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Die Rabbinen lehrten: die Mizwa der
Chanukah-Lichter ... Beis Shammai sagen ...

Die mitzvos sind die Gewander der Seele, und die Seele ist der
Docht, an dem sich G-ttes Licht entziindet. Die Lichter von
Chanukah ziehen, wie die acht ,, Fiirsten der Menschen®, ein
umfassendes Licht von oberhalb der Weisheit herab, das von
unten her Schritt fiir Schritt aufgebaut werden muss; deshalb
setzt sich die Regel von Beis Hillel durch, von eins bis acht

aufzusteigen.
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KERNGEDANKE

Die mitzvos sind die Gewander der Seele, und die Seele ist der Docht, an dem sich
G-ttes Licht entziindet. Die Lichter von Chanukah ziehen, wie die acht , Fiirsten
der Menschen®, ein umfassendes Licht von oberhalb der Weisheit herab, das von
unten her Schritt fiir Schritt aufgebaut werden muss; deshalb setzt sich die Regel

von Beis Hillel durch, von eins bis acht aufzusteigen.

Jeder Abschnitt: zuerst der hebriische Text, dann die Ubersetzung, anschlieRend eine kurze Erliuterung unter einer goldenen
Linie. Kleine Zahlen im hebriischen Text verweisen auf die Anmerkungen am Ende.

DER MAAMAR IN KURZE

Der Maamar fragt, warum Beis Shammai die Lichter von Chanukah den abnehmenden Stieren von
Sukkos nachbilden. Zunachst erklart er, dass die mitzvos im Gan Eden zu Gewandern der Seele wer-
den: Eine erschaffene Seele kann die Ausstrahlung der G-ttlichen Gegenwart (Shechinah), die
G-ttlichkeit selbst ist, nur durch einen Schirm erfassen; die mitzvos, die in der Krone (Keser) wurzeln,
aber mit physischen Dingen vollzogen werden, sind dieser Schirm. Es folgen zwei Bilder. Die beiden
Arten von Spiegeln - klares Glas und ein versilberter Spiegel - entsprechen Moshes Prophezeiung und
derjenigen der iibrigen Propheten sowie den mitzvos und der verwandelten tierischen Seele, deren
yreflektiertes Licht“ noch hoher reicht. In der Lampe sind die mitzvos das Ol und die Seele der Docht;
zuerst kommt das dunkle Licht der Liebe ,mit all deiner Kraft“, danach das weife Licht der Freude an
der mitzvah. Die sieben Leuchten der Menorah entsprechen den sieben Hirten, die lehren und inne-
res Licht geben; die acht Lichter von Chanukah entsprechen den acht Fiirsten, vollkommen Gerech-
ten, die umfassendes Licht aus einer hoheren Quelle geben. Um der griechischen Weisheit entgegen-
zutreten, musste die Korrektur von oberhalb der Weisheit kommen. Sukkos, ein Fest der Tora, offen-
bart sein Licht auf einmal von oben her und nimmt dann ab; Chanukah, ein rabbinisches Licht, das

von unten herangezogen wird, muss bei eins beginnen und wachsen.

GLIEDERUNG

1 Die Frage und die mitzvos als Gewander 1-5

Warum werden die Lichter von Chanukah mit den Stieren von Sukkos verglichen? Die mitzvos sind die Ge-
winder der Seele im Gan Eden, wo sie endlos aufsteigt, um den Unendlichen (Ein Sof) zu erfassen.

2 Warum die Seele ein Gewand braucht 16-13

Eine begrenzte Seele empfingt unendliche Ausstrahlung nur durch einen Schirm; die mitzvos, die in Ke-
ser wurzeln und korperlich vollzogen werden, sind dieser Schirm und der Zweck des Abstiegs der Seele.
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Die beiden Spiegel
Klares Glas und ein versilberter Spiegel: Moshes Prophezeiung und die der tibrigen Propheten; die ver-

wandelte tierische Seele bringt ein reflektiertes Licht hervor, das aus Atik (dem Alten) schopft, oberhalb
der Wurzel der mitzvos.

Gewiinder, Kronen und die Lampe

G-ttlichkeit steht iiber dem Geist ebenso wie tiber der Materie; die Ausstrahlung und die Krone; im Lam-
penbild sind die mitzvos das Ol und die Seele der Docht, aus dem ein dunkles und ein weifles Licht
hervorgehen.

Sieben Hirten und acht Fiirsten

Die sieben Leuchten der Menorah sind die Hirten, die lehren und inneres Licht geben; die acht von Cha-
nukah sind die Fiirsten, die umfassendes Licht von oberhalb der Weisheit geben, die griechische Weis-
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heit iiberwinden und selbst im Exil leuchten.

6 Beis Shammai und Beis Hillel

143-48

Sukkos, ein Fest der Tora, offenbart sein Licht sofort von oben her und nimmt ab; Chanukah, das von
unten herangezogen wird, muss zunehmen. Zuerst miissen das Joch des Himmels angenommen und die

tierische Seele verfeinert werden.

7 Die Wurzeln der Hirten und Fiirsten

149-55

Die Firsten sind die dufiere Dimension einer hoheren Ebene; sie wurzeln in den ersten acht Tikkunim

(Ordnungen) von Arich Anpin (dem langen Antlitz) und im Verstindnis (Binah), oberhalb des Zerbre-

chens. Daher besitzen sie Kraft gegen das Bose.

SCHLUSSELBEGRIFFE

Gewiinder der Seele w11 °w12?

Die mitzvos, die ein Mensch vollzieht, werden zu Gewan-
dern, durch die die Seele im Gan Eden die Ausstrahlung
der Shechinah empfangen kann, die sie sonst nicht erfas-
sen konnte.

Der leuchtende und der nicht leuchtende

Spiegel 77°Rn TIPRW T7°RHT R*7PDOKR

Klares Glas zeigt die Sache selbst, ein versilberter Spiegel
nur ein Abbild; zugleich ermdoglicht er, sich selbst und das
Dahinterliegende zu sehen. Dies wird auf die Prophezei-
ung, auf die mitzvos und auf die verwandelte tierische
Seele bezogen.

Docht und O1 721 1719205

In dieser Welt ist die Seele der Docht, an dem sich G-ttes
Licht entziindet, und die mitzvos sind das Ol, das der
Docht verbraucht; im Gan Eden kehren sich die Rollen
um.
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Die Hirten lehren und geben inneres Licht, wie die sieben
Leuchten der Menorah; die Fiirsten sind vollkommen ge-
recht und geben umfassendes Licht aus einer hoheren
Quelle, wie die acht Lichter von Chanukah.

Umfassende und innere Lichter 0°°7°191 0°9°pn

Inneres Licht wird aufgenommen und verstanden; umfas-
sendes Licht ist zu grof}, um einzudringen, und wirkt von
auflen auf den Menschen ein; es stammt von einer hohe-
ren Ebene.

Mit all deiner Kraft 778n 953

Liebe, die tiber das natiirliche Maff hinausgeht und aus
der Verwandlung der tierischen Seele entsteht; sie zieht
ein Licht herab, das nicht der geordneten Abfolge der Wel-
ten folgt.
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Die Frage und die mitzvos als Gewinder
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Die Rabbinen lehrten: ,,Die Mitzvah der Chanukka-Lampe usw.“ Beis Shammai sagen: Am ersten
Tag ziindet man acht Lichter an; von da an verringert man ihre Zahl fortlaufend (wie bei den Op-
ferstieren des Festes). Beis Hillel sagen: Am ersten Tag ziindet man ein Licht an; von da an erhoht
man ihre Zahl fortlaufend (,Man steigt in der Heiligkeit auf” usw.).
Der Maamar beginnt mit dem talmudischen Streit dariiber, wie die Chanukka-Lichter angeziindet werden.
Beis Shammai zidhlen von acht abwirts, so wie die an Sukkos dargebrachten Opferstiere (,,die Opferstiere
des Festes“, Bamidbar 29) jeden Tag von dreizehn auf sieben abnehmen; Beis Hillel zéhlen von eins auf-

warts, denn in Angelegenheiten der Heiligkeit geht man stets nur aufwirts. Die Kehot-Anmerkung vermerkt,
dass eine frithe Abschrift diesen Maamar auf Schabbos Chanukka 5571 (1810) datiert.
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Um zu verstehen, was die Chanukka-Lampe mit den Opferstieren des Festes zu tun hat, wollen wir
zunachst dem voranstellen, was geschrieben steht: ,Denn eine Mitzvah ist eine Lampe und die To-
rah ist Licht®: Die mitzvos werden Lampe genannt. Und es steht auch geschrieben: ,Die Lampe
Havayabhs ist die Seele des Menschen“: Die Seele wird Lampe genannt.

Der Vergleich von Beis Shammai wirft eine Frage auf: Was haben die Chanukka-Lichter mit den Sukkos-Op-

fern zu tun? Um darauf zu antworten, betrachtet der Alter Rebbe zunéchst zwei Verse, die etwas ,Lampe“
nennen: die Mitzvah (Mischlei 6) und die menschliche Seele (Mischlei 20).
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Und im Zohar wird erklirt, dass die mitzvos Gewander genannt werden, in die sich die Seele in Gan
Eden (dem Garten Eden) kleidet; und die Seele muss die 613 mitzvos erfiillen, damit das Gewand
vollstandig ist.
Der Zohar lehrt, dass die mitzvos, die ein Mensch vollbringt, zu den Gewéndern der Seele in Gan Eden wer-
den, dem spirituellen Paradies, in dem die Seelen nach diesem Leben G-ttlichkeit geniefSen. Da die Seele
613 ,Glieder” hat, die den 613 mitzvos entsprechen, braucht sie alle, damit ihr Gewand vollstindig ist;

Tanya (Ende von Kapitel 4) erklart, dass Gedanken, Sprache und Handlung der 613 mitzvos diese 613 ,,Glie-
der“ der Seele bekleiden.
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Fehlt eine der mitzvos, so fehlt ein Teil ihres Gewandes. Deshalb muss die Seele wieder
[hinab]kommen, um jene Mitzvah zu erfiillen, die ihr gefehlt hat, damit das Gewand vervollstiandigt

wird.

Eine fehlende Mitzvah hinterlisst eine Liicke im Gewand der Seele. Deshalb kann es sein, dass eine Seele in
diese Welt zuriickkehren muss: um die Mitzvah zu vollbringen, die ihr gefehlt hat, und so ihr Gewand zu
vervollstdndigen.
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Und um die Angelegenheit des Gewandes der Seele in Gan Eden (Garten Eden) zu erkliaren: In Gan
Eden geniefien die Seelen den Glanz der G-ttlichen Gegenwart (Shechinah), und dieser Glanz ist

ein Schein des unendlichen Lichts (Or Ein Sof).

Um zu erkliaren, warum die Seele ein Gewand braucht, beschreibt der Alter Rebbe, was in Gan Eden ge-
schieht. Der Lohn der Seelen besteht darin, den ,,Glanz der Shechinah® zu geniefien, und dieser Glanz ist
selbst ein Schein des unendlichen Lichts.
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Die Seelen empfinden in Gan Eden Entziicken dariiber, dass sie einen gewissen Schein dieses

Glanzes erfassen; und der Glanz ist ein Schein des Unendlichen (Ein Sof), ohne Begrenzung.

Die Freude der Seelen in Gan Eden besteht darin, einen gewissen Schein dieses Glanzes zu erfassen. Da der

Glanz vom Unendlichen ausgeht, ist die Freude, die aus seiner Erfassung erwachst, unbegrenzt.
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Daher gibt es zwar im Allgemeinen nur zwei Ebenen: den Héoheren Gan Eden in der Welt der
Schopfung (Beriah) und den Niedrigeren Gan Eden in der Welt der Formung (Yetzirah); im Einzel-
nen jedoch gibt es Erfassungen ohne Begrenzung: Die Gerechten ,,gehen von Kraft zu Kraft“, denn
ihre Seelen steigen von einer Erhebung zur nichsten auf, da die Erfassungen des Lichts und des
Glanzes zahllos sind; dieser Glanz ist ein Schein des unendlichen Lichts, gelobt sei Er.
Im Allgemeinen gibt es nur zwei Gan Eden: einen hoheren in der Welt der Schopfung (Beriah) und einen
niedrigeren in Yetzirah; innerhalb dieser aber gibt es endlose Abstufungen, und die Gerechten ,gehen von
Kraft zu Kraft“, denn dem, was von einem unendlichen Licht erfasst werden kann, ist keine Grenze gesetzt.
In Torah Ohr, Shemos, und in Likkutei Torah, Bamidbar (einem Maamar zu Shavuos, dem Wochenfest), sagt

der Alter Rebbe dasselbe: Die Biicher nennen nur zwei Gan Eden, doch in Wahrheit gibt es zahllose Gan
Eden, einen iiber dem anderen.
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Und sooft die Seele von einem Gan Eden zum néchsten aufsteigen muss, muss zuvor die Stufe des
Feuerstroms (nehar di nur) durchlaufen werden, damit alle fritheren Erfassungen aufgehoben wer-

den (siehe den Maamar, der mit ,,Vayehi Mikeitz“ beginnt).

Bevor eine Seele von einer Ebene des Gan Eden zur nichsten aufsteigen kann, muss sie den ,,Feuerstrom*
(nehar di nur) durchqueren, der all ihr fritheres Verstindnis beiseitesetzt. Im ersten Maamar dieser Para-
scha, ,,Vayehi Mikeitz“, erklart der Alter Rebbe, dass selbst ein vollkommener tzaddik (Gerechter) beim Ein-
tritt in Gan Eden in den Feuerstrom eintaucht, um die Erinnerung an diese Welt zu verlieren, und ebenso je-

des Mal, wenn er ,von Kraft zu Kraft“ aufsteigt, um zu vergessen, was er zuvor erfasst hat.
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Denn die friihere Erfassung steht, verglichen mit der ihr iibergeordneten Erfassung, in keinerlei
Verhiltnis zu ihr und ist ihr gegeniiber ganzlich aufgehoben. Da diese Erfassungen darin beste-
hen, einen Schein des unendlichen Lichts, gelobt sei Er, zu erfassen, folgt daraus, dass bei jeder
weiteren Erfassung des Lichts, die man erlangt, die niedrigere Erfassung ihr gegeniiber aufgeho-
ben ist.

Der Grund ist, dass eine niedrigere Erkenntnis im Vergleich mit einer hoheren wie nichts ist. Jede neue Er-

fassung des unendlichen Lichts stellt die vorherige so vollstindig in den Schatten, dass diese beiseitegesetzt
werden muss.
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Aus diesem Grund ,wird jeder Tzaddik [Gerechte] vom Baldachin seines Gefidhrten verbrannt“, das
heif$t von der Ebene der Erkenntnis, die sich als Baldachin (Chofef) iiber seinen Gefahrten wolbt;
denn ihre Erkenntnis ist nicht ein und dieselbe, und jeder hat eine andere Erkenntnis, an der er
sich am Glanz der G-ttlichen Gegenwart (Shechinah) erfreut, der auf ihn scheint.
Der Talmud sagt, dass jeder in der Kommenden Welt vom Baldachin (Chupah [Hochzeitsbaldachin]) seines
Gefiahrten ,verbrannt“ wird. Der Alter Rebbe versteht den Baldachin als jene Erkenntnisebene, die sich als
»Baldachin® (Chofef [sich (iberwolbend], von derselben Wurzel) tiber einen Mit-Tzaddik wolbt: Da jede Seele

einen eigenen, unverwechselbaren Einblick in die Shechinah genieft, empfindet die niedrigere Seele
Schmerz angesichts der hoheren Ebene, die sie iiber einer anderen Seele wahrnimmt.

190 199 QOWNTR IRTPI [17y pal Y732 NN 13700 2OwTR o i 010 o3 ooy 1N
53 X7 YR O”R INM DNAWT DUWIANA TR0 WK 2123 093 02 R 790 IRRIw 0I1pn 9
5133

Und dies ist [die Bedeutung von]| ,,Und Heilige preisen Dich jeden Tag, Selah.“ ,Heilige“ sind die
Seelen in Gan Eden |[Garten Eden], die Heilige genannt werden; ,,preisen Dich, Selah“: Uberall, wo
»Selah“ gesagt wird, bezeichnet es die Ebene des Grenzenlosen, denn ihre Erkenntnis wird bestin-
dig aus dem unendlichen Licht (Or Ein Sof) erneuert, das ohne Grenzen ist.
Eine Zeile aus der Amidah [dem Stehgebet] - ,,Heilige preisen Dich jeden Tag, Selah® - wird als Beschreibung
der Seelen in Gan Eden verstanden; der Talmud lehrt, dass ,Selah“ ,,ohne Ende“ bedeutet: Ihre Erkenntnis

wird ohne Ende erneuert. Die Kehot-Anmerkung fiigt hinzu, dass der Alter Rebbe in seinen Maamarim zu
Vayikra diese ,,Heiligen“ als die hochsten unter allen Seelen erklart.
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Daher sagten unsere Weisen: ,,Besser, dass er gerichtet werde und zur kommenden Welt gelange*“,
denn alle Gerichte wiegen nichts im Vergleich zur Freude seiner oben beschriebenen Erkenntnis.
Auch im unteren Gan Eden (Garten Eden) besteht iiberhaupt kein Vergleich usw.
Als Elisha ben Avuyah starb, sagte Rabbi Meir, es sei ,besser, dass er gerichtet werde und zur kommenden
Welt gelange“. Der Alter Rebbe erklirt warum: Alle Gerichte sind nichts im Vergleich zur Freude,

G-ttlichkeit zu erfassen; selbst der untere Gan Eden steht dazu in keinerlei Verhaltnis. In Torah Ohr, She-

mos, fiihrt er denselben Ausspruch an, um zu zeigen, dass diese Freude jedes Leiden wert ist.

Tixn] DPRIRD 19WNIY [oomaynm] AP %9 MIDYRT 017 7Y 11998 17y 11 $73 T2 TINAN (17973 ¥73 1)
2123553 011 23PN 99 PR (o

Und ebenso verhalt sich der untere Gan Eden zum hoheren Gan Eden, bis hinauf zu den hochsten
Hohen; denn die Freuden, die aus dem unendlichen Licht (Or Ein Sof), der Quelle aller Freuden,
herabgezogen werden, sind unbegrenzt.

Dasselbe Gefille besteht zwischen dem unteren und dem hoheren Gan Eden und setzt sich so immer weiter

nach oben fort. Da alle Freude aus dem unendlichen Licht, der Quelle jeder Freude, stammt, sind die Freu-
den, die es schenkt, unbegrenzt.
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Wie wir mit unseren eigenen Sinnen sehen: Selbst das, was beim Zerbrechen der Gefidf3e hinabfiel -
die korperlichen Geniisse -, ist ohne Maf3, denn es gibt, wie bekannt, unzihlige Arten von Geniis-
sen. Wenn dem so ist, gilt dies umso mehr fiir ihre Wurzel und Quelle, den geistigen Genuss:
Selbst der des unteren Gan Eden ist grenzenlos und stammt vom Unendlichen (Ein Sof).
Die korperlichen Geniisse entstanden durch das ,,Zerbrechen der Gefifde“, das uranfiangliche Zerbrechen,
bei dem Funken der Heiligkeit in die physische Welt hinabfielen. Wenn es selbst von diesen hinabgefallenen

Genitissen unzihlige Arten gibt, muss ihre geistige Quelle, selbst im unteren Gan Eden, umso mehr grenzen-
los sein, da sie vom Unendlichen ausgeht.
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Warum die Seele ein Gewand braucht
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Aus diesem Grund kann die Seele, die ein begrenztes Wesen ist, die Offenbarung des Glanzes, der
das eigentliche Wesen der G-ttlichkeit ist, nur durch ein Gewand erfassen, das die Ebene des Ma-
sach [Schirms]| darstellt;

Hier liegt die Antwort darauf, warum die Seele ein Gewand bendétigt: Als geschaffenes, begrenztes Wesen

kann sie den Glanz, der die G-ttlichkeit selbst ist, nicht unmittelbar erfassen. Sie benoétigt ein Gewand, das
als Schirm wirkt und das Licht filtert.
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und durch jenes Gewand und jenen Masach kann sie das Licht und den Glanz empfangen, wie in
Etz Chaim erklart wird, dass es die Ebene des Masach und des Pargod [Vorhangs]| gibt.
Durch jenes Gewand kann die Seele das Licht empfangen. Der Alter Rebbe merkt an, dass der Etz Chaim des
Arizal von einem ,,Schirm® (Masach) und einem ,,Vorhang“ (Pargod) spricht, die es einer niedrigeren Ebene

ermoglichen, von einer héheren zu empfangen; die Kehot-Anmerkung verortet dies am Anfang des Tors
uber die Ordnung der Welten Atzilus, Beriah, Yetzirah und Asiyah.

IX 97727 07 WOwIY AMTI 20 NN 12 ©0IARR 09919° PRY IR IR bwn 711 27T 0
901 >y NXP TR DPYNIY IR IRA DX PApD 009100

So ist es etwa bei einem grofen Licht, das man wegen seiner iibergrof3en Helligkeit nicht betrach-
ten kann. Gibt es jedoch einen abschirmenden Vorhang, kann man das Licht empfangen, nachdem
der Vorhang die Ausstrahlung ein wenig verhiillt hat.
Das erste Gleichnis: Ein sehr helles Licht blendet, doch durch einen abschirmenden Vorhang kann man es
betrachten. Der Vorhang hilt das Licht nicht zuriick, sondern schwécht es so weit ab, dass man es empfan-
gen kann. In Torah Ohr, Chayei Sarah verwendet der Alter Rebbe dasselbe Bild: Man blickt durch einen Vor-

hang auf ein reines Licht, und so erfasst die Seele, ein geschaffenes Wesen, die G-ttlichkeit durch das Ge-
wand der mitzvos.
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Ebenso kann man eine Sache der Weisheit und einen tiefgriindigen Gedanken jemandem, der in
Weisheit wenig bewandert ist, nur durch ein Gewand und ein Gleichnis erkldren; dann versteht er
die Sache. So werden auch die mitzvos Gewander genannt, denn auch sie gehoren zur Art eines
Gleichnisses.

Das zweite Gleichnis: Ein tiefer Gedanke kann einem Anfinger nur mithilfe eines Gleichnisses vermittelt

werden, das ihn ,einkleidet“. In gleicher Weise sind die mitzvos Gewiander: Sie sind eine Art Gleichnis,

durch das die Seele empfingt, was sie sonst nicht erfassen konnte.
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Wie geschrieben steht: ,das Gleichnis des Uriltesten®: Das heif3t, dass das eigentliche Wesen des
Willens des unendlichen Lichts (Or Ein Sof) offenbart werden soll. Dies kann keinem geschaffenen
Wesen offenbart werden, aufier durch die Einkleidung Seines Willens, gesegnet sei Er, in eine phy-
sische Handlung, die Tat der Mitzvah.
Die Wendung ,,das Gleichnis des Uréltesten“ stammt aus Davids Worten an Shaul (I Samuel 24), wo sie ganz
einfach ,das Sprichwort der Alten“ bedeutet. In Torah Ohr zu Megillas Esther deutet der Alter Rebbe den
,Uriltesten“ als G-tt Selbst, der der Welt vorausgeht, und die Torah als Sein Gleichnis. Der Gedanke hier:

G-ttes innerster Wille kann keinem Geschopf unmittelbar offenbart werden, sondern nur, wenn er in eine

physische Handlung eingekleidet ist, in die Ausfiihrung einer Mitzvah.
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Deshalb werden die Mitzvos Gewiander genannt. Die Wurzel der Mitzvos liegt sehr hoch, denn sie
stammt aus der Ebene der hochsten Krone (Keser), den 620 Saulen des Lichts.
Deshalb werden die Mitzvos Gewéander genannt. Ihre Wurzel liegt sehr hoch, in der hochsten Krone (Keser),
der Ebene des G-ttlichen Willens, der iiber dem Verstand steht und die in der Kabbalah ,,620 Saulen des

Lichts“ genannt wird: 620 ist der Zahlenwert von Keser, und die 613 Mitzvos der Torah zusammen mit den 7

der Rabbinen ergeben 620.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/ 10
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Und sie stiegen tiber die ,Haare“ usw. in einer Kette von Stufen herab, bis sie unten in die physi-
sche Handlung gelangten: zu Tzitzis [Gebetsfransen] und zur Sukkah [Laubhiitte|. Gerade in ihnen
wird Sein Wille, gelobt sei Er, offenbar. ,Das Ende der Handlung ist zuerst im Gedanken®, ,,ihr An-
fang ist in ihr Ende eingebettet”. Denn an einer Stelle heift es: ,Im Anfang schuf [G-tt] usw. die
Himmel und die Erde“: zuerst die Himmel.
Von der Krone (Keser) aus stiegen die Mitzvos [Gebote] Schritt fiir Schritt herab, durch die ,Haare* (ein kab-
balistisches Bild fiir feine Kanéle von der Krone) bis hinunter zu physischen Handlungen wie Tzitzis und
Sukkah; gerade in ihnen wird G-ttes Wille offenbar. Wie es heifdt: Was in der Handlung zuletzt kommt, war

im Gedanken zuerst; Sefer Yetzirah lehrt, dass der Anfang in das Ende eingebettet ist. Im ersten Vers der
Torawerden die Himmel vor der Erde genannt.
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Und es heif’t: ,An dem Tag, an dem Havayah Elokim Erde und Himmel machte“: Erde zuerst. Das
eine [spricht] von der Handlung, das andere vom Gedanken.

Ein zweiter Vers nennt die Erde vor dem Himmel. Der Alter Rebbe sagt, der eine Vers gibt die Reihenfolge
der Handlung wieder, der andere die des Gedankens.
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Im Allgemeinen stehen die Himmel fiir die Ebene des Geistigen und die Erde fiir die Ebene des
Korperlichen. In der Handlung kamen die Himmel zuerst, denn in der Ordnung der stufenweisen
Herabfolge der Welten (Hishtalshelus) verleiht das Geistige dem Korperlichen Lebenskraft und
bringt es ins Dasein. Im Gedanken aber kam das Korperliche zuerst: ,Das Ende der Handlung ist
zuerst im Gedanken“, denn die Offenbarung des Lichts kommt vom Licht, das alle Welten umfasst
(Sovev Kol Almin).

Der Himmel steht fiir das Geistige und die Erde fiir das Korperliche. In der Ordnung der Schopfung bringt

das Geistige das Korperliche hervor, daher kommt der Himmel zuerst. In G-ttes Absicht aber steht das Kor-

perliche an erster Stelle, denn durch koérperliche Dinge wird das hochste Licht offenbart, das Licht, das alle
Welten umfasst.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/ 11
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Und die Offenbarung des Willens - der 620 Siulen des Lichts - erfolgt durch die Erfiillung Seines
Willens in tatsidchlich korperlichen Dingen, deren Wurzel in der Welt des Tohu [der Urwelt] liegt;

gerade in ihnen kleidet sich der hochste Wille ein.

Der G-ttliche Wille, die ,,620 Sidulen des Lichts“, offenbart sich gerade dann, wenn er durch kérperliche Din-
ge verwirklicht wird. Diese Dinge haben ihre Wurzel in der Welt des Tohu, der Urwelt intensiver Lichter, die
zerbrachen; deshalb kann sich der hochste Wille in ihnen kleiden.
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Daher sind die Mitzvos Gewiander, durch die die Seele das Entziicken und den Glanz in Gan Eden

[Garten Eden] erfassen und genief3en kann.

Das erklart, weshalb die Mitzvos als Gewidnder dienen: Durch sie kann die Seele das Entziicken und den

Glanz von Gan Eden erfassen und genief3en.
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Aus diesem Grund sind die mitzvos wie ein Gewand; denn das Wesen eines Gewandes besteht dar-
in, dass es nicht in den Menschen eindringt, um ihm als innere Lebenskraft zu dienen, wie es die

Nahrung tut, die mit dem Menschen wahrhaft eins wird und ihm Leben gibt.

Ein Gewand unterscheidet sich von Nahrung. Nahrung dringt in den Korper ein, wird eins mit ihm und er-
halt ihn von innen; ein Gewand bleibt aufen und wird niemals Teil des inneren Lebens des Menschen.

.0°9°Pn PN2n DWW 79°N° 1991 1PU13702 WO 97X (1500 by qx1] DBYRI

Und dennoch muss man sagen, dass die Gewander einen besonderen Vorzug haben, denn ihre
Wurzel liegt in der Ebene der umfassenden [Lichter] (makifim).

Doch Gewinder haben einen eigenen Vorzug: Sie entsprechen den ,umfassenden“ Lichtern (makifim), die
hoher sind als das, was ins Innere eindringen kann.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/ 12
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Darum umgibt [ein Gewand] den Menschen, schiitzt ihn und behiitet ihn. Ebenso verhélt es sich
mit dem Tun der mitzvos, deren Wurzel aus der Ebene der umgebenden [Lichter|, der héchsten
Krone (Keser), stammt;

Weil ein Gewand den Menschen umgibt, kann es ihn schiitzen und behiiten. Ebenso verhilt es sich mit den

mitzvos: Thre Wurzel liegt in den ,umgebenden” Lichtern der hochsten Krone (Keser), der Krone iiber dem
Intellekt.
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daher tritt ihre Offenbarung unten nicht als inneres Licht hervor, sondern nur in tatsichlichem

korperlichem Handeln; und wie bekannt ist, fillt das, was seiner Wurzel nach hoher steht, tiefer
herab.

Da ihre Wurzel so hoch ist, konnen die mitzvos unten nicht als inneres, verstandenes Licht offenbar werden;
sie kommen nur als schlichte korperliche Taten herab. Dies entspricht einer bekannten Regel: Je hoher die
Wurzel einer Sache ist, desto tiefer fillt sie herab.

[0 P k] OPRR AIYN2 AIPNTD DN MIZAT YW 01 PR PN WY MINT Iwyn 7Y 19K
995y Y 7T ARwAT NTN° 1PN A

Tatsidchlich entstehen durch das Tun der mitzvos ein umfassendes [Licht] und ein Schirm, durch
die [die Seele] mittels der mitzvos das Entziicken des unendlichen Lichts (Or Ein Sof) genief3en
kann. Und dies ist der Zweck des Abstiegs der Seele: ein Abstieg um des Aufstiegs willen.

Die Ausfithrung der mitzvos schafft ein umgebendes Gewand, das zugleich als Schirm wirkt und der Seele

ermoglicht, sich am Entziicken von Or Ein Sof zu erfreuen. Darum kommt die Seele in einen Korper hinab:

Der Abstieg dient einem grofleren Aufstieg.
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Durch das Tun der mitzvah kann die Seele durch den oben erwahnten Schirm das Licht und das
Entziicken empfangen; denn im Gan Eden [Garten Eden] kleidet sich die Seele in die Gewéander der
mitzvos; und da die Wurzel der mitzvos aus der Gulgalta (dem ,,Schéadel“, dem dufleren Aspekt von
Keser) und der hochsten Krone stammt,

Durch den Schirm der mitzvah kann die Seele in Gan Eden das Licht und das Entziicken empfangen, wo sie

die mitzvos als Gewiander triagt. Die mitzvos konnen dies, weil sie in der Gulgalta (dem ,Schédel“, dem au-

Reren Aspekt von Keser) und der hochsten Krone verwurzelt sind.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/ 13
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wird sich die Seele daher durch die Erfiillung der mitzvos - Seines Willens, gesegnet sei Er (,heute,
sie zu tun, und morgen ihren Lohn im Gan Eden zu empfangen®, wo ihr Licht offenbar wird) -
dann, wenn sie sich in das Gewand der mitzvos kleidet, am Entziicken von Or Ein Sof erfreuen, das
unbegrenzt ist, durch den Schirm und das Gewand der mitzvos, wie oben erklart.
Der Talmud sagt, dass diese Welt der Ort ist, an dem man die mitzvos erfiillt, und die kommende Welt der
Ort, an dem man ihren Lohn empfingt. Wenn die Seele in Gan Eden das Gewand ihrer mitzvos tragt, wird

das verborgene Licht der mitzvos offenbar, und durch dieses Gewand genief}t sie das unbegrenzte Entzii-
cken von Or Ein Sof.
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Denn sie sind Mittler, deren Wurzel erhaben ist und aus der hochsten Krone stammt, und die in ei-
ner Kette hinab bis in korperliche Dinge herabgestiegen sind (siehe auch, was oben zum Vers
,Und Avraham war alt und in die Tage gekommen*® geschrieben steht):
Die mitzvos sind ,Mittler”: In der hochsten Krone verwurzelt und doch bis in korperliche Dinge herabge-
bracht, verbinden sie die Seele mit dem, was weit liber sie hinausgeht. Der Text verweist zuriick auf den

Maamar iiber ,Avraham war alt und in die Tage gekommen®, wo die ,Tage“ als diese Gewander erklart
werden.

ABSCHNITT 3 - 114-20

Die beiden Spiegel
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Und dies ist die Bedeutung von ,,den Spiegeln der Frauen, die sich versammelt hatten“: Ein Spiegel

(mar’ah) ist namlich ein Glas, in dem man sieht.

Das kupferne Becken im Mischkan wurde aus den ,,Spiegeln der Frauen, die sich an seinem Eingang ver-
sammelt hatten“ gefertigt. Der Alter Rebbe beginnt mit der Erkliarung: Ein Spiegel (mar’ah) ist ein Glas, in
dem man sieht.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/ 14
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Doch heifdt es im Vers ,Spiegel” im Plural, denn es gibt zwei [Arten von] Spiegeln. [Die eine ist] der
»leuchtende Spiegel“ (Aspaklaria hame’irah), das heifst klares Glas, durch das man aus der Ferne
bei direktem Licht sehen kann.

Doch heifdt es im Vers ,Spiegel“ im Plural, denn es gibt zwei Arten. Die erste ist der ,leuchtende Spiegel

(Aspaklaria hame’irah, das talmudische Wort fiir ein Sehglas): klares Glas wie ein Fenster, durch das man
auch entfernte Dinge unmittelbar sieht.
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Und dies ist der Unterschied zwischen Moshe, unserem Lehrer, Friede sei mit ihm, und allen Pro-
pheten: Von Moshe heifdt es: ,u-mar’eh und nicht in Ratseln“, und mar’eh ist mit einem Segol ge-
schrieben, der miannlichen Form; es ist der leuchtende Spiegel, durch den selbst etwas, das weit
von einem Menschen entfernt ist, im unmittelbaren Licht gesehen wird.
G-tt sagt Aharon und Miriam, dass Er mit Moshe ,u-mar’eh und nicht in Rétseln“ spricht. Der Alter Rebbe
merkt an, dass mar’eh mit einem Segol vokalisiert ist, der mannlichen Form, wihrend mar’ah mit einem Ka-

matz, der weiblichen Form, das Wort fiir einen Spiegel ist: Moshes Sehen ist das ,mannliche“, das des leuch-
tenden Spiegels, unmittelbar und klar, selbst wenn es um etwas geht, das weit entfernt ist.
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Ebenso ist es mit der Tat der Mitzwah, in deren Gewand die Seele im Gan Eden gekleidet ist: Durch
jenes Gewand, durch die Tat dieser Mitzvos, kann die Seele den Glanz der G-ttlichen Gegenwart

(Shechinah) im Gan Eden genieflen.

Die Mitzvos wirken wie jenes klare Glas. Gekleidet in das Gewand ihrer Mitzvos kann die Seele im Gan Eden
den Glanz der Shechinah geniefden.
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und Sein Licht, gesegnet sei Er, zu geniefRen, wie durch einen leuchtenden Spiegel, durch direktes
Licht, in dem das unendliche Licht (Or Ein Sof) von oben nach unten herabgezogen und im Gan

Eden offenbart wird. Auch Moshe, unser Lehrer, sah nicht ohne diesen Spiegel.

Im Gan Eden geniefdt die Seele G-ttes Licht wie durch klares Glas; das unendliche Licht scheint unmittelbar

herab. Selbst Moshe bendotigte ein solches ,,Glas“: Niemand sieht ohne irgendein vermittelndes Medium.
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Wie geschrieben steht: ,,u-mar’eh - und nicht in Réatseln“, das heifdt: durch den leuchtenden Spie-
gel, denn ohne einen Spiegel hitte er die Ebene des Or Ein Sof nicht erfassen konnen. Die anderen
Propheten aber sahen durch eine mar’ah mit Kamatz, einen Spiegel, der nicht leuchtet, [wie es
heifdt:] ,und durch die Propheten werde Ich verglichen.“

Moshes Sehen geschah durch den leuchtenden Spiegel; ohne ihn hitte selbst er das Or Ein Sof nicht erfas-

sen konnen. Die anderen Propheten sahen durch eine mar’ah mit Kamatz, einen Spiegel, der nicht leuchtet:
»durch die Propheten werde Ich verglichen (adameh)“ - das heift, sie sahen nur ein Abbild.
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Und der nicht leuchtende Spiegel ist das, was spiegel [Spiegel] genannt wird: Das heif3t, auf dem
Glas befindet sich ein Schirm und eine Abdeckung. Der Schirm ist jedoch nichts Dickes, das das
Licht vollig verbirgt und bedeckt, sondern etwas Diinnes und Zartes, ndmlich die bekannte
Silberbeschichtung.

Der nicht leuchtende Spiegel ist ein gewohnlicher Spiegel (das jiddische Wort spiegel): Glas mit einer Be-
schichtung auf der Riickseite. Die Beschichtung ist nicht dick genug, um alles zu blockieren; sie ist lediglich
die diinne Silberschicht auf der Riickseite eines Spiegels.
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Und wenn man dann in diesen Spiegel blickt, wird von ihm reflektiertes Licht zuriickgeworfen;

durch das Glas aber kann man kein direktes Licht sehen.

In einem Spiegel wird das Licht zuriickgeworfen - ,reflektiertes Licht“ -, statt hindurchzugehen wie ,,direk-
tes Licht“. Man kann nicht hindurchsehen.
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Daher sieht man das Wesen und die eigentliche Existenz des gesehenen Gegenstands nicht wie
durch den leuchtenden Spiegel; durch den Spiegel, der nicht leuchtet, sieht man nur ein Abbild.

In einem Spiegel sieht man also nur ein Abbild (demus), nicht die Sache selbst wie durch ein Fenster: die
Aussage der Propheten ,,Ich werde verglichen® (adameh).
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Allerdings hat der Spiegel, der nicht leuchtet, eine Eigenschaft, die in einer Hinsicht hoher steht:
Man kann sich selbst und auch das sehen, was hinter einem ist, wie bekannt - durch den leuchten-
den Spiegel kann man das nicht sehen. Und dies ist [die Bedeutung von]| ,,Die Erde kam zuerst“; er-
waige dies genau.

Doch ein Spiegel hat einen Vorteil, den ein Fenster nicht bietet: Man kann sich selbst und das sehen, was

hinter einem ist. Der Alter Rebbe verbindet dies mit ,Die Erde kam zuerst” - das physische Sein stand in
G-ttes Gedanken an erster Stelle.
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Auf diese Weise erklirten sie in der Gemara in Yevamos (Ende von Kapitel 4), dass Yeshayahu, der

sagte: ,,Und ich sah G-tt“, durch den Spiegel sah, der nicht leuchtet, in dem er G-tt sehen konnte;

vom leuchtenden Spiegel hingegen steht geschrieben: ,Denn kein Mensch wird Mich sehen usw.*
Menashe warf Yeshayahu vor, Moshe zu widersprechen: Moshe horte: ,,Kein Mensch wird Mich sehen und le-
ben“, und doch sagte Yeshayahu: ,Ich sah G-tt.“ Der Talmud antwortet, dass die iibrigen Propheten durch
einen Spiegel blickten, der nicht leuchtet, Moshe aber durch einen leuchtenden Spiegel; so konnte Yeshaya-

hu im geringeren Spiegel sehen, wiahrend vom leuchtenden Spiegel gesagt wird: ,,Kein Mensch wird Mich
sehen.“
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Und der Spiegel, der nicht leuchtet, ist die Ebene (Bechinah) von ,,mit all deiner Kraft“; das heif3t,
der Abstieg der Seele in den Korper ist ein Abstieg um des Aufstiegs willen, um Nefesh Habahamis
umzuwandeln;
Der Spiegel, der nicht leuchtet, entspricht dem Dienen G-ttes ,mit all deiner Kraft“, jenseits der eigenen
Grenzen: Die Seele steigt in einen Korper hinab, um Nefesh Habahamis umzuwandeln - ein Abstieg um des
Aufstiegs willen. In Likkutei Torah, Shemini Atzeres, zitiert der Alter Rebbe diesen Maamar: Die Torah und

die mitzvos sind der leuchtende Spiegel, wihrend das Shema und das Gebet, die Nefesh Habahamis umkeh-
ren, der Spiegel sind, der nicht leuchtet.
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und durch Unterwerfung und Umwandlung [der Nefesh Habahamis] mit all deiner Kraft, grenzen-
los und jenseits des Gefafdes, wird auch von oben her - nicht der Ordnung folgend und nicht auf
dem Weg der stufenweisen Herabfolge der Welten (Hishtalshelus) - ein hoheres Licht herabgezo-

gen und erstrahlt.

Wenn ein Mensch Nefesh Habahamis mit einer Liebe unterwirft und verwandelt, die seine eigenen Grenzen
sprengt, kommt von oben ein entsprechendes Licht, das ebenfalls die gewohnliche Ordnung der Welten
durchbricht: ein hoheres Licht, das der Hishtalshelus nicht folgt.
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Und dies ist der Spiegel, der nicht leuchtet: Das heif3t, durch etwas, das abschirmt und trennt, so-
dass das Licht nicht unmittelbar scheint; das heif3t, die tierische Seele (Nefesh Habahamis) be-
deckt und verbirgt das Licht.

In der Seele ist die tierische Seele der Schirm des Spiegels. Sie verbirgt das G-ttliche Licht, sodass es nicht
unmittelbar scheint.
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Doch das Trennende ist kein dicker Schirm, der vollstandig verhiillt; vielmehr kann es bezwungen

und verwandelt werden, und dann entsteht aus ihm zuriickgeworfenes Licht,

Wie die diinne Versilberung des Spiegels ist auch Nefesh Habahamis kein vollstindiges Hindernis. Sie kann

bezwungen und verwandelt werden, und dann bringt sie ,zuriickgeworfenes Licht“ hervor.
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wie bei Glas, bei dem durch den verhiillenden Schirm ein neues zuriickgeworfenes Licht hinzu-
kommt, das zuvor, ehe der Schirm vorhanden war, nicht existierte; dann kann man ein neues Licht
sehen, das heif$t, man kann auch das sehen, was sich hinter einem befindet.

Bei einem Spiegel schafft die Versilberung etwas Neues: zuriickgeworfenes Licht, durch das man sehen

kann, was sich hinter einem befindet. Der Schirm verhiillt nicht nur, sondern erméglicht eine neue Art des
Sehens.
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Ebenso kommt, nachdem Nefesh Habahamis verwandelt worden ist, durch , mit all deiner Kraft“
ein Licht hinzu, das noch stirker leuchtet als bevor die Seele im Kérper war: ein Abstieg um des

Aufstiegs willen.

Ebenso leuchtet, wenn Nefesh Habahamis durch die Liebe ,,mit all deiner Kraft“ verwandelt wird, ein grofe-
res Licht als bevor die Seele in den Korper herabkam; dies ist der Aufstieg, um dessentwillen sie herabge-
stiegen ist.
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Denn wenn die andere Seite (Sitra Achra) bezwungen wird, steigt die Herrlichkeit des Heiligen, ge-
lobt sei Er, immer hoher, und sie leuchtet nicht geméaf§ der Ordnung der stufenweisen Herabfolge
der Welten (Hishtalshelus); dies wird der Spiegel genannt, der nicht leuchtet (sieche auch, was oben

zum Vers , Ich will ihm eine Hilfe machen, die ihm gegeniibersteht“ geschrieben wurde).

Der Zohar lehrt, dass, wenn die Sitra Achra (die der Heiligkeit entgegengesetzte Seite) bezwungen wird, die
Herrlichkeit des Heiligen, gelobt sei Er, ,immer hoher” steigt; Tanya, Kapitel 27, bezieht dies sogar auf eine
kleine Selbstbeherrschung. Ein solches Licht leuchtet jenseits der geordneten Abfolge der Welten und wird
ebenfalls ,der Spiegel, der nicht leuchtet” genannt. Der Text verweist zuriick auf Torah Ohr, Bereishis, wo
der Name, der g-ttliche Strenge bezeichnet (Elokim), als Schirm das Licht des unaussprechlichen g-ttlichen

Namens (Havayah) verbirgt, sodass die Geschdopfe es empfangen konnen.
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Diese Offenbarung liasst sich nach der Erklirung an anderer Stelle {iber die Bedeutung von ,Meine
Heiligkeit ist hoher als eure Heiligkeit” verstehen: Was lehrt uns das? Das ist doch selbstverstiand-
lich! Vielmehr bedeutet es, dass die mitzvos aus der Ebene der Krone (Keser) stammen, wie oben
erklart, und dies ist ,eure Heiligkeit“: ,Der uns geheiligt hat usw.“ Es ist bekannt, dass Keser zwei
Partzufim (Konfigurationen) umfasst: die Ebene von Atik, die die unterste Ebene innerhalb des
Emanators ist, und die Ebene von Arich Anpin, die die Wurzel des Emanierten ist.

Der Alter Rebbe zitiert nun den Midrasch ,Meine Heiligkeit ist hoher als eure Heiligkeit“ und fragt, warum

dies tiberhaupt gesagt werden muss. Die Antwort lautet: Die mitzvos stammen aus Keser und verleihen Isra-

el Heiligkeit (,Der uns durch Seine mitzvos geheiligt hat“); und Keser selbst umfasst zwei Partzufim: Atik,

die unterste Ebene innerhalb des Emanators selbst, und Arich Anpin, die Wurzel alles Emanierten.
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Und dariiber heifdt es: ,Konnte es Mir gleichen?“ Das heifst: die niedrigste Ebene innerhalb des
Emanators, nimlich Atik. Der Vers lehrt: ,Denn Ich bin heilig“: Meine Heiligkeit steht iiber eurer
Heiligkeit, denn die mitzvos ziehen von der Ebene von Arich Anpin herab,
Der Midrasch liest ,Ihr sollt heilig sein, denn Ich bin heilig“ als: ,,Konnte [eure Heiligkeit] meiner gleichen?
Die Schrift sagt: ,Denn Ich bin heilig‘: Meine Heiligkeit steht {iber eurer.“ Israels Heiligkeit kommt durch die
mitzvos, die von Arich Anpin herabgezogen werden, wihrend ,Meine Heiligkeit“ Atik ist, das hoher steht. In

Likkutei Torah, Shelach, erklart der Alter Rebbe diese hohere Heiligkeit als eine Erweckung von oben (Isaru-

sa Dile'eila), die jeder Erweckung von unten (Isarusa Dilesata) vorausgeht und weit tiber ihr steht.
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wihrend Atik Atik Yomin (der Uralte an Tagen) genannt wird, weil es von der Ebene der ,, Tage®, den
aus den mitzvos gebildeten Gewindern, entriickt (ne’etak) und abgesondert ist,

Atik wird Atik Yomin, ,der Uralte an Tagen“, genannt; der Alter Rebbe erschlief3t den Namen tiiber seine
Wurzel: atik, ,alt“, ist auch ne’etak, ,entriickt”. Atik ist von den ,Tagen“, den aus den mitzvos gebildeten Ge-
wandern, abgesondert.
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von denen gesagt wird: ,Wer ist der Mann ..., der Tage liebt, um Gutes zu sehen?“ [und dann:]
»Wende dich vom Bosen ab und tue Gutes.“ Das gehort zur Ebene von Arich Anpin; die Ebene von
Atik Yomin hingegen ist die Ebene von ,Meine Heiligkeit steht dariiber ...«

Der Psalm fragt: ,,Wer ist der Mann ..., der Tage liebt, um Gutes zu sehen?“ Und er antwortet: ,Wende dich

vom Bosen ab und tue Gutes“: Die ,Tage“ werden durch das Tun der mitzvos hervorgebracht und gehoren
zu Arich Anpin. Atik steht iiber ihnen: ,Meine Heiligkeit steht dartiber.
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Doch durch die Verfeinerung der tierischen Seele (Nefesh Habahamis) ,,mit all deiner Kraft“ wird
eine Offenbarung von dieser Ebene herabgezogen usw. Denn dies ist die Bedeutung von ,,An dem
Ort, an dem die baalei teshuvah [Menschen, die umkehren] stehen usw.“: mit groferer Kraft, auf
der Ebene von ,mit all deiner Kraft“ usw.

Wenn die tierische Seele durch Liebe ,mit all deiner Kraft“ verfeinert wird, wird dennoch eine Offenbarung

sogar von Atik herabgezogen. Darum stehen die baalei teshuvah an einem Ort, an den die vollkommen Ge-

rechten nicht gelangen konnen: Ihre Umkehr kommt mit ,groferer Kraft“, jenseits jedes Maf3es.

ABSCHNITT 4 - 121-29

Gewiander, Kronen und die Lampe
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Zur weiteren Erklirung der Gewéinder der Seele in Gan Eden lisst sich aus dem erkliaren, was der
heilige Zohar am Ende von Parshas Toldos ausfiihrt: Wenn die Engel in diese Welt herabsteigen,
kleiden sie sich in ein Gewand; denn da sie geistige Wesen sind, konnen sie nur durch ein Gewand

in die niedrige Welt herabgezogen werden usw.

Der Alter Rebbe fiigt einen weiteren Gesichtspunkt zu den Gewiandern der Seele hinzu, gestiitzt auf den Zo-
har am Ende von Parshas Toldos. Wenn Engel in diese Welt herabkommen, miissen sie ein Gewand anlegen,
denn rein geistige Wesen konnen sonst nicht an einem physischen Ort bestehen.
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Und umgekehrt ldsst sich verstehen: Damit die Seele die Ausstrahlung der G-ttlichen Gegenwart
(Shechinah) erfassen und genieflen kann, muss auch dies, wie oben erklart, durch ein geistiges

Gewand geschehen.

Bei der Seele ist es umgekehrt: Sie steigt hinauf, statt hinabzusteigen. Um die Ausstrahlung der Shechinah
zu erfassen, braucht auch sie ein Gewand, und zwar ein geistiges.
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Doch auf den ersten Blick scheint der Vergleich nicht zu passen, denn die Seele ist ein geistiges
Wesen; warum braucht sie dann ein Gewand, um die Ausstrahlung zu erfassen usw.?

Ein Einwand: Der Engel braucht ein Gewand, weil er geistig ist und in eine physische Welt eintritt. Die Seele
aber ist geistig und gelangt an einen geistigen Ort - warum sollte sie also ein Gewand brauchen?
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Die Erklarung ist jedoch, dass sowohl Geistiges als auch Physisches Geschopfe sind und aus dem
Nichts ins Dasein gebracht wurden, wihrend die Ausstrahlung der Shechinah eine Offenbarung
tatsachlicher G-ttlichkeit ist, wie [erklirt] wird in Parshas Chayei Sarah zum Vers ,, Und Avraham
war alt”.

Die Antwort lautet, dass sowohl Geistiges als auch Physisches Geschopfe sind, die aus dem Nichts ins Dasein

gebracht wurden. Die Ausstrahlung der Shechinah ist nichts Geschaffenes, sondern G-ttlichkeit selbst, wie
im Maamar zu ,Avraham war alt“ in Parshas Chayei Sarah erklart wird.
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Und die G-ttlichkeit steht ebenso iiber dem Geistigen wie tiber dem Physischen, denn zwischen

den Geschopfen und dem Schopfer besteht keinerlei Vergleich.

Die G-ttlichkeit steht ebenso weit iiber dem Geistigen wie tiber dem Physischen, denn nichts Geschaffenes
ist mit dem Schopfer vergleichbar. Daher braucht die Seele, obwohl sie geistig ist, ein Gewand, um die

G-ttlichkeit zu empfangen.
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Und dies ist [die Bedeutung von] ,Der hoch thront ... der tief herabschaut ...“. Damit [die Seele] ge-
rade diese Offenbarung erfassen kann, ist dies daher nur durch ein Gewand aus der Ausfithrung
der mitzvos moglich usw.

Der Psalm beschreibt G-tt als hoch iiber allem thronend und doch in die Tiefe herabschauend, gleicherma-

Ren fern von Himmel und Erde. Daher kann die Seele die Offenbarung der G-ttlichkeit nur durch ein Ge-
wand empfangen, das aus ihren mitzvos hervorgeht.
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Nun sagten unsere Weisen: ,,Die Gerechten sitzen mit ihren Kronen auf ihren Hauptern und ge-
nieflen den Glanz.” ,Den Glanz genieflen”“ bedeutet eine Offenbarung des eigentlichen Wesens des
Glanzes selbst; dies gleicht dem Sehen durch einen leuchtenden Spiegel, das ein Erfassen des ei-
gentlichen Wesens durch die Gewéinder aus den mitzvos ist.
Der Talmud sagt, dass die Gerechten in der kommenden Welt mit Kronen auf ihren Hauptern sitzen und den
Glanz der G-ttlichen Gegenwart (Shechinah) geniefien. ,Den Glanz genieffen“ bedeutet, die G-ttlichkeit

selbst zu sehen, gleichsam durch einen klaren, leuchtenden Spiegel, und zwar durch die Gewinder der
mitzvos.
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Doch ,ihre Kronen“ sind die Ebene des umfassenden [Lichts], eine Ebene, die iiber dem Glanz und

der Erleuchtung steht, die sie erfassen.

Die ,,Kronen“ sind etwas anderes: ein umfassendes Licht, hoher als der Glanz und die Erleuchtung, die die
Seelen erfassen.
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Daher wird sie nicht in einer offenbaren Weise herabgezogen, sondern nur in der Weise des Se-
hens durch einen nicht leuchtenden Spiegel, in dem das Wesen dessen, was gesehen wird, nicht
erfasst wird, sondern nur in der Weise von ,,und durch die Propheten werde Ich gleichnishaft dar-
gestellt usw.”

Weil sie so hoch ist, wird die Krone nicht offenbart, sondern nur gleichsam durch einen nicht leuchtenden

Spiegel: Man sieht nicht ihr Wesen, sondern nur ein Abbild, wie bei den Propheten aufer Moshe.
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Und deshalb wird sie Krone genannt. (Siehe auch, was weiter unten zum Vers ,,Geht hinaus und
seht ... mit der Krone ...“ geschrieben steht. Und dies wird durch ,,mit all deiner Kraft“ herabgezo-
gen, wie oben erklirt.)
Darum wird sie Krone genannt: Sie sitzt iiber dem Kopf und umgibt ihn, statt in ihn einzugehen. Der Text
verweist auf den Vers ,Geht hinaus und seht ... Konig Shlomo mit der Krone*; in Likkutei Torah, Shir Ha-
Shirim, erklirt der Alter Rebbe dort, dass die Krone, die Ebene der Krone (Keser), durch den leuchtenden

Spiegel tiberhaupt nicht gesehen werden kann, sondern nur durch den nicht leuchtenden Spiegel, und dass

sie dadurch zustande kommt, G-tt ,mit all deiner Kraft“ zu dienen.
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Und dies ist die Bedeutung von ,Eine Mitzvah ist eine Lampe“ und von ,Die Lampe G-ttes ist die
Seele des Menschen®: Es gibt zwei Arten von Lampen. Die eine ist ein leuchtender Spiegel, die
zweite ein Spiegel, der nicht leuchtet.

Nun werden die beiden ,Lampen® aus dem Eingang - die Mitzvah und die Seele - mit den beiden Arten von
Spiegeln verkniipft. Die eine Lampe entspricht dem klaren, leuchtenden Spiegel, die andere dem Spiegel,
der nicht leuchtet.

LXT1°M XTI 970D DY RPN XTI IR 23192721 79°NDY 1AW w0 932 1A7 00 1Ay
Die Erklirung ist: In einer Lampe gibt es Ol und einen Docht sowie zwei Lichtfarben: das dunkle
Licht auf dem Docht und das weife Licht.

Eine Lampe hat Ol und einen Docht, und ihre Flamme hat zwei Farben: ein dunkles Licht nahe am Docht
und ein weifles Licht dariiber. Der Zohar verwendet diese beiden Lichter hiufig als Symbole.
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Nun haftet das Licht, das das Wesen der Lampe ist, gerade am Docht. Doch kann das Licht nicht
unmittelbar am Ol selbst haften, sondern nur durch den Docht; dennoch ist es das Ol, das im Licht
verzehrt wird, und durch einen einzigen Docht wird viel Ol verzehrt usw.

Die Flamme kann sich nur am Docht festhalten; sie kann das Ol nicht unmittelbar entziinden. Dennoch ist

es das Ol, das tatsichlich brennt, durch den Docht nach oben gezogen wird und von dem ein einziger Docht
eine grofie Menge verbrennt.
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Und ebenso ist das Tun der mitzvos in dieser Welt die Ebene / der Aspekt (Bechinah) des Ols, wie es
im Zohar, im [Abschnitt des] Yanuka [Kind-Weisen] in Balak heifdt; das heifit: das Ol der heiligen
Salbung, dessen Wurzel in der hoheren Weisheit (Chochmah) und im hochsten Willen liegt.
In dieser Welt sind die mitzvos das Ol. Die Erzihlung des Yanuka in Parschas Balak im Zohar vergleicht gute
Taten mit Ol, und Tanya, Kapitel 35, erklirt dies: Die G-ttliche Gegenwart (Shechinah) ruht auf einem Men-

schen wie eine Flamme auf einem Docht, und zwar nur durch das Ol der guten Taten. Thre Wurzel ist das 01
der heiligen Salbung, das fiir die h6here Chochmah und den hochsten Willen steht.
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Da sie jedoch stufenweise herabgekommen und in dieser Welt ins Korperliche herabgesunken
sind, kann das unendliche Licht (Or Ein Sof), gesegnet sei Er, nur durch den Docht an ihnen Halt
finden; dieser ist die G-ttliche Seele (Nefesh Elokis), die die mitzvos erfiillt. Dann ist sie [die Seele]
es, die die Offenbarung des Or Ein Sof in sie hinein herabzieht.

Da die mitzvos in korperliche Dinge herabgekommen sind, kann Or Ein Sof nicht unmittelbar an ihnen Halt

finden. Es bedarf eines Dochtes, der Nefesh Elokis, die sie ausfiihrt; durch die Seele wird das G-ttliche Licht
in die korperliche Handlung herabgezogen.
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Wie geschrieben steht: ,die der Mensch tun wird“; denn der Mensch ist es, der sie zu mitzvos
macht und das Or Ein Sof, gesegnet sei Er, in sie hineinzieht; anders verhilt es sich bei ,,der Giite
der Volker“.

Der Vers ,,die der Mensch tun wird“ lasst sich auch als ,die der Mensch macht“ lesen: Ein Mensch macht die

Handlung zu einer mitzvah, indem er Or Ein Sof in sie hineinzieht. Dieselbe Giite, wenn sie ohne diese Ver-
bindung getan wird - ,,die Giite der Volker” -, hat dies nicht.
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Und dies ist [die Bedeutung von] ,,Und Er setzte eine Tora in Israel®: Das heifdt, weil in der Seele die
Eigenschaft der Selbstaufopferung (Mesirus Nefesh) im [Sprechen des] ,Eins® im Shema vorhanden
ist, die die Ebene der Selbstaufhebung (Bittul) gegeniiber dem unendlichen Licht (Or Ein Sof), ge-
lobt sei Er, darstellt.

Dies ist ,Er setzte eine Tora in Israel“: Die Seele vermag das G-ttliche Licht in sich zu tragen, weil sie sich
G-tt ganz hingeben kann, wie wenn man im Shema ,Eins“ mit der Bereitschaft zu Mesirus Nefesh spricht;
dies ist Bittul vor dem Or Ein Sof.
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Und dies gleicht dem Bild des Dochtes, an dem das Licht Halt findet, das heif3t: durch dieses Bittul
usw.; beim Ol ist es jedoch anders, denn die Seele ist geistig und besitzt dieses Bittul, wihrend man

dies von der Ausfiihrung der mitzvos selbst nicht sagen kann.

Dieses Bittul ermdoglicht, dass das Licht an der Seele Halt findet, so wie eine Flamme am Docht Halt findet.
Die Seele besitzt es, da sie geistig ist; von den physischen mitzvos, dem Ol, kann man dagegen nicht sagen,
dass sie es besitzen.
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Und deshalb findet das Licht gerade am Docht Halt; doch in ihm und durch ihn wird die Offenba-
rung des Or Ein Sof, gelobt sei Er, in die Ausfithrung der mitzvos herabgezogen, die aus physi-
schen Dingen bestehen;

So findet das Licht am Docht, der Seele, Halt; doch in der Seele und durch sie wird die Offenbarung des Or
Ein Sof in die physischen mitzvos herabgezogen.
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und dies gleicht dem Bild des Ols, das im Licht verzehrt wird.

Die mitzvos sind somit das Ol, das in der Flamme ,verzehrt“ wird, indem es durch den Docht in das Licht

hineingezogen wird.
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Und durch einen Docht wird viel Ol verzehrt: Das heifdt, eine Seele erfiillt und vollbringt in den Jah-

ren ihres Lebens zahllose mitzvos.

Ein Docht verbrennt viel Ol: Eine Seele vollbringt im Lauf ihres Lebens zahllose mitzvos.
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Aus dem Ol wird nun das weifle Licht gezogen, das der Ebene des leuchtenden Spiegels gleicht, das
heifdt der Ebene des direkten Lichts; es ist die Ebene der 620 Siaulen des Lichts, wie oben erlautert.
Das dunkle Licht wird aus dem Docht gezogen, denn das dunkle Licht ist die Ebene des Spiegels,
der nicht leuchtet.

Das weifte Licht kommt vom Ol, den Mitzvos: Es ist direktes Licht, wie klares Glas, die ,,620 Sidulen des

Lichts“ von oben. Das dunkle Licht kommt vom Docht, der Seele, und entspricht dem Spiegel, der nicht
leuchtet.
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Und dies ist die Liebe ,,mit all deiner Kraft“, die aus der Umwandlung der tierischen Seele herab-
gezogen wird. Denn der Docht ist die G-ttliche Seele (Nefesh Elokis), die in der tierischen Seele

(Nefesh Habahamis) eingekleidet ist.

Das dunkle Licht ist die Liebe ,,mit all deiner Kraft“, die daraus hervorgeht, dass die tierische Seele umge-
wandelt wird. Der Docht ist nicht die G-ttliche Seele fiir sich allein, sondern die G-ttliche Seele, so wie sie in
die tierische Seele eingekleidet ist.
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Denn die Seele wird nur dann Docht genannt, wenn sie in den Koérper eingekleidet ist; dann wird
sie im Verhiltnis zu den mitzvos, die Ol genannt werden, als Docht bezeichnet. Das bedeutet, dass
das Licht gerade am Docht haftet. Denn bei ihrem Herabkommen nach unten ist die Seele geistig
und die mitzvos sind korperlich.

Die Seele ist nur dann der ,,Docht®, wenn sie sich im Korper befindet. Hier unten ist die Seele geistig und die

mitzvos sind korperlich; daher haftet das Licht an der Seele und durch sie an den mitzvos.
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Wenn sie jedoch nach oben in Gan Eden aufsteigen, ist es umgekehrt: Das unendliche Licht (Or Ein
Sof) wird der Seele durch Vermittlung der Gewéander offenbart, die aus der Ausfithrung der mitzvos

hervorgehen.

In Gan Eden ist es umgekehrt: Dort gelangt das unendliche Licht durch die Gewander, die aus den mitzvos
hervorgehen, zur Seele.
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Wenn dem so ist, dann sind die mitzvos wie ein Docht, und die Seele ist das Ol, das im Or Ein Sof,
gesegnet sei Er, verzehrt wird, und zwar durch Vermittlung des Dochtes, namlich der Gewander
aus den mitzvos usw. Doch in dieser Welt ist es umgekehrt: Die Seele wird Docht genannt.

Dort sind die mitzvos der Docht, und die Seele ist das Ol, das im Or Ein Sof ,verzehrt* wird. In dieser Welt ist
es umgekehrt, und die Seele ist der Docht.
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Und da es sich so verhilt, dass [die Seele] nur dann Docht genannt wird, wenn sie in die tierische
Seele (Nefesh Habahamis) gekleidet ist, wird daher aus ihr das dunkle Licht gezogen, die Ebene
von ,,mit all deiner Kraft“ usw., die Ebene des reflektierten Lichts.

Da die Seele nur dann ein Docht ist, wenn sie in die tierische Seele gekleidet ist, gibt sie das dunkle Licht ab:

die Liebe ,,mit all deiner Kraft“, die daraus entsteht, dass diese tierische Seele verwandelt wird - ,,reflektier-
tes Licht“, das von unten aufsteigt.
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Und aus der Tat der mitzvos wird das weifle Licht gezogen, die Ebene der Freude an einer mitzvah.
Beide sind gleichermafien gut, denn darin liegt ein besonderer Vorzug usw., und es gibt auch ...,
wie oben hinsichtlich des leuchtenden und des nicht leuchtenden Spiegels erldutert wurde.

Das weifle Licht, das aus den mitzvos hervorgeht, ist die Freude an einer mitzvah. Jedes der beiden Lichter

hat seinen eigenen Vorzug, so wie auch jeder der beiden zuvor beschriebenen Spiegel eine eigene Qualitét
besitzt.
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Und deshalb wird die Seele eine Lampe genannt, und auch die mitzvos werden eine Lampe
genannt.

Deshalb werden sowohl die Seele als auch die mitzvos eine Lampe genannt: Zusammen bilden sie eine Lam-
pe aus Docht und Ol.
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Das heifdt: Die Seele ist die Ebene des Dochtes (wenn sie in die tierische Seele gekleidet ist), und
die mitzvos sind die Ebene des Ols. Dadurch werden zwei Arten von Licht herangezogen, wie es
heifdt: ,ve’ahavta“ (,und du sollst lieben“), dessen Zahlenwert doppelt so grof} ist wie der von ,,Or*
(Licht): Dies ist die Ebene von ,,mit all deiner Kraft“ und der Freude an einer mitzvah.

Die Seele im Korper ist der Docht und die mitzvos sind das Ol; zusammen bringen sie zwei Lichter hervor.

Das Wort ve’ahavta hat den Zahlenwert 414, also den doppelten Zahlenwert von Or (Licht, 207): Die beiden

Lichter sind die Liebe ,,mit all deiner Kraft“ und die Freude an einer mitzvah.
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Und so ist es auch beim Anziinden einer Lampe: Zuerst wird das Licht, das den Docht umgibt - das
dunkle Licht -, herangezogen und steigt empor. Danach wird das weife Licht herangezogen und
offenbar.

Wenn eine Lampe angeziindet wird, erscheint zuerst das dunkle Licht um den Docht und erst danach das
weifie Licht.
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So muss zuerst der Aufstieg in der Ebene von ,mit all deiner Kraft“ erfolgen. Dann gilt: ,,Geist
bringt Geist hervor und zieht Geist herab“ - die Offenbarung des unendlichen Lichts (Or Ein Sof),
gelobt sei Er, durch die Tat der mitzvos.
Auch hier muss man zuerst mit der Liebe ,,mit all deiner Kraft“ aufsteigen, und dann zieht, wie der Zohar
sagt, ,,Geist Geist hervor“: Das Bemiihen von unten zieht durch die mitzvos die Offenbarung des Or Ein Sof
herab. Der niachste Maamar dieser Parascha (,Denn bei Dir ist die Quelle des Lebens“) verwendet denselben

Zohar: Ein Mensch, der die mitzvos des G-ttes ausfiihrt, bewirkt eine Erweckung von oben (Isarusa
Dile'eila).
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Sieben Hirten und acht Fiirsten
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Nun entspricht das Anziinden der Lampen, die im Heiligtum standen - sieben Lampen -, sieben
Ebenen, die es insgesamt unter denen gibt, die G-tt dienen.

Der Alter Rebbe wendet sich nun der Zahl der Lichter zu. Die siebenarmige Menorah im Heiligtum steht fiir
sieben Arten unter denen, die G-tt dienen.
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Der eine dient in der Weise der Liebe, ein anderer vor allem in der Weise der Ehrfurcht usw. Sie

gehen aus der Ebene der sieben Hirten hervor, die die Gesamtheit der Seelen Israels nahren.

Manche dienen vor allem mit Liebe, andere vor allem mit Ehrfurcht und so weiter durch sieben Arten. Diese

sieben Arten schopfen aus den ,,sieben Hirten“, den grof3en Fiihrern, die alle Seelen Israels ndhren.
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Denn obwohl jeder von allen sieben Hirten empfingt, iiberwiegt dennoch bei dem einen diese Ei-

genschaft starker usw., wie im Zohar gesagt wird: ,,die Kinder Avrahams usw., die Kinder Yitzchaks

[

usw.

Jede Seele empfingt etwas von allen sieben, doch bei jedem Menschen iiberwiegt eine Eigenschaft. Entspre-
chend spricht der Zohar von , Kindern Avrahams® (deren Eigenschaft die Liebe ist) und , Kindern Yitzchaks“
(deren Eigenschaft die Ehrfurcht ist).
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Und die acht Lichter von Chanukah entsprechen den acht Fiirsten der Menschen,

Die acht Chanukah-Lichter entsprechen dagegen den ,acht Fiirsten der Menschen®.
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wie in Michah (Kapitel 5) geschrieben steht: ,Wenn Assyrien in unser Land kommt usw., werden
wir sieben Hirten und acht Fiirsten der Menschen gegen ihn aufstellen.“

Michah prophezeit, dass, wenn Assyrien einmarschiert, ,wir sieben Hirten und acht Fiirsten der Menschen
gegen ihn aufstellen werden“: Gemeint sind ganz offensichtlich viele Fiihrer und Befehlshaber, die Assyrien
zuriicktreiben werden.
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Und in der Gemara zu Sukkah (52b) wird erklart: Die sieben Hirten sind Avraham, Yaakov, Moshe

usw.; die acht Fiirsten der Menschen sind Yishai und Shaul usw. sowie Mashiach und Eliyahu.

Der Talmud zéhlt sie auf: Zu den sieben Hirten gehoren Avraham, Yaakov und Moshe, zu den acht Fiirsten
Yishai, Shaul, Mashiach und Eliyahu. Warum Mashiach zu den Fiirsten und nicht zu den Hirten gezahlt wird,
wie die Kehot-Anmerkung vermerkt, wird in einer Sicha [Ansprache] des Rebbe erortert (Likkutei Sichos,
vol. 35).
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Und um zu verstehen, dass die Chanukah-Lampen den acht Fiirsten der Menschen entsprechen:
Der Grund ist, dass , Hirte“ zwei Bedeutungen hat. Die erste ist im Sinne dessen, dass einer andere

versorgt, wie in ,re’enu, zunenu*® (hiite uns, ernihre uns).

Um zu verstehen, warum die Chanukah-Lichter den Fiirsten entsprechen, untersucht der Alter Rebbe zu-
nachst das Wort ,Hirte“ (ro’eh), das zwei Bedeutungen hat. Die erste bezeichnet jemanden, der andere er-
nahrt, wie im Dankgebet nach dem Essen: ,,unser Hirte (re’enu), der uns ernihrt.“
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Und die zweite Bedeutung ist, dass er sich selbst weidet, das heif3t, dass er ernéhrt wird, wie in ,die
Eselinnen weideten neben ihnen“ und ebenso in der Gemara: ,auf den Feldern weidend“, und
dergleichen.

Die zweite Bedeutung von ro’eh (weiden) ist das Grasen, sich selbst zu ernihren, wie die Eselinnen im Buch

Hiob ,weideten®“ und wie die talmudische Wendung ,,auf den Feldern weiden*“.
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Ebenso gibt es bei den sieben Hirten diese beiden Aspekte. Denn sie sind es, die die Gemeinschaft
Israels ndhren: Avraham durch Liebe, wie geschrieben steht: ,Avraham, der Mich liebte“; seine
Wurzel liegt in der erhabenen Giite (Chesed), der Ebene der Liebe, und aus dieser Ebene gibt er
der Gemeinschaft Israels. Und Moshe, unser Lehrer - Friede sei mit ihm -, vermittelt die Ebene des
Wissens (Daas) usw.

Die sieben Hirten verkorpern beide Bedeutungen: Sie nédhren andere und werden selbst genidhrt. Avraham,

dessen Wurzel in der erhabenen Giite (Chesed) liegt, gibt dem Volk Israel Liebe; Moshe vermittelt ihm Daas,
das Wissen um G-tt.
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Und er wird der Treue Hirte (Ra’aya Mehemna) genannt, denn er nihrt den Glauben (Emunah), in-
dem er die Erkenntnis G-ttes herabzieht. Und Yaakov erweist Barmherzigkeit.

Moshe wird der , Treue Hirte“ (Ra’aya Mehemna) genannt; hier wird dies als der Hirte verstanden, der die
Emunah, den Glauben, nihrt, indem er Israel Erkenntnis G-ttes vermittelt. Yaakov erweist ihnen
Barmbherzigkeit.
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Und tatsdchlich werden auch sie selbst dadurch genéhrt, dass sie die Gemeinschaft Israels nahren.
Denn es ist bekannt, dass der Unendliche (Ein Sof), gesegnet sei Er, unendlich erhaben und erhoht
ist iiber der Ebene der Weisheit (Chochmah) und der Gefiihlsattribute (Middos), wie es heifst: ,Er
ist iiberhaupt keines dieser Attribute.“

Indem sie Israel ndhren, werden auch die Hirten selbst genédhrt. G-tt selbst steht unendlich tiber der Weis-
heit und den Gefiihlsattributen; wie der Tikkunei Zohar sagt, ist Er iiberhaupt keines dieser Attribute.
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Damit die Offenbarung des unendlichen Lichts (Or Ein Sof), gepriesen sei Er, in die oberen Attri-
bute herabgezogen wird, hingt es von den Taten der Menschen ab: durch eine Erweckung von un-

ten (Isarusa Dilesata) in Liebe,

Da G-tt iiber den Attributen steht, tritt Sein Licht entsprechend den Taten der Menschen in sie ein. Wenn

Menschen von unten Liebe erwecken, folgt eine Antwort von oben.
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dann wird auch nach oben - ,wie Wasser [ein Angesicht] dem anderen widerspiegelt” - eine Offen-
barung des Or Ein Sof, gepriesen sei Er, in der Eigenschaft der Liebe und Giite gezogen, sodass es
heifdt: , Ich habe euch geliebt usw.*“

Wie Wasser ein Gesicht widerspiegelt, so erwidert G-ttes Liebe die menschliche Liebe: Das Or Ein Sofwird in
der oberen Eigenschaft der Liebe und Giite offenbart: ,,Ich habe euch geliebt.“
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So wird dadurch, dass die sieben Hirten den Seelen Israels Liebe und Ehrfurcht (Ahavah v'Yirah)
verleihen, durch die Liebe und Ehrfurcht, die in den Seelen Israels erweckt werden, zusétzliches
Licht und eine Offenbarung vom Unendlichen (Ein Sof), gepriesen sei Er, in die oberen Attribute
herabgezogen,

Wenn die Hirten also in Israel Liebe und Ehrfurcht erwecken, zieht diese Liebe und Ehrfurcht zusitzliches
Licht vom Unendlichen in die oberen Attribute herab.
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die die Wurzel der Ebene der Hirten bilden; somit werden die Hirten dadurch genihrt usw. Und
dies ist [die Bedeutung von] ,,Esst, Freunde (re’im)“: Gemeint sind die Hirten (ro’im), die Freunde
des Allgegenwartigen sind.

Diese oberen Attribute sind die eigene Wurzel der Hirten, daher werden die Hirten ihrerseits genahrt. Das

Hohelied sagt: ,,Esst, Freunde (re’im)“; die Hirten (ro’im) sind Freunde G-ttes.
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Ebenso gibt es auch oben [eine solche Versorgung], wie es heifdt: ,Israel versorgt ihren Vater im
Himmel mit Nahrung usw.“ Diese Versorgung besteht darin, dass das unendliche Licht (Or Ein
Sof) so herabgezogen wird, dass es die Ebene / den Aspekt (Bechinah) ,wie das Aussehen eines
Menschen® einnimmt; dies geschieht durch die Torah.

Auch oben gibt es ,,Versorgung“: Der Midrasch sagt, dass Israel ihren Vater im Himmel versorgt. Das be-

deutet, das unendliche Licht (Or Ein Sof) durch die Torah in die Gestalt ,,wie das Aussehen eines Menschen*
herabzuziehen - in die menschenéhnliche Struktur der g-ttlichen Attribute (Sefiros).
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wie es heifdt: ,Kommt, speist von meinem Brot“, denn auch die Torah ist gleichsam die Ebene mei-
nes Brotes. Denn so wie ein Mensch durch Brot lebt und seine Seele mit seinem Korper verbunden
wird, so wird das unendliche Licht durch die Torah herabgezogen. Die Torah ist die Bechinah der
uberirdischen Weisheit (Chochmah), in der das unendliche Licht, gesegnet sei Er, ruht.

Die Torah wird G-ttes ,,Brot“ genannt. Brot verbindet die Seele eines Menschen mit seinem Korper; die To-
rah, die iiberirdische Weisheit (Chochmah), in der das unendliche Licht ruht, zieht dieses Licht herab.
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Und in ihr und durch sie wird [das Licht] herabgezogen und in die Attribute gekleidet, wobei die
Giite (Chesed) der rechte Arm ist usw. Auch daraus wird Nahrung fiir die Seele herabgezogen, wie
es heifdt: ,Und Deine Torah ist in meinen Eingeweiden.“

Durch die Torah tritt das Licht in die Attribute ein, etwa in Chesed, ,,den rechten Arm*. Die Torah wird auch

Nahrung fiir die Seele, wie der Psalm sagt: ,,Deine Torah ist in meinen Eingeweiden.“
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Nun ist diese Ebene der Hirten eine Herabfiihrung auf innerer Ebene; dies ist die Bedeutung von
,und Deine Tora ist in meinem Innersten®, wie beim Verstandnis der Tora, wenn ein halachischer
Rechtsspruch vom Verstand erfasst und festgehalten wird,
Die Weise, wie die Hirten geben, ist innerlich: Sie dringt in den Menschen ein wie Nahrung. So ist es auch
beim Torastudium, wenn man einen halachischen Rechtsspruch versteht und im Gedachtnis festhilt; Tanya,
Kapitel 5, erklirt, dass der Verstand dann die Halachah [das jiidische Religionsgesetz] umfasst und zugleich

in sie gekleidet ist. Da die Halachah die Weisheit G-ttes ist, entsteht so eine wundersame Vereinigung mit
Thm.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/ 34

35



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

97115 P7°aR POR NR YT 10 P01 NPT UURD°N° R0 09T AW R MINanna 1
219 130RA 79710 95 Pown

und ebenso bei der Betrachtung, wenn die Grofe des Schopfers, gelobt sei Er, erfasst wird, wie ge-
schrieben steht: ,Erkenne heute usw.“ und ,Erkenne den G-tt deines Vaters usw.“; und je nach

dem Verstand wird auch die Liebe sein usw.

Die Betrachtung wirkt auf dieselbe Weise: Man erfasst die Gréfle G-ttes mit dem Verstand, wie es die Verse
»Erkenne heute“ und ,Erkenne den G-tt deines Vaters“ gebieten. Die daraus hervorgehende Liebe ent-

spricht der Tiefe des Verstiandnisses.
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Und dies gleicht dem Beispiel eines Hirten, der die Schafe fiittert und trankt; dadurch wird ihnen
Lebenskraft von innen her verliehen. Ebenso gibt es in jeder Generation die Haupter der Tausende

Israels, die sie Torah lehren.

Der Hirte fiittert und trinkt seine Herde: Er gibt ihr von innen her Lebenskraft. In jeder Generation erfiillen

die Fiihrer, die Israel Torah lehren, diese Aufgabe.
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Und wie in dem Ausspruch: ,Moshe, du hast gut gesprochen®, worin Rava Moshe genannt wird,
weil er Torah lehrte usw. Ebenso ist auch das, wodurch die Hirten ihren Unterhalt finden, eine in-

nere Erkenntnis, im Sinne von: ,,Und von meinen Schiilern mehr als von allen.“

Im Talmud spricht Rav Safra Rava mit ,Moshe“ an - einem Titel, wie der Alter Rebbe sagt, fiir jemanden, der
Torah lehrt. Auch die Lehrer gewinnen durch das Lehren ein inneres Verstiandnis, wie Rabbi Chanina sagte:
»von meinen Schiilern [habe ich] mehr gelernt als von allen.*
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Und ebenso, weit oben, ist es die Offenbarung des unendlichen Lichts (Or Ein Sof) in der oberen

Weisheit (Chochmah); dies ist die Bedeutung von ,,Esst, Freunde usw.“

Auf der hochsten Ebene ist dieses gegenseitige Nahren die Offenbarung des unendlichen Lichts (Or Ein Sof)

in der oberen Weisheit (Chochmah), die Bedeutung von ,,Esst, Freunde“.
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Doch bei den Fiirsten der Menschen geht es darum, dass sie nicht zur Kategorie der Hirten und
Lehrer Israels gehoren wie Moshe und die Patriarchen; vielmehr sind sie vollkommen Gerechte,

wie Yishai, der nur durch den Rat der Schlange starb.

Nun zu den Fiirsten der Menschen: Sie sind keine Hirten und Lehrer wie Moshe und die Patriarchen, son-
dern vollkommen rechtschaffene Menschen, wie Yishai, der Vater von Konig David, von dem der Talmud
sagt, er sei nur ,durch den Rat der Schlange*“ gestorben: Er starb nur deshalb, weil die Schlange den Tod in
die Welt gebracht hatte, nicht aufgrund einer eigenen Siinde.
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Und dies finden wir nicht einmal bei Moshe, dem treuen Hirten. Dennoch ist Moshe ,unser

Lehrer®, und es heifdt: ,Erinnert euch an die Tora Moshes.“

Auch von Moshe, dem treuen Hirten, heif3t es nicht, dass er allein aufgrund des Ratschlusses der Schlange
gestorben sei, ohne selbst irgendeine Siinde begangen zu haben. Dennoch ist Moshe ,,unser Lehrer®, und
die Tora triagt seinen Namen.
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Anders verhilt es sich bei Yishai, der kein Hirte in der Art Moshes war usw.; dennoch findet sich bei
ihm ein besonderer Vorzug: Er war so vollkommen, dass er nur infolge des Ratschlusses der
Schlange starb usw.

Yishai war kein Hirte und Lehrer wie Moshe. Dennoch hatte er einen eigenen Vorzug: Er war so vollkommen,
dass er nur starb, weil der Tod durch die Schlange in die Welt gekommen war.
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Auch von ihnen wird den Seelen Israels Kraft fiir den [g-ttlichen]| Dienst zuteil, und zwar in der
Weise eines umgebenden [Lichts]; von den Hirten hingegen wird sie innerlich vermittelt und als

Nahrung bezeichnet, wie oben erklirt.

Auch die Fiirsten verleihen dem Dienst Israels Kraft, jedoch als umgebenden Einfluss. Die Hirten vermitteln

sie innerlich, wie Nahrung, wie oben erklart.
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Von den Fiirsten wird jedoch nur etwas in der Weise eines umgebenden [Lichts] vermittelt. So ist es
etwa bei einem Fiirsten: Er steht fiir Konigsherrschaft, die eine Ebene des umgebenden [Lichts] ist,

denn sein Name wird tiber den Menschen seines Landes ausgerufen usw.

Der Einfluss eines Fiirsten ist wie Konigsherrschaft: Der Name des Konigs steht iiber allen Menschen seines
Landes und umgibt sie, ohne in sie einzudringen.
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und es ist keine wirkliche innere Einwirkung (vielmehr ist es etwa wie bei jemandem, der vom Ge-
bet eines Gerechten bewegt wird, der mit Liebe und Ehrfurcht (Ahavah v'Yirah) und Selbstaufopfe-
rung (Mesirus Nefesh) betet, sodass auch er dadurch bewegt wird.

Ein Beispiel: Jemand, der einen Gerechten mit Liebe, Ehrfurcht und Selbstaufopferung beten sieht, wird da-
von bewegt. Er wird beeinflusst, aber nicht dadurch, dass er unterwiesen wird.
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Und dies ist eine Erleuchtung aus der Ebene des umgebenden [Lichts|, denn er hat von jenem nicht
innerlich Verstindnis und Weisheit durch Worte empfangen, was eine innere Einwirkung wire;
vielmehr wurde er von dessen Gerechtigkeit bewegt, und dessen Gerechtigkeit sowie seine Ahavah
v'Yirah sind fiir ihn fern - die Ebene eines umgebenden [Lichts].)

Er empfing durch Worte kein Verstindnis, was eine innere Vermittlung gewesen wire. Vielmehr wurde er

einfach von der Heiligkeit des Gerechten bewegt, die fiir ihn auf3erhalb seiner Reichweite bleibt; das ist ein
umgebender Einfluss.
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Doch ist bekannt, dass das Umgebende einer hoheren Ebene entstammt als das Innere, denn die
umgebenden [Lichter| haben ihre Wurzel im Licht, das alle Welten umfasst (Sovev Kol Almin), und

die inneren in der Ebene des Lichts, das alle Welten erfiillt (Memalei Kol Almin).

Dennoch ist das Umgebende hoher als das Innere. Umgebende Lichter stammen aus dem Licht, das alle
Welten umfasst; innere Lichter aus dem Licht, das alle Welten erfiillt.
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Und in dhnlicher Weise sagten unsere Weisen: ,,Grofder ist der Dienst [an den Gelehrten der Tora]
als das Studium.“ Obwohl das Studium eine innere Einwirkung und der Dienst eine dufiere ist,

empfingt man durch diesen dennoch mehr Himmelsfurcht usw.

Der Talmud sagt, dass der Dienst an einem Toragelehrten grofler ist als das Lernen bei ihm. Das Studium ist
eine innere Vermittlung und der Dienst eine duflere; dennoch fiihrt der Dienst zu mehr Himmelsfurcht.
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Und es ist wie eine Herableitung in der Weise eines umfassenden [Lichts] (denn was innerlich in
den Verstand des Schiilers herabgezogen werden kann, ist nur ein Abglanz des Verstandes des
Lehrers; und deshalb ,erfasst ein Mensch den Geist seines Lehrers nicht usw.).

Die Anwesenheit vermittelt auf umfassende Weise. Was der Schiiler durch das Lernen aufnimmt, ist nur ein
Abglanz des Geistes des Lehrers; wie der Talmud sagt: ,Ein Mensch erfasst den Geist seines Lehrers nicht
vollstandig (vierzig Jahre lang).
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Und deshalb heifdt es: ,Wenn Assyrien kommt usw., werden wir gegen ihn sieben Hirten und acht
Menschenfiirsten aufstellen“: Denn durch die acht Menschenfiirsten wird das Bose in einer Hin-

sicht starker zuriickgedriangt als durch die Hirten.

Deshalb nennt Michah sowohl Hirten als auch Fiirsten gegen Assyrien: In einer Hinsicht drangen die Fiirs-
ten das Bose wirksamer zuriick als die Hirten.
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Denn bei den Hirten, die eine Herableitung auf innere Weise darstellen, kann durch die vielen Stu-
fen der stufenweisen Herabfolge der Welten (Hishtalshelus) Nahrung fiir die duf$eren Krifte gezo-
gen werden, gleichsam wie von den Fingernigeln; nicht wie bei Avraham, von dem usw.
hervorging.
Das innere Licht steigt durch viele Stufen herab, und an seinen dufiersten Rindern konnen die dufleren
Krifte Nahrung daraus ziehen, wie von den ,Fingernigeln®, dem dufdersten und am wenigsten lebendigen
Teil des Korpers. Die Schlussworte ,,nicht wie bei Avraham, von dem usw. hervorging“ sind knapp gehalten:
Der Talmud (Pesachim 56a) spricht von Avraham als einem, ,von dem Yishmael kam* - ein Beispiel fiir ei-

nen Hirten, von dem die dufleren Krifte Nahrung zogen. Wie das ,,nicht“ hier zu verstehen ist, erkliart der
Text nicht.
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Und ebenso sagten unsere Weisen hinsichtlich des Verstindnisses der Tora: ,Fiir diejenigen, die
sich ihr zur Linken zuwenden usw.“ und: ,Wer sagt: ,Ich habe nur Tora‘ usw.“ Auch muss eine
Herabziehung von den acht Fiirsten der Menschen erfolgen, der Ebene der umgebenden [Lichter]
(Bechinah), denn das umgebende Licht blendet die Augen der dufieren Krifte usw. Darin besteht
die Verbindung von Tora und Taten der Giite: Durch die Tora wird die Ebene der Nahrung
herabgezogen.

Auch das Torastudium benoétigt das umgebende Licht der Fiirsten. Der Talmud warnt, dass die Tora fiir die-

jenigen, die sich ihrer ,Linken“ zuwenden, ein Trank des Todes ist, und dass jemand, der sagt: ,,Ich habe nur

Tora“, nicht einmal Tora besitzt; das umgebende Licht ,blendet” die dufieren Krifte, sodass sie daraus

nichts schopfen konnen. Deshalb braucht die Tora Taten der Giite: Die Tora gibt die innere ,Nahrung®, die
Giite aber das umgebende Gewand.
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Und dies ist die Ebene der Hirten. Durch Taten der Giite wird die Ebene eines Gewandes und eines
umfassenden [Lichts] herabgezogen; dies ist die Ebene der Herabziehung durch die Fiirsten der

Menschen: ,,Grofier ist das Dienen usw.“

Die Tora gehort zur Ebene der Hirten. Taten der Giite ziehen ein Gewand und ein umfassendes Licht herab;
dies ist die Ebene der Fiirsten, wie in der Aussage: ,,Grofder ist das Dienen.*
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Der Unterschied zwischen den Hirten und den Fiirsten der Menschen lasst sich weiter anhand des-
sen verstehen, was wir bei Rabbi Yochanan ben Zakkai finden:

Der Unterschied zwischen Hirten und Fiirsten wird am Beispiel von Rabbi Yochanan ben Zakkai veran-
schaulicht, dem fithrenden Lehrer seiner Generation.
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Erwar der Fiirst der Tora, der Israel Tora lehrte, und dennoch sagte er zu Rabbi Chanina ben Dosa:
,Bitte fiir mich um Erbarmen“, denn dessen Gebet war weit grofler als sein eigenes, sodass ,wenn

Rabbi Yochanan ben Zakkai [seinen Kopf zwischen seine Knie gepresst] hiatte usw.“

Er war der ,Fiirst der Tora“, der ganz Israel Tora lehrte; dennoch bat er Rabbi Chanina ben Dosa, fiir ihn zu
beten - in der Geschichte des Talmuds fiir seinen kranken Sohn -, da Rabbi Chaninas Gebet weit grofler war
als sein eigenes. Hitte er selbst den ganzen Tag den Kopf zwischen seine Knie gepresst, wire seinem Gebet

nicht entsprochen worden.
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Uber Rabbi Chanina ben Dosa finden wir nicht, dass er Tora in der Weise Rabbi Yochanan ben Zak-
kais lehrte, und in der Mishnah finden sich keine Gesetze, die in seinem Namen uberliefert

werden.

Rabbi Chanina ben Dosa hingegen ist nicht als Lehrer bekannt, und in der Mishnah werden keine Gesetze in
seinem Namen tuberliefert.
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Und dies entspricht dem Unterschied zwischen den Hirten und den Fiirsten der Menschen usw.;
denn Rabbi Yochanan ben Zakkai war ein Hirte und Versorger Israels, wie Moshe, unser Lehrer,
Friede sei mit ihm.

Dies ist der Unterschied zwischen Hirten und Fiirsten: Rabbi Yochanan ben Zakkai niahrte Israel mit Tora,
wie Moshe.
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Rabbi Chanina ben Dosa hatte diese Eigenschaft nicht, doch war er vollkommen gerecht, ohne je-
den Makel,

Rabbi Chanina ben Dosa hatte diese Rolle nicht, war aber vollkommen gerecht und ohne jeden Makel.
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sodass unsere Weisen sagten, die kommende Welt sei nur seinetwegen erschaffen worden; die See-
len Israels empfingen von ihm die Wege des Dienstes an G-tt und der Frommigkeit, nach dem
Grundsatz: ,,Grof3er ist der Dienst an einem Weisen, usw.“; und sein Gebet wurde in grof8erem Maf3
erhort als [das von| Rabbi Yochanan ben Zakkai.
So sehr, dass der Talmud sagt, die kommende Welt sei fiir ihn erschaffen worden. Die Menschen lernten von
ihm die Wege des Dienstes und der Frommigkeit, indem sie ihn beobachteten, wie es heif3t, dass der Dienst

an einem Weisen lehrreicher ist; und sein Gebet wurde in hoherem Mafd erhort als das von Rabbi Yochanan
ben Zakkai.
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Und so heifst es: ,,Wir werden gegen ihn sieben Hirten und acht Fiirsten der Menschen aufstellen®,
denn die Ebene / der Aspekt (Bechinah) der Fiirsten der Menschen ist gegen die Bechinah von ,,As-
syrien, wenn es kommt, usw.“ wirksamer,

Darum nennt Michah die Fiirsten im Zusammenhang mit Assyrien: Sie sind gegen einen solchen Feind

wirksamer.
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weil sie aus der Bechinah des Lichts, das alle Welten umfasst (Sovev Kol Almin), herabziehen; wie
beim Gebet von Rabbi Chanina ben Dosa, die Natur umzukehren, usw. Dies geschieht durch ein
Herabziehen aus der Bechinah des Sovev Kol Almin, das oberhalb der Ordnung und Abstufung der
stufenweisen Herabfolge der Welten (Hishtalshelus) steht, usw.

Die Fiirsten ziehen aus dem Sovev Kol Almin, oberhalb der geordneten Herabfolge der Welten. So konnte

Rabbi Chaninas Gebet die Natur verandern: Seine Wunder gingen von einem Licht aus, das oberhalb der na-
tiirlichen Ordnung steht.
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Und dies ist die Bedeutung der Chanukka-Lichter. Denn sie [die Griechen] verunreinigten alle Ole
im Heiligtum durch die Macht der Weisheit der Hiille (Kelipah); deshalb ,suchten sie, sie Deine
Torah vergessen zu machen usw.“

Nun zu den Chanukka-Lichtern. Die Griechen verunreinigten die Ole des Heiligtums durch die Macht der

»Weisheit der Hiille“, der griechischen Weisheit. Wie es im Chanukka-Gebet heif3t, suchten sie, Israel die

Torah vergessen zu lassen.
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Deshalb musste von einer Ebene herabgezogen werden, die iiber der Weisheit (Chochmah) der
Heiligkeit liegt, nimlich von der Ebene der oberen umgebenden [Lichter]. Dies ist das Olkriiglein,
das mit dem Siegel des Hohepriesters versiegelt war; es entspricht der Ebene ,,und reich an Giite“
usw.

Da der Angriff durch die Weisheit erfolgte, musste die Abhilfe von oberhalb der heiligen Chochmah kom-

men, von den oberen umgebenden Lichtern. Das eine, vom Hohepriester versiegelte Olkriiglein steht fiir
,reich an Giite“ - fiir eine Giite ohne Maf3.
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(Und weil es von der Ebene eines umgebenden [Lichts| stammt, wird es auch nach unten herabge-
zogen und reicht bis zu uns, sodass es sogar in unseren Generationen entziindet wird, in denen
der Heilige Tempel nicht steht. Im Heiligen Tempel hingegen gab es sieben Lampen, die von der
Ebene der sieben Hirten stammten; dort erfolgte die Offenbarung jedoch tatsédchlich auf innere
Weise, wie der Ausspruch lautet: ,Sie ist ein Zeugnis fiir alle, die in die Welt kommen usw.*

Weil das Chanukka-Licht ein umgebendes Licht ist, reicht es bis in unsere Zeit, in der es keinen Tempel

gibt. Die sieben Lampen des Tempels stammten von den sieben Hirten und leuchteten innerlich und offen;
sie waren ein Zeugnis fiir die ganze Welt.
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Und siehe, was weiter unten zu ,,Denn Du bist meine Leuchte, Havayah, und Havayah erhellt mei-
ne Finsternis“ geschrieben steht. Der erste Name Havayah steht auf der Ebene der stufenweisen
Herabfolge der Welten (Hishtalshelus), und von ihm wird die Ebene ,,Du bist meine Leuchte” her-
abgezogen: Das sind die Lampen des Heiligtums usw.
Der Vers ,,Denn Du bist meine Leuchte, Havayah, und Havayah erhellt meine Finsternis“ enthilt den Na-
men zweimal. Der erste Name Havayah bezeichnet die G-ttlichkeit innerhalb der stufenweisen Herabfolge
der Welten; aus ihr stammt ,Du bist meine Leuchte®: die Lampen des Tempels. Im Maamar zu diesem Vers

weiter unten in der Parascha deutet der Alter Rebbe die erste Havayah als die Ollampe mit Docht und die
zweite, mit einem zusitzlichen Waw, als eine noch hohere Havayah.
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Der zweite Name Havayah stammt von der Ebene des Lichts, das alle Welten umfasst (Sovev Kol Al-
min), oberhalb der stufenweisen Herabfolge der Welten; von dort wird die Ebene ,erhellt meine
Finsternis“ herabgezogen. Dies sind die Chanukka-Lichter.

Die zweite Havayah stammt vom Licht, das die Welten umfasst und oberhalb der stufenweisen Herabfolge
der Welten steht. Es ,,erhellt meine Finsternis“: Das sind die Chanukka-Lichter.
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Auf dhnliche Weise verhailt es sich mit dem Unterschied zwischen der Ebene der sieben Hirten und
der Ebene der acht Fiirsten der Menschen: Durch die sieben Hirten wird der Gemeinschaft Israels
Nahrung herabgezogen - die Ebene von ,und Deine Torah ist in meinem Innern“ -, also das, was
innerlich herabgezogen werden kann. Dies stammt von der Ebene des Namens Havayah, der in die
Welten der Emanation (Atzilus), der Schopfung (Beriah), der Formung (Yetzirah) und des Handelns
(Asiyah) herabgezogen wird.

So verhilt es sich auch mit den Hirten und den Fiirsten: Die Hirten geben ,Nahrung®, eine Torah, die in das
Innere eingeht, aus der Havayah, die in die Welten Atzilus, Beriah, Yetzirah und Asiyah herabgezogen wird.
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Durch die Fiirsten der Menschen hingegen werden umgebende [Lichter| herabgezogen. Sie stam-
men von der Ebene des Namens Havayah, der iiber die Grenzen hinausgeht, innerhalb derer die
Welten ihn aufnehmen konnen, und der als umgebendes [Licht] leuchtet -wie beim Gebet von Rab-
bi Chanina ben Dosa, die Natur umzukehren usw., wie oben erklart.

Die Fiirsten ziehen umgebende Lichter von der Havayah herab, die nicht in die Welten eingekleidet ist. Dies
ist die Kraft, die Rabbi Chaninas Gebet zugrunde lag, die Natur zu verindern.
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Dies wird durch die Tat der Mitzvos (Gebote) herabgezogen, denn sie ziehen die Ebene umgeben-

der [Lichter] herab; die Mitzvos werden ,,Befehle des Konigs“ genannt. Siehe auch den Diskurs, der

mit ,,Ein Psalm, ein Lied zur Einweihung des Hauses“ beginnt, tiber Nahrung und Kleidung usw.
Auch die Mitzvos ziehen umgebende Lichter herab: Sie sind ,,Befehle des Konigs®, und ein Konig steht iiber
seinem Volk. In Likkutei Torah, V’Zos HaBerachah (,,Ein Psalm, ein Lied zur Einweihung des Hauses®), er-

klart der Alter Rebbe Nahrung, Kleidung und Haus: Die Torah ist die Nahrung der Seele, die Mitzvos sind

ihre Kleidung - niedriger in ihrer Herabfolge, aber héher in ihrer Wurzel.

»12 RIT AP0 249K 990 LM AR OWNa 93 25 (o »o-om] K70IM 973 R M°Wn »na 197
25 (1A 72 WO IPWNAT ORI 19PDY 10 T 1A R DO 9PRWR 197w12DT R 700

Und deshalb stammt auch die Ebene des Mashiach von den Fiirsten der Menschen, denn tiber den
Mashiach heifdt es: ,vaharicho“ (und er wird riechen), [das heifit:] ,Er riecht und richtet“; und der
Geruch ist die Ebene eines umfassenden [Lichts], ,der Duft ihrer Gewander“, wiahrend die Hirten
der Ebene der Nahrung entsprechen usw. Weiter unten wird erklidrt werden, dass es im Mashiach
beide Ebenen gibt.)
Auch der Mashiach wird zu den Fiirsten gezéhlt. Jeshayahu sagt iiber ihn ,vaharicho“, dem einfachen Wort-
sinn nach ,er wird [mit Furcht vor G-tt] erfiillt sein“; das Wort kommt jedoch von rei’ach (Geruch), und der
Talmud deutet es als ,er riecht und richtet®. Der Geruch ist ein umfassender Sinn, wie der Duft von Gewin-

dern, wihrend die Hirten Nahrung geben; der Text fiigt hinzu, dass der Mashiach beide Eigenschaften
besitzt.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/ 44



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 4 "9 179137 71 NI%A N
ABSCHNITT 6 - 143-48

Beis Shammai und Beis Hillel
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Und dadurch wird die Gemara verstiandlich: Beis Shammai sagen: Am ersten Tag ziindet man acht
Lichter an; von da an nimmt man fortwiahrend ab. Der Grund fiir die Ansicht von Beis Shammai ist,
dass sie es von den Stieren des Festes herleiten, bei denen man am ersten Tag dreizehn darbringt
und von da an fortwdhrend abnimmt usw.

Nachdem dies alles geklart ist, kehrt der Alter Rebbe zum Streit im Talmud zuriick. Beis Shammai richten

die Chanukka-Lichter nach den Sukkos-Stieren aus: dreizehn am ersten Tag (Numeri 29:13), danach jeden
Tag einen weniger.
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Und Beis Hillel sagen: Am ersten Tag ziindet man ein Licht an; von da an fiigt man fortwahrend
hinzu usw. Denn auch die Stiere des Festes sind das Herabziehen erhabener umfassender
[Lichter], denn Sukkos ist die Offenbarung der umfassenden [Lichter|, wie geschrieben steht:
»Denn Seine Giite hat sich iiber uns als machtig erwiesen.

Beis Hillel beginnen mit einem Licht und fiigen dann immer weiter hinzu. Wie die Chanukka-Lichter ziehen

auch die Sukkos-Opfer erhabene umfassende Lichter herab; Sukkos ist das Fest der umfassenden Sukka, der
G-ttlichen Giite, die ,iiber uns die Oberhand gewonnen hat“.
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Und durch diese Herabfiihrung werden auch die siebzig Fiirsten gelautert und verwandelt, sodass
sie in diesem Licht Selbstaufhebung (Bittul) erfahren. Und dies ist [die Bedeutung von] ,,Preist Ha-
vayah, all ihr Volker usw., denn Seine Giite hat iiber uns triumphiert.*

Das Licht von Sukkos lautert sogar die ,siebzig Fiirsten®, die spirituellen Krifte iiber den siebzig Volkern,

sodass sie in ihm Bittul erfahren. Daher ruft der Psalm alle Vilker dazu auf, G-tt zu preisen, denn Seine
Giite fiir Israel hat die Oberhand gewonnen.
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Und deshalb beginnt es mit dreizehn Stieren, entsprechend den dreizehn Attributen der Barmher-
zigkeit, die bekanntlich umfassende [Lichter] sind. Danach nimmt ihre Zahl weiter ab, denn da
durch die Herabfiihrung am ersten Tag bereits mehrere Ebenen geldutert worden sind, bedarf es
keiner so grofden Erleuchtung mehr wie am ersten Tag usw.

Die Stiere beginnen mit dreizehn, entsprechend den Dreizehn Attributen der Barmherzigkeit, die umfassen-

de Lichter sind. Thre Zahl nimmt ab, weil nach der bereits am ersten Tag erfolgten weitreichenden Laute-

rung danach weniger Licht benotigt wird.
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Nun werden auch an Chanukka diese umgebenden [Lichter| herabgezogen, damit durch sie die
Hiillen (Kelipos) zuriickgedrangt werden.

Auch an Chanukka werden umgebende Lichter herabgezogen, um die Kelipos, die Krifte der Verhiillung,
zuriickzudrangen.
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Doch an Chanukka geschieht dies in der Weise eines Krieges, wie es heifit: ,Sie umringten mich
usw.; im Namen Havayahs werde ich sie niederhauen usw.“; und auch dies geschieht gerade durch
die umgebenden [Lichter|. Und dies ist [die Bedeutung von]: ,,Es ist besser, bei Havayah Zuflucht
zu suchen, als zu vertrauen usw.“, wie an anderer Stelle erklart wird.
Doch an Chanukka geschieht dies durch Krieg, wie der Psalm sagt: ,,Sie umringten mich ... im Namen Ha-
vayahs werde ich sie niederhauen®, und auch dieser Sieg erfolgt gerade durch das umgebende Licht. Daher

ist es besser, ,bei Havayah Zuflucht zu suchen®, dem Namen, der tiber der Natur steht, als auf Fiirsten zu

vertrauen.
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Und an Sukkos geschieht es, da es von der Tora stammt, nicht durch Kampf; vielmehr werden sie
durch diese Offenbarung von selbst unterworfen usw. Und da beide Angelegenheiten in der Herab-
fiihrung umfassender [Lichter] bestehen, leiten Beis Shammai die Chanukka-Lichter daher von
den Stieren des Festes ab: Zunichst muss eine grofiere Offenbarung sein,

Sukkos ist ein Fest der Tora, daher geben die entgegenstehenden Krifte angesichts der Offenbarung von

selbst nach, ohne Kampf. Da beide Feste umfassende Lichter herabfiihren, leiten Beis Shammai Chanukka

von Sukkos ab: zuerst das grofdte Licht, danach weniger.
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und danach nimmt es aus dem oben genannten Grund immer weiter ab, wie bei den Stieren des
Festes.
Die Lichter nach Beis Shammai nehmen also aus dem fiir die Stiere genannten Grund ab. In der Erklarung
des Rebbe (Likkutei Sichos, Bd. 5), die in der Kehot-Anmerkung angefiihrt wird, stimmen sogar Beis Sham-

mai zu, dass das Licht als solches zunehmen sollte. Sie vermindern die Zahl nur deshalb, weil die Chanukka-
Lichter den Stieren des Sukkotfestes entsprechen, die wiederum den Vélkern entsprechen.
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Beis Hillel sind der Auffassung: ,Man steigt in Heiligkeit auf usw.“ Das heif3t: Die beiden Fille sind
nicht gleich, sodass man dies nicht von den Stieren des Festes ableiten kann. Denn das Sukkotfest
ist von der Tora geboten, und die Tora geht aus der oberen Weisheit (Chochmah) hervor, von oben
nach unten. Wenn dem so ist, kommt die Offenbarung von selbst und wird von oben nach unten
herabgezogen.

Beis Hillel sind der Auffassung, dass ,man in Heiligkeit aufsteigt“, weil die beiden Fille nicht gleich sind:

Sukkot ist ein Fest der Tora, und die Tora ,geht aus der oberen Weisheit hervor®, von oben nach unten. Da-
her kommt ihre Offenbarung von selbst und geht von oben herab.
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Daher kann sogar die hochste Erleuchtung gleich zu Beginn kommen und herabgezogen werden.
Denn wer kann G-tt, gelobt sei Sein Name, zuriickhalten, und wer kann Ihn hindern? ,Ist die Hand

von Havayah zu kurz?“

Da ein Torahfest eine Offenbarung von G-ttes Seite her ist, kann das hochste Licht sofort kommen; nichts
kann G-tt zuriickhalten. ,Ist G-ttes Hand zu kurz?“
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Anders verhailt es sich mit Chanukah, das rabbinischen Ursprungs ist: Sie waren es, die diese Of-
fenbarung herabzogen. Wenn dem so ist und sie von unten herabgezogen wird, ist es unmaoglich,
die grofde Offenbarung gleich zu Beginn zu erreichen und herabzuziehen; dies kann nur nach und
nach geschehen.

Chanukah ist rabbinischen Ursprungs: Die Weisen selbst zogen dieses Licht von unten herab. Was von un-
ten herabgezogen wird, kann seine Hohe nicht auf einmal erreichen, sondern nur nach und nach.
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Zunichst zieht man eine Lampe herab, und danach ,steigt man in Heiligkeit auf usw.“, und das
Licht nimmt weiter zu usw.

Man beginnt also mit einem einzigen Licht und ,steigt dann in Heiligkeit auf”, indem man jede Nacht weite-
res Licht hinzufiigt.
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(Ein Beispiel dafiir sind Pesach und das Zahlen des Omer: An Pesach war die Offenbarung eine Er-
weckung von oben (Isarusa Dile'eila), aus sich selbst heraus: ,Der Konig der Konige offenbarte
sich ihnen usw.“ Danach muss es heifen: ,,Und ihr sollt fiir euch zdhlen“, um die Gefiihlsattribute
zuverwandeln, indem man ,Heute ist ein Tag des Omer* in die tierische Seele herabzieht usw.
Der Alter Rebbe vergleicht Pesach mit dem Omer. An Pesach kam die Offenbarung von oben, ohne dass sie
hervorgerufen worden wire, wie die Haggadah sagt: ,Der Konig der Konige offenbarte sich ihnen“; danach

folgt das Zahlen des Omer, das die Gefiihle verwandelt, indem Tag fiir Tag Licht in die tierische Seele herab-
gezogen wird.
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Und morgen heifit es: ,Heute sind es zwei Tage“; man sagt nicht ,der zweite Tag“, sondern ,zwei
Tage*. Das heifst: Heute wird eine hohere Ebene herabgezogen, die zwei Tage umfasst, und danach
nimmt das Licht weiter zu usw. So zieht man beim Zihlen des Omer, das eine Erweckung von oben
durch eine Erweckung von unten (Isarusa Dilesata) ist, nach und nach herab; das Licht wird immer
heller usw.: zwei Tage, drei Tage usw.

Die Zahlung lautet ,zwei Tage®, nicht ,der zweite Tag“: Jeder Tag zieht eine hohere Ebene herab, die auch

die vorangegangenen Tage umfasst, sodass das Licht weiter zunimmt. Das Omer ist eine Erweckung von
oben, die durch eine Erweckung von unten kommt; daher wéchst es Schritt fiir Schritt.
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So verhilt es sich auch mit Chanukah: zuerst eine Lampe, und danach nimmt ihre Zahl weiter zu
usw. An Pesach aber, als die Offenbarung von selbst kam, war die gesamte Offenbarung, die im
ganzen Verlauf der Omer-Tage spater herabgezogen wird, bereits zu Beginn als Ganzes da usw.,
aus dem oben angefiihrten Grund.

So ist es bei Chanukah: zuerst ein Licht, dann mehr. An Pesach aber, wo die Offenbarung von oben kam, war
das gesamte Licht, das spiter wihrend des Omer herabgezogen wird, bereits zu Beginn offenbart.
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Auch daraus liasst sich verstehen, was in Pri Etz Chaim tiber das Zihlen des Omer geschrieben
steht: dass wir die umfassenden [Lichter| der Imma herabziehen, die inneren aber nicht herabzu-
ziehen vermogen, aufer zur Zeit des Heiligen Tempels.

Damit wird die Lehre des Arizal in Pri Etz Chaim erkliart: Wiahrend des Omer ziehen wir die umfassenden

Lichter von Imma (das Versténdnis, Binah) herab; die inneren Lichter konnten jedoch nur herabgezogen
werden, solange der Tempel stand.
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Und dies entspricht dem, was tiber die sieben Hirten erkliart wird: Sie sind die Ebene der inneren
[Lichter], und diese gab es bei der Menorah im Heiligen Tempel mit ihren sieben Zweigen. Anders
ist es jetzt: Wir ziehen von der Ebene der umfassenden [Lichter] herab, die die acht Fiirsten der
Menschen sind.)

Die inneren Lichter sind die sieben Hirten, die siebenarmige Menorah des Tempels. Heute ziehen wir die
umfassenden Lichter herab, die acht Fiirsten, wie bei den Chanukah-Lichtern.
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Durch all das zuvor Gesagte wird die Annahme des Jochs (Kabbalas Ol) der Kénigsherrschaft des
Himmels verstiandlich, die dem Joch der Mitzvos vorausgeht: Sie ist die Ebene des ,mit all deiner
Kraft“, die Lauterung der tierischen Seele (Nefesh Habahamis): ,Die Lampe Havayabhs ist die Seele
des Menschen.”
Nun zieht der Alter Rebbe eine Lehre fiir den G-ttesdienst: Die Annahme des Jochs des Himmels geht der
Annahme der Mitzvos voraus, so wie die Mischna das Schma vor ,,Und es wird geschehen® anordnet. Diese

Annahme ist die Liebe ,,mit all deiner Kraft“, die Lauterung der tierischen Seele: ,Die Lampe Havayahs ist
die Seele des Menschen.“
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Und obwohl dies die Ebene des Spiegels ist, der nicht leuchtet, geht sie dem Joch der Mitzvos vor-
aus, obwohl ,eine Mitzvah eine Lampe ist“ der Ebene des leuchtenden Spiegels entspricht. Doch
[sie geht voraus,] weil sich durch sie eine Offenbarung einer héheren Ebene ergibt, wie oben
erklart.

Dies ist der Spiegel, der nicht leuchtet, und doch kommt er vor den Mitzvos, die dem leuchtenden Spiegel
entsprechen: Denn durch ihn wird eine hohere Ebene offenbart, wie oben erklart.
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Und aufierdem verhilt es sich wie mit dem Docht und dem Ol: Das Licht kann nicht am Ol haften,
das die Aussage ,Eine Mitzvah ist eine Lampe* veranschaulicht, auler indem es zuerst am Docht
Halt findet, der der Ebene von ,Die Lampe Havayahs ist die Seele des Menschen® entspricht, wie
oben erklart. (Und siehe, was tiber ,Ich sah, und siehe: ein goldener Leuchter usw.“ geschrieben
steht.)
Auch der Aufbau der Lampe erklart, warum es zuerst kommt: Die Flamme kann sich nicht unmittelbar am
Ol, den Mitzvos, entziinden, sondern nur, indem sie sich zuerst am Docht, der Seele, entziindet, ,,der Lampe
Havayahs“. In dem Maamar tiber den goldenen Leuchter des Secharja (Likkutei Torah, Behaalosecha) deutet

der Alter Rebbe die sieben Lampen des Leuchters als die Seelen der sieben Hirten und die Mitzvos als O1
und Docht.
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Und deshalb geht auch die Zahlung des Omer, die Lauterung der tierischen Seele und der Spiegel,
der nicht leuchtet, der Gabe der Tora an Schavuos voraus, die ,eine Mitzvah ist eine Lampe“

entspricht.

Ebenso kommt das Omer, das die tierische Seele lautert, vor Schavuos und der Gabe der Tora, ,,eine Mitzvah

ist eine Lampe*.
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Und dies ist: ,,Ihr sollt fiir euch zdhlen vom Tag nach dem Schabbat.“ Denn der Schabbat ist die
Ebene von ,Eine Mitzvah ist eine Lampe“. Die Ebene von ,Meine Heiligkeit, die iiber eurer Heilig-
keit steht“, wird aber ,,der Tag nach dem Schabbat® genannt, das heif$t: oberhalb der Ebene des
Schabbats.

Die Tora sagt, man solle ,vom Tag nach dem Schabbat® zdhlen: Der Schabbat steht fiir die Mitzvah als Lam-
pe, wihrend ,,der Tag nach dem Schabbat” iiber ihm liegt - ,Meine Heiligkeit steht tiber eurer Heiligkeit“.
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Und dies ist die Annahme des Jochs der Konigsherrschaft des Himmels: die Ausspriiche ,,Ich bin“

und ,,Du sollst keine [anderen Gotter| haben®, die der Mitzvah des Schabbats vorausgehen.

So kamen am Sinai ,,Ich bin“ und ,Du sollst keine anderen Gotter haben® - die Annahme der Herrschaft
G-ttes - vor der Mitzvah des Schabbats.
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Und dies ist die Bedeutung von ,Ihr sollt fiir euch zdhlen“: die Zahlung des Omer, die Lauterung
der Seele, wie bekannt, und die Berichtigung der Gefiihlsattribute (Middos), um Dunkelheit in

Licht zu verwandeln.

Die Zihlung des Omer lautert die Seele und berichtigt die Gefiihlsattribute, indem sie Dunkelheit in Licht
verwandelt.

ABSCHNITT 7 - 149-55

Die Wurzeln der Hirten und Fiirsten
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Um die obige Erklarung zu den acht Fiirsten der Menschen zu verstehen: Gewiss stehen die Hirten
hoher als sie, insofern sie aus der Ebene der inneren Dimension (Pnimiyus) geben; bei den Fiirs-

ten der Menschen ist dies nicht so.

Zur Erlauterung der Fiirsten: In einer Hinsicht stehen die Hirten gewiss hoher, denn sie geben aus dem In-
neren heraus, was bei den Fiirsten nicht der Fall ist.
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Das liegt daran, dass die Seelen der Hirten aus Pnimiyus stammen, die der Fiirsten hingegen aus
der dufleren Dimension (Chitzoniyus). Daher gehért Moshe zu den Hirten und Eliyahu zu den

Fiirsten; und es ist bekannt, dass Moshe aus Pnimiyus stammt und Eliyahu aus Chitzoniyus.

Ihre Seelen stammen aus einer inneren Dimension, die der Fiirsten aus einer dufieren. Daher ist Moshe ein
Hirte und Eliyahu ein Fiirst; bekanntlich stammt Moshe aus Pnimiyus und Eliyahu aus Chitzoniyus.
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Darin liegt jedoch der Vorzug der Fiirsten der Menschen: Ihre Seelen stammen aus einer hoheren
Welt als die Seelen der Hirten, allerdings aus der Chitzoniyus des Hoheren; die Hirten dagegen

stammen aus der Pnimiyus des Niedrigeren.

Dennoch haben die Fiirsten einen Vorzug: Thre Seelen stammen aus einer hoheren Welt. Sie sind die Chit-

zoniyus einer hoheren Ebene, wihrend die Hirten die Pnimiyus einer niedrigeren Ebene sind.
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Dies ist vergleichbar mit den Blittern von besonders geschéitzten und kostbaren Fruchtarten, die

gegeniiber anderen Friichten einen Vorzug haben.

Ein Gleichnis: Die Blatter eines besonders kostbaren Fruchtbaums haben gegeniiber anderen Friichten ei-

nen Vorzug.
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Obwohl die Blatter auflerlich sind und keinen Geschmack haben, nicht einmal so viel wie einfache
Fruchtarten, gehoren sie dennoch zu einer anderen Art und Kategorie, die weit wertvoller ist als die
Art minderwertiger Friichte.

Die Blatter sind duferlich und geschmacklos, weniger als selbst einfache Friichte; dennoch gehéren sie zu
einer weit kostbareren Art.
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Demgegeniiber haben die Friichte gegeniiber den Blittern einen Vorzug: Sie sind immerhin
Friichte und haben Geschmack, was bei den Blattern nicht der Fall ist usw.

Die Friichte wiederum haben den Vorzug, dass sie essbar sind und Geschmack haben, was auf die Blétter
nicht zutrifft.
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Nun gibt es in dieser Hinsicht zwei Arten von Seelen. Es gibt Seelen, die G-tt fiirchten und vollkom-
men sind, wie ein vollkommenes Brandopfer; dennoch kénnen sie andere nicht die Tora G-ttes leh-
ren. Und es gibt Seelen von Toragelehrten, die nicht ebenso vollkommen und ganzlich ohne Makel
sind wie die zuvor erwihnten Seelen.

Dieselben beiden Arten gibt es allgemein unter den Seelen. Manche fiirchten G-tt und sind ganz vollkom-

men, wie ,ein vollkommenes Brandopfer“ (wie Raschi Yitzchak nennt), konnen aber anderen keine Tora leh-

ren; andere sind Toragelehrte, die lehren, aber nicht véllig frei von Makeln sind.
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Das heif3t: Die Seelen der G-ttfiirchtigen und der Vollkommenen stammen aus der verborgenen
Welt; daher sind sie nicht die Versorger der Generation, denn sie kommen aus der verborgenen
Welt, aus einem Zustand des Verborgenseins und der Verhiillung; und dies ist ,das, was vor Bertih-
rung usw. bewahrt wird“. Dennoch sind sie keine derart grofen Kenner der Tora, da sie lediglich
die Ebene der dufleren Dimension des Hoheren sind.
Die vollkommen Frommen stammen aus der ,verborgenen Welt“ (Alma De’iskasya), einer hoheren Ebene,
die von Verhiillung gepragt ist. Deshalb sind sie nicht die Versorger ihrer Generation; sie sind vor Beriih-

rung mit der unteren Welt ,bewahrt“. Auch sind sie keine groflen Lehrer der Tora, da sie aus der dufieren
Dimension der hoheren Ebene stammen.
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Die Torahgelehrten gehoren zur Ebene der inneren Dimension, allerdings zur inneren Dimension

der unteren, offenbaren Welt; darum treten sie offen zutage, um zu lehren usw.

Die Torahgelehrten kommen aus der inneren Dimension, aber aus der der unteren, ,,offenbaren Welt“. Des-
halb sind ihre Gaben offen zutage tretend, und sie lehren.
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Ebenso verhilt es sich mit den acht Fiirsten der Menschen, deren Wurzel in den ersten acht der
dreizehn Tikkunim (Kanile) des Bartes von Arich Anpin liegt; diese sind die Ebene der umfassen-
den [Lichter].

Die acht Fiirsten haben ihre Wurzel in den ersten acht der ,,dreizehn Tikkunim des Bartes“ von Arich Anpin,

kabbalistischen Kanélen g-ttlicher Barmherzigkeit, die den Dreizehn Eigenschaften der Barmherzigkeit ent-
sprechen. Diese acht sind umfassende Lichter.
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Denn der Tikkun (Kanal) ,,fiir Tausende“ (1a’alafim) ist die Ebene des inneren Lichts, denn ,,la’ala-
fim“ ist [wie in] ,,Jch werde dich (a’alefcha) Weisheit (Chochmah) lehren, ich werde dich Verstand-
nis (Binah) lehren“; denn Vater und Mutter (Abba und Imma) werden von zwei Mazalos (Strémen)
des Arich Anpin genihrt, und diese Versorgung ist die Ebene des inneren Lichts,
Der Tikkun namens la’alafim (,fiir Tausende®) ist inneres Licht. Das Wort wird als a’alefcha gelesen, ,ich
werde dich lehren®, wie in ,,Ich werde dich Weisheit lehren® (Iyov); auch der Talmud liest die Buchstaben
Alef-Beis als ,lerne (alef) Verstindnis“: Abba und Imma, Chochmah und Binah, werden von zwei Mazalos des

Arich Anpin genahrt - Stromen, den Kanéilen des Bartes -, und diese Versorgung ist inneres Licht, das ge-
lehrt und aufgenommen wird.
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und sie entspricht der Ebene der Hirten: ,Israel erniahrt usw.“, ,Esset, Freunde® - Abba und Imma
usw. Dies ist die Bedeutung von ,,Er bewahrt die Giite (Chesed) fiir Tausende (la’alafim)“.

Dies ist die Ebene der Hirten: Israel nahrt die hoheren Welten, ,Esset, Freunde®, wie erklart wird; hier wird
dies auf Abba und Imma bezogen. Das ist die Bedeutung von ,,Er bewahrt die Giite fiir Tausende“.
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Und deshalb besteht die Form des Alef aus einem Yud oben, einem Yud unten und einem Vav in
der Mitte; denn die Herabziehung ins Innere muss durch eine Einschrinkung (Tzimtzum) erfolgen
usw.

Das Alefwird als ein Yud oben, ein Yud unten und ein schrag verlaufendes Vav zwischen ihnen geschrieben.

Es zeigt, dass nach innen gezogenes Licht eine Einschrankung durchlaufen muss: zuerst das kleine obere
Yud, dann das sich erstreckende Vav.
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Die ersten acht Mazalos [Kanile|, die der Ebene ,zu den Tausenden“ vorausgehen, gehoren zur
Ebene der umfassenden [Lichter], und von dort stammt die Wurzel der acht Fiirsten der Menschen;
somit liegt ihre Wurzel hoher als der Ursprung der Ebene der Hirten, deren Wurzel in der Ebene
der Weisheit (Chochmah) und des Verstiandnisses (Binah) liegt, die der oben erwiahnten Ebene ,zu
den Tausenden® entspricht.

Die ersten acht Kanile, die der Ebene la’alafim (,,zu den Tausenden®) vorausgehen, sind umfassende Lichter

und die Wurzel der acht Fiirsten. Daher liegt die Wurzel der Fiirsten hoher als die der Hirten, die in Choch-

mah und Binah, der Ebene la’alafim, liegt.
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Doch die Hirten entstammen der inneren Dimension (Pnimiyus), die Fiirsten der Menschen hin-
gegen der aufleren Dimension (Chitzoniyus); doch sind sie die dufiere Dimension einer hoheren
Ebene usw.

Dennoch entstammen die Hirten der inneren Dimension und die Fiirsten der dufleren, wobei diese dufiere

Dimension zu einer hoheren Ebene gehort.
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Und an Chanukah, als sie alle Ole im Heiligtum verunreinigten - was der Ebene der Beeintrichti-
gung entspricht, die die Weisheit (Chochmah) und das Verstindnis (Binah) erreicht -, mussten sie
diese daher gezielt durch umfassende [Lichter] beheben, die iiber der Wurzel der Chochmah
stehen.

An Chanukah verunreinigten die Griechen die Ole - eine Beeintrichtigung, die Chochmah und Binah, also

die Ebene der Weisheit selbst, erreichte. Daher musste die Behebung durch umfassende Lichter erfolgen,
die tiber der Wurzel der Chochmah stehen.
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Auch an Sukkos werden die dreizehn Tikkunim (Korrekturen) des Bartes herabgezogen; darauf be-
ziehen sich die dreizehn Stiere usw. An Sukkos werden dadurch jedoch die siebzig Fiirsten von

selbst unterworfen usw., anders als an Chanukah usw., wie oben erklart.

An Sukkos werden ebenfalls die dreizehn Tikkunim herabgezogen, daher die dreizehn Stiere. Doch an Suk-

kos unterwerfen sich die siebzig Fiirsten von selbst, wihrend es an Chanukah eines Kampfes bedarf.
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Dariiber gehen Beis Shammai und Beis Hillel hinsichtlich des Entziindens der Chanukka-Lichter
auseinander, wie oben erklirt. Es gibt noch eine weitere Erklirung zu den sieben Hirten und den
acht Fiirsten der Menschen: Denn in den sieben unteren [g-ttlichen Attributen (Sefiros)] ereignete
sich das Zerbrechen, wihrend das Verstandnis (Binah), das achte Firmament, die Welt der Freiheit
genannt wird, der ,bewahrte Wein [in seinen Trauben]*.

Dies ist die Grundlage des Streits zwischen Beis Shammai und Beis Hillel. Eine zweite Erkliarung: Das Zer-

brechen der Gefifle ereignete sich in den sieben unteren Sefiros, wihrend Binah, ,das achte Firmament*,
die Welt der Freiheit ist, der ,,in seinen Trauben bewahrte Wein“, unberiihrt vom Zerbrechen.
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Nun stammen die sieben Hirten aus den sieben unteren [Sefiros| und die acht Fiirsten der Men-
schen aus der Ebene des achten Firmaments; daher sind sie wirksamer darin, die Ebene Assyriens

zuriickzuweisen. Siehe auch, was iiber ,Fiir den Leiter, auf der Sheminis usw.“ geschrieben steht.

Die sieben Hirten stammen aus den sieben unteren Sefiros, die acht Fiirsten aus der achten Ebene, Binah,
die niemals zerbrochen wurde; daher sind die Fiirsten wirksamer gegen Assyrien. In Likkutei Torah, Tazria,
erklart der Alter Rebbe zu ,auf der Sheminis®, dass die Achte tiber der Lauterung der sieben Attribute steht
und eine Gabe von oben ist. Dort verweist er auf die sieben Hirten und acht Fiirsten dieses Maamars; die
Harfe der Tage des Mashiach hat, wie der Talmud sagt, acht Saiten.
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IN DER EIGENEN AVODAH

Zuerst gilt es, das Joch des Himmels anzunehmen und daran zu arbeiten, die tierische Seele durch eine

Liebe zu verwandeln, die iiber das eigene Maf$ hinausgeht; das ist der Docht, an dem sich das Licht der

mitzvos entziinden kann. Danach soll man die mitzvos mit Freude erfiillen. Und in einer Zeit der Dunkel-

heit, wie Chanukah, soll man das Licht von unten her Schritt fiir Schritt aufbauen und stets in Heiligkeit

aufsteigen.

FRAGEN ZUM GESPRACH

1.

Warum braucht eine spirituelle Seele ein Gewand, um G-ttlichkeit zu empfangen, wenn ein Engel eines
nur bendétigt, um in eine physische Welt hinabzusteigen?

. Inwiefern ist der versilberte Spiegel, der nur ein Abbild zeigt, héher als klares Glas?

. Warum muss sich die Flamme zuerst am Docht und erst danach am Ol entziinden, und was lehrt das tiber

die Annahme des Jochs des Himmels vor den mitzvos?

Wie konnen die Fiirsten der Menschen, die nicht lehren, eine hohere Wurzel haben als die Hirten, die es
tun?

. Warum muss ein von unten herangezogenes Licht wie die Lichter von Chanukah Schritt fiir Schritt zuneh-

men, wihrend Sukkos auf seiner hochsten Stufe beginnt?
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QUELLEN UND VERWEISE

Anmerkungen
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Eine frithe Abschrift desselben Maamars, die ihn auf
Schabbos Chanukka 5571 (1810) datiert.
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Der Talmud iiberliefert den Streit: Beis Shammai verrin-
gern die Zahl von acht an, wie bei den Stieren von Sukkos;
Beis Hillel erhohen sie von eins an, denn in Heiligkeit
steigt man auf. Dies ist der Text, den der gesamte Maamar
zu erkldren unternimmt.
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
ANMERKUNG VON KEHOT
.2,Kd Naw

AMRoMDR o APy R

Eine parallele Erdorterung des Zusammenhangs zwischen
den Chanukka-Lichtern und den Sukkos-Opferstieren.
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Shlomo fordert seinen Sohn auf, das Gebot seines Vaters
und die Lehre seiner Mutter zu bewahren: ,Denn eine
mitzvah ist eine Lampe, und die Torah ist Licht.“ Eine
mitzvah gleicht einer einzelnen Lampe, die Torah dem
Licht selbst. Daraus entnimmt der Alter Rebbe, dass die
mitzvos als Lampe bezeichnet werden. (Kontext: Steinsaltz
Tanakh)
Proverbs 6:23375:1 *own
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For the commandment is a lamp, and the teaching is light,
And reproofs of instruction are the way of life;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Eine Erorterung dazu, warum die mitzvos Lampe genannt
werden.
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Shlomos Sprichwort: ,Die Lampe Havayahs ist die Seele
des Menschen; sie durchforscht alle Kammern des Leibe-
sinneren.“ Der menschliche Geist ist die Lampe, mit der
G-tt das innerste Wesen eines Menschen durchforscht.
Daraus entnimmt der Alter Rebbe, dass auch die Seele als
Lampe bezeichnet wird. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)

Proverbs 20:27175:3 “5wn
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The spirit of man is the lamp of the L-RD, searching all the

inward parts.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Zitiert in der Anmerkung von Kehot: Der Zohar beschreibt
die Gewinder, die die Seele in Gan Eden (dem Garten
Eden) tragt und die aus ihren guten Taten in dieser Welt
gefertigt sind.
Zohar II, 210ar ,°1 27m
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Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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Diese Briefe behandeln die Notwendigkeit fiir die Seele,
alle 613 mitzvos zu erfiillen, damit ihre Gewéander voll-
standig sind.
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Eine ausfiihrliche Erorterung des Ansatzes von Beis Sham-
mai zu den Chanukka-Lichtern.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Dort wird die Kommende Welt, in der die Seelen den
Glanz der Shechinah genieflen, als Erfassung des eigentli-
chen Wesens der G-ttlichkeit in Offenbarung definiert; da-
bei wird die Frage aufgeworfen, wie eine erschaffene Seele
erfassen kann, was jenseits aller Erfassbarkeit liegt - die-
selbe Frage, die dieser Maamar mit dem Gewand der mitz-
vos (Gebote) beantwortet.
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Dort sagt der Alter Rebbe, dass die Biicher nur einen Ho-
heren und einen Niedrigeren Gan Eden erwéihnen, dass es
in Wahrheit aber viele Ebenen des Gan Eden und Freuden
ohne Ende gibt; deshalb finden die Gerechten keine Ruhe,
sondern gehen ,von Kraft zu Kraft, und deshalb ist es
,besser, dass er gerichtet werde“, um diese Freude zu
sehen.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Ein Psalm der Sohne Korachs iiber die Wallfahrer nach
Zion: ,Sie gehen von Kraft zu Kraft; [jeder] erscheint vor
G-tt in Zion.“ Offenkundig wichst ihre Kraft unterwegs;
die Weisen (Berachos 64a) beziehen dies auf Torahgelehr-
te, die selbst in der Kommenden Welt keine Ruhe haben,
und der Alter Rebbe auf die Seelen der Gerechten, die im
Gan Eden [Garten Eden] ohne Ende aufsteigen. (Kontext:
Steinsaltz Tanakh)

Psalms 84:8'1:7"0 0°2°11n
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They go from strength to strength, every one of them ap-
peareth before G-d in Zion.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Die Kehot-Anmerkung zitiert dazu: Der Zohar beschreibt,
wie die Seele zwischen einem Garten und dem néchsten
im Fluss des Feuers untertaucht, um geldutert zu werden
und ihre vorherige Stufe zu vergessen.

Zohar II, 211b2 ,x*1 27m
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Im ersten Maamar dieser Parascha erklirt der Alter Reb-
be, dass selbst ein vollkommener tzaddik beim Eintritt in
Gan Eden in den Feuerstrom eintauchen muss, um die Er-
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innerung an diese Welt abzulegen, und dass er erneut in
einen weiteren Feuerstrom eintauchen muss, sooft er
,von Kraft zu Kraft“ aufsteigt, um zu vergessen, was er im
Niedrigeren und Hoheren Gan Eden erfasst hatte.
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Der Talmud sagt, dass kiinftig jeder Gerechte vom Balda-
chin seines Nichsten versengt wird. Hier veranschaulicht
dies, dass jede Seele ihre eigene Ebene des Verstindnisses
hat.
Bava Batra 75a:15170:X 77y R7n2 X232
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Dort werden die ,Heiligen“ dieses Segens als jene Seelen
erklart, die hoher stehen als alle anderen Seelen.
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Der Talmud lehrt, dass ,,Selah“, wo immer es erscheint,
,ohne Ende“ bedeutet. Der Alter Rebbe bezieht dies auf
die endlose Erneuerung des Versténdnisses der Seelen.
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Als Acher (Elisha ben Avuyah) starb, sagte Rabbi Meir:

Besser, er werde [fiir seine Siinden] gerichtet und gelange
in die Kommende Welt. Hier zeigt sich, dass die Wonne
des Gan Eden jedes Gericht aufwiegt.
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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In diesem Transkript beginnt an dieser Stelle ein neuer
Abschnitt, Abschnitt 2.
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Kehots Marei Makom zu diesen Worten (die Anmerkung
steht unten).
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Im Maamar ,Und Avraham war alt“ vergleicht der Alter
Rebbe das Gewand der mitzvos damit, durch einen Vor-
hang auf ein reines Licht zu blicken: Die Torah und die
mitzvos, deren Ursprung im iiberweltlichen Willen liegt,
stiegen in die physischen Dinge herab und werden zu Ge-
windern, durch die die Seele die Ausstrahlung der
G-ttlichen Gegenwart (Shechinah) erfassen kann.
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Nachdem David Shaul in der Hohle verschont hatte, sagt
er zu ihm: ,Wie das Sprichwort der Alten sagt: ,Vom Frev-
ler geht Frevel aus‘; doch meine Hand wird nicht gegen
dich sein.“ Offenbar ist dies ein altes Sprichwort; der Alter
Rebbe (wie in Torah Ohr, Megillas Esther) versteht ,den
Urzeitlichen® als G-tt und Sein ,,Gleichnis“ als die Torah
und die mitzvos, die Seinen Willen einkleiden. (Kontext:
Steinsaltz Tanakh)

I Samuel 24:1477:775 X PX1nw
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As saith the proverb of the ancients: Out of the wicked
cometh forth wickedness; but my hand shall not be upon

thee.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Eine abweichende Lesart: ,dass es moglich wire® (21)
statt ,,dass es moglich ist“ (913°w).
ANMERKUNG VON KEHOT
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,Ihr Ende ist in ihren Anfang eingebettet und ihr Anfang in
ihrem Ende.“ Dies stiitzt die Vorstellung, dass die nied-
rigste Ebene, die physische Handlung, mit der hochsten
verbunden ist.

Sefer Yetzirah 1:7°1’% 717°%° 100
nambws 19102 1P 1NPIN2 1910 7IYI AR 92 MAtED Ty
D10 AR 717 AR 21991 23w 17 PRI 0 NTIRY NPnA2 1R

The decade of existence out of nothing has its end linked to
its beginning and its beginning linked to its end, just as the
flame is wedded to the live coal; because the L-rd is one and
there is not a second one, and before one what wilt thou
count?

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) - Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)
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»~Am Anfang schuf G-tt die Himmel und die Erde“: Hier
kommt der Himmel zuerst.

Genesis 1: XX N°wR12
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In the beginning G-d created the heaven and the earth.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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,Dies sind die Geschlechter des Himmels und der Erde,
als sie erschaffen wurden, an dem Tag, an dem Havayah
Elokim Erde und Himmel machte.“ Zu Beginn des zweiten
Schopfungsberichts nennt der Vers zuerst die Erde; der
Alter Rebbe liest dies als die Reihenfolge in G-ttes Gedan-
ken, in der das Physische an erster Stelle steht.

Genesis 2:47:°2 N"wX12
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These are the generations of the heaven and of the earth

when they were created, in the day that the L-RD G-d made

earth and heaven.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Der Talmud iiberliefert einen Streit: Beis Shammai sagen,
der Himmel sei zuerst erschaffen worden (,Zu Beginn er-
schuf G-tt die Himmel und die Erde“), Beis Hillel sagen,
die Erde sei es gewesen (,an dem Tag, an dem Havayah
Elokim Erde und Himmel machte“), und die Weisen sa-
gen, beide seien gemeinsam erschaffen worden. Die Auf-
l6sung ,das eine im Handeln, das andere im Gedanken“
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wird dort nicht angefiihrt; die Kehot-Anmerkung verweist
mit ,,siehe“ auf die Passage.
Chagigah 12a:16-171>-1"00:X 27 71720
NXI23 72 XY APAN XT3 DY 0IR CRBY 103 L1337 0N
21 2PIRT DR DO0WE IR DOPOR K72 MUK RIY PR
NIy 0127 IPRIY ,07RY 72 IIR) 7PN IR PN :00IR D0
091277 OXRY 727 290 173 007 1IN 0 TIR DORON N
DY 13207 MRIY 170°3 m82 92 0RY Py M2 oI
997 D727 RN N°2 07 MR AT0Y PR PY INTIRY 1wnityn
... TIBIY 72 90RY A9 Iy DTN 097377

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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,Heute, sie zu tun, und morgen, ihren Lohn zu
empfangen“: Diese Welt ist dazu da, die mitzvos zu erfiil-
len, die kommende Welt dazu, ihren Lohn zu empfangen.
Der Alter Rebbe erklért den Lohn als die Offenbarung des

Lichts der mitzvos in Gan Eden.
Eruvin 22a:5-6"1-"11:X 273 1°217°Y
DIPD 718 C2IN WK N7 ORR 17 12 YWY 21 MNT W
—"onivy? oi°n” ,oniy? nn? K91 — "onivy? oivn” ,"onivy?
XD 23303 72 PRI 230 REPIPKY 730 220 8K .0 23R Y
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Jener Maamar fragt, warum eine Stunde der Umkehr
(Teshuvah) und guter Taten in dieser Welt besser ist als
das gesamte Leben in der kommenden Welt, obwohl ihr
Zweck doch darin besteht, zu Gewidndern der Seele zu
werden, damit sie sich am Glanz der G-ttlichen Gegenwart
(Shechinah) erfreuen kann.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Erzihltext der Tora: ,Avraham war alt und in Tagen
fortgeschritten (ba bayamim).“ Dem einfachen Wortsinn
nach war er betagt; der Zohar liest es als ,er kam mit sei-
nen Tagen“: Die Tage seines Lebens waren voller guter Ta-
ten und wurden zu Gewéndern fiir seine Seele. Der friihe-
re Maamar zu diesem Vers (Torah Ohr, Chayei Sarah) er-
klart die ,Tage“ als diese Gewinder. (Kontext: Steinsaltz
Tanakh)

Genesis 24:1°RX:772 n"wR12
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And Abraham was old, well stricken in age; and the L-RD
had blessed Abraham in all things.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Im frithen Transkript beginnt hier ein neuer Abschnitt,
Abschnitt 3.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Betzalel fertigte das kupferne Waschbecken und sein Ge-
stell ,aus den Spiegeln der Frauen, die sich am Eingang
des Zeltes der Begegnung versammelt hatten“: Die Frauen
gaben ihm dafiir ihre polierten Kupferspiegel. Die Mehr-
zahl ,Spiegel“ wird hier als Hinweis auf zwei Arten des Se-
hens gelesen. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)

Exodus 38:8'1:1”% mnw
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And he made the laver of brass, and the base thereof of

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

at the door of the tent of meeting.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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In Shemini Atzeres (92b) zitiert der Alter Rebbe genau die-
sen Maamar: Im Dienst jedes Menschen gibt es beide
Spiegelarten; das Toralernen und die mitzvos sind der
leuchtende Spiegel, wihrend das Schema und das Gebet,
die die tierische Seele umkehren, der nicht leuchtende
Spiegel sind.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Diese Passage zitiert genau diesen Maamar: Der leuchten-
de Spiegel ist klares Glas, durch das man selbst aus der
Ferne die Sache selbst sieht; der nicht leuchtende Spiegel
ist dagegen ein Spiegel (spiegel) mit einer diinnen Be-
schichtung, in dem man nur ein Abbild sieht.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Diese Passage ist dort iibernommen.
ANMERKUNG VON KEHOT
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G-tt weist Aharon und Miriam zurecht, weil sie gegen Mos-
he gesprochen haben: Mit ihm spricht Er ,Mund zu Mund,
in klarer Sicht (mar’eh) und nicht in Réatseln.“ Offenkun-
dig ist Moshes Prophezeiung unmittelbar und bedarf kei-
ner Auslegung; der Alter Rebbe deutet das Segol von
mar’eh als das maskuline Wort ,Spiegel“, den leuchten-
den Spiegel (Speculum). (Kontext: Steinsaltz Tanakh)

Numbers 12:8°11:27° 92712
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with him do I speak mouth to mouth, even manifestly, and

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

behold; wherefore then were ye not afraid to speak against

My servant, against Moses?’

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Or HaTorah liest ,und man kann sagen, ebenso“ statt
~ebenso®.
ANMERKUNG VON KEHOT
.O™Mn3 97 :n”mNa

38 571302 1IN — XY

Eine verwandte Erorterung der Vokalisierung von mar’eh.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Parallele Erorterungen zu dem Punkt, dass auch Moshe
durch einen Spiegel sah.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Or HaTorah fiigt hier eine ausfiihrliche Glosse hinzu.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Diese Worte fehlen in der Fassung von Or HaTorah.
ANMERKUNG VON KEHOT
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G-tt sagt durch Hoshea: ,Ich sprach zu den Propheten und
mehrte Visionen, und durch die Propheten werde Ich ver-
glichen (adameh).“ Offenkundig nehmen die Propheten
Thn durch Bilder und Gleichnisse wahr; der Alter Rebbe
liest dies als den Spiegel, der nicht leuchtet und in dem
man nur eine Ahnlichkeit (demus) sieht. (Kontext: Steins-
altz Tanakh)
Hosea 12:11x2:27 yvi
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I have also spoken unto the prophets, And I have multiplied
visions; And by the ministry of the prophets have I used
similitudes.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Eine parallele Erorterung dariiber, dass man im Spiegel
nur ein Abbild sieht.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Fassung von Or HaTorah fiigt hier Text hinzu.

ANMERKUNG VON KEHOT
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Or HaTorah fiigt eine Anmerkung zum Vorteil des Spiegels
hinzu, hinter sich sehen zu kénnen.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Kehots Marei Makom zu diesen Worten (die Anmerkung
steht unten).
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Vision Yeshayahus: ,In dem Jahr, in dem Konig Uz-
ziyahu starb, sah ich Ado-nai auf einem hohen und erha-
benen Thron sitzen.“ Der Talmud stellt dem entgegen:
,Kein Mensch soll Mich sehen und leben.“

Isaiah 6:1'R:1171°yw”
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In the year that king Uzziah died I saw the L-rd sitting upon

a throne high and lifted up, and His train filled the temple.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)

48 | Menashe warf Yeshayahu vor: Moshe wurde gesagt: ,Kein
Mensch soll Mich sehen und leben“, und du hast gesagt:
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»Ich sah G-tt.“ Der Talmud antwortet, dass alle Propheten
durch einen Spiegel schauten, der nicht leuchtet, wihrend
Moshe durch einen leuchtenden Spiegel schaute.

Yevamot 49b:107:2 v”n N1’
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Als Moshe darum bittet, die Herrlichkeit G-ttes zu sehen,

antwortet G-tt: ,Du kannst Mein Angesicht nicht sehen,

denn kein Mensch kann Mich sehen und leben.“ Der Alter

Rebbe bezieht dies auf den leuchtenden Spiegel. (Kontext:
Steinsaltz Tanakh)

Exodus 33:20°2:3% mnw
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And He said: ‘Thou canst not see My face, for man shall not

see Me and live.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Moshe gebietet Israel: ,Du sollst Havayah, deinen G-tt,
lieben mit ganzem Herzen, mit ganzer Seele und mit all
deiner Macht (me’odecha).” Im einfachen Wortsinn heif$t
das: mit all seiner Kraft; me’od bedeutet ,sehr viel“, und
Chassidus versteht es als eine Liebe, die iiber das eigene
Maf hinausgeht und die der Alter Rebbe mit dem Spiegel
identifiziert, der nicht leuchtet.
Tanakh)

(Kontext: Steinsaltz

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
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And thou shalt love the L-RD thy G-d with all thy heart, and
with all thy soul, and with all thy might.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Wie in der Anmerkung von Kehot angefiihrt: Wenn die an-
dere Seite (Sitra Achra) bezwungen wird, erhebt sich die
Herrlichkeit des Heiligen, gelobt sei Er (Kudsha Brich Hu),
in allen Welten.

Zohar II, 67b2 ,1o 27mt
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Die friihe Abschrift endet an dieser Stelle.
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Dort ist der Name, der g-ttliche Strenge bezeichnet (Elo-
kim), ein Schutz und eine Hiille fiir den unaussprechli-
chen g-ttlichen Namen (Havayah): Er verbirgt das tiber-
wiltigende Licht, sodass getrennte Wesen existieren
konnen.

ANMERKUNG VON KEHOT
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G-tt sagt iiber Adam: ,Es ist nicht gut, dass der Mensch al-
lein ist; Ich will ihm eine Hilfe machen, die ihm gegen-
ubersteht.“ Der frithere Maamar zu diesem Vers (Torah
Ohr, Bereishis) wird als Quelle fiir die Vorstellung eines
Schirms angefiihrt, der das Licht verhiillt, damit es emp-
fangen werden kann.

Genesis 2:1817°:2 NwX"2
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And the L-RD G-d said: ‘It is not good that the man should

be alone; I will make him a help meet for him.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Dort stellt der Alter Rebbe in Shelach dieselbe Frage: War-
um muss der Midrasch sagen, dass G-ttes Heiligkeit hoher
ist als unsere? Er erklart es als eine Erweckung von oben,
die jeder Erweckung von unten vorausgeht und weit tiber
ihr steht.

ANMERKUNG VON KEHOT
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Dort werden die mitzvos , Keser von Keser“ genannt, doch
nur dessen dufiere Ebene, da der innere Keser im Unend-
lichen eingeschlossen ist und nicht zu den zehn Sefiros
gezahlt wird; er wird nur durch seine dufiere Ebene offen-
bart, wie eine Fackel, die man aus der Ferne sieht.

ANMERKUNG VON KEHOT
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Zu ,Ihr sollt heilig sein“: ,Konnte es sein, dass ihr wie Ich
seid? Die Schrift sagt: ,Denn ich bin heilig‘: Meine Heilig-
keit steht tiber eurer Heiligkeit.“ Der Midrasch entnimmt
dieses Muster den Worten des Pharao an Yosef in dieser
Parascha: ,Nur in Bezug auf den Thron werde ich grofier
sein als du.”

Vayikra Rabbah 24:9°0:772 127 R1p™
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G-tt sagt Moshe, er solle ganz Israel verkiinden: ,Ihr sollt
heilig sein, denn ich, Havayah, euer G-tt, bin heilig.“ Der
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Midrasch deutet die zweite Hilfte als: ,Meine Heiligkeit
steht tiber eurer.“ (Kontext: Steinsaltz Tanakh)

Leviticus 19:2°2:1™ Rp"
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Speak unto all the congregation of the children of Israel,

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

am holy.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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In Daniels Vision des Gerichts heift es: ,,Throne wurden
aufgestellt, und der Uralte der Tage (Atik Yomin) setzte
sich“; sein Gewand war weifd wie Schnee, und ein Feuer-
strom floss vor ihm. Der Alter Rebbe deutet Atik als ne’e-
tak, ,entfernt® von den ,Tagen“. (Kontext: Steinsaltz
Tanakh)

Daniel 7:9°0:1 5x°17

Y M0 220D AYIRY 207 TR PRYY R NIRRT TY 1) M
:P?7 M1 °IPIPA MITT 1AW 707D Rp MY AWK

I beheld Till thrones were placed, And one that was ancient

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

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

the wheels thereof burning fire.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Der Rebbe legt nahe, dass Atik hinsichtlich der mitzvos
selbst ,von den Tagen entriickt” ist, nicht jedoch hinsicht-
lich der Verfeinerung der Zeit, die sie bewirken, und weist
darauf hin, dass dieser Abschnitt mit den Worten endet:
,<Doch durch die Verfeinerung der tierischen Seele ...“;
die Frage lésst er zur weiteren Untersuchung offen.

ANMERKUNG VON KEHOT
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David lehrt: ,Wer ist der Mann, der das Leben begehrt,
der Tage liebt, um Gutes zu sehen?“ Und er antwortet:
»Wende dich vom Bosen ab und tue Gutes.“ Auf der einfa-
chen Ebene ist jemand gemeint, der ein langes und gutes
Leben wiinscht; der Maamar deutet die ,Tage“, die er
liebt, als die aus mitzvos gefertigten Gewander. (Kontext:
Steinsaltz Tanakh)

Psalms 34:1337°:77% 0°%°1n
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Who is the man that desireth life, and loveth days, That he

may see good therein?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Dort wird erklirt, dass die Umkehr (Teshuvah) ,,mit groe-
rer Kraft“ darin besteht, die feurigen schlechten Eigen-
schaften zu G-tt hin umzuwenden, die Dunkelheit zu be-
zwingen und in Licht zu verwandeln; dies bringt oben gro-
Res Entziicken hervor.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Wo die Baalei Teshuvah [Menschen, die umgekehrt sind]
stehen, konnen die vollkommen Gerechten nicht stehen.
Dies zeigt die hohere Offenbarung, die durch die Laute-
rung der tierischen Seele (Nefesh Habahamis) herabgezo-
gen wird.

Berakhot 34b:22-23373-273:2 7% n1372
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This is at variance with the opinion of R. Abbahu who said :
The place which the penitent occupy, the perfectly righteous
are unable to occupy ; as it is said, "Peace, peace to him that
is far off and to him that is near" — "to him that is far off
[from G-d]" first, and then "to him that is near." But R.
Johanan can reply : What means "To him that is far off"? To
him who was far off from transgression from the first ; and
what ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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Die Baalei Teshuvah nédhern sich mit grofierer Kraft als
die Gerechten; hier handelt es sich um die Kraft des ,mit
deiner ganzen Macht”.

Zohar I, 129b2 ,u3p x”mt
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Eine weitere, lingere Abschrift dieses Abschnitts, gedruckt
nach einem Manuskript in der Handschrift des Tzemach
Tzedek.
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Der Psalmist preist Havayah: ,Wer ist wie Havayah, unser
G-tt, der in der Hohe sitzt und tief auf Himmel und Erde
herabschaut?“ Von Seiner Hohe aus sind Himmel und
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Erde gleichermaflen niedrig; daher steht die G-ttlichkeit
ebenso weit iiber dem Geistigen wie iiber dem Korperli-
chen, und auch die Seele braucht ein Gewand. (Kontext:
Steinsaltz Tanakh)

Psalms 113:5°7:27°p 0°2°1n
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Who is like unto the L-RD our G-d, That is enthroned on
high,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Die Handschrift lautet an dieser Stelle: ,die Shechinah,
die eine Offenbarung der wirklichen G-ttlichkeit ist, iiber
dem Spirituellen ebenso wie iiber dem Physischen, das ei-
gentliche Wesen des Glanzes.“
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Dort wird ,,Geht hinaus und seht“ so gedeutet, dass die
Seelen aus ihrer Wurzel in Gan Eden hinausgehen, um in
dieser physischen Welt bekleidet zu werden, denn nur
Lheute, sie zu tun® - durch die Torah in dieser Welt - wird
ein neues Licht von oberhalb der stufenweisen Herabfolge
der Welten (Hishtalshelus) herabgezogen; und ,Konig
Shlomo*“ wird als der Frieden gedeutet, den dieses Licht
zwischen Gegensitzen stiftet.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Tochter Zions werden aufgefordert, hinauszugehen
und Ko6nig Shlomo zu betrachten, ,,mit der Krone, mit der
seine Mutter ihn am Tag seiner Hochzeit gekront hat“.
Der Alter Rebbe versteht die ,Krone“ als das umfassende
Licht oberhalb der Ausstrahlung, das nur durch den Spie-
gel gesehen wird, der nicht leuchtet. (Kontext: Steinsaltz
Tanakh)

Song of Songs 3:11X™:) 0*°Wwi 1w
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Go forth, O ye daughters of Zion, And gaze upon king

Solomon, Even upon the crown wherewith his mother hath

crowned him in the day of his espousals, And in the day of

the gladness of his heart.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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In der Kommenden Welt gibt es weder Essen noch Trin-
ken; die Gerechten sitzen mit Kronen auf ihren Hiuptern
und genieflen die Ausstrahlung der G-ttlichen Gegenwart

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/
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(Shechinah). Der Alter Rebbe unterscheidet die Ausstrah-
lung von der Krone.
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It was a favourite saying of Rab : Not like this world is the
world to come. In the world to come there is neither eating
nor drinking; no procreation of children or business trans-
actions; no envy or hatred or rivalry ; but the righteous sit
enthroned, their crowns on their heads, and enjoy the lustre
of the Shekinah; as it is said, "And they beheld G-d, and did
eat and drink" (Exod. xxiv. 11).

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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Diese ganze Klammer fehlt in der Handschrift; sie scheint
eine Ergénzung des Tzemach Tzedek zu sein.
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»Denn eine Mitzvah ist eine Lampe*“: die Mitzvah als eine
Lampe.
Proverbs 6:23375:1 "2wn
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For the commandment is a lamp, and the teaching is light,

And reproofs of instruction are the way of life;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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,Die Lampe des unaussprechlichen g-ttlichen Namens
(Havayah) ist die Seele des Menschen® (im Maamar steht
hier der Name, der g-ttliche Strenge bezeichnet (Elokim)):
die Seele als die andere Lampe.
Proverbs 20:27175:3 "2wn
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The spirit of man is the lamp of the L-RD, searching all the
inward parts.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Tanya erldutert diesen Zohar ausfiihrlich: Das Licht der
Shechinah ist wie die Flamme einer Lampe, die sich nur
durch 01 am Docht hilt; der Korper des Menschen ist der
Docht, und das Ol sind die guten Taten, denn die mitzvos
sind der Wille G-ttes selbst und génzlich eins mit Thm,
wihrend selbst die Seele eines tzaddik ein eigensténdiges
Wesen bleibt.
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G-tt sagt Israel durch Moshe: ,Ihr sollt Meine Satzungen
und Meine Gesetze beachten, die ein Mensch tun und
durch die er leben soll.“ Offenkundig bedeutet ,,tun“: aus-
fiihren; der Maamar liest es als ,die der Mensch hervor-
bringen soll“: Der Mensch macht die Handlung zu einer
Mitzvah. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)

Leviticus 18:5°77:1”° Rp™
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Ye shall therefore keep My statutes, and Mine ordinances,

which if a man do, he shall live by them: I am the L-RD.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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And I gave them My statutes, and taught them Mine ordi-

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

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Shlomo: ,,Gerechtigkeit erhebt ein Volk, doch die Giite der
Volker ist Siinde.“ Der Talmud (Bava Basra 10b) deutet die
zweite Hilfte als eine Wohltat, die um des eigenen Ruh-
mes willen erwiesen wird. Hier besteht der Gegensatz zwi-
schen einer Handlung, die als Gebot G-ttes ausgefiihrt
wird und in die das unendliche Licht (Or Ein Sof) herabge-
zogen wird, und einer guten Tat, die auf andere Weise aus-
gefiihrt wird.

Proverbs 14:3477%:77 *5wn
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Righteousness exalteth a nation; But sin is a reproach to any

people.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Asaf berichtet, dass G-tt ,ein Zeugnis in Yaakov errichtet
und eine Torah in Israel eingesetzt hat“, und den Vitern
gebot, ihre Kinder zu lehren. Der Maamar versteht dies so,
dass die Torah in Israel durch die Selbstaufhebung (Bittul)
der Seele Halt gewinnt, so wie die Flamme sich am Docht
hilt. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)
Psalms 78:517:1”y 0°7°1n
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For He established a testimony in Jacob, And appointed a
law in Israel, Which He commanded our fathers, That they
should make them known to their children;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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,Und du sollst Havayah, deinen G-tt, lieben ... mit all dei-
ner Kraft.“ Das Wort ve’ahavta (414 ,n27R)) entspricht dem
Doppelten von or (71X, ,Licht“, 207).

Deuteronomy 6:5°77:"1 0°7127
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And thou shalt love the L-RD thy G-d with all thy heart, and
with all thy soul, and with all thy might.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Die Anmerkung sagt, dass die Quelle dieser Gematria in
den Kehot-Anmerkungen auf Seite 32c, im vorherigen
Maamar dieser Parascha, angegeben ist.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Im néchsten Maamar, ,Denn bei Dir ist die Quelle des Le-
bens®, sind die mitzvos die 248 ,,Glieder des Konigs®, voll-
stindig eins mit dem Or Ein Sof; wenn ein Mensch die
mitzvos des G-ttes ausfiihrt, bewirkt seine Erweckung von
unten eine Erweckung von oben, ,,Geist bringt Geist her-
vor und zieht Geist herab“.
ANMERKUNG VON KEHOT
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,»Geist bringt Geist hervor und zieht Geist herab“: Eine Er-
weckung von unten (Isarusa Dilesata) zieht eine Erwe-
ckung von oben (Isarusa Dile'eila) herab. Hier wird be-
schrieben, wie Liebe jenseits allen Mafles durch die mitz-
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vos die Offenbarung des unendlichen Lichts (Or Ein Sof)
herabzieht.

Zohar, Terumah 64:660-66:669-0"n:770 M0 M7 780
v”0IN:"0

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

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Die Erklirung des Tzemach Tzedek zum Gebot der Cha-
nukah-Lampe, in der der Vergleich mit den sieben Lam-
pen des Heiligtums behandelt wird.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die textliche Anmerkung des Rebbe zu diesen Worten.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Eine ausfiihrliche Erorterung der acht Fiirsten der
Menschen.
ANMERKUNG VON KEHOT
.'|‘?’R1 1N °Y 12°72 9”1 1PN ART A1 12292 7101982

85 | Der Talmud nennt die sieben Hirten: David in der Mitte,
Adam, Shes und Mesushelach zu seiner Rechten sowie Av-
raham, Yaakov und Moshe zu seiner Linken; und die acht
Fiirsten: Yishai, Shaul, Shmuel, Amos, Tzefanyah, Tzid-
kiyahu, Mashiach und Eliyahu.

Sukkah 52b:1337°:2 271 11910
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And this shall be peace: when the Assyrian shall come into
our land, and when he shall tread in our palaces, then shall
we raise up against him seven shepherds and eight princes
among men” (Micah 5:4). Who are the “seven shepherds”?
— David in the middle, Adam, Seth and Methuselah on his
right, and Abraham, Jacob and Moses on his left. And who
are the “eight princes among men”? — Yishai, Shaul,
Shmuel, Amos, Zephaniah, Zedekiah, the Messiah, and
Elijah.
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)
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Michah prophezeit, dass wir, wenn Assyrien in Yehudah
einfillt, ,gegen ihn sieben Hirten und acht Menschenfiirs-
ten aufstellen“ werden: ganz offensichtlich eine grofie
Zahl von Anfiihrern und Befehlshabern, die Assyrien ver-
treiben werden. Der Alter Rebbe verbindet die acht Fiirs-
ten mit den acht Chanukka-Lichtern. (Kontext: Steinsaltz
Tanakh)

Micah 5:4"7:°11 121
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And this shall be peace: When the Assyrian shall come into

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

we raise against him seven shepherds, And eight princes

among men.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Erortert, warum Mashiach nicht zu den Hirten gezéhlt
wird.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Ein Bote berichtet Iyov, dass Rduber zugeschlagen hatten,
wihrend ,die Rinder pfliigten und die Eselinnen neben
ihnen weideten“. Hier bedeutet ro’eh weiden, sich selbst
Nahrung suchen.

Job 1:147x 21K
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that there came a messenger unto Job, and said: ‘The oxen

were plowing, and the asses feeding beside them;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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G-tt trostet Israel: ,Du, Israel, Mein Knecht, Yaakov, den
Ich erwihlt habe, Same Avrahams, der Mich liebte
(ohavi).“ Avrahams Eigenschaft ist die Liebe, die in der
Giite (Chesed) wurzelt.

Isaiah 41:8'1:8"n 1°yw”°
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But thou, Israel, My servant, Jacob whom I have chosen, The
seed of Abraham My friend;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Shlomo: ,Wie Wasser [spiegelt] Angesicht zu Angesicht, so

das Herz des Menschen dem Menschen.“ Hier: So wie ein

Mensch G-tt liebt, so antwortet ihm die Liebe G-ttes.
Proverbs 27:19v7>:173 “own
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As in water face answereth to face, So the heart of man to
man.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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G-tt sagt Israel durch Malachi: ,Ich habe euch geliebt,
spricht der unaussprechliche g-ttliche Name (Havayah).“
Hier handelt es sich um die von oben offenbarte Liebe, die
auf die Liebe von unten antwortet.

Malachi 1:2°2:°% "28%n
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I have loved you, saith the L-RD. Yet ye say: ‘Wherein hast

Thou loved us?’ Was not Esau Jacob’s brother? Saith the

L-RD; Yet I loved Jacob;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Nachdem der Geliebte in seinen Garten gekommen ist,
ruft er: ,Esst, Freunde (re’im); trinkt.“ Der Maamar liest
re’im als ro’im, die Hirten, die Freunde G-ttes sind und ih-
rerseits genidhrt werden. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)

Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°wi W
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I am come into my garden, my sister, my bride; I have gath-

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

with my honey; I have drunk my wine with my milk. Eat, O

friends; Drink, yea, drink abundantly, O beloved.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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In der Anmerkung von Kehot zitiert: Israel versorgt seinen
Vater im Himmel mit Nahrung. Der Alter Rebbe erklért
dies als Herabziehen des unendlichen Lichts (Or Ein Sof)
in die Attribute.

Zohar 111, 7b2 ,;t 21t
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In Yechezkels Vision vom Wagen befindet sich iiber dem
Firmament ein Thron, und auf ihm ,eine Gestalt, die dem
Aussehen eines Menschen glich“. In der Kabbalah be-

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/
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zeichnet dies die g-ttlichen Attribute (Sefiros) in Gestalt ei-
nes Menschen.

Ezekiel 1:26172:°R Pxptr°
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And above the firmament that was over their heads was the

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

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

pearance of a man upon it above.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Die personifizierte Weisheit ladt die Einfiltigen ein:
,Kommt, esst von meinem Brot und trinkt von dem Wein,
den ich gemischt habe.“ Der Maamar deutet ,mein Brot*
als die Torah, gleichsam G-ttes Brot. (Kontext: Steinsaltz
Tanakh)

Proverbs 9:571:'0 *own
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'Come, eat of my bread, and drink of the wine which I have
mingled.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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,Deine Torah ist in meinem Inneren“: Die Torah als inne-
re Nahrung fiir die Seele.
Psalms 40:9'0:’n 0°2°1n
y2 713 30790 Y20 *POX T NITY?
I delight to do Thy will, O my G-d; yea, Thy law is in my in-
most parts.'
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Die Torah als Nahrung, die ins Innere gelangt; die innere
Darreichung der Hirten.
Psalms 40:9°0:"» 0°2°11n
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I delight to do Thy will, O my G-d; yea, Thy law is in my in-
most parts.'
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Tanya, Likkutei Amarim 5:118”>:’71 012K *01p°2 ;11WX7 P2 ,X%In
TN Y P00 YYU2 MNY 0 ,Yn 1IN AN75NY <Ny
Titn X7 77N NigRa 1T 1Ty 132 ningn ey i po
5P M2 DNJY nM; ,Anwe 1IR3 MO 07IY2 oYY ningly
Rkl

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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Moshe sagt zu Israel: ,Erkenne heute und nimm es dir zu
Herzen, dass Havayah G-tt ist in den Himmeln oben und
auf der Erde unten; es gibt keinen sonst.“ Die Betrachtung
der GrofRe G-ttes.

Deuteronomy 4:39v”%:*7 0727
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know this day, and lay it to thy heart, that the L-RD, He is
G-d in heaven above and upon the earth beneath; there is
none else.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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David tragt Shlomo auf: ,Erkenne den G-tt deines Vaters

und diene Thm mit ganzem Herzen.“ Wissen fiihrt zum
Dienst und zur Liebe.

I Chronicles 28:9':1”3 R 0°°71 *727
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And thou, Solomon my son, know thou the G-d of thy father,
and serve Him with a whole heart and with a willing mind;
for the L-RD searcheth all hearts, and understandeth all the
imaginations of the thoughts; if thou seek Him, He will be
found of thee; but if thou forsake Him, He will cast thee off
for ever.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Rav Safra, der Rava herausfordert, spricht ihn mit ,Mos-
he“ an: ,Moshe, hast du gut gesprochen?“ Der Alter Rebbe
erklart dies als Bezeichnung fiir jemanden, der Tora lehrt.

Shabbat 101b:33:2 X”p naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Rabbi Chanina: ,Ich habe viel von meinen Lehrern ge-
lernt, mehr von meinen Kollegen als von meinen Lehrern

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/
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und von meinen Schiilern mehr als von allen.“ Das Lehren
selbst ist fiir den Lehrer eine Quelle des Verstandnisses.
Taanit 7a:12-132"°-27>:X *t n°1yn
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
ANMERKUNG VON KEHOT

XL, NPIyn

ABSATZ 37

102

wna bW Puya pa nnw W

Vier starben ausschlieflich aufgrund des Rates der
Schlange, darunter Yishai, der Vater Davids. Hier dient er
als Beispiel fiir die vollkommen rechtschaffenen Fiirsten.
Bava Batra 17a:6"1:X 1> X7n2 822
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Der Abschiedsbefehl des letzten Propheten: ,Gedenkt der
Tora Mosches, meines Dieners, die ich ihm am Chorev fir
ganz Israel geboten habe.“ Moshe als Lehrer der Tora.
(Kontext: Steinsaltz Tanakh)
Malachi 3:22275:3 %3871
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Remember ye the law of Moses My servant, which I com-
manded unto him in Horeb for all Israel, even statutes and
ordinances.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Dienst an einem Torahgelehrten ist grofler, als Torah
von ihm zu lernen. Hier zeigt sich, dass ein umfassender
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Einfluss die innere Unterweisung iiberragt.

Berakhot 7b:26172:2°t n1372
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R. Johanan also said in the name of R. Simeon b. Johai :

Greater is the service of Torah than its study : as it is said,

"Elisha the son of Shaphat is here, who poured water on the

hands of Elijah" (II Kings iii. 11). It is not mentioned that he

studied [with Elijah] but that he poured water. That teaches

that its service is greater than its study.

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

Zohar I, 98ba ,ne x”mt
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Die Kehot-Anmerkung zitiert dies neben dem Talmud als
Beleg fiir die Grofie des Dienstes an den Weisen.

Zohar, Vayera 3:33-37172-27%3 1M A 990
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Ein Mensch erfasst den Geist seines Lehrers erst nach
vierzig Jahren. Durch das Lernen empfingt der Schiiler
nur einen Schimmer.
Avodah Zarah 5b:22:2°71 77t 772y
Y DY KD KPR ORI 177 AW XD ArI nwn AR
D77 N3 KoY :2021 M3 DY 12703 DINK T2IKY Ny
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Rava: Fiir diejenigen, die auf ihrer rechten Seite gehen, ist
die Tora ein Trank des Lebens; fiir diejenigen, die auf ih-
rer linken Seite gehen, ein Trank des Todes. Das innere
Licht der Tora bedarf des Schutzes.

Shabbat 88b2 n”a naw
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Rabbi Yosei: Wer sagt, er habe nur Tora, hat nicht einmal
Tora, denn es heifdt: ,Lernt sie und tut sie“: Nur wer sie
auch tut, hat auch das Lernen. Hier muss die Tora mit Ta-
ten der Giite verbunden sein.

Yevamot 109b:4-5°71-"7:2 v”p NMn2°

,N2INT — 11270 7277 WBY Ypin piT AP TayT — 1RY "2y

:RPR IRUWD .179R 92 1K — 71730 19 PR niIRT 9D niR 0o 01

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Besagt, dass die sieben Hirten aus der Ebene des inneren
Lichts und die acht Fiirsten der Menschen aus der Ebene
des umfassenden Lichts stammen.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Als der Sohn von Rabbi Yochanan ben Zakkai erkrankte,
bat er seinen Schiiler Rabbi Chanina ben Dosa zu beten,
und der Junge blieb am Leben. ,Selbst wenn ben Zakkai
den ganzen Tag den Kopf zwischen seine Knie gepresst
hitte, hitte man ihn nicht erhort®, sagte er; Rabbi Chani-
na ist wie ein Diener vor dem Konig, und ich wie ein
Minister.

Berakhot 34b:281173:1 7% m372
127209 227 PRR 7790 TInPD 7270 ROIT 12 R0 0212 Tvyn 1Y
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It also happened with R. Hannina b. Dosa that he went to
Torah with Rabban Johanan b. Zakkai. The son of Rabban
Johanan b. Zakkai fell ill, and he said to him, "Hannina, my
son ! Pray on his behalf that he may live" R. Hannina laid
his head between his knees, and prayed on his behalf, and
he recovered. Rabban Johanan b. Zakkai said, "Were Ben
Zakkai to press his head between his knees all the day long,

no notice would be taken of him." His wife said to ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Rav: Die Welt wurde nur um Achav ben Omri und Rabbi
Chanina ben Dosa willen erschaffen: diese Welt fiir Achav
und die kommende Welt fiir Rabbi Chanina.

Berakhot 61b2 x”0 n1>72
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die sieben Hirten und acht Fiirsten, die gegen Assyrien
aufgestellt wurden.

Micah 5:47:°11 1o°n
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And this shall be peace: When the Assyrian shall come into

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

we raise against him seven shepherds, And eight princes

among men.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Drei Maamarim des Rebbe, die behandeln, warum die Ab-
hilfe gegen die Griechen von oberhalb der Weisheit kom-
men musste.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Als die Hasmonéer siegten, suchten sie und fanden nur
einen einzigen Krug Ol, der mit dem Siegel des Hohe-
priesters versiegelt war und fiir einen Tag ausreichte; ein
Wunder lief§ ihn acht Tage lang brennen.
Shabbat 21b:107:2 "> naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Unter den Dreizehn Attributen der Barmherzigkeit, die
Moshe offenbart wurden: ,Havayah, Havayah, G-tt, barm-
herzig und gnéadig, langsam zum Zorn und reich an Giite
und Wahrheit.“ Das Siegel des Hohepriesters ist mit ,reich
an Giite“ verkniipft. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)

Exodus 34:61:7"% mnw
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And the L-RD passed by before him, and proclaimed: ‘The

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

and abundant in goodness and truth;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/de/torah-ohr/mikeitz/4/
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Die westliche Leuchte der Menorah war ein Zeugnis fiir
die ganze Welt, dass die G-ttliche Gegenwart (Shechinah)
in Israel ruht.
Shabbat 22b:22:1 27> naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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In jenem Maamar deutet der Alter Rebbe ,Du bist meine
Leuchte, Havayah* als Havayah innerhalb der Lampe aus
0Ol und Docht, deren zwei Lichter durch die Buchstaben
des Namens angedeutet werden, und ,und Havayah (mit
einem zusitzlichen Waw) erhellt meine Finsternis® als
eine noch hohere Havayah.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Davids Lied nach seiner Rettung: ,Denn Du bist meine
Leuchte, Havayah, und Havayah erhellt
Finsternis.“ Der Maamar liest die beiden Namen als zwei

meine

Ebenen: die erste innerhalb der stufenweisen Herabfolge
der Welten (Hishtalshelus; die Leuchten des Tempels), die
zweite dariiber (die Chanukka-Leuchten). (Kontext:

Steinsaltz Tanakh)
II Samuel 22:291”3:27 2 PXinw
DY R MNP AR
For Thou art my lamp, O L-RD; And the L-RD doth lighten

my darkness.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Diese Passage wird dort zitiert.
ANMERKUNG VON KEHOT
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In der Erklirung zu ,Vayedaber Moshe ... Anochi“, Ab-
schnitt 2, werden die Mitzvos als ,Befehle des Konigs* be-
zeichnet, also als eine umgebende Ebene, denn ein Konig
ist liber seine Diener erhaben, ohne dass ein Vergleich
moglich wire.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Diskurs erklért drei Ebenen - Nahrung, Gewiander und
Hauser: Nahrung wird eins mit dem Menschen, Gewiander
umgeben ihn, und ein Haus umgibt ihn noch umfassen-
der; dennoch ist Nahrung am billigsten und ein Haus am
kostbarsten.
ANMERKUNG VON KEHOT
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»Ein Psalm, ein Lied zur Einweihung des Hauses, von Da-
vid.“ Die Uberschrift des Psalms, auf dem der zitierte
Maamar in Likkutei Torah aufbaut. (Kontext: Steinsaltz
Tanakh)

Psalms 30:1°%:'% 0°%°1n
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A Psalm; a Song at the Dedication of the House; of David.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Verweist auf diese Passage dariiber, dass Mashiach zu den
Fiirsten der Menschen gehort.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Yeshayahu tiber den Konig aus dem Geschlecht Yishais:
wvaharicho in der Furcht vor Havayah; er wird nicht nach
dem richten, was seine Augen sehen.“ Offenkundig be-
deutet es: ,,Er wird von der Furcht vor G-tt beseelt sein®;
das Wort bedeutet auch ,,er wird riechen®, und der Talmud
versteht es so: Mashiach wird die Wahrheit erspiiren und
richten. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)

Isaiah 11:3°2:8" 17°yw°
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And his delight shall be in the fear of the L-RD; And he shall
not judge after the sight of his eyes, Neither decide after the

hearing of his ears;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Der Rebbe merkt an, dass der Talmud Mashiach zu den
Fiirsten zahlt, weil dies seine hauptsiachliche Eigenschaft
ist, obwohl er beide Eigenschaften besitzt.

ANMERKUNG VON KEHOT
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Der talmudische Streit, nun im Licht des gesamten Maa-
mar erklart.
Shabbat 21b:5°1:2 8”3 naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) '
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Der kiirzeste Psalm: ,Preist den unaussprechlichen
g-ttlichen Namen (Havayah), alle Volker ... denn Seine
Giite hat iiber uns triumphiert.“ Die iiberwiltigende, alles
umfassende Giite, die an Sukkos offenbart wird. (Kontext:
Steinsaltz Tanakh)

Psalms 117:2°2:7°p 0°2°11n
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For His mercy is great toward us; And the truth of the L-RD
endureth for ever. Hallelujah.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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»Preist Havayah, alle Nationen; rithmt Ihn, alle Volker,
denn Seine Giite hat iiber uns gesiegt.“ Ganz offensicht-
lich erkennen die Volker die grofle Giite, die G-tt Seinem
Volk erweist, und preisen Ihn; hier aber, wenn Seine um-
fassende Giite offenbart wird, stehen sogar die iiber die
Volker herrschenden Michte ihr gegeniiber in volliger
Selbstaufhebung. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)

Psalms 117:1°X:1p 0°%°1n
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O praise the L-RD, all ye nations; Laud Him, all ye peoples.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Der Psalmist, von Feinden von allen Seiten bedringt: ,Sie
umringten mich, ja, sie umkreisten mich; im Namen des
unaussprechlichen g-ttlichen Namens (Havayah) werde
ich sie niederstrecken.“ Der Sieg durch den Namen - die
Art des Krieges. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)
Psalms 118:11x”:11”°p 0°2°11n
:02°2K °2 77 OY32 °11320703 *1120
They compass me about, yea, they compass me about;
Verily, in the name of the L-RD I will cut them off.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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»Es ist besser, bei Havayah Zuflucht zu suchen, als auf
Edle zu vertrauen.“ Das Vertrauen auf den Namen ober-
halb der Natur - die umfassende Ebene. (Kontext: Steins-
altz Tanakh)

Psalms 118:9'0:1">p 0°%°11n
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It is better to take refuge in the L-RD Than to trust in
princes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Die Begriindung von Beis Hillel: In Angelegenheiten der
Heiligkeit steigt man auf und nicht hinab.

Shabbat 21b:6-7"1-"1:2 X”> naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) o -
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Die Tora geht aus der oberen Weisheit (Chochmah) her-

vor. Ein Torafest ist eine Offenbarung, die von oben

kommt.
Zohar, Yitro 21:378-22:389v72w:273-n"yw:X"2 190° 7117 190
According to R. Judah, “father” represents Wisdom
(Hokhmah) and “mother” Understanding (Binah). Said R.
Judah: ‘Both interpretations mean one and the same thing,
for we have been taught that the Torah emanated from the
Supernal Wisdom.” R. Jose said that the Torah emanated
from Understanding, for it says: “to perceive the words of
understanding” and “forsake not the Torah of thy mother”.

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Eine parallele Verwendung der Wendung ,wer kann zu-
riickhalten“ in Bezug auf eine Offenbarung von oben.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Text in diesem Manuskript reicht bis zu diesem
Punkt.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Worte hier zitieren Shabbat 21b:6-7; die Stelle wird

unten angezeigt.
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Rabbi Yehoshua ben Korchah: Das Schma steht vor ,,Und
es wird geschehen, wenn ihr hort“, damit man zuerst das
Joch der Konigsherrschaft des Himmels und danach das
Joch der mitzvos annimmt.
Mishnah Berakhot 2:2°2:’2 01272 mawn
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These are the breaks between the sections: between the first
blessing and the second, between the second and “Shema,”
between “Shema” and “And it shall come to pass if you lis-
ten” between “And it shall come to pass if you listen” and
“And the L-rd said” and between “And the L-rd said” and
“Emet veYatziv” (true and firm). Rabbi Judah says: between
“And the L-rd said” and “Emet veYatziv” one should not in-
terrupt. Rabbi Joshua ben Korhah said: Why was the section
of “Shema” placed before that of “And it ...
Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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»,Die Leuchte Havayahs ist die Seele des Menschen“: Die
Seele ist der Docht, an dem sich die Flamme entziindet.

Proverbs 20:2717:0 “5wn
:]tg;"T[tl"?; an o w1 )
The spirit of man is the lamp of the L-RD, searching all the
inward parts.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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In jener Abhandlung sind die sieben Lampen der Menorah
des Zechariah die Seelen der sieben Hirten, durch die

ganz Israel empfangt; die Seelen sind das Gefaf der Men-
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orah, die Mitzvos ihr Ol und Docht (,eine Mitzvah ist eine
Lampe”“) und die Torah das Licht, das sich an ihnen
festsetzt.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Engel fragt Zechariah, was er sieht, und dieser ant-
wortet: ,Ich sah, und siehe, eine Menora ganz aus Gold,
mit einer Schale auf ihrer Spitze und sieben Lampen an
ihr.“ Gegenstand des zitierten Diskurses in Likkutei To-
rah. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)
Zechariah 4:2°2:7 772t
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And he said unto me: ‘What seest thou?’ And I said: ‘I have
seen, and behold a candlestick all of gold, with a bowl upon
the top of it, and its seven lamps thereon; there are seven
pipes, yea, seven, to the lamps, which are upon the top
thereof;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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»Ihr sollt euch vom Tag nach dem Schabbat an sieben voll-
stindige Wochen zidhlen.“ Die Weisen verstehen unter
,dem Schabbat® den ersten Tag von Pessach; der Maamar
versteht unter ,dem Tag nach dem Schabbat“ eine Ebene
oberhalb des Schabbos (des Schabbats): ,Meine Heiligkeit
steht iiber eurer Heiligkeit.“

Leviticus 23:15170:372 Rp™
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And ye shall count unto you from the morrow after the day

of rest, from the day that ye brought the sheaf of the waving;

seven weeks shall there be complete;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Die erste Aufierung am Sinai: ,Ich bin Havayah, dein
G-tt“, gefolgt von ,Du sollst keine anderen Goétter haben*:
die Annahme der Herrschaft G-ttes, noch vor den iibrigen
Geboten.

Exodus 20:2'273 maw
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I am the L-RD thy G-d, who brought thee out of the land of
Egypt, out of the house of bondage.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Die Worte hier zitieren Shabbat 21b:5; die Stelle wird un-
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ten angezeigt.
Shabbat 21b:571:2 8”5 naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Kehots Marei Makom zu diesen Worten (die Anmerkung
steht unten).
ANMERKUNG VON KEHOT
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Kehots Anmerkung verweist fiir diese Worte auf Psalms
118:11.

Psalms 118:118”>:1™p °%°nn
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They compass me about, yea, they compass me about;
Verily, in the name of the L-RD I will cut them off.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Die Worte hier zitieren Psalms 118:9; die Stelle wird unten
angezeigt.

Psalms 118:9'0:1>p 0°2°11n
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It is better to take refuge in the L-RD Than to trust in

princes.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Kehots Anmerkung verweist auf die ausfiihrlichere Erkla-
rung: Or HaTorah.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Kehots Anmerkung verweist fiir diese Worte auf Zohar II,
85a.

Zohar II, 85ax ,19 2”mt
ANMERKUNG VON KEHOT
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Als Moshe daran zweifelt, dass fiir das ganze Volk Fleisch
zu finden sein kann, antwortet ihm G-tt: ,Ist die Hand Ha-
vayahs zu kurz? Jetzt wirst du sehen, ob Mein Wort ein-
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trifft.“ Nichts begrenzt eine Offenbarung von oben. (Kon-
text: Steinsaltz Tanakh)

Numbers 11:23373:X8”> 92722
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And the L-RD said unto Moses: ‘Is the L-RD’S hand waxed
short? now shalt thou see whether My word shall come to

pass unto thee or not.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Eine parallele Erorterung der Hirten als Pnimiyus des
Niedrigeren und der Fiirsten als Chitzoniyus des
Hoheren.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Verweist auf diese Passage und erklirt, dass die Herabzie-
hung in Chochmah in der Weise des , Lehrens® erfolgt, das
durch Einschrankung zustande kommt.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Legt nahe, dass la’alafim hier zweierlei bedeutet: die Ebe-
ne von Chochmah und Binah sowie die Art der Herabzie-
hung durch Einschriankung; beides hingt zusammen, da
eine Einschriankung nur bei Licht nétig ist, das nach in-
nen herabgezogen wird.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Elihu zu Iyov: ,Wenn nicht, dann hére mir zu; sei still,
und ich werde dich Weisheit lehren (a’alefcha).“ Das Wort
verbindet das Lehren mit dem Buchstaben Alef und mit
la’alafim [Tausenden]. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)
Job 33:3327%:37% 27K
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If not, hearken thou unto me; Hold thy peace, and I will
teach thee wisdom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Shabbat 104ax 77p naw
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»Er bewahrt Giite fiir Tausende“ - eine der Dreizehn Ei-
genschaften. Der Tikkun la’alafim [die Korrektur fiir Tau-
sende] ist das innere Licht der Weisheit (Chochmah) und
des Verstindnisses (Binah).

Exodus 34:7°1:7°% mnw
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keeping mercy unto the thousandth generation, forgiving

iniquity and transgression and sin; and that will by no

means clear the guilty; visiting the iniquity of the fathers

upon the children, and upon the children’s children, unto

the third and unto the fourth generation.’

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Dort besteht das Alef aus einem Yud oben, einem Yud un-
ten und einem Vav dazwischen.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Erklart, dass das Herabziehen von Licht ins Innere eine
Einschrinkung erfordert.
ANMERKUNG VON KEHOT
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»Der Wein, der seit den sechs Tagen der Schopfung in sei-
nen Trauben bewahrt wurde® - der Lohn der kommenden
Welt. Hier ist es das Verstindnis (Binah), das von der Zer-
triimmerung unberiihrt blieb.

Berakhot 34b2 7% n1372
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In jenem Maamar iiber die Beschneidung am achten Tag
sagt der Alter Rebbe, dass das Zerbrechen nur in den sie-
ben Attributen stattfand, die durch eine Erweckung von
unten (Isarusa Dilesata) gelidutert werden; deren Antwort
kommt am Schabbat, dem siebten Tag.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Uberschrift eines Psalms von David: ,Fiir den Leiter,
mit Instrumentalbegleitung, auf der Sheminis [einem In-
strument mit acht Saiten].“ Der Talmud (Arachin 13b)
sagt, dass die Harfe der Tage des Maschiach acht Saiten
haben wird; hier ist es die achte Ebene, oberhalb der sie-
ben. (Kontext: Steinsaltz Tanakh)

Psalms 6:1°X: 0°2°71n
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For the Leader; with string-music; on the Sheminith. A

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