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Rot der Augen vom Wein und
Weifd der Zahne von Milch

Die Torah ist Wein, der die verborgene, grenzenlose Liebe der
Seele zu G-tt ans Licht bringt und sie zur Liebe in Entziickungen
erhebt, und Milch, die nach ehrlicher Selbstpriifung Liebe und

Ehrfurcht wachsen lasst, bis das Herz verwandelt ist.
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KERNGEDANKE

Die Torah ist Wein, der die verborgene, grenzenlose Liebe der Seele zu G-tt ans
Licht bringt und sie zur Liebe in Entziickungen erhebt, und Milch, die nach ehrli-

cher Selbstpriifung Liebe und Ehrfurcht wachsen lasst, bis das Herz verwandelt ist.

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

DER MAAMAR IN KURZE

Der Maamar erkléart Yaakovs Segen fiir Yehudah, ,Rot der Augen vom Wein und Weif der Zidhne von
Milch*®, als zwei Kréfte der Torah. Er fragt, wie Wein ,,G-tt erfreuen” kann, und antwortet mit dem Aus-
spruch der Weisen: ,,Der Wein geht hinein, ein Geheimnis kommt heraus.“ Es gibt zwei Arten der Lie-
be zu G-tt. Ahavas olam (ewige Liebe) entsteht aus der Betrachtung, wie G-ttes Kénigsherrschaft alle
Welten erschafft und erhilt; die Seele kann sie fassen, daher lasst sie nach, wenn der Geist sich ande-
rem zuwendet. Ahavah rabbah (grofle Liebe) wurzelt in der Quelle der Seele in G-tt Selbst, jenseits aller
Welten; die Seele kann sie nicht fassen, daher bleibt sie verborgen, obwohl sie niemals unterbrochen
wird. Die Torah, G-ttes Weisheit und Wille, ist der Wein, der die g-ttlichen Einschriankungen 6ffnet und
diese verborgene Liebe offenbart. Noch hoher ist die Liebe in Entziickungen, der Blick auf die Herr-
lichkeit des Konigs: die ,roten Augen®, die am Schabbos nach der Miithe der Woche offenbart werden
und beide Lieben einschlieffen, ,fiir mich, fiir mich“. Die ,,Zdhne“ stehen fiir sorgfiltige Selbstprii-
fung, die den eigenen Dienst zermahlt und sichtet; die ,Milch“ der Torah lasst daraufhin Liebe und

Ehrfurcht wachsen und macht die Zdhne ,weif}“: Die Lauterung wird klar und miihelos.

GLIEDERUNG

1 Wein und Milch in der Torah mM-2

Wie kann Wein ,,G-tt erfreuen“? Wein und Milch sind zwei Aspekte der Torah, und es gibt zwei Arten der
Liebe: Ahavas olam (ewige Liebe) und Ahavah rabbah (grof3e Liebe).

2 Ahavas olam: Liebe, die aus den Welten entsteht 13-8

Die Betrachtung, wie G-ttes Konigsherrschaft allen Welten Leben gibt, in Pesukei deZimrah (den Lobpsal-
men) und dem Schma, fiihrt zu ,,Und du sollst lieben“: zu einer Wendung des Willens hin zu G-tt.

3 Ahavah rabbah: die verborgene Liebe f9-12

Ahavah rabbah entspringt der Wurzel der Seele in G-tt, jenseits aller Welten; die Seele kann sie nicht fas-
sen, daher bleibt sie verborgen, wird aber niemals unterbrochen. Wie wird sie offenbart?
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4 Der Wein der Torah offenbart das Geheimnis

113-14

Das Licht der Liebe ist in der Torah verborgen; das Torahlernen ,,6ffnet die Yuds (Einschriankungen)“ und

offenbart den Hoheren Willen in der Seele, der Ahavah rabbah ist.

5 Rot der Augen: Liebe in Entziickungen

1M5-17

Die ,,Augen” stehen fiir den Blick auf die Herrlichkeit des Konigs, fiir die Liebe in Entziickungen, die am

Schabbos nach der Miihe der Woche offenbart wird; der Gaumen, der schmeckt, sagt ,fiir mich, fiir

mich“, wihrend beide Lieben gemeinsam aufsteigen.

6 WeifR der Zahne von Milch

M18-21

Die ,Ziahne*“ stehen fiir die Selbstpriifung, die den eigenen Dienst zermahlt und sichtet; die ,Milch“ der

Torah lédsst darauthin Liebe und Ehrfurcht wachsen und verwandelt das Herz, bis die Laduterung ohne

Miihe eintritt.

SCHLUSSELBEGRIFFE

Ahavas olam 071y nanx

Liebe zu G-tt, die aus der Betrachtung entsteht, wie Er alle
Welten erschafft und erhélt. Die Seele kann sie fassen,
doch sie wird unterbrochen, wenn der Geist sich anderen
Dingen zuwendet.

Ahavah rabbah 1127 727x

Die verborgene Liebe, die in der Quelle der Seele wurzelt,
einem Teil von G-tt Selbst. Sie iibersteigt die Fahigkeit der
Seele und wird niemals unterbrochen; die Torah offenbart
sie als Liebe ,,mit all deiner Kraft“.

Liebe in Entziickungen 0°211yNn2 727X

Die hochste Liebe, der Blick ,auf die Herrlichkeit des Ko-
nigs®, die am Schabbos offenbart wird; sie schlief3t sowohl
Ahavas olam als auch Ahavah rabbah ein und iibersteigt
beide.
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Der Hohere Wille 7175911 71189

G-ttes Wille, die Quelle der Schopfung, der durch die Ein-
schrinkungen verborgen und durch Torahlernen und
mitzvos offenbart wird; in der Seele ist er Ahavah rabbah.

Die Yuds (Einschrinkungen) (D°11%1n%) 177717

Die Einschriankungen des unendlichen Lichts, auf die ,Du
offnest Deine Hand (yadecha)“ anspielt. Die Torah o6ffnet
sie, sodass der Hohere Wille offenbart wird.

Zihne und Milch 27m 02w

Die Selbstpriifung, die die eigenen Taten und Gefiihle zer-
mahlt und sichtet, gefolgt von der nihrenden Wirkung der
Torah, die Liebe und Ehrfurcht wachsen lésst.
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ABSCHNITT 1 11-2

Wein und Milch in der Torah

219 “QOPOR MR SwIncn 2°00 17 023 1A L2700 07w 129 2100n T001vy v99hon

»,Die Augen sind rot vom Wein und die Zahne weifd von Milch.“ Nun heifdt es iiber den Wein: ,,Mein
Wein, der G-tt erfreut” usw.
Der Maamar beginnt mit Yaakovs Segen an Yehudah: Seine Augen sind rot vom Wein und seine Zihne weif

von Milch. Zunéichst erinnert der Alter Rebbe daran, dass die Schrift den Wein als etwas beschreibt, das

»G-tt erfreut”; das wirft eine Frage auf.
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Um zu verstehen: Was ist die Ebene (Bechinah) des Weins, ,,der G-tt erfreut“, und wie kann seine
Kraft so grof sein, G-tt zu erfreuen? Nun sagten [die Weisen]: ,Wein geht hinein, ein Geheimnis
kommt heraus.“
Wein kann Menschen erfreuen, doch wie kann er G-tt erfreuen? Die Antwort beginnt mit dem Ausspruch der
Weisen: ,Wein geht hinein, ein Geheimnis kommt heraus.“ Das Wort fiir Wein (yayin) und das Wort fiir Ge-

heimnis (sod) haben beide den Zahlenwert siebzig; der Maamar wird zeigen, dass der Wein die Tora ist und
das Geheimnis eine in der Seele verborgene Liebe.
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Die Erklirung ist, dass es in der Torah zwei Ebenen gibt: Wein und Milch, wie geschrieben steht:
,Kommt, kauft und esst” usw., ,ohne Geld und ohne Preis, Wein und Milch*.

Wein und Milch sind zwei Dimensionen der Torah, wie Jesajas Ruf zeigt: ,Kommt, kauft ... ohne Geld und
ohne Preis, Wein und Milch.“ Der Vers wird so verstanden, dass er von der Torah spricht, die unentgeltlich
erworben wird, und er nennt beide Bilder unseres Verses: Wein und Milch.
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Um die Sache zu erklaren: Es gibt zwei Lieben, Ahavas Olam (Liebe zur Welt) und Ahavah Rabbah
(grofle Liebe). Ahavas Olam ist die offenbarte Liebe.
Um diese beiden Dimensionen zu erklaren, fithrt der Alter Rebbe zwei Arten der Liebe zu G-tt ein: Ahavas
Olam und Ahavah Rabbah. Ahavas Olam ist die ,offenbare” Liebe, die offen im Herzen empfunden wird. Thr

Name bedeutet gewohnlich ,ewige Liebe“, doch dieser Maamar versteht olam auch als ,Welt“: eine Liebe,
die aus der Betrachtung der Welten erwachst, wie der niachste Absatz erklart.
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ABSCHNITT 2 - 13-8

Ahavas olam: Liebe, die aus den Welten entsteht
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Und Ahavah Rabbah [grofe Liebe] ist die verborgene Liebe. Um zu verstehen, warum die verborge-
ne Liebe Ahavah Rabbah genannt wird, sei zunéachst erklart: Ahavas Olam [Liebe, die aus den Wel-
ten stammt] ist die Liebe, die aus den Welten hervorgeht, das heif$t aus der Betrachtung, wie Er,
gesegnet sei Er, ,in Seiner Giite erneuert” usw. und jeden Tag aus dem Nichts etwas ins Dasein
bringt, aus der Ebene Seiner Konigsherrschaft (Malchus), gesegnet sei Er.
Ahavah Rabbah wird die verborgene Liebe genannt, weil sie in der Seele verborgen liegt. Bevor der Alter
Rebbe erklart, warum sie ,grofde Liebe“ genannt wird, definiert er Ahavas Olam: eine Liebe, die aus der Be-
trachtung der Welten hervorgeht - aus der Betrachtung, wie G-tt Seine Schépfung ,,in Seiner Giite erneuert”,

wie es in den Worten des Morgensegens vor dem Schma heifdt, und sie jeden Tag durch Seine Koénigsherr-
schaft, Seine Malchus, aus dem Nichts ins Dasein bringt.
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Denn es steht geschrieben: ,,Deine Konigsherrschaft ist die Kénigsherrschaft aller Welten“: Alle
Welten, die hoheren und die niederen, leben und bestehen aus der Ebene Seiner Konigsherr-
schaft, gesegnet sei Er - aus dem Licht, das alle Welten erfiillt (Memalei Kol Almin), und dem Licht,
das alle Welten umfasst (Sovev Kol Almin) - ,,und Du gibst ihnen allen Leben*.

Der Vers sagt, dass Seine Konigsherrschaft die ,Konigsherrschaft aller Welten® ist: Alle Welten leben aus

ihr, und sowohl das Licht, das die Welten erfiillt, als auch das Licht, das sie umfasst, gehen aus dieser Ebene
hervor. Die Betrachtung dartiber lasst Ahavas Olam entstehen.
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Und dies ist nicht vergleichbar mit der Seele, die dem Korper Leben verleiht, wobei sich die Le-
benskraft ausbreitet und sich im Koérper selbst einkleidet, um ihm Leben zu geben. Denn Er, ge-
segnet sei Er, ist heilig und abgesondert usw. Vielmehr [ist es] nur eine Ausdehnung der Ebene ei-
nes Namens, das heif3t, weil Sein Name ,Konig* iiber ihnen genannt wird.
G-ttes Lebenverleihung an die Welten unterscheidet sich von der Lebenverleihung der Seele an den Korper,
bei der sich die Lebenskraft der Seele tatsdchlich im Korper ausbreitet und in ihn eingekleidet ist. G-tt bleibt

heilig und von den Welten abgesondert; was sich in sie erstreckt, ist nur Sein ,Name*®, ein blofRer Ausdruck

Seiner selbst, denn Er wird ihr Konig genannt.
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Wie es in dem Ausspruch heifdt: ,Dein Name sei gepriesen fiir immer (la’ad)“: ,,Fiir immer* bedeu-
tet ohne Ende usw. Und darauf beziehen sich unsere Worte: ,Amen, moge Sein grofler Name fiir
immer und in alle Ewigkeit (le’alam ule’almei almaya) gesegnet sein; moge er gesegnet sein.“ Das
bedeutet: Wir beten und bitten, dass dieser Name sich im Zustand des Segens und der Herabfiih-
rung befinde - vom Verborgenen zur Offenbarung.
»Dein Name sei fiir immer gepriesen“ aus dem Morgengebet bedeutet, dass die Ausdehnung Seines Namens
kein Ende hat. In der Antwort auf das Kaddisch, ,Moge Sein grofier Name gesegnet sein“, versteht der Alter

Rebbe ,gesegnet” als Herabfiihrung: Wir bitten, dass dieser Name, der nun verborgen ist, in die Offenba-
rung herabgefiihrt werde.
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Das heifdt, dass dieser Name fiir uns nicht in Verborgenheit und Verhiillung des Angesichts verblei-
ben soll, sodass wir ihn nur aufgrund eines ,,von Menschen auswendig gelernten“ Wissens kennen
-was nicht mehr als die Ebene blof3er Anerkennung ist. Die Ebene des Segens aber ist eine tatsich-
liche Offenbarung im eigenen Verstand und Herzen, in voller Wahrhaftigkeit.
Die Gefahr besteht darin, dass G-ttes Herrschaft fiir uns verborgen bleibt und nur als etwas bekannt ist, das
man gelernt hat - wie Jeschajahu sagt: ,,ein Gebot von Menschen, auswendig gelernt®; solches Wissen ist

nicht mehr als blofe Anerkennung. ,Segen“ bedeutet, dass sie im Verstand und Herzen eines Menschen
wahrhaftig offenbart ist.
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Und dass diese Offenbarung ,,zur Welt und zu den Welten der Welten“ (le’alam ule’almei almaya)
herabgezogen werde, sogar in die unteren Welten, etwa in diese materielle Welt; wie es heifdt: ,,Ge-
segnet sei Havayah, der G-tt Israels, von Welt zu Welt.*
Der aramaische Ausdruck le’alam ule’almei almaya, der gewohnlich als ,fiir immer und ewig“ verstanden
wird, wird hier als ,,zur Welt und zu den Welten der Welten“ gelesen: Wir bitten darum, dass die Offenba-

rung jede Welt erreicht, sogar diese materielle Welt. Der Vers ,,Gesegnet sei Havayah ... von Welt zu Welt*
bringt denselben Gedanken zum Ausdruck.
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In diesem Sinne [setzten die Weisen] die gesamten Pesukei deZimrah ein, von Baruch She’amar bis

zur Lesung des Shema: damit man ausfiihrlich und weitlaufig zum Lob des Allgegenwértigen

spricht - dariiber, wie Seine Konigsherrschaft (Malchus) die ,,Konigsherrschaft aller Welten“ ist.
Die Weisen richteten die Pesukei deZimrah, die Psalmen und Lobpreisungen im Morgengebet von Baruch

She’amar bis zum Shema, zu diesem Zweck ein: Man soll ausfiihrlich dariiber verweilen, wie sich G-ttes
Herrschaft iiber alle Welten erstreckt, damit der Betende dies empfindet.
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Und [sie berichten], wie Er heilig und abgesondert ist usw., bis dies ,,im Innern eines Menschen
und [in] einem tiefen Herzen® verankert ist. Dadurch gelangt er dazu, die Lesung des Shema,
,Hore, Israel®, zu erfiillen.
Auch die Pesukei deZimrah (Lobpreisverse) beschreiben, wie G-tt heilig und von den Welten, iiber die Er
herrscht, abgesondert bleibt. Diese Betrachtung soll so lange fortgesetzt werden, bis sie tief im Menschen

verankert ist, ,im Innern eines Menschen und in einem tiefen Herzen“. So wird er darauf vorbereitet, das
Shema auf rechte Weise zu erfiillen.
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»2HOre" ist ein Ausdruck des Verstehens: zu betrachten, dass Havayah Einer ist. ,Einer“ (Echad)
bedeutet, dass die sieben Himmel und die Erde sowie die vier Himmelsrichtungen dem Alef gegen-
uber in der Selbstaufhebung (Bittul) stehen; der Alef ist der Aluf, der Herr der Welt.
,Shema“, ,hore“, bedeutet auch ,verstehe“; daher fordert das Shema dazu auf, zu betrachten, dass G-tt Ei-
ner ist. Das Wort Echad (,Einer®) wird mit Alef (1), Ches (8) und Dalet (4) geschrieben: Die Acht stehen fiir

die sieben Himmel und die Erde, die Vier fiir die vier Himmelsrichtungen. All dies steht dem Alef gegeniiber
in Bittul; der Alef steht fiir den Aluf, den Herrn der Welt.
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Und so, wie es in der korperlichen Wirklichkeit sieben Himmel usw. gibt, gibt es auch in der Geis-
tigkeit viele Ebenen, eine iiber der anderen, und alle sind vor Thm, gesegnet sei Er, vollig aufgeho-
ben - nur dass [es] ,Gesegnet sei der Name“ usw. [gibt].
So wie die korperliche Welt sieben Himmel hat, haben die geistigen Welten viele Ebenen, eine iiber der an-
deren, und alle sind vor G-tt aufgehoben. Was ihnen dennoch ermoglicht, als Welten zu bestehen, ist ,,Ge-

segnet sei der Name der Herrlichkeit Seiner Konigsherrschaft”, der nach dem ersten Vers des Shema ge-
sprochen wird.
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Denn von der Ebene des grofien Dalet von ,Eins“ wird eine Ebene des Segens und der Herabzie-
hung herabgezogen, sodass die Ebene von ,,dem Namen der Herrlichkeit Seiner Kénigsherrschaft“
usw. entsteht. Dadurch wird er zur Ebene von ,,Und du sollst lieben® gelangen.

Der grof3e Buchstabe Dalet in ,Echad” (,,Eins“), der in der Tora iibergrof geschrieben ist, ist die Quelle, von

der aus G-ttes ,Name“ in die Welten herabgezogen wird als ,,der Name der Herrlichkeit Seiner Konigsherr-
schaft“. Diese Betrachtung fiihrt einen Menschen zum néchsten Vers: ,,Und du sollst lieben®.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/4/ 8



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 4 2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on

25959%° 222 9227 ©93 POR 17710 MY LT (rorew] P AITT 241180 WD X1 N2ARY D
"M R RIDIARD (377 7271 VIEN (210 73] V7RO

,uUnd du sollst lieben®“ (Ve’ahavta) ist ein Ausdruck des Wollens. Das heift, dein Wille soll sein,
dass der unaussprechliche g-ttliche Name (Havayah) dein G-tt sei, ,mit deinem ganzen Herzen“ -
mit beiden Neigungen, der guten und der bésen Neigung -, um das Dunkel [in Licht] zu verwan-
deln usw.
»,Ve’ahavta“, ,und du sollst lieben“, hingt mit dem Wort fiir Wollen zusammen (Avah [wollen]). Das Gebot
lautet, dass dein Wille darauf gerichtet sein soll, dass Havayah dein G-tt sei, ,,mit deinem ganzen Herzen*,

was die Weisen so auslegen, dass beide Neigungen gemeint sind, sodass auch die bose Neigung vom Dunkel
zum Licht verwandelt wird.
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[Das heifdt,] er soll seinen Willen aus den Eitelkeiten der Welt herausreifSen, sodass sich sein Wille
andert, und seinen Willen dem einen G-tt zuwenden; wie geschrieben steht: ,Wen habe ich im

Himmel? Und mit Dir begehre ich nichts auf Erden.*

Das bedeutet, den eigenen Willen aus den Eitelkeiten der Welt herauszureifien, bis sich das Begehren selbst
wandelt und allein G-tt zugewandt ist. Der Psalmist driickt es so aus: ,Wen habe ich im Himmel? Und mit
Dir begehre ich nichts auf Erden.“

ABSCHNITT 3 - 19-12

Ahavah rabbah: die verborgene Liebe
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Nun ist all dies die Ebene von ahavas olam, wie wir sagen: ,,Mit ewiger Liebe (ahavas olam) hast Du
uns geliebt (ahavtanu).“ Mit ,ahavtanu® ist gemeint, dass diese Liebe in unsere Seele eingekleidet
ist.

All dies beschreibt ahavas olam, die in dem Segensspruch ,,Mit ewiger Liebe (ahavas olam) hast Du uns ge-

liebt (ahavtanu)“ genannt wird. Der Alter Rebbe greift das Wort ,ahavtanu“ auf, dessen Endung ,,uns“ bedeu-
tet: Diese Liebe ist in unsere Seele eingekleidet.
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Denn die Seele kann ein Gefaf$ sein, das diese Liebe wahrhaftig in sich aufnehmen und in sich ein-
kleiden kann, sodass ihr Inneres mit Liebe ausgelegt ist - mit dieser Liebe. Doch ahavah rabbah
[die grofle Liebe] ist in der Wurzel der Seele, an ihrem Ursprung, aus dem sie gehauen wurde;
denn ,Sein Volk“ ist wortlich ,,ein Anteil an Havayah“.

Ahavas olam findet in der Seele Platz, die sie vollstindig aufnehmen kann, sodass die Seele , mit Liebe aus-

gelegt” ist - ein Ausdruck aus dem Hohelied. Ahavah rabbah hingegen ist in der eigentlichen Quelle der See-
le verwurzelt, denn die Seele ist ,,ein Anteil an Havayah®, wortlich ein Teil G-ttes.
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Es steht geschrieben: ,Und Ich, Havayah, habe mich nicht verdndert“; denn Er, gesegnet sei Er,
steht tiber den Grenzen der Welten, und iiberhaupt besteht keinerlei Vergleich zu Ihm, gesegnet
sei Er - nicht einmal wie in dem Gleichnis eines Tropfens [im Vergleich zu] den Wassern des
Ozeans.

Die Worte Malachis ,]Ich, Havayah, habe mich nicht verandert“ lehren, dass G-tt gdnzlich jenseits der Wel-

ten steht und von ihnen unberiihrt bleibt. Die Welten sind mit Ihm in keiner Weise vergleichbar - nicht ein-
mal so, wie ein Tropfen mit dem Ozean vergleichbar ist.
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Denn obwohl [der Tropfen| ein winziger Teil ist, [einer| von tausend Tausenden von Tausenden und
Myriaden von Myriaden, besteht dennoch insofern eine gewisse Vergleichbarkeit und Beziehung,
als sein Wesen dem [Ozean]| dhnelt: Denn auch das Wesen des Tropfens ist Wasser, genau wie das
des grofden Meeres.

Ein Tropfen ist im Vergleich zum Ozean winzig, doch er hat dieselbe Natur wie der Ozean: Beide sind Was-
ser. Zwischen G-tt und den Welten besteht nicht einmal ein solches Maf an Gemeinsamkeit.
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Bei Thm, gesegnet sei Er, ist es jedoch anders: Die stufenweise Herabfolge der Welten (Hishtalshe-
lus) ist [Thm] in keiner Weise vergleichbar. Daher ist die Liebe, die dieser Ebene entstammt, nicht
wirklich in die Seele gekleidet, und die Seele kann sie nicht fassen; vielmehr befindet sie sich in ei-
nem verborgenen Zustand.

Da die Wurzel der Seele in G-tt Selbst liegt, der jenseits aller Welten steht, tibersteigt die aus dieser Wurzel

hervorgehende Liebe die Fahigkeit der Seele. Die Seele ist ein begrenztes Gefaff und kann diese Liebe nicht

fassen; daher bleibt sie verborgen. Darum wird sie verborgene Liebe genannt.

(0709 973 (o] 9 24371 570 R°IN2 YY) 10 FTRM D93 9123 193 270 IRA RO
Und sie gelangt auf der Ebene ,,mit all deiner Kraft“ (bechol me’odecha) usw. zur Offenbarung.
(Siehe Tanya, Ende von Kapitel 43; siehe auch Kapitel 19.)

Wenn sie offenbart wird, zeigt sie sich als Liebe ,,mit all deiner Kraft“ (me’od, ,,sehr viel“), als mafllose Lie-
be. Der Alter Rebbe verweist den Leser auf Tanya, Kapitel 43 und 19, wo diese Formen der Liebe erortert
werden.
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Nun besteht der Unterschied zwischen ahavas olam [Weltliebe] und ahavah rabbah [grofie Liebe]
darin: ahavas olam, die aus Betrachtung und der Tiefe des eigenen Denkens hervorgeht, kann un-
terbrochen werden. Denn wenn sich sein Herz anderen Dingen zuwendet und seine Gedanken von
weltlichen Angelegenheiten in Anspruch genommen sind, dann schwindet sie und verlasst ihn usw.

Ahavas olam héngt von der Betrachtung ab und wihrt daher nur, solange der Mensch sich damit befasst.
Wenn er sich anderen Dingen zuwendet und in weltliche Geschifte vertieft ist, schwindet diese Liebe.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/4/ 11
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Anders verhilt es sich mit der ahavah rabbah, die in der Wurzel seiner Seele liegt, aus der Quelle,
aus der sie gehauen wurde: Sie kann nicht unterbrochen werden. Denn selbst wenn sich sein Herz
anderen Dingen zuwendet, gibt es hier kein ,Eines dem anderen gegeniiber®, [nichts], das dieser
Liebe gegeniiberstehen konnte, um sie zu storen und zu unterbrechen.

Ahavah rabbah, die in der Quelle der Seele wurzelt, wird niemals unterbrochen. Jeder Ebene der Heiligkeit

entspricht ein Gegenstiick, ,eines dem anderen gegeniiber“; doch diese Liebe hat kein Gegenstiick, sodass
nichts sich ihr entgegenstellen konnte, um sie zu storen oder zu unterbrechen.
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Deshalb bleibt diese Liebe in Form eines zuriickgebliebenen Eindrucks (Reshimu) bestehen, so-
dass ihre Erinnerung fest im Herzen verankert ist, ,fiir immer und ewig nicht zu wanken*“.

Da ihr nichts entgegensteht, bleibt diese Liebe als ein zuriickgebliebener Eindruck (Reshimu) in der Seele
bestehen; ihre Erinnerung ist fest im Herzen verankert und wird niemals ausgeloscht: ,fiir immer und ewig
nicht zu wanken®. Sie ist stets da, auch wenn sie verborgen ist.
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Doch wie kann diese Ahavah Rabbah [grofie Liebe| offenbart werden, sodass sie aufsteigt und die
Ebene von ,, mit deiner ganzen Kraft“ erreicht? Dazu sagten sie: ,,Wein geht hinein, ein Geheimnis
kommt heraus®: [der Wein] ist die Torah, die mit dem Namen ,,Wein“ bezeichnet wird.

Die Frage ist, wie diese verborgene Liebe offenbart werden kann, sodass sie die Ebene von ,,mit deiner gan-

zen Kraft“ erreicht. Die Antwort fiihrt zuriick zum einleitenden Ausspruch: ,Wein geht hinein, ein Geheim-

nis kommt heraus®, wobei der Wein die Torah ist.
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ABSCHNITT 4 - 113-14

Der Wein der Torah offenbart das Geheimnis
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Wie unsere seligen Weisen sagten: ,Die Worte der Schriftgelehrten sind mir angenehmer als der
Wein der Torah.“ Denn iiber die Liebe heifdt es: ,,Und G-tt sah, dass das Licht gut war.”“ Und unsere
seligen Weisen sagten: ,gut“ - um es in der Torah zu verbergen.

Die Weisen nennen die Torah ,,Wein“, wie in ihrer Aussage, dass die Worte der Schriftgelehrten mir lieber

seien als der Wein der Torah. Das Licht, das G-tt als ,,gut“ ansah, wird mit der Liebe gleichgesetzt; und die

Weisen sagen, es sei in der Torah verborgen worden. So birgt die Torah das verborgene Licht der Liebe.
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Wenn der Wein der Torah eintritt, kommt das Geheimnis - das verborgene Licht der Liebe - aus der
Verhiillung in die Offenbarung. So wird in ihm die ahavah rabbah [grofie Liebe] offenbar, die in
der Wurzel seiner Seele verwurzelt ist, in der Quelle, aus der sie gehauen wurde, auf der Ebene von
»mit deiner ganzen Macht”.

Wenn der Wein der Torah in einen Menschen eintritt, tritt das verborgene Licht der Liebe in die Offenba-

rung. Die in seiner Seele verwurzelte ahavah rabbah wird offenbar als Liebe ,,mit deiner ganzen Macht*“.
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Darauf bezieht sich die Aussage: ,,Du 6ffnest Deine Hand (yadecha).“ ,Yudecha“ (,Deine Jods“):
Dies sind die Ebenen der Einschrankungen (Tzimtzumim), zahlreich und gewaltig, vom unendli-
chen Licht (Or Ein Sof), gesegnet sei Er, damit die stufenweise Herabfolge der Ebenen (Hishtalshe-
lus) -von Ursache zu Wirkung usw. - zustande kommt.
Der Vers ,,Du offnest Deine Hand“ spielt darauf an: Sein Wort yadecha, ,Deine Hand“, wird als yudecha,
»Deine Jods“, gelesen. Der kleine Buchstabe Jod steht fiir die Einschriankung (Tzimtzum): die vielen grofden

Einschrankungen des unendlichen Lichts, die eine Herabfolge von Ebenen, von Ursache zu Wirkung,
ermoglichen.
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Und die Quelle fiir das Hervorgehen der Welten aus dem Nichts zu einem Sein stammt vom héchs-
ten Willen, gelobt sei Er. Und durch die Torah, die Seine Weisheit und Sein Wille ist, gelobt sei Er,
[offnet Er] die Yuds [Jod-Buchstaben] und die Einschriankungen (Tzimtzumim), damit der hochste
Wille, gelobt sei Er, offenbar werde.

Die Schopfung aus dem Nichts hat ihre Quelle im héchsten Willen G-ttes, der hinter den Einschriankungen

verborgen ist. Die Torah ist G-ttes Weisheit und Sein Wille und ,,6ffnet“ diese Yuds, sodass Sein Wille offen-
bar wird.
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,und sattigt jedes Lebewesen®: Das heifdt, in der gesamten Lebenskraft und im Licht, das sich
durch die Welten ausbreitet, vom Haupt aller Stufen an abwérts usw., soll die Ebene des Willens
vorhanden sein - damit die Ebene des hochsten Willens, gelobt sei Er, in ihnen ruhe und offenbar
werde. Auch zur Seele des Menschen wird dies herabgezogen, sodass der hochste Wille in seiner
Seele in ihm offenbar wird.
Der Vers fahrt fort: ,und sittigt jedes Lebewesen mit Willen“. Das bedeutet, dass G-ttes Wille in der gesam-
ten Lebenskraft und im Licht der Welten, von der hochsten Stufe an abwarts, ruhen und offenbar werden

soll; und auch im Menschen soll der hochste Wille, der in seiner eigenen Seele vorhanden ist, offenbar
werden.
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Das heifdt, die Ahavah Rabbah [grofe Liebe], die in der Wurzel seiner Seele verwurzelt ist und tiber
das hinausgeht, was die Seele zu tragen vermag; denn der hochste Wille ist in ihm unten in den Ge-
wiandern der Seele, dem Sprechen und dem Handeln, offenbar geworden - durch das Sprechen
beim Torastudium und durch die Ausfithrung der mitzvos. Deshalb sagten unsere Weisen, ihr An-
denken zum Segen, dass man einen Menschen fragt: ,Hast du feste Zeiten fiir das Torastudium
festgelegt?“

Der Wille in der Seele ist die Ahavah Rabbah, die in ihrer Wurzel verwurzelt ist und tiber das hinausgeht, was

die Seele fassen kann. Sie wird offenbar, wenn der hochste Wille in den dufleren Gewandern der Seele, dem

Sprechen und dem Handeln, manifest wird - indem man Worte der Torah spricht und mitzvos ausfiihrt. Des-

halb wird ein Mensch bei seinem Gericht gefragt, ob er feste Zeiten fiir das Torastudium festgelegt hat.
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Dadurch wird er die Liebe von oben in der Wurzel seiner Seele erwecken, die in kein Gefaf} geklei-
det ist, das sie verdeckt und verbirgt. Auf der oben erwdhnten Gegenseite gibt es nichts, das ihr
gleicht oder ihr dhnelt. Und sie wird nicht unterbrochen, sodass diese Liebe selbst dann, wenn er
mit anderen Dingen beschéftigt ist, fest in seinem Herzen verankert bleibt.
Festgelegte Zeiten fiir das Torastudium erwecken die Liebe von oben in der Wurzel der Seele - eine Liebe,
die in kein verhiillendes Gefaf gekleidet ist und auf der Gegenseite keine Entsprechung hat. Sie wird daher

nicht unterbrochen: Selbst wenn der Mensch mit anderen Dingen beschiftigt ist, bleibt diese Liebe fest in
seinem Herzen verankert.
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Und daraus wird er zu ,und du sollst von ihnen sprechen® usw. gelangen. (Siehe Iggeres HaKo-
desh, den Abschnitt, der mit den Worten beginnt: ,,Es heif$t am Anfang des vierten Kapitels von Me-
gillah: ,Und wer sich der Krone bedient’ usw.“ - iiber denjenigen, der Halachos [halachische Be-
stimmungen] lernt usw.; siehe dort.)

Daraus gelangt er zu ,und du sollst von ihnen sprechen®: Er spricht zu jeder Zeit Worte der Torah. Der Alter

Rebbe verweist auf den Brief in Iggeres HaKodesh, der mit der talmudischen Lehre iiber ,wer sich der Kro-
ne bedient” beginnt und dies als denjenigen erklart, der sich eines Menschen bedient, der Halachos lernt.

ABSCHNITT 5 - 115-17

Rot der Augen: Liebe in Entziickungen
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Damit wird der Vers ,,Rot der Augen vom Wein“ verstandlich. ,,Augen* ist [wie] in dem geschriebe-
nen Wortlaut ,Meine Augen sind stets auf Havayah gerichtet” zu verstehen; ,,siehe, das Auge Hava-
yahs ist auf diejenigen gerichtet, die Ihn fiirchten“.

Nun lésst sich der Vers erkliaren. ,Augen® erinnert an ,Meine Augen sind stets auf Havayah gerichtet® und

»das Auge Havayahs ist auf diejenigen gerichtet, die Ihn fiirchten“: ein gegenseitiger Blick zwischen einem
Menschen und G-tt.
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Dies ist die Ebene des ,,Schauens auf die Herrlichkeit des Konigs“: Das Licht der Liebe zu G-tt
leuchtet in seinem Herzen in der Weise des Sehens auf. Dies ist die Ebene der Liebe im Entziicken
- eine Ebene, die alle anderen tiberragt, tiber Ahavah Rabbah [grofie Liebe] und Ahavas Olam [ewi-
ge Liebe| hinaus.

Dieses Schauen ist das ,Schauen auf die Herrlichkeit des Konigs“: Das Licht der Liebe zu G-tt leuchtet im

Herzen wie das Sehen auf, und dies wird Liebe im Entziicken genannt. Sie ist hoher als sowohl Ahavah Rab-
bah als auch Ahavas Olam.
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(Dies bedarf einer Priifung im Licht von Tanya, Kapitel 43, wo es scheint, dass Ahavah Rabbah Lie-
be im Entziicken ist. Man muss sagen, dass es zwei Ebenen von Ahavah Rabbah gibt. Die erste ist
die in Tanya, Kapitel 19, erwéhnte Liebe, wenn sie offenbar wird, ohne sich auf der Ebene eines of-
fenbaren Entziickens zu befinden.
In einer Anmerkung in Klammern wirft der Alter Rebbe eine Schwierigkeit auf: Tanya, Kapitel 43, setzt Aha-
vah Rabbah mit Liebe im Entziicken gleich, wiahrend die Liebe im Entziicken hier tiber ihr steht. Er 16st

dies, indem er zwei Ebenen von Ahavah Rabbah unterscheidet; die erste ist die verborgene Liebe, die in

Tanya, Kapitel 19, beschrieben wird, wenn sie offenbar wird, jedoch ohne offenbares Entziicken.
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Noch grofler als sie ist Ahavah Rabbah im Entziicken. Siehe an anderer Stelle zur Auslegung von
+Meine Schwester, meine Geliebte, meine Taube“ usw.; dort wird erklart, dass ,Meine Schwester*
der natiirlichen Liebe entspringt und ,,Meine Taube* die Liebe im Entziicken ist.)

Die hohere Ebene ist Ahavah Rabbah im Entziicken, also die Liebe im Entziicken. Er verweist auf seine an-

derweitige Erkldrung von ,Meine Schwester, meine Geliebte, meine Taube“: ,Schwester* bezeichnet die na-
tiirliche Liebe, ,Taube“ die Liebe im Entziicken.
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Wie es heifdt: ,Deine Augen sind Tauben“ -wie ein Taubenpaar, das einander stindig anschaut und
sich daran erfreut usw. So soll die Liebesbindung in wunderbarer und méchtiger Verbundenheit
sein, bis seine Augen und sein Herz alle Tage nur darauf gerichtet sind, ,,auf die Herrlichkeit des
Konigs zu schauen®“. Wie im Zohar zur Auslegung von ,Wende deine Augen ab“ usw. steht: ,Sie
entfachen Thn mit Flammen der Liebe.“
Der Haupttext fahrt mit ,Deine Augen sind Tauben“ fort: Wie Tauben einander stindig anschauen und sich
daran erfreuen, soll die Liebesbindung eines Menschen an G-tt so stark sein, dass seine Augen und sein

Herz stets darauf gerichtet sind, die Herrlichkeit des Konigs zu schauen. Der Zohar beschreibt zur Ausle-
gung von ,Wende deine Augen ab“ Augen, die G-tt mit Flammen der Liebe entfachen.
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Das heifdt, dass die Liebe im Herzen eines Menschen entflammt und auflodert, sodass er sich an
G-tt mehr als an allem [anderen] erfreut, bis seine Seele keine Kraft hat, die Liebe im Herzen zu
fassen, aufder in der Weise eines Sehens von auflen. (Siehe an anderer Stelle zur Auslegung von
»,Deine Augen sind Tauben® und , Lass mich dein Aussehen sehen*.)
Die Liebe brennt so stark, wiahrend sich der Mensch an G-tt mehr als an allem anderen erfreut, dass die See-
le keine Kraft hat, sie im Herzen zu halten; sie nimmt sie nur wie ein Sehen wahr, das etwas erfasst, was au-

Rerhalb ihrer selbst bleibt. Der Alter Rebbe verweist auf seine anderweitigen Erkldrungen von ,, Deine Augen
sind Tauben® und ,, Lass mich dein Aussehen sehen®.
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Dies ist die Bedeutung von ,rotiugig“: die Rote der Augen; denn die Rote der Augen entsteht durch
die Heftigkeit der ,,Feuerfunken®, die IThn mit Flammen entfachen usw.

Das ist die ,Rote der Augen” im Vers: Augen, die durch die Heftigkeit der ,,Feuerfunken“ der Liebe gerotet
sind, die, wie es im Zohar heifdt, G-tt entfachen. Das Rot des Wortes chachlili ist der Widerschein dieser Lie-
be in den Wonnen.
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Und dies ist die Ebene der besonderen Vorziiglichkeit und des Ranges des Shabbos: ,Dann wirst du
dich an Havayah erfreuen“ usw., ,,und du sollst den Shabbos eine Wonne nennen.“ Doch ,,wer sich
am Vorabend des Shabbos abgemiiht hat* usw.

Die Liebe in Wonnen gehort zum Shabbos, von dem Jesaja sagt: ,Dann wirst du dich an Havayah erfreuen®

und ,du sollst den Shabbos eine Wonne nennen.“ Doch wie die Weisen sagen: ,Wer sich am Vorabend des
Shabbos abgemiiht hat, wird am Shabbos essen®: Die Wonne muss zuvor vorbereitet werden.
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Daher muss man sich an allen Wochentagen mit seiner Seele abmiithen, um Ahavah Rabbah [grofie
Liebe| und Ahavas Olam [ewige Liebe] zu erwecken. Dadurch gelangt man zur Ebene der Liebe in
Wonnen, die am Shabbos offenbar wird.

Daher muss sich der Mensch an den Wochentagen mit seiner Seele abmiihen, um Ahavah Rabbah und Aha-

vas Olam zu erwecken. Diese Anstrengung fiihrt ihn am Shabbos zu der Liebe in Wonnen, die dann offenbar
wird.
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Nun kommt all dies von der Ebene und Rangstufe des Weines: vom Wein der Tora. Und dies ist
»chachlili“: ,Jeder Gaumen (chech), der kostet, sagt: ,Fiir mich, fiir mich‘ (li 1i).“

All dies kommt vom Wein, dem Wein der Tora. Der Talmud liest ,chachlili“ als ,,chech li 1i“: ,,Jeder Gaumen,
der kostet, sagt: ,Fiir mich, fiir mich.‘*
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Denn die Ebene des Gaumens, der den Wein kostet, wird offenbart werden; das ist die Ebene der
Weisheit (Chochmah) und der Griinde (Te'amim, wortlich ,,Geschmacker®) der mitzvos, die die
Ebene des hochsten Entziickens sind.

Der Gaumen, der den Wein kostet, ist Chochmah und sind die Griinde der mitzvos (Te'amim, was auch ,,Ge-

schmicker” bedeutet) - das hochste Entziicken. Wenn diese offenbart werden, kostet ein Mensch die SiifRe
der Weisheit G-ttes.
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Und dadurch wird er erhoben, Aufstieg um Aufstieg, ,fiir mich, fiir mich®, bis zu den hochsten Ho-
hen. (Das heifdt: ,Der Gaumen, der kostet® ist die Ebene der Liebe in der Wonne, die am Schabbat

offenbart wird; sie ist die Ebene des Namens Av (72) der Chochmah;

Durch diesen Geschmack steigt er auf, Aufstieg um Aufstieg, und sagt: ,,Fiir mich, fiir mich“, bis zu den
hochsten Hohen. In einer Klammerbemerkung identifiziert der Alter Rebbe den kostenden Gaumen mit der
Liebe in der Wonne, die am Schabbat offenbart wird: der Ebene des Namens Av (der ausgeschriebenen Form
von Havayah, deren Zahlenwert 72 ist), die zu Chochmah gehort.
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und dann sagt er zweimal ,fiir mich, fiir mich®; das heifdt, die beiden zuvor erwihnten Lieben,
Ahavah Rabbah (grofie Liebe) und Ahavas Olam (ewige Liebe), sind in ihr eingeschlossen. Diese
sind Mah (45) und Ban (52), denn Mah liautert Ban; und durch die Vereinigung von Mah und Ban
wird am Schabbat die Ebene offenbart, die hoher ist als beide: die Ebene des Namens Av - die Liebe

in der Wonne.)

Das doppelte ,fiir mich, fiir mich“ steht fiir die beiden Lieben, die in der Liebe in der Wonne enthalten sind:
Ahavah Rabbah entspricht dem Namen Mah (45), und Ahavas Olam dem Namen Ban (52). Mah lautert Ban,

und durch ihre Vereinigung wird am Schabbat die hohere Ebene von Av offenbart: die Liebe in der Wonne.

ABSCHNITT 6 - 118-21

Weifd der Zahne von Milch

(o] 2211 PPOYW 1°Y1a Doynn NI DORMT DR MAMYT O 8°1°0 ° e C.abnn ooow 12 18
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,»Und weifd sind die Zahne von Milch.“ Das bedeutet: Die Ziahne zermahlen die Speise, damit sie in

seinen Eingeweiden verdaut wird und dadurch zur Nahrung fiir den Kérper wird.

Die zweite Halfte des Verses, ,,Und weifd sind die Zahne von Milch“, beginnt damit, zu zeigen, was die Ziahne

bewirken. Die Zdahne zermahlen die Speise, damit sie verdaut wird und den Korper nihren kann.
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Wenn er die Speise hingegen nicht kaut und mit seinen Zidhnen zermabhlt, wird sie tiberhaupt nicht
verdaut und wird ihm weder zur Nahrung noch zur Sattigung dienen.

Speise, die ohne Kauen geschluckt wird, wird nicht verdaut und spendet weder Nahrung noch Sattigung. Der
nichste Absatz wendet dies auf den G-ttesdienst an.
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So ist es auch, als Gleichnis: Damit Nahrung fiir die ,248 Glieder des Kénigs“ vorhanden sei, damit
seine Seele ihnen als Wagen diene und die Nahrung sich tatsdchlich mit der Seele vereine, muss es
die Ebene der Ziahne geben, die mahlen und zerstofden.

Die 248 positiven mitzvos werden ,,die 248 Glieder des Konigs“ genannt. Damit der Dienst eines Menschen

ihnen wirklich Nahrung gibt, sodass seine Seele zu einem ,Wagen* fiir sie wird und ganz mit ihnen vereint
ist, bedarf es des geistigen Gegenstiicks zu Zdhnen, die Dinge zermahlen und zerkleinern.

RI2WINT "IRM™N NP9 172 wIWEDY PIPTRY S01Mawnn) 11T Pwyn 95 99291 9185 1170
2P MRayn 09991 19077 B3 Ipws

Das heifst, all seine Taten, Worte und Gedanken zu zerkleinern und zu sichten, sie genau zu priifen
und zu untersuchen und zu den ,Meistern der Rechenschaft® zu gehoren, alle seine Wege abzuwa-
gen und seine Pfade auszumessen.

Die ,,Zahne“ stehen fiir die Selbstpriifung: all seine Taten, Worte und Gedanken zu zerkleinern und zu sich-

ten, sie genau zu priifen und zu untersuchen und zu den ,Meistern der Rechenschaft“ zu gehoren, die alle
ihre Wege abwigen und ihre Pfade ausmessen.

7% D3P VY W02 DI9Y 9122 107 [0 01 byw] DPOYW 1PWYNA PIPTA [xanan) TR 192 PN
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In der Sprache der Gemara heif3t dies ,genau auf seine Taten achten®. Dadurch kommt es in der
Seele zu einer Art Verdauung: Das Gute nimmt sie als Nahrung und zur Sattigung auf, und das dar-
in Vermischte - eine fremde Beimischung und Abfall - st6f3t sie nach aufden.

Die Gemara nennt einen solchen Menschen ,genau auf seine Taten achtend“. Durch diese Priifung wird sein

Dienst in der Seele ,verdaut“: Das Gute wird als Nahrung aufgenommen, und die darin vermischte fremde
Beimischung wird wie Abfall nach aufien gestoflen.
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Ebenso verhilt es sich bei der Verfeinerung der Gefiihlsattribute (Middos), der Liebe und Ehr-
furcht: ,Jeder nach dem, was er in seinem Herzen bemisst“ - er wigt mit dem Maf3stab seines Ver-

standes ab, worin die wahre Liebe zu G-tt besteht.

Dasselbe gilt fiir die Verfeinerung der eigenen Liebe und Ehrfurcht. Jeder wigt ,nach dem, was er in seinem
Herzen bemisst“ mit seinem Verstand ab, worin die wahre Liebe zu G-tt besteht.
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Und [er erwagt]|, was die Ebene des ,Verwandelns der Dunkelheit [in Licht]* usw. in absoluter
Wabhrheit ist: sich mit der Miihe der Seele abzumiihen, um zu dieser Ebene zu gelangen, sodass sie

in seinem Herzen in absoluter Wahrheit fest verankert ist, ohne Einbildungen usw.

Er muss auch erwigen, was es wirklich bedeutet, ,Dunkelheit in Licht zu verwandeln®, und sich mit seiner
Seele abmiihen, um diese Ebene zu erreichen. Die Verinderung muss in Wahrheit in seinem Herzen fest
verankert sein, nicht blof§ Einbildung.
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Und es gibtviele dhnliche Wege, die denen bekannt sind, die Havayah suchen und ,alles von selbst
verstehen“ werden: dass man sorgfiltig priifen und untersuchen usw. und sich abmiihen usw.

muss.

Es gibt viele solcher Wege, die denen vertraut sind, die G-tt suchen; sie werden sie von selbst erkennen. Alle
erfordern sorgfiltiges Priifen, Selbstpriifung und Miihe; dies ist die Arbeit der ,Zdhne“.

.2%17 N3 2R YO 9PIR IR

Doch danach wird er die Ebene und den Rang der Milch erreichen.

Auf die Miihe der ,,Zidhne“ folgt die Ebene der Milch.
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So wie Milch, analog gesprochen, das Kleinkind wachsen lisst, sodass seine Glieder wachsen, so
lasst die Ebene der Milch der Tora seine Gefiihlsattribute (Middos), seine Liebe und Ehrfurcht
usw., wachsen, sodass er die grofStmogliche Liebe und Ehrfurcht besitzt, bei gereiftem Intellekt
(Gadlus HaMochin).

So wie Milch ein Kleinkind wachsen lasst und seine Glieder sich entwickeln, lasst die ,Milch“ der Tora die

Gefiihle eines Menschen, seine Liebe und Ehrfurcht vor G-tt, wachsen, bis sie von hochster Art sind und aus
einem gereiften, erweiterten Intellekt (Gadlus HaMochin) hervorgehen.

[Ny 7302 non] 7720 2123 [(moe i gl "3 [naxen f71a3 ton] N7AN Q0 QP91 MITRR 00 0°9ARAY)
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(Denn die Glieder sind die Gefiihlsattribute; hauptséichlich sind es Chesed (Gilite), Gevurah (Selbst-
begrenzung), Tiferes (Schonheit), Netzach (Sieg / Bestiandigkeit), Hod (Pracht) und Yesod (Funda-
ment), sowie die Ebenen von Chochmah (Weisheit), Binah (Verstindnis) und Daas (Wissen) in ih-
nen, die sie erhalten. Jede dieser drei Arten von Ebenen umfasst alles zuvor Genannte; das ergibt
81. Jede Ebene teilt sich in drei Ebenen: Kopf, Mitte und Ende; das ergibt 243. Thre Wurzel sind die
fiinf Chasadim (Giitekrifte), die Wachstum bewirken; das ergibt 248.)

Eine Klammerbemerkung erkléart, warum die Emotionen Glieder genannt werden, und gelangt so zu den 248

Gliedern des Korpers. Die sechs g-ttlichen Attribute (Sefiros) des Gefiihlsbereichs bilden zusammen mit

Chochmah, Binah und Daas in ihnen neun; jede umfasst wiederum alle neun (81). Jede hat einen Kopf, eine

Mitte und ein Ende (243); ihre Wurzel, die fiinf Chasadim, die Wachstum bewirken, vervollstindigt die Zahl
248.

WY 127 9201 DTS MRS MR 1P MTAN PONan 2500w 19 7% a25na mzma
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Dies ist ,,mit Milch gewaschen® usw.: Die Milch wéscht die Gefiihlsattribute, und sie werden von ei-
nem Wesen in ein anderes verwandelt, sodass sein Herz verwandelt wird und er zu einem vollig
anderen Menschen wird, wobei sich all seine Attribute gleichermaf$en zum Guten verandern.

Dies ist das Bild aus dem Hohelied, in dem die Augen ,mit Milch gewaschen® sind: Die Milch der Tora

wascht die Gefiihle, sodass sie ihrem Wesen nach verwandelt werden. Das Herz des Menschen verandert
sich, und er wird wie ein anderer Mensch, wobei all seine Eigenschaften zum Guten gewendet werden.
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Daraus folgt dann ,weif$ der Zahne“: In ihnen wird sich die Qualitit des WeifSen und Hellen bei der
Verfeinerung der Attribute zeigen, Aufstieg um Aufstieg, bis zu den héchsten Hohen, in Gestalt
sinnlicher Wahrnehmung - nicht durch Miihe, weder durch Miihe der Seele noch durch Miihe des
Korpers; vielmehr wird es ihn sogleich erreichen usw.

Daraus folgt ,,weif der Zahne“: Die Verfeinerung seiner Gefiihle wird klar und hell und steigt immer héher.

Er muss sich nicht linger abmiihen und plagen, um die Wahrheit zu sehen; sie erreicht ihn sogleich, so klar
wie das korperliche Sehen.
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Und dies ist ,,rot* usw., ,vom Wein“ usw., ,,von der Milch® usw.: Die Ebenen von Wein und Milch
werden alle zur Stufe Chachlili - ,,fiir mich, fiir mich® - bis zu den hochsten Hohen.

So fiigen sich die Versabschnitte zusammen: Die roten Augen vom Wein und die weiffen Zihne von der
Milch werden alle zu Chachlili, ,fiir mich, fiir mich®, und steigen bis zu den hochsten Hohen.

IN DER EIGENEN AVODAH

Lege feste Zeiten fiir das Torahlernen fest, damit ihr Wein die verborgene Liebe deiner Seele hervorbringt
und sie dir auch bei deinen sonstigen Beschiftigungen bewahrt. Bemiihe dich wihrend der Woche in der
Betrachtung und priife deine Taten, Worte, Gedanken und Gefiihle ehrlich, damit deine Liebe zu G-tt wahr-
haftig und nicht eingebildet ist; dadurch verdienst du das Entziicken des Schabbos, und die Milch der Torah
lasst dann deine Liebe und Ehrfurcht wachsen, bis die Verianderung in deinem Herzen klar und ohne An-

strengung eintritt.

FRAGEN ZUM GESPRACH

1. Warum kann Ahavas olam dem Maamar zufolge durch weltliche Beschiftigungen unterbrochen werden,

Ahavah rabbah hingegen nicht?

2. Wie veranschaulicht das Bild eines Tropfens und des Ozeans, warum die Seele Ahavah rabbah nicht fassen
kann?

3. Was bedeutet es, dass die Torah ,die Yuds 6ffnet“, und wie offenbart dies die in der Seele verborgene
Liebe?

4. Warum wird die Liebe in Entziickungen mit dem Schabbos verbunden, und was hat die Miihe der Woche

damit zu tun?

5. Worin besteht der Unterschied zwischen der Arbeit der ,Zahne“ und der Wirkung der ,,Milch®, wenn es
darum geht, Liebe und Ehrfurcht zu lautern?

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/4/ 23



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 4

2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on

QUELLEN UND VERWEISE

Anmerkungen

ABSATZ 1

ooy 92°7on
Eine weitere Niederschrift (Hanachah) dieses Maamars,
aufgezeichnet von einem anderen Zuhdorer.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Yaakov segnet Yehudah: ,Seine Augen sind rot vom Wein,
und seine Zahne weif von Milch®; offensichtlich wird sein
Land so reich an Weinstécken und Weideland sein, dass es
Wein und Milch im Uberfluss gibt. Der Maamar erklirt
den Vers Wort fiir Wort als zwei Kréfte der Torah.

Genesis 49:1227°:0"n N*WRI2
12970 L3712 177 0Py 27PN
His eyes shall be red with wine, And his teeth white with

milk.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Eine abweichende Lesart eines Manuskripts: Dieses Ma-
nuskript liest ,Nun heifdt es: ,Wein, der erfreut‘“ statt des
gedruckten Wortlauts.
ANMERKUNG VON KEHOT
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In Yotams Gleichnis bitten die Baume den Weinstock,
uber sie zu herrschen, und dieser antwortet: ,,Soll ich mei-
nen Wein aufgeben, der G-tt und Menschen erfreut?“
(Wein wird auf dem Altar ausgegossen.) Der Alter Rebbe
fragt, wie Wein G-tt erfreuen kann.

Judges 9:132:'v D w2
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And the vine said unto them: Should I leave my wine, which

cheereth G-d and man, and go to hold sway over the trees?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Gemara merkt an, dass ,Wein“ (yayin) und ,,Geheim-
nis“ (sod) beide den Zahlenwert siebzig haben: Wenn

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/4/

Wein hineingeht, kommt ein Geheimnis heraus. Der Maa-
mar deutet den Wein als die Torah und das Geheimnis als
die verborgene Liebe der Seele.
Eruvin 65a:19-20°3-10°:X 170 1°217°Y
"7 DOIRY DOYAW NYT 92 w2 — 93702 2y Nmi DD X 027 N
XY — 1%2 0121 .NPNIR 0°Y2W3 10°1 *790™ ,NNIR 0°YIwa 107
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ReahY} 'f;m{’? 2% 107 nRIY ,myrg‘j’;
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Sanhedrin 38a:3-4’7-"3:X 1”2 1777110
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Jesaja ruft: ,Kommt, kauft und esst ... ohne Geld und ohne
Preis, Wein und Milch.“ Der Alter Rebbe versteht Wein und
Milch als zwei Aspekte der Tora, die unentgeltlich gegeben
wird.
Isaiah 55:1°K:1”1 17°yw°
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Ho, every one that thirsteth, come ye for water, And he that
hath no money; Come ye, buy, and eat; Yea, come, buy wine
and milk Without money and without price.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Tanya, Kapitel 44, erklirt, dass sich jede der beiden Ebe-
nen der Liebe, Ahavah Rabbah und Ahavas Olam, in un-
zéhlige Stufen untergliedert, je nach dem Maf} eines jeden
Menschen.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Or HaTorah enthilt denselben Wortlaut wie hier gedruckt.
ANMERKUNG VON KEHOT
L1702 737 %9 1414 7122 DAR .2 ,7OW °N7Y NPMIRA 17O

ABSATZ 3
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Eine Variante im Manuskript: In diesem Manuskript feh-
len die Worte von ,die Liebe® bis ,wie Er, gesegnet sei Er®.

ANMERKUNG VON KEHOT
9K N KRR 414 123
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Eine Variante im Manuskript: In diesem Manuskript feh-
len die Worte von ,erneuert” bis ,jeden Tag*“.
ANMERKUNG VON KEHOT
RN :633 7122
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David preist G-tt: ,Dein Kénigtum ist ein Konigtum aller
Olamim [Welten]“; offenkundig ein Konigtum fiir alle Zei-
ten, ewig bestehend. Der Alter Rebbe liest Olamim als
,Welten“: G-ttes Konigsherrschaft (Malchus) ist die Ebe-
ne, aus der alle Welten erschaffen und in ihrem Dasein er-
halten werden.
Psalms 145:133:7”1np 022N
71 7977222 ANTYRRI 0OMNPYD MaPR AMan
Thy kingdom is a kingdom for all ages, And Thy dominion
endureth throughout all generations.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Eine Variante im Manuskript: In diesem Manuskript feh-
len die Worte von ,,denn* bis ,,hoheren und niederen*.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Aus dem Gebet der Leviten: ,,Du allein bist G-tt ... und Du

gibst ihnen allen Leben.“ Es wird angefiihrt, um zu zei-

gen, dass alle Welten ihr Leben von G-tt empfangen.
Nehemiah 9:61:’0 11°nm
DNI3D3) DOBYT BY DWEINK PRy AnX T3 T oxnns
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Thou art the L-RD, even Thou alone; Thou hast made heav-
en, the heaven of heavens, with all their host, the earth and
all things that are thereon, the seas and all that is in them,
and Thou preservest them all; and the host of heaven wor-
shippeth Thee.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Jesaja weist ein Volk zurecht, dessen ,Furcht vor Mir ein
von Menschen erlerntes Gebot ist, das mechanisch aus-
wendig gelernt wurde“. Der Alter Rebbe verwendet diese
Wendung fiir ein Wissen um G-ttes Konigsherrschaft, das
lediglich gelernt, aber nicht wirklich empfunden wird.

Isaiah 29:1327:v73 171°yw”
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And the L-rd said: Forasmuch as this people draw near, and

with their mouth and with their lips do honour Me, But have

removed their heart far from Me, And their fear of Me is a

commandment of men learned by rote;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Kehots Marei Makom zu diesen Worten (die Anmerkung
steht unten).
ANMERKUNG VON KEHOT
P

16 | Kehots Anmerkung verweist fiir diese Worte auf I Chroni-
cles 16:36.

1 Chronicles 16:361”2:10 X 01> *127
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Blessed be the L-RD, the G-d of Israel, From everlasting

even to everlasting. And all the people said: ‘Amen, ‘and

praised the L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Der Psalm schlief3t mit den Worten: ,Gesegnet sei Hava-
yah, der G-tt Israels, min ha’olam ve’ad ha’olam*; offen-
kundig bedeutet dies: ,von Ewigkeit zu Ewigkeit®“. Der Al-
ter Rebbe liest es als ,von Welt zu Welt“: Der Segen, die
Herabziehung des Namens G-ttes, erreicht jede Welt, so-
gar diese physische Welt.

Psalms 106:481"1n:1"p o°%°n

~12%0 TR 07703 0K 0PI T 0PI PRI RK T2
PR

Blessed be the L-RD, the G-d of Israel, from everlasting even

to everlasting, and let all the people say: 'Amen.' Hallelujah.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Eine handschriftliche Variante: Anstelle der Worte von
wund weitlaufig“ bis ,zum Lob“ lautet es in dieser Hand-
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schrift: ,in den Versen seines Lobes".
ANMERKUNG VON KEHOT
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David beschreibt die Frevler, die im Verborgenen Pline
schmieden: ,Das innere Denken eines jeden Menschen
und das Herz sind tief.“ Der Alter Rebbe greift diese Worte
fiir eine Betrachtung auf, die sich in den Tiefen des Her-
zens festsetzt.

Psalms 64:7°1:7°0 0°2°11n

PRy 29 ¥R M) wann woan unn niy-ien?
They search out iniquities, they have accomplished a dili-
gent search; even in the inward thought of every one, and

the deep heart.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Moshe ruft Israel zu: ,Hore, Israel: Havayah ist unser
G-tt, Havayah ist Einer“ - der erste Vers des Shema. Der
Alter Rebbe versteht ,,Hore“ als Verstehen und erklart ,,Ei-
ner“ anhand seiner Buchstaben.

Deuteronomy 6:47:"1 0°727

AR 7 AR0R T PR Yy
HEAR, O ISRAEL: THE L-RD OUR GOD, THE L-RD IS ONE.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

mIan P ynw

Der einleitende Maamar von Torah Ohr (1a) erklirt ,She-
ma“ als Verstehen und deutet sein grofies Ajin als die sie-
ben oberen Attribute, die in ihrer Quelle weiterhin in Bit-
tul stehen.
ANMERKUNG VON KEHOT
2,17 K ,X 9oy o
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Kehots Marei Makom zu diesen Worten (die Anmerkung
steht unten).
ANMERKUNG VON KEHOT
7D X"0D MK Y™
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Die Halachah besagt, dass man das Ches von ,,Echad” ver-
langern soll, um G-tt zum Konig tiber Himmel und Erde
zu kronen, und beim Dalet daran denken soll, dass Er al-
lein iiber die vier Richtungen der Welt herrscht. Der Alter

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/4/
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Rebbe greift diese Auslegung der Buchstaben des Wortes
»Einer“ auf.

Shulchan Arukh, Orach Chayim 61:60”n nx ,M1y n2w
R0

PR OMw2 7P TRRw vTY IR YW nna TRAY PR
TR DW 07972 TIRM DU AAT YEARAW MAvIDnT 1N mhw
RD1 02197 MM 72 P mya o mPapnw 1wt Iy
TawnRT vB3 WRIT MBI? DM WA AT NYWIn Y PR
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Maginei Eretz: Shulchan Aruch Orach Chaim, Lemberg, 1893 (Public
Domain)
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Die Anmerkung verweist auf die Erorterung der Wurzel
Avah [wollen] in Sefer HaChakirah, von der aus , Ve’ahav-
ta“ als Wille verstanden wird.
Song of Songs 7:1’R:"t *°wi 1w
n‘;hp_a nomwa NN 927M0 "N 1Y NN "W TN
Hepinfehl
Return, return, O Shulammite; Return, return, that we may
look upon thee. What will ye see in the Shulammite? As it
were a dance of two companies.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Moshe gebietet: ,Du sollst Havayah, deinen G-tt, mit dei-
nem ganzen Herzen, deiner ganzen Seele und deiner gan-
zen Kraft lieben.“ Der Alter Rebbe liest ,,Du sollst lieben“
als eine Frage des Willens.

Deuteronomy 6:5°77:"1 0°127

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)

Berakhot 54a:6":X 771 N1>72
RIINY WRIY 1207 9Y MY 0WD 7377 5Y TP DTN 270

210 12,7 W2 — 7227 2927 I 9237 222 ROR 7 N

»ITR7 22217 LW NX D1 KA 197K — PwD1 PI21” .Y 13!
TTIR RITY 7T 7T P92 — PITRM 9227 0K 127 L9390 792 —

A2 nrinn Ay
A man is in duty bound to utter a benediction for the bad
even as he utters one for the good ; as it is said, "And thou
shalt love the L-rd thy G-d with all thy heart, and with all thy
soul, and with all thy might" (Deut. vi. 5) — "with all thy
heart," i.e. with thy two impulses, with the good and the evil
impulse ; "with all thy soul," i.e. even if He take thy soul;
"with all thy might," i.e. with all thy wealth. Another ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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Asaf sagt zu G-tt: ,Wen habe ich im Himmel? Und bei Dir
begehre ich auf Erden nichts.“ Dies bringt den Wandel des
Willens zum Ausdruck, bei dem ein Mensch nichts aufier
G-tt begehrt.

Psalms 73:25772:3"y 0°2°1n
P83 "NEDND Ty DMWY 7o
Whom have I in heaven but Thee? And beside Thee I desire

none upon earth.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Kehots Anmerkung verweist fiir diese Worte auf Genesis
49:12.
Genesis 49:1227°:0”1 N°WKR12
:27Mn D212 1 BPY 2o
His eyes shall be red with wine, And his teeth white with
milk.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Der Vers beschreibt die Sanfte Konig Shlomos: ,Ihr Inne-
res ist mit Liebe ausgelegt.“ Der Alter Rebbe bezieht dies
auf Ahavas Olam [ewige Liebe], die die Seele von innen
erfiillt.

Song of Songs 3:10:"1 0°7°w W

niagn NIOX MY 1990 1IN 93273 30 0T M93 ALY PTRY
0777

He made the pillars thereof of silver, The top thereof of gold,

The seat of it of purple, The inside thereof being inlaid with

love, From the daughters of Jerusalem.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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In seinem Lied sagt Moshe: ,Denn der Anteil des unaus-
sprechlichen g-ttlichen Namens (Havayah) ist Sein Volk,
Yaakov das Los Seines Erbes”: G-tt erwéhlte Israel zu Sei-
nem eigenen Volk. Der Alter Rebbe liest die Worte anders-
herum, namlich ,buchstiblich®: Sein Volk ist ein Anteil
Havayahs, die Seele wahrhaftig ein Teil von G-tt, und Aha-
vah Rabbah [grofie Liebe] hat dort ihre Wurzel.

Deuteronomy 32:9'0:27% 0127
:in2n1 22m 2Py ny 0 pom 03
For the portion of the L-RD is His people, Jacob the lot of

His inheritance.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Kehots Anmerkung verweist fiir diese Worte auf Judges
9:13.
Judges 9:132>:'v D02
D220 DY DP2K Mol *winTNK 007 1937 077 TeKn
:078Y77Y Y17
And the vine said unto them: Should I leave my wine, which

cheereth G-d and man, and go to hold sway over the trees?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Kehots Anmerkung verweist fiir diese Worte auf Isaiah
55:1.
Isaiah 55:1°X:1”1171°yw”
192% 1573 193K) 192 157 10D 127K WRY 0712 197 RNETED i
:39M1 1%7 971 K921 ADI7KRIP2
Ho, every one that thirsteth, come ye for water, And he that
hath no money; Come ye, buy, and eat; Yea, come, buy wine

and milk Without money and without price.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Durch Malachi sagt G-tt: ,Denn Ich, Havayah, habe mich
nicht gedndert, und ihr, Kinder Yaakovs, habt nicht aufge-
hort.“ Der Alter Rebbe verwendet dies, um zu zeigen, dass
G-tt jenseits der Welten steht und von ihnen iiberhaupt
nicht beeinflusst wird.

Malachi 3:61:3 °3x7n
;00793 X2 2py7 32 DX 1P XY 173N 72
For I the L-RD change not; and ye, O sons of Jacob, are not

consumed.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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,Mit all deiner Kraft® (bechol me’odecha): Liebe ohne
Mafi. Diese Formulierung beschreibt, wie ahavah rabbah
[grofde Liebe] zum Vorschein kommt, wenn sie offenbart
wird.

Deuteronomy 6:5°77:"1 07127

STIRRP22 Y0322 72377222 TRK 1 N NI
And thou shalt love the L-RD thy G-d with all thy heart, and
with all thy soul, and with all thy might.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Tanya, Kapitel 43, legt die beiden Formen der Liebe dar:
ahavah rabbah, die Liebe im Entziicken, die von oben als
Geschenk kommt, und ahavas olam, die aus dem Ver-
standnis der Grofie G-ttes hervorgeht.
ANMERKUNG VON KEHOT
.M9°37 NPRIRG AT 0971 °K 0197 R™MIN2 LT ,U 92712 .ﬂ"1|7’? el
.3 RN 633 .414 7122
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35 | Kehots Anmerkung verweist fiir diese Worte auf Eruvin
65a.

Eruvin 65ax 770 1°217°y

ABSATZ 11
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Or HaTorah zu Pinchas zitiert eine Passage von hier und
aus dem anschlieflenden Biur.
ANMERKUNG VON KEHOT
227R2 NMPYR PDT IR LINDN YUP X221 1IN Y OMID NN
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Nach den Worten ,aus der Quelle, aus der sie gehauen
wurde” fiigt Or HaTorah die Begriindung hinzu: ,Denn
Sein Volk ist buchstiblich ein Anteil G-ttes, und es steht
geschrieben: ,Ich, G-tt, habe mich nicht verindert® usw.”,
und dann: ,,deshalb®.

ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Anmerkung weist auf einen scheinbaren Widerspruch
hin: Dieser Maamar sagt, ahavah rabbah werde nicht un-
terbrochen, wihrend der Maamar Ve’asisa Tzitz sagt, sie
werde nach dem Gebet unterbrochen.
ANMERKUNG VON KEHOT
77731 ,P0A 112 PR PIRW 3 729900 1177 RPN 9P Y X7 1702
M 1137 727X IR L7700 IR PODA 1P w0 ARY (3 ,39=] PO N
RI0 1MW namm It Pwnn® 9190 100w DPARY 0°XIyna 7anR RN
D Nl CRTIW 97 awn awyw PUxn Y X L5703 wnd TMyna
R ORTI2 ORI TN KW AW U3 ,PRRYT PIyhn oA anTe oa nwn
.27y ,poan a°h
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Die Anmerkung erklirt, dass hier die Liebe der yechidah
gemeint ist.
ANMERKUNG VON KEHOT
AL,T9 RZN NMIPD 2U80 MR PUO NAAT LTI N7 72AKD 1aon
7IY0 0ORI22 NAMOR AR 7Y R 770 T720-0°37y0 9002 AR
.39y 07727 NYMINRD TIR%217 380
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Kohelet sagt: ,G-tt hat das eine dem anderen gegeniiber-
gestellt.“ Die Chassidus versteht dies so, dass jede Ebene
der Heiligkeit ein Gegenstiick auf der der Heiligkeit entge-
gengesetzten Seite hat; der Alter Rebbe sagt, dass es fiir
Ahavah Rabbah [grofRe Liebe] keines gibt.
Ecclesiastes 7:147":1 nop
ey m-nmgb artnR 03 Aax7 oy 0i"21 2iv2 o .'I'.:!‘IU oi"2
:TIIRM 1POR DTN R¥N? KPY 112777y 0°pK7
In the day of prosperity be joyful, and in the day of adversity
consider; G-d hath made even the one as well as the other, to

the end that man should find nothing after him.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Der Psalm sagt, G-tt habe die Erde auf ihre Fundamente
gestellt, ,damit sie niemals ins Wanken gerit, fiir immer
und ewig“. Der Alter Rebbe bezieht diese Worte auf den
Eindruck von Ahavah Rabbah [grofler Liebe], der das Herz
niemals verlésst.
Psalms 104:5’7:77p 2°%°1n
TY1 0799 VIRARTP2 T°299N DY PIRTTD?
Who didst establish the earth upon its foundations, that it
should not be moved for ever and ever;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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,Mit all deiner Kraft“: die grenzenlose Liebe, zu der Aha-
vah Rabbah wird, wenn sie offenbart wird.
Deuteronomy 6:5°77:"1 0°7127
SIRE233 PR32 73377793 PRPR M MK DI

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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»Wein geht hinein, ein Geheimnis kommt heraus.“ Hier
setzt der Alter Rebbe den Wein mit der Torah gleich, die
die verborgene Liebe ans Licht bringt.

Eruvin 65a:19-203-v7:X 1170 1"217°y
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William Davidson, Vocalized Aramaic -(CC—BY.—NC) '
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Jener Maamar erklirt, dass man durch das Torastudium
den Oberen Willen in die Weisheit herabzieht; dann macht
G-tt ,deinen Willen wie Seinen Willen“: Die Ahavah Rab-
bah von oben leuchtet im Menschen auf, jene grenzenlose
Liebe ,mit deiner ganzen Kraft“, die hoher ist als die aus
dem Verstidndnis geborene Liebe.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Quellen dieser Aussage sind bei 52d aufgefiihrt.
ANMERKUNG VON KEHOT
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»,Und G-tt sah das Licht, dass es gut war.“ Der Alter Rebbe
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identifiziert dieses Licht mit der Liebe.

Genesis 1:4°7:’R Nowr12
TN 127 73R 172 D°RPK 2727 230770 1IRTNR 070K K77
And G-d saw the light, that it was good; and G-d divided the

light from the darkness.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Gemara sagt, dass das am ersten Tag erschaffene
Licht fiir die Gerechten in der kiinftigen Zeit verborgen
wurde; sie leitet dies aus den Worten ,Und G-tt sah das
Licht, dass es gut war“ ab. Hier sagt der Alter Rebbe, dass
es in der Tora verborgen ist.

Chagigah 12a:10-11x7-:X 2™ {13°an

>3 IR DX DOPOR RY” 0RIY ,KD? TNYY DOpTRY — ia n;

TR 117D 7230 93 PO 1MRY SNRIY ,P7TE KPR Y2307 PR 730

JTnE? DR IR INRIY Mt 07 TR? MR IR

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Likkutei Torah, das in der Kehot-Anmerkung angefiihrt
wird, verweist auf diese Passage im Zohar als Beleg fiir die
Lehre, dass das verborgene Licht in der Tora aufbewahrt
wurde. Der Zohar sagt, dass tiberall dort, wo Menschen
sich nachts im Torastudium abmiihen, ein Faden dieses
verborgenen Lichts auf sie herabgezogen wird.
Zohar, Terumah 37:415-38:424-1"vn:”> m™n M 980
773n:m
Said R. Judah: ‘Had it been hidden away altogether, the
world would not have been able to exist for one moment. But
it was only hidden like a seed which generates others, seeds
and fruits, and the world is sustained by it. There is not a day
that something does not emanate from that light to sustain
all things, for it is with this that the Holy One nourishes the
world. Moreover, whenever the Torah is studied by night, a
little thread of this hidden light steals down and plays ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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David preist G-tt: ,,Du 6ffnest Deine Hand und sittigst je-
des Lebewesen [mit] Gunst (Ratzon)“; ganz offensichtlich
gewiahrt G-tt jedem Geschopf, was es begehrt. Der Alter
Rebbe deutet ,Deine Hand“ (yadecha) als ,Deine Jods“ -
die g-ttlichen Einschriankungen, welche die Tora eroffnet.
Psalms 145:1610:1771p 0°9°1n
712707707 Y2 977N8 Anio
Thou openest Thy hand, And satisfiest every living thing
with favour.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Eine abweichende Lesart des Manuskripts: Dieses Manu-
skript liest ,liber das Licht der Liebe“ anstelle von ,iiber
die Liebe*.
ANMERKUNG VON KEHOT
LR MR PY 1414 7122

ABSATZ 14

51

52

53

54

2973 NP — M W
Eine Handschriftenvariante: Diese Handschrift liest: ,da-
mit eine Herabziehung der Offenbarung stattfinde“ (nv%
1973 nownn).
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Vers endet mit den Worten: ,und séttigst jedes Lebe-
wesen [mit] Gunst (Ratzon)*; offensichtlich erfiillt G-tt den
Wunsch jedes Geschopfes. Der Alter Rebbe versteht
Ratzon als den Willen (Ratzon): den hochsten Willen, der
sich in allem Leben in den Welten und in der Seele
offenbart.

Psalms 145:161"0:771np 0°2°10
:73%7 707227 yoatmy 970 nR onie
Thou openest Thy hand, And satisfiest every living thing

with favour.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Eine Handschriftenvariante: Diese Handschrift ergénzt:
,damit auch derjenige, der sich nicht stindig mit Torah
beschiftigen kann, dennoch feste Zeiten fiir das Torastu-
dium festlegt.“

Shabbat 30ax "> naw
ANMERKUNG VON KEHOT
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Wenn ein Mensch vor Gericht gestellt wird, fragt man ihn
unter anderem: ,Hast du feste Zeiten fiir das Torastudium
festgelegt?“ Der Alter Rebbe erklért, warum: Das feste To-
rastudium offenbart die Liebe, die in der Wurzel der Seele
verborgen ist.
Shabbat 31a:118™:X X*? naw
AN NXP3 1P DWIR T OTX TOCIORY AYYR XYY MK
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XM DRT K 227 BRI 2137 T 93T 0330 778902 78%n
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Or HaTorah erginzt eine Zusammenfassung: Die Ahavah
Rabbah ist verborgen und in der Seele verwurzelt, denn
»ein Teil G-ttes ist Sein Volk“; deshalb sehnt sie sich nach
ihrer Quelle, dem Unendlichen selbst.
ANMERKUNG VON KEHOT
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,Und du sollst von ihnen sprechen, wenn du in deinem
Haus sitzt und wenn du auf dem Weg gehst.“ Die bestandi-
ge Liebe, die durch die Torah offenbart wird, fiihrt einen
Menschen dazu.
Deuteronomy 6:7°1:1 0°727
TDYM T2 ANIPH A2 ANY2 D2 H12T T337 DR
PN
and thou shalt teach them diligently unto thy children, and
shalt talk of them when thou sittest in thy house, and when
thou walkest by the way, and when thou liest down, and

when thou risest up.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Brief 29 beginnt mit dieser talmudischen Lehre und fragt,
warum die Halachos ,die Krone der Torah“ genannt
werden.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Gemara zitiert die Mischna: ,,Wer von der Krone Ge-
brauch macht, scheidet dahin®“, und Reish Lakish erklart:
Damit ist gemeint, wer sich eines Menschen bedient, der
Halachos studiert, der Krone der Torah. Der Brief in Igge-
res HaKodesh, auf den der Alter Rebbe verweist, beginnt
mit dieser Lehre.

Megillah 28b:1477>:2 1173 12730
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We have learned in another place: Whoever makes use of a

crown, passes away [from the world] and Resh Lakish

taught: This applies to one who accepts service from one

who can repeat halakhoth, the crown of Torah. And Ulla said
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)
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David sagt: ,Meine Augen sind stets auf den unaussprech-
lichen g-ttlichen Namen (Havayah) gerichtet, denn Er
wird meine Fiiffe aus dem Netz befreien.“ Der Alter Rebbe

versteht die ,Augen” in Yaakovs Segen als diesen bestin-
digen Blick auf G-tt.

Psalms 25:15770:71”3 0°%°1n
2937 NYIR ROBPRIT 2D 179K TR Y
Mine eyes are ever toward the L-RD; For He will bring forth

my feet out of the net.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Psalmist sagt: ,Siehe, das Auge Havayahs ist denen
zugewandt, die Ihn fiirchten, denen, die auf Seine Giite
hoffen.“ Der Blick G-ttes auf einen Menschen erwidert
den Blick dieses Menschen auf Thn.

Psalms 33:181”:2”% 0°2°1n
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Behold, the eye of the L-RD is toward them that fear Him,
Toward them that wait for His mercy;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Der Kehot-Hinweis verweist fiir die Wendung ,auf die
Herrlichkeit des Konigs zu blicken“ auf diese Passage im
Zohar. Hier beschreibt sie die Liebe im Entziicken, eine
Liebe, die dem Sehen gleicht.

Zohar II, 47ba ;1 2°m
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Or HaTorah wirft dieselbe Schwierigkeit auf: Die hier er-
lauterte Aussage, dass die Liebe im Entziicken iiber Aha-
vah Rabbabh steht, scheint Tanya, Kapitel 43, zu widerspre-
chen, wo gesagt wird, dass Ahavah Rabbah Liebe im Ent-
ziicken ist.
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Der Geliebte klopft an die Tiir seiner Braut: ,,Offne mir,
meine Schwester, meine Geliebte, meine Taube.“ Der Al-
ter Rebbe verweist auf seine Erklirung an anderer Stelle:
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»Schwester® bezeichnet die natiirliche Liebe und ,Taube*
die Liebe im Entziicken.

Song of Songs 5:2°2:71 0°°Wn W
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I sleep, but my heart waketh; Hark! my beloved knocketh:

‘Open to me, my sister, my love, my dove, my undefiled; For

my head is filled with dew, My locks with the drops of the

night.’

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Der Geliebte preist seine Braut: ,Siehe, du bist schon,
meine Geliebte ... deine Augen sind Tauben.“ Wie Tauben,
die einander unabléssig ansehen und daran Entziicken

finden, blickt die Seele mit einer Liebe im Entziicken auf
G-tt.
Song of Songs 1:151”v: R 0*°wi 1w
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Behold, thou art fair, my love; behold, thou art fair; Thine

eyes are as doves. .

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Zu den Worten ,Wende deine Augen von mir ab“ liasst der
Zohar G-tt sagen, dass die Augen der Geliebten ,Mich mit
Flammen der Liebe entfachen“. Der Alter Rebbe fiihrt dies
als Beleg fiir eine Liebe im Entziicken an, die so stark ent-
brennt, dass das Herz sie nicht fassen kann.

Zohar III, 84ax ,70 2’m
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Der Geliebte sagt zu seiner Braut: ,Wende deine Augen
von mir ab, denn sie haben mich liberwaltigt.“ Der Zohar
deutet dies als G-tt, der sagt, dass diese Augen Ihn in
Flammen der Liebe entbrennen lassen.

Song of Songs 6:5°71:" 07w W
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Turn away thine eyes from me, For they have overcome me.

Thy hair is as a flock of goats, That trail down from Gilead.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Likkutei Torah erklért ,Deine Augen sind Tauben“: Wie
ein Taubenpaar, Midnnchen und Weibchen, das einander
standig anschaut und sich daran erfreut, einander zu se-
hen, ist das jiidische Volk dazu bestimmt, ,auf die Herr-

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/4/
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lichkeit des Konigs zu schauen®; und aus allem kann es
erkennen, dass es nichts aufier Ihm gibt.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Kehot-Anmerkung legt nahe, dass sich der Verweis
auf ,Lass mich dein Aussehen sehen“ auf den dort abge-
druckten Maamar beziehen konnte.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Geliebte ruft seiner Taube zu, die in den Felsspalten
verborgen ist: ,Lass mich deine Gestalt sehen, lass mich
deine Stimme horen.“ Der Alter Rebbe verweist auf seine
Erklarung dieses Verses an anderer Stelle.

Song of Songs 2:1477°:’1 0*°Wi1 W
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O my dove, that art in the clefts of the rock, in the covert of
the cliff, Let me see thy countenance, let me hear thy voice;
For sweet is thy voice, and thy countenance is comely.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Or HaTorah fithrt im Namen des Maggid an, dass es zwei
Arten von Rote gibt: Die eine ist Gevurah, die andere
kommt vom Wein, der Freude bedeutet.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Braut bittet: ,Lege mich wie ein Siegel auf dein Herz
... denn Liebe ist stark wie der Tod ... ihre Funken sind
feurige Funken.“ Diese feurigen Funken der Liebe sind es,
die die Augen in ,Rot der Augen“ réten.
Song of Songs 8:6":’11 01w W
YR IR M My IyiNby oning 7255y oning e
SNITPY UN "BYT PRY ARIP FIRYD
Set me as a seal upon thy heart, As a seal upon thine arm;
For love is strong as death, Jealousy is cruel as the grave;
The flashes thereof are flashes of fire, A very flame of the
L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Der Prophet verheifdt Israel: Wenn ihr den Schabbos ehrt,
,dann wirst du dich am unaussprechlichen g-ttlichen Na-

31



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 4

men (Havayah) erfreuen.” Dies ist das Entziicken des
Schabbos, die Liebe in den Entziickungen.
Isaiah 58:147>:17117°yw°
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Then shalt thou delight thyself in the L-RD, And I will make
thee to ride upon the high places of the earth, And I will feed
thee with the heritage of Jacob thy father; For the mouth of
the L-RD hath spoken it.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
3,90 PR AR L LT M v

73 21y naw NI

Der Prophet sagt Israel, es solle ,den Schabbos ein Entzii-
cken nennen®; das heifst schlicht, ihn als Entziicken zu be-
handeln und ihn zu ehren. Der Schabbos ist die Zeit, in
der die Liebe in den Entziickungen offenbart wird.
Isaiah 58:13x™:n”1 7°yw°
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If thou turn away thy foot because of the sabbath, From pur-
suing thy business on My holy day; And call the sabbath a
delight, And the holy of the L-RD honourable; And shalt hon-
our it, not doing thy wonted ways, Nor pursuing thy busi-
ness, nor speaking thereof;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Im Talmud antwortet G-tt denen, die nach Lohn in der
Kommenden Welt fragen, ohne die mitzvos beachtet zu
haben: ,Wer am Vorabend des Schabbos gearbeitet hat,
wird am Schabbos essen.“ Der Alter Rebbe wendet dies auf
die Miithe wiahrend der Wochentage in den beiden Lieben
an, die das Entziicken des Schabbos vorbereitet.

Avodah Zarah 3a:10%:X ’x 77t 772y
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Bei der Auslegung des Uberflusses des Landes Israel liest
die Gemara chachlili als chech li li: ,Jeder Gaumen, der
davon kostet, sagt: ,Fiir mich, fiir mich.*“ Der Alter Rebbe
deutet den kostenden Gaumen als die Weisheit (Choch-

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/4/
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mah) und die verdoppelte Wendung ,fiir mich“ als die bei-
den Liebesregungen, die gemeinsam aufsteigen.

Ketubot 111b:171:3 Xp m21n>
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Diese Stelle ist in Or HaTorah abgeschrieben; daraus geht
hervor, dass die Formulierung hier vom Tzemach Tzedek
berichtigt oder hinzugefiigt wurde.
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Eine Manuskriptvariante: In diesen Manuskripten fehlt
die Klammererkldrung, und Manuskript 414 fiigt nach
,bis zu den hochsten Hohen® die Worte ,ohne Ende*
hinzu.
ANMERKUNG VON KEHOT
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78 | Kehots Anmerkung verweist fiir diese Worte auf Deutero-
nomy 6:5.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
TRD"P2) JWDI I 72277223 TR M K DT
And thou shalt love the L-RD thy G-d with all thy heart, and
with all thy soul, and with all thy might.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Die zweite Hilfte von Yaakovs Segen: »und seine Zihne
weify von Milch«, die im weiteren Verlauf des Maamar er-
klart wird.
Genesis 49:1227°:0"n N°WR12
:2970 L3712 17 0Py 27Pon
His eyes shall be red with wine, And his teeth white with
milk.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

32



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 4
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Eine handschriftliche Variante: In diesem Manuskript
steht ,,seine Taten und Gedanken“, ohne ,,Worte*.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Auch die Kehot-Anmerkung verweist bei der Wendung ,,je-
der geméaf} dem, was er in seinem Herzen bemisst* auf
diese Stelle im Zohar.

Zohar I, 129b2 ,v5p X”m

ANMERKUNG VON KEHOT

Rt 02 AR .2 ,3P il 1931w — X ,K 727122 n”w‘? nTPna R°an

.2,09p

292 TYWnT ONR 0199 TN 9D

Der Zohar sagt zu ,Ihr Mann ist in den Toren bekannt®,
dass jeder G-tt danach erkennt, was er in seinem Herzen
bemisst. Der Alter Rebbe bezieht dies auf die personliche
Arbeit eines jeden, Liebe und Ehrfurcht (Ahavah v'Yirah)
zu verfeinern.

Zohar, Vayera 9:153-164770p-3"1p:" X" ,771171 7120

But of a truth the Holy One makes Himself known to every
one according to the measure of his understanding and his
capacity to attach himself to the spirit of Divine wisdom; and
thus “Her husband
(bishe’arim), but, as we may also translate, “by measure”,

is known”, not “in the gates”
though a full knowledge is beyond the reach of any being.’

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Shlomo sagt: ,Bose Menschen verstehen das Recht nicht,
aber diejenigen, die den unaussprechlichen g-ttlichen Na-
men (Havayah) suchen, verstehen alles.“ Der Alter Rebbe
bezieht dies auf die Wege der Selbstpriifung, die aufrichti-
ge Suchende von sich aus erkennen.
Proverbs 28:5'1:173 “own
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Evil men understand not justice; But they that seek the
L-RD understand all things.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Eine handschriftliche Variante: Dieses Manuskript fiigt
hinzu: ,,Und all dies ist die Ebene der Zihne; doch all dies
ist noch die Ebene des kleinen Intellekts, da man sorgfal-
tig priifen und sich abmiihen muss usw.“ Die Anmerkung

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/4/
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vermutet, dass der Drucktext dies wegen der dhnlichen
Worte ausgelassen haben konnte.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Or HaTorah fiigt einen Verweis auf den Biur [die Erlaute-
rung] zu ,,Osri lagefen“ hinzu, wo die 32 Zahne die 32 Pfa-
de sind, die aus Chochmah gezogen werden, um die eige-
nen Taten zu verfeinern; auflerdem vergleicht es die
Kundschafter: Yehoshuas Kundschafter, die nach Yericho
gesandt wurden, sind die ,Meister der Abrechnung* in Ge-
danken, Sprache und Handlung, den Gewiandern der See-
le; Moshes Kundschafter stehen fiir die Verfeinerung der
Gefiihle selbst.
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Eine handschriftliche Variante: Dieses Manuskript enthalt
diese Klammerbemerkung nicht.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Likkutei Torah verweist auf das Ende dieses Maamars zu
»mit Milch gewaschen* sowie auf den Maamar Basi LeGa-
ni zu ,mein Wein mit meiner Milch®. Anschlief3end erklart
es Honig als Siifde und Entziicken: ,Dann wirst du dich an
Havayah erfreuen”; dies kommt von dem Licht, das alle
Welten umfasst (Sovev Kol Almin).
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Braut beschreibt ihren Geliebten: ,Seine Augen sind
wie Tauben an Wasserbiachen, mit Milch gewaschen.“ Der
Alter Rebbe deutet ,,mit Milch gewaschen“ als die Milch
der Tora, die die Gefiihle wascht und verwandelt.
Song of Songs 5:1227°:’11 0°°wi 1w
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His eyes are like doves Beside the water-brooks; Washed
with milk, And fitly set.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Or HaTorah schliefft mit einer Zusammenfassung dieses
Abschnitts und des gesamten Maamars: Die Zdhne zer-
mahlen und sieben Gedanken, Sprache und Handlung
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und verfeinern Liebe und Ehrfurcht; die Milch der Tora
lasst die Gefiihle durch gereiften Intellekt wachsen, und
daraus folgt das Weif der Zihne, eine immer hohere Ver-

feinerung ohne Miihe.
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Kehots Anmerkung verweist fiir diese Worte auf Psalms
145:16.
Psalms 145:1610:77ap 0°2°1n
17937 °17%2% Y23 77NR nnie
Thou openest Thy hand, And satisfiest every living thing

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