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Eine Erklarung des Vorangegangenen

Die hochste Liebe zu G-tt, die ,,Liebe in Entziickungen“, kleidet
sich niemals in die beiden niedrigeren Lieben ein; doch sie wird
herabgezogen, wenn diese miteinander verbunden werden: wenn

der Wein der Tora die verborgene ahavah rabbah [grofie Liebe]

hervorbringt und sie mit der ahavas olam [ewigen Liebe]
verbindet, die durch Betrachtung entsteht. Dies ist die

Bedeutung der Augen, die ,rot vom Wein“ sind, und das darauf

folgende Wachstum ist die Bedeutung der Ziahne, die ,weifd von

Milch“ sind.
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KERNGEDANKE

Die hochste Liebe zu G-tt, die ,Liebe in Entziickungen®, kleidet sich niemals in die
beiden niedrigeren Lieben ein; doch sie wird herabgezogen, wenn diese miteinan-
der verbunden werden: wenn der Wein der Tora die verborgene ahavah rabbah
[grofde Liebe] hervorbringt und sie mit der ahavas olam [ewigen Liebe] verbindet,
die durch Betrachtung entsteht. Dies ist die Bedeutung der Augen, die ,rot vom
Wein“ sind, und das darauf folgende Wachstum ist die Bedeutung der Zihne, die

,2weifd von Milch* sind.

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

Dieser Maamar erklirt den vorherigen, der von Yaakovs Segen fiir Yehudah handelt, dessen Augen ,,rot
vom Wein®“ und dessen Zihne ,weif von Milch® sind, wobei Wein und Milch Bezeichnungen fiir die
Tora sind. Er beginnt mit drei Lieben: ahavah rabbah, einer Liebe von oben, die von selbst brennt;
ahavas olam, einer Liebe, die durch die Betrachtung der Welt entsteht und deshalb in der Welt ein Ge-
genstiick hat; und der hoheren ,Liebe in Entziickungen®“. Diese entsprechen den Namen Mah, Ban
und Av. Ban lautert die gefallenen Funken der unteren Welten, und Mah, die G-ttlichkeit, die keiner
Lauterung bedarf, wird in Ban herabgezogen, um sie erneut zu liutern. Av, das Entziicken von Atik,
das in Chochmah offenbart wird, kleidet sich in keines der beiden ein; es wird jedoch herabgezogen,
wenn die beiden sich vereinen, so wie der Segen auf ,méinnlich und weiblich® folgt. Die talmudische
Aussage ,,Jeder Gaumen, der Kkostet, sagt: ,Fiir mich, fiir mich‘“ bezeichnet den Aufstieg beider Lieben
in Chochmah, bewirkt durch den Wein der Tora. Dieses Entziicken wird am Schabbos offenbart, doch
nur durch die Miihe, die ihm vorausgeht: das rote Glithen der Augen, dem das weifde Licht von oben
entspricht. Schlief3lich sind die weifen Zédhne Gefiihle, die zuerst geldutert und dann durch die Milch

des Wachstums erleuchtet werden.

GLIEDERUNG

1 Die Tora als Wein und Milch; drei Lieben 1M-2

Um zu erkliaren, warum die Tora Wein und Milch genannt wird, legt der Maamar ahavah rabbah, ahavas
olam und die hohere ,Liebe in Entziickungen“ dar.

2 Die vier Namen und die Liuterung der Funken 13-4

Ban fiel beim Zerbrechen herab; Malchus von Atzilus, das ,grofde Tier”, dessen Zahlenwert Ban entspricht,
lautert jede Nacht die Funken von Tohu, und anschlieffend ldutert Mah sie ein zweites Mal.
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3 Ahavas olam und ahavah rabbah

15-7

Ban ist ahavas olam, die durch die Welt erweckte Liebe, die ein Gegenstiick hat; Mah ist ahavah rabbah,

G-ttlichkeit ihrem Wesen nach. Mah kleidet sich in Ban ein, Av jedoch in keines der beiden.

4 Miinnlich und weiblich: Wie die Liebe in Entziickungen herabgezogen wird 18-9

Wenn Mah und Ban, méinnlich und weiblich, vereint werden, wird der Name Av herabgezogen, wie in ,Als
Mann und Frau erschuf Er sie, und Er segnete sie“ und wie unter dem Hochzeitsbaldachin.

5 Warum Av die Liebe in Entziickungen ist

110

Das Entziicken von Atik wird in Chochmah, dem Namen Av, offenbart, so wie eine neue Einsicht einem Men-

schen Entziicken bereitet.

6 Der Gaumen, der sagt: ,,Fiir mich, fiir mich“

1M11-13

Das verdoppelte ,Fiir mich“ bezeichnet den Aufstieg beider Lieben in Chochmah, den Gaumen der te’a-

mim [Kantillationszeichen und Geschmacksnoten], bewirkt durch den Wein der Tora, der die verborgene

Liebe offenbart.

7 Das Schabbos und das Rot und Weif$ der Augen

114-15

Av wird am Schabbos offenbart, doch nur durch die Miihe, die ihm vorausgeht: Der rote Eifer steigt zu

Arich Anpin auf, und das weifse Licht, das durch das Sehen empfangen wird, entspricht ihm.

8 Das Weif3 der Ziahne: Liuterung und Wachstum

16-18

Die Zahne lautern, so wie die Gefiihle im Schofd von Imma gepriift werden; die Milch des Wachstums
macht sie dann weiff und leuchtend - all dies geschieht durch die dreizehn Zierden, Abba und die Tora.

SCHLUSSELBEGRIFFE

Ahavah rabbah (grofe Liebe) 7127 m27x
Die Liebe zu G-tt, die von oben kommt und von selbst
brennt, verwurzelt im G-ttlichen Funken der Seele; nichts

in der Welt steht ihr entgegen. Sie entspricht dem Namen
Mah.

Ahavas olam (ewige Liebe) 071y nanx

Die Liebe zu G-tt, die durch Betrachtung entsteht und aus
der Verborgenheit (he’elem) hervortritt, erweckt durch die
Welt (olam); weil sie durch die Welt entsteht, hat sie dort
ein Gegenstiick. Sie entspricht dem Namen Ban.

Liebe in Entziickungen 10°11yn3 1278

Die hochste Liebe: die Offenbarung des iiberirdischen
Entziickens von Atik in Chochmabh. Sie entspricht dem Na-
men Av und wird herabgezogen, wenn die beiden niedrige-
ren Lieben vereint werden.
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Die Namen Av, Sag, Mah und Ban 7727”1 270 27y

Vier Schreibweisen des Namens Havayah mit den Zahlen-
werten 72, 63, 45 und 52; hier ist Av Chochmah, Mah das
méinnliche und Ban das weibliche Gegenstiick, Malchus
von Atzilus.

Liuterung 11772

Die gefallenen Funken aus der Mischung von Gut und
Bose herauszusondern und sie in G-ttlichkeit zu verwan-
deln; zuerst geschieht dies durch Ban und dann ein zwei-
tes Mal durch Mah.

Mayin nukvin (weibliche Wasser) 17211171

Was Ban nach der Lauterung von unten zum Namen Mah
erhebt; dadurch wird Mah herabgezogen, um weiter zu
lautern.

Te’amim 0°1nyY

Die Kantillationszeichen, auch ,,Geschmacksnoten®; der
hochste der vier Teile der Schrift der Tora, entsprechend
dem Namen Av und Chochmah, ,dem Gaumen, der
kostet®.



Arich Anpin 71°21x 7%
Keser, die niedrigste Ebene des Emanators; Zeir Anpin

blickt voller Eifer auf seine Stirn und empfangt 370 Lichter
sowie 150 im Antlitz.
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Die dreizehn Zierden des Bartes x1p°7°11p°n 1™

Juds und Waws, Haarfollikel und Haare, durch die das
Licht zunéichst eingeschrankt und dann hervorgezogen
wird; Abba zieht aus der achten von ihnen, notzer, dessen
Buchstaben ratzon (Wille) ergeben.



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 5 17”3” 1?57 2182
ABSCHNITT 1 11-2

Die Tora als Wein und Milch; drei Lieben

"By By 7180

Eine Erklirung des Vorangegangenen.

Dieser Maamar ist eine weiterfiihrende Erklarung des vorhergehenden Maamars in Torah Ohr, iiber Yaakovs
Segen fiir Yehudah: ,Seine Augen sind rot vom Wein, und seine Ziahne weif von Milch.“ Er greift die Themen
jenes Maamars erneut auf - die verschiedenen Arten der Liebe zu G-tt und den Wein der Tora - und erlautert
sie ausfiihrlicher.
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Um das oben tiber [den Vers] ,Chachlili“ usw. Gesagte zu erklaren: Die Tora wird Wein und Milch
genannt, wie geschrieben steht: ,Kommt und kauft ohne Geld und ohne Preis Wein und Milch.“
Um dies zu verstehen, muss man zunichst das Wesen der beiden Ebenen verstehen: Ahavah Rab-
bah (grofe Liebe) und Ahavas Olam (ewige Liebe).
Der Vers, der hier erkliart wird, spricht von Wein und Milch; die Tora wird mit beiden bezeichnet, wie der
Vers in Jesaja die Diirstenden einlddt, ohne Geld ,,... Wein und Milch“ zu kaufen. Um dies zu erkliren, fiihrt

der Alter Rebbe zunéchst zwei Arten der Liebe zu G-tt ein: Ahavah Rabbah, ,grofie Liebe“, und Ahavas Olam,
~ewige Liebe®.
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Ahavah Rabbah ist [die Liebe], die von oben kommt und durch die seine Seele von selbst und ganz
von allein wie ein Feuerofen brennt; Ahavas Olam ist die Liebe, die durch Nachdenken entsteht. Es
gibt noch eine dritte Liebe, die grofier ist als beide und , Liebe in Wonnen“ (Ahavah Betaanugim)
genannt wird usw.
Ahavah Rabbah ist ein Geschenk von oben: Die Seele wird von selbst entflammt, ohne Anstrengung. Ahavas
Olam ist eine Liebe, die ein Mensch dadurch entwickelt, dass er tiber die Grofle G-ttes nachdenkt. Uber bei-

den steht die ,Liebe in Wonnen®, ein Ausdruck aus dem Lied der Lieder, den der Maamar mit der Offenba-

rung des iiberirdischen Entziickens gleichsetzen wird.
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ABSCHNITT 2 - 13-4

Die vier Namen und die Lauterung der Funken
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Nun ist bekannt, dass es vier Namen gibt: Av (72), Sag (63), Mah (45) und Ban (52). Der Name Ban
fiel beim Zerbrechen [der Gefifie], und der Name Mabh ist es, der [es] lautert.
Die Kabbalah spricht von vier Arten, die Buchstaben des Namens Havayah auszuschreiben, wobei sich je-
weils eine andere Zahlensumme ergibt: 72 (Av), 63 (Sag), 45 (Mah) und 52 (Ban). Ban ist der Name, der mit

dem in das urspriingliche Zerbrechen der Geféfie Gefallenen verbunden ist; Mah ist der Name, der das Ge-
fallene ordnet und wiederherstellt.

QW NI 97MRY 1D Y7022 PRI 1797 DX (72 ow] 172 QW RPN XRT *9N 9921 790N DInK)
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Allerdings lautert zuerst die Kénigsherrschaft (Malchus) der Welt der Emanation (Atzilus), die der
Name Ban genannt wird, die 288 Funken, die sich in [den Welten] der Schépfung (Beriah), der For-
mung (Yetzirah) und des Handelns (Asiyah) befinden usw.; danach wird der Name Mah herabgezo-
gen, um ein zweites Mal zu ldutern usw.

Die Lauterung erfolgt in zwei Stufen. Zuerst lautert die Konigsherrschaft (Malchus) der Welt der Emanation

(Atzilus), die letzte Sefirah der hochsten Welt und zugleich der Name Ban, die 288 gefallenen Funken, die in
den drei unteren Welten verstreut sind; danach kommt der Name Mah herab und lautert sie ein zweites Mal.

APR T2 WPHIY .0°717°2 9137 P33 1900 D03 N7 UXRT CPRT YT 30 009370 IR
219 7RTA RYR32 117 NPNWY 127 A 199RT 1P

Die Erklarung der Sache: Bekanntlich steigt die Konigsherrschaft (Malchus) der Welt der Emanati-
on (Atzilus) jede Nacht in die Welten der Schépfung (Beriah), der Formung (Yetzirah) und des Han-
delns (Asiyah) hinab, um Kliarungen vorzunehmen. Wie im Zohar geschrieben steht: ,Tausend
Berge, die ein grofles Tier frisst und die es mit einem einzigen Schluck trinkt“ usw.
Malchus von Atzilus steigt jede Nacht in die Welten von Beriah, Yetzirah und Asiyah hinab, um die Funken
einzusammeln und emporzuheben, die dorthin gefallen sind. Das Bild des grofien Tieres im Zohar, das tau-

send Berge frisst und sie mit einem einzigen Schluck trinkt, beschreibt dies: Es nimmt alles in sich auf, was
geklart werden muss.
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Erkliarung: behemah (,,Tier*) hat den Zahlenwert von Ban (52); damit ist Malchus von Atzilus ge-
meint, die die Funken von Tohu klart. Denn als die Funken in Beriah, Yetzirah und Asiyah und in
Nogah (Leuchten) fielen, sind sie eine Mischung aus Gutem und Bésem und befinden sich nicht
auf der Ebene der G-ttlichkeit; Malchus von Atzilus klért sie, sodass sie in G-ttlichkeit verwandelt
werden.
Das Wort behemah (,,Tier“) hat den Zahlenwert 52, denselben wie Ban; daher steht das Tier fiir Malchus von
Atzilus, die die Funken Kklart, die aus der Welt von Tohu gefallen sind. Nachdem sie in die unteren Welten

und in Nogah gefallen sind, wo Gut und Bose vermischt sind, sind die Funken keine G-ttlichkeit mehr, und
die Klarung verwandelt sie wieder in G-ttlichkeit.

ABSCHNITT 3 - 15-7

Ahavas olam und ahavah rabbah
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Daher wird der Name Ban Ahavas Olam genannt, denn olam (,, Welt”) stammt von derselben Wurzel
wie he’elem (,,Verborgenheit“); das heifdt: die Liebe, die aus der Verborgenheit offenbar wird: Vor
dem Gebet war sie verborgen, und danach wird sie durch das Gebet offenbar.

Die mit Ban verbundene Liebe wird Ahavas Olam genannt, und olam (,Welt“) kommt von derselben Wurzel
wie he’elem (,,Verborgenheit®). Es ist eine Liebe, die vor dem Gebet verborgen im Herzen liegt und durch
das Gebet zutage tritt.

NOWNI N AR MSYONAW ORIy NAAR D O3 10 NANANTTA R XOT N TAARY N¥AN
.02 nnan

So zeigt sich, dass diese Liebe aus der Betrachtung usw. hervorgeht. Ahavas Olam bedeutet auch,

dass diese Gefiihlsregung und Liebe ihren Ursprung in der Ebene der Welt haben.

Da diese Liebe durch die Betrachtung im Gebet hervorgerufen wird, hingt sie von der eigenen Anstrengung
des Menschen ab. Der Name hat auch eine zweite Bedeutung: Die Liebe wird durch die Welt geweckt, durch
das, was der Mensch in der Schopfung sieht.
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Das heifdt, so wie beispielsweise ein Mensch dazu bewegt wird, Liebe zu empfinden, wenn er Wun-
der sieht, die der Natur zuwiderlaufen, etwa wenn Wasser in Feuer oder Feuer in Wasser verwan-
delt wird, sodass eine Wesenheit in eine andere Wesenheit verwandelt wird: Dadurch sieht er die
Grof3e G-ttes, gepriesen sei Er, und daraus erwichst ihm Liebe zu G-tt.

Das Beispiel handelt von jemandem, der ein Wunder sieht, das die Natur umkehrt, etwa wenn Wasser zu

Feuer oder Feuer zu Wasser wird, sodass ein Ding ganz zu etwas anderem wird. Dadurch erfasst er die Gro-
RRe G-ttes und gelangt dazu, IThn zu lieben; die Liebe ist echt, doch etwas in der Welt hat sie ausgelost.
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Diese Liebe wird ahavas olam [die aus der Welt hervorgehende Liebe] genannt, weil sie durch eine
Ursache aus der Ebene der Welt zustande kommt. Ebenso ist es oben: Die Lauterung der Funken
des Namens Ban, der in der Welt der Schopfung (Beriah), der Welt der Formung (Yetzirah) und der
Welt des Handelns (Asiyah) lautert, wird ahavas olam genannt, weil aus der Ebene der Welt [etwas]
gelautert wird, um G-ttlichkeit zu werden usw.

Diese Liebe wird ahavas olam genannt, weil etwas in der Welt sie verursacht. Dasselbe gilt oben: Die Laute-

rung der Funken durch Ban in den unteren Welten wird ahavas olam genannt, weil das, was zur ,,Welt“ ge-

horte, geldutert wird, bis es zu G-ttlichkeit wird.
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Anders verhilt es sich mit dem Namen Mah, der ahavah rabbah [grof3e Liebe] genannt wird, da der
Name Mah die Ebene der G-ttlichkeit an sich ist (nicht etwas, das aus der Ebene der Welt gelidutert
wurde, wie beim Namen Ban, der die Welt der Schépfung (Beriah), die Welt der Formung (Yetzirah)
und die Welt des Handelns (Asiyah) ldutert und in den sie eingeschlossen werden.

Der Name Mah entspricht dagegen ahavah rabbah, weil er G-ttlichkeit aus eigenem Wesen ist. Die Klammer

erlautert den Gegensatz: Ban ist G-ttlichkeit, die aus dem hervorgeht, was er aus den unteren Welten geldu-

tert hat und was in ihn aufgenommen wird.
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Das heifdt: durch die oben erwihnte Verwandlung des Bosen in Gutes, die im Namen Ban einge-
schlossen ist; deshalb wird sie ahavas olam genannt, so wie ein Mensch durch Wunder usw. ver-
wandelt wird, wie oben erwihnt.)

Die G-ttlichkeit von Ban entsteht dadurch, dass Boses in Gutes verwandelt wird; deshalb wird sie ahavas
olam genannt - wie die Liebe eines Menschen, der durch das Erleben von Wundern verwandelt wird.
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Und er [der Name Mah] ist es, der den Namen Ban lautert. Dies gleicht ahavah rabbah. Denn aha-
vah rabbabh ist, bildlich gesprochen, die Liebe, die von selbst entflammt; deshalb wird sie mit dem
Ausdruck ,grof3“ (rabbah) bezeichnet, da es bei ahavas olam auch ein ,, dieses dem anderen gegen-
uber” gibt.
Mah ist es, der Ban lautert; ebenso steht ahavah rabbah, die von selbst entflammende Liebe, iiber ahavas
olam. Sie wird ,,gro3“ genannt, weil ahavas olam ein Gegenstiick hat: Wie Kohelet sagt, hat G-tt ,dieses dem

anderen gegeniiber” geschaffen. So kann einer Liebe, die aus der Welt hervorgeht, eine entgegengesetzte
Anziehung aus der Welt gegeniiberstehen.

97N M7 [mxy nanx] YPIIR RO AR 19 (700 07 79ANT NYAW o Sy axw] PAYRY DORIT IR 99
15 0PIy T 4D T ODY N2 O QIR (ot nmys o1 YR WO 2190 RRDYT 990N POy

Deshalb sehen wir, dass jemand, obwohl er wihrend des Gebets Liebe empfand, und zwar ahavas
olam, sich dennoch danach mit weltlichen Angelegenheiten beschiftigt, weil es ein ,dieses dem
anderen gegeniiber” gibt, da beide zur Ebene der Welt gehoren: Dies ist ,,Welt” und jenes ist , Welt“
usw.
Darum kann jemand wihrend des Gebets Liebe zu G-tt empfinden und sich danach mit weltlichen Angele-
genheiten beschiftigen: Sowohl die Liebe als auch die weltlichen Angelegenheiten gehoren zur ,Welt“, so-

dass das eine dem anderen entgegenstehen kann. Die araméiische Wendung fiir ,weltliche
Angelegenheiten”, milei de’alma, enthilt selbst das Wort fiir ,,Welt“.
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Anders verhilt es sich mit der Ebene von ahavah rabbah: Da sie aus dem Funken der G-ttlichkeit
selbst stammt, gibt es dort kein ,dieses dem anderen gegeniiber” usw. Ebenso ist es oben: Der
Name Mabh ist G-ttlichkeit, die nicht durch Lauterung zustande kommt - wie ahavah rabbah, die
von selbst von oben kommt.

Ahavah rabbah stammt aus dem Funken der G-ttlichkeit selbst, sodass nichts in der Welt ihr entgegensteht.

Ebenso ist der Name Mah oben G-ttlichkeit, die nie einer Lauterung bedurfte - wie ahavah rabbah, die von
selbst von oben kommt.
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Nun kleidet sich trotz alledem Ahavah Rabbah [grofie Liebe|, die Mah genannt wird, in Ahavas
Olam [ewige Liebe] ein, die Ban genannt wird, um eine zweite Lauterung vorzunehmen usw. Doch
die dritte Liebe, die ,Liebe im Entziicken“ genannt wird und dem Namen Av entspricht, kleidet
sich iiberhaupt nicht ein -weder in Ahavah Rabbah noch in Ahavas Olam usw.
Obwohl Mah G-ttlichkeit ist, die keiner Lauterung bedarf, kommt sie dennoch herab und kleidet sich in Ban
ein, um die zweite Lauterung vorzunehmen. Ebenso kleidet sich Ahavah Rabbah in Ahavas Olam ein. Die

dritte Liebe, die ,Liebe im Entziicken®, entspricht dem Namen Av und kleidet sich niemals in eine der bei-

den ein.
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ABSCHNITT 4 - 18-9
Mannlich und weiblich: Wie die Liebe
in Entziickungen herabgezogen wird
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Die Herabziehung des Namens Av - der Liebe im Entziicken - erfolgt jedoch dann, wenn ahavah
rabbah (grofde Liebe) und ahavas olam (ewige Liebe), der Name Mah und der Name Ban, sich mit-
einander verbinden. Dann ziehen sie auch den Namen Av herab, obwohl er hoher ist als beide,
usw.

Der Weg, den Namen Av, die Liebe im Entziicken, herabzuziehen, fiihrt iiber die Verbindung von ahavah

rabbah und ahavas olam, Mah und Ban. Wenn die beiden vereint sind, wird auch der hohere Name herabge-
zogen, obwohl er tiber beiden steht.
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Zur Erklarung der Sache: Es ist bekannt, dass es in jeder der Welten - der Welt der Emanation (Atzi-
lus), der Welt der Schopfung (Beriah), der Welt der Formung (Yetzirah) und der Welt des Handelns
(Asiyah) - zehn g-ttliche Attribute (Sefiros) sowie Welten und Kammern (Heichalos) gibt.

Um zu erkldren, wie dies moglich ist, erinnert der Alter Rebbe daran, dass jede der vier Welten zehn Sefiros

sowie ,,Welten“ und ,Kammern“ umfasst - Ebenen, die, wie der nichste Absatz erklart, gelautert werden

miissen.
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Nun sind die zehn g-ttlichen Attribute (Sefiros) selbst G-ttlichkeit und miissen nicht gelautert wer-
den; dies entspricht dem Wesen des Namens Mah, wie bekannt ist. Die Welten und Kammern hin-
gegen miissen geldutert werden, damit sie in die zehn Sefiros einbezogen werden kénnen, die
wirkliche G-ttlichkeit sind.

Die zehn Sefiros sind G-ttlichkeit und bediirfen keiner Lauterung, so wie der Name Mah. Die Welten und

Kammern hingegen miissen geldutert werden, bevor sie in die Sefiros aufgenommen werden konnen.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/5/ 11
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Dies geschieht durch die Liauterung von Ban, in den die Lauterungen der Welten und Kammern
einbezogen werden; danach wird der Name Mah herabgezogen, um sich in Ban zu kleiden und ein
zweites Mal zu lautern usw. Dies ist die Vereinigung von Havayah [und] Elokim; das eine ist mann-
lich, das andere weiblich: Mah und Ban.

Zuerst werden sie durch Ban geldutert, das das Gelauterte aus den Welten und Kammern in sich aufnimmt;

dann kommt Mah herab und kleidet sich in Ban, um ein zweites Mal zu lautern. Diese Verbindung von Mah

und Ban ist die Vereinigung von Havayah und Elokim, dem Méannlichen und dem Weiblichen.
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Nun steht geschrieben: ,Méannlich und weiblich erschuf Er sie, und Er segnete sie“ usw. Der Zohar
erkliart den Grund dafiir: Der Heilige, gelobt sei Er, weilt nicht an einem unvollkommenen Ort, son-
dern nur an einem vollkommenen Ort usw.

Die Schrift sagt, dass G-tt sie ,ménnlich und weiblich“ erschuf und sie danach ,,segnete“. Der Zohar erklart

warum: Der Heilige, gelobt sei Er, weilt nur an einem Ort, der ganz ist; das Mannliche allein oder das Weibli-
che allein ist ein ,,unvollkommener Ort*.
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Der Grund dafiir ist, dass zwei Ebenen, ménnlich und weiblich, wenn sie ineinander einbezogen
werden, dadurch die Ebene erwecken, die hoher liegt als das Mafd beider (wie bei der Chuppah
(dem Hochzeitsbaldachin), unter die Brautigam und Braut treten: Da beide, méannlich und weib-
lich, dorthin kommen, kommt dort die Offenbarung auch von der Ebene der umfassenden [Lich-
ter] (Makifim) usw.).
Wenn das Ménnliche und das Weibliche miteinander verbunden werden, ruft ihre Vereinigung eine Ebene
hervor, die jenseits der Reichweite eines jeden von ihnen liegt. Die Klammer nennt als Beispiel den Hoch-

zeitsbaldachin: Weil Brautigam und Braut gemeinsam unter ihn treten, kommt dort eine Offenbarung von
den Makifim, den umfassenden Lichtern.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/5/ 12
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Dies geschieht dadurch, dass der Name Ban, wenn er die Welt der Schopfung (Beriah), die Welt der
Formung (Yetzirah) und die Welt des Handelns (Asiyah) ldutert, sie dann als Mayin Nukvin (,weib-

liche Wasser®) zum Namen Mah erhebt; dieser wird herabgezogen, um zu lautern usw.

Der Vorgang liauft folgendermafien ab: Wenn Ban die unteren Welten liautert, erhebt es das Geléduterte als
Mayin Nukvin, ,weibliche Wasser* - der kabbalistische Ausdruck fiir eine Erweckung von unten (Isarusa Di-
lesata) -, und dadurch wird der Name Mah herabgezogen, um weiter zu lautern.
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Und danach, wenn sie sich beide ineinander kleiden - die Ebene der Vereinigung von Havayah

[und] Elokim -, wird auch der Name Av herabgezogen, der ,Liebe in Entziickungen* genannt wird.

Sobald Mah und Ban ineinander gekleidet sind, was die Vereinigung von Havayah und Elokim bedeutet,
kommt auch der Name Av herab, die Liebe in Entziickungen.
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Und dies ist [die Bedeutung von| ,Méannlich und weiblich erschuf Er sie“: Das mannliche Gegen-
stiick (dechar), der Name Mah, und das weibliche Gegenstiick (Nukva), der Name Ban; und dann
»Er segnete sie“: das Herabziehen der Weisheit (Chochmah), des Namens Av, der ,gesegnet” (ba-
ruch) genannt wird usw.

Der Vers wird so ausgelegt: ,Mannlich“ ist Mah, ,weiblich® ist Ban, und ,,Er segnete sie“ bedeutet das Her-

abziehen der Chochmah, des Namens Av. Chochmah wird baruch, ,gesegnet”, genannt; der Segen ist also
die Chochmah, die zu dem vereinten Paar herabkommt.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/5/ 13
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ABSCHNITT 5 - 110

Warum Av die Liebe in Entziickungen ist
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Nun ist bekannt, dass die Offenbarung des unendlichen Lichts (Or Ein Sof) von Atika Kadisha (dem
Heiligen Uralten) auf der Ebene der Weisheit (Chochmah) in der Welt der Emanation (Atzilus) er-
folgt, da sie in volliger Selbstaufhebung (Bittul) steht. Und Atik ist bildhaft gesprochen die Ebene
des Entziickens usw.

Atika Kadisha, ,,der Heilige Uralte®, ist die innerste Ebene der Krone (Keser), und sein Licht wird in Choch-
mah von Atzilus offenbart, weil Chochmah vollkommen in Selbstaufhebung steht und daher empfangen
kann, was iiber ihr steht. In menschlichen Begriffen entspricht Atik dem Entziicken.
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Wie wir ebenfalls sehen, offenbart sich das Entziicken in Chochmah: Wenn ihm aus seinem Intel-
lekt eine neue Einsicht zukommt, worin die Offenbarung der Chochmah aus ihrer Quelle besteht,

empfindet er ein wunderbares Entziicken usw.

Die menschliche Analogie: Das Entziicken tritt im Geist zutage. Wenn einem Menschen aus seinem Intellekt
eine neue Einsicht entspringt - ein Aufleuchten der Chochmah, die aus ihrer Quelle hervortritt -, empfindet
er ein wunderbares Entziicken.
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Ebenso erfolgt die Offenbarung des Or Ein Sof von Atik Yomin und Arich Anpin auf der Ebene der

Chochmah von Atzilus, die der Name Av ist.

Ebenso wird das Licht von Atik Yomin und Arich Anpin, den beiden Ebenen von Keser, in Chochmah von At-
zilus offenbart, die der Name Av ist.
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Darum wird der Name Av ,,Liebe in Wonnen* genannt, denn darin offenbart sich das héchste Ent-

ziicken. Und das ist [der Grund, warum es] gerade ,,Liebe in Wonnen*“ heifdt usw.

Darum wird der Name Av , Liebe in Wonnen“ genannt: Hier offenbart sich das hochste Entziicken. Die Worte

»in Wonnen“ sind somit ganz prazise.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/5/ 14
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Der Gaumen, der sagt: ,,Fiir mich, fiir mich*
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Und dies ist [die Bedeutung von] ,,Chachlili einayim mi-yayin“ (,Seine Augen sind vom Wein gero-
tet”). Und unsere Weisen seligen Andenkens sagten: ,,Chachlili: Jeder Gaumen (Chech), der kostet,
sagt: ,Fir mich (li), fiir mich (1i).*“ Nun gilt es zu verstehen, warum der Ausdruck ,fiir mich, fiir
mich“ verdoppelt wird.

Der Vers sagt, dass Yehudahs Augen wegen des Weins chachlili, ,gerotet®, sind. Der Talmud liest das unge-

wohnliche Wort als chech li li, ,Gaumen: fiir mich, fiir mich“: Jeder Gaumen, der davon kostet, sagt: ,Fiir
mich, fiir mich.“ Der Alter Rebbe fragt, warum ,,fiir mich“ zweimal gesagt wird.

1721 [77n ow] 177 (091 nam] YPIRY (727 nanx] AR MM 02 PW DDV °2 Iy M KIT Iy IR
T°IRY PONY 1903 DWW (2 ow] 27V DY NI°M23 D02 1AW 2391 5713 RURY (v ponyal Y3 (12 vl
R

Der Punkt ist jedoch, dass es sich hier um die beiden Aufstiege der beiden Ebenen handelt: ahavah
rabbah (grof}e Liebe) und ahavas olam (ewige Liebe), Mah und Ban, in Atik Yomin und Arich An-
pin, wie oben erwihnt; denn sie steigen in die Ebene des Namens Av auf, wo Atik und Arich usw. of-
fenbart sind.

Die beiden ,fiir mich” stehen fiir zwei Aufstiege: ahavah rabbah (Mah) und ahavas olam (Ban) steigen je-

weils zu Atik Yomin und Arich Anpin auf. Sie gelangen zu diesen Ebenen, indem sie in den Namen Av,
Chochmah, aufsteigen, wo Atik und Arich offenbart werden.
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Und dies ist [die Bedeutung von] ,,Der Gaumen, der schmeckt, sagt: ,Fiir mich, fiir mich‘“: Die Er-
klirung ist, dass ,der Gaumen, der schmeckt“ die Ebene der Weisheit (Chochmah) der Welt der
Emanation (Atzilus) ist, die ,Gaumen*“ genannt wird, der Name Mah; sie ist die Ebene der te’amim
(,Geschmacker®), die zum Namen Av gehoren.
»Der Gaumen, der schmeckt” ist die Chochmah von Atzilus, die in der Kabbala ,,Gaumen® genannt wird.
Chochmah ist die Ebene der te’amim, eines Wortes, das sowohl ,,Geschméacker® als auch die Kantillations-
zeichen der Torah bedeutet; die te’amim gehoren zum Namen Av. Die Worte ,,der Name Mah“ sind hier rit-

selhaft, da der Maamar Chochmah sonst mit dem Namen Av identifiziert; die Kehot-Ausgabe vermerkt, dass
alle Drucke diese Lesart haben.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/5/ 15
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Wie bekannt ist, gibt es vier Ebenen: te’amim, nekudos, tagin und osiyos (Kantillationszeichen,
Vokalzeichen, Kronen und Buchstaben), die den vier Namen Av, Sag, Mah und Ban entsprechen.
Und die Chochmah von Atzilus ist die Ebene des ,,Gaumens, der schmeckt®, das heifdt, die Ebene

der te’amim.

Die geschriebene Torah besteht aus vier Bestandteilen: te’amim (Kantillationszeichen), nekudos (Vokalzei-
chen), tagin (Kronen iiber den Buchstaben) und osiyos (Buchstaben). Sie entsprechen den vier Namen Av,
Sag, Mah und Ban; die te’amim, der erste dieser Bestandteile, sind also Chochmah, der Gaumen, der
schmeckt.
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So wie etwa ein Mensch, wenn er eine angenehme und siifle Speise kostet, daran Gefallen findet, so
gibt es auch auf der Ebene der te’amim der Chochmah eine Offenbarung von Atik usw.

So wie das Kosten einer siilen Speise einem Menschen Freude bereitet, tragen die ,Geschmicker” der
Chochmah die Offenbarung von Atik, dem hochsten Entziicken, in sich.
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Und dies ist ,der Gaumen, der schmeckt“, die Ebene von Av, Chochmabh, ,sagt: ,Fiir mich, fiir

mich‘“: Dies ist die Ebene der Aufstiege von ahavah rabbah [grofe Liebe| und ahavas olam.

Die Formulierung aus dem Talmud lautet nun: Der Gaumen, der schmeckt - Chochmah, der Name Av - sagt

»Fur mich, fiir mich“, weil beide Arten der Liebe zu ihm aufsteigen.
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Nun sind die roten Augen (chachlili einayim) ,vom Wein“. Denn dadurch, dass ,,Wein hineingeht“
- der Wein der Tora -, , kommt ein Geheimnis heraus®.

Der Vers sagt, die Augen seien ,vom Wein“ rot, und der Alter Rebbe erklart dies mit dem Ausspruch: ,Wenn
Wein hineingeht, kommt ein Geheimnis heraus.“ Der Wein ist hier der Wein der Tora, der das aus der Seele
hervorbringt, was verborgen ist.

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/5/ 16
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Die Bedeutung von ,,Geheimnis” ist die verborgene Ahavah Rabbah [grof3e Liebe], die aus der Ver-
borgenheit in die Offenbarung treten soll, sodass Ahavah Rabbah, Mah, in Ahavas Olam [Liebe zur
Welt], Ban, eingekleidet wird. Dadurch steigen beide auf und werden in die Weisheit (Chochmah)
eingeschlossen. Dies ist [die Bedeutung von] ,Chachlili“ usw., ,vom Wein*“.

Das ,,Geheimnis“ ist die verborgene Ahavah Rabbah, die die Tora aus der Verborgenheit hervorbringt, damit

sie sich in Ahavas Olam einkleidet - Mah in Ban. So verbunden steigen beide Lieben auf und werden in

Chochmah eingeschlossen; deshalb sind die roten Augen ,vom Wein*.
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Das heifdt: Was der ,,Gaumen, der schmeckt” sagt: ,,Fiir mich, fiir mich® - der Aufstieg von Mah und
Ban in Av -, das ist ,vom Wein“; denn dadurch, dass der Wein der Tora eingeht, ,kommt ein Ge-
heimnis heraus“: die Einkleidung von Mah in Ban. Dadurch erwecken sie den Namen Av, damit er
zum ,,Gaumen, der schmeckt” wird usw.

So stammt das , Fiir mich, fiir mich“ des Gaumens - der Aufstieg von Mah und Ban in Av - ,vom Wein“. Der

Wein der Tora bringt das Geheimnis hervor, die Einkleidung von Mah in Ban; dadurch erwecken sie den Na-

men Av, sodass er zum Gaumen wird, der schmeckt.

ABSCHNITT 7 - 114-15

Das Schabbos und das Rot und Weif$ der Augen
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Nun ereignet sich diese Offenbarung des Namens Av am Schabbos; er ist die Ebene (Bechinah) der
intellektuellen Krifte (Mochin) von Abba, der Weisheit (Chochmah). Das heif3t: die Offenbarung
und Herableitung des hochsten Entziickens (Taanug), der Ebene von Atika Kadisha [dem Heiligen
Alten], in die Chochmabh.

Diese Offenbarung des Namens Av ereignet sich am Schabbos, der die intellektuellen Krifte (Mochin) von

Abba, Chochmah, hervorbringt. Am Schabbos wird das tiberirdische Entziicken von Atika Kadisha in die
Chochmah herabgezogen.
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Wie geschrieben steht: ,,Du sollst den Schabbos ein Entziicken nennen“: um das Entziicken in die
Chochmah herabzuziehen und hineinzurufen usw. Und wie an anderer Stelle im Zusammenhang
mit dem Ausspruch unserer seligen Weisen geschrieben steht: ,Wer am Schabbos Vayechulu sagt,
ist, als wire er ein Partner des Heiligen, gelobt sei Er (Kudsha Brich Hu), im Werk der Schépfung
geworden® usw.
Jeschajahu nennt den Schabbos ,,ein Entziicken“, und der Alter Rebbe deutet ,,du sollst nennen® so, dass das
Entziicken in die Chochmah herabgerufen wird. Er fiigt die talmudische Lehre hinzu, die an anderer Stelle

erlautert wird: Wer am Schabbos Vayechulu sagt - den Abschnitt iiber die Vollendung der Schépfung -, gilt
als Partner G-ttes bei der Schopfung.
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Das ist auch die ganze Absicht des Essens am Schabbos: die Ebene von Atik in die Chochmah her-
abzuziehen usw. Doch unsere Weisen seligen Angedenkens sagten: ,,Wer sich am Vorabend des

Schabbos abgemiiht hat, wird am Schabbos essen.“

Das Essen am Schabbos hat denselben Zweck: Atik, das Entziicken, in die Chochmah herabzuziehen. Doch
die Weisen sagten, dass man am Schabbos nur isst, wenn man sich am Vorabend des Schabbos abgemiiht

hat: Das Entziicken hingt von der vorhergehenden Anstrengung ab.
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Und dies ist [die Bedeutung von] ,,Chachlili einayim*® (,rote Augen“) usw. Die Erklirung: Es gibt
zwei Aspekte der Augen: erstens die Rotung und den Glanz in den Augen; und zweitens das Weif3e

des Auges.

Diese Miihe ist es, wofiir die roten Augen stehen. Die Augen haben zwei Aspekte: das rote Leuchten und das
Weifie; der niachste Absatz erklért jeden davon.
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Nun, die Rotung ist die Ebene des glithenden Eifers und der Feuerfunken, mit denen man ,,auf die
Herrlichkeit des Konigs blickt“, wie geschrieben steht: ,Wende deine Augen von mir ab®, usw.;
denn sie entfachen Thn mit Flammen der Liebe, wie bekannt.

Das Rot der Augen steht fiir glithenden FEifer, fiir ,,Feuerfunken“ und den brennenden Wunsch, ,auf die

Herrlichkeit des Konigs zu blicken“. Der Zohar versteht den Vers ,,Wende deine Augen von mir ab“ so, dass
diese Augen Ihn mit Flammen der Liebe entfachen.
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Und ebenso wird in der Idra Rabba erkldrt: Wenn die Konfiguration der emotionalen Attribute
(Zeir Anpin) auf die Stirn von Arich [Anpin] blickt, empfangt Zeir Anpin 370 Lichter und im Gesicht
(panim) 150 Lichter, wie geschrieben steht: ,Wenn sich ein Vogelnest (kan, 150) vor dir (lefanecha)
findet“, usw.
Die Idra Rabba, ein Abschnitt des Zohar, beschreibt dasselbe im hoheren Bereich: Wenn Zeir Anpin auf die
Stirn von Arich Anpin blickt, empfingt er 370 Lichter und im Gesicht 150 Lichter. Die Zahl 150 wird im Vers

»Wenn sich ein Vogelnest (kan) vor dir findet“ angedeutet, denn die Buchstaben von kan ergeben zusammen
150, und lefanecha, ,vor dir“, leitet sich von panim, ,,Gesicht“, ab.
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Der Punkt ist, dass Arich Anpin, die Krone (Keser), die unterste Ebene des Emanierenden ist, wah-
rend Zeir Anpin die Quelle der Welt der Schopfung (Beriah), der Welt der Formung (Yetzirah) und
der Welt des Handelns (Asiyah) ist. Darum wird Zeir Anpin ,,Welt“ (olam) genannt, wie geschrieben
steht: ,,Die Welt (olam) wird durch Giite erbaut®, usw.

Arich Anpin, Keser, ist die unterste Ebene des Emanierenden selbst und gehort noch zur Quelle, nicht zum

Emanierten; Zeir Anpin hingegen ist die Quelle der drei unteren Welten. Darum wird Zeir Anpin olam,
»Welt“, genannt, wie in dem Vers: ,Die Welt wird durch Giite erbaut.
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Darum brennt Zeir Anpin danach, oben in das unendliche Licht (Or Ein Sof), die Ebene von Arich
Anpin, einbezogen zu werden, usw. (Ebenso besteht der Dienst des Menschen unten darin, ,, auf die
Herrlichkeit des Konigs zu blicken“: ,Meine Augen sind stets auf Havayah gerichtet”; das ist der
von unten nach oben aufsteigende Eifer, der gerade durch die Augen entsteht.)
Weil Zeir Anpin ,,Welt“ ist, brennt es danach, in das unendliche Licht von Arich Anpin aufgenommen zu wer-
den. Die Klammer stellt die Parallele zum Menschen her: Sein Dienst, ,auf die Herrlichkeit des Konigs zu

blicken®, und ,,Meine Augen sind stets auf Havayah gerichtet”, ist ein von unten aufsteigender Eifer, der ge-
rade durch die Augen entsteht.

1122 R”T MIPON07T "Y1 10 WK DY MATPNAT 1Py Py AR 0O1Yaw nOmInTRg 117°m
K712 [poax axn] RVR1 YOWT 9PAR @RI MaT?N

Dies ist die Rotung der Augen, die glithenden Eifer und Feuerfunken usw. anzeigt. Und durch den
Blick von Zeir Anpin in einem Zustand glithenden Eifers wird anschliefdend der Zustrom von Arich
Anpin zu Zeir Anpin herabgezogen.

Dieser glithende Eifer ist das Rot der Augen. Weil Zeir Anpin mit diesem Eifer nach oben blickt, strémt ihm
anschliefiend Licht von Arich Anpin herab.

YuPuNRn Man2nm RIM 0 PR 7NN 21y 1900 DR 2197 13°°M) 119 TR DR O 1Y R
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Wie geschrieben steht: ,Das Auge Havayahs ist auf jene gerichtet, die Thn fiirchten®, usw. (Das
heif’t, weil er zuerst mit ,Meine Augen sind stets auf Havayah gerichtet“ begonnen hat, was glii-
henden Eifer von unten nach oben bedeutet. Darin besteht auch: ,,Wer am Vorabend des Schabbos
gearbeitet hat“, usw. Dadurch wird anschliefSend das Licht der Fiille von oben nach unten herabge-
zogen, sodass das ,Auge Havayahs® [auf jene gerichtet ist], usw.)
Das ist die Bedeutung von ,Das Auge Havayahs ist auf jene gerichtet, die Thn fiirchten“: G-ttes Auge wendet
sich einem Menschen zu, weil dieser zuerst seine Augen zu IThm gewandt hat. Darin besteht die Arbeit am

Vorabend des Schabbos, durch die man das Mahl des Schabbos verdient; durch sie stromt Licht von oben
herab.
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Dies ist die Bedeutung der 370 Lichter oder der 150 Lichter, die Zeir Anpin von Arich Anpin emp-
fangt: namlich des Zustroms von oben usw., der die Ebene des weifen Auges ist, wie es in der Idra
Rabba heifdt (Folio 129b und Folio 136b): ,,Und sie werden in dem einen Weif des guten Auges ge-
waschen®, usw.

Die 370 beziehungsweise 150 Lichter, die Zeir Anpin empfingt, sind dieser Zustrom von oben, das Weif3 des

Auges. Wie die Idra Rabba sagt, werden die Augen von Zeir Anpin im Weif$ des ,,guten Auges“, des Auges von
Arich Anpin, gewaschen.

12 MITAR IR 72207 112 1722 NIAD ARW I”RWN N°11XOA 12 R 7°KR7 73
Nun ist das Sehen die Ebene der dufleren Dimension (Chitzoniyus), anders als bei den iibrigen
Kraften, etwa der Kraft der Weisheit (Chochmah) oder den Gefiihlsattributen (Middos), usw.

Das Sehen ist eine duflere Fahigkeit: Anders als Weisheit oder Gefiihle nimmt es das Gesehene nicht in den
Menschen auf.
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Der Grund ist folgender: Da [Zeir Anpin| auf die Stirn von Arich Anpin blickt und anschliefend die
Offenbarung des Lichts von dort empfiangt, kann man [es] nur durch das Sehen empfangen, das
von aufien her erfolgt und nicht ins Innere eindringt.
Hier liegt der Grund dafiir, dass die Verbindung mit Arich Anpin durch das Sehen erfolgt: Zeir Anpin blickt
auf die Stirn von Arich Anpin und empféngt von dort Licht; Licht aus einer so hohen Ebene kann nur durch

das Sehen empfangen werden, das auflerhalb bleibt und nicht ins Innere eindringt. Was jenseits der inneren
Krifte eines Wesens liegt, kann gesehen, aber nicht in sich aufgenommen werden.
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Das Weifd der Zahne: Lauterung und Wachstum
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,Und weif$ sind die Zahne“: Nun, die Ziahne lautern usw. Dies ist die Ebene der Gestation (Ibbur)
im Schof} der Imma, des Verstandnisses (Binah), wie bei den Gefiihlsattributen (Middos) innerhalb
des Intellekts: mit dem Auge des Intellekts das Wesen der Gefiihlsattribute zu erkennen und sie
sorgfiltig zu priifen und zu durchforschen [um zu sehen], ob irgendeine Beimischung in ihnen ist
usw. Dies ist ,,im Schof$ der Imma*“ usw.
Die zweite Halfte des Verses, ,,weif sind die Zihne“, handelt vom Lautern, denn die Ziahne zerkleinern die
Nahrung und trennen sie. In der Seele gleicht dies der Gestation der Emotionen innerhalb des Intellekts,

»im Schof$ der Imma*“ (Binah): Der Verstand betrachtet die Emotionen und priift sie genau, um festzustel-

len, ob ihnen etwas Fremdes beigemischt ist.

197 10 IR 0TI NPI09M MPRRY PR WY 97201 711 10 0PN 13 19795 nhn R71 ARyt
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Und oben, in der Konfiguration der emotionalen Attribute (Zeir Anpin), [gibt es] ,drei, die in drei
eingeschlossen sind“ usw.; und das, was geliautert worden ist, wird zur Welt der Emanation (Atzilus)
und zu G-ttlichkeit, wihrend der Abfall nach aufien gedringt wird usw. Und ebenso geht es weiter
bis zu den héchsten Héhen usw.
Oben, in Zeir Anpin, ist die Embryonalphase der Zustand, der ,drei in drei eingeschlossen“ genannt wird:
Die sechs Gefiihlsattribute sind so zusammengefaltet, dass drei in den anderen drei enthalten sind. Auf die-

ser Stufe wird das Gelauterte Teil von Atzilus und der G-ttlichkeit; der Abfall wird zuriickgewiesen, und der-

selbe Vorgang setzt sich bis zu den hochsten Ebenen fort.

DKM MTAM P DM R R N 9T 37000 IRPw 2502 A%7an Awya 97NN
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Und danach erfolgt Wachstum durch die Milch, die auf die Geburt folgt; dieses Wachstum besteht
darin, dass Licht und Lebenskraft (Chayus) herabgezogen werden, damit die Gefiihlsattribute

(Middos) leuchten und klar werden usw.

Nach der Geburt folgt das Wachstum durch das Sdugen, durch Milch. Licht und Chayus werden in die Mid-
dos gezogen, damit sie leuchten und klar werden.
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Und dies ist [die Bedeutung von] ,und weif an den Zidhnen“: Die Zihne selbst werden durch die
Milch weif}; denn wiahrend des Lauterns sind sie noch nicht weif§, da man mit Betrachten und Prii-
fen beschiftigt ist usw.

Hier wird ,weif$ an den Zahnen*“ erklart: Die Zahne werden durch die Milch weif3. Solange sie noch gelautert
werden, indem man schaut und priift, sind sie noch nicht weif3.

13 919°2 MK 02 WO 10 0OTORMY 0°120 WYIR DO 127 97RWH MALP NI°N3 KIM

Dies ist die Ebene der Katnus (Kleinheit), im Unterschied zu ,weif§ an den Ziahnen“, wo [die Zahne]
weifd und leuchtend geworden sind usw.; denn es gibt eine Laduterung nach der anderen usw.
Die Phase des Lauterns ist Katnus, , Kleinheit“, der unreife Zustand. Die weiflen Zdhne stehen fiir eine spé-

tere Stufe, in der die Gefiihlsattribute weif und leuchtend geworden sind - eine Lauterung iiber die erste
Lauterung hinaus.
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Und all dies geschieht durch ,,Du 6ffnest Deine Hand (yadecha)“: Dies ist die Ebene der dreizehn
Tikkunim (Zierden) des Bartes, die aus Yuds und Vavs, Haaren und Haarfollikeln bestehen; denn
Abba, die Weisheit (Chochmah), bezieht seine Nahrung aus dem achten Mazal, notzer, dessen
Buchstaben auch den Willen (Ratzon) ergeben usw.
All dies geschieht durch ,,Du 6ffnest Deine Hand“, wobei das Wort fiir ,Deine Hand“ als ,,Deine Yuds* gele-
sen wird. Es bezieht sich auf die dreizehn Tikkunim (Zierden) des Bartes von Arich Anpin, dem Bild des So-
har fiir dreizehn Kanéle der Barmherzigkeit, die aus der Krone (Keser) flief3en; jeder wird Mazal genannt,
von nozel, ,flielend“. Sie bestehen aus Yuds und Vavs: den Haarfollikeln und den daraus wachsenden Haa-

ren. Abba, Chochmah, bezieht seine Nahrung aus dem achten dieser Kanéle, dem Mazal namens notzer
(»[Er] bewahrt [Giite]“), dessen Buchstaben auch Ratzon, ,Wille“, ergeben.

P17 RAXRD WD DY RAR IN PWRRY RIR (707 N0 Y RIT 1D 010 90D 03 1% eyl o
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Und dadurch wird auch fiir jedes Lebewesen Wille bewirkt usw. Dies geschieht durch die Torah -
Abba -, indem man das Licht von Abba auf seine Seele herabzieht; Abba bezieht seine Nahrung aus
dem achten Mazal, wie oben erwahnt, und in ihr [der Seele] wird ein Wille offenbart, der weit tiber
allem steht usw.

Dadurch kommt Wille (Ratzon) auch ,zu jedem Lebewesen“, wie der Vers weitergeht. Dies geschieht durch

die Torah, die Abba ist: Wer lernt, zieht das Licht von Abba auf seine Seele herab. Da Abba seine Nahrung
aus dem achten Mazal bezieht, wird in der Seele ein Wille von weit oben offenbart.
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Und die Analogie von Yuds und Vavs: Der Yud ist die Einschriankung (Tzimtzum) des Lichts in der
Haut des Gesichts, die es bedeckt, sodass es nur durch einen Haarfollikel austritt; und der Vav ist

die Ausdehnung der Haare usw. Und dies gentigt dem Verstandigen.

Die Yuds und Vavs sind ein Bild, das vom Gesicht hergenommen ist: Der Yud ist das Licht, das unter der
Haut zuriickgehalten wird; die Haut bedeckt es und ladsst es nur durch einen Haarfollikel austreten. Der Vav

ist das Haar, das sich von dort aus erstreckt. Der Text endet mit den Worten: ,,Genug fiir den Verstandigen.*

IN DER EIGENEN AVODAH

Der Maamar leitet seine Lehre aus dem Satz ,Wer am Vorabend des Schabbos gearbeitet hat, wird am
Schabbos essen“ ab: Der eigene Eifer eines Menschen - ,Meine Augen sind stets auf Havayah gerichtet” -
zieht ,das Auge Havayahs"“, das Licht von oben und das Entziicken des Schabbos herab. Die Liebe, die im
Gebet durch die Betrachtung der Welt erweckt wird, ist wirklich, doch sie hat ein Gegenstiick; deshalb kann
sich ein Mensch nach dem Gebet weltlichen Angelegenheiten zuwenden. Der Wein der Tora bringt die ver-
borgene ahavah rabbah der Seele hervor und verbindet sie mit jener Liebe; gemeinsam ziehen sie die Liebe
in Entziickungen herab. Auch durch die Tora zieht ein Mensch das Licht von Abba auf seine Seele herab, so-
dass in ihr ein Wille offenbart wird, der von weit oben kommt.

FRAGEN ZUM GESPRACH

1. Warum hat ahavas olam ein Gegenstiick, sodass sich ein Mensch nach dem Gebet weltlichen Angelegen-
heiten zuwenden kann, ahavah rabbah hingegen nicht?

2. Wenn die Liebe in Entziickungen sich niemals in die niedrigeren Lieben einkleidet, wie kann dann die
Vereinigung von ahavah rabbah und ahavas olam sie herabziehen? Was tragt der Hochzeitsbaldachin zur
Erklarung bei?

3. Warum wird Chochmah ,der Gaumen, der kostet* genannt, und wie veranschaulicht das Entziicken tiber

eine neue Einsicht, was dort offenbart wird?

4. Wie hingt die Miihe vor dem Schabbos mit dem Rot und Weif§ der Augen sowie mit ,Meine Augen sind
stets auf Havayah gerichtet” und ,,Das Auge Havayabhs ist auf die gerichtet, die Ihn fiirchten“ zusammen?

5. Warum muss das Licht von Arich Anpin durch das Sehen, eine dufdere Fiahigkeit, empfangen werden und
nicht durch den Verstand oder die Gefiihle?
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QUELLEN UND VERWEISE

Anmerkungen

ABSATZ 1

1 571 DY 1INa
Die Anmerkung vermerkt, dass dort eine weitere Nieder-
schrift (Hanachah [Aufzeichnung]) dieser Erkldrung abge-
druckt ist, sodass der Leser eine zweite Aufzeichnung der-
selben Lehre vergleichen kann.

ANMERKUNG VON KEHOT
TT9IR®AD U8R 2,00 NpR NTIpHa .10 'Y F7OPN BPII02 NN MmN
.12Y1M2) 1IR3 127 720K 091Y DR MAR 2 1°1y2

ABSATZ 2

2 Rridrly]
Yaakovs Segen fiir Yehudah: ,,Seine Augen sind vom Wein
gerotet (chachlili), und seine Zahne sind weif§ von Milch.*
Dies ist der Vers, den der vorherige Maamar erkliarte und
den dieser Maamar weiter erklart.

Genesis 49:1227:0"n N°WR12
:3970 0371271 1 0Py 27Pon
His eyes shall be red with wine, And his teeth white with

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

3 f05 X192 172w 197

Jesaja ruft alle Diirstenden auf, zum Wasser zu kommen
und Wein und Milch ,ohne Geld und ohne Preis“ zu kau-
fen. Der Alter Rebbe zitiert dies, um zu zeigen, dass die
Tora sowohl Wein als auch Milch genannt wird.

Isaiah 55:1'R:i171 171°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) « JPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Im Song of Songs preist der Geliebte seine Braut: ,Wie
schon bist du und wie anmutig, Liebe in Wonnen.“ Der
Maamar versteht die Wendung ,Liebe in Wonnen* als Be-
zeichnung der hochsten Liebe, die iiber Ahavah Rabbah
[grof8e Liebe] und Ahavas Olam [ewige Liebe] steht.
Song of Songs 7:7°1:t 0> Wi 1w
:D°11¥P2 N0K DRYITIM N°R2Tan
How fair and how pleasant art thou, O love, for delights! .
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Kehots Anmerkung verweist auf die ausfiihrlichere Erkla-
rung: Maamarei Admur HaZaken 5565.

ANMERKUNG VON KEHOT
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ABSATZ 4

6 Mt v

Die Kehot-Anmerkung verweist auf diese Stelle im Zohar
uber das grofle Tier, das tausend Berge verzehrt. Der Alter
Rebbe deutet das Tier, behemah, dessen Zahlenwert dem
von Ban entspricht, als die Konigsherrschaft (Malchus)
der Welt der Emanation (Atzilus), die aufnimmt und lau-
tert, was sich in den unteren Welten befindet.

Zohar I, 18ba ,n> R”m
ANMERKUNG VON KEHOT
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Eine weitere Stelle, die die Kehot-Anmerkung am Sei-
tenende fiir das Tier anfiihrt, das tausend Berge verzehrt
und sie mit einem einzigen Schluck hinuntertrinkt, wird
hier als die Lauterung verstanden, die von Malchus von At-
zilus vollzogen wird.

Zohar, Vayechi 16:109-17:120257p:1-0"p:1"0 °1” ,A711 180

ABSATZ 6

8 7R aw 9P n

Kehots Marei Makom zu diesen Worten (die Anmerkung
steht unten).
ANMERKUNG VON KEHOT
i s W aEo ol iy frdele By o'
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Or HaTorah ist die Sammlung von Maamarim des Tze-
mach Tzedek zur Tora.
ANMERKUNG VON KEHOT
JIPRCY OMID A NIRRT

10 monmye

Kohelet sagt, dass G-tt ,,dies dem gegeniiber” gesetzt und
jedes Ding seinem Gegenstiick gegeniibergestellt hat. Der
Alter Rebbe bezieht dies auf Ahavas Olam [Liebe, die
durch die Welt entsteht]: Weil diese Liebe durch die Welt
vermittelt wird, kann die Welt eine entgegengesetzte An-
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ziehungskraft hervorrufen, wihrend Ahavah Rabbah [gro-
e Liebe] kein solches Gegenstiick hat.

Ecclesiastes 7:147":1 nop
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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)

ABSATZ 9

1 QN9 723 ot

Die Kehot-Anmerkung fiihrt diesen Vers aus dem Schop-
fungsbericht an: ,Ménnlich und weiblich schuf Er sie“,
worauf im folgenden Vers ,,Und G-tt segnete sie“ folgt. Der
Alter Rebbe entnimmt der Reihenfolge, dass der Segen
erst kommt, wenn Mann und Frau vereint sind.

Genesis 1:27172:X N°wX12
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And G-d created man in His own image, in the image of G-d

created He him; male and female created He them.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Tora fasst die Erschaffung Adams zusammen: ,Ménn-
lich und weiblich schuf Er sie, segnete sie und nannte ih-
ren Namen Adam.“ Der Alter Rebbe liest ,méinnlich und
weiblich“ als Mah und Ban und ,segnete sie“ als das Her-
abziehen des Namens Av.

Genesis 5:2'2:°71 N°wR12
:DN7277 D2 DTN DRYNK X" DOX 7120 BX12 1397 12t
male and female created He them, and blessed them, and

called their name Adam, in the day when they were created.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

13 N5 9NN KON . . 9 KD 772907 . L N

Die Kehot-Anmerkung verweist auf diese Passage im Zo-
har, die lehrt, dass der Mensch nach dem Muster der ho-
heren Herrlichkeit geschaffen wurde, damit die untere
Herrlichkeit nach allen Seiten hin vollstindig sei. Der Al-
ter Rebbe stiitzt sich auf dieses Prinzip der Vollstandigkeit,
um zu erkldaren, warum der Segen nur kommt, wenn Mann
und Frau vereint sind.

Zohar II, 155ax ,mp a7m
ANMERKUNG VON KEHOT
.3, WX, 73D 2711 AR
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Eine zweite Stelle, die die Kehot-Anmerkung anfiihrt: Hier
sagt der Zohar, dass die hoheren Segnungen nur an einem
Ort ruhen, der vollstindig ist; deshalb darf ein Tisch nicht

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/5/
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leer bleiben. Im Maamar bilden Mann und Frau in ihrer
Verbindung den vollstindigen Ort, und so: ,Er segnete

“

sie.

Zohar, Terumah 52:565-53:572-7770pn:2”1 7m0 M 990
2°ypn:arl

ABSATZ 10

15 D°212yNn2a NAnAN

Der Ausdruck ,Liebe in Wonnen*“ stammt aus dem Lob
des Geliebten fiir seine Braut im Hohelied. Der Alter Reb-
be erklart, dass der Name Av so bezeichnet wird, weil Av,
die Weisheit (Chochmah), die Offenbarung des iiberirdi-
schen Entziickens ist.
Song of Songs 7:7°1:t 0> Wi 1w
:D°11YN2 10K NRYITIM N°R2Tan
How fair and how pleasant art thou, O love, for delights! .
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

ABSATZ 11

16 777 QoY °2°9on
Yaakov segnet Yehudah: ,Seine Augen sind rot vom Wein,
und seine Zdhne weifd von Milch®; offenkundig wird sein
Land so reich an Weinstécken und Weideland sein, dass
Wein und Milch im Uberfluss vorhanden sind. Der Maa-
mar erklirt nun die erste Hélfte des Verses.

Genesis 49:1227:0”1 N°WR12

2900 DOY13 7 Dy "0
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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Bei der Auslegung des Uberflusses des Landes Israel liest
der Talmud chachlili als chech li li: ,Jeder Gaumen, der
davon kostet, sagt: ,Fiir mich, fiir mich.*“ Der Alter Rebbe
versteht das verdoppelte ,fiir mich“ als die beiden Aufstie-
ge von Ahavah Rabbah und Ahavas Olam.

Ketubot 111b:171:2 X™p 112105
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IR IRy 0 P 1 0oy 2Pon” niv Tmbn — oyv

Y% TIMPR — 1122 AR D°IPTYY 11D 0°YI7 INRA KRR 0P 0P
O3 1277 KPR "D 1277 12°0 OX 720 0o 12717

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

ABSATZ 12

18 o5 35 TN DYV 7P P

Die Kehot-Anmerkung gibt die talmudische Lesart von
chachlili wieder: ,,Jeder Gaumen, der davon kostet, sagt:
,Fiir mich, fiir mich.*“ Hier identifiziert der Alter Rebbe
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diesen Gaumen mit der Weisheit (Chochmah) der Welt der
Emanation (Atzilus).

Ketubot 111b:171>:2 X m21n3

32 1R IMRA RAYY 2INIDY i TINPR — MR AR NRA REYY

IR INYIvY 0 9 1 0oy P0on” niv Tmbn — oyv
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0PI 1297 KPR 70020 1277 21970 X 727 00w 12707

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

ANMERKUNG VON KEHOT
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Me’orei Or ist ein alphabetisches Lexikon kabbalistischer
Begriffe; die Anmerkung verweist auf den Eintrag dazu,
dass die Chochmah von Atzilus ,,Gaumen*“ genannt wird.
ANMERKUNG VON KEHOT
SARMN DOVIPT 9903 AR LA LRY LK ,° 737R2 n7PR .30 0 RMIRD
.7°m 7Y 3780

20 27y QW2 QAW DONYY

Wie die Anmerkung daraus zitiert, heif$t es in Me’orei Or:
LTe’amim, im Geheimnis von Atik und Arich, der Ebene
von Av” - dieselbe Verbindung, die dieser Absatz herstellt.

ANMERKUNG VON KEHOT
19781 OW 2°N1 T°K°21 .727Y 12 PR PONY TI02 DRy :n° LU RMIND
SYPN’aY 190 RARY NIRRT KRN0 WY n”y’v
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Zu der Idee, dass Atik in den te’amim der Chochmah of-
fenbart wird, schreibt Or HaTorah, wie die Anmerkung zi-
tiert: ,Vielleicht ist dies [die Bedeutung von] ,Lehre mich
guten Geschmack und Wissen‘, dem verborgenen Ge-
schmack®; so verbindet es den ,guten Geschmack® des
Verses mit dem verborgenen Entziicken, das in Chochmah
offenbart wird.
ANMERKUNG VON KEHOT
ayy "1nb nYT oYy 210 1M O9IRY D AYpPn’a Yy T 970 mnw nTmR2
.3, 5oy 1m01ma AIXTY L7 0IRaN

ABSATZ 13
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,Seine Augen sind vom Wein gerdtet.“ Hier erklirt der Al-
ter Rebbe die Worte ,,vom Wein“ als den Wein der Tora,
der die verborgene Liebe ans Licht bringt.

Genesis 49:1227°:v"1 N°WR12

12700 DI TR DY 27720T
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)

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/5/
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Der Prophet sagt Israel, dass sie, wenn sie den Shabbos
halten und ,den Shabbos eine Wonne nennen®, sich an
G-tt erfreuen werden; offenkundig bedeutet ,nennen®, ihn
als Wonne zu bezeichnen oder anzusehen. Der Alter Reb-
be liest ,nennen® auch im Sinne von herabrufen, namlich
die Wonne von Atik in die Weisheit (Chochmah)
herabzuziehen.

Isaiah 58:13x™:n"1171°yw"
Ny naw NXIR) *WTR OP3 T390 MLy 231 IR TUHDN
137 72T) 7§80 KIS TITT Ny in122) 7390 N wiTH?
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) - IPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Talmud lehrt, dass jeder, der am Vorabend des Shab-
bos betet und Vayechulu spricht, als Partner des Heiligen,
gelobt sei Er (Kudsha Brich Hu), am Werk der Schopfung
gilt. Der Text erwéhnt, dass diese Aussage an anderer Stel-
le erklart wird.
Shabbat 119b:2’2:1 v*>p naw
27y2 Pranna T 9UDN M7 12 YUY 527 RIARY LRI DR
N2V 27y32 PPBnni 2 :RMINT 27 IMRT 7191977 niv 8 nav
M2 WITRA? AMY Try1 OKRD 2037 PRY 7Y 719197 IR
KPR 71915717 PR PR — ™10 MY, NWRI2 Ay Xan
92727 DRIV — APIRI MITIY T PPN °27 WY PN
2yl ooy

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Im Talmud antwortet G-tt denen, die eine Belohnung in
der kommenden Welt verlangen, ohne die mitzvos gehal-
ten zu haben: ,Wer sich am Vorabend des Shabbos abge-
miiht hat, wird am Shabbos essen; wer sich nicht abge-
miiht hat, wovon wird er essen?“ Der Alter Rebbe wendet
dies auf die Anstrengung der Wochentage an, die der Won-
ne des Shabbos vorausgehen muss.

Avodah Zarah 3a:10™:X °3 771 71712y

17?7 MR LTIRYN WX AP Jan 0%y PY 41927 :In? 1nN

,N2w32 2oK° Nav 27y2 MY on 1023YaY 0oviY (RIT 92 UATRR

mEn 18 Py A N‘?B 7nav3 POK° 12°7 N2 272 NW XY n
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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»Seine Augen sind rot vom Wein.“ Der Alter Rebbe verbin-

det nun die Rote der Augen mit der Miihe, die dem Shab-
bos vorausgeht.

Genesis 49:1227°:0”1 N°WKR12

:27Mmn D212 17 DPY 290
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)

ABSATZ 15
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Im Hohelied sagt der Geliebte zu seiner Braut: ,Wende
deine Augen von mir ab, denn sie iiberwéltigen mich*: Ihr
Blick bewegt ihn allzu stark. Im Sinne des Zohar liest der
Alter Rebbe diese Augen als die Liebesglut, die sich zu
G-tt erhebt.

Song of Songs 6:5°71:1 07w W
TN WY DY TP TIWY *33IT DOV TN Y 2307
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)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Kehot-Anmerkung verweist auf diese Passage im Zo-
har, die ,Wende deine Augen von mir ab“ als Augen er-
klart, die Thn mit Flammen der Liebe entfachen. Der Alter
Rebbe verwendet dies fiir die Rote der Augen, die
Liebesglut.

Zohar III, 84ax ,78 3*m

ANMERKUNG VON KEHOT
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Bei der Erkldrung von ,,Geht hinaus und seht ... die Kro-
ne“ zitiert Likkutei Torah diesen Abschnitt: Zeir Anpin
blickt auf die Stirn von Arich Anpin und empfingt die 370
Lichter nur durch das Sehen, das duflerlich bleibt.

Zohar III, 128b2 ,nop »’m
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Kehot-Anmerkung verweist auf diese Passage der Idra
Rabba, in der Zeir Anpin auf die Stirn von Arich Anpin
blickt. Der Alter Rebbe verwendet sie, um zu zeigen, dass

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/5/

5211 5y 71872

das Licht von Arich Anpin als Antwort auf den Blick von
Zeir Anpin kommt.

Zohar, Idra Rabba 6:25-7:371%:1-71”:1 X237 X7TR ,777171 790

31 197111 7P 2°382

Kehots Anmerkung verweist fiir diese Worte auf Zohar I1I,
135b.

Zohar 111, 135ba ,7%p a7mt
ANMERKUNG VON KEHOT
STD RUR W MY 2,790 A7 IR
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Die Kehot-Anmerkung verweist im Zusammenhang mit
den 150 Lichtern im Gesicht auf diese Passage der Idra
Rabba. Der Alter Rebbe stellt sie zusammen mit den 370
Lichtern der Stirn als den Zustrom dar, den Zeir Anpin

empfingt.
Zohar, Idra Rabba 23:167-24:177-170p:2”2 X217 X7IR7 7117 100
»yP:T’d
33 1991173 7P %221 1P YW

Die Kehot-Anmerkung nennt Etz Chaim, Tor von Arich An-
pin, Kapitel 14, als Quelle fiir die 150 Lichter. Dort erklart
der Arizal, dass Zeir Anpin von den 370 Lichtern des Ant-
litzes von Arich Anpin nur 150 empfingt, ebenso wie je-
mand, der nicht auf die Stirn von Arich Anpin blicken
kann, sondern nur auf sein Gesicht; damit verbindet er
den Vers ,Wenn dir ein Vogelnest (kan) begegnet*.
Sefer Etz Chaim 13:147:3”° 0>°n vy
Y1DART RDTIR DWANR RN 07IP RITRI 92127 1PN YW 123y
573 077 09191 (3) 12 113 1701 R cnynw Paby X121 yreh
YWY NI TN PN YR W AT 0 DU Ty RITOR P Y
13937 D YW DIMR PR O KIART YUW IR 11020 780 P
LW WO WK TP ROTW 730327 T80 00310y 0°193 0°Pann on
D215y 0°1D2 OAw O"DM NPMK OPR MMT M M
NPMR 07K TI02 ONIR OW 72w B0 2O 11937 IR Oohanni
... 1991 177910 O RAR DW 3 P71 YUY RN 0PI
Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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Das Gesetz der Torah iiber das Vogelnest beginnt mit den
Worten: ,Wenn dir unterwegs ein Vogelnest begegnet*:
Wer es findet, muss die Mutter fortschicken, bevor er die
Jungen nimmt. Das Wort kan, ,Nest“, hat den Zahlenwert
150, und lefanecha, ,vor dir“, leitet sich von panim, ,,Ge-
sicht“, ab; daher deutet der Vers auf die 150 Lichter im
Gesicht hin.

Deuteronomy 22:6":2”> 0”127

D°%°3 X 009K PIRT2Y IX 7Y-222 7772 D7 19BRIR X177 02
0127759 DX MpN"X? 0°¥°277%Y I} D°MDXT-5Y N337 oxM

If a bird’s nest chance to be before thee in the way, in any

tree or on the ground, with young ones or eggs, and the dam

sitting upon the young, or upon the eggs, thou shalt not take

the dam with the young;
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Psalmist sagt: ,Denn ich sagte: Die Welt wird durch
Giite erbaut“; olam kann auch als ,fiir immer“ gelesen
werden: ,Giite wird fiir immer erbaut.“ Der Alter Rebbe
versteht olam als ,,Welt“; daher wird Zeir Anpin, dessen At-
tribute mit Giite beginnen, ,Welt“ genannt.
Psalms 89:3'3:0”0 0°2°1n
:D712 TN 120 DY 1322 707 0PI YR
For I have said: 'For ever is mercy built; In the very heavens
Thou dost establish Thy faithfulness.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

ANMERKUNG VON KEHOT
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David sagt: ,Meine Augen sind stets auf Havayah gerich-
tet, denn Er wird meine Fiifie aus dem Netz befreien.“ Der
Alter Rebbe versteht dies als die von unten aufsteigende
Inbrunst eines Menschen, die durch die Augen zum Aus-
druck kommt.

Psalms 25:151°0:113 0°2°11n
:”?.}'1 NYIR RVXPTRIT 0D ’ﬂ"?kj RN oY
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) « IPS 1917 (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Psalmist sagt: ,,Siehe, das Auge Havayabhs ist auf dieje-
nigen gerichtet, die Ihn fiirchten, auf diejenigen, die auf
Seine Giite hoffen“: G-tt wacht iiber sie. Der Alter Rebbe
versteht dies als das Licht von oben, das auf die zu Ihm ge-
richteten Augen antwortet.

Psalms 33:181:3”% 0°%°1n

ATONY D27 YRITOR T 1Y MR
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)
ANMERKUNG VON KEHOT
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»Wer am Vorabend des Schabbos gearbeitet hat, wird am
Schabbos essen.“ Die Arbeit ist hier die Inbrunst des Sat-
zes ,Meine Augen sind stets auf Havayah gerichtet“, die
das Licht von oben herabzieht.

Avodah Zarah 3a:10:X °2 171 1712y
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,N3w3a Dox® Nav 27y3 muy n !n’;iy;gf VIV :RIT 72 WITRR

likuteitorah.com/de/torah-ohr/vayechi/5/
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Pelach HaRimon zitiert diesen Maamar und merkt in einer
Anmerkung an, dass die Idra Rabba dies an den angefiihr-
ten Folios nicht ausdriicklich sagt, sondern nur andeu-
tungsweise (128b, 129a-b, 135b und 136), und dass die
Formulierung aus dem Tor der Vereinigungen in Etz
Chaim, Kapitel 7-8, stammt, wo dies ausfiihrlich erklart
wird.
ANMERKUNG VON KEHOT
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Der Text selbst fiihrt hier die Idra Rabba (129b) fiir das
Weif des guten Auges an. Pelach HaRimon, zitiert in der
Kehot-Anmerkung, bemerkt, dass die Sache dort nur an-
gedeutet und nicht ausdriicklich gesagt wird.

Zohar, Idra Rabba 8:50-9:63270:"0-"1:"11 X297 R1TXT 777 190
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Die zweite Stelle, die der Text in der Idra Rabba (136b) fiir
die im Weif des guten Auges gebadeten Lichter anfiihrt:
den Lichtfluss von Arich Anpin zu Z'eir Anpin.

Zohar, Idra Rabba 28:199-29:209%27 XJ7IX71 ,7770 7890
i Rol RO Ty

ABSATZ 16
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,Und seine Zihne sind weif von Milch.“ Der Maamar wen-
det sich nun der zweiten Halfte von Yaakovs Segen an Ye-
hudah zu.

Genesis 49:1227:1”n N°wR12
22700 D23W1271 1770 02y PN
His eyes shall be red with wine, And his teeth white with

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

ABSATZ 18
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,Und seine Zihne weif§ von Milch.“ Der Alter Rebbe er-
klart, dass die Zahne durch die Milch weiff werden - durch
das Wachstum, das auf die Lauterung folgt.

Genesis 49:1227°:1”n N°WRI2
22700 D7AWT1271 170 DY 227030
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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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David preist G-tt: ,Du 6ffnest Deine Hand und sattigst je-
des Lebewesen [mit] Gunst (Ratzon)“; offenkundig gibt
G-tt, wonach jedes Geschopfverlangt. Dem Tikkunei Zohar
folgend liest der Alter Rebbe ,Deine Hand“ als ,Deine
Yuds® und Ratzon als ,Wille“ - den h6chsten Willen, der
vom achten Mazal herabgezogen wird.

Psalms 145:1610:771np 0°9°10
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Thou openest Thy hand, And satisfiest every living thing
with favour.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Tikkunei Zohar 7b:2°2:2°t 97171 *1pn
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
ANMERKUNG VON KEHOT
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Die Anmerkung verweist auf die Quellen, die bei den Wor-
ten ,,Chochmah und das achte Mazal, notzer chesed® auf
Torah Ohr 25d aufgefiihrt sind.

Zohar III, 289ar ,v27 »m
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Dort erkliart der Alter Rebbe zu den dreizehn Attributen
der Barmherzigkeit, die Moshe herabzog, notzer chesed:
notzer besteht aus denselben Buchstaben wie tzinor (,Ka-
nal“) und ratzon (,,Wille“) und bedeutet auch ,bewahren“
- Giite, die im Denken verborgen gehalten wird, bevor sie
offenbart wird.

ANMERKUNG VON KEHOT
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