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To understand the matter of the Leviathan and the Wild Ox: 
behold, in the Zohar, Parshas Beshalach, page 50b, on the verse 
“This Leviathan You formed”, Rabbi Yitzchak said: "Above, 
above there is a union that dwells in love and is never separated." 

זֹּהַר הִנֵּה הַבָּר, וְשׁוֹר לוִיתָָן עִניְןָ לְהָבִין  ת בַּ רָשַׁ לַּח פָּ בְּשַׁ  
ף " זהֶ "לִוְיתָָן פָּסוּק עַל ע"ב נ' דַּ אָמַר: יצְִחָק ר' יצַָרְתָּ  

רִי זוִּוּגָא אִית לְעֵילָא "לְעֵילָא שָׁ חֲבִיבוּתָא דְּ וְלָא בְּ  
רֵשׁ לְעָלְמִין מִתְפָּ ". 

And the Mikdash Melech explains that “above, above” refers to 
the Yesod of Abba and Imma, which is above Malchus and above 
Ze’eir Anpin. 

"מ וּפֵירֵשׁ קְדָּ פֵירוּשׁ הַמִּ בִּיסוֹד הֵינוּ לְעֵילָא" "לְעֵילָא דְּ  
הוּא או"א לְכוּת מִן לְעֵילָא שֶׁ עַל מִזְּעֵיר וְלְעֵילָא הַמַּ ". 

And this is also necessary from what it says, "and they never 
separate"—this refers to the union of Abba and Imma which is 
Tadir velo Pasik (constant and unceasing). As it is stated in the 
Zohar Parshas Acharei, page 77b and page 61b, and in Vayikra, 
page 4a. 

ה מוּכְרָח וְכֵן תַב מִמַּ כָּ ין "וְלָא שֶׁ רְשִׁ לְעָלְמִין", מִתְפָּ  
הַינְוּ הֵם או"א יחִוּד דְּ דִיר שֶׁ סִיק, וְלֹא תָּ וּכְדִאִיתָא פָּ  
זֹּהַר  ת בַּ רָשַׁ ף אַחֲרֵי פָּ וּבְפֵירוּשׁ ב' ס"א וְדַף ב' ע"ז דַּ  

ף וַיִּקְרָא א ד' דַּ '. 

And likewise the Ramaz wrote in Parshas Bereishis (on page 6a) 
that Leviathan is the Yesod of Abba—because "Leviathan" is a 
term of attachment and union, like the verse “This time, my 
husband will be attached to me”. 

כָה תַב וְכָּ ת הָרַמַ"ז כָּ פָרָשַׁ ית בְּ ף )עַל בְּרֵאשִׁ ע"א( ו' דַּ  
לוִיתָָן לוִיתָָן מִשּׁוּם וְהַינְוּ אַבָּא, יסְוֹד הוּא דְּ לָשׁוֹן הוּא דְּ  
עַם כְּמוֹ וְדִבּוּק חִבּוּר וֶה "הַפַּ י ילָּ אֵלַי אִישִׁ ". 

And so they interpreted it regarding the union of the Infinite Light 
(Ohr Ein Sof), which is Tadir velo Pasik as above. 

רְשׁוּהוּ וְכֵן יחִוּד פֵּ הֵן אוֹר־אֵין־סוֹף בְּ דִיר שֶׁ פָסִיק וְלֹא תָּ  
נַ"ל  .כְּ

However, according to this, a question arises. For the Arizal 
writes (as brought in Pri Etz Chayim and in Sefer HaMa’amarim 
section 45) that there are two types of Chochmah-Binah unions: 
one is constant—for giving vitality to the worlds, not for 
generating souls, but only to give light and sustenance to the 
worlds to keep them alive, as it says “You give life to them 
all”—and therefore, this union is never separated in order to 
provide nourishment and vitality for the upper worlds. 

רָא לְפִי אִיבָּ י עִיוּן, צָרִיךְ זהֶ דְּ תַב הִנֵּה כִּ הָאַרִיזָ"ל כָּ  
פְע"ח הוּבָא אֲמָרִים וּבְסֵפֶר בְּ י מ"ה סִימָן הַמַּ מִיניֵ ב' כִּ  
דִירִי א' הֵם: חָכְמָה־בִינהָ זוִּוּגֵי וְלֹא הָעוֹלָמוֹת לְהַחֲיוֹת תָּ  

מוֹת לִהְיוֹת פַע אוֹר לָתֵת אֶלָּא נשָׁ לְהַחֲיוֹת, בָּעוֹלָמוֹת וְשֶׁ  
נֶּאֱמַר כְּמוֹ ה שֶׁ לָא כֻּלָּם"—וְלָפִיכָךְ אֶת מְחַיֶּה "וְאַתָּ  

ין רְשִׁ לָעֶלְיוֹניִם וּמְחַיֶּה מָזוֹן לָתֵת לְעָלְמִין מִתְפָּ . 

But for generating souls for the lower worlds, that union only 
happens occasionally and at specific times, as he writes there. 

מוֹת לִהְיוֹת אֲבָל חְתּוֹניִם נשָׁ לִפְרָקִים זוִּוּג הוּא לַתַּ  
ים ניִם וּלְעִתִּ "ו מְזמָּ עַכְדֵּ . 

If so, since the level of Leviathan is called by the name of this 
unending connection (which is not for generating souls), then it 
seems that it is from the union which is not for generating 
souls—whereas the union for generating souls is not constant. 

ן וְאִם חִינתַ מֵאַחַר כֵּ בְּ ם עַל נקְִרֵאת לוִיתָָן שֶׁ הַחִבּוּר שֵׁ  
לָא רֵשׁ דְּ מָע לְעָלְמִין—אָז מִתְפָּ הִיא מַשְׁ חִינתַ דְּ הַיִּחוּד מִבְּ  

הַחֲיוֹת לְּ מוֹת, לִהְיוֹת וְלֹא שֶׁ הָא נשָׁ מוֹת לִהְיוֹת זוִּוּג דְּ נשָׁ  
דִירִי אֵינוֹ נַ"ל תָּ כְּ . 
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And it is difficult—if so, this union would be called an 
incomplete union, as the Arizal writes that it is not so 
praiseworthy. 

אִם ה—דְּ ן וְקָשֶׁ לָא זוִּוּגָא נקְִרָא הַיּחִוּד זהֶ כֵּ ים, דְּ לִּ שַׁ  
תַב וּכְמוֹ כָּ אֵינוֹ הָאַרִיזָ"ל שֶׁ בָּח כָּךְ שֶׁ כו מְשֻׁ '. 

And so it is elaborated in Sefer HaMa’amarim page 95b 
(beginning of section 165) and on page 103b (end of section 174). 

אֲרִיכוּת הוּא וְכֵן סֵפֶר בְּ אֲמָרִים בְּ ף הַמַּ )רֵאשׁ ע"ב צ"ה דַּ  
קע"ד סִימָן )סוֹף ע"ב ק"ג וְדַף קס"ה( סִימָן ). 

But the verse says, “This Leviathan You formed to play 
with”—which implies that it is the epitome of perfection. 

חֵק יצַָרְתָּ זהֶ "לִוְיתָָן אוֹמֵר וְהַכָּתוּב מָע לְשַׂ בּוֹ"—מַשְׁ  
הוּא כְלִית דְּ לֵימוּת תַּ הַשְּׁ . 

And as it is written in Parshas Pinchas, on the verse “Command 
the Children of Israel”, and further: that Leviathan and the fish of 
the sea are the souls of the highest tzaddikim, as written in the 
introduction to the Zohar page 6b and in Parshas Balak page 
187b, on the verse “They shall multiply like fish…”. 

כָּתוּב וּכְמוֹ ת שֶׁ פָרָשַׁ ינחְָס בְּ ניֵ אֶת "צַו פָּסוּק עַל פִּ בְּ  
רָאֵל" לוִיתָָן כו', ישְׂ א וְנוּניֵ וְעוֹד—דְּ מוֹת הֵן ימָּ נשָׁ  
יקִים דִּ פְלָגִים, הַצַּ כָּתוּב כְּמוֹ הַמֻּ מַת שֶׁ הַקְדָּ זֹּהַר בְּ ף הַ ו' דַּ  

ת ע"ב לָק וּבְפָרָשַׁ ף בָּ גוּ פָּסוּק עַל ב' קפ"ז דַּ לָרבֹ" "וְידְּ  
 .'כו

If so, it appears that it surely is from the union for generating 
souls, etc. 

ן וְאִם מָע כֵּ הוּא מַשְׁ אי דְּ חִינתַ וַדַּ לִהְיוֹת הַיּחִוּד מִבְּ דְּ  
מוֹת כו נשָׁ '. 

And this may be resolved by what is written in the Zohar Parshas 
Acharei, page 61b: “At the time that he unites with her in a 
complete union…” 

הִנֵּה וְישֵׁ ב—דְּ זֹּהַר לְייֵשֵׁ  ת בַּ רָשַׁ ף אַחֲרֵי פָּ ע"ב ס"א דַּ  
עָתָא אִיתָא: וֵּוג "בִּשְׁ יזדַּ הּ דִּ זוִּוּגָא עִמָּ לִים" בְּ כו שְׁ '. 

In that path which is unknown above and below, etc., and they are 
found in a desire that is not constant, etc., one from the other, end 
quote — behold, even in the aspect of complete union he said it is 
in a desire that is not constant. 

הַהוּא לָא נתְִיב בְּ א לְעֵילָא אִתְייְדַע דְּ כְּחוּ כו' וּלְתַתָּ תַּ וְאִשְׁ  
רְעוּתָא לָא בִּ רֵשׁ דְּ דִירָא מִתְפָּ — עַכְלָ"שׁ מֵחַד חַד כו' תָּ  

גַם הֲרֵי בְחִינתַ דְּ לִים זוִּוּגָא בִּ רְעוּתָא אָמַר שְׁ לָא בִּ דְּ  
רֵשׁ דִירָא מִתְפָּ כו תָּ '. 

Therefore, one must say that the intention is: since, after all, 
Chochmah and Binah themselves are constant and unceasing 
(Tadir velo Pasik), therefore, even though this union of complete 
union is intermittent, it still can be called a connection of 
unceasing desire, since they are never totally separated like Ze’ir 
Anpin and Malchus. 

רְחָךְ וְעַל וָּנהָ לוֹמַר צָרִיךְ כָּ הַכַּ כֵיוָן דַּ עַל דְּ ניִם כָּל דְּ פָּ  
דִיר הֵם עַצְמָן וּבִינהָ חָכְמָה סִיק וְלֹא תָּ הֱיוֹת עִם לְכֵן — פָּ  
יִּחוּד זוִּוּגָא זהֶ שֶׁ לִים דְּ יָּיךְ — לִפְרָקִים הֵם שְׁ לְקָרוֹתוֹ שַׁ  

רְעוּתָא לָא בִּ רֵשׁ, דְּ יוָן מִתְפָּ לְעוֹלָם כֵּ נפְִרָדִים אֵינםָ דְּ  
וּמַלְכוּת זַ"א כְּמוֹ לְגַמְרֵי . 

And see in Sefer Aruget HaBosem on Parshas Shir HaShirim, in 
the explanation of “the King to whom peace belongs,” etc. 

סֵפֶר וְעַיֵּן ם עֲרוּגַת בְּ בֹּשֶׂ ת הַ פָרָשַׁ יר בְּ ירִים שִׁ פְרִישׁ הַשִּׁ בִּ  
לוֹם מֶלֶךְ הַשָּׁ לּוֹ שֶׁ כו שֶׁ '. 

And if so, it also makes sense that it is also called Leviathan, a 
term of connection, etc. 

ן וְאִם ן גַּם א"ש הָכִי מִשּׁוּם כֵּ נקְִרָא כֵּ ן גַּם דְּ לָשׁוֹן לוִיתָָן כֵּ  
כו חִבּוּר '. 

And this is also implied from what is stated in Zohar I, page 6a, 
regarding the matter of “one fish,” etc., that was without… and 
afterward it brought them out… a curved letter Kuf. 

ה מוּכָח וְכָּךְ נֶּאֱמַר מִמַּ זֹּהַר שֶׁ  ף א' חֵלֶק בַּ עִניְןָ ע"א ו' דַּ בְּ  
הֲוָה כו' נוּנאָ חַד לָא דַּ ר כו' בְּ יק וּלְבַתַּ סְגִירָא כו' לוֹן אַפִּ  

 .קוּ"ף
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And the Ramaz there explains that it refers to the idea of Mayin 
Nukvin and Mayin Dechurin (feminine and masculine waters), etc. 

ם הָרַמַ"ז וּפֵירֵשׁ הוּא שָׁ כו וּמ"ד מ"ן עִניְןָ דְּ '. 

If so, it is explained that this is the level of complete union of 
Abba and Imma, which is described by Mayin Nukvin and Mayin 
Dechurin, as stated in Sefer HaMaamarim at the end of section 
165, as mentioned above. 

ן אִם זהֶוּ מְבוֹאַר כֵּ חִינתַ דְּ לִים זוִּוּגָא בְּ או"א שְׁ הוּא דְּ עַל שֶׁ  
ם כָּתוּב כְּמוֹ וּמ"ד מ"ן שֵׁ סֵפֶר שֶׁ אֲמָרִים בְּ סִימָן סוֹף הַמַּ  

נַ"ל קס"ה כְּ . 

Furthermore, the Ramaz explicitly writes there that in our times 
the union is not constant for the sake of generating souls—only 
when there is some tzaddik, etc., see there. 

בְהֶדְיאָ וְעוֹד תַב דְּ ם הָרַמַ"ז כָּ בִזמְַן הַנַּ"ל עַל שָׁ אֵין הַזֶּה דְּ  
דִירִי הַיּחִוּד מוֹת הוֹלַדַת לְצרֶֹךְ תָּ הְיוֹת רַק — נשָׁ אֵיזהֶ בִּ  
יק ע"ש כו', צַדִּ . 

If so, it is explained from this that Leviathan is in the union of 
Abba and Imma, which is called complete union. 

ן אִם לוִיתָָן מִזֶּה מְבוֹאָר כֵּ יּחִוּד הוּא דְּ או"א בַּ הַנִּקְרָא דְּ  
לִים זוִּוּגָא שְׁ . 

And all of this is according to the interpretation of Rabbi Yitzchak 
in Zohar Beshalach, page 50b, that Leviathan is the Yesod of Abba 
which unites with the Yesod of Imma, as mentioned above. 

פִירוּשׁ הוּא זהֶ וְכָל זֹּהַר יצְִחָק ר' כְּ  לַּח בַּ ף בְּשַׁ ע"ב נ' דַּ  
לוִיתָָן תְיחֵַד אַבָּא יסְוֹד הוּא דְּ יסְוֹד הַמִּ א בְּ נַ"ל אִימָּ כְּ . 

However, Rabbi Yehudah there interprets that Leviathan is the 
Yesod of Ze’ir Anpin. 

ם יהְוּדָה ר' אֲבָל ירֵשׁ שָׁ לוִיתָָן פֵּ זַ"א יסְוֹד הוּא דְּ . 

And so it is in Zohar Vayechi, page 248a. זֹּהַר הוּא וְכֵן  ת בַּ רָשַׁ ף וַיחְִי פָּ ע"א רמ"ח דַּ . 

And it must be said that both interpretations are true, for Bina is 
called “sea” and Malchus is also called “sea,” as written in Pardes, 
entry Yam (Sea). 

ניֵ לוֹמַר וְצָרִיךְ שְּׁ ים שֶׁ ירוּשִׁ בִינהָ אֱמֶת, הַפֵּ יםָ נקְִרֵאת דְּ  
כָּתוּב כְּמוֹ יםָ נקְִרֵאת מַלְכוּת וְגַם "ס שֶׁ פַרְדֵּ יםָ עֵרֶךְ בְּ . 

And in regard to the aspect where Bina is called “sea,” then 
Leviathan is the Yesod of Abba. But in regard to the aspect where 
Malchus is called “sea,” then Leviathan is the Yesod of Ze’ir 
Anpin. 

י חִינתַ וּלְגַבֵּ ינהָ הֱיוֹת בְּ חִינתַ אָז — יםָ נקְִרֵאת הַבִּ בְּ  
י אַבָּא. יסְוֹד הוּא לוִיתָָן חִינתַ וּלְגַבֵּ הַמַלְכוּת בְּ נקְִרֵאת שֶׁ  

זַ"א יסְוֹד הוּא לוִיתָָן אָזיִ — יםָ . 

However, it is difficult—for Leviathan is a name that implies Tadir 
velo Pasik, and how can that apply to Ze’ir Anpin and Malchus, 
who are beloveds but not constant friends? 

ה אֲבָל לוִיתָָן — קָשֶׁ ם עַל הוּא דְּ דִיר שֵׁ סִיק, וְלֹא תָּ וְאִם פָּ  
ן ק אֵיךְ כֵּ ן יצְִדָּ זַ"א כֵּ הֵם וּנקְוּבָא בְּ רֵעִים וְלֹא דּוֹדִים שֶׁ . 

And this too can be answered: behold, the entire matter of Ze’ir 
Anpin and Malchus separating is because Malchus descends into 
Beriah-Yetzirah-Asiyah as in the secret of “Go and diminish 
yourself,” etc. 

הִנֵּה — לוֹמַר ישֵׁ זהֶ וְגַם ר כָּל דְּ זַ"א עִניְןַ עִיקַּ וּנקְוּבָא דְּ  
הֵם ין שֶׁ רְשִׁ הַמַלְכוּת מִשּׁוּם הוּא — מִתְפָּ יוֹרֶדֶת שֶׁ  

יָּה בְרִיאָה־יצְִירָה־עֲשִׂ י" "לֵכִי בְּסוֹד בִּ כו וּמְעַטִּ '. 

And from another place, it is explained that Malchus of Atzilus 
itself never descends into Beriah-Yetzirah-Asiyah—only one 
aspect of it does, as brought in Likutei HaShas of the Arizal. 

קוֹם מַלְכוּת — אַחֵר וּמִמָּ אַצִילוּת דְּ יוֹרֶדֶת אֵינהָּ עַצְמָהּ דְּ  
בְרִי"ע חִינהָ רַק לְעוֹלָם, בִּ נָּה, אַחַת בְּ כָּתוּב כְּמוֹ מִמֶּ שֶׁ  
לִקּוּטֵי "ס בְּ לָהָרִיזַ"ל הַשַּ . 
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And this is the concept of “Like a rose among the thorns, so is My 
beloved…” — that the external Malchus is among the thorns, 
whereas the essential Malchus of Atzilus, called My beloved, is 
always in Atzilus. 

נָּה עִניְןָ וְזהֶוּ ין "כַּשּׁוֹשַׁ ן הַחוֹחִים בֵּ — כו' רַעְיתִָי" כֵּ  
הַמַלְכוּת ין הִיא הַחִיצוֹנהָ דְּ אֵין מַה הַחוֹחִים, בֵּ ן שֶּׁ כֵּ  

אַצִילוּת מַלְכוּת הִיא — "רַעְיתִָי" הַנִּקְרֵאת עַצְמָהּ דְּ שֶׁ  
אֲצִילוּת מִיד בַּ תָּ . 

And since she is always in Atzilus, then she is also in the level and 
status of Imma. 

הִיא וּכְיוֹן אֲצִילוּת שֶׁ מִיד בַּ ן אִם — תָּ ן גַּם הִיא כֵּ כֵּ  
בְחִינהָ א וּמַדְרֵגַת בִּ אִימָּ . 

Therefore, it is proper that from this perspective, the Yesod of 
Ze’ir Anpin is also called Leviathan, just as the Yesod of Abba is 
called so, as explained above. 

ד א"ש וְלָכֵן צַּ מִּ חִינהָ שֶׁ ן גַּם נקְִרָא זַ"א יסְוֹד — זוֹ בְּ כֵּ  
נַ"ל אַבָּא יסְוֹד כְּמוֹ "לוִיתָָן", כְּ . 

And so it is explained elsewhere, that the two aspects within 
Malchus of Atzilus are those which are called “sea” and “earth.” 

אֵר וְכֵן מְקוֹם נתְִבָּ ב' — אַחֵר בִּ חִינוֹת שֶׁ הַנַּ"ל בְּ  
מַלְכוּת בְּ אֲצִילוּת שֶׁ וְ"אָרֶץ "יםָ" הַנִּקְרָאוֹת הֵם דְּ ". 

And therefore it is understood that the above-mentioned level is 
called Leviathan, etc. 

בְחִינהָ אָ"שׁ וְלָכֵן כו לוִיתָָן נקְִרֵאת הַנַּ"ל דְּ '. 

And see in Zohar Hadash, Bereshis, page 12b, where it is written 
that in this level the Malchus is called Binah, “Like a mother, so is 
her daughter,” and is called Shechinta Ila’ah (Upper Shechinah), 
etc. 

זהַֹר וְעַיֵּן ית חָדָשׁ בְּ ף בְּרֵאשִׁ תַב ע"ב י"ב דַּ כָּ בְחִינהָ שֶׁ בְּ שֶׁ  
ינהָ הַמַלְכוּת נקְִרֵאת זוֹ ן "כְּאֵם – בִּ הּ" כֵּ וְנקְִרֵאת – בִּתָּ  

א כִינתָּ כו עִילָּאָה שְׁ '. 

And this is the idea of Moshe merited Binah, etc., see there. ּה עִניְןַ וְזהֶו ע"ש כו' לְבִינהָ" זכָָה "משֶׁ . 

And the matter of the Wild Ox (Shor HaBor) — behold, here our 
Rebbe, of blessed memory, writes that it is the aspect of “expanded 
from the left,” etc. 

תַב כָּאן הִנֵּה הַבָּר, שׁוֹר וְעִניְןַ ינוּ כָּ הוּא ז"ל רַבֵּ חִינתַ דְּ בְּ  
מאֹל" מִן "פָּשׁ כו הַשְּׂ '. 

And in the Zohar, Parshas Shemini, page 38b, on the verse “and a 
bull and a ram for peace offerings” — because the bull is 
complete, etc., the Mikdash Melech writes that the bull is in 
Yesod, in the secret of “His firstborn bull has majesty” 
[Deuteronomy 33:17], which refers to Yosef who is the aspect of 
Yesod. 

זֹּהַר וְהִנֵּה  ת בַּ רָשַׁ מִיניִ פָּ ף שְׁ "וְשׁוֹר פָּסוּק עַל ע"ב ל"ח דַּ  
לָמִים" וָאַילִ גִין – לִשְׁ שׁוֹר "בְּ לִים דְּ תַב – כו'" אִיהוּ שְׁ כָּ  

"שׁ קְדָּ ירוּשׁ מֶלֶךְ הַמִּ שׁוֹרוֹ "בְּכוֹר בְּסוֹד בִּיסוֹד שׁוֹר פֵּ  
י לוֹ", הָדָר גַבֵּ הוּא יוֹסֵף דְּ יסְוֹד שֶׁ . 

And therefore also Moshiach ben Yosef is called Shor (Bull). ן גַּם וְלָכֵן יחַ כֵּ ן מָשִׁ "שׁוֹר נקְִרָא יוֹסֵף בֶּ ". 

And in my opinion, similarly should be interpreted the Zohar, 
Parshas Shelach, page 163, regarding Shor Tam, and therefore 
Yosef is called B’chor Shor, etc., see there. 

עַל וְלְעַניְוּ"ד רֶךְ שֶׁ רֵשׁ זהֶ דֶּ זֹּהַר יתְִפָּ לַח הַ ף שְׁ קס"ג דַּ  
עִניְןַ ם", "שׁוֹר בְּ ן וּבְגִין תָּ שׁוֹר" "בְּכוֹר יוֹסֵף אִתְקְרֵי כֵּ  

ע"ש כו' . 
And the Mikdash Melech there explains that it is the Yesod of the 
150 [lights]… however, in the Pardes it is written that Shor Tam is 
in holiness. 

"שׁ קְדָּ ם מֶלֶךְ וְהַמִּ ירֵשׁ שָׁ הוּא פֵּ ק"ן, יסְוֹד דְּ אֲבָל דְּ  
"ס רְדֵּ פַּ ם בַּ תַב שָׁ "שׁוֹר כָּ ם" דְּ ה הוּא תָּ קְדוּשָׁ בִּ . 
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And in Zohar Chukas, page 180, on the verse regarding the Parah 
(Red Heifer), that it receives from the left, etc. 

זֹּהַר ת וּבַ ף חֻקַּ רָה" פָּסוּק עַל ק"פ דַּ ילָת "פָּ קַבֵּ מָאלָא דְּ מִשְּׂ  
 .'כו

And according to the explanation that Parah refers to Malchus, as 
is written in the Raya Mehemna there, “and the lower Shechinah 
is the Parah,” etc., if so, it makes sense that she receives from the 
left. 

ירוּשׁ וְלְפִי רָה" הַפֵּ "פָּ כָּתוּב כְּמוֹ – מַלְכוּת הִיא דְּ שֶׁ  
רַעְיָ"א ם בְּ א שָׁ כִינתָּ אָה "וּשְׁ רָה" אִיהִי תַתָּ ן וְאִם – כו' פָּ כֵּ  

ילָת אָ"שׁ קַבֵּ מאֹלָא דְּ מִשְּׂ . 

And who is the one from the left? The Shor (bull) — that is, the 
aspect of Yesod. 

מאֹלָא? הוּא וּמַאן חִינתַ הַינְוּ – שׁוֹר לְשְׂ יסְוֹד בְּ . 

And what he wrote, that it is “expanded from the left,” means that 
the Yesod leans toward Gevurah, as it is written in Pardes, Sha’ar 
HaMachri’im, end of chapter 4. 

תַב וּמַה כָּ מאֹל" מִן "פָּשׁ שֶּׁ הַיסְוֹד הַינְוּ – הַשְּׂ אֶל נטְִיָּתוֹ שֶׁ  
כָּתוּב כְּמוֹ הַגְּבוּרָה, "ס שֶׁ רְדֵּ פַּ עַר בַּ כְרִיעִים שַׁ סוֹף הַמַּ  

רֶק ד פֶּ '. 
And therefore the acronym of Avag Yetzetz equals the gematria of 
Shor, which is the Chesed within Gevurah, as explained 
elsewhere. 

י וְלָכֵן – "שׁוֹר" גִּימַטְרִיָּא יצֵֵ"ץ" "אַבַ"ג תֵבוֹת רָאשֵׁ  
הִיא גְּבוּרָה, הַחֶסֶד שֶׁ בַּ אֵר כְּמוֹ שֶׁ נִּתְבָּ מָקוֹם שֶׁ אַחֵר בְּ . 

And furthermore, “I will multiply his seed and give him Yitzchak” 
— that the drawing down of seed and the drop [of life] is through 
the Gevuros of Yitzchak, etc. 

יתִי וְעוֹד: י זרְַעוֹ אֶת "וְהִרְבֵּ – יצְִחָק" אֶת לוֹ וְנתַָתִּ  
כַת הַמְשָׁ ה הַזֶּרַע שֶׁ פָּ יצְִחָק גְּבוּרוֹת ידְֵי עַל וְהַטִּ כו דְּ '. 

And therefore it is appropriate to say that Shor refers to Yesod, etc. יָּיךְ וְלָכֵן יסְוֹד "שׁוֹר" לוֹמַר שַׁ כו בְּ '. 

However, it is difficult: for behold, above it was explained 
according to one opinion that the Yesod of Ze’ir Anpin is called 
Leviathan — so how can it also be called Shor (Bull)? 

ה: אֲבָל הִנֵּה קָשֶׁ ירוּשׁ לְחַד מְבוֹאַר לְעֵיל דְּ יסְוֹד פֵּ זַ"א דְּ  
ן גַּם נקְִרָא וְאֵיךְ לוִיתָָן, נקְִרָא "שׁוֹר כֵּ "? 

After all, Leviathan and Shor are two different levels to the point 
that there will be a battle and war between them in the future, as 
stated in the Zohar and in Midrash Rabbah, Parshas Shemini, 
chapter 13. 

יִּהְיהֶ עַד שׁוֹנוֹת מַדְרֵגוֹת ב' הֵם וְ"שוֹר" "לוִיתָָן" וְהֲרֵי שֶׁ  
יניֵהֶם וּמִלְחָמָה קְניִגָא כָּתוּב כְּמוֹ לֶעָתִיד, בֵּ זֹּהַר שֶׁ  בַּ  

ת רַבָּה וּבְמִדְרַ"שׁ רָשַׁ מִיניִ פָּ רֶק שְׁ י"ג פֶּ . 

If so, how is it possible that they are truly the same level? ן וְאִם כֵן אֵיךְ כֵּ ניֵהֶם יתָּ שְּׁ חִינהָ שֶׁ שׁ אַחַת בְּ מַמָּ ? 

And granted, according to the first opinion above, that Leviathan 
is the Yesod of Abba — it is well understood that the Yesod of 
Ze’ir Anpin is Shor. 

לְמָא לְעֵיל הָרִאשׁוֹן לְפֵירוּשׁ וּבְשָׁ לוִיתָָן דְּ אַבָּא יסְוֹד הוּא דְּ  
יר — פִּ יסְוֹד לוֹמַר ישֵׁ שַׁ "שׁוֹר נקְִרָא זַ"א דְּ ". 

But according to the second opinion, it is difficult, etc. אֵין מַה ן שֶּׁ ית לְפֵירוּשׁ כֵּ ה הַבֵּ כו קָשֶׁ '. 
However, it may be said: it was already explained above that the 
Yesod with Malchus, when she is called “sea,” refers to her being 
in the state of Atzilus proper. 

הָא לוֹמַר: ישֵׁ אֲבָל בָר דְּ הָא — לְמַעְלָה מְבוֹאַר כְּ יסְוֹד דְּ דְּ  
הִיא כְּמוֹ הַמַלְכוּת, עִם הוּא — "יםָ" נקְִרֵאת שֶׁ הֱיוֹתָהּ שֶׁ  

בְחִינתַ שׁ אֲצִילוּת בִּ מַמָּ . 
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But when Malchus descends into Beriah, Yetzirah, and Asiyah — 
which is called Eretz (Earth) and Yabashah (Dry Land) — then the 
union with the Yesod of Ze’ir Anpin is called Shor. 

אֵין מַה ן שֶּׁ חִינתַ כֵּ הִיא הַמַלְכוּת בְּ בְרִי"ע יוֹרֶדֶת כְּשֶׁ — בִּ  
נִּקְרֵאת ה" "אֶרֶץ" שֶׁ חִינתַ אָז — וְ"יבָּשָׁ עִם יחִוּדָהּ בְּ  

"שׁוֹר נקְִרֵא זַ"א יסְוֹד ". 
And as our Sages said: “Never did I call my ox ‘my ox,’ but rather 
‘my field ox’” (Shabbos 118b), and Rashi explains: this is the main 
thing in the field, as it is written: “And great produce comes 
through the strength of the ox” [Mishlei 14:4]. 

אָמְרוּ וּכְמוֹ — שׁוֹרִי לְשׁוֹרִי קָרֵיתִי לֹא "מִיָּמַי רַזַ"ל: שֶׁ  
י" לְשׁוֹרִי אֶלָּא דָּ בָּת שַׂ הוּא רַשִ"י: וּפֵירֵשׁ ב'(, קי"ח )שַׁ שֶׁ  

ר דֶה, הָעִיקָּ כָּתוּב כְּמוֹ בַּשָּׂ בוּאוֹת "וְרָב שֶׁ שׁוֹר בְּכחַֹ תְּ ". 

And it is known that the growth of grain from the earth is like birth 
from a woman, and the planting of the seed is like the planting of 
the drop [of life], and all of this is through the power of the ox 
mentioned above. 

גִּדּוּל וְנוֹדָע בוּאָה שֶׁ עֵין זהֶוּ — הָאָרֶץ מִן הַתְּ דָה כְּ מִן הַלֵּ  
ה, ה, זרְִיעַת כְּמוֹ — וְהַזֶּרַע הַגָּרְעִין וּזרְִיעַת הָאִשָּׁ פָּ הַטִּ  

כֹּחַ ידְֵי עַל הוּא זהֶ וְכָל הַנַּ"ל הַשּׁוֹר  . 

And if not for that, the planting would not produce any growth, 
etc. 

כו צְמִיחָה שׁוּם פּוֹעֶלֶת הַזְּרִיעָה הָיתְָה לֹא — לֹא וְאִילּוּ '. 

And now it is understood why it is also called Shor HaBor (Wild 
Ox), for Bor means “outside” — that is, the union with Malchus as 
she is enclothed in Beriah, Yetzirah, and Asiyah — and this is the 
meaning of “outside.” 

א תָּ נקְִרֵא אָ"שׁ וְהַשְּׁ ן גַּם דְּ י הַבָּר", "שׁוֹר כֵּ הוּא "בָּר" כִּ  
ירוּשׁ הַינְוּ, — "חוּץ" פֵּ הוּא דְּ הַמַלְכוּת עִם הַיִּחוּד שֶׁ  

ת תְלַבֶּשֶׁ מִּ בְרִי"ע, שֶׁ ירוּשׁ וְזהֶוּ בִּ "חוּץ פֵּ ". 

And as written in Sefer HaKabbalah that Malchus is called “the 
outer rose,” etc. 

כָּתוּב וּכְמוֹ סֵפֶר שֶׁ לָה בְּ בָּ נִּקְרֵאת הַקַּ נָּה שֶׁ "שׁוֹשַׁ  
כו הַחִיצוֹנהָ" '. 

And as it says: “I found you outside,” etc. ֹכָּתוּב וּכְמו כו בַּחוּץ" "אֶמְצָאֲךָ שֶׁ '. 
And this is also the idea of Mishnayos and Baraisos, which are 
called Malchus and Pilagshim (concubines), and as it says on the 
verse: “And these are the names…”, etc. 

ן גַּם וְזהֶוּ ניָוֹת עִניְןַ כֵּ נִּקְרְאוּ וּבְרַייְתוֹת מִשְׁ "מַלְכוּת" שֶׁ  
ים", ילַגְשִׁ כָּתוּב וּכְמוֹ וּ"פִּ מוֹת" "וְאֵלֶּה פָּסוּק עַל שֶׁ כו שְׁ '. 

And Bor also means “grain,” as it is written: “Bread of Bor,” 
because the main grain comes from the outside — that is, from the 
field. 

ן גַּם הוּא וְ"בָּר" בוּאָה, לְשׁוֹן כֵּ דִכְתִיב תְּ י בָּר", "לֶחֶם כְּ כִּ  
ן ר כֵּ בוּאָה עִקַּ הַינְוּ — הַחוּץ מִן מְבִיאִים הַתְּ דֶה מִן דְּ הַשָּׂ . 

And as it says in Parshas Chayei Sarah on the verse: “And Yitzchak 
went out to meditate in the field.” 

כָּתוּב וּכְמוֹ ת שֶׁ פָרָשַׁ רָה חַיֵּי בְּ יצְִחָק "וַיֵּצֵא פָּסוּק עַל שָׂ  
דֶה לָשׂוּחַ בַּשָּׂ ". 

And Bor also means “pure,” as in “Bar Levav” — that is, to purify 
Beriah, Yetzirah, and Asiyah, which are also “outside,” through 
the refinements of Nogah. 

הַינְוּ — לֵבָב" "בַּר מִלָּשׁוֹן וְ"בָּר" לְזכֵּךְ דְּ  
יָּה רְיָ"ה־יצְִירָה־עֲשִׂ ן, גַּם בִּ הֵם כֵּ חִינתַ שֶׁ ידְֵי עַל "חוּץ", בְּ  

נוֹגַה בֵּרוּרֵי דְּ . 
And then the supernal union will be drawn and revealed below just 
as it is above, etc. 

ךְ וְאָז ה הָעֶלְיוֹן הַיִּחוּד וְיתְִגַּלֶּה יוּמָשֵׁ לְמַעְלָה כְּמוֹ לְמַטָּ  
 .'כו
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And this is the idea of the battle of the Leviathan and the Wild Ox 
— for Leviathan is the union of Abba and Imma, or the union of 
Ze’ir Anpin and Malchus as they are in Atzilus, called “sea that is 
covered.” 

לוִיתָָן קְניִגָא עִניְןַ וְזהֶוּ י הַבָּר, וְשׁוֹר דְּ יחִוּד זהֶוּ "לוִיתָָן" כִּ  
או"א זו"נ יחִוּד אוֹ דְּ הֵם כְּמוֹ דְּ אֲצִילוּת שֶׁ "יםָ נקְִרָא — בַּ  

י סֵּ  ."עַד־אִתְכַּ

It follows that the main drawing down and revelation of light is 
only above in Atzilus. 

ר נמְִצָא עִקַּ כָה דְּ לְמַעְלָה רַק הוּא — הָאוֹר וְגִילּוּי הַהַמְשָׁ  
אֲצִילוּת  .בַּ

But the level of Shor HaBor is to draw down the light and 
revelation and union also below, in the outside, as it says: 
“Wisdom cries out in the street”, as explained in Parshas Yisro on 
the verse “Remember…” 

חִינתַ אֲבָל יךְ הִיא — הַבָּר שׁוֹר בְּ וְהַגִּילּוּי הָאוֹר לְהַמְשִׁ  
ה גַּם וְהַיִּחוּד דִכְתִיב בַּחוּץ, לְמַטָּ בַּחוּץ "חָכְמוֹת כְּ  

רוֹנָּה", אֵר כְּמוֹ תָּ נִּתְבָּ ת שֶׁ פָרָשַׁ "זכָוֹר פָּסוּק עַל יתְִרוֹ בְּ  
כו אֶת" '. 

Whereas the “Sea of Wisdom” is as the wisdom remains above. 
But when it is drawn outward, then it exclaims — and this is 
“Tao” and “Zemer”. 

אֵין מַה ן שֶּׁ הַחָכְמָה כְּמוֹ הוּא — הַחָכְמָה" "יםַ כֵּ עֲדַייִן שֶׁ  
ךְ אֲבָל לְמַעְלָה, נִּמְשָׁ רוֹנָּה, אָזיִ — בַּחוּץ כְּשֶׁ וְזהֶוּ תָּ  
וְזמֶֶר "וְתָאו ". 

And behold, Tao is translated (Onkelos) as Torbalah — that is, 
Shor HaBor (Wild Ox), as brought in the Gemara Chullin, chapter 
“Trei Perek.” 

או" וְהִנֵּה לָא" מְתַרְגְּמִינןָ "תָּ הַינְוּ — "תוֹרְבָּ הַבָּר, שׁוֹר דְּ  
דָאִיתָא גְּמָרָא כְּ "פ חוּלִין בַּ דְּ . 

And therefore from this comes Zemer — which is as it says, “in 
the street she cries out,” and this is “Sing and rejoice O daughter 
of Tzion, for behold I come…” 

ךְ מִזֶּה וְלָכֵן הוּא "וְזמֶֶר", לִהְיוֹת נמְִשָׁ כָּתוּב כְּמוֹ שֶׁ שֶׁ  
רוֹנָּה", "בַּחוּץ מְחִי "רָנִּי וְזהֶוּ תָּ י צִיּוֹן בַּת וְשִׂ בָא" הִננְיִ כִּ  

 .'כו
And Tao may also be interpreted as an expression of ta’avah 
(desire), as explained in Pardes, Sha’ar HaOtiyos, entry “Tav.” 

או" וְהִנֵּה ן גַּם לוֹמַר ישֵׁ "תָּ אֲוָה", לְשׁוֹן כֵּ ירֵשׁ "תַּ וּכְדִפֵּ  
"ס פַרְדֵּ עַר בְּ ת עֵרֶךְ הָאוֹתִיּוֹת שַׁ '. 

For behold, it is explained in Zohar Vayikra, page 4a, in the matter 
of friends and beloveds, that Abba and Imma are called friends, 
because they are never separated — and this is the level of 
Leviathan, as explained above. 

י זֹּהַר מְבוֹאַר הִנֵּה כִּ  ף וַיִּקְרָא בַּ עִניְןָ ע"א ד' דַּ "רֵעִים" בְּ  
או"א — וְ"דוֹדִים" לָא מִשּׁוּם "רֵעִים" נקְִרָאִים דְּ דְּ  

ין רְשִׁ חִינתַ וְזהֶוּ לְעָלְמִין, מִתְפָּ נַ"ל לוִיתָָן בְּ כְּ . 

But Ze’ir Anpin and Nukvah are called beloveds, for they desire 
one another, but are not always found [together] — and therefore 
Shor HaBor, which hints to this union, is called Tao, an expression 
of desire — that one desires the other. 

תַאֲבִין — "דּוֹדִים" נקְִרָאִים זו"נ אֲבָל א דְּ וְלָא לְדָא, דָּ  
חִין כְּ תַּ דִיר, מִשְׁ מּוֹרֶה הַבָּר", "שׁוֹר וְלָכֵן תָּ זהֶ, יחִוּד עַל שֶׁ  

או", נקְִרֵא אֲבִין לְשׁוֹן "תָּ א תַּ לְדָא דָּ . 

And it may also be said that it is literally an expression of ta’avah 
(craving), as is written in Zohar Chukas, page 180b, and in Idra 
Rabba, page 128b, regarding Tav inscribed as an impression, etc. 

הוּא לוֹמַר ישֵׁ וְגַם ן גַּם שֶׁ אֲוָה לְשׁוֹן כֵּ שׁ, תַּ עַמּ"שׁ מַמָּ  
זֹּהַר  ת בַּ ף חֻקַּ ף וּבְאַדְרָ"א ע"ב ק"פ דַּ עִניְןָ ב' קכ"ח דַּ בְּ  
יו ים "תָּ ימָא" רְשִׁ כו רְשִׁ '. 
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(And from this one may reflect on the ta’im [cells] that were in the 
Beis HaMikdash — for the Keruvim inside indicate the level of 
man to his fellow which is in Atzilus, etc. But the ta’im may allude 
to the above concept. And since their source is very lofty, therefore 
they had no windows to bring light, as it says: “He makes 
darkness His concealment,” etc. And this is “I am black yet 
beautiful.” And I heard from our Rebbe, z”l, that he heard from 
the Maggid, may his memory be blessed, something about the 
ta’im that he had not yet revealed to anyone — and he did not 
explain what it was.) 

( אִים עַל לְהָעִיר ישֵׁ וּמִזֶּה הָיוּ הַתָּ בֵית שֶׁ שׁ בְּ קְדָּ כִּי — הַמִּ  
פְניִם הַכְּרוּבִים בִּ חִינהָ עַל מוֹרֶה זהֶוּ שֶׁ "אִישׁ הַנִּקְרֵאת בְּ  

הוּא אָחִיו", אֶל בְחִינתַ שֶׁ אִים אֲבָל כו', אֲצִילוּת בִּ ישֵׁ הַתָּ  
מוֹרִים לוֹמַר ם וּלְפִי הַנַּ"ל, הָעִניְןָ עַל שֶׁ רְשָׁ שָּׁ גָּבוֹהַּ שֶׁ  
לִי הָיוּ לָכֵן — מְאדֹ כָּתוּב וּכְמוֹ לְהָאִיר, חַלּוֹנוֹת בְּ שֶׁ  

ת ךְ "ישֶׁ חוֹרָה וְזהֶוּ כו', סִתְרוֹ" חשֶׁ וְנאָוָה", אֲניִ "שְׁ  
י מַעְתִּ ינוּ וְשָׁ מַע ז"ל מֵרַבֵּ שָּׁ אִים עִניְןַ עַל שֶׁ גִּיד הַתָּ מֵהַמַּ  

לֹּא מַה נ"ע ירֵשׁ וְלֹא אָדָם, לְשׁוּם עֲדַיןִ גִּלָּה שֶּׁ מָהוּ פֵּ ). 

And the Arizal explains that [Tav] is Malchus of the Ein Sof, etc., 
and it is also from matah lema’alah, the level of Tashrak (reverse 
order of letters), which is Ohr Chozer (returning light). 

הוּא הָאַרִיזַ"ל וּפֵירֵשׁ אֵין־סוֹף מַלְכוּת שֶׁ הוּא וְגַם כו', דְּ  
ה טָּ חִינתַ — לְמַעְלָה מִמַּ רַ"ק, בְּ שְׁ הוּא תַּ אוֹר־חוֹזרֵ שֶׁ . 

And this is the matter of “Show me your appearance”, and it is 
understood that all of this relates to the level of Shor HaBor, etc. 

כָל וְאָ"שׁ מַרְאַיךְִ", אֶת "הַרְאִיניִ עִניְןַ וְזהֶוּ יָּיךְ זהֶ דְּ שַׁ  
בְחִינתַ כו הַבָּר שׁוֹר בִּ '. 

“Show me your appearance” — that is, the returning light (Ohr 
Chozer) that is made through the descent into 
Beri’ah-Yetzirah-Asiyah, etc., for descent is for the sake of ascent, 
etc. 

" הוּא — מַרְאַיךְִ" אֶת הַרְאִיניִ ה הָאוֹר־חוֹזרֵ שֶׁ הַנַּעֲשֶׂ  
בְרִי"ע מֵהַיְּרִידָה יְּרִידָה כו', בִּ כו עֲלִיָּה צוֹרֶךְ שֶׁ '. 

 .קיצור
דִיר הם כי כן ונקרא או"א יחוד לויתן סִיק, וְלֹא תָּ נראה לויתן ומ"מ תדיר, אינו דאו"א שלים דזיווגא ואע"ג חיבור, לשון לויתן והיינו פָּ  

כו ילוה" "הפעם ע"ד י"ל או תמיד, רעים הם שעכ"פ כיון חיבור, לשון לויתן לקרותו שייך ואעפ"כ שלים, זיווגא שהוא '. 
— רעים נקראים שאין זה משום לומר וצריך לפרקים, אלא היחוד אין שם הא — וקשה לויתן, ז"א יסוד נקרא בזהר הנזכר ולפירוש  

אני ד"שחורה בביאור שכתוב מה וע"ד רעים, כן גם הם "ים" נקראת שהמלכות בבחינה אבל "ארץ", נקראת כשהמלכות היינו ". 
Summary:​

Leviathan is the union of Abba and Imma (Father and Mother), and it is called so because they are Tadir velo 
Pasik (constant and unceasing). That is the meaning of Leviathan — a term of connection. And although the 
complete union of Abba and Imma is not constant, nevertheless, Leviathan appears to refer to that complete 

union. And even so, it is appropriate to call it Leviathan — a term of attachment — because, in any case, they 
are always companions (re’im). Or it may be said [according to the verse] “This time my husband will be 

attached…” (hapam yillaveh). And according to the explanation mentioned in the Zohar, the Yesod of Ze’ir 
Anpin is called Leviathan. But this is difficult — for in that context the union is only occasional. And it must be 

explained: that is why they are not called re’im — meaning, when Malchus is called Eretz (Earth). But in the 
aspect where Malchus is called Yam (Sea), then they too are called re’im, in the manner of what is written in the 

explanation of “I am black but beautiful.” 
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And Shor HaBor — it may be said: [it corresponds to] the Face of 
the Ox from the left side. 

ניֵ לוֹמַר: ישֵׁ — הַבָּר וְשׁוֹר מאֹל מִן שׁוֹר פְּ הַשְּׂ . 

And the six directions (Vav Ketzavos) — it is said: he is one pillar, 
and his name is Tzaddik. 

אָמַר — קְצָווֹת וָ"ו הוּא דְּ יק אֶחָד עַמּוּד שֶׁ מוֹ וְצַדִּ שְׁ . 

Therefore he is called [Shor], as it is written in Zohar III, 38b, that 
Yesod is called Shor, in the secret of “His firstborn ox has 
majesty,” regarding Yosef. 

ן עַל כָּתוּב כְּמוֹ נקְִרָא, כֵּ זהַֹר שֶׁ — ב' ל"ח ג' חֵלֶק בְּ  
יסְוֹד י שׁוֹרוֹ" "בְּכוֹר בְּסוֹד "שׁוֹר", נקְִרָא דְּ גַבֵּ יוֹסֵף דְּ . 

And this is “Hadarm Lo” (his majesty is his) — that is, the level 
which unites with the level of Eretz (Earth), which is Malchus 
when it descends into Beri’ah, Yetzirah, and Asiyah. 

חִינהָ וְהַינְוּ — לוֹ" "הָדָר וְזהֶוּ תְיחֶַדֶת בְּ חִינתַ עִם הַמִּ בְּ  
הִיא "אֶרֶץ", הִיא מַלְכוּת שֶׁ רִי"ע יוֹרֶדֶת כְּשֶׁ לִבְּ . 

And she is called Parah and Beheimah, with the Name Ban, “the 
spirit of the animal that descends…” 

רָה" וְנקְִרֵאת הֵמָה", "פָּ ם "בְּ הֵמָה "רוּחַ "ב"ן", שֵׁ הַבְּ  
כו הַיוֹרֶדֶת" '. 

[As in:] “To my ox [I call] Shadai,” regarding Rabbi Yossi — for 
Yossi is Yosef, as it says: “His firstborn ox,” etc. 

" י" לְשׁוֹרִי דָּ י כו', שַׁ גַבֵּ הַינְוּ "יוֹסֵי" כִּי — יוֹסֵי ר' דְּ  
נֶּאֱמַר "יוֹסֵף", כו שׁוֹרוֹ" "בְּכוֹר בּוֹ שֶׁ '. 

Therefore it may also be said that this is the idea of Shor HaBor — 
because Bor implies Chutz (outside), and likewise Baraisa relative 
to Mishnah. 

ן גַּם לוֹמַר ישֵׁ וְלָכֵן זֶּהוּ כֵּ י הַבָּר", "שׁוֹר עִניְןַ שֶׁ "בָּר" כִּ  
חִינתַ רַייְתָא" וְכֵן "חוּץ", בְּ י "בְּ נהָ לְגַבֵּ "מִשְׁ ". 

And it is also a term of purification — in the manner of “to 
meditate in the field at evening,” from the darkness. 

רֶךְ עַל "זכִּוּךְ", וְלְשׁוֹן דֶה "לָשׂוּחַ דֶּ עָרֶב", לִפְנוֹת בַּשָּׂ  
ךְ  .מֵהַחשֶׁ

Malchus is Tevuah (produce), and this is the battle between 
Leviathan and Shor HaBor: 

" בוּאָה", — מַלְכוּת" לוִיתָָן "קְניִגָא וְזהֶוּ "תְּ וְשׁוֹר דְּ  
 :"הַבָּר

For Leviathan is a very lofty drawing down — but its main 
purpose is to increase light in Atzilus, in the Sea that is covered. 

י כָה — "לוִיתָָן" כִּ רוֹ אֲבָל מְאדֹ, גְּבוֹהָה הַהַמְשָׁ עִקָּ  
אֲצִילוּת אוֹר לְהוֹסִיף י עַד "יםַ בַּ סֵּ אִתְכַּ ". 

However, the ox of the beasts of the land — through action — 
draws revelation also into Beri’ah, Yetzirah, and Asiyah. 

יָּה, עַל־ידְֵי הָאָרֶץ", בְּהֵמוֹת "שׁוֹר אֲבָל יךְ עֲשִׂ מַמְשִׁ  
בְרִי"ע גַּם הַגִּילּוּי בִּ . 

“Wisdoms cry out in the street, sing and rejoice, daughter…” — 
which is the level of Eretz. 

" רוֹנָּה, בַּחוּץ חָכְמוֹת מְחִי רָנִּי תָּ הוּא — כו' בַּת" וְשִׂ שֶׁ  
חִינתַ "אֶרֶץ בְּ ". 

And this is Tao and Zemer — see: Tavon (desire), the level of 
beloveds — and also the term Tav, Tashrak, returning light (Ohr 
Chozer): “Your appearance is lovely.” 

או וְזהֶוּ אֲבוֹן" "לְשׁוֹן רְאוּ וְזמֶֶר", "תָּ חִינתַ — תַּ בְּ  
יו", לְשׁוֹן גַּם "דּוֹדִים", רַ"ק", "תָּ שְׁ אוֹר־חוֹזרֵ: "תַּ  

נאָוֶה "מַרְאַיךְִ ". 
Behold, the concept of the union of Abba and Imma (as explained 
in the biur on Eleh Pekudei) is the level of bittul ha-yesh 
(nullification of ego-existence), to the point that it has no place at 
all. 

בִּיאוּר )מְבוֹאָר או"א יחִוּד עִניְןַ הִנֵּה פְקוּדֵי( אֵלֶּה ד"ה בַּ  
חִינתַ הוּא אֵינוֹ עַד הַיֵּשׁ בִּטּוּל בְּ ר כָּל מָקוֹם תּוֹפֵס שֶׁ עִקָּ . 
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And like the concept that Moshe said, “And we are mah (what are 
we),” etc., see there. 

אָמַר וְכְעִניְןַ ה שֶׁ ע"ש כו' מָה" "וְנחְַנוּ משֶׁ . 

And the explanation of the matter is understood from what is 
written in the biur on “To understand what is written in the 
Haggadah: This Matzah…” — that the level of the Mochin 
(intellectual faculties) of Imma is a level of hasagah 
(comprehension), in the manner that the effect comprehends its 
cause. 

ה מוּבָן הָעִניְןָ וּבֵיאוּר כָּתוּב מִמַּ מַה "לְהָבִין בַּד"ה שֶּׁ  
כָּתוּב הַגָּדָה שֶּׁ ה בַּ בְחִינתַ — כו'" זוֹ מַצָּ א מוֹחִין דְּ אִימָּ דְּ  

חִינתַ הִיא גָה בְּ רֶךְ עַל הַשָּׂ הַעָלוּל דֶּ יג שֶׁ עִלָּתוֹ מַשִּׂ . 

And therefore, from this comes joy. ךְ וְלָכֵן מְחָה מִזֶּה נמְִשָׁ הַשִּׂ . 
But the Mochin of Abba is what is above comprehension — from 
the level of the Infinite Light (Ohr Ein Sof), which is the level of 
Sod Atzmus d’Kulo Samos (the secret of total concealment), where 
“no thought can grasp Him.” 

אַבָּא וּמוֹחִין מַעְלָה מַה הוּא דְּ לְּ גָה שֶּׁ חִינתַ — מֵהַשָּׂ מִבְּ  
חִינתַ הִיא אוֹר־אֵין־סוֹף, כֻלּוֹ עֶצֶם סוֹד בְּ וְלֵית סָמוּס, דְּ  

בָה פִיסָא מַחֲשָׁ בֵיהּ תְּ . 

And from this is drawn bittul (self-nullification), etc. ְך כו הַבִּטּוּל מִזֶּה וְנמְִשָׁ '. 
According to this, it is understood that the union of Abba and 
Imma is bittul ha-yesh — that is, the drawing down of the Mochin 
of Abba into the Mochin of Imma — and therefore bittul ha-yesh 
results. 

יחִוּד — מוּבָן זהֶ וּלְפִי הַינְוּ הַיֵּשׁ, בִּטּוּל הוּא או"א דְּ דְּ  
ךְ נִּמְשָׁ אַבָּא מוֹחִין שֶׁ א, בְּמוֹחִין דְּ אִימָּ בִּטּוּל יהְִיהֶ וְלָכֵן דְּ  

 .הַיֵּשׁ

And see what is written on Parshas Re’eh on the verse “See I set 
before you…”, regarding the concept of this connection and union 
of Chochmah and Binah in avodah. 

כָּתוּב מַה וְעַיֵּן ת שֶּׁ פָרָשַׁ — אָנכִֹי" "רְאֵה פָּסוּק עַל רְאֵה בְּ  
חִינתַ מֵעִניְןַ חָכְמָה־בִינהָ זהֶ וְיחִוּד חִיבּוּר בְּ עֲבוֹדָה דְּ בַּ . 

And this is the concept of “The wisdom gives life,” etc. ּחַיֶּה" "וְהַחָכְמָה עִניְןַ וְזהֶו כו תְּ '. 
And this was also explained — the meaning and concept of the 
union of Abba and Imma — in a similar way in the biur on 
“Mizmor l’Todah”. 

אֵר וְעוֹד או"א יחִוּד וְעִניְןַ פֵּרוּשׁ נתְִבָּ הַנַּ"ל לְדֶרֶךְ קָרוֹב דְּ  
לְתוֹדָה "מִזמְוֹר בַּד"ה ". 

And according to this, we understand the greatness of the souls 
that were drawn from the union of Abba and Imma — for they 
contain an extraordinary level of bittul — for that is precisely the 
nature of the union of Abba and Imma. 

מוֹת מַעֲלַת יוּבַן זהֶ וּלְפִי כוּ הַנְּשָׁ נִּמְשְׁ או"א מִיִּחוּד שֶׁ — דְּ  
יֵּשׁ הֶם שֶׁ חִינתַ בָּ יוֹתֵר, בִּטּוּל בְּ י בְּ שׁ זהֶוּ כִּ יחִוּד עִניְןַ מַמָּ  

או"א  .דְּ

And therefore they are called Nunei Yama (fish of the sea) — for 
they are in a state of bittul within their source — unlike those 
created on land, who are in a state of yesh and separation from 
their source, etc. 

א" "נוּניֵ נקְִרָאִים וְלָכֵן הֵם — ימָּ בְחִינתַ שֶׁ תּוֹךְ בִּטּוּל בִּ  
בְּרוּאִים וְלֹא מְקוֹרָם, ה, כַּ יַּבָּשָׁ הֵם דִּ בְחִינתַ שֶׁ וּנפְָרָד ישֵׁ בִּ  

קוֹרוֹ כו מִמְּ '. 

And the matter that they are called Leviathan, as they connect the 
Infinite One, blessed be He, with the worlds — is because of their 
source: 

נִּקְרְאוּ וְעִניְןַ הֵם "לוִיתָָן", שֶׁ רִים שֶׁ בָּרוּךְ הָאֵין־סוֹף מְחַבְּ  
עָלְמוֹת הוּא ם עַל הוּא — בֶּ מְקוֹרָם שֵׁ : 
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the Yesod of Abba, which is in them. And through that, there is a 
connection from the Ein Sof into the worlds, as explained above 
— that the Mochin of Abba are from that which is above 
hishtalshelus, and the Yesod of Abba receives from the concealed 
intellect. 

בּוֹ. אַבָּא יסְוֹד מֵאֵין־סוֹף הִתְחַבְּרוּת זהֶ וְעַל־ידְֵי שֶׁ  
עָלְמוֹת נַ"ל בֶּ מוֹחִין — כְּ אַבָּא שֶׁ מַעְלָה מַה הוּא דְּ לְּ שֶּׁ  

לוּת, לְשְׁ תַּ סְתִימָאָה מִמּוֹחָא מְקַבֵּל אַבָּא וְיסְוֹד מֵהִשְׁ . 

And the Ramaz, Part I, in Drush Vav, writes that it receives from 
the Yesod of Arich Anpin. 

דְרוּשׁ א', חֵלֶק וְהָרַמַ"ז תַב ו', בְּ קַבֵּל כָּ מְּ אֲרִיךְ מִיסְוֹד שֶׁ דְּ  
ין  .אַנפִּ

Therefore, it is explained in Etz Chayim that the union of Abba 
and Imma is specifically through mesirus nefesh (self-sacrifice) — 
for the union of Abba and Imma is a drawing from the mekora 
d’kula (source of all), from Ein Sof and Kesser. 

עֵץ מְבוֹאַר וְלָכֵן יִּחוּד — חַיִּים בְּ עַל־ידְֵי הוּא או"א שֶׁ  
וְקָא, נפֶֶשׁ מְסִירַת י דַּ כָה עַל הוּא או"א יחִוּד כִּ הַמְשָׁ  

קוֹרָא כוּלָּא, מִמְּ וְכֶתֶר מֵאֵין־סוֹף דְּ . 

And therefore, it must be through mesirus nefesh specifically — as 
mentioned in the second explanation on the verse “My dove…” 

הוּא לוֹמַר צָרִיךְ וְלָכֵן וְקָא, נפֶֶשׁ מְסִירַת עַל־ידְֵי שֶׁ וּכְמוֹ דַּ  
נִּזכַּר בִיאוּר שֶׁ ניִ בְּ כו "יוֹנתִָי" פָּסוּק עַל שֵׁ '. 

But the union of Ze’ir Anpin and Nukvah is through Torah and 
mitzvos — because the union of Abba and Imma has already been 
drawn down. 

יוָן וּמִצְוֹת, תּוֹרָה עַל־ידְֵי הוּא זו"נ יחִוּד אֲבָל בָר כֵּ כְּ שֶׁ  
ךְ או"א יחִוּד נמְִשַׁ . 

Therefore, it is well understood that those above-mentioned souls 
— called Nunei Yama — are specifically the ones who connect Ein 
Sof into the worlds. 

מוֹת אָ"שׁ לָכֵן הַנְּשָׁ א" "נוּניֵ הַנִּקְרָאוֹת — הַנַּ"ל שֶׁ — ימָּ  
וְקָא הֵן רִים דַּ עָלְמוֹת אֵין־סוֹף הַמְחַבְּ בֶּ . 

Because they are in a state of bittul ha-yesh, and through that bittul 
and mesirus nefesh, they draw the union of Abba and Imma — 
which is the connection of the Ein Sof into the worlds. 

י בְחִינתַ הֵם כִּ נפֶֶשׁ וּמְסִירַת בִּטּוּל וְעַל־ידְֵי הַיֵּשׁ, בִּטּוּל בִּ  
יכִים — זוֹ הוּא או"א, יחִוּד מַמְשִׁ הָאֵין־סוֹף הִתְחַבְּרוּת שֶׁ  

עָלְמוֹת  .בֶּ
And see in the biur on Naso, third derush, on the Levi’im: “This 
time my husband will be attached…” — that Leah is the level of 
Binah, and this is the thought of “I will rule,” and in order for 
“My husband will be joined to me” — that the Ein Sof should be 
drawn into this thought — this is through the above-mentioned 
Levi’im. 

בִיאוּר וְעַיֵּן שֹׂא בְּ עַם לְוִיִּים: ג' מִדְרָשׁ נ וֶה "הַפַּ י ילָּ אִישִׁ  
לֵּאָה — אֵלַי" חִינתַ הִיא שֶׁ ינהָ, בְּ בָה הִיא וְזוֹ בִּ מַחֲשָׁ  

"אֲנאָ בִיל אֶמְלוֹךְ", דְּ וֶה וּבִשְׁ י "ילָּ ךְ — אֵלַי" אִישִׁ שֵׁ יִּמָּ שֶׁ  
בָה אֵין־סוֹף חֲשָׁ מַּ זֹּאת בַּ וִיִּים עַל־ידְֵי הוּא — הַ הַנַּ"ל הַלְּ . 

Three levels: contraction and expansion — and this itself is the 
concept of contemplation, which is expansion as explained above, 
and the bittul of Chochmah, and through this — comes the 
drawing down. 

חִינוֹת: ג' טוּת, צִמְצוּם בְּ עִניְןַ עַצְמוֹ וְהוּא וְהִתְפַּשְׁ  
הוּא — הִתְבּוֹננְוּת טוּת שֶׁ נַ"ל, הִתְפַּשְׁ חָכְמָה, וְהַבִּטּוּל כְּ דְּ  
כָה אַחַר־כָּךְ — זהֶ וְעַל־ידְֵי הַמְשָׁ . 

And the idea of “This time my husband will be joined to me” — 
even though they are inherently two friends — it must be a 
complete union, and as explained above that there is a distinction, 
etc. 

עַם וְעִניְןַ וֶה" "הַפַּ י — ילָּ בִלְעָדֵי אַף־עַל־פִּ הֵם הָכֵי דְּ  
רֵין יִּהְיהֶ צָרִיךְ — רֵעִין תְּ לִים", "זוִּוּגָא שֶׁ יֵּשׁ וּכְנַ"ל שְׁ שֶׁ  

כו חִלּוּק '. 
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And behold, Leah and Rachel are until Atika Kasya and until Atika 
Galya, as it is written in Parshas Vayeitzei in the biur on “And 
Lavan had two daughters…” 

יקָא הֵן וְרָחֵל לֵאָה וְהִנֵּה יקָא סְתִימָאָה" "עַד־עַתִּ וְ"עַד־עַתִּ  
כָּתוּב כְּמוֹ גַּלְיאָָ", ת שֶׁ פָרָשַׁ י "וּלְלָבָן בַּד"ה וַיֵּצֵא בְּ תֵּ שְׁ  
כו בָנוֹת" '. 

And they are literally the levels of Sea and Land. שׁ וְהֵן חִינתַ מַמָּ וְ"אָרֶץ "יםָ" בְּ ". 
Therefore Leah said “This time my husband will be joined to me”, 
for Levi and Leviathan — their primary drawing is in the level of 
Yam, etc. 

עַם לֵאָה אָמְרָה וְלָכֵן וֶה", "הַפַּ י ילָּ — "לוִיתָָן" "לֵוִי" כִּ  
ר כָתָם עִקָּ בְחִינתַ הַמְשָׁ כו "יםָ" בִּ '. 

And also the service of the Levi’im, and “And the Levite shall 
serve,” is what draws the union of Abba and Imma. 

וִיִּים, עֲבוֹדַת וְגַם וִי", "וְעָבַד הַלְּ כֶת הִיא הַלֵּ מְשֶׁ מַּ יחִוּד שֶׁ  
 .או"א

See in the biur on Eleh Pekudei, that Pesukei d’Zimrah — which 
is similar to the service of the Levi’im — is a preparation for 
mesirus nefesh and the union of Abba and Imma in the first 
paragraph of Krias Shema. 

סוּקֵי — פְקוּדֵי" "אֵלֶּה בַּד"ה עַיֵּן "פְּ זמְִרָא", שֶׁ הוּא דְּ שֶׁ  
עֵין וִיִּים, עֲבוֹדַת כְּ וְיחִוּד נפֶֶשׁ לִמְסִירַת הֲכָנהָ הִיא הַלְּ  

ה או"א פָרָשָׁ בְּ קְרִיאַת רִאשׁוֹנהָ שֶׁ מַע דְּ שְׁ . 

And see also in Parshas Beshalach, in the biur on Az Yashir, 
regarding the service of the Levi’im. 

ן גַּם וְעַיֵּן ת כֵּ פָרָשַׁ לַּח, בְּ יר", "אָז בַּד"ה בְּשַׁ עִניְןַ ישִׁ בְּ  
וִיִּים עֲבוֹדַת הַלְּ . 

And in Parshas Vayeitzei it is also explained how Levi, which is 
connection, is drawn from Leah — from machshavah specifically 
— that is, the union of Abba and Imma, from which the Nunei 
Yama are drawn — Levi, Leviathan — for machshavah is the 
source of this level. 

ת ם וַיֵּצֵא וּבְפָרָשַׁ אֵר שָׁ ן גַּם נתְִבָּ הוּא "לֵוִי", אֵיךְ — כֵּ שֶׁ  
רוּת", ךְ "הִתְקַשְּׁ בָה מִלֵּאָה נמְִשָׁ וְקָא מַחֲשָׁ הַינְוּ — דַּ דְּ  

ם — או"א יחִוּד שָּׁ מִּ כִין שֶׁ א" "נוּניֵ נמְִשָׁ "לֵוִי", — ימָּ  
בָה כִּי — "לוִיתָָן" חֲשָׁ כו זוֹ לְבְחִינהָ מָקוֹר הִיא הַמַּ '. 

(The concept of the union of Abba and Imma is bittul ha-yesh — 
self-nullification of ego — and therefore from this comes the 
Nunei Yama [fish of the sea]. Also, according to the explanation 
that Binah is thought, it is therefore the source of connection. And 
they connect the Ein Sof to the worlds — like the union of Abba 
and Imma, which is specifically through mesirus nefesh, because 
this is drawing from the source of all, etc. And this is “This time 
my husband will be joined to me”, for Leah is Binah, the sea, Ad 
Atika Kesisa — and this is the service of the Levi’im, and “the 
Levite shall serve.”) 

(** או"א יחִוּד עִניְןַ ךְ לְכֵן הַיֵּשׁ, בִּטּוּל דְּ נוּניֵ מִזֶּה נמְִשָׁ  
א, ינהָ לְפִירוּשׁ גַּם ימָּ בָה, בִּ מָקוֹר הִיא לְכֵן מַחֲשָׁ  

רוּת, רִים וְהֵם הַהִתְקַשְּׁ כְּמוֹ — לַעֲלָמוֹת אֵין־סוֹף מְחַבְּ  
יחִוּד וְקָא, נפֶֶשׁ מְסִירַת עַל־ידְֵי או"א דְּ זֶּהוּ לְפִי דַּ שֶׁ  

כָה קוֹרָא הַמְשָׁ עַם וְזהֶוּ כו', מִמְּ וֶה" "הַפַּ י כו', ילָּ לֵאָה כִּ  
ינהָ, הִיא יקָא יםָ בִּ ימָאָה, עַד־עַתִּ וִיִּים, עֲבוֹדַת וְזהֶוּ סְתִּ הַלְּ  

וִי" "וְעָבַד הוּא הַלֵּ ). 

And behold, it turns out that the service of the above-mentioned 
Nunei Yama is primarily in spirituality — like mesirus nefesh, 
which causes the union of Abba and Imma. 

עֲבוֹדַת נמְִצָא וְהִנֵּה א נוּניֵ שֶׁ רוֹ הַנַּ"ל ימָּ — בְּרוּחָניִּוּת עִקָּ  
גוֹרֵם נפֶֶשׁ מְסִירַת וּכְמוֹ או"א יחִוּד שֶׁ . 
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And like the concept of the early Chassidim, who would pause 
nine hours in their prayers — as explained in the biur on Shishim 
Malchos, regarding “One is My dove,” that the ratzon d’liba 
(inner heart’s will) is higher than Torah, etc. 

הָיוּ הָרִאשׁוֹניִם חֲסִידִים וּכְעִניְןָ עוֹת ט' שׁוֹהִין שֶׁ שָׁ  
תָם, תְפִלָּ נזִכַּר בִּ בִּיאוּר כְּ ים בַּ שִּׁ "שִׁ עַל מַלְכוֹת", דְּ זהֶ שֶׁ  

רְעוּתָא יוֹנתִָי", הִיא "אֶחָת נאֱֶמַר לִיבָּא שֶׁ מֵהַתּוֹרָה גָּבוֹהַּ דְּ  
 .'כו

And know that it is explained in the biur on Eleh Pekudei, 
regarding the distinction between negative and positive 
commandments: that through positive commandments one draws 
the union of Ze’ir Anpin and Nukvah — which is the concept of 
Pekudei HaMishkan, the lower Shechinah. 

מְבוֹאָר — וְתֵדַע בִּיאוּר דְּ "אֵלֶּה בַּ עִניְןַ הַנַּ"ל, פְקוּדֵי" דְּ בְּ  
ה לֹא עֲשֶׂ ה תַּ עַל־ידְֵי — וַעֲשֵׂ ה מִצְוֹת שֶׁ יכִים עֲשֵׂ מַמְשִׁ  

זֶּהוּ זו"נ, יחִוּד קוּדֵי עִניְןַ שֶׁ ן, פְּ כָּ שְׁ א הַמִּ כִינתָּ אָה שְׁ תָּ תַּ . 

But the Mishkan Ha’eidus — the union of Abba and Imma — 
cannot be drawn through positive commandments, only through 
mah (bittul) and nullification. 

ן אֲבָל כַּ ר אִי — או"א יחִוּד — הָעֵדוּת" "מִשְׁ אֶפְשָׁ  
יכוֹ ה, מִצְוֹת עַל־ידְֵי לְהַמְשִׁ וּבִיטּוּל "מָה" עַל־ידְֵי רַק עֲשֵׂ . 

And likewise, negative commandments — for the lav comes 
before them, and it is the level of bittul and iskafya (subjugation), 
etc. 

ה, לֹא וְכֵן עֲשֶׂ י תַּ הוּא — לָהֶם קוֹדֵם "לָאו" כִּ חִינתַ שֶׁ בְּ  
פְיאָ בִּטּוּל כו וְאִתְכַּ '. 

And like the concept of hodaa (submission) and bittul, which is 
above the level of berachah (blessing), as mentioned in the second 
biur there on “There the tribes ascended…”, “eidus…”, “to give 
thanks…” 

מַעְלָה — וּבִטּוּל הוֹדָאָה וּכְעִניְןַ לְּ חִינתַ שֶׁ רָכָה, מִבְּ בְּ  
נזִכַּר בִּיאוּר כְּ ניִ בַּ ם, הַשֵּׁ י שָׁ ם גַּבֵּ בָטִים" עָלוּ "שָׁ כו', שְׁ  

כו "לְהוֹדוֹת" כו', "עֵדוּת" '. 

Therefore, one does not recite a blessing on a lav like one does on 
an aseh. 

ה לֹא עַל מְבָרְכִין אֵין לָכֵן עֲשֶׂ ה עַל כְּמוֹ תַּ עֲשֵׂ . 

And see biur on Ra’isi v’hinei menoras zahav, etc. בִּיאוּר וְעַיֵּן כו זהָָב" מְנוֹרַת וְהִנֵּה "רָאִיתִי בִּ '. 

But this applies to action — there is no way to draw [the union of 
Abba and Imma] except through a lav. 

ה זהֶוּ וְאַךְ מַעֲשֶׂ רֶךְ אֵין — בְּ יכוֹ דֶּ לֹא עַל־ידְֵי רַק לְהַמְשִׁ  
ה עֲשֶׂ  .תַּ

But through kavanah and yichudim and ratzon ha-lev and bittul — 
one surely draws this union, since the union of Abba and Imma is 
specifically through mesirus nefesh. 

וָּנהָ עַל־ידְֵי אֲבָל לִיבָּא וְרְעוּתָא וְיחִוּדִים כַּ — וּבִטּוּל דְּ  
אי וַדַּ יכִים בְּ י זהֶ, יחִוּד מַמְשִׁ עַל־ידְֵי הוּא או"א יחִוּד כִּ  

וְקָא נפֶֶשׁ מְסִירַת דַּ . 
And therefore we find that the Maggid told the Baal Shem Tov that 
he should merit mesirus nefesh — implying that this is greater than 
all fulfillment of Torah and mitzvos. 

גִּיד מָצִינוּ וְלָכֵן הַמַּ עַל אָמַר שֶׁ ם לְהַבַּ יִּזכֶּה טוֹב שֵׁ שֶׁ  
מָע — נפֶֶשׁ לִמְסִירַת מַשְׁ זהֶ דְּ קִיּוּם מִכָּל יוֹתֵר גָּדוֹל דְּ  
צְוֹת הַתּוֹרָה וְהַמִּ . 

For through the fulfillment of Torah and mitzvos, one cannot draw 
the union of Abba and Imma through an aseh, only through a lav 
— and that is only the withholding of a thing. 

י ר אִי וּמִצְוֹת תּוֹרָה קִיּוּם עַל־ידְֵי כִּ יךְ אֶפְשָׁ יחִוּד לְהַמְשִׁ  
ה, עַל־ידְֵי או"א ה, לֹא עַל־ידְֵי רַק עֲשֵׂ עֲשֶׂ אֵינוֹ וְהֲרֵי תַּ  
בָר מְניִעַת רַק דָּ . 

But through mesirus nefesh — this union is drawn through kum 
v’aseh (positive action). 

ךְ — נפֶֶשׁ מְסִירַת עַל־ידְֵי אֲבָל עַל־ידְֵי זהֶ יחִוּד נמְִשָׁ  
ה "קוּם וַעֲשֵׂ ". 
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If so, it is certainly from a level much higher than the union that 
comes through a lav. 

ן אִם אי הוּא — כֵּ וַדַּ חִינהָ בְּ מֵעִניְןַ הַרְבֵּה יוֹתֵר עֶלְיוֹנהָ מִבְּ  
עַל־ידְֵי הַיִּחוּד ה לֹא שֶׁ עֲשֶׂ תַּ . 

As mentioned in the discourse “Chayav inish l’besumei” — that 
the level of mesirus nefesh and teshuvah is above both aseh and 
lav, until one does not know between…, etc. 

נזִכַּר סֵדֶ"ר כְּ חִינתַ — לִבְסוּמֵי" אִיניִשׁ "חַיָּיב ד"ה בְּ בְּ שֶׁ  
חִינתַ לְמַעְלָה הִיא וּתְשׁוּבָה נפֶֶשׁ מְסִירַת ה מִבְּ וְלֹא עֲשֵׂ  

ה עֲשֶׂ לָא "עַד — תַּ ין" ידַָע דְּ כו בֵּ '. 
And also according to Kabbalah, this can be explained — for it is 
known that there are four levels in the union of Abba and Imma, 
etc. 

י וְגַם לָה עַל־פִּ ב ישֵׁ קַבָּ יֵּשׁ נוֹדָע כִּי — לְישֵׁ חִינוֹת ד' שֶׁ בְּ  
יחִוּד כו או"א בְּ '. 

And it may also be said that through mesirus nefesh the union of 
Abba and Imma is drawn — just as they are elevated into the 
Chochmah and Binah of Kesser, where their place was before the 
sin of the Tree of Knowledge, etc. 

עַל־ידְֵי — לוֹמַר ישֵׁ גַּם ךְ נפֶֶשׁ מְסִירַת שֶׁ או"א יחִוּד נמְִשָׁ  
הֵם כְּמוֹ — ינהָ מִתְעַלִּים שֶׁ חָכְמָה־בִּ כֶתֶר, בַּ ם דְּ שָּׁ הוּא שֶׁ  

עַת עֵץ חֵטְא קדֶֹם מְקוֹמָם כו הַדַּ '. 

And even though all this requires actual mesirus nefesh — 
nevertheless, a radiance from this is certainly drawn through 
mesirus nefesh in Krias Shema, as explained in the second biur on 
Pekudei there, in the explanation of “Arise, go forth…” 

כָּל וְהַגַּם אי אַךְ — בְּפעַֹל נפֶֶשׁ מְסִירַת עַל־ידְֵי זהֶ שֶׁ וַדַּ בְּ  
שׁ מִזֶּה הָאָרָה כֶת מַמָּ קְרִיאַת נפֶֶשׁ מְסִירַת עַל־ידְֵי נמְִשֶׁ בִּ  
מַע, נִּזכַּר וּכְמוֹ שְׁ בִּיאוּר שֶׁ ניִ בַּ "פְקוּדֵי" הַשֵּׁ הַנַּ"ל דְּ  

פֵירוּשׁ כו לָךְ" "קוּמִי בִּ '. 
If so, from this is understood the greatness of the service of the 
above-mentioned Nunei Yama (fish of the sea), whose main 
service is in kavanos (spiritual intentions) and yichudim 
(unifications). 

ן, וְאִם א נוּניֵ עֲבוֹדַת מַעֲלַת מוּבָן מִזֶּה כֵּ ר הַנַּ"ל, ימָּ עִקָּ שֶׁ  
כַוָּנוֹת עֲבוֹדָתָם וִיחוּדִים בְּ . 

And see what is written in the biur on “Place me as a seal” 
regarding the concept of an impressed seal, etc., like the elevation 
of the soul in the level of “To You, Hashem, I lift up my soul,” etc. 

כָּתוּב מַה וְעַיֵּן בִּיאוּר שֶּׁ ימֵניִ בַּ "שִׂ מֵעִניְןַ כַחוֹתָם", דְּ  
מוֹת עֲלִיּוֹת כְּמוֹ כו', שׁוֹקֵעַ" "חוֹתָם בְחִינתַ הַנְּשָׁ "אֵלֶיךָ בִּ  

י ה' א" נפְַשִׁ כו אֶשָּׂ '. 
And what was said, that their service is with coolness — that is 
because fish do not have in them the element of fire. 

נֶּאֱמַר וּמַה עֲבוֹדָתָם שֶּׁ קָרִירוּת שֶׁ גִים הִנֵּה — בְּ אֵין דָּ  
הֶם הָאֵשׁ יסְוֹד בָּ . 

And the idea is that this is higher than fiery flames, and as is 
explained on the verse “You have captured my heart, my sister, my 
bride,” — that the life-force of bittul is higher than the fiery 
flames of kallah (the yearning bride). 

זֶּה — וְהָעִניְןָ פֵי גָּבוֹהַּ שֶׁ פָּסוּק עַל וּכְנזִכַּר אֵשׁ", מֵ"רִשְׁ  
ניִ בְתִּ חַיֵּי כַלָּה", אֲחתִֹי "לִבַּ פֵי גָּבוֹהַּ הַבִּטּוּל שֶׁ אֵשׁ" מֵ"רִשְׁ  

כַלָּה  .דְּ

And this is the meaning of “Say to wisdom: you are my sister” — 
for “my sister” is the level of bas avi, nullification, etc. 

", אֲחוֹתִי לַחָכְמָה "אֱמרֹ וְזהֶוּ י אָתְּ חִינתַ הִיא "אֲחוֹתִי" כִּ בְּ  
כו בִּטּוּל אָבִי", "בַּת '. 

And therefore Moshe Rabbeinu said, “Where will I get meat?” — 
which is the element of fire, etc. 

ה אָמַר וְלָכֵן ינוּ: משֶׁ ר" לִי "מֵאַיןִ רַבֵּ הוּא — כו' בָּשָׂ שֶׁ  
כו הָאֵשׁ יסְוֹד '. 

But he said, “Also all the fish of the sea…” — which were above 
even the level of Nunei Yama. 

גֵי כָּל אֶת "גַּם אָמַר: אֲבָל הָיוּ הַיָּם", דְּ גַּם לְמַעְלָה שֶׁ  
חִינתַ א נוּניֵ מִבְּ ימָּ . 
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(It may be said that it was in a manner where sea and land were 
equal, like the splitting of the sea, which is through a higher level, 
for the manna, the bread from heaven, dripped from Atikah, etc., 
which is higher than yam and aretz. 

( הָיהָ לוֹמַר ישֵׁ רֶךְ עַל שֶׁ וִה דֶּ שָׁ ה, יםָ שֶׁ קְרִיעַת וּכְמוֹ וְיבָּשָׁ  
הוּא יםַ־סוּף, חִינהָ עַל־ידְֵי שֶׁ י יוֹתֵר, עֶלְיוֹנהָ בְּ ן כִּ — הַמָּ  

מַיםִ מִן לֶחֶם נטִָיף — הַשָּׁ יקָא דְּ מַעְלָה כו', מֵעַתִּ לְּ שֶׁ  
חִינתַ וָאָרֶץ יםָ מִבְּ ). 

And from this is drawn “They shall multiply like fish in the midst 
of the land.” ךְ: וּמִזֶּה גוּ נמְִשָׁ קֶרֶב לָרוֹב "וְידְּ הָאָרֶץ בְּ ". 

Or it may be said that his intention was that fish, as they become 
clothed below, become material — whereas Nunei Yama remain 
spiritual. 

וָּנתָוֹ: לוֹמַר ישֵׁ אוֹ כַּ גִים שֶׁ הַדָּ נִּתְלַבְּשׁוּ — שֶׁ ה כְּשֶׁ לְמַטָּ  
מוּ — אֵין מַה כו', יתְִגַּשְׁ ן שֶּׁ א נוּניֵ כֵּ בְּרוּחָניִּוּת ימָּ . 

And the explanation of “Is the hand of Hashem short?” — is to 
draw down this bittul even into meat, like the splitting of the sea, 
and like the elevation of the Shor HaBor in the future, through the 
battle [with Leviathan], etc. 

קְצָר" ה' "הֲידַ וּפֵירוּשׁ יךְ — תִּ אֲפִלּוּ זהֶ בִּטּוּל לְהַמְשִׁ  
ר, הַבָּר שׁוֹר עִלּוּי וּכְמוֹ יםַ־סוּף, קְרִיעַת וּכְמוֹ בַּבָּשָׂ  

ניִגִי עַל־ידְֵי לֶעָתִיד כו הַקְּ '. 

And the idea of flight — see what is written regarding “they glide 
upon the water,” etc. 

יסָה וְעִניְןַ כָּתוּב מַה עַיֵּן — הַטִּ י שֶּׁ טִים גַּבֵּ ניֵ "וְשָׁ עַל־פְּ  
יםִ" כו הַמַּ '. 

And as is written — that the Arizal attained in a quarter of an hour 
what would take seventy years, etc. 

רֶךְ וְעַל כָּתוּב מַה דֶּ הָאָרִיזַ"ל — שֶּׁ יג שֶׁ רֶבַע הִשִּׂ עָה בְּ שָׁ  
רִיךְ מַה צָּ בְעִים שֶּׁ נהָ לְשִׁ כו שָׁ '. 

Through mesirus nefesh, the union of Abba and Imma is higher 
than positive commandments and even higher than prohibitions — 
because it is kum v’aseh (a positive act). 

צְוַת גָּבוֹהַּ או"א יחִוּד — נפֶֶשׁ מְסִירַת עַל־ידְֵי ה מִמִּ עֲשֵׂ  
ה מִלֹא וַאֲפִילוּ עֲשֶׂ ה "קוּם הוּא כִּי — תַּ וַעֲשֵׂ ". 

Therefore, the service of Nunei Yama is higher than that of 
Yabashah — for they are yichudim like mesirus nefesh, an 
impressed seal: “To You, Hashem, I lift up my soul,” etc. 

א נוּניֵ עֲבוֹדַת לָכֵן, ה גָּבוֹהַּ ימָּ הֵם — מִיּבָּשָׁ יחִוּדִים שֶׁ  
י ה' "אֵלֶיךָ שׁוֹקֵעַ", "חוֹתָם נפֶֶשׁ, מְסִירַת כְּמוֹ נפְַשִׁ  

א" כו אֶשָּׂ '. 
And what was said about their coolness — it is like the level of 
“my sister”, which is higher than kallah (bride). 

נֶּאֱמַר וּמַה קָרִירוּתָם שֶּׁ רֶךְ עַל — בְּ חִינתַ דֶּ "אֲחוֹתִי", בְּ  
מַעְלָה לְּ חִינתַ שֶׁ "כַלָּה מִבְּ ". 

And as is written “From where shall I have meat?” — for fiery 
flames only apply from Beriah-Yetzirah-Asiyah into Atzilus, as it 
says “My soul thirsts for You,” etc., when one is in the midbar 
(desert). 

כָּתוּב וּכְמוֹ ר" לִי "מֵאַיןִ שֶׁ פֵּרוּשׁוֹ, — בָּשָׂ י שֶׁ פֵי כִּ "רִשְׁ  
יָּיךְ אֵשׁ" יָּה רַק שַׁ רְיהָ־יצְִירָה־עֲשִׂ כְּמוֹ לַאֲצִילוּת, מִבִּ  

כָּתוּב י" לְךָ "צָמְאָה שֶׁ הְיוֹתוֹ וְהַינְוּ כו', נפְַשִׁ דְבָּר בִּ מִּ כו בַּ '. 

And she was brought out then and burned in the fiery flames of 
shalhevesh — unlike in Atzilus itself, like one who stands in the 
sea, where there is no thirst — only sailing in the sea of wisdom, 
etc. 

רְפָה אָז הוֹצִיאוּהָ פֵי וְנשְׂ מַה "שַלְהֶבֶת", אֵשׁ" בְּ"רִשְׁ  
אֵין ן שֶּׁ אֲצִילוּת כֵּ עוֹמֵד כְּמוֹ עַצְמָהּ, בַּ יָּם שֶׁ יָּיךְ אֵין — בַּ שַׁ  

אוֹן, טִים רַק צִמָּ יםַ שָׁ כו הַחָכְמָה בְּ '. 
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 בס"ד

Tzemach Tzedek 
Ohr HaTorah 

Parshas Shemini 
הבר ושור לויתן ענין להבין  

[NOTE: 🧾 Summary 
This deep Chassidic discourse explores the mystical symbolism of לויתן (Leviathan), הבר שור  
(Shor HaBor), and ימא נוני  (Fish of the Sea) as metaphors for different modes of spiritual 
connection and Divine service. 

●​ Leviathan represents the union of Abba and Imma (Chochmah and Binah) — a level 
of Divine unity rooted in absolute bittul ha-yesh (self-nullification). This union is דלא תרין  
 and connects Ein Sof to the world through an internal, constant (inseparable) מתפרשין
bond — a “seal that presses inward.” 

●​ Shor HaBor, by contrast, symbolizes the union of Ze’ir Anpin and Malchus — 
particularly Malchus when it descends into Beri’ah-Yetzirah-Asiyah (BY"A), 
engaging with yesh, the realm of separate existence. This connection is made through 
action (kum ve’aseh) — mitzvos and concrete service. It embodies a spiritual descent to 
refine the physical world, termed the outer field or Bar. 

●​ Nunei Yama, the souls that originate in the Leviathan-level of union, are likened to fish 
of the sea. They live in an environment of complete bittul, “swimming” in Divine 
wisdom. Their avodah is not fiery yearning (rishpei eish) but calm, deep contemplation 
and mesirus nefesh, beyond passion — a still, cool flame. This inner service draws the 
union of Abba and Imma into the world. 

The discourse emphasizes that: 

●​ Positive commandments can draw the lower unity (Ze’ir and Malchus), 
●​ Negative commandments access higher levels, since they are rooted in bittul and 

restraint, 
●​ But mesirus nefesh alone draws the highest unity — that of Abba and Imma. 

This theme appears in: 

●​ The Levi’im who serve with song and internal devotion, 
●​ The image of fish with no element of fire — a symbol of cold, clear nullification, 
●​ The concept that the future revelation (e.g., Leviathan vs. Shor HaBor) is a synthesis 

between transcendent light and worldly integration. 

📌 Practical Takeaway 
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●​ Not all spiritual growth comes through passion or fiery emotion. In fact, the highest 
connection to Hashem comes through inner calm, deep bittul, and quiet consistency 
— especially through mesirus nefesh in kavannah (intention) and bitachon (trust). 

●​ Don’t measure the depth of your davening or learning only by how emotional it felt — 
sometimes the cool, steady moments of inner surrender are holier than the loudest 
excitement. 

●​ When faced with struggle, especially in a world full of distractions and separateness 
(like Yabashah), know that your mesirus nefesh, even in small moments (e.g., standing 
up for what’s right, saying Shema with intention, doing mitzvos with inner sincerity), is 
what truly connects Ein Sof to the world. 

📖 Chassidic Story 

The Baal Shem Tov and the Silent Jew 

The Baal Shem Tov once visited a small village where the Jews were poor and unlearned. After 
davening in shul, the Baal Shem Tov looked perplexed, even distressed. His students asked what 
was wrong. 

He said: “The gates of Heaven are closed... our tefillos are not rising.” 

Suddenly, a simple Jew at the back of the shul — a wagon driver who could barely read — stood 
up and said quietly:​
“Master of the World, I don’t know how to pray. But I love You. I give You everything. My 
hands, my horse, my life — they’re Yours.” 

At that moment, the Baal Shem Tov smiled and said:​
“Now the gates are open.” 

He explained to his students: that man's inner surrender, with no noise, no fire, just pure bittul, 
reached higher than all their learned prayers. END NOTE] 
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