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Introduction​
This discourse was delivered by the Lubavitcher Rebbe, Rabbi Menachem Mendel Schneerson, on 13 Tammuz 
5742 (1982), marking the Chag HaGeulah—the anniversary of the release of his father-in-law, the Frierdiker 

Rebbe (Rabbi Yosef Yitzchak Schneersohn), from Soviet imprisonment in 1927. The Rebbe, seventh leader of 
the Chabad-Lubavitch movement, lived from 1902 to 1994 and is renowned for his scholarship, activism, and 
leadership in global Jewish revival. In this maamar, the Rebbe explores the mystical significance of communal 

Torah study, prayer, and their power to draw down divine light, tying it all to the geulah of Yud-Beis and 
Yud-Gimmel Tammuz as a source of ongoing empowerment. 

 (א)

“Ten who sit and occupy themselves with Torah — the Shechinah 
dwells among them,” etc., “even five,” etc., “even three,” etc., 
“even two,” etc., “even one.” 

רָה בִין עֲשָׂ יּוֹשְׁ כִינהָ בַּתּוֹרָה וְעוֹסְקִין שֶׁ רוּיהָ שְׁ בֵיניֵהֶם שְׁ  
ה אֲפִילּוּ כוּ' ה אֲפִילּוּ כוּ' חֲמִשָּׁ לֹשָׁ ניַםִ אֲפִילּוּ כוּ' שְׁ כוּ' שְׁ  

אֶחָדִי אֲפִילּוּ  

And my honored father-in-law, the Rebbe [the Frierdiker Rebbe], 
the master of the redemption, explains in his maamar that begins 
“This [Torah] was repeated through him,” delivered for the first 
celebration of 12 Tammuz (5688), that: although even one who 
sits and engages in Torah (and how much more so two, three, or 
five) draws down a revelation of G‑dliness (the Shechinah 
dwells), nonetheless, the revelation through Torah of a multitude 
(ten) is a greater revelation. 

ת כְּבוֹד וּמְבָאֵר עַל אַדְמוֹ"ר וְחָמִי מוֹרִי קְדוּשַׁ הַגְאוּלָה בַּ  
מַאֲמָרוֹ בּוּר בְּ תְחִיל דִּ ן זהֶ הַמַּ ניִתַּ י"ב לַחֲגִיגַת ידָוֹ עַל שָׁ  

מוּז נתַ הָרִאשׁוֹנהָ תַּ הֲגַם תרפ"ח(, )שְׁ גַם דַּ אֶחָד שָׁ  
ב יּוֹשֵׁ ן )וּמִכָּל בַּתּוֹרָה וְעוֹסֵק שֶׁ כֵּ ניַםִ שֶׁ ה שְׁ לֹשָׁ שְׁ  

ה( יךְ הוּא וַחֲמִשָּׁ כִינהָ אֱלֹקוּת גִילוּי מַמְשִׁ רוּיהָ(, )שְׁ שְׁ  
כָה מָקוֹם, מִכָּל עַל הַהַמְשָׁ רַבִּים תּוֹרָה ידְֵי שֶׁ רָה( דְּ )עֲשָׂ  
כָה הִיא יוֹתֵר נעֲַלֵית הַמְשָׁ . 

Just as in prayer, the Sages said: “The prayer of the public is not 
repelled, as it says: ‘Behold, G-d is mighty and will not despise’ 
(Iyov 36:5)” — for the multitude, through their prayer, draw 
down the Thirteen Attributes of Mercy — so too it is in Torah: 
through the Torah of the public, a higher Divine light is drawn. 

כְמוֹ תְפִלָּה דִּ בִּ פִלַּת רַזַ"ל אָמְרוּ שֶׁ נמְִאֶסֶת אֵינהָּ רַבִּים תְּ  
נֶּאֱמַר בִּיר אַ־ל הֶן שֶׁ ה(, לו, )איוב ימְִאָס וְלֹא כַּ  

הָרַבִּים תְפִלָּתָם שֶׁ יכִים בִּ כְּמוֹ הָרַחֲמִים, מִדּוֹת י"ג מַמְשִׁ  
עַל בַּתּוֹרָה, הוּא כֵן רַבִּים תּוֹרָה ידְֵי שָׁ ךְ דְּ גִילּוּי נמְִשָׁ  

יוֹתֵר עֶלְיוֹן אוֹר . 

And regarding the language of the Sages, “the prayer of the 
many” [and in the maamar, the same language is used regarding 
Torah], although it refers to ten — and the term “many” can apply 
even to fewer than ten, and on the other hand, even ten is not the 
complete form of “many,” since there is a much greater multitude 
— it can be explained by first introducing: 

פִלַּת רַזַ"ל לְשׁוֹן וּבִיאוּר אֲמָר רַבִּים תְּ אוֹמֵר ]וּבְהַמַּ  
נוֹגַעַ גַּם "רַבִּים" הַלָּשׁוֹן מְדַבֵּר אַף לְתוֹרָה[, בְּ נוֹגֵעַ שָׁ בְּ  

רָה פָחוֹת גַם נוֹפֵל "רַבִּים" ]וְהַלָּשׁוֹן לַעֲשָׂ רָה, בְּ מֵעֲשָׂ  
רָה גַּם וּלְאִידָךְ, לֵימוּת אֵינםָ עֲשָׂ רַבִּים, הַשְׁ הֲרֵי דְּ ישֵׁ שֶׁ  

הַקְדִים לְבָאֵר, ישֵׁ יוֹתֵר[, גָּדוֹל רִיבּוּי בְּ : 
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The reason why something done in the presence of ten Jews is 
considered the greatest level of public (farhesya), and we do not 
find a distinction in this regard between ten and more than ten, is 
because ten Jews correspond to, and encompass, the ten 
categories of Israel — “your heads, your tribes,” etc., “from the 
hewer of your wood to the drawer of your water” (Devarim 
29:9–10) — and therefore, publicity before ten Jews is as if it is 
publicity before all of Israel. 

הַטַעַם בָר עַל דְּ דָּ רָה שֶׁ עֲשָׂ בַּ רָאֵל שֶׁ רְהֶסְיאָ הוּא מִיִּשְׂ פַּ  
לֹא גְדוֹלָה הֲכִי רְהֶסְיאָ לְעִניְןַ חִילוּק מָצִינוּ )דְּ ין פַּ בֵּ  

רָה רָה(, לְיוֹתֵר עֲשָׂ י הוּא, מֵעֲשָׂ רָה כִּ רָאֵל עֲשָׂ הֵם מִיִּשְׂ  
רָה וְכוֹלְלִים דּוּגְמַת רָאֵל סוּגִים הָעֲשָׂ ישְׂ יכֶם — דְּ רָאשֵׁ  

בְטֵיכֶם כט, )דברים מֵימֶיךָ וְשׁוֹאֵב עֵצֶיךָ חוֹטֵב עַד גּוֹ' שִׁ  
פְניֵ וּפִרְסוּם — ט–י( רָה בִּ רָאֵל עֲשָׂ כְּמוֹ הוּא מִיִּשְׂ  

רְסוּם כָל פִּ רָאֵל בְּ ישְׂ . 

And this is why ten Jews are referred to as “the public” (stam), 
the greatest multitude — for there is no greater multitude than 
this. 

רָה וְזהֶוּ עֲשָׂ רָאֵל שֶׁ ם נקְִרָאִים מִיִּשְׂ )סְתָם(, "רַבִּים" בְּשֵׁ  
אֵין גָדוֹל הֲכִי רִיבּוּי נּוּ גָּדוֹל רִיבּוּי שָׁ מִמֶּ . 

 (ב)

And behold, it is explained in Tanya that the virtue of ten applies 
in all matters of Torah and mitzvos, for nothing of holiness is 
found in fewer than ten. 

תַניְאָ מְבוֹאָר וְהִנֵּה עֲלָה בַּ הַמַּ רָה שֶׁ כָל הִיא דַעֲשָׂ בְּ  
תוֹרָה הָעִניְנָיִם י וּמִצְווֹת, דְּ בָר אֵין כִּ ה דָּ קְדוּשָׁ בִּ פָחוֹת שֶׁ בְּ  
רָה  .מֵעֲשָׂ

Nevertheless, the primary virtue of ten is in prayer: the advantage 
of communal prayer is that it is always desirable and accepted. 

אַף אַלָּא י עַל שֶׁ ר כֵן, פִּ עֲלָה עִיקַּ רָה הַמַּ עֲשָׂ הוּא דַּ  
תְפִלָּה. עֲלָה בִּ הַמַּ תְפִלַּת דְּ בִּ הִיא רַבִּים שֶׁ רְצוּיהָ שֶׁ  

לֶת לְעוֹלָם וּמְקוּבָּ , 
And since the objective of prayer is that the Holy One, blessed be 
He, should fulfill one’s request, the superiority of communal 
prayer over individual prayer is not merely that communal prayer 
adds something extra, but that it affects the very nature of the 
prayer itself. 

שׁ וְכֵיוָן בוּקָּ הַמְּ תְפִלָּה שֶׁ דוֹשׁ הוּא דִּ הַקָּ ימְַלֵּא הוּא בָּרוּךְ שֶׁ  
תוֹ, אֶת שָׁ עֲלָה הֲרֵי בַּקָּ תְפִלַּת הַמַּ פִלַּת עַל רַבִּים בִּ יחִָיד תְּ  
תְפִלַּת לֹא הִיא בִּ י עִניְןָ, עוֹד מִיתוֹסֵף רַבִּים שֶׁ זֶּה אִם, כִּ שֶׁ  

פִלָּה נוֹגֵעַ עַצְמָהּ לַתְּ . 

And according to this, one can say that what is written in the 
maamar — that the virtue of Torah studied by the many is similar 
to the virtue of communal prayer — the intent here is that the 
virtue of public Torah study is likewise a fundamental matter. 

י וְעַל מַה לוֹמַר, ישֵׁ זהֶ פִּ כָּתוּב דְּ אֲמָר שֶׁ מַּ עֲלָה בַּ הַמַּ שֶׁ  
עֲלָה דּוּגְמַת הִיא דְרַבִּים בְּתוֹרָה תְפִלַּת הַמַּ ים, דִּ רַבִּ  
וּוָנהָ זהֶ הַכַּ עֲלָה )גַּם( הִיא בָּ הַמַּ רַבִּים בְּתוֹרָה שֶׁ הִיא דְּ  
עִניְןָ רִי בְּ עִיקָּ . 

And seemingly, one could explain this: since Torah is only 
acquired in a group (see Avos 6:6), it follows that when Torah is 
studied in a larger group, it is acquired more effectively. 

ר הָיהָ וְלִכְאוֹרָה כֵיוָן זהֶ, לְבָאֵר אֶפְשָׁ אֵין דְּ הַתּוֹרָה שֶׁ  
חֲבוּרָה אֶלָּא נקְִניֵת לִּימוּד מוּבָן, ו(, ו, )אבות בַּ כְשֶׁ דִּ  

חֲבוּרָה הוּא הַתּוֹרָה יוֹתֵר נקְִניֵת הַתּוֹרָה יוֹתֵר, גְּדוֹלָה בַּ . 

And since the completeness of a group is with ten — for ten Jews 
correspond to and include all ten categories of Israel, as mentioned 
above — therefore, when Torah is studied with ten, the acquisition 
of Torah is in its completeness. 

לֵימוּת וְכֵיוָן הַשְׁ חֲבוּרָה שֶׁ רָה, הִיא דַּ עֲשָׂ י בַּ רָה כִּ עֲשָׂ  
רָאֵל רָה כָּל וְכוֹלְלִים דּוּגְמַת הֵם מִיִּשְׂ סוּגִים הָעֲשָׂ  
רָאֵל, ישְׂ נַּ"ל, דְּ לִּימוּד לָכֵן, כַּ רָה, הוּא הַתּוֹרָה כְּשֶׁ עֲשָׂ בַּ  

לֵימוּת הוּא הַתּוֹרָה קִניְןַ בִּשְׁ . 
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But this explanation is not sufficient, because the aforementioned 
advantage in public Torah study is with regard to the person 
learning Torah — that when he learns with ten, his acquisition of 
Torah (his receiving and internalizing it) is in its completeness. 

יק. אֵינוֹ זהֶ בִּיאוּר אֲבָל י מַסְפִּ בְּתוֹרָה הַנַּ"ל מַעֲלָה כִּ  
רַבִּים לוֹמֵד בַּתּוֹרָה, הָעוֹסֵק בָּאָדָם הִיא דְּ כְּשֶׁ רָה, שֶׁ עֲשָׂ בַּ  
ניְןָ לּוֹ הַקִּ קּוֹנהֶ שֶׁ הוּא אוֹתָהּ( וּמְקַבֵּל הַתּוֹרָה אֶת )שֶׁ  

לֵימוּת  .בִּשְׁ
And the comparison between Torah study in public and communal 
prayer is with regard to the drawing down of Divine energy. 

מְיוֹן תוֹרָה וְהַדִּ רַבִּים דְּ ים לִתְפִלַּת בָּ כָה הוּא רַבִּ הַהַמְשָׁ בְּ . 

As explicitly stated in the maamar: just as the many, through their 
prayer, draw down the Thirteen Attributes of Mercy, so too 
through Torah studied by the many, a higher light is drawn. 

פוֹרָשׁ אֲמָר, כַּמְּ מַּ כְמוֹ בַּ הָרַבִּים דִּ תְפִלָּתָם שֶׁ יכִים בִּ מַמְשִׁ  
רַבִּים תּוֹרָה ידְֵי עַל כֵן כְּמוֹ הָרַחֲמִים, מִדּוֹת י"ג ךְ בָּ נמְִשָׁ  

יוֹתֵר עֶלְיוֹן אוֹר . 
 (ג)

And in order to explain the virtue of the drawing down that is 
brought about through Torah of the many, the maamar begins by 
quoting: “Rabbi Yishmael says: with thirteen methods the Torah is 
interpreted — with a kal vachomer, with a gezeirah shavah, etc.” 
(Sifra, beginning of Toras Kohanim). 

כָה מַעֲלַת לְבָאֵר וּבִכְדֵי עַל הַהַמְשָׁ רַבִּים, תּוֹרָה ידְֵי שֶׁ דְּ  
ים אֲמָר, מַקְדִּ הַמַּ י בְּ רַבִּ מָעֵאל שֶׁ ריש )ספרא אוֹמֵר ישְׁ  
לֹשׁ כהנים( תורת רֵה בִּשְׁ ת הַתּוֹרָה מִדּוֹת עֶשְׂ קַל נדְִרֶשֶׁ בְּ  

וָה וּבִגְזרֵָה וָחמֶֹר וְכוּ שָׁ '. 

And he explains that through each and every one of the thirteen 
methods by which the Torah is interpreted, new revelations are 
drawn forth. 

עַל וּמְבָאֵר, ה כָּל ידְֵי דְּ ה מִדָּ דּוֹת )מִי"ג וּמִדָּ הַתּוֹרָה הַמִּ שֶׁ  
ת הֶן( נדְִרֶשֶׁ ים עִניְנָיִם מִתְגַּלִּים בָּ חֲדָשִׁ . 

And the reason for this is because the thirteen methods through 
which the Torah is interpreted correspond to the Thirteen 
Attributes of Mercy. 

עַם י הוּא, זהֶ עַל וְהַטַּ הַתּוֹרָה מִדּוֹת י"ג כִּ ת שֶׁ הֶן נדְִרֶשֶׁ בָּ  
נגֶֶד הֵן הָרַחֲמִים מִדּוֹת י"ג כְּ . 

And as the Maggid taught: when Moshe said “E-l, please heal her 
now,” the name E-l is the first of the Thirteen Attributes of Mercy. 

גִּיד: הָרַב וּכְתוֹרַת אָמַר הַמַּ כְשֶׁ ה דְּ נאָ רְפָא נאָ "אֵ־ל משֶׁ  
ם — לָהּ" ה הוּא אֵ־ל שֵׁ י"ג הָרִאשׁוֹנהָ מִדָּ מִדּוֹת דִּ  

 .הָרַחֲמִים
Hashem responded to him with a kal vachomer: “If her father had 
spit in her face…” — kal vachomer with the Shechinah — which 
is the first of the Thirteen Methods through which the Torah is 
interpreted. 

דוֹשׁ לוֹ אָמַר ירָקֹ "וְאָבִיהָ — וָחמֶֹר קַל הוּא: בָּרוּךְ הַקָּ  
פָניֶהָ ירַָק כִינהָ וָחמֶֹר קַל — כו'" בְּ ה — לַשְׁ מִדָּ  

י"ג הָרִאשׁוֹנהָ דּוֹת דִּ הַתּוֹרָה הַמִּ ת שֶׁ הֶן נדְִרֶשֶׁ בָּ . 

And the maamar adds that this is also the connection between the 
two interpretations of the verse “the one who grazes among the 
roses (ba-shoshanim)” — don’t read “shoshanim” [roses], but 
“shonim” [those who review] in halachos — and that just as a rose 
has thirteen petals, so too the congregation of Israel has thirteen 
channels of mercy. 

אֲמָר: וּמוֹסִיף מַּ זֶּהוּ בַּ ר גַּם שֶׁ שֶׁ ניֵ הַקֶּ שְׁ ים דִּ ירוּשִׁ הַפֵּ  
נִּים" בְּ"הָרוֹעֶה קְרֵי "אַל — בַּשּׁוֹשַׁ נִּים תִּ אֶלָּא שׁוֹשַׁ  
שּׁוֹניִם הֲלָכוֹת", שֶׁ נָּה וּמַה בַּ שּׁוֹשַׁ לֵיסַר בָּהּ אִית שֶּׁ עָלִין, תְּ  

נסֶֶת אַף רָאֵל כְּ לֵיסַר בָּהּ אִית ישְׂ רַחֲמֵי מְכִילִין תְּ דְּ . 
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And the connection between the two interpretations is that through 
Torah study — through “shonim ba-halachos” — the Thirteen 
Attributes of Mercy are drawn down. 

ר שֶׁ ניֵ וְהַקֶּ שְׁ ים דִּ ירוּשִׁ י הוּא, הַפֵּ הַתּוֹרָה לִימוּד ידְֵי עַל כִּ  
שּׁוֹניִם הֲלָכוֹת( )שֶׁ כִים בַּ הָרַחֲמִים מִדּוֹת י"ג נמְִשָׁ . 

And this is why through Torah studied by the many, a higher 
Divine light is drawn — because this drawing down of the 
Thirteen Attributes of Mercy through Torah learning is primarily 
through Torah studied in public. 

עַל וְזהֶוּ רַבִּים תּוֹרָה ידְֵי שֶׁ ךְ דְּ י יוֹתֵר, עֶלְיוֹן אוֹר נמְִשָׁ כִּ  
עַל זהֶ כִים הַתּוֹרָה לִימוּד ידְֵי שֶׁ הָרַחֲמִים מִדּוֹת י"ג נמְִשָׁ  

ר הוּא — עִיקָּ רַבִּים תּוֹרָה לִימוּד ידְֵי עַל בְּ וְקָא בָּ דַּ . 

And we must understand what is said earlier: that through the 
Thirteen Methods by which the Torah is interpreted, new concepts 
are revealed. 

אוֹמֵר מַה לְהָבִין וְצָרִיךְ תְחִלַּת שֶׁ עַל הָעִניְןָ: בִּ י"ג ידְֵי שֶׁ  
הַתּוֹרָה מִדּוֹת ת שֶׁ הֶן נדְִרֶשֶׁ ים עִניְנָיִם מִתְגַּלִּים בָּ חֲדָשִׁ . 

For seemingly, the relevance of the Thirteen Methods of Torah 
interpretation to the above idea — that through public Torah study 
a higher light is drawn — is only because the Thirteen Methods 
correspond to the Thirteen Attributes of Mercy, and the drawing 
down of those attributes is specifically through Torah studied in 
public. 

לִכְאוֹרָה, יָּיכוּת דְּ י"ג הַשַּׁ הַתּוֹרָה מִדּוֹת דִּ ת שֶׁ הֶן נדְִרֶשֶׁ בָּ  
דוּבָּר עַל — לְעֵיל לַמְּ רַבִּים תּוֹרָה ידְֵי שֶׁ ךְ דְּ גִּילּוּי נמְִשָׁ  

י"ג הִיא, — יוֹתֵר עֶלְיוֹן אוֹר נגֶֶד הֵן אֵלּוּ מִדּוֹת שֶׁ י"ג כְּ  
כַת הָרַחֲמִים, מִדּוֹת הִיא הָרַחֲמִים מִדּוֹת י"ג וְהַמְשָׁ  

ר עִיקָּ רַבִּים הַתּוֹרָה לִימוּד ידְֵי עַל בְּ וְקָא בָּ דַּ . 

So what is being added by saying here that through the Thirteen 
Methods by which the Torah is interpreted, new ideas are 
revealed? 

עַל — כָּאן נוֹסֵף וּמַה דּוֹת י"ג ידְֵי שֶׁ הַתּוֹרָה הַמִּ שֶׁ  
ת הֶן נדְִרֶשֶׁ ים עִניְנָיִם מִתְגַּלִּים בָּ חֲדָשִׁ ? 

And one may say the explanation of this is: the difference between 
Torah and prayer is that prayer is when a person requests and 
supplicates, and the drawing down from Above (that the Holy 
One, blessed be He, fulfills his request) occurs as a result of the 
prayer. 

זהֶ, הַבִּיאוּר לוֹמַר וְישֵׁ הַחִילּוּק בָּ ין דְּ לִתְפִלָּה תּוֹרָה בֵּ  
פִלָּה הוּא, תְּ הָאָדָם הִיא שֶׁ שׁ שֶׁ לֵּל מְבַקֵּ כָה וּמִתְפַּ וְהַהַמְשָׁ  

דוֹשׁ מִלְמַעְלָה הַקָּ תוֹ( אֶת מְמַלֵא הוּא בָּרוּךְ )שֶׁ שָׁ בַּקָּ  
ית פִלָּה ידְֵי עַל נעֲַשִׂ הַתְּ , 

Not so with Torah study: since the Torah that one learns is the 
“word of Hashem” (which already exists even prior to the person’s 
engagement in learning), the effect of learning Torah is, seemingly, 
that the Torah and the infinite light invested within it is drawn to 
the person. 

אֵין מַה ן שֶׁ עֵסֶק כֵּ יוָן הַתּוֹרָה, בְּ הַתּוֹרָה מִכֵּ לוֹמֵד שֶׁ הִיא שֶׁ  
בַר נוֹ ה' דְּ יֵּשְׁ הָאָדָם(, הַתּוֹרָה עֵסֶק לִפְניֵ גַּם )שֶׁ הֲרֵי דְּ  

עוּלָה ית הַפְּ נַּעֲשִׂ לִכְאוֹרָה הִיא הַתּוֹרָה עֵסֶק ידְֵי עַל שֶׁ  
הַתּוֹרָה ךְ בָּהּ הַמְלוּבָּשׁ אֵין־סוֹף וְאוֹר שֶׁ לְהָאָדָם יוּמְשַׁ . 

And based on this, one might have said that the superiority of 
public Torah study over individual Torah study is mainly in 
relation to the person learning the Torah. 

י וְעַל עֲלָה לוֹמַר, מָקוֹם זהֶ פִּ הַמַּ תּוֹרָה שֶׁ רַבִּים דְּ עַל דְּ  
יחִָיד תּוֹרָה עִיקָר( הִיא בְּ נוֹגֵעַ רַק )בְּ הָעוֹסֵק לְהָאָדָם בְּ  

 .בַּתּוֹרָה
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That is: although the maamar says that the superiority of Torah in 
public is (not only in regard to the person’s acquisition — that the 
Torah is acquired by him more — but also) in the drawing down 
from Above (as explained earlier in section 2), that through public 
Torah study a higher Divine light is drawn, still, one might say that 
the entire matter of Torah study is that through learning, the light 
of Torah (which exists even prior to the learning) shines to the 
person learning it — and through learning in public, a higher light 
is revealed to the learner. 

הֲגַם אוֹמֵר דַּ אֲמָר שֶׁ מַּ עֲלָה בַּ הַמַּ תּוֹרָה שֶׁ רַבִּים דְּ הִיא בָּ  
לַת רַק )לֹא קַבָּ הַתּוֹרָה הָאָדָם, בְּ יוֹתֵר, אֶצְלוֹ נקְִניֵת שֶׁ  
כָה גַּם( אֶלָּא הַהַמְשָׁ נַּ"ל מִלְמַעְלָה בְּ מִכָּל ב'(, סָעִיף )כַּ  

כָּל לוֹמַר, מָקוֹם מָקוֹם לִימוּד הָעִניְןָ שֶׁ הוּא הַתּוֹרָה דְּ  
עַל נוֹ הַתּוֹרָה אוֹר מֵאִיר הַלִּימוּד ידְֵי שֶׁ יֵּשְׁ קוֹדֶם גַּם )שֶׁ  

הַתּוֹרָה לִימוּד ידְֵי וְעַל הַלּוֹמְדָהּ, לְהָאָדָם הַלִּימוּד(  
רַבִּים יוֹתֵר נעֲַלֶה אוֹר לְהָאָדָם מִתְגַּלֶּה בָּ . 

And therefore, the maamar brings that through the Thirteen 
Methods by which the Torah is interpreted, new concepts are 
revealed. 

אֲמָר מַבִיא וְלָכֵן מַּ עַל בַּ דּוֹת י"ג ידְֵי שֶׁ הַתּוֹרָה הַמִּ שֶׁ  
ת הֶן נדְִרֶשֶׁ ים עִניְנָיִם מִתְגַּלִּים בָּ חֲדָשִׁ . 

Just as prayer draws forth a new will (“May it be Your will”), so 
too in Torah — through learning Torah using the Thirteen Methods 
of interpretation — new insights are revealed. 

כְמוֹ פִלָּה דִּ הַתְּ כֶת שֶׁ עַל רָצוֹן", "יהְִי — חָדָשׁ רָצוֹן מַמְשֶׁ  
רֶךְ י עַל הַתּוֹרָה לִימוּד ידְֵי עַל בַּתּוֹרָה: זהֶ דֶּ דּוֹת י"ג פִּ הַמִּ  

הַתּוֹרָה ת שֶׁ הֶן נדְִרֶשֶׁ ים עִניְנָיִם מִתְגַּלִּים בָּ חֲדָשִׁ . 

And the reason for this is because the Thirteen Methods of Torah 
interpretation correspond to the Thirteen Attributes of Mercy, 
which are higher than Torah. 

עַם י הוּא, זהֶ עַל וְהַטַּ הַתּוֹרָה מִדּוֹת י"ג כִּ ת שֶׁ הֶן נדְִרֶשֶׁ בָּ  
נגֶֶד הֵן מַעְלָה הָרַחֲמִים, מִדּוֹת י"ג כְּ לְּ מֵהַתּוֹרָה שֶׁ . 

For Torah is the wisdom of the Holy One, blessed be He — the 
beginning of the chain-like progression (hishtalshelus) — whereas 
the Thirteen Attributes of Mercy are beyond hishtalshelus. 

תוֹרָה ל חָכְמָתוֹ הִיא דְּ דוֹשׁ שֶׁ ית הוּא, בָּרוּךְ הַקָּ רֵאשִׁ  
לוּת, לְשְׁ תַּ לְמַעְלָה הֵן הָרַחֲמִים מִדּוֹת וְי"ג הַהִשְׁ  
לוּת לְשְׁ תַּ  .מֵהִשְׁ

And when a person studies Torah through the lens of the Thirteen 
Methods, he draws into the Torah (which is in hishtalshelus) the 
Thirteen Attributes of Mercy, which are above hishtalshelus — 
and through this, new concepts are revealed in Torah. 

הָאָדָם ידְֵי וְעַל י עַל תּוֹרָה לוֹמֵד שֶׁ דּוֹת, י"ג פִּ הוּא הַמִּ  
יךְ לוּת( בַּתּוֹרָה מַמְשִׁ לְשְׁ תַּ הָרַחֲמִים מִדּוֹת י"ג )הִשְׁ  

מַעְלָה לְּ לוּת, שֶׁ לְשְׁ תַּ כִים זהֶ ידְֵי וְעַל מֵהִשְׁ בַּתּוֹרָה נמְִשָׁ  
ים עִניְנָיִם חֲדָשִׁ . 

And this is the meaning of what was stated earlier: that through 
Torah studied in public, a higher Divine light is drawn — because 
the drawing down of the Thirteen Attributes of Mercy through 
Torah is specifically through Torah study in public. 

עַל וְזהֶוּ רַבִּים הַתּוֹרָה לִימוּד ידְֵי שֶׁ ךְ דְּ אוֹר מִלְמַעְלָה נמְִשָׁ  
י יוֹתֵר, עֶלְיוֹן כַת כִּ עַל הָרַחֲמִים מִדּוֹת י"ג הַמְשָׁ ידְֵי שֶׁ  

עִיקָר הִיא הַתּוֹרָה לִימוּד לִימוּד בְּ רַבִּים הַתּוֹרָה בְּ וְקָא בָּ דַּ . 

Meaning: the level of the Thirteen Attributes of Mercy that is 
drawn through public Torah study is a loftier level. 

רְגָּא הַייְנוּ: הַדַּ י"ג שֶׁ כֶת הָרַחֲמִים מִדּוֹת דִּ נִּמְשֶׁ ידְֵי עַל שֶׁ  
רַבִּים הַתּוֹרָה לִימוּד רְגָּא הִיא — בָּ יוֹתֵר נעֲַלֵית דַּ . 

 (ד)

Powered By: ChassidusNow.com 
5 

http://chassidusnow.com/donate
http://chassidusnow.com


 בס"ד

The Rebbe 
מּוּז י"ג בס"ד. ה’תשמ"ב תַּ ​

With the help of Heaven. 13th of Tammuz, 5742 (1982). 
רָה בִין עֲשָׂ יּוֹשְׁ תּוֹרָה וְעוֹסְקִין שֶׁ בַּ ​

 
And the maamar continues with an additional advantage of 
communal prayer: that the drawing down from Above which is 
effected through the prayer of the many is not in proportion to their 
arousal from below (hisorerus de-letata). 

יךְ אֲמָר וּמַמְשִׁ הַמַּ תְפִלַּת מַעֲלָה עוֹד בְּ ים, בִּ כָה רַבִּ הַהַמְשָׁ שֶׁ  
עַל מִלְמַעְלָה פִלַּת ידְֵי שֶׁ עֵרֶךְ לְפִי לֹא הִיא הָרַבִּים תְּ  

א הָאִתְעָרוּתָא לְתַתָּ הֶם דִּ לָּ שֶׁ . 

In addition to the fact that the arousal from below through 
communal prayer reaches higher — and therefore draws down a 
loftier light — nevertheless, the drawing down through communal 
prayer is not commensurate with the arousal from below, not even 
the arousal of the many. 

נוֹסֶף הָאִתְעָרוּתָא לָזהֶ דְּ א שֶׁ לְתַתָּ תְפִלַּת דִּ מַגַּעַת רַבִּים דִּ  
כֵן יוֹתֵר לְמַעְלָה לָּ כֶת הִיא שֶׁ כָה מַמְשֶׁ יוֹתֵר, נעֲַלֵית הַמְשָׁ  

פִלַּת ידְֵי עַל הִנֵּה כֶת רַבִּים תְּ כָה נמְִשֶׁ לֹּא מִלְמַעְלָה הַמְשָׁ שֶׁ  
א, הָאִתְעָרוּתָא עֵרֶךְ לְפִי לְתַתָּ עֵרֶךְ לְפִי לֹא גַּם דִּ  

א הָאִתְעָרוּתָא לְתַתָּ רַבִּים דִּ דְּ . 
For this is what our Sages said: that the prayer of the many during 
the entire year is like the prayer of an individual during the Ten 
Days of Teshuvah. 

זהֶוּ אָמְרוּ דְּ פִלַּת רַזַ"ל שֶׁ תְּ כָל רַבִּים שֶׁ נהָ ימְֵי בְּ הִיא הַשָּׁ  
פִלַּת כְּמוֹ רֶת יחִָיד תְּ עֲשֶׂ שׁוּבָה ימְֵי בַּ תְּ , 

Just as the drawing down effected by an individual’s prayer during 
the Ten Days of Teshuvah is not in proportion to his elevation — 
and this is because the Ten Days of Teshuvah are a time of Divine 
favor — so too is the drawing down through communal prayer 
(throughout the year): it is not in proportion to the ascent, not even 
to the ascent of the many. 

כְּמוֹ כָה שֶׁ הַהַמְשָׁ עַל שֶׁ פִלַּת ידְֵי שֶׁ רֶת יחִָיד תְּ עֲשֶׂ ימְֵי בַּ  
שׁוּבָה לּוֹ הַהַעֲלָאָה עֵרֶךְ לְפִי לֹא הִיא תְּ כֵן שֶׁ לָּ הוּא וְשֶׁ  
רֶת עֲשֶׂ שׁוּבָה ימְֵי בַּ וְקָא, תְּ ניֵ דַּ רֶת מִפְּ עֲשֶׂ שׁוּבָה ימְֵי שֶׁ תְּ  

כָה הִיא כֵן כְּמוֹ — רָצוֹן עֵת הֵם עַל הַהַמְשָׁ פִלַּת ידְֵי שֶׁ תְּ  
כָל רַבִּים נהָ(, ימְֵי )בְּ הִיא הַשָּׁ הַהַעֲלָאָה עֵרֶךְ לְפִי לֹא שֶׁ  
ים הַהַעֲלָאָה עֵרֶךְ לְפִי לֹא )גַּם רַבִּ דְּ ). 

And likewise in public Torah study: the drawing down that comes 
through Torah studied by the many is not commensurate with the 
learning of the many. 

רֶךְ וְעַל רַבִּים, בְּתוֹרָה הוּא זהֶ דֶּ כָה דְּ הַהַמְשָׁ עַל שֶׁ ידְֵי שֶׁ  
רַבִּים הַתּוֹרָה לִימוּד הַלִּימּוּד עֵרֶךְ לְפִי לֹא הִיא דְּ  

ים הָרַבִּ  .דְּ

But this requires explanation. For even earlier in the maamar, 
where it explained that the arousal from below of the many draws 
down a higher light, it states that the drawing down is of the 
Thirteen Attributes of Mercy — and these are beyond 
hishtalshelus — and any drawing down from beyond hishtalshelus 
is already not proportionate to the arousal from below. 

גַם לְהָבִין, וְצָרִיךְ בִּיאוּר דְּ תְחִלַּת בַּ בִּ אֲמָר שֶׁ — הַמַּ  
הָאִתְעָרוּתָא א שֶׁ לְתַתָּ רַבִּים דִּ כֶת דְּ יוֹתֵר נעֲַלֶה אוֹר מַמְשֶׁ  

כָה מְבָאֵר — הַהַמְשָׁ עַל שֶׁ א אִתְעָרוּתָא ידְֵי שֶׁ לְתַתָּ דִּ  
רַבִּים י"ג הָרַחֲמִים, מִדּוֹת י"ג הִיא דְּ הֵן הָרַחֲמִים מִדּוֹת דִּ  
לוּת, לְמַעְלָה לְשְׁ תַּ כָה מֵהִשְׁ מַעְלָה וְהַמְשָׁ לְּ לוּת שֶׁ לְשְׁ תַּ מֵהִשְׁ  

לֹּא הִיא א הָאִתְעָרוּתָא עֵרֶךְ לְפִי שֶׁ לְתַתָּ דִּ . 

And yet afterward, the maamar adds an additional point — that the 
drawing down through the many is not even in relation to their 
own arousal. 

י עַל וְאַף כָה עִניְןָ( )עוֹד כָּךְ אַחַר מוֹסִיף כֵן פִּ הַהַמְשָׁ שֶׁ  
עַל ים ידְֵי שֶׁ לֹּא הִיא רַבִּ א הָאִתְעָרוּתָא עֵרֶךְ לְפִי שֶׁ לְתַתָּ דִּ  

הָרַבִּים  .דְּ
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The explanation is that this additional point — that the drawing 
down through the many is not in relation to their own arousal — 
means that the drawing down is not just greater than the effort, as 
is always the case when drawing from beyond hishtalshelus, but 
that the drawing is primarily from Above — similar to an arousal 
from Above that arises on its own, from a place where human 
arousal cannot reach. 

זהֶ הַבִּיאוּר וּנקְוּדַת וּוָנהָ — בָּ הַכַּ זהֶ שֶׁ מוֹסִיף בָּ שֶׁ  
כָה הַהַמְשָׁ עַל שֶׁ ים ידְֵי שֶׁ לֹּא הִיא רַבִּ עֵרֶךְ לְפִי שֶׁ  
א הָאִתְעָרוּתָא לְתַתָּ הֶם דִּ לָּ כָה הִיא: — שֶׁ הַהַמְשָׁ עַל שֶׁ שֶׁ  

ים ידְֵי כָה רַק לֹא הִיא רַבִּ הַהַמְשָׁ מֵהָעֲבוֹדָה יוֹתֵר הִיא שֶׁ  
עִניְןָ כָל הוּא זהֶ ]דְּ כָה בְּ מַעְלָה הַמְשָׁ לְּ לוּת[, שֶׁ לְשְׁ תַּ מֵהִשְׁ  

כָה גַּם אֶלָּא הַהַמְשָׁ ר( הִיא שֶׁ עִיקָּ ד )בְּ עַל — לְמַעְלָה מִצַּ  
רֶךְ לְעֵילָא אִתְעָרוּתָא דֶּ ד דִּ כֶת — עַצְמָהּ מִצַּ נִּמְשֶׁ שֶׁ  

קוֹם אֵין מִמָּ א אִתְעָרוּתָא שֶׁ לְתַתָּ ם מַגַּעַת דִּ לְשָׁ . 

And one may compare this to the idea of “I toiled and I found”: 
that the knowledge that comes through toil is like a finding — not 
proportionate to the toil. 

הוּא לוֹמַר וְישֵׁ רֶךְ עַל שֶׁ י הָעִניְןָ דֶּ "יגַָעְתִּ וּמָצָאתִי", דְּ  
הַידְִיעָה "מְצִיאָה" בְּאוֹפֶן הִיא הַיגְִיעָה ידְֵי עַל הַבָּאָה שֶׁ דִּ  
לֹּא )מָצָאתִי( הַיגְִיעָה עֵרֶךְ לְפִי שֶׁ . 

And there are two forms of this: one — success in understanding 
the concept one toiled in, which is like the elevation of communal 
prayer, where the drawing is beyond hishtalshelus (beyond order 
and gradation), but still from a level where the arousal reached. 

ניֵ זהֶ: אוֹפָניִם וּשְׁ ידִיעַת הַהַצְלָחָה — הָאֶחָד בְּ וַהֲבָנתַ בִּ  
הִתְייַגֵּעַ הָעִניְןָ רֶךְ עַל בּוֹ, שֶׁ עֲלָה דֶּ תְפִלַּת הַמַּ — רַבִּים דִּ  

כָה הַהַמְשָׁ לוּת לְמַעְלָה הִיא שֶׁ לְשְׁ תַּ דֶר )לְמַעְלָה מֵהִשְׁ מִסֵּ  
קוֹם )רַק( אֲבָל וְהַדְרָגָה(, ם זהֶ מִמָּ שָּׁ הִגִּיעָה שֶׁ  

א הָאִתְעָרוּתָא לְתַתָּ דִּ . 

The second — that success in understanding Torah comes from a 
place where the person didn’t toil at all. He toiled in one area, and 
his Torah “toils for him” from another place — and this parallels 
the second form of communal prayer, where the drawing from 
Above is rooted in a level the arousal from below cannot reach at 
all — and yet the drawing comes through communal prayer, just as 
Torah may “toil for him” from another place, because of his own 
labor. 

ניִ הַהַצְלָחָה — וְהַשֵּׁ ידִיעַת שֶׁ ידְֵי עַל הַבָּאָה הַתּוֹרָה בִּ  
מָקוֹם הִיא — הָאָדָם יגְִיעַת לֹּא בְּ לָל. בּוֹ הִתְייַגֵּעַ שֶׁ הוּא כְּ  
מָקוֹם עָמַל קוֹם לוֹ עוֹמֶלֶת וְתוֹרָתוֹ זהֶ, בְּ עַל — אַחֵר מִמָּ  
רֶךְ ניִ עִניְןָ דֶּ תְפִלַּת הַשֵּׁ כָה — רַבִּים דִּ הַהַמְשָׁ עַל שֶׁ ידְֵי שֶׁ  

פִלָּה( הָעֲבוֹדָה רֶךְ עַל הִיא )תְּ לְעֵילָא אִתְעָרוּתָא דֶּ ד דִּ מִצַּ  
אִתְעָרוּתָא — עַצְמָהּ א שֶׁ לְתַתָּ א הָאִתְעָרוּתָא )גַּם דִּ לְתַתָּ דִּ  

תְפִלַּת ם. מַגַּעַת אֵינהָּ רַבִּים( דִּ כָּל אֶלָּא לְשָׁ מִּ מָקוֹם, שֶׁ  
כָה פִלַּת ידְֵי עַל בָּאָה זוֹ הַמְשָׁ גַּם בְּדוּגְמַת — רַבִּים תְּ שֶׁ  
תוֹרָתוֹ מָקוֹם לוֹ עוֹמֶלֶת שֶׁ הֶעָמָל ידְֵי עַל הוּא — אַחֵר בְּ  
הָאָדָם  .דְּ

 (ה)
And one may say that the distinction between these two types of 
drawing down is also reflected in their root — in the Thirteen 
Attributes of Mercy. 

הַחִילּוּק לוֹמַר וְישֵׁ ניֵ שֶׁ שְׁ גַּם הוּא אֵלֶּה עִניְנָיִם דִּ  
ם, רְשָׁ י"ג בְּשָׁ הָרַחֲמִים מִדּוֹת בְּ . 

The idea is that the number thirteen (Tikkunei Dikna — 
“rectifications of the beard”) consists of twelve and one. 

מִסְפַּר הוּא, וְהָעִניְןָ יקוּניֵ י"ג דְּ עִם י"ב הוּא דִיקְנאָ( )תִּ  
 .אֶחָד
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The twelve are the twelve oxen (in the world of Beriah), and the 
one that is added to the twelve is the sea that stood upon them — 
the level of Malchus of Atzilus. 

י"ב קָר י"ב הוּא דְּ בְרִיאָה(, בָּ בִּ ף וְהָאֶחָד )שֶׁ יתְוַסֵּ עַל )הַמִּ  
עוֹמֵד הַיָּם הוּא י"ב( אֲצִילוּת )מַלְכוּת עֲלֵיהֶם שֶׁ דַּ ). 

And on a higher level — the twelve are the twelve diagonal 
boundaries in Atzilus, and the one added to the twelve is from 
beyond Atzilus. 

אֲצִילוּת, אֲלַכְסוֹן גְּבוּלֵי י"ב הוּא י"ב יוֹתֵר, וּלְמַעְלָה בַּ שֶׁ  
ף וְהָאֶחָד יתְוַסֵּ מֵאֲצִילוּת לְמַעְלָה הוּא י"ב( עַל )הַמִּ . 

And one may say: that the reason why thirteen is beyond 
hishtalshelus is because through the one that is added to the 
twelve, even the twelve are elevated beyond hishtalshelus. 

זהֶ לוֹמַר וְישֵׁ י"ג דְּ לוּת, לְמַעְלָה הוּא שֶׁ לְשְׁ תַּ הוּא, מֵהִשְׁ  
י ף הָאֶחָד ידְֵי עַל כִּ יתְוַסֵּ מִּ הַי"ב, שֶׁ לְמַעְלָה הֵם הַי"ב גַּם בְּ  

לוּת לְשְׁ תַּ  .מֵהִשְׁ
And there are two possible modes (levels) in this: one, where the 
“one” is drawn into the twelve as they are in their place. In that 
case, even after the one is drawn into them, they remain limited 
(diagonal boundaries). However, through the drawing of the “one” 
— which is from beyond hishtalshelus — they are infused with a 
power of limitlessness. 

ניֵ לוֹמַר, וְישֵׁ שְׁ זהֶ: )מַדְרֵגוֹת( אוֹפָניִם דִּ הָאֶחָד בָּ ךְ שֶׁ נמְִשָׁ  
הַי"ב הֵם כְּמוֹ בְּ מְקוֹמָם, שֶׁ בְאוֹפֶן בִּ לְאַחֲרֵי גַּם זהֶ, דִּ  

ךְ נִּמְשָׁ הֶם שֶׁ אֶלָּא אֲלַכְסוֹן(, )גְּבוּלֵי גְּבוּל הֵם הָאֶחָד, בָּ  
עַל ךְ ידְֵי שֶׁ נִּמְשֶׁ הֶם שֶׁ מַעְלָה הָאֶחָד בָּ לְּ לוּת שֶׁ לְשְׁ תַּ מֵהִשְׁ  
הֶם ישֵׁ — כֹּחַ בָּ י  לְתִּ מוּגְבָּל בִּ . 

The second mode: the twelve are elevated and absorbed into the 
“one,” and through this they leave their limited state and become 
truly unlimited. 

הַי"ב אוֹפֶן, וְעוֹד הָאֶחָד, וְנכְִלָלִים מִתְעַלִּים שֶׁ עַל בְּ ידְֵי שֶׁ  
לָתָם יוֹצְאִים הֵם זהֶ ים מֵהַגְּבָּ בְחִינתַ וְנעֲַשִׂ לִי בִּ גְּבוּל בְּ . 

And one may say that this is the meaning of “אֶחָד” (one) being 
numerically equal to thirteen — for all the thirteen are united as 
one. 

זהֶוּ לוֹמַר וְישֵׁ "אֶחָד" דְּ גִימַטְרִיָּא שֶׁ כָּל י"ג, בְּ הֵם הַי"ג שֶׁ  
 .אֶחָד

And one may say that these two dimensions in the drawing down 
through the avodah (whether prayer or Torah study) of the many 
— that the drawing is beyond gradation (hishtalshelus), and also 
from a place where no arousal from below, not even communal, 
can reach — correspond to the above two levels. 

ניֵ לוֹמַר, וְישֵׁ שְׁ כָה הָעִניְנָיִם דִּ הַהַמְשָׁ עַל בְּ עֲבוֹדָה ידְֵי שֶׁ  
פִלָּה רַבִּים הַתּוֹרָה( לִימוּד אוֹ )תְּ כָה — דְּ הַהַמְשָׁ הִיא שֶׁ  

לֹּא הַדְרָגָה שֶׁ לוּת(, )לְמַעְלָה בְּ לְשְׁ תַּ עַל מֵהִשְׁ ידְֵי וְשֶׁ  
ךְ עֲבוֹדָתָם קוֹם גַּם נמְִשָׁ אִי מִמָּ ר שֶׁ לְאִתְעָרוּתָא אֶפְשָׁ  
א לְתַתָּ א לְאִתְעָרוּתָא )גַּם דִּ לְתַתָּ רַבִּים( דִּ ם לְעוֹרֵר דְּ שָׁ  

י הוּא — תֵּ רָגוֹת בִּשְׁ הַנַּ"ל דְּ . 
For in the first level of the thirteen, where the one is drawn into the 
twelve — since the twelve are still bounded, the drawing down 
from there is through arousal from below. But through the one that 
is drawn into them (which is from beyond hishtalshelus), the 
drawing is beyond gradation — like the concept of “I toiled and I 
found.” 

רְגָּה בְהַדַּ י"ג, דִּ הָאֶחָד דִּ ךְ שֶׁ הַי"ב נמְִשֶׁ יוָן — בְּ הַי"ב כֵּ שֶׁ  
כָה גְּבוּל, הוּא ם הַהַמְשָׁ אִתְעָרוּתָא ידְֵי עַל הִיא מִשָּׁ  

א. לְתַתָּ עַל אֶלָּא דִּ ךְ הָאֶחָד ידְֵי שֶׁ נִּמְשָׁ הֵם, שֶׁ כָה בְּ הַהַמְשָׁ  
לֹּא הִיא הַדְרָגָה שֶׁ י בְּדוּגְמַת — בְּ וּמָצָאתִי "יגַָעְתִּ ". 
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But in the higher level of the thirteen, where the twelve are 
absorbed into the one and the entire thirteen becomes unlimited — 
the drawing from there is akin to an arousal from Above that arises 
on its own. 

רְגָּה י"ג וּבְהַדַּ הַי"ב — דִּ הָאֶחָד נכְִלָלִים שֶׁ הַי"ג וְכָל בְּ  
לִי הֵם כָה — גְּבוּל בְּ ם הַהַמְשָׁ אִתְעָרוּתָא דּוּגְמַת הִיא מִשָּׁ  

לְעֵילָא ד דִּ צַּ מִּ עַצְמָהּ שֶׁ . 

  (ו)
And one may connect this with the Festival of Redemption — the 
12th and 13th of Tammuz: for on the 12th of Tammuz [the 
birthday of the Baal HaGeulah], he was notified that a release 
order had been issued for him, and the actual release occurred on 
the 13th of Tammuz. 

ר וְישֵׁ מּוּז, י"ב–י"ג הַגְּאֻלָּה חַג עִם זהֶ לְקַשֶּׁ בְּי"ב תַּ שֶׁ  
מּוּז דֶת ]יוֹם תַּ ל הַהוּלֶּ עַל שֶׁ לוֹ הוֹדִיעוּ הַגְּאֻלָּה[ בַּ  

הִגִּיעָה ה שֶׁ קוּדָּ חְרְרוֹ, פְּ חְרוּר לְשַׁ י"ג הָיהָ בְּפוֹעַל וְהַשִּׁ בְּ  
מּוּז  .תַּ

And one may say that the fact that on the 12th (of Tammuz) he was 
informed of the redemption corresponds to the twelve as drawn 
with the “one.” 

זהֶ לוֹמַר, וְישֵׁ י"ב דְּ בְּ מּוּז( שֶׁ בַר עַל לוֹ הוֹדִיעוּ )תַּ דְּ  
חְרוּר, ךְ כְּמוֹ י"ב עִניְןָ הוּא הַשִּׁ נִּמְשָׁ הָא בּוֹ שֶׁ '. 

And since the twelve, even as they are infused with the “one,” still 
remain finite — therefore on the 12th, the redemption had not yet 
occurred in actuality. 

הַי"ב וְכֵיוָן הוּא כְּמוֹ שֶׁ מְקוֹמוֹ, שֶׁ ךְ גַּם בִּ נִּמְשָׁ הָא' בּוֹ כְּשֶׁ  
י"ב לָכֵן — גְּבוּל הוּא — הַגְּאֻלָּה לִפְניֵ עֲדַיןִ הָיהָ בְּ  

 .בְּפוֹעַל
For the concept of redemption is something that is beyond measure 
and limitation. 

י דִידָה לְמַעְלָה הוּא הַגְּאֻלָּה עִניְןָ כִּ לָה מִמְּ וְהַגְבָּ . 

Especially as explained in the letter of the Baal HaGeulah (serving 
as a preface to the maamar that begins “Ten who sit…”), that not 
only was he himself redeemed by the Holy One, blessed be He, but 
also all of Israel — even those who are called by the name “Israel” 
only in name. 

בוֹאָר וּבִפְרָט ב לְהַמְּ כְתָּ הַמִּ בַעַל בְּ בָּא הַגְּאֻלָּה דְּ בְּתוֹר שֶׁ  
מָה אֲמָר הַקְדָּ בּוּר לְהַמַּ תְחִיל דִּ רָה הַמַּ בִין" "עֲשָׂ יּוֹשְׁ — שֶׁ  

לֹּא לְבַד אוֹתוֹ שֶׁ דוֹשׁ גָּאַל בִּ כָּל אֶת גַּם אֶלָּא הוּא בָּרוּךְ הַקָּ  
רָאֵל, ר אֵלּוּ גַּם כּוֹלֵל ישְׂ ם אֲשֶׁ רָאֵל בְּשֵׁ יכְוּנָּה )רַק( ישְׂ . 

And furthermore: that this includes also the generations that come 
afterward — for the redemption of the 12th–13th of Tammuz is a 
continuing effect that draws redemption to all of Israel throughout 
the generations. 

זהֶ וּלְהוֹסִיף, בָּ לְאַחֲרֵי הַדּוֹרוֹת גַּם נכְִלָלִים שֶׁ י זהֶ, שֶׁ כִּ  
י"ב–י"ג הַגְּאֻלָּה מּוּז דִּ עוּלָה הִיא תַּ כֶת, פְּ כֶת נמְִשֶׁ מְשֶׁ מַּ שֶׁ  
רָאֵל לְכָל גְּאֻלָּה ךְ ישְׂ מַשָּׁ בְּ הַדּוֹרוֹת כָּל שֶׁ . 

A redemption regarding their Torah study and mitzvah observance 
— and even redemption regarding their material affairs: children, 
health, and sustenance — all should be in abundance, beyond 
measure and limitation. 

נוֹגֵעַ גְּאֻלָּה צְ וְקִיּוּם הַתּוֹרָה לְלִימּוּד בְּ הֶם, וֺתהַמִּ לָּ וְגַם שֶׁ  
נוֹגֵעַ גְּאֻלָּה מִיִּים לָעִניְנָיִם בְּ הֶם הַגַּשְׁ לָּ ניֵ, — שֶׁ חַיֵּי, בָּ  

יִּהְיוּ — וּמְזוֹניֵ לָּם שֶׁ דִידָה לְמַעְלָה רְוִיחַי, כֻּ לָה מִמְּ וְהַגְבָּ . 
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 בס"ד

The Rebbe 
מּוּז י"ג בס"ד. ה’תשמ"ב תַּ ​

With the help of Heaven. 13th of Tammuz, 5742 (1982). 
רָה בִין עֲשָׂ יּוֹשְׁ תּוֹרָה וְעוֹסְקִין שֶׁ בַּ ​

 
And even more: that the redemption of the 12th–13th of Tammuz 
is also a prelude and preparation for the ultimate and complete 
Redemption through our righteous Moshiach — when the true 
reality of “beyond measure and limitation” will be fully realized. 

הִיא — מִזּוֹ וִיתֵירָה י"ב–י"ג )הַגְּאֻלָּה שֶׁ מּוּז( דִּ גַּם תַּ  
מָה ית לַגְּאֻלָּה וַהֲכָנהָ הַקְדָּ לֵמָה הָאֲמִתִּ יחַ ידְֵי עַל וְהַשְּׁ מְשִׁ  
אָז — צִדְקֵנוּ ית יהְִיהֶ שֶׁ "לְמַעְלָה הָעִניְןָ אֲמִתִּ דִידָה דִּ מִמְּ  

לָה  ."וְהַגְבָּ

And that the redemption in actuality took place on the 13th — 
numerically equal to “אֶחָד” — for on that day, the twelve were 
elevated into the one, above all limitation. 

י"ג הָיתְָה בְּפוֹעַל וְהַגְּאֻלָּה גִימַטְרִיָּא — בְּ "אֶחָד", בְּ  
הַי"ב הָאֶחָד, מִתְעַלִּים שֶׁ לָה לְמַעְלָה בְּ מֵהַגְבָּ . 

 (ז)
And the maamar continues, that although Torah is a drawing down 
from Above to below, nevertheless, even in Torah there must be 
service and toil. 

יךְ אֲמָרוּ, וּמַמְשִׁ הַמַּ הֲגַם בְּ תּוֹרָה דַּ כָה הִיא שֶׁ הַמְשָׁ  
ה מִלְמַעְלָה לִהְיוֹת צְרִיכָה בַּתּוֹרָה גַּם מָקוֹם מִכָּל — לְמַטָּ  
וִיגִיעָה עֲבוֹדָה . 

And there are two aspects to this: in order that Torah study be as it 
ought, it must be preceded by the avodah of prayer — for anyone 
who says “I have only Torah,” even Torah he does not have. 

ניֵ זהֶ: עִניְנָיִם וּשְׁ כְדֵי בָּ בִּ לִּימּוּד שֶׁ דְבָעֵי, יהְִיהֶ הַתּוֹרָה שֶׁ כִּ  
מַת ידְֵי עַל הוּא פִלָּה עֲבוֹדַת הַקְדָּ כָל — הַתְּ הָאוֹמֵר דְּ  

לוֹ אֵין תּוֹרָה אֲפִילּוּ תּוֹרָה", אֶלָּא לִי "אֵין . 

And even the Torah study itself must be with service and toil. גַּם עֲבוֹדָה לִהְיוֹת צָרִיךְ עַצְמוֹ הַתּוֹרָה לִימּוּד וְשֶׁ וִיגִיעָה בַּ . 

And in this there are two matters: the toil in understanding Torah 
— “I toiled and I found”; and the toil in Torah to change one’s 
nature and habituation. 

ניֵ וּבָזהֶ הֲבָנתַ הַיגְִיעָה עִניְנָיִם: שְׁ י — הַתּוֹרָה בַּ "יגַָעְתִּ  
נּוֹת בַּתּוֹרָה וְהַיגְִיעָה וּמָצָאתִי"; וּרְגִילוּתוֹ טִבְעוֹ לְשַׁ . 

As our Sages said: “He who reviews his chapter one hundred times 
is not comparable to one who reviews it one hundred and one 
times” — only then is he called one who serves G-d. 

מַאֲמַר אֵינוֹ רַזַ"ל: כְּ רְקוֹ שׁוֹנהֶ דּוֹמֶה "שֶׁ עָמִים מֵאָה פִּ פְּ  
רְקוֹ לְשׁוֹנהֶ עָמִים מֵאָה פִּ אָז — וְאֶחָד" פְּ וְקָא שֶׁ נקְִרָא דַּ  

אֱלֹקִים "עוֹבֵד ". 
And this needs to be understood: the concept of arousal from 
below in Torah seems primarily to be in the toil that must exist 
within Torah study itself. 

א הָאִתְעָרוּתָא עִניְןַ הֲרֵי לְהָבִין: וְצָרִיךְ תָּ לְתַּ בַּתּוֹרָה דִּ שֶׁ  
עִיקָר לִכְאוֹרָה הוּא הַיגְִיעָה בְּ רִיכָה בְּ צְּ לִימּוּד לִהְיוֹת שֶׁ בְּ  

עַצְמוֹ הַתּוֹרָה . 

Yet the order in the maamar is that it first explains that in order for 
Torah study to be proper, there must be the avodah and toil of 
prayer — and only afterwards it says (as an additional point) that 
there must also be toil in Torah study itself. 

דֶר אֲמָר וְהַסֵּ הַמַּ חִלָּה — הוּא בְּ תְּ בַּ כְדֵי מְבָאֵר שֶׁ בִּ שֶׁ  
לִּימּוּד דְבָעֵי יהְִיהֶ הַתּוֹרָה שֶׁ רִיכָה כִּ הָעֲבוֹדָה לִהְיוֹת צְּ  
פִלָּה, וְהַיגְִיעָה תְּ בָר )כְּמוֹ אוֹמֵר זהֶ וּלְאַחֲרֵי דִּ נוֹסָף( דָּ  

רִיכָה צְּ לִימּוּד גַּם יגְִיעָה לִהְיוֹת שֶׁ עַצְמוֹ הַתּוֹרָה בְּ . 

And it is worth noting that this duality is also discussed in the 
Tanya — toil in Torah and toil in the service of G-d in general, 
where the main service is the service of prayer. 

גַּם וּלְהָעִיר, ניְאָ שֶׁ תַּ ניֵ מְדַבֵּר בַּ הַיגְִיעָה אֵלֶּה: עִניְנָיִם בִּשְׁ  
עֲבוֹדַת וְהַיגְִיעָה בַּתּוֹרָה כְלָל ה' בַּ ר — בִּ עִיקַּ הָעֲבוֹדָה שֶׁ  

פִלָּה עֲבוֹדַת הוּא הַתְּ . 
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With the help of Heaven. 13th of Tammuz, 5742 (1982). 
רָה בִין עֲשָׂ יּוֹשְׁ תּוֹרָה וְעוֹסְקִין שֶׁ בַּ ​

 
And the order of the matters in Tanya is that it first brings the verse 
“And you shall return and see... between one who serves G-d and 
one who does not serve Him.” 

ניְאָ הָעִניְנָיִם וְסֵדֶר תַּ בַּ חִלָּה — הוּא שֶׁ תְּ בַּ מֵבִיא שֶׁ  
ם הַפָּסוּק: בְתֶּ ין כו' וּרְאִיתֶם "וְשַׁ ר אֱלֹקִים עוֹבֵד בֵּ לַאֲשֶׁ  

עֲבָדוֹ לֹא ", 
About which the Gemara says: one who serves G-d is he who 
reviews his chapter one hundred and one times — a change of 
nature and habituation in Torah study. 

עַל גְּמָרָא אִיתָא זהֶ פָּסוּק דְּ "עוֹבֵד — בַּ הוּא אֱלֹקִים" שֶׁ  
שּׁוֹנהֶ מִי רְקוֹ שֶׁ עָמִים מֵאָה פִּ ינוּי — וְאֶחָד פְּ טֶבַע שִׁ  

לִימּוּד הָרְגִילוּת הַתּוֹרָה בְּ . 
And this saying of our Sages is the source for what is explained 
there — that even the fulfillment of all the mitzvos, and especially 
the service of prayer, must be in such a manner. 

קוֹר הוּא זהֶ רַזַ"ל וּמַאֲמַר בוֹאָר הַמָּ ם לְהַמְּ גַּם — שָׁ שֶׁ  
צְ כָּל קִיּוּם פִלָּה עֲבוֹדַת וּבִפְרָט ,וֺתהַמִּ צָרִיךְ — הַתְּ  

זהֶ בְּאוֹפֶן לִהְיוֹת . 
And from the fact that the order in the maamar is opposite to that 
in Tanya, this proves even more that the order in the maamar is 
deliberate. 

דֶר וּמִזֶּה סֵּ אֲמָר הָעִניְנָיִם )שֶׁ הַמַּ הָפוּךְ בְּאוֹפֶן הוּא בְּ  
דֶר ניְאָ( מֵהַסֵּ תַּ בַּ דֶר יוֹתֵר עוֹד מוּכָח — שֶׁ סֵּ הָעִניְנָיִם שֶׁ  

אֲמָר הַמַּ כַוָּנהָ הוּא בְּ בְּ . 
 (ח)

And this will be understood by first explaining the precision (in the 
maamar) — that although Torah is a drawing from Above to 
below. 

ים זהֶ וְיוּבַן הַקְדִּ יּוּק בִּיאוּר בְּ אֲמָר( הַדִּ הַמַּ בְּ הֲגַם )שֶׁ  
תּוֹרָה כָה הִיא שֶׁ ה מִלְמַעְלָה הַמְשָׁ לְמַטָּ . 

The explanation in simple terms is: since Torah is a drawing from 
Above to below, it should not require a community. 

הַבִּיאוּר זהֶ דְּ טוּת בָּ פַשְׁ כֵיוָן הוּא, בְּ תּוֹרָה דְּ כָה הִיא שֶׁ הַמְשָׁ  
ה מִלְמַעְלָה רַבִּים צרֶֹךְ אֵין — לְמַטָּ בְּ . 

For in prayer, where the drawing comes through the service from 
below, it must be the service of the many. 

תְפִלָּה, בִּ כָה דְּ הַהַמְשָׁ ה עֲבוֹדַת ידְֵי עַל הִיא שֶׁ טָּ — הַמַּ  
עֲבוֹדַת צָרִיךְ ה שֶׁ טָּ הְיהֶ הַמַּ רַבִּים עֲבוֹדָה תִּ דְּ . 

Not so in Torah, which is a drawing from Above — it should not 
matter whether the recipient is an individual or many. 

אֵין מַה ן שֶּׁ הִיא בְּתוֹרָה, כֵּ כָה שֶׁ אֵין — מִלְמַעְלָה הַמְשָׁ  
ה אִם חִילּוּק טָּ יחִָיד אוֹ רַבִּים הוּא הַמַּ . 

And based on what is known — that the reason prayer draws a 
new will is due to the great elevation of the arousal from below, 
“the work of Your hands do You desire” — one may say that the 
intent in the precision “Torah is a drawing from Above” is the 
opposite: 

י וְעַל עַם הַיָּדוּעַ פִּ הַטַּ עַל שֶׁ פִלָּה ידְֵי שֶׁ ךְ תְּ חָדָשׁ רָצוֹן נמְִשָׁ  
ד הוּא — הַעֲלָאַת הָעִילּוּי גּוֹדֶל מִצַּ נוּקְבִין, מַיןִ דְּ  

ה וָּנהָ לוֹמַר, ישֵׁ — תִכְסוֹף" ידֶָיךָ "לְמַעֲשֵׂ הַכַּ יּוּק שֶׁ הַדִּ בְּ  
תּוֹרָה כָה הִיא "שֶׁ ךְ גַּם הִיא — מִלְמַעְלָה" הַמְשָׁ לְאִידָּ  

 .גִּיסָא

That since Torah is from Above, even Torah study in the many 
cannot draw a loftier revelation than that of communal prayer. 

כֵיוָן הַתּוֹרָה דְּ כָה הִיא שֶׁ ידְֵי עַל גַּם — מִלְמַעְלָה הַמְשָׁ  
רַבִּים תּוֹרָה לִימוּד ר אִי דְּ כָה לִהְיוֹת אֶפְשָׁ נעֲַלֵית הַמְשָׁ  

יוֹתֵר כָה בְּ הַהַמְשָׁ עַל כְּ פִלָּה ידְֵי שֶׁ רַבִּים תְּ ]דְּ ]. 

And based on this, we can explain the order in the maamar — that 
first it discusses the service and toil of prayer that is needed for 
Torah study, and only afterward does it discuss the toil within 
Torah study itself. 

י וְעַל אֲמָר הָעִניְנָיִם סֵדֶר לְבָאֵר ישֵׁ זהֶ פִּ הַמַּ — בְּ  
חִלָּה תְּ בַּ פִלָּה וְהַיגְִיעָה הָעֲבוֹדָה מְבָאֵר שֶׁ תְּ רִיכָה דִּ צְּ שֶׁ  

בִיל לִהְיוֹת הָעֲבוֹדָה — זהֶ וּלְאַחֲרֵי הַתּוֹרָה, עֵסֶק בִּשְׁ  
לִימוּד וְהַיגְִיעָה בְּ עַצְמוֹ הַתּוֹרָה שֶׁ . 
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For the main “service” is the service of prayer — which is why 
prayer is referred to simply as “service.” 

י ר כִּ פִלָּה, עֲבוֹדַת הִיא וְהַיגְִיעָה הָעֲבוֹדָה עִיקַּ כֵן הַתְּ לָּ שֶׁ  
ם נקְִרֵאת סְתָם "עֲבוֹדָה" בְּשֵׁ . 

For the essence of service is changing one’s nature and habituation 
— and that is primarily achieved through the service of prayer, 
especially the Amidah prayer, when one stands as a servant before 
his master — utter self-nullification. 

י ינוּי הוּא הָעֲבוֹדָה עִניְןַ כִּ בַע שִׁ ה וְזהֶ וְהָרְגִילוּת, הַטֶּ נעֲַשֶׂ  
ר עִיקַּ פִלָּה עֲבוֹדַת ידְֵי עַל בְּ פִלַּת ידְֵי עַל וּבִפְרָט — הַתְּ תְּ  

הָאָדָם הָעֲמִידָה, לֵּל שֶׁ תְפַּ א הוּא הַמִּ עַבְדָּ י כְּ — מָארֵיהּ קַמֵּ  
תַכְלִית בִּיטּוּל בְּ . 

Therefore the maamar places prayer before Torah study — because 
the toil in Torah itself, on its own, is not capable of drawing a light 
that is beyond the level of the toil itself. 

ים וְלָכֵן אֲמָר מַקְדִּ הַמַּ פִלָּה וְהַיגְִיעָה הָעֲבוֹדָה בְּ תְּ דִּ  
בִיל בִּשְׁ עֵסֶק וְהַיגְִיעָה הָעֲבוֹדָה כִּי — הַתּוֹרָה עֵסֶק שֶׁ דְּ  

ד הַתּוֹרָה יךְ בְּכחָֹהּ אֵין עַצְמָהּ( )מִצַּ כָה לְהַמְשִׁ לֹּא הַמְשָׁ שֶׁ  
לָל הָעֲבוֹדָה עֵרֶךְ לְפִי כְּ . 

And this — that through Torah study (of the many), a revelation is 
drawn that is not proportionate to the toil — like the drawing of 
communal prayer — is primarily due to the service of prayer that 
precedes Torah. 

עַל — וְזהֶ רַבִּים( הַתּוֹרָה לִימוּד ידְֵי שֶׁ ה )דְּ כָה נעֲַשֶׂ הַמְשָׁ  
לֹּא לָל, הָעֲבוֹדָה עֵרֶךְ לְפִי שֶׁ כָה כְּ הַהַמְשָׁ עַל כְּ פִלָּה ידְֵי שֶׁ תְּ  

רַבִּים( ר הִיא — )דְּ עִיקַּ פִלָּה הָעֲבוֹדָה ידְֵי עַל בְּ תְּ דִּ  
בִיל בִּשְׁ הַתּוֹרָה עֵסֶק שֶׁ . 

However, this explanation is not sufficient. For in Torah itself, the 
drawing that is not proportionate to the arousal comes through 
knowledge and understanding — the success in Torah 
comprehension is itself beyond the effort — and for this reason, 
there must also be toil in Torah that transforms nature and 
habituation. 

בִּיאוּר אֶלָּא יק, אֵינוֹ זהֶ שֶׁ י מַסְפִּ כָה בַּתּוֹרָה, כִּ הַהַמְשָׁ  
לֹּא ידִיעַת בָּאָה — הַהַעֲלָאָה עֵרֶךְ לְפִי שֶׁ וַהֲבָנתַ בִּ  

הַצְלָחָתוֹ הַתּוֹרָה, ידִיעַת שֶׁ לֹּא הִיא הַתּוֹרָה וַהֲבָנתַ בִּ שֶׁ  
לּוֹ, הַיגְִיעָה עֵרֶךְ לְפִי הַיגְִיעָה גַּם לִהְיוֹת צְרִיכָה וְלָכֵן שֶׁ  

ינוּי שִׁ בַע דְּ לִימוּד וְהָרְגִילוּת הַטֶּ עַל — עַצְמוֹ הַתּוֹרָה בְּ שֶׁ  
לּוֹ הַלִּימוּד זהֶ, ידְֵי לִי הוּא שֶׁ כָה כְּ עַל לְהַהַמְשָׁ ידְֵי שֶׁ  

פִלָּה הָעֲבוֹדָה תְּ בִיל דִּ בִּשְׁ הַתּוֹרָה עֵסֶק שֶׁ . 

And one may add to the explanation of the connection between 
“one who reviews his chapter one hundred and one times” (the toil 
in changing nature and habit in Torah study) and the Thirteen 
Attributes of Mercy — that through the hundred and first time, 
even all the hundred times before become transformed into 
avodah. 

בִיאוּר לְהוֹסִיף וְישֵׁ יָּכוּת בְּ "הַשּׁוֹנהֶ הַשַּׁ רְקוֹ דְּ מֵאָה פִּ  
עָמִים ינוּי )הַיגְִיעָה וְאֶחָד" פְּ שִׁ בַע דְּ לִימוּד וְהָרְגִילוּת הַטֶּ בְּ  

עַל הָרַחֲמִים: מִדּוֹת לִי"ג — הַתּוֹרָה( הַלִּימוּד ידְֵי דְּ  
עַם פַּ אָה בַּ מֵאָה הַלִּימוּד גַּם וְאֶחָד, הַמֵּ עָמִים דְּ פְניֵ הַפְּ לִּ שֶׁ  

ל בְּאוֹפֶן הוּא זהֶ בוֹאָר בְּדוּגְמַת — עֲבוֹדָה שֶׁ לְעֵיל הַמְּ  
סְפָּר ה( )סְעִיף הַמִּ עַל י"ג, בְּ — הָאֶחָד הוֹסָפַת ידְֵי שֶׁ  
ה ינוּי עִילּוּי נעֲַשֶׂ ניִם( כָּל עַל הוֹסָפָה אוֹ )שִׁ הַי"ב פָּ בְּ . 

  (ט)
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And based on this, we can explain that in the teaching of the 
Maggid, brought in the maamar above — that when Moshe 
invoked the Name “E-l” (the first of the Thirteen Attributes of 
Mercy), Hashem responded with a Kal Vachomer (the first of the 
Thirteen Principles by which the Torah is expounded) — 

י וְעַל בְּתוֹרַת לְבָאֵר ישֵׁ זהֶ פִּ גִּיד הָרַב שֶׁ הַמּוּבָאת הַמַּ  
אֲמָר הַמַּ נַּ"ל בְּ עַל — כַּ ה ידְֵי שֶׁ מוֹשֶׁ ם הִזכִּיר שָׁ "אֵ־ל" שֵׁ  

ה י"ג הָרִאשׁוֹנהָ )מִדָּ דוֹשׁ לוֹ אָמַר הָרַחֲמִים(, מִדּוֹת דִּ הַקָּ  
ה וָחוֹמֶר" "קַל הוּא בָּרוּךְ י"ג הָרִאשׁוֹנהָ )מִדָּ מִדּוֹת דִּ  

הַתּוֹרָה ת שֶׁ נדְִרֶשֶׁ ). 

he emphasizes that Moshe, in his prayer, said: “E-l na, refa na lah.” 
ה — מְדַיֵּיק מוֹשֶׁ פִלָּתוֹ שָׁ תְּ נאָ רְפָא נאָ "אֵ־ל אָמַר: בַּ  
 ."לָהּ

One may say that this specific phrasing in his prayer hints that the 
primary drawing of the Thirteen Attributes of Mercy — which are 
beyond the chain of creation — is through prayer, and only 
afterward does that drawing continue into Torah. 

ישֵׁ יּוּק לוֹמַר, דְּ הַדִּ פִלָּתוֹ שֶׁ תְּ ז הוּא בִּ ר — לְרַמֵּ עִיקַּ שֶׁ  
כַת מַעְלָה הָרַחֲמִים מִדּוֹת י"ג הַמְשָׁ לְּ לוּת שֶׁ לְשְׁ תַּ הוּא מֵהַשְׁ  

פִלָּה, תְּ כָה כָּךְ אַחַר בָּאָה זהֶ ידְֵי וְעַל בִּ בַּתּוֹרָה גַּם הַהַמְשָׁ . 

And this is also the reason why the concept of drawing beyond 
proportion through Torah (of the many) is learned from the 
drawing that happens through prayer (of the many) — for the root 
of this concept is in prayer, and from there it extends also into 
Torah. 

עַם גַּם וְזהֶוּ עִניְןַ — הַטַּ כָה דְּ לֹּא הַהַמְשָׁ עֵרֶךְ לְפִי שֶׁ  
עַל הַהַעֲלָאָה רַבִּים( תּוֹרָה ידְֵי שֶׁ כָה לְמֵדִין — )דְּ מֵהַהַמְשָׁ  

עַל פִלָּה ידְֵי שֶׁ רַבִּים(, תְּ י )דְּ ר כִּ זהֶ עִניְןָ )וּמְקוֹר( עִיקַּ  
פִלָּה, הוּא תְּ ךְ זהֶ ידְֵי וְעַל בִּ בַּתּוֹרָה גַּם כָּךְ אַחַר נמְִשָׁ . 

And to add further: this idea — that through prayer, it is later 
drawn into Torah — is also hinted in the two chapters of Tehillim 
related to the birthday of the Baal HaGeulah in this year. 

עִניְןַ וּלְהוֹסִיף: עַל — זהֶ דְּ פִלָּה ידְֵי שֶׁ ךְ הַתְּ כָּךְ אַחַר נמְִשָׁ  
ניֵ גַּם מְרוּמָז — בַּתּוֹרָה גַּם יטְלַאךְ בִּשְׁ אפִּ הִלִּים הַקָּ תְּ  

יָּיכִים דֶת לְיוֹם הַשַּׁ בַעַל הַהוּלֶּ נהָ הַגְּאֻלָּה דְּ זוֹ בְּשָׁ . 
In chapter 102 [which corresponds to the conclusion of year 102], 
it begins with “A prayer of the afflicted one…” and later in the 
chapter it says: “This shall be written for the final generation…” 
— which refers to Torah, for it is eternal. 

מִזמְוֹר בְּ יָּיךְ ק״ב דְּ שַּׁ יּוּם ]שֶׁ נתַ לְהַסִּ שְׁ — הַק״ב[ דִּ  
פִלָּה מַתְחִיל: ךְ כו׳", לְעָניִ "תְּ זמְוֹר וּבְהֶמְשֵׁ אוֹמֵר: הַמִּ  
תֵב כָּ קָאֵי כו׳", אַחֲרוֹן לְדוֹר זאֹת "תִּ הִיא הַתּוֹרָה עַל דְּ שֶׁ  
 .נצְִחִית

And similarly, in chapter 103 [corresponding to year 103, 
beginning from the birthday], which begins with “Bless the Lord, 
O my soul” — which is a prayer of praise and thanksgiving. 

רֶךְ וְעַל מִזמְוֹר — זהֶ דֶּ יָּיךְ ק״ג בְּ שַּׁ נתַ ]שֶׁ — הַק״ג לִשְׁ  
דֶת[, מִיוֹם מַתְחִיל תְחִיל: הַהוּלֶּ מַּ רְכִי שֶׁ י "בָּ ה'" אֶת נפְַשִׁ  

הוּא — פִלַּת שֶׁ בַח תְּ וְהוֹדָיהָ שֶׁ . 
And later in the chapter it says: “Bless the Lord, His angels — 
mighty in strength, doers of His word, to hear the voice of His 
word.” First it says “doers” and then “to hear” — implying that 
action precedes understanding, and was a preparation to receive 
the Torah. 

ךְ זמְוֹר וּבְהֶמְשֶׁ רְכוּ אוֹמֵר: הַמִּ כחַֹ גִּבּוֹרֵי מַלְאָכָיו ה' "בָּ  
י מעַֹ — דְבָרוֹ עשֵׂ בָרוֹ": בְּקוֹל לִשְׁ א דְּ רֵישָׁ י", בְּ "עשֵׂ  

ר מעַֹ וְהַדָּ "לִשְׁ ". 

That the action came before the hearing — which was the 
preparation for receiving the Torah. 

מַת דָּ ה" הַקְּ מָע" "נעֲַשֶׂ הָיתְָה — לְ"נשְׁ לַת הֲכָנהָ שֶׁ לְקַבָּ  
 .הַתּוֹרָה

 (י)
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And with this, we can explain the teaching of the Baal Shem Tov, 
that everything a person sees or hears is a directive in the service 
of Hashem. 

עַל תּוֹרַת ידְוּעָה וְהִנֵּה ם הַבַּ כָל — טוֹב שֵׁ אָדָם מַה דְּ שֶׁ  
עֲבוֹדַת הוֹרָאָה הוּא שׁוֹמֵעַ, אוֹ רוֹאֶה ם בַּ הַשֵּׁ . 

And the Maggid adds: that everything a person sees and hears, and 
every occurrence that happens to a person, is for the service of 
Hashem. 

גִּיד: הָרַב וּמוֹסִיף כָּל הַמַּ רוֹאֶה מַה שֶׁ וְכָל וְשׁוֹמֵעַ, שֶׁ  
יִּקְרֶה מִקְרֶה בִיל הוּא — לָאָדָם שֶׁ ה עֲבוֹדַת בִּשְׁ '. 

The explanation is: because even every “occurrence” is under 
Divine Providence. 

זהֶ: וְהַבִּיאוּר י בָּ גָּחָה הוּא — מִקְרֶה כָּל גַּם כִּ הַשְׁ בְּ  
רָטִית  .פְּ

That which is called “occurrence” is because in the reality below 
in this world, it appears as a chance event. 

נִּקְרָא וְזהֶ ם שֶׁ ה הוּא, — "מִקְרֶה" בְּשֵׁ לְמַטָּ בָּעוֹלָם שֶׁ  
ל בְּאוֹפֶן הוּא הַזֶּה "מִקְרֶה שֶׁ ". 

As it is written: “When a bird’s nest happens before you,” and our 
Sages said: this excludes what is prepared. 

רֶךְ וְעַל כָּתוּב: מַה דֶּ י שֶׁ רֵא "כִּ לְפָניֶךָ", צִפּוֹר קֵן יקָּ  
רָט רַזַ"ל: וְאָמְרוּ לִמְזוּמָן "פְּ ". 

That although all things are under Divine Providence — and even 
more so, they are preordained from the primordial thought of 
Adam Kadmon — still, the verse says “if it happens,” to exclude 
what is prepared. 

הֲגַם כָּל דַּ גָּחָה הֵם — הָעִניְנָיִם שֶׁ הַשְׁ רָטִית, בְּ וִיתֵירָה פְּ  
הֵם — מִזּוֹ בָה מְזוּמָניִם שֶׁ חֲשָׁ דוּמָה מִמַּ אָדָם הַקְּ קַדְמוֹן, דְּ  

י הַכָּתוּב: אוֹמַר — מָקוֹם מִכָּל רֵא "כִּ — צִפּוֹר" קֵן יקָּ  
רָט לִמְזוּמָן פְּ . 

For there are matters whose intention is fulfilled through that 
which below appears as prepared, and there are matters whose 
intention is fulfilled through what below appears as happenstance 
— “if it happens.” 

י נםָ כִּ וָּנהָ עִניְנָיִם ישְׁ הַכַּ הֶם שֶׁ בָּ לֶמֶת שֶׁ — ידְֵי עַל נשְׁ  
ה לְמַטָּ מְזוּמָן, בְּאוֹפֶן הֵם שֶׁ נםָ דִּ וָּנהָ עִניְנָיִם וְישְׁ הַכַּ שֶׁ  
הֶם בָּ לֶמֶת שֶׁ ה — ידְֵי עַל נשְׁ לְמַטָּ "מִקְרֶה" בְּאוֹפֶן הֵם שֶׁ דְּ  
רֵא "כִּי — יקָּ ". 

And from this we understand — all the more so regarding Torah 
matters — that every detail in Torah, even those that outwardly 
appear incidental (like happenstance), are a directive. 

ן בְּכָל — מוּבָן וּמִזֶּה כֵּ נוֹגֵעַ שֶׁ בַּתּוֹרָה, לָעִניְנָיִם בְּ כָּל שֶׁ שֶׁ  
רָטִים בָּהּ הַפְּ נִּרְאִים גַּם — שֶׁ חִיצוֹניִּוּת כְּשֶׁ הֵם בְּ רַק שֶׁ  

דֶרֶךְ רֶךְ )עַל "אַגַּב" בְּ הוֹרָאָה הֵם — "מִקְרֶה"( דֶּ . 

And based on this, we can say that the fact that the Thirteenth 
Principle by which the Torah is expounded — which is drawn 
from the Thirteen Attributes of Mercy in prayer — is the principle 
of Kal Vachomer (a fortiori), comes to teach that although the 
primary drawing of the Thirteen Attributes of Mercy is through 
prayer, and through that drawing it is later extended into Torah — 

י וְעַל זהֶ לוֹמַר, ישֵׁ זהֶ פִּ ה דְּ דָּ הַמִּ י"ג שֶׁ דּוֹת דִּ בַּתּוֹרָה הַמִּ שֶׁ  
כָה — נִּמְשְׁ פִלָּה הָרַחֲמִים מִדּוֹת מִי״ג שֶׁ תְּ בַּ הִיא — שֶׁ  

ת הֲגַם לְהוֹרוֹת: הוּא ,וָחוֹמֶר קַל מִדַּ ר דַּ עִיקַּ כָה שֶׁ הַהַמְשָׁ  
י"ג פִלָּה, הוּא הָרַחֲמִים מִדּוֹת דִּ תְּ בָּאָה זהֶ ידְֵי וְעַל בַּ  

כָה בַּתּוֹרָה גַּם הַהַמְשָׁ  — 

nonetheless, there is an advantage in the drawing through Torah 
compared to that of prayer — in the manner of Kal Vachomer: for 
although the more stringent is learned from the lighter, still, it 
remains more stringent than the lighter. 

כָה מַעֲלָה ישֵׁ מָקוֹם, מִכָּל הַהַמְשָׁ בַּתּוֹרָה בְּ י שֶׁ לְגַבֵּ  
כָה פִלָּה הַהַמְשָׁ תְּ בַּ רֶךְ עַל — שֶׁ ת דֶּ הֲגַם :וָחוֹמֶר קַל מִדַּ דַּ  
הַחָמוּר ל, לְמֵידִין שֶׁ י חָמוּר הוּא — מָקוֹם מִכָּל מֵהַקֵּ לְגַבֵּ  

 .הַקַל
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 בס"ד

The Rebbe 
מּוּז י"ג בס"ד. ה’תשמ"ב תַּ ​

With the help of Heaven. 13th of Tammuz, 5742 (1982). 
רָה בִין עֲשָׂ יּוֹשְׁ תּוֹרָה וְעוֹסְקִין שֶׁ בַּ ​

 
And as explained in the maamar, that the idea that the drawing 
beyond measure that comes through Torah (of the many) is learned 
from the drawing through communal prayer — is learned in the 
form of Kal Vachomer. 

בָאֵר וּכְמוֹ מְּ אֲמָר: שֶׁ הַמַּ זהֶ בְּ מֵידִין דְּ לְּ שֶּׁ כָה שֶׁ לֹּא הַהַמְשָׁ שֶׁ  
עַל הַהַעֲלָאָה עֵרֶךְ לְפִי רַבִּים תּוֹרָה ידְֵי שֶׁ — דְּ  

כָה עַל מֵהַהַמְשָׁ פִלַּת ידְֵי שֶׁ בְּאוֹפֶן לִימּוּד הוּא — רַבִּים תְּ  
מִכָּל ן, דְּ כֵּ וָחוֹמֶר קַל שֶׁ . 

The idea is that the difference between Torah and prayer is like the 
difference between blessing and prayer: in prayer, the one who 
prays is below and asks to receive from above; in a blessing, the 
one giving the blessing already possesses the power to bless — 
like the Kohanim who were given the power to bless — and he is 
above the source from which the blessing is drawn, and he is 
commanded to draw it below. 

הַחִילּוּק הוּא: וְהָעִניְןָ ין דְּ פִלָּה תּוֹרָה בֵּ עַל הוּא — וּתְּ  
רֶךְ ין הַחִילּוּק דֶּ רָכָה בֵּ פִלָּה. בְּ פִלָּה: וּתְּ בִתְּ לֵּל דְּ תְפַּ הוּא הַמִּ  

ה, שׁ לְמַטָּ יעוּ וּמְבַקֵּ פִּ יַּשְׁ רָכָה: מִלְמַעְלָה. לוֹ שֶׁ הַמְבָרֵךְ וּבִבְּ  
יֵּשׁ זהֶ — כֹּחַ לוֹ שֶׁ כֹּהֲניִם )כְּמוֹ לְבָרֵךְ  ן הַ נִּיתַּ כֹּחַ לָהֶם שֶׁ   

קוֹר לְמַעְלָה הוּא לְבָרֵךְ(, נּוּ מֵהַמָּ מֶּ מִּ כֶת שֶׁ רָכָה נמְִשֶׁ הַבְּ  
הְיהֶ וּמְצֻוֶּה — תִּ כָה שֶׁ ה הַהַמְשָׁ לְמַטָּ . 

As in the wording of the priestly blessing: “Yevarechecha 
Hashem…” — which is a command. And so too regarding the 
drawing down of influence through Torah. 

רָכַת וּכְהַלָּשׁוֹן בְּ כֹּהֲניִם: בִּ הוּא — וְגוֹ'" ה' "יבְָרֶכְךָ  שֶׁ  
רֶךְ וְעַל .צִוּוּי לְשׁוֹן כַת הוּא זהֶ דֶּ הַמְשָׁ פָּעוֹת בְּ עַל הַהַשְׁ שֶׁ  
תּוֹרָה ידְֵי . 

For since the “Crown of Torah” is ownerless (hefker) for all, every 
Jew is capable of acquiring it through Torah study until it becomes 
his Torah — and he becomes, so to speak, the master over the 
Torah, and certainly over the drawing of influence that comes 
through Torah. 

כֵיוָן תֶר דְּ כֶּ כֹּל הֶפְקֵר הוּא תּוֹרָה שֶׁ יכָלְתּוֹ הֲרֵי — לַ ל בִּ שֶׁ  
רָאֵל אֶחָד כָּל בְּאוֹפֶן הַתּוֹרָה עֵסֶק ידְֵי עַל בָּהּ לִזכְּוֹת מִיִּשְׂ  

הִיא ית שֶׁ הַלּוֹמֵד(, תוֹרָתוֹ נעֲַשֵׂ ה )דֶּ עַל וְנעֲַשֶׂ יתִ בַּ הַבַּ  
בְיכָוֹל ן וּמִכָּל — הַתּוֹרָה עַל כִּ כֵּ כַת עַל שֶׁ הַמְשָׁ  

פָּעוֹת עַל הַהַשְׁ הַתּוֹרָה ידְֵי שֶׁ . 

Another advantage in Birchas Kohanim is that the drawing is from 
above the chain of creation — for a blessing in general draws 
down what already exists in the source, not a new entity — in this 
sense, prayer is superior to blessing, for prayer creates a new will. 

רָכַת מַעֲלָה וְעוֹד בְּ כֹּהֲניִם: בִּ כָה  הַהַמְשָׁ רָכַת שֶׁ בְּ כֹּהֲניִם דִּ   
לוּת מִלְמַעְלָה הִיא — לְשְׁ תַּ רָכָה .מֵהִשְׁ בְּ כְלָל דְּ — בִּ  
יךְ הִיא בָר מַה לְהַמְשִׁ כְּ קוֹר, נמְִצָא שֶּׁ בָר וְלֹא בַּמָּ חָדָשׁ. דָּ  

עִניְןָ בְּ פִלָּה מַעֲלָה — זהֶ דְּ תְּ י בִּ רָכָה, לְגַבֵּ עַל בְּ ידְֵי שֶׁ  
פִלָּה ה הַתְּ חָדָשׁ רָצוֹן נעֲַשֶׂ . 

But in Birchas Kohanim there are both advantages: the drawing is 
from above the chain of creation and in the form of a command. 
And so too with Torah: it has both qualities — a drawing from 
beyond the chain of creation and in the mode of commanding. 

רָכַת כֹּהֲניִם וּבִבְּ י —  תֵּ עֲלוֹת: שְׁ כָה הַמַּ הַהַמְשָׁ הִיא שֶׁ  
לוּת מִלְמַעְלָה לְשְׁ תַּ הוּא וְכֵן .צִוּוּי וּבְדֶרֶךְ ,מֵהִשְׁ  
כָה הַמְשָׁ עַל בְּ יֵּשׁ תּוֹרָה: ידְֵי שֶׁ י בָּהּ שֶׁ תֵּ עֲלוֹת שְׁ — הַמַּ  

כָה הַהַמְשָׁ לוּת מִלְמַעְלָה הִיא שֶׁ לְשְׁ תַּ וּבְאוֹפֶן מֵהִשְׁ  
צִוּוּידְּ . 

And this is the advantage in the drawing through Torah (of the 
many) compared to the drawing through prayer (of the many): that 
the drawing through Torah is in a manner that one is master over 
the drawing. 

עֲלָה וְזוֹהִי כָה הַמַּ הַהַמְשָׁ עַל בְּ רַבִּים( תּוֹרָה ידְֵי שֶׁ י )דְּ לְגַבֵּ  
כָה עַל הַהַמְשָׁ פִלָּה ידְֵי שֶׁ רַבִּים(: תְּ כָה )דְּ הַהַמְשָׁ עַל שֶׁ שֶׁ  

עַל הוּאשֶׁ בְּאוֹפֶן הִיא — תּוֹרָה ידְֵי יתִ בַּ עַל הַבַּ  
כָה  .הַהַמְשָׁ

  (יא)
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 בס"ד

The Rebbe 
מּוּז י"ג בס"ד. ה’תשמ"ב תַּ ​

With the help of Heaven. 13th of Tammuz, 5742 (1982). 
רָה בִין עֲשָׂ יּוֹשְׁ תּוֹרָה וְעוֹסְקִין שֶׁ בַּ ​

 
And behold, although the priestly blessing (Birchas Kohanim) is a 
mitzvah in its own right, the sages nevertheless established it 
within the prayer service. 

רְכַּת אַף וְהִנֵּה בִּ כֹּהֲניִם שֶׁ פְניֵ מִצְוָה הִיא  קְבָעוּהָ עַצְמָהּ, בִּ  
פִלָּה חֲכָמִים תְּ ⁷³בַּ . 

From this it is understood that although prayer ascends from below 
to above, nonetheless, through prayer one reaches the drawing 
down of the priestly blessing, which descends from above to 
below. 

הֲגַם מוּבָן, וּמִזֶּה פִלָּה דַּ תְּ ה הִיא שֶׁ מִכָּל לְמַעְלָה, מִלְמַטָּ  
פִלָּה ידְֵי עַל מָקוֹם, כָה מַגִּיעִים הַתְּ בִרְכַּת לְהַהַמְשָׁ דְּ  
כֹּהֲניִם הִיא  ה מִלְמַעְלָה שָׁ לְמַטָּ . 

And based on this we can add to the learning of Kal Vachomer (a 
fortiori): just as with prayer and Birchas Kohanim — even though 
they are different types of service (prayer is a request from below 
to above, whereas Birchas Kohanim is a command from above to 
below) — still, through prayer we attain the priestly blessing, 

י וְעַל הַלִּימוּד לְהוֹסִיף ישֵׁ זהֶ פִּ קַל בְּ כְמוֹ וָחוֹמֶר: דְּ דִּ  
פִלָּה תְּ כֹּהֲניִם וּבִרְכַּת שֶׁ הֵם הֲגַם —  שׁוֹניִם, עִניְנָיִם שֶׁ  
פִלָּה תְּ ה הִיא דִּ שָׁ ה בַּקָּ כֹּהֲניִם וּבִרְכַּת לְמַעְלָה(, )מִלְמַטָּ   

ה( )מִלְמַעְלָה צִוּוּי הִיא י עַל וְאַף — לְמַטָּ ידְֵי עַל כֵן פִּ  
פִלָּה כֹּהֲניִם לְבִרְכַּת מַגִּיעִים הַתְּ   — 

so too is the case with Torah and prayer: although the drawing of 
the Thirteen Attributes of Mercy which is above the world-order 
(Seder Hishtalshelus) that comes through Torah study (in its 
essence) is lower than the drawing of the Thirteen Attributes 
through prayer (as explained above in section ח), 

רֶךְ עַל פִלָּה: בְּתוֹרָה הוּא זהֶ דֶּ הֲגַם וּתְּ כָה דַּ הַהַמְשָׁ י"ג שֶׁ דִּ  
לְמַעְלָה הָרַחֲמִים מִדּוֹת לוּת שֶׁ לְשְׁ תַּ עַל — מֵהִשְׁ ידְֵי שֶׁ  
ד הַתּוֹרָה לִימוּד ה הִיא — עַצְמָהּ( )מִצַּ כָה לְמַטָּ מֵהַהַמְשָׁ  

י"ג עַל הָרַחֲמִים מִדּוֹת דִּ פִלָּה ידְֵי שֶׁ נַּ"ל תְּ ח סָעִיף )כַּ ) — 

nonetheless, through Torah study one also draws the higher 
revelation that comes through prayer, 

כֶת הַתּוֹרָה לִימּוּד ידְֵי עַל מָקוֹם, מִכָּל גַּם כָּךְ( )אַחַר נמְִשֶׁ  
כָה עַל הַהַמְשָׁ פִלָּה ידְֵי שֶׁ לְמַעְלָה — תְּ כָה שֶׁ י"ג מֵהַהַמְשָׁ דִּ  

בְּתוֹרָה הָרַחֲמִים מִדּוֹת . 

and we may add that this too follows the form of Kal Vachomer: if 
prayer (from below to above) leads to Birchas Kohanim (from 
above to below), 

גַּם לְהוֹסִיף: וְישֵׁ קַל בְּאוֹפֶן הוּא — זהֶ לִימוּד שֶׁ דְּ  
פִלָּה וָחוֹמֶר. תְּ ה הִיא דְּ כֹּהֲניִם וּבִרְכַּת לְמַעְלָה, מִלְמַטָּ הִיא   

ה, מִלְמַעְלָה י עַל וְאַף לְמַטָּ פִלָּה ידְֵי עַל — כֵן פִּ תְּ  
כֹּהֲניִם לְבִרְכַּת מַגִּיעִים   — 

then all the more so with Torah and prayer: although the revelation 
brought through Torah (in its essence) is already the Thirteen 
Attributes above Seder Hishtalshelus, and this revelation is 
“lower” than the revelation of prayer — still, Torah draws also the 
revelation of prayer — this is a Kal Vachomer. 

נוֹגֵעַ הֲרֵי גַּם — וּתְפִלָּה תּוֹרָה בְּ כָה שֶׁ תּוֹרָה הַהַמְשָׁ דְּ  
ד לְמַעְלָה הָרַחֲמִים מִדּוֹת י"ג הִיא — עַצְמָהּ( )מִצַּ שֶׁ  

לוּת, לְשְׁ תַּ כָה וְרַק מֵהִשְׁ הַהַמְשָׁ ה הִיא זוֹ שֶׁ לְמַטָּ  
כָה פִלָּה מֵהַהַמְשָׁ תְּ עַל זהֶ — דִּ כֶת הַתּוֹרָה ידְֵי שֶׁ גַּם נמְִשֶׁ  
כָה פִלָּה הַהַמְשָׁ תְּ מִכָּל הוּא — דִּ ן בְּ כֵּ וָחוֹמֶר וְקַל שֶׁ . 

And we may say that since Torah becomes the Torah of the person 
who learns it — he becomes, so to speak, the master over Torah — 
and thus becomes a master even over the level of the revelation 
through prayer that is drawn into Torah. 

עַל לוֹמַר: וְישֵׁ תּוֹרָה ידְֵי דְּ ל תוֹרָתוֹ הִיא שֶׁ הָאָדָם שֶׁ  
הוּא — בַּתּוֹרָה הָעוֹסֵק עַל שֶׁ יתִ בַּ בְיכָוֹל הַבַּ הַתּוֹרָה עַל כִּ  

ה הוּא זהֶ ידְֵי עַל — עַל נעֲַשֶׂ יתִ בַּ רְגַּת עַל גַּם הַבַּ דַּ  
כָה פִלָּה הַהַמְשָׁ תְּ כֶת דִּ נִּמְשָׁ בַּתּוֹרָה שֶׁ . 
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And this is the concept that the learning of Torah and prayer are 
connected through Kal Vachomer, for the revelation of prayer that 
comes through Torah has an advantage over the revelation of 
prayer that comes on its own. 

הַלִּימוּד וְזהֶוּ: תּוֹרָה שֶׁ ת הוּא — וּתְפִלָּה דְּ מִדַּ קַל בְּ  
י ,וָחוֹמֶר כָה כִּ פִלָּה הַהַמְשָׁ תְּ עַל דִּ לָהּ ישֵׁ — תּוֹרָה ידְֵי שֶׁ  
י יתְִרוֹן כָה לְגַבֵּ פִלָּה הַהַמְשָׁ תְּ ד דִּ עַצְמָהּ מִצַּ . 

 (יב)
And it can be further explained, that through the maamar “Ten who 
sit and engage in Torah”, which was given by the Baal HaGeulah 
to be studied on the Yom HaGeulah, he appointed each person as 
an emissary of the Baal HaGeulah to engage in this matter, 

אֲמֶר ידְֵי דְעַל לְהוֹסִיף, וְישֵׁ רָה הַמַּ בִין עֲשָׂ יּוֹשְׁ שֶׁ  
תּוֹרָה וְעוֹסְקִים ן בַּ ניִתַּ עַל שֶׁ חַגבְּ לְלָמְדוֹ הַגְּאוּלָה מִבַּ  
ה ,הַגְּאוּלָה לוּחוֹ אֶחָד כָּל אֶת עָשָׂ ל לִשְׁ עַל שֶׁ הַגְּאוּלָה בַּ  
עִניְןָ לַעֲסוֹק זהֶ בְּ , 

and he gave him a unique empowerment to succeed in this — 
success in establishing public Torah classes, and success in all the 
matters (explained in the maamar) that are drawn down through 
the communal study of Torah. 

כֹּחַ נְתִינַת לוֹ וְנתַָן זהֶ לְהַצְלִיחַ מְיוּחֶדֶת  הַצְלָחָה — בָּ  
דוּת הִתְיסְּ יעוּרִים בְּ ים שִׁ רַבִּ כָל וְהַצְלָחָה ,בָּ הָעִניְנָיִם בְּ  
אֲמָר( )הַמְבוֹאָרִים הַמַּ כִים בְּ הַתּוֹרָה עֵסֶק ידְֵי עַל הַנִּמְשָׁ  

ים רַבִּ  .דְּ
And all of this is in the manner of Birchas Kohanim — that the 
drawing down of the blessing happens with speed, as explained in 
Likkutei Torah, in the discourse beginning with “And behold, the 
staff of Aharon blossomed”, and it produced almonds — 

אוֹפֶן זהֶ וְכָל בִרְכַּת בְּ כֹּהֲנִים דְּ כַתשֶׁ , רָכָה הַמְשָׁ הִיא הַבְּ  
אוֹפֶן מְהִירוּת בְּ לִקּוּטֵי כַּמְבוֹאָר ,דִּ בּוּר תוֹרָה בְּ דִּ  

תְחִיל רַח וְהִנֵּה הַמַּ ה פָּ קֵדִים וַיִּגְמלֹ גּוֹ' אַהֲרןֹ מַטֵּ ⁷⁴שְׁ  
— 

and through the good almonds of Aharon’s staff, the bitter almonds 
of the Three Weeks will be transformed into joy and gladness, in 
the true and complete redemption through our righteous Moshiach, 
speedily in our days, literally. 

קֵדִים ידְֵי עַלוְ ה הַטּוֹבִים הַשְּׁ מַטֵּ יהַָפְכוּ — אַהֲרןֹ דְּ  
קֵדִים רִים הַשְּׁ ג' ⁷⁵הַמָּ בוּעוֹת דְּ שׂוֹן הַשָּׁ מְחָה לְשָׂ ,וּלְשִׂ  

ית גְּאוּלָהבַּ לֵימָה הָאֲמִיתִּ יחַ ידְֵי עַל וְהַשְּׁ ,צִדְקֵנוּ מְשִׁ  
מְהֵרָה ימֵָינוּ בִּ שׁ בְּ מַמָּ . 

​
[NOTE Summary:​
The discourse opens with the teaching that even one person who studies Torah brings the 
Shechinah, but ten bring a higher level of revelation. Drawing on the Frierdiker Rebbe’s maamar 
from 5688 (1928), the Rebbe explains that communal Torah study (Torah d’rabim) is 
qualitatively different from private study—it draws down divine light in a manner similar to 
communal prayer, which accesses the Thirteen Attributes of Mercy beyond hishtalshelus (the 
chain of worlds). 

He highlights that the term “public” (רבים) applies beginning at ten Jews, because ten includes a 
full cross-section of the Jewish people (from the greatest to the most simple), and thus represents 
all of Israel. This gives the power of ten an intrinsic spiritual completeness. 

The Rebbe compares Torah and prayer: while Torah is inherently a descent from above to below 
(G‑d’s word given to man), prayer is an ascent from below to above (man's plea to G‑d). 
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Paradoxically, Torah study still requires two forms of inner work (avodah): preparatory prayer 
and strenuous effort in the learning itself. The highest form of effort is learning that breaks 
natural habit—going beyond one’s regular limits, the “101st time.” 

He then introduces the kabbalistic idea of the number 13, corresponding both to the 13 attributes 
of mercy and the 13 rules by which the Torah is expounded. He explores two models of how the 
“13” reflects transcendence: either the “1” (representing G‑d or the supernal unity) descends into 
the “12” (representing boundaries), or the “12” are absorbed into the “1,” becoming limitless. 
Torah study in public accesses the second kind—drawing down divine light from beyond 
hishtalshelus in a way inaccessible to private effort, even communal effort in prayer. 

The Rebbe weaves this into the significance of 12–13 Tammuz. The Frierdiker Rebbe’s 
notification of impending release came on the 12th, representing the divine presence entering the 
realm of measurement; the actual release on the 13th reflects transcendence—Geulah beyond 
limits. And since the Frierdiker Rebbe wrote that his redemption was for all Israel—including 
future generations—this empowerment continues perpetually. 

Finally, the Rebbe emphasizes that every Jew is given power through this maamar to become a 
personal agent of the Rebbe Rayatz in spreading Torah publicly. This power is swift and 
transformative—like Aharon’s almond blossoms—and turns even the bitterness of the Three 
Weeks into joy, ultimately preparing the world for the final geulah through Moshiach. 

Practical Takeaway​
Establishing or participating in public Torah classes—even with just ten people—is not just a 
noble act—it’s a literal extension of the Rebbe Rayatz’s personal mission. It draws down divine 
energy from the highest realms, beyond what even private Torah study or prayer can achieve. But 
to truly receive and channel this light, one must also engage in personal avodah: heartfelt prayer, 
and pushing beyond one’s comfort zone in Torah learning. This is how Torah becomes 
yours—and how you become a vessel for world-changing blessing. 

Chassidic Story​
After the Frierdiker Rebbe was released from prison in 1927, his chassidim were unsure whether 
he would publicly continue his fight for Yiddishkeit in the USSR. When he arrived in the town of 
Khost, a large crowd gathered to greet him. A young man asked him, “Rebbe, what now?” The 
Rebbe Rayatz turned to him and said with fire in his voice: “From now on, not only will I not 
stop—I will begin anew, stronger than before. They have freed not me alone, but the soul of 
Jewish perseverance. And every Jew who teaches Torah in public is continuing that freedom.” 

(Source: Reshimos Devorim, vol. 1; firsthand testimony from Rav Shmuel Levitin) 
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TPX – Therapeutic-Psychological Integration 

At the heart of this discourse is a paradox that resonates deeply with the human experience: the 
more divine and transcendent the gift (Torah), the more personal labor it demands. The Rebbe 
teaches that although Torah descends from above, it requires not just passive reception but active 
inner transformation—through prayer, effort, and the breaking of habitual patterns. 

In psychological terms, this reflects the dual movement of healing and growth: insight descends 
(like Torah from above), but integration ascends—requiring effort, discomfort, and often 
spiritual yearning (like prayer from below). The Rebbe’s insistence on going “beyond the 100th 
time” mirrors what trauma therapists describe as neuroplastic change—real growth begins not 
when we repeat familiar patterns, but when we challenge them with small, intentional shifts. 

A person who’s been through spiritual stagnation or emotional numbness might learn Torah out 
of routine—just as someone might go to therapy without change. But the Rebbe urges something 
deeper: intentional rupture of the familiar. Like a person who chooses to speak honestly for the 
first time in a session after years of masking, the 101st time—the moment of vulnerability—is 
what makes Torah yours. 

The communal dimension—the “Torah d’Rabim”—adds another therapeutic layer. Healing, the 
Rebbe teaches, is not just personal but relational. Group Torah study resembles modern group 
therapy: it brings voices together, transcends isolation, and creates a safe container for revelation 
greater than any one individual could receive alone. The number ten represents inclusivity: from 
the tribal leaders to the water-drawers, everyone is needed for the revelation to descend. It’s a 
message to anyone who has ever felt excluded: you are essential to the group’s 
transformation. 

Even more powerful is the psychological symbolism in the Rebbe’s analysis of 12 and 13: twelve 
represents structure, predictability, and boundary—the known self. Thirteen represents the 
disruption of that structure by the One above—the intrusion of radical compassion, or what some 
psychologists might call earned grace. Healing isn’t just climbing higher within yourself—it’s 
when the self is lifted by something transcendent yet personal. For the Rebbe, that’s Torah. For 
a trauma survivor, it might be love that arrives unearned and unexplainable. 

Lastly, the Rebbe draws the discourse into the context of the Frierdiker Rebbe’s redemption. 
Redemption, he says, wasn’t just personal—it was collective, transgenerational, and perpetually 
active. Psychologically, this teaches us that liberation is contagious. When one person is 
released from oppression and transforms pain into purpose, others receive permission to believe 
in their own transformation too. 
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TPX Story (True and Global in Style) 

In 2010, a young woman in South Korea began reading a Hebrew translation of the Tanya online. 
She had no Jewish ancestry, no community, and no access to a synagogue. Yet something about 
the ideas—divine unity, the war between the animal and divine soul—resonated deeply. She 
began hosting weekly “Torah circles” via webcam, teaching Chabad texts to others in her 
area—some of them practicing Christians, some unaffiliated seekers. She later explained in an 
email to a Chabad emissary: “I have no right to teach these ideas. But I couldn’t hold them alone. 
I think Hashem gave them to me so I would give them away.” 

Today, that group continues. None of them are Jewish by halacha. But the power of communal 
Torah study, as the Rebbe describes, isn’t limited by background. When a soul hungers for 
truth, and shares that truth in a group—even across languages and continents—it activates a 
divine revelation beyond measure. 

(Source: Chabad.org interview archives, “Unlikely Tanya Group Thrives in Seoul”) END 
NOTE] 
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