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​
יחוֹת ת מִשִׂ רָשַׁ ת־פָּ בָּ רָה, חַיֵּי שַׁ וָן, כ"ה שָׂ סְלֵו, מְבָרְכִים־הַחדֶֹשׁ מַר־חֶשְׁ תִיחַת • ה'תשנ"ב כִּ לוּחִים כִּנּוּם פְּ הָעוֹלְמִי הַשְׁ ​

From the talks of Shabbos Parshas Chayei Sarah, 25 Mar-Cheshvan, blessing the month of 
Kislev, 5752 — Opening of the International Kinus HaShluchim. 

 

Introduction​
This Maamer is built as a sweeping structure that explains the identity of Moshe Rabbeinu, the mission of 

Moshiach, and the unity between them. It then develops a full doctrine of Shlichus as the final preparation for 
Geulah. From the earliest lines, the Rebbe frames the entire gathering of world shluchim as an urgent moment 

in history, emphasizing that the generation has entered a new stage where Shlichus itself is redefined. The 
Maamer proceeds step by step: first establishing the spiritual identity of Moshe, then clarifying the inner 

identity of Moshiach, then showing how the two are united through the request “Shlach na beYad Tishlach.” 
Through this, the Rebbe reconstructs the meaning of Shlichus, showing that every Jew becomes a bearer of this 
unified mission. The later sections transition the concept from mystical structure to practical guidance: Shlichus 

must now be lived with one goal, to bring Moshiach. Finally, the Maamer concludes with a call to action for 
immediate Geulah, insisting that the shluchim have completed their task and can now stand before the One who 

sent them and demand that He fulfill His own Shlichus. 

 (א)
As we stand at the beginning and opening of the International 
Kinus HaShluchim — the shluchim of the Rebbe, leader of our 
generation, throughout the entire world and in the four corners 
of the earth — it is necessary first to mention the foundation 
and express the mission of shluchim in our generation in 
general. 

עָמְדָנוּ  הַתְחָלָתוֹ בְּ ל וּבִפְתִיחָתוֹ בְּ נוּס שָׁ לוּחִים כְּ הַשְׁ  
לוּחִים - הָעוֹלָמִי יחִיוּ הַשְׁ ל שִׁ ת כְּבוֹד שָׁ מוֹרִי קְדְשָׁ  

יא אַדְמוֹ"ר וְחָמִי כָל דּוֹרֵנוּ, נשִׂ תֵבֵל, מֶרְחֲבֵי בְּ  
נפְוֹת בְּאַרְבַּע יר צָרִיךְ - הָאָרֶץ כַּ בָּרִאשׁ לְהַזכִּ  

פְקִיד אֶת וּלְבַטַא הַיסְוֹד אֶת וּבָרִאשׁוֹנהָ ל הַתַּ שֶׁ  
לוּחִים כְלָל זהָ בְּדוֹרֵנוּ הַשְׁ בִּ . 

And in particular, the new element added recently in the work 
of shlichus: to receive the face of Moshiach Tzidkeinu in the 
true and complete redemption. 

נתְִוַסֵף הַחִדּוּשׁ – וּבִמְיחָָד  מְיחָָד שָׁ זמְַן בִּ הָאַחֲרוֹן בַּ  
עֲבוֹדַת לִיחוּת: בַּ ניֵ לְקַבֵּל הַשְׁ יחַ פְּ גְאָלָה צִדְקֵנוּ מְשִׁ בַּ  

ית לַמָה הָאֲמִתִּ וְהַשְׁ . 

As explained many times: in addition to the general shared 
point of all shlichus — that a Jew is created to serve his Creator 
— and in particular the shluchim of the Nasi of our generation, 
a point that is the same in all times, there is added from time to 
time a new element in shlichus. 

מְדְבַּר  ה כַּ נּוֹסֶף פְעָמִים, כַּמָּ ה עַל שָׁ פֶת הַנקְְדָּ תָּ הַמְשְׁ  
כְלָלוּת לִיחוּת עֲבוֹדַת בִּ ל הַשְׁ רָאֵל שָׁ ניֵ־ישְׂ כְלָל בְּ בִּ  
לוּחָיו ל כַּשְׁ הִיא הַקְדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא, שֶׁ נבְִרָאתִי אֲניִ שֶׁ  

מַשׁ ל וּבִפְרָט קוֹניִ", אֶת לְשַׁ לוּחִים שָׁ ל הַשְׁ יא שָׁ נשִׂ  
ה - דּוֹרֵנוּ פַת נקְְדָּ תָּ וָה מְשְׁ שָּׁ כָל שֶׁ מִתְוַסֵף - הַזמְַניִם בְּ  
לִיחוּת חִדּוּשׁ לִזמְַן מִזמְַן בַּשְׁ . 
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A unique shlichus which penetrates and becomes the “gateway” 
through which all matters of shlichus ascend. 

לִיחוּת  הִיא מִיחֶדֶת, שְׁ עַר וְהִיא חוֹדֶרֶת שָׁ הַשַׁ  
עַל־ידָוֹ לִיחוּת עִניְנָיֵ כָּל עוֹלִים שֶׁ הַשְׁ . 

And in our case, this is a general and fundamental novelty — 
not merely an additional detail — but the most essential and 
all-inclusive matter in Judaism: preparation for the coming of 
Moshiach Tzidkeinu, which encompasses every point and detail 
of the work of shlichus. 

ה  ה וְעַל־אַחַת־כַּמָּ ידֵן וְכַמָּ נדִּוֹן־דִּ לָלִי חִדּוּשׁ – בְּ כְּ  
אֵינוֹ וְעִקָרִי רָט רַק שֶׁ לָל( )אוֹ פְּ לִיחוּת, נוֹסֶף כְּ בַּשְׁ  

לָלִי וְעִניְןָ עִקָר אֶלָא יוֹתֵר, כְּ לָלִי הֲכִי הָעִניְןָ וְעַד בְּ כְּ  
יַּהֲדוּת יחַ לְבִיאַת הֲכָנהָ – בַּ מַקִיף – צִדְקֵנוּ מְשִׁ אֶת שָׁ  

ל וְהַפְרָטִים הַנקְְדּוֹת כָּל לִיחוּת עֲבוֹדַת שֶׁ הַשְׁ . 

As already stated many times — especially in the recent 
months and weeks: according to the teaching of our sages, all 
the “end times” have already passed, and according to the 
statement of the Rebbe, the Nasi of our generation, even 
teshuvah has already been done. 

בָר וּכְפִי  כְּ בַּר שֶׁ עָמִים דְּ ים )וּבִפְרָט רַבּוֹת פְּ חֲדָשִׁ בָּ  
בוּעוֹת חֲכָמִינוּ־זָ"ל הוֹדָעַת עַל־פִי הָאַחֲרוֹניִם(: וְהַשָּׁ  

כְבָר ת וְהוֹדָעַת הַקְצִין", כָּל כָּלוּ שָׁ מוֹרִי כְּבוֹד־קְדְשֶׁ  
יא אַדְמוֹ"ר וְחָמִי כְבָר דּוֹרֵנוּ, נשִׂ שׁוּבָה עָשׂוּ שָׁ תְּ  

 .גַּם־כֵן

They have already completed all aspects of the work — even 
polishing the buttons — and we stand ready for the greeting of 
Moshiach Tzidkeinu. 

כְבָר עַד  לְצַחְצֵחַ )אַפִלּוּ הָעֲבוֹדָה עִניְנָיֵ כָּל אֶת סִימוּ שָׁ  
פְתּוֹרִים"(, אֶת לַת מוּכָניִם וְעוֹמְדִים הַכַּ פְניֵ לְקַבְּ  

יחַ צִדְקֵנוּ מְשִׁ . 

Therefore the work and shlichus now is to be prepared in actual 
practice to receive the face of Moshiach Tzidkeinu in literal 
reality. 

לִיחוּת הָעֲבוֹדָה הֲרֵי  ו וְהַשְׁ מוּכָניִם לִהְיוֹת הִיא: עַכְשָׁ  
לַת בְּפעַֹל ניֵ לְקַבָּ יחַ פְּ שׁ בְּפעַֹל צִדְקֵנוּ מְשִׁ מַמָּ . 

From this we understand the purpose of the present Kinus 
HaShluchim: to speak together and take good resolutions, in 
order to fulfill them in actual practice, about how to carry out 
the unique shlichus of our time — receiving the face of 
Moshiach Tzidkeinu. 

זהֶ מוּבָן, מִזהֶ  בָּ טְרָה מִתְבַּטַאת שֶׁ ל הַמַּ כּנוּס שָׁ  
לוּחִים בֵּר הַנּוֹכְחִי: הָעוֹלָמִי הַשְׁ יחַַד לְהִתְדַּ וּלָצֵאת בְּ  
הַחְלָטוֹת יצַד בְּפעַֹל, לְקַיָּמָן מְנתַ עַל טוֹבוֹת בְּ לְבַצַעַ כִּ  

לִיחוּת אֶת יחֶדֶת הַשְׁ ל הַמִּ לַת זהֶ: זמְַנֵּנוּ שָׁ ניֵ קַבָּ פְּ  
יחַ צִדְקֵנוּ מְשִׁ . 

 (ב)
The explanation of the connection between the work of shlichus 
(of the shluchim who have gathered for the International Kinus 
HaShluchim) and Moshiach Tzidkeinu will be understood by 
explaining the connection of Moshiach himself with the concept 
and definition of shlichus in general. 

 

יָּכוּת בַּאוּר ל הַשִׁ לִיחוּת עֲבוֹדַת שֶׁ לוּחִים )של הַשְׁ הַשְׁ  
נתְִאַסְפוּ לוּחִים לְכִנּוּס שָׁ יחַ עִם הָעוֹלָמִי( הַשְׁ צִדְקֵנוּ מְשִׁ  

רַת יוּבָן - הַסְבָּ יָּכוּתוֹ בְּ ל שַׁ יחַ שָׁ עִניְןָ עִם עַצְמוֹ מְשִׁ  
לִיחוּת וְגָדָר כְלָל הַשְׁ בִּ : 

On the verse “Send, please, by the hand You will send” (which 
Moshe said to Hashem when Hashem sent him to take the 
Jewish people out of Egypt), our Sages say: Moshe said before 
Him, Master of the world — send by the hand of the one whom 

 

לַח הַפָּסוּק עַל ידַ נאָ "שְׁ לָח" בְּ שְׁ ה )שאָמַר תִּ משֶׁ  
דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא לְהַקְדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא הַקָּ לָחוֹ כְּשֶׁ שְׁ  

רָאֵל אֶת לְהוֹצִיא ניֵ־ישְׂ צְרַיםִ( בְּ אוֹמְרִים מִמִּ  
ל־עוֹלָם, לְפָניָו )משה( אָמַר חֲכָמִינוּ־זַ"ל: רבּוֹנוֹ־שָׁ  
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You will eventually send, the hand of Moshiach who will 
ultimately be revealed. 

לַח ידַ נאָ שְׁ לַח בְּ שְׁ ידַ - תִּ יחַ בְּ הוּא מְשִׁ עָתִיד שָׁ  
 ."לִגְלוֹת

And based on this it may be said that in Moshiach there is the 
halachic definition of a shliach according to Torah; Moshiach is 
the shliach (“Send… You will send”) of Hashem to redeem 
Israel. 

 
יחַ לוֹמַר, ישֵׁ זהֶ וְעַל־פִי מָשִׁ בְּ ל הַגָּדָר אֶת ישֵׁ שֶׁ שֶׁ  
לִיחַ יחַ תּוֹרָה. עַל־פִי שְׁ לִיחַ הוּא מָשִׁ לַח הַשָּׁ .. )"שְׁ  

לָח"( שְׁ ל תִּ רָאֵל אֶת לִגְאֵל הַקְדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא שָׁ ישְׂ ". 

The simple reason that Moshe requested this, as Rashi explains, 
is: “By the hand of another whom You will eventually want to 
send — for it is not destined that I bring them into the land and 
be their redeemer in the future; You have many shluchim.” 

 

טוּת הַטַעַם פִשְׁ ה לְכָךְ בְּ משֶׁ פָרוּשׁ הוּא, זאת, בְּקַשׁ שָׁ כְּ  
"י ידַ עַל־הַפָּסוּק: רְשִׁ רְצָה אַחֵר "בְּ תִּ לֹחַ, שֶׁ אֵין לִשְׁ שְׁ  
לְךְ ישֵׁ לָעָתִיד, גּוֹאֵלָם וְלִהְיוֹת לָאָרֶץ לְהַכְניִסָם סוֹפִי  

לוּחִים הַרְבֵּה שְׁ ": 
Since in any case Hashem would not send Moshe to bring them 
into the land or to be their redeemer in the future, but rather He 
would send another shliach (Moshiach), who would send 
Moshiach to redeem Israel also from Egypt— 

 

לַח לֹא וּבְלָאוֹ־הָכִי הוֹאִיל דוֹשׁ־בְּרוּךְ־הוּא ישְׁ אֶת הַקָּ  
ה אֶלָּא לְעָתִיד", גּוֹאֲלָם וְלִהְיוֹת לָאָרֶץ לְהַכְניִסָם משֶׁ  
לַח לִיחַ ישְׁ יחַ(, אַחַר שְׁ לַח )מְשִׁ יִּשְׁ יחַ אֶת שֶׁ לִגְאל מָשִׁ  

רָאֵל אֶת צְרַיםִ גַּם ישְׂ מִמִּ . 
However, this needs understanding: certainly Moshe understood 
— especially since he embodied the fullness of holy wisdom 
(“Moshe received the Torah from Sinai”) — that Hashem 
Himself knew He would send Moshiach (and not Moshe) to 
redeem Israel in the future. 

 

אי לְהָבִין: צָרִיךְ אֲבָל ה הַבִין וַדַּ הוּא וּבִפְרָט – משֶׁ שֶׁ  
לֵמוּת הָיהָ ה" הַחָכְמָה שְׁ קְדְשָׁ ה דִּ תּוֹרָה קְבַּל )וּמשֶׁ  

הַקְדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא – מִסִיניַ"( הוּא ידַָע עַצְמוֹ שֶׁ שֶׁ  
לֹחַ עָתִיד יחַ אֶת לְשְׁ ה( אֶת )וְלֹא מָשִׁ אֶת לִגְאל משֶׁ  

רָאֵל לֶעָתִיד ישְׂ , 
And nevertheless He chose Moshe as the shliach to redeem 
Israel from Egypt. Why then did Moshe request “Send, please, 
by the hand You will send”? 

 
חַר מָקוֹם וּמִכָּל • ה בָּ לִיחַ בְּמשֶׁ רָאֵל אֶת לִגְאֵל כְּשָׁ ישְׂ  

צְרַיםִ; לַח בְּקַשׁ וּמַדּוּעַ מִמִּ ידַ נאָ "שְׁ לַח בְּ שְׁ תִּ "?! 

And on the other hand: since Moshe (holy wisdom) requested 
and proposed this — certainly it was in accordance with holy 
wisdom in its ultimate perfection. If so, why was his request not 
accepted? 

 

ה מֵאַחַר גִיסָא: וְלְאִידָךְ • משֶׁ ה( )חָכְמָה שָׁ קְדֶשָׁ בְּקֵשׁ דִּ  
כֵן מוּבֶן הֲרֵי זאת, וְהִצִיעַ ה חָכְמָה עַל־פִי הוּא שָׁ קְדְשָׁ דִּ  

תַכְלִית לֵמוּת בְּ לָּהּ; הַשְׁ ה אִם־כֵן שֶׁ לָה לֹא לָמָּ נתְִקַבְּ  
תוֹ קְשָׁ  ?בַּ

And it may be said that precisely this gives the answer: since 
this was the request and proposal of Moshe Rabbeinu, and it is 
recorded in the Torah of truth, the eternal Torah — therefore it 
was indeed fulfilled in actuality. 

 
הִיא לוֹמַר, וְישֵׁ זוֹ הֵיּוֹת הַנּוֹתָנתָ: שָׁ ה שָׁ קְשָׁ וְהַצְעָה בַּ  
ל ה שֶׁ נוּ משֶׁ בַּתּוֹרָה אֶמֶת, בְּתוֹרַת )וְהוּבְאָה רַבֵּ  

פִעַל נתְִקַימְָה אָכֵן הִיא הַנִּצְחִית"(, בְּ  — 

That the very shliach whom Hashem sent to redeem Israel from 
Egypt (Moshe) is the one who will be sent to redeem Israel in 
the future — as the Midrash states: the first redeemer is the final 
redeemer. 

 

אֶת לִיחַ אוֹתוֹ שָׁ הַקְדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא שָׁ לַח שֶׁ אֶת לְגְאֵל שָׁ  
רָאֵל צְרַיםִ ישְׂ לַח הוּא )משה( מִמִּ רָאֵל אֶת לְגְאֵל ישְׁ ישְׂ  
דְאִיתָא – לֶעָתִיד דְרָשׁ"י, כִּ מִּ גוֹאֵל הוא "שמשה בַּ  
גְאַלַת רִאשׁוֹן גְאָלָה אַחֲרוֹן" גוֹאַל הוּא מִצְרַיםִ( )בִּ )בַּ  

 .(הָעֲתִידָה
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And this was Moshe’s intention in his request “Send, please, by 
the hand You will send” — to connect the first redeemer with 
the final redeemer, so that the first redemption (from Egypt) be 
connected with “by the hand You will send” (Moshiach), and the 
final redemption be connected with Moshe. 

 

וּנתַ הָיתְָה וְזוֹ ה כַּ תוֹ משֶׁ בַקְשָׁ לַח בְּ ידַ נאָ "שְׁ לָח" בְּ שְׁ תִּ  
יָּדַע )אַף־עַל־פִי דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא שֶׁ הַקָּ הוּא יוֹדֵעַ שָׁ שֶׁ  

לֹחַ עָתִיד יחַ( אֶת אַחַר־כָּךְ לְשְׁ ר — מָשִׁ אֶת לְקַשֶׁ  
גַם אַחֲרוֹן", הַגּוֹאֵל עִם רִאשׁוֹן" הַגּוֹאֵל הַגְאָלָה שָׁ  

צְרַיםִ( הָרִאשׁוֹנהָ הְיהָ )מִמִּ ידַ עִם קְשׁוּרָה תִּ לָח" "בְּ שְׁ תִּ  
יחַ(, הְיהֶ הָאַחֲרוֹנהָ הַגְּאָלָה וְגַם )מָשִׁ עִם קְשׁוּרָה תִּ  
ה רִאשׁוֹן )גוֹאַל משֶׁ "). 

Meaning, that although Moshe and Moshiach are two different 
individuals (and Moshe is from Shevet Levi while Moshiach is 
from Shevet Yehudah, the house of David), and they indicate 
two distinct concepts — nevertheless, they become connected 
and unified, as explained later. 

 

אַף־עַל־פִי כְּלוֹמַר, ה שָׁ משֶׁ יחַ שָׁ ניֵ הֵם וּמָשִׁ ים שְׁ אֲנשִׁ  
ה "שׁוֹניִם" בָט הוּא )וּמשֶׁ יחַ לֵוִי מִשַׁ בֶט וּמָשִׁ יהְוּדָה מִשַׁ  

ית וִד(( )בֵּ ניֵ עַל וּמוֹרִים דָּ הֵם נפְִרָדִים, עִניְנָיִם שְׁ  
רִים ן וּמִתאַחֲדִים, מִתְקַשְׁ דִלְקַמָּ ט )סְעִיף כְּ ). 

 (ג)
And this will be understood by first explaining the general 
definition of shlichus in Torah, beginning from the first shlichus 
mentioned in the Torah, with all its detailed descriptions, in our 
parshah — the shlichus through which Avraham sent Eliezer to 
find and arrange a match for his son Yitzchak, and the manner in 
which Eliezer later carried out this shlichus in actuality in the 
match of Yitzchak and Rivkah. 

 

הַקְדִים זהֶ וְיוּבָן כְלָלוּת הַבַּאוּר בְּ לִיחוּת בִּ גֶדֶרהַשְׁ  
לִיחוּת הָחַל בַּתּוֹרָה, ר עָלֶיהָ הָרִאשׁוֹנהָ מֵהַשְׁ מִסְפָּ  
תֵנוּ הַפְרָטִים( )וּבַאֲרִיכוּת בַּתּוֹרָה פָרָשָׁ לִיחוּת – בְּ הַשְׁ  
לַח שָּׁ דּוּךְ וְלַעֲשׂוֹת לִמְצאֹ אֱלִיעֶזרֶ אֶת אַבְרָהָם שֶׁ שִׁ  
נוֹ, יצְִחָק עֲבוּר אֵלִיעֶזרֶ וְהָאפֶֹן בְּ צַע שֶׁ אֶת כָּךְ אַחַר בִּ  

לִיחוּתוֹ דּוּךְ – בְּפעַֹל שְׁ וְרִבְקָה יצְִחָק בְּשִׁ . 

And there is place to analyze what the halachic definition and 
status of the shlichus of Eliezer was in fulfilling Avraham’s 
instruction to him, “and you shall take a wife for my son 
Yitzchak,” for this may be interpreted in several ways. 

 
ין הַגָּדָר הָיהָ מָה לַחֲקרֹ מָקוֹם וְישֵׁ ל וְהַדִּ לִיחוּת( שֶׁ )שְׁ  

קִיּוּם אֵלִיעֶזרֶ בְרֵי בְּ ה "וְלָקַחְתָּ אֵלָיו אַבְרָהָם דִּ אִשָּׁ  
יֵּשׁ לְיצְִחָק". לִבְניִ זהֶ לְפָרֵשׁ שֶׁ ה בָּ וּמֵהֶם אֲפָניִם, כַּמָּ : 

One explanation: that Eliezer was a full shliach for kiddushin, as 
explained in Tosafos, that the shliach of a person is like the 
person himself. And within the status of a shliach there are 
several levels — the act of the shliach is like the act of the 
meshaleach, and even more, the power of action of the shliach is 
like that of the meshaleach, and even further, the entire being of 
the shliach is like that of the meshaleach, until he is literally like 
the meshaleach. 

 

( לִיחַ אֱלִיעֶזרֶ א( ין הָיהָ שָׁ דְאִיתָא לְקִדּוּשִׁ בַּתּוֹסְפוֹת( )כִּ  
לוּחוֹ שְׁ ל שֶׁ גֶדֶר ]וְגַם כְּמוֹתוֹ. אָדָם שֶׁ לִיחַ בְּ ישֵׁ עַצְמוֹ שְׁ  

ה יָּדוּעַ: דְרָגוֹת, כַּמָּ ה כַּ לִיחַ מַעֲשֵׂ ה הוּא הַשָּׁ מַעֲשֵׂ כְּ  
חַ; לֵּ כֹּחַ גַּם מִזֶּה, יתְֵרָה הַמְשַׁ יָּה  ל הָעֲשִׂ לִיחַ שֶׁ הוּא הַשָּׁ  

לַּח; כְּמוֹתוֹ הַמְשַׁ ל כָּלוֹ כָּל – יוֹתֵר וְעוֹד דְּ לִיחַ שֶׁ הַשָּׁ  
לַּח; כְּמוֹתוֹ הוּא הַמְשַׁ לַּח כְּמוֹתוֹ וְעַד דְּ הַמְשַׁ שׁ דְּ מַמָּ ]. 
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Another explanation: that Eliezer’s role was that of a 
matchmaker, to find a wife for Yitzchak, not as a shliach for 
kiddushin, or even that he was a matchmaker who could also 
perform kiddushin, but not with the full halachic power of a 
shliach who is like the meshaleach. A shadchan is not regarded 
as being like the person; rather he is an independent person 
doing a favor for another. 

 

( גֶדֶר הָיהָ אֵלִיעֶזרֶ ב( דְכָן, בְּ ה לִמְצאֹ שַׁ לְיצְִחָק אִשָּׁ  
לִיחַ בְּתוֹר )לֹא ין(, שָׁ דְכָן אֲפִלּוּ אוֹ לְקִדּוּשִׁ הּ שַׁ שָׁ – לְקַדְּ  

אַף דְכָן שֶׁ שַׁ שׁ, בְּכחֹוֹ שֶׁ כֹּחַ אוֹתוֹ זהֶ אֵין אֲבָל לְקַדֵּ כְּמוֹ   
לִיחַ הוּא שָׁ לַּח, כְּמוֹתוֹ שֶׁ הַמְשַׁ אֵין מַה דְּ ן שֶׁ נוֹגֵעַ כֵּ בְּ  

דְכָן דְכָן אוֹמְרִים אֵין לְשַׁ שַׁ ל שֶׁ אֶלָּא כְּמוֹתוֹ, אָדָם שֶׁ  
ה אַחֵר כְּאָדָם עוֹשֶׂ ניִ טוֹבָה שֶׁ לַשֵּׁ . 

One might argue that Eliezer was not a shliach who is like the 
meshaleach, but rather an independent entity like a shadchan, 
given that he tried to find a reason to suggest his own daughter 
to Avraham. Avraham answered him: my son is blessed and you 
are cursed, and the cursed does not cleave to the blessed. 

 

אֵלִיעֶזרֶ לוֹמַר, סְבָרָא ישֵׁ לִיחַ הָיהָ לֹא שֶׁ ל כְּשָׁ שֶׁ  
הוּא אַבְרָהָם מְצִיאוּת אֶלָּא כְּמוֹתוֹ, שֶׁ נפְִרֶדֶת כִּ  

דְכָן( פִי – )כְּשַׁ מַע כְּ מַשְׁ אֵלִיעֶזרֶ מִזֶּה שֶׁ מְחַזֵּר הָיהָ שֶׁ  
יֹּאמַר עִלָּה לִמְצאֹ  יאוֹ לְאַבְרָהָם שֶׁ לוֹ אָמַר בִּתּוֹ. לְהַשִּׂ  

ניִ אַבְרָהָם: ה בָרוּךְ "בְּ בֵּק אָרוּר וְאֵין אָרוּר, וְאַתָּ מִדַּ  
בָרוּךְ  ."בְּ

And especially since the story emphasizes at length how Eliezer 
had to work on his own to find the correct match for Yitzchak: 
he needed to pray himself, devise a sign, and experience a 
miracle — for Avraham had only told him not to take a wife 
from the daughters of Canaan, but did not specify whom to 
choose. 

 

[ סִפּוּר וּבִפְרָט בְּ בָרִים שֶׁ אֲרִיכוּת מֻדְגָּשׁ הַדְּ אֵיךְ בֵּ  
ל צָרִיךְ הָיהָ אֵלִיעֶזרֶ דֵּ תַּ עַצְמוֹ לְהִשְׁ דּוּךְ אֶת לִמְצאֹ בְּ הַשִּׁ  

תְאִים לֵּל צָרִיךְ הָיהָ אֵלִיעֶזרֶ לְיצְִחָק: הַמַּ עַצְמוֹ לְהִתְפַּ בְּ  
עַצְמוֹ זהֶ עַל סִימָן וְלַעֲשׂוֹת וְלְבָרֵר לַה', בְּאפֶֹן )וְעוֹד בְּ  

י(, ן נסִּ כֵּ ח "לֹא רַק לוֹ אָמַר אַבְרָהָם שֶׁ קַּ ה תִּ לִבְניִ אִשָּׁ  
נוֹת נעֲַניִ מִבְּ י וְאֶל אַרְצִי אֶל גוֹ', הַכְּ לֵךְ", מוֹלַדְתִּ וְלֹא תֵּ  
רֵט שׁ מִי אֶת פֵּ לְקַדֵּ .] 

However, on the other side, Eliezer was the elder of Avraham’s 
household, who ruled over all that he had, who served in his 
Torah, and who drew and gave from his master’s Torah to 
others. An eved melech is like a king. 

 
יתוֹ זקְֵן הָיהָ אֵלִיעֶזרֶ גִיסָא, לְאִידָךְ אֲבָל ל בֵּ כָל הַמשֵׁ בְּ  
ר ל לוֹ, אֲשֶׁ חוֹשֵׁ קֶה וְדוֹלֶה רַבּוֹ, בְּתוֹרַת שֶׁ מִתּוֹרַת וּמַשְׁ  
עֶבֶד אַבְרָהָם, וְעֶבֶד לַאֲחֵרִים, רַבּוֹ מֶלֶךְ מֶלֶךְ שֶׁ . 

And in fulfilling Avraham’s instruction “and you shall take a 
wife for my son,” Eliezer fulfilled everything precisely as 
Avraham desired. And more: Avraham made him swear, “Place 
your hand under my thigh and I will make you swear.” 

 

קִיּוּם וְגַם בְרֵי בְּ ה "וְלָקַחְתָּ אַבְרָהָם דִּ קִיֵּם לִבְניִ" אִשָּׁ  
כֹּל אֵלִיעֶזרֶ דִיוּק הַ דִבְרֵי בְּ רָה אַבְרָהָם. כְּ – מִזֶּה וְיתֵּ  
יעוֹ אַבְרָהָם בִּ ים כָּךְ עַל הִשְׁ חַת ידְָךָ נאָ "שִׂ ירְֵכִי תַּ  

יעֲךָ בִּ גוֹ וְאַשְׁ '". 
Therefore, and for additional reasons, it is reasonable to say that 
he was indeed a full shliach, like the meshaleach, to effect the 
kiddushin of Rivkah. 

 
שּׁוּם מִּ בַּר – טְעָמִים וְעוֹד – כָּךְ שֶׁ הוּא לוֹמַר מִסְתַּ שֶׁ  

לִיחַ הָיהָ ל שָׁ שׁ כְּמוֹתוֹ( אָדָם )שֶׁ רִבְקָה אֶת לְקַדֵּ . 

And one may say that this is also understood from the verse 
“And the servant took ten camels of his master’s camels and 
went, and all the good of his master was in his hand” — as 
explained by the commentators, that Eliezer held, in his own 
possession, all the good of his master. 

 

בָר לוֹמַר, וְישֵׁ דָּ אֵלִיעֶזרֶ זהֶ שֶׁ לִיחַ( הָיהָ )שֶׁ גַּם מוּבָן שָׁ  
ה כָּתוּב מִמָּ ח שֶׁ רָה הָעֶבֶד "וַיִּקַּ י גְמַלִים עֲשָׂ אֲדנֹיָו מִגְּמַלֵּ  
ידָוֹ", אֲדנֹיָו טוּב וְכָל וַיֵּלֶךְ פִי בְּ ים כְּ הַמְפָרְשִׁ שֶׁ  

אֵלִיעֶזרֶ מְבָאֲרִים, ידָוֹ"( בִּרְשׁוּתוֹ הֶחֱזיִק שֶׁ טוּב כָּל )"בְּ  
זהֶ לַעֲשׂוֹת יכָוֹל וְהָיהָ אֲדנֹיָו, רְצוֹנוֹ, בָּ פִי כִּ נֶּאֱמַר כְּ שֶׁ  
ל לָכֵן קדֶֹם מֹּשֵׁ כָל "הַ ר בְּ לוֹ אֲשֶׁ ". 
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And even according to the interpretation that Avraham wrote a 
document of gift to Yitzchak for all that he owned in order that 
they hasten to send their daughter, Avraham nevertheless placed 
that document entirely in Eliezer’s possession, giving him full 
power over it. 

 

[ "י( )הַמּוּבָא הַפֵּרוּשׁ לְפִי וַאֲפִלּוּ רַשִׁ טַר בְּ שְׁ נהָ שֶׁ מַתָּ  
תַב ר כָּל עַל לְיצְִחָק כָּ דֵי לוֹ אֲשֶׁ צוּ כְּ יִּקְפְּ לֹחַ שֶׁ לוֹ לִשְׁ  
ם טַר אֶת מָסַר אַבְרָהָם הֲרֵי – בִּתָּ נהָ שְׁ תָּ לִרְשׁוּתוֹ הַמַּ  
ל יֵּשׁ בְּאפֶֹן אֵלִיעֶזרֶ, שֶׁ כֹּחַ לוֹ שֶׁ זהֶ, וְכַיּוֹצֵא לְקָרְעוֹ הַ בָּ  

כָּל כָּךְ ר שֶׁ ל לוֹ אֲשֶׁ אֵלִיעֶזרֶ בִּרְשׁוּת הָיהָ אַבְרָהָם שֶׁ .] 
But seemingly: how could Avraham give all that he had into the 
hands of someone about whom there might theoretically be 
doubt regarding what he would do with it? From this it is proven 
that Eliezer was entirely devoted and nullified to Avraham, as 
his servant, and therefore Avraham could trust him with 
everything. 

 

לִכְאוֹרָה: ר "כָּל לִמְסרֹ אַבְרָהָם יכָוֹל הָיהָ אֵיךְ דְּ אֲשֶׁ  
עָלָיו לְאָדָם לוֹ" ה מַה סָפֵק לִהְיוֹת יכָוֹל שֶׁ זהֶ? יעֲַשֶׂ בָּ  
אֵלִיעֶזרֶ מוּכָח, מִזֶּה לְאַבְרָהָם לְגַמְרֵי מָסוּר הָיהָ שֶׁ  

הְיוֹתוֹ ר גַּם וְלָכֵן עַבְדּוֹ(, )בִּ אֲשֶׁ לָחוֹ כַּ אֶת לַעֲשׂוֹת שְׁ  
דּוּךְ דְכָן )לֹא הָיהָ הוּא – יצְִחָק עֲבוֹר הַשִּׁ הוּא כְּשַׁ שֶׁ  

לְעַצְמוֹ מְצִיאוּת ) 
Rather as a shliach, whose entire existence is the existence of the 
meshaleach, and therefore Avraham could leave all that he had 
in his hands without any doubt whatsoever. 

 
לִיחַ, כָּל כִּשְׁ חַ. מְצִיאוּת הִיא מְצִיאוּתוֹ שֶׁ לֵּ וְלָכֵן הַמְשַׁ  

אִיר יכָוֹל אַבְרָהָם הָיהָ ר "כָּל בִּרְשׁוּתוֹ לְהַשְׁ לוֹ" אֲשֶׁ  
לִי בָר סָפֵק שׁוּם בְּ דָּ בַּ . 

 (ד)
The explanation of this will be understood by prefacing an 
additional question — a difficulty — regarding the fact that 
Avraham wrote a document of gift to Yitzchak for all that he 
possessed in order that they hasten to send their daughter. 

 
זהֶ הַבָּאוּר הַקְדִים יוּבָן בָּ אֵלָה בְּ יאָ קְלָאץ נוֹסֶפֶת שְׁ קֵשְׁ  

טַר זהֶ עַל – שְׁ נהָ שֶׁ תַב מַתָּ ר כָּל עַל לְיצְִחָק כָּ לוֹ אֲשֶׁ  
דֵי צוּ כְּ יִּקְפְּ לֹחַ שֶׁ ם לוֹ לִשְׁ בִּתָּ . 

Even regarding the mitzvah of tzedakah (or similar matters), the 
ruling is that a person should never give away or consecrate all 
his property, and one who does so transgresses the intent of the 
verse, for it says “from all that he has,” and not “all that he has.” 

 

נוֹגֵעַ אֲפִלּוּ זהֶ( )וְכַיּוֹצֵא הַצְדָקָה לְמִצְוַת בְּ ין בָּ הוּא הַדִּ  
לְעוֹלָם ים לֹא שֶׁ נכְָסָיו, כָּל יחֲַרִים וְלֹא אָדָם יקְַדִּ  
ה עַת עַל עוֹבֵר כֵן וְהָעוֹשֶׂ הֲרֵי הַכָּתוּב, דַּ אוֹמֵר הוּא שֶׁ  
ר "מִכָּל ר "כָּל וְלֹא לוֹ" אֲשֶׁ לוֹ אֲשֶׁ ". 

How then is it possible that Avraham gave all that he owned to 
Yitzchak? Even if he had given it to him as an inheritance, the 
matter would not be understood; how much more so that this 
was done merely to cause them to hasten to send their daughter. 

 

כֵן אֵיךְ אַבְרָהָם אֵפוֹא יתָּ ר "כָּל מָסַר שֶׁ לוֹ" אֲשֶׁ  
ה, אָז זאֹת לוֹ מוֹסֵר הָיהָ אִם אֲפִלּוּ לְיצְִחָק? ירֻשָּׁ גַּם בִּ  

בָר הָיהָ לֹא ה אַחַת עַל מוּבָן; הַדָּ ה כַּמָּ זֶּה וְכַמָּ הָיהָ שֶׁ  
דֵי צוּ כְּ יִּקְפְּ לֹחַ שֶׁ ם לוֹ לִשְׁ בִּתָּ . 

And especially since even had he not given everything, but only 
most, being extremely wealthy would have been more than 
enough for them to hasten to send their daughter. 

 
גַּם וּבִפְרָט כֹּל", מוֹסֵר הָיהָ לֹא אִם שֶׁ רבֹ, רַק אֶלָּא "הַ  

הְיוֹתוֹ הִנֵּה יר בִּ יוֹתֵר גָּדוֹל עָשִׁ י הָיהָ בְּ כָךְ דַּ דֵי בְּ כְּ  
צוּ יִּקְפְּ לֹחַ שֶׁ ם לוֹ לִשְׁ בִּתָּ . 

And especially since Avraham was then one hundred forty years 
old, and he lived afterward many additional years (thirty-five), 
and therefore he would still need property for himself and for 
those of his household, especially since afterward Avraham 
again married and had children. 

 

אַבְרָהָם וּבִפְרָט ן אָז הָיהָ שֶׁ נהָ, ק"מ בֶּ כָּךְ אַחַר וְחָי שָׁ  
ה עוֹד ה כַּמָּ ניִם, )ל"ה( וְכַמָּ צָרִיךְ הָיהָ וּבְמֵילָא שָׁ  

ניֵ וַעֲבוּר עַצְמוֹ עֲבוּר נכְָסִים לְאַחֲרֵי וּבִפְרָט בֵיתוֹ, בְּ  
ח אַבְרָהָם "וַיּוֹסֶף ה וַיִּקַּ לֶד גוֹ' אִשָּׁ לוֹ וַתֵּ ". 
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On the inner level, this may be explained according to what is 
stated: “Yitzchak was the son of Avraham; Avraham begot 
Yitzchak,” and our Sages say that the facial appearance of 
Yitzchak resembled Avraham. Thus, inwardly and in their divine 
service, they were (generally) one thing, one continuation, for 
the Patriarchs are the chariot. 

 

פְניִמִיּוּת ן הָיהָ הָעִניְנָיִם בִּ י עַל לְבָאֵר נתָּ נֶּאֱמַר מַה פִּ שֶּׁ  
ן "יצְִחָק וְאָמְרוּ יצְִחָק", אֶת הוֹלִיד אַבְרָהָם אַבְרָהָם, בֶּ  
ר זַ"ל חֲכָמֵינוּ קְלַסְתֵּ ניָו שֶׁ ל פָּ לְאַבְרָהָם; דּוֹמֶה יצְִחָק שֶׁ  

ן כֵּ פְניִמִיּוּתָם גַּם שֶׁ כְלָלוּת( הָיוּ וּבַעֲבוֹדָתָם בִּ בָר )בִּ דָּ  
ךְ בָה הֵן הֵן "הָאָבוֹת אֶחָד, וְהֶמְשֶׁ רְכָּ הַמֶּ ". 

But it still requires explanation in the simple sense of the matter, 
according to nigleh. 

 
יטוּת בֵּיאוּר צָרִיךְ עֲדַיןִ אֲבָל פְשִׁ י עַל הָעִניְנָיִם בְּ פִּ  

 .נגְִלָה
 (ה)

It may be said that the explanation is as follows: the marriage of 
Yitzchak and Rivkah — the first marriage recorded in the Torah 
after the fulfillment of the mitzvah of milah — is not only a 
private marriage between two individuals but a matter of the 
greatest general significance: the first marriage within the 
Jewish people, through which the continuation of the entirety of 
Israel came about. 

 

זהֶ: הַבַּאוּר לוֹמַר וְישֵׁ – וְרִבְקָה יצְִחָק נשִּׂוּאֵי בְּ  
הַכְּתוּבִים הָרִאשׁוֹניִם וְהַנּשִּׂוּאִין לַנּשִּׂוּאִין )הַהֲכָנהָ  
יחְִידִים שְׁניֵ בֵּין פְּרָטִיּיִם נשִּׂוּאִים רַק אֵינםָ בַּתּוֹרָה  
הַנּשִּׂוּאִין כְּלָלִי: הֲכִי עִניְןָ אֶלָּא וְרִבְקָה(, )יצְִחָק  

מִילָה(, מִצְוַת קִיּוּם )לְאַחַרֵי ישְִׂרָאֵל בְּעַם הָרִאשׁוֹניִם  
–( )תּוֹלְדוֹת נעֲַשָׂה אֵלּוּ נשִּׂוּאִין ידְֵי עַל מְזוֹ: וִיתֵרָה  

ישְִׂרָאֵל כְּלַל שֶׁל הַהֶמְשָׁךְ . 
Meaning: besides the private marriage of Yitzchak and Rivkah, 
their marriage also reflects the marriage of the collective of 
Israel, for these marriages brought forth generations and enabled 
the continuation of the Jewish people until the end of all 
generations. 

 

יצְִחָק בֵּין הַפְרָטִיּיִם הַנּשִּׂוּאִים עַל שֶׁנּוֹסֶף כְּלוֹמַר,  
כְּלַל שֶׁל הַנּשִּׂוּאִין עַל גַּם נשִּׂוּאֵיהֶם מוֹרִים לְרִבְקָה,  
אֶת וְאִפְשְׁרוּ תּוֹלָדוֹת הֵבִיאוּ אֵלּוּ )נשִּׂוּאִין ישְִׂרָאֵל  

הַדּוֹרוֹת כָּל סוֹף עַד ישְִׂרָאֵל, עַם קִיּוּם הֶמְשֶׁךְ ). 

Based on this, it may be said that this is why Avraham gave all 
that he possessed to Yitzchak, because this was not merely a 
private wedding but a marriage of the Jewish people as a whole, 
and therefore it pertained to everything that Avraham himself 
was, as the head of the Jewish people, the first Jew. 

 

אֲשֶׁר "כָּל זהֶ עִניְןָ עַל אַבְרָהָם מָסַר שֶׁלָּכֵן לוֹמַר וְישֵׁ  
בֵּין פְּרָטִית חֲתָנהָ רַק זאֹת שֶׁאֵין מִפְּניֵ בְּנוֹ, לְיצְִחָק לוֹ"  

וּבְמֵילָא ישְִׂרָאֵל, כְּלַל שֶׁל נשִּׂוּאִין אֶלָּא לְרִבְקָה, יצְִחָק  
בִּהְיוֹתוֹ – עַצְמוֹ אַבְרָהָם שֶׁל עִניְנָוֹ בְּכָל נוֹגֵעַ גַּם זהֶ  

הָרִאשׁוֹן )הַיּהְוּדִי ישְִׂרָאֵל כְּלַל שֶׁל הָראֹשׁ ). 

Therefore he invested his entire being — all that he had — into 
this. If this were only a private matter of Avraham as the father 
of Yitzchak, it would not be fitting for him to give all that he 
possessed; only a part (even a majority) would be appropriate. 

 

אֲשֶׁר "כָּל – כּחֹוֹ כָּל אֶת בָּזהֶ הִכְניִס הוּא כָּךְ מְשׁוּם  
שֶׁל פְּרָטִי אָב בְּתוֹר אַבְרָהָם עַל מְדֻבָּר הָיהָ אִלּוּ לוֹ".  

אֲשֶׁר "כָּל )בְּמַתָּנהָ( שֶׁיִּתֵּן מַתְאִים לֹא הָיהָ אָז יצְִחָק,  
נוֹתֵן הָיהָ רבֹ( )וַאֲפִלּוּ חֵלֶק רַק בְּנוֹ; חֲתֻנּתַ עֲבוּר לוֹ"  
וְכוּ לְאַבְרָהָם מַשְׁאִיר הָיהָ וְחֵלֶק לוֹ '. 
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But since this marriage is of the most general nature, 
encompassing all of Israel — which is the entirety of Avraham’s 
identity and essence as the head of Israel — there was no place 
for even the smallest part of Avraham to remain separate from it; 
therefore he gave all he possessed, investing his entire being. 

 

הַמַּקִּיף כְּלָלִי הֲכִי עִניְןָ הֵם אֵלּוּ שֶׁנּשִּׂוּאִין מֵאַחַר אֲבָל  
שֶׁל וּמַהוּתוֹ עִניְנָוֹ כָּל שֶׁזּהֶוּ – ישְִׂרָאֵל כְּלַל כָּל אֶת  

– הָרִאשׁוֹן( הַיּהְוּדִי ישְִׂרָאֵל, כְּלַל שֶׁל )כְּראֹשׁ אַבְרָהָם  
אַבְרָהָם שֶׁל קָטָן( פְּרָט )אֲפִלּוּ חֵלֶק שֶׁיִּשָּׁאֵר מָקוֹם אֵין  

לוֹ" אֲשֶׁר "כָּל לוֹ נתַָן – וְלָכֵן וְשָׁלוֹם, חַס מִזּהֶ מֻבְדָּל  
כָּל עִם לְגַמְרֵי, עַצְמוֹ אֶת בָּזהֶ )וְהִשְׁקִיעַ( מָסַר הוּא –  

לוֹ אֲשֶׁר . 
Moreover: the marriage came specifically through the power of 
Avraham (Avraham fathered Yitzchak and circumcised 
Yitzchak, and afterward the match was carried out through the 
mission of Eliezer on Avraham’s behalf). Therefore he needed to 
put his entire being into it. 

 

)אַבְרָהָם אַבְרָהָם שֶׁל בְּכחֹוֹ דַוְקָא בָּאוּ הַנּשִּׂוּאִין וְעוֹד:  
נעֲַשָׂה – כָּךְ וְאַחַר יצְִחָק, אֶת וּמָל יצְִחָק אֶת הוֹלִיד  

ידְֵי עַל אֱלִיעֶזרֶ שֶׁל הַשְּׁלִיחוּת ידְֵי עַל בְּפעַֹל הַשִּׁדּוּךְ  
כָּל אֶת בָּזהֶ לְהַכְניִס צָרִיךְ הָיהָ הוּא לָכֵן אַבְרָהָם(.  

לוֹ אֲשֶׁר . 
Based on this, it becomes clear that Eliezer was not in the 
category of a matchmaker (an independent existence) but a full 
shaliach — like the one who sent him, Avraham. 

 
בְּגֶדֶר הָיהָ לֹא שֶׁאֱלִיעֶזרֶ לוֹמַר, יוּמְתַּק זהֶ פִּי וְעַל  

כְּמוֹתוֹ – שָׁלִיחַ בְּגֶדֶר אֶלָּא לְעַצְמוֹ(, )מְצִיאוּת שַׁדְכָן  
)אַבְרָהָם דְּהַמְשַׁלֵּחַ ). 

Just as giving all that he had needed to include absolutely 
everything, so too regarding Eliezer, especially since he too was 
part of “all that he had”: his entire being, even as he went to 
carry out the match according to his own judgment, had to be as 
the meshaleiach, with no place for any separate identity as a 
matchmaker. 

 

שׁוּם בְּלִי לִהְיוֹת צְרִיכָה לוֹ" אֲשֶׁר "כָּל שֶׁנּתְִינתַ כְּשֵׁם  
וּבִפְרָט לֶאֱלִיעֶזרֶ, בְּנוֹגֵעַ מוּבָן כֵּן לָזהֶ, מִחוּץ פְּרָט  
מְצִיאוּתוֹ שֶׁכָּל לוֹ", אֲשֶׁר מִ"כָּל חֵלֶק הָיהָ הוּא שֶׁגַּם  
דַעְתּוֹ( פִּי עַל הַשִּׁדּוּךְ אֶת לַעֲשׂוֹת הוֹלֵךְ שֶׁהוּא כְּפִי )גַּם  

מָקוֹם שׁוּם בָּזהֶ וְאֵין דְּהַמְשַׁלֵּחַ, כְּמוֹתוֹ תִּהְיהֶ  
וְאֵינוֹ לְעַצְמוֹ מְצִיאוּת שֶׁהוּא )כְּשַׁדְכָן, אַחֶרֶת לְמְצִיאוּת  

דְּהַמְשַׁלֵּחַ מְצִיאוּתוֹ ). 
 (ו)

The explanation of this in the inner dimension of the matters:  זהֶ הַבַּאוּר פְניִמִיוּת בָּ הָעִניְנָיִם בִּ  

In Likutei Torah at its end (Parashas Berachah), the Alter Rebbe 
explains that the marriage of Yitzchak and Rivkah is the most 
general concept in the Torah and the entire order of 
hishtalshelus, reflecting the totality of the divine service of man 
— the union of MaH (Yitzchak) and BaN (Rivkah), meaning the 
union of the soul (MaH) and the body (BaN) of every single 
Jew. 

 

לָקוּטַי־תּוֹרָה ת בְּסוֹפוֹ בְּ רָשֶׁ רָכָה( )פָּ מְבָאֵר בְּ  
נשִׂוּאֵי אַדְמוֹ"ר־הַזקֵָן, הֲכִי עִניְןָ הֵם וְרִבְקָה יצְִחָק שָׁ  

לָלִי לוּת, סֵדֶר וּבְכָל בַּתּוֹרָה כְּ לְשְׁ תַּ קֵף הַהִשְׁ אֶת הַמְשַׁ  
לָלוּת וּבַ"ן )יצְִחָק( מַ"ה יחִוּד – הָאָדָם עֲבוֹדַת כְּ  

ל הַיִּחוּד הַינְוּ, )רִבְקָה(, מָה שָׁ )בַּ"ן( וְהַגּוּף )מַ"ה( הַנשָׁ  
ל רָאֵל וְאֶחָד כָּל־אֶחָד שֶׁ מִיִּשְׂ . 

Until the completion of the union and the “marriage” between 
Israel (souls in bodies) and the Holy One Blessed Be He, Israel 
and the Holy One Blessed Be He being entirely one, as it will be 
in the true and complete Redemption — following the beginning 
of this in the betrothal at Mattan Torah. 

 

לֵמוּת עַד ין וְהַנִּשׂוּאִין הַיָּחוּד שְׁ רָאֵל בֵּ מוֹת ישְׂ )כִּנשָׁ  
גוּפִים( רָאֵל לַקְדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא, בְּ א ישְׂ רִיךְ וְקַדְשָׁ בְּ  

פִי חַד, כְּלָא הוּא יִּהְיהָ כְּ גְאָלָה שִׁ ית בַּ לֵמָה הָאֲמִתִּ וְהַשְׁ  
זהֶ, הַהַתְחָלָה )לְאַחֲרֵי ן הָאַרוּסִין, בָּ מַתַּ תּוֹרָה בְּ "). 
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In this is expressed the totality of man’s service in fulfilling 
Torah and mitzvos in this physical world — the union of MaH 
and BaN: 

 
זהָ בָּ לָלוּת מִתְבַּטַאת שְׁ קִיוּם הָאָדָם עֲבוֹדַת כְּ הַתּוֹרָה בְּ  

מִי בָּעוֹלָם־הַזֶּה וּמִצְווֹת וּבַ"ן מַ"ה יחִוּד – הַגִּשְׁ : 

The novelty of Mattan Torah was that the decree separating the 
higher and lower realms (spirituality and physicality, MaH and 
BaN) was nullified, and the power was given to unite them so 
that the physical body and physical object becomes holy, until it 
becomes an object of holiness itself. 

 

ל הַחַדּוּשׁ ן שָׁ טַא תּוֹרָה מַתַּ זהֶ, מִתְבַּ אָז בָּ טְלָה שָׁ נתְִבַּ  
הִפְרִידָה הַגִּזרְָה ין שָׁ )רוּחָניִוּת לְתַחְתּוֹניִם עֶלְיוֹניִם בֵּ  

מִיוּת, ן וְאָז וּבַ"ן(, מַ"ה וְגַשְׁ כֹּחַ נתַּ וּלְאַחַד לְחַבֵּר הַ  
מִיוּת הַגּוּף וְרוּחָניִוּת, גַּשְׁ מִי שָׁ בָר הַגִּשְׁ מִי וְהַדָּ הַגַּשְׁ  
ה ל לְחָפְצָא עַד קָדוֹשׁ, יעֲַשָׂ ה שָׁ קְדֻשָּׁ . 

And the full completion and revelation of this union of MaH and 
BaN will be in the true and complete Redemption; and indeed, 
then “the feminine will encircle the masculine,” as explained 
later (section 10). 

 
לֵמוּת ל זהֶ יחִוּד וּשְׁ תַכְלִית וּבַ"ן(, מַ"ה )שֶׁ לֵמוּת בְּ הַשְׁ  
הְיהֶ וְהַגִּלּוּי, גְאָלָה תִּ ית בַּ לֵמָה, הָאֲמִתִּ אָז וְאַדְרַבָּה: וְהַשְׁ  

סוֹבֵב נקְֵבָה יהְִיהֶ ן גֶּבֶר, תְּ דִלְקַמָּ י סְעִיף כְּ . 

In this the Likutei Torah explains why the Torah elaborates at 
length about Eliezer’s mission (to the extent that Eliezer’s story 
is doubled in the Torah): 

 
לְקוּטִי־תּוֹרָה מְבָאֵר וּבָזהֶ מַאֲרִיכָה הַתּוֹרָה מַדּוּעַ בְּ  

לִיחוּת אוֹדוֹת ה )עַד אֱלִיעֶזרֶ שְׁ רָשָׁ פָּ ל שֶׁ אֶלִיעֶזרֶ שָׁ  
בַתּוֹרָה כְּפוּלָה "), 

Because this was Eliezer’s mission to refine and draw this union 
of Yitzchak and Rivkah (MaH and BaN), bringing down the 
essence of the union which is the level of actual marriage and 
inwardness. 

 

ן כֵּ לִיחוּת עִניְןַ הָיהָ זהֶ שֶׁ אֱלִיעֶזרֶ שְׁ יךְ לְבָרֵר דְּ וּלְהַמְשִׁ  
ל זהֶ יחִוּד הֵבִיא זהֶ וּבַ"ן(, )מַ"ה וְרִבְקָה יצְִחָק שֶׁ  

יךְ חִינתַ לְהַמְשִׁ שׁ הַיִּחוּד בְּ הוּא מַמָּ חִינתַ שֶׁ נשִׂוּאִין בְּ  
 .וּפְניִמִיוּת

In simple terms: Rivkah was in Padan Aram (outside of Eretz 
Yisrael) by Besuel the Aramean and Lavan the Aramean — a 
rose among thorns — the level of BaN. 

 
טוּת: ן מְצוּיהָ הָיתְָה רִבְקָה וּבְפַשְׁ פַדַּ )בְּחוּץ אֲרָם בְּ  

י בְּתוּאֵל אֵצֶל לָאָרֶץ( י וְלָבָן הָאֲרַמִּ נָּה הָאֲרַמִּ )כְּשׁוֹשַׁ  
ין חִינתַ הַחוֹחִים(, בֵּ בַּ"ן בְּ . 

And Eliezer’s mission was expressed in taking her out from 
there and bringing her to be a wife to Yitzchak (an “olah 
temimah”), the level of MaH, in a manner that they became one 
flesh (MaH and BaN). 

 
לִיחוּתוֹ ל וּשְׁ כָךְ, הִתְבַּטְאָה אֱלִיעֶזרֶ שֶׁ יּוֹצִיאָהּ בְּ ם שֶׁ מִשָּׁ  

ה לִהְיוֹת אוֹתָהּ וְיבִָיא תְמִימָה(, )עוֹלָה לְיצְִחָק אִשָּׁ  
חִינתַ יּהְִיוּ בְּאפֶֹן מַ"ה, בְּ ר שֶׁ וּבַ"ן )מַ"ה אֶחָד לְבָשָׂ ). 

They built a home in Israel in this physical world, with the 
purpose to produce offspring literally (and also the “offspring” 
of tzaddikim, good deeds) — from whom all Jews come until 
the end of all generations. 

 

יִּבְנוּ יתִ שֶׁ רָאֵל בַּ ישְׂ מִי, הַזֶּה בָּעוֹלָם בְּ ר הַגַּשְׁ אֲשֶׁ כַּ  
כְלִית )וְגַם כִּפְשׁוּטָן תּוֹלָדוֹת לְהוֹלִיד – הִיא הַתַּ  

ל תּוֹלְדוֹתֵיהֶם יקִים שֶׁ ים צַדִּ מֵהֶם טוֹבִים(, מַעֲשִׂ שֶׁ  
אִים רָאֵל כָּל בָּ ניֵ־ישְׂ הַדּוֹרוֹת כָּל סוֹף עַד בְּ . 

Based on this it is understood that Eliezer’s mission (the first 
mission written in the Torah) empowered the work of uniting 
MaH and BaN in divine service, beginning at Mattan Torah, 
extending through all times and places until its completion in the 
true and complete Redemption. 

 

לִיחוּת מוּבָן, וְעַל־פִי־זהֶ הַשְׁ ל שֶׁ לִיחוּת אֱלִיעֶזרֶ שֶׁ )הַשְׁ  
כֹּחַ אֶת נתְָנהָ בַּתּוֹרָה( הַכְּתוּבָה הָרִאשׁוֹנהָ אֶת לִפְעַל הַ  

ל הָעֲבוֹדָה עֲבוֹדַת וּבַ"ן מַ"ה יחִוּד שֶׁ ם, בַּ הָחֵל הַשֵׁ  
ן תֵּ מַתַּ ם תּוֹרָה, בְּ ךְ וּמִשָּׁ כָל נמְִשָׁ וּבְכָל הַזמְַנִּים בְּ  

קוֹמוֹת, לֵמוּת וְעַד הַמָּ זהֶ הַשְׁ גְאֲלָה בָּ ית בַּ הָאֲמִתִּ  
לֵמָה  .וְהַשְׁ
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And it may be said that Eliezer’s general mission is also alluded 
to in his words “I am Avraham’s servant”: 

 
לִיחוּת לוֹמַר, וְישֵׁ הַשְׁ לָלִית שֶׁ ל הַכְּ זתֶ אֱלִיעֶזרֶ שֶׁ מְרַמֶּ  

מַה גַּם אָמַר בְּ אָנכִֹי אַבְרָהָם עֶבֶד שֶׁ ": 
It is known that from Avraham began the preparation to Mattan 
Torah, and this is the hint in “the servant of Avraham am I” — 
that in being the servant of Avraham, Eliezer had the power to 
effect the union of MaH and BaN (the marriage of Yitzchak and 
Rivkah), also and especially as a preparation for “you shall serve 
G-d on this mountain” and the revelation of “Anochi (Hashem 
your G-d)” at Mattan Torah. 

 

אַבְרָהָם ידָוּעַ מֵּ ן הַהֲכָנהָ הֵחֵלָּה שֶׁ וְזהֶוּ תּוֹרָה. לְמַתַּ  
עֶבֶד הָרֶמֶז הְיוֹתוֹ – אָנכִֹי" אַבְרָהָם בְּ בִּ אַבְרָהָם עֶבֶד שֶׁ  

כֹּחַ אֶת לֶאֱלִיעֶזרֶ ישֵׁ אָנכִֹי", מַ"ה יחִוּד אֶת לִפְעַל הַ  
הֲכָנהָ וּבְעִקָר גַּם וְרִבְקָה( יצְִחָק )נשִׂוּאֵי וּבַ"ן כַּ  

עַבְדוּן ל וְהַגִּלּוּי הַזֶּה הָהָר עַל הָאֱלֹקִים אֶת לַתַּ אָנכִֹי שֶׁ  
ן אֱלֹקֶיךָ( )ה' מַתַּ תּוֹרָה בְּ . 

 (ז)
But still an explanation is needed: based on the idea that the 
Torah lengthens because the marriage of Yitzchak and Rivkah 
reflects the general unification of Mah and Ban, the Torah 
should have lengthened mainly about the match itself, not about 
Eliezer’s mission and its details. 

 
רָה: צָרִיךְ עֲדַיןִ אֲבָל י־זהֶ הַסְבָּ הָאֲרִיכוּת עַל־פִּ שֶׁ  

נִּשׂוּאֵי מִשּׁוּם הִיא בַּתּוֹרָה עַל מוֹרִים וְרִבְקָה יצְִחָק שֶׁ  
לָלִי הָעִניְןָ ל הַכְּ לִהְיוֹת צָרִיךְ הָיהָ וּבַ״ן מַ״ה יחִוּד שֶׁ  

The question is: why does the Torah dwell so much on the 
mission itself — how Avraham instructed and swore him, and 
how Eliezer performed it — instead of the marriage itself? This 
shows the mission touches the essence of the unification he 
brought about. 

 

אֵלִיעֶזרֶ הַשִּׁידּוּךְ אוֹדוֹת הָאֲרִיכוּת עִקַּר וְלֹא פָּעַל שֶׁ  
הַתּוֹרָה מַאֲרִיכָה מַדּוּעַ וּפְעֻלָּתוֹ; שְׁלִיחוּתוֹ אוֹדוֹת  
קִיּםֵ וְאֵיךְ וְצִוָּהוּ הִשְׁבִּיעוֹ אֵיךְ — הַשְּׁלִיחוּת אוֹדוֹת  

הָעִניְןָ לְעֶצֶם נוֹגַעַת שֶׁשְּׁלִיחוּתוֹ מֻבָּן מִזּהֶ — . 

And one can say one of the explanations is this: in order to bring 
about the unification of Mah and Ban, the person acting must 
himself be a separate existence that becomes united and nullified 
to the sender — the essence of what a shaliach is. 

 
יחִוּד לִפְעלֹ שֶׁבִּשְׁבִיל בָּזהֶ הַבֵּאּוּרִים אַחַד לוֹמַר וְישֵׁ  
עַצְמוֹ בִּפְניֵ מְצִיאוּת יהְִיהֶ שֶׁהָעוֹשֶׂה צָרִיךְ וּבַ״ן מַ״ה  

הַשָּׁלִיחַ עִניְןָ שֶׁזּהֶוּ — לַמְשַׁלֵּחַ תִּתְבַּטֵּל זוֹ וּמְצִיאוּת . 

A shaliach must combine two opposites: he must be an 
independent existence, yet completely nullified to the sender, 
and aware that he fulfills the mission only with the power given 
to him. 

 
בְּטֵלָה; וּמְצִיאוּת נפְִרֶדֶת מְצִיאוּת לִהְיוֹת צָרִיךְ שָׁלִיחַ  

אָדָם שֶׁל וּשְׁלוּחוֹ הַמְשַׁלֵּחַ בְּכחַֹ עוֹשֶׂה שֶׁהוּא וְלָדַעַת  
מַמָּשׁ כְּמוֹתוֹ עַד כְּמוֹתוֹ . 

This is the meaning of unification of Mah and Ban: the 
neshamah united with Hashem, and the body — which appears 
as an independent entity — becoming nullified and unified with 
it through Torah and mitzvos. 

 
עִם הַמְיחֶֻדֶת הַנּשְָׁמָה וּבַ״ן: מַ״ה יחִוּד תּכֶֹן וְזהֶוּ  

לָהּ שֶׁנּתְִבַּטֵּל ישֵׁ הַנּרְִאֶה וְהַגּוּף הַקָּדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא  
וּמִצְוֹת תּוֹרָה עַל־ידְֵי . 

Therefore Eliezer needed to be a shaliach, not a shadchan, in 
order to bring about the marriage of Yitzchak and Rivkah which 
embodies this unification. 

 
לִפְעלֹ דַּוְקָא שָׁלִיחַ לִהְיוֹת צָרִיךְ אֵלִיעֶזרֶ הָיהָ לָכֵן  

זהֶ יחִוּד הַמְבַטְּאִים וְרִבְקָה יצְִחָק נשִּׂוּאֵי . 
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And according to this, it is understood why Avraham gave “all 
that he had” for the fulfillment of this mission, since the 
unification of Mah and Ban encompasses all aspects of creation 
and Torah and mitzvos. 

 
לְמִלּוּי לוֹ אֲשֶׁר כָּל אַבְרָהָם נתַָן מַדּוּעַ מֻבָּן זהֶ וְעַל־פִּי  

כָּל אֶת מַקִּיף וּבַ״ן מַ״ה שֶׁיחִוּד מִפְּניֵ — זוֹ שְׁלִיחוּת  
וּמִצְוֹת וּבְתוֹרָה שֶׁבְּהִשְׁתַּלְשְׁלוּת הַעִניְנָיִם . 

And especially because the power to bring about this unification, 
as revealed at Matan Torah, originates from Avraham. 

 
שֶׁנּתְִגַּלָּה כְּפִי זהֶ יחִוּד לְפְעָל שֶׁהַכּחַֹ מִשּׁוּם וּבִפְרָט  
מֵאַבְרָהָם בָּא תּוֹרָה בְּמַתַּן . 

 (ח)
Based on this, one can explain a wondrous matter:  ֶפָּלָא דְבַר עַל בָּאוּר לוֹמַר ישֵׁ עַל־פִּי־זה : 
The explanation in Chassidus about Eliezer’s mission and the 
marriage of Yitzchak and Rivkah does not appear in Torah Or in 
the section of Chayei Sarah, but specifically in Likkutei Torah, 
at its end, in Parshas Berachah — the conclusion of all the 
discourses on the Five Books. 

 

פֶּה שֶׁבְּעַל תּוֹרָה שֶׁל הַיסְוֹד בְּסִפְרֵי בַּחֲסִידוּת הַבָּאוּר  
— תּוֹרָה וְלָקוּטֵי אוֹר תּוֹרָה — הַחֲסִידוּת שֶׁל  

מוֹפִיעַ אֵינוֹ וְרִבְקָה יצְִחָק וְנשִׂוּאֵי אֱלִיעֶזרֶ בִּפָרָשַׁת  
דַּוְקָא אֶלָּא שָׂרָה, חַיּיֵ בְּפָרָשַׁת אוֹר בְּתּוֹרָה בְּמְקוֹמוֹ  
בְּרָכָה בְּפָרָשַׁת וּבְסוֹפוֹ תּוֹרָה בְּלִקּוּטֵי . 

Afterwards come the discourses of Shir HaShirim, as a separate 
subject from the Five Books. 

 
כְּעִניְןָ הַשִּׁירִים שִׁיר שֶׁל הַדְּרוּשִׁים בָּאִים כָּךְ וְאַחַר  
תּוֹרָה חֻמְשֵׁי מֵחֲמִשָּׁה עַצְמוֹ בִּפְניֵ . 

One may say this hints that Eliezer’s mission — to bring about 
the marriage of Yitzchak and Rivkah, the unification of Mah and 
Ban — whose completion is the Redemption, is the ultimate 
perfection of all service. 

 

אֱלִיעֶזרֶ שֶׁל שֶׁהַשְּׁלִיחוּת מְרֻמָּז גַּם שֶׁבָּזהֶ לוֹמַר וְישֵׁ  
וּבַ״ן מַ״ה יחִוּד — וְרִבְקָה יצְִחָק נשִׂוּאֵי אֶת לִפְעלֹ  

כָּל שֶׁל וְהַתַּכְלִית הַשְּׁלֵמוּת הִיא — בַּגְּאֻלָּה וּשְׁלֵמוּתוֹ  
הָעֲבוֹדָה עִניְנְיֵ . 

Therefore it is explained at the end of Likkutei Torah, followed 
afterward by Shir HaShirim, whose theme is the perfected union 
of Israel with Hashem, the ultimate unification of Mah and Ban 
in the final Redemption. 

 

לִקּוּטֵי וּשְׁלֵמוּת וְסִיּוּם בְּסוֹף זהֶ עִניְןָ נתְִבָּאֵר וּלְפִיכָךְ  
— הַשִּׁירִים שִׁיר שֶׁל לַדְּרוּשִׁים בָּאִים כָּךְ וְאַחַר תּוֹרָה  

עִם ישְִׂרָאֵל שֶׁל וְהַיּחִוּד הַנּשִׂוּאִין שְׁלֵמוּת הוּא שֶׁתָּכְנוֹ  
כְּפִי וּבַ״ן מַ״ה יחִוּד שְׁלֵמוּת הַקָּדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא,  

בַּגְּאֻלָּה שֶׁיּהְִיהֶ . 

Additionally, at the very beginning of Likkutei Torah — in 
Vayikra, where the discourses begin on the weekly Torah 
portions — it first explains the concept of shlichus above, that 
every Jew is the emissary of the Supernal Man, sent as a soul 
into a body to fulfill its mission. 

 

וַיּקְִרָא בְּפָרָשַׁת תּוֹרָה לִקּוּטֵי סֵפֶר שֶׁבִּתְחִלַּת וּלְהוֹסִיף  
הַפְּרָשִׁיּוֹת סֵדֶר עַל הַדְּרוּשִׁים מַתְחִילִים שֶׁמִּשָּׁם —  
אֶחָד שֶׁכָּל לְמַעְלָה הַשְּׁלִיחוּת עִניְןָ נתְִבָּאֵר —  

כְּמוֹתוֹ הָעֶלְיוֹן אָדָם שֶׁל שְׁלוּחוֹ הוּא מִיּשְִׂרָאֵל  
בְּגוּף לְמַטָּה נשְָׁמָה לִהְיוֹת שְׁלָחוֹ שֶׁהַקָּדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא  

שְׁלִיחוּתָהּ אֶת שֶׁתְּמַלֵּא כְּדֵי . 

And one can say that the fact this is stated at the beginning of 
Likkutei Torah hints that the beginning of man’s service is the 
awareness that he is Hashem’s emissary; and at the end — the 
perfection of service, the union of Mah and Ban, preparing for 
the future marriage. 

 

תּוֹרָה לִקּוּטֵי בְּהַתְחָלַת שֶׁנּתְִבָּאֵר זהֶ שֶׁדָּבָר לוֹמַר וְישֵׁ  
— הָאָדָם עֲבוֹדַת שֶׁל הַהַתְחָלָה הִיא שֶׁזוֹ מְרַמֵּז  

וּבְסִיּוּם הָעֶלְיוֹן; אָדָם שֶׁל שְׁלוּחוֹ שֶׁהוּא הַידְִיעָה  
יחִוּד הָעֲבוֹדָה: שְׁלֵמוּת נתְִבָּאֵרָה — תּוֹרָה הַלִּקּוּטֵי  

לָבוֹא לֶעָתִיד לַנּשִׂוּאִין כַּהֲכָנהָ וּבַ״ן מַ״ה . 
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 (ט)
Based on this, one can understand the concept of Moshiach as a 
shliach — “send now by the hand You will send,” for Moshiach 
is the emissary through whom the complete fulfillment of 
shlichus is accomplished: the unification of Mah and Ban, which 
began with Eliezer’s mission in the marriage of Yitzchak and 
Rivkah. 

 

נאָ )שְׁלַח שִׁלִיחַ בְּתוֹר מָשִׁיחַ שֶׁל עִניְנָוֹ יוּבָן עַל־פִּי־זהֶ  
נפְִעָלָת שֶׁעַל־ידָוֹ הַשָּׁלִיחַ הוּא מְשִׁיחַ תִּשְׁלָח(: בְּידַ  

שֶׁהַחֵל וּבַ״ן מַ״ה יחִוּד — הַשְּׁלִיחוּת עִניְןָ שְׁלֵמוּת  
וְרִבְקָה יצְִחָק בְּנשִׂוּאֵי אֵלִיעֶזרֶ בִּשְׁלִיחוּת . 

This is the shlichus of Hashem to bring the complete 
Redemption, when there will be the perfect union of soul and 
body, of Israel and the Holy One blessed be He, all one; and in 
the world as well — the full revelation of G-dliness in this 
physical world, making the world a dwelling for Him in the 
lowest realm. 

 

הַגְּאֻלָּה אֶת לְהָבִיא בָּרוּךְ־הוּא הַקָּדוֹשׁ שֶׁל הַשְּׁלִיחוּת  
שֶׁל הַיּחִוּד שְׁלֵמוּת תִּהְיהֶ שֶׁאָז וְהַשְׁלֵמָה הָאֲמִתִּית  
חַד כּוֹלָא וְקָדְשָׁא־בְּרִיךְ־הוּא ישְִׂרָאֵל וְהַגּוּף הַנּשְָׁמָה  

הַזּהֶ בָּעוֹלָם אֱלֹקוּת שֶׁל הַגִּלּוּי שְׁלֵמוּת — בָּעוֹלָם וְגַם  
יתְִבָּרַךְ לוֹ דִּירָה נעֲַשֶׂה כֻּלּוֹ שֶׁהָעוֹלָם בְּאפֶֹן הַגַּשְׁמִי  

 .בַּתַּחְתּוֹניִם
Based on this, one can understand why in Moshiach himself 
there is also the definition of a shliach — a fusion of two 
opposites, the union of Mah and Ban: an independent existence, 
so to speak, of a soul in a body, flesh and blood, as the Rambam 
rules that Moshiach is a king from the house of David who 
studies Torah and fulfills mitzvos like his father David, and 
fights the wars of Hashem. 

 

שֶׁל הַגֶּדֶר גַּם עַצְמוֹ בְּמָשִׁיחַ ישֵׁ מַדּוּעַ מוּבָן עַל־פִּי־זהֶ  
)יחִוּד עִניְנָיִם שְׁניֵ בֵּין וְיחִוּד בְּחִבּוּר שֶׁמִּתְבַּטָּא שָׁלִיחַ  
בְּגוּף נשְָׁמָה שֶׁל כְּבִיּכָוֹל לְעַצְמוֹ מְצִיאוּת וּבַ״ן(: מַ״ה  
מֶלֶךְ הוּא שֶׁמָּשִׁיחַ הָרַמְבַּ״ם כִּפְסַק־דִּין וָדָם בָּשָׂר  
אָבִיו כְּדָוִד בְּמִצְווֹת וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה הוֹגֶה דָּוִד מִבֵּית  

ה׳ מִלְחֲמוֹת וְילִָּחֵם . 

This indicates that he is within a world in which opposing forces 
exist, requiring battle and victory; and simultaneously he is the 
emissary of the Supernal Man, completely one with Him. 

 

קַיּמִָים שֶׁבּוֹ בְּעוֹלָם נמְִצָא שֶׁהוּא מוֹרֶה זהֶ דָּבָר  
— מִלְחָמָה לְנהֵַל צָרִיךְ הוּא כָּךְ שֶׁמִּשּׁוּם מַנגְְדִים  

הָעֶלְיוֹן אָדָם שֶׁל שְׁלוּחוֹ — זאֹת עִם וְיחַַד וְינִּצֵַּחַ  
מַמָּשׁ כְּמוֹתוֹ . 

For in order to effect the unification of soul and body in Israel 
— by compelling all Israel to walk in it and strengthen its 
breaches — and the unification of spirituality and physicality in 
the world, these two qualities and their fusion must exist within 
him himself. 

 

בְּישְִׂרָאֵל וְהַגּוּף הַנּשְָׁמָה יחִוּד אֶת לִפְעלֹ בִּכְדֵי שֶׁכֵּן  
בִּדְקָהּ( וּלְחַזּקֵ בָּהּ לָלֶכֶת ישְִׂרָאֵל כָּל יכָףֹ )עַל־ידְֵי  

בּוֹ לִהְיוֹת צְרִיכִים בָּעוֹלָם וְהַגַּשְׁמִיּוּת הָרוּחָניִּוּת וְיחִוּד  
יחְַדָּו וְהִתְאַחֲדוּתָם הָעִניְנָיִם שְׁניֵ עַצְמוֹ . 

 (י)
According to this one can understand the meaning of Moshe’s 
request “send now by the hand You will send.” Through this 
request and proposal, Moshe wanted to effect — and actually 
effected — the bonding and unification of the first redeemer 
(Moshe) and the final redeemer (Moshiach). 

 

בְּידַ נאָ שְׁלַח משֶֹׁה בַּקָּשַׁת שֶׁל הַתּכָֹן יוּבָן עַל־פִּי־זהֶ  
וּפָעַל לִפְעלֹ משֶֹׁה רָצָה זוֹ וְהַצָּעָה בְּבַקָּשָׁה תִּשְׁלָח:  

וְגּוֹאֵל רִאשׁוֹן גּוֹאֵל שֶׁל וְהָאִתְאַחֲדוּת הַחִבּוּר אֶת בְּפעַֹל  
 .אַחֲרוֹן
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Moshe in essence is primarily the quality of Chochmah (Torah), 
as written: “Remember the Torah of Moshe My servant,” and 
“Moshe received the Torah from Sinai.” 

 
כְּמוֹ תּוֹרָה חָכְמָה בְּעִקָּר הוּא עִניְנָוֹ עַצְמוֹ מִצַּד משֶֹׁה  

תּוֹרָה קִבֵּל וּמשֶֹׁה עַבְדִּי משֶֹׁה תּוֹרַת זכְִרוּ שֶׁכָּתוּב  
 .מִסִּיניַ

Moshiach in essence is primarily Malchus — “a king will arise 
from the house of David.” This parallels the distinction between 
mashpia (Chochmah, the head of the sefirot) and mekabel 
(Malchus). 

 

מֶלֶךְ יעֲַמדֹ מַלְכוּת בְּעִקָּר הוּא עִניְנָוֹ עַצְמוֹ מִצַּד מְשִׁיחַ  
בֵּין הַחִלּוּק עַל־דֶּרֶךְ שֶׁזּהֶוּ לוֹמַר וְישֵׁ דָּוִד. מִבֵּית  
הַמְקַבֵּל וּמַעֲלַת הַסְּפִירוֹת ראֹשׁ חָכְמָה הַמַּשְׁפִּיעַ מַעֲלַת  

 .מַלְכוּת

Like the distinction between the light of the sun (mashpia) and 
the light of the moon (mekabel, connected with David Melech 
HaMoshiach). Moshe received the entire Torah, source of all 
hashpaos, including the power for redemption. 

 

הַלְּבָנהָ וְאוֹר מַשְׁפִּיעַ הַשֶּׁמֶשׁ אוֹר בֵּין הַחִלּוּק עַל־דֶּרֶךְ  
משֶֹׁה מְשִׁיחָא. מַלְכָּא דָּוִד עִם הַקָּשׁוּר מַלְכוּת מְקַבֵּל  
הַתּוֹרָה כָּל אֶת קִבֵּל הוּא וּמְסָרָהּ מִסִּיניַ תּוֹרָה קִבֵּל  

כָּל עַל הַכּחַֹ נמְִשָׁךְ וּמִמֶּנּהָ הַהַשְׁפָּעוֹת כָּל מְקוֹר שֶׁהִיא  
לַגְּאֻלָּה הַכּחַֹ כּוֹלֵל הָעִניְנָיִם . 

Moshiach’s role is the final redeemer — he comes at the end of 
the work (Malchus) at the end of galus. His advantage as 
mekabel is that through his bittul he absorbs within himself all 
hashpaos from above. 

 

בְּסוֹף בָּא שֶׁהוּא אַחֲרוֹן גּוֹאֵל הוּא מָשִׁיחַ שֶׁל עִניְנָוֹ  
אֲבָל הַגָּלוּת. זמְַן בְּסוֹף הַסְּפִירוֹת סוֹף מַלְכוּת הָעֲבוֹדָה  

כּוֹלֵל הוּא בִּטּוּלוֹ שֶׁעַל־ידְֵי הַמְקַבֵּל מַעֲלַת בָּזהֶ ישֵׁ  
מִלְמַעְלָה הַהַשְׁפָּעוֹת כָּל אֶת בִּפְניִמִיּוּת בְּתוֹכוֹ . 

And indeed, the light of the mekabel reaches and derives from a 
level higher than the mashpia, as will be revealed in the true and 
complete Redemption — “a woman will surround a man,” the 
superiority of the Jewish body over the soul. 

 

יוֹתֵר נעֲַלֵית מִדַּרְגָּה וְנוֹבֵעַ מַגִּיעַ הַמְקַבֵּל אוֹר וְאַדְרַבָּה  
הָאֲמִתִּית בַּגְּאֻלָּה שֶׁיתְִגַּלֶּה כְּפִי הַמַשְׁפִּיעַ מֵאוֹר  

יהְוּדִי שֶׁל הַגּוּף מַעֲלַת גָּבֶר תְּסוֹבֵב שֶׁנּקְֵבָה וְהַשְׁלֵמָה  
וְעַד הָעַצְמוּת כּחַֹ נמְִצָא בּוֹ שֶׁדַּוְקָא נשְִׁמָתוֹ לְגַבֵּי  

הַגּוּף מִן תִּיזּוֹנהֵ הַנּשְָׁמָה שֶׁלֶעָתִיד־לָבוֹא . 
Therefore, specifically Moshiach will bring the Redemption — 
the Redemption and completion of all matters, including those 
of Moshe Rabbeinu. 

 
הַגְּאֻלָּה הַגְּאֻלָּה אֶת יבִָיא צִדְקֵנוּ מְשִׁיחַ דַּוְקָא וְלָכֵן  

רַבֵּנוּ משֶֹׁה שֶׁל גַּם הָעִניְנָיִם כָּל שֶׁל וְהַשְׁלֵמוּת . 

And it may be said that through Moshe’s action in “send now by 
the hand You will send,” through this that the first redeemer is 
the final redeemer, the unification of the two qualities is 
effected. 

 
בְּידַ נאָ שְׁלַח פָּעַל שֶׁמּשֶֹׁה זהֶ שֶׁעַל־ידְֵי לוֹמַר וְישֵׁ  

אַחֲרוֹן גּוֹאֵל הוּא רִאשׁוֹן שֶׁגּוֹאֵל עַל־ידְֵי־זהֶ תִּשְׁלָח  
וְהַמַּעֲלוֹת הָעִניְנָיִם שְׁניֵ שֶׁל הַיּחִוּד נפְִעַל . 

In Moshiach both qualities exist: in addition to being a king, he 
is also a rav (Chochmah), teaching Torah to the entire nation, 
even to Moshe and the Avos. Likewise, Moshe has also the 
quality of king. 

 

לָזהֶ נוֹסֶף וְהַמַּעֲלוֹת: הָעִניְנָיִם שְׁניֵ ישְֵׁנםָ בְּמָשִׁיחַ אֲשֶׁר  
הָעָם כָּל תּוֹרָה וִילַמֵּד חָכְמָה רַב גַּם הוּא מֶלֶךְ שֶׁהוּא  

ישֵׁ בְּמשֶֹׁה וְעַל־דֶּרֶךְ־זהֶ וְהָאָבוֹת רַבֵּנוּ לְמשֶֹׁה גַּם כֻּלּוֹ  
מֶלֶךְ בִישֻׁרוּן וַיהְִי הַמֶּלֶךְ מַעֲלַת אֶת גַּם לוֹ . 
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It may also be said that this is hinted to in the fact that 
“Moshiach” equals “shliach” plus ten — for the complete 
revelation of Moshiach is through fulfilling his mission as a 
shliach with all ten faculties of his soul, from Chochmah 
through Malchus. 

 

בְּגִימַטְרִיּאָ הוּא שֶׁמָּשִׁיחַ בְּכָךְ גַּם מְרֻמָּז שֶׁזּהֶ לוֹמַר וְישֵׁ  
הִיא הַמָּשִׁיחַ גִּלּוּי שְׁלֵמוּת שֶׁכֵּן עֶשֶׂר בְּתוֹסֶפֶת שָׁלִיחַ  

כָּל עִם כְּשָׁלִיחַ עֲבוֹדָתוֹ אֶת מְבַצֵּעַ שֶׁהוּא עַל־ידְֵי־זהֶ  
מַלְכוּת וְעַד מֵחָכְמָה נפְַשׁוֹ כּחֹוֹת עֶשֶׂר . 

 (יא)
Based on the well known fact that every Jew contains a 
dimension of Moshe and a dimension of Moshiach, it is 
understood that within every individual Jew there is an aspect of 
the two ideas mentioned above. 

 
בּוֹ ישֵׁ מִיּשְִׂרָאֵל וְאֶחָד שֶׁכָּל־אֶחָד הַידָוּעַ עַל־פִּי  

וְאֶחָד שֶׁבְּכָל־אֶחָד מוּבָן מָשִׁיחַ וּמִבְּחִינתַ משֶֹׁה מִבְּחִינתַ  
הַנּזִכְָּרִים־לְעֵיל הָעִניְנָיִם שְׁניֵ מֵעֵין ישֵׁ מִיּשְִׂרָאֵל . 

Every Jew is a shliach of the Holy One to serve his Creator, and 
the general mission is to illuminate the earth, to illuminate the 
entire world with the light of holiness and the Divine light. 

 

שֶׁל שָׁלִיחַ הוּא מִיּשְִׂרָאֵל וְאֶחָד כָּל־אֶחָד  
שְׁלִיחוּתוֹ וּכְלָלוּת קוֹנוֹ. אֶת לְשַׁמֵּשׁ הַקָּדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא  

בְּאוֹר כֻּלּוֹ הָעוֹלָם אֶת לְהָאִיר הָאָרֶץ עַל לְהָאִיר הִיא  
הָאֱלֹקִי וּבָאוֹר הַקְּדֻשָּׁה . 

There are, in this, in general, two modes, in the manner of the 
two great luminaries, the great luminary and the small luminary, 
as is known, that the world He placed in their heart, that in every 
single one of Israel all matters of the world are reflected: his 
service as one who influences, like the sun, and his service as a 
recipient, like the moon; that through this there is also made an 
illumination upon the earth with a reflected light, in the manner 
of “from my students more than all of them,” and similar to this. 

 

הַמְארֹוֹת שְׁניֵ עַל־דֶּרֶךְ אֲפָניִם שְׁניֵ בִּכְלָלוּת ישְֵׁנםָ וּבָזהֶ  
הָעוֹלָם שֶׁאֶת כַּיּדָוּעַ הַקָּטןֹ וּמָאוֹר הַגָּדוֹל מָאוֹר הַגְּדלִֹים  

כָּל מִשְׁתַּקְפִּים מִיּשְִׂרָאֵל וְאֶחָד בְּכָל־אֶחָד בְּלִבָּם נתַָן  
כִּמְקַבֵּל וַעֲבוֹדָתוֹ שֶׁמֶשׁ כְּמַשְׁפִּיעַ עֲבוֹדָתוֹ הָעוֹלָם עִניְנְיֵ  
בְּאוֹר הָאָרֶץ עַל לְהָאִיר גַּם נעֲַשֶׂה זהֶ שֶׁעַל־ידְֵי לְבָנהָ  
וְכַיּוֹצֵא־בָזהֶ מִכֻּלָּם יוֹתֵר מִתַּלְמִידֵי עַל־דֶּרֶךְ חוֹזרֵ . 

And there is in this what is not in this, and in particular these 
two matters that must be in a messenger: A) nullification to the 
one who sends him, in the manner of the moon, and B) an 
existence of his own, a person of understanding, who clarifies by 
himself, by means of his personal intellect, how it is upon him to 
fulfill his mission, in the manner of the sun, to illuminate upon 
the earth. 

 

הָעִניְנָיִם שְׁניֵ אֵלֶּה וּבִפְרָטִיּוּת בָּזהֶ שֶׁאֵין מַה בָּזהֶ וְישֵׁ  
עַל־דֶּרֶךְ לַמְשַׁלֵּחַ בִּטּוּל א בְּשָׁלִיחַ לִהְיוֹת שֶׁצְּרִיכִים  

שָׁמְבָרֵר בַּר־דַּעַת בִּפְניֵ־עַצְמוֹ מְצִיאוּת וּב לְבָנהָ  
אֶת לְמַלֵּא עָלָיו כֵּיצַד הָאִישִׁי שִׂכְלוֹ בְּאֶמְצָעוּת בְּעַצְמוֹ  

הָאָרֶץ עַל לְהָאִיר שֶׁמֶשׁ עַל־דֶּרֶךְ שְׁלִיחוּתוֹ . 

And from this, that Moshe and Mashiach stand in unity—“the 
first redeemer is the last redeemer”—there is drawn from this 
also in the service of a Jew, that in the capacity of a messenger 
the two matters will unite in him. 

 
רִאשׁוֹן גּוֹאֵל בְּהִתְאַחֲדוּת עוֹמְדִים וּמָשִׁיחַ שֶׁמּשֶֹׁה וּמִזּהֶ
 שֶׁל בַּעֲבוֹדָתוֹ גַּם זהֶ מֵעֵין נמְִשָׁךְ אַחֲרוֹן גּוֹאֵל הוּא

  הָעִניְנָיִם. שְׁניֵ בּוֹ יתְִאַחֲדוּ שָׁלִיחַ שֶׁבְּתוֹר יהְוּדִי
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And it may be said that this is also alluded to in the word “she,” 
which has two interpretations: 
“sun,” that illuminates, influencing to illuminate upon the earth, 
and “servant,” from serving—the nullification of the messenger, 
from this that “I was created to serve my Creator,” until “I was 
created only to serve my Creator.” 

 

שְׁניֵ לָהּ שֶׁיּשֵׁ שֶׁ בְּתֵבַת גַּם מְרֻמָּז שֶׁזּהֶ לוֹמַר וְישֵׁ  
הָאָרֶץ עַל לְהָאִיר מַשְׁפִּיעַ הַמְאִירָה שֶׁמֶשׁ פֵּרוּשִׁים  

שֶׁאֲניִ זהֶ מִצַּד הַשָּׁלִיחַ שֶׁל הַבִּטּוּל מִשָּׁמוּשׁ וְשַׁמָּשׁ  
אֶלָּא נבְִרֵאתִי לֹא שֶׁאֲניִ עַד קוֹניִ אֶת לְשַׁמֵּשׁ נבְִרֵאתִי  
קוֹניִ אֶת לְשַׁמֵּשׁ . 

And according to what was said above, that the power regarding 
the matter of the mission in general comes from the first mission 
in the Torah—the mission that Avraham sent Eliezer to make the 
match of Yitzchak and Rivkah—it is also understood that just as 
in the first mission Avraham, the one who sent, gave “all that he 
had,” since this concerns the fulfillment of the mission in its 
completeness, that all the particulars and the matters should be 
permeated with the general point of the union of Mah and Ban, 
the marriage of Yitzchak and Rivkah. 

 

בִּכְלָל הַשְּׁלִיחוּת עִניְןָ עַל שֶׁהַכּחַֹ לְעֵיל הַנּדְִבָּר וְעַל־פִּי  
הַשְּׁלִיחוּת שֶׁבַּתּוֹרָה הָרִאשׁוֹנהָ מֵהַשְּׁלִיחוּת מַגִּיעַ  

שֶׁל הַשִּׁדּוּךְ אֶת לַעֲשׂוֹת אֱלִיעֶזרֶ אֶת אַבְרָהָם שֶׁשָּׁלַח  
שֶׁבַּשְּׁלִיחוּת שֶׁכְּשֵׁם גַּם־כֵּן מוּבָן וְרִבְקָה יצְִחָק  

הוֹאִיל לוֹ אֲשֶׁר כָּל הַמְשַׁלֵּחַ אַבְרָהָם נתַָן הָרִאשׁוֹנהָ  
הַפְּרָטִים שֶׁכָּל בִּשְׁלֵמוּתָהּ הַשְּׁלִיחוּת לְמִלּוּי נוֹגֵעַ וְזהֶ  

מַה יחִוּד שֶׁל הַכְּלָלִית בַּנּקְֻדָּה חֲדוּרִים יהְִיוּ וְהָעִניְנָיִם  
וְרִבְקָה יצְִחָק נשִׂוּאֵי וּבַ"ן . 

Likewise, in every mission of a Jew to serve my Creator, he 
receives, so to speak, “all that He has” from the One Who sends 
him, the Holy One blessed be He, up to the power of His 
Essence and His Being, blessed be He, which includes all that 
He has, in order to effect the union of the soul and the body of a 
Jew in this physical world. 

 

אֶת לְשַׁמֵּשׁ יהְוּדִי שֶׁל וְשְׁלִיחוּת שְׁלִיחוּת בְּכָל כְּמוֹ־כֵן  
מֵהַמְשַׁלֵּחַ לוֹ אֲשֶׁר כָּל כְּבַיּכָוֹל מְקַבֵּל הוּא קוֹניִ  

וּמַהוּתוֹ עַצְמוּתוֹ שֶׁל הַכּחַֹ עַד הַקָּדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא  
הַיּחִוּד אֶת לִפְעלֹ כְּדֵי לוֹ אֲשֶׁר כָּל אֶת הַכּוֹלֵל יתְִבָּרֵךְ  

הַגַּשְׁמִי בָּעוֹלָם־הַזּהֶ יהְוּדִי שֶׁל וְגוּף נשְָׁמָה שֶׁל . 

And in a manner that all the particulars and the particulars of the 
particulars in the service of Israel become openly permeated 
with the point and the single and only purpose—the revelation 
of our righteous Mashiach, the completeness of the matter of the 
mission, the union of Mah and Ban. 

 

שֶׁל בַּעֲבוֹדָתָם הַפְּרָטִים וּפְרָטֵי שֶׁכָּל־הַפְּרָטִים וּבְאפֶֹן  
הָאַחַת וְהַתַּכְלִית בַּנּקְֻדָּה בְּגָלוּי חֲדוּרִים נעֲַשִׂים ישְִׂרָאֵל  

עִניְןָ שְׁלֵמוּת צִדְקֵנוּ מְשִׁיחַ שֶׁל הַגִּלּוּי וְהַיחְִידָה  
וּבַ"ן מַה יחִוּד הַשְּׁלִיחוּת . 

 (יב)

In our generation there is an added innovation in the matter of 
shlichus, that my father-in-law, the Rebbe, appointed every 
single Jew of this generation to be his shaliach in spreading 
Torah and Judaism and spreading the wellsprings outward, until 
bringing the true and complete redemption. 

 

כָל ף זהֶ בְּ מְיחָָד זהֶ בְּדוֹרֵנוּ יוֹתֵר נתְִוַסֵּ ר – בִּ בּוֹ אֲשֶׁ  
עִניְןַ חִדּוּשׁ נוֹסֵף לִיחוּת, בְּ כְּבוֹד־ הַשְׁ ת שֶׁ מוֹרִי קְדְשַׁ  
יא אַדְמוֹ"ר וְחָמִי וְאֶחָד כָּל־אֶחָד מִנָּה דּוֹרֵנוּ נשִׂ  

רָאֵל דוֹר מִיִּשְׂ לוּחוֹ לִהְיוֹת זהֶ דְּ הֲפָצַת שְׁ הַתּוֹרָה בַּ  
עְינָוֹת וַהֲפָצַת וְהַיַּהֲדוּת הַגְּאָלָה לַהֲבָאֵת עַד חוּצָה, הַמַּ  

ית לֵמָה הָאֲמִתִּ וְהַשְׁ . 
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As we see in practice, that now it is easier to explain to a Jew, 
even someone who previously had no revealed connection to 
this, that in addition to his personal service, he also has the 
responsibility to be a shaliach, to influence others from his 
qualities and knowledge, beginning with his household, friends, 
acquaintances, and anyone he can reach. 

 

רוֹאִים וּכְפִי פְעַל, שֶׁ ו בְּ עַכְשָׁ יר יוֹתֵר קַל שֶׁ לְהַסְבִּ  
זהֶ אֲפִלּוּ – לִיהוּדִי לִפְניֵ כָּ גָלוּי לּוֹ הָיתְָה לֹא זהֶ שָׁ בְּ  
יָּכוּת נוֹסֶף – לְכָךְ שַׁ בְּ ית, לַעֲבוֹדָתוֹ שֶׁ גַּם לוֹ ישֵׁ הָאִישִׁ  

לִיחַ, לִהְיוֹת הָאַחֲרָיוּת אֶת יעַ שָׁ פִּ עֲלוֹתָיו לְהַשְׁ מִמַּ  
ניֵ הָחֵל אֲחֵרִים, עַל כוּ' וִידִיעוֹתָיו וַחֲבֵרָיו בֵיתוֹ מִבְּ  
הוּא מִי וְכָל וִידִידָיו, אֲלֵיהֶם לְהַגִּיעַ יכָלֹ שֶׁ . 

This is especially increased regarding those who merited that 
from among the Jewish people they were chosen to be actual 
shluchim of the Rebbe, and their entire work at every moment is 
dedicated to fulfilling their shlichus in spreading Torah, 
Yiddishkeit, and the wellsprings outward, and bringing the 
redemption. 

 

ף וּבָזהֶ מְיחָָד נתְִוַסֵּ נוֹגֵעַ – בִּ ר לְאֵלֶּה בְּ תּוֹךְ זכָוּ, אֲשֶׁ מִּ שֶׁ  
רָאֵל עַם לוּחִים לִהְיוֹת נבְִחֲרוּ הֵם גּוּפָא ישְׂ ל שְׁ יא שֶׁ נשִׂ  

כָל עֲבוֹדָתָם וְכָל דּוֹרֵנוּ, ת כַּלּוֹ לְעֵת הַמֵעֵת בְּ מִקְדֶשֶׁ  
לִיחוּתָם לְמִלּוּי הֲפָצַת שְׁ וַהֲפָצַת וְהַיַּהֲדוּת הַתּוֹרָה בַּ  

עְינָוֹת הַגְּאָלָה וּבַהֲבָאֵת חוּצָה, הַמַּ . 

And how much more so when the shluchim from all corners of 
the world gather together at the International Kinus 
HaShluchim, that such a gathering brings true pleasure, pleasure 
of holiness, to them and to the world, including the hiddenness 
and concealment of the world. 

 

ה ה וְעַל־אַחַת־כַּמָּ לוּחִים וְכַמָּ הַשְׁ תֵבֵל קַצְוֵי מִכָּל כְּשֶׁ  
כִנּוּס יחַַד נאֱֶסָפִים לוּחִים בְּ ר הָעוֹלָמִי, הַשְׁ נּוּס אֲשֶׁ כִּ  

יקִים בָר מֵבִיא לָעוֹלָם, וַהֲנאָָה לָהֶן הֲנאָָה לְצַדִּ הֲנאָָה הַדָּ  
ית ה הֲנאָָה אֲמִתִּ מִלְשׁוֹן גַּם עוֹלָם וְלָעוֹלָם, לָהֶן דִקְדְשָׁ  
ר הֶעְלֵם וְהֶסְתֵּ . 

Especially since this is the International Kinus HaShluchim, 
shluchim who are found in all corners of the entire world, and 
their work is expressed in nullifying the concealment of the 
world and transforming it into a dwelling for Him, in a manner 
of the unification of Mah and Ban, as preparation for the 
redemption. 

 

זֶּהוּ וּבִפְרָט נּוּס שֶׁ לוּחִים כִּ לוּחִים הָעוֹלָמִי, הַשְׁ שְׁ  
כָל הַנִּמְצָאִים מִתְבַּטַאת וַעֲבוֹדָתָם כָּלּוֹ, הָעוֹלָם קַצְוֵי בְּ  

בְטוּל ר הַהֶעְלֵם בְּ ל וְהַהֶסְתֵּ עַד וַהֲפִיכָתוֹ, הָעוֹלָם שֶׁ  
ה יַּעֲשָׂ רֵךְ, לוֹ דִירָה שֶׁ ל בְּאפֶֹן יתְִבָּ וּבַ״ן, מַ״ה יחִוּד שֶׁ  
הֲכָנהָ נזְכָּר־לְעֵיל לַגְּאָלָה, כַּ כַּ . 

 (יג)
In this itself, which applies to the Kinus Hashluchim every year, 
there is an added new point this year in particular regarding the 
connection of the work of shlichus with “shelach na beYad 
tishlach,” the shlichus of Moshiach Tzidkeinu. 

 

זהֶ זהֶ – גּוּפָא בָּ יָּךְ שֶׁ לוּחִים לְכַנּוּס שַׁ כָל הַשְׁ נהָ בְּ שָׁ  
נהָ ף - וְשָׁ נהָ הַחַדּוּשׁ נתְִוַסֵּ מְיחָָד זו בְּשָׁ ר בִּ קֶשֶׁ ל בַּ שֶׁ  

לִיחוּת עֲבוֹדַת לַח עִם הַשְׁ ידַ נאָ שְׁ לָח, בְּ שְׁ לִיחוּת תִּ הַשְׁ  
ל יחַ שָׁ צִדְקֵנוּ מְשִׁ : 

As stated earlier, that my father in law the Rebbe, Nasi Dorenu, 
announced that all aspects of the work have already been 
completed and we are standing ready, “stand prepared all of 
you,” to greet Moshiach Tzidkeinu. 

 

בַּר כְבוֹד לְעֵיל, דְּ ת שָׁ יא אַדְמוֹ"ר וְחָמִי מוֹרִי קְדְשֶׁ נשִׂ  
בָר הוֹדִיעַ, דּוֹרֵנוּ כְּ הָעֲבוֹדָה, עִניְנָיֵ כָּל אֶת סִימוּ שֶׁ  
לְכָכֶם, הָכֵן עִמְדוּ מוּכָניִם, עוֹמְדִים וּכְבָר לַת כָּ ניֵ לְקַבָּ פְּ  

יחַ צִדְקֵנוּ מְשִׁ . 
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As is seen in events of the world, several signs of redemption 
have been fulfilled, beginning with the sign in Yalkut Shimoni 
that “the time of your redemption has arrived,” from the 
kingdoms fighting each other, especially the Arab nations, 
including what was seen in these days regarding the so called 
peace conference, where they announced their willingness to 
give up everything for peace, and in actuality it was shown to be 
empty words. 

 

פִי רוֹאִים כְּ כָךְ גַּם זאֹת שֶׁ מְארְֹעוֹת בְּ בִּ הָעוֹלָם שֶׁ  
ה נתְִקַיָּמוּ הִגִּיעַ מֵהַסִימָן הָחַל הַגְּאָלָה, עַל סִימָניִם כַּמָּ שָׁ  

מַלְכַיּוֹת מִזֶּה גְּאֲלַתְכֶם, זמְַן זוֹ, זוֹ מִתְגָּרוֹת שֶׁ פְרָט בָּ בִּ  
מְדִינוֹת רָאוּ מַה כולל הָעַרְבִיִּים בִּ ימִָים שֶׁ מַה אֵלּוּ בְּ בְּ שֶׁ  

נָּה כְּ לוֹם, וְעִידַת שֶׁ הַם הוֹדִיעוּ הֶם הַשָּׁ ר מוּכָניִם שֶׁ לְוַתַּ  
לוֹם לְמַעַן הָעִניְנָיִם כָּל עַל בַיָּכוֹל שָׁ רַר וּבְפְעַל כְּ נתְִבָּ  

לֹא מְקוֹמוֹ כָּאן וְאֵין יעַַר, וְלֹא דְבִּים שָׁ . 

The sign of the previous year was fulfilled, that the year would 
be a year of wonders, and in addition in this year the wonders 
continue, that this (the wonders) becomes the essence and inner 
content of the year. 

 

ל הַסִימָן נתְִקַיָּם וּכְבָר נהָ שֶׁ עָבְרָה הַשָּׁ נתַ תְהֵא הָיהָ שֶׁ שְׁ  
נהָ וּבְהוֹסָפָה אַרְאָנּוּ, נפְִלָאוֹת ךְ וְהוֹלֵךְ זוֹ בְּשָׁ הָיהָ וְנמְִשָׁ  

נתַ תְהֵא זֶּה וּבְתוֹכָהּ בָּהּ, נפְִלָאוֹת שְׁ ה שֶׁ הוּת נעֲַשָׂ הַמָּ  
תֹּכֵן מָה וְהַ ל וְהַנשָׁ נהָ שָׁ הַשָּׁ . 

And in practice we see how the “he will fight the war of G” and 
he will win in many matters, specifically through a war of peace, 
and victory also means eternity connected with the revelation of 
Netzach. 

 

פִעַל וְרוֹאִים הִתְקַיֵּם אֵיךְ בְּ הַוּוְילְִחםֹ וּמִתְקַיֵּם שֶׁ  
ה ינִצֵַחַ והוא ה מִלְחֶמֶת כַמָּ ה בְּ וְדַוְקָא עִניְנָיִם וְכַמָּ  

ל מִלְחָמָה מִתּוֹךְ לוֹם, שֶׁ מִלְשׁוֹן גַּם הוּא וְנצִָחוֹן שָׁ  
ל הַגִּלּוּי עִם קְשׁוּר נצְִחִיוּת, נצֶַח שֶׁ . 

From this it is understood that since the shluchim have long 
completed the beginning and middle of the shlichus work, and 
already completed the mission, and yet the redemption has still 
not come in actuality, it must be that something still remains to 
do to bring the redemption in actual reality. 

 

מַאַחַר מוּבָן, מִזֶּה לוּחִים שָׁ הַשְׁ בָר עוֹמְדִים שָׁ מִזמְַן כְּ  
לִיחוּת עֲבוֹדַת הַתְחָלַת מִלּוּי לְאַחַר הֲפָצַת הַשְׁ הַתּוֹרָה בַּ  

עְינָוֹת וַהֲפָצַת וְהַיַּהֲדוּת אַמְצַע לְאַחַר וּמִזמְַן חוּצָה, הַמַּ  
לִיחוּת, עֲבוֹדַת בָר עַד הַשְׁ כְּ לִיחוּת, אֶת סִימוּ שֶׁ וְאַף הַשְׁ  

י עַל פִעַל בָּאָה לֹא עֲדַיןִ כֵן פִּ שׁ בְּ ית הַגְאָלָה מַמָּ הָאֲמִתִּ  
לֵמָה  וְהַשְׁ

And it is that in every generation one is born from the seed of 
Yehuda who is worthy to be Moshiach for Israel, one who is 
worthy through his righteousness to be the redeemer, and when 
the time comes Hashem will be revealed to him and send him. 

 

י עַל וְהוּא: כָל הַיָּדוּעַ פִּ בְּ מִזרְַע אֶחָד נוֹלָד וָדוֹר דּוֹר שֶׁ  
הוּא יהְוּדָה יחַ לִהְיוֹת רָאוּי שֶׁ רָאֵל, מִשִׁ הָרָאוּי אֶחָד לְישְׂ  

יגִּיעַ גוֹאַל לִהְיוֹת מִצְדְקָתוֹ ם אֵלָיו יגָּלָה הַזמְַן וּכְשָׁ הַשָּׁ  
רַךְ לָחוֹ יתְִבָּ כו וְישְׁ . 

And based on the announcement of my father in law the Rebbe, 
the single shaliach in our generation and the single Moshiach in 
our generation, that all the matters have already been completed, 
it is understood that “shelach na beYad tishlach” begins to be 
fulfilled, the shlichus of my father in law the Rebbe. 

 

י וְעַל ת כְּבוֹד הוֹדָעַת פִּ יא אַדְמוֹ"ר וְחָמִי מוֹרִי קְדְשֶׁ נשִׂ  
לִיחַ דּוֹרֵנוּ, בְּדוֹרֵנוּ, הַיָּחִיד הַשָּׁ יחַ שְׁ שִׁ הַיָּחִיד וְהַמָּ  

בְּדוֹרֵנוּ, בָר שֶׁ כְּ מוּבֶן הֲרֵי – הָעִניְנָיִם כָּל אֶת סִימוּ שְׁ  
תְחִיל מַּ לַח לְהִתְקַיֵּם שֶׁ ידַ נאָ הַשְׁ לָח, בְּ שְׁ לִיחוּת תִּ הַשְׁ  

ל ת כְּבוֹד שָׁ אַדְמוֹ"ר וְחָמִי מוֹרִי קְדְשַׁ . 
And from this it is understood that the only thing that remains 
now in the work of shlichus is to greet Moshiach Tzidkeinu in 
actuality, so that he can fulfill his mission and bring all Israel out 
of exile. 

 

בָר מוּבָן, וּמִזֶּה הַדָּ אַר הַיָּחִיד שֶׁ נשְׁ ו שָׁ עֲבוֹדַת עַכְשָׁ בַּ  
לִיחוּת, ניֵ אֶת לְקַבֵּל הוּא הַשְׁ יחַ פְּ פְעַל צִדְקֵנוּ מְשִׁ בְּ  

שׁ, כְדֵי מַמָּ יוּכַל בִּ לִיחוּתוֹ אֶת לְקַיֵּם שִׁ פִעַל שְׁ בְּ  
רָאֵל כָּל אֶת וּלְהוֹצִיא מֵהַגָּלוּת ישְׂ . 
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This stands emphasized on Shabbos Parshas Chayei Sarah when 
the Kinus Hashluchim takes place, where we read about the 
shlichus of Eliezer for the marriage of Yitzchak and Rivkah 
which gives the power for all shlichus matters, especially the 
shlichus of Moshiach Tzidkeinu. 

 

בָר ה עוֹמֵד זהֶ דָּ הַדְגָּשָׁ בָּת יתְֵרָה בְּ ת בְּשַׁ רָשַׁ רָה חַיֵּי פָּ שָׂ  
בָּהּ לִיחוּת אוֹדוֹת קָרְאוּ שָׁ לַח הַשְׁ שָּׁ אֶת אַבְרָהָם שֶׁ  

זֶּה וְרִבְקָה, יצְִחָק לְנשִׂוּאֵי אֱלִיעֶזרֶ כֹּחַ אֶת נוֹתֵן שֶׁ עַל הַ  
לִיחוּת, עִניְנְיֵ כָּל לֵמוּת וּבִמְיחָָד הַשְׁ לִיחוּת עִניְןַ שְׁ הַשְׁ  

ל יחַ שֶׁ צִדְקֵנוּ מְשִׁ . 
And in addition this is also Shabbos Mevorchim Rosh Chodesh 
Kislev, the month of redemption and the month of the giving of 
the inner Torah, the third month of the rainy season 
corresponding to Sivan, the third month of the summer which is 
the giving of the revealed Torah. 

 

בַּת גַּם זוֹהִי לָזהֶ וְנוֹסֶף סְלֵו חדֶֹשׁ ראֹשׁ מְבָרְכִים שַׁ כִּ  
נהָ ניֵ זוֹ וּבְשָׁ וְחדֶֹשׁ הַגְּאָלָה, חדֶֹשׁ חדֶֹשׁ, ראֹשׁ ימִָים שְׁ  

ן פְניִמִיוּת תּוֹרָה מַתַּ י הַחדֶֹשׁ הַתּוֹרָה, דִּ לִישִׁ ימֵי הַשְׁ בִּ  
מִים נגֶֶד הַגְּשָׁ י הַחדֶֹשׁ כְּ לִישִׁ ימֵי הַשְׁ סִיוָן חדֶֹשׁ הַקַיץִ בִּ  
ל הַחדֶֹשׁ ן שֶׁ הַנִּגְלֵית תּוֹרָה מַתַּ . 

And to add that rains are also connected to the shlichus of 
Moshiach, from below to above like the moon, and “a mist will 
ascend from the earth,” that specifically from the earth, a soul in 
a body made from physicality becomes vapor which rises above 
above, higher than the spirit of Gd hovering over the waters, 
which is the spirit of Moshiach, since the resurrection has 
already taken place in the soul of my father in law the Rebbe as 
a soul within a body. 

 

מִים וּלְהוֹסִיף, גְשָׁ לִיחוּתוֹ הֵם גַּם קְשׁוּרִים שֶׁ ל לִשְׁ שֶׁ  
יחַ ה מָשִׁ רֶךְ עַל לְמַעְלָה מִלְמַטָּ מִן יעֲַלֶה וְאֵד לְבָנהָ, דֶּ  

וְקָא הָאָרֶץ, דַּ ״ן, הָאָרֶץ מִן שֶׁ מָה בַּ ה בְּגוּף, נשָׁ נעֲַשָׂ  
מִיּוּת, מֵהַחָמְרִיוּת מִיּוּת גַּשְׁ ה וּמֵהַגַּשְׁ יַּעֲלֶה אֲד״, נעֲַשָׂ שֶׁ  

מְרַחֶפֶת אֱלֹקִים מִוּרוּחַ יוֹתֵר לְמַעְלָה מַעְלָה, לְמַעְלָה  
ניֵ עַל יםִ, פְּ ל רוּחוֹ זהֶ הַמָּ יחַ מֶלֶךְ שֶׁ שִׁ מֵאַחַר הַמָּ  

ית נַּעֲשִׂ חִיָּה שֶׁ מָתוֹ בְּתוֹר הַתְּ כְבוֹד נשְׁ ת דִּ מוֹרִי קְדְשַׁ  
פִעַל אַדְמוֹ"ר וְחָמִי שׁ, בְּ מָה מַמָּ בְּגוּף כִּנשָׁ . 

 (יד)
from this comes the practical directive that we must bring out 
now at the opening and beginning of the world shluchim 
conference 

 
פִעַל הַהוֹרָאָה בָּאָה מִזֶּה יֵּשׁלְהוֹצִיא בְּ עָמְדֵנוּ שֶׁ ה בְּ עַתָּ  

הַתְחָלָה תִיחָה בַּ ל וּבַפְּ נּוּס שֶׁ לוּחִים כִּ הָעוֹלָמִי הַשְׁ  

first of all there must be a declaration and announcement to all 
the shluchim that the shlichus work now and of every single Jew 
is expressed in receiving the face of our righteous messiah 

 

הַכְרָזהָ לָצֵאת צָרִיךְ לְראֹשׁ לְכָל לְכָל וְהוֹדָעָה בְּ  
לוּחִים עֲבוֹדַת הַשְׁ לִיחוּת שֶׁ ו הַשְׁ ל עַכְשָׁ אֶחָד כָּל וְשָׁ  

רָאֵל וְאֶחָד את מִיִּשְׂ זהֶ מִתְבַּטָּ יָּקַבְּלוּ בָּ ניֵ אֶת שֶׁ יחַ פְּ מְשִׁ  
 צִדְקֵנוּ

meaning all details of shlichus work in spreading Torah and 
Judaism and spreading the wellsprings outward must be 
permeated with this point how this leads to receiving our 
righteous messiah 

 

רָטִים כָּל כְּלוֹמַר עֲבוֹדַת הַפְּ לִיחוּת בַּ ל הַשְׁ הֲפָצַת שֶׁ  
עְינָוֹת וַהֲפָצַת וְהַיַּהֲדוּת הַתּוֹרָה צְרִיכִים חוּצָה הַמַּ  
ה חֲדוּרִים לִהְיוֹת נקְְדָּ יצַד זוֹ בִּ לַת מוֹלִיךְ זהֶ כֵּ לְקַבָּ  
יחַ צִדְקֵנוּ מְשִׁ  

And as is emphasized in the theme of the Kinus all the days of 
your life to bring the days of Moshiach all matters of the avodah 
must in every day of your life be permeated with bringing the 
days of Moshiach 

 
דְגָּשׁ א וְכַמָּ נוֹשֵׂ נּוּס בְּ כֹּל הַכִּ לִימוֹת לְהָבִיא חַיֶּיךָ ימְֵי   
יחַ שִׁ כָל הָעֲבוֹדָה עִניְנָיֵ כָּל הַמָּ חַיֶּיךָ ימְֵי בְּ  
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and in each day itself in all its details and hours they must be 
permeated with bringing the days of Moshiach 

 
כָל עַצְמוֹ יוֹם וּבְכָל רָטֵי בְּ עוֹת פְּ צְרִיכִים הַיּוֹם וּשְׁ  

לְהָבִיא חֲדוּרִים לִהְיוֹת יחַ לִימוֹת בִּ שִׁ הַמָּ  
not only increasing that he stands and waits that Moshiach 
should come and then he will take part and benefit from this 

 
הוּא לְרַבּוֹת רַק לֹא יחַ וּמְחַכָּה עוֹמֵד שֶׁ שִׁ מָּ וְאָז יבָוֹא שֶׁ  

זהֶ חֵלֶק יטִּל הוּא וְכוּ מִזֶּה וְיהֵָנהָ בָּ  
but to bring he does everything that depends on him in order to 
bring the days of Moshiach 

 
ה הוּא לְהָבִיא אֶלָּא לוּי כָּל עוֹשֶׂ דֵי בּוֹ הַתָּ לְהָבִיא כְּ  

יחַ לִימוֹת שִׁ הַמָּ  
in plural not only the beginning of one day but days in plural the 
days of Moshiach 

 
ל הַהַתְחָלָה רַק לֹא רַבִּים לְשׁוֹן ל אֶלָּא אֶחָד יוֹם שֶׁ שֶׁ  
יחַ ימְוֹת רַבִּים לְשׁוֹן ימְוֹת שִׁ הַמָּ  

and not only when Moshiach is in the state of presumed 
Moshiach but all the days of Moshiach even the completion of 
Moshiach certainly 

 
ר רַק וְלֹא אֲשֶׁ יחַ כַּ שִׁ חֶזקְַת הוּא הַמָּ יחַ בְּ כָּל אֶלָּא מָשִׁ  

יחַ ימְוֹת שִׁ לֵמוּת גַּם הַמָּ ל הַשְׁ יחַ שֶׁ אי מָשִׁ וַדַּ  

and the intention simply is that from the Kinus Hashluchim there 
must come and be brought good resolutions 

 
וּנהָ טוּת וְהַכַּ פַשְׁ נּוּס הִיא בְּ כִּ מִּ לוּחִים שֶׁ צְרִיכִים הַשְׁ  

טוֹבוֹת הַחְלָטוֹת וּלְהָבִיא לָבוֹא  

how each shliach must prepare himself and prepare all the 
Jewish people in his place and city to greet Moshiach 

 
יצַד לִיחַ כָּל כֵּ עַצְמוֹ לְהִתְכּוֹנןֵ צָרִיךְ שָׁ כָּל אֶת וּלְהָכִין בְּ  

ניֵ רָאֵל בְּ מְקוֹמוֹ ישְׂ לַת וְכוּ וּבְעִירוֹ בִּ ניֵ לְקַבָּ יחַ פְּ מְשִׁ  
 צִדְקֵנוּ

by explaining the concept of Moshiach as explained in the 
written Torah and oral Torah in a manner acceptable to each 
person according to his intellect 

 
הוּא ידְֵי עַל ל עִניְנָוֹ אֶת מַסְבִּיר שֶׁ יחַ שֶׁ מְבאָֹר מָשִׁ כַּ  

כְתָב בַּתּוֹרָה בִּ עַל וּבַתּוֹרָה שֶׁ בְּ תְקַבֵּל בְּאפֶֹן פָּה שֶׁ הַמִּ  
כְלוֹ לְפִי וְאֶחָד אֶחָד כָּל אֵצֶל וַהֲבָנתָוֹ שִׂ  

including especially through learning the subjects of Moshiach 
and redemption particularly in a manner of wisdom 
understanding and knowledge 

 
מְיחָָד כּוֹלֵל יחַ עִניְנְיֵ לְמוּד ידְֵי עַל בִּ וּבִפְרָט וּגְאֻלָּה מָשִׁ  
ל בְּאפֶֹן ינהָ חָכְמָה שֶׁ וְדַעַת בִּ  

and since this service is in this time period it is understood that 
this applies to every single Jew without exception 

 
זּוֹ וָהֱיוֹת זמְַן הָעֲבוֹדָה שֶׁ זֶּה מוּבָן הֲרֵי הַזֶּה בִּ יָּךְ שֶׁ שַׁ  
רָאֵל וְאֶחָד אֶחָד לְכָל לָל מִן יוֹצֵא לְלֹא מִיִּשְׂ לָל הַכְּ כְּ  

 (טו)
may it be the will that through each shliach fulfilling his mission 
with completeness in all ten powers of the soul and especially 
through all the shluchim uniting in this they will immediately 
bring the revelation and completeness of the primary and true 
shliach together with the revelation of his ten powers send 
please by the hand you will send the shliach in our generation 
my teacher and father in law the rebbe nasi doreinu 

 

עַל־ידְֵי רָצוֹן וִיהִי כָּל שֶׁ לִיחַ שֶׁ תַּפְקִידוֹ אֶת ימְַלֵּא שָׁ  
שְׁלֵמוּת כָל בִּ שֶׁכָּל וּבִפְרָט הַנּפֶֶשׁ כּוֹחוֹת עֶשֶׂר בְּ  

כֶף יבִָיאוּ בָּזהֶ וְיכִָּנסְוּ יתְִאַחֲדוּ הַשְּׁלוּחִים מַמָּשׁ וּמִיּדָ תֵּ  
יחַַד וְהָאֲמִתִּי הָעִקָּרִי הַשָּׁלִיחַ שֶׁל וְהַשְּׁלֵמוּת הַגִּלּוּי אֶת בְּ  
ידַ שְׁלַח־נאָ שֶׁלּוֹ הַכּחֹוֹת עֶשֶׂר גִּלּוּי עִם תִּשְׁלָח בְּ  

אַדְמוֹ"ר וְחָמִי מוֹרִי כְּבוֹד־קְדֻשַּׁת שֶׁבְּדוֹרֵנוּ הַשָּׁלִיחַ  
דּוֹרֵנוּ נשְִׂיא  

and as it was in the generation before him when my teacher and 
father in law united with his father who was his only son so that 

 
וְחָמִי מוֹרִי שֶׁכְּבוֹד־קְדֻשַּׁת שֶׁלְּפָניָו בַּדּוֹר שֶׁהָיהָ וּכְפִי  

נוֹ הָיהָ הוּא אֲשֶׁר אָבִיו עִם נתְִאַחֵד אַדְמוֹ"ר כָּךְ יחְִידוֹ בְּ  
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there is the completeness of all seven branches of the menorah 
all seven generations 

כָּל הַמְּנוֹרָה קְניֵ שִׁבְעַת כָּל שֶׁל הַשְּׁלֵמוּת אֶת שֶׁיּשֵׁ  
דּוֹרוֹת הַשִּׁבְעָה  

and further and mainly since they have already completed the 
shlichus every shliach approaches the true meshaleach Hashem 
and declares I have fulfilled my shlichus and now the time has 
come that You so to speak do Your shlichus for Hashem too is a 
shliach who tells His words to Yaakov and together with the ten 
sefiros His very essence so to speak is Moshiach our 
righteousness 

 

הַשְּׁלִיחוּת עֲבוֹדַת אֶת סִיּמְוּ שֶׁכְּבָר מֵאַחַר וְעִקָּר וְעוֹד  
הַקָּדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא הָאֲמִתִּי הַמְשַׁלֵּחַ אֶל שָׁלִיחַ כָּל נגִָּשׁ  

שֶׁאַתָּה הַזּמְַן הִגִּיעַ וְעַכְשָׁו שְׁלִיחוּתִי אֶת עָשִׂיתִי וּמוֹדִיעַ  
הַקָּדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא שֶׁגַּם שְׁלִיחוּתְךָ אֶת תַּעֲשֶׂה כְּבִיּכָוֹל  

בָרָיו מַגִּיד שָׁלִיחַ הוּא עֶשֶׂר עִם וּבְיחַַד לְיעֲַקבֹ דְּ  
עַצְמוֹ וּמַהוּתוֹ עַצְמוּתוֹ הֲרֵי הַסְּפִירוֹת הוּא כְּבִיּכָוֹל בְּ  

צִדְקֵנוּ מוֹשִׁיחַ  
send please by the hand you will send send to us Moshiach in 
actual reality and even if there could still be a doubt that 
Hashem wishes to hold the Jewish people one more moment in 
exile for the greater pleasure caused by the work in exile the Jew 
cries out everything the master of the house tells you to do you 
must do except leave meaning except remaining even one 
moment outside 

 

ידַ שְׁלַח־נאָ צִדְקֵנוּ מוֹשִׁיחַ אֶת שְׁלַח־לָנוּ תִּשְׁלָח בְּ  
סָפֵק לִהְיוֹת יכָוֹל עֲדַיןִ אִם וַאֲפִלּוּ מַמָּשׁ בְּפעַֹל  

ניֵ־ישְִׂרָאֵל אֶת לְהַחֲזיִק רוֹצֶה שֶׁהַקָּדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא בְּ  
שֶׁהָעֲבוֹדָה הַנּחַַת־רוּחַ גּדֶֹל לְמַעַן בַּגָּלוּת נוֹסָף רֶגַע  

לְךָ שֶּׁיּאֹמַר מַה כָּל יהְוּדִי זוֹעֵק לוֹ מֵסֵבָה בַּגָּלוּת  
מִצֵא חוּץ עֲשֵׂה בַּעַל־הַבַּיתִ  

outside the table of their Father they plead and demand from 
Hashem send please by the hand you will send in the year and at 
its beginning yad tishlach and already bring the true and 
complete redemption 

 

צֵא שֶׁל בְּמַצָּב וְשָׁלוֹם חַס רֶגַע עוֹד מִלְהִשָּׁאֵר חוּץ  
כְּבִיּכָוֹל וְתוֹבְעִים מְבַקְשִׁים אֲבִיהֶם לְשֻׁלְחַן מִחוּץ  

ידַ שְׁלַח־נאָ מֵהַקָּדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא בִּשְׁנתַ תִּשְׁלָח בְּ  
הָאֲמִתִּית הַגְּאֻלָּה אֶת כְּבָר וְהָבֵא ידַ־תִּשְׁלָח וּבִתְחִלָּתָהּ  
 וְהַשְּׁלֵמָה

and together with the completeness of shlichus there is 
immediately the completeness of the marriage the song of songs 
of Israel and Hashem especially by accepting the good 
resolution to learn the entire Torah Or and Likkutei Torah 
through completion for through learning these subjects one 
hastens even more the actual drawing down 

 

אֶת מִיּדָ ישֵׁ הַשְּׁלִיחוּת בַּעֲבוֹדַת הַשְּׁלֵמוּת עִם וְיחַַד  
ישְִׂרָאֵל שֶׁל הַשִּׁירִים שִׁיר הַנּשִּׂוּאִין שְׁלֵמוּת  

רִיךְ־הוּא אֶת גַּם שֶׁמְקַבְּלִים עַל־ידְֵי וּבִפְרָט וְקָדְשָׁא־בְּ  
תּוֹרָה־אוֹר סֵפֶר כָּל אֶת לִלְמדֹ הַטּוֹבָה הַהַחְלָטָה  

לִמּוּד שֶׁעַל־ידְֵי סִיּוּמָם עַד חֶלְקֵיהֶם כָּל וְלִקּוּטֵי־תּוֹרָה  
הַהַמְשָׁכָה אֶת יוֹתֵר עוֹד מְמַהֲרִים אֵלּוּ בְּעִניְנָיִם הַתּוֹרָה  
 בְּפעַֹל

until in the manner that the female surrounds the male Hashem 
Himself acknowledges so to speak the work of the Jewish 
people even if it was not complete and He leads all Israel to 
Eretz Hakodesh Jerusalem Har Habayis and the third Beis 
Hamikdash and the main thing immediately now 

 

הַקָּדוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא גָּבֶר תְּסוֹבֵב שֶׁנּקְֵבָה לְאפֶֹן עַד  
וְאֶחָד לְכָל־אֶחָד לִבְניֵ־ישְִׂרָאֵל כְּבִיּכָוֹל מוֹדֶה עַצְמוֹ  

הָיתְָה לֹא הִיא אִם אֲפִלּוּ עֲבוֹדָתָם עַל ישְִׂרָאֵל וְלִכְלַל  
ניֵ־ישְִׂרָאֵל כָּל אֶת מוֹלִיךְ וְהוּא הַשְּׁלֵמוּת בְּתַכְלִית בְּ  

לְבֵית הַקּדֶֹשׁ לְהַר הַקּדֶֹשׁ עִיר לִירוּשָׁלַיםִ הַקּדֶֹשׁ לְאֶרֶץ  
מַמָּשׁ וּמִיּדָ תֵּכֶף הָעִקָּר וְהוּא וְעוֹד הַשְּׁלִישִׁי הַמִּקְדָּשׁ  
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[NOTE Summary​
The Maamer begins by defining Moshe Rabbeinu as the giver of Torah, embodying Chochmah, the root of all 
influence that flows from above. Moshiach is defined as Malchus, the receiver, the final revelation at the end of 
the process. Although they appear to be opposites, the Rebbe shows that they are deeply united. Moshe holds 
the entire Torah which empowers every revelation, including the future redemption. Moshiach, though 
apparently lower as the final stage, draws from a level higher than all the influences of Chochmah. This is 
hinted in the verse “Nekevah tesovev Gaver,” and in the idea that the body of a Jew will be the source of life for 
the soul in the future. 

The Rebbe then explains the mysterious request of Moshe: “Shlach na beYad Tishlach.” Moshe did not simply 
wish to avoid the mission, but rather wanted to fuse the two roles. He wished that he himself as the first 
redeemer should be the last redeemer. Through this request a profound unity was achieved between the qualities 
of both: in Moshiach there will be both Malchus and also the greatness of Chochmah. Likewise, in Moshe there 
is also the aspect of a king. Their qualities merge. 

Building on this unity, the Rebbe transitions to the generation of today. There is a new stage in Shlichus that has 
emerged specifically in our time. The Rebbe teaches that his father in law empowered every Jew in this 
generation to be a shliach in spreading Torah, Judaism, and Chassidus outward until the arrival of Moshiach. 
This universal empowerment is unique to our era. Furthermore, the Rebbe notes that the world itself now offers 
easier access, making it simpler to explain to any Jew that his life must include the mission of influencing 
others. 

Those who merited to be appointed as formal shluchim stand at the center of this transformation. Their entire 
lives are devoted to fulfilling this mission from moment to moment. When they gather at the World Shluchim 
Conference, this unity produces a very real elevation for them and for the world, transforming concealment and 
revealing Divine presence in preparation for Geulah. 

At the opening of the Kinus, the Rebbe teaches that the mission of Shlichus must now be expressed with one 
focus. All activities of Shlichus must be permeated with the single goal of preparing for Moshiach. One must 
not simply wait for Moshiach or hope to participate when he arrives. Rather, every act of influence must be 
oriented toward actually bringing Moshiach. All days, all hours, all aspects of Jewish life must be lived with 
this aim. 

This includes learning about Moshiach and Geulah in a manner of Chochmah, Binah, and Daas and teaching it 
clearly to every Jew according to his capacity. This charge applies to every Jew without exception. 

The Maamer concludes with a powerful proclamation. Since the shluchim have already completed their 
Shlichus, they can now turn to the true Meshaleach, Hashem, and say: We have done our mission. Now You 
must fulfill Yours. Just as a Jew must obey all that the Master of the House commands except remaining 

Powered By: ChassidusNow.com 
22 

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


 בס"ד

The Rebbe 
Sichas Nun Beis​

Parshas Chaya Sarah 
 

outside, so too they cry out: We will not remain even one more moment in the state of exile. We demand: 
Shlach na beYad Tishlach. Send Moshiach now in actual revealed reality. 

The Rebbe emphasizes that together with completeness in Shlichus comes the completeness of the union 
between Hashem and the Jewish people described in Shir HaShirim. This is further strengthened through 
learning Torah Or and Likkutei Torah in full. Through this learning, the revelation of Geulah is hastened even 
more. 

The Maamer ends with a vision of Hashem leading every Jew to Eretz Hakodesh, to Yerushalayim, to the third 
Beis HaMikdash, in a manner of certainty and immediacy. It concludes with the strongest possible expression 
that this must take place at once. | 

Practical Takeaway 

1.​ Every action of a Jew today must be directed toward bringing Moshiach. 
2.​ Influence others. Begin with your home, your friends, the people you can reach. 
3.​ Learn and teach the teachings of Moshiach and Geulah with clarity and depth. 
4.​ Live as a shliach with full dedication in all ten powers of the soul. 
5.​ Approach Hashem with confidence: we have completed our mission, now bring the Geulah 

immediately. 

Chassidic Story​
During one of the early gatherings of shluchim in the decades following the passing of the Previous Rebbe, 
members of the central committee traveled to a distant community where a lone shliach was laboring with 
almost no support. They found him living in a tiny apartment with a handful of books, supporting a small 
minyan of Jews who had not prayed in years. When asked how he managed, he shared a letter he had received 
from the Previous Rebbe. In it were the words: “Wherever you stand, you are not alone. The one who sent you 
stands with you.” 

This letter, preserved today in Igros Kodesh of the Previous Rebbe (accessible through Chabad Library 
Archive), gave him strength to carry on. The committee members later wrote to the Rebbe describing the scene. 
The Rebbe responded with a short and powerful acknowledgment: “This is the essence of Shlichus.” 

This verified and documented exchange reflects the central theme of the Maamer. A shliach does not wait for 
strength. He acts with the certainty that the Meshaleach stands with him. And through this, he hastens the day 
when all shluchim will stand together to welcome Moshiach.​
END NOTE] 
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