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Introduction​
This sicha was delivered by the Lubavitcher Rebbe on Shabbos Chazon, which coincided with Tisha B’Av in 

the year 5751 (1991)—a moment of profound spiritual intensity. It was the final Tisha B’Av the Rebbe 
addressed the public, and its message carries immense urgency and hope. The discourse explores the paradox of 
seeing the Third Beis HaMikdash on the very day we mourn its destruction, and builds toward a revolutionary 
call for action: to see redemption not as a distant dream but as a present reality awaiting one final push. The 
Rebbe unfolds deep layers of belief, vision, responsibility, and joy, guiding us from mourning to the ultimate 

joy of Geulah. It culminates in the declaration that the only thing left is for a Jew to cry out, "Ad 
Masai?!"—and through this final cry, Moshiach takes us to the Geulah immediately. 

From talks on Shabbos Parshas Devarim, Shabbos Chazon, 
Tishah B’Av (postponed), Sunday, the 10th of Av (before 
Maariv*) and Monday, the 11th of Av (after Maariv), 5751. 

 
יחוֹת ת מִשִּׂ רָשַׁ בָּת־פָּ בָרִים, שַׁ בַּת דְּ עָה חֲזוֹן, שַׁ שְׁ בְּאָב תִּ  
ירִי א', יוֹם )נדְִחֶה(, פִלַּת )לִפְניֵ בְּאָב עֲשִׂ עַרְבִית*( תְּ  

פִלַּת לְאַחֲרֵי בְּאָב י"א ב', וְיוֹם ה'תנש"א עַרְבִית( תְּ  

 (א)

 These days, and especially as we arrive from Shabbos Tishah 
B’Av (postponed), are the most auspicious days for the coming 
of our righteous Moshiach: 

בַּת בְּבוֹאֵנוּ וּבִפְרָט אֵלּוּ ימִָים  עָה מִשַׁ שְׁ בְּאָב תִּ  
יוֹתֵר מְסֻגָּלִים ימִָים הֵם – )נדְִחָה( יחַ לְבִיאַת בְּ מְשִׁ  
 :צִדְקֵנוּ

In addition to the fact that this is the core of the faith of Israel 
(“Ani Maamin”)—that I await him every day that he may come, 
meaning: that he will come on any day— 

 - זֶּהוּ עַל־זהֶ נוֹסָף ר שֶׁ אֱמוּנתַ עִקָּ רָאֵל בֶּ )אֲניִ ישְׂ  
אֲחַכֶּה מַאֲמִין"( כָל לוֹ שֶׁ יָּבוֹא"י, יוֹם בְּ פֵרוּשׁוֹ שֶׁ בְּ  

יָּבוֹא כָל שֶׁ יוֹם בְּ " – 

and particularly in this current time in general, as has been 
spoken recently on many occasions, that according to all the 
signs of the Redemption—behold, he (Moshiach) is coming 
immediately and literally! 

עֵת וּבִפְרָט  זֹּאת בָּ כְלָל, הַ מְדֻבָּר בִּ ה לָאַחֲרוֹנהָ כַּ כַּמָּ  
ה עָמִים, וְכַמָּ לְפִי פְּ זהֶ הִנֵּה הֲרֵי הַגְּאֻלָּה סִימָניֵ כָּל שָׁ  

יחַ( כֵּף בָּא )מָשִׁ שׁ וּמִיָּד תַּ מַמָּ  

And the fact that Moshiach still hasn’t come is completely 
incomprehensible. 

יחַ וְזהֶ  שִׁ מָּ לָל מוּבָן אֵינוֹ בָּא, לֹא עֲדַיןִ שֶׁ כְּ ) – 

This is emphasized even more in the days of the month of Av, 
as stated in the Midrash: “A lion (Nevuchadnezzar) rose in the 
mazal of a lion (month of Av) and destroyed Ariel (the Beis 
HaMikdash)...” in order that a Lion (the Holy One, blessed be 
He) will come in the mazal of a lion and rebuild Ariel (the Beis 
HaMikdash). 

יָּמִים יוֹתֵר מִדֻגָּשׁ הֲרֵי־זהֶ  חדֶֹשׁ בַּ דְאִיתָא אָב, דְּ כִּ  
דְרָשׁ: מַעַל אַרְיהֵ עָלָה בַמִּ י( )חדֶֹשׁ אַרְיהֵ בְּ הַחֲמִישִׁ  
ית אֲרִיאֵל אֶת וְהֶחֱרִיב שׁ( )בֵּ קְדָּ מְנתַ עַל כוּ' הַמִּ  
יָּבוֹא דוֹשׁ־בָּרוּךְ )זהֶ אַרְיהֵ שֶׁ מַעַל הוּא( הַקָּ אַרְיהֵ בְּ  

י שׂוֹן( אֶבְלָם )וְהָפַכְתִּ אֲרִיאֵל וְיבְִנהֶ לְשָׂ ". 
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That is to say: in the month of Av the Third Beis HaMikdash 
will be built—“a sanctuary, O Lord, that Your hands have 
established.” 

בְּחדֶֹשׁ כְּלוֹמַר,  נהֶ אָב שֶׁ ית יבָּ שׁ בֵּ קְדָּ י, הַמִּ לִישִׁ הַשְּׁ  
שׁ ידֶָיךָ כּוֹננְוּ אֲדנֹ־ָי מִקְדָּ ". 

And more than that: this is the very intention and 
precondition—that the destruction of the Beis HaMikdash took 
place in this month for the purpose that... 

וָּנהָ זוֹהִי מִזּוֹ: וִיתֵרָה  נאַַי, הַכַּ עַל וְהַתְּ ן מְנתָ" שֶׁ הָיהָ כֵּ  
ן ית חָרְבַּ שׁ בֵּ קְדָּ זהֶ בְּחדֶֹשׁ הַמִּ . 

And this is also emphasized in the very name of the month—as 
it is called according to Jewish custom (which itself is 
Torah)—“Menachem Av.” 

דֻגָּשׁ  מוֹ גַּם וְכַמָּ ל בִּשְׁ פִי הַחדֶֹשׁ שֶׁ נִּקְרָא )כְּ י שֶׁ עַל־פִּ  
רָאֵל מִנהְַג ר( ישְׂ אָב -מְנחֵַם הִיא"( תּוֹרָה )אֲשֶׁ ", 

That before the word “Av” (in the name of the month) we 
precede it with “Menachem”—the consolation of the 
Redemption. 

לִפְניֵ  ם )לִפְניֵ "אָב" שָׁ ימִים בַּתּוֹרָה( הַחדֶֹשׁ שֵׁ מַקְדִּ  
הַגְּאֻלָּה נחְָמַת – "מְנחֵַם" , 

This implies that in this very month comes the consolation of 
the Redemption—“Menachem”—the comfort over all the 
matters of “Av.” 

זֶּה  בְּחדֶֹשׁ מוֹרֶה שֶׁ הַגְּאֻלָּה נחְָמַת בָּאָה זהֶ שֶׁ  
"אָב עִניְנָיֵ כָּל עַל הַנֶּחָמָה )"מְנחֵַם"(, ", 

Through transforming the undesirable aspects of the descent of 
the month of Av into the greatest possible 
ascent—“Menachem”: that the Lion will come in the mazal of a 
lion and rebuild Ariel (which was the very purpose of the 
descent), as mentioned above. 

כִים עַל־ידְֵי  מְהַפְּ י הָעִניְנָיִם אֶת שֶׁ לְתִּ רְצוּייִם הַבִּ  
הַירְִידָה – )"מְנחֵַם"( גְּדוֹלָה הֲכִי לַעֲלִיָּה אָב בְּחדֶֹשׁ דְּ  

יָּבוֹא מַעַל אַרְיהֵ שֶׁ ר אֲרִיאֵל" וְיבְִנהֶ אַרְיהֵ בְּ עַל )אֲשֶׁ  
ן מְנתַ" נִּזכָּר הַירְִידָה(, הָיתְָה כֵּ לְעֵיל כַּ . 

 (ב)
In the month of Menachem Av itself, this is emphasized even 
more on the day of Tishah B’Av—both due to the nature of the 
day in general and due to its placement this year on Shabbos: our 
Sages said that “on the day of Tishah B’Av (the day the Temple 
was destroyed), Moshiach was born.” This concept repeats itself 
anew every Tishah B’Av, and since on the day of a person’s 
birth, his mazal (fortune) dominates—it follows that on Tishah 
B’Av the mazal of our righteous Moshiach dominates, and it is a 
particularly auspicious day for the true and complete 
Redemption. 

 

יוֹם יוֹתֵר בְּתקֶֹף הֲרֵי־זהֶ עַצְמוֹ מְנחֵַם־אָב בְּחדֶֹשׁ בְּ  
עָה שְׁ ד הֵן בְּאָב, תִּ לָלוּת מִצַּ ד וְהֵן הַיּוֹם, כְּ קְבִיעוּתוֹ מִצַּ  
נהָ יוֹם זוֹ בְּשָׁ בָּת: בְּ יוֹם זַ"ל חֲכָמֵינוּ אָמְרוּ הַשַּׁ בְּ שֶׁ  
עָה שְׁ חָרַב )יוֹם בְּאָב תִּ יתִ( שֶׁ מַלְכָּא ]נוֹלַד[ ילְִיד הַבַּ  

יחָא". כָל מֵחָדָשׁ עַצְמוֹ עַל חוֹזרֵ זהֶ וְעִניְןָ מְשִׁ עָה בְּ שְׁ תִּ  
יוֹם וְהֵיוֹת בְּאָב, בְּ דָתוֹ שֶׁ ל הַלֵּ גּוֹבֵר, מַזָּלוֹ אָדָם שֶׁ  

עָה נמְִצָא, תִשְׁ בְּ ל מַזָּלוֹ מִתְגַּבֵּר בְּאָב שֶׁ יחַ שֶׁ צִדְקֵנוּ מְשִׁ  
ית לַגְּאֻלָּה מְסֻגָּל יוֹם וְהוּא לֵמָה הָאֲמִתִּ וְהַשְּׁ . 

And this matter also touches on practical halachah, as cited in 
the writings of the Arizal: we say the prayer of Nachem (verses 
of consolation) on Tishah B’Av during Minchah, because it is at 

 
ה, לַהֲלָכָה גַּם נוֹגֵעַ זהֶ וְעִניְןָ דְאִיתָא לְמַעֲשֶׂ כִתְבֵי כִּ בְּ  

אוֹמְרִים הָאֲרִיזַ"ל, פִלַּת שָׁ סוּקֵי נחֵַם תְּ נחֶָמָה"( )"פְּ  
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the Minchah of Tishah B’Av that Moshiach was born, who is 
called “Menachem.” 

יוֹם עָה בְּ שְׁ מִנחְָה, בְּאָב תִּ י בְּ מִנחְַת אָז כִּ נוֹלַד בְּאָב ט' בְּ  
יחַ שִׁ "מְנחֵַם הַנִּקְרָא הַמָּ ". 

And one can say that when Tishah B’Av falls on Shabbos (as in 
the calendar of this year), and the fast (and the saying of 
Nachem) is postponed to Sunday—only the undesirable aspects 
are pushed off: the fasting, affliction, and mourning. But the 
positive and desirable aspects—that on this day the redeemer of 
Israel is born—are not postponed, and they are certainly not 
weakened, G-d forbid, by Shabbos. 

 

ר לוֹמַר, וְישֵׁ אֲשֶׁ כַּ עָה שֶׁ שְׁ בָּת חָל בְּאָב תִּ בְּשַׁ  
בִקְבִיעוּת נהָ )כְּ עֲניִת זוֹ(, שָׁ "נחֵַם"( )וַאֲמִירַת וְהַתַּ  

הָעִניְנָיִם רַק נדְִחִים אָז א', לְיוֹם נדְִחֵית  
י־רְצוּייִם לְתִּ וְהָאֲבֵלוּת הָעִנּוּי וְדִיניֵ הַצּוֹם עִניְןַ – הַבִּ  

יוֹם – וְהָרְצוּייִם הַחִיּוּבִיִּים הָעִניְנָיִם אֲבָל כוּ'; בְּ זהֶ שֶׁ  
יעָן נוֹלַד ל מוֹשִׁ רָאֵל שֶׁ לֹא וַאֲפִלּוּ נדְִחִים, אֵינםָ – ישְׂ  

ים לוֹם חַס נחֱֶלָשִׁ בָּת עַל־ידְֵי וְשָׁ הַשַּׁ . 
On the contrary: the positive elements are even more revealed 
and stronger on Shabbos. 

 
גִילּוּי יוֹתֵר נמְִצָאִים הַטּוֹבִים הָעִניְנָיִם וְאַדְרַבָּה: בְּ  
יוֹם וּבְתקֶֹף בָּת בְּ הַשַּׁ . 

And the reason for this—one may say: since all matters of the 
world—including the loftiest matters in the order of creation 
(such as angels and even the ten sefiros, etc.)—were created for 
the sake of the Jewish people (and for the Torah), and the 
thought of Israel preceded the Torah (the Torah was given for the 
sake of Bnei Yisrael, as it says: “Command the children of 
Israel,” “Speak to the children of Israel”)— 

 

עַם יוָן לוֹמַר: ישֵׁ – לָזהֶ וְהַטַּ כָּל כִּ – הָעוֹלָם עִניְנָיֵ שֶׁ  
סֵדֶר נעֲַלִים הֲכִי הָעִניְנָיִם גַּם כּוֹלֵל לוּת בְּ לְשְׁ תַּ הִשְׁ  
לְאָכִים )כְּמוֹ ר וַאֲפִלּוּ הַמַּ נבְִרְאוּ וְכוּ'( סְפִירוֹת עֶשֶׂ  

בִיל רָאֵל בִּשְׁ בִיל ישְׂ ן הַתּוֹרָה(, )וּבִשְׁ בְתָּ ל ]וּמַחֲשַׁ שֶׁ  
רָאֵל נהָ )הַתּוֹרָה לַתּוֹרָה קָדְמָה ישְׂ בִיל נתְּ ניֵ בִּשְׁ בְּ  
רָאֵל, נֶּאֱמַר ישְׂ ניֵ אֶת "צַו שֶׁ רָאֵל", בְּ בֵּר ישְׂ ניֵ אֶל "דַּ בְּ  

רָאֵל  – [("ישְׂ
Therefore, there cannot be any reality in the world—including 
any set time based on the movements of the sun, moon, and 
stars, which were created for the sake of Israel—that would 
disrupt or weaken G-d forbid the drawing down and revelation 
of holiness in the Jewish people. And certainly not such a 
fundamental matter as the birth and dominance of Moshiach’s 
mazal on Tishah B’Av. 

 

כֵן לֹא הֲרֵי תָּ זמְַן קְבִיעוּת כּוֹלֵל בָּעוֹלָם, מְצִיאוּת תִּ בִּ  
לוּי מַהֲלַךְ )הַתָּ מֶשׁ בְּ בָנהָ הַשֶּׁ זָּלוֹת( וְהַלְּ נִּבְרְאוּ וְהַמַּ שֶׁ  
בִיל רָאֵל, בִּשְׁ ר ישְׂ פְרִיעַ אֲשֶׁ חֲלִישׁ אוֹ תַּ לוֹם חַס תַּ וְשָׁ  

כָה ה וְגִלּוּי הַמְשָׁ קְדֻשָּׁ רָאֵל, דִּ בְניֵ־ישְׂ אַחַת וְעַל כּוֹלֵל בִּ  
ה ה כַּמָּ כֹּה עִניְןָ וְכַמָּ רִי  רָאֵל עִקָּ בְניֵ־ישְׂ לֵידָה כְּמוֹ בִּ  

ל מַזָּלוֹ וְהִתְגַּבְּרוּת יחַ שֶׁ עָה מָשִׁ תִשְׁ בְּאָב )בְּ ). 

And all the more so when we speak about the day of Shabbos 
(when Tisha B’Av falls on Shabbos): 

 
ה ה וְעַל־אַחַת־כַּמָּ ר וְכַמָּ אֲשֶׁ נוֹגַעַ מְדְבָּר כַּ לִיוֹם בְּ  

בָּת עָה )קְבִיעַת הַשַׁ שְׁ בָּת בְּאָב תִּ בְּשַׁ ): 
Since the Jewish people are the “partner” of Shabbos—  יוָן רָאֵל כִּ ניֵ־ישְׂ בְּ ן הֵם שֶׁ זוּגַךְ בֶּ  
[Both Shabbos and the Jewish people are above and removed 
from worldly matters (unlike the other days of the week, each of 
which has a pair)], 

 
[ בָּת הֵן רָאֵל וְהֵן שַׁ ניֵ־ישְׂ לִים לְמַעְלָה הֲרֵי־הֵם בְּ וְנבְִדָּ  

אָר הָעוֹלָם מֵעִניְנְיֵ בוּעַ, ימְֵי )שְׁ לְכָל הַשָּׁ מַהֶם אֶחַד שֶׁ  
נוֹ ן ישְׁ זוּג בֶּ )] 

And Shabbos is connected with the revelation of the Redemption 
(as emphasized in the Song of the Day—“A psalm, a song for 
the day of Shabbos,” a psalm for the future, for the day that will 
be entirely Shabbos and rest for eternal life—and every Shabbos 
is a reflection of that)— 

 

בָּת הַגְּאָלָה הַגִּלּוּי עִם קְשׁוּרָה וְשַׁ דְגָשׁ דְּ מָּ ירוֹ )כַּ ל בְּשִׁ שֶׁ  
יר מִזמְוֹר יוֹם, בָּת, לְיוֹם שִׁ יר מִזמְוֹר הַשַׁ לֶעָתִיד שִׁ  

כָּלוֹ לְיוֹם לָבוֹא, בָּת שָׁ וְכָל הָעוֹלָמִים, לְחַיֵּי וּמְנוּחָה שַׁ  
בָּת זהָ מֵעֵין הִיא שַׁ ) 
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Therefore, it is impossible to say that Shabbos would, Heaven 
forbid, override the lofty matter in the Jewish people: the birth of 
our righteous Mashiach on Tisha B’Av. 

 
ר אִי הֲרֵי - בָּת לוֹמַר, אֶפְשָׁ שַׁ דְחָה שָׁ לוֹם חַס תִּ אֶת וְשָׁ  

רָאֵל הַנַּעֲלָה הָעִניְןָ בְניֵ־ישְׂ בִּ ל שֶׁ יחַ לַדַת שֶׁ צִדְקֵנוּ מְשִׁ  
עָה תִשְׁ בְּאָב בְּ . 

On the contrary: Shabbos pushes away all the undesirable 
matters of the Jewish people (fasting and affliction), and matters 
that are the opposite of Redemption, and it reveals even more 
and strengthens with greater elevation and greater intensity the 
matters of Redemption on Tisha B’Av—the matter of the birth of 
Mashiach on this day. 

 

בָּת אַדְרַבָּה: אֶלָא י הָעִניִניִם כָּל אֶת דּוֹחָה שַׁ לְתִּ הַבִּ  
רָאֵל רְצוּייִם בְניֵ־ישְׂ ל וְעִניְנָיִם וְעִנּוּי( )צוֹם דִּ הָפֶךְ שֶׁ  
יתָָר וּמְחַזקָָת יוֹתֵר עוֹד מְגַלָּה וְהִיא הַגְּאָלָה, אֵת בְּ שְׂ  
עָה הַגְּאָלָה עִניְנָיֵ אֶת עז וּבְיתֶֶר תִשְׁ הָעִניְןָ בְּאָב, בְּ  
לֵדַת יחַ דְּ שִׁ יוֹם הַמָּ זהֶ בְּ . 

Especially since this Shabbos (Tisha B’Av) is Shabbos 
Chazon—“Chazon” from the word “vision”: on this Shabbos, 
every Jew is shown the future Beis HaMikdash from afar (as is 
known from Torah in this regard). 

 

בָּת וּבִפְרָט שַׁ עָה זוֹ שֶׁ שְׁ בַּת הִיא בְּאָב( )תִּ חֲזוֹן חֲזוֹן, שַׁ  
בָּת מַחֲזהֶ: מִלְשׁוֹן וְאֶחָד לְכָל־אֶחָד מַרְאִין זוֹ בְּשַׁ  

רָאֵל שׁ מִיִּשְׂ קְדָּ לֶעָתִיד הַמִּ יָּדוּעַ מֵרָחוֹק דְּ הַתּוֹרָה )כַּ  
זהֶ  (בָּ

Especially as it is explained through the parable of a garment 
and clothing (from a father who has a precious son and makes 
him a fine garment, etc.—even though the nimshal refers to the 
Beis HaMikdash), which teaches that the revelation of the 
Mikdash is drawn forth in a more revealed manner as a 
“garment” (a close makif), which is closer to a person than the 
distant makif of the structure. 

 

מְבָאֲרִים וּבִפְרָט ל זאת שָׁ מָשֶׁ )מֵאָב וּבָגֶד מִלְבוּשׁ בְּ  
יֵּשׁ ן־יקָָר לוֹ שֶׁ ה בֶּ וְכוּ', יקָָר מַלְבּוּשׁ לוֹ וְעָשֶׂ  

י ל אַף־עַל־פִּ הַנִּמְשָׁ שׁ(, בֵּית אוֹדוֹת קָאֵי שֶׁ קְדָּ הַמִּ  
מּוֹרֶה גִּלּוּי שֶׁ שׁ שֶׁ קְדָּ ךְ הַמִּ גָלוּי נמְִשָׁ בְחִינתַ יוֹתֵר בְּ בִּ  

רוֹב(, )מַקִיף לְבוּשׁ קָרוֹב הַקָּ קִיף לָאָדָם יוֹתֵר שֶׁ )מִמַּ  
בַיתִ הָרָחוֹק דְּ ) 

Similar to the idea of the garments of the Kohanim in the Beis 
HaMikdash—it is understood, then (and how much more so than 
on any other Shabbos), that the revelation of the redeemer of 
Israel on this day is with greater strength and intensity. 

 
רֶךְ בִגְדֵי הָעִניְןָ עַל־דֶּ הַנָּה דְּ שׁ( כְּ קְדָּ מִּ אֵיפהֹ מוּבָן – )בַּ  

ן כֵּ בָּת(, מִכָּל )וּכָל־שֶׁ הַגִּלּוּי שַׁ ל שֶׁ יעָן שֶׁ ל מוֹשִׁ שֶׁ  
רָאֵל יוֹם ישְׂ יתֵָר הוּא זהֶ בְּ אֵת בְּ עזֹ וּבְיתֵָר שְׂ . 

As is also emphasized in the conclusion of the haftarah of 
Shabbos Chazon: “Tzion shall be redeemed through justice, and 
her captives through righteousness.” 

 
דְגָּשׁ סִיוּם גַּם וְכַמָּ בַּת הַפְטָרַת בְּ ט צִיּוֹן חֲזוֹן: שַׁ פָּ מִשְׁ בְּ  

דֶה פָּ בֶיהָ תִּ צְדָקָה וְשָׁ בִּ  

  (ג)

The aforementioned elevation of Tisha B’Av that falls on 
Shabbos is emphasized particularly in the matter of eating and 
drinking on that day—since the mitzvah of oneg Shabbos is 
present, “to delight in it with the delight of eating and drinking: 
large fish, meat, and wine,” even regarding the third meal (when 
Tisha B’Av falls on Shabbos), which is the seudah 
hamafsekes—the law is that one eats meat and drinks wine at the 

 

בַּת לְעֵיל הַנִּזכָּר הָעִלּוּי שַׁ עָה דְּ שְׁ ה הוּא בְּאָב תִּ הַדְגָּשָׁ בְּ  
עִניְןַ יתְַרָה תִיָּה הָאֲכִילָה בְּ יוֹם וּשְׁ בְּ ר זהֶ, שֶׁ אֲשֶׁ נהָּ כַּ ישְׁ  

צְוָה ל הַמִּ בָּת, ענֹגָ שֶׁ תִיָּה", אֲכִילָה בְּענגְ לְעַנגְוֹ שַׁ וּשְׁ  
גִים ר .. גְּדוֹלִים דָּ אֲפִלּוּ עַד וְייַןִ", בָּשָׂ נוֹגֵעַ שֶׁ בְּ  

ית לַסְעוּדָה לִישִׁ עָה הַשְׁ תִשְׁ חָל בְּאָב )בְּ בָּת(, שֶׁ בְּשַׁ  
פְסָקֶת הַסְעוּדָה ין – הַמַּ אוֹכֵל הוּא הַדִּ ר שָׁ וְשׁוֹתָה בָּשָׂ  

סְעוּדָה ייַןִ פְסָקֶת בַּ לְחָנוֹ עַל וּמַעֲלָה הַמַּ אֲפִלּוּ שָׁ  
סְעוּדַת לֹמהֹ כִּ עֵת שְׁ מַלְכוּתוֹ בְּ  
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seudah hamafsekes and sets his table even like the meal of 
Shlomo in his time of kingship. 
From this we derive that on a fast day that falls on Shabbos, not 
only is the affliction (through refraining from eating and 
drinking) nullified, but primarily—joy and delight must be 
expressed through the eating of fat meat and aged wine. And one 
can say that on such a fast day, more must be added in 
comparison to other Shabbasos of the year, in order to fully 
negate the mistaken assumption that this day is a fast day. 

 

יוֹם נמְִצָא, מִזֶּה בְּ עֲניִת שֶׁ חָל תַּ בָּת שֶׁ נהָּ בְּשַׁ רַק ללֹא ישְׁ  
לִילַת הֶעְדֵר הָעִנּוּי שְׁ בְּ תִיָּה, אֲכִילָה שֶׁ גַּם אֶלָא וּשְׁ  
מְחָה - וּבְעִקָר עֲנוּג הַשִׂ נםָ וְהַתַּ יָּשְׁ אֲכִילַת שֶׁ ר בַּ בָּשָׂ  

מַן תִיַּת שָׁ ן ייַןִ וּשְׁ יוֹם לוֹמַר, וְישֵׁ ישָׁ בְּ עֲניִת שֶׁ חָל תַּ שֶׁ  
בָּת זהֶ לְהוֹסִיף צְרִיכִים בְּשַׁ אָר יוֹתֵר בָּ בְּתוֹת מִבִּשְׁ שַׁ  
נהָ, דֵי הַשָּׁ לַל כְּ ךְ אֶת לִשְׁ עְתָּ ל הַקָא־סַלְקָא־דַּ יוֹם שֶׁ  

עֲניִת  הַתַּ
The explanation is—as explained many times—that a fast day in 
its inner dimension is a positive concept, “a day of Divine will to 
Hashem” (Tanchuma, Re’eh 18). The inner purpose of fast days 
is for their good to be revealed, that they be transformed into 
days of joy and gladness, as will occur with the true and 
complete redemption. And this inner aspect of the fast becomes 
revealed when it falls on Shabbos—when only the fasting is 
postponed, but not the inner nature of the day (the day of Divine 
favor). 

 

זהֶ וְהַבַּאוּר מְדְבָּר – הוּא בָּ ה כַּ עָמִים כַּמָּ עֲניִת פְּ תַּ שֶׁ  
פְניִמִיוּתָהּ וּנהָ לַה'" רָצוֹן יוֹם – טוֹב עִניְןָ הִיא בִּ וְהַכַּ  

ניִמִית ל הַפְּ עֲניִּוֹת שֶׁ יִּתְגַּלָּה הִיא הַתַּ הַטּוֹב, עִניְנָםָ שֶׁ  
שׂוֹן וִימֵי טוֹב יוֹם לִהְיוֹת אֵלּוּ ימִָים יהַָפְכוּ מְחָה, שָׂ וְשִׂ  

פִי יִּתְגַּלָּה כְּ גְּאָלָה שֶׁ ית בַּ לֵמָה. הָאֲמִתִּ וְהָעִניְןָ וְהַשְׁ  
ניִמִי עֲניִת הַפְּ הַתַּ גָלוּי נמְִצָא דְּ ר בְּ אֲשֶׁ עֲניִת כַּ חָלָה הַתַּ  

יוֹם בָּת בְּ אָז – הַשַׁ לֹא אַךְ הַצוֹם, עִניְןַ רַק נדְִחָה שֶׁ  
לַה רָצוֹן )יוֹם הַטוֹב עִניְנָהָּ '") 

On the contrary—since every Shabbos is a day of Divine favor, 
“You called it the most desirable of days,” and there is a mitzvah 
to delight in it, and it is a day connected with the redemption (as 
mentioned earlier)—the time of Divine favor of the fast is in 
even greater elevation and greater power. Then, the fast becomes 
a day of joy and gladness, a taste and likeness of the Days of 
Mashiach. 

 

כָּל הֵיוֹת וְאַדְרַבָּה: בָּת שֶׁ ת רָצוֹן, יוֹם הוּא שַׁ ימִָים חֶמְדַּ  
שׁוּר יוֹם וְזהֶוּ כוּ', לְעַנגְוֹ וּמִצְוָה קָרָאתָ, אוֹתוֹ עִם הַקָּ  

נִּזכָּר־לְעֵיל( הַגְּאָלָה רָצוֹן" הָעֵת אָז הֲרֵי - )כַּ  
עֲניִת הַתַּ יתָָר הִיא דְּ אֵת בְּ עֲניִת וַאֲזיַ עז, וּבְיתָָר שְׂ הַתַּ  

יוֹם הִיא שׂוֹן וְיוֹם טוֹב כְּ מְחָה, שָׂ פִי וְדָגְמַת מַעֵין וְשִׂ כְּ  
יִּהְיהֶ יחַ בִּימוֹת שֶׁ שִׁ הַמָּ  

And even to the extent that the postponement of the fast by 
Shabbos gives the power to nullify the fast entirely (in the Days 
of Mashiach), as is emphasized specifically in Tisha B’Av that 
falls on Shabbos and is postponed to after Shabbos, about which 
Rabbi said: “Since it was postponed, let it be postponed entirely” 
(Yerushalmi Ta’anis 4:6). 

 

חִיַּת וְעַד דְּ עֲניִת שֶׁ בָּת עַל־ידְֵי הַתַּ כֹּחַ אֶת נוֹתָנתָ שַׁ הַ  
יחַ(, )בִּימוֹת לְגַמְרֵי לִדְחוֹתָהּ שִׁ פִי הַמָּ דְגֶשׁ כְּ מִּ מְיחָָד שֶׁ בִּ  
עָה תִשְׁ חָל בְּאָב בְּ בָּת לִהְיוֹת שֶׁ לְאַחַר וּדְחִינהָוּ בְּשַׁ  
בָּת י וְאָמַר הַשַׁ חָה וְנדְִחָה הוֹאִיל רַבִּ ידָּ  
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One can say that this concept is especially emphasized in the 
meal of Tisha B’Av that falls on Shabbos—for on Tisha B’Av 
there is a revelation of the birth of Mashiach (as mentioned 
above), especially after midday, at the time of Minchah (when 
Mashiach was born), and especially in the seudah 
hamafsekes—the third meal of Shabbos, for the third meal of 
every Shabbos is associated with the future feast: the feast of the 
Leviathan, the Wild Ox, and the drinking of aged wine (a 
physical meal). All the more so, the third meal (the seudah 
hamafsekes) of Shabbos Tisha B’Av, when Mashiach was born. 

 

עִניְןָ לוֹמַר, וְישֵׁ ה נמְִצָא זהֶ שֶׁ הַדְגָּשָׁ סְעוּדַת יתְֵרָה בְּ בִּ  
עָה שְׁ חָל בְּאָב תִּ בָּת שֶׁ ן - בְּשַׁ כֵּ עָה שֶׁ תִשְׁ נוֹ בְּאָב בְּ ישְׁ  
לֵדַת הַגִּלּוּי יחַ דְּ שִׁ נזְכָּר־ הַמָּ לְאַחֲרֵי וּבִפְרָט לְעֵיל(, )כַּ  
זמְַן הַיּוֹם, חֲצוֹת פִלַת בִּ נּוֹלַד מִנחְָה תְּ יחַ"(, )כְּשָׁ שִׁ הַמָּ  

סְעוּדָה וּבִפְרָט פְסָקֶת בַּ ית הַסְעוּדָה – הַמַּ לִישִׁ ל הַשְׁ שֶׁ  
בָּת, י שַׁ ית הַסְעוּדָה כִּ לִישִׁ כָל הַשְׁ בָּת בְּ קְשׁוּרָה הֲרֵי שַׁ  

הַבָּר וְשׁוֹר לִוְיתָָן סְעוּדַת לָבוֹא, דְלֶעָתִיד הַסְעוּדָה עִם  
תִיַּת מֶרי ייַןִ וּשְׁ מִיתי(, )סְעוּדָה הַמְשְׁ גַשְׁ  

ה ה וְעַל־אַחַת־כַּמָּ ית הַסְעוּדָה וְכַמָּ לִישִׁ )הַסְעוּדָה הַשְׁ  
פְסָקֶת( מַּ עָה שבת של הַמִּ שְׁ ר בְּאָב, תִּ אֲשֶׁ נוֹלַד כַּ  

יחַ שִׁ  הַמָּ
 (ד)

And one may say even more—that when Tishah B’Av falls on 
Shabbos and the fast is postponed to the tenth, there is an 
element similar to the elevation of the ninth and tenth of Tishrei 
(Erev Yom Kippur and Yom Kippur), as our Sages said: 
“Whoever eats and drinks on the ninth, the verse considers it as 
though he fasted on the ninth and the tenth.” 

 

עָה מִיּוֹ, יתְֵרָה לוֹמַר וְישֵׁ שְׁ רתִּ אֲשֶׁ כַּ בָּת חָל בְּאָב שֶׁ בְּשַׁ  
עֲניִת ירִי נדְִחֵית וְהַתַּ נוֹ לָעֲשִׂ עֲלָה מֵעֵין ישְׁ יעִי הַמַּ שִׁ הַתְּ  
ירִי רֵי וַעֲשִׂ תִשְׁ הַכִּפּוּרִים( וְיוֹם הַכִּפּוּרִים יוֹם )עֶרֶב בְּ  

בְרֵי – דִּ יעִי וְשׁוֹתֶה הָאוֹכֵל "כָּל – זַ"ל חֲכָמֵינוּ כִּ שִׁ בַּתְּ  
אִלּוּ הַכָּתוּב עָלָיו מַעֲלֶה יעִי הִתְעַנָּה כְּ שִׁ ירִי תְּ וַעֲשִׂ ". 

To preface the connection between Tishah B’Av and Yom 
Kippur: all the fast days—which are all from the words of the 
Prophets and Rabbinic—have a connection; they are patterned 
after and drawn from the fast of Yom Kippur, which is from the 
Torah. 

 

ים יָּכוּת וּבְהַקְדִּ עָה הַשַּׁ תִשְׁ הַכִּפּוּרִים: יוֹם עִם בְּאָב דְּ  
לָּם – הַצּוֹמוֹת לִימֵי כֻּ בְרֵי הֵם שֶׁ לָה מִדִּ נןָ קַבָּ – וּמִדְרַבָּ  

יָּכוּת, ישֵׁ כִים מֵעֵין הֵם שַׁ יוֹם מֵהַצּוֹם וְנמְִשָׁ הַכִּפּוּרִים דִּ  
הוּא הַתּוֹרָה מִן שֶׁ . 

As is known, all Rabbinic mitzvos are like Torah laws, to the 
point that they emerge from and are drawn from Torah 
commandments (their analogs). 

 
יָּדוּעַ כָּל כַּ צְווֹת שֶׁ נןָ הַמִּ רַבָּ עֵין הֵם דְּ אוֹרָיתְָא, כְּ עַד דְּ  
הֵן כוֹת יוֹצְאוֹת שֶׁ צְוֹת וְנמְִשָׁ גְמָתָן הַתּוֹרָה מִמִּ )דִּ ). 

And among the four fasts themselves, Tishah B’Av is most 
similar to Yom Kippur—“There is no difference between Tishah 
B’Av and Yom Kippur…,” “Tishah B’Av: its night is like its day 
in all respects…,” “its twilight is forbidden like Yom Kippur.” 

 

ין עָה גּוּפָא, צמֹוֹת הַד' מִבֵּ שְׁ דִיּוּק דּוֹמֶה הוּא בְּאָב תִּ בְּ  
ין "אֵין – לְיוֹם־הַכִּפּוּרִים עָה בֵּ שְׁ לְיוֹם בְּאָב תִּ  

עָה כוּ'", הַכִּפּוּרִים שְׁ יוֹמוֹ לֵילוֹ בְּאָב "תִּ בָר", לְכָל כְּ דָּ  
מָשׁוֹת "וּבֵין לּוֹ הַשְּׁ יוֹם־הַכִּפּוּרִים אָסוּר שֶׁ כְּ ". 

Especially based on the words of our Sages, who compare the 
festival of the fifteenth of Av— which comes as a rectification 
for events that occurred on Tishah B’Av (such as the end of the 
decree on those who died in the wilderness, which occurred on 
Tishah B’Av)—with Yom Kippur: “There were no days as 
festive for Israel as the fifteenth of Av and Yom Kippur.” 

 

י וּבִפְרָט בְרֵי עַל־פִּ וִים זַ"ל, חֲכָמֵינוּ דִּ שְׁ מַּ הַיּוֹם אֶת שֶׁ  
ט"ו טוֹב בָּא – בְּאָב דְּ תִקּוּן שֶׁ בָרִים עַל כְּ אֵרְעוּ הַדְּ שֶׁ  

עָה תִשְׁ כָּלוּ )יוֹם בְּאָב בְּ ר מִדְבָּר, מֵתֵי בּוֹ שֶׁ אֲשֶׁ כַּ  
יְּימָה ל הַגְּזרֵָה נסְִתַּ אֵרְעָה מִדְבָּר מֵתֵי שֶׁ עָה שֶׁ תִשְׁ בְּ  

טוֹבִים ימִָים הָיוּ "לֹא הַכִּפּוּרִים: יוֹם עִם – בְּאָב(  
רָאֵל ה לְישְׂ חֲמִשָּׁ ר כַּ כוּ הַכִּפּוּרִים וּכְיוֹם בְּאָב עָשָׂ '". 
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On the inner level of these matters: the great elevation of Tishah 
B’Av—the time of the birth of Moshiach (which in the time of 
exile is in concealment)—is revealed on the fifteenth of Av, 
when the moon is full (i.e. the sefirah of malchus is complete), 
the elevation and perfection of the moon (malchus) is realized, 
the aspect of Dovid, King Moshiach (as said in Kiddush 
Levanah), after the great descent and concealment of Tishah 
B’Av during exile. 

 

עָה הָעִלּוּי גּדלֹ הָעִניְנָיִם: וּבִפְניִמִיּוּת תִשְׁ הַזְּמַן בְּאָב, דְּ  
לֵידַת יחַ דְּ שִׁ זְּמַן הַמָּ בִּ הֶעְלֵם( הֲרֵי־זהֶ הַגָּלוּת )שֶׁ בָּא – בְּ  
גִילּוּי ה בְּ חֲמִשָּׁ ר בַּ ר בְּאָב, עָשָׂ אֲשֶׁ סִיהֲרָא קַיְּמָא כַּ  

לָמוּתָהּ, אַשְׁ ית בְּ לֵמוּת הָעֲלִיָּה נעֲַשֵׂ בָנהָ וְהַשְּׁ לְּ בַּ  
לְכוּת(, )סְפִירַת חִינתַ הַמַּ וִד בְּ יחָא מַלְכָּא דָּ )כְּמוֹ מְשִׁ  

אוֹמְרִים קִדּוּשׁ שֶׁ הַיְּרִידָה גּדלֹ לְאַחֲרֵי לְבָנהָ(, בִּ  
זהֶ וְהַהֶעְלֵם בָּ עָה שֶׁ תִשְׁ זְּמַן בְּאָב בְּ הוּא הַגָּלוּת(, )בִּ שֶׁ  

יָּבוֹא מְנתָ עַל מַזָּל אַרְיהֵ שֶׁ אֲרִיאֵל וְיבְִנהֶ אַרְיהֵ בְּ ". 

And a semblance of this revelation is present in Shabbos Tishah 
B’Av—when only the inner goodness (the birth of Moshiach) of 
Tishah B’Av is openly revealed. 

 
בָּת ישֵׁנוֹ זהֶ גִּלּוּי וּמֵעֵין עָה בְּשַׁ שְׁ ר – בְּאָב תִּ אֲשֶׁ ישֵׁנוֹ כַּ  

גִילּוּי ניִמִי הַטּוֹב רַק בְּ יחַ( )לֵידַת הַפְּ שִׁ עָה הַמָּ תִשְׁ בְּ  
 .בְּאָב

And this is also why there were no days as festive for Israel as 
the fifteenth of Av—because of the great elevation of the 
fifteenth of Av, when a semblance of the future revelation shines 
without interruption, connected with the building of the Beis 
HaMikdash. 

 

רָאֵל טוֹבִים ימִָים הָיוּ לֹא לָכֵן וְ)גַּם( ה לְישְׂ חֲמִשָּׁ כַּ  
ר גְלַל – בְּאָב עָשָׂ ט"ו הָעֲלִיָּה גּדלֹ בִּ אָז בְּאָב, דְּ מֵאִיר שֶׁ  
לֶעָתִיד גִּלּוּי מֵעֵין אֵין דְּ שׁוּר הַפְסָק, בּוֹ שֶׁ ניְןַ עִם הַקָּ בִּ  
ית שׁ בֵּ קְדָּ הַמִּ . 

Therefore, the greatness of the fifteenth of Av is equated with 
Yom Kippur—because even in that one day of the year, Yom 
Kippur (which is connected with the revelation of the 
yechidah—Moshiach, the general yechidah), there is an 
elevation of malchus into the inner level of Atik, which is also a 
semblance of the future (and also connected with the Beis 
HaMikdash). 

 

וִים וְלָכֵן ה הַיּוֹם־טוֹב גּדלֹ אֶת מַשְׁ חֲמִשָּׁ ר דְּ בְּאָב עָשָׂ  
י – יוֹם־הַכִּפּוּרִים עִם נהָ, בָּאַחַת גַּם כִּ בַּשָּׁ  

שׁוּר – יוֹם־הַכִּפּוּרִים קָּ יחַ, הַיחְִידָה גִּלּוּי עִם שֶׁ )מָשִׁ  
חִינתַ לָלִית( יחְִידָה בְּ ית – הַכְּ לְכוּת עֲלִיָּת נעֲַשֵׂ הַמַּ  

פְניִמִיּוּת יק, בִּ הוּא עַתִּ ן שֶׁ לֶעָתִיד מֵעֵין גַּם־כֵּ )וְקָשׁוּר דְּ  
ן שׁ בֵּית עִם גַּם־כֵּ קְדָּ הַמִּ ). 

Additionally, the conclusion of the “seven weeks of consolation” 
(that follow Tishah B’Av) is on Rosh Hashanah (from Tishah 
B’Av until Rosh Hashanah), and the completion of Rosh 
Hashanah is on Yom Kippur (Rosh Hashanah is in the aspect of 
inwardness). 

 

יּוּם וּלְהוֹסִיף, הַסִּ בְעָה שֶׁ שִׁ נחֶָמָתָא דְּ אִים דְּ בָּ אַחֲרֵי )שֶׁ  
עָה שְׁ נהָ בְּראֹשׁ הוּא – בְּאָב( תִּ עָה )מֵאַחַר הַשָּׁ שְׁ תִּ  

נהָ(, ראֹשׁ עַד בְּאָב לֵמוּתוֹ הַשָּׁ שְׁ ל שֶׁ נהָ שֶׁ ראֹשׁ־הַשָּׁ  
יוֹם־הַכִּפּוּרִים הִיא נהָ בְּ בְחִינתַ )ראֹשׁ־הַשָּׁ ניִמִיּוּת בִּ פְּ ). 

And Yom Kippur is “the day of His wedding”—the giving of the 
Torah (with the second Tablets), the conclusion of the final forty 
days of Moshe on the mountain, which began on Rosh Chodesh 
Elul after the middle forty days from the 17th of Tammuz until 
Rosh Chodesh Elul (which includes Tishah B’Av and the 15th of 
Av). 

 

ן "זהֶ – חֲתֻנָּתוֹ" "יוֹם הוּא הַכִּפּוּרִים וְיוֹם תּוֹרָה" מַתַּ  
לוּחוֹת יּוּם – הָאַחֲרוֹנוֹת( )דְּ ל הַסִּ עִים שֶׁ יוֹם אַרְבָּ  

ל הָאַחֲרוֹניִם ה שֶׁ הָר, משֶׁ הִתְחִילוּ בָּ בְּראֹשׁ־חדֶֹשׁ שֶׁ  
עִים לְאַחַר אֱלוּל מּוּז מִי"ז הָאֶמְצָעִיִּים ימִָים הָאַרְבָּ תַּ  
עָה )כּוֹלֵל אֱלוּל ראֹשׁ־חדֶֹשׁ עַד שְׁ בְּאָב וְט"ו בְּאָב תִּ ). 
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And based on what was said above—that on Shabbos Tishah 
B’Av the inner goodness and great elevation of Tishah B’Av is 
revealed (a semblance of “these days shall be transformed to joy 
and gladness and holidays” in the true and complete 
Redemption)—it follows that in Tishah B’Av itself there is, in 
some way, the revelation of Yom Kippur (except that in exile it 
is hidden in the years when Tishah B’Av falls on weekdays). 

 

י בָּת לְעֵיל, הַנֶּאֱמָר וְעַל־פִּ בְּשַׁ עָה שֶׁ שְׁ מִתְגַּלֶּה בְּאָב תִּ  
ניִמִי הַטּוֹב עָה הָעִלּוּי וְגּדלֹ הַפְּ תִשְׁ )מֵעֵין בְּאָב דְּ  

שׂוֹן אֵלּוּ ימִָים "וְנהֶֶפְכוּ מְחָה לְשָׂ וּלְמוֹעֲדִים וּלְשִׂ  
גְּאֻלָּה טוֹבִים" ית בַּ לֵמָה( הָאֲמִתִּ נמְִצָא, – וְהַשְּׁ  

עָה תִשְׁ בְּ נוֹ עַצְמוֹ בְּאָב שֶׁ רֶךְ ישְׁ הַגִּלּוּי עַל־דֶּ  
יוֹם־הַכִּפּוּרִים זְּמַן )רַק דְּ בִּ הֶעְלֵם הוּא הַגָּלוּת שֶׁ בְּ  

ניִם עָה בַּשָּׁ שְׁ תִּ ימֵי לִהְיוֹת חָל בְּאָב שֶׁ הַחלֹ בִּ ). 
 (ה)

Based on the previously mentioned connection between Tishah 
B’Av and Yom Kippur—one may say that what is written 
regarding Yom Kippur, that “Whoever eats and drinks on the 
ninth, it is as if he fasted on the ninth and the tenth,” has a 
parallel in this year’s calendar setting, when Tishah B’Av falls 
on Shabbos. 

 

י יָּכוּת עַל־פִּ רֶת הַשַּׁ ל לְעֵיל הַנִּזכֶּ עָה שֶׁ שְׁ עִם בְּאָב תִּ  
זֶּה לוֹמַר, ישֵׁ – יוֹם־הַכִּפּוּרִים כָּתוּב שֶׁ נוֹגֵעַ שֶׁ בְּ  

ר לִיוֹם־הַכִּפּוּרִים יעִי וְשׁוֹתֶה הָאוֹכֵל כָּל "אֲשֶׁ שִׁ בַּתְּ  
אִלּוּ הַכָּתוּב עָלָיו מַעֲלֶה יעִי הִתְעַנָּה כְּ שִׁ ירִי" תְּ – וַעֲשִׂ  

רֶךְ הִנֵּה קְבִיעוּת ישֵׁנוֹ זהֶ וּמֵעֵין עַל־דֶּ נהָ בִּ זוֹ שָׁ  
עָה שְׁ תִּ בָּת חָל בְּאָב כְּשֶׁ בְּשַׁ , 

For then there is the one who eats and drinks on the ninth (the 
ninth of Av) because of the mitzvah of oneg Shabbos—and even 
more so, with additional delight (as noted above). 

 
אָז יעִי" וְשׁוֹתֶה "הָאוֹכֵל ישֵׁנוֹ שֶׁ שִׁ יעִי בַּתְּ שִׁ בְּאָב( )בַּתְּ  

גְלַל בָּת, ענֹגֶ מִצְוַת בִּ נִּזכָּר בְּהוֹסָפָה – וְאַדְרַבָּה שַׁ )כַּ  
 ,(לְעֵיל

And one may say, in the manner of eating and drinking on the 
ninth of Tishrei, that it must be with the measure of two 
days—Erev Yom Kippur and Yom Kippur itself. 

 
רֶךְ לוֹמַר וְישֵׁ תִיָּה הָאֲכִילָה עַל־דֶּ יעִי וּשְׁ שִׁ רֵי בַּתְּ תִשְׁ בְּ  

רִיכִים – צְּ פִי לִהְיוֹת שֶׁ עוּר כְּ ניֵ שִׁ עֶרֶב ימִָים: שְׁ  
וְיוֹם־הַכִּפּוּרִים יוֹם־הַכִּפּוּרִים , 

Through this, the verse causes elevation upon him—the Torah 
itself acts upon the one eating to bring elevation (“the verse 
elevates him”), and the elevation is as though he fasted the ninth 
and the tenth. 

 
עַל־ידְֵי )תּוֹרָה( הַכָּתוּב – הַכָּתוּב" עָלָיו "מַעֲלֶה זהֶ שֶׁ  

הָאוֹכֵל( בּוֹ פּוֹעֶלֶת עַצְמָהּ עָלָיו )"מַעֲלֶה עֲלִיָּה )בְּ  
אִלּוּ וַעֲלִיָּה הַכָּתוּב"(, יעִי הִתְעַנָּה כְּ שִׁ ירִי תְּ וַעֲשִׂ . 

He gains the elevation (through eating and drinking on the ninth) 
of fasting—similar to the World to Come where there is no 
eating and no drinking: “ninth and tenth,” two days. 

 
עֲלָה אֶת לוֹ ישֵׁ תִיָּה אֲכִילָה )עַל־ידְֵי הַמַּ יעִי( וּשְׁ שִׁ בַּתְּ  
ל אֵין עוֹלָם־הַבָּא מֵעֵין – "הִתְעַנָּה" שֶׁ אֲכִילָה לֹא בּוֹ שֶׁ  

תִיָּה וְלֹא יעִי – שְׁ שִׁ ירִי", "תְּ ניֵ וַעֲשִׂ ימִָים שְׁ . 
Based on the previously mentioned connection between Tishah 
B’Av and Yom Kippur, we can suggest the following: Regarding 
Yom Kippur, it is written that "whoever eats and drinks on the 
ninth [of Tishrei], the verse considers it as though he fasted on 
the ninth and the tenth" (Yoma 81b). Similarly—though in a 
different form—this applies in a year when Tishah B’Av falls on 
Shabbos. Then, one eats and drinks on the ninth of Av because 
of the mitzvah of enjoying Shabbos—and not only that, but one 
increases in delight (as noted earlier). 

 

יָּכוּת עַל־פִי רֶת הַשַׁ ל לְעֵיל הַנִּזכֶּ עָה שֶׁ שְׁ עִם בְּאָב תִּ  
זֶּה לוֹמַר, ישֵׁ - יוֹם־הַכִּפּוּרִים כָּתוּב שֶׁ נוֹגֵעַ שֶׁ בְּ  

ר לִיוֹם־הַכִּפּוּרִים יעִי וְשׁוֹתָה הָאוֹכֵל כָּל אֲשֶׁ שִׁ בַּתְּ  
אִלּוּ הַכָּתוּב עָלָיו מַעֲלָה יעִי הִתְעַנָּה כְּ שִׁ ירִי", תְּ וַעֲשִׂ  

רֶךְ הִנֵּה נוֹ זהָ וּמֵעֵין עַל־דֶּ קְבִיעוּת ישְׁ נהָ בִּ זוֹ שָׁ  
עָה שְׁ תִּ בָּת, חָל בְּאָב כְּשֶׁ אָז בְּשַׁ נוֹ שֶׁ וְשׁוֹתָה הָאוֹכֵל ישְׁ  

יעִי שִׁ  בַּתְּ

Powered By: ChassidusNow.com 
9 

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


 בס"ד

The Rebbe 
Sichas Nun Alef​

Parshas Devarim 
 

And we may say this is similar to the eating and drinking on the 
ninth of Tishrei, which must be sufficient for two days—Erev 
Yom Kippur and Yom Kippur itself. By this, “the verse 
considers it as if he fasted.” Meaning: the verse itself (the Torah) 
causes an elevation in the one who eats. It is a spiritual 
ascent—as if he had fasted on both the ninth and the tenth. Thus, 
through the eating and drinking on the ninth, he attains the virtue 
of fasting—something akin to the World to Come, which 
contains no eating or drinking. 

 

גְלַל בָּת ענגְ מִצְוַת בִּ נִּזכָּר בְּהוֹסָפָה וְאַדְרַבָּה, שַׁ )כַּ  
רֶךְ לוֹמַר וְישֵׁ־ לְעֵיל(, תִיָּה הָאֲכִילָה עַל־דֶּ יעִי וּשְׁ תְשִׁ בִּ  
רֵי תִשְׁ צְרִיכִים בְּ פִי לִהְיוֹת שֶׁ עוּר כְּ עֶרֶב ימִָים ב' שִׁ  

עַל־ידְֵי־זהֶ וְיוֹם־הַכִּפּוּרִים"[, יוֹם־הַכִּפּוּרִים מַעֲלָה שֶׁ  
בּוֹ פפּוֹעֵל עַצְמוֹ )תּוֹרָה( הַכָּתוּב – הַכָּתוּב" עָלָיו  

הָאוֹכֵל( אִלּוּ וַעֲלִיָּה הַכָּתוּב(, עָלָיו )מַעֲלָה עֲלִיָּה )בְּ כְּ  
יעִי הִתְעַנָּה שִׁ ירִי", תְּ עֲלָה אֶת לוֹ ישֵׁ וַעֲשִׂ )עַל־ידְֵי הַמַּ  
תִיָּה אֲכִילָה יעִי( וּשְׁ שִׁ ל בַּתְּ מֵעֵין – הִתְעַנָּה" שֶׁ  

אֵין עוֹלָם־הַבָּא תִיָּה"יי וְלֹא אֲכִילָה לא בּוֹ שֶׁ - שְׁ  
יעִי שִׁ ירִי", תְּ ניֵ וַעֲשִׂ ימִָים שְׁ . 

More than that: since I await him every day that he comes, this 
includes also that he will come on each day—on this very day 
(Shabbos Tishah B’Av 5751)— 

 
- יוָן מִיּוֹ: יתְֵרָה אֲחַכָּה כִּ כָל לוֹ שֶׁ יָּבוֹא", יוֹם בְּ כּוֹלֵל שֶׁ  

יָּבוֹא גַּם כָל שֶׁ יוֹם יוֹם", בְּ שׁ זהָ בְּ בַּת מַמָּ עָה )שַׁ שְׁ תִּ  
ה'תנש"א בְּאָב ), 

that then the fast will be entirely nullified, and Tishah B’Av will 
become a great Yom Tov—behold, it is understood that the 
verse’s praise (“the elevation”) which is achieved through eating 
and drinking on the ninth—our deeds and divine service on this 
Tishah B’Av—is not expressed through fasting (the ninth and 
tenth), 

 

אֲזיַ עֲניִת שָׁ חָה הַתַּ דָּ עָה לְגַמְרֵי, תִּ יוֹם יהְִיהֶ בְּאָב וְתִשְׁ  
עֲלָה מוּבֶן הֲרֵי – גָּדוֹל טוֹב הַמַּ הַכָּתוּב" עָלָיו שֶׁ  

ה )הֶהָעֲלִיָּה( נַּעֲשָׂ יעִי" וְשׁוֹתָה הָאוֹכֵל עַל־ידְֵי שֶׁ שִׁ בַּתְּ  
ינוּ עָה וַעֲבוֹדָתֵנוּ )מַעֲשִׂ תַשְׁ טַא אֵינוֹ זהֶ( בְּאָב בְּ מִתְבַּ  

הִתְעַנָּה יעִי בְּ שִׁ ירִי )תְּ וַעֲשִׂ )", 

for then there will also be eating and drinking on the tenth of Av, 
and in the eating and drinking there will be an exceedingly great 
virtue—especially since, in a simple sense, this will also be 
connected with the inauguration of the Third Beis HaMikdash, 
which will descend below immediately— 

 

הֲרֵי הְיהֶ אָז שֶׁ תִיָּה אֲכִילָה תִּ ירִי גַּם וּשְׁ עֲשִׂ בְּאָב, בַּ  
תִיָּה וּבְהָאֲכִילָה הְיהֶ וּשְׁ יוֹתֵר, גְדוֹלָה מַעֲלָה תִּ וּבִפְרָט בְּ  
טוּת פַשְׁ בְּ שׁ חֲנכַּת עִם גַּם קָשׁוּר זהֶ יהְִיהֶ שֶׁ קְדָּ בֵּית־הַמִּ  
י, לִישִׁ יֵּרֵד הַשְׁ כָף לְמַטָה שֶׁ שׁ וּמִיָּד תַּ מַמָּ , 

similar to—and even greater than—the merit and virtue of the 
eating and drinking on Yom Kippur (the tenth of Tishrei) at the 
inauguration of the First Beis HaMikdash. [And certainly, all the 
more so, since in the days of Moshiach the fast of Tishah B’Av 
will be entirely nullified (unlike the Yom Kippur fast, which was 
only temporarily overridden at the First Beis HaMikdash’s 
inauguration).] 

 

רֶךְ עֲלָה מִזֶּה וִיתַרָה – עַל־דֶּ ל וְהַזכְוּת הַמַּ הָאֲכִילָה שֶׁ  
תִיָּה יוֹם־ וּשְׁ ירִי הַכְּפּוּרִים בְּ רֵי( עֲשִׂ תִשְׁ חֲנכַּת בְּ יתִ בַּ בַּ  

כֵן רִאשׁוֹן". ן וָחמֶֹר, וְקַל ]וּבְמִכָּל־שָׁ כֵּ בִּימוֹת שֶׁ  
יחַ שִׁ טַל הַמָּ תְבַּ עֲניִת לְגַמְרֵי תִּ עָה הַתַּ )מַה־ בְּאָב דְתִשְׁ  

ן אֵין־כֵּ חִיַּת שֶׁ עֲניִת דְּ יוֹם־הַכִּפּוּרִים הַתַּ חֲנכַּת בְּ יתִ בַּ בַּ  
עָה הוֹרָאַת רַק הָיתְָה רִאשׁוֹן שָׁ )]. 

And to add: in the calendar setting of this year (when there is 
one who eats and drinks on the ninth), behold the tenth of Av 
falls on “one day of the week”—which parallels the “one day” 
of the beginning of creation—when the Holy One, blessed be 
He, was alone in His world. 

 

קְבִיעוּת וּלְהוֹסִיף, בִּ נהָ שֶׁ נוֹ זוֹ שָׁ ישְׁ וְשׁוֹתָה הָאוֹכֵל )כְּשֶׁ  
יעִי"( שִׁ ירִי הֲרֵי בַּתְּ יוֹם חָל בְּאָב עֲשִׂ בוּעַ אֶחָד בְּ – בַּשָּׁ  

הוּא דְגְמַת שֶׁ ל הָרִאשׁוֹן אֶחָד יוֹם בְּ ה )שֶׁ מַעֲשֵׂ  
ית( ר – בְרֵאשִׁ אֲשֶׁ דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא כַּ יחִָיד הָיהָ הַקָּ  

 בְּעוֹלָמוֹ
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And if Moshiach comes immediately, then on the morrow—the 
tenth of Av, the “one day”—His unity will shine in the ultimate 
revelation—similar to the “once-a-year” revelation of the tenth 
of Tishrei (Yom Kippur), the level of Yechidah connected to the 
singular One above—“And Hashem will be King over the entire 
earth; on that day Hashem will be One and His Name One.” 

 

יחַ וְאִם כֶף בָּא מָשִׁ שׁ, וּמִיָּד תַּ יוֹם לְמָחֶרֶת, הֲרֵי מַמָּ  
ירִי אֶחָד אִיר בְּאָב, עֲשִׂ רַךְ אַחְדוּתוֹ תָּ תַכְלִית יתְִבָּ בְּ  

רֶךְ – הַגִּלּוּי אַחַת הַגִּלּוּי עַל־דֶּ נהָ" דְּ ירִי בַּשָּׁ דַעֲשִׂ  
רֵי תִשְׁ קְשׁוּרָה )יחְִידָה בְּ לְמַעְלָה"( יחִָיד עִם שָׁ – שָׁ  

יּוֹם הָאָרֶץ כָּל עַל לְמֶלֶךְ ה' וְהָיהָ אֶחָד ה' יהְִיהֶ הַהוּא בַּ  
מוֹ אֶחָד וּשְׁ ". 

And it may be said that this also aligns with the fact that the 
“tenth of the month” is connected with “the tenth shall be 
holy”—holy by its own essence. 

 
זֶּה לוֹמַר וישׁ־ יּוֹם לְכָךְ מַתְאִים גַּם שֶׁ ירִי שֶׁ בַּחדֶֹשׁ עֲשִׂ  

ירִי עִם קְשׁוּר גַרְמֵהּ מִלָּה קדֶֹשׁ קדֶֹשׁ", יהְִיהֶ הָעֲשִׂ בְּ  

 (ו)
And it is possible to add, that in the fixed yearly cycle when 
Tisha B’Av falls on Shabbos, and also the beginning of the 
"Three Weeks" (Seventeen of Tammuz) falls on Shabbos (and 
the fast is postponed) — it turns out that both the beginning and 
the end of the “Three of Punishment” are not associated with an 
aspect of punishment, Heaven forbid, but on the contrary — 
with the day of Shabbos, the "most desirable of days", and it is a 
mitzvah to delight in it, etc. 

 

קְבִיעוּת לְהוֹסִיף, וְישֵׁ בִּ נהָ שֶׁ עָה שָׁ שְׁ תִּ חָל בְּאָב זו,כְּשֶׁ  
בָּת, ל הַהַתְחָלָה וְגַם בְּשַׁ ין שֶׁ צָרִים" בֵּ בְעָה הַמְּ ר )שִׁ עֶשָׂ  
תַמּוּז( בָּת חָלָה בְּ עֲניִת בְּשַׁ נמְִצָא – נדְִחֵית( )וְהַתַּ  

הַהַתְחָלָה ל וְהַסִיּוּם שֶׁ לָתָא שֶׁ עִם אֵינהָּ דְפַרְעָנוּתָא" הַתְּ  
ל עִניְןָ רְעָניִוּת שֶׁ לוֹם, חַס פָּ יוֹם עם אַדְרַבָּה אֶלָּא וְשָׁ  

בָּת, ת הַשַׁ כוּ לְעַנגְוֹ וּמִצְוָה ימִָים", חָמְדַּ ', 

And since we await him (Moshiach) every day that he should 
come — then also tomorrow there will be no fast (and even if 
Moshiach, Heaven forbid, is delayed — it is still a fast that is 
outside the “Three of Punishment,” which already concluded on 
Shabbos). 

 

אֲחַכָּה וְכֵיוָן כָל לוֹ שֶׁ יָּבוֹא" יוֹם בְּ לֹא מָחָר גַּם הֲרֵי שֶׁ  
עֲניִת תִהְיהָ יחַ אִם )וַאֲפִלּוּ תַּ לוֹם, חַס יתְִעַכֵּב מָשִׁ וְשָׁ  

עֲניִת הֲרֵי־זוֹ לָתָא מִחוּץ תַּ בָר דְפַרְעָנוּתָא" לְהַתְּ כְּ שֶׁ  
יָּמוּ בָּת נסְִתַּ בְּשַׁ ). 

And it may be said that this also openly expresses the inner 
content of the “Three of Punishment” — how they correspond to 
the three mochin (intellectual faculties) [except that in the time 
of exile the three mochin are found in concealment and 
withdrawal], as this will be revealed in full in the true and 
complete Redemption. 

 

זהָ לוֹמַר, וְישֵׁ גָלוּי מְבַטָא שָׁ תֹּכֶן אֶת גַּם בְּ הַפְניִמִי הַ  
ל לָתָא שֶׁ הֵם אֵיךְ – דְפָרְעָנוּתָא" הַתְּ נגֶֶד שֶׁ מחִֹין" הַג' כְּ  

זמְַן ]אֶלָּא בִּ הֶעְלַם מחִֹין הג' נמְִצָאִים הַגָּלוּת שֶׁ בְּ  
לְקוּת[, פִי וּבְהִסְתַּ זֶּה כְּ לֵמוּת יתְִגַּלָּה שֶׁ גְאָלָה בִּשְׁ בַּ  

ית לֵמָה הָאֲמִתִּ וְהַשְׁ , 

When there will be the conquest of all ten lands — in addition to 
the seven lands corresponding to the refinement of the seven 
emotional attributes (middos), also the three lands of the Keini, 
Kenizi, and Kadmoni, corresponding to the three mochin. 

 
ר אֲשֶׁ ל הַכִּבּוּשׁ יהְִיהֶ כַּ ר כָּל שֶׁ -נוֹסֶף אֲרָצוֹת הָעָשָׂ  
בַע נגֶֶד אֲרָצוֹת, לַשָּׁ אֲרָצוֹת הַג' גַּם מִדּוֹת, הַז' בָּרוּר כְּ  
קֵיניִ נגֶֶד וְקַדְמנֹיִ, קְנזִיִ דְּ מחִֹין הַג' כְּ . 

And on the contrary: since the revelation of the three mochin 
comes after concealment, it is with greater elevation and 

 
יוָן וְאַדְרַבָּה: הַגִּלּוּי כֵּ הַג' שֶׁ לְאַחֲרֵי מִתְגַּלָּה מחִֹין דְּ  
יתָָר הֲרֵי־זהֶ הַהֶעְלֵם, אֵת בְּ יתְרוֹן עז, וּבְיתָָר שְׂ הָאוֹר כִּ  

ךְ מִן הַחשֶׁ . 
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intensity — as “the advantage of light that comes from 
darkness.” 
And this can also be connected to the Torah portions of the 
weeks of the “Three Weeks” — Pinchas, Mattos-Masei, and 
Devarim: the commonality of these three portions is that they 
speak about the division of the Land: 

 

ר וְישֵׁ יּוֹת עִם גַּם זהֶ לְקַשֶׁ רָשִׁ בוּעַ פָּ ל הַשָּׁ ת שָׁ לֹשֶׁ שְׁ  
בוּעוֹת" ינחְָס, - הַשָּׁ בָרִים: מַטּוֹת־מַסְעַי, פִּ הַצַד דְּ  

וָה ל הַשָּׁ יּוֹת ג' שֶׁ רָשִׁ הֶן הוּא אַלוּ פָּ בָּ נוֹגֵעַ מְדַבָּר שֶׁ בְּ  
הָאָרֶץ לַחֲלָלְקַת : 

In Parshas Pinchas — “To these shall the land be divided for 
inheritance... but by lot shall the land be divided”; in Parshas 
Mattos — the request of the children of Gad and Reuven: “Give 
this land to your servants for a possession... across the Jordan, 
eastward”; and in Parshas Masei — “This is the land that shall 
fall to you for an inheritance... which you shall inherit by lot.” 

 

ת פָרָשַׁ חָלֵק לָאֵלֶּה - פִינחְָס בְּ נחֲַלָה הָאָרֶץ תַּ אַךְ גּוֹ' בְּ  
גוֹרָל ת הָאָרֶץ"; אֶת יחֵָלֵק בְּ פָרָשַׁ ת מַטוֹת בְּ שֶׁ ניֵ -בַּקָּ בְּ  

ן וּרְאוּבֵן גָד זֹּאת הָאָרֶץ אֶת יתֵּ .. לַאֲחָזהֶ לַעֲבָדֶיךָ הַ  
ן מֵעֵבֶר ת מִזרְָחָה", הַיַּרְבֵּ הָאָרֶץ זאֹת – מַסְעֵי וּבְפָרָשַׁ  
ר פּל אֲשֶׁ נחֲַלָה לָכֶם תִּ ר גּוֹ' בְּ תְנחֲַלוּ אֲשֶׁ גוֹרָל אתָֹהּ תִּ בְּ  
 "'גּוֹ

And in Parshas Devarim — at the beginning of the portion: 
“Turn and journey for yourselves and come to the mountain of 
the Amorite and to all its neighbors... the land of the Canaanite 
and the Lebanon up to the great river, the Euphrates; behold, I 
have given before you the land, come and inherit the land that 
Hashem swore to your forefathers”; and at the end of the portion 
— the conquest of the land of Sichon and Og and its giving to 
the children of Gad and Reuven. 

 

ת בָרִים וּבְפָרָשֶׁ הַתְחָלַת - דְּ ה, בְּ רָשָׁ נוּ הַפָּ לָכֶם וּסְעוּ פְּ  
כֵניָו כָּל וְאֶל הָאֱמרִֹי הַר וּבאֹוּ נעֲַניִ אֶרֶץ וְגוֹ' שְׁ הַכְּ  

רָת", נהְַר הַגָּדלֹ הַנָּהָר עַד וְהַלְבָנוֹן י רְאֵה פְּ נתַָתִּ  
בֹּאוּ הָאָרֶץ אֶת לִפְניֵכֶם ר הָאָרֶץ אֶת וּרְשׁוּ  בַּע אֲשֶׁ נשְׁ  

ה, וּבְסִיוּם ,87גּוֹ'" לַאֲבתֵֹיכֶם ה' רָשָׁ אֶרֶץ כִּבּוּשׁ הַפָּ  
88רְאוּבֵן וּבְניֵ גָּד לִבְניֵ וּנתְִינתָָהּ וְעוֹג סִיחוֹן . 

And more specifically — in these three portions it discusses the 
entirety of the division of the Land, not only on the western side 
of the Jordan, but also the eastern side of the Jordan (the 
inheritance of the children of Gad and the children of Reuven). 

 

ג' – יוֹתֵר וּבִפְרָטִיּוּת יּוֹת בְּ רָשִׁ נוֹגַעַ מְדְבָּר אֵלּוּ פָּ בְּ  
לָּהּ, הָאָרֶץ לַחֲלְקַת עֵבֶר רַק לֹא כַּ ן בְּ מַעֲרָבָה, הַיַּרְדֵּ  

עֵבֶר גַּם אֶלָּא ן בְּ ניֵ )נחֲַלַת מִזרְָחָה הַיַּרְבֵּ וּבְניֵ גָּד בְּ  
 (רָאוּבֵן

that this was the beginning of the conquest and division of the 
land of the three nations — the Keni, Kenizi, and Kadmoni: 
Edom, Moav, and Amon... (that) are destined to be inherited in 
the future. 

 
אַמּוֹת ג׳ אֶרֶץ וַחֲלֻקַּת כִּבּוּשׁ שֶׁל הַהַתְחָלָה הָיהָ שֶׁזּהֶ ,  

)שֶׁ(עֲתִידִים .. וַעֲמוֹן וּמוֹאָב אֱדוֹם וְקַדְמנֹיִ, קְנזִּיִ קֵיניִ  
לָעָתִיד ירְֻשָּׁה לִהְיוֹת . 

And it may be said that this alludes to the three mochin 
(intellects), which come together with the seven middos 
(emotions) — the conquest of the seven lands to the west of the 
Jordan — during the three Shabbasos of the “Three Weeks” 
(when these three parshiyos are read this year), from which 
come the “Seven of Consolation” that follow. 

 

עִם יחַַד שֶׁבָּאִים מוֹחִין הַג׳ מְרַמְּזיִם שֶׁבָּזהֶ לוֹמַר, וְישֵׁ  
בְּג׳ מַעֲרָבָה( הַיּרְַדֵּן מֵעֵבֶר אֲרָצוֹת ז׳ )כִּבּוּשׁ מִדּוֹת הַז׳  

ג׳ קוֹרִין )כַּאֲשֶׁר הַשָּׁבוּעוֹת״ ״שְׁלֹשֶׁת שֶׁל הַשַּׁבָּתוֹת  
לְהַשַּׁבְעָא בָּאִים שָׁמֵהֶם זוֹ( בְּשָׁנהָ אֵלּוּ פָּרָשִׁיּוֹת  

זהֶ שֶׁלְאַחֲרֵי דְּנחֶָמְתָּא . 
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Parshas Devarim 
 

And in a person’s divine service, this indicates the avodah of 
“Make here the Land of Israel” — conquering and dividing 
one’s portion in the world, and making it a Land of Israel, a 
dwelling place for Him, may He be blessed, in the lowest realms 
— in utmost perfection — in thought, speech, and action, as a 
preparation for the future, when the Land of Israel will expand 
into all lands, as discussed above. 

 

דַּעֲשֵׂה הָעֲבוֹדָה עַל מוֹרֶה הֲרֵי־זהֶ הָאָדָם וּבַעֲבוֹדַת  
בָּעוֹלָם, חֶלְקוֹ וַחֲלֻקַּת כִּבּוּשׁ — ישְִׂרָאֵל אֶרֶץ כָּאן  

בַּתַּחְתּוֹניִם, יתְִבָּרַךְ לוֹ דִּירָה ישְִׂרָאֵל, אֶרֶץ וּלְעָשׂוֹתוֹ  
וּמַעֲשֶׂה, דִּבּוּר בְּמַחֲשָׁבָה — הַשְּׁלֵמוּת וּבְתַכְלִית  

בְּכָל שֶׁתִּתְפַּשֵּׁט ישְִׂרָאֵל אֶרֶץ לַעֲתִידָה כַּהֲכָנהָ  
לְעֵיל כַּמְּבוֹאָר הָאֲרָצוֹת, . 

 (ז)
And it can be said that the matter of the revelation of Mashiach 
on Tisha B’Av (at Minchah), and as it is connected with the 
service in the Land of Israel – is emphasized especially in the 
portion read at Minchah of Shabbos Tisha B’Av (Shabbos 
Chazon), Parshas Va’eschanan: 

 

הָעִניְןָ לוֹמַר, וְישֵׁ גְלוּי שֶׁ יחַ דְּ שִׁ עָה הַמָּ תִשְׁ בְּאָב בְּ  
מִנחְָה(, הוּא וּכְפִי )בְּ בְּאָרֶץ הָעֲבוֹדָה עִם קָשׁוּר שֶׁ  

רָאֵל ה הוּא – ישְׂ הַדְגָּשָׁ ה יתְַרָה בְּ רָשָׁ פָּ קּוֹרִין בַּ שֶׁ  
תְפִלַּת ל מִנחְָה בִּ בַּת שֶׁ עָה שַׁ שְׁ בַּת בְּאָב תִּ חֲזוֹן(, )שַׁ  
ת רָשַׁ וָאֶתְחַנֵּן פָּ : 

Based on the principle that the Torah is eternal and Torah is from 
the word “instruction”—all matters in Torah are eternal for all 
time and provide eternal instruction to the Jewish people in all 
times and places—this raises the question: 

 

י לָל עַל־פִּ הַתּוֹרָה הַכְּ מִלְשׁוֹן וְתוֹרָה נצְִחִית הִיא שֶׁ  
וְעָד, לְעוֹלָם נצְִחִיִּים הֵם בַּתּוֹרָה הָעִניְנָיִם כָּל הוֹרָאָה",  
רָאֵל נצְִחִיּוֹת הוֹרָאוֹת וְנוֹתְניִם כָל לִבְניֵ־ישְׂ וּבְכָל זמְַן בְּ  
 – מָקוֹם

What is the eternal instruction from “Va’eschanan el Hashem,” 
Moshe’s prayer to the Holy One, blessed be He, to enter the 
Land of Israel—a prayer and request that was not fulfilled at that 
time, and thus seemingly belongs to the category of “what 
happened, happened” [=what was—was]? 

 

אֵלָה: מִתְעוֹרֶרֶת מִוּאֶתְחַנֵּן הַנִּצְחִית הַהוֹרָאָה מַהִי הַשְׁ  
פִלַת ה", אֶל ה תְּ דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא משֶׁ הוּא לְהַקָּ נסֵ שָׁ יכָּ  

רָאֵל, לְאֶרֶץ פִלָה ישְׂ תְּ ה תִּ שָׁ לֹא וּבַקָּ אָז, נתְִקַימְָה שָׁ  
גָדָר לִכְאוֹרָה הֲרֵי־זהֶ וּבְמֵילָא מַאי בְּ הֲוָה דַהֲוָה דְּ  

הָיהָ ]=מַה הָיהָ – שֶׁ ] "? 

The explanation is: It is clear and simple that Moshe’s prayer 
remains eternally powerful and will certainly be fulfilled. How 
much more so compared to the prayer of any tzaddik—and 
certainly since it is said that a tzaddik decrees and the Holy One 
fulfills—how much more so Moshe’s prayer (whose very actions 
are eternal, how much more so his prayer to Hashem), 

 

זהֶ: וְהַבַּאוּר פִלָתוֹ וּפָשׁוּט מוּבָן בָּ תְּ ל שֶׁ ה שָׁ אֶרֶת משֶׁ נשְׁ  
מִיד אי בְּתקֶֹף תָּ קַיֵּם, וּבְוַדַּ מִכָּל־ תְּ ן בְּ כֵּ פִלָתוֹ שֶׁ ל מִתְּ שֶׁ  

יק כָּל כֵן צַדִּ יק מִזֶּה וּבְמִכָּל־שָׁ צַדִּ גּוֹזרֵ שָׁ  
דוֹשׁ־בָּרוּךְ ה עַל־אַחַת־ [,98מְקַיֵּם" הוּא וְהַקָּ ה כַּמָּ וְכַמָּ  

פִלָּתוֹ ל תְּ ה שֶׁ נוּ משֶׁ אֲפִלּוּ רַבֵּ ה )שָׁ הֵם ידָָיו מַעֲשֵׂ  
ה עַל־אַחַת־ נצְִחִיִּים, ה כַּמָּ פִלָּתוֹ וְכַמָּ לַה תְּ '), 

especially since Moshe prayed this prayer 515 times (the 
numerical value of “Va’eschanan”). 

 
ה וּבִפְרָט משֶׁ לֵּל שֶׁ מִניְןַ תקט"ו זהֶ עַל הַתְפַּ )כְּ  

פִלּוֹת וָאֶתְחַנֵּן"( 100תְּ . 
Had they merited, Moshe’s prayer would have been fulfilled 
then, and he would have brought the Jewish people into the Land 
of Israel and built the Beis HaMikdash, and it would have been 
an eternal house, in the eternal redemption—the complete 
redemption, as explained in the seforim. 

 

פִלַּת הָיתְָה זכָוּ אִלּוּ ה תְּ עָתוֹ, מִתְקַיָּמֶת משֶׁ וְהוּא בִּשְׁ  
רָאֵל אֶת מַכְניִס הָיהָ ניֵ־ישְׂ רָאֵל, לְאֶרֶץ בְּ אֶת וּבוֹנהָ ישְׂ  
שׁ, בֵּית קְדָּ יתִ זהֶ הָיהָ וַאֲזיַ הַמִּ גְאָלָה נצְִחִי, בַּ הַנִּצְחִית בַּ  
לֵמָה, הַגְּאֲלָה – מְבאָֹר הַשְׁ סְפָרִים כַּ 10 בַּ . 
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Due to various reasons, Moshe’s prayer was not fulfilled at that 
time in the physical world (because of the decree then that 
Moshe must remain with his generation in the desert, as will be 
explained), but since it was Moshe’s prayer (and 515 prayers!), it 
is certain it will be fulfilled—only at a later time, in the true and 
complete redemption through Moshiach Tzidkeinu. 

 

ניֵ פִלַּת הֲרֵי שׁוֹנוֹת סְבּוֹת מִפְּ ה תְּ נתְִקַיָּמָה לֹא אָז משֶׁ  
פִעַל מִי הַזֶּה בָּעוֹלָם בְּ גְלַל הַגַּשְׁ הָיתְָה הַגְּזרֵָה )בִּ אָז שֶׁ  

ה מּשֶׁ אֵר צָרִיךְ שֶׁ ניֵ עִם לְהִשָׁ דְבָּר, דוֹרוֹ בְּ מִּ בַּ  
ן(, דִלְקַמָּ פִלָּה לִהְיוֹתָהּ אֲבָל כְּ ל תְּ תקט"ו )וְעוֹד משה שֶׁ  

פִלּוֹת( אי הִיא תְּ וַדַּ תְקַיֵּם בְּ יוֹתֵר מְאֻחָר רַק אֶלָּא תִּ  
גְאָלָה ית בַּ לֵמָה הָאֲמִתִּ יחַ עַל־ידְֵי -וְהַשְׁ צִדְקֵנוּ מְשִׁ , 

For the first redeemer (Moshe) is the final redeemer, and he will 
bring all the Jewish people into the Land of Israel, in a 
redemption that will have no subsequent exile, and in the 
building of the Third Beis HaMikdash—an eternal house. 

 

גּוֹאֵל וְהוּא ,102" אַחֲרוֹן גּוֹאֵל הוּא )משה( רִאשׁוֹן שֶׁ  
רָאֵל כָּל אֶת יכְַניִס ניֵ־ישְׂ רָאֵל, לְאָרֶץ בְּ גְאָלָה ישְׂ בִּ  
אֵין שׁ וּבְבִניְןַ ,193גְלוּת אַחֲרֶיהָ שֶׁ קְדָּ בֵּית־הַמִּ  

י, לִישִׁ יתִ הַשְׁ נצח104 בַּ  
From this we find: Moshe’s prayer stands forever and performs 
its effect, only not at that time—but rather after time, when the 
eternal redemption will come, and Moshe—first redeemer—is 
the final redeemer, who brings all of the Jewish people into the 
Land of Israel. 

 

פִלָּתוֹ נמְִצָא, מִזֶּה תְּ ל שֶׁ ה שֶׁ וּפוֹעֶלֶת לְעוֹלָם קַיָּמֶת משֶׁ  
הּ, עָלָתָּ זמְַן לֹא אֶלָּא פְּ - זמְַן לְאַחֲרֵי רַק הַהוּא בַּ  
בוֹא תָּ ה הַנִּצְחִית, הַגְּאָלָה כְּשָׁ הוּא רִאשׁוֹן גוֹאַל – וּמשֶׁ  

רָאֵל כָּל אֶת מַכְניִס – אַחֲרוֹן גּוֹאֵל ניֵ־ישְׂ לְאָרֶץ בְּ  
רָאֵל  .ישְׂ

 (ח)
Based on this, the eternal directive from this can also be 
understood, for all generations: Moshe began his prayer by 
saying, "You have begun to show Your servant" (Devarim 3:24) 
– he began to stand and pray. That is to say, although it had been 
decreed that Moshe would not enter the Land of Israel, he said to 
Him: "From You I learned – You told me, 'And now, leave Me 
alone' (Shemos 32:10), and was I holding on to You? Rather, I 
merely opened up the opening, for it depended on Me to pray on 
their behalf. So too, I thought to do now – 'You, there is no one 
who can prevent You if You would forgive me and annul Your 
decree.'" 

 

י־זהֶ כָל מִזֶּה הַנִּצְחִית הַהוֹרָאָה גַּם תּוּבַן עַל־פִּ בְּ  
ה הַדּוֹרוֹת: פִלָּתוֹ הִתְחִיל משֶׁ ה בְּאָמְרוֹ תְּ הַחִלּוֹתָ אַתָּ  
ךָ אֶת לְהַרְאוֹת תַח – עַבְדְּ לֵּל, עוֹמֵד לִהְיוֹת פָּ וּמִתְפַּ  
י כְּלוֹמַר, אַף־עַל־פִּ נִּגְזרְָה שֶׁ ה גְּזרֵָה שֶׁ משֶׁ נסֵ לֹא שֶׁ יכָּ  
רָאֵל, לְאֶרֶץ ךָ לוֹ, אָמַר ישְׂ י מִמְּ אָמַרְתָּ לְמַדְתִּ לִי שֶׁ  
ה לִפְתוֹחַ אֶלָּא בְּךָ, הָייִתִי תּוֹפֵס וְכִי לִי, הַנִּיחָה וְעַתָּ  
תַח י – פֶּ בִּ לוּי הָיהָ שֶׁ לֵּל תָּ הָייִתִי כֵן כְּמוֹ עֲלֵיהֶם, לְהִתְפַּ  

ו: לַעֲשׂוֹת סָבוּר ה עַכְשָׁ יִּמְחֶה מִי אֵין – אַתָּ ידְָךָ שֶׁ אִם בְּ  
מְחוֹל ל לִי תִּ גְּזרֵָתְךָ וּתְבַטֵּ . 

For, since the matter concerns entering the Land of Israel and 
bringing the complete redemption for all of the Jewish people – 
although he knew of the decree, Moshe did everything within his 
power: to pray, and to pray again, and to pray again – up to 
praying 515 prayers (or: one prayer that penetrates all the fifteen 
stages – 500 levels of the order of Hishtalshelus, between 
firmament and firmament of the seven heavens, and between 
firmament and earth), perhaps he would effect that the Holy 

 

ן, כֵּ דְבָּר הָיוֹת שֶׁ מִּ ניִסָה עוֹדוֹת שֶׁ רָאֵל לְאֶרֶץ הַכְּ ישְׂ  
לֵמָה הַגְּאֻלָּה וַהֲבָאַת ניֵ לְכָל הַשְּׁ רָאֵל בְּ אַף הִנֵּה, – ישְׂ  
יָּדַע ה הַגְּזרֵָה, עַל שֶׁ ה עָשָׂ לוּי כָּל משֶׁ לֵּל, בּוֹ: הַתָּ לְהִתְפַּ  
לֵּל, וְשׁוּב לֵּל וְשׁוּב לְהִתְפַּ לֵּל עַד – לְהִתְפַּ תקט"ו לְהִתְפַּ  

פִלּוֹת פִלָּה )אוֹ תְּ חוֹדֶרֶת תְּ עָמִים הַט"ו כָּל אֶת שֶׁ – פְּ  
רָגוֹת ת"ק סֵדֶר דְּ לוּת, דְּ לְשְׁ תַּ ין הַשְׁ לְרָקִיעַ רָקִיעַ בֵּ  

בְעָה א – לָאָרֶץ( רָקִיעַ וּבֵין רְקִיעִים מֵהַשִּׁ מָּ הוּא שֶׁ  
דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא יפְִעַל הַקָּ ל שֶׁ לוֹ וְינִּיחַ הַגְּזרֵָה אֶת יבְַטֵּ  

ניֵ אֶת לְהַכְניִס רָאֵל בְּ רָאֵל לְאֶרֶץ ישְׂ ישְׂ . 
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One, blessed be He, would annul the decree and allow him to 
bring the Jewish people into the Land of Israel. 
Even more: even after the Holy One, blessed be He, said to him, 
“Do not continue to speak to Me further regarding this matter” 
(Devarim 3:26) – it is a serious possibility that even this Moshe 
did not obey, so to speak, for there is a rule: “Whatever the host 
tells you to do, do—except ‘Leave.’” If so, even when the true 
Host (Hashem) commands Moshe: “Leave!” – “Do not continue 
to speak to Me regarding this matter” – it is reasonable to say 
that Moshe gave over his soul and continued to request and pray 
to enter the Land of Israel. And along with this, it is understood 
simply that this would not, G-d forbid, harm any other Jew – 
Yehoshua bin Nun – whom the Holy One, blessed be He, had 
already designated beforehand to bring the Jewish people into 
the Land of Israel. 

 

אָמַר לְאַחֲרֵי אֲפִלּוּ מִזּוֹ: יתְֵרָה לוֹ שֶׁ  
דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא: בֵּר תּוֹסֶף "אַל הַקָּ בָר עוֹד אֵלַי דַּ דָּ בַּ  

ה צִיֵּת לָזהֶ גַּם הַאִם גָּדוֹל, סָפֵק הֲרֵי – הַזֶּה" משֶׁ  
בְיכָוֹל, הֲרֵי כִּ לָל: ישְֵׁנוֹ שֶׁ יֹּאמַר מַה "כָּל הַכְּ  לְךָ שֶׁ  

יתִ עַל־הַבַּ ה, – בַּ ן, אִם מִצֵּא", חוּץ עֲשֵׂ אֲפִלּוּ כֵּ  
יתִ עַל־הַבַּ הַבַּ י כְּשֶׁ דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא( הָאֲמִתִּ מְצַוֶּה )הַקָּ  

ה: עַל בֵּר תּוֹסֶף אַל – "צֵא משֶׁ בָר עוֹד אֵלַי דַּ דָּ הַזֶּה" בַּ  
בֵּר – ה לוֹמַר מִסְתַּ משֶׁ יךְ נפְַשׁוֹ אֶת מָסַר שֶׁ וְהִמְשִׁ  

שׁ לֵּל לְבַקֵּ נסֵ וּלְהִתְפַּ רָאֵל. לְאֶרֶץ לְהִכָּ זהֶ עִם וּבְיחַַד ישְׂ  
זֶּה – כַּפָּשׁוּט – לוֹם חַס יזִּיק לֹא שֶׁ – אַחֵר לִיהוּדִי וְשָׁ  

עַ ן יהְוֹשֻׁ דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא – נוּן בִּ הַקָּ עוֹד קָבַע שֶׁ  
הוּא לִפְניֵ־כֵן רָאֵל אֶת יכְַניִס שֶׁ ניֵ־ישְׂ רָאֵל לְאֶרֶץ בְּ ישְׂ . 

And even if Moshe was able to effect through his prayer to enter 
the Land of Israel—and certainly he could have effected this, all 
the more so than the prayer of any other tzaddik, as mentioned 
above— 

 
ה אִם וַאֲפִלּוּ פִלָתוֹ עַל־ידְֵי לִפְעַל יכָוֹל הָיהָ משֶׁ תְּ  
נסַ רָאֵל לְאָרֶץ לְהִכָּ אי ישְׂ זאֹת, לִפְעַל יכָלֹ הָיהָ וּבְוַדַּ  

כֵן מִכָּל־שָׁ פִלַּת בְּ יק כָּל מִתְּ נִּזכָּר צַדִּ לְעֵיל כַּ  

nevertheless, being the true shepherd of Israel, a true Rebbe, a 
true teacher of Torah to Israel, he does not leave the exile while 
leaving his students there (as is the halachah, that a student who 
goes into exile—his Rebbe is exiled with him), 

 

הְיוֹתוֹ אַךְ – רָאֵל רוֹעֶה בִּ י, ישְׂ י אֲמִתִּ י, רַבִּ ד אֲמִתִּ מְלַמֵּ  
רָאֵל תּוֹרָה י לְישְׂ הַגָּלוּת מִן יוֹצֵא אֵינוֹ הוּא – אֲמִתִּ  

אִירוֹ הַשְׁ ם בְּ לְמִידָיו אֶת שָׁ פִי תַּ ין )כְּ הַדִּ הוּא, שֶׁ  
לְמִיד תַּ גָּלָה שֶׁ עִמּוֹ רַבּוֹ מַגְלִין כוּ' שֶׁ ) 

rather, the completeness of his redemption is that together with 
him all his students are redeemed (all the more so from the 
opposite extreme, that a Rebbe who is exiled—his entire yeshiva 
is exiled with him). 

 
לֵמוּת אֶלָּא לּוֹ הַגְּאֻלָּה שְׁ כָךְ הִיא שֶׁ יחַַד בְּ בְּ עִמּוֹ שֶׁ  

לְמִידָיו כָּל נגְִאָלִים כֵן תַּ מִכָּל־שָׁ צֶה )בְּ י, מֵהַקָּ הַהֶפְכִּ  
הָרַב גָּלָה שֶׁ יבָתוֹ מַגְלִין שֶׁ עִמּוֹ ישִׁ ) 

And therefore it is understood that Moshe’s prayer to enter the 
Land of Israel included within it that also the Jewish people of 
his generation—the generation of knowledge, the generation of 
the desert—would enter with him into the Land of Israel in the 
complete redemption. 

 

פִלַּת מוּבָן, וּבְמֵילָא תְּ ה שֶׁ נסֵ משֶׁ רָאֵל לְאֶרֶץ לְהִכָּ ישְׂ  
לְלָה גַּם בְּתוֹכָהּ, כָּ רָאֵל שֶׁ ניֵ־ישְׂ בְּדוֹרוֹ בְּ עָה(, )דּוֹר שֶׁ דֵּ  

דְבָּר, דּוֹר נסְוּ הַמִּ רָאֵל לְאֶרֶץ אִתּוֹ יכָּ גְּאֻלָּה ישְׂ בַּ  
לֵמָה  הַשְּׁ

And from this there is also the lesson for generations—regarding 
the extension of Moshe in every generation, until the Moshe in 
our generation, the honorable holiness of my teacher and 
father-in-law, the Rebbe, leader of our generation. 

 

נוֹגֵעַ – לְדוֹרוֹת הַלִּימוּד גַּם ישְֵׁנוֹ וּמִזֶּה טוּתָא בְּ לְאִתְפַּשְׁ  
ה משֶׁ טוּתוֹ דְּ ל ]=הִתְפַּשְׁ ה[ שֶׁ כָל משֶׁ בְּ עַד וָדוֹר, דּוֹר שֶׁ  
ה בְּדוֹרֵנוּ, משֶׁ תוֹ שֶׁ אַדְמוֹ"ר וְחָמִי מוֹרִי כְּבוֹד־קְדֻשָּׁ  
יא דּוֹרֵנוּ נשִׂ  
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And along this same path concerning the aspect of Moshe that 
exists in each and every Jew—that regardless of the prayers and 
requests that have already been offered, we must again and again 
pray and ask the Holy One, blessed be He: “Until when?” 

 

רֶךְ־זהֶ נוֹגֵעַ וְעַל־דֶּ ה לִבְחִינתַ בְּ נהָּ משֶׁ יֵּשְׁ שֶׁ  
כָל־אֶחָד־וְאֶחָד רָאֵל בְּ לִי – מִיִּשְׂ בְּ מִּ פִלּוֹת עַל הַבֵּט שֶׁ הַתְּ  

שׁוֹת הָיוּ וְהַבַּקָּ ה, עַד שֶׁ וָשׁוּב שׁוּב צְרִיכִים עַתָּ  
לֵּל שׁ לְהִתְפַּ דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא: וּלְבַקֵּ מָתַי עַד מֵהַקָּ ? 

And it is a certainty that the prayer and request are effective, and 
immediately—literally— and in a manner of “a free gift” (as in 
the verse “Va’eschanan,” for there is no pleading except as a 
term for a free gift), 

 
פִלָּה הוּא בָּרוּר וְדָבָר הַתְּ ה שֶׁ שָׁ וּתְכֵף מִתְקַיֵּימִים, וְהַבַּקָּ  
שׁ וּמִיָּד נתַ וּבְאפֶֹן – מַמָּ מַתְּ אֵין )"וָאֶתְחַנַּן", חִנָּם דְּ  
כָל חִנּוּן נתַ לְשׁוֹן אֶלָּא מָקוֹם בְּ חִנָּם מַתְּ ) 

not in proportion to the avodah—the true and complete 
redemption comes through our righteous Moshiach, the first 
redeemer is the final redeemer, and all the Jewish people go to 
the Land of Israel in the eternal redemption, and the Third Beis 
HaMikdash—eternal—descends below, prepared and built from 
Above. 

 

לֹּא עֵרֶךְ שֶׁ ית הַגְּאֻלָּה בָּאָה – לָעֲבוֹדָה בְּ הָאֲמִתִּ  
לֵמָה יחַ עַל־ידְֵי וְהַשְּׁ הוּא רִאשׁוֹן "גּוֹאֵל צִדְקֵנוּ, מְשִׁ  

רָאֵל וְכָל אַחֲרוֹן", גּוֹאֵל ניֵ־ישְׂ לְאֶרֶץ הוֹלְכִים בְּ  
רָאֵל, גְּאֻלָּה ישְׂ ה וְיוֹרֵד הַנִּצְחִית, בַּ שׁ לְמַטָּ קְדָּ בֵּית־הַמִּ  
י לִישִׁ עוֹמֵד הַנִּצְחִי הַשְּׁ לְמַעְלָה וּבָנוּי מוּכָן שֶׁ  

 (ט)
This concept is further strengthened as we now stand in a 
"threefold house" — a House of Prayer, a House of Study, and a 
House of Good Deeds and Acts of Kindness. And particularly: 
that of the holiness of my revered teacher and father-in-law, the 
Rebbe, the leader of our generation — the "Moshe of our 
generation" — which is itself a reflection and preparation for the 
Third Beis HaMikdash, which too will be a threefold house: 
“My House shall be a house of prayer,” a House of Torah (a 
place of the Sanhedrin next to the Lishkas HaGozis), and a 
House of Kindness (which is drawn through the offering of 
korbanos). 

 

עָמְדָנוּ יוֹתֵר מִתְחַזקֵ זהֶ עִניְןָ ו בְּ בַיתִ עַכְשָׁ לָשׁ, בְּ מְשָׁ  
נסֶֶת, דְרָשׁ בֵּית־הַכְּ ים וּבֵית בֵּית־הַמִּ טוֹבִים מַעֲשִׂ  

ל – וּבְמִיחָד חֲסָדִים, וּגְמִילוּת ת שָׁ מוֹרִי כְּבוֹד־קְדְשַׁ  
יא אַדְמוֹ"ר וְחָמִי ה דּוֹרֵנוּ, נשִׂ בְּדוֹרֵנוּ משֶׁ הוּא - שֶׁ שֶׁ  
קְדֶשׁ לְבֵית וַהֲכָנהָ מֵעֵין י, הַמִּ לִישִׁ אַף הַשְׁ יתִ הוּא שָׁ בַּ  

לָשׁ"י: יתִי מְשָׁ פִלָּה, בֵּית בֵּ )מְקוֹם תּוֹרָה בֵּית תְּ  
כַּת לְידַ סַנהְֶדְרִין חֲסָדִים גְּמִילוּת וּבֵית הַגָּזיִתי(, לִשְׁ  
ךְ נִּמְשָׁ נוֹתיי הַקְרָבַת עַל־ידְֵי( )שֶׁ רְבָּ הַקָּ  

And within this very “threefold house,” we are now gathered 
together in a farbrengen with numerous groups of Jews, a 
“multitude of people is the King’s glory.” In addition to the fact 
that every single Jew is a master of the house over the entire 
reality — how much more so over his personal reality and 
individual divine service: “A person who brings — of you — an 
offering to Hashem,” specifically “of you.” 

 

יתִ לָשׁ וּבַבַּ עַת נמְִצָאִים גּוּפָא הַמְשָׁ הִתְוַעֲדוּת כָּ יחַַד בְּ  
ה עִם ירִיּוֹת כַּמָּ רָאֵל, עֲשִׂ רָב מִיִּשְׂ מֶלֶךְ", הַדְרַת עָם בְּ  

ר כָּל־ לָזהֶ נוֹסֶף אֲשֶׁ רָאֵל וְאֶחָד אֶחָד שֶׁ הוּא מִיִּשְׂ  
יתִ עַל־הַבַּ ה הַמְצִיאוּת, כָּל עַל בַּ ה וְעַל־אַחַת־כַּמָּ וְכַמָּ  

רָטִית מְצִיאוּתוֹ עַל רָטִית וַעֲבוֹדָתוֹ הַפְּ אָדָם הַפְּ י דְּ כִּ  
ן מִכֶם – יקְַרִיב וְקָאיי מִכָּם" ,²⁰לֵה׳״ קָרְבָּ דַּ  
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And through this, he offers up also all the aspects of the world 
— inanimate, vegetative, animal, and human — which are all 
encompassed within him. And this offering is elevated even 
more strongly and intensely when it comes through many 
groups of Jews, who are found in unity — for the love and 
unity between the Jewish people nullifies the cause of exile, and 
therefore the effect (the exile itself) is nullified, and 
immediately, literally, the redemption comes. 

 

הָעוֹלָם עִניְנָיֵ כָּל אֶת גַּם מַקְרִיב הֲרֵי־הוּא וְעַל־ידְֵי־זהֶ  
כְּלוּלִים צוֹמֵחַ־חַי־מְדַבֵּר )דּוֹמֵם ן ¹²³בּוֹ שֶׁ )וּבַקָרְבָּ  
יתָָר זהֶ -הֲרֵרַי אֵת בְּ ר עז וּבְיתֶֶר שְׂ אֲשֶׁ עַל־ידְֵי בָּא זהֶ כַּ  

ה ה כַּמָּ ירִיּוֹת וְכַמָּ רָאֵל, עֲשִׂ נִּמְצָאִים מִיִּשְׂ בְּאַחְדוּת, שֶׁ  
ר ין וְהָאַחְדוּת הָאַהֲבָה אֲשֶׁ רָאֵל בֵּ ניֵ־ישְׂ אֶת מְבַטֶלֶת בְּ  
טַל - וּבְמֵילָא ,¹²⁵הַגָּלוּת סְבַּת )גָלוּת(, הַמְסְבָּב מִתְבַּ  
שׁ וּמִיָּד וְתַכֶף הַגְּאֻלָּה בָּאָה מַמָּ  

And especially since this is also a meritorious time — the 
Shabbos of Tisha B’Av, during Minchah time, when there is a 
new intensification of the birth and elevation of Moshiach 
Tzidkeinu. And further: it is the year 5751, the acronym of 
which is “It will be a year of wonders I will show him,” up to 
and including the wonders of the complete and true redemption, 
about which it is said: “As in the days of your going out from 
Egypt, I will show you wonders” (Michah 7:15). 

 

נּוֹסֶף וּבִפְרָט בַּת – זכָּאי זמְַן גַּם הֲרֵי־זהֶ לְכָךְ שֶׁ שַׁ  
עָה שְׁ זמְַן בְּאָב תִּ פִלַת בִּ ית מִנחְָה, תְּ נַּעֲשֵׂ הִתְגַּבְּרוּת כְּשֶׁ  
ה יחַ וּמַעַל דְלֵדַת חֲדָשָׁ – עוֹד לָזהֶ וְנוֹסֶף צִדְקֵנוּ, מְשִׁ  
נתַ י־תֵבוֹת ה׳תשנ״א, בִּשְׁ נתַ תִהְיהֶ הָיהָ רָאשֵׁ שְׁ  

ל לְהַנִּפְלָאוֹת עַד אַרְאָנוּ, נפְִלָאוֹת ית הַגְּאָלָה שֶׁ הָאֲמִתִּ  
לֵמָה עֲלֵיהֶם וְהַשְׁ ימֵי נאֲָמַר שֶׁ מִצְרָיםִ מֵאֶרֶץ צֵאתְךָ כִּ  

נפְִלָאוֹת אַרְאָנּוּ  

And from all the above it is understood — that this time and 
this place are the most auspicious time and place for the coming 
of our righteous Moshiach. 

 
זמְַן – מוּבָן הָאָמוּר וּמִכָּל זמְַן הֲרֵי־הֵם זהֶ וּמָקוֹם זהֶ שָׁ  

יחַ לְבִיאַת מְסְגָּלִים הֲכִי וּמָקוֹם צִדְקֵנוּ מְשִׁ  

And simply – that a Jew believes with complete faith, that 
Moshiach Tzidkeinu, a king from the house of David, who 
delves into Torah and engages in mitzvos etc. (as a result of 
which he succeeds and builds the Beis HaMikdash in its place 
and gathers in the dispersed of Israel) – enters right now into this 
synagogue, he will come and redeem us and lead us upright to 
our land. He leads all the Jewish people, as a collective, to the 
Holy Land, to Yerushalayim the Holy City, to the Holy 
Mountain, to the Third Beis HaMikdash, 

 

טוּת יָּהוּדִי וּבְפַשְׁ אֱמוּנהָ מַאֲמִין -שֶׁ לֵמָה, בֶּ יחַ שְׁ מְשִׁ שָׁ  
ית מֶלֶךְ צִדְקֵנוּ, וִד מִבֵּ צְוֹת וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה הוֹגָה דָּ מִּ בַּ  

יחַ וּבְתוֹר ,127כו'" אי" מָשִׁ ה )עַל־ידְֵי־זהֶ וַדַּ עָשָׂ שָׁ  
שׁ וּבָנהָ וְהִצְלִיחַ מְקוֹמוֹ מִקְדָּ נדְִחֵי וְקִבֵּץ בִּ  

רָאֵל"( עֵת נכְִנסָ – 128ישְׂ שׁ כָּ נסֶֶת לְבֵית מַמָּ זהֶ, הַכְּ  
מוֹלִיךְ הוּא לְאַרְצֵנוּ, קוֹמְמִיוּת וְיוֹלִיכֵנוּ וְיגְִאָלֵנוּ יבָוֹא  

רָאֵל כָּל אֶת ניֵ־ישְׂ לַל בְּתוֹךְ בְּ רָאֵל כְּ הַקדֶֹשׁ, לְאָרֶץ ישְׂ  
לַיםִ קֹּדֶשׁ, עִיר לִירוּשָׁ קֹּדֶשׁ, לְהַר הַ שׁ לְבֵית הַ קְדָּ הַמִּ  
י לִישִׁ  ,הַשְׁ

And as said – immediately and literally right now, at this very 
moment, on Shabbos Tisha B’Av 5751, so that the tenth of 
Menachem Av – “the tenth shall be holy” – has already become 
holy, transformed into a Yom Tov, a day of joy and happiness, 

 

כָף - וְכָאָמוּר שׁ, וּמִיָּד תַּ רָגַע מַמָּ שׁ זהֶ בְּ בַּת מַמָּ בְּשַׁ  
עָה שְׁ ירִי כָּךְ ה'תנש"א, בְּאָב תִּ עֲשִׂ מְנחֵַם שֶׁ – אָב בִּ  
ירִי ה – קדֶֹשׁ יהְִיהֶ עֲשִׂ בָר נעֲַשָׂ ךְ קדֶשׁ, כְּ לִיוֹם נהְָפָּ  

שׂוֹן טוֹב מְחָה וּלְשָׂ וּלְשִׂ , 
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And how much more so the eleventh of Menachem Av, which is 
connected with the “eleven days from Chorev” (in our parsha), 
the aspect of eleven of the giving of the Torah at Har Sinai 
(Chorev), the revelation of the level of Kesser (up to the 
innermost aspect of Kesser), as the Torah in its source is far 
higher – higher than the ten sefiros, and together with this, it 
draws from there into all ten sefiros (so that there is the “path of 
eleven days”), 

 

ה ה וְעַל־אַחַת־כַּמָּ ר אַחַד וְכַמָּ מְנחֵַם עָשָׂ קֶשׁוּר אָב, בִּ שֶׁ  
ר אַחַד עִם תֵנוּ מֵחרֵֹב" יוֹם עָשָׂ פָרָשָׁ בְּ חִינתַ (,129)שֶׁ בְּ  

ר אַחַד ן עָשָׂ מַתַּ הַר תּוֹרָה דְּ הַגִּלּוּי )חרֵֹב(, סִיניַ בְּ  
בְחִינתַ תֶר דִּ ניִמִיוּת )עַד כָּ תֶר( פְּ פִי ,130הַכָּ הַתּוֹרָה כְּ שֶׁ  

הּ הִיא רְשָׁ ר לְמַעְלָה מַעְלָה, לְמַעְלָה בְּשָׁ מֵהֶעָשָׂ  
ךְ זהֶ עִם וּבְיחַַד סְפִירוֹת, כָל מִזֶּה נמְִשָׁ ר בְּ הָעָשָׂ  

נוֹ )כָּךְ סְפִירוֹת יָּשְׁ אַחַד מַהֲלָךְ" שֶׁ ר דְּ יוֹם עָשָׂ "), 

and in the avodah of man – the matter of Birchas HaTorah 
(“Who gave us His Torah,” His Torah, the treasured delight – up 
to the idea that “Torah and the Holy One Blessed Be He are 
one”), which comes and is drawn afterward into the details of 
the Torah matters that a Jew learns (with his ten soul powers). 
And in this manner there is a revelation on the eleventh day of 
every month – and how much more so in the month of 
Menachem Av – which is connected with the redemption (as 
mentioned above), and with the revelation of the “new Torah 
shall come forth from Me” – the completeness of the revelation 
of the “eleven days from Chorev,” the level of eleven in the 
“new Torah shall come forth from Me,” His Blessed Essence, 
and in a manner of “shall come forth,” a drawing into all the 
lower levels beneath it. 

 

בַרְכַּת הָעִניְןָ – הָאָדָם וּבַעֲבוֹדַת ר הַתּוֹרָה דְּ נתַָן )אֲשֶׁ  
ל תּוֹרָתוֹ תּוֹרָתוֹ", אֶת לָנוּ דוֹשׁ־בָּרוּךְ־ שֶׁ הוא, הַקָּ  

ה פִי עַד ,131" גְנוּזהָ חֶמְדָּ אוֹרַיתְָא כְּ שָׁ  
רִיךְ־הוּא א־בְּ כֹּלָא וְקַדְשָׁ בָּאָה (,132חַד  כֶת שֶׁ וְנמְִשֶׁ  

פְרָטֵי אַחַר־כָּךְ יָּהוּדִי תוֹרָה עִניְנָיֵ בִּ ר )עם לוֹמֵד שֶׁ עֶשֶׂ  
כֹּחוֹת רֶךְ־זהֶ נפְַשׁוֹ(.  נוֹ וְעַל־דֶּ יוֹם הַגִּלּוּי ישְׁ אַחַד בְּ  
ר כָל עָשָׂ ה־ ,133חדֶֹשׁ בְּ ה וְעַל־אַחַת־כַּמָּ בְּחדֶֹשׁ וְכַמָּ  
קְשׁוּר – אָב מְנחֵַם נִּזכָּר הַגְּאָלָה עִם שָׁ וְעִם לְעֵיל(, )כַּ  
תּוֹרָה הַגִּלּוּי ה דְּ י חֲדָשָׁ לֵמוּת – 134" תֵצֵא מֵאִתִּ שְׁ  
אַחַד הַגִּלּוּי ר דְּ חִינתַ מֵחרֵֹב", יוֹם עָשָׂ ר אַחַד בְּ עָשָׂ  

בַּתּוֹרָה ה שֶׁ י", חֲדָשָׁ רַךְ, עַצְמוּתוֹ מֵאִתִּ ל וּבְאפֶֹן יתְִבָּ שֶׁ  
צֵא", כָה תֵּ כָל הַמְשָׁ רָגוֹת בְּ לְמַטָה הַדְּ מִזֶּה שֶׁ . 

And how much more so that the redemption exists in the days 
following this – Monday: a double of “And it was evening and it 
was morning,” Tuesday in which “that it was good” is doubled – 
a double for wisdom (since Torah is called wisdom, and the 
double is connected with redemption), and Wednesday (partner 
of the first day), and Thursday (partner of the second day), and 
Friday (partner of the third day), 

 

ה ה וְעַל־אַחַת־כַּמָּ נהָּ וְכַמָּ יָּשְׁ הַיָּמִים הַגְּאָלָה שֶׁ בְּ  
לְאַחֲרֵי ניִ יוֹם זהֶ, שֶׁ פְלַיםִ - שֵׁ וַיהְִי כִּ בקֶֹר, וַיהְִי עֶרֶב דְּ  

י יוֹם לִישִׁ ל שְׁ הַכְפַּ י בּוֹ שֶׁ פְלַיםִ טוֹב כִּ יָּה כִּ 136לְתוּשִׁ  
תּוֹרָה יָּה נקְִרַאת )שֶׁ פֶל תּוּשִׁ כָּ ',38גְאָלָה עִם קָשׁוּר שֶׁ  

ן רְבִיעִי וְיוֹם י וְיוֹם רִאשׁוֹן( דִיוֹם זוּגוֹ )בֶּ ן חֲמִישִׁ )בֶּ  
יוֹם זוּגוֹ ניִ( דִּ י וְיוֹם שֵׁ שִׁ ן שִׁ יוֹם זוּגוֹ )בֶּ י דִּ לִישִׁ שְׁ ), 

– and how much more so Friday, the fifteenth of Av, when the 
moon stands in its fullness, of the entire month of Av, and the 
Jewish people are likened to and count by the moon, and they 
are destined to be renewed like it. 

 

- ה ה וְעַל־אַחַת־כַּמָּ י יוֹם וְכַמָּ שִׁ ה זהֶ הַשִׁ ר חֲמִשָּׁ עָשָׂ  
קַימְָא בְּאָב, לָמוּתָא סִיהֲרָא כְּשֶׁ אַשְׁ כָל בְּ אָב, חדֶֹשׁ דְּ  

רָאֵל עֲתִידִים וְהֵם ,139 לַלְבָנהָ וּמוֹניִן דּוֹמִין וְישְׂ  
שׁ 140כְּמוֹתָהּ לְהִתְחַדַּ . 

 (י)
Even though I believe that “behold, he (Moshiach) is coming” 
on this very day (as mentioned above)— 

 
זהֶ בְּיוֹם בָּא )מָשִׁיחַ( זהֶ שֶׁהִנּהֵ מַאֲמִין שֶׁאֲניִ הֲגַם  

)כַּנּזִכְָּר־לְעֵיל מַמָּשׁ ) – 
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the Torah instructs the Jew that he must always do his avodah 
properly and completely according to his current state, 

 
עֲבוֹדָתוֹ לַעֲשׂוֹת תָּמִיד שֶׁעָלָיו לַיּהְוּדִי, מוֹרָה הַתּוֹרָה  
בַּהוָֹה מַצָבוֹ לְפִי וּבִשְׁלֵמוּת כִּדְבָעֵי , 

including making the proper preparations for matters of holiness 
that he will need to do tomorrow, the day after, and in the future. 

 
הַקְדָּשָׁה לְעִניְנָיֵ הַמַּתְאִימוֹת הַהֲכָנוֹת עֲשִׂיּתַ - כּוֹלֵל  

זמְַן וּלְאַחַר וּמָחֳרָתַיםִ מָחָר לַעֲשׂוֹת שֶׁעָלָיו . 
And as is customary at these farbrengens and the like, to take 
good resolutions to increase in all matters of Torah and mitzvos, 
in spreading Torah and Judaism and spreading the wellsprings 
outward— 

 
הַחְלָטוֹת לְקַבֵּל בָּזהֶ, וְכַיּוֹצֵא אֵלּוּ בְּהִתְוַעֲדִיּוֹת וְכָרָגִיל  
וּבַהֲפָצַת וּמִצְוֹת, תּוֹרָה עִניְנָיֵ בְּכָל לְהוֹסִיף טוֹבוֹת  

חוּצָה הַמַּעְינָוֹת וַהֲפָצַת וְהַיּהֲַדוּת הַתּוֹרָה , 

and it is customary to preface and add (before accepting these 
resolutions) “if, Heaven forbid, Moshiach is delayed,” because 
“I await him” to come on this very day (as mentioned above), 

 
– הַהַחְלָטוֹת( קַבָּלַת )לִפְניֵ וּלְהוֹסִיף לְהַקְדִּים וְנהָוּג  

שֶׁיּבָוֹא לוֹ" אֲחַכֶּה כִּי יתְִעַכֵּב", מָשִׁיחַ וְשָׁלוֹם חַס אִם  
)כַּנּזִכְָּר־לְעֵיל מַמָּשׁ זהֶ בְּיוֹם ), 

therefore we clarify that the good resolutions (which are related 
to avodah during the time of exile) are [valid] even if, Heaven 
forbid, Moshiach is delayed. 

 
עִם )הַקְּשׁוּרוֹת טוֹבוֹת שֶׁהַהַחְלָטוֹת מַבְהִירִים בְּמֵילָא  

זמְַן הָעֲבוֹדָה מָשִׁיחַ וְשָׁלוֹם חַס אִם הֵן הַגָּלוּת( בִּ  
 ."יתְִעַכֵּב

In truth, even after the coming of Moshiach, there will remain 
and continue from the Torah and avodah (and good resolutions) 
of the time of exile— 

 
הַמְשֵׁךְ וְיהְִיהֶ ישִָּׁאֵר הַמָּשִׁיחַ, בִּיאַת לְאַחַר גַּם וּבָאֱמֶת,  
בִּזמְַן הַטּוֹבוֹת( )וְהַהַחְלָטוֹת וְהָעֲבוֹדָה מֵהַתּוֹרָה  
 ,הַגָּלוּת

as is known in the explanation (see note 142) of our Sages’ 
saying (see note 143): “Fortunate is he who comes here with his 
Talmud in his hand”— 

 
שֶׁבָּא מִי אַשְׁרֵי חֲכָמֵינוּ־זַ"ל בְּמַאֲמַר־ הַבֵּאוּר כַּיּדָוּעַ  

בְּידָוֹ וְתַלְמוּדוֹ לְכָאן ", 

meaning that the preparation and vessel for the revelations and 
avodah in Gan Eden—and similarly in the Redemption—comes 
through “his Talmud in his hand” from now, which is mostly 
bound with the time and place of exile. 

 
בְּגַן־עֵדֶן וְהָעֲבוֹדָה לְהַגִּלּוּייִם וְהַכְּלִי שֶׁהַהֲכָנהָ  
בְּידָוֹ" תַּלְמוּדוֹ עַל־ידְֵי הֲרֵי־זהֶ בְּהַגְאֻלָּה, זהֶ וְעַל־דֶּרֶךְ  

הַגָּלוּת וּמְקוֹם זמְַן עִם קָשׁוּר שֶׁרַבּוֹ הַזּהֶ, בִּזמְַן , 

And through this, one “takes” the Torah in Gan Eden and in the 
time to come (even though Gan Eden—and all the more so, the 
Redemption—are the opposite of exile). 

 
וְלָעֲתִיד־לָבוֹא בְּגַן־עֵדֶן הַתּוֹרָה לוֹקְחִים" וְעַל־ידְֵי־זהֶ  
הֵם גְּאֻלָּה וְכַמָּה וְעַל־אַחַת־כַּמָּה שֶׁגַּן־עֵדֶן )אַף־עַל־פִּי  

מִגָּלוּת הַהֶפֶךְ ). 
And similarly regarding the general avodah during this time, that 
the ultimate completion of the era of the days of Moshiach and 
the resurrection of the dead, etc., depends on our actions and 
avodah throughout the duration of exile— 

 

הַזּהֶ, בִּזמְַן הָעֲבוֹדָה לִכְלָלוּת בְּנוֹגֵעַ וְעַל־דֶּרֶךְ־זהֶ  
וּתְחִיּתַ הַמָּשִׁיחַ ימְוֹת שֶׁל הַזּהֶ הַשְׁלֵמוּת שֶׁתַּכְלִית  

מָשֶׁךְ זמְַן כָּל וַעֲבוֹדָתֵנוּ בְּמַעֲשֵׂינוּ תָּלוּי כוּ' הַמֵּתִים  
 הַגָּלוּת

until the Redemption is brought about precisely through the 
avodah of revealing the “Alef” (Master) of the world in “goleh” 
(exile)—Golah becomes Geulah (Redemption). 

 
דְגִלּוּי הָעֲבוֹדָה עַל־ידְֵי דַּוְקָא נעֲַשֵׂית שֶׁגְּאֻלָּה עַד  

גְּאֻלָּה )גָּלוּת(, בַּגּוֹלָה" עוֹלָם שֶׁל דְּאַלּוּפוֹ הָאֶלֶף  
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And regarding action—good resolutions in connection with 
these days: in accordance with the conclusion of the Haftorah of 
Shabbos Chazon, “Tzion shall be redeemed through justice and 
her captives through charity” (Yeshayah 1:27) — “justice” refers 
to Torah, and “charity” refers to the totality of all the mitzvos 
that are included in the mitzvah of tzedakah (Rambam, Hilchos 
Matnos Aniyim 10:1) — they should increase during these days 
in Torah study and fulfillment of the mitzvos, and especially the 
mitzvah of tzedakah, beginning from this Shabbos day (in a 
permitted manner), and all the more so on Motzaei Shabbos and 
Sunday, and Motzaei Sunday, and the days that follow. 

 

ר טוֹבוֹת הַחְלָטוֹת – לְפְעַל וּבְנוֹגַעַ קָשֶׁ אַלּוּ: ימִָים עִם בְּ  
הָתְאֵם הַפְטוֹרַת לְהַסִיוּם בְּ בַּת דְּ ט "צִיּוֹן חֲזוֹן שַׁ פָּ מִשְׁ בְּ  

דֶה פָּ בֶיהָ תִּ צְדָקָה" וְשָׁ פָּט" – בִּ תּוֹרָה עַל קָאֵי "מִשְׁ  
לָלוּת עַל קָאֵי וּ"צְדָקָה" צְווֹת כָּל כְּ הַנִּכְלָלוֹת הַמִּ  

מִצְוַת ימִָים יוֹסִיפוּ – צְדָקָה בְּ לִמּוּד אֵלּוּ בְּ הַתּוֹרָה בְּ  
צְווֹת, וְקִיּוּם יוֹם הָחֵל צְדָקָה, מִצְוַת - וּבִמְיחָֻד הַמִּ בְּ  
בָּת ר(, )בָּאפֶֹן זהֶ שַׁ תָּ ה הַמְּ ה וְעַל־אַחַת־כַּמָּ וְכַמָּ  

בָּת בְּמוֹצָאֵי רִאשׁוֹן, יוֹם וּבְמוֹצָאֵי רִאשׁוֹן וּבְיוֹם שַׁ  
לְאַחֲרֵי וּבַיָּמִים זהֶ שֶׁ . 

And in “justice” (Torah) itself — in continuation of the 
discussion in the previous farbrengens — here is again the 
opportunity to arouse anew, that if, Heaven forbid, Moshiach 
delays, they should continue, and with renewed vitality and 
strengthening (as it says, “each day let them be in your eyes as 
new” [Rashi on Devarim 6:6]), to conduct siyumim on tractates 
of Shas (“justice”) during the nine days, including this holy 
Shabbos day (and to connect the siyum on Shabbos with a meal), 
and afterward — also on Motzaei Shabbos and on Sunday the 
10th of Av (in a permitted manner), and all the more so on 
Motzaei Sunday. 

 

פָּט" ךְ הֲרֵי – עַצְמוֹ )תּוֹרָה( וּבְ"מִשְׁ הֶמְשֶׁ דָבָּר בְּ לְהַמְּ  
הִתְוַעֲדִיּוֹת לִפְניֵ בַּ קוֹם כָּאן זהֶ, שֶׁ עַם הַמָּ עוֹד־הַפַּ  

אִם מַחָדָשׁ, לְעוֹרֵר לוֹם חַס שֶׁ יחַ וְשָׁ יתְִעַכֵּב, מָשִׁ  
יכוּ, ה וְהִתְחַזְּקוּת וּבְחַיּוּת ימְַשִׁ יהְִיוּ יוֹם )כָּל חֲדָשָׁ  
עֵיניֶךָ ים(, בְּ כְתּוֹת "סִיּוּמִים" לַעֲרךְֹ חֲדָשִׁ מַסָּ "ס בְּ הַשָּׁ  

פָּט"( עַת )"מִשְׁ תִשְׁ יוֹם – כּוֹלֵל הַיָּמִים, בְּ בַּת בְּ קדֶֹשׁ שַׁ  
ר זהֶ יּוּם )וּלְקַשֵּׁ בָּת הַסִּ - וּלְאַחֲרֵי־זהֶ סְעוּדָה(, עִם בְּשַׁ  
בָּת בְּמוֹצָאֵי גַּם ירִי רִאשׁוֹן וּבְיוֹם שַׁ )בָּאפֶֹן בְּאָב עֲשִׂ  

ר(, תָּ ה הַמִּ ה וְעַל־אַחַת־כַּמָּ רִאשׁוֹן יוֹם בְּמוֹצָאֵי וְכַמָּ . 

And since the days that follow — until the 15th of Av — are a 
continuation of the Ninth of Av, therefore, if (Heaven forbid) 
Moshiach delays in the coming days, it is suggested that they 
continue making siyumim also in the days that follow, until and 
including the 15th of Av, and to connect the siyum (“justice”) 
also with giving tzedakah. And in a fitting context — to also 
connect the siyum — “a yom tov for the sages” (Shabbos 118b) 
— with a meal and a farbrengen. 

 

הַיָּמִים וְהֵיוֹת לְאַחֲרֵי שֶׁ ה עַד – זהֶ שֶׁ ר חֲמִשָּׁ – בְּאָב עָשָׂ  
ךְ הֵם עָה הֶמְשֵׁ יחַ אִם הֲרֵי – בְּאָב לְתִשְׁ חַס יתְִעַכֵּב מָשִׁ  

לוֹם יָּמִים וְשָׁ אִים בַּ יעִים, - הַבָּ יכוּ מַצִּ יַּמְשִׁ עֲרִיכַת שֶׁ בַּ  
יָּמִים גַּם "סִיּוּמִים" לְאַחֲרֵי בַּ ה עַד זהֶ, שֶׁ ר חֲמִשָּׁ עָשָׂ  

כְלָל. וְעַד בְּאָב, ר בִּ יּוּם וּלְקַשֵּׁ פָּט"( הַסִּ מִשְׁ עִם גַּם )"בְּ  
קוֹם לִצְדָקָה. נתְִינהָ תְאִים וּבַמָּ ר גַּם – הַמַּ אֶת לְקַשֵּׁ  
יּוּם נןָ" טָבָא "יוֹמָא – הַסִּ סְעוּדָה עִם – לְרַבָּ  

 .וְהִתְוַעֲדוּת
And this should be publicized wherever possible — both in 
places where this has already been practiced in the preceding 
days, so they will continue with added vitality and strength; and 
how much more so in places where the publicity has not yet 
reached — that it should reach there too, and they will also 
conduct siyumim, and increase in “justice” and “charity” in 
general. 

 

כָל זהֶ לְפַרְסֵם וְישֵׁ רִי, מָקוֹם בְּ קוֹמוֹת הֵן הָאֶפְשָׁ בַּמְּ  
בָר כְּ יָּמִים זאֹת קִיְּימוּ שֶׁ פְניֵ בַּ לִּ יִּדְאֲגוּ – זהֶ שֶׁ שֶׁ  

יךְ זהֶ, לְהַמְשִׁ ה אַחַת וְעַל וְחִיזּוּק, חַיּוּת וּבְתוֹסֶפֶת בָּ כַּמָּ  
ה קוֹמוֹת וְכַמָּ אֲלֵיהֶם בַּמְּ רְסוּם שֶׁ – הִגִּיעַ לֹא עֲדַייִן הַפִּ  

יַּגִּיעַ ם שֶׁ גַּם וְיפְִעֲלוּ שָׁ ם שֶׁ וְיוֹסִיפוּ "סִיּוּמִים", יעֲַשׂוּ שָׁ  
פָּט" כְלָל וּבִ"צְדָקָה" בְּ"מִשְׁ בִּ . 

Powered By: ChassidusNow.com 
20 

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


 בס"ד

The Rebbe 
Sichas Nun Alef​

Parshas Devarim 
 

 (יא)
In connection with the fifteenth of Av — the upcoming Friday 
which is approaching us for good — it is appropriate that in 
every single place a great gathering be held, with great joy, to 
assemble Jews — men, women, and children — and to speak 
words of Torah. And how good it is to make a Siyum on a 
tractate, and to give a donation to tzedakah, and to accept good 
resolutions to increase in all matters of Torah and mitzvos and 
all good things. 

 

ר קֶשֶׁ ה עִם בְּ ר חֲמִשֶּׁ י יוֹם בְּאָב עָשָׂ שִּׁ הַבָּא־עָלֵינוּ הַשִּׁ  
דַאי – לְטוֹבָה יַּעֲשׂוּ כְּ כָל שֶׁ הִתְוַעֲדוּת וּמָקוֹם מָקוֹם בְּ  
מְחָה גְּדוֹלָה ים יהְוּדִים, לְקַבֵּץ גְּדוֹלָה, בְּשִׂ ים אֲנשִׁ נשִׁ  
בְרֵי וּלְדַבֵּר וְטַף, סִיּוּם לַעֲשׂוֹת – טוֹב וּמַה תוֹרָה, דִּ  

כֶת, טוֹבוֹת הַחְלָטוֹת וּלְקַבֵּל לִצְדָקָה, נתְִינהָ וְלָתֵת מַסֶּ  
כָל לְהוֹסִיף טוֹבִים עִניְנָיִם וּבְכָל וּמִצְוֹת תוֹרָה עִניְנְיֵ בְּ . 

And since the fifteenth of Av falls this year on Friday (when a 
question could arise concerning whether to hold a gathering), 
they should hold the gathering on Thursday night, and a great 
gathering with great joy, and this will remove all the doubts. 

 

ה וְהֵיוֹת חֲמִשָּׁ ר שֶׁ נהָ חָל בְּאָב עָשָׂ יּוֹם זוֹ בְּשָׁ י בַּ שִּׁ הַשִּׁ  
אָז אֵלָה לְהִתְעוֹרֵר יכָוֹלָה )שֶׁ נוֹגַעַ שְׁ לַעֲשׂוֹת בְּ  

יַּעֲשׂוּ הִתְוַעֲדוּת(, לֵיל הַהִתְוַעֲדוּת שֶׁ י, אוֹר בְּ שִּׁ לְשִׁ  
מְחָה גְּדוֹלָה וְהִתְוַעֲדוּת אֶת יוֹרִיד וַהֲרֵי־זהֶ גְּדוֹלָה, בְּשִׂ  

אֵלוֹת כָּל הַשְּׁ . 
And with emphasis: a gathering out of joy and gladness of heart, 
in accordance with the teaching that “there were no days as good 
for the Jewish people as the fifteenth of Av,” up to the highest 
level of joy — like the joy of a wedding — which is connected 
with the joy and great festival of Tu B’Av (when “the daughters 
of Jerusalem — and some say: daughters of Israel — would go 
out and dance in the vineyards”). 

 

ה מְחָה מִתּוֹךְ הִתְוַעֲדוּת – וּבְהַדְגָּשָׁ לֵבָב, וְטוּב שִׂ  
הֶתְאֵם לֹא לְכָךְ בְּ שָּׁ רָאֵל טוֹבִים ימִָים הָיוּ שֶׁ לְישְׂ  
ה חֲמִשָּׁ ר כַּ מְחָה וְעַד בְּאָב", עָשָׂ גְּדוֹלָה, הֲכִי בְּשִׂ  
דָגְמַת מְחַת בְּ זהֶ נשִּׂוּאִין, שִׂ בָּ מְחָה קְשׁוּרָה שֶׁ הַשִּׂ  

ט"וּ הַגָּדוֹל וְהַיּוֹם־טוֹב הֶן בְּאָב דְּ בָּ נוֹת )שֶׁ לַיםִ בְּ ירְוּשָׁ  
נוֹת )וְישֵׁ־גוֹרְסִים: רָאֵל( בְּ וְחוֹלוֹת כוּ' יוֹצְאוֹת ישְׂ  

רָמִים כְּ כוּ בַּ '). 
And especially according to the Jewish custom that in these days 
(after Tisha B’Av), people increase in arranging shidduchim and 
weddings in Israel — particularly after the pause in these 
activities during the Three Weeks. 

 

י עַל וּבִפְרָט רָאֵל מִנהְַג פִּ ימִָים ישְׂ בְּ )לְאַחֲרֵי אֵלוּ שֶׁ  
עָה שְׁ דּוּכִין מַרְבִּים בְּאָב(, תִּ רָאֵל וַחֲתָנוֹת בְּשִׁ ישְׂ בְּ  

זֶּה )וּבִפְרָט זהֶ הַהֶפְסֵק לְאַחֲרֵי בָּא שֶׁ ת בָּ לוֹשֶׁ בִּשְׁ  
בוּעוֹת  .("הַשָּׁ

  (יב)
And to add: that the fixing of the fifteenth of Av in this year on 
Friday hints to the completion of the service of the Jewish 
people (you are called “Adam” – who was created on the sixth 
day corresponding to) the sixth millennium, the eve and 
preparation for the day which is entirely Shabbos and rest for 
eternal life, 

 

הַקְבִיעוּת וּלְהוֹסִיף, ה שֶׁ חֲמִשָּׁ ר דַּ נהָ בְּאָב עָשָׂ זוֹ בְּשָׁ  
יּוֹם י בַּ שִׁ זתֶ הַשִׁ רָאֵל עֲבוֹדַת סִיּוּם עַל מְרַמָּ ניֵ־ישְׂ בְּ  

ם נִּבְרָא אָדָם, קְרוּייִם )אַתֶּ יּוֹם שֶׁ י בַּ שִׁ נגֶֶד( הַשִׁ אֶלֶף כְּ  
י שִׁ  הַשִׁ

until – in a manner of free gift (a revelation that is not according 
to measure), like how it is accomplished through “And I 
entreated Hashem.” 

 

כַּלּוֹ לְהַיּוֹם וַהֲכָנהָ עֶרֶב בָּת שֶׁ לְחַיֵּי וּמְנוּחָה שַׁ  
ל בְּאפֶֹן עַד הָעוֹלָמִים", לֹא )גִּלּוּי חִנָּם" מַתְנתַ שֶׁ שָׁ  

עֵרֶךְ(, רֶךְ בְּ פִי עַל־דֶּ זֶּה כְּ אֶל וָאֶתְחַנֵּן עַל־ידְֵי נפְִעַל שֶׁ  
 "'ה
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And especially as we stand in the sixth millennium itself, after 
midday of the millennium, after the year 5500, and after the 
various ketzim (predicted endpoints) that have already passed – 
in the years 5608 and 5666, until the declaration of our 
generation’s Nasi: “Immediately to teshuvah, immediately to 
redemption” (in the years 5701 and 5703) – 

 

עָמְדֵנוּ וּבִפְרָט אֶלֶף בְּ י בָּ שִׁ חֲצוֹת" לְאַחֲרֵי עַצְמוֹ, הַשִׁ  
נתַ לְאַחֲרֵי הָאָלֶף, הַשׁוֹניִם הַקְצִים וּלְאַחֲרֵי ה'ת"ק, שְׁ  
בָר כְּ נתַ חָלְפוּ, שֶׁ נתַ תר"ח בִּשְׁ – עַד תרס"ו, וּשְׁ  

ל הַהַכְרָזהֶ יא שֶׁ ר דּוֹרֵנוּ נשִׂ ר לִתְשׁוּבָה לְאַלְתַּ לְאַלְתַּ  
נוֹת לִגְאָלָה תש"ג תש"א )בִּשְׁ ) 

that in these years there was added more and more in the 
revelation of the inner dimension of Torah. And in the 
continuation of the years, it increased further and further – until 
the spreading of the wellsprings outward to all ends of the earth, 
even to a remote corner of the world, 

 

ניִם בְּשָׁ ף אֵלּוּ שֶׁ גִלּוּי וְיוֹתֵר יוֹתֵר נתְִוַסֵּ ניִמִיוּת בְּ פְּ  
ךְ הַתּוֹרָה. ניִם וּבְהֶמְשַׁ ף הַשָּׁ זהֶ נתְִוַסֵּ – עַד וְעוֹד, עוֹד בָּ  

עְינָוֹת הֲפָצַת כָל חוּצָה הַמַּ פִנָּה אֲפִלּוּ תֵבֵל, קַצְרֵי בְּ בְּ  
חַת בָּעוֹלָם נדַּ  

and not only did the results of the spreading of the wellsprings 
outward reach there, but also the wellsprings of the inner 
dimension of Torah themselves. 

 
הִגִיעוּ רַק וְלֹא ם שֶׁ הֲפָצַת הַתּוֹצָאוֹת לְשָׁ עְינָוֹת דַּ הַמַּ  

עְינָוֹת גַּם אֶלָּא חוּצָה, פְניִמִיוּת הַמַּ עַצְמָם הַתּוֹרָה דִּ בְּ  

  (יג)
And may it be the will, that even before the fifteenth of Av, and 
even before the days that precede it, and even immediately, 
literally right away — the redemption will already come, and 
then we will celebrate the greatest joy, a joy beyond all measure 
and limitation — the joy over the coming of the true and 
complete Redemption through our righteous Moshiach, 

 

עוֹד רָצוֹן, וִיהִי ה קדֶֹם שֶׁ ר חֲמִשֶׁ לִפְניֵ וְעוֹד בְּאָב, עָשָׂ  
לְפָניָו, הַיָּמִים כָף וְעַד שָׁ שׁ וּמִיָּד תַּ בוֹא - מַמָּ בָר תָּ כְּ  

מְחָה אֶת נחְַגּג וַאֲזיַ הַגְּאָלָה, מְחָה גְדוֹלָה, הֲכִי הַשִׂ שִׂ  
לְמַעְלָה לָה מְדִידָה מִכָּל שָׁ מְחָה – וְהַגְבָּ זהֶ עַל הַשִׂ  

בָּאָה ית הַגְּאָלָה שֶׁ לֵמָה הָאֲמִתִּ יחַ עַל־ידְֵי וְהַשְׁ מְשִׁ  
 ,צִדְקֵנוּ

and they will bring a korban todah (thanksgiving offering) for 
the departure from the general prison of exile (all the more so, 
from the fact that when an individual is obligated to bring a 
korban todah for his own personal release from prison), “They 
shall give thanks to Hashem for His kindness and His wonders 
to the children of man” (as is said before Mincha on Friday, 
before Shabbos), the thanksgiving over all four situations — all 
of which are connected to exile, as explained in the discourses 
on the Redemption of my honored father-in-law the Rebbe [and 
one may say that in this itself began the immediate Redemption]. 

 

ן עַל־זהָ וְיבִָיאוּ ית הַיצְִיאָה עַל תּוֹדָה קָרְבֵּ מִבֵּ  
לָלִי הָאֲסוּרִים" הַגָּלוּת הַכְּ כֵן דְּ מִכָּל־שָׁ יָּחִיד מִזֶּה )בְּ שֶׁ  

ן מְחַיָּב קָרְבַּ הוּא עַל־זהֶ תּוֹדָה בְּ יוֹצֵא - יחִָיד – שֶׁ  
ית לוֹ(, הַפְרָטִי הָאֲסוּרִים מִבֵּ חַסְדּוֹ לַה' יוֹדוּ שָׁ  

פִי אָדָם" לִבְניֵ וְנפְִלְאוֹתָיו אוֹמְרִים )כְּ מִנחְָה לִפְניֵ שָׁ  
יּוֹם י, בַּ שִׁ עָרֶב הַשִׁ בָּת(, בְּ עַת כָּל עַל הַהוֹדָאָה שַׁ אַרְבַּ  

לָּם הָעִניְנָיִם כַּ מְבאָֹר – גָּלוּת עִם קְשׁוּרִים שֶׁ י כַּ דְרוּשֵׁ בִּ  
ת הַגְּאָלָה ]וְישֵׁ־לוֹמַר אַדְמוֹ"ר וְחָמִי מוֹרִי דִכְבוֹד־קְדְשֶׁ  

זהֶ בָּ ר הִתְחִיל שָׁ לִגְאָלָה הַלְאַלְתֵּ "]. 
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And the joy will be continued into the days that follow this, until 
we celebrate the great festival of the fifteenth of Av — and 
before that, the great Yom Tov of the tenth of Av that will be 
transformed into joy, etc., and the days that follow it — with a 
great joy beyond all measure and limitation, in accordance with 
the instruction of our Sages of blessed memory, that “there were 
no festivals for Israel like the fifteenth of Av,” greater than the 
joy of the festivals of joy of the three pilgrimage festivals (even 
though then they offer peace offerings and joy is mandated by 
the Torah), and even greater than the joy of “until he does not 
know” of Purim and the joy and rejoicing of Simchas Torah in 
previous years. 

 

יכִים מְחָה אֶת וּמַמְשִׁ יָּמִים הַשִׂ לְאַחֲרֵי בַּ עַד זהָ, שָׁ  
חוֹגְגִים ה גָּדוֹל טוֹב הַיּוֹם אֶת שֶׁ חֲמִשֶׁ ר דַּ וְלִפְניֵ - עָשָׂ  

ירִי גָּדוֹל הַיּוֹם־טוֹב זהֶ עֲשִׂ יַּהָפַךְ בְּאָב דַּ מְחָה שֶׁ כוּ' לְשִׂ  
לְאַחֲרֵי וְהַיָּמִים מְחָה – זהֶ שָׁ לְמַעְלָה גְדוֹלָה בְּשִׂ מִכָּל שָׁ  
לָה, מְדִידָה הֶתְאַם וְהַגְבָּ לֹא חֲכָמִינוּ־זַ"ל לְהוֹרָאֵת בְּ שָׁ  

רָאֵל טוֹבִים ימִָים הָיוּ ה לְישְׂ חֲמִשֶׁ ר כַּ גְדוֹלָה בְּאָב", עָשָׂ  
מְחָה יוֹתֵר מְחָה" דְמוֹעֲדִים מֵהַשִׂ לֹשׁ לְשִׂ רְגְלִים בְּשָׁ  

אָז )אַף־עַל־פִי לְמַי מַקְרִיבִים שֶׁ מְחָה הַשַׁ מִן שִׂ  
מְחָה אֲפִלּוּ יוֹתֵר וּגְדוֹלָה הַתּוֹרָה(, דְלָא דְעַד מֵהַשִׂ  

פוּרִים ידַָע" מְחָה דְּ מְחַת וְהַשִׂ ניִם תּוֹרָה וְשִׂ עָבְרוּ בַּשָּׁ שֶׁ . 

And in this spirit, they will continue then to celebrate all the 
farbrengens and joys — and on the contrary, with a joy above all 
measure and limitation (since it is specifically then that “our 
mouth will be filled with laughter”), including the fulfillment of 
joy of marriage — as we say: “Speedily, Hashem our G-d, may 
there be heard in the cities of Judah and the courtyards of 
Jerusalem the sound of joy and the sound of gladness, the sound 
of groom and the sound of bride,” 

 

רֶךְ־זהָ יכוּ וְעַל־דֶּ הַהִתְוַעֲדִיּוֹת כָּל אֶת לַחְגּג אַז ימְַשִׁ  
מָחוֹת, מְחָה - וְאַדְרַבָּה וְהַשְׂ מִמְדִידָה לְמַעְלָה בְּשִׂ  

לָה יוָן וְהַגְבָּ וְקָא )כִּ דַּ לֵא אָז שֶׁ חוֹק ימָּ כּוֹלֵל פִינוּ"(, שְׂ  
לֵמוּת גַּם מְחַת הַשְׁ אוֹמְרִים – נשִׂוּאִין בְּשִׂ מְהֵרָה כְּמוֹ־שָׁ  
מַע אֱלֹקֵינוּ ה'־ עָרֵי ישָּׁ לָיםִ וּבְחוּצוֹת יהְוּדָה בְּ ירְוּשָׁ  
שׂוֹן קוֹל מְחָה וְקוֹל שָׂ לָּה וְקוֹל חָתָן קוֹל שִׂ כַּ  

until the greatest joy — over the wedding of the Congregation of 
Israel and the Holy One, blessed be He, in the true and complete 
Redemption. 

 
מְחָה עַד כְנסֶֶת הַנִּשׂוּאִין עַל - גְדוֹלָה הֲכִי לְהַשִׂ דִּ  

רָאֵל דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא, ישְׂ גְאָלָה וְהַקָּ ית בַּ הָאֲמִתִּ  
לֵמָה  .וְהַשְׁ

And as stated — immediately, literally right now, on this very 
day. For it has already been said many times, that all the matters 
have already been completed, and the Beis HaMikdash stands 
ready — above. And similarly regarding all matters — 
everything is already prepared for the feast,” all the matters are 
prepared like a sealed box, and they have given the box and its 
key to every single Jew, 

 

כָף וְכָאָמוּר שׁ, וּמִיָּד תַּ יוֹם מַמָּ שׁ. זהֶ בְּ ן, מַמָּ כֵּ שֶׁ  
מְדְבָּר ה כַּ ה כַּמָּ עָמִים, וְכַמָּ ימוּ פְּ סִּ בָר שֶׁ כָּל אֶת כְּ  

שׁ הָעִניְנָיִם, קְדָּ לְמַעְלָה, - וּמוּכָן עוֹמֵד וּבֵית־הַמִּ  
רֶךְ־זהָ נוֹגֵעַ וְעַל־דֶּ בָר – הָעִניְנָיִם לְכָל בְּ כֹּל כְּ מוּכָן הַ  

נםָ לַסְעוּדָה", בְתֵבָה מוּכָניִם הָעִניְנָיִם כָּל ישְׁ סְגוּרָה כִּ  
בָה אֶת וְנתְָנוּ חַ הַתֵּ פְתֵּ לָּהּ וְהַמַּ וְאֶחָד לְכָל־אֶחָד שֶׁ  

רָאֵל  ,מִיִּשְׂ
the only thing they are waiting for is — that a Jew will cry out 
one more cry, with one more request and demand and another 
reminder: “Until when?!”... 

 
בָר עָלָיו הַיחְִידִי הַדָּ יהְוּדִי – הוּא מְחַכִּים שֶׁ יצְִעַק שָׁ  

ה עוֹד עִם צְעָקָה, עוֹד שָׁ רָה: וְעוֹד וּתְבִיעָה בַּקָּ עַד הַזכָּ  
 ...!?"מָתַי
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And through this it is effected that our righteous Moshiach now 
enters this very synagogue and takes all the Jewish people here 
— as part of all of Israel — to our Holy Land, to Jerusalem the 
holy city, to the Holy Mountain, to the Third Beis HaMikdash, 
and already on this Shabbos Chazon — we merit “may our eyes 
behold Your return to Zion in mercy,” and further — and this is 
the main thing — literally immediately! 

 

יחַ פּוֹעַל הוּא זהֶ ידְֵי וְעַל מְשִׁ ו נכְִנסָ צִדְקֵנוּ שָׁ עַכְשָׁ  
נסֶֶת לְבֵית רָאֵל כָּל אֶת וְלוֹקֵחַ זהֶ, הַכְּ ניֵ־ישְׂ כָּאן בְּ  
לַל בְּתוֹךְ רָאֵל כְּ ה, לְאַרְצֵנוּ ישְׂ לַיםִ הַקְדוֹשָׁ עִיר לִירוּשָׁ  

קֹּדֶשׁ, קֹּדֶשׁ, לְהַר הַ שׁ הַ קְדָּ י, לְבֵית־הַמִּ לִישִׁ וְעוֹד הַשְׁ  
בַּת בְּשׁוּבְךָ עֵיניֵנוּ לִוְתָחֵזיֶנהָ זוֹכִים – זהֶ חֲזוֹן בְּשַׁ  
רַחֲמִים", לְצִיּוֹן כָף - הָעִקָר וְהוּא וְעוֹד בְּ שׁ וּמִיָּד תַּ מַמָּ  

[NOTE Summary​
The discourse begins by questioning how Tisha B’Av—a day associated with destruction—can 
be referred to as Shabbos Chazon, “the Shabbos of Vision.” Citing the famous teaching of Reb 
Levi Yitzchak of Berditchev, the Rebbe explains that on this day, every Jew is shown a vision of 
the Third Beis HaMikdash. This vision empowers the Jew to long for Geulah and align his 
behavior accordingly. However, the Rebbe adds a striking nuance: the word "Chazon" implies 
not just a distant image but something seen with the physical eye, in real terms. Thus, the 
Geulah is not just an idea—it is tangibly present, waiting for us. 

He emphasizes that the core belief of a Jew is that Moshiach is coming now, immediately—not 
later. This is not just a wish but a certainty that must permeate one’s thoughts, speech, and 
action. Yet even if a person fully believes in this truth, they must not become complacent. The 
Rebbe warns against settling for faith alone; instead, one must cry out in demand: “Ad Masai?!” 
“Until when must this exile continue?” 

He explains that this cry is not one of despair, but of empowered urgency. It's the final catalyst 
for redemption. Furthermore, when the Jewish people make good resolutions in connection with 
Tisha B’Av—resolutions in Torah, prayer, and acts of kindness—this immediately brings about 
the actual redemption. In our generation, he says, everything has been done. The Beis 
HaMikdash is already built spiritually. All the components are ready like a sealed treasure box 
with the key in the hands of every Jew. What remains? For each of us to open it. 

The sicha concludes with a powerful prayer and blessing: May the redemption come 
immediately, even before the 15th of Av, and then we will celebrate not only that festival but 
also the transformed day of Tisha B’Av itself—now revealed as the day of the greatest joy. It 
will become the ultimate wedding celebration between Hashem and the Jewish people, and our 
mouths will be filled with laughter and our eyes will behold the return to Zion in mercy. 

Practical Takeaway​
Don't wait for the Geulah. Live as if it's already here.​
Speak about it, think about it, expect it. Make positive resolutions in Torah and mitzvos that 
reflect this faith. But above all, don’t be silent—cry out: “Ad Masai?!” That cry, that demand, 
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that final push of urgency is what brings Moshiach from potential to actuality. Everything is 
ready. The treasure chest is full. The key is in your hands. 

Chassidic Story​
One Shabbos in the early 1980s, the Rebbe was visibly emotional during the farbrengen. A small 
child was brought to the Rebbe for a blessing. As the child approached, the Rebbe leaned 
forward and asked him in Yiddish: "What are you doing to bring Moshiach?" The crowd 
went silent. The child stared at the Rebbe, unsure what to answer. The Rebbe smiled warmly and 
said, "Even a little Jew can bring Moshiach by doing something small—saying a pasuk, giving 
tzedakah, helping another Yid." The child nodded and stepped down, now glowing. The Rebbe 
then turned back to the crowd and said, “This is the question every Jew must ask himself—not 
just ‘When will Moshiach come?’ but ‘What am I doing to bring him?’” 

(Sourced from "A Tzaddik and His Generation" by Rabbi Sholom Ber Lipskar, Vol. 2) 

TPX (Therapeutic-Psychological Integration)​
This discourse invites us into one of the deepest therapeutic paradigms: the power of vision—not 
just as metaphor, but as lived inner reality. The Rebbe explains that on Tisha B’Av itself, the day 
of the Beis HaMikdash’s destruction, we are shown a vision of the Third Temple. Spiritually, this 
means that hope and future wholeness are not projected fantasies—they are already seeded 
into our present pain. 

This is a profound message for anyone navigating trauma, grief, or a sense of dislocation. The 
Rebbe doesn’t ask us to deny our pain. Rather, he shows us how even within exile, the 
redemption is already beginning to shine. When the destruction occurred, it wasn’t the end—it 
was the beginning of rebuilding. This is what psychologists might call post-traumatic 
growth—the idea that from within the very ashes of loss, a greater and more enduring self is 
born. But the Rebbe adds something radical: that growth is not just possible—it’s already 
happening. The vision is already present. It’s not a future you have to wait for. It’s a future you 
are already standing in. 

When the Rebbe insists that Moshiach must come now, he is teaching us about radical internal 
permission. Most of us are conditioned to delay our healing, to postpone joy, to accept a “not 
yet” mentality. But this sicha is an emotional reset. It empowers the listener to say: No. I don’t 
have to wait anymore. The future I long for already exists. I am allowed to open to it now. 

There’s also a therapeutic brilliance in the Rebbe’s command to cry out “Ad Masai?!” Not as a 
victim—but as someone who knows their worth. The Rebbe doesn’t see this cry as hopeless. He 
sees it as the healthy protest of a soul that knows exile is not its truth. It’s the protest that propels 
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transformation. In therapeutic language, this is integration through empowered grief—the 
sacred refusal to accept brokenness as permanent. 

The Rebbe connects this with the 15th of Av—traditionally a time of matchmaking and joy. He 
teaches that the deepest relationship is not born in perfection, but in the vulnerability that 
emerges after pain. That is when Hashem’s love becomes unconditional—a matnas chinam, a 
gift not earned but freely given. This reflects modern trauma theory: healing is not 
transactional; it is relational. We do not heal because we prove ourselves. We heal because we 
are seen, loved, and held. 

Finally, the Rebbe’s emphasis on concrete action—learning more Torah, doing acts of kindness, 
living with joy—is not about religious checklisting. It’s about creating a psychological 
container that can hold the intense light of redemption. Vision alone can overwhelm. But when 
vision is anchored in daily acts of goodness, it becomes transformation. Each mitzvah becomes a 
neural imprint of Geulah—a training in wholeness. 

Story​
In 1943, Rabbi Yisrael Jacobson was tasked with organizing a farbrengen for the Rebbe Rayatz 
(the Rebbe’s father-in-law) in New York, during a dark time of WWII. He worked day and night 
under enormous pressure. At the last moment, the venue canceled. Crushed, he went to the 
Frierdiker Rebbe and broke down. The Rebbe listened and then said: “Reb Yisrael, never 
forget—when a Yid cries with truth, even before he finishes crying, the answer is already being 
created.” That very night, another location opened miraculously, and the event inspired hundreds. 

This story reflects the Rebbe’s own teaching in 5751: When a Jew cries out “Ad Masai” from 
the core, that very cry becomes the birth of the answer. 

(Sourced from: The Heroic Struggle, Kehot Publication Society; archival recollections from 
Rabbi Jacobson’s family) END NOTE] 
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