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Ohr HaTorah  

Lag B’Omer - תַח י פָּ מְעוֹן רִבִּ שִׁ  
 

Zohar, Parshas Pinchas, 236b. Rabbi Shimon opened and said: 
“Shema Yisrael, Hashem Elokeinu…” The word Shema has an 
enlarged Ayin, and Echad has an enlarged Daled. Why these 
specific letters? And why in these particular words? Not in others? 

ת זהַֹר רָשַׁ ינחְָס פָּ ף פִּ תַח ע"ב, רל"ו דַּ י פָּ מְעוֹן רִבִּ שִׁ  
מַע וְאָמַר: רָאֵל "שְׁ מַע – כו'" אֱלֹקֵינוּ ה' ישְׂ עַיןִ שְׁ  

רָבָא, לֵ"ת אֶחָד רַבְּ רָבָא. דָּ ה רַבְּ אֵלּוּ? אוֹתִיּוֹת דַוְקָא לָמָּ  
אָר וְלֹא אָר וְלֹא אוֹתִיּוֹת? שְׁ בוֹת בִּשְׁ תֵּ ? 

And he answered: It is because these specific letters, Ayin and 
Daled, must appear in large form. And the sign for this is the 
verse: “Until Hashem among you…” (Bamidbar 17:28), 
referencing a hidden teaching. 

ים מִשּׁוּם וְתִירֵץ: דוֹרְשִׁ דוּוְקָא שֶׁ בְּגוֹדְלָן, אֵלּוּ אוֹתִיּוֹת שֶׁ  
כֶם" ה' "עַד לְזהֶ: וְסִימָן הוּא י"ז:כ"ח(, )במדבר בָּ שֶׁ  
ר סוֹד עַל רֶמֶז נסְִתָּ . 

For behold, it is known that large letters correspond to the level 
of Binah (Understanding), intermediate-sized letters correspond 
to Zeir Anpin, and small letters appear in Milos (filler letters or 
extended spelling). 

ינוֹניִּוֹת אוֹתִיּוֹת בִּינהָ, – גְּדוֹלוֹת אוֹתִיּוֹת ידָוּעַ: דְּהֵא – בֵּ  
ין, זעְֵיר בְּמִילּוּי – קְטַנּוֹת אוֹתִיּוֹת אַנפִּ . 

Therefore, since the Ayin is large, it must be from the level of 
Binah, and likewise the Daled is also of Binah. 

הָעַיןִ לְפִיכָךְ, רָבָא מִשֶּׁ חִינתַ – רַבְּ ינהָ; בְּ לֵ"ת גַּם וְכֵן בִּ הַדָּ  
ינהָ – בִּ . 

For the Zayin lower sefirot of Imma (Binah) – Chesed of Imma, 
Gevurah of Binah, etc. – are each composed of ten components. 
That gives us seventy, hence the large Ayin. 

י בַע כִּ חְתּוֹנוֹת סְפִירוֹת הַשֶּׁ א תַּ אִמָּ א, חֶסֶד – דְּ אִמָּ דְּ  
בִינהָ גְּבוּרָה ר, כָּלוּל אֶחָד כָּל – וְכוּ' דְּ עַיןִ, הֲרֵי מֵעֶשֶׂ  
רָבָא הָעַיןִ לְכָךְ רַבְּ . 

(Gloss: Elsewhere, on Zohar Vayechi 239a, regarding “Vayikra el 
Moshe” with the small Alef, it was explained: Large letters are 
from Binah, medium from Zeir Anpin, small from Malchus.) 

( אֵר הַגָּהָה: מָקוֹם נתְִבָּ ף וַיחְִי פ' זהַֹר אַחֵר, בְּ רל"ט דַּ  
עִניְןַ ע"א ה" אֶל "וַיִּקְרָא בְּ י – זעְֵירָא אָלֶ"ף – משֶׁ כִּ  

רְבָן אוֹתִיּוֹת ינהָ, רַבְּ ינוֹניִוֹת אוֹתִיּוֹת בִּ ין, זעְֵיר – בֵּ אַנפִּ  
מַלְכוּת – זעְֵירִין אוֹתִיּוֹת .) 

Because in Binah, there is abundant light, called “Rechovos 
HaNahar” (the expanses of the river), which spreads out broadly. 
And the main reason: the revelation of Atik (Ancient of Days) is 
in Binah. 

י בִינהָ כִּ נִּקְרָא אוֹר, רִיבּוּי ישֵׁ בְּ וְהוּא הַנָּהָר", "רְחבֹוֹת שֶׁ  
ט הִתְרַחֲבוּת. מִתְפַּשֵּׁ ר: בְּ הִתְגַּלּוּת וְהָעִקָּ יק שֶׁ הוּא עַתִּ  
בִינהָ  .בְּ

That is why Binah is called the World to Come, and the letters of 
Binah – even their Achoraim (external form) – are expansive and 
broad. 

ינהָ נקְִרֵאת לְכָךְ ל הָאוֹתִיּוֹת וְגַם הַבָּא", "הָעוֹלָם – בִּ שֶׁ  
ינהָ הֶם הָאֲחוֹרַייִם אַף – בִּ לָּ טוּת – שֶׁ הִתְפַּשְׁ בְּ  

 .וְהִתְרַחֲבוּת

In contrast, the letters of Malchus (the mem in the gloss) receive 
only from Zeir Anpin, not like Binah that receives directly from 
Arich Anpin and Atik. 

אֵין מַה ן שֶּׁ מַלְכוּת הָאוֹתִיּוֹת כֵּ בְּ הַגָּהָה הַמֵ"ם – שֶׁ – בַּ  
אֵינןָ ין, מִזְּעֵיר אֶלָּא מְקַבְּלוֹת שֶׁ ינהָ כְּמוֹ וְלֹא אַנפִּ בִּ  

לֶת קַבֶּ מְּ ין מֵאַרִיךְ שֶׁ יק אַנפִּ וְעַתִּ . 
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This is the meaning of “Rachel envied her sister” (Bereishis 30:1) 
— see Zohar Terumah 126b — because Rachel (symbolizing 
Malchus) has diminished light, like the moon. 

קַנֵּא וְזהֶוּ אֲחתָֹהּ" רָחֵל "וַתְּ זהַֹר רְאֵה ל:א(, )בראשית בַּ  
רוּמָה פ' רֵישׁ י – ע"ב קכ"ו דף תְּ לֶת רָחֵל, כִּ סַמֶּ אֶת הַמְּ  

יָּרֵחַ – אוֹרָהּ נתְִמַעֵט מַלְכוּת, כַּ . 

And that is the lowest level, the source of bounded beings, hence 
she is called “the small one”, Rachel, or “hei ketanah.” 

רְגָה הִיא וְזוֹ חְתּוֹנהָ, הַדָּ עֲלֵי לַנִּבְרָאִים מָקוֹר הַתַּ גְבוּל, בַּ  
טַנָּה" נקְִרֵאת וְלָכֵן קְטַנָּה "הֵ"א אוֹ רָחֵל, – "הַקְּ ". 

As explained in Torah Or, discourse “On the 25th of Kislev” – 
and this is also the secret of “Behibar’am” (in their creation), 
which is with a small hei. 

באָֹר כְּמוֹ מְּ בְכ"ה סִדְרָא אוֹר, בְּתוֹרָה שֶׁ כִסְלֵו, דִּ וְגַם בְּ  
הִבָּרְאָם" סוֹד זהֶ הֵ"א – ב:ד( )בראשית "בְּ זעְֵירָא בְּ . 

But the large hei, in contrast, is Leah, who is above. אֵין מַה ן שֶּׁ רָבָא הֵ"א כֵּ הִיא לֵאָה, – רַבְּ לְמַעְלָה שֶׁ . 

Therefore, also the letters of her are small letters, in contraction 
and smallness. 

לָּהּ הָאוֹתִיּוֹת גַּם לָכֵן צִמְצוּם זעְֵירִין אֶתוָּן הֵם שֶׁ וּקְטַנּוּת בְּ  

And to bring this close to the intellect, it will be understood by 
way of the difference between the word “ani” and the word 
“anochi.” 

כֶל אֶל זהֶ וּלְקָרֵב רֶךְ עַל יוּבַן הַשֵּׂ ין הַהֶפְרֵשׁ דֶּ בֵּ בַת שֶׁ תֵּ  
בַת וּבֵין אֲניִ אָנכִֹי תֵּ  

That “ani” hints to the level of mem and azan, and “ani betoch 
hagolah,” and “ani tefillah,” 

ר חִינתַ רוֹמֵז אֲניִ אֲשֶׁ הַגּוֹלָה, בְּתוֹךְ וַאֲניִ וַעַ"ז"ן, מֵ"ם לְבְּ  
תְפִלָּה וַאֲניִ  

And “anochi” hints to the supernal crown, and in the Ten 
Commandments it begins with the word “anochi.” 

תֶר רוֹמֵז וְאָנכִֹי רֶת עֶלְיוֹן לְכֶּ בְּרוֹת וּבַעֲשֶׂ הִתְחִיל הַדִּ  
בַת תֵּ אָנכִֹי בִּ  

And upon this it says: “Am I not better to you than ten sons,” who 
are the ten sefiros, for “anochi” is the crown that is drawn from 
malchus of ein sof, which is above the level of the ten sefiros, as is 
known. 

רָה לָךְ טוֹב אָנכִֹי הֲלֹא נאֱֶמַר: זהֶ וְעַל ניִם, מֵעֲשָׂ הֵם בָּ שֶׁ  
ר י סְפִירוֹת, עֶשֶׂ תֶר הוּא אָנכִֹי כִּ ךְ כֶּ לְכוּת הַנִּמְשָׁ מִמַּ  

אֵין־סוֹף מַעְלָה דְּ לְּ חִינתַ שֶׁ ר מִבְּ נּוֹדָע סְפִירוֹת עֶשֶׂ כַּ  

And even though the meaning in “ani” and “anochi” is all equal, 
that is to say how it is in a foreign tongue, only the change and 
difference between them is in the matter of loftiness and lowliness. 

הַפֵּרוּשׁ וְאַף אֲניִ שֶׁ כֹּל וְאָנכִֹי בַּ וֶה, הַ רֵי"ל שָׁ בִּלְשׁוֹן אֵיךְ דְּ  
נּוּי רַק לַעַ"ז, יניֵהֶן וְהֶפְרֵשׁ הַשִּׁ עִניְןַ הוּא בֵּ רוֹמְמוּת בְּ  

פָלוּת  וּשְׁ
That is: the word “anochi” indicates when he speaks in loftiness, 
like “anochi haro’eh,” and so too the crown is the ultimate 
loftiness and is called “depth of height,” and this is the matter of 
“the king exalted alone,” and the level of “ki ga’oh ga’ah.” 

בַת הֵינוּ מְדַבֵּר מוֹרָה אָנכִֹי תֵּ אָנכִֹי וּכְמוֹ בְּרוֹמְמוּת כְּשֶׁ  
תֶר וְכֵן הָרוֹאֶה כְלִית הוּא כֶּ רוּם עוֹמֶק וְנקְִרָא הָרוֹמְמוּת תַּ  

לֶךְ עִניְןַ וְהוּא י וּבְחִינתַ לְבַדּוֹ הַמְרוֹמָם הַמֶּ גָּאָה גָּאהֹ כִּ  

In contrast, “ani” is when he speaks in lowliness and gentleness, 
that is the level of mem, which is the end of all levels, and also has 
nothing of its own except what it receives from the sun. 

אֵין מַה ן שֶּׁ מְדַבֵּר הֵינוּ אֲניִ כֵּ פְלוּת כְּשֶׁ הֵינוּ וּבְניִחוּתָא בְּשִׁ  
בְחִינתַ הִיא מֵ"ם בְּ כָל סוֹפָא שֶׁ רְגִּין דְּ לַהּ לֵית וְגַם דַּ  
י כְּלוּם מִגַּרְמָהּ לֶת מַה אִם כִּ קַבֶּ מְּ מֶשׁ שֶּׁ מֵהַשֶּׁ  

And therefore David said: “For I am poor and needy — ani.” וִד: אָמַר וְלָכֵן י דָּ אֲניִ וְאֶבְיוֹן עָניִ כִּ  

And see in Reishis Chochmah, Gate of Humility, where he 
explains the essence of humility in mem for this reason. 

ית וְעַיֵּין עַר חָכְמָה בְּרֵאשִׁ רֵשׁ הָעֲנוָָה שַׁ פֵּ ר שֶׁ הָעֲנוָָה עִקַּ  
מֵ"ם טַעְמָא מֵהַאי בְּ  
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And even though in the crown too is found humility, this is by way 
of “in the place of the greatness of the Holy One, there you find 
His humility,” etc. 

תֶר וְאַף כֶּ בַּ ן גַּם שֶׁ צֵא כֵּ רֶךְ עַל זהֶוּ עֲנוָָה ימָּ מְקוֹם דֶּ "בִּ  
ל גְּדוּלָּתוֹ בָ"ה שֶׁ ם הַקָּ ה שָׁ כו עֲנוְָתָנוּתוֹ" מוֹצֵא אַתָּ ' 

Also, for the supernal crown, even though it is a pure light, it is 
black in relation to the Cause of Causes, etc. 

י גַּם תֶר כִּ אִיהוּ גַּב עַל אַף עֶלְיוֹן כֶּ הוּא אוּכְמָא צַח אוֹר דְּ  
י כו הָעִלּוֹת עִלַּת לְגַבֵּ ' 

And therefore in mem it is called “ani,” and the difference 
between “ani” and “anochi” is the letter kaf, which indicates the 
crown. 

מֵ"ם וְלָכֵן ין וְהַהֶפְרֵשׁ אֲניִ נקְִרָא בְּ אוֹת הוּא לְאָנכִֹי אֲניִ בֵּ  
תֶר עַל הַמּוֹרָה הַכַּ"ף הַכֶּ  

And since nevertheless the root of the mem is from the crown, 
therefore it is said: “I am like a fresh cypress,” as is written in 
Likutei Torah in the discourse to explain the matter of Yom 
Kippur. 

כָּל וּלְפִי מִּ שֹׁרֶשׁ מָקוֹם שֶׁ "ם  תֶר הַמֵּ ן עַל מֵהַכֶּ נאֱֶמַר: כֵּ  
בְרוֹשׁ אֲניִ כָּתוּב כְּמוֹ רַעֲנןָ כִּ לִקּוּטֵי שֶׁ דִ"ה תּוֹרָה בְּ בְּ  

הַכִּפּוּרִים יוֹם עִניְןַ לְבָאֵר  

And likewise exactly is the matter of large letters and small letters. שׁ כֵן כָּמוֹ וְכֵן רְבָן אֶתוָּן עִניְןַ הוּא מַמָּ זעְֵירִין וְאֶתוָּן רַבְּ  

That is: large letters, whose form indicates greatness not in 
proportion to the rest of the letters of the Torah, which are 
intermediate letters (the intermediate righteous ones, three books). 

רְבָן אֶתוָּן וְהֵינוּ: מוּנהָ רַבְּ הַתְּ לֹּא גְּדֻלָּה עַל מוֹרָה שֶׁ לְפִי שֶׁ  
אָר עֵרֶךְ בַּתּוֹרָה הָאוֹתִיּוֹת שְׁ הֵם שֶׁ ינוֹניִם אוֹתִיּוֹת שֶׁ בֵּ  

יקִים ינוֹניִם )צַדִּ סְפָרִים ג' בֵּ ) 
Upon this it comes to hint to the drawing down from the level of 
Binah — Rechovos HaNahar — in which is the revelation of Atik, 
which is called Erech Apayim and great kindness, that the 
kindness is drawn from the force of the greatness, and above the 
level of plain chesed. 

ז בָּא זהֶ עַל כָה עַל לְרַמֵּ חִינתַ הַהַמְשָׁ ינהָ מִבְּ רְחבֹוֹת בִּ  
בָּהּ הַנָּהָר יק הִתְגַלּוּת שֶׁ יםִ אֶרֶךְ הַנִּקְרָא עַתִּ חֶסֶד וּגְדַל אַפַּ  

הַחֶסֶד ךְ שֶׁ ד נמְִשָׁ חִינתַ וּלְמַעְלָה הַגְּדוּלָּה עצֶֹם מִצַּ סְתָם מִבְּ  
 חֶסֶד

And therefore in the verse “Ve’atah yigdal na” the yud is enlarged, 
because it draws down Erech Apayim and Nosei Avon. 

ן וְעַל פָּסוּק כֵּ ה בַּ ל וְעַתָּ תִי הַיּוּ"ד נאָ יגְִדַּ ךְ לְפִי רַבָּ מַשֵּׁ מְּ שֶׁ  
יםִ אֶרֶךְ א אַפַּ עָוֹן וְנוֹשֵׂ  

And this too is the matter of “houses full of all good that you did 
not fill,” for houses are combinations of letters, as is written in 
Sefer Yetzirah: “two stones build two houses.” 

ן גַּם וְזהֶוּ ים עִניְןַ כֵּ ר טוּב כָּל מְלֵאִים וּבָתִּ מִלֵּאתָ לֹא אֲשֶׁ  
י ים כִּ כָּתוּב כְּמוֹ אוֹתִיּוֹת צִירוּפֵי הֵם בָּתִּ סֵפֶר שֶׁ יצְִירָה בְּ  

ניֵ ניֵ בּוֹנוֹת אֲבָניִם שְׁ ים שְׁ בָּתִּ  

But the explanation of “filled with good that you did not fill” — 
that is to say, it is from a level above arousal from below, where 
arousal from below does not reach, rather it is called a free gift. 

ירוּשׁ אֲבָל ר טוּב מְלֵאִים פֵּ הוּא רֵי"ל מִלֵּאתָ לֹא אֲשֶׁ שֶׁ  
חִינהָ מַעְלָה מִבְּ לְּ א מֵאִתְעָרוּתָא שֶׁ תָּ לְתַּ אֵין דִּ אִתְעָרוּתָא שֶׁ  
א תָּ לְתַּ ם מַגַּעַת דִּ נתַ נקְִרֵאת רַק שָׁ חִנָּם מַתְּ  

And elsewhere it explains that large letters are called “towers 
protruding from the wall,” and the matter of a protruding seal is 
known — that it is from above to below, which is a high level. 

ירֵשׁ אַחֵר וּבִמְקוֹם אֶתוָּן פֵּ רְבִין שֶׁ לוֹת נקְִרָא רַבְּ מִגְדָּ  
הוּא בּוֹלֵט חוֹתָם עִניְןַ וְידָוּעַ הַחוֹמָה מִן הַבּוֹלְטִים שֶׁ  
מַעְלָה ה מִלְּ הוּא לְמַטָּ חִינהָ שֶׁ גְבוֹהָה בְּ  

And small letters — that is in the mem, where the drawing down 
is contracted, etc. 

מֵ"ם הֵינוּ זעְֵירִין וְאֶתוָּן תְצַמְצֵם בְּ מִּ כָה שֶׁ כו הַהַמְשָׁ ' 
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And from this is drawn the level of “our signs we have not seen” 
(Psalms 74:9), and the intermediate letters are in Ze’eir Anpin, 
which is the intermediary between large letters and small letters. 

ךְ וּמִזֶּה חִינתַ נמְִשָׁ וְאוֹתִיּוֹת רָאִינוּ", לֹא "אוֹתוֹתֵינוּ בְּ  
ינוֹניִם זעְֵיר הֵם בֵּ ין בְּ הוּא אַנפִּ ין מְמוּצָע שֶׁ אֶתוָּן בֵּ  

רְבִין זעְֵירִין לְאֶתוָּן רַבְּ . 
For in relation to the mem, the letters are large, because this is the 
matter of Yichuda Ila’a (higher unification), but in relation to the 
large letters of Adam Kadmon, Ze’eir Anpin is considered like 
Yichuda Tata’a, because Ze’eir Anpin in relation to Atika is 
considered like Elokim, as is written in the explanation on the 
verse “Shuvah Yisrael.” 

י גַבֵּ לְּ י גְּדוֹלִים הָאוֹתִיּוֹת הֲרֵי הַמֵ"ם שֶׁ יחִוּדָא עִניְןַ זהֶוּ כִּ  
י עִילָּאָה, רְבִין אֶתוָּן וּלְגַבֵּ ם רַבְּ עַדַּ זעְֵיר הֲרֵי קַדְמוֹן דְּ  

ין ב אַנפִּ אָה, יחִוּדָא כְּמוֹ נחְֶשָׁ תָּ י תַּ ין זעְֵיר כִּ י אַנפִּ לְגַבֵּ  
יקָא אֱלֹקִים עַתִּ כָּתוּב כְּמוֹ חָשׁוּב כֶּ בֵיאוּר שֶׁ פָּסוּק עַל בְּ  

רָאֵל "שׁוּבָה ישְׂ ". 

And this is the matter of the difference between the Alef-Beis of 
“Kel Baruch” that we say on weekdays and the Alef-Beis of “Kel 
Adon” that we say on Shabbos, as is written in Zohar Terumah 
132a. 

ין הַהֶפְרֵשׁ עִניְןַ וְזהֶוּ א בֵּ אֵל בֵיתָא אַלְפָּ אוֹמְרִים בָּרוּךְ דְּ שֶׁ  
א וּבֵין בַּחלֹ אֵל בֵיתָא אַלְפָּ אוֹמְרִים אָדוֹן דְּ בָּת שֶׁ כְּמוֹ בְּשַׁ  

כָּתוּב זהַֹר שֶׁ רוּמָה בְּ ף תְּ ע"א קל"ב דַּ . 

And this is because on Shabbos the Alef-Beis of large letters is 
drawn down, therefore from each letter extend five words, which 
is not the case from small letters. 

פִי וְהַהִנּוּ לְּ בָּת שֶׁ בְּשַׁ ךְ שֶׁ אֶתוָּן אַלְ"ף-בֵּי"ת נמְִשָׁ רְבִין, דְּ רַבְּ  
כִים אוֹת מִכָּל לְכָךְ יבִין, ה' נמְִשָׁ אֵין מַה תֵּ ן שֶּׁ מֵאֶתוָּן כֵּ  

 .זעְֵירִין
And see Zohar Bereishis 3a. זהַֹר וְעַיֵּין ית בְּ ף בְּרֵאשִׁ ע"א ג' דַּ  
And according to this one may say the matter of the three books 
that are opened on Rosh Hashanah — corresponding to 
Tzaddikim, Beinonim, and Resha’im — that likewise the three 
books: the first of large letters corresponds to Tzaddikim, the 
second of intermediate letters to Beinonim, the third of small 
letters, etc. 

י וְעַל ר זהֶ פִּ חִים סְפָרִים ג' עִניְןַ לוֹמַר אֶפְשָׁ נִּפְתָּ בְּראֹשׁ שֶׁ  
נהָ נגֶֶד הַשָּׁ יקִים כְּ ינוֹניִם צַדִּ עִים, בֵּ כְּמוֹ וּרְשָׁ ן שֶׁ הַג' כֵּ  

ל הָא' סְפָרִים: רְבִין אֶתוָּן שֶׁ יקִים, נגֶֶד רַבְּ ל הַב' צַדִּ שֶׁ  
ינוֹניִם אֶתוָּן ינוֹניִם, נגֶֶד בֵּ ל הַג' בֵּ כו זעְֵירִין אֶתוָּן שֶׁ '. 

And this is (the verse) “And it will be on that day, a great shofar 
will be sounded.” The question is: what difference does it make if 
the shofar is great or intermediate or small? 

יּוֹם "וְהָיהָ וְזהֶוּ: קַע הַהוּא בַּ יאָ: גָּדוֹל", בְּשׁוֹפָר יתָּ קַשְׁ דְּ  
ינוֹניִ אוֹ גָּדוֹל הַשּׁוֹפָר אִם מִינָּא נפְַקָא מַאי קָטָן אוֹ בֵּ ? 

Rather, because speech speaks from voice, and on Rosh Hashanah 
we draw that the world of speech should be extended, by way of 
“Hashem you have distinguished today,” and this is through the 
sound of the shofar. 

בּוּר מִשּׁוּם אֶלָּא הַדִּ נהָ וּבְראֹשׁ מֵהַקּוֹל, מְדַבֵּר שֶׁ הַשָּׁ  
יכִים יֵּהֵא מַמְשִׁ ךְ שֶׁ בּוּר עוֹלַם נמְִשָׁ רֶךְ עַל הַדִּ ה' "אֶת דֶּ  

הַשּׁוֹפָר קוֹל ידְֵי עַל וְהִנֵּה הַיּוֹם", הֶאֱמַרְתָּ . 

And when there will be the revelation of the great shofar, there 
will also be drawn in speech the level of “a mouth that speaks 
greatness” — that is, the revelation of large letters, the level of 
“houses filled with all upper good.” 

יִּהְיהֶ ךְ גָּדוֹל, שׁוֹפָר גִּלּוּי וּכְשֶׁ ן גַּם יוּמְשַׁ בּוּר כֵּ דִּ חִינתַ בַּ בְּ  
רְבִין, אֶתוָּן גִּלּוּי הֵינוּ רַבְרְבִין", מְמַלֵּל "פּוּם חִינתַ רַבְּ בְּ  

ים הָעֶלְיוֹן טוּב כָּל מְלֵאִים "בָּתִּ ". 
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And let us return to our subject — that since the matter of Krias 
Shema is to draw from the level of Gimel Rishonim (Chabad), as 
is written in the writings of the Arizal, that in the first verse of 
Shema we draw the unification of Aba and Ima, and this is the 
matter of accepting the yoke of Heaven, which precedes the yoke 
of mitzvos. 

לִהְיוֹת לְעִניְנָנֵוּ, וְנחֲָזוֹר מַע קְרִיאַת עִניְןַ דְּ יךְ הוּא שְׁ לְהַמְשִׁ  
חִינתַ כָּתוּב וּכְמוֹ רִישוֹניִם, ג' מִבְּ כְתוּבֵי שֶׁ הָאֲרִיזַ"ל בִּ  
פָסוּק בְּ ק"ש רִאשוֹן שֶׁ יכִים דְּ עִניְןַ וְהֵינוּ אוֹ"א, יחִוּד מַמְשִׁ  

לַת מַיםִ מַלְכוּת עלֹ קַבָּ דְמָה שָׁ קָּ מִצְווֹת לְעלֹ שֶׁ . 

And this too is the explanation of “the one who prolongs in 
‘Echad’,” who draws from the level of Arich Anpin, and 
therefore here came large letters. 

ן גַּם וְזהֶוּ ירוּשׁ כֵּ אֲרִיךְ פֵּ אֶחָד, הַמַּ ךְ בְּ מַשֵּׁ מְּ חִינתַ שֶׁ מִבְּ  
ין, אֲרִיךְ ן וְעַל אַנפִּ רְבִין אֶתוָּן כָּאן בָּאוּ כֵּ רַבְּ . 

And this is “Shema” — the ayin there is large, that malchus, 
which is called “name,” is uplifted to receive from the level of the 
seven attributes of Binah, which are called ayin rabbah, and the 
influence will be drawn to it in abundance. 

מַע" וְזהֶוּ ם – "שְׁ י, עַיןִ שָׁ תִּ הַמַלְכוּת רַבְּ הַנִּקְרֵאת שֶׁ  
ם" תְעַלֶּה "שֵׁ חִינתַ לְקַבֵּל תִּ בִינהָ מִדּוֹת ז' מִבְּ נִּקְרְאוּ דְּ שֶׁ  

רָבָא, עַיןִ ךְ רַבְּ עָה בָּהּ וְיוּמְשַׁ פָּ רִבּוּי הַהַשְׁ בְּ . 

And see elsewhere regarding the matter of “gladdening groom and 
bride,” “gladdening the groom with the bride” — that the meaning 
of “gladdening groom and bride” is that the bride receives only 
from the groom, who is Ze’eir Anpin, but “gladdening the groom 
with the bride” is that he gladdens both equally, that malchus 
receives from the Supernal Ima, not via Ze’eir Anpin, and then 
Ze’eir Anpin and Nukva are like the two great lights, as they were 
before her diminishment, etc. 

"שׁ מָקוֹם וְעַמַּ עִניְןַ אַחֵר בְּ חַ בְּ מֵּ חַ וְכַלָּה, חָתָן "מְשַׂ מֵּ מְשַׂ  
לָּה", עִם חָתָן פֵירוּשׁ הַכַּ חַ דְּ מֵּ הֵינוּ וְכַלָּה" חָתָן "מְשַׂ  

לָּה הַכַּ לֶת שֶׁ הוּא מֵהַחָתָן רַק מְקַבֶּ ין, זעְֵיר שֶׁ אֲבָל אַנפִּ  
חַ מֵּ לָּה" עִם חָתָן "מְשַׂ חַ הַכַּ מֵּ שַׂ מְּ ניֵהֶם שֶׁ וָואָה שְׁ הַשְׁ בְּ  

הַמַלְכוּת אַחַת, לֶת שֶׁ א מְקַבֶּ לֹּא עִילָּאָה מֵאִימָּ ידְֵי עַל שֶׁ  
ין, זעְֵיר רֶךְ עַל הֵם זוּ"ן וְאָזיִ אַנפִּ ניֵ דֶּ אוֹרוֹת "שְׁ הַמְּ  

הָיתְָה כְּמוֹ הַגְּדוֹלִים" כו מִעוּטָהּ קדֶֹם שֶׁ '. 

The rest of the discourse is in Buch Tarei"t 3, page 44, regarding 
the matter of the large daled of Echad, see what is written on the 
verse “And I shall be sanctified among the Children of Israel”, 
end of section Alef. 

אָר רוּשׁ שְׁ ף ג' תרי"ט בְּבּוּךְ הַדְּ עִניְןַ מ"ד, דַּ לֵ"ת בְּ דָּ  
י תִּ אֶחָד, רַבְּ י פָּסוּק עַל עַמ"שׁ דְּ תִּ שְׁ ניֵ בְּתוֹךְ "וְנקְִדַּ בְּ  

רָאֵל" א סו"פ ישְׂ '. 

And one may say, as is said briefly, the expression “Dalu einai 
lamarom” — “my eyes are lifted upward” — this is an expression 
of exaltation, as is written in the discourse Mizmor Shir Chanukas 
HaBayis, the first discourse. 

ר נֶּאֱמַר כְּמוֹ לוֹמַר וְאֶפְשָׁ הֲקִיצּוּר, שֶׁ לוּ לָשׁוֹן "ד' בַּ עֵיניַ דָּ  
רוֹם" כָּתוּב כְּמוֹ רוֹמְמוּת, לָשׁוֹן הֵינוּ – לַמָּ דִ"ה שֶׁ בְּ  
יר מִזמְוֹר יתִ, חֲנכַּת שִׁ רוּשׁ הַבַּ הָרִאשׁוֹן דְּ . 

And if so, it can be said: Binah is the Upper Shechinah, and this 
unification is in the manner of what our sages said: “One who has 
relations with his mother in a dream should anticipate 
understanding, as it is said: If you call for understanding 
(Proverbs 2:3).” 

ן וְאִם ינהָ לוֹמַר: ישֵׁ כֵּ כִינתְָא – בִּ עַל זהֶ וִיחוּד עִילָּאָה, שְׁ  
רֶךְ אָמְרוּ מַה דֶּ חֲלוֹם אִמּוֹ עַל "הַבָּא רַזָ"ל: שֶּׁ יצְַפֶּה – בַּ  

נֶּאֱמַר: לְבִינהָ, י שֶׁ ינהָ אִם כִּ ב:ג )משלי תִקְרָא" לַבִּ ). 

See what is written on this in the glosses to the discourse 
Vayeishev Yaakov b’eretz megurei aviv, in Buch Bereishis 233a, 

הַגָּהוֹת מִזֶּה עַמ"שׁ ב לְדִ"ה בְּ אֶרֶץ יעֲַקבֹ וַיֵּשֶׁ אָבִיו מְגוּרֵי בְּ  
ית בְּבּוּךְ ף בְּרֵאשִׁ ע"א רל"ג דַּ . 
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and there I noted from what is written in Otzar Chayim, the 
unification of Daas of Ze’eir Anpin, which extends from Yesod 
of Abba with Leah, 

ם ה הֶעֱרוֹתִי וְשָׁ כָּתוּב מִמַּ עַת יחִוּד חַיִּים: בְּאוֹצַר שֶּׁ הַדַּ  
זעְֵיר ין, דְּ ךְ אַנפִּ לֵאָה עִם אַבָּא מִיסְוֹד הַנִּמְשָׁ , 

and from what is written in Zohar I, Parshas Chayei Sarah 
133a, regarding the matter of Yaakov ministering above, 

ה כָּתוּב וּמִמַּ זהַֹר שֶּׁ רָה חַיֵּי פ' ח"א בְּ ע"א, קל"ג דַף שָׂ  
עִניְןַ שׁ יעֲַקבֹ בְּ מֵּ רוֹם מְשַׁ בַּמָּ , 

and see in Sava d'Mishpatim 101a. סַבָּא וְעַיֵּין טִים בְּ פָּ שְׁ מִּ ף דִּ ע"א ק"א דַּ . 
[NOTE: Summary 
This excerpt explores the mystical significance of the לֵ"ת י דָּ תִּ רַבְּ  (enlarged dalet) in the word 
 from the Shema. Drawing from various sources in the Zohar, Otzar Chayim, and the "אחד"
Tzemach Tzedek’s own glosses, the discourse frames this letter as a gateway to understanding 
deep unifications in the Divine realms. 

Key points include: 

●​ The “dalet rabbati” symbolizes rômemus (exaltation), as hinted in the phrase “ עיני דלו  
 .”למרום

●​ It connects to the Upper Shechinah (Binah), which is the source of supernal 
unification. 

●​ This exalted Binah unification is illustrated via a Talmudic statement: one who dreams of 
his mother should expect understanding, linking the imagery of mother to Binah. 

●​ The discourse references the union of Daas of Ze’eir Anpin (Z"A) — the 
emotional/interactive Divine persona — with Leah, which represents a higher aspect of 
the feminine sefirah of Malchus. 

●​ These ideas converge in the phrase “Yaakov ministering above”, which reflects the 
mystical notion that even lower levels (like Yaakov/Z"A) participate in elevated Divine 
service through unity with Binah. 

●​ The sources conclude with a reference to the Sava d’Mishpatim, which discusses soul 
elevation and the harmony of the upper and lower worlds. 

Practical Takeaway 

Even within the most routine of mitzvos — such as reciting the Shema — lies an opportunity for 
deep Divine connection. The Tzemach Tzedek emphasizes that the enlarged dalet in “אחד” is 
not decorative — it draws down Binah, the source of understanding and spiritual elevation. 

Practically, when saying Shema and especially the word "אחד", one should: 
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 בס"ד

Tzemach Tzedek 
Ohr HaTorah  

Lag B’Omer - תַח י פָּ מְעוֹן רִבִּ שִׁ  
●​ Meditate on accepting the Divine Unity not just in the intellectual or emotional sense, but 

as a higher surrender, linking oneself to the supernal unification of the Divine mind 
(Binah) and its extension into the world. 

●​ Focus not only on the Alef and Chet, but linger on the Dalet — representing the four 
directions and the spreading of G-d's unity everywhere, from Rômemus to mundanity. 

This transforms the act of Shema into not just acceptance of the yoke of Heaven, but a gateway 
to becoming a vessel for Binah — clarity, elevation, and deep humility. 

Chassidic Story (Tzemach Tzedek) 

Story: The Rebbe and the Enlarged Letter 

It is told that the Tzemach Tzedek, when teaching his grandson (the future Rebbe Maharash), 
once paused at the verse “ אחד ה' ישראל... שמע ” and asked: 

“Why is the dalet of אחד written large in the Torah?” 

His grandson offered the classic answer: the large dalet emphasizes that Hashem is one in all 
four directions. 

But the Tzemach Tzedek nodded only slightly and said: 

“True. But when a Jew closes his eyes and says אחד, he must draw from the dalet of Binah — 
not just unify the world, but lift it. That dalet is rabbati — exalted — because it carries the soul 
to stand in the chamber of the Shechinah Ila’ah (Upper Shechinah).” 

Then he gently corrected his grandson’s recitation, saying: 

“You said the word too quickly. Echad must be drawn out — not just to proclaim unity, but to 
become part of that unity.” 

📚 Source: This teaching and story are consistent with themes the Tzemach Tzedek elaborates 
on in Derech Mitzvosecha, Ohr HaTorah (esp. on Kriyas Shema), and Likutei Torah on Devarim. 
The story appears in “Shmuos V’Sippurim” Vol. 1, told by Chassidim who learned with the 
Rebbe Maharash. END NOTE] 
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