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 (א)
Among the special qualities of the festival of Pesach—in the 
setting of this year: in relation to the days of the week, whose 
beginning (the first day of Pesach) and its conclusion (the last day 
of Pesach—in the Diaspora, and in Eretz Yisrael—Isru Chag) fall 
on Shabbos; and in relation to the Torah portion of the 
week—Parshas Shemini. 

עֲלוֹת חַג הַמְיחָָדוֹת מֵהַמַּ סַח דְּ קְבִיעוּת הַפֶּ נהָ -בִּ זוֹ: שָׁ  
נוֹגַעַ בוּעַ לִימֵי בְּ הַתְחָלָתוֹ הַשָּׁ פָסַח( רִאשׁוֹן )יוֹם שֶׁ דְּ  
ל אַחֲרוֹן )יוֹם וְסִיוּמוֹ סַח שָׁ וּבְאֶרֶץ לָאָרֶץ, בְּחוּץ – פָּ  
רָאֵל יוֹם חַג'( אִסְרוּ - ישְׂ בָּת, בְּ ת וּבְנוֹגַעַ הַשַׁ לְפָרָשַׁ  

בוּעַ ת – -הַשָּׁ פָרָשַׁ מִיניִ בְּ שְׁ . 

And the connection and relevance between them (the setting on 
Shabbos and Parshas Shemini) is further emphasized in the 
change in the reading of Parshas Shemini (which occurs during 
Pesach) due to the setting of Pesach on Shabbos—that when 
Pesach falls on Shabbos, the Torah reading is "And it was on the 
eighth day" (for the span of three weeks) eight times. 

ר שֶׁ יָּכוּת וְהַקָּ יניֵהֶם וְהַשַׁ בֵּ שֶׁ בָּת )הַקְבִיעוּת שָׁ בְּשַׁ  
ת מִיניִ( וּבְפָרָשַׁ נּוּי יוֹתֵר מְדְגֶשׁ שְׁ הַשִׁ הַקְרִיאָה בְּ בְּ  
ת מִיניִ דְפָרָשַׁ חָל שְׁ סַח( חַג בָּהּ )שֶׁ גְלַל הַפֶּ הַקְבִיעוּת בִּ  

פָסַח בָּת דְּ ר - בְּשַׁ אֲשֶׁ כַּ סַח חַג שֶׁ יוֹם חָל הַפֶּ בָּת בְּ הַשַׁ  
יּוֹם וַיהְִי קוֹרִין מִיניִ" בַּ ךְ הַשְׁ מָשֶׁ ה )בְּ לֹשָׁ בוּעוֹת( שְׁ שָׁ  

מוֹנהָ פְעָמִים שְׁ . 

And as is known, the saying: "Shemini, Shemonah, Shmanah" 
(Eighth—Eight—Fat/Abundant), that when the portion "And it 
was on the eighth day" is read eight times, the entire year 
becomes a "fat" year—that is, the concept of Shemini (eighth) 
extends in a manner of permanence (strength) over and through 
the entire year. 

תְגַּם וְכַיָּדוּעַ מִיניִ הַפִּ מוֹנהָ שְׁ מַנהָ", שְׁ ר שְׁ אֲשֶׁ כַּ קוֹרִין שֶׁ  
יּוֹם וַיהְִי מִיניִ" בַּ מוֹנהָ הַשְׁ ית פְעָמִים, שְׁ נהָ נעֲַשִׂ לָּהּ הַשָּׁ כְּ  

מַתְחִילָה סַח, מֵחַג )שְׁ נהָ ראֹשׁ הַפָּ נהָ לָרְגָלִים"( הַשָּׁ שָׁ  
מֵנהָ, הָעִניְןָ הַינְוּ, שְׁ מִיניִ שֶׁ שְׁ ךְ דִּ ל בְּאפֶֹן נמְִשָׁ קְבִיעוּת שָׁ  

נהָ וּבְכָל עַל )חֲזקָָה"( לָּהּ הַשָּׁ כַּ . 

And since all matters of Torah (and in our case, the setting of the 
Yomim Tovim) are with utmost precision, it is logical to say that 
there is a connection and relevance between the setting of Pesach 
on Shabbos and its setting in Parshas Shemini (during which 
Pesach falls). 

ל וְכֵיוָן כָּ דְהַיָּמִים הַקְבִיעוּת דִידַן )וּבְנדִּוֹן הַתּוֹרָה עִניְנָיֵ שֶׁ  
תַכְלִית הֶם טוֹבִים( יּוּק, בְּ בַּר הַדִּ יֵּשׁ לוֹמַר, מִסְתַּ ר שֶׁ קָשֶׁ  
יָּכוּת ין וְשַׁ חַג הַקְבִיעוּת בֵּ סַח דְּ בָּת הַפָּ לִקְבִיעוּתוֹ בְּשַׁ  

ת פָרָשַׁ מִיניִ בְּ הֶם שְׁ בָּ סַח חַג חָל )שֶׁ הַפֶּ ). 

And one must understand the connection and relevance of the 
setting of Pesach on Shabbos and in Parshas Shemini—for at first 
glance, Shabbos and Shemini are two different matters, as it is 
known that the day of Shabbos is one of the seven days of 
Creation, the seven days of the cycle, whereas the eighth day is 
beyond the seven days of the cycle— 

ר לְהָבִין וְצָרִיךְ שֶׁ יָּכוּת הַקָּ הַקְבִיעוּת וְהַשַׁ חַג דְּ סַח דְּ הַפֶּ  
בָּת ת בְּשַׁ מִיניִ וּבְפָרָשַׁ לִכְאוֹרָה - שְׁ בָּת דְּ מִיניִ שַׁ ב' הֵם וּשְׁ  
יָּדוּעַ שׁוֹניִם, עִניְנָיִם יּוֹם כַּ בָּת שָׁ בְעַת אֶחָד הוּא הַשַׁ מִשִׁ  

ית, ימְֵי בְעַת בְרֵאשִׁ מִיניִ וְיוֹם הַהָקֵף, ימְֵי שִׁ הוּא הַשְׁ  
בְעַת לְמַעְלָה הַהָקֵף ימְֵי מִשִׁ , 

and to such an extent that all of the number seven is considered 
mundane, and the number eight is holy... for this number is 
designated to Him, may He be blessed. 

דֵי וְעַד כָּל כָּךְ, כְּ ר חלֹ ז' מִסְפַּר שֶׁ מִיניִ וּמִסְפַּ י קדֶֹשׁ.. שְׁ כִּ  
ר רַךְ אֵלָיו מִיחָד זהֶ מִסְפַּ יתְִבָּ ", 

Powered By: ChassidusNow.com 
1 

https://www.chassidusnow.com/


 בס"ד

The Rebbe 
ל אַחֲרוֹן /1991 סַח שֶׁ יחוֹת פֶּ ל אַחֲרוֹן יוֹם מִשִׂ סַח שֶׁ סְעוּדַת פֶּ יחַ( )בִּ ה’תנש"א מָשִׁ  

 
That is, even the level of holiness of the day of Shabbos is 
connected to the world—to the perfection of the world, as our 
Sages said: “What was the world lacking? Rest. Shabbos 
came—rest came,” and it is incomparable to the holiness of 
Shemini, which is beyond the world—designated to Him, may He 
be blessed. 

גַּם הַינְוּ, רְגַּת שֶׁ ה דַּ בָּת דִיוֹם הַקְדְשָׁ יָּכֶת הַשַׁ לָעוֹלָם, שַׁ  
לֵמוּת מַאֲמַר הָעוֹלָם, שְׁ הָעוֹלָם הָיהָ מָה זַ"ל רַבּוֹתֵינוּ כְּ  

בָּת בָּאת מְנוּחָה חָסֵר עֵרֶךְ וְאֵינהָּ מְנוּחָה", בָּאת שַׁ י בְּ לְגַבֵּ  
ה מִיניִ הַקְדָשָׁ מַעְלָה דִשְׁ לְּ אֵלָיו מִיחָד מֵהֶעוֹלָם, שֶׁ  

רַךְ  ."יתְִבָּ

 (ב)
And we may first explain the virtue of the setting of Pesach that 
falls on Shabbos, which we find in regard to the Counting of the 
Omer: 

חִלָּה לְבָאֵר וְישֵׁ פֶסַח הַקְבִיעוּת מַעֲלַת תְּ חָל דְּ בָּת שֶׁ בְּשַׁ  
מָצִינוּ נוֹגֵעַ שֶׁ הָעמֶֹר לִסְפִירַת בְּ : 

On the verse, “And you shall count for yourselves from the 
morrow after the Shabbos… seven complete weeks they shall be,” 
it is brought in the Midrash: “When are they (complete)? When 
Yeshua and Shechanya are not among them.” 

ם הַפָּסוּק עַל חֶרֶת לָכֶם ״וּסְפַרְתֶּ בָּת מִמָּ בַע גּוֹ' הַשַׁ שֶׁ  
בָּתוֹת מִימתֹ שַׁ הְייֶנהָ״, תְּ דְרָשׁ אִיתָא תִּ )הֵן ״אֵימָתַי בַמִּ  

מִימוֹת( זמְַן תְּ אֵין בִּ כַניְהָ ישֵׁוּעַ שָׁ יניֵהֶם״ וּשְׁ בֵּ , 

And it is explained in the Matanos Kehunah (in the name of the 
Rokeach): When Rosh Chodesh Nissan comes on Shabbos, Pesach 
will come on Shabbos, and they will begin counting on Motzaei 
Shabbos, and then the Shabbosos are complete like the six days of 
Creation. 

נוֹת וּפָרֵשׁ תָּ מַּ הַנָּה בַּ ם כְּ בָּא הָרוֹקֵחַ'(: )בְּשֵׁ ראֹשׁ־חדֶֹשׁ כְּשֶׁ  
בָּת, ניִסָן סַח יבָוֹא בְּשַׁ בָּת פָּ בְּמוֹצָאֵי לִסְפּרֹ וְיתְַחִילוּ בְּשַׁ  

בָּת, בָּתוֹת וְאָז שַׁ מִימוֹת הֵן הַשַׁ ת תְּ שֶׁ ית״ ימְֵי כְּשֵׁ בְרֵאשִׁ . 

And it has been explained elsewhere that even though the 
interpretation of “from the morrow of the Shabbos” is (not from 
the Shabbos of Pesach, as was the opinion of the Baitusim, but 
rather) from the morrow of the Yom Tov (even when Pesach falls 
during the middle of the week, as in most years), 

אֵר מָקוֹם וְנתְִבָּ אַף אַחֵר בְּ הַפֵּרוּשׁ שָׁ חֲרַת שֶׁ ״מִמָּ בָּת״ דְּ הַשַׁ  
חֶרֶת )לֹא הוּא בָּת מִמָּ פֶסַח, הַשַׁ בְּ דַעַת שֶׁ יתִוּסִים, כְּ הַבַּ  

חֲרַת אֶלָּא( סַח )גַּם טוֹב״ הַיּוֹם ״מִמָּ פֶּ אֶמְצַע חָל כְּשֶׁ בְּ  
בוּעַ, בְרבֹ הַשָּׁ ניִם כִּ הַשָּׁ ), 

and the explanation of “complete weeks” is (not “complete like the 
six days of Creation,” but rather) weeks that are complete in their 
count (that did not lack even one day), and from evening to 
evening (at the time that you begin counting from the evening)— 

בָּתוֹת וְהַפֵּרוּשׁ ״שַׁ מִימתֹ״ דְּ מִימוֹת )לֹא הוּא תְּ ת ״תְּ שֶׁ כְּשֵׁ  
ית״, ימְֵי בוּעוֹת אֶלָּא( בְרֵאשִׁ לֵמוֹת שָׁ מִניְנָםָ שְׁ לֹּא בְּ )שֶׁ  

עֵת אֶחָד( יוֹם חָסֵר זמְַן לְעֵת וּבַמַּ ה )בִּ אַתָּ לִמְנוֹת מַתְחִיל שֶׁ  
עֶרֶב  ,(מִבָּ

—nevertheless, since the verse precisely states “And you shall 
count for yourselves from the morrow of the Shabbos… seven 
complete weeks they shall be,” it is understood that when Pesach 
falls on Shabbos and the counting begins on Motzaei Shabbos 
(literally “from the morrow of the Shabbos”), then there is a 
greater completeness in the “seven complete weeks.” 

יוָן מָקוֹם, מִכָּל – הַכָּתוּב כִּ ם מְדַיֵּק שֶׁ לָכֶם ״וּסְפַרְתֶּ  
חֲרַת בָּת מִמָּ בַע גּוֹ' הַשַׁ בָּתוֹת שֶׁ מִימתֹ שַׁ הְייֶנהָ״, תְּ מוּבָן, תִּ  
ר אֲשֶׁ כַּ סַח שֶׁ בָּת חָל פֶּ בָּת בְּמוֹצָאֵי לִסְפּרֹ וּמַתְחִילִים בְּשַׁ שַׁ  

חֲרַת בָּת״ )״מִמָּ ית כִּפְשׁוּטוֹ( הַשַׁ לֵמוּת נעֲַשֵׂ יוֹתֵר גְּדוֹלָה שְׁ  
בָּתוֹת מִימתֹ״ בַּ״שַׁ תְּ . 

“Complete” (also) like the six days of Creation—complete in their 
completeness. 

מִימוֹת ת )גַּם( תְּ שֶׁ ית", ימְֵי כְּשֵׁ מִימוֹת בְרֵאשִׁ תְּ  
תְמִימוּתָן בְּ  ."שֶׁ
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And this requires explanation and clarification: What is the reason 
that the commandment of the Counting of the Omer—which 
applies in all years—is written in the Torah in a wording that 
emphasizes an extra completeness that is only applicable in 
specific years in which Pesach falls on Shabbos? 

וּוּי הַטַעַם מַהוּ וְהָסְבֵּר: בַּאוּר וְדָרוּשׁ הַצִּ סְפִירַת שֶׁ דִּ  
כָל הָעמֶֹר בְּ ניִם שֶׁ ב הַשָּׁ דְגִישׁ בְּלָשׁוֹן בַּתּוֹרָה נכְִתַּ מַּ שֶׁ  

לֵמוּת יָּכֶת יתְֵרָה שְׁ שַׁ ניִם שֶׁ הֶן מְיחָֻדוֹת בְּשָׁ בָּ סַח חָל שֶׁ פֶּ  
בָּת  – בְּשַׁ

“And you shall count for yourselves from the morrow of the 
Shabbos… seven complete weeks they shall be,” where the 
beginning of the count is literally from “the morrow of the 
Shabbos,” and then the weeks are complete like the six days of 
Creation? 

ם חֲרַת לָכֶם וּסְפַרְתֶּ בָּת מִמָּ בַע גּוֹ' הַשַׁ בָּתוֹת שֶׁ מִימתֹ", שַׁ תְּ  
הַתְחָלַת חֲרַת הִיא הַסְפִירָה שֶׁ בָּת" מִמָּ וְאָז )כִּפְשׁוּטוֹ(, הַשַׁ  

בָּתוֹת מִימוֹת הֵן הַשַׁ ת תְּ שֶׁ ית ימְֵי כְּשֵׁ בְרֵאשִׁ "? 

And it is logical to say, that the completeness of Shabbos (which is 
alluded to in the language of the verse “And you shall count for 
yourselves from the morrow of the Shabbos… seven complete 
weeks”) pertains to the general concept of the Counting of the 
Omer in all years— 

בֵּר לֵמוּת לוֹמַר, וּמִסְתַּ הַשְׁ בָּת שֶׁ שַׁ נִּרְמֶזתֶ דְּ בִּלְשׁוֹן )שֶׁ  
ם הַכָּתוּב חֲרַת לָכֶם ״וּסְפַרְתֶּ בָּת מִמָּ בַע גּוֹ' הַשַׁ בָּתוֹת שֶׁ שַׁ  

מִימתֹ״  (תְּ

but this matter is revealed with greater emphasis when Pesach falls 
on Shabbos, and from this we learn also regarding the general idea 
of the Counting of the Omer in other years, as will be explained 
below. 

יכֶת סְפִירַת הָעִניְןָ לִכְלָלוּת שִׁ כָל הָעמֶֹר דִּ ניִם, בְּ אֶלָּא הַשָּׁ  
עִניְןָ ה מִתְגַּלֶּה זהֶ שֶׁ הַדְגָּשָׁ סַח יתְֵרָה בְּ פֶּ בָּת, חָל כְּשֶׁ בְּשַׁ  
נוֹגַעַ גַּם לְמַדִים וּמִזֶּה סְפִירַת הָעִניְןָ לִכְלָלוּת בְּ הָעמֶֹר דִּ  

אָר ניִם, בִּשְׁ ן הַשָּׁ דִלְקַמָּ כְּ . 

 (ג)
And it will be understood by first examining the precision in the 
wording of the verse: “And you shall count for yourselves from 
the morrow...” (from the day after the previous one, and not “from 
such-and-such a day”<sup>22</sup>)—that the Counting of the 
Omer is from the day after Pesach— 

ם וְיוּבָן הַקְדֵּ יּוּק בְּ ם הַכָּתוּב בִּלְשׁוֹן הַדִּ לָכֶם ״וּסְפַרְתֶּ  
חֳרַת חֲרַת גּוֹ'״ מִמָּ פָניָו, הַיּוֹם )מִמָּ לְּ מִיּוֹם וְלֹא שֶׁ  

לוֹניִ סְפִירַת – (<sup>22</sup>פְּ הִיא הָעמֶֹר שֶׁ  
חֲרַת סַח מִמָּ הַפֶּ  – 

But seemingly this requires understanding. It is known that the 
festival of Pesach is named for dilug (leaping over) and pesichah 
(skipping)—its theme is the revelation of G-dliness that transcends 
the world: the King of kings, the Holy One Blessed be He, 
revealed Himself to them (in His glory and essence) and redeemed 
them— 

לִכְאוֹרָה חַג ידָוּעַ לְהָבִין: צָרִיךְ דְּ סַח שָׁ ם הַפֶּ לּוּג עַל־שֵׁ הַדִּ  
סִיחָה מַעְלָה אֱלֹקוּת גִּלּוּי עִניְנָוֹ: – וְהַפְּ לְּ – מֵהָעוֹלָם שֶׁ  

לָכִים מַלְכֵי מֶלֶךְ עֲלֵיהֶם נגְִלָה דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא הַמְּ הַקָּ  
כְבוֹדוֹ וּגְאָלָם וּבְעַצְמוֹ( )בִּ , 

Whereas the Counting of the Omer is the work of man: refining 
and elevating the seven middos (which are composed of 
seven—from chesed within chesed to malchus within 
malchus—each day of the 49 days brings the refinement of one 
specific trait), both the refinement of the middos within the soul of 

ן אֵין־כֵּ הָאָדָם עֲבוֹדַת עִניְנָהָּ: – הָעמֶֹר סְפִירַת מַה־שֶׁ  
בֵרוּר דּוֹת ז׳ וְהַעֲלָאַת בְּ כְּלוּלִים הַמִּ מֵחֶסֶד – מִז׳ )שֶׁ  

חֶסֶד בְּ מַלְכוּת מַלְכוּת עַד שֶׁ בְּ כָל – שֶׁ בְּ ט יוֹם שֶׁ הַיָּמִים מִמֶּ  
ה ה הַבֵּרוּר נעֲַשֶׂ מִדָּ רָטִית(, דְּ דּוֹת בֵּרוּר הֵן פְּ נפֶֶשׁ הַמִּ בְּ שֶׁ  

כָל, הָעוֹלָם בֵּרוּר וְהֵן הָאָדָם, נִּבְרָא כְּ דּוֹת ז׳ עַל־ידְֵי שֶׁ הַמִּ  
לְמַעְלָה  דִּ

Powered By: ChassidusNow.com 
3 

https://www.chassidusnow.com/


 בס"ד

The Rebbe 
ל אַחֲרוֹן /1991 סַח שֶׁ יחוֹת פֶּ ל אַחֲרוֹן יוֹם מִשִׂ סַח שֶׁ סְעוּדַת פֶּ יחַ( )בִּ ה’תנש"א מָשִׁ  

 
man, and the refinement of the world as a whole, which was 
created through the seven supernal middos. 
(As we say in the prayer after the Counting of the Omer: “That the 
souls of Your people Israel be purified… and I shall be purified 
and sanctified with the supernal holiness, and through this, 
abundant flow shall be drawn into all the worlds”). 

( אוֹמְרִים כְּמוֹ נסְַח שֶׁ פִלָּה בִּ לְּאַחֲרֵי הַתְּ הָעמֶֹר: סְפִירַת שֶׁ  
יִּטְהֲרוּ ךָ נפְַשׁוֹת ״שֶׁ רָאֵל... עַמְּ שׁ וְאֶטְהֵר ישְׂ וְאֶתְקַדֵּ  

ה קְדֻשָּׁ מַעְלָה, בִּ לְּ ע זהֶ וְעַל־ידְֵי שֶׁ פַּ פַע ישְׁ כָל רַב שֶׁ בְּ  
 .(הָעוֹלָמוֹת״

And since Pesach and the Counting of the Omer are different and 
contrasting matters—why is it emphasized that the Counting of the 
Omer is from the day after (in direct proximity and continuation 
of) Pesach? 

סַח וְכֵיוָן פֶּ וַחֲלוּקִים שׁוֹניִם עִניְנָיִם הֵם הָעמֶֹר וּסְפִירַת שֶׁ  
ה מַהִי – זהֶ־מִזֶּה סְפִירַת הַהַדְגָּשָׁ חֳרַת הִיא הָעמֶֹר שֶׁ מִמָּ  

סְמִיכוּת ךְ )בִּ סַח וּבְהֶמְשֵׁ לְפֶּ )? 

And one may further ask: this question is emphasized even more 
by the precision in the wording “from the morrow of the Shabbos” 
(and not “from the morrow of the Yom Tov”)—for here, the 
festival of Pesach is referred to as “Shabbos”! 

אֵלָה לְהוֹסִיף: וְישֵׁ שְׁ ת זוֹ שֶׁ דִיּוּק יוֹתֵר מֻדְגֶּשֶׁ הַלָּשׁוֹן בְּ  
חֳרַת בָּת״ ״מִמָּ חֳרַת )וְלֹא הַשַׁ חַג – הַיּוֹם־טוֹב״( ״מִמָּ שֶׁ  

סַח ם כָּאן נקְִרָא הַפֶּ בָּת״ בְּשֵׁ ״שַׁ ! 

For the difference between Yomim Tovim—whose beginning is 
with Pesach, the “Rosh HaShanah for festivals”—and Shabbos, is 
that the holiness of Yomim Tovim depends on the Beis Din (i.e., 
the work of man), as it is written<sup>26</sup> “The appointed 
festivals of Hashem that you shall declare,” [which is] read as 
“you shall declare them”—Israel sanctifies the 
times<sup>28</sup>, 

הֲרֵי ין הַחִלּוּק שֶׁ חָלָתָם – ימִָים־טוֹבִים בֵּ הַתְּ חַג שֶׁ בְּ  
סַח, נהָ ״ראֹשׁ הַפֶּ בָּת, – לָרְגָלִים״ הַשָּׁ ת הוּא: לְשַׁ קְדֻשַּׁ שֶׁ  

לוּיהָ הַיָּמִים־טוֹבִים ין תְּ בֵית־דִּ כְּמוֹ הָאָדָם(, )עֲבוֹדַת בְּ  
כָּתוּב ר ה׳ ״מוֹעֲדֵי <sup>26</sup>שֶׁ קְרְאוּ אֲשֶׁ תִּ  

קְרְאוּ בַּהּ קָרֵי – אתָֹם״ ם״ ״תִּ רָאֵל – אַתֶּ אִנהְוּ ישְׂ  
ינהְוּ שִׁ קַדְּ לִזמְַניִם דְּ <sup>28</sup>, 

whereas Shabbos is sanctified and stands [on its own] from 
above<sup>29</sup>. And yet, the verse emphasizes that the 
Counting of the Omer (which is man’s avodah) is from the morrow 
(in continuation of) the Shabbos. 

ן אֵין־כֵּ בָּת מַה־שֶׁ א – שַׁ שָׁ מְקַדְּ שֶׁ  
) <sup>29</sup>וְקַיְּמָא י־כֵן, מִלְמַעְלָה(. וְאַף־עַל־פִּ  

סְפִירַת הַכָּתוּב מַדְגִּישׁ הִיא הָאָדָם( )עֲבוֹדַת הָעמֶֹר שֶׁ  
חֳרַת״ סְמִיכוּת ״מִמָּ ךְ )בִּ בָּת וּבְהֶמְשֵׁ לַשַּׁ ). 

 (ד)
And one may say the explanation of this is: ֵׁזהֶ הַבֵּאוּר לוֹמַר וְיש בָּ  
In the emphasis of the connection of the Counting of the Omer to 
the festival of Pesach (that the Counting of the Omer is from the 
morrow of Pesach)—is alluded the inner content and novelty of 
the Counting of the Omer: that the work of man (the Counting of 
the Omer) is (not only in matters related to the boundaries of man 
and the world, but also) in drawing and revealing matters that 
transcend the boundaries of man and the world. 

ת הַדְגָּשַׁ יָּכוּת בְּ סְפִירַת הַשַּׁ סַח לְחַג הָעמֶֹר דִּ סְפִירַת הַפֶּ )שֶׁ  
חֳרַת הִיא הָעמֶֹר סַח( מִמָּ ז – הַפֶּ וְהַחִדּוּשׁ הַתּוֹכֶן מְרוּמָּ  

סְפִירַת בִּ עֲבוֹדַת הָעמֶֹר: שֶׁ הִיא הָעמֶֹר( )סְפִירַת הָאָדָם שֶׁ  
עִניְנָיִם רַק )לֹא יָּכִים בָּ אֶלָּא וְהָעוֹלָם, הָאָדָם לִגְדְרֵי הַשַּׁ  
כָה גַּם( הַמְשָׁ מַעְלָה הָעִניְנָיִם וּגִלּוּי בְּ לְּ הָאָדָם מִגְדְרֵי שֶׁ  

 .וְהָעוֹלָם
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That is, the matters of Pesach that transcend the world—which 
were revealed by the Holy One Blessed Be He—will be drawn and 
revealed inwardly (in the person and in the world) through the 
work of man. 

עִניְנְיֵ הַינְוּ, סַח חַג שֶׁ מַעְלָה הַפֶּ לְּ נִּתְגַּלּוּ מֵהָעוֹלָם שֶׁ שֶׁ  
דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא עַל־ידְֵי כוּ – הַקָּ פְניִמִיּוּת וְיתְִגַּלּוּ יוּמְשְׁ בִּ  

הָאָדָם עֲבוֹדַת עַל־ידְֵי וּבָעוֹלָם( )בָּאָדָם . 

Through this, both virtues are combined: the revelation of 
G-dliness beyond the world, and simultaneously—it is drawn and 
penetrates into the structure of the world through man’s avodah 
within the world. 

עַל־ידְֵי־זהֶ נםָ שֶׁ עֲלוֹת ב׳ ישְׁ אֱלֹקוּת גִּלּוּי יחַַד: גַּם הַמַּ  
מַעְלָה לְּ ךְ – זהֶ עִם וּבְיחַַד מֵהָעוֹלָם, שֶׁ גְדְרֵי וְחוֹדֵר נמְִשָׁ בִּ  
בָּעוֹלָם הָאָדָם עֲבוֹדַת וְעַל־ידְֵי הָעוֹלָם . 

This idea is alluded to and explained in the verse: “And you shall 
count for yourselves from the morrow of the Shabbos... seven 
complete weeks shall there be, until the morrow of the seventh 
Shabbos you shall count fifty days.” 

ז זהֶ וְעִניְןָ פָּסוּק: וּמְבוֹאָר מְרוּמָּ ם בַּ חֳרַת לָכֶם ״וּסְפַרְתֶּ מִמָּ  
בָּת בַע גּוֹ׳ הַשַּׁ בָּתוֹת שֶׁ מִימתֹ שַׁ הְייֶנהָ תְּ חֳרַת עַד תִּ מִמָּ  
בָּת בִיעִת הַשַּׁ רוּ הַשְּׁ סְפְּ ים תִּ יוֹם״ חֲמִשִּׁ . 

“From the morrow of the Shabbos” means from a level beyond 
Shabbos—that is, a level that is even above the perfection of the 
world (Shabbos), entirely beyond worldly boundaries. 

חֳרַת בָּת״ ״מִמָּ חִינהָ פֵּרוּשׁוֹ: – הַשַּׁ מַעְלָה מִבְּ לְּ בָּת, שֶׁ מֵהַשַּׁ  
חִינהָ – הַינְוּ מַעְלָה בְּ לְּ לֵמוּת גַּם שֶׁ עוֹלָם מֵהַשְּׁ בָּת(, דְּ )שַׁ  

הָעוֹלָם מִגְדְרֵי לְגַמְרֵי לְמַעְלָה . 
This is why the verse emphasizes the connection to Pesach by 
using the term “from the morrow of the Shabbos,” and not “from 
the morrow of the Yom Tov”—to point to the greatness of the 
Pesach revelation: that it is not only above Yom Tov (which 
depends on the actions of Bnei Yisrael), but even higher than 
Shabbos (which is inherently holy), completely beyond the limits 
of the world. 

עַם וְזהֶוּ הַכָּתוּב הַטַּ יָּכוּת מַדְגִּישׁ שֶׁ סַח לְחַג הַשַּׁ בִּלְשׁוֹן הַפֶּ  
חֳרַת בָּת״ ״מִמָּ חֳרַת וְלֹא הַשַּׁ לְהוֹרוֹת – הַיּוֹם־טוֹב״ ״מִמָּ  

חַג הַגִּלּוּי מַעֲלַת עַל סַח: דְּ הוּא הַפֶּ רַק )לֹא לְמַעְלָה שֶׁ  
לוּי מִיּוֹם־טוֹב תָּ עֲבוֹדַת שֶׁ רָאֵל, בַּ ניֵ־ישְׂ לְמַעְלָה אֶלָּא( בְּ  

בָּת גַּם א מִשַּׁ שָׁ מְקַדְּ מִגְדְרֵי לְגַמְרֵי לְמַעְלָה – וְקַיְּמָא שֶׁ  
 .הָעוֹלָם

And regarding this it is said, “And you shall count for yourselves 
from the morrow of the Shabbos”—that the work of the Counting 
of the Omer is to draw from that level beyond worldly boundaries 
(“from the morrow of the Shabbos”) so that it should be revealed 
and penetrate into the structure of the world—“seven 
Shabbosos”— 

ם נאֱֶמַר: וְעַל־זהֶ חֳרַת לָכֶם ״וּסְפַרְתֶּ בָּת״ מִמָּ – הַשַּׁ  
הָעֲבוֹדָה סְפִירַת שֶׁ יךְ הִיא: הָעמֶֹר דְּ חִינהָ לְהַמְשִׁ מֵהַבְּ  
מַעְלָה לְּ חֳרַת – הָעוֹלָם מִגְדְרֵי שֶׁ בָּת״ ״מִמָּ תְגַּלֶּה – הַשַּׁ תִּ שֶׁ  
גְדְרֵי וְתַחְדּוֹר בַע – הָעוֹלָם בִּ בָּתוֹת״ ״שֶׁ שַׁ . 

And through this, the “seven Shabbosos” become 
“complete”—since in these seven Shabbosos (the structure of the 
world) is drawn and revealed and fully penetrates the ultimate 
completeness—temimos—which is beyond the structure of the 
world. 

בַע – זהֶ וְעַל־ידְֵי בָּתוֹת״ ״שֶׁ מִימתֹ – שַׁ הְייֶנהָ, תְּ יוָן תִּ כִּ  
בַע בַּ״שֶׁ בָּתוֹת״ שֶׁ ךְ הָעוֹלָם( )גִּדְרֵי שַׁ וְעַד – וְנתְִגַּלֶּה נמְִשָׁ  
ים נַּעֲשִׂ לֵמוּת חֲדוּרִים שֶׁ הַשְּׁ ית בְּ מִימתֹ״( הָאֲמִתִּ )״תְּ  

מַעְלָה לְּ הָעוֹלָם מִגְדְרֵי שֶׁ . 
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And the verse continues: “until the morrow of the seventh 
Shabbos, you shall count fifty days”—that through this, one 
reaches a level even beyond the seventh Shabbos (“the morrow of 
the seventh Shabbos”)—which is the concept of the Fiftieth Gate 
(Tis’peru chamishim yom) of Binah, which has no comparison to 
the seven middos through which the world was created. 

יךְ כָּתוּב: וּמַמְשִׁ חֳרַת ״עַד בַּ בָּת מִמָּ בִיעִת הַשַּׁ רוּ הַשְּׁ סְפְּ תִּ  
ים עַל־ידְֵי – יוֹם״ חֲמִשִּׁ אִים זהֶ שֶׁ מַעְלָה לִבְחִינהָ בָּ לְּ שֶׁ  

בָּת יוֹתֵר בִיעִת מֵהַשַּׁ חֳרַת הַשְּׁ בָּת )״מִמָּ בִיעִת״(, הַשַּׁ הַשְּׁ  
זֶּהוּ עַר עִניְןָ שֶׁ ים״ ״שַׁ רוּ הַחֲמִשִּׁ סְפְּ ים )״תִּ יוֹם״( חֲמִשִּׁ  
בִינהָ אֵין – דְּ בְעַת עֵרֶךְ שֶׁ דּוֹת לְשִׁ הֶם הַמִּ בָּ נבְִרָא שֶׁ  

 .הָעוֹלָם

And this is the true completion of the world, achieved through the 
avodah of the Counting of the Omer (“seven complete weeks shall 
there be”)—in which also the level beyond the boundaries of the 
world is drawn and revealed: this is the revelation of Matan Torah. 

לֵמוּת וְזוֹהִי ית הַשְּׁ הָעוֹלָם הָאֲמִתִּ ית – דְּ נַּעֲשִׂ עַל־ידְֵי שֶׁ  
סְפִירַת הָעֲבוֹדָה בַע הָעמֶֹר דְּ בָּתוֹת )״שֶׁ מִימתֹ שַׁ תְּ  

הְייֶנהָ״ ךְ – <sup>31</sup>(תִּ נִּמְשָׁ גַּם בּוֹ וּמִתְגַּלֶּה שֶׁ  
חִינהָ מַעְלָה הַבְּ לְּ זֶּהוּ – הָעוֹלָם מִגְדְרֵי שֶׁ הַגִּלּוּי שֶׁ  

ן־תּוֹרָה מַתַּ  .דְּ
 (ה)

And this concept is visibly evident in a Pesach that falls on 
Shabbos: 

גָלוּי נכָּר זהֶ וְעִניְןָ פֶסַח בְּ חָל בְּ בָּת שֶׁ בְּשַׁ : 

And first by way of introduction—even though in the Midrash is 
explained only the perfection of the days of the counting (that 
when the counting begins on Motzaei Shabbos, the Shabbosos are 
complete like the six days of Creation), nevertheless, since this 
quality exists when Pesach falls on Shabbos, it is logical to say 
that the perfection is also in the Pesach itself. 

דְרָשׁ שאַף – וּבְהַקְדִים מִּ בַּ רֵשׁ שֶׁ לֵמוּת רַק נתְִפָּ ימֵי הַשְּׁ דִּ  
פִירָה, יַּתְחִילוּ הַסְּ כְּשֶׁ בָּת, בְּמוֹצָאֵי לִסְפּרֹ שֶׁ וְאָז שַׁ  
בָּתוֹת מִימוֹת הֵן הַשַּׁ ת תְּ שֶׁ ית ימְֵי כְּשֵׁ – בְּרֵאשִׁ  

יוָן מִכָּל־מָקוֹם, עֲלָה כִּ מַּ חָל הִיא זוֹ שֶׁ סַח כְּשֶׁ בָּת, פֶּ בְּשַׁ  
בַּר לֵמוּת לוֹמַר, מִסְתַּ הַשְּׁ סַח גַּם הִיא שֶׁ פֶּ עַצְמוֹ בַּ . 

Because, according to the interpretation of “Shabbosos Temimos” 
being like the six days of Creation, the meaning of “mimacharas 
haShabbos” (i.e., Pesach) is “mimacharas Shabbos Bereishis” (i.e., 
a Pesach that falls on Shabbos). 

י, בָּתוֹת לְהַפֵּרוּשׁ כִּ ״שַׁ מִימוֹת״ דְּ ת – תְּ שֶׁ ימְֵי כְּשֵׁ  
ית חֲרַת הַפֵּרוּשׁ – בְּרֵאשִׁ ״מִמָּ בָּת״ דְּ סַח( הַשַׁ הוּא )פֶּ  

חֲרַת״( בַּת )״מִמָּ ית שַׁ סַח בְּרֵאשִׁ חָל )פֶּ בָּת שֶׁ בְּשַׁ ). 

And the explanation in this: regarding the festival of 
Pesach—when it falls on Shabbos, the dilug and pesichah (i.e., 
leaping and skipping; Pesach) is openly recognizable even with 
respect to the perfection of Shabbos itself (mimacharas 
haShabbos), meaning: transcendence beyond the structure of the 
world. 

רָה זהֶ: וְהַהַסְבָּ נגֵֹעַ בָּ סַח לְחַג בְּ חָל – הַפֶּ בָּת כְּשֶׁ נכָּר – בְּשַׁ  
גָלוּי לּוּג בְּ סִיחָה הַדִּ סַח( וְהַפְּ י גַּם )פֶּ לֵמוּת לְגַבֵּ בָּת הַשְּׁ שַׁ דְּ  

חֲרַת בָּת״(, )״מִמָּ לּוּג – הַינְוּ הַשַׁ מִגִּדְרֵי לְמַעְלָה וּפְסִיחָה דִּ  
 .הָעוֹלָם

And regarding the days of the Omer count—when the count 
begins on Motzaei Shabbos (“mimacharas haShabbos” in its literal 
sense), and then the Shabbosos are complete like the six days of 
Creation—it is visibly evident that the level above the structure of 
the world (“mimacharas haShabbos”) is drawn and penetrates the 
structure of the world (“yemei Bereishis”). 

פִירָה לִימֵי וּבְנגֵֹעַ חָלָה – הַסְּ הַתְּ כְּשֶׁ פִירָה שֶׁ הַסְּ הִיא דְּ  
בָּת בְּמוֹצָאֵי חֲרַת שַׁ בָּת״ )״מִמָּ וְאָז כִּפְשׁוּטוֹ(, הַשַׁ  

בָּתוֹת מִימוֹת הֵן הַשַּׁ ת תְּ שֶׁ ית ימְֵי כְּשֵׁ גָלוּי נכָּר – בְּרֵאשִׁ בְּ  
חִינהָ הַבְּ מַעְלָה שֶׁ לְּ חֲרַת הָעוֹלָם מִגִּדְרֵי שֶׁ בָּת״( )״מִמָּ הַשַׁ  
כֶת גְדְרֵי וְחוֹדֶרֶת נמְִשֶׁ ית״ )״ימְֵי הָעוֹלָם בִּ בְּרֵאשִׁ ). 
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From this it is understood that the two endpoints of the general 
concept of the Counting of the Omer (in all years)—the revelation 
of a level above the world (“mimacharas haShabbos”) and its 
drawing into the structure of the world (“sheva Shabbasos”)—are 
visibly and emphatically manifest in a Pesach that falls on 
Shabbos. 

ב׳ מוּבָן וּמִזֶּה כְלָלוּת הַקְצָווֹת שֶׁ בִּ סְפִירַת הָעִניְןָ שֶׁ דְּ  
כָל הָעמֶֹר ניִם( )בְּ חִינהָ גִּלּוּי – הַשָּׁ מַעְלָה בְּ לְּ מֵהָעוֹלָם שֶׁ  

חֲרַת בָּת״(, )״מִמָּ כָתָהּ הַשַׁ גְדְרֵי וְהַמְשָׁ בַע הָעוֹלָם בִּ )״שֶׁ  
בָּתוֹת״( רִים – שַׁ גָלוּי נכָּ ה בְּ פֶסַח וּבְהַדְגָּשָׁ חָל בְּ בָּת שֶׁ בְּשַׁ . 

 (ו)
And in greater detail—the perfection of the days of the counting in 
a Pesach that falls on Shabbos is emphasized specifically in the 
days of the Omer that fall during the festival of Pesach itself: 

ת – יוֹתֵר וּבִפְרָטִיּוּת ימֵי מֻדְגֶּשֶׁ לֵמוּתדִּ פִירָה הַשְּׁ פֶסַח הַסְּ בְּ  
חָל בָּת שֶׁ ימֵי בְּשַׁ פִירָה בִּ חַג הַסְּ בְּ סַח שֶׁ עַצְמוֹ הַפֶּ : 

The days of the Omer during Pesach—from the second day of 
Pesach (“mimacharas haShabbos”) until Acharon Shel Pesach (in 
the Diaspora; and in Eretz Yisrael—Isru Chag)—are seven days, 
which constitute one complete week, in which the counting (and 
refinement) of all details of the seven middos within the trait of 
chesed (from chesed within chesed to malchus within chesed) is 
completed. 

פִירָה ימְֵי חַג הַסְּ בְּ סַח שֶׁ ניִ מִיוֹם – הַפֶּ פֶסַח שֵׁ חֲרַת דְּ )״מִמָּ  
בָּת״( ל אַחֲרוֹן עַד הַשַּׁ סַח שֶׁ וּבְאֶרֶץ לָאָרֶץ, )בְּחוּץ פֶּ  
רָאֵל בְעָה הֵם – חַג( אַסְרוּ – ישְׂ הֵם ימִָים שִׁ בוּעַ שֶׁ ״שָׁ  

בּוֹ – אֶחָד״ לֶמֶת שֶׁ פִירָה נשְׁ כָל )וְהַבֵּרוּר( הַסְּ רָטֵי דְּ פְּ  
בְעַת דּוֹת שִׁ ת הַמִּ מִדַּ בְּ חֶסֶד )מֵחֶסֶד הַחֶסֶד שֶׁ בְּ עַד שֶׁ  

חֶסֶד מַלְכוּת בְּ שֶׁ ), 

This trait—being the first and most essential one—[is called] 
“yoma d’azil im kolhu yomin” [=the day that accompanies all 
other days] (a reflection and semblance of the perfection of all the 
days of the counting). 

ה דָּ רִית הָרִאשׁוֹנהָ הַמִּ אָזיִל ״יוֹמָא – וְהָעִקָּ לְהוּ עִם דְּ כָּ  
לֵמוּת וְדֻגְמַת )מֵעֵין יוֹמִין״ כָל הַשְּׁ פִירָה ימְֵי דְּ הַסְּ ). 

And when the structure of the seven days of Sefirah within Pesach 
(from the second day of Pesach until Acharon Shel Pesach) 
corresponds to the seven days of the week (as in a year when 
Pesach falls on Shabbos), then both endpoints of the Sefiras 
HaOmer process are manifest in a clear and emphasized manner: 

בִיעוּת הַקְּ בְעַת וּכְשֶׁ שִׁ פִירָה ימְֵי דְּ חַג הַסְּ סַח דְּ )מִיוֹם הַפֶּ  
ניִ פֶסַח שֵׁ ל אַחֲרוֹן עַד דְּ סַח( שֶׁ הֶתְאֵם הִיא פֶּ בְעַת בְּ לְשִׁ  
בוּעַ ימְֵי סַח הַשָּׁ פֶּ בָּת( חָל )כְּשֶׁ רִים – בְּשַׁ גָלוּי נכָּ בְּ  

ה סְפִירַת הַקְצָווֹת ב׳ וּבְהַדְגָּשָׁ בִּ הָעמֶֹר שֶׁ : 

The revelation of a level beyond the world—“mimacharas 
haShabbos”—on the first day of Pesach which falls on Shabbos 
(leaping and skipping even relative to the perfection of the world, 
i.e. Shabbos); and all the more so on Acharon Shel Pesach (the 
culmination and completion of the festival) which falls on 
Shabbos—where it is revealed even more clearly that it is entirely 
beyond the structure of the world—being the eighth day of Pesach, 
the aspect of Shemini that is beyond the seven-day cycle (even 
relative to the seven days of Pesach, whose theme is itself 
transcendence beyond the world); 

חִינהָ גִּלּוּי מַעְלָה בְּ לְּ חֲרַת – מֵהָעוֹלָם שֶׁ בָּת״ ״מִמָּ – הַשַּׁ  
יוֹם פֶסַח רִאשׁוֹן בְּ חָל דְּ בָּת שֶׁ לּוּג – בְּשַׁ גַּם וּפְסִיחָה דִּ  
י לֵמוּת לְגַבֵּ בָּת(, הָעוֹלָם שְׁ ה אַחַת וְעַל )שַׁ ה כַּמָּ – וְכַמָּ  
יוֹם ל אַחֲרוֹן בְּ סַח שֶׁ לֵימוּת )גְּמַר פֶּ סַח( חַג וּשְׁ חָל הַפֶּ שֶׁ  

בָּת נִּכָּר – בְּשַׁ גָלוּי שֶׁ הוּא יוֹתֵר עוֹד בְּ מִגִּדְרֵי לְמַעְלָה שֶׁ  
מִיניִ ״יוֹם לִהְיוֹתוֹ – לְגַמְרֵי הָעוֹלָם פֶסַח״, שְּׁ חִינתַ דְּ בְּ  

מִיניִ״ מַעְלָה ״שְּׁ לְּ בְעַת שֶׁ ף ימְֵי מִשִּׁ יחַַס )אֲפִלּוּ הַהֶקֵּ בְּ  
בְעַת סַח ימְֵי לְשִׁ עִניְנָםָ – הַפֶּ לּוּג שֶׁ לְמַעְלָה – וּפְסִיחָה דִּ  

 .(מֵהָעוֹלָם
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And its drawing into the structure of the world—“seven 
Shabbosos”: that the dilug and pesichah (leap and skip) of Pesach 
(that falls on Shabbos) itself—which begins primarily from the 
second day of Pesach and extends also to the first day—is carried 
through the seven days of the week, the structure of the world. 

כָתָהּ גִדְרֵי וְהַמְשָׁ בַע – הָעוֹלָם בְּ בָּתוֹת״ ״שֶׁ לּוּג – שַׁ הַדִּ שֶׁ  
סַח וּפְסִיחָה פֶּ חָל בַּ בָּת( )שֶׁ רוֹ עַצְמוֹ בְּשַׁ עִקָּ ניִ מִיוֹם ]שֶׁ שֵׁ  

פֶסַח לּוּג – דְּ י גַּם וּפְסִיחָה דִּ פֶסַח רִאשׁוֹן יוֹם לְגַבֵּ – דְּ  
לּוּג וּמוֹסִיף וְהוֹלֵךְ הַדִּ ךְ וּפְסִיחָה בְּ מֶשֶׁ בְעָה בְּ – ימִָים[ שִׁ  
בְעַת הוּא בוּעַ ימְֵי בְּשִׁ הָעוֹלָם גִּדְרֵי – הַשָּׁ . 

And not only that—it is drawn into the seven middos within the 
attribute of chesed, through which the world was built, as it is 
written: “For I said, ‘the world is built through chesed.’” 

ךְ – אֶלָּא עוֹד וְלֹא נִּמְשָׁ בְעַת שֶׁ דּוֹת בְּשִׁ ת הַמִּ מִדַּ בְּ הַחֶסֶד שֶׁ  
עַל – ה ידָָהּ שֶׁ ניְןַ נעֲַשָׂ כָּתוּב: כְּמוֹ הָעוֹלָם, בִּ י שֶׁ ״כִּ  

י נהֶ״ חֶסֶד עוֹלָם אָמַרְתִּ יבָּ . 
And from this, it is also understood regarding the building of the 
world through the avodah of man—that its essence is through the 
avodah of refining the trait of chesed. 

נוֹגֵעַ גַּם מוּבָן וּמִזֶּה הָאָדָם עֲבוֹדַת עַל־ידְֵי הָעוֹלָם לְבִניְןַ בְּ  
רוֹ – עִקָּ בְרוּר הָעֲבוֹדָה עַל־ידְֵי שֶׁ ת בִּ הַחֶסֶד מִדַּ . 

 (ז)
And in even more specific detail (regarding the festival of Pesach 
itself)—with regard to the last (eighth) day of Pesach that falls on 
Shabbos: 

חַג יוֹתֵר וּבִפְרָטִיּוּת סַח )בְּ נוֹגֵעַ – עַצְמוֹ( הַפֶּ לְאַחֲרוֹן בְּ  
מִיניִ( ל )שְׁ סַח שֶׁ חָל פֶּ בָּת שֶׁ בְּשַׁ : 

Above all—the level of “Shemini” (eighth) that transcends the 
seven-day cycle of Pesach is drawn into and penetrates the day of 
Shabbos, on which the completion is effected (“Vayechulu”) of all 
six days of Creation—the perfection of the world (including, and 
particularly, the perfection of the world that comes through the 
work of man, as our Sages said: “Whoever recites Vayechulu on 
Friday night... is considered a partner with the Holy One, blessed 
be He, in the work of Creation”). 

חִינתַ – לְראֹשׁ לְכָל בְּ מִיניִ״ שֶׁ מַעְלָה ״שְׁ לְּ בְעַת שֶׁ ימְֵי מִשִּׁ  
פֶסַח הַהָקֵף כֶת – דְּ יוֹם וְחוֹדֶרֶת נמְִשֶׁ בָּת, בְּ בּוֹ הַשַּׁ שֶׁ  

ית לֵמוּת נעֲַשֵׂ כָל )״וַיכְֻלּוּ״( הַשְּׁ ת דְּ שֶׁ ית ימְֵי שֵׁ – בְּרֵאשִׁ  
לֵמוּת לֵמוּת – וּבִמְיחָֻד )כּוֹלֵל הָעוֹלָם שְּׁ הָעוֹלָם שְּׁ  

עַל־ידְֵי מַאֲמַר הָאָדָם, עֲבוֹדַת שֶׁ ״כָּל ז״ַל: רַבּוֹתֵינוּ כְּ  
עֶרֶב וַיכְֻלּוּ הָאוֹמֵר בָּת... בְּ ה שַׁ ף נעֲַשֶׂ תָּ שֻׁ  

דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא ה לְהַקָּ מַעֲשֵׂ ית״ בְּ בְּרֵאשִׁ ). 

And further—and most essential: Acharon Shel Pesach is the 
second Yom Tov (of the Diaspora) of Shevi’i Shel Pesach, on 
which there was the conclusion and completion of the Exodus 
from Egypt—through the splitting of the sea. 

ר: וְעוֹד ל אַחֲרוֹן וְעִקָּ סַח שֶׁ ניִ יוֹם־טוֹב הוּא פֶּ ל שֵׁ )שֶׁ  
בִיעִי גָּלוּיּוֹת( ״שְׁ ל דִּ סַח״ שֶׁ בּוֹ – פֶּ )גְּמַר הָיתְָה שֶׁ  

לֵמוּת צְרַיםִ הַיצְִיאָה וּשְׁ סוּף יםָ קְרִיעַת עַל־ידְֵי( מִמִּ . 

And it is explained in Chassidic discourses that at the splitting of 
the sea, the connection was effected between sea and dry 
land—between the concealed world and the revealed world, 
Atzilus and Beriah-Yetzirah-Asiyah. And within this itself there 
are two approaches: 

י וּמְבוֹאָר דְרוּשֵׁ קְרִיעַת חֲסִידוּת בִּ בִּ ה סוּף יםַ שֶׁ נעֲַשָׂ  
יםָ הַחִבּוּר ה דְּ סְיאָ עָלְמָא – וְיבָּשָׁ וְעָלְמָא דְאִתְכַּ  

יָּה אֲצִילוּת דְאִתְגַּלְיאָ, וּבְרִיאָה־יצְִירָה־עֲשִׂ , 

(a) the view of the Zohar, that the connection is in a manner of 
elevation from below to above; (b) the view of the Arizal, that the 
connection is in a manner of drawing from above to below. 

ניֵ גּוּפָא וּבָזהֶ עַת )א( אֲפָניִם: בִּשְׁ זֹּהַר דַּ הַחִבּוּר הַ הוּא שֶׁ  
ל בְּאפֶֹן ה הַעֲלָאָה שֶׁ מַטָּ עַת )ב( לְמַעְלָה, מִלְּ הָאֲרִיז״ַל דַּ  

הַחִבּוּר ל בְּאפֶֹן הוּא שֶׁ כָה שֶׁ מַעְלָה הַמְשָׁ ה מִלְּ לְמַטָּ . 
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The Rebbe 
ל אַחֲרוֹן /1991 סַח שֶׁ יחוֹת פֶּ ל אַחֲרוֹן יוֹם מִשִׂ סַח שֶׁ סְעוּדַת פֶּ יחַ( )בִּ ה’תנש"א מָשִׁ  

 
And “both are the words of the living G-d”<sup>52</sup>—that 
the connection is in both modes: from above to below and from 
below to above. 

בְרֵי וְאֵלּוּ וְאֵלּוּ חַיִּים אֱלֹקִים דִּ <sup>52</sup> – 
הַחִבּוּר ניֵ הוּא שֶׁ מַעְלָה הָאֲפָניִם: בִּשְׁ ה מִלְּ ה לְמַטָּ מַטָּ וּמִלְּ  
 .לְמַעְלָה

And from this it is understood that also in the splitting of the sea 
(which is the essence of Shevi’i Shel Pesach, of which Acharon 
Shel Pesach is the second Yom Tov of the same) there is clearly 
emphasized a level that is beyond the world, which is drawn and 
penetrates into the framework of the world. 

גַּם מוּבָן וּמִזֶּה קְרִיעַת שֶׁ ל )עִניְנָוֹ סוּף יםַ בִּ בִיעִי שֶׁ ל ״שְׁ שֶׁ  
סַח״ ״אַחֲרוֹן – פֶּ ל שֶׁ סַח״ שֶׁ ניִ הַיּוֹם־טוֹב הוּא פֶּ לּוֹ( הַשֵּׁ שֶׁ  

חִינהָ גְּלוּי מֻדְגָּשׁ – מַעְלָה בְּ לְּ כֶת מֵהָעוֹלָם שֶׁ נִּמְשֶׁ שֶׁ  
גְדְרֵי וְחוֹדֶרֶת הָעוֹלָם בִּ . 

Since the connection between sea (a level beyond the world) and 
dry land (the world) is both in a way of revelation and drawing 
from above (in which the loftiness of light beyond the world’s 
boundaries is emphasized), and also in a way of elevation from 
below to above (in which its drawing through and within worldly 
bounds is emphasized). 

יוָן הַחִבּוּר כִּ יםָ שֶׁ חִינהָ דְּ מַעְלָה )בְּ לְּ ה מֵהָעוֹלָם( שֶׁ וְיבָּשָׁ  
ל בְּאפֶֹן הֵן הוּא – )עוֹלָם( כָה גִּלּוּי שֶׁ מַעְלָה וְהַמְשָׁ מִלְּ  
זהֶ בָּ ת )שֶׁ הָעוֹלָם(, מִגִּדְרֵי לְמַעְלָה הָאוֹר מַעֲלַת מֻדְגֶּשֶׁ  

ל בְּאפֶֹן וְהֵן ה הַעֲלָאָה שֶׁ מַטָּ זהֶ לְמַעְלָה מִלְּ בָּ ת )שֶׁ מֻדְגֶּשֶׁ  
כָתוֹ ד הַמְשָׁ הָעוֹלָם וּבִגְדְרֵי מִצַּ ). 

And it can be added that this concept is also emphasized in the 
connection between Shevi’i Shel Pesach and Acharon Shel Pesach 
(two days of one Yom Tov)<sup>53</sup>—that the Yom Tov of 
Shevi’i Shel Pesach is from the Torah, in which is emphasized 
primarily the revelation from above; 

עִניְןָ לְהוֹסִיף: וְישֵׁ חִבּוּר גַּם מֻדְגָּשׁ זהֶ שֶׁ בִיעִי בַּ ״שְׁ ל דְּ שֶׁ  
סַח״ ל וְ״אַחֲרוֹן פֶּ סַח״ שֶׁ דְיוֹם־טוֹב ימִָים )ב׳ פֶּ דִּ  

הַיּוֹם־טוֹב – <sup>53</sup>(אֶחָד בִיעִי שֶׁ ״שְׁ ל דְּ שֶׁ  
סַח״ בּוֹ – הַתּוֹרָה מִן הוּא פֶּ ר מֻדְגָּשׁ שֶׁ עִקָּ הַגִּלּוּי בְּ  

מַעְלָה  ,מִלְּ
whereas the Yom Tov of Acharon Shel Pesach is from the Sages, 
in which is emphasized primarily the drawing and impact from 
within and according to the framework of the world—through 
which a greater elevation is achieved, as is understood from the 
saying of our Sages<sup>55</sup>: “The words of the Scribes are 
more cherished and weighty than those of the Torah.” 

״אַחֲרוֹן וְהַיּוֹם־טוֹב ל דְּ סַח״ שֶׁ נןָ הוּא פֶּ רַבָּ בּוֹ – מִדְּ שֶׁ  
ת ר מֻדְגֶּשֶׁ עִקָּ כָה בְּ עָלָה הַהַמְשָׁ הָעוֹלָם וּבִגְדְרֵי מִתּוֹךְ וְהַפְּ  

עַל־ידְֵי־זהֶ – אֲמַר כַּמּוּבָן – יוֹתֵר גָּדוֹל עִלּוּי נוֹסָף שֶׁ מִמַּ  
ז״ַל רַבּוֹתֵינוּ <sup>55</sup>: וַעֲרֵבִים ״חֲמוּרִים  

בְרֵי בְרֵי יוֹתֵר סוֹפְרִים דִּ תּוֹרָה״ מִדִּ . 

 (ח)
According to this, it is also possible to explain the connection and 
relationship between the occurrence of Pesach on Shabbos and its 
concurrence with Parshas Shemini: 

י־זהֶ ר גַּם לְבָאֵר ישֵׁ עַל־פִּ שֶׁ יָּכוּת הַקֶּ הַקְבִּיעוּת וְהַשַּׁ דְּ  
פֶסַח בָּת דְּ ת לִקְבִּיעוּתוֹ בְּשַׁ פָרָשַׁ מִיניִ בְּ שְׁ : 

Even though “Shabbos” and “Shemini” are two different and 
distinct levels—Shabbos indicates the perfection of the world, 
while Shemini indicates a level that transcends the world (as 
mentioned above in section א), 

י בָּת״ אַף־עַל־פִּ ״שַׁ מִיניִ״ שֶׁ רְגּוֹת ב׳ הֵם וּ״שְׁ שׁוֹנוֹת דַּ  
בָּת״ – זהֶ־מִזֶּה וַחֲלוּקוֹת ״שַׁ לֵמוּת עַל מוֹרָה שֶׁ הָעוֹלָם, שְׁ  
מִיניִ״ חִינהָ עַל מוֹרָה וּ״שְׁ מַעְלָה בְּ לְּ נִּזכָּר מֵהָעוֹלָם שֶׁ )כַּ  

א׳ סְעִיף לְעֵיל ), 
nevertheless, the Shabbos of Pesach (regarding which it is said 
“mimacharas haShabbos”) is in a mode of dilug and pesichah, 
beyond the perfection of the world—a Shemini-like level. 

בָּת״ הֲרֵי פֶסַח הַ״שַׁ עָלָיו דְּ חֳרַת נאֱֶמַר )שֶׁ בָּת״( ״מִמָּ הַשַּׁ  
ל בְּאפֶֹן הוּא לּוּג שֶׁ לֵמוּת לְמַעְלָה וּפְסִיחָה דִּ – הָעוֹלָם מִשְׁ  

חִינתַ מִיניִ״ בְּ ״שְׁ <sup>57</sup>. 
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And from this it is understood that the aspect of “mimacharas 
haShabbos” (the aspect of Shemini), which is openly revealed in a 
Pesach that falls on Shabbos (a leap and transcendence even 
beyond the world’s perfection), is emphasized even more when 
that Shabbos of Pesach occurs in Parshas Shemini—“Shemini 
within Shemini.” 

חִינתַ מוּבָן וּמִזֶּה בְּ חֳרַת שֶׁ בָּת״ ״מִמָּ חִינתַ הַשַּׁ מִיניִ״( )בְּ ״שְׁ  
רֶת – נִּכֶּ גָלוּי שֶׁ פֶסַח בְּ חָל בְּ בָּת שֶׁ לּוּג בְּשַׁ גַּם וּפְסִיחָה )דִּ  

י לֵמוּת לְגַבֵּ ה הִיא – הָעוֹלָם( שְׁ הַדְגָּשָׁ יוֹתֵר גְּדוֹלָה בְּ  
בָּת״ פֶסַח בְּ״שַׁ ת דְּ פָרָשַׁ בְּ מִיניִ״ שֶׁ מִיניִ – ״שְׁ ״שְׁ  

מִיניִ״ בַּשְׁ  .שֶׁ

And in even more specific detail—the connection and relationship 
between the occurrence of Pesach on Shabbos and Parshas 
Shemini (a leap and transcendence even beyond the perfection of 
the world found in Shabbos—a level of “Shemini”) is emphasized 
in the reading of “And it was on the eighth day” [which is read] 
eight times (as mentioned above in section א), the “eighth level 
within the level of Shemini” itself. 

ר – יוֹתֵר וּבִפְרָטִיּוּת שֶׁ יָּכוּת הַקֶּ הַקְבִּיעוּת וְהַשַּׁ פֶסַח דְּ דְּ  
בָּת ת בְּשַׁ מִיניִ וּבְפָרָשַׁ לּוּג שְׁ י גַּם וּפְסִיחָה )דִּ לֵמוּת לְגַבֵּ שְׁ  
בָּת הָעוֹלָם בְּשַׁ חִינתַ – שֶׁ מִיניִ״( בְּ הַקְרִיאָה מֻדְגָּשׁ – ״שְׁ בְּ  
״וַיהְִי יּוֹם דְּ מִיניִ״ בַּ מוֹנהָ הַשְּׁ עָמִים שְׁ נִּזכָּר פְּ לְעֵיל )כַּ  
חִינהָ א׳(, סְעִיף מִיניִת בְּ חִינתַ ״הַשְּׁ בְּ בִּ מִיניִ״ שֶׁ גּוּפָא שְׁ . 

And of those [readings], one is during Minchah of the Shabbos on 
the first day of Pesach (about which it is said “mimacharas 
haShabbos”), and (even more so) during Minchah of the Shabbos 
of Shemini Shel Pesach<sup>60</sup>. 

מִנחְַת – וּמֵהֶן בָּת בְּ יוֹם שַׁ פֶסַח רִאשׁוֹן דְּ נאֱֶמַר )עָלָיו דְּ  
חֲרַת בָּת״(, ״מִמָּ מִנחְַת יוֹתֵר( וְ)עוֹד הַשַּׁ בָּת בְּ יוֹם שַׁ דְּ  

מִיניִ פֶסַח״ ״שְׁ דְּ <sup>60</sup>. 

And this idea is also emphasized in the completeness found in the 
days of the counting—“Seven complete Shabbosos shall there be,” 
complete like the six days of Creation—through the fact that 
within the framework of the world (the days of Creation) there is 
drawn a level beyond the world (“mimacharas haShabbos”). 

לֵמוּת גַּם מֻדְגָּשׁ זהֶ וְעִניְןָ הַשְּׁ ימֵי בַּ בִּ פִירָה שֶׁ בַע – הַסְּ ״שֶׁ  
בָּתוֹת מִימתֹ שַׁ הְייֶנהָ״ תְּ מִימוֹת – תִּ ת תְּ שֶׁ ימְֵי כְּשֵׁ  

ית גִדְרֵי עַל־ידְֵי־זהֶ – בְּרֵאשִׁ בְּ )״ימְֵי הָעוֹלָם שֶׁ  
ית״( כֶת בְּרֵאשִׁ חִינהָ נמְִשֶׁ מַעְלָה הַבְּ לְּ מֵהָעוֹלָם שֶׁ  
חֳרַת בָּת״ )״מִמָּ הַשַּׁ ). 

That is, the seven days of the week (from Sunday to Shabbos) of 
the first week—which is associated with the attribute of Chesed, 
the first and essential attribute through which the world was 
built—fall during Parshas Shemini and are imbued with the 
revelation of the level of Shemini, which is beyond the world. 

בְעַת שִּׁ בוּעַ ימְֵי שֶׁ בָּת( יוֹם עַד רִאשׁוֹן )מִיוֹם הַשָּׁ הַשַּׁ  
בוּעַ שָׁ שׁוּר הָרִאשׁוֹן דְּ קָּ ת עִם שֶׁ ה – הַחֶסֶד מִדַּ מִדָּ  

רִית הָרִאשׁוֹנהָ בָּהּ וְהָעִקָּ ה שֶׁ ניְןַ נעֲַשָׂ הֵם – הָעוֹלָם בִּ  
ת פָרָשַׁ מִיניִ״ בְּ חֲדוּרִים – ״שְׁ הַגִּילּוּי שֶׁ חִינתַ בְּ בְּ מִיניִ״ דְּ ״שְׁ  

מַעְלָה לְּ מֵהָעוֹלָם שֶׁ . 
 (ט)

And it is possible to further elaborate and explain also the 
advantage of this year’s configuration (in which Pesach falls on 
Shabbos and on Parshas Shemini)—as it relates to the emphasis on 
the theme of redemption on Acharon Shel Pesach: 

קְבִיעוּת גַּם וּלְבָאֵר לְהוֹסִיף וְישֵׁ עֲלָהדִּ נהָ הַמַּ סַח זוֹ שָׁ פֶּ )שֶׁ  
בָּת חָל ת בְּשַׁ מִיניִ( וּבְפָרָשַׁ נוֹגֵעַ – שְׁ ת בְּ עִניְןַ לְהַדְגָּשֶׁ  

ל בְּ״אַחֲרוֹן הַגְּאֻלָּה סַח״ שֶׁ פֶּ : 

In addition to the fact that the festival of Pesach (“the season of 
our freedom”) in general is the beginning and root of all matters of 
redemption—even up to the ultimate and complete redemption 
through our righteous Moshiach—regarding which it is said, “As 

חַג – לְכָךְ נוֹסֵף סַח שֶׁ כְלָלוּתוֹ חֵרוּתֵנוּ״( )״זמְַן הַפֶּ הוּא בִּ  
שֹׁרֶשׁ הַתְחָלָה ית לַגְּאֻלָּה עַד – הַגְּאֻלָּה עִניְנָיֵ לְכָל וְ הָאֲמִתִּ  

לֵמָה יחַ עַל־ידְֵי וְהַשְּׁ ימֵי נאֱֶמַר: עָלֶיהָ צִדְקֵנוּ, מְשִׁ ״כִּ  
נפְִלָאוֹת״ אַרְאֶנּוּ מִצְרַיםִ מֵאֶרֶץ צֵאתְךָ  – 
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in the days of your exodus from the land of Egypt, I will show him 
wonders”— 
this emphasizes the future redemption (within the festival of 
Pesach itself), especially (in the final days of Pesach, and in 
particular) on Acharon Shel Pesach, because: 

ת חַג הָעֲתִידָה הַגְּאֻלָּה מַדְגֶּשֶׁ סַח )בְּ ר עַצְמוֹ( הַפֶּ עִקָּ בְּ  
יָּמִים פֶסַח, הָאַחֲרוֹניִם )בַּ ל בְּ״אַחֲרוֹן וּבִפְרָט( דְּ סַח״, שֶׁ פֶּ  

י  :כִּ
a) Acharon Shel Pesach is the eighth day of Pesach, and it is 
known that “eighth” is associated with the concept of redemption, 
as our Sages said: “The harp of the days of Moshiach is of eight 
[strings].” 

ל ״אַחֲרוֹן א( סַח״ שֶׁ מִיניִ ״יוֹם הוּא פֶּ פֶסַח״, שְׁ וְידָוּעַ דְּ  
מִיניִ״ ״שְׁ מַאֲמַר – הַגְּאֻלָּה עִניְןַ עִם קָשׁוּר שֶׁ רַבּוֹתֵינוּ כְּ  

נּוֹר... ז״ַל: כִּ ל ״כַּ יחַ ימְוֹת שֶׁ שִׁ מוֹנהָ״ הַמָּ שְׁ . 

b) On Acharon Shel Pesach, the haftarah is about the topic of 
Moshiach: “And a shoot shall come forth from the stem of 
Yishai...” and the following verses describe the qualities of 
Moshiach (“and the spirit of Hashem shall rest upon him...” “and 
he shall delight in the fear of Hashem...”), and the state of the 
world in the days of Moshiach (“and the wolf shall dwell with the 
lamb...”). 

ל בְּ״אַחֲרוֹן ב( סַח״ שֶׁ עִניְנָוֹ מַפְטִירִין – פֶּ ל בְּ יחַ: שֶׁ מָשִׁ  
י מִגֵּזעַ חטֶֹר ״וְיצָָא אַר – וְגוֹ׳״ ישַׁ סוּקִים וּשְׁ הַפְּ  

לְּאַחֲרֵי־כֵן ל מַעֲלוֹתָיו בִּתְאּוּר שֶׁ יחַ שֶׁ שִׁ עָלָיו )״וְנחָָה הַמָּ  
ירְִאַת ״וַהֲרִיחוֹ וְגוֹ׳״, ה׳ רוּחַ ב וּבִתְאּוּר וְגוֹ׳״(, ה׳ בְּ מַצַּ  

ימֵי הָעוֹלָם יחַ בִּ שִׁ וְגוֹ׳״ כֶּבֶשׂ עִם זאְֵב )״וְגָר הַמָּ ). 

On Acharon Shel Pesach (after Minchah) we eat the Seudas 
Moshiach (including also the drinking of four cups, which 
correspond to the four expressions of redemption), 

ל בְּ״אַחֲרוֹן ג( סַח״ שֶׁ ״סְעוּדַת אוֹכְלִים מִנחְָה( )לְאַחֲרֵי פֶּ  
יחַ״ תִיּתַ גַּם )כּוֹלֵל מָשִׁ הֵם כּוֹסוֹת ד׳ שְׁ נגֶֶד שֶׁ לְשׁוֹנוֹת ד׳ כְּ  

ל גְּאֻלָּה שֶׁ ), 
following the custom of the Baal Shem Tov, which was revealed 
and publicized by the holy Rebbe (the Rebbe Maharash, of blessed 
memory) in the Yeshivah of Tomchei Temimim, 

מִנהְַג ם־טוֹב כְּ עַל־שֵׁ נִּתְגַּלָּה הַבַּ רְסֵם שֶׁ עַל־ידְֵי וְנתְִפַּ  
ת מָתוֹ־עֵדֶן )מְהוֹרַשַ״בּ( אַדְמוֹ״ר כְּבוֹד־קְדֻשַּׁ נשְׁ  
יבַת ישִׁ מִימִים״ ״תּוֹמְכֵי )בִּ תְּ ), 

and was further explained by the holy Rebbe, my teacher and 
father-in-law, the leader of our generation, to the point that in our 
generation it has become a widespread custom, practiced 
increasingly by many among the Jewish people (even all those 
who bear the name “Yisrael”) in all Jewish communities. 

רֵשׁ יוֹתֵר וְנתְִפָּ ת עַל־ידְֵי בְּ אַדְמוֹ״ר וְחָמִי מוֹרִי כְּבוֹד־קְדֻשַּׁ  
יא בְּדּוֹרֵנוּ עַד דּוֹרֵנוּ, נשִׂ ה זהֶ שֶׁ וְהוֹלֵךְ פָּשׁוּט מִנהְָג נעֲַשָׂ  

ט ים אֵצֶל וּמִתְפַּשֵׁ רָאֵל רַבִּ ניֵ־ישְׂ ר לְכָל )וְעַד מִבְּ ם אֲשֶׁ בְּשֵׁ  
רָאֵל נהֶ( ישְׂ כָל יכָּ פוּצוֹת בְּ רָאֵל תְּ ישְׂ . 

d) And further—and this is essential: the connection between 
Acharon Shel Pesach and redemption is also alluded to in the 
Sefiras HaOmer: 

ר: זהֶ וְגַּם – וְעוֹד ד( יָּכוּת עִקָּ הַשַּׁ ״אַחֲרוֹן שֶׁ ל דְּ סַח״ שֶׁ פֶּ  
זתֶ לַגְּאֻלָּה סְפִירַת גַּם מְרֻמֶּ הָעמֶֹר בִּ : 

It was explained above (section ד) that the general concept of 
Sefiras HaOmer is to draw into the world “seven Shabbosos” the 
level of “mimacharas haShabbos,” 

אֵר לָלוּת ד׳( )סְעִיף לְעֵיל נתְִבָּ כְּ סְפִירַת הָעִניְןָ שֶׁ הָעמֶֹר דִּ  
יךְ – הוּא בַע בָּעוֹלָם לְהַמְשִׁ בָּתוֹת״ ״שֶׁ חִינהָ – שַׁ הַבְּ  

חֲרַת ״מִמָּ בָּת״ דְּ הַשַּׁ , 
a level that transcends the perfection of the world (higher even 
than Shabbos), until “from the day after the seventh Shabbos you 
shall count fifty days,” which is the drawing and revelation of the 
fiftieth gate of Binah. 

חִינהָ מַעְלָה בְּ לְּ לֵמוּת שֶׁ בָּת( )לְמַעְלָה הָעוֹלָם מִשְּׁ – מִשַׁ  
חֲרַת עַד בָּת ״מִמָּ בִיעִית הַשַּׁ רוּ הַשְּׁ סְפְּ ים תִּ – יוֹם״ חֲמִשִּׁ  

זֶּהוּ כָה עִניְןַ שֶׁ עַר וְגִילּוּי הַמְשָׁ בִינהָ הַנּוּ״ן״ ״שַׁ דְּ . 
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And in this, the connection to the future redemption is 
emphasized, since the primary and complete drawing and 
revelation of the fiftieth gate of Binah (a level completely beyond 
the world, and yet, in a way that it is drawn and penetrates within 
the framework of the world) will be in the future redemption— 

ת וּבָזהֶ יָּכוּת מֻדְגֶּשֶׁ הֲרֵי – הָעֲתִידָה לַגְּאֻלָּה הַשַּׁ ר שֶׁ עִקַּ  
לֵמוּת כָה וּשְׁ עַר וְגִילּוּי הַמְשָׁ בִינהָ הַנּוּ״ן״ ״שַׁ חִינהָ דְּ )בְּ  

מַעְלָה לְּ בְּאפֶֹן – זהֶ עִם וּבְיחַַד לְגַמְרֵי, מֵהָעוֹלָם שֶׁ  
ךְ יּוּמְשַׁ גִדְרֵי וְיחְַדּוֹר שֶׁ גְּאֻלָּה יהְִיהֶ – הָעוֹלָם( בְּ בַּ  
 ,הָעֲתִידָה

at which time there will also be the perfection of the Giving of the 
Torah on the fiftieth day: “A new Torah will emerge from Me.” 

אָז הְיהֶ שֶׁ לֵמוּת גַּם תִּ ן הַשְּׁ מַתַּ יוֹם תּוֹרָה דְּ ים בְּ – הַחֲמִשִּׁ  
ה ״תוֹרָה י חֲדָשָׁ צֵא״ מֵאִתִּ תֵּ . 

[And based on this, we can also explain the (inner) reason why 
after the Sefirah we customarily recite “May it be Your will that 
the Beis HaMikdash be rebuilt…”<sup>81</sup> — for the 
reason that now we count only as a remembrance for the 
Mikdash... therefore, we pray that the Beis HaMikdash be rebuilt 
so that we may fulfill the mitzvah properly— 

[ י־זהֶ עַם לְבָאֵר ישֵׁ וְעַל־פִּ ניִמִי( הַטַּ אַחַר )הַפְּ פִירָה שֶׁ הַסְּ  
נהֶ רָצוֹן ״יהְִי לוֹמַר נוֹהֲגִין יִּבָּ שׁ שֶׁ קְדָּ בֵּית־הַמִּ  

הֲרֵי – <sup>81</sup>כוּ׳״ עַם שֶׁ ו הַטַּ עַכְשָׁ אָנוּ אֵין שֶׁ  
שׁ... זכֵֶר אֶלָּא סוֹפְרִין קְדָּ לִין לְפִיכָךְ לַמִּ לְּ נהֶ מִתְפַּ יִּבָּ שֶׁ  
שׁ בֵּית קְדָּ צְוָה וּנקְַיֵּם הַמִּ תִקּוּנהָ״ הַמִּ כְּ  – 

although this would seemingly apply to other mitzvos as well that 
are merely a remembrance for the Mikdash, and yet we do not find 
such a custom to pray immediately for the Beis HaMikdash to be 
rebuilt— 

יָּךְ אָר גַּם שַׁ צְוֺת בִּשְׁ הֵן הַמִּ שׁ, זכֵֶר שֶׁ קְדָּ לַמִּ  
י־כֵן הֶם מָצִינוּ לֹא וְאַף־עַל־פִּ לֵּל מְיחָֻד מִנהְָג בָּ כֶף לְהִתְפַּ תֵּ  

נהֶ יִּבָּ שׁ בֵּית שֶׁ קְדָּ הַמִּ  – 

because the very content of Sefiras HaOmer is the drawing and 
revelation of the 50th Gate, which is especially associated with the 
future redemption.] 

יוָן הַתּוֹכֵן כִּ סְפִירַת שֶׁ כָה עִניְןַ – הוּא הָעמֶֹר דִּ וְגִילּוּי הַמְשָׁ  
עַר יָּךְ הַנּוּ״ן״ ״שַׁ שַׁ מְיחָֻד שֶׁ הָעֲתִידָה לַגְּאֻלָּה בִּ .] 

And since on Acharon Shel Pesach there is completed the counting 
of the first and primary week—an echo and semblance of the 
complete theme of Sefiras HaOmer (as mentioned above in section 
 —(ו

בְּ״אַחֲרוֹן וְכֵיוָן ל שֶׁ סַח״ שֶׁ לֶמֶת פֶּ פִירָה נשְׁ בוּעַ הַסְּ שָׁ דְּ  
רִי הָרִאשׁוֹן לֵמוּת וְדֻגְמַת מֵעֵין – וְהָעִקָּ לָלוּת שְׁ הָעִניְןָ כְּ  

סְפִירַת נִּזכָּר הָעמֶֹר דִּ ו׳ סְעִיף לְעֵיל )כַּ ) – 

it is emphasized even more in it the connection to the revelation of 
the 50th Gate in the future redemption. 

ת יוֹתֵר בּוֹ מֻדְגֶּשֶׁ יָּכוּת בְּ עַר לְגִילּוּי הַשַּׁ גְּאֻלָּה הַנּוּ״ן״ ״שַׁ בַּ  
 .הָעֲתִידָה

And it can be said that this concept is also hinted to in the specific 
sefirah of Acharon Shel Pesach—Malchus ShebeChesed— 

עִניְןַ לוֹמַר, וְישֵׁ ז זהֶ שֶׁ פִירָה גַּם מְרֻמָּ סְּ רָטִית בַּ הַפְּ  
״אַחֲרוֹן ל דְּ סַח״ שֶׁ חֶסֶד״ ״מַלְכוּת – פֶּ בְּ שֶׁ  – 

which is the conclusion and completion of all the specific sefiros 
within the trait of “His Chesed,” 

גְּמַר לֵמוּת שֶׁ רָטֵי )כָּל וּשְׁ פִירוֹת פְּ ת( הַסְּ מִדַּ בְּ ״חַסְדּוֹ״ שֶׁ  
ל דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא שֶׁ הַקָּ  – 

that this is the greatest and most essential chesed of the ultimate 
and complete redemption through Moshiach, 

רִי גָּדוֹל הֲכִי הַחֶסֶד הוּא גְּאֻלָּה וְעִקָּ ית דְּ לֵמָה הָאֲמִתִּ וְהַשְּׁ  
יחַ מֶלֶךְ עַל־ידְֵי שִׁ הַמָּ , 

through whom will be revealed the Kingship of Hashem 
throughout the world, which was created through the attribute of 
Chesed— 

עַל תְגַּלֶּה ידָוֹ שֶׁ ל מַלְכוּתוֹ תִּ דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא שֶׁ כָל הַקָּ בְּ  
נִּבְרָא – הָעוֹלָם ת עַל־ידְֵי שֶׁ הַחֶסֶד מִדַּ  – 
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as it is written, “Hashem shall reign forever and ever,” “And the 
kingship shall be Hashem’s,” “And Hashem shall be King over all 
the earth…”<sup>85</sup> 

כָּתוּב: כְּמוֹ לַה׳ ״וְהָיתְָה וָעֶד״, לְעוֹלָם ימְִלֹךְ ״ה׳ שֶׁ  
לוּכָה״, הָאָרֶץ כָּל עַל לְמֶלֶךְ ה׳ ״וְהָיהָ הַמְּ  

 .<sup>85</sup>גּוֹ׳״
 (י)

And all of this is with greater emphasis in this year’s Acharon Shel 
Pesach—which falls on Shabbos and on Parshas Shemini: 

ה זהֶ וְכָל הַדְגָּשָׁ ל בְּ״אַחֲרוֹן יתְֵרָה בְּ סַח״ שֶׁ נהָ פֶּ שָׁ – זוֹ דְּ  
חָל בָּת שֶׁ ת בְּשַׁ מִיניִ״ וּבְפָרָשַׁ ״שְׁ : 

a) Regarding the greatness of the day—the eighth day of 
Pesach—there is a stronger connection to the Geulah from the 
standpoint of the essence of Shabbos, 

נוֹגֵעַ א( מִיניִ – הַיּוֹם לְמַעֲלַת בְּ ל ״שְׁ סַח״ שֶׁ ת – פֶּ מֻדְגֶּשֶׁ  
יָּכוּת יוֹתֵר ד לַגְּאֻלָּה הַשַּׁ ל עִניְנָוֹ מִצַּ בָּת יוֹם שֶׁ הַשַּׁ , 

for the song of the day of Shabbos—“A psalm, a song for the day 
of Shabbos”—refers to the future: “a day that will be entirely 
Shabbos and rest for life everlasting”<sup>87</sup>, 

ירוֹ שִּׁ ל שֶׁ בָּת יוֹם שֶׁ יר ״מִזמְוֹר – הַשַּׁ בָּת״ לְיוֹם שִׁ – הַשַּׁ  
יר ״מִזמְוֹר הוּא כֻּלוֹ לְיוֹם לָבוֹא, לֶעָתִיד שִׁ בָּת שֶׁ שַׁ  

הָעוֹלָמִים״ לְחַיֵּי וּמְנוּחָה <sup>87</sup>, 
and from the standpoint of the weekly Torah portion—“And it was 
on the eighth day”— 

ת וּמִצַּד רָשַׁ בוּעַ פָּ יּוֹם ״וַיהְִי – הַשָּׁ מִיניִ״ בַּ הַשְּׁ  – 

which, in addition to the connection between “Shemini” and 
redemption, emphasizes the connection to redemption in the actual 
content of the portion: the resting of the Shechinah in the 
Mishkan— 

נּוֹסֶף יָּכוּת עַל שֶׁ מִיניִ״ הַשַּׁ ״שְׁ ת לַגְּאֻלָּה, דִּ יָּכוּת מֻדְגֶּשֶׁ הַשַּׁ  
תְכֶן גַּם לַגְּאֻלָּה ה בִּ רָשָׁ בַר – הַפָּ רָאַת עַל־דְּ כִינהָ הַשְׁ הַשְּׁ  

ן כָּ שְׁ  – בַּמִּ

whose ultimate fulfillment will be in the Third Beis HaMikdash, 
“the Sanctuary of Hashem which Your hands have established” 
—in the future redemption. 

רָהּ עִקָּ לֵמוּתָהּ שֶׁ שׁ וּשְׁ קְדָּ בֵית־הַמִּ י בְּ לִישִׁ שׁ – הַשְּׁ ה׳ ״מִקְדָּ  
גְּאֻלָּה – ידֶָיךָ״ כּוֹננְוּ הָעֲתִידָה בַּ . 

b) Regarding the haftarah of the day (which is the conclusion and 
seal of the reading)—it is about Moshiach— 

נוֹגֵעַ ב( הִיא הַיּוֹם לְהַפְטָרַת בְּ רִיאָה( וְחוֹתֵם סִיּוּם )שֶׁ הַקְּ  
עִניְנָוֹ – ל בְּ יחַ שֶׁ מָשִׁ  – 

this emphasizes the connection to redemption also in the day’s 
reading (since the haftarah is its completion and seal), 

ת יָּכוּת מֻדְגֶּשֶׁ קְרִיאַת גַּם לַגְּאֻלָּה הַשַּׁ הַהַפְטָרָה הַיּוֹם בִּ )שֶׁ  
וְחוֹתָמָהּ סִיּוּמָהּ הִיא ), 

for when it falls on Shabbos, we begin reading earlier from “Aser 
te’aser”—hinting to the completeness of redemption, associated 
with the number ten, which is even beyond 
Shemini<sup>89</sup> —“upon the tenth [stringed harp].” 

חָל כְּשֶׁ בָּת שֶׁ רִיאָה וּמַתְחִילִים מוֹסִיפִים – בְּשַׁ ר הַקְּ מֵ״עַשֵּׂ  
ר״ עַשֵּׂ זהֶ – תְּ בְּ לֵמוּת נרְִמֶזתֶ שֶׁ שׁוּרָה הַגְּאֻלָּה שְׁ עִם הַקְּ  

ר ר״ מִסְפַּ גַּם )לְמַעְלָה ״עֶשֶׂ  
מִיניִ״ עָשׂוֹר״ ״עֲלֵי – <sup>89</sup>(מִ״שְׁ . 

c) Regarding Seudas Moshiach—its connection to the Geulah is 
further emphasized also from the perspective of the third Shabbos 
meal, Ra’ava d’Ra’avin [=the will of wills], 

נוֹגֵעַ ג( יחַ״ לִ״סְעוּדַת בְּ יָּכוּת נוֹסֶף – מָשִׁ גַּם לַגְּאֻלָּה בַּשַּׁ  
ד ית״ ״סְעוּדָה מִצַּ לִישִׁ יוֹם שְׁ בָּת דְּ רַעֲוִין״ ״רַעֲנאָ – הַשַּׁ דְּ  

הָרְצוֹנוֹת ]=רְצוֹן ], 
in which the core idea is emphasized: the day that is entirely 
Shabbos and rest for eternal life. 

בּוֹ ר מֻדְגָּשׁ שֶׁ ״יוֹם הָעִניְןָ עִקַּ כֻּלוֹ דְּ בָּת שֶׁ לְחַיֵּי וּמְנוּחָה שַׁ  
 .הָעוֹלָמִים״
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And furthermore—and this is essential: from Seudas Moshiach we 
proceed directly to the Seudah of David Malka Meshicha on 
Motza’ei Shabbos Kodesh, 

ר: זהֶ וְגַּם – וְעוֹד ״סְעוּדַת עִקָּ מִּ יחַ״ שֶׁ אִים מָשִׁ כֶף בָּ תֵּ  
דָוִד לִ״סְעוּדָתָא יחָא״ מַלְכָּא דְּ בָּת בְּמוֹצָאֵי מְשִׁ קדֶֹשׁ שַׁ , 

that is, the revelation of Moshiach in the Seudah is in a twofold 
manner, and this doubling is connected to and hints at the Geulah. 

הַגִּילּוּי – הַינְוּ יחַ״ שֶׁ ״מָשִׁ כָּפוּל, בְּאפֶֹן הוּא בַּ״סְעוּדָה״ דְּ  
יָּךְ וְ״כֶפֶל״ לַגְּאֻלָּה״ וְרוֹמֵז שַׁ <sup>95</sup>. 

d) And regarding Sefiras HaOmer—this is the conclusion of the 
first and primary week, which is a semblance and reflection of the 
completion of the entire Sefirah process. 

בוּעַ סִיּוּם – הָעמֶֹר״ לְ״סְפִירַת וּבְנוֹגֵעַ ד( הָרִאשׁוֹן הַשָּׁ  
רִי, לֵמוּת וְדֻגְמַת מֵעֵין וְהָעִקָּ סְפִירַת הַשְּׁ הָעמֶֹר דִּ , 

And through this is drawn the revelation of the 50th Gate, whose 
essence and perfection is in the future Geulah. 

עַל־ידְֵי ךְ זהֶ שֶׁ עַר גִּילּוּי נמְִשָׁ רוֹ – הַנּוּ״ן״ ״שַׁ עִקָּ שֶׁ  
לֵמוּתוֹ גְּאֻלָּה וּשְׁ הָעֲתִידָה בַּ . 

For, based on what was explained earlier (sections ד–ו), that in a 
year when Pesach falls on Shabbos there is an emphasized 
completion of the Sefirah 

י הֲרֵי, פֶסַח ד׳–ו׳(, )סְעִיפִים לְעֵיל הָאֲמוּר עַל־פִּ בְּ שֶׁ  
חָל בָּת שֶׁ ת – בְּשַׁ לֵמוּת מֻדְגֶּשֶׁ סְפִירַת הַשְּׁ הָעמֶֹר דִּ , 

[in both ends: the level above the world, from “the morrow of the 
Shabbos” until “fifty days,” and the drawing and revelation within 
the world’s framework—i.e., the days of creation], 

[ ניֵ צָווֹת: בִּשְׁ רְגָּא הֵן הַקְּ דַּ מַעְלָה בַּ לְּ – מֵהָעוֹלָם שֶׁ  
חֳרַת בָּת ״מִמָּ ים גּוֹ׳... הַשַּׁ כָה וְהֵן יוֹם״, חֲמִשִּׁ הַמְשָׁ בַּ  
גְדְרֵי וְגִילּוּי ית״ ״ימְֵי – הָעוֹלָם בִּ בְּרֵאשִׁ ], 

in it is further emphasized the completion of the revelation of the 
50th Gate in the future redemption. 

ת לֵמוּת גַּם יוֹתֵר בּוֹ מֻדְגֶּשֶׁ גִילּוּי הַשְּׁ עַר דְּ הַנּוּ״ן״ ״שַׁ  
גְּאֻלָּה בַּ הָעֲתִידָה שֶׁ . 

And in simple terms — that the continuation of Seudas Moshiach 
in this farbrengen will be together with Moshiach Tzidkeinu, 

טוּת ךְ – וּבְפַשְׁ הַהֶמְשַׁ ״סְעוּדַת שֶׁ יחַ״ דִּ הִתְוַעֲדוּת מָשִׁ זוֹ בְּ  
יחַַד יהְִיהֶ יחַ עִם בְּ צִדְקֵנוּ״ ״מְשִׁ , 

and all the more so, the Birkas HaMazon at the end of the meal 
will be by David, King Moshiach, 

ה וְעַל־אַחַת ה כַּמָּ רְכַּת – וְכַמָּ זוֹן בִּ סִיּוּם הַמָּ בְּ עוּדָה שֶׁ הַסְּ  
הְיהֶ – תִּ וִד עַל־ידְֵי שֶׁ יחָא״ מַלְכָּא ״דָּ מְשִׁ , 

as our Sages said (regarding the Seudah of the future to come): 
after they eat and drink, they will give the Cup of Blessing to 
bless… 

מַאֲמַר נוֹגֵעַ ז״ַל רַבּוֹתֵינוּ כְּ עוּדָה )בְּ לָעָתִיד לַסְּ – לָבוֹא( דְּ  
אוֹכְלִין לְאַחַר ל כּוֹס נוֹתְניִן – וְשׁוֹתִין שֶׁ רָכָה שֶׁ בְּ  

 ...לְבָרֵךְ
they will say to David, “Take it and bless,” and he will say to 
them, “I will bless, for it is fitting for me to bless, as it says: ‘I will 
lift the cup of salvations and call upon the name of Hashem.’” 

אֲבָרֵךְ, אֲניִ לָהֶם: אוֹמֵר וּבָרֵךְ, טוֹל לְדָוִד: לוֹ אוֹמְרִים  
נֶּאֱמַר: לְבָרֵךְ, נאֶָה וְלִי א ישְׁוּעוֹת ״כּוֹס שֶׁ ם אֶשָּׂ ה׳ וּבְשֵׁ  

 .אֶקְרָא״

The cup of David in the World to Come will hold 221 log, 
סָא דָוִד״ ״כָּ רִין מָאתָן – דְאָתֵי לְעָלְמָא דְּ לוֹג וְאֶחָד וְעֶשְׂ  

 ,מַחְזיִק
as it says “ רְוָיהָ כּוֹסִי ” – my cup overflows – and “ָרְוָיה” in gematria 
equals that amount. 

נֶּאֱמַר: גִימַטְרִיָּא – ״רְוָיהָ״ רְוָיהָ״, ״כּוֹסִי שֶׁ הֲוֵי הָכִי בְּ . 

And after this will be the continuation and complete fulfillment of 
the mitzvah of Sefiras HaOmer, 

ךְ יהְִיהֶ – זהֶ וּלְאַחֲרֵי לֵמוּת וּגְמַר הַהֶמְשֶׁ צְוָה קִיּוּם וּשְׁ הַמִּ  
״סְפִירַת הָעמֶֹר״ דְּ , 

not just as a remembrance for the Mikdash, but in its proper form, ( ״זכֵֶר בְּאפֶֹן לֹא שׁ״ דְּ קְדָּ תִקּוּנהָ״ אֶלָּא( – לַמִּ ״כְּ , 
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for in the meantime “The Merciful One will restore the service of 
the Beis HaMikdash to its place” — 

יוָן ינתְַייִם כִּ בֵּ בֵּית עֲבוֹדַת לָנוּ יחֲַזיִר הוּא ״הָרַחֲמָן שֶׁ  
שׁ קְדָּ לִמְקוֹמָהּ״ הַמִּ  – 

in the Third Beis HaMikdash, which will be rebuilt speedily in our 
days, immediately. 

שׁ בְּ״בֵית קְדָּ י״ הַמִּ לִישִׁ נהֶ – הַשְּׁ יִּבָּ מְהֵרָה שֶׁ ימֵָינוּ בִּ – בְּ  
כֵּף שׁ וּמִיָּד תַּ מַמָּ . 

[NOTE:  Summary 
This sichah, delivered on Acharon Shel Pesach 5751 during Seudas Moshiach, explores the 
unique elevation and Geulah-consciousness of that particular year, when: 

●​ Pesach both began and ended on Shabbos 
●​ The Torah portion read was Parshas Shemini 

Key Themes: 

1. Shemini and Shabbos 

●​ Shabbos reflects the perfection of creation — “ הָעוֹלָם שְׁלֵמוּת ” 
●​ Shemini, the eighth day, reflects a level beyond the world 
●​ When Acharon Shel Pesach falls on Shabbos Shemini, there is a convergence of 

Shabbos (perfection) and Shemini (transcendence)—mirroring Geulah, when the 
spiritual will fully penetrate the physical. 

2. Sefiras HaOmer 

●​ The verse “ תִּהְייֶנהָ תְּמִימתֹ שַׁבָּתוֹת שֶׁבַע ” (seven complete weeks) reaches deeper significance 
when Pesach falls on Shabbos, because then the counting starts from Motzaei 
Shabbos—the most literal form of “ֹתְּמִימת”. 

●​ These “perfect” weeks reflect the fusion of time and Divine light in a way that channels 
both elevation from below (refinement of middos) and drawing down from Above (Shaar 
HaNun of Binah). 

3. Acharon Shel Pesach & Mashiach 

●​ Acharon Shel Pesach is uniquely associated with Mashiach: 
○​ The haftarah speaks of the coming of Mashiach. 
○​ The Seudas Mashiach reflects the era of redemption and the eternal delight of 

“ שבת שכולו יום ”. 
○​ Malchus sheb’Chesed, the final sefirah of the first week, represents the 

crowning expression of Divine kindness, to be revealed by Mashiach. 
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4. The Third Beis HaMikdash 

●​ The culmination of Sefiras HaOmer will be the rebuilding of the Beis 
HaMikdash—restoring Sefirah not as a “ למקדש זכר ” (remembrance), but as it was truly 
intended, “ָתִקּוּנה  .”כְּ

Practical Takeaway 

●​ Live Pesach with a Geulah mindset: Don’t see Pesach as a historical event. Recognize 
that its spiritual power opens the channels for future redemption — especially when it 
coincides with Shabbos and Shemini. 

●​ Infuse your Sefiras HaOmer with depth: Every night’s count is not just a ritual. It is a 
spiritual construction of your inner character, a climb toward Shaar HaNun—the highest 
state of Binah and clarity, a mental state that will be fully manifest in the days of 
Mashiach. 

●​ Participate in Seudas Moshiach with conscious intention: The Rebbe stressed that 
Seudas Moshiach is not symbolic—it’s real preparation for the imminent revelation of 
Mashiach. Approach it with joy, depth, and the feeling that Mashiach could walk in 
mid-farbrengen. 

●​ Pray and expect the Geulah now: When we say " נהֶ שׁ יבָּ קְדָּ בֵּית־הַמִּ ", it’s not poetic—it’s 
literal. Demand and believe in the fulfillment of this vision immediately. 

 Chassidic Story 

“He Already Drank the Fifth Cup…” 

In the home of the Rebbe Rayatz (6th Lubavitcher Rebbe), Seudas Moshiach was a deeply felt 
event. One year, a Chossid stayed with the Rebbe during Acharon Shel Pesach and was told: 

“Don’t leave after the fourth cup. There’s another one.” 

Confused, the Chossid asked: 

“But the Haggadah speaks of four?” 

The Rebbe answered: 

“That’s true. But Mashiach drinks the fifth.” 

That year, the Chossid stayed through the Seudah as the Rebbe poured a fifth cup—not with a 
declaration, but with a quiet smile. 
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Years later, this Chossid would say: 

“It was the first time I saw someone live with Mashiach so tangibly. In that room, the fifth cup 
was not a gesture—it was a moment from the future.” END NOTE] 
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