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יחוֹר ת ה' יוֹם חוֹת מִשִׂ רָשַׁ לַח, פָּ שַׁ בָט י"א בְּ ת שְׁ רָשַׁ ת־פָּ בָּ לַח, ושַׁ שַׁ ת בְּ בַּ ירָה, שַׁ בָט י"ג שִׁ ה’תשנ"ב שְׁ ​
Parshas Beshalach, the 11th of Shevat, and Shabbos Parshas Beshalach, 

Shabbos Shira, the 13th of Shevat, 5752 (1992). 

 (א)
The establishment of the tenth of Shevat (the yahrzeit 
of my esteemed father-in-law, the Rebbe, leader of 
our generation) on the fourth day of the week (in 
several years, including this year) involves several 
matters: 

הַקְבִיעוּת א. ירִי בְּ הָעֲשִׂ בָט דְּ שְׁ ל הַהִלּוּלָא )יוֹם בִּ שָׁ  
ת כְּבוֹד יא אַדְמוֹ"ר וחְָמִי מוֹרִי קְדֶשַׁ דּוֹרֵנוּ( נשִׂ  

יּוֹם בוּעַ הָרְבִיעִי בַּ שָּׁ ה בַּ כַמָּ ניִם )בְּ נהָ וכְֵן שָׁ שָׁ זוֹ( בְּ  
ה – עִניְנָיִם כַּמָּ : 

First and foremost—the significance of the fourth 
day of the week (in itself), for on it the luminaries 
were suspended: "The two great luminaries." 

ל מַעֲלָתוֹ – לְראֹשׁ לְכָל בוּעַ הָרְבִיעִי יוֹם שֶׁ שָׁ בַּ  
בּוֹ )מְעַד־עַצְמוֹ(, אוֹרוֹת, נתְִלוּ שֶׁ ניֵ הַמְּ "שְׁ  

ארֹתֹ הַגְּדלִֹים הַמְּ ". 

Additionally, and most significantly, it is called 
"Kamei Shabbata" ("before Shabbat"), since on it 
begins the preparation for the upcoming Shabbat 
(which this year marks the aliyah and completion of 
the yahrzeit in the manner of "Vayechulu"). 

נִּקְרָא – עִקָר וגְַם־זֶה ועְוֹד א", "קַמֵי שֶׁ תָּ בַּ כִּיוןָ שַׁ  
בּוֹ ת לְיוֹם הַהֲכָנהָ מַתְחִילָה שָׁ בָּ לְאַחֲרָיו הַשַׁ שָׁ  

נהָ שָׁ בְּ ית בּוֹ זוֹ )שֶׁ לֵמוּת הָעֲלִיָּה נעֲַשִׂ יוֹם והְַשְׁ דִּ  
אפֶֹן הַהִלּוּלָא "ויַכְַלּוּ בְּ דְּ "). 

This is emphasized in the Song of the Day, which 
concludes and is sealed with "Lechu Neranena" (the 
shorter version), the beginning (the first three 
verses) of the Psalm "Lechu Neranena," which is 
fully recited in Kabbalat Shabbat. This also highlights 
that the completion of the yahrzeit, which occurs on 
Wednesday, is in the following Shabbat. 

דְגָשׁ ירוֹ כַּמָּ שִׁ ל בְּ סִיוּמוֹ יוֹם שֶׁ "לְכוּ וחְוֹתָמוֹ שָׁ בִּ  
טָן", נרְַננְהָ סוּקִים )ג' הַהַתְחָלָה הַקָּ רִאשׁוֹניִם( פְּ  

"מִזְמוֹר אֲמִירָתוֹ נרְַננְהָ" לְכוּ דְּ לֵמוּת שָׁ שְׁ הִיא בִּ  
לַת קַבָּ ת, בְּ בָּ זֶה שַׁ בָּ לֵמוּת גַּם־כֵּן מִדְגָּשׁ שֶׁ הַשְׁ שֶׁ  
יוֹם חָל הַהִלּוּלָא דְּ יּוֹם שֶׁ יוֹם הִיא הָרְבִיעִי בַּ בְּ  

ת בָּ לְאַחֲרָיו הַשַׁ שָׁ . 

An additional elevation comes from the special 
quality of this sacred Shabbat that begins on 
Wednesday— 

ל הַמִיחֶדֶת מַעֲלָתוֹ מִצַד נוֹסֶף ועְַלוּי יוֹם שֶׁ  
ת־קדֶֹשׁ בַּ הַתְחָלָתוֹ זֶה הַשַׁ יּוֹם שֶׁ הָרְבִיעִי בַּ  – 

Shabbat Shirah—on which the theme of "Lechu 
Neranena" (song and melody) is emphasized, both 
in the beginning of the Psalm in the Song of the Day 
of Wednesday, and primarily in its full recitation in 
Kabbalat Shabbat. 

ת בַּ ירָה שַׁ בּוֹ – שִׁ "לְכוּ הָעִניְןָ מִדְגָּשׁ שֶׁ נרְַננְהָ" דִּ  
ירָה(, )רְנָּה הַתְחָלַת הֵן ושִׁ זְמוֹר בְּ ירוֹ הַמִּ שִׁ ל בְּ שֶׁ  

ר והְֵן הָרְבִיעִי, יוֹם לֵמוּתוֹ וּבְעִקָּ שְׁ לַת בִּ קַבָּ בְּ  
ת בָּ  .שַׁ
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And this becomes even sweeter based on the 
well-known idea that song is especially connected to 
Shabbat ("A Psalm, a song for the day of Shabbat"), 
as explained in the Mishnah in Tractate Shabbat: "All 
those who possess song go out with song and are 
drawn by song," meaning that every ascent from one 
level to the next (as one departs from a previous state 
and is drawn upward) occurs through song. 

ק י יוֹתֵר ויְמְָתַּ יר" הַיָּדוּעַ עַל־פִּ שִׁ יָּךְ שֶׁ מְיחָָד שַׁ בִּ  
ת לִיוֹם בָּ יר )"מִזְמוֹר הַשַׁ ת"(, לִיוֹם שִׁ בָּ רוּשׁ הַשַׁ כַּפֵּ  

מַאֲמַר נהָ בְּ שְׁ כֶת הַמִּ מַסָּ ת בְּ בָּ עֲלֵי "כָּל שַׁ יר בַּ הַשִׁ  
יר יוֹצְאִין שִׁ כִין בְּ יר", ונְמְִשָׁ שֵׁ כָּל בְּ א עֲלִיָּה שֶׁ רְתָּ מִדַּ  

יּוֹצְאִים לְדַרְגָא א )שָׁ רְבָּ כִים הַקּוֹדֶמֶת מֵהַדַּ ונְמְִשָׁ  
יר עַל־ידְֵי הִיא לְמַעְלָה( לַעֲלוֹת שִׁ . 

Therefore, the ascent of the worlds on Shabbat also 
occurs through song. It can be said that the primary 
elevation of Shabbat through song takes place on 
Shabbat Shirah, and from it, the effect extends to all 
other Shabbatot. 

יוֹם הָעוֹלָמוֹת עֲלִיַּת גַּם ולְָכֵן ת בְּ בָּ הִיא הַשַׁ  
יר עַל־ידְֵי עִקַר לוֹמַר, דְישֵׁ – שִׁ דִיוֹם הָעֲלִיָּה שָׁ  
ת בָּ יר עַל־ידְֵי הַשַׁ ת הִיא הַשִׁ בַּ שַׁ ירָה, בְּ נּוּ שִׁ וּמִמֶּ  

ךְ אָר גַּם נמְִשָׁ שְׁ תוֹת בִּ בָּ הַשַׁ . 

From this, it is also understood regarding the 
ascents that occur on the day of a yahrzeit (as it is 
known that on the day of a yahrzeit, the elevation is 
incomparably greater than all previous ascents) that 
their essence and completion (which take place on 
Shabbat, a day associated with song, and 
particularly) on Shabbat Shirah. 

נוֹגֵעַ גַּם מוּבָן וּמִזֶּה יוֹם לָעֲלִיּוֹת בְּ הַהִלּוּלָא דְּ  
יוֹם )כַּיָּדוּעַ בְּ ית הַהִלּוּלָא שֶׁ אֵין־עֲרךְֹ עֲלִיָּה נעֲַשֵׂ בְּ  

י לִפְניֵ הָעֲלִיּוֹת כָּל לְגַבֵּ עְקָרָם זֶה(, שָׁ לֵמוּתָם שֶׁ וּשְׁ  
יוֹם ת )בְּ בָּ קֶשׁוּר הַשַׁ יר, עִניְןַ עִם שֶׁ וּבִפְרָט( הַשִׁ  

ת בַּ שַׁ ירָה בְּ שִׁ . 

 
An additional aspect of such a setting (where the 
tenth of Shevat falls on Wednesday) is that the 
completion of the yahrzeit, which occurs on the 
following Shabbat (Shabbat Shirah), also includes the 
extra completion of the fifteenth of Shevat (Tu 
BiShevat), which falls on Monday. 

קְבִיעוּת נוֹסֶף ועְִניְןָ ירִי כָּזוֹ בִּ הָעֲשִׂ בָט )שֶׁ שְׁ חָל בִּ  
יּוֹם לֵמוּת – הָרְבִיעִי( בַּ הַשְׁ יּוֹם שֶׁ הַהִלּוּלָא דִּ  
ית נעֲַשִׂ יוֹם שֶׁ ת בְּ בָּ לְאַחֲרָיו הַשַׁ ת שָׁ בַּ ירָה( )שַׁ שִׁ  

לֵמוּת גַּם כּוֹלֶלֶת בָט הַט"ו דִיוֹם הַיתְֵרָה הַשְׁ שְׁ בִּ  
יוֹם ניִיי )בְּ שֵׁ ). 

This is because it falls within three days (Shabbat, 
Sunday, and Monday), which in various contexts are 
considered as one unit. 

הוּא ג' שֶׁ ת, הַיָּמִים בְּ בָּ ניִ( ויְוֹם רִאשׁוֹן יוֹם )שַׁ שֵׁ  
בִים נָּחֵשָׁ ה שֶׁ כַמָּ אַחַת לִמְצִיאוּת עִניְנָיִם( )בְּ . 

Additionally, at that time, the moon of the month of 
Shevat is in its fullness, and it is also the Rosh 
Hashanah for the tree. 

נּוֹסֶף בּוֹ לְכָךְ שֶׁ חדֶֹשׁ סִיהֲרָא קַימְָא שֶׁ בָט( )דְּ שְׁ  
לָמוּתָא אַשְׁ ל הַלְבָנהָ ]=נמְִצֵאת בְּ בָט חדֶֹשׁ שֶׁ שְׁ  

לֵמוּתָהּ[, שְׁ נהָ ראֹשׁ גַּם הוּא הֲרֵי־ בִּ לָאִילָן הַשָּׁ . 

Based on the well-known concept that the festivals 
of the entire year, including Rabbinic festivals, have 

י הַמּוֹעֲדִים הַיָּדוּעַ ועְַל־פִּ ל שֶׁ נהָ כָּל שֶׁ )גַּם( .. הַשָּׁ  
נןָ מוֹעֲדֵי כָלָן .. דְרַבָּ יָּכוּת ישֵׁ בְּ לְאוֹתָן שַׁ  

יּוֹת רָשִׁ חָלוֹת הַפָּ הֶן שֶׁ בָּ " – 
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a connection to the Torah portions in which they 
occur, 

it is fitting to explain the connection of all the above 
to Parashat Beshalach—the Torah portion of the 
week in which the yahrzeit and the following 
Shabbat occur—and to Parashat Yitro, the Torah 
portion of the week in which Tu BiShevat occurs, 
which is first read during Mincha of Shabbat 
Beshalach. 

ר לְבָאֵר ישֵׁ שֶׁ יָּכוּת הַקָּ כָל־הַנִּזְכָּר והְַשַׁ לְעֵיל דְּ  
ת לַח, לְפָרָשַׁ שַׁ ת בְּ רָשַׁ בוּעַ פָּ יוֹם הַשָּׁ הַהִלּלוּלָא דִּ  
ת־קדֶֹשׁ וּדְיוֹם בַּ לְאַחֲרָיו, הַשַׁ ת שָׁ יתְִרוֹ, וּלְפָרָשַׁ  

ת רָשַׁ בוּעַ פָּ בָט, דְט"ו הַשָּׁ שְׁ תְחִילִין בְּ מַּ שֶׁ  
תְפִלַת לִקְרוֹתָהּ ת מִנחְָה בִּ בָּ ת דְשַׁ רָשֶׁ לַח פָּ שַׁ בְּ . 

​
 (ב)

Introducing the common theme of both Parashat 
Beshalach and Parashat Yitro—preparation for the 
giving of the Torah: 

ם ה וּבְהָקְדַּ פֶת הַנִּקְדָּ תָּ ב' הַמְשְׁ יּוֹת דְּ רָשִׁ הַפָּ  
לַח שַׁ ן הֲכָנהָ – ויְתְִרוֹ בְּ תּוֹרָה לְמַתַּ : 

Parashat Beshalach—which discusses the 
completion of the Exodus from Egypt (through the 
splitting of the Sea of Reeds), which served as 
preparation for the giving of the Torah, as it is written: 
"When you bring the people out of Egypt, you shall 
serve God upon this mountain." 

ת רָשַׁ לַח פָּ שַׁ הּ – בְּ בָּ ר שֶׁ לֵמוּת אוֹדוֹת מְדְבָּ שְׁ  
צְרַיםִ הִיצִיאָה קְרִיעַת מִמִּ הִיא סוּף"(, יםַ )בִּ שֶׁ  

ן הַהֲכָנהָ כָּתוּב כְּמוֹ תּוֹרָה, לְמַתַּ הוֹצִיאֲךָ שֶׁ אֶת "בְּ  
צְרַיםִ הָעָם עַבְדוּן מִמִּ הָהָר עַל הָאֱלֹקִים אֶת תַּ  

 ."הַזֶּה

And Parashat Yitro—which, in addition to being the 
portion that contains the giving of the Torah, begins 
(and is named entirely) after Yitro’s acknowledgment 
(which resulted from hearing about the splitting of the 
Sea of Reeds and the war with Amalek, mentioned in 
Parashat Beshalach): "Now I know that Hashem is 
greater than all gods," which served as a preparation 
for the giving of the Torah. 

ת נּוֹסָף – יתְִרוֹ וּפָרָשַׁ ה הֵיּוֹתָהּ עַל שֶׁ רָשָׁ הַפָּ  
ן מַתַּ ר תּוֹרָה, דְּ תָהּ מִדְבָּ תְחִלָּ ם )ועְַל בִּ זֶה שֵׁ  

ה נקְִרֵאת רָשָׁ הּ( הַפָּ יתְִרוֹ הוֹדָאַת אוֹדוֹת כַּלָּ  
מַע מִזֶּה )כְּתוֹצָאָה שָּׁ מוּעָה שֶׁ קְרִיעַת הַשְׁ יםַ דִּ  

ת עֲמָלֵק" וּמִלְחֶמֶת סוּף פָרָשַׁ בְּ לַח( שֶׁ שַׁ ה בְּ "עַתָּ  
י הָיתְָה וגְוֹ'", הָאֱלֹקִים מִכָּל ה' גָּדוֹל כִּי ידַָעְתִּ שֶׁ  

ן הַהֲכָנהָ תּוֹרָה לְמַתַּ . 

 
And it can be said that in the specific details of 
Parashat Beshalach and Parashat Yitro regarding the 
preparation for the giving of the Torah, there is also 
included (and primarily) the preparation for the 
ultimate completion of the giving of the Torah that will 
take place in the future, as it is written: "A new Torah 
will go forth from Me." 

פְרָטִי לוֹמַר, ויְשֵׁ בִּ יּוֹת הָעִניְנָיִם שֶׁ פָרָשִׁ בְּ לַח שֶׁ שַׁ בְּ  
בַר ויְתְִרוֹ ן הַהֲכָנהָ עַל־דְּ גַּם נכְִלֶלֶת תּוֹרָה לְמַתַּ  

לֵמוּת הַהֲכָנהָ עִקָר( )וגְַם־כֵּן ן לְהַשְׁ תּוֹרָה דְמַתַּ  
הְיהֶ תִּ ה "תּוֹרָה – לָבוֹא לָעָתִיד שֶׁ י חֲדָשָׁ מֵאִתִּ  

 ."תֵצֵא
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This is alluded to in Parashat Beshalach: (a) In the 
Song at the Sea (Shirat HaYam, at the splitting of the 
Sea of Reeds), which concludes and is sealed with 
the verse: "The Sanctuary, O Lord, which Your hands 
have established"—with both hands. When will it be 
built with both hands? When "Hashem will reign 
forever and ever," in the future, when His kingship 
will be complete. 

ת פָרָשַׁ לַח בְּ שַׁ ירַת )א( – בְּ שִׁ קְרִיעַת הַיָּם בְּ )בִּ  
סִיוּמָהּ סוּף(, יםַ שׁ וחְוֹתָמָהּ שֶׁ כּוֹננְוּ אֲדנֹיָ "מִקְדָּ  

י ידֶָיךָ", תֵּ שְׁ נהֶ ואְֵימָתַי ידַָיםִ, בִּ י יבָּ תֵּ שְׁ ידַָיםִ? בִּ  
ה' כָּל לָבוֹא לֶעָתִיד ועֶָד, לְעוֹלָם ימְִלֹךְ כְּשֶׁ שֶׁ  

לוּכָה לּוֹ הַמְּ שֶׁ ". 

(b) In the war against Amalek (at the end of Parashat 
Beshalach), which concludes and is sealed with: "I 
shall surely erase the memory of Amalek… for the 
hand is on the throne of Hashem; Hashem will have 
war with Amalek from generation to generation." 

( מִלְחֶמֶת ב( סוֹף עֲמָלֵק בְּ ת )בְּ רָשַׁ לַח(, פָּ שַׁ בְּ  
סִיוּמָהּ עֲמָלֵק זֵכֶר אֶת אֶמְחֶה "מָחהֹ וחְוֹתָמָהּ שֶׁ  

עֲמָלֵק לַה' מִלְחָמָה יהָּ כֵּס עַל ידָ כִּי .. מִדּוֹר בַּ  
 ."דּוֹר

The Holy One, blessed be He, has sworn that His 
Name is not complete and His throne is not complete 
until the name of Amalek is erased, as it is written: 
"The enemy has come to an end, destroyed 
forever"—this refers to Amalek… and what is stated 
after this? "And Hashem shall sit forever"—this 
means that His Name is complete; "He has 
established His throne for judgment"—this means 
that His throne is complete. 

ע בַּ רוּךְ־הוּא נשְׁ דוֹשׁ־בָּ אֵין הַקָּ מוֹ שֶׁ לֵם שְׁ ואְֵין שָׁ  
לֵם כִּסְאוֹ חֶה עַד שָׁ יִּמָּ מוֹ שֶׁ ל שְׁ נֶּאֱמַר עֲמָלֵק, שֶׁ שֶׁ  

מּוּ "הָאוֹיבֵ מַהוּ .. עֲמָלֵק זֶהוּ לָנצֶַח", חֶרָבוֹת תַּ  
ב", לְעוֹלָם "והַ' אַחֲרָיו? אוֹמֵר ם הֲרֵי ישֵׁ הַשֵּׁ  
לֵם; ט "כּוֹנןֵ שָׁ פָּ שְׁ לֵם כִּסְאוֹ הֲרֵי כִּסְאוֹ", לַמִּ שָׁ ". 

 
And in Parashat Yitro—as explained in Chassidic 
discourses—that "Yitro" (יתרו) is so named because 
he "added (יתר) a portion to the Torah," referring to 
the section "And you shall discern" (Ve'atah 
Techezeh). This alludes to the additional (yeter) Torah 
that will be revealed in the future: "A new Torah will 
go forth from Me," and this revelation will be in a 
manner of vision (Techezeh—"you shall see"). 

ת י כַּמְבאָֹר – יתְִרוֹ וּבְפָרָשַׁ דְרוּשִׁ חֲסִידוּת בִּ  
"יתְִרוֹ", ם שָׁ ר עַל־שֵׁ יִּתֵּ ה שֶׁ רָשָׁ תּוֹרָה אַחַת פָּ בַּ  

ה תּוֹרָה )יתֵָר( הַהוֹסָפָה עַל רוֹמֵז תֶחֱזֶה", "ואְַתָּ בַּ  
ה "תּוֹרָה – לָבוֹא לֶעָתִיד י חֲדָשָׁ – תֵצֵא" מֵאִתִּ  

אפֶֹן ל בְּ חֲזֶה רְאִיָּה שָׁ )"תַּ "). 

To understand the connection between the themes 
of Shirat HaYam and the war against Amalek, and 
their continuation in Yitro’s acknowledgment, and 
their relation to the ultimate completion of the giving 
of the Torah in the future—it is necessary to first 

כֶן וּלְהָבִין ירַת הָעִניְנָיִם תְּ שִׁ וּמִלְחֶמֶת הַיָּם דְּ  
כָּם עֲמָלֵק הוֹדָאַת והְָמְשַׁ יָּכוּתָם יתְִרוֹ, בְּ ושַׁ  

לֵמוּת ן לְהַשְׁ מַתַּ ישֵׁ – לָבוֹא לֶעָתִיד תּוֹרָה דְּ  
כָּתוּב וּלְבָאֵר לְהַקְדִים הַתְחָלַת מַה־שֶּׁ ה בְּ רָשָׁ הַפָּ : 
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explain what is written at the beginning of the 
portion: 

"And it was when Pharaoh sent out the people, and 
God did not lead them through the land of the 
Philistines, although it was near," meaning that 
although this route was closer and more direct for 
entering the Land of Canaan, 

" לַח ויַהְִי שַׁ רְעהֹ בְּ אֱלֹקִים נחָָם ולְֹא הָעָם אֶת פַּ  
רֶךְ ים אֶרֶץ דֶּ תִּ לִשְׁ ר – הוּא" קָרוֹב כִּי פְּ הוּא )"אֲשֶׁ  

רֶךְ לַנחְוֹתָם וטְוֹב קָרוֹב דֶּ רֶךְ הַהוּא, בַּ ר דֶּ ישָׁ  
אָרֶץ לִכָּנסֵ כְּנעַַן בְּ "). 

Instead, "God led the people around by way of the 
wilderness, to the Sea of Reeds," and therefore, 
there was a need for the splitting of the sea (Kriat 
Yam Suf) and the subsequent Shirat HaYam. 
Following this came the war against Amalek, and as 
a continuation of both events (the splitting of the sea 
and the war against Amalek), there was Yitro’s 
acknowledgment, as will be explained further. 

" ב רֶךְ הָעָם אֶת אֱלֹקִים ויַּסֵּ ר דֶּ דְבָּ סוּף", יםַ הַמִּ  
כֵן לָּ קְרִיעַת צרֶֹךְ הָיהָ שֶׁ ירַת סוּף יםַ בִּ הַיָּם(, )ושִׁ  

ךְ ךְ עֲמָלֵק, מִלְחֶמֶת לָזֶה וּבְהֶמְשֶׁ וּבְהֶמְשֶׁ  
ניֵהֶם – עֲמָלֵק( וּמִלְחֶמֶת סוּף יםַ )קְרִיעַת לִשְׁ  

ן יתְִרוֹ, הוֹדָאַת כְּדִלְקַמָּ . 

 (ג)
On the verse "And God did not lead them…"—it is 
stated in the Midrash: From Egypt to the Land of 
Israel there were eleven journeys, yet the Holy One, 
blessed be He, led them through the wilderness for 
forty years, as it is stated: "Eleven days from Horeb," 
and afterward, "And it was in the fortieth year." 
Therefore, it is written: "And God did not lead them." 

סוּק עַל דְרָשׁ: אִיתָא – וגְוֹ'" נחָָם "ולְֹא הַפָּ בַמִּ  
צְרַיםִ רָאֵל לְאָרֶץ מִמִּ עוֹת, י״א ישְׂ אָם אֶלָא מַסָּ נשָׂ  

רוּךְ דוֹשׁ־בָּ רֶךְ הוּא הַקָּ ר דֶּ דְבָּ נהָ, מ' הַמִּ נֶּאֱמַר שָׁ שֶׁ  
ר "אַחַד "ויַהְִי ואְַחַר־כָּךְ מֵחרֵֹב", יוֹם עָשָׂ  

עִים אַרְבָּ נהָ", בְּ אֱלֹקִים נחָָם "ולְֹא נאֱֶמַר לְכָךְ שָׁ ". 

And in explaining the matter that "the eleven 
journeys that the Holy One, blessed be He, led them 
through the wilderness for forty years" was for an 
elevation—one can say: 

"י"א הָעִניְןָ וּבְבָאוּר עוֹת שָׁ אָם מַסָּ נשָׂ  
רוּךְ־הוּא דוֹשׁ־בָּ רֶךְ הַקָּ ר דֶּ דְבָּ נהָ" מ' הַמִּ שָׁ  

לוֹמַר ישֵׁ – לְמַעַלִיוּתָא" : 

Regarding the phrase "Eleven days from Horeb" 
(referring to the eleven journeys), the Midrash states 
that this refers to the unity that exists within the ten, 
as the number eleven represents the singular One 
that is above all ten statements of the Torah, 
beginning with "I am Hashem your God." 

פֵרוּשׁ ר "אַחַד בְּ עוֹת( )י"א מֵחרֵֹב" יוֹם עָשָׂ סָּ הַמַּ  
דְרָשׁ אִיתָא קְאֵי בַמִּ רָה מִיחָד עַל שֶׁ עֲשָׂ בָּ .. שֶׁ  

הוּא הוּא אֶחָד שֶׁ רוֹת, לְכָל ראֹשׁ שֶׁ בְּ ה' "אָנכִֹי הַדִּ  
 ."אֱלֹקֶיךָ

That is, "Eleven days from Horeb" alludes to the 
singular level that transcends the ten 
commandments given at Horeb, the level of "Ant Hu 

"אַחַד הַינְוּ, ר שָׁ חִינתַ עַל מוֹרָה מֵחרֵֹב" יוֹם עָשָׂ בְּ  
לְמַעְלָה "אֶחָד" רֶת שֶׁ רוֹת מַעֲשֶׂ בְּ נוּ הַדִּ נִּתְּ שֶׁ  
חרֵֹב, חִינתַ בְּ ן", ולְָא חָד הוּא "אַנתְּ בְּ בָּ בְחָשְׁ  
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Chad V’la B’chushban"—"You are One but not in a 
numerical count"—referring to His essence and 
being, which is beyond the ten sefirot. 

רַךְ ועְַצְמוּתוֹ מַהוּתוֹ לְמַעְלָה יתְִבָּ ר שֶׁ מַעֲשָׂ  
 .סְפִירוֹת

 
And it can be said that the intention of the Holy One, 
blessed be He, in not leading them directly (Lo 
Nacham…) and instead turning them (Vayasév…) 
through the wilderness—"the eleven journeys that He 
led them through the wilderness for forty years"—was 
so that the level of "Eleven" (Ant Hu Chad V’la 
B’chushban—"You are One but not in a numerical 
count," which transcends the ten sefirot and the Ten 
Commandments) would be drawn and revealed within 
their inner experience. 

כַּוּנתַ לוֹמַר, ויְשֵׁ רוּךְ־הוּא שֶׁ דוֹשׁ־בָּ כָךְ הַקָּ לֹא בְּ שָׁ  
ב גּוֹ' נחָָם רֶךְ גּוֹ' ויַּסֵּ ר", דֶּ דְבָּ עוֹת "י"א הַמִּ מַסָּ  

אָם רוּךְ־הוּא נשָׂ דוֹשׁ־בָּ רֶךְ הַקָּ ר דֶּ דְבָּ נהָ" מ' הַמִּ שָׁ  
חִינתַ הִיא, בְּ ר" "אַחַד שֶׁ ולְָא חָד הוּא )"אַנתְּ עָשָׂ  

ן", בֶּ לְמַעְלָה בְחָשְׁ ר שָׁ רֶת סְפִירוֹת מֵעֶשֶׁ ועֲַשֶׂ  
רוֹת( בְּ ךְ הַדִּ ה תּוּמְשַׁ פְניִמִיוּתָם ותְִתְגַּלָּ בִּ . 

This occurred through their journeying in the 
wilderness for forty years ("At forty years, one attains 
understanding"), as it is written: "God has given you 
a heart to know, eyes to see, and ears to hear." For a 
person does not fully grasp the depth of his teacher’s 
understanding and the wisdom of his teachings until 
forty years. 

ר הַהֲלִיכָה עַל־ידְֵי דְבָּ מִּ ךְ בַּ מָשֶׁ עִים בְּ נהָ אַרְבָּ שָׁ  
ן עִים )"בֶּ הֶם לְבִינהָ"(, אַרְבָּ בָּ לֵב לָכֶם ה' "נתַָן שֶׁ  

מעַֹ", ואְָזְניַםִ לִרְאוֹת ועְֵיניַםִ לָדַעַת אֵין לִשְׁ אָדָם שֶׁ  
עְתּוֹ סוֹף עַל עוֹמֵד ל דַּ נתָוֹ וחְָכְמַת רַבּוֹ שֶׁ עַד מִשְׁ  

עִים נהָ אַרְבָּ שָׁ . 

At that point, the revelation of the level of "Eleven" 
(Aḥad Asar) would be fully realized. And not only 
that, but they would also draw down and reveal this 
level of "Eleven" within this physical land, so that 
their entry into the Land of Israel would be complete. 

אָז בְחִינתַ הַגִּלּוּי יהְִיהֶ שָׁ ר", "אַחַד דִּ עוֹד ולְֹא עָשָׂ  
א יכוּ אֶלָּ ימְַשִׁ חִינתַ ויִגַלּוּ שָׁ ר" "אַחַד בְּ גַּם עָשָׂ  

אָרֶץ מִית, הַלְזוּ בָּ עַל־ידְֵי הַגַּשְׁ הְיהֶ זֶה שֶׁ תִּ  
רָאֵל לְאֶרֶץ הַכְּניִסָה לֵמוּת ישְׂ שְׁ בְּ . 

 
And additionally, this concept is also alluded to at the 
beginning of the parashah: "And it was when 
Pharaoh sent out the people" (Beshalach Pharaoh et 
ha’am), which hints at the holy level of Pharaoh 
(Paroh de’Kedushah), the aspect of "the fifth to 
Pharaoh," referring to the level where all lights are 
revealed and shine forth (Itperiu v’Itgalian minei kol 
Nehorin—"All the lights are uncovered and revealed 
from it"). 

עִניְןָ וּלְהוֹסִיף, ז זֶה שָׁ הַתְחָלַת גַּם מְרְמָּ ה: בְּ רָשָׁ הַפָּ  
לַח "ויַהְִי שַׁ רְעהֹ בְּ רוֹמֵז – הָעָם" אֶת פַּ רְעהֹ עַל שֶׁ פַּ  

ה, קְדְשָׁ חִינתַ דִּ ית בְּ רִיעוּ לְפַרְעהֹ" "חֲמִישִׁ דְאִתְפְּ  
נּוּ והְִתְגַּלּוּ ]=נפְִרְעוּ נהְוֹרִין כָּל מִנֵּהּ ואְִתְגַּלְיןָ מִמֶּ  

הָאוֹרוֹת כָּל ]. 
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(This is a level beyond the four letters of the Divine 
Name Havayah, similar to "Ant Hu Chad"—"You are 
One.") 

( חִינהָ לְמַעְלָה בְּ ם אוֹתִיּוֹת מֵד' שֶׁ הֲויָהָ, שֵׁ  
רֶךְ חָד הוּא "אַנתְּ עַל־דֶּ "). 

This concept (Beshalach Pharaoh et ha’am) is the 
reason for the continuation of the verse: "And God 
did not lead them… and He turned them through the 
wilderness," leading them for forty years—so that 
this level of Paroh de’Kedushah would be drawn into 
their inner experience. 

לַח זֶה ועְִניְןָ שַׁ רְעהֹ )"בְּ עַם הוּא הָעָם"( אֶת פַּ הַטַּ  
ךְ גּוֹ' ויַּסַב גּוֹ' אֱלֹקִים נחָָם "ולְֹא הַכָּתוּב לְהָמְשַׁ  

רֶךְ ר דֶּ דְבָּ ךְ גּוֹ'", הַמִּ מָשֶׁ עִים בְּ נהָ אַרְבָּ כְּדֵי – שָׁ  
חִינתַ בְּ רְעהֹ שֶׁ ה" "פַּ קְדְשָׁ ךְ דִּ פְניִמִיוּת תּוּמְשַׁ בִּ . 

This is also alluded to in the Song of Devorah in the 
haftarah: "When breaches were made in Israel… 
and the land was tranquil for forty years." 

ירַת גַּם וּמְרְמָז שִׁ בוֹרָה בְּ הַפְטָרָה: דְּ בַּ פְרעַֹ שֶׁ "בִּ  
רָעוֹת רָאֵל פְּ ישְׂ קטֹ גּוֹ' בְּ שְׁ עִים הָאָרֶץ ותִּ אַרְבָּ  

נהָ  ."שָׁ

The highest revelation occurs in "Bifro’a Fera’ot" 
(where all lights are uncovered and 
revealed—Itperiu v’Itgalian minei kol Nehorin), which 
is drawn into Israel and, through them, into the land 
itself. 

הַגִּלּוּי פְרעַֹ נעֲַלֶה הַיּוֹתֵר שֶׁ "בִּ רָעוֹת" דְּ פְּ  
רִיעוּ אִתְפְּ ךְ נהְוֹרִין"( כָּל מִנֵּהּ ואְִתְגַּלְיןָ )דְּ נמְִשָׁ  

רָאֵל, ישְׂ אָרֶץ גַּם ידָָם ועְַל בְּ בָּ . 

This occurs in a way of "Vatishkot"—tranquility and 
complete integration—through their service over the 
course of forty years. 

אפֶֹן קטֹ" בְּ שְׁ "ותִּ בוּת דְּ הִתְישְׁ וּבִפְניִמִיוּת( )בְּ  
ךְ הָעֲבוֹדָה עַל־ידְֵי מָשֶׁ עִים בְּ נהָ אַרְבָּ שָׁ . 

 (ד)
More specifically, this is connected with (and is 
accomplished through) the particular details in the 
parashah, including the journey of the Children of 
Israel in the wilderness ("And He turned them… 
through the wilderness"), with all the details of the 
forty-two journeys that took place over the forty years 
(until they arrived "at a settled land"). 

ה עִם קָשׁוּר הֲרֵי־זֶה יוֹתֵר וּבִפְרָטִיוּת ד. )ונְעֲַשָׂ  
רָטִי --עַל־ידְֵי( ה, הָעִניְנָיִם פְּ רָשָׁ פָּ בַּ וּמֵהֶם שֶׁ  

רָאֵל הֲלִיכַת ניֵ־ישְׂ ר בְּ דְבָּ מִּ רֶךְ גּוֹ' )"ויַּסַב בַּ דֶּ  
ר"( דְבָּ כָל הַמִּ רָטֵי בְּ עוֹת מ"ב פְּ סָּ הָיוּ הַמַּ ךְ שֶׁ מֶשֶׁ בְּ  

עִים נהָ הָאַרְבָּ בָת אֶרֶץ אֶל בּאָם )"עַד שָׁ נוֹשָׁ "). 

This begins with the journeys mentioned in our 
parashah: "They traveled from Sukkot and 
encamped in Etham at the edge of the wilderness," 
and particularly after the splitting of the Sea of 
Reeds: "They traveled… and went out to the 
wilderness of Shur," "They traveled… and came… to 
the wilderness of Sin," "They traveled from the 
wilderness of Sin to their journeys…" 

עוֹת הָחַל סָּ תֵנוּ מֵהַמַּ פָרָשָׁ כֹּת "ויִּסְעוּ – שׁבְּ  מִסֻּ  
קְצֵה בְאֵתָם ויַּחֲנוּ ר", בִּ דְבָּ לְאַחֲרֵי וּבִפְרָט הַמִּ  

ר אֶל ויַּצְאוּ גוֹ' "ויַּסַע קְרִיעַת־יםַ־סוּף, שׁוּר", מִדְבַּ  
ר אֶל גּוֹ' ויָּבאֹוּ גּוֹ' "ויִּסְעוּ גּוֹ' "ויִּסְעוּ סִין", מִדְבַּ  

ר דְבַּ וגְוֹ לְמַסְעֵיהֶם סִין מִמִּ '". 
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It is known that the ultimate purpose of the journey of 
the Children of Israel in the wilderness was to refine 
the sparks of holiness that had fallen into the 
"wilderness of the nations." 

כְלִית ידָוּעַ תַּ הֲלִיכַת הַכַּוּנהָ שֶׁ רָאֵל בַּ ניֵ־ישְׂ בְּ  
ר דְבָּ מִּ ה ניִצוֹצוֹת לְבָרֵר כְּדֵי הִיא בַּ נָּפְלוּ הַקְדְשָׁ שֶׁ  

ר מִדְבַּ ים בְּ הָעַמִּ ". 

These sparks originate from an exceedingly lofty 
realm—the World of Tohu (chaos), which is higher 
than the World of Tikkun (rectification). 

ם רְשָׁ שָׁ רְגָּא שֶׁ יוֹתֵר נעֲַלֵית מִדַּ תֹּהוּ )עוֹלַם בְּ הַ  
לְמַעְלָה קּוּן מֵעוֹלָם שָׁ הַתִּ ). 

By refining these sparks and elevating them to their 
root and source, Israel draws down and reveals this 
exalted level within themselves. 

רָאֵל זֶה ועְַל־ידְֵי יִּשְׂ ה ניִצוֹצוֹת מְבָרְרִים שֶׁ הַקְדְשָׁ  
ם אוֹתָם וּמַעֲלִים רְשָׁ כֶת וּמְקוֹרָם, לְשָׁ נמְִשֶׁ  

ה רְגָּא אֶצְלָם וּמִתְגַּלָּ זוֹ נעֲַלֵית דַּ . 
 
And the concept in this is that the sparks of holiness 
that fell into the "wilderness of the nations" originate 
from the level of "Eleven" (Aḥad Asar), which is 
beyond the order of hishtalshelut (the chain of 
spiritual descent). This is the level of the 
encompassing light (makif), from which the nurture of 
the "Eleven Crowns of L'umat Zeh" (the opposing 
forces) derives. 

זֶה והְָעִניְןָ נִּיצוֹצוֹת – בָּ ה שֶׁ נָּפְלוּ הַקְדְשָׁ ר שֶׁ מִדְבַּ בְּ  
ים" ם הָעַמִּ רְשָׁ חִינתַ שָׁ ר" "אַחַד מִבְּ לְמַעְלָה עָשָׂ שֶׁ  

לוּת, לְשְׁ תַּ חִינתַ מִהִשְׁ קִיף בְּ נּוּ הַמַּ מֶּ מִּ ית שֶׁ נעֲַשִׂ  
י"א הַינְיִקָה לְעָמַת כִּתְרִין דִּ זֶה דִּ . 

This is hinted at in the verse, "Eleven days from 
Horeb, by way of Mount Seir," meaning that "Eleven 
days" can serve as a pathway toward Mount Seir 
(Heaven forbid). 

ז לְשׁוֹן כַּמְרְמָּ ר "אַחַד הַכָּתוּב בִּ מֵחרֵֹב יוֹם עָשָׂ  
רֶךְ עִיר", הַר דֶּ "אַחַד שֵׂ ר שֶׁ רֶךְ הֵם יוֹם" עָשָׂ דֶּ  

עִיר לְהַר לוֹם )חַס שֵׂ ושָׁ ). 

However, through the service of Israel in refining and 
elevating these sparks to their root and source within 
"Eleven" of Kedushah, the level of "Eleven" is drawn 
into Israel. 

ל עֲבוֹדָתָם ועְַל־ידְֵי רָאֵל שֶׁ בֵרוּר ישְׂ הַנִּיצוֹצוֹת בְּ  
ם והְַעֲלָאָתָם רְשָׁ בְחִינתַ וּמְקוֹרָם לְשָׁ "אַחַד בִּ  

ר" ה, עָשָׂ קְדְשָׁ כֶת דִּ ה נמְִשֶׁ חִינתַ וּמִתְגַּלָּ "אַחַד בְּ  
ר" רָאֵל עָשָׂ ישְׂ בְּ . 

This means that the encompassing light is drawn 
into an inner revelation, ensuring that its descent 
occurs in the appropriate place. 

( כַת קִיף הַמְשָׁ פְניִמִיּוּת, הַמַּ כָה בִּ הַהַמְשָׁ הִיא שֶׁ  
קוֹם וקְָא הָרָאוּי לַמָּ דַּ ). 

As a result, they attain an even greater elevation 
regarding their service in Torah and mitzvot, 
corresponding to the Ten Commandments that are 
aligned with the ten sefirot, achieving the ultimate 

ף ועְַל־ידְֵי־זֶה י יוֹתֵר גָּדוֹל עִלּוּי אָצְלָם נתְִוסֵּ לְגַבֵּ  
עִניְנְיֵ עֲבוֹדָתָם רֶת וּמִצְווֹת, הַתּוֹרָה בְּ רוֹת עֲשָׂ בְּ הַדִּ  

ר עִם הַקְשׁוּרִים לֵמוּת סְפִירוֹת, עֶשֶׂ ה שְׁ הַקְדְשָׁ  
מְדִידָה לָה בִּ והְַגְבָּ . 
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The Rebbe 
Parshas Beshalach 

perfection of holiness in a measured and structured 
manner. 
 
And an additional explanation can be given regarding 
the distinction between the eleven journeys ("eleven 
days") and the journey through the wilderness 
(forty-two journeys over forty years). 

אוּר לְהוֹסִיף ויְשֵׁ הַחִלּוּק בַּ ין בְּ בֵּ "י"א שֶׁ  
עוֹת" ר לְהַהֲלִיכָה יוֹם"( )"י"א מַסָּ דְבָּ מִּ )מ"ב בַּ  

עוֹת( ךְ מַסָּ מֶשֶׁ עִים בְּ נָה אַרְבָּ שָׁ . 

Had the Holy One, blessed be He, led them solely 
through eleven journeys (in eleven days), the 
refinement would have taken place only through 
drawing down and revealing a lofty light (Aḥad Asar) 
from above to below. However, such a revelation 
would not fully impact the lower reality. 

אִלוּ רוּךְ־הוּא הָיהָ שָׁ דוֹשׁ־בָּ י"א מוֹלִיכָם הַקָּ בְּ  
עוֹת י"א מַסָּ רוּר הָיהָ יוֹם(, )בְּ עַל־ידְֵי )רַק( הַבֵּ  
כַת חִינתַ עֶלְיוֹן אוֹר וגְִלּוּי הַמְשָׁ ר"( "אַחַד )בְּ עָשָׂ  
ה, מִלְמַעְלָה אֵינוֹ לְמַטָּ מְצִיאוּת כָּל־כָּךְ פּוֹעֵל שָׁ בִּ  

חְתּוֹן  .הַתַּ

Therefore, the Holy One, blessed be He, led them 
through the wilderness for forty years, so that the 
refinement would also occur through their own 
service, from below to above, ensuring a complete 
transformation within the lower realm. 

אָם ולְָכֵן רוּךְ־הוּא נשָׂ דוֹשׁ־בָּ רֶךְ הַקָּ ר דֶּ דְבָּ מ' הַמִּ  
נהָ", עַל־ידְֵי שָׁ רוּר יהְִיהֶ זֶה שֶׁ עַל־ידְֵי )גַּם( הַבֵּ  

ל עֲבוֹדָתָם רָאֵל שֶׁ דֶרֶךְ ישְׂ ה בְּ לְמַעְלָה, מִלְמַטָּ  
עָלָה הַפְּ חְתּוֹן שֶׁ הַתַּ לֵמוּתָהּ הִיא בְּ שְׁ בִּ . 

At the same time, this journey retained the 
advantage of drawing down and revealing the lofty 
light of "Aḥad Asar" (Eleven), from above to 
below—something unattainable solely through 
human effort, as such efforts are bound by limitation 
and measure. 

נוֹ זֶה, עִם וּבְיחַַד כַת הָעִלּוּי גַּם ישְׁ הַמְשָׁ וגְִלּוּי דְּ  
חִינתַ עֶלְיוֹן, אוֹר ר", "אַחַד בְּ ה מִלְמַעְלָה עָשָׂ לְמַטָּ  

אִי ר )שָׁ הָעֲבוֹדָה עַל־ידְֵי אֵלָיו לְהַגִּיעַ אֶפְשָׁ  
ה הִיא לְמַעְלָה מִלְמַטָּ מְדִידָה שֶׁ לָה בִּ והְַגְבָּ ). 

Thus, "Eleven journeys… He led them through the 
wilderness for forty years" reflects the fusion of two 
elevations—the revelation from above to below and 
the refinement through effort from below to 
above—both occurring together. 

" עוֹת.. י"א אָם מַסָּ רוּךְ־הוּא נשָׂ דוֹשׁ־בָּ רֶךְ הַקָּ דֶּ  
ר דְבָּ נהָ" מ' הַמִּ רוּר – שָׁ הַבֵּ דֶרֶךְ שֶׁ ה בְּ מִלְמַטָּ  
עִים לְמַעְלָה אַרְבָּ נהָ( )בָּ ה חָדוּר שָׁ כחַֹ ונְעֲַשָׂ בְּ  

חִינתַ הַגְּלוּי בְּ ר" "אַחַד דִּ ה מִלְמַעְלָה עָשָׂ לְמַטָּ  
עֲלוֹת ב' )חִבּוּר מִלְמַעְלָה הַמַּ ה דְּ ה לְמַטָּ וּמִלְמַטָּ  

יחַַד גַּם לְמַעְלָה ). 
 
And in a similar manner regarding the war against 
Amalek at the end of the parashah: "For the hand is 
on the throne of Hashem, Hashem will have war with 
Amalek…"—"The Name is not complete… until the 
name of Amalek is erased." 

רֶךְ־זֶה נוֹגֵעַ ועְַל־דֶּ סִיוּם עֲמָלֵק לְמִלְחֶמֶת בְּ בְּ שֶׁ  
ה רָשָׁ עֲמָלֵק לַה' מִלְחָמָה יהָּ כֵּס עַל ידָ "כִּי – הַפָּ בַּ  
ם "אֵין גּוֹ'", לֵם הַשֵּׁ חֶה עַד כוּ' שָׁ יִּמָּ מוֹ שֶׁ ל שְׁ שֶׁ  

 ."עֲמָלֵק
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Amalek descends from the lineage of Esau (Seir), 
representing the negative aspect of "Eleven" (Aḥad 
Asar), as alluded to in "Eleven days… Mount Seir." 

"עֲמָלֵק" ל מִזַרְעוֹ הוּא שֶׁ ו שֶׁ עִיר(, עֵשָׂ חִינתַ )שֵׂ בְּ  
ת־זֶה" "י"א לְעֻמַּ ר )"אַחַד דִּ הַר גּוֹ' יוֹם עָשָׂ  

עִיר  .("שֵׂ

Through the refinement and obliteration of 
Amalek—["I shall surely erase" (by Hashem) and 
"You shall erase" (by Israel), whose initials spell 
Emet (Truth)—Erase, Macho, Timcheh]— 

רוּר ועְַל־ידְֵי אֶמְחָה" ]"מָחה עֲמָלֵק וּמְחִיַּת )בֵּ  
רוּךְ־הוּא( )עַל־ידְֵי דוֹשׁ־בָּ )עַל־ידְֵי וְ"תִמְחָה" הַקָּ  

רָאֵל(, י־תֵבוֹת ישְׂ מָחָה אֶמְחָה "אֶמֶת", רָאשֵׁ  
מְחָה  ,[תִּ

 
This draws down and reveals within Israel the level of 
"Eleven in holiness," which is the concept of "the 
Name being complete"—not just Y-H ("For the hand 
is on the throne of Y-H"), but also V-H, which has a 
numerical value of eleven. 

כֶת ה נמְִשֶׁ רָאֵל וּמִתְגַּלָּ ישְׂ חִינתַ בְּ ה", "י"א בְּ קְדְשָׁ דִּ  
זֶהוּ־עִניְןָ ם שֶׁ הַשֵּׁ לֵם", "דְּ ידָ )"כִּי "י"ה" רַק לֹא שָׁ  

א יהָּ"(, כֵּס עַל גִימַטְרִיָּא "ו"ה", גַּם אֶלָּ י"א בְּ . 

This alludes to the revelation of Aḥad Asar (Eleven) 
in all aspects of divine service, both in the concealed 
dimensions of the soul (corresponding to Y-H) and 
the revealed dimensions (corresponding to V-H). 

רוֹמֵז כַת עַל שֶׁ חִינתַ וגְִלּוּי הַמְשָׁ ר" "אַחַד בְּ עָשָׂ  
כָל רָטֵי בְּ מְצַד הָעֲבוֹדָה, עִניְנָיֵ פְּ ר שָׁ כֹּחוֹת עֶשֶׂ   
נָּחֲלָקִים הַנָּפֶשׁ רוֹת שֶׁ והְַנִּגְלֹת" )"י"ה"( לְהַנִּסְתָּ  

נגְְלוֹת )"ו"ה "). 

Similarly, this applies to Yitro’s acknowledgment of 
Hashem and his coming to Moshe (at the beginning 
of Parashat Yitro). 

רֶךְ־זֶה נוֹגֵעַ ועְַל־דֶּ ה וּבִיאָתוֹ יתְִרוֹ לְהוֹדָאַת בְּ לְמשֶׁ  
הַתְחָלַת ת )בְּ רָשַׁ יתְִרוֹ פָּ ). 

The conversion of Yitro represents the refinement of 
sparks of holiness that had fallen below, whose root 
is in the level of "Eleven in holiness." Through their 
refinement and elevation back to their source, an 
additional light (yitron) is brought into Israel. 

הַגִּיּוּר יתְִרוֹ שֶׁ רוּר הוּא־עִניְןַ דְּ ה ניִצוֹצוֹת בֵּ שָּׁ הַקְדֻּ  
נָּפְלוּ ה, שֶׁ ם לְמַטָּ רְשָׁ שָּׁ בְחִינתַ שֶׁ ה", "י"א בִּ קְדְשָׁ דִּ  

רוּרָם ועְַל־ידְֵי ם והְַעֲלָאָתָם בֵּ רְשָׁ וּמְקוֹרָם לְשָׁ  
ה ה נעֲַשָׂ רָאֵל אַצֶל ויְתְִרוֹן הוֹסְפָּ ישְׂ . 

This is the idea that Yitro "added a section to the 
Torah," which alludes to the Aḥad Asar (Eleven) 
aspect of "Eleven days from Horeb," a level higher 
than the Ten Commandments that were given at 
Horeb. 

זֶּהוּ־עִניְןַ ר שֶׁ ה "יתֵּ רָשָׁ תּוֹרָה", אַחַת פָּ רוֹמֵז בַּ שֶׁ  
חִינתַ הַהוֹסָפָה עַל בְּ ר "אַחַד דְּ מֵחרֵֹב", יוֹם עָשָׂ  

לְמַעְלָה רֶת שָׁ רוֹת מֵעֲשֶׂ בְּ נוּ הַדִּ נִּתְּ מֵחרֵֹב שֶׁ ". 

 (ה)
Based on this, we can explain that the specific details 
in Parashat Beshalach and Parashat Yitro serve as a 
preparation for the ultimate completion of the giving 
of the Torah in the future. 

פְרָטִי לְבָאֵר ישֵׁ עַל־פִי־זֶה יּוֹת הָעִניְנָיִם שֶׁ פָרָשִׁ בְּ שֶׁ  
ח לַּ שַׁ לֵמוּת הֲכָנהָ הֵם ויְתְִרוֹ בְּ ן לְהַשְׁ מַתַּ תּוֹרָה דְּ  

לָבוֹא לָעָתִיד . 
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It is known that the giving of the Torah was a 
one-time event, since at that moment, not only were 
all aspects of Torah that would later be innovated 
through scholars given, but even the aspects of 
Torah that will be revealed in the future by the Holy 
One, blessed be He, were included. 

ן ידָוּעַ מַתַּ עֲמִי, הוּא־עִניְןָ תּוֹרָה שְׁ בּוֹ כִּיוןָ חַד־פַּ שֶׁ  
נוּ ים הַתּוֹרָה עִניְנְיֵ כָּל רַק )לֹא נתְּ שִׁ תְחַדְּ מִּ שֶׁ  

לְמִיד עַל־ידְֵי א( ותִָיק, תַּ הַתּוֹרָה עִניְנְיֵ גַּם אֶלָּ  
יִּתְגַּלּוּ רוּךְ־הוּא עַל־ידְֵי לָבוֹא לֶעָתִיד שֶׁ דוֹשׁ־בָּ הַקָּ . 

Nevertheless, it is stated: "A new Torah will go forth 
from Me"—a genuine novelty—because at the time 
of the giving of the Torah, these aspects were in a 
state of absolute concealment. 

י־כֵן ה "תּוֹרָה נאֱֶמַר ואְַף־עַל־פִּ י חֲדָשָׁ מֵאִתִּ  
שׁ חִדּוּשׁ תֵצֵא", מַמָּ , 

So much so, that their revelation will be considered a 
true innovation. 

ן כִּיוןָ מַתַּ בְּ תַכְלִית אֵלּוּ עִניְנָיִם הָיוּ תּוֹרָה שֶׁ בְּ  
הִתְגַּלּוּתָם כָּךְ, כְּדֵי עַד לְגַמְרֵי, הַהֶעְלֵם הִיא שֶׁ  

שׁ חִדּוּשׁ מַמָּ . 
 
One of the explanations regarding this is that at the 
giving of the Torah, the Ten Commandments were 
revealed, corresponding to the ten utterances of 
creation and the ten sefirot—a level of divinity that 
has a connection and relevance to the world (as 
emphasized in the revealed dimension of Torah, 
which includes laws that regulate human conduct 
within the world). 

אוּרִים זֶה וּמֵהַבַּ ן בָּ מַתַּ בְּ נוּ תּוֹרָה שֶׁ גָלוּי נתְּ בְּ  
רֶת רוֹת, עֲשָׂ בְּ רָה כְּנגֶֶד הַדִּ ר מַאֲמָרוֹת עֲשָׂ ועְָשָׂ  
רְגַּת סְפִירוֹת, יֵּשׁ הָאֱלֹקוּת דַּ יָּכוּת עֵרֶךְ לָהּ שֶׁ ושַׁ  
דְגָּשׁ לְעוֹלָם נגְִלָה )כַּמָּ תוֹרָה, בְּ נוֹגֵעַ הֲלָכוֹת דְּ בְּ  

עוֹלָם הָאָדָם לְהַנהְָגַת בָּ ). 

However, the level of divinity that is entirely beyond 
any connection to the world remained concealed. In 
the future, this transcendent level will be revealed 
within the Torah—divinity that is absolutely beyond 
the world (as emphasized in the inner dimension of 
the Torah, which contains the secrets of its 
meanings and hidden mysteries, the knowledge of 
divinity). 

רְגַּת ואְִלּוּ אֵין הָאֱלֹקוּת דַּ יָּכוּת עֵרֶךְ לָהּ שָׁ ושַׁ  
אָה לֹא לָעוֹלָם גִלּוּי בָּ א בְּ הֶעְלֵם; אֶלָּ ולְָעָתִיד בְּ  

ה לָבוֹא תְגַּלָּ תּוֹרָה תִּ רְגַּת בַּ הָאֱלֹקוּת דַּ  
אֵין־עֲרךְֹ בְּ דְגָּשׁ לָעוֹלָם לְגַמְרֵי שֶׁ פְניִמִיוּת )כַּמָּ בִּ  

ר טְעָמֶיהָ סוֹד הַתּוֹרָה, ידְִיעַת צְפוּנוֹתֶיהָ, וּמִסְתַּ  
 .(אֱלֹקוּת

Ultimately, this revelation will extend even to the 
level of Hashem’s very essence—"Mahuto 
V’Atzmuto Yitbarach"—as implied in the phrase, "A 
new Torah will go forth from Me,” (Yeshayahu 51:4) 
specifically from Me, and as it is written: "For they 
shall all know Me." 

מַהוּתוֹ לְהַגִּלּוּי ועְַד רַךְ ועְַצְמוּתוֹ דְּ שׁ יתְִבָּ – מַמָּ  
שׁוֹן כְּדִיוּק ה "תּוֹרָה הַלָּ י חֲדָשָׁ תֵצֵא", מֵאִתִּ  
י" יקְָא, "מֵאִתִּ כָּתוּב דַּ ם "כִּי וּכְמוֹ־שָׁ ידְֵעוּ כוּלָּ  

 ."אוֹתִי
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 בס"ד

The Rebbe 
Parshas Beshalach 

This corresponds to "Aḥad Asar Yom" ("Eleven 
days")—a level beyond the Ten Commandments 
given at Horeb—"Ant Hu Chad V’la B’Chushban" 
("You are One but not in a numerical count"). 

חִינתַ - ר "אַחַד בְּ לְמַעְלָה יוֹם" עָשָׂ רֶת )שֶׁ מַעֲשֶׂ  
רוֹת בְּ נוּ( הַדִּ נִּתְּ ולְָא חָד הוּא "אַנתְּ "מֵחרֵֹב", שֶׁ  

ן בֶּ  ."בְחַשְׁ

It can be said that this concept is also alluded to in 
the preparation for the giving of the Torah (since the 
preparation must also reflect, to some extent, the 
future completion that was concealed at the time of 
Matan Torah). 

עִניְןָ לוֹמַר, ויְשֵׁ ז זֶה שֶׁ הֲכָנהָ גַּם מְרְמָּ ן בַּ לְמַתַּ  
צְרִיכָה תּוֹרָה ודְָגְמַת מֵעֵין גַּם לִהְיוֹת )שָׁ  

לֵמוּת לָעָתִיד הַשְׁ נִּתְנהָ לָבוֹא דְּ הֶעָלַם שֶׁ בְּ  
ן־תּוֹרָה מַתַּ  .(בְּ

This is reflected in the journeys in the wilderness, 
the war against Amalek, and Yitro’s 
acknowledgment—all of which involve refining and 
elevating the sparks of holiness back to their source 
in the level of "Aḥad Asar," as mentioned above. 

עוֹת סָּ הַמַּ ר, בְּ דְבָּ מִּ מִלְחֶמֶת בַּ וּבְהוֹדָאַת עֲמָלֵק בְּ  
כְנםָ יתְִרוֹ, תָּ רוּר הוּא שֶׁ ניִצוֹצוֹת והְַעֲלָאַת בֵּ  

ה דֻשָּׁ ם הַקְּ רְשָׁ חִינתַ וּמְקוֹרָם לְשָׁ בְּ ר", "אַחַד בִּ עָשָׂ  
לְעֵיל כַּנִּזְכָּר . 

 
However, at that time, it was only the beginning of the 
preparation for the ultimate completion of the giving 
of the Torah in the future. 

אָז אֶלָא, לֵמוּת הַהֲכָנהָ הַתְחָלַת רַק הָיתְָה שֶׁ לְהַשְׁ  
ן מַתַּ לָבוֹא דְלֶעָתִיד תּוֹרָה דְּ . 

Its primary fulfillment and completion depend on our 
deeds and service throughout the duration of 
exile—"in the wilderness of the nations"—as is 
known, the entire duration of exile is hinted at in the 
forty-two journeys in the wilderness. 

רָהּ לֵמוּתָהּ ועְִקָּ ינוּ עַל־ידְֵי הִיא וּשְׁ ועֲַבוֹדָתֵנוּ מַעֲשֵׂ  
ךְ זְמַן כָּל ר הַגָּלוּת מֶשֶׁ מִדְבַּ ים" "בְּ )כַּיָּדוּעַ הָעַמִּ  

כָּל ךְ זְמַן שֶׁ מ"ב נרְִמַז הַגָּלוּת מָשֶׁ עוֹת בְּ סָּ הַמַּ  
ר דְבָּ מִּ בַּ  .(שֶׁ

The purpose is to refine and elevate the sparks of 
holiness, as explained in our sages' statement: "The 
Holy One, blessed be He, exiled Israel among the 
nations only so that converts would be added to 
them." 

ה, ניִצוֹצוֹת וּלְהַעֲלוֹת לְבָרֵר דֻשָּׁ רוּשׁ כַּיָּדוּעַ הַקְּ הַפֵּ  
מַאֲמַר הִגְלָה "לֹא זַ"ל רַבּוֹתֵינוּ בְּ  

רוּךְ־הוּא דוֹשׁ־בָּ רָאֵל אֶת הַקָּ א הָאֻמּוֹת לְבֵין ישְׂ אֶלָּ  
פוּ כְּדֵי יִּתְוסְּ גֵּרִים עֲלֵיהֶם שֶׁ ". 

This refers to the process of refining and elevating 
the sparks of holiness, which will ultimately reach its 
completion when the prophecy is fulfilled: "I will 
remove the spirit of impurity from the earth." 

הוּא־עִניְןָ רוּר שֶׁ ה, ניִצוֹצוֹת והְַעֲלָאַת בֵּ דֻשָּׁ ועְַד הַקְּ  
לֵמוּת לִגְמַר רוּר וּשְׁ יֵּם הַבֵּ יּקָּ רוּחַ "אֶת הַיָּעוּד כְּשֶׁ  

מְאָה הָאָרֶץ מִן אַעֲבִיר הַטֻּ ". 

This is the concept of "I will utterly erase the memory 
of Amalek," which represents the final eradication of 
impurity. 

זֶּהוּ־עִניְןָ עֲמָלֵק זֵכֶר אֶת אֶמְחֶה "מָחה שֶׁ ". 
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 בס"ד

The Rebbe 
Parshas Beshalach 

 
And from this, we immediately arrive at the ultimate 
completion of the giving of the Torah in the manner of 
"A new Torah will go forth from Me." 

אִים וּמִזֶּה כֶף בָּ לֵמוּת תֵּ ן לְהַשְׁ מַתֵּ אפֶֹן תּוֹרָה דְּ בְּ  
"תּוֹרָה ה שֶׁ י חֲדָשָׁ תֵצֵא מֵאִתִּ ". 

Likewise, this leads to the ultimate completion of 
entering "a good and spacious land"—through the 
true and complete redemption. 

לֵמוּת וכְֵן הַכְּניִסָה לְהַשְׁ וּרְחָבָה טוֹבָה לְאֶרֶץ דְּ  
גְּאוּלָה ית בַּ לֵמָה הָאֲמִתִּ והְַשְּׁ . 

This refers to the expansion of the land to include 
ten nations, since in addition to the seven nations 
(corresponding to the refinement of the seven 
emotional attributes of Tohu), there will also be the 
conquest of the three lands of Keini, Kenizi, and 
Kadmoni (corresponding to the refinement of Keter, 
Chochmah, and Binah of Tohu). 

ר אָרֶץ - נּוֹסֶף כִּיוןָ אֻמּוֹת, עֶשֶׂ בַע "אָרֶץ עַל שֶׁ שֶׁ  
רוּר אֻמּוֹת" תהֹוּ( מִדּוֹת ז' )בַּ הַכִּיבּוּשׁ גַּם יהְִיהֶ דְּ  

ג' קֵיניִ, הָאֲרָצוֹת דְּ י דְּ רוּר וקְַדְמנֹיִ קְנזִּ )בַּ  
ינהָ תהֹוּ כֶּתֶר־חָכְמָה־בִּ דְּ ). 

Ultimately, the Land of Israel will expand to 
encompass all lands, so that the entire world will 
attain the level of the Land of Israel. 

עֲתִידָה ועְַד רָאֵל אֶרֶץ שֶׁ ט ישְׂ שֵּׁ תְפַּ תִּ כָל שֶׁ בְּ  
כָּל הָאֲרָצוֹת, חִינתַ יהְִיהֶ הָעוֹלָם שֶׁ בְּ "אֶרֶץ בִּ  

רָאֵל  ."ישְׂ

This represents the fulfillment of creating a dwelling 
place for Him in the lower worlds, resembling the 
way a home reveals the very essence of the one 
dwelling in it—"Gilui HaAtzmut" (the revelation of the 
Divine Essence), "Ant Hu Chad." 

ירָה - רַךְ לוֹ דִּ חְתּוֹניִם, יתְִבָּ תַּ דָגְמַת בַּ ירָה בְּ הַדִּ  
הּ בָּ ה שֶׁ ל עַצְמוּתוֹ מִתְגַּלָּ ר שֶׁ ירָה, הַדָּ הַדִּ גִּלּוּי בְּ  

חָד הוּא "אַנתְּ הָעַצְמוּת, ". 

 (ו)
Additionally, it can be said that the above is also 
emphasized in the name of this holy Shabbat, which 
is called Shabbat Shirah because of the Song at the 
Sea. 

הָאָמוּר לְהוֹסִיף, ויְשֵׁ ו. ם גַּם מִדְגָּשׁ לְעֵיל שֶׁ הַשֵּׁ בְּ  
ת בָּ שַׁ ם זֶה, קדֶֹשׁ דְּ ירַת עַל־שֵׁ ת - הַיָּם שִׁ בָּ "שַׁ  

ירָה  ."שִׁ

On Shabbat Shirah, all the spiritual ascents that take 
place through song are included, for "all those who 
sing emerge through song and are drawn through 
song" (as mentioned above in section I). 

ת בָּ "שַׁ ירָה" בְּ ים עֲלִיּוֹת עִניְנְיֵ כָּל נכְִלָלִים שִׁ נַּעֲשִׂ שֶׁ  
יר, עַל־ידְֵי עֲלֵי "כָּל שִׁ יר בַּ יר יוֹצְאִין הַשִּׁ שִׁ בְּ  

כִין יר" ונְמְִשָׁ שִׁ א סְעִיף לְעֵיל )כַּנִּזְכָּר בְּ ). 

It is known that all ascents are included within the 
divine Name Mem-Bet (Ana BeKoach), which 
contains forty-two words. Similarly, the forty-two 
journeys in the wilderness correspond to this Name, 
representing an ascent from level to level. 

י כָּל הַיָּדוּעַ, ועְַל־פִּ ם נכְִלָלִים הָעֲלִיּוֹת שֶׁ שֵׁ בְּ  
"אָנָּא "מ"ב" כחַֹ" דְּ יֵּשׁ בְּ בוֹת(, מ"ב בּוֹ )שֶׁ תֵּ  

רֶךְ־זֶה עוֹת, מ"ב כָּל הָיוּ ועְַל־דֶּ סָּ הֵם הַמַּ כְּנגֶֶד שֶׁ  
ם חִינתַ הוּא מ"ב, שֵׁ דְרֵגָה עֲלִיָּה בְּ לְמַדְרֵגָה מִמַּ . 
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 בס"ד

The Rebbe 
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These are forty-two ascents, achieved through the 
refinement process in the wilderness of the nations. 
Thus, Shabbat Shirah, which includes all ascents 
accomplished through song, also incorporates all 
ascents attained through the forty-two journeys in 
the wilderness—representing the entirety of our 
efforts and divine service throughout exile. 

עַל־ידְֵי עֲלִיּוֹת מ"ב רוּרִים עֲבוֹדַת שֶׁ ר הַבֵּ מִדְבַּ בְּ שֶׁ  
ים. ת נמְִצָא, הָעַמִּ בָּ "שַׁ בְּ ירָה" שֶׁ כּוֹלֵל שִׁ כָּל )שָׁ  

עַל־ידְֵי הָעֲלִיּוֹת יר(, שֶׁ הָעֲלִיּוֹת כָּל נכְִלָלִים שִׁ  
ים נעֲַשִׂ עוֹת מ"ב עַל־ידְֵי שֶׁ סָּ ר הַמַּ מִדְבַּ בְּ שֶׁ  

ים ינוּ כְּלָלוּת – הָעַמִּ ךְ זְמַן כָּל ועֲַבוֹדָתֵנוּ מַעֲשֵׂ מֶשֶׁ  
 .הַגָּלוּת

After the completion of the refinement process in all 
the individual ascents of the forty-two journeys in the 
wilderness of the nations, which are included in 
Shabbat Shirah, we arrive at the new song (Shir 
Chadash) of the future redemption. 

רוּרִים עֲבוֹדַת גְּמַר וּלְאַחֲרֵי כָל הַבֵּ רָטֵי בְּ פְּ  
מ"ב הָעֲלִיּוֹת עוֹת דְּ סָּ ר הַמַּ מִדְבַּ בְּ ים, שֶׁ הָעַמִּ  

כְּלוּלִים ת שֶׁ בָּ "שַׁ ירָה" בְּ אִים – שִׁ יר בָּ חָדָשׁ" לְ"שִׁ  
לָעָתִיד לָבוֹא דְּ . 

 
It is stated in the Mechilta: "There are ten songs: the 
first was sung in Egypt… the second at the sea, as it 
is written, 'Then Moshe sang…' The sixth was sung 
by Devorah and Barak, as it is written, 'Then Devorah 
and Barak son of Avinoam sang…' The tenth will be 
in the future, as it is written, 'Sing to Hashem a new 
song…'" 

א: אִיתָא כִּילְתָּ מְּ ר בַּ ירוֹת "עֶשֶׂ הָרִאשׁוֹנהָ הֵן, שִׁ  
נֶּאֶמְרָה מִצְרַיםִ… שֶׁ ניָּה בְּ נֶּאֱמַר הַיָּם, עַל הַשְּׁ שֶׁ  

יר 'אָז ה'… ישִׁ ית משֶׁ שִּׁ אָמְרָה הַשִּׁ בוֹרָה שֶׁ דְּ  
נֶּאֱמַר וּבָרָק, ר שֶׁ שַׁ בוֹרָה 'ותָּ ן וּבָרָק דְּ בֶּ  
ירִית אֲבִינעַֹם'… נֶּאֱמַר לָבוֹא, לֶעָתִיד הָעֲשִׂ שֶׁ  

ירוּ יר לַה' 'שִׁ חָדָשׁ שִׁ '…". 

All the previous songs are written in feminine form 
(shirah), because just as a woman gives birth, so 
too, past salvations were followed by new exiles and 
struggles. 

ירוֹת כָּל ן הַשִּׁ לְשׁוֹן קְרוּאוֹת כֻּלָּ ם נקְֵבָה, בִּ כְּשֵׁ  
הַנְּקֵבָה שׁוּעוֹת כָּךְ יוֹלֶדֶת, שֶׁ עָבְרוּ הַתְּ הָיהָ שֶׁ  

עְבּוּד אַחֲרֵיהֶן שִׁ . 

However, the future salvation will be permanent, 
without any subsequent exile, and therefore, it is 
written in the masculine form (shir chadash). 

שׁוּעָה אֲבָל אַחֲרֶיהָ אֵין לִהְיוֹת הָעֲתִידָה הַתְּ  
עְבּוּד, לְשׁוֹן קְרוּאָה לְכָךְ שִׁ זָכָר בִּ ." 

One of the differences between them is that in songs 
written in feminine form, the emphasis is primarily on 
an ascent from below to above. The recipient 
(comparable to the feminine aspect) yearns and 
longs to rise beyond their level and be included in a 
higher state. 

יניֵהֶם: וּמֵהַחִלּוּקִים בֵּ ירָה שֶׁ שִׁ בְּ לְשׁוֹן שֶׁ נקְֵבָה בִּ  
ת ר נרְִגֶּשֶׁ עִקָּ ה הָעֲלִיָּה בְּ מַטָּ לְמַעְלָה, מִלְּ  

ל קַבֵּ הַמְּ תוֹקֵק )נקְֵבָה( שֶׁ לָצֵאת וּמִתְגַּעְגַּע מִשְּׁ  
דְרֵגָתוֹ דַרְגָּה וּלְהִכָּלֵל מִמַּ יוֹתֵר נעֲַלֵית בְּ . 

In contrast, in a song written in masculine form, the 
emphasis is primarily on the revelation and influence 
of divine light from above to below, which creates a 

אֵין יר כֵּן מַה־שֶּׁ שִׁ לְשׁוֹן בְּ ת זָכָר, בִּ ר נרְִגֶּשֶׁ עִקָּ בְּ  
עַת פָּ מַעְלָה הָעֶלְיוֹן אוֹר וגְִלּוּי הַשְּׁ ה, מִלְּ לְמַטָּ  
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state of attachment and inclusion within the higher 
reality. 

עַל־ידְֵי־זֶה ית שֶׁ בֵקוּת נעֲַשִׂ לוּת הַדְּ והְִתְכַּלְּ  
עֶלְיוֹן  .בָּ

This means that even though a shir (song) inherently 
involves an ascent from below to above, in the future 
shir chadash, the primary experience will not be 
yearning and longing but rather attachment and 
inclusion in the revelation of the divine. 

יר", הֱיוֹתוֹ עִם כְּלוֹמַר, עִניְנָוֹ "שִׁ ה עֲלִיָּה שֶׁ מַטָּ מִלְּ  
אפֶֹן הֲרֵי־זֶה לְמַעְלָה, נִּרְגָּשׁ בְּ כָּל־כָּךְ )לֹא בּוֹ שֶׁ  

א גַּעְגּוּעִים, ר( אֶלָּ עִקָּ בֵקוּת בְּ לוּת הַדְּ והְַהִתְכַּלְּ  
הַגִּלּוּי הָעֶלְיוֹן בְּ דְּ . 

Through this, it will combine the two 
advantages—both the ascent from below to above 
and the drawing down of revelation from above to 
below. 

עֲלוֹת, ב' בּוֹ ישֵׁ ועְַל־ידְֵי־זֶה ה הַמַּ מַטָּ מִלְּ דְּ  
מַעְלָה לְמַעְלָה ה, וּמִלְּ יחַַד גַּם לְמַטָּ . 

 
It can be said that on Shabbat Shirah (which is also 
connected with the tenth song—"Shir 
Chadash"—written in the masculine form), there is a 
completion of all the songs, in a manner that includes 
both the ascent from below to above, as well as the 
experience of attachment and inclusion from the 
revelation of a level beyond the ten—Aḥad Asar 
("Eleven"), as expressed in Ant Hu Chad V'la 
B'Chushban ("You are One but not in a count"). 

ת לוֹמַר, ויְשֵׁ בָּ "שַׁ בְּ ירָה" שֶׁ שׁוּרָה שִׁ עִם גַּם )הַקְּ  
ירִית.. יר הָעֲשִׂ לְשׁוֹן .. חָדָשׁ" "שִׁ נהָּ זָכָר"( בִּ ישְׁ  

לֵמוּת כָל הַשְׁ ירוֹת, דְּ אפֶֹן הַשִּׁ ל בְּ ה עֲלִיָּה שֶׁ מַטָּ מִלְּ  
ת לָזֶה ונְוֹסָף לְמַעְלָה, בֵקוּת נרְִגֶּשֶׁ הַדְּ  

לוּת מַעְלָה הַגִּלּוּי מִצַּד והְַהִתְכַּלְּ לְּ ר שֶׁ - מֵעֶשֶׂ  
חִינתַ ר", "אַחַד בְּ ן ולְָא חָד הוּא "אַנתְּ עָשָׂ בֶּ חַשְׁ בְּ ". 

(This is similar to the concept of the Eleven 
Journeys, which Hashem led them through the 
wilderness for forty years, as mentioned above in 
section IV.) 

( רֶךְ עוֹת "י"א עַל־דֶּ אָם .. מַסָּ דוֹשׁ נשָׂ הַקָּ  
רוּךְ־הוּא רֶךְ בָּ ר דֶּ דְבָּ נהָ", מ' הַמִּ לְעֵיל כַּנִּזְכָּר שָׁ  

ד סְעִיף ). 

This can be connected to the idea of Shir HaShirim, 
which is called Kodesh Kodashim ("Holy of Holies"), 
as explained by the Maharsha: "There were ten 
songs in the world, and this one is above them all." 

ר ויְשֵׁ יר הָעִניְןָ עִם זֶה לְקַשֵּׁ "שִׁ ירִים" דְּ הוּא הַשִּׁ שֶׁ  
ים" "קדֶֹשׁ "א כְּפֵרוּשׁ – קָדָשִׁ הַרְשָׁ רָה הַמַּ "עֲשָׂ שֶׁ  

ירוֹת עוֹלָם, הָיוּ שִׁ ם לְמַעְלָה וזְוֹ בָּ מִכֻּלָּ ". 

Since all of these songs are holy, the tenth is 
considered holiest of all, as it is written in the 
Targum. 

ם וכְֵיוןָ כֻּלָּ ירִי הֲרֵי קדֶֹשׁ, שֶׁ הוּא הָעֲשִׂ כָל קדֶֹשׁ שֶׁ בְּ  
ם, לְמַעְלָה מָקוֹם, י "הָכָא מִכֻּלָּ ים קדֶֹשׁ נמִּ קָדָשִׁ ". 

The connection between Shir HaShirim (which was 
said in our time) and the tenth song of the future is 
that Shir HaShirim represents the completion of all 

יָּכוּת הַשַּׁ יר שֶׁ "שִׁ ירִים" דְּ נֶּאֱמַר הַשִּׁ זְמַן )שֶׁ בִּ  
יר הַזֶּה( ירִי לַשִּׁ לֶעָתִיד הָעֲשִׂ לְפִי הִיא, לָבוֹא, דְּ  

בּוֹ ית שֶׁ לֵמוּת נעֲַשִׂ כָל הַשְּׁ ירִים דְּ זְמַן הַשִּׁ בִּ הַזֶּה שֶׁ  
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songs sung in this world—ascending from below to 
above—by linking them with the Shir Chadash of the 
future. 

ה הָעֲלִיּוֹת )כָּל מַטָּ רִים כְּפִי לְמַעְלָה(, מִלְּ תְקַשְּׁ מִּ שֶׁ  
רִים יר עִם וּמִתְחַבְּ לֶעָתִיד חָדָשׁ" הַ"שִּׁ לָבוֹא דְּ . 

In the future, not only will there be ascent, but also 
attachment and inclusion in the divine, leading to the 
Shir Chadash in the masculine form, which 
surpasses all ten previous songs. 

( ת נִּרְגֶּשֶׁ שֶּׁ בֵקוּת גַּם שֶׁ לוּת הַדְּ עֶלְיוֹן(, והְַהִתְכַּלְּ בָּ  
אִים ועְַל־ידְֵי־זֶה יר בָּ זָכָר( )לְשׁוֹן חָדָשׁ" לַ"שִּׁ  
לֶעָתִיד הוּא עַצְמוֹ, לָבוֹא דְּ מִכָּל לְמַעְלָה שֶׁ  

רָה ירוֹת הָעֲשָׂ שִׁ . 

This song is entirely about attachment and inclusion 
in Hashem’s very essence—"Aḥad Asar"—"Ant Hu 
Chad V'la B'Chushban" ("You are One but not in a 
count"). 

- " יר" כָּל שִׁ בֵקוּת הוּא עִניְנָוֹ שֶׁ לוּת הַדְּ והְַהִתְכַּלְּ  
רַךְ, ועְַצְמוּתוֹ מַהוּתוֹ עִם חִינתַ יתְִבָּ "אַחַד בְּ  

ר", ן ולְָא חָד הוּא "אַנתְּ עָשָׂ בֶּ חַשְׁ בְּ ". 

 (ז)
Based on the above, we can also explain the 
connection and relevance of the Torah portions 
Beshalach and Yitro to the time period in which they 
are read—close to the tenth of Shevat. 

י ז. ר גַּם לְבָאֵר ישֵׁ לְעֵיל, הָאָמוּר עַל־פִּ שֶׁ הַקֶּ  
יָּכוּת יּוֹת והְַשַּׁ פָרָשִׁ ח דְּ לַּ שַּׁ מַן לְתוֹכֶן ויְתְִרוֹ בְּ הַזְּ  

בּוֹ יּוֹת קוֹרִין שֶׁ רָשִׁ סְמִיכוּת - אֵלּוּ פָּ ירִי בִּ לְהַעֲשִׂ  
בָט שְׁ  .בִּ

The month of Shevat is the eleventh month (when 
counting the months from Nissan). The twelfth month 
is Adar, which has a special connection to the final 
and complete redemption. 

בָט חדֶֹשׁ ר הָאַחַד חדֶֹשׁ הוּא שְׁ )לְהַתְחָלַת עָשָׂ  
ים מִניְןַ י – מִנִּיסָן( הַחֳדָשִׁ תֵּ ר "עַשְׁ הוּא חדֶֹשׁ עָשָׂ  

בָט חדֶֹשׁ שְׁ ". 

At that time, there will be a revelation of the level of 
"Aḥad Asar" (Eleven)—Ant Hu Ḥad (You are One). 

יָּךְ שַׁ מְיחָֻד שֶׁ ית לְהַגְּאוּלָה בִּ לֵמָה, הָאֲמִתִּ והְַשְּׁ  
אָז בְחִינתַ הַגִּלּוּי יהְִיהֶ שֶׁ ר", "אַחַד דְּ "אַנתְּ עָשָׂ  

חָד הוּא ". 

For this reason, from the month of Shevat, we 
transition into the month of Adar—the month of 
Purim, which was a redemption that still occurred 
while the Jewish people were technically "still 
servants of Achashverosh." 

כֵן, לָּ בָט מֵחדֶֹשׁ שֶׁ אִים שְׁ בּוֹ אֲדָר, לְחדֶֹשׁ בָּ שֶׁ  
פוּרִים, הַגְּאוּלָה הָיתְָה מַעֲמָד גְּאוּלָה דְּ וּמַצָּב בְּ  

ינוּ "אַכַּתֵּ ורֵוֹשׁ עַבְדֵי דְּ עַבְדֵי ]=עֲדַיןִ אֲנןַ" אֲחַשְׁ  
ורֵוֹשׁ אָנוּ אֲחַשְׁ ]. 

This redemption is then followed by another 
redemption, aligning with the concept of linking one 
redemption to another: Purim to Pesach. 

" לְפֶסַח פּוּרִים – לִגְּאוּלָה" גְּאוּלָה וּמִיסְמַךְ . 

Pesach, the month of Nissan, is when Israel was 
redeemed from Egypt and when they are destined to 
be redeemed in the future. 

חדֶֹשׁ בּוֹ ניִסָן, בְּ רָאֵל נגְּאֲלוּ שֶׁ צְרַיםִ, ישְׂ וּבוֹ מִמִּ  
לִגָּאֵל עֲתִידִין . 
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As it is written: "As in the days of your Exodus from 
Egypt, I will show you wonders." 

נֶּאֱמַר: אַרְאֶנּוּ מִצְרַיםִ מֵאֶרֶץ צֵאתְךָ "כִּימֵי שֶׁ  
 ."נפְִלָאוֹת

 
And in the month of Shevat (the twelfth month) itself, 
one transitions from the tenth day to the eleventh day 
("eleven days from Horeb")—eleven within the 
eleventh. 

בָט וּבְחדֶֹשׁ י )חדֶֹשׁ שְׁ תֵּ ר( עַשְׁ אִים עַצְמוֹ עָשָׂ בָּ  
ירִי מִיּוֹם ר אַחַד לִיוֹם הָעֲשִׂ ר )אַחַד עָשָׂ יוֹם עָשָׂ  

ר אַחַד – מֵחרֵֹב"( אַחַד עָשָׂ בְּ ר שֶׁ עָשָׂ . 

And one can add in explaining the advantage and 
addition of eleven days concerning the generality of 
the eleventh month—(a) that the aspect of eleven is 
in the form of a day ("eleven days") in reference to 
light and revelation (as it is written, "And G-d called 
the light 'day'"), (b) the distinction between a month 
and a day is that a month is connected with the cycle 
of the moon, and a day is connected with the cycle 
of the sun. 

בַאוּר לְהוֹסִיף ויְשֵׁ ר דְאַחַד והְַהוֹסָפָה הָעִלּוּי בְּ עָשָׂ  
י יוֹם ר הָאַחַד חדֶֹשׁ כְּלָלוּת לְגַבֵּ )א( - עָשָׂ  
חִינתַ בְּ ר אַחַד שֶׁ אפֶֹן הִיא עָשָׂ ל בְּ )אַחַד יוֹם" שֶׁ  

ר ם יוֹם"( עָשָׂ כָּתוּבייי וגְַלּוּי הָאוֹר עַל־שָׁ )כְּמוֹ־שָׁ  
ין הַחַלּוּק )ב( יוֹם"(, לָאוֹר אֱלֹקִים ויִּקְרָא בֵּ שֶׁ  

חדֶֹשׁ הוּא לִיוֹם חדֶשׁ הַלְבָנהָ, מַהֲלַךְ עִם קָשׁוּר שֶׁ  
ה מַהֲלַךְ עִם קָשׁוּר ויְוֹםיי הַחַמָּ , 

From this, it is understood that the eleventh month 
signifies the aspect of eleven as it extends and is 
revealed to the recipient (the moon), whereas the 
eleventh day signifies the aspect of eleven as it is 
with the source (the sun), eleven in its purity. 

חדֶֹשׁ מוּבָן, וּמִזֶּה ר הָאַחַד שֶׁ עַל מוֹרָה עָשָׂ  
חִינתַ ר אַחַד בְּ ךְ כְּפִי עָשָׂ נִּמְשָׁ ה שֶׁ אֶל וּמִתְגַּלָּ  

ל ר הָאַחַד ויְוֹם )לְבָנהָ(, הַמְקַבֵּ עַל מוֹרָה עָשָׂ  
חִינתַ ר אַחַד בְּ הוּא כְּפִי עָשָׂ יעַ אֵצֶל שֶׁ פִּ שְׁ הַמַּ  

ה(, ר אַחַד )חַמָּ טָהֳרָתוֹ עָשָׂ בְּ . 

And from the eleventh day (of the eleventh month), 
one transitions to the first day (which in Gematria 
equals thirteen). And particularly in this year's fixed 
calendar, where the thirteenth of the month falls on 
Shabbat Kodesh, from which one immediately 
transitions to the first day of the week—"one day," 
when the Holy One, blessed be He, was alone in His 
world. 

ר אַחַד וּמִיּוֹם חדֶֹשׁ עָשָׂ ר( אַחַד )בְּ אִים עָשָׂ לִיוֹם בָּ  
גִימַטְרִיָּא אֶחָ"ד ה י"ג(י', )בְּ קְבִיעוּת וּבְהַדְגֶשָׁ בִּ  

נהָ יּוֹם זוֹ שָׁ חדֶֹשׁ הַיּ"ג שֶׁ יוֹם חָל בַּ ת בְּ בַּ הַשַׁ  
נּוּ קדֶֹשׁ, מֶּ מִּ אִים שֶׁ כֶף בָּ בוּעַ, רִאשׁוֹך לְיוֹם תֵּ שָּׁ בַּ  

הָיהָ אֶחָד", יוֹם רוּךְ שֶׁ דוֹשׁ־בָּ יחִָיד הוּא הַקָּ  
עוֹלָמוֹ  בְּ

This indicates the revelation of the aspect of "You 
are One" even within the world—"alone in His 
world." 

מּוֹרָה – 120" בְחִינרַ הַגִּלּוּי עַל שֶׁ הוּא אַנתְּ דִּ  
עוֹלָם גַּם חָד" עוֹלָמוֹ )יחִָיד בָּ בְּ ") 
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Immediately following the fifteenth day—which 
alludes to what is written at the end of our Torah 
portion: "For the hand (י"ד) is upon the throne of G-d 
( )ט"ו י-ה(" ), which is the clear matter of the obliteration 
of Amalek so that the Divine Name may be 
complete," also with " 11) ו"ה" ), the aspect of eleven 
(as mentioned above in section 4). 

כָף רוֹמַז – ט"ו לְיוֹם תַּ כָּתוּב עַל שֶׁ סִיוּם מַה־שָׁ בְּ  
תֵנוּ רָשָׁ הוּא־ )ט"ו(, י־ָהּ" כַּס עַל )י"ד( ידָ כִּי פָּ שֶׁ  

רוּר עִניְןַ יִּהְיהֶ כְּדֵי עֲמָלֵק וּמְחִיַּת בַּ ם שֶׁ לֵם", הַשֵׁ שָׁ  
חִינתַ )י"א(, ו"ה גַּם ר אַחַד בְּ לְעֵיל )כַּנִּזְכָּר־ עָשָׂ  

 .(סְעִיף־ד

There is an additional advantage to the fifteenth of 
Shevat, as it is the "New Year for Trees," regarding 
tithes in the Land of Israel. This is emphasized in the 
Jewish custom of eating fruits on the fifteenth of 
Shevat, especially the fruits with which the Land of 
Israel is praised: 

ט"ו יתְַרָה וּמַעֲלָה בָט בְּ שְׁ הוּא בִּ נהָ ראֹשׁ שֶׁ הַשָּׁ  
ר" לְעִניְןַ לָאִילָן", אֶרֶץ 122מַעֲשֵׂ רָאֵל, בְּ ישְׂ  

דְגֶשׁ מִנהְַג וכְַמָּ רָאֵל בְּ ט"ו לֶאֱכלֹ ישְׂ בָט בְּ שְׁ פּרוֹת בִּ  
חָה פּרוֹת( )וּבִפְרָט בְּ תַּ נִּשְׁ הֶם שֶׁ אֶרֶץ בָּ  

"A land of wheat and barley, and vines and fig trees 
and pomegranates; a land of olive oil and 
honey"—the ultimate completion of this will be when 
entering the Land in the future redemption. This 
applies both to the fruits in their literal sense 
(including and especially the fruits of the Holy Land 
and the Beis HaMikdash), 

רָאֵל, ערָֹה חִטָה אֶרֶץ ישְׂ ורְִמּוֹן וּתְאֵנהָ וגְֶפֶן וּשְׂ  
מֶן זֵית אָרֶץ כְלִית - 125וּדְבָשׁ" שֶׁ תַּ לֵמוּת שֶׁ הַשְׁ  

זֶה הְיהֶ בָּ הַכְּניִסָה תִּ הֵן לָבוֹא, לֶעָתִיד לָאָרֶץ בְּ  
נוֹגֵעַ וּבִמְיחִָד )כּוֹלֵל 126כִּפְשׁוּטָם לְפָרוֹת בְּ  
רוֹת קֹּדֶשׁ הַפַּ אֶרֶץ־הַ בְּ בֵית־ שֶׁ בְּ שׁ"י ושֶׁ קְדָּ הַמִּ ), 

and primarily to the inner meaning of fruits in Torah, 
which alludes to the delight in Torah, the reasoning 
of Torah, the inner dimension of Torah (especially 
emphasized in "honey," which alludes to the inner 
dimension of Torah), whose primary revelation will 
be in the future era with "A new Torah will emerge 
from Me." 

נוֹגֵעַ )וּבְעִקָר( והְֵן רוֹת עִניְןָ לְתְכֶן בְּ תּוֹרָה, הַפַּ בַּ  
מּוֹרָה עֲנוּג עַל שֶׁ תּוֹרָה, הַתַּ בַּ תּוֹרָה, טַעֲמֵי שֶׁ  

ניִמִיוּת דְגֶשׁ הַתּוֹרָה פְּ מְיחָָד )כַּמָּ בַשׁ בִּ דְּ 128" בַּ  
רוֹמַז ניִמִיוּת עַל שֶׁ עִקַר הַתּוֹרָה"(, פְּ הִתְגַּלּוּתָהּ שָׁ  

תּוֹרָה ה בַּ י חֲדָשָׁ לָבוֹא לֶעָתִיד תֵצֵא" מַאִתִּ . 

​
 (ח)

And all this is especially emphasized on the tenth and 
eleventh day of the eleventh month in our generation, 
particularly in this year: 

יוֹתֵר מִדְגָּשׁ זֶה וכְָל ח. יּוֹם בְּ ירִי בַּ אַחַד ויְוֹם הָעֲשִׂ  
ר חדֶֹשׁ עָשָׂ ר אַחַד בְּ דוֹרֵנוּ עָשָׂ וּבִפְרָט זֶה, בְּ  

נהָ שָׁ זוֹ בְּ : 

The tenth day of the eleventh month in our 
generation is the Yahrzeit (Hilula) of my father-in-law, 
the Rebbe, leader of our generation, on which there 

ירִי יוֹם חדֶֹשׁ הָעֲשִׂ ר הָאַחַד בַּ דוֹרֵנוּ עָשָׂ הוּא זֶה בְּ  
ל הַהִלּוּלָא יוֹם ת שֶׁ מוֹרִי-וחְָמִי כְּבוֹד־קְדְשַׁ  
יא אַדְמוֹ"ר בּוֹ דּוֹרֵנוּ, נשִׂ ית שֶׁ דְכָל הָעֲלִיָּה נעֲַשִׂ  

יו ר ועֲַבוֹדָתוֹ ותְוֹרָתוֹ מַעֲשָׂ חַיָּיו ימְֵי כָּל עָבַד אֲשֶׁ  
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is an elevation of all his deeds, Torah, and service 
throughout his life, to an infinitely higher level. 

לְעַלוּי ועְַד יוֹתֵר, נעֲַלֵית לְדַרְנָּא 130"  
אֵין־עֲרךְֹ בְּ  ,שֶׁ

This elevation begins with the ascension of the 
leader of our generation (the one whose Hilula is 
observed), and through him, the entire generation is 
elevated ("As the head goes, so follows the body"), 
as emphasized in the following days: 

ל מֵהָעֲלִיָּה הָחַל יא שֶׁ עַל דּוֹרֵנוּ נשִׂ הַהִלּוּלָא(, )בַּ  
תֵר הַדּוֹר דְכָל הָעֲלִיָּה גַּם ידָוֹ ועְַל א )בְּ גּוּפָא רֵישָׁ  

131" הַגּוּף[ הוֹלֵךְ – הָראֹשׁ ]=אַחַר אָזִיל ) - 

From the tenth day (the Hilula) comes the eleventh 
day of the eleventh month. 

דְגָּשׁ ךְ כַּמָּ הֶמְשֵׁ יּוֹם הַיָּמִים, בְּ מִּ ירִי שֶׁ )יוֹם הָעֲשִׂ  
אִים הַהִלּוּלָא( ר הָאַחַד לְיוֹם בָּ לַחדֶֹשׁ 132עָשָׂ  

ר הָאַחַד עָשָׂ . 

This concept is especially emphasized when the 
tenth of Shevat falls on Wednesday, the day when 
the luminaries were suspended, "the two great 
luminaries," alluding to the elevation that occurs 
following the passing, from the eleventh of the 
eleventh month onward. 

יוֹתֵר מַדְגָּשׁ זֶה ועְִניְןָ הַקְבִיעוּת בְּ ירִי בְּ הָעֲשִׂ דְּ  
בָט שְׁ יּוֹם חָל בִּ בּוֹ הָרְבִיעִי בַּ 133נתְִלוּ שֶׁ  
אוֹרוֹת, ניֵ הַמְּ ארתֹ שְׁ זֶה – הַגְּדלִֹים" הַמָּ בָּ שֶׁ  

כֶן מְרְמָז ית הָעֲלִיָּה תִּ נעֲַשִׂ לְקוּת לְאַחֲרֵי שֶׁ הַהַסְתַּ  
יּוֹם הַי"א לַחדֶֹשׁ הַי"א בִּ , 

In addition to the perfection of eleven from the 
perspective of the month (the moon, the lesser 
luminary), there is also the perfection of eleven from 
the perspective of the day (the sun, the greater 
luminary), "eleven in its purity." 

נּוֹסֶף לֵמוּת עַל שֶׁ י"א הַשְׁ )לְבָנהָ, הַחדֶֹשׁ מִצַד דִּ  
ית הַקְטן( מָאוֹר לֵמוּת גַּם נעֲַשִׂ י"א הַשְׁ מִצַד דִּ  

ה, הַיּוֹם ר אַחַד ,134הַגָּדוֹל( מָאוֹר )חַמָּ עָשָׂ  
טָהֳרָתוֹ סְעִיף־ז לְעֵיל )כַּנִּזְכָּר בְּ ). 

 
And the ultimate completion of this takes place on the 
tenth and eleventh days of the eleventh month in this 
year—the forty-second year (5710–5752), which is 
connected with the Name of 42, through which all 
ascents are achieved. Since all ascents have already 
been completed (as mentioned above in section 
6)—the ascents of the 42 days from the Hilula, as 
well as all the ascents through our actions and 
service during these 42 years (in addition to the 
completion of "And it was in the fortieth year"), 

לֵמוּת זֶה הָעִקָרִית והְַשְׁ ית בָּ ירִי נעֲַשִׂ עֲשִׂ והְָאַחַד בָּ  
ר חדֶֹשׁ עָשָׂ ר אַחַד בְּ נהָ עָשָׂ שָׁ נתַ – זוֹ בְּ שְׁ  

עִים יםִ הָאַרְבָּ תַּ קְשׁוּרָה תשנ"ב(, )תש"י וּשְׁ עִם שֶׁ  
ם עַל מ"ב שֵׁ ים ידָוֹ שֶׁ כְּבָר הָעֲלִיּוֹת עִניְנָיֵ כָּל נעֲַשִׂ שֶׁ  

לְמוּ מ"ב -הָעֲלִיּוֹת סְעִיף־ו( )כַּנִּזְכָּר־לְעֵיל כָּל נשְׁ דְּ  
עַל־ידְֵי הָעֲלִיּוֹת וכְָל הַהִלּוּלָא, ימְֵי ינוּ שָׁ מַעֲשֵׂ  

מ"ב ועֲַבוֹדָתֵנוּ ניִם בְּ הוֹסָפָה הַשָּׁ לֵמוּת עַל )בְּ הַשְׁ  
ויַהְִי עִים דְּ אַרְבָּ נהָ בְּ שָׁ ") 

which correspond to the 42 journeys in the 
wilderness of the nations in this generation (the final 
generation of exile and the first generation of 
redemption). 

הֵם דְגְמַת שֶׁ עוֹת מ"ב בְּ סָּ ר הַמַּ מִדְבַּ ים בְּ הָעַמִּ  
דוֹר בְּ ל הָאַחֲרוֹן )דּוֹר זֶה שֶׁ ודְוֹר הַגָּלוּת שֶׁ  

ל הָרִאשׁוֹן הַגְּאָלָה שֶׁ ), 
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And immediately, without delay, the entry into a good 
and spacious land occurs with the true and complete 
redemption, 

שׁ וּמִיָּד ותְַכֶף ית מַמָּ טוֹבָה לְאֶרֶץ הַכְּניִסָה נעֲַשֵׂ  
גְאָלָה וּרְחָבָה ית בַּ לֵמָה הָאֲמִתִּ 137והְַשְׁ , 

when the ultimate revelation of the aspect of "eleven 
within eleven" will be realized—"You are One." 

אָז הְיהֶ שֶׁ לֵמוּת תִּ בְחִינתַ הַגִּלּוּי שְׁ ר אַחַד דִּ עָשָׂ  
אַחַד בְּ ר, שֶׁ חָד הוּא אַנתְּ עָשָׂ ". 

 (ט)
From the directives derived from the above regarding 
practical action: 

נוֹגֵעַ לְעֵיל מֵהָאָמוּר מֵהַהוֹרָאוֹת ט. ה בְּ לְמַעֲשֶׂ  
פעַֹל  :בְּ

To increase and complete (from the term 
"perfection") in all matters related to the Hilula day: 
studying his Torah (in the manner of "ten sitting and 
engaging in Torah"), following his ways and paths in 
spreading Torah and the wellsprings outward, 
including and especially the continuation of the 
gatherings of the Hilula day with joy and song. This 
follows the directive and empowerment of Shabbat, 
in which the perfection of the Hilula day is 
achieved—Shabbat Shirah. 

לִים לְהוֹסִיף לֵמוּת( )מִלְשׁוֹן וּלְהַשְׁ כָל שְׁ בְּ  
יָּכִים הָעִניְנָיִם תּוֹרָתוֹ לִמּוּד הַהִלּוּלָא, לְיוֹם הַשַׁ  

רָה )וּבְאפֶֹן עֲשָׂ בִים דַּ יּוֹשְׁ ועְוֹסְקִים שֶׁ  
תּוֹרָה" דְרָכָיו והֲַלִיכָה (138בַּ ואְוֹרְחוֹתָיו בִּ  

הֲפָצַת עְינָוֹת הַתּוֹרָה בַּ וּבִמְיחָָד כּוֹלֵל חוּצָה, והְַמַּ  
ךְ יוֹם הַהִתְועֲַדִיּוֹת הָמְשַׁ מִתּוֹךְ הַהִלּוּלָא, דִּ  

מְחָה ירָה, שִׂ כֹּחַ והְַנתְִינתַ כְּהַהוֹרָאָה ושִׁ יּוֹם  דִּ  
ת בָּ בּוֹ הַשַׁ ית שֶׁ לֵמוּת נעֲַשִׂ יוֹם הַשְׁ – הַהִלּוּלָא דְּ  

ת בַּ ירָה שַׁ שִׁ . 

Another fundamental directive concerns song in 
relation to prayer, which is also called "Rinah" 
(song), and prayer should be in a manner of singing 
(as is known, the Alter Rebbe would pray aloud and 
with song). 

עִניְןַ עִקָרִית וגְַם־כֵּן נוֹסֶפֶת והְוֹרָאָה ירָה בְּ הַשִׁ  
נוֹגֵעַ ה לַעֲבוֹדַת בְּ פִלָּ נִּקְרַאת הַתְּ לְשׁוֹן גַּם שֶׁ בִּ  
ירָה(( 139רְנהָ אפֶֹן )שִׁ ל בְּ ירָה שֶׁ )כַּיָּדוּעַ שִׁ  

נוּ רַבֵּ קֵן שֶׁ ל הָיהָ הַזָּ לֵּ קוֹל מִתְפַּ ירָה בְּ ושִׁ ) – 

Beyond the song that accompanies ascension from 
below to above, now (after all the ascensions have 
been completed), there must also be the song that 
reflects attachment and inclusion in the Higher, as 
preparation and beginning for the "new song" of the 
future redemption (as mentioned above in section 6). 

נּוֹסֶף ירָה עַל שֶׁ הָעֲלִיָּה עִם הַקְשׁוּרָה הַשִׁ  
ו צְרִיכָה־לִהְיוֹת לְמַעְלָה, מִלְמַטָה )לְאַחֲרֵי עַכְשָׁ  
ירָה הָעֲלִיּוֹת( כָּל גְמַר צַד הַשִׁ מִּ בֵקוּת שֶׁ הַדְּ  

הָעָלְיוֹן והְַהִתְכַּלְלוּת יר והְַתְחָלָה כַּהֲכָנהָ בְּ לַשִׁ  
לֶעָתִיד חָדָשׁ" סְעִיף־ו )כַּנזְְכָּר־לְעֵיל לָבוֹא דְּ ). 

Especially regarding prayer for the true and 
complete redemption (and particularly after "all the 
appointed times have passed" and all matters of 
service have been completed, as stated by my 
father-in-law, the Rebbe, leader of our generation). 

נוֹגַעַ וּבִמְיחָָד ה בְּ פִלָּ ית הַגְּאָלָה עַל לְהַתְּ הָאֲמִתִּ  
לֵמָה כְּבָר לְאַחֲרֵי )וּבִפְרָט 140והְַשְׁ כָּל כָּלוּ שֶׁ  

לְמוּ הַקְקִצִין", כְּדִבְרֵי הָעֲבוֹדָה, עִניְנָיֵ כָּל ונְשְׁ  
ת יא אַדְמוֹ"ר וחְָמִי מוֹרִי כְּבוֹד־קְדְשַׁ דּוֹרֵנוּ נשִׂ ) – 
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 בס"ד

The Rebbe 
Parshas Beshalach 

In addition to the longing, yearning, and desire for 
redemption (until now), now, there must primarily be 
a feeling of joy from the fact that the redemption is 
coming in actuality at this very moment. 

נּוֹסֶף כֹּסֶף רֶגֶשׁ עַל שֶׁ שׁוּקָה הַ והְַגַּעְגּוּעִים והְַתְּ  
ה(, )עַד לְהַגְאָלָה ו צָרִיךְ־לִהְיוֹת עַתָּ גַּם עַכְשָׁ  

מְחָה רֶגֶשׁ וּבְעִקָר הַגְּאָלָה מִזֶּה 142הַשִׂ אָה שֶׁ בָּ  
פעַֹל שׁ בְּ רֶגַע מַמָּ שׁ זֶה בְּ מַמָּ . 

​
 (י)

It is appropriate to add and emphasize the 
importance of holding gatherings in every place, also 
on the fifteenth of Shevat: 

הִתְועֲַדִיּוֹת עֲרִיכַת אוֹדוֹת וּלְעוֹרֵר לְהוֹסִיף ויְשֵׁ י.  
כָל ה גַּם וּמָקוֹם מָקוֹם בְּ חֲמִשָּׁ ר בַּ בָט עָשָׂ שְׁ בִּ : 

The "New Year for Trees" is connected and relevant 
to man ("You are called 'Adam'"—as in "I will 
resemble the Most High"), "A tree of the field," and 
especially to the trees with which the Land of Israel 
is praised (which is connected and named after 
Israel, "For you shall be a land of delight"). 

נהָ ראֹשׁ יָּךְ קָשׁוּר לָאִילָן" הַשָּׁ ם לְהָאָדָם ושַׁ תֶּ )אַתָּ  
ם אָדָם", קְרוּייִן ה עַל־שֵׁ עַץ לְעָלְיוֹן( אָדַמָּ  

דֶה" חָה הָאִילָנוֹת וּבִפְרָט ,146הַשָּׂ בְּ תַּ נִּשְׁ הֶם שֶׁ בָּ  
 אֶרֶץ

Every man, woman, and child possesses within 
them all aspects of "A land of wheat and barley, 
vines and fig trees and pomegranates, a land of 
olive oil and honey," as explained in various places 
regarding their specific details. 

( יָּכֶת שַׁ ם ונְקְִרַאת שֶׁ רָאֵל, עַל־שֵׁ ם תִהְיוּ כִּי ישְׂ אַתֶּ  
כָל־אֶחָד ויְשֵׁ ,146חֵפֶץ" אֶרֶץ מֵהֶם ואְֶחָד בְּ  

ים ים )הָאֲנשִׁ רָטִי כָּל והְַטַף( והְַנָּשִׁ הָעִניְנָיִם פְּ  
אָרֶץ ערָֹה חִטָה דְּ זֵית אֶרֶץ ורְִמּוֹן וּתְאֵנהָ וגְֶפֶן וּשְׂ  

מֶן ה־מְקוֹמוֹת כַּמְבאָֹר וּדְבָשׁ", שֶׁ כַמָּ רָטִי בְּ פְּ  
זֶה הָעִניְנָיִם בָּ '. 

On the "New Year for Trees," there must be renewal 
and increase in all aspects of divine service 
mentioned above for every individual in Israel, each 
according to their level. 

נהָ וּבְראֹשׁ חִדּוּשׁ צָרִיךְ־לִהְיוֹת לָאִילָן" הַשָּׁ  
כָל והְוֹסָפָה אַצֶל לְעֵיל הַנִּזְכָּרִים הָעֲבוֹדָה עִניְנָיֵ בְּ  
רָאֵל, ואְַחַת אֶחָד כָּל לְפוּם וחְַד חַד כָּל מִיִּשְׂ  
עוּרָא עוּרוֹ לְפִי ואְֶחָד אֶחָד ]=כָּל דִילֵהּ שִׁ הוּא שִׁ ]. 

Certainly, the gatherings of the "New Year for Trees" 
should be used as an opportunity to explain and 
inspire an increase and renewal in these aspects of 
divine service, including and especially to awaken 
the longing and yearning—and even the 
joy—stemming from the knowledge that immediately 
we will enter the Land of Israel. 

אי ראֹשׁ הַהִתְועֲַדִיּוֹת ינְצְַלוּ וּבְודַּ נהָ דְּ לָאִילָן" הַשָּׁ  
בַר וּלְעוֹרֵר לְבָאֵר כְּדֵי והְַחַדּוּשׁ הַהוֹסָפָה עַל־דְּ  

עִניְנָיֵ וּבִמְיחָָד כּוֹלֵל לְעֵיל, הַנִּזְכָּרִים הָעֲבוֹדָה בְּ  
שׁוּקָה לְעוֹרֵר מְחָה לְרֶגֶשׁ ועְַד והְַגַּעְגּוּעִים הַתְּ הַשִׂ  

גְלַל כֶף הַידְִיעָה בִּ תֵּ לְאָרֶץ נכְִנסִָים וּמִיָּד שֶׁ  
רָאֵל  ,ישְׂ

To eat of its fruit and be satisfied with its goodness, 
and to fulfill all the commandments dependent on it 
in absolute completeness, as per Your will. 

רְיהָּ לֶאֱכלֹ בּעַ מִפִּ צְווֹת כָּל וּלְקַיֵּם מְטוּבָהּ, ולְִשְׂ הַמִּ  
לוּיוֹת הּ הַתְּ תַכְלִית בָּ לֵמוּת, בְּ רְצוֹנךְָ כְּמִצְותַ הַשְׁ  

"148  
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 בס"ד

The Rebbe 
Parshas Beshalach 

​
 (יא)

May it be G-d’s will—and primarily—that even before 
the fifteenth of Shevat, there should be the 
completion and perfection of the flourishing of "a man 
whose name is Tzemach," about whom it is said: "A 
scepter (a ruling king) shall arise from Israel," and "A 
shoot shall emerge from the stump of Yishai, and a 
branch from his roots shall blossom"—that a king 
from the house of David shall arise (the appointment 
of the king)... and he shall fight the wars of G-d (the 
war against Amalek)... and he shall build the Temple 
in its place (the construction of the Beis HaBechirah). 

עוֹד - ועְִקָר רָצוֹן ויִהִי יא. ה לִפְניֵ שֶׁ ר חֲמִשָּׁ עָשָׂ  
בָט שְׁ לֵמוּת גְמַר יהְִיהֶ בִּ צָמַח דְאִישׁ הַצְמִיחָה וּשְׁ  

מוֹ", בֶט וקְָם נאֱֶמַר ועְָלָיו שְׁ ל( רוֹדָה )מֶלֶךְ שֵׁ וּמוֹשָׁ  
רָאֵל, י מִגַּזַע חטֶֹר ויְצָָא מִיִּשְׂ יו ונְצֶַר ישִׁ רָשָׁ מִשָּׁ  

ית מֶלֶךְ יעֲַמדֹ - 150" יפְִרָה ודִ מִבֵּ .. מֶלֶךְ( )מִנּוּי דָּ  
חֵם עֲמָלֵק"(.. לַה' )מִלְחָמָה ה' מִלְחֲמוֹת ויְלָּ וּבָנהָ בַּ  

שׁ מְקוֹמוֹ" מִקְדָּ ניְןַ 151בִּ ית )בִּ חִירָה בֵּ הַבְּ ). 

And simply—immediately and without delay, as we 
come from the twelfth day of the twelfth month of the 
forty-second year, all the children of Israel (with our 
young and our old, with our sons and our daughters) 
shall leave the wilderness of the nations and ascend 
to our Holy Land, to Jerusalem, the Holy City, and to 
the Third Beis HaMikdash. 

- טוּת כֶף – וּבְפַשְׁ תַּ שׁ, וּמִיָּד שֶׁ בוֹאֵנוּ מַמָּ מִיּוֹם בְּ  
י תֵּ ר עַשְׁ חדֶֹשׁ עָשָׂ י בְּ תֵּ ר עַשְׁ נתַ עָשָׂ שְׁ עִים דִּ הָאַרְבָּ  

יםִ, תַּ רָאֵל כָּל יוֹצְאִים וּשְׁ ניֵ־ישְׂ נעְָרֵינוּ בְּ )בִּ  
בָניֵנוּ גּוֹ' וּבִזְקֵניֵנוּ ר (153" וּבִבְנוֹתֵינוּ בְּ דְבַּ מִמִּ  
ים", ה לְאַרְצֵנוּ ועְוֹלִים הָעַמִּ לַיםִ הַקְדוֹשָׁ ולְִירוּשָׁ  

קֹּדֶשׁ עִיר שׁ וּלְבֵית הַ קְדָּ י הַמִּ לִישִׁ הַשְׁ  - 

Since "G-d shall once again stretch out His hand... 
and gather the dispersed of Israel," and we shall 
offer You a "new song," in a way that "our mouths 
will be filled with laughter," as alluded to in the two 
names of the leader of our generation, the Moshiach 
of our generation. 

יּוֹסִיף כִּיוןָ ניִת אֲדנֹיָ שֶׁ נדְִחֵי ואְָסַף גּוֹ' ידָוֹ שֵׁ  
רָאֵל יר לְךְ ונְוֹדָה ,154גּוֹ" ישְׂ אפֶֹן ,155חָדָשׁ" שִׁ בְּ  

לֵא שֶׁ חוֹק יִּמָּ ינוּ שְׂ ז – 156" פִּ ב' כַּמְרְמָּ מוֹתָיו בְּ שְׁ  
ל יא שֶׁ יחַ דּוֹרֵנוּ, נשִׂ דוֹרֵנוּ מָשִׁ בְּ שֶׁ . 

And in the words of the verse from the Song at the 
Sea: "You shall bring them and plant them on the 
mount of Your inheritance... The Sanctuary, O Lord, 
which Your hands have established—G-d shall reign 
forever and ever," and following this—in the Torah 
portion of the Giving of the Torah: "And G-d spoke all 
these words, saying," the completion of the Giving of 
the Torah ("eleven days from Horeb") that will be 
revealed in the "new Torah that will emerge from 
Me." 

ירַת הַכָּתוּב וּבִלְשׁוֹן שִׁ בְאַמוֹ הַיָּם: בְּ ותְִטְעֵמוֹ תְּ  
הַר ימְִלֹךְ ה' ידִָיךְ כּוֹננְוּ אֲדנֹ־ָי מִקְדֶשׁ גּוֹ' נחֲַלָתְךָ בְּ  

ךְ ועֶָד", לְעוֹלָם ה – לָזֶה וּבְהֶמְשֵׁ רָשָׁ פָּ ן בַּ דְמַתַּ  
ר תּוֹרָה: בָרִים כָּל אֵת אֱלֹקִים ויַדְַבֵּ ה הַדְּ הָאֵלֶּ  

לֵמוּת ,157" לֵאמרֹ ן הַשְׁ מַתַּ ר )אַחַד תּוֹרָה דְּ עָשָׂ  
ה מֵחרֵֹב"( יוֹם תְגַּלָּ תִּ תּוֹרָה שֶׁ ה בַּ מאתי חֲדָשָׁ  

 ."תצא
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