
Hayomyom.org ____________________
Hayom Yom: 14 Kislev

וֹס כּ ז הַ קוּפוֹת. אוֹחֵ עוֹת זְ בָּ צְ אֶ יַד וְהָ ל כַּף הַ וֹס עַ כּ ה. הַ רָ שָׁ  ין עֲ אֵ שֶׁ ף  כָה, אַ רָ ל בְּ שֶׁ כוֹס  ן בְּ זוֹ מָּ  כַּת הַ רְ ין בִּ כִ רְ בָ מְ
ן. חָ לְ שֻ ל הַ ידוֹ עַ מִ עֲ ז מַ אָ שֶׁ ית,  שִׁ י לִ שְׁ כָה  רָ יוּם בְּ י סִ רֵ חַ ד אֲ ן" עַ נטשעֶ עֶ ן בּ לעֶ יר וועֶ י מִ וֹתַ בּ ת "רַ ירַ מִ אֲ מֵ



The Grace after Meals is recited over a cup of wine1 even if a quorum of ten is not present.
The cup is placed on the palm of the hand with the fingers upraised. The cup is held from the
recitation of the phrase Rabosai, mir veln bentshen until the end of the third blessing.2 At
that point, it is placed on the table.

יךְ שִׁ  מְ ה— מַ שֵׂ וֹת עֲ צְ יּוּם מִ  ם קִ שֵׁ ל  יק עַ דִּ יד. צַ סִ ים חָ מִ תָּ ר  שָׁ יק יָ דִּ יו: יֵשׁ צַ רָ בָ ן דְּ כֶ וּ"ר וְתוֹ מ אַ ר אַ אֵ יו בִּ יחוֹתָ שִּׂ  ת מִ חַ אַ בְּ
ים — מִ תָּ לוּת.  שְׁ  לְ תַּ  שְׁ  הִ ר הַ דֶ סֵּ  ה מִ לָ עְ מַ וּיִים לְ  לּ ה — גִּ שֶׂ עֲ לֹא תַ יּוּם   ם קִ שֵׁ ל  ר עַ שָׁ לוּת. יָ שְׁ  לְ תַּ  שְׁ  הִ ר הַ דֶ סֵ וּיִים דְּ  לּ גִּ
ם וּלָּ  כּ ה מִ לָ עְ מַ ין. לְ מִ לְ ל עָ לֵא כָּ מַ וּמְ ין  מִ לְ ל עָ ב כָּ רוּת סוֹבֵ בְּ חַ תְ וִים, הִ שָׁ יוֹ  רְ וּפִ צוֹ  ם עֵ עַ טַ וּיִים דְּ  לּ ייט — גִּ רנסטקַ עֶ

ל זֶה וְכָ יעַ לָ גִּ הַ ד יָכוֹל לְ חָ ד וְאֶ חָ ל אֶ . כָּ ים אוֹתוֹ לִ בְּ לְ בַ וּמְ ים  ידִ רִ טְ ינָם מַ ם אֵ עוֹלָ יָנֵי הָ נְ עִ שֶׁ גוֹת: א(  רֵ דְ זֶה ג' מַ יֵשׁ בָּ יד, וְ סִ חָ
יָּךְ  שַׁ ין זֶה  קוֹם אֵ ל מָ כָּ ךָ גו', מִ מְּ יא מִ ה הִ חוֹקָ לֹּא רְ  שֶׁ ף  לֹקוּת. וְאַ  ם אֱ יו הֵ יָנָ נְ ל עִ כָּ שֶׁ זֶה. ב(  יעַ לָ גִּ הַ יָּב לְ וּ ח ד מְ חָ ד וְאֶ חָ אֶ

ל שֶׁ ר  פֶ סֵ שׁ בְּ רֵ וּפִ  , יהּ ילֵ ן דִּ ם קֵ נוֹ עִ ם קוֹ ד עִ סֵּ  חַ תְ מִ יד הַ סִ וּ חָ יזֶה ר: אֵ וּנֵי זֹהַ  קּ תִ תוּב בְּ כָּ שֶׁ ה  ד. ג( מַ חָ ד וְאֶ חָ ל אֶ כָ לְ
ד. בַ לְ ה בִּ אָ מֵ צְּ וֹ הַ שׁ וּוֹת נַפְ  רַ לֹא לְ ים וְ נִ וֹ תּ חְ תַּ  בַּ יהּ תֵּ  ינְ כִ שְׁ וּ יךְ הוּא  רִ א בְּ שָׁ  וּדְ א ק דָ יַחֲ וּ לְ זֶּה  שֶׁ ים  וּנִ ינ בֵּ




In one of his talks, my revered father, the Rebbe [Rashab], explained [the following concept].
To sum up his words:
There are [four levels]: tzaddik (a righteous man), yashar (an upright man), tamim (an earnest
person), and chassid. The title tzaddik denotes one’s observance of the positive
commandments, for he draws down spiritual revelations [measured out] according to the
limits of the spiritual cosmos.3 The title yashar points to one’s observance of the prohibitive
commandments, which evokes revelations that transcend the limits of the spiritual cosmos.
The title tamim reflects earnestness, which draws down the revelations that are alluded to by
the metaphor,4 “The taste of the tree and the fruit were identical.” His conduct unites G‑d’s
transcendent light (sovev kol almin) with His immanent light (memaleh kol almin).
Above them all is the title chassid, whose rung comprises three levels:
(a) One who is neither troubled nor disturbed by worldly matters. This is a level that everyone
can reach, and is obligated to reach.
(b) One whose concerns are solely about G‑dliness. Although “this is not distant from you,”5 it
is not relevant to everyone.
(c) The level described in Tikkunei Zohar:6 “Who is a chassid? One who is benevolent
(mis’chassed) towards his Creator (Kono) — that is, towards his nest (ken dilei).”7 As explained
in Tanya, this refers to a person whose Divine service is motivated by his desire to unite the
Holy One with His Shechinah, thereby illuminating even the lower realms, and not motivated
merely by a desire to satisfy his thirsting soul.8

https://www.sie.org/library/article_cdo/aid/2367724/jewish/Tzaddik.htm
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