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עוֹת זְקופּוֹת. אוֹחֵז הַכּוֹס רָה. הַכּוֹס עַל כַּף הַידַ וְהָאֶצְבָּ אֵין עֲשָׁ רָכָה, אַף שֶׁ ל בְּ כוֹס שֶׁ זוֹן בְּ רְכַּת הַמָּ מְבָרְכִין בִּ
אָז מַעֲמִידוֹ עַל הַשֻלְחָן. ית, שֶׁ לִישִׁ רָכָה שְׁ מֵאֲמִירַת "רַבּוֹתַי מִיר וועֶלעֶן בּעֶנטשעֶן" עַד אֲחַרֵי סִיוםּ בְּ

 
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 ה— מַמְשִׁ ם קִיוּםּ מִצְוֹת עֲשֵׂ יק עַל שֵׁ מִים חָסִיד. צַדִּ ר תָּ יק ישָָׁ בָרָיו: ישֵׁ צַדִּ אֵר אַאַמוּ"ר וְתוֹכֶן דְּ יחוֹתָיו בִּ ִ אַחַת מִשּׂ בְּ
מִים — לותּ. תָּ לְשְׁ תַּ דֶר הַהִשְׁ לּויִּים לְמַעְלָה מִסֵּ ה — גִּ ם קִיוּםּ לאֹ תַעֲשֶׂ ר עַל שֵׁ לותּ. ישָָׁ לְשְׁ תַּ סֵדֶר הַהִשְׁ לּויִּים דְּ גִּ
ם ל עָלְמִין. לְמַעְלָה מִכּולָּּ ל עָלְמִין ומְּמַלֵא כָּ רותּ סוֹבֵב כָּ וִים, הִתְחַבְּ טַעַם עֵצוֹ ופִּרְיוֹ שָׁ לּויִּים דְּ עֶרנסטקַייט — גִּ

יעַ לָזֶה וְכָל ל אֶחָד וְאֶחָד יכָוֹל לְהַגִּ לִים אוֹתוֹ. כָּ עִנְינֵָי הָעוֹלָם אֵינָם מַטְרִידִים ומְּבַלְבְּ זֶה ג' מַדְרֵגוֹת: א) שֶׁ חָסִיד, וְישֵׁ בָּ
יךְָּ ל מָקוֹם אֵין זֶה שַׁ ךָ גו', מִכָּ לּאֹ רְחוֹקָה הִיא מִמְּ ל עִנְינָָיו הֵם אֱלקֹותּ. וְאַף שֶׁ כָּ יעַ לָזֶה. ב) שֶׁ אֶחָד וְאֶחָד מְחויּבָּ לְהַגִּ

ל סֵפֶר שֶׁ ילֵיהּ, ופִּרֵשׁ בְּ ד עִם קוֹנוֹ עִם קֵן דִּ תִקּונֵּי זהַֹר: אֵיזֶהוּ חָסִיד הַמִתְחַסֵּ תובּ בְּ כָּ לְכָל אֶחָד וְאֶחָד. ג) מַה שֶׁ
לְבַד. מֵאָה בִּ חְתּוֹנִים וְלאֹ לְרַווֹּת נַפְשׁוֹ הַצְּ תַּ יהּבַּ כִינְתֵּ רִיךְ הואּ ושְּׁ א בְּ ֶּהוּ לְיחֲַדָא קודְּשָׁ ז ינונִּים שֶׁ 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
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https://www.sie.org/therebbe/letters/default_cdo/aid/92974/jewish/The-Divine-service-asked-of-a-yeshivah-student.htm
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