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בס“ד

הקדמת המערכת
שבת שלום לכל קוראי נפלאות, ה' עליהם יחיו. הגליון לפרשת בלק מלא בכל טוב, 

חדשים גם ישנים )ואפילו ישנים מאד(.

השבוע בגליון:
הגליון פותח בשיעור־חובה לכל מי שעוסק בחינוך, הורים ומורים — עלית החינוך מהכאה 
לשירה, מתוך דברי הרב לעילוי נשמת אביו. טעימה חשובה מהשיעור נמצאת גם בנקודה 

המעובדת, שלא כדאי לוותר עליה השבוע.
השיעור השני, התבוננות קצרה השייכת לפרשת השבוע, מציג השקפה חדשה כיצד 
נכון לדרג צדיק־בינוני־רשע — פחות על פי מעשיהם, ויותר על פי תפיסת המציאות שלהם 
בכלל והשקפתם על שאר היהודים בפרט )רשעותו של בלעם, השונא והמקלל, שמזדקרת 

במאמר הזה, מקבלת עוד נקודת מבט גם בנועם אלימלך השבוע(.
המאמר השלישי הוא בעצם הקדמה של ספר ותיק מאד, מהספרים הראשונים שכתב 
הרב )שטרם יצא לאור( — שבעים פני חן. כפי שנכתב גם על גב החוברת, זו הקדמה נפלאה 
למי שמעונין להכיר את מבני־היסוד של הקבלה והחסידות וגם להבין לעומק את המשמעות 

הפנימית שלהם. בנוסף, ההקדמה מונגשת כאן בעריכתו הטובה של ניר מנוסי.

שבת שלום ומבורך,
המערכת
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שירת החינוך

נקודה
מעובדת מתוך השיעור

גנים“ —  “מעין  הנשמה  נקראת  בשרשה 
שכולו  בעולם  עדן,  בגן  ה׳  לפני  עומדת  היא 
אור וטוב. אך עליה לרדת ממקום כבודה לגוף 
וקשייו.  הגשמי, לעולם הזה על כל תלאותיו 
לקראת הנסיונות בהם תצטרך לעמוד מטעינים־

משׂביעים אותה בכוחות רבים, והתכלית היא 
לחצי  מתוך  דווקא  ומאמציה,  שבעבודתה 
המציאות, תנבע הנשמה מלמטה למעלה כ“באר 
מים חיים“ )ואף תתחבר ל“נזֹלים מן לבנון“, 
הלובן העליון של הכתר, לב נתיבות חכמה ו־נון 

שערי בינה(. 
צורך  “ירידה  חוזרת אותה  הלידה,  לאחר 
עליה“ בגיל ההתבגרות. עם גמר כניסת הנפש 
האלקית לגוף, בגיל מצוות, האדם מקבל דעת 
אלקית וכוחות לעבודת ה׳, לצד כניסתו לעולם 
של משברי־נפש, נסיונות ומלחמות היצר — 
כשהתכלית היא צמיחה, התגברות והתבגרות 
עוד  הם  הנישואין  בהמשך,  אישית־עצמאית. 
ירידה לצרכי הגוף וטרדות העולם, עם עוד נתינת 
כח אלקית מלמעלה, ועוד הזדמנות לנביעת חיי־

שליחות מתוך קרקע המציאות.
אל  לבקוע  לנשמה  לסייע  החינוך  תפקיד 
פני הקרקע, לגלות את עָצמתה ואת נביעתה 

הפנימית:
בשלב הראשון, החינוך שייך בעיקר ללבוש 
המעשה — הנשמה עצמה נעלמת וכדי לאפשר 
לה להחשף יש ׳לרכך׳ את הגוף ואת המציאות, 
אין  כבר  בדורנו  ועִשוּי.  כפיה  של  ממד  תוך 

בראשית  ועדיין  רצועה,  באמצעות  מחנכים 
הילד מה לעשות,  על  פוקדים  בעיקר  החינוך 

ללא הרבה הסבר ושכנוע.
בשלב השני, בגיל הנעורים, החינוך עולה 
ללבוש הדבור )וכשם שאין מלקים היום, כי הדור 
כולו בוגר יותר, גם גיל הנעורים מקדים לבוא(. 
את מקום הכפיה, שכבר איננה אפשרית, וממילא 
גם אסורה, מחליף הדבור. דבור מנהיג, שמעודד 
ומעורר צמיחה משמעותית, יכול להיות תקיף, 
תובע ואפילו מייסר — אבל הוא פונה לשכלו 
ולבו של המחונך ומצפה שהדברים יניבו עשיה 

מתוך הבנה והזדהות.
העליה מלבוש המעשה ללבוש הדבור היא 
ומהירה  ׳שינוי פאזה׳ בחינוך — הכפיה קלה 
יותר ואילו השפעת הדבור איטית יותר, דורשת 
סבלנות וגם כבוד למקומו הנוכחי של המחונך. 
לכן, השינוי הזה עלול לנפילה — חוסר הסבלנות 
והעדר הכבוד גורמים לכך שהדבור לא ישפיע 
בדרכים  לנקוט  לנסות  המחנך  את  ו׳דוחפים׳ 
הישנות של כפיה ואילוץ, אך כמובן ללא הצלחה 
ואף תוך גרימת נזק וריחוק. כיצד ניתן לתקן זאת?
אם ׳נופלים׳ מהדבור אל המעשה יש לעלות 
גבוה יותר, אל לבוש המחשבה. לחשיבה חיובית, 
אופטימית, בוטחת ומאמינה, אוהבת ורואת־טוב 
יש ודאי השפעה ברוכה על המחונך. אך מעבר 
לכך, כיצד מתבטאת המחשבה בתקשורת ישירה? 
לשם כך נדרשת עליה מדבור לשירה — גם נגינה 
כפשוטה, אך בעיקר החדרת “נעימה קדושה“ 
ל“שפה ברורה“ של הדבור, כזו שהופכת אותו 
לנעים, משתף את המחונך בעולמו הפנימי של 
המחנך, ׳מדביק׳ בשירה ובתפלה שלו ומעורר את 
הנביעה הפנימית של המחונך )גם בלי ה׳נפילה׳, 
בגיל הנישואין נדרשת עלית דרגה — יש לשלוח 
את המחונך, בליווי שירה ומחשבות טובות, לבנין 

ביתו שלו(.
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ענייני חינוך ב'מגן אבות'

עלית החינוך — מהכאה לשירה

קיצור מהלך השיעור
ב׳יארצייט׳ של אביו, ר׳ שמשון־יעקב ע“ה, העמיק הרב בסודות שירת הבאר וחטא מי־

מריבה, תוך לימוד בספר “מגן אבות“ דפוס ראשון אותו ירש מאביו וסבו. מתוך היריעה 
הארוכה הובאו כאן בעיקר עניני החינוך שעלו בשיעור. פרק א עוסק בתכלית ירידת 

הנשמה לגוף, שראשיתה מעבר מעבודת צדיקים לעבודת בעלי תשובה ותכליתה )שהיא 
עיקר החידוש כאן( הגעה לעבודת “אני אמרתי אלהים אתם“, מתוך ידיעה־הזדהות גמורה 
עם ידיעת ה׳. במהלך הדברים יש התייחסות מיוחדת למשברי גיל ההתבגרות. פרק ב הוא 

לימוד־בדילוג בתוך המאמר ב“מגן אבות“, המעמיק להסביר את המעבר ממצב קטנות ילדותי 
בו ניתן לחנך ב׳הכאה׳ לבין התבגרות הדורשת שהחינוך יהיה בדבור בלבד — הדברים 

נכונים גם במציאות של כל ילד, וגם ביחס לעם ישראל בכלל )עם דגש בפרט על דורנו, דור 
שיבת ציון(. סיום השיעור ב׳תיקון׳ למי שנכשל בחוסר־סבלנות והִכה במקום לדבר — לעבור 

לחינוך בשירה. שיעור יסודי ומעורר השראה לעבודת החינוך בדורנו.

א. צדיק, בעל תשובה 
ו“ידעתיו הייתיו“
ה“מגן אבות“ מקאפוסט

הסבא שלי, אבא של אבא, הרב חיים יוסף 
— שעל שמו נקרא הבן הבכור שלנו — היה 
חסיד קאפוסט. הוא ואביו, ושאר המשפחה, היו 
נוסעים לקאפוסט )כרוב חסידי חב“ד באותה 
תקופה(. הרבי בקאפוסט היה רבי שלמה־זלמן, 
נכד הצמח־צדק, בן דוד של הרבי הרש“ב. הוא 
חבר את הספר מגן אבות — שם יפה לספר 

— ומאבא ירשתי את המהדורה הראשונה של 
הספר מגן אבות, שהיתה שייכת לסבא. יש פה 
את החותמת של הסבא. גם הסבא וגם אביו היו 
שו“בים בפוסטוב, פלך וילנה )׳וילנה גוברנייא׳(. 
לייב.  יהודה  דוד  יוסף קראו  לאבא של חיים 
הספר הודפס במהדורה ראשונה בברדיטשוב 
רבי  של  ההסתלקות  אחרי  תרס“ב,  בשנת 
שלמה־זלמן. מענין שהספר הודפס בשנת הלידה 

של הרבי. 
את  כששאלו  חשוב.  חסידות  ספר  זהו 
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הרבי הקודם האם בליובאוויטש לומדים מגן 
אבות, הוא אמר שאם לומדים אותו טוב — זה 
טובא. המחבר אמר בעצמו שצריך ללמוד את 
המאמרים האלה טוב. הוא השקיע במאמרים 
האלה מאד, שהתוכן יהיה גם בהיר וגם עמוק 
ומקיף, ודרש מהחסידים שלו שיחזרו על כל 
מאמר הרבה פעמים, עד שידעו אותו טוב־טוב. 
הרבי פעם התבטאב על הספר “זייער געשמאקע 
מאמרים   — מאמרים“ 
נעימים  געשמאק,  מאד 
להרגיש  אפשר  וטובים. 
האבלות  בשנת  זאת. 
אחרי אבא שלי )תשנ“ט־

תש“ס( השיעור השבועי 
פרשת  על  מבוסס  היה 
השבוע לפי המגן אבות. 

מגן  הספר  ]שאלה: 
אבות מבוסס על לקוטי 
מכל  בלול  הוא  תורה?[ 
החסידות, מלקוטי תורה ומדרושי סבו הצמח־

צדק. אם לומדים מאמר בלקוטי תורה ואח“כ 
את אותו ד“ה במגן אבות ואח“כ את מאמרי 

הרבי על אותו ד“ה — יש איזו סגירת מעגל. 
יש ב“מגן אבות“ מאמר יפהפה על שירת 
הבאר, “אז ישיר ישראל את השירה הזאת עלי 
באר ענו לה“ג )השיעור באותה שנה היה מבוסס 
עליו, ובעקבותיו גם מעין גנים לפרשת חקת(. 
זהו מאמר יפהפה ומלא תוכן, שלא נוכל לקרוא 
כעת את כולו — נקרא קצת מההתחלה, קצת 

מההמשך ואת הסוף.

 “מעין גנים באר מים חיים“ —
מצדיק לבעל תשובה 

עוד לפני שנכנס לדרוש, נאמר ווארט עיקרי 

נרשם ע“י איתיאל גלעדי. לא מוגה. לע“נ ר׳ שמשון יעקב 
גינזבורג ע“ה. ה׳ תמוז תשפ“א — כפ“ח.

ראה הנסמן בהערה הבאה.  א	
המלך במסיבו ח“ב כ“ה תשרי תש“ל סעיף יא )עמ׳ פד(. ב	

במדבר כא, יז. ג	

הרבי פעם 
התבטא על 
הספר “זייער 
געשמאקע 

מאמרים“. אפשר 
להרגיש זאת

ששייך לכל הדרושים על שירת הבאר. לא ראינו 
את הווארט הזה כתוב בפירוש, אבל הוא פשוט 

ומתבקש:
המאמרים של שירת הבאר, החל מלקוטי 
תורה של אדמו“ר הזקן וממשיך בכל המאמרים 
בחב“דד, מקשרים בין שירת הבאר לפסוק בשיר 
השירים “מעין גנים באר מים חיים ונזֹלים מן 
לבנון“ה )כאשר באר מרים היא סוד “באר מים 

חיים“ שבפסוק(. בתמצית:  
“מעין גנים“ היינו הנשמה לפני שהיא יורדת 
למטה להתלבש בגוף ונה“ב, כפי שהיא נמצאת 
בגן עדן העליון וגן עדן התחתון )“גנים“(. על 
המדרגה הזו נאמר “חי הוי׳ אשר עמדתי לפניו“ו. 
אחר כך, הנשמה יורדת לתוך הגוף, “ירידה 
צורך עליה“ז, כדי להפוך ל“באר מים חיים“ — 
באר שנובעת מתתא לעילא, דרך גידי הארץ. 
על ידי הלחץ של גידי הארץ, הלחץ של העולם 
הזה — מי הנשמה הופכים להיות מים חיים, 
שמטהרים גם בכלשהוח, “מים חיים“ט שמטהרים 
)יחד עם אפר פרה אדומה( גם את הטומאה 
הכי חמורה, אבי אבות הטומאה, כמו שכתוב 

בתחלת הפרשה. 
מהן המדרגות הללו בעבודה? בשרש, “מעין 
גנים“, “חי הוי׳ אשר עמדתי לפניו“, כל יהודי 
הוא בבחינת צדיק גמור — הוא עדיין לא ירד 
לעולם הזה להתמודד עם דברים גשמיים כו׳, 
הוא בדרגת צדיק גמור. המדרגה של “באר מים 
יש בה  חיים“ היא כבר עבודת בעל תשובה, 
את מעלת בעלי תשובה עליהם נאמר “במקום 
גמורים  צדיקים  אין  עומדים  תשובה  שבעלי 

יכולים לעמוד שם“י.

ישיר  “אז  המאמרים  של  תוכנם  נלמד  תמוז  ה׳  בליל  ד	
ישראל“ תשל“ה ותשמ“ג.

שה“ש ד, טו. ה	
	מלכים־א יז, א. ו

	לקו“ת בהר מא, א ע“פ מכות ז, ב. ובכ“מ. ז
מקואות פ“ה מ“א. ח	

במבר יט, יז. ובכ“מ.  ט	
ברכות לד, ב.  י	
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 “ונֹזלים מן לבנון“ —
מוחין בעצם

הפסוק,  סיום  אומר  מה 
בלקו“ת  לבנון“?  מן  “ונזֹלים 
מוסבר )ומוזכר בתמצית בסיום 
המאמר במגן אבות( שהמדרגה 
של “ונזֹלים מן לבנון“ היא מקור 
האתערותא דלעילא שמעוררת 
את העליה של “באר מים חיים“ 
מלמטה למעלה )ובשירת הבאר 
ה“עלי  את  שגורם  לה“  ה“ענו 

באר“(. 
אמנם, הרבי מפרשיא גם את 
המדרגה הזו כתכלית התהליך של 
העבודה. הוא מסביר באריכות 
בעצם  מוחין  היינו  ש“לבנון“ 
— לב נתיבות חכמה ונון שערי 
הלובן  שנקרא  והכתר,  בינהיב 

העליוןיג )כשהכל נמשך־נוזל על ידי המזלות של 
הדיקנא קדישא, “נצר חסד... ונקה“, “ונזֹלים מן 
לבנון“(. בעולם הזה אנחנו יורשים את ארצות 
שבע האומות, כנגד שבע המדות, אבל לעתיד 
לבוא נירש גם את ארצות הקיני־קנִזי־קדמנֹייד, 

שכנגד המוחין בעצםטו. 
הרבי אומר בסוף, משפט מאד חזק, שעבודה 
זו היינו מה שהרמב“ם כותבטז שלעתיד לבוא 
“לא יהיה עסק כל העולם אלא לדעת את ה׳ 
בלבד“ וישראל “ישיגו דעת בוראם“ — לא ידעו 
את ה׳ על מנת לעבוד אותו, אלא בשביל הידיעה 
עצמה. דוד המלך מצוה לשלמה בנו “דע את 

ד“ה “אז ישיר ישראל“ תשמ“ג. יא	
גם  וראה  שם.  הרמ“ז  וכפירוש  א  נג,  ח“ג  זהר  ראה  יב	

קהלת יעקב ערך ׳ארזי לבנון׳.
פרדס רמונים ש“ח פי“ג. יג	

טו,  )בראשית  הקדמֹני“  ואת  הקנִזי  ואת  הקיני  “את  יד	
יט(. קיני־קנזי־קדמני = ישראל, אותיות לי ראש )טוב הארץ 

לרנ“ש עמ׳ יא(, מוחין בעצם.
מואב“  את  תצר  “אל  ד“ה  דברים  אדאמ“צ  מאמרי  טו	
בעתה  גם  וראה  תשנ“ב.  לך  לך  פרשת  שיחת  בתחלתו; 

אחישנה עמ׳ שמג ואילך.
הלכות מלכים פי“ב ה“ה. טז	

אלהי אביך ועבדהו בלב שלם“יז 
— אלה מוחין, דעת, אבל בשביל 
השייכים  מוחין  בלב,  לעבוד 
תבונה.  בחינת  שהם  למדות, 
זהו תיקון ז עממין של העולם 
הזה, מה שהרס“ג כותב שהאדם 
נברא בעולם הזה בשביל לתקן 
את מדותיויח. אבל מוחין בעצם 
הם “נזֹלים מן לבנון“, המדרגה 
שבאה אחרי העבודה של “באר 
מים חיים“, התכלית שלה, להגיע 
ל“נזלים מן לבנון“. זה לדעת את 

ה׳ — השגה באלוקות ממש. 
ה׳  את  לדעת  פירוש  מה 
שלא על מנת לעבוד אותו? אני 
ה׳ בלב  פה בשביל לעבוד את 
לידי  המביאה  פנימית  )עבודה 
עבודה במעשה בפועל(! אפשר 
לומר שהוא על דרך הווארט של הרבי הרש“ב, 
שכאשר אני יושב מאחורי דלת נעולה עם לקו“ת 
הייתיו“יט.  “ידעתיו  אצלי  מתקיים  בו  ומעיין 
ה׳   — ה׳  להיות  היינו  באמת  ה׳  את  לדעת 
ברא אותנו על מנת שאנחנו נהיה אלקים, “אני 
אמרתי אלהים אתם“כ. רק “אכן כאדם תמותון“, 
בגלל חטא אדם הראשון יש היפך החיים. היפך 
החיים נקרא אויס־אלקים, כבר לא אלקים יותר 
)הרי אלקים הוא “אלהים חיים“כא, חי בעצם 
וחיים להחיותכב(, אבל הכוונה העליונה שהאדם 
יהיה אלקים. הרי הנשמה היא יותר ממלאךכג, 

דברי הימים־א כח, ט. יז	
	ראה אמונות ודעות מאמר עשירי אות ב. כתר שם טוב  יח

)קה“ת( אות כד.
לד;  עמ׳  ה׳ש“ת  סה“ש  סח;  עמ׳  תש“ג  סה“ש  	ראה  יט
סה“מ מלוקט ח“ב עמ׳ יב. וראה גם בספר פנים אל פנים 

בביאור לפרק ד.
תהלים פב, ו.  כ	

ירמיה י, י. ועוד.  כא	
	ראה המשך תרס“ג בתחלתו ובכ“מ. כב

הצדיקים.  נשמות  לגבי  )מ“ב(  פ“ד  שכ“ה  ע“ח  ראה  כג	
ישראל  נשמות  על  פצ“ב  תו“א  שבועות  מסכת  ובשל“ה 

בכלל, כמוסבר בכ“מ בדא“ח. 

הרבי אומר בסוף, 
משפט מאד חזק, 
שעבודה זו היינו 
מה שהרמב“ם 
כותב שלעתיד 
לבוא “לא יהיה 

עסק כל העולם 
אלא לדעת את 

ה׳ בלבד“ וישראל 
“ישיגו דעת 

בוראם“ — לא ידעו 
את ה׳ על מנת 

לעבוד אותו, אלא 
בשביל הידיעה 

עצמה
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וגם המלאכים נקראים אלקיםכד — כ“ש וק“ו 
שהנשמה אמורה להיות אלקים ממש. כך ניתן 
ידע בשביל  להסביר “ידעתיו הייתיו“ — יש 
לעבוד ויש ידע בשביל להיות. דעת היא חיבור, 
התקשרותכה, כמו “והאדם ידע“כו. יש ידע שהוא 
בחינת דעת תחתון, חיבור המוחין למדות, שהוא 
בשביל להגיע ללב — הידע הוא לא התכל׳ס, 
אלא אמצעי. אבל יש דעת שהיא התכלית, כי 
פנימיות הדעת היא — כמו שאנחנו מסביריםכז 

— היחוד, יחוד ממש, עד ש“ידעתיו הייתיו“.

התכלית — “אני אמרתי אלהים אתם“
ראינו  עמוק:  משהו  להסביר  אפשר  כאן 
מים  “באר  צדיק,  בחינת  הוא  גנים“  ש“מעין 
חיים“ הוא בעל תשובה, יותר מצדיק, נביעה 
זה,  לפי  מהי,  מלמטה. 
“ונזֹלים מן  המדרגה של 
למי  נקרא  איך  לבנון“? 
שזוכה למדרגה של מוחין 
בעצם, כח“ב, קיני־קנזי־

אוהבים  אנחנו  קדמני? 
אומר  שהרבי  להזכיר 
בעלי  כל  שבסוף־בסוף 
התשובה גם יחזרו להיות 
כֻלם  “ועמך  צדיקים, 
צדיקים לעולם יירשו ארץ נצר מטעי מעשה 

ידי להתפאר“כח. 
הסדר הוא שאתה מתחיל צדיק ואחר כך 
אתה נכנס לתוך העולם הזה. גם ילד קטן הוא 
צדיק, לפני שהוא נכנס למאבקים הקשים של 
העולם הזה, לפני שהוא מתבגר. דווקא כשאדם 
מתבגר יש מאבקים. כתובכט שחתונה היא שוב 

בלקו“ש  באריכות  נתבאר  פ“ד.  אגה“ת  תניא  ראה  כד	
חל“ט עמ׳ 136 ואילך.

תניא פ“ג.  כה	
בראשית ד, א.  כו	

ראה סוד ה׳ ליראיו שער א פ“ג )ובשיעורים בסוד ה׳  כז	
ח“ג(; ספר הנפש פ“ז.

ישעיה ס, כא. כח	
ראה תורת שמואל מאמרי חתונה ד“ה “שמח תשמח“  כט	

ההתבגרות 
עצמה, מהבר־
מצוה, היא גם 

בחינה של ירידת 
הנשמה להתלבש 

בגוף

כמו ירידת הנשמה לתוך הגוף — צריך להתמודד. 
אבל ההתבגרות עצמה, מהבר־מצוה, היא גם 
בחינה של ירידת הנשמה להתלבש בגוףל. מצד 
אחד, כשהנשמה יורדת לתוך הגוף היא מקבלת 
כחות מיוחדים — “משׁביעין אותו תהי צדיק 
שׂובעלב. גם  משביעין לשון  ואל תהי רשע“לא, 
בבר־מצוה משביעים בהרבה כחות — הדעת 
שהנער מקבל בבר מצוה, כשמקבל עליו עול 
מצוות. יש לו מצוות ויש לו כחות לקיים את 
המצות )ביראה ובשמחה( — אבל יחד עם זה 
יש לו גם קשיים חדשים שלא היו לו בקטנותו. 
אדרבא, אומרים שעיקר קשיי החינוך היום הם 
נער שמתבגר, בגיל הטפש־עשרה — אז במיוחד 
עליו להתמודד עם היצר כו׳. בזכות ההתמודדות 
שלו הוא הופך להיות “באר מים חיים“. אבל 
מה בא בסוף? בסוף הוא צריך להיות “נזלים מן 

לבנון“ — לזכות למוחין בעצם. 
שוב, השאלה היא איך נקרא למצב השלישי, 
העבודה,  כל  מה  בשביל  לבנון“?  מן  “ונזֹלים 
הקושי והיסורים, יסורי הנפש? אם קודם היית 
מה   — צדיק  תהיה  גם  ובסוף־בסוף  צדיק 
הרווחת?! לכן צריך לומר אחרת, שקודם היית 
צדיק, עכשיו אתה בעל תשובה — יש מעלה 
עצומה בבעל תשובה יותר מצדיק — אבל בסוף 
תהיה אלקים. משהו אחר לגמרי. כמו שאמרנו, 
“ידעתיו הייתיו“ — בסוף תהיה כמו שה׳ באמת 
רצה לכתחילה. בשביל זה הנשמה ירדה לתוך 
הגוף, להיות אלקים, “אני אמרתי אלהים אתם“. 
האריז“ל כותב בעץ חייםלג ש“אני אמרתי 
שבנפש.  היחידה  גילוי  היינו  אתם“  אלהים 
זו החסידות. אדמו“ר הזקן הצביע על חסיד 
מתפלל, רבי בנימין קלעצקער, ואמר ׳תסתכלו, 
מגילוי  יותר  שבנפש,  היחידה  גילוי  לו  יש 

)עמ׳ קעה(; מכתב הרבי הנדפס בלקו“ש חכ“ט עמ׳ 450.
ראה שו“ע אדה“ז מהדו“ת ד, ב. ל	

נדה ל, ב. לא	
	סה“ש תש“ד עמ׳ 50. ובכ“מ. לב

ע“ח שמ“ב פ“א )מ“ב(. לג	
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פירוש  לנו  יש  כעת  אליהו׳לד. 
חדש לגילוי היחידה שבנפש — 

“אלהים אתם“. 
הוא  הפסוק  סדר  כן,  אם 
אלהים.  תשובה,  בעל  צדיק, 
כמה שוה הכל יחד? ]1105[ מה 
הוי׳  ישראל  “שמע   ?1105 זה 
אלהינו הוי׳“לה. אחר כך יש פסיק 
טעמא, וצריך להוסיף את המלה 
“אחד“לו, שבעצם מאחדת את 
כל שלש המדרגות, ואז מקבלים 
“שמע ישראל הוי׳ אלהינו הוי׳ 

אחד“. 
מה שמדובר  לגבי  חשוב  אחד  ווארט  זהו 
בענין שירת הבאר ע“פ הפסוק בשיר השירים 
“מעין גנים באר מים חיים ונזלים מן לבנון“ 
בדרושי החסידות החל מלקו“ת, לא כאן במגן 

אבות.

ב. הכאה, דבור ושירה
שירת הבאר וחטא משה ואהרן

נחזור לדרוש במגן אבות. כפי שאמרנו, נוכל 
כעת לקרוא רק חלק קטן מהדרוש היפה הזה, 
אבל נתחיל לקרוא בפנים את תחלת המאמר:

אז ישיר כו׳ עלי באר ענו לה. צריך להבין 
הלא הבאר היה מיד אחר יציאת מצרים. ולמה 

אמרו שירה על הבאר בסוף מ“ם שנה. 
המעבר  מתחולל  חקת  בפרשת  כידוע, 
ישראל  בני  שהיו  השנים  ארבעים  מתחלת 
מדובר  עליה  האדומה  הפרה  )כאשר  במדבר 
בשנה  ניסן  ב־ב׳  נעשתה  הפרשה  בתחלת 
שאחרי יציאת מצריםלז( לשנת הארבעים )כאשר 

38. ראה אור ישראל ח“ג  שמועות וסיפורים ח“א עמ׳  לד	
עמ׳ לא ואילך.

דברים ו, ד. לה	
ראה תקו“ז כא )סב, א(. לו	

במדבר רבה יב, טו; סדר עולם פ“ז.  לז	

אומרים שעיקר 
קשיי החינוך 
היום הם נער 

שמתבגר, בגיל 
הטפש־עשרה — 
אז במיוחד עליו 
להתמודד עם 

היצר כו׳. בזכות 
ההתמודדות שלו 
הוא הופך להיות 
“באר מים חיים“

הסתלקות מרים היא ב־י׳ ניסן 
בשנת הארבעיםלח ושאר אירועי 
הפרשה מתרחשים אחריה(. על 
רקע זה פותח המאמר בשאלה 
— מדוע המתינו בני ישראל עם 
שירת הבאר עד לסיום השניםלט.

לשאלה  למענה  כהקדמה 
עוסק רובו של המאמר, שנושאו 
שירת הבאר, בחטא משה ואהרן 
המים  הוצאת  של  בהקשר 
אחרי  מיד  )שמופיעה  מהסלע 
הסתלקות מרים וכתוצאה מכך 

הסתלקות הבאר(:
צריך להבין תחלה החטא של משה ואהרן 

בענין הסלע. 
אל הקישור שהוא עושה בין שירת הבאר 
)שבהמשך הפרשה( לבין החטא של מי מריבה 

נחזור אחרי שנראה את דבריו.

“שנה עליו פרק אחד“
אחרי הסיפור של מי מריבה כתוב “ויאמר 
הוי׳ אל משה ואל אהרן יען לא האמנתם בי 
להקדישני לעיני בני ישראל לכן לא תביאו את 
הקהל הזה אל הארץ אשר נתתי להם“מ. יש 
פירושים רבים מה בדיוק היה החטא, והוא מביא 

כאן את “פשוטו של מקרא“ לפי רש“י:
רש“י פירש שהחטא היה מה שכתוב ויך 
הסלע במטהו כו׳. כי הקב“ה אמר לו קח את 

המטה כו׳ ודברתם אל הסלע כו׳ ונתן מימיו. 
משה רבינו היה צריך רק לדבר, ובלשון חז“ל: 
“שנה עליו פרק אחד“מא — לשנות עליו פרק 
של משנה. מה החידוש? מאיפה היה למשה רבינו 
פרק אחד משנה )תורה שבעל פה(? הרי הוא 
תורה שבכתב! כתוב שבסוף, התכלית אצל משה 

סדר עולם פ“י. לח	
בשאלה זו עוסק גם הרבי במאמר “אז ישיר ישראל“  לט	

תשל“ה הנ“ל.
במדבר כ, יב. מ	

ילקו“ש במדבר רמז תשסג. מא	
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רבינו, היא להגיע למשנה — כשמוסיפים למשה 
את האות נמב. זהו סוד קבורת משה רבינו בהר 
נבו, אותיות נ־בומג — בשעת ההסתלקות מאיר 
אצל משה שער הנוןמד, ה־נ נכנסת למשה, שהופך 
המרכבהמה,  יום  תמוז,  ב־ה׳  אנחנו  ל־משנה. 
ובעצם המשנה, תורה שבעל פה, היא ה“מעשה 
מרכבה“ של משהמו — דבר גדולמז מאד. כנראה 
גם כאן, כשה׳ אמר לו “שנה עליו פרק אחד“, 
לומר  כדי  הנון  היה צריך להגיע לשער  משה 
משנה, אותיות נשמה — אבל הוא לא הגיע לכך, 
לכן הדבור אל הסלע לא עבד אצלו, וכתוצאה 

מכך הוא חטא בהכאת הסלע.

הכאה בצור ודבור אל הסלע 
למשה רבינו היו שתי סבות מוצדקות לטעות 

ולהכות את הסלע:
דאם  להבין  וצריך 
כן למה אמר לו קח את 
היה  זה  ומחמת  המטה. 
שכוונתו  סבור  משה 

להכות כו׳. 
“קח  למשה  אמר  ה׳ 
אם  המטה“מח.  את 
המטרה היא רק לדבר, מדוע צריך לקחת את 
המטה? לשאלה הזו הוא יענה באריכות בהמשך 

המאמר, בפרק ז.
וגם בפ׳ בשלח כתיב והכית בצור.

בתחלת ארבעים השנים במדבר, מיד אחרי 
יציאת מצרים, ה׳ צוה את משה להכות בצור 
במסה ומריבה ולהוציא ממנו מים — ומכאן יכול 

הנהגת  שער  פע“ח  ואתחנן;  פרשת  המצוות  	שער  מב
הלימוד פ“א.

	של“ה פרשת ואתחנן בשם מהרח“ו; קהלת יעקב ערך  מג
׳משה׳ אות יא.

לקו“ת )אריז“ל( וספר הליקוטים ואתחנן )ג, כו(. מד	
יחזקאל א, א. מה	

ראה חסדי דוד הנאמנים ח“ה עמ׳ 5 ואילך ש“מעשה  מו	
“מעשה  )לעומת  דווקא  ההסתלקות  סוד  הוא  מרכבה“ 

בראשית“, שהוא סוד הלידה(.
סוכה כח, א.  מז	
במדבר כ, ח. מח	

להבין משה שזו הדרך להוציא מים )מאבן, דומם 
— מים עולה דומם(. אכן, שם כתוב “והכית 
בצור“מט וכאן “ודברתם אל הסלע“נ, ומההבדל 
הזה — כפי שהוא יסביר — עולה יסוד גדול 

ועיקרי בחינוך:
והענין דאיתא בילקוט )סוף רמז תשס“ג( 
ע“פ ודברתם אל הסלע. והכיתם לא נאמר. א“ל 
כשהנער קטן רבו מכהו ומלמדו כיון שהגדיל 
בדיבור הוא מייסרו. כך אמר הקב“ה למשה 
כשהי׳ סלע זה קטן הכית אותו שנאמר והכית 
בצור אבל עכשיו ודברתם אל הסלע בדיבור 

הוא נותן מימיו עכ“ל.
בילקוט מובא שבנער קטן מקיימים “חושך 
שבטו שונא בנו“נא כפשוטו — יש רצועה למלמד. 
החסידות קצת בטלה גם את ההנהגה הזו — 
רבי נחמן אמר־תמה “לילד מרביצים?!“נב. זהו 
בכלל החינוך החסידי, שכבר התפשט בפשטות 
אצל כולם — העולם התקדם, כבר לא כל כך 
מרביצים לתלמידים בחיידר. ]והם כבר לא כל 
כך מחונכים...[ נכון. בכל אופן, גם פעם, כשהנער 
גדל ויש לו מוחין — צריך לייסרו בדבור ולא 
ברצועה, אסור בכלל להרביץ לונג. יש כאן יסוד 

גדול בהתפתחות הילד ובדרך החינוך שלו. 

הקטנות שלפני מתן תורה
סמל  כאן  הוא  סלע  להיות  שגדל  הצור 

לנשמות ישראל:
וסלע  קטן  כשהוא  נקרא  צור  כי  והיינו 
כשהוא גדול. והנה נשמות ישראל נקראו צור 
חוצבתם  צור  אל  הביטו  שכתוב  כמו  וסלע. 
)ישעי׳ נ“א א׳(. חי ה׳ וברוך צורי )תלים י“ח(. 
וכתיב )שם( ה׳ סלעי. והיינו כי צור נקרא נשמות 
כשהם בבחינת נער קטנות. דהיינו מיד אחר 

שמות יז, ו. מט	
במדבר כ, ח.  נ	
משלי יג, כד. נא	

שיח שרפי קדש )ברסלב( ח“א אות תפט. נב	
כ  רמ,  יו“ד  שו“ע  )וראה  ה“ט  פ“ו  הלכות  רמב“ם  נג	

ובקצוש“ע קמג, יח על ׳ירידת הגיל׳ בנידון(.

העולם התקדם, 
כבר לא כל 
ךכ מרביצים 

לתלמידים בחיידר
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שכתוב  כמו  מצרים  יציאת 
)הושע י“א א׳( כי נער ישראל כו׳ 
וממצרים כו׳. ואזי והכית בצור. 
מכהו ומלמדו. כי פרשה זו היה 

קודם מתן תורה. 
שההכאה  לב  לשים  חשוב 
מתן  לפני  עוד  היתה  בצור 
תורה. ימי ספירת העומר, בהם 
סופרים לקראת קבלת התורה, 
הם תקופה של גדילה — הסימן 
שגדלת הוא שאתה מקבל את 

ישראל מתחיל  עם  תורה  מיד במתן  התורה. 
להיות גדול, ותכלית הגדלות היא בסוף הארבעים 
שנה, שאז מקבלים “לב לדעת ועינים לראות 
ואזנים לשמעֹ“נד. לפני כן, לפני מתן תורה, אנו 

בקטנות — “נער ישראל“. 
הנופל על לשון  ישראל“ הוא לשון  “נער 
מעשה  מעשה׳,  נארישע  ׳א  באידיש  הביטוי 
נערות־שטות. יש לדייק, ובהדגשה יתרה, שגם 
דווקא  ישראל“,  “נער  בבחינת  אנחנו  כאשר 
במצב הזה של קטנות מוחין, “ואהֹבהו“. מכאן 
כלל גדול בחינוך קטנים — גם ה“חושך שבטו 
שונא בנו“ צריך להיות מתוך ומפני ש“ואהֹבהו“, 
ביטוי גלוי של אהבת האב־המחנך לבן־תלמיד. 
כך מדויק גם הלשון “חושך שבטו שונא בנו“, 
“שונא בנו“ היינו ההיפך של ׳אוהב בנו׳, ודוק 

היטב.

חינוך לחומרות בקטנות
הוא מוסיף כאן ווארט יפה: 

שאמר  ב׳(  ט“ז  )ערכין  בדרז“ל  מצינו  וכן 
רבי יוחנן בן נורי הרבה פעמים לקה עקיבא בן 
יוסף על ידי כו׳ לפני רבן גמליאל הנשיא. והיינו 

כשהי׳ רע“ק בבחי׳ נער שאזי מכהו ומלמדו. 
תורה  של  הגדול  הכלל  הוא  עקיבא  רבי 
שבעל פהנה — הוא התחיל ללמוד תורה בגיל 

דברים כט, ג.  נד	
ראה סנהדרין פו, א.  נה	

מכאן כלל גדול 
בחינוך קטנים — 

גם ה“חושך שבטו 
שונא בנו“ צריך 

להיות מתוך ומפני 
ש“ואהֹבהו“, ביטוי 
גלוי של אהבת 

האב־המחנך לבן־
תלמיד

ארבעיםנו ואחר כך הוא נעשה כל 
כך גדול בתורה עד שמשה רבינו 
חשב שצריכים לתת תורה על 
ידונז. אך כתוב בחז“ל שבתחלה 
רבי  לאותו  להרביץ  צריך  היה 
עקיבא כדי שילמד. רבי עקיבא 
בא מרצונו הטוב ללמוד, בזכות 
רחל ששלחה אותו לבית מדרש 
ארבעים  בן  הוא  תורה,  ללמוד 
והוא בודאי מאד מוכשר — הוא 
יושב אצל רבן גמליאל הנשיא 
ואומרים לתת לו מכות שילמד יותר טוב. ציור 

פלאי־פלאים! 
בגיל ארבעים הוא נקרא נער, נער זה לא 
יותר  יכול להיות הרבה  גיל טפש־עשרה,  רק 
מאוחר, כשאתה בן ארבעים, כשאתה מתחיל 
והכו אותו  “צור“  היה אז  להתעורר — הוא 
כדי שילמד. עד גיל ארבעים הוא שנא תלמידי 
חכמים — עוד סבה לתת לו מכות. הוא רצה 
לנשוך אותם כחמורנח, וכמו שמרביצים לחמור 
תלמידי  שנאת  את  ממנו  להוציא  צריך  היה 

חכמים.
בכל אופן, הוא לקה על ידי רבי יוחנן בן נורי, 
אחד מגדולי התנאים. מענין שהממונה להרביץ 
יודעים,  לא  מסתמא  נורי.  בן  יוחנן  רבי  היה 
אבל בפרק המשניות שלומדים ביארצייט, פרק 
ז במקואות, הוא מופיע פעמייםנט. אין הלכה 
כמותו בשתי הפעמים, כי הוא מחמיר במקום 
היינו  עקיבא  ברבי  להרביץ  להקל.  שצריך 
להכניס בו חומרות )י“ל שהחומרות הן תיקון 
ל“אשכנו כחמור“ס(. בתחלת החינוך, כשמחנכים 
נער, במיוחד כשהוא עובר את המשברים של 
גיל ההתבגרות, גם מחנכים אותו לאתכפיא. 

בראשית רבה ק, י. נו	
מנחות כט, ב. נז	
פסחים מט, ב. נח	

במשנה א ובמשנה ה נט	
וראה רוחו של משיח מאמר “חמורו של מלך המשיח“  ס	

פ“ב )עמ׳ קנג(.
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מה הכוונה מכים? מחנכים לאתכפיא. המחנך 
לומר  ל׳מחמיר׳,  אישית  דוגמה  להיות  צריך 
לתלמיד “ממני יראו וכן יעשו“ — ׳גם אתה 
צריך להרביץ. למי? לנפש הבהמית, לעצמך!׳. 
זו אתכפיא וגם חומרות, “שמאל דוחה“. שוב, 
החינוך של הצור הוא חינוך מקו שמאל — ללמד 

אותו להחמיר.

גדלות דור הכניסה לארץ
אבל סלע נקראו נשמות ישראל כשהגדילו 
היינו בסוף מ׳ שנה שהיו קרובים ליכנס לארץ 
ישראל. דהנה כתיב )תבא 
כ“ט ג׳( ולא נתן ה׳ לכם לב 
לדעת ועינים לראות עד 
בסוף  דהיינו  הזה  היום 
מכלל  הארבעים.  שנה 
שביום ההוא הי׳ בהם לב 
לדעת כו׳ שהגדילו ולכן 
כתיב ודברתם אל הסלע. 

בדבור מייסרו כו׳. 
הדור  בני  הכלל,  זהו 
כבר  הם  לארץ  שנכנס 
גדולים — אסור להרביץ 
להם. גם היום, מהו הדור 
שנכנס לארץ? שבי ציון, 
בפירוש הדור שלנו. הדור 
רוצה  וכבר  שחוזר לציון 
משה  אם  הגאולה.  את 
רבינו לא היה חוטא כאן 
— הוא היה מכניס אותנו לארץ ואז היתה גאולה 
שלמהסא )כתובסב שאם משה רבינו היה מכניס 
אותנו לארץ אזי כיבוש הארץ היה נעשה על ידי 
דבור לבד, משא“כ כאשר יהושע תלמידו מכניס 

אפשר  “עוד  ד“ה  תשא  כי  פרשת  טוב  הדעת  עץ  סא	
מגלה  במ“ת“;  ישראל  “והנה  ד“ה  נצבים  פרשת  לפרש“; 
זעירא אופן עה; מגלה עמוקות  א׳  ויקרא פירושי  עמוקות 

רנ“ב אופנים אופן כ )ע“פ תנחומא ואתחנן ו(.
תתא(:  רמז  בילקו“ש  )ועד“ז  ח  א,  דברים  על  	רש“י  סב

“אילו לא שלחו מרגלים לא היו צריכים לכלי זיין“. 

אותנו לארץ צריך מלחמות ממש, בידים, בחרב 
וקשת כפשוטם — מכאן מובן שכניסת משה 
לארץ תלויה ב“ודברתם אל הסלע“, עליו לפעול 
את הכל ב“מילולא“סג דווקא, “מי ]משה שזכה 
לבינהסד, שנקראת ׳מי׳סה[ ימלל גבורות הוי׳“סו(. 
גם כשיהושע הכניס אותנו — בשביל מה אנחנו 
נכנסים לארץ? בשביל הגאולה. רק שהיא לא 
תמיד באה מהר — הדבר תלוי בנו. בכל אופן, 
אנחנו מוכנים ואנחנו רוצים, ׳אנו רוצים משיח 
נאו׳ — ולכזה דור כבר אסור להרביץ, רק לדבר 
הוא  “בדיבור  היא  המדרש  לשון  יפה.  אליו 
מייסרו“, צריך להוכיח, שכנוע עם תוקף, אבל 
לא להרביץ בידים )שהרי בשרש “והידים ידי 
עשו“סז(. דבור הוא קשה, לא אמירה רכהסח — 
כתוב “ודברתם אל הסלע“, לא ׳ואמרתם׳ — 
אבל אסור להכות, כי אנחנו בחינת סלע, אנחנו 

כבר לא צור. 
אחרי שהנער הקטן מתרגל להחמיר, “סור 
מרע“, הוא מגיע לעיקר החינוך, עיקר התכלית 
של התורה, “ועשה טוב“סט. הבעל שם טוב אומרע 
שבדור שלנו אפשר לדלג על ה“סור מרע“, כלומר 
לכלול אותו ב“ועשה טוב“ — על ידי “עשה 
טוב“ אתה “סור מרע“ בדרך ממילא. כלומר, 
שמאלא  “לאכללא  מקיים  אתה  מלכתחילה 
בימינא“עא, מכליל את השמאל בתוך הימין, עד 
שאתה מגיע למדרגת עתיק, תורת משיח, תורה 
דעתיקא, ששם “לית שמאלא בהאי עתיקא כולא 

ראה באר מים חיים במדבר כ, ח; בשפ“א חקת תרנ“ז  סג	
ד“ה “בענין מי מריבה“ )ובכ“ד(; שם משמואל תצוה תער“ג 
ד“ה “יש להתבונן“ )ובכ“ד(; אוצר החיים משפטים מצוה פ.

	ראה ר“ה כא, ב; זח“ב קטו, א )ובנצוצי זהר שם(. סד
ראה תקו“ז תקון מט )פח, ב(; מאו“א מערכת אות י׳  סה	

סס“ח וש“נ.
תהלים קו, ב. סו	

בראשית כז, כב. סז	
ע“פ תנחומא מצורע ט; פדר“א פמ“א, ובכ“מ )הובא  סח	

ברש“י שמות יט, ג(.
	תהלים לד, טו. סט

כ	ש“ט )קה“ת( אות פט. ע
	ראה זהר ח“ג קעח, א. עא

בשביל מה אנחנו 
נכנסים לארץ? 
בשביל הגאולה. 
רק שהיא לא 

תמיד באה מהר 
— הדבר תלוי בנו. 
בכל אופן, אנחנו 
מוכנים ואנחנו 

רוצים, ׳אנו רוצים 
משיח נאו׳ — 

ולכזה דור כבר 
אסור להרביץ, רק 

לדבר אליו יפה
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ימינא“עב, שהשמאל הוא אך ורק 
הוא  “בדיבור  החסד.  התגברות 
מייסרו“ — גם לשון יסורים וגם 
לשון “סור מרע“, אותו פועלים 

על ידי הדיבור, בלי להכות. 

סוד לקיחת המטה
בפרק ז, הפרק האחרון של 
המאמר, הוא חוזר לסוד המטה. 
רומז  הוא מסביר שמטה משה 
למלאך מט“ט, בו מנהיג ה׳ את 
והקב“ה  התחתונים,  העולמות 
אומר למשה לקחת את המטה 

כדי שיהיה בדבורו כח של הנהגה )להטות את 
המציאות כרצונו(:

וזהו“ע שנתן הקב“ה אל המטה למשה שיהי׳ 
שימושו ג“כ במט“ט כרצונו דהיינו שנתן לו בזה 
ממשלה בהנהגת העולמות דבי“ע ע“י המטה 
טבעתו  את  פרעה  ויסר  כמו  מט“ט.  שהוא 
מעל ידו ויתנה ליוסף )מקץ מ“א( שבזה נתן 
לו ממשלה כמו שאמר לו )שם( ובלעדיך לא 
ירים איש את ידו ואת רגלו כו׳. והיינו מפני שהי׳ 
הצווי ודברתם אל הסלע ע“כ נתן לו את המטה 
בחי׳ ממשלה כדי שהדיבור שלו מה שידבר 

אל הסלע יפעול תומ“י שיתן מימיו. 
משה צריך רק לדבר, אבל המטה בידו — 
יפעל  נותן כח שדבורו  נועד להכות —  שלא 
יראת  מהי  שמסביריםעג  כמו  מיד.  במציאות 
מלכות — לא יראת העונש עצמו, אלא פחד 
מהמלך שבידיו להעניש ולהיטיב. למלך יש בידיו 
שכר ועונש, אבל אתה מפחד ממנו עצמו. כך, 
המקל הוא כח שהדיבור יפעל, ויטה אותו לכיוון 
שבוחר. מכאן מובן שגם בחינוך צריך מטה — 
אבל לא להשתמש בו להכות. המטה הוא כמו 

פ“ז;  ש“ט  ע“ח  א;  רפט,  שם  וראה  א.  קכט,  ח“ג  	זהר  עב
שי“ב פ“ב. 

ובענין  שם.   27 ובהערה  פ“ז  הקבלה  עולם  אל  ראה  עג	
של  ב׳שלישי׳  במדבר  שבעה  עמודיה   — בסלע  ההכאה 

פרשת חקת )עמ׳ קלב(.

“מורא רבך“עד — צריך שיהיה 
פחד?  איזה  שלך.  מהרבי  פחד 
באמת  שלך  הרבי  כבוד.  יראת 
יכול להעניש )כמו שכתוב בפרקי 
אבות “והוי זהיר בגחלתן שלא 
מעניש  לא  הוא  כו׳“עה(,  תכוה 
במקל אלא בדבור, ומכיון שיש 
לו מטה עושים תיכף ומיד מה 

שהוא אומר.
כו׳  מטך  את  קח  וזהו 
שמה  הסלע.  אל  ודברתם 
הכח  הוא  מטך  את  קח  שא“ל 
על ודברתם אל הסלע כו׳... ולכן 
הי׳ החטא במה שהכה אותו שהי׳ צריך לדייק 

ענין ודברתם כו׳. 
ודבור  רכה  אמירה  הזכיר  הרב  ]שאלה: 
קשה. מה עם הלשון של הגדה, “דברים קשים 
כגידים“עו?[ הגדה עוד יותר קשה מדבור. הענין 
המיוחד של דבור, מעבר לכך שהוא יותר חזק 
מאמירה רכה, שהוא גם לשון הנהגה — “דבר 
אחד לדור“עז. הוא מיד יכתוב שהמטה הוא הכח 
של הנהגת המציאות. הגדה אינה הנהגה ודבור 
הוא הנהגה )כבפסוק “ידבר עמים תחתינו“עח(, 
להטות לכל כיוון שצריך. עם ישראל הוא הסלע 
והוא צריך מנהיג, משיח. בעצם ה׳ רצה שמשה 
רבינו יהפוך להיות משיח, יכניס אותנו לארץ 
אותנו,  ינהיג   — כו׳  המקדש  בית  את  ויבנה 

והנהגה היא בדבור.

העליה לשירה
הסלע,  הכאת  בענין  האריכות  כל  אחרי 
חוזר המאמר ומסיים בפסוק של שירת הבאר. 
הוא מקשר, כפתור ופרח, בין שירת הבאר לבין 

אבות פ“ד מי“ב. עד	
שם פ“ב מי“א. עה	

ע“פ שבת פז, א )ראה רש“י שמות יט, ג(. עו	
	סנהדרין ח, א. עז

לשון  ידבר  חבר  “ומנחם  שם  וברש“י  ד.  מז,  תהלים  עח	
הנהגה“ וכן בשאר המפרשים עה“פ.

משה צריך רק 
לדבר, אבל 

המטה בידו — 
שלא נועד להכות 
— נותן כח שדבורו 
יפעל במציאות 
מיד. מכאן מובן 

שגם בחינוך צריך 
מטה — אבל לא 
להשתמש בו 

להכות
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“ודברתם אל הסלע“, ומסביר מדוע שירת הבאר 
היא רק “אז“, בסיום הארבעים שנה:

וזהו אז ישיר כו׳ עלי באר ענו לה. שכדי 
שיהיה עלי באר מלמטה למעלה הוא רק ענו 
לה מלמעלה למטה שנה עליו פרק א׳ שהתורה 
שמעורר  דלעילא  אתערותא  בחינת  היא 
אתערותא דלתתא ושרש האתערותא דלעילא 
נמשך ממקום גבוה מאד כמו שכתוב באר מים 
לבנון  מן  ונוזלים  חיים 
אז  ולכן  ט“ו(.  ד׳  )שה“ש 
ישיר כו׳ אז דוקא בסוף 
מ“ם שנה שהגדיל ונעשה 
רק  דוקא  שאזי  סלע. 
נותן  בדיבור  כו׳  לה  ענו 
מימיו ואין צריך להכאה. 
היותם  ימי  כל  משא“כ 
צור  בחי׳  שהיו  במדבר 
נער קטן כו׳ אזי הי׳ צ“ל 

והכית בצור.
ש“אז“  מסביר  רש“י 
הבאר  בו  הנס,  בגלל 
העלתה את אברי האמוריים שרצו להרוג את 
ישראל, אבל המגן אבות מסביר ש“אז“ היינו 
תורה  מתן  אחרי  גדולים,  כבר  אנחנו  כאשר 
)וארבעים שנה עד עמדנו על דעת משה רבינו( 

— דווקא די לנו בדבור, “ענו לה“.
נסביר זאת יותר בעומק: החטא היה שמשה 
רבינו הכה את הסלע במקום לדבר אליו — 
במקום דבור הוא עשה מעשה )“עובדא“ במקום 
“מילולא“(. ה׳ לא רצה שהוא יעשה מעשה אלא 
יעשה את התיקון על ידי דבור, אבל כשלא הלך 
לו מיד הוא נעשה מתוסכל, לקח את המטה 
שלו והכה את הסלע, ורק בגלל החטא הזה לא 
זכה להכנס לארץ. כדי להנהיג בארץ צריך כח 
דבור, לא כח הזרוע. אם הוא לא הצליח לפעול 
בדבור אלא הכה — מה התיקון? כעת לא מספיק 
לדבר — צריך לעלות עוד מדרגה. אם נפלת 
מהדבור, בשביל לתקן צריך להתעלות — לאן? 
]לכח המחשבה?[ או מחשבה, או שירה. אדמו“ר 

הזקן לא דבר אלא רק שר — גם שיחת חולין 
)סוד “תבנה ותכונן עיר סיחון“עט( שלו, הכל היה 
שיחה  ש“אין  אומרים  )חז“ל  בשירה  בניגוןפ, 
אלא תפלה“פא, בגימטריא שירה(. הניגון הזה 
הוא בעצם שירת הבאר ששרו בני ישראל בסוף 
ארבעים שנות המדבר )לשון דבורפב(. השירה 
הספונטאנית של עם ישראל, “אז ישיר ישראל“, 

עושה תיקון גם למשה רבינופג. 
המסקנה היא שאם לא מדברים נכון, אלא 
מכים את המחונך במקום לדבר אליו, התיקון 
הוא לשיר. מה פירוש? אם מישהו מכה )גדול, עליו 
צריך לפעול בדבור לבד( במקום לדבר, זהו סימן 
שהדבור שלו לא־מתוקן — הוא חסר סבלנות 
ודבורו לא נעים לאזן. לכן הדבור הראשון אל 
הסלע לא פועל, ובסופו של דבר חוסר הסבלנות 
מביא לתסכול ולהכאה )כנ“ל(. שירה היא דבור 
נעים — דבור ב“נעימה קדושה“פד )עוד למעלה 
מהדבור ב“שפה ברורה“(. אמרו קודם שהעליה 
למי שנפל מדבור לעשיה היא עליה למחשבה. 
שלשת הלבושים מחשבה־דבור־מעשה מכוונים 
בהם  בריאה־יצירה־עשיהפה  העולמות  כנגד 
נמצאים בינה־ז“א־מלכותפו. בקבלה המושגים 
נעם ונעימות שייכים לספירת הבינהפז, והעליה 

במדבר כא, כז. וראה ב“ב עח, ב. עט	
לוח “היום יום“ ח׳ אדר־א׳ וכ“ג אלול. פ	

ע“ז ז, ב; בראשית רבה ס, יד.  פא	
ראה שה“ש ד, ג. ראה גם כש“ט )קה“ת( סזא ו־תה. פב	

על השירה כתיקון לקושי בדבור )משום שהם נובעים  פג	
משני מרכזים שונים במח( דובר גם בפגישה עם ד“ר לוין 
ח“ב  זהר  )ע“פ  כתוב  עצמו  רבינו  משה  על  ע“ח.  אדר  ו׳ 
קיד, ב; השמטות הזהר ח“א רסו, ב. ראה מאמרי אדה“א 
קונטרסים עמ׳ סו וש“נ; תו“ח תצוה שכג, ד וש“נ. ובכ“מ( 
שידע לנגן בכל מיני נגינה וגם הכיר את הנגינה המיוחדת 
לכל נשמה ונשמה בפרט, בהיותו נשמה כללית. ועוד לפני 
גם  וראה  ב.  כה,  ח“ב  )זהר  תורה  במתן  דיבורו  שהתרפא 
דברים רבה א, א( הוא הצליח לשיר — “אז ישיר משה ובני 
גאה...“  גאה  כי  להוי׳  אשירה  הזאת...  השירה  את  ישראל 
)שמות טו, א־ב( — על אף שהיה “כבד פה וכבד לשון“ )שם 

ד, י(.
ברכת “יוצר אור“. פד	

ספר הליקוטים בראשית פ“א. פה	
ראה תקו“ז תקון ו )כג, א(. פו	

פרשת  הליקוטים  ספר  וירא;  פרשת  הפסוקים  שער  פז	

משה רבינו הכה 
את הסלע במקום 

לדבר אליו — 
במקום דבור הוא 

עשה מעשה. 
בשביל לתקן צריך 
להתעלות — לאן? 

לשירה
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לשירה היא בעצם עליה למחשבה — כשהדבור 
איננו רק תביעה לעשיה, אלא הוא מצליח להביע 
את ה׳ניגון׳ הנכון שיש בתוך הדברים, הוא מעורר 

דברים ותהלים פצ“א; קהלת יעקב ערך ׳נועם׳.

נביעה פנימית אצל המחונך עצמו, ומה שנדרש 
ממנו נובע מתוכו בטבעיות, כ“באר מים חיים“ 
“נזֹלים מן לבנון“,  )ועד להזדהות מלאה של 
כשהוא מתחבר לגמרי לידע שהוא שומע — 

“ידעתיו הייתיו“(.

את מאמרי מגן אבות יש ללמוד היטב — ובלימוד שלהם עם לקו“ת ומאמרי הרבי ��
יש סגירת מעגל.

הנשמה יורדת ממדרגת “מעין גנים“ )עבודת הצדיקים( כדי לנבוע שוב מתוך הלחץ ��
של גידי הארץ ולהפוך ל“באר מים חיים“ )עבודת בעלי תשובה(.

התכלית היא “ונזֹלים מן לבנון“ — עבודת מוחין בעצם, “וישיגו דעת בוראם“ לא ��
לצורך עבודה.

היום תכלית ידיעת ה׳ היא עבודתו בלב ולעתיד תכליתה עצם היחוד עם ה׳.��
הידיעה העתידית היא במדרגת “ידעתיו הייתיו“ — קיום היעוד “אני אמרתי אלהים ��

אתם“.
ונדרשים �� ירידה של הנשמה לגוף — מקבלים כחות מיוחדים  ההתבגרות היא עוד 

למאבקים מיוחדים.
כדי לקיים “שנה עליו פרק אחד והוא נותן מימיו“ נדרש משה להגיע לשער ה־נ )וכך ��

לזכות לכח המשנה(.
ילד קטן מחנכים בכפיה ונער גדול בדבור.��
בדורות האחרונים אין להכות בחינוך גם נערים קטנים.��
לפני מתן תורה ישראל הם בקטנות )צור( ובסיום שנות המדבר הם בגדלות )סלע(.��
גם כשאנו בקטנות, “נער ישראל“, אנו אהובים, “ואהבהו“ )וגם ההכאה היא מתוך אהבה(.��
גם רבי עקיבא — הכלל הגדול בתורה — לקה בראשית חינוכו )בגיל 40(.��
הכאה היא חינוך לאתכפיא )מתוך דוגמה אישית(.��
בתחלת החינוך יש לחנך לחומרות )“סור מרע“( אך התכלית היא “עשה טוב“.��
בדורנו נכלל ה“סור מרע“ ב“ועשה טוב“ — “סור מרע ]על ידי[ ועשה טוב“.��
לדור שנכנס לארץ )פעם והיום(, דור מבקש־גאולה, אסור להרביץ — צריך לדבר אליו יפה.��
המטה הוא כח ההנהגה שבדבור.��
הנפילה מדבור להכאה מעידה על דבור לא־מתוקן וחסר סבלנות.��
תיקון הנפילה מדבור להכאה היא עליה למדרגת שירה — דבור נעים בנעימה קדושה.��
שירת המחנך מעוררת את הנגון הפנימי של המחונך.��

הַלּוֹמֵד עַל מְנָת לַעֲשׂוֹת | צידה לדרך
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שיעור
ש

התבוננות לפרשת בלק

אהבת משה ושנאת בלעם

קיצור מהלך השיעור
שיעור ההכנה לשבועות אשתקד הרחיב בסוד המאמר “משה אוהב ישראל היה“, תוך התבוננות 
במדרשים המנגידים את אהבת ישראל של משה לשנאת ישראל של בלעם. מדרש אחד מוסיף 
׳ממוצע׳ — הושע הנביא, המוגדר כ“בינוני“. מביאור רבי צדוק עולה שצדיק־בינוני־רשע מוגדר 
לפי ההשקפה על עם ישראל — הרואה בישראל צדיקים הוא צדיק אוהב ישראל, הרואה בהם 

רשעים הוא רשע שונא ישראל והרואה אותם כפי שהם, צבור מגוון הכולל צדיקים־בינונים־
ורשעים, הוא עצמו בינוני. המדרש השני מתייחס לניגוד בין “אשורנו ולא קרוב“ שאמר בלעם 
ו“כי קרוב אליך הדבר מאד“ שאמר משה, ניגוד המתפרש הן ביחס לגאולה והן ביחס ליכולת 

להתקרב לה׳ בכל עת ובכל מצב. השיעור פורסם לפני שבועות, אך את ה׳פנינה׳ שבסופו שמרנו 
לפרשתנו, פרשת העימות בין משה האוהב לבלעם השונא.

“אוהב ישראל“, “שונא ישראל“ ו“בינוני“
בחז“ל מופיע הביטוי “משה אוהב ישראל 
היה“א. לכל צדיק יש את ה׳אנטי׳ שלו, הלעומת־

זה שלו. מי הלעומת־זה של משה רבינו? בלעם 
הרשע. “לא קם נביא עוד בישראל כמשה“ב, 
אבל באומות העולם קם, “ומנו? בלעם“ג. על 

נרשם ע“י איתיאל גלעדי. לא מוגה. התוועדות הכנה למתן 
תורה )ח“ג(. ב׳ סיון תש“פ — כפר חב“ד.

	מנחות סה, א־ב. וראה באריכות בח“ב של שיעור זה  א
שנדפס בגליון שבועות השתא.

דברים לד, י.  ב	
במדבר רבה יד, יט. ג	

בלעם יש ביטוי המקביל ל“משה אוהב ישראל 
היה“ — “בלעם שונא ישראל היה“ד.

היה  שמשה  כתוב  בו  פליאהה,  מדרש  יש 
“אוהב ישראל“ — לכן המשיל אותנו בתורה 
והנכם  “הוי׳ אלהיכם הרבה אתכם  לכוכבים, 
היום ככוכבי השמים לרב“ו; בלעם שהיה “שונא 
אותם“ המשיל את ישראל לעפר, “מי מנה עפר 

ךכ	 מצוטט בכ“ד עפ“י יל“ש במדבר רמז תשעא ועפ“י  ד
המדרש שבהערה הבאה.

במדבר רבה ב, יז. ה	
דברים א, י. ו	
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יעקב“ז; והושע — הושע בן בארי הנביא, הנביא 
הראשון של תרי־עשר — “היה בינוני ]לא אוהב 
ולא שונא[“, לכן המשיל אותנו לחול, “והיה 
מספר בני ישראל כחול הים אשר לא ימד ולא 

יספר וגו׳“ח. זהו מדרש פלא, שצריך להבין.
מהמדרש משמע שמשה הוא אוהב ישראל, 
הצדיק; בלעם הוא הרשע, שונא ישראל; ויש 
מישהו באמצע — הושע, נביא בעם ישראל — 
שהוא בינוני. איך יתכן שהושע הנביא הוא )רק( 
בינוני?! זו שאלה מתבקשת, שרבים שואלים. 

 צדיק, בינוני ורשע —
לפי ההסתכלות על עם ישראל

ספר התניא מתחיל במושגים צדיק־רשע־
הרבה  חוזרים  צדיק־רשע  המושגים  בינוניט. 
בתורה — אנחנו יודעים שיש צדיקים וכתוב 
גם הרבה על רשעים. אבל על המושג השלישי, 
חז“ל  מאמר  והנה,  הרבה.  כתוב  לא  הבינוני, 
מפורש — רוצים לדעת מיהו בינוני? הושע. למה? 
כי הוא ממשיל אותנו לחול. מי שממשיל אותנו 
לעפר, כנראה גם רוצה לדרוך עלינו, הוא בלעם 
הרשע. מי שממשיל אותנו לכוכבים, מעלה אותנו 
לשמים, למרום, הוא משה רבינו. ביניהם נמצא 

הבינוני, הושע הנביא.
מגדולי  אחד  זאת?  להבין  אפשר  איך 
החסידות, רבי צדוק הכהן מלובלין מסביר מאד 
יפה. הוא כותב בקיצור בספרו, פרי צדיקי, לימוד 

מאד חשוב עבורנו: 
רק  היהודים  כל  את  רואה  רבינו  משה 
כצדיקים. הסברנו לאחרונהיא שאין בעם ישראל 
רשעים בכלליב, וגם לא בינונים — כולם צדיקים. 
בדיוק כמו שאומר הפסוק )עליו חוזרים לפני 

במדבר כג, י. ז	
הושע ב, א. ח	

בהגדרת המושגים ראה תניא פרקים א־יב. ט	
פרי צדיק במדבר אות ה. י	

בגליון  נדפס  זו.  )“יסוד שביסוד“( שנה  אייר  לכ“ו  אור  יא	
נשא תש“פ.

ראה גם שיחת ש“פ בחקתי תש“ל )תורת מנחם ח“ס  יב	
עמ׳ 267(.

פרקי אבות כל שבוע( — “ועמך כֻלם צדיקים“יג, 
פשוטו כמשמעו. כך משה רבינו רואה אותנו 
תמיד — לכן הוא זכה לתת לנו תורה, בהיותו 
אוהב ישראל אמתי, אוהב ישראל בתכלית. כולם 
צדיקים — לכן כולנו נמשלים לכוכבים. יש מי 
שרוצה להיות כוכב — כולנו כוכבים, כל אחד 
כאן הוא כוכב. זהו המבט של מי שרואה את כל 

היהודים אך ורק צדיקים. 
גוי — רואים שהרשע  בלעם הרשע הוא 
הוא גוי )כפי שהוסבר באותו שיעוריא(. בתניא, 
כשכתוב שיש צדיקים־בינונים־רשעים, הרשע 
יכול להיות גם יהודי, אבל כאן השונא־ישראל 
התניא,  של  במונחים  לכן,  הגוי.  בלעם  הוא 
ישראל,  שונא  הוא   — לו“  ורע  “רשע  הוא 
הרואה בכל היהודים פוטנציאל־נטיה לרשע. 
היהודים  כל  את  לראות  אנטישמיות?  מהי 
כרשעים. יש אנשים, בוודאי גוים, שרואים כל 
יהודי כרשע — ורוצים להשפילו ולבטל את 
מציאותו כעפרא דארעא. לכן אפילו כשהוא 
מוכרח לברך אותנו, בעל כרחו יענה אמן, הוא 
ממשיל אותנו לעפר — שונא אותנו. הוא רואה 
את כל היהודים רשעים — זהו רשע. הכל תלוי 
איך אתה מסתכל על עם ישראל, על נשמות 

ישראל. 
עיקר התמיהה של רבי צדוק בפירושו הוא 
איך יתכן שהושע, נביא בישראל, שעל פי תניא 
הוא ודאי צדיק גמור, נקרא בפי חז“ל בינוני. הוא 
מסביר פשוט שהכוונה לאופן בו הוא מסתכל על 
עם ישראל — הוא בינוני, בין שמים וארץ. גם 
אדמו“ר הזקן, ראה שבתוך עם ישראל יש את 
כל הסוגים השונים )זו אהבת ישראל המיוחדת 
שלויד(. מי שרואה בעם ישראל גם את הצדיקים, 
גם את הבינונים וגם הרשעים הוא אמתי )אולי זו 
לא מדרגת אמת לאמתה, אבל קודם צריך להיות 
אמתי( — והוא בינוני. בעצם, הפרק הראשון של 
התניא, שמחלק את עם ישראל לחמש מדרגות 

ישעיה ס, כא. יג	
ראה גם כלל גדול בתורה עמ׳ קמה־קנב והנסמן שם. יד	
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— צדיק וטוב לו, צדיק ורע לו, בינוני, רשע וטוב 
לו, רשע ורע לו — הוא ניתוח עם ישראל במבט 
של הבינוני עצמו. בינוני הוא אחד שרואה את 
הצדיקים כצדיקים ואת הרשעים כרשעים — כל 
אחד לפי מה שהוא. זהו מבט של בינוני. הסימן 
שלו שהוא ממשיל את עם ישראל לחול )לשון 
חולין אבל יש גם “חולין שנעשו על טהרת הקדש“ 

ממש, היינו הצדיקים בעם ישראל(.

ביאת משיח — “קרוב אליך הדבר“!
ייטב  נרויח משהו מעוד ספר חסידות — 
לבטו. הוא אומר ווארט מאד יפה, שגם קשור 
הרגע  עד  בינונים“.  של  “ספר  התניא,  לספר 
הבנתי ש“ספר של בינונים“ פירושו ספר שענינו 
להבין את מהות הבינוני ולשאוף להיות בינוני 
אני  כעת  בינוני“טז.  “הלואי  לעצמי  לומר   —
מבין יותר לעומק, לפי רבי צדוק, ש“ספר של 
בינונים“ מבטא השקפת עולם של בינוני. כל מה 
שכתוב בספר, מהתחלה עד הסוף, הוא האופן 
בו הבינוני רואה את העולם. אבל בשער הספר 
הוא מביא את הפסוק “כי קרוב אליך הדבר מאד 
בפיך ובלבבך לעשֹׂתו“יז. “הדבר הזה“ — שתיכף 
נסביר מה הוא — מאד קרוב לכל אחד ואחד. 
“הדבר“ הוא ודאי הדבר הכי רצוי להיות, והוא 
עושה את “הדבר הזה“ “קרוב אליך... מאד בפיך 

ובלבבך לעשֹׂתו“. 
ישראל“  אוהב  “משה  של  המאמריח 
ישראל“,  שונא  “בלעם  שלו,  והלעומת־זה 
מתייחס גם לפסוק “כי קרוב אליך הדבר וגו׳“: 
בלעם, שונא ישראל, אמר “אשורנו ולא קרוב“יט 
— הרחיק את אחרית הימים, את המשיח. בלעם 
אומר אני רואה זאת, אבל ׳תשכח מזה׳ — לא 
בחיים שלך, “לא קרוב“. הוא מרחיק את הגאולה 

לרבי יקותיאל יהודה טייטלבוים מסיגט.  טו	
	מאמר הרה“צ ר׳ הלל מפאריטש — בית רבי ח“ב פ“ח  טז

הערה ג.
דברים ל, יד. יז	

יל“ש במדבר רמז תשעא. יח	
במדבר כד, יז. יט	

ישראל?  ישראל. אז מהו אוהב  כי הוא שונא 
עכשיו אפשר להרגיש טוב־טוב את משה רבינו 
שבדור — הרבי הוא משה רבינו שבדור, וכל ענינו 
לקרב את הקץ, לקרב את הגאולה האמתית 
שענינו  כמו  צדקנו.  משיח  ידי  על  והשלמה 
לקרב כל יהודי לאידישקייט, בקירוב של “וימינו 
תחבקני“כ, ענינו גם לקרב את הקץ — “הנה 
הנה זה בא“כא ו“כבר בא“, אני רואה זאת קרוב. 
שוב, בלעם, שונא ישראל, אומר “אשורנו 
ולא קרוב“. לעומתו, משה רבינו )שבכל דור( הוא 
אוהב ישראל והוא מקרב, אומר “כי קרוב אליך 
הדבר מאד בפיך ובלבבך לעשתו“. לפי דרשה זו 
“הדבר“ היינו קץ הגאולה, גילוי אלוקות, “עין 

בעין יראו בשוב הוי׳ ציון“כב. 
יש לנו כאן חידוש יפהפה למה אדמו“ר הזקן 
בוחר בפסוק זה ככתר־כותרת של כל התניא, כל 

תורת החסידות. 

קרבן־התקרבות גם בזמן הגלות
הייטב־לב נותן עוד גוון למדרש הזהכג. הוא 

דורש ש“קרוב“ הוא לשון קרבן.
בלעם שונא ישראל, ורואה את כולם רשעים, 
כנ“ל. לכן הוא רואה שבית המקדש ייחרב ושאי־

אפשר יהיה להביא קרבן, ואם אי אפשר להביא 
קרבן אי אפשר להתקרב לה׳ ועם ישראל רק 
ישקע יותר ויותר מטה־מטה, עד שבסוף יתבטל 
— רחמנא ליצלן, היהֹ לא תהיה. זהו פירוש דברי 
בלעם “אשורנו ולא קרוב“ — יהיה זמן שלא יהיו 
קרבנות, בגלל חטאינו. זהו בעצם הזמן שלנו, עד 
שיבנה בית המקדש במהרה בימינו. אם אי אפשר 
להתקרב לה׳, להביא קרבן — אז גמרנו, אנחנו 

רחוקים. זו הטענה של בלעם השונא.
משה רבינו טוען כנגדו — “כי קרוב אליך 
הדבר מאד בפיך ובלבבך לעשֹׂתו“. כתוב “ונשלמה 

שה“ש ב, ו; ח, ג. כ	
ע“פ שה“ש ב, ח. כא	

ישעיה נב, ח. כב	
ייטב לב פרשת בלק. כג	
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פרים שפתינו“כד — “כל העוסק בקרבן עולה 
מעלה עליו הכתוב כאילו ]ממש[ הקריב עולה“כה. 
ה“בפיך“ היינו לימוד, קריאת פרשיות הקרבנות 
בתורה; ו“ובלבבך“ הוא גם געגועי הלב תוך כדי 
בפועל  לקיום  הקרבנות  של  הלימוד־האמירה 
ממש, יחד עם קבלת החלטה להקריב כשיבנה 
המקדש. אדם חטא והתחייב קרבן חטאת, אז הוא 
מקבל על עצמו להקריב חטאת כשיבנה המקדשכו 
ומשתוקק לכך; אז זוכים ל“לעשותו“, המבטא 
גם את הרצון לעשות בפועל וגם את החשבת ה׳ 
את ה“בפיך ובלבבך“ כ“לעשותו“ ממש, כאילו 
הבאתי קרבן בפועל. ככה מסביר הייטב לב את 
הפסוק של “משה אוהב ישראל“, שכל יום אני 
מתקרב להקריב את הקרבן — אפילו שאיני יכול 
להקריב בפועל, אני יכול בלימוד התורה שלי 
ובעיקר בכוונת הלב שלי, ואז נחשב שהבאתי 
את הקרבן ממש. שוב, הקרבן אינו הבהמה, אלא 
אות וסימן של קירוב. הרמב“ןכז מסביר באריכות 

הושע יד, ג. כד	
מנחות קי, א. כה	

ראה שבת יב, ב. כו	
ויקרא א, ט. כז	

שקרבן הבהמה הוא במקומי, אני רוצה להיות 
“שפשט  אבינו  יצחק  כמו  המזבח,  על  הקרבן 
לה׳  לתת  רוצה  אני  המזבח“.  גבי  על  צווארו 
את כולי בכלות הנפש )כלות הנפש בגימטריא 
התכללות, היינו להיכלל בה׳ עצמו, “לאשתאבא 
בגופא דמלכא“כח( — וכל יום וכל רגע אפשר 
להביא קרבן זה לה׳, להתקרב לקב“ה ולהתגייר 
ממש, כמו אחד שלא היה יהודי עד כה וכעת הפך 

להיות יהודי. זה מה שקורה במתן תורה. 
אוהב  רבינו  “משה  של  מובהק  סימן  זהו 
ישראל היה“: הוא גם רואה את כולנו צדיקים, 
בדיוטא  וגם מבין שגם כשאנו בעומק תהום, 
התחתונה, שבאמת “מפני חטאינו“ הבית נחרב 
אפשר  רגע  ובכל  עת  בכל  מארצנו“,  ו“גלינו 
להתקרב לעצמותו יתברך — אפשר לתת את 
עצמי לה׳, להקריב את עצמי לה׳. “כי קרוב אליך 
הדבר מאד“ — הקרבן נמצא קרוב — “בפיך“ 
לפי  “לעשֹׂתו“ ממש.  וזהו  “בלבבך“,  ובעיקר 
דרשה זו “הדבר“ היינו עבודת הקרבנות, הביטוי 
המעשי של עבודת התשובה )הפסוק “כי קרוב 

גו׳“ כתוב בפרשת נצבים בפרשת התשובה(.

זהר ח“א ריז, ב. כח	

הצדיק רואה בכל ישראל צדיקים )כמשה אוהב ישראל, הממשילם לכוכבים(; הרשע ��
רואה בכל ישראל רשעים בפוטנציאל )כבלעם שונא ישראל, הממשילם לעפר(; הבינוני 

רואה בישראל צדיקים, בינונים ורשעים )כהושע הנביא, ה׳בינוני׳ הממשילם לחול(.
אנטישמיות היא ראית כל היהודים כרשעים )בפוטנציאל עכ“פ(.��
“ספר של בינונים“ הוא השקפת־עולם של בינונים על המציאות.��
בלעם דוחה את הקץ — יהיה משיח, אך ׳תשכח ממנו׳ בימי חייך.��
משה רבינו שבכל דור מקרב את כל ישראל לה׳ וגם מבטיח שהגאולה קרובה.��
קרבן הוא סימן של התקרבות לה׳ — סימן לרצוני להקריב את עצמי לפניו.��
בלעם השונא אומר שכאשר אין קרבנות — אי אפשר להתקרב, ורק מתרחקים עוד ועוד. ��
משה האוהב אומר שגם כשהמקדש חרב, בעוונותינו, ההתקרבות לה׳ אפשרית בדבור ��

ובחשק הלב — “כי קרוב אליך הדבר מאד בפיך ובלבבך לעשתֹו“!

הַלּוֹמֵד עַל מְנָת לַעֲשׂוֹת | צידה לדרך
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שיעור
ש

הקדמת הספר 'שבעים פני חן'

פני חן

קיצור מהלך השיעור
המלה חן היא אחת מאבני־היסוד בתורת הרב גינזבורג — היא חוזרת באין־ספור הקשרים 

ושיעורים, ואף הוקדש לה אחד מספריו הראשונים של הרב )שטרם ראה אור( — שבעים פני חן, 
בו 70 מאמרי התבוננות החוקרים היבטים רבים במלה רבת סודות זו. 

בהקדמה זו, מעבר להגדרה הבסיסית של חן, מופיעים יסודי־היסודות של ההתבוננות הפנימית 
— הסבר כיצד ההעמקה של תורת הקבלה במבנים נועדה לחשוף את אחדות ה׳ דווקא, 

והתייחסות למבני־היסוד בהם רכיב אחד )אחדות(, שנים )חן(, שלשה )הכנעה־הבדלה־המתקה( 
וארבעה )שם הוי׳ ב“ה(, המרכיבים ביחד גם את עץ החיים של עשר הספירות. ההקדמה מסיימת 

ביעוד של ׳רענון החסידות׳ בדורנו.
כתשורה לרגל שמחת בת־מצוה לשתי בנות־חן השבוע עובדה מחדש ההקדמה ולרוב חשיבותה 

היא נדפסת כאן )ברשימת התפוצה תשלח התשורה המלאה, הכוללת גם שני ׳פנים׳ מתוך הספר(.

המילה “חן“ היא אחת מכמה מילים בלשון 
הקודש ליופי,א והקצרה שבהן — היחידה המונה 
שתי אותיות בלבד. כל מילה נרדפת לדבר־מה 
מבטאת גוון אחר שלו; איזה גוון של יופי מבטאת 
המילה חן? דומה שזהו העדין והחמקמק מבין 
גווני היופי: היופי העולה מעצמו ללא כל מודעות 

עצמית. 
כמוצאים  בעינינו  נתפסים  אדם  או  דבר 

יצא  ניר מנוסי מתוך הקדמת הספר ]שטרם  מעובד בידי 
לאור[ 'שבעים פני חן'.

ראו הנרות הללו, מאמר “שמונת פני היופי“. א	

או נושאים חן, כחינניים, דווקא כאשר הם לא 
משתדלים לעשות זאת. לא ניתן לייצר חן או 
לשכפל אותו. להפך: הרצון למצוא חן הוא ניגודו 
ומתרחק  המדויק של החן עצמו, שרק חומק 
ככל שמתאמצים להשיגו )או שמופיע בצורת 
חן שקרי, “שֶׁקֶר הַחֵן“ב(. כפי שמצוות ה“שכחה“ 
היא המצווה היחידה שאי אפשר לקיים מרצון, 
כך גם החן הוא היופי היחיד שאי אפשר להשיג 
מרצון, אלא רק דרך סוד של שכחה עצמית.ג החן 

משלי לא, ל. ב	
ורמז לדבר: במספר קטן השורש שכח שווה חן )13(.  ג	

המדור מוקדש לזכות בנות המצוה חן־אילנה מלכות 
שתחי' הִלל — י"ב תמוז. וחן מִלכה שתחי' מנוסי — 
י"ג תמוז. שתגדלנה להיות חסידות יר"ש ולמדניות
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האמיתי צף ועולה רק כאשר האדם מרפה ונח.
מצביעה  ו־נח  חן  המילים  בין  הקשר  על 
ההופעה הראשונה של המילה חן בתורה: “וְנחַֹ 
גם  כמו   — זה  מפסוק  ה׳“.ד  בְּעֵינֵי  חֵן  מָצָא 
מהביטוי החשוב “תְּשֻׁאוֺת חֵן חֵן לָהּ“ה )מקור 
המטבע המשמש כאות תודה “חן חן“( — אנו 
למדים על איכות מרכזית נוספת של סוג היופי 
המגולם במילה חן: הסימטריה. מבין כל שמות 
היופי בלשון הקודש החן נדמה כרומז יותר מכול 
ליופי של איזון סימטרי )השורש א.ז.ן אף עולה 
בגימטריה חן(, והמילה חן כמועמדת המרכזית 

לתרגום העברי למילה סימטריה.ו 
שתי האיכויות האלו, עליית החן מעצמו 
והסימטריה, משתקפות בחידה הנודעה סביב 
הביטוי “מָצָא חֵן בְּעֵיניֵ“. כאשר אנו אומרים על 
מישהו שהוא “מוצא חן בעינינו“ אנו מתכוונים 
כמובן לומר שהוא יפה לדעתנו; אך מילולית 
אנו אומרים את ההפך מכך — שהוא מוצא חן 
ויופי בתוך העיניים שלנו! מי הוא אם כן היפה 

פה בדיוק, ומי הוא המוצא את היופי הזה? 
תשובה אפשרית לחידה היא, שכאשר אנו 
אומרים על מישהו שהוא “מוצא חן בעינינו“ 
בעינינו, אלא  יפה  רק שהוא  איננו מתכוונים 
כאן  היופי  מציאת  יופי.  בנו  מוצא  שהוא  גם 
היא הדדית ובו־זמנית, ומקופלת בביטוי אחד. 
בנוסף, מציאת החן בעין מתקשרת גם לעובדה 
זה  משתקפים  זה  מול  זה  הניצבים  שאנשים 
בעיני זה. גלגל העין מכונה גם בת או בבת עין, 
לשון בבואה, ומרכזו אישון, לשון איש קטן, על 
שם השתקפותנו בזעיר אנפין בתוך עין הזולת 
)כבביטוי “שָׁמְרֵנִי כְּאִישׁוֺן בַּת עָיִן“ז(. כשאדם 

בראשית ו, ח. ד	
זכריה ד, ז. ה	

הפסוק “ונח מצא חן“ מבטא סימטריה חיובית, שהרי  ו	
נח מצא חן בהיותו “איש צדיק תמים“. לעומתו ישנו “שקר 
דבר  הנקרא  נעורים“  “חטאות  ענין  חן שלילי שהוא  החן“, 
“רע“ )בבלי נדה יג, ב וזוהר ח“א נח, ב(. החן הרע משתקף 
ער  “ויהי  בפסוק שאף בו סימטריה הדומה לזו של חן־נח: 

בכור יהודה רע בעיני הוי׳“ )בראשית לח, ז(.
תהלים יז, ח. ז	

אחר יפה בעינינו אנו מביטים בעיניו, ואז, הפלא 
ופלא, כמעין גמול לא צפוי על אהבת החינם 
שלנו, מוצאים גם את יופיינו שלנו משתקף בהן. 
סימטרית, כל צד משתקף  זו היא  השתקפות 
בעיני זולתו, והיא משיבה לכל אדם יופי עצמי 
שהוא לא היה מודע אליו, שהרי היה שקוע מדי 
במציאת היופי בזולתו מכדי להתעסק בו. אלו 

הן בדיוק שתי איכויות החן שהצגנו. 
בספירה  גם  משתקפות  האיכויות  שתי 
הקבלית שלפי ספר יצירה קשורה ביותר במושג 
באילן  האחרונה  המלכות,  ספירת   — החן 
הפן  את  מגלמת  המלכות  ספירת  הספירות. 
הנקבי באלוקות כפי שהוא מתבטא במציאות 
הנבראת, ובין השאר מקפלת בתוכה את הסוד 
המכונה “אור חוזר“. כאשר האור האלוקי זורם 
במורד אילן הספירות הוא מכונה “אור ישר“; 
זוהי ההתגלות הישירה והגלויה של ה׳, הבאה 
מלמעלה למטה והמתבטאת בבריאת העולם, 
במתן התורה, בהתגלות נבואית ובמעשי הנסים. 
אך בהגיע האור לספירת המלכות, המגלמת את 
ראשית המציאות הנבראת, ספירה זו פועלת 
עליו כמראה ונולדת שפיעה חדשה — שפיעה 
של “אור חוזר“ העולה מלמטה למעלה. האור 
החוזר הוא סוד כל השפע העולה מהמציאות 
מעלה — כמו התפילה, חידושי התורה שבעל 
באלוקות  המתרחשת  ההתחדשות  וכל  פה 
יוזמת האדם. אף שספירת המלכות  בעקבות 
היא האחרונה באילן הספירות, שורשה נטוע 
בספירה העליונה ביותר, ספירת הכתר, בסוד 
סופן  “נעוץ  נקרא  זה  קשר  מלכות“.  “כתר 
בתחילתן ותחילתן בסופן“, והרעיון המקופל בו 
הוא שהתקבלות האור האלוקי במציאות וחזרתו 
מעלה מגשימה את הרצון האלוקי העליון ביותר 
לשמו נברא העולם, תאוותו של הקדוש ברוך 

הוא לשכון בעולמות התחתונים. 
מראה  לשמש  מסוגלת  המלכות  ספירת 
בזכות  האלוקי  האור  את  מעלה  המחזירה 
המלכות  אם  הפנימית — השפלות.  תכונתה 
מתגאה ומתמלאת מעצמה, היא אינה משמשת 
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מראה. רק כאשר חווייתה הפנימית היא של “לית 
לה מגרמה כלום“ )אין לה מעצמה דבר( אזי 
המלכות מזדככת ומתחילה לשקף את העולמות 
המודעות  הרפיית  מתוך  או־אז,  העליונים. 

העצמית, מתגלה חִנהּ העצמי של המלכות.
ספירת  החן,  סוד  בין  זו  קשרים  מערכת 
המלכות הנשית, ההשתקפות הסימטרית ושפלות 
פסוקים  בשני  יפהפה  באופן  הרוח מתבטאת 
במשלי המתכתבים זה עם זה: “אֵשֶׁת־חֵן תִּתְמךְֹ 
כָּבוֺד“ח ו“וּשְׁפַל־רוּחַ יִתְמךְֹ כָּבוֺד“.ט אלו הם שני 
הפסוקים היחידים בתנ“ך המשתמשים בביטוי 
“לתמוך כבוד“, ואם כן מקבילים ומשלימים זה 
זה. עולה מהם כי התכונה המרכזית של  את 
אשת החן היא שפלות רוח, ויחדיו החן והשפלות 

תומכים ומעוררים כבוד בלב רואיהם. 

מאחדות לריבוי
נתבונן כעת במקומו של מושג החן בהקשר 
רחב יותר של תורת הקבלה — השתלשלות 

המציאות מאחדות לריבוי.
תורת הקבלה עוסקת במציאת ההקבלות 
הנכונות, בניתוח המציאות לפי מבני היסוד של 
התגלות האלוקות בעולם — מבנים של ספירות, 
וכו׳ — שבאמצעותם  הנפש  כוחות  עולמות, 
ובתבניתם נבראה המציאות כולה. ההתפשטות 
הראשונה של מבנים אלו, שהיא יסוד המבנים 
המורכבים יותר המוכרים לנו בלימוד הקבלה, 
היא התפתחות של אחד־שניים־שלושה־ארבעה, 
או בלשון הזוהר שתתבאר לקמן, “שיר פשוט, 

שיר כפול, שיר משולש, שיר מרובע“. 
נסביר בקיצור את ארבעת השלבים הללו:

אחד: אחדות פשוטה
ראשית הכול היא האחדות הפשוטה, אחדות 
ה׳ יתברך ש“הוא לבדו הוא“ ו“אין עוד מלבדו“. 
זוהי נקודת האחד שאין בה כל השגה, וכאשר 

משלי יא, טז. ח	
שם כט, כג. ט	

זולת  לשום  מקום  אין  עדיין  עליה  מדברים 
חוצה לה. עם זאת, באורח פלאי, נקודה זו היא 
היא מקור כל גילוי והתפשטות כלפי חוץ — 
מקור כל מגוון התופעות במציאות. בניגוד למה 
שהפילוסופיה מבינה, מושג ה“אחדות הפשוטה“ 
השניים  הריבוי.  למושג  בסתירה  עומד  אינו 
מתקיימים יחד באופן של נשיאת הפכים, עליה 
נאמר ש“לית מחשבה תפיסא ביה כלל“ )אין 
המחשבה הרציונלית תופסת אותה כלל( ו“לית 
כל מוחא סביל דא“ )אין כל שכל סובל אותה(. 
כאשר מעמיקים בריבוי התופעות במציאות תוך 
הקבלתן למבנים הנכונים, החושפת את ביטולן 
לאלוקות, זוכים לגלות כיצד הן משקפות אחדות 

פשוטה זו. 

שניים: סוד החן
ראשית גילוי האחדות הפשוטה היא תחילת 
הריבוי — מהאחד מאירים שניים. בתוך השניים 
הללו, האחד משקף יותר את האחדות ממנה 
“זולת“,  והשני משמש כדמות של  נבע הכול 
ונראה יותר חצוי ומפורד;י אך אליבא דאמת שתי 
הנקודות יחד הן שני צדדים מאזנים ומשלימים, 
שחושפים את האחדות המקורית רק בצירופן. 
הגילוי המפוצל הוא בעצם שני צדדים של אותו 
עניין, שני צדדים המשלימים ומשקפים זה את 
זה. תיקון הריבוי במציאות הוא בגילוי שאין 
מדובר בשני עניינים שונים מרוחקים ומנותקים. 
המציאות אינה באמת מפוצלת ומסוכסכת באי־

סדר, ואין באמת ריבוי כוחות. זהו גילוי הסימטריה 
והשיקוף  השונים, ההשלמה  הכוחות  שני  בין 
ההדדיים, המכונה “חן“. ה“חן“ האמיתי על פי 

החכמה  של  כפול“  ה“שיר  הוא  ה“חן“  כי  יוסבר  לקמן  י	
והבינה, הרמוזות באותיות י־ה. מבין אלו, ה־י נראית כהמשך 
ישיר של הכתר )קוצו של י(, ובביטולה אף שורה אור הכתר 
)כמבוטא בךכ שכוח מסירות הנפש, ששייך בפשטות לכתר, 
נתפסת  ה־ה  ואילו  בנפש(,  החכמה  לכוח  בתניא  מוקבל 
רק  דאמת  אליבא  זאת,  עם  זו.  אחדות  של  ופירוט  כפירור 
מתפרשין  דלא  ריעין  “תרין  )שהן  והבינה  החכמה  חיבור 
משתלשלת  אינה  הבינה  הכתר:  את  משקף  לעלמין“( 
מהחכמה אלא יש לה מקור פרטי בכתר כמו לחכמה עצמה 

)כמאמר הזוהר ]ח“ג רצ, ב[ “כחדא נפקין כחדא שריין“(.
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תורה הוא חן הזוגיות, חן ההשלמה והשיקוף בין 
שני דברים נפרדים המתלכדים לכדי מציאות 
אחדותית אחת. בפרטות, הדמיון והשיקוף בין 
שני דברים הוא בסוד “מציאת חן“יא — כשכל 
אחד מוצא את חנו בתוך זולתו — וההשלמה 
ההדדית בין ההפכים היא בסוד “נשיאת חן“ 

)הרומזת לנשיאת ההפכים העליונה(.יב
בעומק יותר, יש בשניים חן והשתקפות לא 
רק בינם לבין עצמם, אלא הם גם יוצרים חן 
סימטרי עם האחדות הפשוטה שממנה יצאו. 
כשהשניים מתחברים הם משקפים את האחד 
בין  המאוזן  החן  לצד  האירו.  ממנו  הראשון 
השניים, אם כן, יש לנו כאן גם חן מאונך בו 
השניים משקפים את המקור האחדותי שממנו 
הם משתלשלים. זהו סוד החן שקיים בין ה“יום 
אחד“ )שבו הכול אחדיג( ל“יום שני“ )שבו כבר 

יש פיצול בין ההפכים המשלימים(.

שלושה: הכנעה, הבדלה, המתקה
אחר שמתבוננים בכך שה“חן“ העמוק יותר 
הוא בין הזוג החינני לבין מקורו האחד, נקודת 
האחדות יורדת להתייצב באותו מישור עם שתי 
הנקודות האחרות — להיות חלק מאותו מבנה 
התפתחותי. כעת מתגלה מבנה של שלושה — 
של אחד המתפרט ומתפתח בעוד שתי נקודות. 
המבנה ה׳משולש׳ שנוצר הוא יסוד עבודת ה׳ על 
פי תורת מורנו הבעל שם טוב )כפי שקיבל ממורו 
ורבו אחיה השילוני(, שבכל תהליך של תיקון 
בעבודת ה׳ צריכות להיות שלוש בחינות, שלושה 

שלבים זה אחר זה: הכנעה, הבדלה, המתקה.
מבנה ההכנעה־הבדלה־המתקה מבוסס על 
במעשה  רואה  יחזקאל  אשר  ה“חשמל“  סוד 
המרכבה.יד הגמרא מפרשת את המילה חשמל 

כ	לשון הפסוק “ונח מצא חן בעיני הוי׳“ )בראשית ו, ח(. יא
כ	פי שאסתר המלכה מתוארת — “ותהי אסתר נֹשאת  יב
חן“ )אסתר ב, טו. יש להעיר שענין הנשיאת חן מופיע אצל 
אסתר בלבד, בפסוק זה ובהמשך המגילה עוד פעמים — ב, 

יז ו־ה, ב(. וראה עוד מחול הכרמים עמ׳ כא.
כ	דרשת חז“ל, במדבר רבה יג, ו. יג

יחזקאל א, ד ו־כז; ח, ב. יד	

עתים  ]שותקות[,  חשות  “עתים  כאומרת 
שני  יש  זה  בפירוש  ]מדברות[“.טו  ממללות 
שלבים, כמו בסוד החן דלעיל, אך הבעל שם 
טוב הצביע על כך שהמילה מל סובלת פירוש 
נוסף, מלשון ברית מילה. הוא מיקם פירוש זה 
באמצע בין שני הפירושים של חז“ל, ויצר מבנה 

של שלושה שלבים, כדלקמן:
ה“חש“ מבטא את שלב ההכנעה, השתיקה 
הבאה מתוך חוויית “כִּי הָאֱלהִֹים בַּשָּׁמַיִם וְאַתָּה 
עַל־הָאָרֶץ עַל־כֵּן יִהְיוּ דְבָרֶיךָ מְעַטִּים“.טז כל עבודה 
שיש  הרע  עם  בהתמודדות  להתחיל  חייבת 
במציאות, הן במציאות הפנימית של האדם והן 
במציאות החיצונית של העולם. בתחילה, הטוב 
והרע, האור והחושך, משמשים בערבוביה. במצב 
זה, כל עוד לא הוכרה מציאות הטוב בפני עצמה, 
על האדם ׳לשתוק׳ מתוך הכנעה ושפלות. בכך, 
מציאות הרע שבתוך האדם נכנעת, ומציאות 
הרע החיצונית — שעד כה ינקה תוספת חיות 
מרגש הישות של האדם — ׳מרגישה׳ את הכנעת 
האדם ונכנעת אף היא. חוויית ההכנעה הזו נובעת 
מנקודת האחדות שירדה למטה, אל תוך מציאות 

האדם, הגורמת לו הכנעה ושפלות בפניה.
“מל“ מלשון מילה הוא שלב ההבדלה. לאחר 
שהוכנע הרע שבאדם, הוא מסוגל להבדיל בין 
הטוב והרע שבו — בין נפשו האלוקית שהיא 
ה׳אני׳ הגבוה שלו ונפשו הבהמית שהיא ה׳אני׳ 
הנמוך שלו. או־אז ביכולתו להתבדל מהרע שבו 
ולהתעצם עם הטוב, להיזכר שהאני האמיתי שלו 
הוא הגבוה והאלוקי, לא הנמוך והחייתי. ההבדלה 
בתוככי הנפש היא מקור הכוח לערוך הבדלות 
והבחנות גם מחוצה לנו, כגון להבדיל בין דרכי 

פעולה טובות ורעות וכיוצא בזה.  
לבסוף, ה“מל“ השני, מלשון למלל, הוא שלב 
ההמתקה. לאחר שהאדם התעצם והזדהה עם 
נפשו האלוקית, ובחר בחירות טובות בהתאם, 
הוא מסוגל לשוב ולבטא עצמו, בדיבור ומעשה, 

בבלי חגיגה יג, ב. טו	
קהלת ה, א. טז	
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באופן משוחרר, מתוך אמון בעצמו שדיבורו אינו 
סותר את מציאות ה׳ ורצונו אלא אדרבה, מבטא 
זה הוא המתקה ביחס למרירות  אותם. מצב 
וההבדלה.  ההכנעה  היחסית השוררת בשלבי 
הוא  דיו  כך, כאשר הצד הטוב חזק  נוסף על 
מסוגל לקיים ׳דו־שיח׳ מחודש עם הצד הרע 
אל  לרדת  טוב(,  של  ניצוצות  חבויים  )שבו 
המציאות החיצונית, להמתיקה )באור כי טוב — 
“מתוק האור“יז(, ולהפכה לטוב.יח תכלית שלושת 
השלבים היא אם כן הגילוי שכל צדדי המציאות 

השונים הם חלק מאחדות אלוקית אחת.
כלי  הוא  ההכנעה־הבדלה־המתקה  מבנה 
לבחינת אין ספור דוגמאות במציאות ובתורה, 
בספרינו  האמיתית.  ה׳  עבודת  לכל  ויסוד 
ובמאמרינו מובאות דוגמאות רבות המקבילות 

למבנה זה.

ארבעה: שם הויה ברוך הוא
התפתחות המבנה חש־מל־מל מתוך המילה 
המקורית חשמל מגלה כי ב“מל“ הבוקע ומתגלה 
שני  בעצם  יש  והשותק  האחד  העצם  מתוך 
עניינים — שתי בחינות זהות )בשמן( אך שונות 
)בתוכנן(. אכן, מכיוון שנקודת האחדות היא־היא 
שורש הריבוי, יש לחשוף את הריבוי הזה גם 
בתוך נקודת האחדות עצמה, בבחינת ה“חש“. 
בשלב הבא מתברר כי מה שנתפס עד כה כנקודה 
אחת נסתרת מכיל בעצם שתי נקודות דבוקות 
ומאוחדות — נחשף המבנה ה׳מרובע׳, השכלול 
השלם של ההתפשטות מנקודה אחת. המבנה 
הפנימי הבסיסי הזה נקרא “שם בן ד אותיות“יט 
— זהו שם הויה ברוך הוא, שאותיותיו מבטאות 
תהליך שלם של הארה ושל התהוות מאחדות ה׳. 

קהלת יא, ז. יז	
 — ממש  של  לטוב  הרע  את  להפוך  לפעמים  אפשר  יח	
לו  נעשו  ש“זדונות  מאהבה  תשובה  שעושה  מי  דרך  על 
כזכויות“ )יומא פו, ב( ממש — ולעתים מדובר רק בשימוש 
לטוב“  כסא  “הרע  בסוד  עצמו(  מצד  נחות  )שנותר  ברע 
)כש“ט אותיות כו ו־ע(, כאשר הרע מפסיק להילחם בטוב 

ומתחיל להתבטל אליו ולסייע לו.
בבלי קידושין עא, א. ראו תיקוני זוהר נד )פח, א(. יט	

שם הויה מחולק לשני חלקים: שתי האותיות 
הראשונות, י ו־ה העליונה, מכונות “הנסתרתֹ לה׳ 
אלהינו“כ ומהוות את חציו העליון והנסתר של 
שם ה׳; ושתי האותיות התחתונות המשתלשלות 
לנו  “והנגלתֹ  מכונות  התחתונה,  ו־ה  ו  מהן, 
ולבנינו“ והן חציו התחתון והנגלה. שני החצאים 
ו׳מל׳  הסתר(  )שתיקה,  ׳חש׳  כנגד  הם  האלו 
והנה, בשל העובדה  גילוי(, בהתאמה.  )דיבור, 
שבני הזוג התחתון ו־ה שייכים לעולם הנגלה, 
אינו  ביניהם  החיבור  והפירוד,  הריבוי  עולם 
ובולטת  יותר ברורה  ביניהם  והחלוקה  תמידי 
לעין )הפיצול דלעיל בין שתי בחינות ה׳מל׳(. 
לעומתם, בני הזוג העליון מתוארים כ“תרֵין ריעין 
דלא מתפרשין לעלמין“כא )שני רעים שאינם 
נפרדים לעולמים(: הם מחוברים תמידית ולכן 
נדמים בתחילה כאחדות אחת )׳חש׳(. אך הפיצול 
למטה בין ו ו־ה תחתונה חושף את הריבוי החבוי 
בתוך שורשן ומגלה לנו שגם הוא כמוהו כפול — 
מורכב משתי בחינות ׳חש׳, כנגד י ו־ה עליונה.כב

התפתחות האחד לכדי ארבעה מבטאת את 
תכלית ההשתלשלות מהאחדות לריבוי. המילה 
ארבע רומזת ל־הרבה,כג וכל הריבוי שמעבר לכך 
אינו אלא שכלול והתפשטות של המבנה הבסיסי 
הזה.כד כאשר חושפים בכל ריבוי במציאות את 
ההקבלה ל־ד האותיות של שם ה׳ מגלים כיצד 
אחד  ב“ה׳  הפשוטה,  באחדות  מושרש  כולו 
ושמו אחד“.כה גם למבנה ה׳מרובע׳ הבסיסי יש 
הקבלות אין ספור במציאות כולה, וספרנו סוד 
הוי׳ ליראיו עוסק בסודות המבנה הזה ובדוגמאות 

רבות שלו בתורה ובמציאות.

דברים כט, כח. כ	
	ראו זוהר ח“ג רצ, ב; זוהר ח“א קכג, א. כא

ולבנינו“  לנו  “והנגלֹת  דבר זה משתקף בךכ שהביטוי  כב	
הביטוי  ואילו  משקף,  הוא  אותו  וה  האותיות  בצמד  נפתח 
יה נפתח רק  “הנסתרֹת לה׳ אלהינו“ המשקף את הצמד 

ב־ה — כאילו בן זוגה ה־י נבלע והתאחד עמה.
הגרוניות,  )באותיות  ב־ה  ה־ע מתחלפות  וגם  ה־א  גם  כג	

אחהע( — ארבע זה הרבה.
וראו בספרנו סוד הוי׳ ליראיו ש“א פכ“ד. כד	

זכריה יד, ט. כה	
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של  הדרגות  ארבע  בכל  החוזר  ה“שיר“ 
הספירות הוא תענוג פנימי, ששורשו בתענוג 
העצמי של האחדות הפשוטה, בספירת הכתר. 
לשד  תמצית  הספירות,  שבכל  הלחלוחית  זו 
השמן שהיא עצם החיים האלוקיים המתגלים 
בשווה בכל הספירות. “שיר פשוט“ הוא עצם 
השלמות העצמית — התענוג הבלתי מורגש 
הפשוטה  האחדות  של  כלל  נצרך  והבלתי 
)שהרי הרגשת התענוג תלויה בשעשוע שבין 
שניים, ובהזדקקות ההדדית שלהם זה לזה(. על 
שורש כנסת ישראל בדרגה זו נאמר “תמתי“ 
מובחן,  איננו  הזולת  המוחלטת  בשלמות   —
התמימות וההתאמה מלאות, ויש רק “אחד“ 
ללא פירוד והבחנה. חז“ל דרשו כי “תמתי“ היינו 
“תאומתי“כח — זהו שורש האחדות השלמה 
)שבה יש נשיאת הפכים מוחלטת — השניים 

הם אחד(.
או  המושכל  רובד  היינו  כפול“  “שיר 
ה“מוחין“ — ספירות החכמה והבינה, השכל 
התייחסותו  טרם  לעצמו“  המאיר  כ“אור 
למציאות. בעבודת האדם, המוחין היינו ראיית 
האלוקות כמשתקפת במציאות, ללא כל עניין 
בפרטי  הבחנה  אין  לכשעצמה —  במציאות 
המשתקף  העליון  בפלא  רק  אלא  המציאות 

שיר השירים רבה ה, ג. כח	

 שיר פשוט, שיר כפול,
שיר משולש, שיר מרובע

ההתפתחות שסקרנו מאחד לארבעה כוללת 
בתוכה גם את מבנה עשר הספירות.כו א־ב־ג־ד 
עולה י, וחלוקה זו היא גם החלוקה הפנימית 
של מבנה י הספירות, לפי הסדר המבואר בזוהר: 
כפול“  “שיר  כתר(  )על־מודע:  פשוט“  “שיר 
)מושכל: חכמה־בינה( “שיר משולש“ )מורגש: 
)מוטבע:  חסד־גבורה־תפארת( “שיר מרובע“ 

נצח־הוד־יסוד־מלכות(. 
חלוקה זו של עשר הספירות לארבעה שירים 
רמוזה בביטוי “שיר השירים“, המתפרש כ“שיר“ 
על גבי “שירים“, ובהקשר שלנו שיר אחד פשוט 
מעל שלושת השירים הכפול, המשולש והמרובע. 
נוסף על כך, ארבע המדרגות רמוזות בתור שיר 
השירים עצמו, הפעם מלמטה למעלה, בפסוק 
“פִּתְחִי־לִי אֲחתִֹי רַעְיתִָי יוֺנָתִי תַמָּתִי“.כז בעוד 
בעשר הספירות הקדוש ברוך הוא יורד ומצמצם 
וכך  הגשמי,  בעולם  להתגלות  כדי  עצמו  את 
מצד  ל“מרובע“,  עד  מתרחב  הפשוט  האחד 
הרעיה התנועה היא מהנפרד אל האחד, מהשיר 

המרובע אל השיר הפשוט.
הספירות  בין  השלמה  ההקבלה  להלן 

לארבעת השירים ולארבעת כינויי הרעיה:

ורמז מופלא: אחד־שנים־שלשה־ארבעה = 1326 = עשר  כו	
ספירות! 

שיר השירים ה, ב. כז	

כתרעל־מודע
שיר פשוט

)אחדות פשוטה(
“תמתי“

בינהחכמהמושכל
שיר כפול

)חן(
“יונתי“

מורגש
שיר משולשגבורהחסד

)הכנעה־הבדלה־המתקה(
“רעייתי“

תפארת

מוטבע

הודנצח
שיר מרובע
)שם הויה(

“אחותי“ יסוד
מלכות
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בהם.כט נשמות ישראל בדרגה זו קרויות “יונתי“ 
— שלמות זוג היונים היא בהסתכלות ההדדית 
יונים“,ל  “עיניך  בבחינת  בזה,  זה  המתמדת 
מתוך מציאת חן הדדית שלמה. הסתכלות זו, 
המסבה שעשועים ותענוג אין קץ, איננה יודעת 
שובעה — התענוג המורגש בשכל נובע מהכרת 
ההשלמה ההדדית, ואין רצון להתנתק מהשלמה 

מענגת זו אף לא לרגע אחד. 
חסד   — הלב  רגש  היינו  משולש“  “שיר 
)רחמים(.  ותפארת  )יראה(  גבורה  )אהבה(, 
ספירות אלו הן כבר בגדר “אור המאיר לזולתו“, 
תוך הדגשת חוויית הלב בהארה ובהתייחסות 
לזולת. לפי הקבלה, במעבר מהמוחין למידות 
מופיעה  לראשונה  הכלים“:  “שבירת  החלה 
כאן,  שלנו  בהקשר  או   — רע  של  מציאות 
נשברת הסימטריה ויש אחד )חש( מול שניים 
)מל מל(לא — ויש להתמודד עם הרע הזה דרך 
עבודת תיקון המידות.לב במקום שבו רע מופיע 
לראשונה נקראו נשמות בני ישראל “רעיתי“: 
את  ולרעות־להוביל  לעבוד  להתחיל  עליהם 
יצרם כדי להמשיך את גילוי האלוקות לעולם.

המוטבע  כוחות  היינו  מרובע“  “שיר 

בתחום  העיסוק  הוא  החן  בסוד  ללימוד  טובה  דוגמה  כט	
לשיטת  )בדומה  הגימטריה  של  ענינה  הגימטריות. 
הבחינות של רבי נחמן מברסלב( הוא זיהוי הקשר בין שני 
דברים שונים ומציאת החן המשותף להם — זהו המשחק 

המשעשע בין זוגות של דברים במציאות.
שיר השירים א, טו; ד, א. ל	

היחס בין אחד לשניים הוא סוד “שלם וחצי“. בחלוקת  לא	
ביחס  החצי  הוא  חש  חש־מל־מל  בסוד  “חשמל“  המילה 
למל־מל השלם; עם זאת, חש עצמו הוא ראשי תיבות חצי 
שלם, כאשר במילה ׳שלם׳ אותיות מל משלימות את ה־ש 
של חש לאותיות שלם )כלומר ששורש השלם, ה־ש, נמצא 

בתוך החש שהוא החצי(. 
הטהור  השכל  בעוד  הלב,  לרגש  שייך  המשולש  לב	
בעצם חושב רק במונחים דואליים. בתחום לימוד התורה, 
של  בזיהוי  הייתה  מבריסק  חיים  רבי  של  דרכו  כי  ידוע 
ו“גברא“(  ל“חפצא“  המתחלקים  דינים,  )שני  דינים“  “צווי 
וחש  לשניים  בחלוקה  המבחין  השכל,  חריפות  עצם  זו   —
בשעשוע שיש בקשר ובהתאחדות ביניהם. לעומתו, הגאון 
הרוגאצ׳ובי חילק דברים רבים ל“דריי דינים“ )שלושה דינים, 
המתחלקים ל“פועל“ “נפעל“ ו“פעולה“(. לפי דרכנו, נסביר 
כי דרכו ה׳משולשת׳ של הגאון הרוגאצ׳ובי נבעה מהקשר 

שלו לחסידות ולעבודת הלב הפנימית.

 — החיצונית  למציאות  בפועל  המתייחסים 
נצח, הוד, יסוד ומלכות — הכוחות העוסקים 
במדידה ובהכרה מדויקת של המציאות )ולא 
ברגש פנימי כלפיה(. בעבודת האדם ה“שם בן 
ד“ רומז ל־ד אמות של הלכה.לג כל רבדי לימוד 
התורה )הפרד“ס, המכוון כנגד אותיות שם ה׳( 
נועדו בסופו של דבר להתבטא בלימוד ובשמירת 
ההלכה )ארבעת הטורים של השולחן ערוך(, 
שהרי תכלית כל הלימוד היא תיקון המציאות 
חיצוניים  והשגה  ידע  הדורש  לאדם,  שמחוץ 
של מציאות זו. נשמות ישראל בדרגה זו נקראו 
“אחתֹי“: בקשר שבין האח לאחות כל אחד חש 
כיצד גם זולתו קיים בתוכו והם בעצם “שניים 
שהם ארבעה“. רובד המוטבע מאפשר לקחת 
גם רובד זה של אהבה טבעית ולהעלותו לה׳.לד 

החסידות: גילוי האחדות הפשוטה
תורתנו הקדושה אשר ניתנה לנו מסיני “תורה 
אחת“ היא, ואולם יש בה ארבעה רבדי פרד“סלה 
— פשט, רמז, דרוש וסוד, שהם ארבעה חלקים 
ושכבות עומק המתקיימים בתורה זה תחת זהלו 
)בסדר ההשתלשלות של “שיר מרובע“ כנ“ל(. 
והנה, עד התגלות תורת החסידות הייתה כל 
אחת מארבע הדרגות הללו תחום בפני עצמו, 
הנדמה כנפרד מן השאר. גדולי ישראל שבכל 
הפרד“ס  בסולם  ויורדים  עולים  היו  הדורות 
של  השונים  החלקים  בכל  ועוסקים  כחפצם 
התורה, אך החלקים היו עדיין נפרדים ביסודם 

בבלי ברכות ח, א.  לג	
כ	אן חוזר קשר האחוה ה׳מרובע׳ — בסוד “נעוץ סופן  לד
בתחילתן“ )ספר יצירה פ“א מ“ז( — דווקא לנקודת האחד 
הראשונה )המילה “אח“ אף מופיעה בתנ“ך במשמעות של 
“נעוץ תחילתן  בסוד  וכן  י(;  יח,  חזקאל  רד“ק  ראו  “אחד“, 

בסופן“ כל ה־ד רמוזים באחד עצמו, ודוק.
פעמים  ד  בתורה  מופיע  אחת“  “תורה  הביטוי  והנה,  לה	
כנגד   — ו־כט(  טז  טו,  ז; במדבר  ז,  ויקרא  מט;  יב,  )שמות 

פשט־רמז־דרוש־סוד!
שהן  למעלה  מלמטה  ב“ה  הוי׳  שם  אותיות  ד  כ	נגד  לו
היחידה  היא  החסידות  ותורת  נפש־רוח־נשמה־חיה,  כנגד 
כמבואר  )כדלקמן(,  ממש  כאחד  כולן  את  המייחדת 
“עניינה  מליובאוויטש  אדמו“ר  כ“ק  של  במאמרו  באריכות 

של תורת החסידות“, עיי“ש.
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זה מזה.
כך היה העולם נוהג עד שה׳ 
יתברך, ביודעו את עניינו ולחצנו 
תורתך  ש“לולי  ומה  הנורא 
בעניי“,לז  אבדתי  אז  שעשֻעי 
הערה עלינו רוח ממרום, ו“נחית 
)וירד  וקדיש“לח  עיר  שמיא  מן 
הלא  וקדוש(  מלאך  משמים 
וגילה  הבעש“ט,  מורנו  הוא 
ומהי  החסידות.  תורת  את  לנו 
תורת החסידות? גילוי האחדות 

הפשוטה, שממנה יוצא הכול ובה נעוצה החלוקה 
האחרונה לארבע.

החסידות היא הגילוי האלוקי שכשם שה׳ 
יתברך, על כל הופעותיו בעולם שברא לכבודו, 
הוא עצם אחד בלבד — “אחד יחיד ומיוחד“ 
— כך תורתנו הקדושה, היא עצם אחד בלבד, 
ורבדיה אינם נפרדים זה מזה; וכך גם עם ישראל, 
על כל שכבותיו ופרטיו, הוא עצם אחד בלבד.לט 
יתרה מכך: תורת החסידות גילתה שלא זו בלבד 
שהקב“ה אחד, התורה אחת וכל ישראל אחד, 
ולא זו בלבד ששלושתם קשורים זה בזה )כמאמר 
הזוהר “תלת קשרין מתקשראן דא בדא, ישראל 
מתקשראן באורייתא ואורייתא בקודשא בריך 
הוא“מ(, אלא שבעצם “ישראל, אורייתא וקודשא 

בריך הוא כולא חד“, מקשה אחת ממש.

רענון החסידות בסוד החן
הבעש“ט  מורנו  וסגנון  שדרך  ידוע  והנה, 
זי“ע היה לגלות תורתו הקדושה במשל וחידה 
צירופי  תיבות,  וסופי  תיבות  בראשי  ורמז,מא 

לז	 תהלים קיט, צב.
נחִת“. דורשי  י: “עיר וקדיש מן שמיא  ד,  לח	 ע“פ דניאל 
מורנו  לידתו של  רמוזה  זה  אומרים שבפסוק  היו  רשומות 

הבעש“ט בשנת נחת, “נחִת“.
ראה תניא פ“ב. לט	
זוהר ח“ג עג, א. מ	

ראה מאמרי אדה“ז הקצרים ערך ׳אורות בכלים׳ )עמ׳  מא	
תמד( בענין ארבע מדרגות דיבור־משל־חידה־רמז, ובספר 
רוחו של משיח מאמר “חטא המרגלים ותשובתו“ )עמ׳ קפד 

)עיין  וכו׳  וגימטריאות  אותיות 
בפירוש המיוחס לו למזמור קז 
סגנון  זאת,  ולעומת  בתהלים(, 
חב“ד הוא לגלות רזין ואף רזין 
פנים  בבחינת  דאורייתא  דרזין 
מאירות ופנים מסבירות, בביאור 
עמוק ורחב ובטוב טעם ודעת, 
עד שהעניין האלוקי ייקלט היטב 
במוח ובלב ויפעל את פעולתו 
ויראה  אהבה  להוליד  הרצויה 
בלב כל דורש ומבקש ה׳ באמת 

בהתבוננות מעומקא דליבא.מב
דעקבתא  עקבתא  בדורנו,  זאת,  כל  עם 
דמשיחא, נתמעטו הלבבות מאוד והשעה דורשת 
התעוררות כללית מחדש שבאה דווקא מכוח 
ובכך  להפליא  שמטבעם  תורה,  רמזי  הרמז, 
לעורר )מתרדמת הזמן והשקיעה העמוקה בהבלי 
העולם הזה( את לב השומע. אמנם, כאשר אין 
הרמז מלא וחדור בתוכן ובאור פנימי הוא עלול 
יניקה  )המוסיפה  חיצונית  ל“בליטה“  להפוך 
לחיצונים ר“ל(, ולכן בכל גימטריה וכדומה גוף 
החשבון והרמז צריך להיות בטל לגמרי לאור 

הפנימי הממלאו. 
חן: ה־ח  רעיון זה מקופל אף הוא במילה 
העליונה היא בחינת הרמזים שאינם מתיישבים 
במציאות אלא מרחפים עליה ומנצנצים אליה, 
וה־ן היא כוח ההורדה של הרמזים הללו למציאות 
ויישובן בתוכה. יש לדאוג שלא לנתק בין שתי 
אותיות המילה חן אלא להקפיד שכל רמז שנלמד 
ירד ויחדור לחדרי הנפש ויתיישב על דעתנו ולבנו. 
באופן זה ימלאו הרמזים את תפקידם לקשור 

מחדש את לבנו ללב אבינו שבשמים.

ואילך( שמדרגות אלה הן כנגד ארבעת העולמות אצילות־
במשל־חידה־רמז  הדבור  הסתרת  בריאה־יצירה־עשייה. 
היא בסוד התלבשות המלכות דאצילות )שנקראת “עולם 

הדיבור“( במלכויות דבי“ע.
והוא סוד הארת אבא עילאה שבאצילות באמא עילאה  מב	
החידה  בחינות  כאשר  כנ“ל,  המשל  מקום   — שבבריאה 
בייחוד  ונכללות  עולות  והעשייה,  היצירה  שכנגד  והרמז, 

העליון דחב“ד, וד“ל. 

בדורנו, עקבתא 
דעקבתא 
דמשיחא, 
נתמעטו 

הלבבות מאוד 
והשעה דורשת 

התעוררות כללית 
מחדש שבאה 

דווקא מכוח הרמז
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נועם אלימלך
פרשת בלק

ברכתו של אותו רשע

ש

סבבי  בשלשת  כי  אומרא  אלימלך  הנועם 
הברכות הראשונים של בלעם הוא רצה לקלל 
את ישראל וה׳ הפך את קללתו לברכה, אך כדי 
שלא ישתמע שכל הברכה היא ׳בטול הקללה׳ 
בלבד ה׳ “ברכם בברכה שאינו היפך הקללה... 
בברכה אחרת, למען ידע שכוונתו אינה כי אם 
לברך את ישראל תמיד ממש“ — וזהו פירוש 
“ולא אבה הוי׳ אלהיך לשמעֹ אל ]קללת[ בלעם 
]כלל, ולהפוך אותה עצמה לברכה, אלא[ ויהפךֹ 
הוי׳ אלהיך לך את ]מחשבת[ הקללה ]ולא זו 
בלבד שבטל את קללתו, אלא הפך את הכל[ 
לברכה ]אחרת, שלא מעין קללתו[“ב. לאחר 
שלשת הסבבים )שכנגד חכמה־בינה־דעת( זכה 
בלעם לדעת “כי טוב בעיני הוי׳ לברך את ישראל 
]ולא רק לבטל את קללותיו[“ג — “ולכך עלה 
בלבו של בלעם לברך גם כן את ישראל וחישב 
מחשבה טובה עליהם, ונתן ה׳ יתברך בפיו ברכת 
׳מה טובו׳“. לכן, “כולם חזרה לקללה“ד חוץ 
מברכת “מה טבֹו“ה, אותה אמר בלעם כשנתהפך 
בעצם ובאמת התכוון לברכם, ולכן התקיימה 
לדורות, כשנותרו “בתי כנסיות ובתי מדרשות“ 
גם בזמן הגלות )כשנסתלקה השראת שכינה 

נערך מרשימת הרב ע“י איתיאל גלעדי, ג׳ אייר תשפ“א.
ד“ה “מה טובו“. א	

דברים כג, ו. ב	
במדבר כד, א. ג	
סנהדרין קה, ב. ד	
במדבר כד, ה. ה	

מישראל ובטלו שאר הברכות שבהמשך(. 
מאד“ו  “טוב  בסוד  היא  בלעם  התהפכות 
)כשהרע־המות עצמוז הופך להיות כסא לטובח( 
— בגימטריא “מה טבֹו“ט. “מה“ לשון בטול — 
כל מציאות בלעם היא קללה, וכאן נתבטלה 
מציאותו ב“טבֹו“. אכן, גם כאן, כשבטלה מציאות 
נעלמות,  כקללות  )ש׳נכחה׳  בלעם  של  הרע 
הברכות  כל  בתוך  במציאות,  שישנו  בהעלם 
שהוכרח לברך(, נותר הרע שלו כהעלם שאינו 
במציאות, כדברי רבי יוחנן “ביקש לומר שלא יהיו 
להם בתי כנסיות ובתי מדרשות וכו׳“ד מקושרת 

)והמשך קללותיו שם נתקיימו בגלות, כנ“ל(.
הנועם אלימלך מתאר שלש בחינות: קללה 
)במחשבת בלעם(, ברכה תואמת לקללה הבאה 
לבטלה )“ויהפךֹ“ כפשוטו( וברכה חדשה המעידה 
שה׳ חפץ בעצם לברך את ישראל תמיד )מעל 
הזמן, וממילא מעל המצב המציאותי של עם 
ישראל( — כנגד הכנעה )הכנעת מחשבת בלעם 

בראשית א, לא.  ו	
ראה בראשית רבה ט, ה ש“טוב מאד“ נדרש כ“טוב מות“. ז	
ליראיו  הוי׳  סוד  ראה  ו־ע.  כו  אותיות  )קה“ת(  כ	ש“ט  ח
ומודעות מאמר  וראה גם אמונה  שער “הרע כסא לטוב“. 
“עיקרי האמונה של פנימיות התורה“ עמ׳ רה; תום ודעת 

מאמר “שני השעירים“ הערה פא.
ד   = אברהם(    ,248  =( יעקב“  “אהליך  והנה, ההמשך,  ט	
פעמים “מה טבו“, ךכ ש“מה טבו אהליך יעקב“ = ה פעמים 
אל,  )י“פ  יש   ,310  = ושוב(  ברצוא  טבו“  )“מה  טבו“  “מה 
כאשר ראשי וסופי התבות = ג“פ אל ואמצעי התבות = ז“פ 
עולמות  שי  כא(,  ח,  )משלי  יש“  אֹהבי  “להנחיל  סוד  אל(, 

<<<שמנחיל ה׳ לצדיקים לע“ל )עקצים פ“ג מי“ב(.

 המדור מוקדש לזכות הרך הנולד
 נעֹם אלימלך שי' שמחי לרגל כניסתו

נבבריתו של אברהם אבינו — ו תמוז



29
נועם אלי




מ
לך | קרח





29

נקראת  היא  כן  פי  על  ואף   — שבהמתקהיב 
“ברכתו של אותו רשע“, בכללות הוא נותר רשע 
ורק באותו רגע חשב באמת לברכם )כשהרשע 
שבו נותר בהעלם שאינו במציאות, כנ“ל(, וראוי 
לומר על כל דבריו “נאמנים פצעי אוהב ונעתרות 

נשיקות שונא“יג.

סוד “אל הארץ אשר אראך“ שלאחר “לך לך מארצך  יב	
]המתקה[“  אביך  ומבית  ]הבדלה[  וממולדתך  ]הכנעה[ 

)בראשית יב, א(.
משלי כז, ו )כהמשך הגמרא בסנהדרין שם(. יג	

נ
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הרשע(, הבדלה )הפיכת הקללה לברכה, תוך 
והמתקה  והברכה(  הקללה  בין  הבדלה־ניגוד 
)ברכה חדשה — כנשמות החדשות שלעתיד 
לבואי — באופן של “לכתחילה אריבער“, ולא 
רק דיעבד, כתגובה לקללה(יא. ברכת “מה טבֹו“, 
בהתהפכות מציאותו של בלעם, היא המתקה 

ראה עבודת הקדש ח“ב פל“ב; שער הגלגולים הקדמה  י	
ו. ובכ“מ. הנושא “נשמות חדשות“ התבאר בארוכה בחסדי 

דוד הנאמנים חלק ז. ראה שכינה ביניהם עמ׳ נט.
כ	ש“ט )קה“ת( אות כח. יא

>>>
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היה למואב מלך משל עצמם, ורק “בעת ההיא“, 
לאחר מפלת סיחון, מינו את בלק למלך עליהם.
אך מיהם “נסיכי מדין“ ומנין שבלק היה אחד 
מהם? במלחמת מדין נאמר “ואת מלכי מדין הרגו 
על חלליהם את אוי ואת רקם ואת צור ואת חור 
ואת רבע“ב, ובספר יהושע נאמר “ואת ממלכות 
סיחון... אשר הכה משה אתו ואת נשיאי מדין את 
אוי ואת רקם ואת צור ואת חור ואת רבע נסיכי 
סיחון“ג — הרי ש“מלכי מדין“ הם “נשיאי מדין“ 
והם “נסיכי סיחון“, דהיינו שהיו כפופים לסיחון, 
וזו כוונת הביטוי “נסיכי מדין“. והנה לפי חז“ל 
בלק הוא צורד וממילא בלק הוא מנסיכי מדין. 

אם כן, לא רק שמואב עשו שלום עם מדין 
מיראתם של ישראל, אלא מינו למלך עליהם 
אחד מאנשי העם השונא! וזה קצת תמוה. ועוד 
קשה: בחז“ל מפורש שרות המואביה יצאה מזרע 
בלקה, ומשמע שבלק היה מואבי בעצמו, ולא 
רק מלך מואב מעם אחר )והרי על רות דרשו 

“מואבי ולא מואבית“ו(. 
כלשהי  שייכות  לבלק  שהיתה  נראה  לכן 

דוד  בדברי  אך  ברש“י,  אריה שהגיהו  וגור  רא“ם  ראה  א	
ומתנות כהונה ביארו כגרסה שלפנינו.

במדבר לא, ח. ב	
יהושע יג, כא. וראה רד“ק שם. ג	

תרגום יונתן להלן לא, ח “וית צור הוא בלק“, וכן עולה  ד	
מבמדבר רבה כא, ג. וראה אור החיים במדבר כה, טו מנין 

למדו חז“ל לומר ךכ.
סנהדרין קה, ב. סוטה מז, א. נזיר כג, ב. ה	

יבמות עו, ב. ו	

זהב שלמה
ביאורים בפירוש רש“י | פרשת בלק

מואב ומדין

יְלַחֲכוּ  עַתָּה  מִדְיָן  זִקְנֵי  אֶל  מוֹאָב  וַיֹּאמֶר 
הַקָּהָל אֶת כָּל סְבִיבתֵֹינוּ כִּלְחךְֹ הַשּוֹׁר אֵת יֶרֶק 
דֶה וּבָלָק בֶּן צִפּוֹר מֶלֶךְ לְמוֹאָב בָּעֵת הַהִוא.  הַשָּׂ
וַיִּשְׁלַח מַלְאָכִים אֶל בִּלְעָם בֶּן בְּערֹ פְּתוֹרָה אֲשֶׁר 
בְּנֵי עַמּוֹ לִקְרֹא לוֹ לֵאמֹר הִנֵּה  עַל הַנָּהָר אֶרֶץ 
עַם יָצָא מִמִּצְרַיִם הִנֵּה כִסָּה אֶת עֵין הָאָרֶץ וְהוּא 

ישֵֹׁב מִמֻּלִי.
אל זקני מדין והלא מעולם היו שונאים זה 
את זה... אלא מיראתן של ישראל עשו שלום 
ביניהם. ומה ראה מואב ליטול עצה ממדין? כיון 
שראו את ישראל נוצחים שלא כמנהג העולם, 
אמרו מנהיגם של אלו במדין נתגדל, נשאל מהם 
מה מדתו. אמרו לו אין כחו אלא בפיו. אמרו אף 
אנו נבא עליהם באדם שכחו בפיו.... בעת הַהִוא 
לא היה ראוי למלכות. מנסיכי מדין היה, וכיון 
שמת סיחון מנוהו עליהם לצורך שעה. ארץ 
בני עמו של בלק. משם היה, וזה היה מתנבא 

ואומר לו עתיד אתה למלוך.
“ויאמר מואב אל זקני מדין... ובלק בן צפור 
מלך למואב בעת ההוא“. בפסוק זה יש להבין: 
מה הקשר בין שני חלקי הפסוק, ולכאורה הסיפא 
“ובלק בן צפור מלך למואב בעת ההיא“ שייכת 
לפסוק הראשון “וירא בלק בן צפור“. ומה פירוש 

“בעת ההיא“. 
לכן מפרש רש“י שבלק עצמו “מנסיכי מדין 
היה“א. סיחון נלחם במלך מואב הראשוןו ומאז לא 

נערך מרשימות הרב ע“י יוסף פלאי.

המדור מוקדש לרפואת נועה בת רחל
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עד  במדין  שהתגדל  אלא  מתחילה,  למואב 
שהיה מנסיכי מדין, וכעת חזר למקורו ונעשה 
מלך מואב. וכן בספר מושב זקנים הקשו, אם 
בלק ממדין מדוע רות נחשבת מואבית, ותירצו 
“בלק עיקר מולדתו היה ממואב ]מזרע מואב[ 
והלך במדין ומנוהו נשיא עליהם ואח“כ חזר 
למולדתו למואב והמליכוהו עליהם“. אכן, יש 
תירוצים אחרים לקושיה זו, ולפיהם יתכן שבלק 
היה מזרע מדיןז. על כל פנים, נמצא שבלק הוא 

מעין ׳כלאים׳ בין מואב למדין.

ארץ בני עמו 
“וישלח מלאכים אל בלעם בן בעור פתורה 
אשר על הנהר ארץ בני עמו“ — פירש רש“י 
ש“בני עמו“ מתייחס לבלק. והנה, פתור היא 
ארםח כדברי בלעם “מן ארם ינחני בלק“, אלא 
שארם ארצו של בלעם היא ארץ מולדתו של 

בלק.
נמצא שלבלק יש שייכות משולשת: ארצו 
היא ארם, הוא היה נסיך מדין, ולבסוף מלך מואב. 
הקשר בין מדין לבלעם הארמי מודגש בדברי 
רש“י בהמשך )פס׳ ז( שזקני מדין הכירו את 
בלעם היטב, בניגוד לזקני מואב — זקני מדין 
מכירים את בלעם ויודעים במה כוחו גדול, אבל 
אינו עושה עליהם רושם יותר מזה )כפתגם “אין 

נביא בעירו“(.

קליפת מואב וקליפת מדין
בפנימיות, יש לפרש את השייכות הכפולה 
של בלק, למדין ולמואב. קליפת מדין עומדת 
מול משה רבינו, ולכן תכלית חייו היא מלחמת 
מדין שאחריה הוא מסתלק מן העולם, “אחר 

במושב זקנים מביא תירוץ נוסף שבאמת בלק לא היה  ז	
מואבי אלא שאחת מבנותיו נשאה למואבי וממנה יצא רות. 
והמהרי“ט, בחידושיו לקידושין סז, ב ובספרו צפנת פענח 
כאן, תירץ שאע“פ שבלק לא היה מואבי מצד היחוס מכל 
מקום כיון שהיה מלך מואב באותו זמן הרי הוא בכלל האיסור 
“לא יבוא עמוני ומואבי“, שהרי שייך בו טעם האיסור, שלא 

קידם את ישראל בלחם ומים ושכר את בלעם. 
דברים כג, ה. ח	

תאסף אל עמיך“. 
משה רבינו הוא פנימיות החכמה דקדושה, 
מדת הבטול )“ונחנו מה“, חכמה היינו כח מה(, 
ואילו מדין לשון ריב ומדון, שנאת חנם הבאה 
מעצם תחושת הישות, היפך הבטולט. בחכמה 
יש שם הוי׳, “הוי׳ בחכמה“, ולעומת זה מדין 
= 4 פעמים הוי׳ )הערך הממוצע של כל אות(.

גם מואב קשור לחכמה: מואב נקרא כך כיון 
שבא מאב )מבת לוט שהרתה מאביה(, אבא הוא 
כינוי לספירת החכמה, ועמון אחי מואב הוא כנגד 
הבינהי. אלא שמואב עומד כנגד חיצוניות החכמה 
ומדין כנגד פנימיות החכמה. גם למואב וגם למדין 
יש זקֵנים, זקן נוטריקון זה קנה חכמה )מואב הוא 
הקנזי אותיות זקני(, אבל אצל מואב הזקנים 
עצמם נקראים אחר כך “שרי מואב“ ואילו זקני 
מדין נקראו רק זקנים, הם עיקר הזקנים, כנגד 

פנימיות החכמה. 
ושונאים  מישראל  מפחדים  ומדין  מואב 
אותם. שורש החכמה הוא ב׳גבורה דעתיק׳ — 
מדת הגבורה שייכת ליראה )וכן גבורה = יראה( 
היא שרש  הזו  הגבורה  בקדושה,  לשנאה.  וכן 
יראה עילאה מה׳ יתברך ושנאת הרע )“צרור 
ובקליפה היא הופכת ליראה  את המדינים“(, 

מישראל ושנאתם. 
יש  ובפרט,  הבטול  היא  החכמה  פנימיות 
שתי בחינות בטול: בטול במציאות מצד פנימיות 
היש מצד  ובטול  רבינו,  החכמה, מדרגת משה 
זה, קליפת מדין  ובלעומת  חיצוניות החכמה. 
היא עצם נקודת ]הרגשת[ המציאות )שישנה 
מציאות נפרדת(, וקליפת מואב היא ענין הרגשת 

היש )הגאוה של מציאות הנפרד(. 

בלעם ובלק
בלעם, כאיש יחידי, עומד ממש מול משה, 
“בישראל לא קם אבל באומות העולם קם“. 
יודע  והוא  ישראל  לו חוש עמוק בשנאת  יש 

כ	מבואר באריכות בלקו“ת פרשת מטות ד“ה החלצו,  ט
ובמאמרי דא“ח הבאים אחריו.

לקוטי תורה לאר“י פרשת דברים. י	
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איך להכשיל אותם, “אלהיהם של אלו שונא 
זמה“. “איזהו חכם הרואה את הנולד“, ובלעם 
בקליפה רואה מה שיוולד מעצת הזמה שלו. 
בלעם מתהדר בכח הראיה שלו, לעומת הראיה 

של החכמה של משה רבינו. 
“בלעם — בלא עם“יא, מתנגד לעצם היחוד 
של עם־לאום מסוים, ורוצה לבולל את ישראל 
המיוחדים מכל העמים. ארצו היא ארם נהריים, 
מקומה של משפחת אברהם אבינו שהיה “אב 
לארם“ ונעשה “אב המון גוים“ וכן בלעם מתיימר 
להיות נביא לגוים. הארמי המובהק בתורה הוא 
“לבן הארמי“, וכן “בלעם הוא לבן“יב. כל זה 

שייך לבלק שגם “ארץ בני עמו“ היא ארם.
יש לומר שארם קשור לאשור: שניהם בני 
האשורית  והשפה  קרובות,  וארצותיהם  שם 
הרשמית היתה הארמיתיג. סנחריב מלך אשור 
בלבל את כל האומותיד, כבלעם ובלק. מוסבר 
שאשור הוא מלשון אושרטו, תרבות המבטיחה 
לכולם אושר ובלבד שיתכחשו לעמם ומולדתם 
היום  של  אמריקה  )כמו  במרחב  ויתבוללו 
המבוללת את הלאומים שנקבצו בה(. אך לעתיד 
“ובאו האבֹדים בארץ אשור“ — גם המתבוללים 
בארצות הרווחה והאושר יחזרו לצור מחצבתםטז.

פרצוף העמים בתורה
׳פרצוף׳ העמים  מכאן נשלים בקצרה את 

בתורהיז: 

סנהדרין קה, א. וראה באריכות מעין גנים לפרשתנו. יא	
תנחומא ויצא יג. תרגום יונתן אצלנו פס׳ ה. יב	

כ	דברי השרים לרבשקה “דבר נא אל עבדיך ארמית“,  יג
מלכים־ב יח, כו.

ידים פ“ד מ“ד. ברכות כח, א. יד	
בכתב“  שמאושרת  אשורית  שמה  נקרא  “למה  טו	

סנהדרין כב, א.
כ	דברי הרבי בשיחת שבת בראשית תשי“ז. טז

וראה בפירוט )ובאופן קצת אחר( בספר עץ פרי עמ׳  יז	
בבל׳  ׳מפלת  במאמר  ראה  ובבל  למצרים  בנוגע  שלב. 

שבעת העממים הם כנגד שבע המדות, ז“ת, 
כנודע; 

שלשת העמים הנוספים, אדום מואב ועמון, 
הם כנגד ג׳ ראשונות )ג“ר, וסימנך “מגור מסביב“, 
הג“ר הן סביב לארץ ישראל(. “אדום מואב ועמון, 
והם קיני קנזי וקדמוני, עתידים להיות ירושה 
לעתיד“יח — דהיינו בירור ג׳ ראשונות לאחר 
סיום עבודת הבירורים של ז“ת, תיקון המדות 
של העולם הזהיט. ובפרט, אדום הוא כנגד הכתר, 
כרמוז בפסוק “לסבוב את ארץ אדום“ כתר לשון 
סובב, וכן “מלכי אדום“ בתורה שייכים לרצון 
ועמון הם כנגד חכמה  ומואב  תקיף של תהו, 

ובינה כנ“ל; 
מדין הוא כנגד פנימיות החכמה כנ“ל; 

מצרים כנגד אמא, בינה )ישראל במצרים היו 
כעובר במעי בהמה, רחם האם, “ערות הארץ“(, 
אלא שעמון היינו חיצוניות אמא ומצרים פנימיות 
אמא. נמצא שמצרים ומדין הם זוג, או“א עילאין, 
וכן משה יוצא ממצרים למדין וחוזר למצרים. 

מצרים מדין משלימים ל־22 ברבוע; 
עמלק כנגד הדעת, “ראשית גוים עמלק“, 
עמלק = ספק היפך הוודאות של הדעת דקדושה. 
עמלק הוא נכדו של עשו־אדום, מתאים לדעת 
המקובלים הראשונים ששרש הדעת בחיצוניות 

הכתר; 
אשור, לשון תענוג, כנגד פנימיות הכתר, ובו 

נכלל גם ארם כנ“ל; 
הכתר,  של  העליון  הראש  כנגד  פלשתים 
רדל“א. פלשתים לשון מבוי מפולש, “פלשתים 
ליצנים“. גלית הפלשתי מתנגד לדוד המלך, שרש 

המלכות ברדל“א.

בספר רוחו של משיח.
רש“י בראשית טו, יט. יח	

על קיני קנזי וקדמוני ראה מאמר גבולות הארץ בספר  יט	
מלכות ישראל ח“א, ובספר ברכות בחשבון פרשת לך לך. 
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פרקי אבות

תורה לשמה

רַבִּי מֵאִיר אוֹמֵר כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה 
לִשְׁמָהּ, זוֹכֶה לִדְבָרִים הַרְבֵּה...

יש לימוד שעליו נאמר “העושה שלא לשמה 
נח לו שלא נברא“א ומאידך נאמר “לעולם יעסוק 
אדם בתורה ובמצוות אע“פ שלא לשמה, שמתוך 
שלא לשמה בא לשמה“ב. מוסבר ש“נח לו שלא 
נברא“ הוא רק בלומד על מנת לקנתרג או כשאינו 
מקיים מה שלומדד. ויש עוד חילוקי מדרגות: יש 
הלומד על מנת להתכבד, ויש מיראת העונש או 
לקבלת שכר, בעוה“ז או בעוה“ב. כל אלו דרגות 

נמוכות יחסית, ומוטב לא להזדקק להן כלל. 
אך הדרגה הגבוהה של “שלא לשמה“ היא 
כשלומד לתיקון נפשו לקשר אותה לקב“ה על ידי 
התורה, לרוות את צמאונו לה׳ על ידי “אין מים 
אלא תורה“. על דרגה זו נאמר “לעולם יעסוק 
אדם בתורה שלא לשמה“ כהדרכה לכתחילה, 
“מעיקרא כי עביד איניש אדעתא דנפשיה קא 
עביד“ה. כך התורה נקראת חתן והאדם הלומד 
נקרא כלה, החתן משפיע לכלה. בזה גופא יש 
דרגה גבוהה יותר, כשהאדם לומד כדי לתקן את 
“הנפש הכללית“, שרש כל נשמות ישראל, אלא 

ברכות יז, א. א	

פסחים נ, ב. ב	
כ	מופיע בתוס׳ )וברש“י: “לקנטר“( ברכות לעיל הערה א. ג
זה  בכל  וראה  ב.  כב,  סוטה  תוס׳  ב.  נ,  פסחים  תוס׳  ד	

שו“ע אדה“ז הלכות תלמוד תורה ד, ג.
פסחים סח, ב. ה	

שממילא גם הנפש הפרטית שלו תקבל אור. 
אך גם דרגות גבוהות אלו נחשבות יחסית 
שלא לשמה! “תורה לשמה“ באמת היא כשאדם 
התורה  את  לקשר  עצמה,  התורה  לשם  לומד 
במקורה באור אין סוף, כמו דוד המלך שהיה 
מחבר תורה שלמעלה עם הקב“הו. כך הלומד 
נקרא חתן־משפיע והתורה נקראת כלה־מקבל. 
דבר זה אפשרי רק לאחר הדרגה הקודמת: תחלה 
האדם לומד כדי לתקן את נפשו ולהדבק בה׳ 
דרך התורה )כאשר התורה היא מעליו(, מתוך 
כך הוא זוכה לגילוי השרש העליון של נשמות 
ישראל שהוא למעלה מהתורה, “מחשבתן של 
ישראל קדמה לכל דבר“ז, ואז הוא נעשה משפיע 

לתורהח.
לתיקון  לשמה,  שלא  של  הגבוהה  הדרגה 
נפשו, שייכת לעבודת הבינוני והדרגה של לשמה, 
הצדיק. הבינוני  לשם התורה, שייכת לעבודת 
יכול להגיע בשלמות לעבודת ה׳ “לשם  אינו 
יחוד קוב“ה ושכינתיה“ בלבד, תמיד יש לו איזו 
נגיעה לעצמו. רק הצדיק הגמור, המזדהה לגמרי 
עם הנפש האלקית, יכול “להתחסד עם קונו“, 
לעבוד את ה׳ לשם שמים בלבד, כבן האוהב את 

הוריו יותר מעצמו. 
אכן, כל אדם יכול לקבל הארה ממדרגת 
יותר, כך  ׳פנימי׳  הצדיק הגמור. ככל שהאדם 
הוא חודר לתוך פנימיות המדרגה שלו־עצמו 
שבתוכה מאירה עבודת הצדיקיםט. “ועמך כלם 
צדיקים“ עובדים את ה׳ ולומדים תורה לשמה 
)“לעולם יירשו ארץ“, עבודת ארץ ישראל היא 

עבודת הצדיקים(. 

ספר הבהיר קצו. ו	
בראשית רבה א, ד. ז	

עד כאן לפי דברי אדמו“ר הזקן בדרושי חתונה )סדור  ח	
עם דא“ח קכח, א(. ומבואר באריכות בספר חתן עם הכלה.

לפי חתן עם הכלה עמ׳ קיח, ריד. ט	
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כשהיה אור החיים צעיר, הוא עשה דבר 
שכתוב בספרים שהרבה צדיקים, וגם הרבה 
תלמידי הבעש“ט, עשו זאת בצעירותם: נהגו 
גלות והסתובבו בעולם כעניים וקבצנים מבלי 
למקום,  ממקום  עוברים  היו  הם  להזדהות. 
נשארים לזמן מה, ונוסעים הלאה. ידוע שרבי 
הרבה  ויש  גלות,  נהגו  אלימלך  ורבי  זושא 
סיפורים על כך שבלי לפרסם מי הם, החזירו 
רבים בתשובה בהרבה מקומות. כך, גם בעל 

אור החיים הקדוש עשה גלות. 
שבת אחת התארח אור החיים באיזו עיר, 
היה בבית הכנסת ואחר כך הלך לבית הרב. 
הרב סעד עם היהודים שם וגם דרש בדברי 
תורה. דרש ודרש, ובאמצע הדרוש שלו בעל 
שאמר  מה  על  הערה  לו  אמר  החיים  אור 
)שהיה נכון, אבל אפשר להסביר אפילו יותר 
עמוק(. ברגע שהרב שמע מה שאומר, קודם 

כל התברר שהאורח האלמוני הוא ת“ח גדול, 
אבל יותר מזה, הרב הצביע עליו ואמר: אם 
אתה אומר לי ככה סימן שאתה רבי חיים בן 
יודע? כי אני שמעתי את מה  עטר. איך אני 
שאמרת עכשיו במתיבתא דרקיעא, שיושבות 
בה נשמות כל הצדיקים הגדולים שהיו בעולם 
הזה, וכל מיני מלאכים. שם יש מצוה לומר כל 
דבר בשם אומרו — זה מביא גאולה לעולם, 
ככתוב בפרקי אבות — ואמרו זאת בשמו של 
למטה.  מאד  גדול  צדיק  עטר,  בן  חיים  רבי 

מתברר שאותו רב גם הוא אדם גדול מאד.
אחר כך, בסוף השבת, הרב האריך מאד 
לסיים  רצה  ולא  שלישית,  בסעודה  מאד 
אותה. נכנס לתוך הלילה, היה חושך לגמרי, 
והוא עדיין המשיך לדרוש בדברי תורה. האור 
החיים הקדוש העיד, שהגיע אל הרב הזה שר 
הגיהנם וצעק עליו שיסיים כבר לדרוש, כי כל 
זמן שהוא אומר דברי תורה איננו יכול להדליק 
את האש בגיהנם ולשרוף שם את הרשעים 

רבי חיים בן עטר, נודע על שם פירושו על התורה ׳אור החיים׳ הקדוש, נולד בשנת תנ“ו 
בסאלי שבמרוקו לאביו רבי משה, ולמד תורה מפי סבו רבי חיים בן עטר ׳הזקן׳. נישא 

לקרובתו פאצוניה ועמד בראשות הישיבה בסאלי. כבר שם נודע כאיש אלקים קדוש, דרש 
בפני הקהל בקביעות והיה גבאי צדקה. מאחר ואשתו לא ילדה לו ילדים, נשא אשה שניה, 
אסתר, ושתי נשותיו חיו אתו עד סוף ימיו בירושלים. לאחר מסכת מחלוקות ורדיפות נגדו, 

עלה לארץ ישראל, כשבדרך עבר בליוורנו שבאיטליה, שם הדפיס את פירושו המפורסם 
על התורה וגייס תמיכה כספית לעלייתו ארצה ולכלכלת הישיבה שתכנן להקים. בסוף 

שנת תק“א הגיע עם תלמידיו לעכו שם הוקמה הישיבה בראשונה. הזמנתם של יהודי 
טבריה לקבוע את מושבו בעיר לא עלתה יפה, ולאחר תקופה קצרה של התיישבות 

בפקיעין עלו לירושלים בסוף שנת תק“ב, שם הוקמה ישיבתו ׳מדרש כנסת ישראל׳. כעבור 
פחות משנה נסתלק לבית עולמו בט“ו תמוז תק“ג ומנוחתו כבוד בהר הזיתים.

 המדור מוקדש לע"נ שולמית פרידה
בת דבורה מרים — י"ז סיון
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)לא יודעים באיזו עיר זה היה, אבל הוא אמר 
שהעיר הזאת נמצאת על פתחה של גיהנם, 
יש שם רב מצדיקי הדור שמאריך  לכן, אם 
בדברי תורה ולא עושה הבדלה, כך יכול למנוע 
עליו,  הביט  לא  הרב  האש(.  את  מלהדליק 
והמשיך לדרוש עוד שעה, ושוב חזר שר של 
גיהנם ושאל מתי יפסיק, כי כל זמן שלא מבדיל 

לא יכול להדליק את האש. 
הרב המשיך לדרוש בלי להתענין בדברי 
השר של גיהנם, אך אחרי שזה קרה עוד כמה 
פעמים בא שר הגיהנם וצעק מאד חזק שהוא 
הקפיד  הרב  בסוף  האש.  את  להדליק  חייב 
והתחיל לצעוק על שר של גיהנם ולהשתיק 
פנה  הרב  כן  אחרי  מיד  יפריע.  שלא  אותו, 
ליהודים ואמר שכבר אפשר לסיים, כי ברגע 
את  להדליק  לו  מותר  כבר  עליו  שכעסתי 
האש... כל זמן שסתם לא הסתכלתי עליו, לא 
היה אכפת לי ממנו, הוא לא היה יכול להדליק 
את אש הגיהנם בגללי. אבל כעס זה כמו אש, 
“לא תבערו אש בכל מושבותיכם ביום השבת“, 
וברגע שכעסתי כאילו הדלקתי אש בעצמי — 
ואז הוא גם יכול ללכת לגיהנם ולהדליק שם 
את האש, ואין שום טעם שנאריך עוד בדרוש.
הסיפור מלא תהפוכות, מהצדיק המתחזה 
לקבצן ועד ההתמודדות המתוחה של הרב מול 
המלאך, וכולן שייכות לסוד ההוד: “הודי נהפך 
עלי למשחית“. ככלל, היציאה כלפי חוץ קשורה 
בספירות נצח והוד, המקבילות לרגליים, אך בעוד 
לנצח, הגלות  ביד רמה שייכת בעיקר  יציאה 
מתקנת את ההוד. לכן מגיע האור החיים דווקא 
אל פתח הגיהנם, התגלמות ה“נהפך למשחית“, 
מתוך  החיים  האור  להערת  הרב  מודה  ושם 
עלייתו לישיבה של מעלה )סוד עליית ההוד 

אל הגבורה, מקום מתיבתא דרקיעא בזוהר(. 
מבחינת תוכנו, מזכיר הסיפור הציורי הזה 
סיפור חסידי ידוע, בו יצאה שמועה זהה מפי 

אדמו“ר הזקן ורבי לוי יצחק מברדיטשוב. שניהם 
כל אחד במקומו, על תקלה  סיפרו לחסידים, 
שמימית שאירעה בגיהנם: הוא נשרף לגמרי... 
בדיון שהתנהל לאחר מכן בפמליא של מעלה, 
נידונו שתי הצעות לתיקון הנזק: האחת, לשפץ 
את הגיהנם השרוף; השניה, לבנות גן עדן חדש, 
ואת הישן להפוך לגיהנם. כמובן שכאשר בשמים 
לא ניתן להכריע, נמסרת ההחלטה לצדיקי העולם 
הזה. כך סיפרו הצדיקים, וסיימו: “ואני אמרתי 

שיבנו גן עדן חדש, ואת הישן יהפכו לגיהנם“.
בסיפור שלנו הגיהנם עדיין מתפקד, אבל 
מלהידלק.  אותו  המעכב  צדיק  ניצב  בפתחו 
כנראה שבדברי התורה שלו מביא הצדיק העלום 
אל תוך הגיהנם לא רק את השבת, אלא גם 
את התשובה. התורה מכבה את האש ומחזירה 
בתשובה את הרשעים, וכך יכולה למנוע את 
העונש אפילו במקום בו ראוי לתתו. בסופו של 
תהליך יכול גם הגיהנם להפוך לגן עדן — כל 
עוד הצדיק איננו כועס, אפילו  על שר הגיהנם.

במתיבתא  שמע  שהרב  משמע  בסיפור 
דרקיעא לפני כן אך לא גילה את הפירוש הפנימי 
בדרוש שלו )משום “כבוד אלהים הסתר דבר“( 
עד שאמר אותו בעל המימרא — אור החיים 
הק׳ )בסוד “כבוד מלכים — מאן מלכי רבנן — 
חקור דבר“, בגלוי(. נמצא שכוחו של בעל אור 
החיים הק׳ הוא לגלות אצל עמיתו את ההעלם 
שישנו במציאות, סוד חש־מל )הרב הוא החש 
ואור החיים הוא המל(. חז“ל דרשו “חש )חוץ 
מלשון חשאי, שתיקה( — כחיות אש“. לרב 
יש חוש מיוחד באש לטוב ולמוטב. בדרשתו 
הוא עוצר את אש הגיהנם ואילו על ידי כעסו, 
מיסוד האש של הקליפה, לא רק שמדליק את 
אש הגיהנם בעצמו אלא שגורם להפריד את 
הקשר בינו לבין האור החיים שיושב לידו ובעצם 
תומך בו להתגבר על השר של גיהנם. אור החיים 

הוא אור והרב הוא אש.
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מענות ותשובות
שו“ת עם הרב

מ
  תמורה בזווגי 
 מוחין ומידות 

בספר ׳שיעורים בסוד ה׳ ליראיו׳ 
הם  ואמא  אבא  שפרצופי  כתוב 
כנגד אברהם ושרה ואילו פרצופי 
ישראל סבא ותבונה הם כנגד יצחק 
ורבקה. מוסבר שם שזווג פרצופי 
אבא ואמא — השייך למוחין — הוא 
זווג של תפיסת עצם האור ואִלו זווג 
ישסו“ת — השייך למידות — הינו זווג 
של תולדה. כיוון שכך, מזווג יצחק 
ורבקה יוצאת תמורה — עשו — כיוון 
מה  תמורות,  יש  הלב  שבמידות 

שאין כן בזווג אברהם ושרה.
האם ישמעאל שיצא מאברהם לא 

נחשב כתמורה?

מענה:
מזווג  נולד  לא  ישמעאל 
מזאת,  ויתרה  ושרה  אברהם 
לאברהם,  נולד  לא  אף  הוא 
אלא לאברם, קודם שקבל את 
שמו החדש והתברך כ“אב המון 
אומרים  חז“ל  בנוסף,  גוים“. 
מתייחס  לא  כלל  שישמעאל 
אחרי אברהם, שכן נולד להגר 
שפחתה של שרה, ועל כן דינו 
כעבד, כמבואר כל זה באריכות 
בדברי אור החיים הקדוש )על 

בראשית טז, ה(.

 יחס לחרדות 
לארה“ב  לטוס  אמורים  אנחנו 
משפחתי  וביקור  עבודה  לצורכי 
קבלת  בתהליך  כרגע  ונמצאים 
ויזה. כחלק מהתהליך אני אמורה 
לעבור ראיון אישי בשגרירות ללא 
נוכחות בעלי והדבר גורם לי ללחץ 
וחרדה. האם לנסות להכריח את 

עצמי ללכת, או לוותר?

מענה:
מאיתנו  רוצה  מה שה׳  עיקר 
פחדים  על  שנתגבר  הוא 
משום  לפחד  ולא  וחששות 
דבר רק ממנו בעצמו. ועל כן 
כדאי ללכת ולגמור את הענין 
בכי טוב בעה“י. בשורות טובות 

בכל הענינים.

 ברכה
למסיבת סידור 
ומסיבת חומש:

א׳  כיתה  בנות  לכבוד 
בביה“ס יעלת חן תחי׳,

מזל טוב למסיבת הסידור 
שתזכו  החומש!  ומסיבת 
מתוך  להשי“ת  להתפלל 
דליבא  ברעותא  הסידור 
)הנקודה הפנימית שבלב, מתוך 
ואהבת  עולם  לבורא  אהבה 

וללמוד  יהודי(  לכל  ישראל 
החומש  מתוך  חיים  תורת 

בשמחה ובתענוג רוחני! 
גדול“  “בית  הביטוי  על 
מלכים  ספר  בסוף  שמופיע 
“מקום שמגדלין  חז“ל  פרשו 
שמגדלין  ו“מקום  תפלה“  בו 
פי שאלו  על  ואף  בו תורה“, 
שתי דעות בגמרא )רבי יוחנן 
להיות   — ש“גדלות“  סובר 
השי“ת  בעבודת  גדול־גדולה 
— היינו להתפלל לה׳ מתוך 
מלא  גדול  ולב  מוחין  גדלות 
אהבה כנ“ל, ואילו רבי יהושע 
בן לוי סובר ש“גדלות“ היינו 
תורה  “יגדיל  תורה,  ללמוד 
ויאדיר“(, נוהגים לפרש כשתי 
להוסיף  וגם  יחד  גם  הדעות 
מעשים  בו  שמגדלין  מקום 
אומרת  זאת  )צדקה(.  טובים 
שלהיות “גדול“־“גדולה“ היינו 
העמודים  לשלשת  להתמסר 
עליהם העולם עומד — תורה, 
עבודה )תפלה(, גמילות חסדים 

)מעשים טובים, צדקה(.
שהשי“ת יעזור לכן להוסיף 
בעילוי  ולעלות  בקדש  תמיד 
השם  בעבודת  עילוי  אחר 
יתברך, לטוב לכן ולכלל ישראל 

כל הימים!
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37 י
אָנכִֹי וְהַיְלָדִים

הַמָּדוֹר לְיַלְדֵי יִשְׂרָאֵל

עָם לְ ן בִּ מאֵֵ

בשתוף מוסדות תורת חיים בראשות הרב יצחק גינזבורג כתב הרב שילה אופן, משפיע חסידי בת“ת תורת חיים בירושלים

בִּלְעָם הָרָשָׁע מִתְגַּלֶּה בַּפָּרָשָׁה שֶׁלָּנוּ 
בְּעָרְמָתוֺ וּבְמַעֲרֻמָּיו. הוּא מְנַסֶּה לְהִצְטַיּרֵ 
בְּעֵיניֵ שְׁלִיחֵי בָּלָק כְּצַדִּיק תָּמִים, הַפּוֺעֵל 
אַךְ וְרַק לְפִי רְצוֺן ה׳. הוּא מְבַקֵּשׁ מֵהֶם 
אֶת  דּוֺחֶה  וּבְכָךְ  ה׳  לִתְשׁוּבַת  לְהַמְתִּין 
שֶׁמֻּצָּעוֺת לוֺ.  הַמְּפַתּוֺת  הַמָּמוֺן  הַצָּעוֺת 
בִּלְעָם  חוֺזֵר  ה׳  שֶׁל  סֵרוּבוֺ  בְּעִקְבוֺת 
לִשְׁלִיחֵי בָּלָק וּמַצְהִיר: “מֵאֵן ה׳ לְתִתִּי 
לַהֲלךְֹ עִמָּכֶם“. נפֶֹת צוּפִים, הַכּלֹ לְשֵׁם 

שָׁמַיִם.
מָה הָיִינוּ מְצַפִּים שֶׁיִּקְרֶה בַּשָּׁלָב הַבָּא? 
שֶׁהַשְּׁלִיחִים יחְַזְרוּ אֶל בָּלָק וְיאֹמְרוּ לוֺ: 
לְדַבֵּר עִם  אֶפְשָׁר  אִי  מַצָּב!  אֵין  ׳שְׁמַע, 
הַבֶּנְאָדָם. מְדֻבָּר בְּאִישׁ עֶקְרוֺנוֺת שֶׁפּוֺעֵל 
אַךְ וְרַק עַל פִּי צִוּוּיוֺ שֶׁל אֱלקִֹים׳. אֲבָל, 
הַשְּׁלִיחִים  חוֺזְרִים  הַהַפְתָּעָה,  לְמַרְבֵּה 
קְצָת  שׁוֺנֶה,  מֶסֶר  וּבְפִיהֶם  בָּלָק  אֶל 
עִמָּנוּ“.  הֲלךְֹ  בִּלְעָם  “מֵאֵן  חַד:  פָּחוֺת 
הֵבַנְתֶּם? זהֶ הוּא שֶׁאֵינוֺ מְעֻנְיןָ. כְּלוֺמַר, 
אֵיךְ אוֺמְרִים, הוּא מְעֻנְיןָ וְעוֺד אֵיךְ, אֶלָּא 
הָיְתָה  לאֹ  שֶׁהֵבֵאתָ  הַהַצָּעָה  שֶׁכַּנִּרְאֶה 

מַסְפִּיק מְפַתָּה... 

בָּלָק לְשַׁנּוֺת אֶת  מָה גּוֺרֵם לִשְׁלוּחֵי 
הַמֶּסֶר הַבָּרוּר? הֲרֵי מִפִּיו שֶׁל בִּלְעָם הֵם 

שָׁמְעוּ בִּמְפרָֹשׁ מִלִּים אֲחֵרוֺת!

תָּ? לְ כּמַּהָ קִבַּ
הַגָּבוֺהַּ  הַצִּיּוּן  אֶת  קִבֵּל  מִי  מְעַנְיןֵ 
בַּכִּתָּה, חָשַׁבְתִּי לְעַצְמִי. בֶּאֱמֶת, לַמִּבְחָן 
לַתְּעוּדָה,  קוֺבֵעַ  הָמוֺן.  הִתְכּוֺנַנְתִּי  הַזֶּה 
לאֹ? כְּשֶׁנִּקְרֵאתִי בִּשְׁמִי נִגַּשְׁתִּי אֶל הָרַב 
וְנָטַלְתִּי בְּמֶתַח אֶת הַגִּלָּיוֺן. הֲצָצָה חֲפוּזהָ, 
בָּרוּךְ ה׳, הַצִּיּוּן 87. לאֹ הֲכִי טוֺב, אֲבָל 
בְּהֶחְלֵט הֶשֵּׂג רָאוּי לַמִּקְצוֺעַ הַקָּשֶׁה הַזּהֶ. 
וְאָז אֲנִי קוֺלֵט שֶׁתַּאֲבוֺן הַסַּקְרָנוּת לאֹ פָּג 
מִמֶּנִּי. אֵיךְ? כִּי בַּדַּקּוֺת הַבָּאוֺת מָצָאתִי 
אֶת עַצְמִי עָסוּק בְּפִעְנוּחַ תָּוֵי הַפָּנִים שֶׁל 
כָּל מִי שֶׁקִּבֵּל לְידָָיו אֶת הַמִּבְחָן הַבָּדוּק. 
וּמִי  אָדִישׁ  מִי  מְאֻכְזָב,  מִי  מְרֻצֶּה,  מִי 
רוֺצֶה,  אֵינִי  רְשׁוּת  לְלאֹ  לְהָצִיץ  נִסְעָר. 
אֲבָל אֶת כָּל מִי שֶׁהִסְכִּים לְגַלּוֺת לִי אֶת 

הַתּוֺצָאָה — חָלַבְתִּי.
כִּי  מַעֲסִיק אוֺתִי?  כָּךְ  כָּל  לָמָּה? מָה 
הַ־87  עִם  הַשִּׂמְחָה  מִשּׁוּם־מָה  כַּנִּרְאֶה 
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שֶׁלִּי לאֹ מְסַפֶּקֶת אוֺתִי. אֲנִי חַיּבָ לָדַעַת 
הַאִם  הַכִּתָּתִי.  בַּמְּמֻצָּע  מְדרָֹג  אֲנִי  הֵיכָן 
אֲנִי מִשְׁתַּיּךְֵ אֶל הָעֲשִׂירוֺן הָעֶלְיוֺן, בַּעֲלֵי 
הַצִּיּוּנִים הַגְּבוֺהִים, אוֺ שֶׁהַהַצְלָחָה הָיְתָה 
יְלָדִים נוֺסָפִים.  הַפַּעַם מְנַת חֶלְקָם שֶׁל 
הָרָצוֺן הַזּהֶ, שֶׁבְּוַדַּאי לאֹ מַגִּיעַ מִתּוֺכְכֵי 
מִדַּת  נִקְרָא  שֶׁלִּי,  הָאֱלקִֹית  הַנֶּפֶשׁ 
אֲנִי  ׳שָׁוֶה׳  לְהַרְגִּישׁ  כְּדֵי  הַהִתְפָּאֲרוּת. 
מֻכְרָח אֶת אִשּׁוּרָם שֶׁל הַסּוֺבְבִים אוֺתִי, 

שֶׁגַּם הֵם יכִַּירוּ בְּמַעֲלוֺתַי.
לַתְּחוּשָׁה שֶׁתֵּאַרְתִּי כָּרֶגעַ שֻׁתָּפִים עוֺד 
כּלֹ  קדֶֹם  יוֺדֵעַ?  אֲנִי  אֵיךְ  בַּכִּתָּה.  יְלָדִים 
רוֺאִים זאֹת עַל הַפָּנִים שֶׁלָּהֶם. חוּץ מִזּהֶ, 
אֶת הַהַשְׁוָאוֺת בֵּיניֵנוּ אֲנִי לאֹ עוֺרֵךְ עִם 
עַצְמִי, שֻׁתָּפִים לְכָךְ עוֺד חֲבֵרִים. אֲנִי לאֹ 
רוֺצֶה לִנְקבֹ בְּשֵׁמוֺת, אֲבָל ישֵׁ ילֶֶד אֶחָד, 
אוּלַי הֲכִי מֻכְשָׁר בַּכִּתָּה, שֶׁהַתְּגוּבָה שֶׁלּוֺ 
שׁוֺנָה בְּצוּרָה קִיצוֺנִית. הוּא לאֹ מִשְׁתַּתֵּף 
בְּכָל הַהִתְלַחְשְׁשׁוּת סְבִיב הַתּוֺצָאוֺת וְגַם 
לאֹ מְנסֶַּה לְהַרְאוֺת לְכֻלָּם אֶת הַצִּיּוּן שֶׁלּוֺ, 
תָּמִיד  הוּא   — יוֺדְעִים  שֶׁכֻּלָּם  לַמְרוֺת 
הַגָּבוֺהַּ בְּיוֺתֵר. אִם חֲשַׁבְתֶּם שֶׁהַסִּבָּה הִיא 
טְעִיתֶם  הַפַּעַם  לְצַעֲרִי  גְּדוֺלָה אָז  עֲנָוָה 
לְמַעְלָה.  הָאַף  עִם  פָּשׁוּט  הוּא  וּבְגָדוֺל. 
אֲבָל  הַ־100,  סְבִיב  שָׁם  אֵי  שֶׁלּוֺ  הַצִּיּוּן 
הוּא בִּכְלָל לאֹ מַחֲשִׁיב. אֶת מִי הוּא לאֹ 
לִי  נִרְאֶה  אֲבָל  בְּוַדַּאי,  אוֺתָנוּ  מַחֲשִׁיב? 
שֶׁאֲפִלּוּ אֶת הַמּוֺרֶה וְאֶת הַמִּבְחָן שֶׁעָרַךְ. 
“זהֶ מִבְחָן בִּכְלָל?“, שָׁמַעְתִּי אוֺתוֺ רוֺטֵן 

פַּעַם, “זהֶ אוּלַי מִבְחַן כְּנִיסָה לַגַּנּוֺן...“.
כְּמוֺ שֶׁאַתֶּם מְבִינִים, לַיּלֶֶד הַזּהֶ אֵין 
רוֺצֶה  ילֶֶד  אֵיזֶה  בָּרוּר,  חֲבֵרִים.  הַרְבֵּה 

לְהִתְחַבֵּר עִם ילֶֶד שֶׁאֵינוֺ מְעֻנְיןָ בְּחֶבְרָתוֺ? 
זוֺ אֵינָהּ הִתְפָּאֲרוּת, זוֺ כְּבָר גּאֲַוָה.

הִתְפָּארֲותּ הָ לְ ן גּאַוֲ י בֵּ
אֶת  הָאָדָם  הַרְגָּשַׁת  הִיא  הִתְפָּאֲרוּת 
מַעֲלָתוֺ וִיחוּדוֺ מִתּוֺךְ הָאִשּׁוּר שֶׁנִּתָּן לוֺ 
וְגַם  פְּלוֺנִי  גַּם  הִנֵּה,  מֵאֲחֵרִים.  כָּךְ  עַל 
שֶׁאֲנִי  חוֺשְׁבִים  פַּלְמוֺנִי  וְגַם  אַלְמוֺנִי 
מְיחָֻד. אוֺ שֶׁאֲנִי מְבַקֵּשׁ מֵהֶם אֶת הָאִשּׁוּר 
בְּצוּרָה מְפרֶֹשֶׁת, אוֺ שֶׁאֲנִי פָּשׁוּט מַמְתִּין 
אֶת  מַכִּירִים  וּבִדְרִיכוּת.  בְּסַבְלָנוּת  לְכָךְ 
אֵלּוּ שֶׁמְּסוֺבְבִים אֶת הָראֹשׁ לְאָחוֺר בְּלִי 
כָּל  עָסוּק  שֶׁלָּהֶם  הָראֹשׁ  אוֺתוֺ?  לְהָזִיז 

הָעֵת בְּמָה שֶׁיּחְַשְׁבוּ עֲלֵיהֶם הָאֲחֵרִים.
תְּחוּשַׁת  הִיא  גַּאֲוָה  זאֹת,  לְעֻמַּת 
הָאָדָם בָּעֶלְיוֺנוּת הַמֻּחְלֶטֶת שֶׁלּוֺ. מַמָּשׁ 
כָּךְ  עַל  צָרִיךְ  לאֹ  הוּא  גַּדְלוּת.  שִׁגְעוֺן 
אִשּׁוּר מֵאַף אֶחָד בָּעוֺלָם. מַדּוּעַ? כִּי מִי 
בִּכְלָל יכָוֺל לְחַלֵּק לוֺ צִיּוּנִים. הַהֵפֶךְ, הוּא 
רָאוּי לָתֵת אֶת הַצִּיּוּנִים לְכֻלָּם. הֲרֵי הוּא 

הֲכִי חָכָם בָּעוֺלָם...
כְּשֶׁאַדְמוֺ“ר  הַתַּנְיָא,  סֵפֶר  בִּתְחִלַּת 
שֶׁל  הָרָעוֺת  הַמִּדּוֺת  אֶת  מוֺנֶה  הַזָּקֵן 
הַנּפֶֶשׁ הַבַּהֲמִית, אוֺתָן אָנוּ נִדְרָשִׁים לְעַדֵּן 
וּלְתַקֵּן, הוּא מְחַלֵּק אוֺתָן לְפִי הִשְׁתַּיְּכוּתָן 
לְאַרְבַּעַת הַיְּסוֺדוֺת. אֶת הַהִתְפָּאֲרוּת הוּא 
מְשַׁיּךְֵ לַמִּדּוֺת הַבָּאוֺת מִיְּסוֺד הָרוּחַ וְאִלּוּ 
אֶת הַגַּאֲוָה הוּא מְמַקֵּם תַּחַת הַכּוֺתֶרֶת 
שֶׁל יְסוֺד הָאֵשׁ. לְהִתְפָּאֵר פֵּרוּשׁוֺ לִחְיוֺת 
מֵהָרוּחַ, מֵהָאֲוִירָה, מִמָּה שֶׁיּאֹמְרוּ עָלֶיךָ. 
לְהִתְגָּאוֺת פֵּרוּשׁוֺ לְהִשְׁתּוֺלֵל וְלִשְׂרףֹ אֶת 

כֻּלָּם בְּשִׁגְעוֺן הַגַּדְלוּת שֶׁלְּךָ...
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ךָ הַכּלֹ י מִמְּ כִּ
חָכָם  הֲכִי  הָיִיתִי  בֶּאֱמֶת  וְאִם   רֶגַע, 
לְהִתְכַּחֵשׁ  עָלַי  הָיָה  הַאִם  בַּכִּתָּה? 
לאֹ.  מַמָּשׁ  הַצָּגָה?  וְלַעֲשׂוֺת  לַמְּצִיאוּת 
לְהַמְשִׁיךְ  הוּא  מִתְבַּקֵּשׁ  שֶׁהָיִיתִי  מָה 
בְּאוֺתוֺ הַקַּו, אֲבָל עַד הַסּוֺף. אֱמֶת, אַתָּה 
אֲפִלּוּ  וְאוּלַי  בְּכִתָּתְךָ  הַמֻּכְשָׁר  כַּנִּרְאֶה 
בַּמּוֺסָד כֻּלּוֺ. נַנִּיחַ. הַאִם אַתָּה הֲכִי חָכָם 
בָּטוּחַ... אָז  בָּעוֺלָם? לאֹ  בָּאָרֶץ?  בָּעִיר? 
אִם אַתָּה כָּל כָּךְ מִתְפַּעֵל מֵחָכְמָה — תֵּן 
כָּבוֺד לֶחָכָם מִמְּךָ! וְאִם... אִם אַתָּה הֲכִי 
חָכָם בָּעוֺלָם כֻּלּוֺ — הַאִם אַתָּה הִמְצֵאתָ 
אֶת הַחָכְמָה שֶׁלְּךָ? קִבַּלְתָּ אוֺתָהּ בְּמַתָּנָה 
מִמִּי שֶׁבֶּאֱמֶת הֶחָכָם בָּעוֺלָם כֻּלּוֺ — מֵה׳ 

יִתְבָּרֵךְ! אָז בְּכָבוֺד, תֵּן לוֺ אֶת הַכָּבוֺד!

אַָת הַמּאֵָה נֺ הו
חָשַׁבְנוּ  בַּתְּחִלָּה  לָנוּ?  יוֺצֵא  מָה 
כָּעֵת  אֲבָל  הַבְּעָיהָ,  עֶצֶם  שֶׁהַגַּאֲוָה הִיא 
מִתְבָּרֵר מַשֶּׁהוּ קְצָת שׁוֺנהֶ. מִתְבָּרֵר לָנוּ 
שֶׁהַגַּאַוְתָן הוּא בְּעֶצֶם שַׁקְרָן. בְּפִיו הוּא 
מְשַׁבֵּחַ וּמְהַלֵּל אֶת הַחָכְמָה שֶׁלּוֺ, אֲבָל 
עַצְמוֺ!  אֶת  מַעֲצִים  פָּשׁוּט  הוּא  בְּלִבּוֺ 
רַק מָה? סְתָם כָּךְ לוֺמַר עַל עַצְמוֺ ׳אֲנִי 

הֲכִי שָׁוֶה׳ — זהֶ לאֹ הוֺלֵךְ כָּל כָּךְ. לָמָּה 
כָּךְ  אֶחָד חוֺשֵׁב  כָּל  יִשְׁתַּכְנֵעַ?  שֶׁמִּישֶׁהוּ 
אֶת  מְנַצֵּל  הַנָּ“ל  הַגַּאַוְתָן  עַצְמוֺ...  עַל 
מָה  כֵּן,  לַחָכְמָה.  שֶׁקַּיּמֶֶת  הַהַעֲרָצָה 
אָז  חָכְמָה.  מַעֲרִיכִים  אֲנָשִׁים  לַעֲשׂוֺת, 

אמַֹר לְכֻלָּם שֶׁאֲנִי הֲכִי חָכָם. 
לְשֶׁקֶר מִסּוּג זהֶ קוֺרְאִים הוֺנָאָה, וְזהֶ 
לָנוּ  לַעֲשׂוֺת  שֶׁמְּנַסֶּה  הַתַּרְגִּיל  בְּדִיּוּק 
בִּלְעָם הָרָשָׁע. בְּפִיו הוּא מְנַסֶּה לְצַיּרֵ אֶת 
עַצְמוֺ הָאִישׁ הַצַּדִּיק בָּעוֺלָם, כָּזהֶ שֶׁפּוֺעֵל 
אַךְ וְרַק עַל פִּי רְצוֺן ה׳ וְסָר לְמִשְׁמַעְתּוֺ, 
גַּם בִּמְחִיר “מְלאֹ בֵיתוֺ כֶּסֶף וְזָהָב“. אֲבָל 
מִשּׁוּם מָה שְׁלִיחֵי בָּלָק לאֹ שׁוֺמְעִים אֶת 
הַמֶּסֶר. הֵם שׁוֺמְעִים דָּבָר אֶחָד. אֲנִי, אֲנִי 
וְשׁוּב אֲנִי. “מֵאֵן בִּלְעָם“, הוּא וְלאֹ אַחֵר, 
הַשּׁחַֹד  מְחִיר  לְהַגְדָּלַת  הַזְמָנָה  כְּבָר  וְזוֺ 
הַמֻּצָּע לוֺ. בָּרֶגַע שֶׁמִּתְבָּרֶרֶת הָאֱמֶת הַזּוֺ 
מְשַׁחְרֵר ה׳ לְבִלְעָם אֶת הָרְצוּעָה, כִּי בַּדֶּרֶךְ 

שֶׁאָדָם רוֺצֶה לֵילֵךְ — מוֺלִיכִים אוֺתוֺ...
שֶׁנִּזְכֶּה לִהְיוֺת מִתַּלְמִידָיו שֶׁל אַבְרָהָם 
וְנֶפֶשׁ  נְמוּכָה  רוּחַ  טוֺבָה,  לְעַיִן  אָבִינוּ, 

שְׁפָלָה!
שַׁבַּת שָׁלוֺם וּמְברָֹךְ!
י רָזִ



נבע בעבר גם מהמחשבה  החשש מלימוד הקבלה 
המוטעית שהמבנים בהם עוסקת הקבלה מכניסים ממד של ריבוי באחדות 
האלוקית )עד לדברי “אחד מן המתפלספים“, שהובאו ונדחו בשו“ת הריב“ש, 
המשווים את האמונה בעשר הספירות לאמונת הנוצרים בשילוש, רח“ל(. גדולי 
הדורות כבר הסבירו שאין כאן ריבוי, חלילה, ועדיין עולה השאלה — מה הטעם 
לעסוק במבנים מורכבים ומשוכללים? האם לא עדיף להשאר באמונת אחדות 

פשוטה ופשטנית, כ“דעת זה התינוק“?
אליבא דאמת, העיסוק בקבלה וחסידות נובע משאיפת־אחדות גדולה עוד 
יותר: פנימיות התורה לא מסתפקת בהבנת “הוי׳ אחד“ כשלילת כל עבודה־זרה 
— היא מסבירה שה“אחד“ האלוקי כולל את המציאות כולה, לא רק ש“אין 
עוד ]אלו־ה[ מלבדו“ אלא “אין עוד מלבדו“ כלל. את תפיסת האחדות הזו 
׳מאתגרת׳ חווית המציאות שלנו — עולם של ריבוי ופירוד, שאמנם נברא מן 
האחד אך דומה שאינו משקף אותו כלל. תפקיד המבנים הקבליים הוא לשמש 
׳גשר׳ בין האחדות והריבוי — להנכיח את אחדות ה׳ במבנים שיש בהם סדר 
ושלמות, המאפשרים להקביל אליהם את כל הריבוי במציאות ולגלות כיצד 

הכל יוצא מן האחד והכל נכלל שוב באחד.
בחוברת השבוע יש הקדמת־יסוד חשובה בנושא הזה — התבוננות כיצד האחד 
מתגלה ב׳חן׳ של השנים )שהוא בעצם הדואליות שבשכל(, בתהליכי תיקון 
רגשיים של שלשה שלבים ובהשתלשלות יורדת ומהוות־מציאות בת ארבעה 
שלבים. ארבעת שלבי ההתפרטות הללו, אחד־שנים־שלשה־ארבעה, מצטרפים 
להרכיב את עץ החיים של עשר הספירות. זהו מאמר־חובה להבנת מושגי יסוד 

בחשיבה של פנימיות התורה.

מעוניין להפיץ את עלון נפלאות במקום מגוריך?
שלח דוא“ל ל: itiel@pnimi.org.il או התקשר 4295164־052
רוצה להצטרף לתפוצת המייל שלנו ולקבל את כל ההודעות והשיעורים?

itiel@pnimi.org.il :שלח דוא“ל
 רוצה לשמוע את שיעורי וניגוני הרב? התקשר לפנימי־פון:

9211452־079 או 5434297־02 — המספר פתוח לניידים כשרים


