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את המטרה. אצל כל יהודי ה“אנא נסיב מלכא“ )׳אני לוקח את המלך׳ 
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בס“ד

שבת שלום לכל קוראי נפלאות בכל קצוות הארץ, שבת פרשת בשלח בפתח ואִתה 
גליון חדש ומלא בכל טוב, שיאיר את השבת והשבוע שלכם באור יקרות.

לפני שנסקור את שיעור הגליון הנוכחי, רצינו קצת לשתף אתכם. ב“ה העלון הנפלא 
שלנו — מתורתו של הרב יצחק גינזבורג שליט“א — יוצא לאור כבר כשנתיים ומחצה ]בתחילה 
בשם ׳ואביטה׳ ועכשיו ׳נפלאות׳[ כשאנו מצדנו עושים כל מאמץ הן באיכות והן בכמות, 
על מנת שדברי התורה המתוקים והמחיים שבו יגיעו אל כל אחד ואחת מכם באופן הטוב 
ביותר — באיכות הכתיבה והעריכה, בדיוק המ“מ ובהסברת הנושאים באופן שיטתי ומובנה 
— כדי להביא את הדברים לפתחם של כמה שיותר קוראים. כל זאת לצד מערך שלם ויעיל 

של הפצת החוברת בכל רחבי הארץ, לכל המעוניין. 
למה אנחנו מספרים לכם את זה? כמובן שכל המאמצים כרוכים בעלויות לא מבוטלות, 
עלויות שמתאפשרות בזכות אנשים יקרים שתורמים מהונם ואונם להפצת התורה. לפני 
כשנה וחצי ערכנו מבצע גיוס לצורך המשך הפצת העלון לשנה וחצי הבאות, ומשאלו תמו, 
הגיע העת שוב לבקש את השתתפותכם. בע“ה בגליונות הקרובים נפרסם את הפרטים 

המלאים, איך תוכלו להיות שותפים בעוד שנה של הפצת התורה.
מענות  ]כולל מדור  השבוע בגליון, מלבד כל המדורים האהובים  וכמובן, הסקירה. 
ותשובות שנעדר מהגליון הקודם[, נפתח עם שיעור טרי מז׳ שבט, היארצייט של אם הרב, 
בו לימד הרב את תורה סו בכתר שם טוב למורנו הבעל שם טוב. בתורה יסודית זו, מביא 
הבעל שם טוב משל למסע שלנו בבקשנו את ה׳, הנסיונות וההסתרים שמונעים מאתנו 
להגיע למטרה הנכספת והדרך לצלוח אותם. הרב כדרכו מעמיק ומתרגם את הדברים 
לעבודת ה׳ ועבודת הנפש במספר רבדים של הקשר והעמידה שלנו מול הקב“ה וביאור 
סוד החשֹך וההסתרה המעלימים על האור, ומאיר לנו את עצת הבעל שם טוב איך עוברים 

את כל המכשולים ומגיעים ל“אנא נסיב מלכא“.
בשיעור השני, חלקה השלישי והעִקרי של התוועדות י“ט בכסלו דהאי שתא, העוסק 
בפסוק “שלום שלום לרחוק ולקרוב“, מבואר איך החסידות חידשה שפה של שלום, במגמת 

קירוב של הרחוקים ושל הקרובים כאחד, וריפוי כל פירוד וריחוק. 
שבת שלום ומבורך,
המערכת

הקדמת המערכת
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מפריצות לפריצה

נקודה
מעובדת מתוך השיעור

שבהן,  הקשה  ואולי  הדור,  ממכות  אחת 
היא מכת הפריצות — העולם שסביבנו הוא 
גדרי  כל  בו  נפרצו  כי  שדומה  מתירני,  עולם 
הצניעות, וכל מה שפעם היה רחוק וקשה־להשגה 
הופך זמין בלחיצת כפתור, ר“ל. התירוץ לכל 
הקלקולים הללו הוא אידיאולוגיה של ׳פתיחות׳, 
של הסרת כל המחיצות ובטול כל צנזורה, אך 
אליבא דאמת, מופעי חוסר־הצניעות שבעולם 
חשך  של  מסכים  אלא  וגילוי,  פתיחות  אינם 
והסתר — ככל שהחיצוניות גוברת, ואף מפתה 
להתרכז בה, היא מסתירה וחוסמת את הדרך 
אל העולם הפנימי, אל הנשמה שבתוך הגוף, אל 

האהבה האמיתית שמעבר לתאוה החיצונית.
בעולם כזה, בו הכל חיצוני ומוחצן, נראה 
באמת  וצנוע  פנימי  למשהו  לזכות  שבשביל 
יש לברוח מהמציאות הסובבת ולהסתגר חדר 
לפנים מחדר. אכן, גלוי לכל כי היכולת לעשות 
זאת פוחתת והולכת ודומה שאליבא דאמת גם 
לא זהו רצון ה׳, משום שהסתגרות כזו גורמת 
לריחוק, מעשי וגם רגשי, מכל מי שנותר בחוץ 
ניתן  כן,  אם  כיצד,  להצלה.  זועקת  ונשמתו 
לסבול את העולם הפרוץ ובהמשך גם להביא 

לתיקונו?
הבעל שם טוב מפרש על הביטוי “אלופינו 
מסֻבלים“ כי מי שמכיר ש“אלופו של עולם“ נמצא 
בכל מקום, ויודע ש“לית אתר פנוי מיניה“, מסוגל 
שבעולם  וההסתרות  הקשיים  כל  את  לסבול 
האיומים  על  וגם  הפיתויים  על  להתגבר   —

מאיים  המתירני  העולם  )כאשר  שבחיצוניות 
׳לבלוע׳ כל מי שמעיז להביע גישות אחרות( 

ולחתור אל הפנימיות. 
אך המטרה אינה רק להגביר את הסיבולת 
מסֻבלים“  “אלופינו  במדת  כשנוקטים  שלנו. 
מתקיים המשך הפסוק: “אין פרץ ]פריצות הגבר, 
הפורץ למקומות שאינם שייכים לו[ ואין יוצאת 
]פריצות האשה, ה׳יצאנית׳, היוצאת ממקומה 
העצבות  ]הצער,  צוחה  ואין  והצנוע[  השמור 
ברחבֹתֹינו“.  הפריצות[  תוצאת  שהן  והצעקה 

כיצד? 
הפריצות, המחשיכה על הפנימיות, נובעת 
בעצמה מתודעת מחשכים — מהדמיון שהקב“ה 
אינו מביט באדם והוא יכול לעשות ככל העולה 
על רוחו )ובפנימיות, מתחושת הריחוק והיאוש 
ההכרה  ואמתית(.  פנימית  לאהבה  מלהגיע 
ש“לית אתר פנוי מיניה“ ובכל מקום “עין רואה 
ואזן שומעת וכל מעשיך בספר נכתבים“ מרסנת 
את הפריצות — כשאדם מרגיש ש׳רואים אותי׳ 

הוא מתנהג אחרת.
ההסתר  חומות  שכל  ההכרה  כן,  על  יתר 
הופכת  מקום,  בכל  נמצא  וה׳  אמתיות,  אינן 
את הכיוון — במקום שהחוץ יאיים על הפנים, 
הפנים שופע כלפי חוץ. אז מתגלה שאת הסודות 
הפנימיים ביותר ניתן ׳לשפוך׳ בעולם החיצוני, 
והוא יקבל אותם בצמא. את ה“צוחה ברחבֹתֹינו“ 
ניתן לתקן רק בעבודת “יפוצו מעינתֹיך חוצה 
ברחבֹות פלגי מים“ ואת הפריצות רק בעבודת 
“ופרצת ימה וקדמה וצפנֹה ונגבה ונברכו בך כל 
משפחתֹ האדמה ובזרעך“ בגשמיות וברוחניות. 
בגשמיות — כפשט הפסוקים, המתייחס להולדת 
דורות ישרים מבורכים, בצניעות ובשמחה, והכל 
מתוך תודעת שליחות של “פרו ורבו ומלאו את 
הארץ וכבשֻה“. וברוחניות — בהפצת המעינות 
הפנימיים ביותר עד ל“חוצה שאין חוצה הימנו“.

ד?נ
בין עו

ם לה
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שיעור
כתר שם טוב סו

ש
“אלופינו מסֻבלים“

קיצור מהלך השיעור
בשיעור לכבוד יום היארצייט )שהוא גם יום ההולדת( של אמו לימד הרב תורה יסודית 
בכתר שם טוב. בפרק א נלמד משלו של הבעל שם טוב, על המלך שמסתיר את עצמו 

מאחורי חומות, פיתויים ואיומים — כדי לבחון מי יתאמץ מספיק כדי להגיע אליו. רק אנשי 
מדע, שמכירים כי “לית אתר פנוי מיניה“, יכולים להבין שכל ההפרעות הן אחיזת עינים 

ולהגיע עד למלך עצמו. בפרק ב מורחב ה׳ווארט׳ החותם את התורה בכתר שם טוב, בסוד 
הפסוק “אלופינו מסֻבלים אין פרץ ואין יוצאת ואין צוחה ברחֹבֹתינו“. בשיעור המקורי היתה 

עוד תוספת ברמזי השם הקדוש אום הרמוז בפסוק, שלא נכנס כאן לקוצר המקום, ונשלח 
itiel@pnimi.org.il ברשימת התפוצה אליה ניתן להרשם במייל

ד?
בין עו

ם לה
רוצי
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א. להגיע עד המלך
 “בקשתי את שאהבה נפשי“ —

בקשת שער הנון
בלימוד הקבוע שהיה לנו בשבתות בכתר 
שם טוב הגענו לאות סו, אותה נלמד כעת. היא 
“בקשתי  השירים —  בשיר  מפסוק  מתחילה 
מצאתיו“א.  ולא  בקשתיו  נפשי  שאהבה  את 
יחידה של  יש  בשיר השירים  ג  פרק  בתחלת 
ארבעה פסוקים המתארת את הכלה המבקשת 

את החתן, עד שהיא מוצאת אותו:

בריינה  מרת  יארצייט  מוגה.  לא  גלעדי.  איתיאל  ע“י  נרשם 
מלכה גינזבורג ע“ה. אור ל־ז׳ שבט תשפ“א — כפ“ח.

שה“ש א, ג. א	

על משכבי בלילות בקשתי את שאהבה 
נא  אקומה  מצאתיו.  ולא  בקשתיו  נפשי 
ואסובבה בעיר בשוקים וברחבֹות אבקשה את 
שאהבה נפשי בקשתיו ולא מצאתיו. מצאוני 
נפשי  שאהבה  את  בעיר  הסֹבבים  השֹמרים 
ראיתם. כמעט שעברתי מהם עד שמצאתי 
עד  ארפנו  ולא  אחזתיו  נפשי  שאהבה  את 

שהביאתיו אל בית אמי ואל חדר הורתי.
זהו, כמובן, משל לכך שאנחנו מחפשים את 
הקב“ה, החתן שלנו, ואי אפשר לישון בשקט 

“על משכבי בלילות“ בלי למצוא אותו. 
ביחידה זו של שיר האהבה החתן מתואר 

השיעור מוקדש לזכות והצלחת
דוד אור ואורה שי' שחר לרגל יום הנישואין

והגאולה בחדֹש שבט
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בביטוי  מהפסוקים,  אחד  בכל  פעמים,  ארבע 
“את שאהבה נפשי“ )ביטוי מיוחד כאן, שאינו 
חוזר עוד בשיר השירים ובתנ“ך כולו(. יש לכוון 
את ארבע ההופעות, בארבעת הפסוקים, כנגד 
י־ה־ו־ה מלמטה למעלה: “על משכבי בלילות“ 
)ה  עצמה  מצד  המלכות־הכלה  מקום  היינו 
תתאה(. “אקומה נא ואסובבה בעיר וגו׳“ היינו 
התעוררות המדות )ו( המניעה את הכלה לצאת 
ממקומה. “השמֹרים הסבֹבים בעיר“ הם מקיפי 
הבינה, מקיפין דאמא, השומרים את התעוררות 
“מי  בסוד  היא  אליהם  הכלה  ושאלת  הלב, 
דקיימא לשאלה“ב האמור בבינה )ה עילאה(. 
שבנפש  החכמה  בנקודת  הוא  המציאה  עצם 
)י(, בטול ה׳אני׳ ל׳אין׳ — ה׳אני׳ של המלכות־

הכלה מתעצם עם שרשה באין של החכמה־אבאג 
)“והחכמה מאין תמצא“ד( על ידי יחודה עם 
החתן )והרמז: “עד שמצאתי“ עולה י־ה, שם 

החכמהה, פעמים אני־אין(. ולסיכום:
עד שמצאתי את שאהבה נפשי י	

מצאוני השמֹרים הסבֹבים בעיר את שאהבה  ה	
נפשי ראיתם

את  אבקשה  בעיר...  ואסובבה  נא  אקומה  ו	
שאהבה נפשי 

על משכבי בלילות בקשתי את שאהבה נפשי  ה	
והנה, בארבעת הפסוקים הללו, יחידה שלמה, 
יש בדיוק חמשים תבות. יש כאן, כמו שנסביר, 
רמז לכך שכל עוד לא הגעתי לשער הנון — אני 
עדיין “חולת אהבה“ו. כתובז ש־חולה בגימטריא 
מט, רמז המלמד שאף על פי שמישהו השיג את 
כל מט שערי בינה — כל זמן שלא השיג את שער 
הנון הוא חולה. איזה חולי? “חולת אהבה“. יש 
אהבה שמניעה את האדם עד הסוף, עד התכל׳ס 

— עד התכלית שהיא היחוד עם האהוב. 

	ע“פ זהר ח“א א, ב. ב
ברבוי מקומות בקבלה וחסידות. ג	

איוב כח, יב. ד	
זהר ח“ג י, ב־יא, א. ה	

שם ב, ה. ו	
	שער המצות פרשת ויחי. ז

משל הבעל שם טוב — להגיע עד המלך
הבעל שם טוב כאן מביא משל, שהוא אולי 
המשל הכי מפורסם שלו. נקרא אותו בפנים ואחר 

כך נסביר אותו:
ולא  בקשתיו  נפשי  שאהבה  בקשתי את 
מצאתיו וגו׳ . . . דשמעתי משל ממורי זלה“ה 
שהיה מלך אחד שעשה כמה מחיצות וחומות 
זה לפנים מזה ע“פ אחיזת עינים שהי׳ מסבבין 
את המלך, ובכל שערי החומות צוה לפזר ממון, 
ויותר שהיה החומה לפנים פזרו הון יותר כדי 
לראות זריזות וחשק בני המדינה איך כל א׳ 
ויש  המלך,  אל  לבוא  עצמו  ומזרז  מתחזק 
שחזרו אחר שקבלו ממון בשערי החומות, ויש 
וכו׳, ומעט  שחזר בשער השני, ויש בשלישי 
מזעיר שלא נכנס בלבם חשק הגשמי לאסוף 
הון כי אם לבוא אל המלך, ואחר כמה טרחות 
שבאו אל המלך ראו שאין שום חומה ומחיצה 

כי אם אחיזת עינים וכו׳.
הזריזות  את  הבוחן  מלך  מתאר  המשל 
בני המדינה להתקרב אל המלך.  והחשק של 
“הוי׳ צדיק יבחן“ח והרי “ועמך כֻלם צדיקים“ט 
— ה׳, המלך, בוחן את כולנו כמה אנחנו באמת 
רוצים אותו ומתקרבים אליו בזריזות. אברהם 
אבינו, היהודי הראשון, הצטיין במדת הזריזותי 
— זריזות לקיים מצוה, לשון צוותאיא, להתחבר 

אל מצַוֶה המצוה. 
יש מבני המדינה שמגיעים עד המלך עצמו, 
“עד ועד בכלל“, עד שער הנון )נון הוא גם לשון 
מלכות בלשון הקדש, כמו בפסוק “לפני שמש 
ינון שמו“יב(, ויש שמגיעים “עד ולא עד בכלל“, 
נכנסים רק ב־מט השערים )חלקם או כולם(. יש 
כמה מאמריםיג של רבי אייזיק מהומיל, שאנחנו 

תהלים יא, ה. ח	
ישעיה ס, כא.  ט	

כלשון חז“ל )חולין טז, א( “זריזותיה דאברהם“. י	
	לוח “היום יום“ ח׳ חשון. ובכ“מ. יא

תהלים עב, יז. ופירש“י: “ינון לשון מלכות ושררה“.  יב	
מאמר השפלות והשמחה פל“ז ואילך )ובפרט בפרקים  יג	

לז־לט, נה־נו(.
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אוהבים להביאיד, המסביר שכל 
העולם הזה הוא בחינת “עד ולא 
עד בכלל“ אבל משיח הוא “עד 
ועד בכלל“. “עד ועד בכלל“ היינו 
מדת הנצח שמתוארת באות של 
השנה ב“באתי לגני“, אות יאטו 
— תנועת הנפש לנצח עד הסוף. 
לשם כך, כמו שמבואר שם, המלך 
מבזבז את כל האוצרות שלו וגם 

משליך את חייו מנגד.
את המשל הזה היה הבעל 
לפני  תמיד  מספר  טוב  שם 

עמו  המשל  זהו  השנה.  בראש  שופר  תקיעת 
פותחים את השנה, “בתר רישא גופא אזיל“טז, 
ואחריו תוקעים בשופר, עד ל“שופר גדול“יז של 
מלך המשיח, התלוי בנקודה הפנימית של המשל. 
בראש השנה, “יום תרועה“יח, נאמר עלינו “אשרי 
העם ידֹעי תרועה הוי׳ באור פניך יהלכון“יט — 
העם ההולכים ומגיעים עד המלך עצמו. והרמז: 

תרועה בגימטריא שער הנון.

 אבינו־מלכנו־דודנו
במשל הבעל שם טוב 

כאן המשל מופיע יחסית בקיצור ואילו בדגל 
מחנה אפריםכ, מנכדו של הבעל שם טוב, הוא 

ראה מעין גנים ח“ג מאמר “הדילוג לגאולה“ הערה סג. יד	
שנדפס  הנצחון“  “ענין  בשיעור  באריכות  נתבארה  טו	

בגליון הקודם.
	עירובין מא, א. וראה סוטה מה, ב. טז

ישעיה כז, יג. ועפ“ז בברכת “תקע“ בשמו“ע. יז	
במדבר כט, א. יח	

תהלים פט, טז. יט	
על הפטרת כי תבוא. וזה לשונו:  כ	

זללה“ה למלך שעשה מחיצות  כי שמעתי משל מאא“ז 
כותל  מן  סיבוב  וגם  מזו  לפנים  זו  עינים  באחיזת  רבות 
דובים  וגם  מבוהלים  רבים  חיילות  וגם  נהרות  וכותל 
אליו  מגשת  שיראו  בכדי  מבוהלים  חיות  ושאר  ואריות 
הוא  והמלך  ויטול,  יבא  השם  את  ליטול  הרוצה  כל  ולא 
בכל  מאיר  המלך  פני  ואור  משלה  בכל  ומלכותו  נורא 
העולמות וכבודו מלא את הארץ רק הכותלים והסובבים 
עינים,  באחיזת  והוא  המלך  פני  את  המסתירים  הם 
המלך  לו  יתן  המלך  אל  שיבא  מי  כל  יוצאים  וכרוזים 
עושר וכבוד ויהיה שר אצלו עומד בהיכלו ומי הוא שאינו 

בגרסה  יותר.  באריכות  מופיע 
הדגש  יותר,  והנפוצה  הארוכה 
שמחפש  הבן  על  הוא  במשל 
בעל  כאן  המלך.  אביו  את 
התולדות מביא את המשל על 
ביחס  השירים  בשיר  פסוקים 
לרעיה שמחפשת את הדוד, כלה 
שמחפשת את החתן בכל הכח, 
עד שהיא  הנפש,  מסירות  בכל 
מוצאת אותו. בפשטות, היחס בין 
אב לבן והיחס בין חתן לכלה הם 
שתי בחינות שונות, כפי שמוסבר 
אצלנו באריכות במאמר “אבינו, מלכנו, דודנו“כא. 
מדובר  לא  כאן  עצמו  המשל  בתוכן  אכן, 
על בן או על רעיה אלא על בני המדינה, עבדי 
המלך. כתוב שיש מעלה בעבד, שלפעמים בן לא 

רוצה בזה רק כשבא לחומה ראשונה ורואה כמה ארכה 
נסוג  אדם  בני  לבבות  המבהילים  דברים  ושאר  וגבהה 
מזו  לפנים  זו  חומות  כמה  שהולך  מהם  ויש  אחור  לבבו 
ושם יש שרים נכבדים ממונים מאת המלך מפזרים ממון 
רב לבא לפנים מן החומות ולפעמים אחרי רואו שיש לו 
כל הון יקר וכבר מצא ידו ואוצרות ממון נסוג אחור אף על 
ואין שם פגע  ונהרות  פי שראה כבר שהלך כמה חומות 
רע ואין מים ואין חומה מכל מקום אחר אשר כל חומה 
וחומה גבוהה ורחבה מראשונה ואיומה כדי להבהיל יותר 
אשר  המלך  לבן  אבל  המלך,  אל  שירצה  מי  יקרב  שלא 
מעיו המו אל אביו וגם רחמי אב על הבן לקרב אותו לאור 
פני  ומאור  תמיד  נצחיים  חיים  מלך  פני  באור  אשר  פניו 
המלך מי שזוכה לראותו אזי זיו פניו מבהיקים ומאירים 
יגורו כל יושבי תבל ושוכני ארץ כמו  בכל העולם וממנו 
בפני המלך בעצמו ורשות בידו להמית ולהחיות לאסור 
בכח  חפשי  אסורים  ולהוציא  ולפתוח  בזיקים  מלכיהם 
בחכמה,  בבנו  האב  כח  המלך  בן  ובודאי  המלך  פני  אור 
וכשבא לחומות ולנהרות וחילות ודובים וכל המבהילים 
זה  מה  למאוד  עצמו  תמה  המלך  פני  את  ומסתירים 
עצמך  תסתיר  בנים  על  אב  כרחם  כמותך  רחמן  מלך 
בהסתרות כאלו ואני אנה אני בא וצועק )תהלים כ“ב, ב׳( 
לבא  והנשבר  הבוער  לבבו  ובכח  עזבתני  למה  אלי  אלי 
אל אביו מוסר עצמו ודוחק עצמו בכח לדלג על החומות 
ובראות  הונו לחיילות הסובבים שמה  ומפזר כל  ונהרות 
אביו  באזני  עלתה  ושועתו  נפשו  ומסירות  געגועיו  אביו 
חומה  שום  אין  וירא  הללו  עינים  האחיזות  והסיר  המלך 
ופרדיסים  וגנות  מישור  ארץ  רק  מבדיל  מסך  שום  ולא 
והכלי עונג ומשרתי המלך עומדים בלבושי יקר וכל מיני 
והארץ  מלכותו  כסא  על  יושב  והמלך  עומדים  מזמרים 

האירה מכבודו...
בספר אני לדודי ודודי לי. ובכ“מ. כא	

רבי אייזיק מהומיל 
מסביר שכל 

העולם הזה הוא 
בחינת “עד ולא 
עד בכלל“ אבל 
משיח הוא “עד 

ועד בכלל“ — היינו 
מדת הנצח — 
תנועת הנפש 

לנצח עד הסוף
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יכול למסור את הנפש כמו עבד פשוט. לכן יש 
מעלה ב“בן שנעשה עבד“ — זהו נושא המבואר 
באריכות בהמשך “יום טוב של ראש השנה“ 
תרס“וכב )והרבי הרש“ב אמר שזוהי המדרגה 
שלו ביחס לאביו, הרבי המהר“ש(. גם ב“באתי 
לגני“ שהזכרנו לא מדובר על בני המלך אלא 
דווקא על אנשי החיל שלו — איש חיל כל ענינו 
למסור את הנפש, בקבלת 

עול, על פקודות המלך.
אם כן, בעצם יש כאן 
כל ה“אבינו, מלכנו,  את 
דודנו“: במשל כפי שכתוב 
בדגל מחנה אפרים, על בן 
המלך שמגיע לאביו, היחס 
לה׳ הוא כ“אבינו“. במשל 
כאן,  כתוב  שהוא  כפי 
המלך  בבן  מדובר  שלא 
המדינה  אנשי  על  אלא 
לגני“ של  ב“באתי  )כמו 
לה׳  היחס   — השנה( 
בפסוק  כ“מלכנו“.  הוא 
בהתחלה,  כאן  שמביא 
בלי להסביר בפירוש למה, 
הכלה  של  הוא  הדימוי 
ומחפשת  שמסתובבת 
את הדוד עד שהיא מתגברת על כל המניעות 
ומגיעה אליו — כאן היחס לה׳ הוא כ“דודנו“. 
אפשר לראות בכך אפילו מקור לשלישיה הזו 
שפיתחנו במאמר, בו הסברנו שלא די ב“אבינו 
מלכנו“ )מטבע הלשון השגור בתפלות(, אלא 

צריך גם יחס של כלה לחתן, “דודנו“כג.

חומות, פיתויים ואיומים
החומות בדרך למלך הן “על פי אחיזת עינים“ 
— בדעת עליון ידוע שבאמת לא היו חומות, אבל 

	ראה המשך תרס“ו מאמר מו. ובכ“מ. כב
אדם, “אדמה  אבי־דודי־מלכי אני בגדר  כאשר ה׳ הוא  כג	
לעליון“ )ישעיה יד, יד(, ואז אני ראוי לקבלה ממנו — קבלה 

בגימטריא אבי־דודי־מלכי.

בדעת תחתון שלנו רואים חומות. בעצם, הוא 
אומר שכל דעת תחתון היא אחיזת עינים ובדעת 
עליון המציאות נראית אחרת לגמרי. משה רבינו 
נמצא באצילות ולכן מביט על המציאות מתוך 
עיני ה׳, מתוך דעת עליון, כפירושו המפורסם 
של אדמו“ר הזקןכד ל“תמֻנת הוי׳ יביט“כה. אבל 
אנחנו כאן למטה, במציאות העולמות התחתונים 
בהם יש מציאות של “יש ודבר נפרד בפני עצמו“ 
— וזו בעצם אחיזת העינים עצמה. בעולם הזה 
הכל מלא מניעות ועיכובים מלהגיע אל האהוב, 
אל החתן. בסופו של דבר “ראו כי אין שום חומה 
ומחיצה והכל אחיזת עינים“. בדגל מחנה אפרים 
כתוב שהמלך אומר לבנו להסתכל אחורה ואז 
הוא רואה שלא היתה שום מחיצה. ה׳ ברא את 
העולם כך שיש בו דעת עליון ודעת תחתון — 
“אל דעות הוי׳ ולו ]ולא כתיב, היינו דעת עליון[ 
נתכנו עלִלות“כו, כל הסיפור הוא עלילה, “נורא 

עלילה על בני אדם“כז.
בשערי החומות הציב המלך פיתויים שלא 
להמשיך הלאה. הפיתוי במשל כאן הוא ממון. 
ממון,  יותר  בו  יש  יותר  פנימי  שהשער  ככל 
יותר פיתוי לא להמשיך הלאה — להשאר שם 
או להסתפק במה שהשיגו, לקחת את הממון 
וללכת הביתה. בדגל מחנה אפרים, בו המשל 
יותר באריכות, בנוסף למתנות והפיתויים בכל 
שער, יש גם הפחדות. כלומר, יש פיתוי של אהבה, 
למלך,  להגיע  ׳במקום׳  משהו  הממון,  אהבת 
ויש גם יראה, איומים והפחדות דוגמת נחשים, 
עקרבים וחיות רעות )כדלקמן בדברי הזהר(, כדי 
שהאדם יפחד ללכת הלאה, להתקדם מחומה 
לחומה. כלומר, יש שם אהבה ויראה חיצוניות. 

“אנא נסיב מלכא“
כאן הוא כותב שמנסים לפתות בממון, אבל 

	מובא בחנה אריאל פרשת שלח, ובכ“מ בכתבי מו“ה  כד
ר׳ אייזיק מהומיל.

במדבר יב, ח. כה	
שמואל־א ב, ג. כו	

תהלים סו, ה. וראה תנחומא וישב ד. כז	

יש פיתוי של 
אהבה, אהבת 
הממון, משהו 

׳במקום׳ להגיע 
למלך, ויש גם 
יראה, איומים 

והפחדות דוגמת 
נחשים, עקרבים 
וחיות רעות, כדי 

שהאדם יפחד 
ללכת הלאה, 

להתקדם מחומה 
לחומה
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כתוב שנשמות יותר גבוהות, שלא 
חומדות ממון, מפתים ב׳מדרגות׳ 
או ב׳השגות׳ — אומרים שאם 
תשאר כאן ניתן לך רוח הקדש 
כל  או מדרגה אחרת בקדושה, 
מיני השגות רמות, אך בעצם זהו 
פיתוי. יש סיפור ידועכח שאדמו“ר 
הזקן בִקר את רבי פינחס מקוריץ, 
שישאר  אותו  לפתות  שנִסה 
למגיד,  לנסוע  במקום  אצלו, 
והבטיח לו שילמד אותו שיחת 
דקלים ושיחת מלאכים וכל מיני 
ענינים רוחניים נעלים ונשגבים. 

אדמו“ר הזקן ענה לו — את הדברים האלה 
איני צריך. אני צריך מה שלומדים במעזריטש 
— יחיד־אחד־ועד. כך התגבר אדמו“ר הזקן על 

הפיתוי, כמו במשל. 
מוסר ההשכל כאן הוא שמדרגות והשגות 
יכולות להיות בעצם פיתוי לא להגיע לתכל׳ס, 
לא להגיע לקב“ה בכבודו ובעצמו, לא להגיע 
לשער הנון. צריך להתגבר על הפיתוי. מה הן 
השגות? מט שערי בינה — אבל לא שער הנון. 
כתובכט ששער הנון הוא “תכלית הידיעה שלא 
נדע“ל, “איני יודע כלום“. לאדם בר־דעת יש 
תאוה להשכלה אלקית — לא סתם השכלה אלא 
השגות באלקות, השגות בחסידות — והיא יכולה 
להיות פיתוי לא להגיע לעיקר. לכן כתובלא שיש 
׳יצר הרע חסידי׳ — צריך ללמוד חסידות לפני 
התפלה, אבל אם אתה רק לומד חסידות אבל 
לא מתפלל אחר כך, לא מתאמץ בתפלה, בלי 
׳עבודה׳, פספסת את העיקר, את המטרה. אצל 
כל יהודי שער הנון, להגיע ל“אנא נסיב מלכא“לב 

	בית רבי ח“א פ“ב. כח
	לקוטי הלכות ספירת העמר א; גנזי ישראל )צ׳ורטקוב(  כט
אייר  ט“ו  )סדיגורא(  אהרן  לקדושת  הוספות  בלק;  פרשת 

תרס“ז. ועוד. 
בחינת עולם יג, לג. ל	

לוח “היום יום“ כג סיון. לא	
“ביום עשתי עשר  ד“ה  וראה באורך  ח.  ג,  	איכה רבה  לב

יום“ תשל“א )קונטרס י“א ניסן תשמ“ט(.

עצמו,  המלך׳  את  לוקח  )׳אני 
ולא מסתפק בקשר עם אף אחד 
מהשרים והממונים(, הוא עבודה 
— עבודת התפלה בעיקר. איפה 
מתקיים “אנא נסיב מלכא“? לא 
בהשגות, אלא בכוונה הפנימית 

בתפלה.
מזעיר“  “מעט  רק  יש 
שהפיתויים לא אומרים להם שום 
מועטים“לג,  “צדיקים   — דבר 
בספר  עליה“  “בני  שנקראים 
התניאלד. אצלם יש רק “בקשתי 
נפשי   — נפשי“  שאהבה  את 
מבקשת רק את החתן, את המלך עצמו. מי אמר 
זאת הכי חזק? אדמו“ר הזקן )על הפסוק “מי לי 
בשמים ועמך לא חפצתי בארץ“( — ׳איני רוצה 
לא את גן עדן שלך, לא את עולם הבא שלך, 
רק אותך בעצמך׳לה, “אנא נסיב מלכא“, את 
המלך עצמו. אין הרבה כאלה, אבל זהו המבחן 
שמציב המלך — האם יש אחד כזה? הוא מאמין 
שיש אחד כזה, שהוא בעצם ה“חד בדרא“לו — 
ה“צדיק יסוד עולם“לז שמקיים את כל העולם 
בזכותו. אותו מענין רק דבר אחד — להגיע אל 

המלך.

חומה של ברזל
אחרי המשל מוסבר כאן הנמשל:

והנמשל מובן שהמלך הגדול והנורא ממ“ה 
הקב“ה מסתתר בכמה לבושין ומחיצות, הם 

מ“ז וביטול תורה ותפלה 
המחיצות הן הפרעות. אנחנו כעת קוראים 
בתורה על פרעה מלך מצרים, לשון הפרעה. יש 
כל מיני הפרעות, החל ממחשבות זרות, שהן 

יומא לח, ב. לג	
פ“י. לד	

דרך מצותיך שרש מצות התפלה פ“מ )קלח, א(; לוח  לה	
“היום יום“ י“ח כסלו.

	כתובות יז, א; עז, ב. לו
משלי י, כה. לז	

אצל כל יהודי 
שער הנון, להגיע 

ל“אנא נסיב 
מלכא“ )׳אני לוקח 
את המלך׳ עצמו, 

ולא מסתפק 
בקשר עם אף 
אחד מהשרים 

והממונים(, הוא 
עבודה — עבודת 

התפלה בעיקר
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גופא מביאות לבטול תורה ותפלה. 
במקור הדברים בבן פורת יוסףלח )מספרי בעל 
התולדות( נוסף כאן שהמחיצות הן “חומות של 
ברזל, כמ“ש בש“ס ׳מיום שחרב ביהמ“ק ]נפסקה 
חומת ברזל בין ישראל לאביהם שבשמים[׳לט“ 
— חומת הברזל מפריעה למעבר התפלות אל 
ה׳ )כמובן מהקשר הדברים בגמרא שם(. הברזל, 
סמל הממשות הקשה, מתברר בסופו של דבר 
כאחיזת עינים — שעבוד מלכויות )הברזל הוא 
אלא  אינם  בכלל  והגלות  המלכותמ(  מתכת 
אחיזת עינים )כפי שלפני נשמות יחידי סגולה, 

דוגמת רשב“י, לא נחרב הבית כללמא(.
חז“ל אומריםמב כי הברזל הוא מקצר חיים 
— “בטול תורה ותפלה“ היינו קיצור “חיי עולם“ 
)תורה( ו“חיי שעה“ )תפלה(מג. אכן, אצל המשיח 
— מי שמגיע ליעד, אל המלך עצמו — מתקיים 
“וכתתו חרבותם לאתים“מד וגם הברזל )מתכת 
המלכות, כנ“ל( הופך להתקרבות וחיבור של 
הכלה־המלכות ל“את שאהבה נפשי“ )ויש לומר 
שארבע הופעות “את שאהבה נפשי“, כנ“ל, הן 
כנגד ארבע נשי יעקב שראשי התיבות שלהן 

ברזל — בלהה רחל זלפה לאהמה(מו.

שמירת החשך סביב האור
 כמ“ש בזוהר כי הטוב הגנוז מסבב אותו 

החשך, משל למלך הנ“ל.
הן  שההפרעות  כתוב  מזכיר  שהוא  בזהר 
 — הקדושה  את  שסובבים  ועקרבים  נחשים 

דרוש לשבת הגדול תקכ“ה )קיא, א(. לח	
ברכות לב, ב. לט	

חסד לאברהם מעין ה נהר כט; הגהות מהרח“ו לזהר  מ	
ח“א כג, ב. ראה קהלת יעקב ערך ׳ברזל׳.

פלח הרימון שמות עמ׳ ז בשם אדמו“ר הזקן. מא	
תנחומא יתרו ז. מכילתא בחדש פרשה יא. מב	

שבת י, א. מג	
ישעיה ב, ד. מד	

	ספר הליקוטים וישב פמ“ח; איוב פכ“ח; שער הפסוקים  מה
ואתחנן סימן ד. 

וראה באורך בשיחת עשרה בטבת תשנ“ב כיצד בבית  מו	
המקדש השלישי יוכלו להשתמש גם בברזל )וביאור הדברים 

בעומק ובאורך בספר איחוד התורה והמדע פרק 7(.

“והבור רֵק אין בו מים“מז, “אבל נחשים ועקרבים 
יש בו“מח. מסביב לטוב הגנוז, המלך או החתן 
עצמו, שער הנון, יש חשך של מחשבות זרות, 
בטול תורה ותפלה — אלה החומות והמחיצות 

שמפריעות להגיע ליעד. 
נקרא את קטע הזהרמט בפנים, בתרגום:

בששת ימי הבריאה לא תמצא יום שאין 
בו טוב, ולכל יום יש גדר מבחוץ כדי שלא כל 
אדם יכנס לטוב שבו. כגון החשך המכסה את 
האור שתמצא ביום הראשון, ותמצא בו חשך. 
בכל  וממילא  בראשית,  במעשה  יום  בכל 
יום בעולם, יש טוב גנוז. לדוגמה, ביום הראשון 
יש “ברישא חשוכא והדר נהורא“נ, והוא אומר 
שהחשך של היום הראשון לא נעלם כשהופיע 
האור — הוא נשאר כגדרנא המקיפה ומכסה את 
האור של היום הראשון. האור של היום הראשון 
הוא אור הגנוז, “וירא אלהים את האור כי טוב“נב, 
“׳כי טוב׳ לגונזו“נג, והחשך מכסה עליו. כידוע, 
הבעל שם טוב מחדש שהאור נגנז בתורה, “והיכן 
גנזו? בתורה“נד, וגניזתו “לצדיקים לעתיד לבוא“ 
היינו לצדיקים שבכל דור ודור, להם הוא מתגלה 
מתוך התורה — האור הגנוז הוא סודות התורה, 
כפי שמיד יאמר. בכל אופן, בכל יום יש טוב, 
ויש גדר ששומרת עליו, בסוד קליפה השומרת 

את הפרי:
שומרים  ואותם  שמירה,  תמצא  יום  בכל 
הם כמו קוצים לכרם, ויש שומרים אחרים כמו 
נחשים ועקרבים ושרפים, ושומרים את הטוב 

בראשית לז, כד.  מז	
שבת כב, א; בראשית רבה פד, טז. מח	

ח“ג קכג, א. מט	

שבת עז, ב. נ	
החשך הוא הגדר השומר על האור, אך גדר בגימטריא  נא	
אור! כלומר, החשך עצמו הוא אור שהתעבה ביותר )וראה 
גדול  אור  הוא  לאור  אותו  הופכים  וכאשר  עו(  הערה  לקמן 
ועצום ביותר, “כיתרון האור מן החשך ]עצמו[“ )קהלת ב, יג(, 

בסוד “העם ההלֹכים בחשך ראו אור גדול“ )ישעיה ט, א(.
בראשית א, ד. נב	

	זהר ח“א מו, א. נג
	בעש“ט עה“ת בראשית אותיות כז, לה )ובמקור מים  נד

חיים שם אות כג(.



11
שיעור | “אלו








פ

ינו מסֻבלים“








ההוא שלא יכנס לשם מי שאינו 
ראוי להכנס, כי לולא השמירה 
כל הרשעים היו נכנסים בסודות 
שהוא  מי  כך  ומשום  התורה. 
סודות  את  לידע  ונכנס  רשע 
כמה  לשם  נקראים  התורה, 
חשך  הקרויים  חבלה  מלאכי 
ואפלה נחשים ועקרבים וחיות 
בר, ומבלבלים מחשבתו שלא 
יכנס למקום שאינו שלו. אבל 
השומרים  כל  טוב  שהוא  מי 
וקטיגור  לפקודתו  עומדים 

נעשה סניגור.
סביב הטוב הגנוז, סודות התורה, נמצאים 
 — שומרים  גם  אבל  שמכאיבים   — קוצים 
ושומרים מכאיבים עוד יותר, נחשים ועקרבים 
הם   — ראוי  שאינו  מי  את  כו׳.  בר  וחיות 
כאן  )כמו שראינו  זרות  מבלבלים במחשבות 
בכתר שם טוב(, אך למי שטוב באמת, “אמרו 
צדיק כי טוב“נה, משמשים השומרים כמשרתים 
המסייעים לו להכנס ולהגיע לעצם הטוב האמתי, 
למלך עצמו )וכמאמר חז“לנו שהנחש היה ראוי 

להיות “שמש גדול“(.
הקטע כאן הוא לא בדיוק כמו במשל. במשל 
הצדיק צריך לשבור את המניעות, להתגבר על 
הפיתויים ולא לפחד משום דבר )כצוואת אבי 
ואילו כאן  הבעש“ט לא לפחד משום דברנז(, 
הנחשים עוזרים לצדיק, מאפשרים לו ומסייעים 
והעקרבים  הנחשים  בזהר  הלאה.  להכנס  לו 
נמצאים שם רק כדי למנוע מהרשעים להכנס 
למקום שלא שייך להם, אך לצדיק הם עוזרים 

— טפה אחרת.

“לית אתר פנוי מיניה“
הבעל שם טוב ממשיך:

ישעיה ג, י. נה	
סנהדרין נט, ב. נו	

	שבחי הבעש“ט פ“א. וראה אור ישראל ח“א ש“ב בשני  נז
הסיפורים הראשונים.

אמנם אנשי דעת היודעים 
דלית אתר פנוי מיניה, א“כ אין 

זה הסתתרות אצלו,
“בני  אותם  הדעת,  אנשי 
את  חושפים  מעטים,  עליה“ 
 — כאן  שיש  העינים  אחיזת 
פנוי  אתר  ש“לית  יודעים  הם 
מיניה“נח ומגלים את הסוד שכל 
עינים.  אחיזת  הוא  ההסתר 
מסבירים,  תמיד  שאנחנו  כמו 
המקום )“אתר“( הוא גם מצב 
נפשי, מחשבה של האדם — אין 
שום מצב בעולם שאין בו את 

מציאות הקב“ה.
במקור הדברים, בבן פורת יוסףנט, יש כאן עוד 
כמה מילים: “אנשי דעת היודעים שכל מחיצות 
וחומת ברזל וכל לבושין וכסויין הוא עצם מעצמותו ית׳ 
דלית אתר פנוי מיניה“. זו תוספת חשובה מאד. 
מה המשמעות של “לית אתר פנוי מיניה“? שגם 

המחיצות הן “עצם מעצמותו יתברך“. 
המשל,  של  לרעיון  סתירה  זו  לכאורה 
שדעת תחתון היא אחיזת עינים. אחיזת עינים 
נשמעת לי משהו שלא קיים בכלל, רק דמיון. 
ומצד  עינים  אחיזת  הן  המחיצות  אחד,  מצד 
שני הן עצמן “עצם מעצמותו יתברך“. ]אולי 
התחושה שנפרד מהקב“ה היא אחיזת עינים אך 
המציאות האמתית היא שזו אלקות.[ נכון, אבל 
איך להסביר יותר טוב? יש פה נחשים ועקרבים. 
צריך לומר שהם כמו מטות משה ואהרן שהפכו 
אומר  וכשהקב“ה  נחש,  זהו  באמת  לנחשים. 
להיות  חוזר  הוא  בזנבו  לתפוס  רבינו  למשה 
להיות  חזר  הנחש־התנין  אהרן  אצל  מטהס. 
מטה ובלע את כל הנחשים־התנינים־המטות של 
חרטומי מצריםסא. אם כן, זהו מטה או נחש? גם 
כשזהו נחש — זהו מטה. יש פה נשיאת הפכים, 

תקו“ז נז )צא, ב(. נח	
דרוש לשבת הגדול תקכ“ה. נט	

שמות ד, ג־ד. ס	
שם ז, יב. סא	

מסביב לטוב 
הגנוז, המלך או 

החתן עצמו, שער 
הנון, יש חשך 
של מחשבות 

זרות, בטול 
תורה ותפלה — 

אלה החומות 
והמחיצות 

שמפריעות להגיע 
ליעד
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משהו מאד עמוק. התפיסה שלי, הדמיון, היא 
אחיזת עינים — באמת דמיון, כלומר שלא קיים. 
אמרנו שגם במחשבות “לית אתר פנוי מיניה“ 
— גם מה שאני חושב הוא מציאות ה׳ בסופו 
של דבר, גם הדמיונות שלי, ובכל אופן דמיון 
הוא דמיון אלא שבתוך הדמיון יש מציאות. כמו 
מושג החשך — האם חשך הוא העדר האור 
או מציאות בפני עצמה? מביאים זאת תמיד 
“אלו  אבל  שונות,  שיטות  כשתי  בחסידותסב 
ואלו דברי אלהים חיים“סג. כלומר, יש ממד של 
העדר ויש ממד שיש בו משהו בפנימיות. חשך 
הוא גם משהו, מציאות, ואם הוא מציאות — זו 
מציאות ה׳, שהרי “אין עוד מלבדו“, “לית אתר 

פנוי מיניה“.
פנוי  אתר  “לית  בביטוי  גם  דומה,  באופן 
מיניה“ צריך להתבונן. בהשקפה ראשונה, אני 
מבין ממנו שה׳ נמצא בכל מקום — אבל זה 
עדיין לא אומר שהמקום הוא ה׳. “לית אתר 
שהצמצום  המחשבה  את  שולל  מיניה“  פנוי 
)כחלק  ה׳מתנגדית׳  המחשבה  כפשוטוסד, 
מההתנגדות לחסידות( שבשירותים אין נוכחות 
של מציאות ה׳, ואומר שה׳ נמצא גם שם. אבל 
האמירה שה׳ הוא הדבר עצמו, ולא רק נמצא 
בו, היא משהו אחר, לכאורה. האמירה ש׳הכל 
הוא ה׳׳ היא עוד יותר “אין עוד מלבדו“סה, “אין 
זולתו“ — והיא נכונה. “לית אתר פנוי מיניה“ 
כתוב בזהר, והגילוי של הבעל שם טוב הוא שגם 
היש הנברא משקף את היש האמתי ובעצם הוא 
עצמו היש האמתיסו. זהו הגילוי של משיח — 

שהכל ה׳ והכל מתאחד.
בכל אופן, אנחנו מחכים לאותו יום ואותו 

אוה“ת בראשית ח“ה עמ׳ תתקי. לקו“ש ח“י עמ׳ 180  סב	
)וש“נ(.

עירובין יג, ב. סג	
ראה תניא שער היחוד והאמונה פ“ז. סד	

דברים ד, לה. סה	
	ביאורי הזהר אדמו“ר האמצעי פרשת בשלח ד“ה “עוד  סו
י“ל“ )מג, ג(; סה“מ תרס“א עמ׳ קצא ואילך; המשך תער“ב 

ח“ב עמ׳ א׳קמד־ה.

רגע ש“את רוח הטֻמאה אעביר מן הארץ“סז, 
“ובלע המות לנצח“סח, ואז התופעות האלה — 

שגם הן ה׳ — כבר לא תהיינה יותר.

ב. “אלופינו מסֻבלים“
“אלופו של עולם בכל מקום“

האות כאן מסיימת בעוד ווארט חשוב, על 
הפסוק שלפני הסיום של פרק קמד בתהלים, 
הפסוק שלפני “אשרי העם שככה לו אשרי העם 
שהוי׳ אלהיו“ וכל הפרק של “אשרי“ )שאומרים 
שלש פעמים ביום( — “אלופינו מסֻבלים אין 
פרץ ואין ואין צוחה ברחבֹתֹינו“סט. זהו פסוק 
שלא אומרים ב“אשרי“, אבל הוא ׳מרחף׳ מעל 
“אשרי“. יש אפילו רמז ש“אלופינו מסֻבלים אין 
פרץ ואין יוצאת ואין צוחה“, עד כאן, עולה ע“ה 
“אשרי יושבי ביתך עוד יהללוך סלה“ע )הפסוק 

שמקדימים ל“אשרי“(. 
איך הוא מפרש “אלופינו מסֻבלים“?

כמ“ש אלופינו מסובלים, כשיודע שאלופו 
של עולם הוא בכל מקום אז סובל הכל. 

“אלופינו“  עצמו.  בפני  חשוב  ווארט  זהו 
הם היודעים ש“לית אתר פנוי מיניה“עא, שבכל 
מקום יש אלף, “אלופו של עולם“עב. העולם 
נברא ב־ב, ויש כמה מדרשים למה ה׳ לא ברא 
את העולם ב־אעג, אך “שבעים פנים לתורה“עד. 
עוד פן אחד, שלא מפורש בחז“ל, הוא שפשוט 
ה־א מסתתרת בתוך ה“בראשית ברא אלהים 
את השמים ואת הארץ“עה. בכל מקום יש אלף, 
אלופו של עולם, “לית אתר פנוי מיניה“, אבל 

זכריה יג, ב. סז	
ישעיה כה, ח. סח	

תהלים קמד, יד. סט	
שם פד, ה. ע	

	תקו“ז נז )צא, ב(. עא
בראשית רבה כ, ב; זהר ח“ג טז, ב; לא, א. עב	

גם  ראה  י.  א,  רבה  בראשית  פכ“א;  רבתי  פסיקתא  עג	
הקדמת הזהר ג, א; תנחומא בראשית ה.

	במדבר רבה יג, טו; זהר ח“א מז, ב; ח“ג כ, א; רטז, א;  עד
רכג, א.

בראשית א, א. עה	
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ה׳ ברא את העולם ב־ב שכבר 
מתחילה להסתיר את ה־אעו.

“אלופינו“,  לנו  שיש  ברגע 
ידיעה שה׳ נמצא בתוך כל דבר, 
גם בתוך כל הפרעה, בתוך כל 
נעשים  אנחנו  פרעה־מפריע, 
“מסֻבלים“ — מסוגלים לסבול 
את  לעבור  הכל,  ולעבור  הכל 
כל המניעות והעיכובים ולהגיע 
ליעד, לתכל׳ס, אל המלך עצמו. 
הרבה  לומדים  שאנחנו  כמו 
סבל הולכת גם  פעמים, המלה 

על ה׳ עצמו — כמו שיש “סובב כל עלמין“ 
עלמין“עז  כל  “סובל  יש  עלמין“  כל  ו“ממלא 
הכל,  ונושא  סובל  ה׳  וממלא(.  סובב  )חיבור 
נושא גם את החטאים ומכפר עליהם— “נשֹא 
עון ופשע וחטאה ונקה“עח. כמו שה׳ סובל אותנו, 
כל מה  גם אנחנו צריכים ללמוד איך לסבול 
שקורה במציאות. לומדים זאת מתוך הידע של 
“אנשי מדע“ שאלופו של עולם נמצא בכל מקום. 
נוסיף רמז: ראשי התיבות של “לית אתר 
פנוי ]מיניה[“ הן אלף בצירוף אחר )כבר רומז 
ל“אלופינו“(, “אלופו של עולם“ שנמצא בכל 
מקום. לשינוי הסדר מ־אלף ל־לאפ יש משמעות 
שרש  בכל  האותיות  שלש  הצירוף.  בחכמת 
מקבילות לחכמה, בינה ודעת )י־ה־ו(, שששת 

מבואר  )פו(  שם  פה־פו.  )קה“ת(  כש“ט  עוד  וראה  עו	
שהיא  ל־ת  עד  הלאה  וכך  אלפין,  שתי  בעצם  היא  שה־ב 
ארבע מאות אלפין, היינו סוד התעבות האור שנעשה חשך 
גם  יש  בגדר  גדר.  בסוד  נא  הערה  כנ“ל  ושומר,  מסתיר 
משמעות של הגדרה, ה־ב מגדירה את ה־א, אך ההגדרה 
היא גם הגבלה — ה־א היא אין סוף, ללא גבול, וסוד החשך 
שבשרשו  סוף,  שבאין  הגבול  כח  בעצם  הוא  המסתיר 
בעצמות ממש הוא יותר גבוה ועצמי מכח הבלי גבול )על 
ה“גרמוהי“  עם  שמתייחד  ה“איהו“  שבכלים,  החיוּת  דרך 
דווקא, כפירוש הבעל שם טוב — כמבואר באריכות במאמרי 

“באתי לגני“ תשכ“א, וש“נ(.
ח“ג  זהר  ד;  לד,  יתרו  שם  ד;  ו,  בראשית  חדש  	זהר  עז
רכח, ב; ספר הבהיר אות קב )עמ׳ מד( וביאורו בכלל גדול 
ו־שפב;  קיא  אותיות  )קה“ת(  תורה  אור  יג;  ביאור  בתורה 

מעין גנים שמות פרשת וארא הערה מא, ועוד.
שמות לד, ז. עח	

הצירופים השונים שלהן מולידים 
את שש מדות הלבעט. כדי להבין 
את משמעות הצירוף צריך לדעת 
האותיות.  הקבלת  את  קודם 
הוא  אלף  המיקום של אותיות 
פשוט — סתם א היא “אאלפך 
חכמה“פ )חז“ל מוסיפים “אלף 
בינה“פא, אבל הפסוק אומר רק 
“אאלפך חכמה“(. ל היא בפירוש 
“מגדל הפורח באויר“פב — בינה, 
ו־ל הן הזוג הפותח  )א  אמאפג 
את אלפא־ביתא של אלב“ם ויש 
ביניהן קשר: אלף היא לשון אולפן ולמד לשון 
לימוד(. על האות פה כתוב “דעת גניז בפומא“פד 
)הדעת גנוזה בפה(. אם כן, אלף היינו חב“ד לפי 
הסדר — חכמה־בינה־דעת, הצירוף שמעורר את 
ספירת החסד. הצירוף בר“ת “לית אתר פנוי“ 
הוא בינה־חכמה־דעת )היו(, הצירוף שמוליד את 
ההוד. כלומר, צריך להודות ש“לית אתר פנוי 
מיניה“ — הודאה היא לדבר שלמעלה מטעם 
ודעת אבל מודים לאמת שבו. שוב, ברגע שמודים 
בשמחה  הכל  סובלים  “מסֻבלים“ —  נעשים 
)בסוד “בינה ]שמחה[ עד הוד ]הודאה תמימה[ 

אתפשטת“פה(.

המנהיגים הנסבלים
כמובן, הפירוש הזה ב“אלופינו מסֻבלים“ 
אינו הפשט של רש“י. רש“י כותב ש“אלופינו“ 
כאן הם גדולי ישראל, הצדיקים, תלמידי חכמים, 
ו“מסֻבלים“ היינו שאנחנו, ה׳עמך׳, סובלים את 

סוד ה׳ ליראיו ש“א פכ“ט. עט	
איוב לג, לג. פ	

	שבת קד, א. פא
חגיגה טו, ב; סנהדרין קו, ב ורש“י שם. פב	

ע“ח שכ“ט פ“ה )מ“ב(; קהלת יעקב ערך ל׳. ראה גם  פג	
ספר הערכים חב“ד אות למד עמ׳ 135 ואילך.

ודף מה;  ג,  ג,  א. שער מאמרי רשב“י  	זהר ח“ב קכג,  פד
מבו“ש ש“ג ח“ב פ“ג ד“ה “והנה“.

	ע“פ הקדמת תקו“ז ז, א. ראה ע“ח שער הכללים פ“ד;  פה
ע“ח שכ“ט פ“ח.

האמירה שה׳ 
הוא הדבר עצמו, 
ולא רק נמצא בו, 
היא משהו אחר, 

לכאורה. האמירה 
ש׳הכל הוא ה׳׳ 

היא עוד יותר “אין 
עוד מלבדו“, “אין 

זולתו“ — והיא 
נכונה
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המנהיגים ונשמעים להם — “אלופים גדולים 
שבנו נסבלים על קטניהם, שהקטנים נשמעים 
יש  במציאות,  כיום  שרואים  כמו  לגדולים“. 
מנהיגים שלא סובלים אותם. מצד אחד, בחרו 
באותו מנהיג ומצד שני הוא אינו נסבל — לכן 

לא מקשיבים לו. 
של  במובן  רק  לא  “נשמעים“  דורשים 
“וישַמַע שאול  גם במובן של  מצייתים, אלא 
את העם“פו — שהעם מתאספים. תפקיד המלך 
הוא ללכד את העם, לאחד את העם, כמו שכותב 
הרמב“םפז — וכאשר המלך ראוי העם נאספים, 
נשמעים. כלומר, ה“מסֻבלים“ כאן הוא משהו 

חיובי ביותר.
יש ודאי קשר בין הפשט ברש“י, ש“אלופינו“ 
הם המנהיגים, לדרוש החסידות, ש“אלופינו“ 
היינו הקב“ה. כנראה שהאלוף הנסבל, המנהיג 
האמתי, הוא אחד מאותם “אנשי מדע“ — הוא 
יודע ומכיר שה׳ נמצא בכל מקום ושה׳ סובל 
הכל. ממילא, הוא גם סובל הכל. כמו שהעם צריך 
לסבול את המנהיג — מנהיג צריך לסבול את 
העם, כמו שכתוב על משה רבינו שהוא סובל את 
כל הטרחות של העם. כך מתחברים — הסבל 
המשותף הוא בעצם הדבק שמחבר בין המנהיג 

לבין העם שלו. 

רמזי “אלופינו מסבלים“ — סוד האין
לא עשינו מספיק גימטריאות, אז נעשה עוד 
אחת: המלה העיקרית, שרומזת ל“לית אתר 
פנוי מיניה“, “אלופינו“ בגימטריא ג פעמים אין. 
היפי כאן ששלשת ה־אין מופיעים מיד בהמשך 
הפסוק )שכבר נסביר( — “אין פרץ ואין יוצאת 

ואין צוחה“, שלש פעמים אין! 
מישהו זוכר גימטריא כזו? את שלש סעודות 
“היום“  המלה  של  מהחזרה  לומדיםפח  שבת 
שבת  כי  היום  “אכלֻהו  בפסוק  פעמים  שלש 

שמואל־א טו, ד. פו	
	סה“מ מ“ע קעג. פז

שבת קיז, ב. פח	

היום להוי׳ היום לא תמצאֻהו בשדה“פט — היום 
בגימטריא אין, ורבי אברהם אבולעפיא מסבירצ 
שאלה שלש דרגות של אין. כל הכתר, שלמעלה 
מהשכל, נקרא אין, ובו יש שלש מדרגות, שלשה 
רישין שבכתר, שעל פי חסידותצא הם אמונה־
תענוג־רצון. אחד הרמזים היפים של “לית אתר 
פנוי מיניה“ )“בכל אתר ואתר“, כמו שאומרים 
בקדיש( הוא ש“אתר“ היינו אמונה־תענוג־רצון, 
שלשת הרישין שבכתר. באלפא־ביתא שנקרא 
א־כ(,  )חילוף  מתחלפים  ו־כתר  אתר  אכב“י 
מאד קרוב. בפרט, הראש העליון שבכתר הוא 
“רישא דלא ידע ולא אתידע“צב, הראש השני 
הוא “רישא דאין“ והראש השלישי הוא “רישא 

דאריך“צג, אבל בכללות הכל אין. 
המלה הבאה, “מסבלים“, עולה בדיוק אחד 
פחות — 182 )יעקב, ז“פ הוי׳(. יחד, “אלופינו 
מסֻבלים“ עולה שסה — סוד שסה מצוות לא 
תעשה )שכנגד שסה גידיםצד ו־שסה ימות שנת 
לא  מצוות  שסגולת  מלמד  הרמז  החמהצה(. 
תעשה היא להגיע לתודעה הזו — מתוך ה“לא“, 
עלינו,  אוסר  שה׳  מה  על  השמירה  המניעה, 
שיש  מסֻבלים“,  ש“אלופינו  לתודעה  מגיעים 
אלופו של עולם בכל מקום, וממילא סובלים 

הכל, גם את האיסורים עצמם.

“אין פרץ ואין יוצאת ואין צוחה“
כמו שהזכרנו, הפסוק מסיים “אין פרץ ואין 
יוצאת ואין צוחה ברחבֹתֹינו“. מהם בפנימיות 
פרץ־יוצאת־צוחה? על “פרץ“ ו“יוצאת“ בקדושה 
כתוב “ויקרא שמו פרץ. ואחר יצא אחיו אשר 

שמות טז, כה. פט	
ראה תחלת חיי העולם הבא. ובסתרי תורה סוד ד. צ	

רישין  “ג׳  ובנספח  פ“א  ליראיו ש“א  ה׳  בסוד  	כמבואר  צא
ואילך  )וביאורם בשיעורים בסוד ה׳ ח“ג עמ׳ מז  שבכתר“ 

ועמ׳ רצא ואילך(.
	ע“פ זהר ח“ג רפח, א־ב. צב

עמק המלך ש“ט )תלת רישין( פ“א ואילך. צג	
זהר ח“א קע, ב. צד	

מדרש משלי פל“א. צה	



15
שיעור | “אלו








פ

ינו מסֻבלים“








על ידו השני ויקרא שמו זרח“צו. 
אחד הפירושים הוא שפרץ וזרח 
הם נצח והודצז. אני אומר זאת 
כי יש לכך קשר לאות של השנה 
ב“באתי לגני“, אות יא, שעוסקת 
בנצח )כנ“ל(. מוסבר שם שלמלך 
יש את מדת הנצח יותר מלכל 
אחד אחר, והמלך יוצא מפרץ — 
פרץ יודע לפרוץ והמשיח עצמו 
היא  נקרא “הפרֹץ“צח. הפריצה 

מדת הנצח של המלך. 
מהי  והוד  נצח  הם  ו“יוצאת“  “פרץ“  אם 
“מהומת  שזו  בפשט  אומר  רש“י  “צוחה“? 
מלחמה“. המלחמות באות מנצח והודצט, אבל 
כתוב בספר יצירה שעצם המלחמה ביסוד — 
“תמורת שלום מלחמה“ק. אם כן, פרץ־יוצאת־
צוחה הן נצח־הוד־יסוד. יש פרץ חיובי, שהוא 
משיח, וכאן יש פרץ שלילי. איך מונעים את 
הפרץ־יוצאת־צוחה השליליים? על ידי “אלופינו 
מסֻבלים“, ההכרה שאלופו של עולם נמצא בכל 

מקום.
השליליים?  והצוחה  היוצאת  הפרץ,  מהם 
פרץ לשון פריצה, אבל נוסיף פירוש שמתאים 
לדור שלנו — פרץ לשון פריצות. כנראה שהפרץ 
העיקרי בעם ישראל בדור דעקבתא דמשיחא 
הוא פריצות. צריך לזכות ל“אין פרץ“ — שיהיה 
יהיה  הפרץ של הקדושה, המשיח, אבל שלא 

הפרץ של הפריצות. 
“יוצאת“?  את  לכך  בהתאם  נפרש  איך 
המשניות שנוהגים ללמוד ביארצייט )היום( הן 
כלים פכ“דקא ומקואות פ“ז. בסוף כלים פכ“ד, 
במשנה טז, כתוב “שלש שבכות הן, של ילדה 
טמאה טומאת מדרס, של זקנה טמאה טמא מת, 

בראשית לח, ל. צו	
ראה גם עמודיה שבעה ׳רביעי׳ לפרשת וישב. צז	

מיכה ב, יג: “עלה הפרץ לפניהם“.  צח	
שערי אורה השער השלישי והרביעי הספירה השמינית  צט	

והשביעית )כמובא באות יא בהמשך “באתי לגני“(.
	ספר יצירה פ“ד מ“ג. ק

וראה עוד שיעור ז׳ שבט ע“ז )פ“ד(. קא	

כמו שהעם 
צריך לסבול את 
המנהיג — מנהיג 
צריך לסבול את 

העם, כמו שכתוב 
על משה רבינו 

שהוא סובל את 
כל הטרחות של 

העם

ושל יוצאת לחוץ טהורה מכלום“. 
בנשים —  עוסקת  המשנה  כל 
ילדה, זקנה ויוצאת לחוץ. שתי 
השבכות הראשונות הן גדולות, 
והשבכה  טומאה,  להן  ויש 
“טהורה   — לחוץ  יוצאת  של 
לחוץ“?  “יוצאת  מהי  מכלום“. 
רבי עובדיה מברטנורא כותב שני 
פירושים: “סודר שנותנות הנשים 
לחוץ“,  כשיוצאות  ראשן  על 
שפחותה  ראש  מטפחת  מעין 
משבכה, “ויש מפרשים ש׳יוצאת לחוץ׳ תרגום 
׳זונה׳, ׳נפקת ברא׳, כלומר שבכות של זונות“. 
הזונות לובשות משהו קטן מאד, שלא מכסה 
ודווקא השבכה שלהן “טהורה  את השערות, 
מכלום“ — אי אפשר לטמא אותה כי קטנה 
מדי. זו משנה שלומדים היום ביארצייט, ולפיה 
נפרש ש“יוצאת“ שלילית היא זונה — המשך 

ישיר ל“פרץ“ במובן של פריצות. 
אין פריצות יותר מאשר נפקת־ברא, אז מהו 
ההבדל? צריך לומר ש“פרץ“ הוא הפריצות של 
הבנים ו“יוצאת“ הפריצות של הבנות — יחס של 
“איהו בנצח“ ו“איהי בהוד“קב, כנ“ל )ששניהם 
יש פריצות —  יוצאים “לבר מגופא“קג(. אם 
בסוף יוצאת מכך “צוחה“ )הפגם ביסוד עצמו, 
כנ“ל(. צוחה אותיות חוצה — כנראה מבטלים 
את ה“צוחה ברחבֹתֹינו“ בעבודת “יפוצו מעינתֹיך 
הקודם,  )בפסוק  מים“קד  פלגי  ברחבֹות  חוצה 
“צאֹוננו מאליפות מרֻבבות בחוצותינו“, יש רמז 

ל“אלופינו“ ו“צוחה“(.
שוב, צריך לבטל את הפרץ, היוצאת והצוחה 
השליליים — “אין פרץ ואין יוצאת ואין צוחה“ 
ההתבוננות  מסֻבלים“,  “אלופינו  ידי  על   —
ש“לית אתר פנוי מיניה“. על ידי שיודעים שה׳ 
בכל מקום — מבטלים את הפריצות.  נמצא 

	ע“ח שער הכללים פ“א. ובכ“מ. קב
	זהר ח“ב קי, ב; רכז, א; ע“ח שט“ז פ“ד; שעה“כ דרושי  קג

סדר שבת דרוש א. ובכ“מ.
משלי ה, טז. קד	
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מה הקשר? כתוב, וגם מובא ומוסבר בהדגשה 
בתניאקה, ש“אין אדם עובר עבירה אלא אם כן 
נכנס בו רוח שטות“קו )כפי שנלמד מאשה סוטה, 
“יוצאת“ החוטאת עם ה“פרץ“ דקליפה, הפריץ־

עובר  מוסבר שהשטות של  בתניא  הפרוץקז(. 
עבירה שהוא חושב שעדיין ביהדותו, שאינו נפרד 
מה׳ )והנושא הראשון העיקרי בהמשך “באתי 
לגני“ הוא שטות דקדושה שתבטל את השטות 
דלעומת־זה(. אך על פי פשט, אם יודעים שה׳ 
נמצא בכל מקום — “עין רואה ואזן שומעת וכל 
מעשיך בספר נכתבים“קח — נמנעים מהפריצות 

ראה פי“ד. ובכ“מ. קה	
סוטה ג, א. קו	

ראה הושע ד, ב )ובמפרשים שם ובירמיהו ז, יא(.  קז	
אבות פ“ב מ“א. קח	

אפילו מי שמגיע לשער ה־מט הוא “חולה אהבה“ עד שיגיע לתכלית — שער הנון.��
החתירה להגיע עד ה׳ עצמו נכונה בכל מערכות היחסים אליו — כאבינו, כמלכנו וכדודנו.��
המניעות להגיע אל המלך הן חומות של אחיזת עינים )תפיסת “דעת תחתון“ שהמציאות ��

היא “יש ודבר נפרד“(, אהבות חיצוניות )פיתויים( ויראות חיצוניות )איומים(.
גם ׳מדרגות׳ ו׳השגות׳ יכולות להיות פיתויים שמעכבים מלהגיע לתכלית עבודת ה׳.��
היצר הרע ה׳חסידי׳ הוא ללמוד ולהתבונן בחסידות מבלי להגיע ל“אנא נסיב מלכא“ ��

בעבודת התפלה עצמה.
את ה“מחיצה של ברזל“, המקצרת את חיי התורה והתפלה, ניתן לכתת ל“אתים“ — ��

תשוקה וחיבור ל“את שאהבה נפשי“.
עבור אנשי הדעת, היודעים ש“לית אתר פנוי מיניה“, המפריעים עצמם הופכים לעוזרים.��
החשך המקיף כגדר מגדירה את האור הוא ׳התעבות האור׳ שיכול להתגלות כאור עצמי.��
ההכרה ש“לית אתר פנוי מיניה“ מאפשרת לסבול הכל בשמחה.��
ה׳ הוא “סובל כל עלמין“, הסובל ונושא אותנו עם חטאינו, ועלינו לסבול אותו.��
על המנהיג לסבול את העם ועל העם לסבול את המנהיג — הסבל המשותף מחבר אותם.��
פריצות בין בנים )פרץ( ובנות )יוצאת( גורמת ל“צוחה“.��
תיקון ה“צוחה“ הוא בהפצת המעינות חוצה.��
על ידי הכרה ש“לית אתר פנוי מיניה“ מבטלים את הפריצות וזוכים לגאולה.��

הַלּוֹמֵד עַל מְנָת לַעֲשׂוֹת | צידה לדרך

)וזוכים לפריצה בקדושה — אם “לית אתר פנוי 
עד  המעינות  את  להפיץקט  ניתן  הרי  מיניה“ 
“חוצה שאין חוצה הימנו“קי, אין מקום ׳חסום׳ 
בפני הקדושה(. אז מתקיים “אין פרץ ואין יוצאת 
ואין צוחה“ ודווקא אז “אשרי העם שככה לו“, 
מתגלה משהאיק שבדור, המשיח, ומתגלה “כתר 

כל הכתרים“ביק.

בשרש פרץ ה־ר היא ׳לתפארת הלשון׳ והשער העיקרי  קט	
הוא פץ, לשון הפצה חוצה. הפשט של “ופרצת ימה וקדמה 
לשונות  בעוד  ועד“ז   — יד  כח,  )בראשית  ונגבה“  וצפֹנה 
ריבוי  הוא  חוצה“  מעינֹתיך  “יפוצו  של  וכן  בתנ“ך(  פריצה 
הולדה, לקיים “פרו ורבו מלאו את הארץ וכבשֻה ורדו וגו׳“ 

)בראשית א, כח( — תיקון הברית בשלמות.
לשון הרבי מליובאוויטש ברבוי מקומות. קי	

תקו“ז תקון סט )קיב, א(. איק	
כש“ט אות קסג. ביק	
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שיעור
התוועדות י"ט כסלו )ח"ג(

“שלום שלום לרחוק ולקרוב“

ש

קיצור מהלך השיעור
מהתוועדות י“ט כסלו השנה פורסמו כבר שני חלקים בגליונות הקודמים, אך רק כעת הגענו 

לפרסום תורף ההתוועדות, שנסוב על ההתבוננות בפסוק “בורא ניב שפתים שלום שלום 
לרחוק ולקרוב אמר הוי׳ ורפאתיו“ )בתוספת השלמות משיעור ר“ח שבט(. 

פרק א עוסק ב“ניב“ החדש ש׳ברא׳ הבעל שם טוב — סגנון חדש שכולו שלום, “לרחוק 
ולקרוב“. פרק ב מאריך במחלוקת מי עדיף, צדיק או בעל תשובה, תוך העמקה ב׳עבודה׳ 

השונה שלהם ובשאיפה לאחד ביניהם. פרק ג נוגע ביחס בין ׳קירוב רחוקים׳ ו׳קירוב קרובים׳ 
וגם במעגלים של קרבה וריחוק בעבודת התפלה. פרק ד נותן דוגמאות — ספורות, מתוך 

רבות — של “לרחוק ולקרוב“ בעבודת האדם הפנימית, ביחס בין אמונה ושכל ובדרגות 
שונות של התבוננות.

 גם כאן, ישנן לשיעור עוד הוספות שלקוצר היריעה לא נכנסו וניתן לבקשן בדוא“ל
itiel@pnimi.org.il

א. הכל שלום
ניב חדש

טובה  לשנה  טוב,  יום  גוט  לחיים.  לחיים 
תכתבו  החסידות  ובדרכי  החסידות  בלימוד 
כאן  שנמצא  מי  וכל  המאזינים  כל  ותחתמו, 
הוי׳  אמר  ולקרוב  לרחוק  שלום  “שלום   —
ורפאתיו“א. הפסוק הזה יהיה החוט המחבר את 

כסלו  י“ט  התוועדות  מוגה.  לא  גלעדי.  איתיאל  ע“י  נרשם 
)ח“ג(. מוצאי כ׳ כסלו ור“ח שבט תשפ“א — כפ“ח.

ההתוועדות שלנו הערב. 
הפסוק פותח במלים “בורא ניב שפתים“, 
ללמד שצריך ניב חדש, סגנון חדש. הבעל שם 
טוב ברא ניב חדש — לשון חדשה, סגנון חדש, 
דיבור חדש. מה הניב החדש שלו? “שלום שלום“, 
הכל שלום. בקהלת כתוב שיש “עת מלחמה 
ועת שלום“ב, יש זמן שלוחמים ויש זמן שעושים 

ישעיה נז, יט. א	
קהלת ג, ז. ב	
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שלום, אבל הבעל שם טוב אמר “שלום שלום“ 
וגם  יותר שלום,  עוד  הכל שלום, השלום   —
המלחמה היא שלום )כדלקמן(. הבעש“ט גילה 
שצריך להיות מצב של וין־וין )win־win(, הכל 
שלום, ולשם כך צריך שפה חדשה, ניב חדש, 
“בורא ניב שפתים שלום שלום לרחוק ולקרוב 

אמר הוי׳ ורפאתיו“.
שפתים“  ניב  ל“בורא  פירושים  הרבה  יש 
ובפסוק גופא יש גם קרי וכתיב — הכתיב הוא 
“נוב“ והקרי הוא “ניב“. כתיב וקרי הם תמיד 
סוד ופשט — הקרי הוא הפשט, “ניב שפתים“, 
מלה מוכרת לנו, אבל הסוד הוא הכתיב, “נוב“. 
נוב שוה חן — “חן שפתים“ג. צריך להגדיר יותר 
מהו הנוב ומהו הניב. הבעל שם טוב הוא ה“בורא 
ניב שפתים“ והניב הוא “שלום שלום“, שהולך 
קודם “לרחוק“ ואחר כך “לקרוב“ ואז ה׳ אומר 

“ורפאתיו“.
מדוע כתוב בפסוק “ורפאתיו“ בלשון יחיד? 
הרי מדובר קודם בשנים, הרחוק והקרוב. הרד“ק 
אומר ש“ורפאתיו“ בלשון יחיד הולך על כל עם 
ישראל. כולנו כאחד, כולנו חברים, כולנו שלום, 
וה׳ מרפא אותנו. מה המחלה? מה הבעיה? הפירוד 
עצמו, הריחוק לגריעותא. בפסוק “שלום שלום 
לרחוק ולקרוב“ גם הרחוק הוא קרוב. אדרבא, 
ה“רחוק“ כאן עוד לפני ה“קרוב“. הכל שייך 

ל“בורא ניב שפתים“. 

“ברבים היו עמדי“
הביאורים בחסידות לכך שגם מלחמה היא 
שלום, “שלום שלום“, הם בפסוק הגאולה של 
י“ט כסלו — “פדה בשלום נפשי מקרב לי כי 
ברבים היו עמדי“ד, גם מתוך מלחמה, “מקרב 
לי“, מתקיים “פדה בשלום נפשי“. בזכות מה? 

“כי ברבים היו עמדי“.
חז“ל מפרשיםה שה“רבים“ הם לא סתם 
הרחוקים אלא האויבים ממש — גם החילים 

ע“פ קהלת י, יב. ג	
תהלים נה, יט. ד	

ירושלמי סוטה פ“א ה“ח. ה	

שנגדו הפכו להיות עמו )“היו עמדי“(. הפסוק 
אביו,  בדוד  שמרד  אבשלום  במלחמת  מדבר 
ומספר שגם חילי אבשלום התפללו על נצחון 
דוד. זו הקדמה ל“שלום שלום לרחוק ולקרוב“. 
שהפלא־ הפשטו  במפרשי  גם  אסמכתא  יש 
לשלום  מתפללים  שהרחוקים  הוא  החידוש 
דוד — הרחוקים מתפללים שיבוא משיח. צריך 
משיח  רוצה  שהכי  בענין. מי  הרבה  לחשוב 
בפנימיות לבו )שלא תמיד מוצאת ביטוי במודע 
שלו( הוא לאו דווקא הקרובים אלא הרחוקים. 

על כך נאמר “כי ברבים היו עמדי“. 
האותיות העיקריות במלה “רבים“ הן רב. 
במלים רחוק־קרוב יש אותיות משותפות אחרות, 
לא רב, אבל רב היינו הראש של רחוק והסוף 
של קרוב. אם כן, בתוך ה־רב יש תהליך מהרחוק 
)ממנו מתחילים( עד הקרוב. כלומר, כולם יחד 
בתוך ה“רבים“ — “שלום שלום לרחוק ולקרוב“.

אחרי ההקדמה הזו — ננגן “פדה בשלום 
את  כלל  בדרך  פותחים  שבו  הניגון  נפשי“, 

התוועדות י“ט כסלו.

ב. צדיקים ובעלי תשובה
מחלוקת רבי יוחנן ורבי אבהו

בגמראז יש מחלוקת מי הקרוב ומי הרחוק 
בפסוק “שלום שלום לרחוק ולקרוב“. 

רבי אבהו אומר ש“במקום שבעלי תשובה 
עומדין אין צדיקים גמורים יכולים לעמוד“. הוא 
מפרש ש“רחוק“ הוא מי שהיה רחוק ונתקרב 
וה“קרוב“ הוא הצדיק שהיה קרוב לכתחילה 
סימן  לקרוב,  הרחוק  את  מקדים  הפסוק   —
שבעל תשובה גדול מצדיק גמור. יש מפרשים 
שמסביריםח שכאן מדובר דווקא בבעל תשובה 
גמור. יש הרבה מדרגות בבעלי תשובה. מיהו 

רש“י עה“פ )וראה גם במלבי“ם(. ו	
ברכות לד, ב. ז	

רבי דוד עראמה )הובא בספר הליקוטים — פרנקל —  ח	
להלכות תשובה פ“ז ה“ד(.
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חז“ל  גמור?  תשובה  בעל 
גמור  תשובה  שבעל  אומריםט 
הוא מי שהזדמן לו “באותו פרק, 
אותו מקום, אותה אשה“ והוא 
התאפק, שמר על עצמו, לא עשה 
את העבירה — דווקא הוא גדול 
מצדיק גמור שלא חטא אף פעם. 
אבל רבי יוחנן, הרבי של רבי 
אבהו, אומר הפוך — שהצדיק 

הגמור גדול יותר מבעל תשובה. פירושי “רחוק“ 
ו“קרוב“ מתהפכים כאן. בשביל רבי יוחנן הצדיק 
מעיקרא, שאף פעם לא חטא, נקרא “רחוק“ — 
כי מאז ומתמיד הוא רחוק מדבר עבירה, הוא 
בכלל לא יודע מה זה לחטוא. ה“קרוב“, לעומתו, 
הוא מי שהיה קרוב לדבר עבירה, טעם את טעם 
ועשה  כן התרחק ממנה  פי  ואף על  העבירה, 
תשובה. מכיון שה“רחוק“־הצדיק כתוב קודם, 

סימן שהצדיק גדול מבעל תשובה.
פלא שהתלמיד כאן חולק על הרב ודורש 
הפוך ממנו. אפשר לומר שמכיון שרבי יוחנן עצמו 
היה צדיק — הוא הולך עם הצדיקים, אומר 
שהם נעלים מבעלי התשובה. לעומתו, על רבי 
אבהו יש סיפורים בגמראי שמראים כמה הוא 
לא החזיק מעצמו צדיק, ויש לומר שעל כן הוא 
דווקא מבעלי תשובה, אומר “במקום  מחזיק 
גמורים  צדיקים  אין  עומדים  תשובה  שבעלי 

יכולים לעמוד“.
כרבי  תשובהיא  בהלכות  פוסק  הרמב“ם 
אבהו. המפרשים לא מביניםיב למה הרמב“ם 
פוסק בפשטות כתלמיד במקום הרב, במקום רבי 
יוחנן )שככלל הלכה כמוהו, גם כנגד רב ושמואל 
כו׳( — אבל ככה הוא פוסק. יש הסבר אחד שיש 
כמה מדרשיםיג שפשוט אצלם כרבי אבהו. גם לנו, 

יומא פו, ב. ט	
סוטה מ, א. ירושלמי ע“ז פ“ג מ“א. י	

פ“ז ה“ד. יא	
בשם  )פרנקל(  הליקוטים  ובספר  שם  רקח  מעשה  יב	

מהר“י פיק.
באור שמח שם ציין לסוטה י, ב וראה גם זהר ח“א לט,  יג	

א והמובא בשם המדרש ברבינו יונה לאבות פ“ג מט“ז. 

יהודים פשוטים עם שכל פשוט, 
ש“רחוק“  מסתבר  יותר  הרבה 
הוא מי שהיה רחוק מה׳ ותורתו, 
הבעל תשובה, ו“קרוב“ הוא מי 
שתמיד היה קרוב לה׳ ולתורתו 
שהוא הצדיק )ולא ש“רחוק“ הוא 
רחוק מעבירה  היה  מי שתמיד 
קרוב  שהיה  מי  הוא  ו“קרוב“ 
לעבירה — “׳עבירה׳ מאן דכר 
שמה“(. כנראה גם הרמב“ם סובר שזהו הפשטיד, 

כדעת רבי אבהו. 
בכל אופן, חוץ מהמחלוקת כאן בגמרא, יש 
הרבה פירושים מיהו הרחוק ומיהו הקרוב. אפשר 
ללמוד מכך הרבה דרכים בעבודת ה׳ יתברך — 

כמו שעוד נאריך בע“ה. 

 “אפשי“ ו“אי אפשי“
אצל צדיק ובעל תשובה

בודאי רבי אבהו שמע מרבו, רבי יוחנן, גם 
את המסורת של רחוק מדבר עבירה וקרוב לדבר 

עבירה. איך הוא יפרש זאת לשיטתו?
 יש ווארט של המגידטו, בעל ההילולא, על 
חז“ל  לבעל תשובה:  גמור  צדיק  בין  ההפרש 
אומריםטז שכאשר מציעים לאדם איזו עבירה, 
איזה דבר־אחר, אל לו לומר “אי אפשי“ — לא 
רוצה, לא בא לי לאכול את הדבר הטרף, הדבר־

אחר ר“ל — אלא עליו לומר “אפשי“, אני רוצה, 
“ומה אעשה ואבי שבשמים גזר עלי“. בפשט 
ואפשי  “אפשי  לומר  צריכים  שכולם  משמע 
ומה אעשה ואבי שבשמים גזר עלי“, אך בא 
הרב המגיד ואומר חידוש גדול: שהאמירה הזו 
שייכת רק לצדיקים — צדיקים בדרגות שונות, 
גם צדיקים גמורים, גם צדיקים לא גמורים ואפילו 
בינונים של תניא. צדיקים צריכים לחשוב שאני, 
ה׳אני׳ שלי, הנפש הבהמית, רוצה באיסור, אבל 
בתורה.  עלי  אסר  “רחמנא“,  וה׳,  אעשה  מה 

וראה מעשה רקח שם. יד	
מובא בלקו“ת ואתחנן ט, ד. טו	

ספרא קדושים פ“ט. טז	

מי שהכי רוצה 
משיח בפנימיות 
לבו )שלא תמיד 

מוצאת ביטוי 
במודע שלו( 

הוא לאו דווקא 
הקרובים אלא 

הרחוקים
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לעומת זאת, עבודת ה׳ של בעל תשובה, שטעם 
את טעם האיסור, היא לפעול בעצמו שיאמר 
באמת לאמתו, מכל האמת שלו, “אי אפשי!“ 
— הוא טעם זאת, וצריך להגיע למצב בנפש 
שבאמת לא רוצה את זה. לו נאה ולו יאה לומר 
׳איני רוצה זאת!׳ — לא כמו הצדיק, שצריך לומר 
׳אני כן רוצה, אבל ידי כבולות, יש מי שאוסר 

עלי׳. זהו ווארט חשוב ביותר של הרב המגיד. 
את ההסבר הזה של המגיד יכול רבי אבהו 
׳להלביש׳ )בדרך מליצה( על דברי רבי יוחנן: אם 
צריך לפרש ש“רחוק“ היינו “רחוק מדבר עבירה“ 
הוא יאמר שרחוק בעצם היינו מי שיכול לומר 
“אי אפשי“ — זהו דווקא בעל תשובה אמיתי, 
שבאמת רחוק מהעבירה, לא רוצה מצד עצמו 
)“אי אפשי“( ולא רק כי ידיו כבולות. לעומתו, 
הצדיק הגמור, שלא חטא אף פעם, צריך לחשוב 
— התודעה שלו צריכה להיות — ש“אפשי“, אני 

רוצה, “קרוב לדבר עבירה“ מצד עצמו. 
שהוא  לחשוב  צריך  באמת  הוא  ]שאלה: 
כו׳“ היינו  ומה אעשה  רוצה?[ באמת “אפשי 
מדרגת הבינוני של התניא, שלא בִער מקרבו 
את היצה“ר. אך גם צדיק גמור )כמו רבה וכמו 
אדמו“ר הזקן( אומר “כגון אנא בינוני“יז. הצדיק 
אינו סומך על צדקותו ומרגיש בעצמו ש׳אני 
רוצה, אבל לא יכול, אסור לי לאכול, אסור לי 
להתקרב׳ )בתחושת ׳אני רוצה׳ הצדיק גם מזדהה 
עם כלל ישראל, וכידוע שצדיק אמת מוכן תמיד 
לרדת ממדרגתו כדי להזדהות עם הכלל ובכך 
להחזיר נשמות בתשובה ולפעול ישועות בקרב 
הארץ(. אצל בעל תשובה ה׳אני׳ מתחזק עם 
התורה עד כדי כך שהוא אומר באמת ׳אני לא 
רוצה, אני רחוק עכשיו מדבר עבירה׳ )ובכך הוא 
בעצם מגלה בעצמו נקודה של צדיק גמוריח(. 

ברכות סא, ב. ראה תניא פ“א ופי“ג. יז	
התכללות־ פועל  בעצם  המגיד  של  שהווארט  נמצא  יח	

כ“הלואי  עצמו  את  מרגיש  הצדיק   — נש“י  בתוך  אחדות 
היטב ש“משיח  ויודע  ג(  רבי ח“ב פ“ח הערה  )בית  בינוני“ 
ב(,  קנג,  ח“ג  זהר  )עפ“י  בתיובתא“  צדיקיא  לאתבא  אתא 
עתיד  ובאמת  כצדיק  עצמו  את  מרגיש  והבעל־תשובה 
זו נאמר  להיות צדיק גמור כמבואר בדא“ח. על התכללות 

הוא ה“רחוק מדבר עבירה“ והוא־הוא מי שפעם 
היה רחוק לגמרי, כדעת רבי אבהו, וכך פוסק 

הרמב“ם. 
יש משהו מיוחד מאד ברבי אבהויט, תלמידו 
המובהק של רבי יוחנן. אבהו אותיות אהבו )רבי 
רבה( — “והאמת והשלום  אהבה  אבהו היינו 
אהבו“כ, “אהבו את הוי׳ כל חסידיו“כא, “לית 
פולחנא כפולחנא מרחימותא“כב — רמז מובהק 
לתשובה מאהבה, בה “זדונות נעשו לו זכויות“כג 
ממש, וממילא יש לו זכויות־מצות יותר מצדיק 
גמור שלא חטא מעולם, כמבואר בספרים )בנוגע 
למאמר רבי אבהו כאן(כד. הדור שלנו הוא דור 
של בעלי תשובה, תשובה שעל ידה בא משיח, 
וכעת אמרנו פירוש שלם של “לרחוק ולקרוב“ 

שכולו אליבא דרבי אבהו. 

שויון הצדיק ובעל התשובה 
נוסיף שרש“י בפירושו בתנ“ך מחדש חידוש 
גדול. הוא מפרש את הפשט כרבי יוחנן, ש“רחוק“ 
היינו “רחוק מדבר עבירה“, צדיק, ו“קרוב“ הוא 
בעל תשובה ש“קרוב לדבר עבירה“ )לא כפסק 
הרמב“ם( — אבל הוא אומר שהם שוים! כלומר, 
אומר לא כזה ולא כזה — מסביר כמו רבי יוחנן, 
אבל לא מסיק את המסקנה שלו, שהצדיק גדול 

מבעל תשובה, אלא שהם שוים.
אם כן, יש לנו כאן דוגמה למחלוקת שהיא 

“ועמך כֻלם צדיקים לעולם יירשו ארץ“ )ישעיה ס, כא(, ודוק.
את  כולל  הוא  רבא,  אביי  שוה  בגימטריא  אבהו  רבי  יט	
שניהם. על הבעל שם טוב אמר אדמו“ר שיש לו המוחין של 
לומר  ויש  לד(  נוראים מדור הבעש“ט עמ׳  )סיפורים  אביי 
שלרב המגיד היו המוחין של רבא. אדמו“ר הזקן — הקשור 
במיוחד לרבה כמבואר אצלנו במ“א )ראה שיעור ר“ח אייר 
תש“ע והמשכיו בשיעורי י“ב וי“ט סיון(, ועוד נאמר עליו “רב 
תנא הוא ופליג“ )ראה בשלשלת היחס הנדפסת בתחלת 
מגוון  כאן  שיש  היטב  ודוק  משניהם.  קבל   — יום“(  “היום 

הקשת של גדולי בעלי התלמוד.
זכריה ח, יט. כ	

תהלים לא, כד. כא	
זהר ח“ג רסז, א. כב	

יומא פו, ב. כג	
ראה הנסמן בילקוט הגרשוני על אתר. כד	
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בדיוק כמו המחלוקת הידועה בחז“לכה ביחס 
לשמים וארץ: האם “שמים קדמו“, הצדיק קדם 
)רבי יוחנן(, או “ארץ קדמה“, בעל תשובה שהיה 
שקוע בארציות קדם )רבי אבהו(, או “יעמדו 
רש“י  דעת  לפי  )רש“י(.  שוים  שניהם  יחדו“, 
שניהם ראויים להאמר יחד, אבל אי אפשר לומר 
ו“שמור“כו  “זכור“  הדברות  בעשרת  )רק  יחד 
נאמרו ונשמעו בדיבור אחד(, לכן כתוב “לרחוק 
ולקרוב“ אף שהם שוים, על דרך שמים וארץ 

נבראו יחדכז.

בטול המחיצה בין הצדיק לבעל תשובה
שאלנו קודם למה כתוב “ורפאתיו“ בלשון 
יחיד — הרי אם מדובר על שני אנשים, צדיק 
ובעל תשובה וכו׳, צריך לכתוב ׳ורפאתים׳. רש“י, 
שמפרש כמו רבי יוחנן, שה“קרוב“ דווקא היה 
קרוב לדבר עבירה, מסביר שה“ורפאתיו“ סמוך 
ל“קרוב“ ומתייחס אליו — “ורפאתיו מחליו 
ומחטאיו“. אבל לפי רבי אבהו, שאנו פוסקים 
כמותו, לא מתאים לפרש כך. לכן רוב המפרשים 
אומרים שחוזר לפסוק הקודם, שמדבר על עם 
ישראל בכלל, שבתוכו יש את הסוגים השונים.

פירוש חשוב לעניננו: בשירת  נוסיף  כעת 
האזינו נאמר “מחצתי ואני ארפא וגו׳“כח. דורשים 
מחיצות  שעשיתי  היינו  ש“מחצתי“  כךכט  על 
ו“ארפא“ היינו לבטל את המחיצה, להרפות. אם 
אין יותר מחיצה — יש אחדות, כולם כאחד. גם 
כאן נפרש “שלום שלום לרחוק ולקרוב אמר 
הוי׳ ורפאתיו“ — אני מרפא־מרפה את המחיצה 

ביניהם והופך אותם לדבר אחד. 
הפסוק מתחיל “בורא“ ונגמר “ורפאתיו“. 
ב־פ  )בחילוף  מתחלפים  ברא־רפא  הפעלים 

	חגיגה יב, א; בראשית רבה א, טו. כה
	ר“ה כז, א. כו

יח, בפירוש דברי המגיד, שהתכלית היא  כנ“ל הערה  כז	
“ועמך  ישראל,  כל נשמות  בין  להגיע להתכללות אמיתית 
קדמה׳[“,  ׳ארץ  ]מדרגת  ארץ  יירשו  לעולם  צדיקים  כֻלם 

ודוק.
	דברים לב, לט. כח

	קהלת רבה א, ז. כט

השפתיות( וגם מצטרפים לביטוי מובהק בתפלה 
— “בורא רפואות“ל. בריאה היא יש מאיןלא, 
שביכולת ה׳ לבדו, ורפואה באה מאותו מקום — 
לכן מתפללים לה׳ על רפואהלב. שוב, הרפואה 
האמתית היא הורדת מחיצות, בטול מחיצות, 
ומצד  מפריד  החיצוניות  שמצד  הרקיע  כמו 
הפנימיות מחברלג, וכמו הקו של אור אין סוף 
שבוקע את החלל, שחיצוניותו כח ההתחלקות 

ופנימיותו כח ההתכללותלד. 
ובעל  תשובה  בעל  הוא  הצדיק  כאן,  גם 
התשובה הוא גם צדיק )כמו שהתברר מהווארט 
יותר  עצמו  מרגיש  הצדיק   — המגידלה(  של 
בעל תשובה מבעל תשובה )כמו שכתוב בזהרלו 
בתיובתא“(  צדיקיא  לאתבא  אתא  ש“משיח 
ותכלית בעל תשובה גם להיות צדיק — אין 

יותר מחיצות.
אם רוצים לבטל את המחיצות ולחבר בין 
ה“רחוק“ וה“קרוב“ אפשר לפרש הכל בחדא 
מחתא: בגמרא ה“רחוק“ וה“קרוב“ הם שנים, 
בעל תשובה וצדיק, אבל לפי הפשט יכול להיות 
אותו אחד — שקודם הוא רחוק ואז נעשה קרוב. 
שמי   — אחת  פעולה  של  תיאור  אפילו  זהו 
שאומר “שלום שלום לרחוק ולקרוב“ בעצם 
לוקח רחוק ומקרב אותו. הפירוש הזה מתאים 
בן אחר“לז —  לי  הוי׳  “יסֹף  כתוב  בו  ליוסף, 
שלוקח “אחר“ והופך אותו לבןלח. אם כן, את 
כל ה“בורא ניב שפתים“ אפשר לדרוש על יוסף.

ברכת “יוצר אור“. ל	
כהדגשת הרמב“ן ריש בראשית. לא	

כב   ,484 ברבוע,  ל־כב  משלימים  ברא־רפא  השרשים  לב	
אותיות התורה והתפלה.

ד“ה  וביאורו בפלח הרמון  ואילך,  א  א,  תו“ח בראשית  לג	
“בראשית“ )הראשון(. שיעורים בסוד ה׳ ח“ג פ“ט.

ד“ה  טו;  )מאדמו“ר האמצעי( פרק  היחוד  	ראה שער  לד
הלל מפאריטש(  ר׳  )מהרה“צ  דמלכא“  הורמנותא  “בריש 

אות ג.
כנ“ל הערות יח ו־כז. לה	

	ע“פ זהר ח“ג קנג, ב. הובא בלקו“ת שמיני עצרת צב,  לו
ב; שה“ש נ, סע“ב.

בראשית ל, כד. לז	
	אוה“ת ויצא כרך ו עמ׳ תתשכג, א. לח
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ג. קירוב מרחוק ומקרוב
קירוב הרחוקים וקירוב הקרובים

נמשיך עם יוסף: אחד הפירושים ב“לרחוק 
ולקרוב“ הוא שיוסף היה מקרב את בני השפחות, 
לאה,  בני  את  ומבקר  הפחותים־הרחוקים, 
המיוחסים־הקרובים יותר — הוא אמר קודם 
להרבה  “לקרוב“.  כך  ואחר  לרחוק“  “שלום 
חב“דניקים יותר קל לקרב רחוקים, ואחר כך, 

כולי האי ואולי, אפשר לקרב גם קרובים... 
את שני ה“שלום“ בפסוק שלנו, “שלום שלום 
לרחוק ולקרוב“, אפשר לחבר לשני סוגי השלום 
הרמוזים בפסוק “סור מרע ועשה טוב בקש שלום 
ורדפהו“לט, עליו דורשים חז“ל “׳בקש שלום׳ 
במקומו, ׳ורדפהו׳ במקום אחר“מ. “מקומו“ הוא 
ה“קרוב“ ו“מקום אחר“ הוא ה“רחוק“. אם כן, 
לפי סדר הפסוק שלנו, “לרחוק ולקרוב“, צריך 
ל“בקש  ה“רחוק“,  “ורדפהו“,  את  להקדים 
שלום“, ה“קרוב“. “רודף שלום“ הוא תיאור של 
אהרן הכהן — “אוהב שלום ורודף שלום אוהב 

את הבריות ומקרבן לתורה“מא. 
דווקא בדור שלנו יש תופעה מוכרת, שהרבה 
על  בקלות  יותר  להשפיע  יכול  אדם  פעמים 
הרחוקים מאשר על הקרובים, הוא יותר טוב 
ומוצלח בלהגיע ל“רחוק“ ולקרב אותו מאשר 
בלהגיע ל“קרוב“. אפילו אצל הרביים, מי שמסר 
את אדמו“ר האמצעי היה קרוב משפחה שלו. 
הם   — קרובים  הכי  הם  הקרובים  תמיד  לא 
יכולים להיות ה׳מתנגדים׳ הכי גדולים. כלומר, 
לפעמים הרחוקים הם חסידים והקרובים שלך 
הם מתנגדים. אבל יכול להיות גם בדיוק הפוך, 
שקודם כל אני פונה למתנגדים שלי, הרחוקים 
ממני באמת, ועובד איתם — עושה קידוש ה׳. 
אם הכוונה ל׳מתנגדים׳ לחסידות — צריך להיות 
בקי כמותם בתורה, לדבר בשפה שלהם. רק אחר 

כך אני מגיע לקרובים. 

תהלים לד, טו. לט	
ירושלמי פאה פ“א ה“א; במדבר רבה יט, כז; תנחומא  מ	

חקת כב.
אבות פ“א מי“ב. מא	

כמובן, לא בהכרח שזה יהיה הסדר — כל 
צדיק עם האופי שלו, עם השליחות המיוחדת 
“בקש  בפסוק  קודם.  להגיע  צריך  למי  שלו, 
שלום ורדפהו“ מתחילים מהקרוב, “מקומו“, 
וממשיך ל“מקום אחר“, ואילו הפסוק “שלום 
שלום לרחוק ולקרוב“, אומר שיש בהחלט סדר 
שקודם צריך להתעסק עם הרחוק ואחר כך עם 

הקרוב. 
הפסוק  לסיום  הסבר  עוד  יצא  מכאן 
ב“ורפאתיו“ בלשון יחיד: אם נפרש שמדובר 
הרחוקים,  עם  מתעסק  שקודם  באחד  כאן 
כפשוטו, ורק אחר כך קצת עם הקרובים — הרי 
בהתעסקות עם הרחוקים נאמר “העוסק עם 
מנוול מתנוול“מב והוא בעצמו זקוק ל“ורפאתיו“. 
ה“שלום“,  בשביל  הוא  ה“ורפאתיו“  כלומר, 

בשביל מי שעוסק בקירוב.

הקרובים והרחוקים בתפלה
אפשר לקשר לכך עוד נקודה של רחוק וקרוב, 
שקשורה לי“ט כסלו: בי“ח כסלו מסיימים את 
סבב לימוד התניא השנתי. בלימוד היומי של י“ח 
כסלו אדמו“ר הזקן אומר ששליח ציבור צריך 
להתפלל “במתון מלה במלה בקול רם“ ושעליו 
לקבץ סביב לו את כל אלה שיודעים להתפלל 

“בקול קצת“, ביטוי מענין:
ותקנה  היעוצה  העצה  זאת  לזאת  ואי 
קבועה חוק ולא יעבור עוד ח“ו דהיינו לבחור 
אנשים קבועים הראוים לזה עפ“י הגורל או 
מלה  שמתפללים  דהיינו  המנין.  רוב  בריצוי 
במלה בדרך המיצוע בקול רם ולא מאריכים 
יותר מדאי ולא מקצרים וחוטפים ח“ו. ועליהם 
מוטל חובה לירד לפני התיבה כל אחד ואחד 
ביומו אשר יגיע לו ולאסוף אליו סביב סמוך כל 
המתפללים בקול קצת עכ“פ ולא בלחש ולא 
חוטפים ח“ו וכמבואר בתקנות ישנות בכמה 

עיירות.
הוא אומר בפירוש שיש ש“צ שצריך להתפלל 

תניא פכ“ח. מב	
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סביבו  לקבץ  וצריך  רם“,  “בקול  במלה  מלה 
המתפללים “בקול קצת“ ולא בלחש. הוא לא 
אומר בפירוש, אך מובן מפשט דבריו שיש אחר 
כך עוד מעגל של מתפללים “בלחש“ — אם 
הוא מקבץ סביבו, קרוב, את המתפללים “בקול 
קצת“, הרי שהמתפללים בלחש נשארים חוצה 
להם, רחוק. כנראה שיש אפילו עוד מעגל, עוד 
כמה מתפללים עוד יותר רחוקים, שחוטפים את 
המלים — מדרגה רביעית )של “אף עשיתיו“מג(.

לפי זה נפרש “בורא ניב שפתים וגו׳“ ביחס 
ל“ניב שפתים“ של התפלה — איך אתה מתפלל. 
הרחוק הוא מי שמתפלל בלחש )ובאמת כולם 
מתפללים תפלת לחש, תפלת העמידה, תפלת 
האצילות, בתחושה של “רחוק“, אצילות לשון 
האצלה־הפרשהמד, ו“קרוב“, אצילות לשון אצל 

וסמוךמה, כאחתמו, וד“ל(. 

קירוב רחוקים בתפלה
הצבור  את  להוציא  מכוון  הש“צ  באמת, 
הרחוק, אפילו “עם שבשדות“מז — לכן תקנו 
חזרת הש“צ )כפי שמדגיש אדמו“ר הזקן בדבריו 
כאן “וכדאיתא בגמרא גבי עם שבשדות דאניסי 
ויוצאים ידי חובת תפלת שמו“ע עצמה בחזרת 
הש“ץ כאלו שמעו ממש“(. הסדר של “שלום 
שלום לרחוק ולקרוב“ הוא שקודם כל הש“ץ 

חושב על הרחוקים ואחר כך על הקרובים. 
חש־מל־מלמח:  של  סדר  כאן  יש  כן,  אם 
הרחוקים,  על  הש“ץ  במחשבת  “חש“  קודם 
וגם תפלת הרחוקים גופא, שהיא בלחש )ועד 
כך  אחר  שבשדות“(;  ב“עם  ממש,  לשתיקה 
“מל“ אצל הקרובים המתפללים “בקול קצת“ 
)ובכך ׳נבדלים׳ משאר הציבור ומתקרבים לש“ץ( 
ובסוף “מל“ ׳מלא׳ בתפלת הש“ץ “מלה במלה 

ישעיה מג, ז. מג	
תו“א בראשית א, ג. מד	
פרדס שט“ז פ“א.  מה	

תרלו  עמ׳  ח“ב  תקס“ו  הזקן  אדמו“ר  מאמרי  ראה  מו	
)ובריבוי מקומות(.

ראה ר“ה לה, א. מז	
כש“ט )קה“ת( אות כח. מח	

בקול רם“. כאשר מתקיים “לרחוק ולקרוב“, 
סוד החשמל, אז זוכים ל“אמר הוי׳ ורפאתיו“ 
— התפלה פועלת להמשיך רפואה וישועה לכל 

אחד ואחד לפי המצטרך.
יש כאן יחס של קירוב וריחוק גם באיכות 
התפלה: הפסוק אומר “קרוב הוי׳ לכל קרֹאיו 
לכל אשר יקראֻהו באמת“מט — יש קרובים לה׳, 
שה׳ קרוב אליהם באופן מיוחד. אדמו“ר הזקן 
מסבירנ שהקריאה באמת היא קריאה על ידי 
התורה, “אין אמת אלא תורה“נא — “יקראֻהו 
ולא אלה  לה׳ בתורה,  באמת“ הם הקוראים 
שסתם שצועקים “אבא אבא“. אם כן, נמצא 
שמי שמתפלל דרך התורה הוא בגדר “קרוב 
]הוי׳ לכל קראיו[“ ומי שרק צועק “אבא אבא“ 
“שלום  אומר  הפסוק  אכן,  רחוק.  בגדר  הוא 
לרחוקים,  מקדים  ולקרוב“ —  לרחוק  שלום 
אלו שצועקים “אבא אבא“, ועדיין לא יודעים 
להתפלל באמת. ה׳ אוהב גם אותם, מאד מאד, 
אהבה אין סופית, באשר כל אחד הוא בן יחיד 
וכו׳ )כפי שלימד הבעל שם טוב, תחלת גילוי 
החסידות(, ולכן קודם “שלום לרחוק“ ורק אחר 

כך “קרוב הוי׳ לכל קרֹאיו“.

ד. אמונה והתבוננות
עד עכשיו דברנו על “לרחוק ולקרוב“ בתור 
ובעלי  צדיקים  ורחוקים,  קרובים  של  דמויות 
ב“לרחוק  פירושים  הרבה  עוד  יש  תשובה. 
ולקרוב“ ב׳עבודה׳ של האדם בתוך עצמו. כמו 
שדייקנו כמה פעמים, המלה האחרונה בפסוק 
כאשר   — יחיד  לשון  “ורפאתיו“,  היא  שלנו 
מדובר על שתי בחינות בתוך אותו אדם, ממילא 
מובן מדוע כתוב “ורפאתיו“ בלשון יחיד. נאמר 
כעת שני פירושים עיקריים של “לרחוק ולקרוב“ 

בעבודת האדם עצמו:

תהלים קמה, יח. מט	
תניא פל“ז. נ	

ירושלמי ר“ה פ“ג ה“ח; הקדמת איכה רבה פסקה ב;  נא	
פסיקתא דרב כהנא פסקא טו אות ה.
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“רחוק“ — אמונה, “קרוב“ — שכל
כתוב “עצות מרחוק אמונה אמן“נב, “עצתו 
אמונה“נג. הדבר הכי רחוק מהמודע הוא אמונה 
והדבר הכי קרוב־מובן למודעות הוא  פשוטה 
שכל. מה שאני מבין בשכל הוא “קרוב“ ומה 
שאיני מבין בשכל, “לית מחשבה תפיסא ביה 
אי  סוף ב“ה  “רחוק“. את האין  הוא  כלל“נד, 
אפשר לתפוס בשכל. האמונה נקראת “עצות 
מרחוק“ — היא באה מהמקיף הרחוק, היחידה 

שבנפש. 
רוצה מאתנו את  עבודות, שה׳  אלו שתי 
ה“רחוק“,  את  רוצה  הוא  קודם  אבל  שתיהן, 
האמונה הפשוטה של היהודי — אמונה בה׳, 
אמונה בביאת המשיח תיכף ומיד ממש, אמונת 
צדיקים למעלה מטעם ודעת )“עצות ]מרחוק[“ 
לשון רבים, כאשר הכל הוא “אמונה אמן“ אחת, 

ודוק(. 
קודם על היהודי להיות בבחינת “רחוק“, 
לעבוד את ה׳ באמונה פשוטה, בתמימות, ורק 
אחר כך בשכל. קודם כל האדם צריך להיות 
ה“בן תם“ מההגדה של פסח, לפני שהוא ה“בן 
חכם“. אבל אחרי שהוא ה“בן תם“, שהוא מאמין 
באמונה שלמה בכל מה שצריך להאמין, כל יג 
עיקרי האמונה של הרמב“ם )ויש עוד ט עיקרי 
אמונה של פנימיות התורהנה( — ה׳ רוצה ממנו 
גם שכל טוב, שיהיה גם “בן חכם“נו. ה׳ רוצה 

ישעיה כה, א. נב	
פיוט “אתה הוא אלקינו בשמים ובארץ“. נג	

	הקדמת תקו“ז יז, א )“פתח אליהו“(. נד
של  האמונה  “עיקרי  מאמר  ומודעות  אמונה  ראה  נה	
במעגל  “האמונה  למאמר  )בהמשך  התורה“  פנימיות 

השנה“, על יג עיקרי האמונה(.
הנה כתוב “בנים אתם להוי׳ אלהיכם“ )דברים יד, א(,  נו	
אמת, סוד “איהו  ו“אתם“ אותיות  אמונה  “בנים“ בגימטריא 
כאשר  זו“נ,  ב(,  קצח,  ח“ג  זהר  )ראה  אמונה“  ואיהי  אמת 
יב, ד(,  “אשת חיל ]אמונה[ עטרת בעלה ]שכל[“ )משלי 
כיודע הרמז שאש של איש, אש י, הוא אור שכלי ואש של 
כוללת  אש  כל  כאשר  שלמה  אמונה  הוא  ה,  אש  אשה, 
ארבעה  “כנגד  פ“א(.  ביניהם  שכינה  )ראה  שכל  אמונה 
)גם  מהם  אחד  שלכל  בנים,  כולם   — תורה“  דברה  בנים 
לאביו  בן  של  אמונה  בלב,  אמונה  נקודת  יש  הרשע(  לבן 
שבשמים )כל אחד מהם הוא בחינת “אחד“, מאמין ב“הוי׳ 
אחד“ — “אחד חכם אחד רשע כו׳“(. אך עיקר היחוד של 

וגם  הנגלה  תורת  גם  תורה,  ונלמד  שנשכיל 
תורת הנסתר. בעיקר המשיח מחכה שנבין את 
תורת הנסתר, ש׳נתפרנס׳ מתורת הנסתרנז. שוב, 
שכל הוא דבר טוב — כשהוא בא על רקע של 
אמונה. כאשר יש “לרחוק ולקרוב“ אז “אמר 
הוי׳ ורפאתיו“ — רפואה לאותו יהודי שקודם 

הוא רחוק ואחר כך הוא קרוב.
זהו פירוש אחד מאד חשוב — ש“לרחוק 

ולקרוב“ הם אמונה ושכל.

“לרחוק“ — התבוננות במרחק מה׳, 
“ולקרוב“ — התבוננות בקרבת ה׳

יש עוד פירוש, דומה אך שונה: 
ספר התניא מתחיל בפסוק “כי קרוב אליך 
זהו   — לעשׂתֹו“נח  ובלבבך  בפיך  מאד  הדבר 
השער של התניא. מכאן נלמד שאדמו“ר הזקן, 
בעל הגאולה )גילוי אור, בחינת “קרוב“( של 
י“ט כסלו, הוא בחינת “קרוב“, לא סתם “קרוב“ 
)הקודם  שהמגיד  כנראה  מאד“.  “קרוב  אלא 
)הסתלקות,  ההילולא  בעל  הזקן(,  לאדמו“ר 
בחינת “רחוק“( של י“ט כסלו, הוא ה“רחוק“. 
מהי עבודת ה“רחוק“? כתוב “מרחוק הוי׳ 
נראה לי ואהבת עולם אהבתיך על כן משכתיך 
חסד“נט. יש עבודת ה׳ מרחוק, מתוך התבוננות 
של “רוממות א־ל“ ו“שפלות האדם“ס. ככל שה׳ 
הוא רם ונשא, וככל שאני שפל, למטה בשפלות, 
נוצר בינינו מרחק אין סופי, וכלשון החכם מכל 
אדם — “האלהים בשמים ואתה על הארץ על 

אמונה־שכל הוא היחוד של ה“בן תם“ עם ה“בן חכם“ כנ“ל 
)יחוד שנמצא אצל כל אחד ואחד בסוד “לרחוק ולקרוב“, 
ומבואר בלקוטי מוהר“ן ל שהוא היחוד של “יעקב איש תם“ 
בן  עיי“ש(.  אב“,  ישמח  חכם  “בן  נאמר  שעליו  יצחק  עם 
אמונה  אמונה(!  )הכל  פו“א  אמונה   = ברית   = חכם  בן  תם 
“בן משכיל“ )כח המשכיל בנפש, חכמה סתימאה   = שכל 
של הכתר, שרשו בחכמה דעתיק, חכמה דרדל“א, אמונה, 
וד“ל( כאשר הערך הממוצע של אמונה שכל הוא רבי אבהו 

)שנתבאר סודו לעיל(!
עפ“י תקו“ז ו. נז	
דברים ל, יד. נח	
ירמיה לא, ב. נט	

	שו“ע או“ח צח, א.  ס
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כן יהיו דבריך מעטים ]היינו מתוך שפלות[“. על 
ההתבוננות הזו נאמר “מרחוק הוי׳ נראה לי“. 

ידועה הגימטריא ש“מרחוק הוי׳ נראה לי“ 
עולה הוי׳ ברבועסא — התחושה הפנימית של 
“מרחוק הוי׳ נראה לי“ היא שאליבא דאמת ׳הוי׳ 
הוא הכל׳ ו“כולא קמיה כלא חשיב“סב, כולל 
ה“]נראה[ לי“. אבל דווקא על רקע העבודה של 
“מרחוק הוי׳ נראה לי“ בא הפסוק של התורה, 
ברבוע  מ־הוי׳  חצי  בדיוק  ששוה  קרוב“,  “כי 
)יחס של “שלם וחצי“, וביחד הם עולים “הוי׳ 
אחד“( — “כי קרוב  ]אלהינו[“ פעמים “הוי׳ 

הר“ת = ה“פ הוי׳, עין, האוס“ת = אהיה פעמים הוי׳, ג“פ  סא	
יעקב. רק “נראה“, אותיות אהרן, עולה הוה ברבוע.

ע“פ זהר ח“א יא, ב. סב	

אליך הדבר מאד בפיך ובלבבך לעשתֹו“. 
אבל  ושכל,  לאמונה  דומה  הזה  הפירוש 
שונה — כי כאן שתי ההתבוננויות הן דרגות 
מתוך  הוא  לי“  ש“נראה  ה“רחוק“  שכל.  של 
התבוננות במרחק האין סופי בינינו לבין ה׳ — 
כך רואים את האלקות בעין השכל )אמונה היא 
ללא ראיה(. אבל הפנמת והרגשת האלקות ממש 
)דרך חב“ד שיסד אדמו“ר הזקן על רקע תורת 
רבו( תלוי ב“כי קרוב אליך הדבר מאד בפיך 

ובלבבך לעשתו“.
ולקרוב“,  ב“לרחוק  הללו  הפירושים  שני 
צריכים להיות סדר עבודה — מאמונה לשכל 
המגיד  הרב  לדרך  שמתאימה  ומהתבוננות 

לעבודה בדרך חב“ד, אדמו“ר הזקן.

הבעל שם טוב חידש־ברא ניב חדש — שפה שכולה שלום.��
החולי העיקרי אותו יש לרפא הוא הריחוק והפירוד.��
פעמים רבות שדווקא הרחוקים יותר רוצים משיח.��
על הצדיק לומר “אפשי ואפשי ומה אעשה ואבי שבשמים גזר עלי“ — ובכך להזדהות ��

עם הרחוקים והנופלים.
על בעל תשובה לומר “אי אפשי!“ — ובכך לגלות בעצמו נקודה של צדיק גמור, השונא ��

את הרע.
הרפואה היא בטול המחיצה בין צדיקים ובעלי תשובה וחשיפת השויון שלהם.��
בדורנו פעמים רבות קל יותר להשפיע על הרחוקים מאשר על הקרובים.��
מי שעוסק בקירוב רחוקים זקוק בעצמו ל“ורפאתיו“ — רפואת ה׳ניוול׳ בו התעסק.��
על העובר לפני התיבה לכוון קודם כל על הרחוקים )המתפללים בלחש ובחטיפה, או ��

שאינם מתפללים כלל(; אחר כך להתחזק מהעומדים סביבו ומתפללים בקול קצת, 
ולבסוף להתפלל בעצמו בקול רם — חש־מל־מל.

“קרוב הוי׳ לכל קראיו לכל אשר יקראהו באמת“, קריאה בתורת־אמת, אך הוא מקדים ��
שלום, באהבה אין סופית, לרחוקים הצועקים בתמימות ׳אבא אבא׳.

ראשית עבודת ה׳ היא באמונה רחוקה מהשכל ואז יש לקרב את הדברים אל השכל ��
וההבנה.

דווקא על רקע ההתבוננות בריחוקנו העצום מה׳ ניתן לזכות להכרה, הפנמה והרגשה ��
של “כי קרוב אליך הדבר מאד“.

הַלּוֹמֵד עַל מְנָת לַעֲשׂוֹת | צידה לדרך
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נועם אלימלך
פרשת בשלח

עצמות יוסף

ש

וַיִּקַּח משֶֹׁה אֶת עַצְמוֹת יוֹסֵף עִמּוֹ כִּי הַשְׁבֵּעַ 
יִפְקֹד  פָּקֹד  לֵאמֹר  יִשְׂרָאֵל  בְּנֵי  אֶת  הִשְׁבִּיעַ 
מִזֶּה  עַצְמֹתַי  אֶת  וְהַעֲלִיתֶם  אֶתְכֶם  אֱלֹהִים 
אִתְּכֶם. מבאר הנועם אלימלך: יש דעה שיוסף 
הצדיק נכנס “לעשות צרכיו“ עם אשת פוטיפר 
אלא שנראתה לו דמות דיוקנו של אביוא. ואין 
הכוונה שרצה לעשות עבירה ח“ו )שאז לא היה 
זוכה לראות את אביו(. אלא שיעקב אבינו עבד 
את ה׳ במדת התפארת, כל דבר שהיה רואה 
או שומע או עושה ואוכל לקח ממנו התפארות 
להבורא ברוך הוא. למשל אם היה אוכל איזה 
דבר הטוב לחיך חישב בדעתו זה המאכל הוא 
נתן טעם הטוב בזה המאכל הלא  ומי  נברא 
הבורא ברוך הוא ואם זה המאכל הוא כל כך 
טוב טעם הלא בוודאי שכל טוב הטעם הוא 
בבורא ברוך הוא יתברך שמו אין קץ ותכלית 
וכך הוא חושב בכל דבר. וכן “וישק יעקב לרחל“ 
היינו שכשראה את יפיה הגיע לדבקות בה׳ )מקור 
היפי(, נשיקה לה׳ )אתדבקות רוחא ברוחא( על 
ידי ראיית רחל )“לרחל“ היינו על ידי רחל(. 
וכן יוסף בא לראות את יפיה של אשת פוטיפר 
כדי להגיע מזה לדבקות בה׳, מדת התפארת 
של יעקב אביו ולכן זכה לראותוב. ואע“פ שהיה 

נערך ע“י יוסף פלאי מרשימות הרב י“ג שבט תשפ“א.
סוטה לו, ב. א	

פוטיפר = שכינה. מתוך ראיית אשת פוטיפר הגיע יוסף  ב	
התפארת  הוא  יעקב   — אביו  של  דיוקנו  דמות  את  לראות 
היינו  “אביו“  ועוד,  במלכות־השכינה.  היא  דיוקנו  ודמות 

בזה “סכנה גדולה שמא יכשל“, אך ליוסף היתה 
מטרה נעלית “להוציא יקר מזולל“, להוציא את 
הקדושה מבין הקליפות וכך להמתיק את הדינים 
ולהכין את היציאה ממצרים, וזהו “עצמות יוסף“ 

שלקח משה )כמו שיתבאר(.

טעמו וראו
רבי אלימלך מדבר על חושי הראיה והטעם, 
לפרש  יש  ובזה  לחיך.  טוב  וטעם  יפה  מראה 
ראיית  ידי  על   — ה׳“  טוב  כי  וראו  “טעמו 
ל“טוב  מגיעים  בנבראים  התפארת  וטעימת 
ה׳“, ועל דרך זה בשאר החושים. והנה השליש 
מכוסה  הוא  התפארת  ספירת  של  העליון 
ושני  החיים“,  “עץ  ונקרא  מכוסים(  )חסדים 
השלישים התחתונים הם מגולים ונקראים “עץ 
הדעת טוב ורע“. השליש העליון הוא ׳מודעות 
אלקית׳ )כאשר ה׳אני׳ מכוסה( ושני השלישים 
התחתונים המגולים הם ׳מודעות עצמית׳ שבה 
יש טוב ורעג. עבודת יעקב אבינו המוסברת כאן 
שייכת לחלק הגלוי, כיון שזו עבודה מודעת של 
התבוננות בתפארת והעלאתה למקורה )ואילו 
משה רבינו הוא נשמת התפארת, “משה מלגאו, 

יעקב מלבר“, חסדים מכוסים(. 

“ישראל סבא“ בשכינה,  וכאן הכוונה להארת  אבא־חכמה, 
אהבה פעמים   = דמות דיוקנו של אביו  “אבא יסד ברתא“. 
ובטחון פנימיות הנצח,  בטחון )אהבה היא פנימיות החסד 
בסוד “מוליך לימין משה“( = יה פעמים אדני, שם י־ה שייך 

לחכמה, ושם אדני שייך למלכות, “אבא יסד ברתא“ כנ“ל.
כמבואר בספר מודעות טבעית. ג	

המדור מוקדש לזכות:
הרך הנולד ישראל שי' בן שחר - ד' שבט תשפ"א. 

שיגדל להיות חסיד יר"ש ולמדן
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היחוד שפועל יעקב בהעלאת היפי הגשמי 
בתפארת  כי  לתפארת  במיוחד  שייך  לשרשו 
מאיר שם הוי׳ גם בכלי )לעומת שאר הספירות 
בהן שם הוי׳ הוא האור הפנימי ומצד הכלים יש 
שמות אחרים(, ובה יש יחוד שלם של העצמות 
עם האור ועם הכלי )“איהו ]העצמות[ וחיוהי 
]האור[ חד בהון, איהו ]העצמות[ וגרמוהי ]הכלי[ 
חד בהון“(ד. כך נמתק הדין והופך לרחמים, שכן 
שם הוי׳ הוא מדת הרחמים, פנימיות התפארת.

הנועם אלימלך מפרש “וישק יעקב לרחל“ 
לא נשיקה בגשמיות ממש אלא שמתוך הראיה 
הגיע לדבקות )קרוב למבואר בתניא פמ“ה שרחל 
היא כנסת ישראל, מקור נשמות ישראל, ויעקב 
הוא מדת הרחמים שבאצילות, והוא עורר רחמים 
רבים על הנשמות להעלותן מהגלות ולייחד אותן 
בה׳, דבקות רוחא ברוחא על ידי תורה ומצוות, 
מדת יעקב אבינו עמוד התורה(. אך כיון ש“אין 
מקרא יוצא מדי פשוטו“ יש לפרש )בדרכו של 
רבי אלימלך( נשיקה ממשה אך מתוך דבקות 
במדת התפארת. אכן, זו עבודת האבות )לפני 
מתן תורה( שאינה מתאימה לדורות שלנו, אך 
כיון שהתורה הינה נצחית יש לפרש את פסוקי 
התורה גופא גם בדרך העבודה שלנו )ושבעים 

פנים לתורה( וזה הביאור של רבי אלימלך. 

לנוס ברגע הנכון
מה שיוסף הכניס עצמו לסכנה ונסיון כדי 
להוציא יקר מזולל — זו תכונת צדיק האמת 
שמוכן לסכן עצמו עבור כבוד שמים וכבוד ישראל 
)כמו “בחנני ה׳ ונסני“(. בכגון זה, הצדיק סומך 
על הנסו, שברגע הנכון ינוס מהעבירה )בעזרת 

אנו  אליו  שדווקא  בעצמות,  המושרש  יחוד  זהו  ד	
מתפללים, “אליו ולא למדותיו“. ועוד, החיות שבכלי גבוהה 
אדם“  “לא  הארת  יש  ובה  הפנימי,  מהאור  גם  בשרשה 

ב“אדם“ לשון צלם ודמות )כמבואר מהבעל שם טוב(
וראה בקובץ מכתבים של הריי“צ בסוף תהלים )עמ׳  ה	
הפירושים  שכל  ויצחק“  פניו  על  אברהם  “ויפל  לגבי   )11
הדבר  אפשר  איך  תאמרו  “ואם  פשוטו,  לפי  וגם  אמת, 
שאברהם היה מסתפק במאמר השם, תדעו אשר זהו מצד 

הגוף ואשר גם גוף קדוש בשר הוא“. 
יכולים  וחסידים  שצדיקים  מקומות  בכמה  כמבואר  ו	

ה׳ ש“אלמלא עוזרו אין יכול לו“(, “וינס ויצא 
החוצה“ — הכל כדי להוציא יקר מזולל )יקר 
אותיות קרי. זולל נוטריקון זרע לבטלה(, ובכך 
להכין את הגאולה ממצרים, עד ש“הים ראה 
וינס“, כדברי חז“ל שהים ראה ארונו של יוסף 

ולכן נס )כמוזכר בדברי הנועם אלימלך(.
מה שיוסף נשמר ונמנע מהעבירה בראיית 
דיוקנו של יעקב אביו, הוא מכח מדת היראה 
שלו )“את האלהים אני ירא“(, מדת יצחק אבי 
אביו, “פחד יצחק“ )כידוע הקשר בין סבא לנכד 
בכלל, ו“יוסף יצחק“ בפרט(. נמצא שיש כאן 
יוסף שעולים  יצחק יעקב  יחד,  שלשה דורות 
של  הממוצע  הערך  )היינו  יעקב  פעמים  ג 
שלשתם(, ששלשתם נכללו ב“דמות דיוקנו של 
אביו“ )יצחק יעקב יוסף דמות דיוקנו של אביו 
= הוי׳ אחד ברבוע, להגיע לדבקות בה׳ כנ“ל(. 
לזה מצטרף משה שלקח את עצמות יוסף, והנה 

יצחק יעקב יוסף משה = יציאת מצרים!

עצמות האיסור
ומפרש הנועם אלימלך ש“עצמות יוסף“ היינו 
מדה זו של יוסף שהמתיק את הדינים, כי הדינים 
את  וכשממתיקים  הקשה  עצם  נקראים  הם 
הדינים הם עצמם מסייעים אל הרחמים ואל 
החסדים וזהו פירוש הגמרא עצמות האיסור 
מצטרפים עם ההיתר לבטל איסור פירוש על 
ידי הביטול אזי יומתקו הדינים והם מצטרפים 
אל הרחמים הגמורים. כלומר, מבואר בהלכה 
“חתיכת נבלה שיש בה בשר ועצמות שנפלה 
עצמות  יחד[,  התבשל  ]והכל  היתר  לקדירת 
האיסור מצטרפים עם ההיתר לבטל האיסור 
]שאם בדבר המותר יחד עם עצמות הנבלה יש 
כנגד בשר הנבלה, אזי האיסור  יותר מששים 
בטל בששים ומותר. כי בעצמות הנבלה עצמן 
אין איסור נבלה[“ז, וכך המתקת הדינים אינה 

לסמוך על הנס.
זו מהירושלמי,  יו“ד צט, א, עיי“ש. ומקור הלכה  שו“ע  ז	
כוונתו  “הגמרא“  הנועם אלימלך  ולשון  כמבואר בפוסקים, 
כנראה לירושלמי )אך גם שם אינו בלשון זו ממש(. ומבואר 
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רק בטול הדינים הקשים והרעים אלא שהדינים 
עצמם מסייעים לרחמים ולחסדים שיהיו רחמים 
גמורים, וזה “להוציא יקר מזולל“. והרמז: עצמות 
ועוד דינים = 10 פעמים חסד )הערך הממוצע 

של כל אות(.
עצמות האיסור רומזות גם לאורות העצומים 
והמרובים של עולם התהו )שבו יש דינים קשים, 
בא(.  פרשת  אלימלך  בנועם  שהתבאר  כמו 
והמתקת הדינים היינו שהאורות המרובים של 
התהו מצטרפים לאורות המועטים של עולם 
הדינים  את  לבטל  להם  ומסייעים  התיקון 
הקשים של התהו. האורות של התהו נותנים 
תוקף ועוצמה לאורות של התיקון )הרכים מצד 

עצמם( לפעול ולבטל את הדינים.

בזכות יוסף הצדיק
ממשיך רבי אלימלך לבאר שמה שיוסף נקבר 
במצרים הוא כדי שיהיה לישראל את זכותו זו, 
ולא היה צורך שיעקב יקבר במצרים כי יוסף 
וביציאת מצרים לקח  הלך במדתו של אביו. 
משה את עצמות יוסף עמו, לקח את המדרגה 
של יוסף להמתיק את הדינים כדי לגאול את 
ישראל ממצרים, עד ש“הים ראה וינס“ בזכות 
יוסף, והתבטל הקטרוג “הללו עובדי עבודה זרה 

והללו עובדי עבודה זרה“.
ומפרש “כי השבע השביע את בני ישראל 

בפוסקים שם שדין זה דוקא בעצמות הקשות )ש“ך סק“א(, 
כדברי הנועם אלימלך כאן שהדינים הם “עצם הקשה“. 

לאמר פקד יפקד“: וזה הוא כלל גדול כשרוצה 
צריך  אז  איש  לאיזה  טובה  לעשות  צדיק 
מקודם להכניס במקבל הטובה אמונה שיאמין 
בזה שיהיה לו טובה על ידי זה הצדיק. וזהו 
פירוש כי השבע השביע כו׳ לאמר פקוד כו׳ 
כי  הוא  הפירוש  אך  מובן  אינו  לאמר  מלת 
השבע מלשון שביעה ]שי“ן שמאלית[ רוצה 
עד  כך  כל  אמונה  בהם  הכניס  שהוא  לומר 
זה  ואמרו  מאוד  בפיהם  ורגיל  שבעים  שהיו 
לזה פקוד יפקוד כו׳ וזהו לאמר ]שישראל היו 

אומרים זאת[.
כדי שהאדם יקבל טובה מהצדיק, כמו ישראל 
שנגאלו בכח יוסף, צריך שהמקבל יאמין שיש 
לצדיק כח לעשות לו טובה, ואז יש יחוד משפיע 
ומקבל. על הצדיק־המשפיע נאמר “אמרו צדיק 
כי טוב“ ו“טבע הטוב להיטיב“, אך לכך צריך 
הכנה של המקבל ואז המשפיע יצמצם עצמו 
על מנת להיטיב )בסוד דוד, המקבל, ד, מצמצם 
מצמצם  ד,  והמשפיע,  המשפיע,  כלפי  עצמו 
עצמו כלפי המקבל, ואז נמשכת ההשפעה, ו(. 
ביטוי האמונה שהכניס־השביע יוסף בישראל 
הוא בדיבור פה )שהיו אומרים “פקד יפקד“(, 
“האמנתי כי אדבר“, וזה מה שהאמונה הופכת 

לדעת, “דעת גניז בפומא“.
בזכות יוסף דווקא אנו קיימים בגלות, שעל כן 
הוא נקבר במצרים, ועל ידי לקיחת עצמות יוסף 
יכול משה להוציא אותנו ממצרים, וכן בגאולה 
האמתית והשלמה על ידי משיח צדקנו, “גואל 

ראשון הוא גואל אחרון“.
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בכלי זין. והנה בפסוק “וחמש את ארץ מצרים“ב 
וחמושים  וכן  ויזרזון  “כתרגומו  רש“י  פירש 
]הפסוק שלנו[“. מכל זה נראה שכוונת רש“י 
חמושים הן בכלי זין והן בצדהג )כמו הקשר בין 

לחם ומלחמה(. 
ושאר המפרשים כתבו שני פירושים עיקריים 
ב“חמשים“, כלי זין או צידה. הרשב“ם והראב“ע 
ועוד פירשו מלשון כלי זין, אך נחלקו בכוונת 
הכתוב: הרשב“ם פירש “שהיו הולכים לירש 
ארץ כנען“. והראב“ע פירש “כי ביד רמה יצאו 
בכלי מלחמה ולא כמו עבדים בורחים ]ובכל 
זאת היה חשש שיפחדו[“, והרמב“ן פירש “אע“פ 
שהסב ה׳ אותם דרך המדבר היו יראים פן יבאו 
עליהם פלשתים יושבי הערים הקרובות להם 
והיו חלוצים כמו היוצאים למלחמה“. והחזקוני 
מפרש ברש“י “לומר לך לא מפני שהיו יראים מן 
המצרים הסיבן דרך ים סוף שהרי מזויינים עלו 
בני ישראל ממצריםד, ועוד שלא תתמה מהיכן 
באו להם כלי זיין במלחמת המדבר ובמלחמות 

ארץ ישראל“. 
עמהם  “שהיו  מפרש  שור  הבכור  ואילו 
מזונות כדי להספיק אותו דרך רחוק שהרי ניזונו 
חודש אחד במזון שעמהם שלא שאלו מן עד 
חמשה עשר באייר“. וכן החזקוני בפירושו השני 
“מכולכלים מהבצק שהוציאו ממצרים שהספיק 

בראשית מא, לד. ב	
וכן הוא ב׳שכל טוב׳ כאן. ג	

וראה חזקוני להלן יד, י ד	

זהב שלמה
ביאורים בפירוש רש“י | פרשת בשלח

וחמשים עלו

וַיַּסֵּב אֱלֹהִים אֶת הָעָם דֶּרֶךְ הַמִּדְבָּר יַם סוּף 
וַחֲמֻשִׁים עָלוּ בְנֵי יִשְׂרָאֵל מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם. 

וחמֻשים אין חמושים אלא מזויינים. לפי 
חמושים,  שעלו  להם  גרם  במדבר  שהסיבן 
שאלו הסיבן דרך יישוב לא היו מחומשים להם 
כל מה שצריכין, אלא כאדם שעובר ממקום 
למקום ובדעתו לקנות שם מה שיצטרך, אבל 
כשהוא פורש למדבר צריך לזמן לו כל הצורך, 
ומקרא זה לא נכתב כי אם לשבר את האוזן, 
שלא תתמה במלחמת עמלק ובמלחמות סיחון 
שהכום  זיין  כלי  להם  היו  מהיכן  ומדין  ועוג 
תעברו  ׳ואתם  אומר  הוא  וכן  בחרב.  ישראל 
חמושים׳. וכן תרגם אונקלוס מזרזין, כמו ׳וירק 
אחד  חמושים  אחר  דבר  וזריז.  חניכיו׳  את 
מחמשה יצאו וארבעה חלקים מתו בשלשת 

ימי אפילה.
נמצא  לא  היד  וכתבי  מהדפוסים  בחלק 
הקטע “לפי שהסיבן במדבר... שהכום ישראל 
כוונת  יש להבין האם  פנים,  כל  בחרב“א. על 
במזון  מצוידים  או  זין  בכלי  “מזוינים“  רש“י 
וכדו׳. ובקטע הנוסף )“לפי שהסיבן“ וכו׳( מדובר 
תחילה על צידה, “כשהוא פורש למדבר צריך 
לזמן לו כל הצורך“, ובהמשך מדובר בכלי זין 
למלחמה. ובפסוקים שהביא רש“י “ואתם תעברו 
חמושים“, “וירק את חניכיו“ מדובר בפשטות 

נערך ע“י יוסף פלאי.
וכנראה הוא מרבי יוסף קרא. א	
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להם עד ט“ו באייר לפי שהסיבם דרך המדבר“. 
ואע“פ שנאמר “וגם צדה לא עשו להם“ )ולכן 
דחה הראב“ע פירוש זה(, מכל מקום היה את 
הבצק שהוציאו. ופירוש נוסף: “חמושים“ הכוונה 
לאוצרות של כסף וזהב ממה ששאלו מהמצרים 

)ר“ח פלטיאל(.
לגבי כלי זין, יש להוסיף מה שאמרו חז“ל 
המהר“ל  ופירש  זיןה.  מיני  בחמשה  שיצאו 
“ופירוש זה הזיין שהיה עמהם דבר נפלא, כי יד 
ה׳ שהכה במצרים ויצאו על ידי גבורת הקב“ה 
ואותה יד היה עליהם, וידוע כי חמש אצבעות 
הם ביד ונגד זה היה להם חמשה כלי זיין“ו. ומכל 
מקום, כתוב בספריםז שלעתיד לבוא לא יהיה 
צורך בכלי זין, אלא “וכתתו חרבותם לאתים“!

הלשונות השונים ברש“י
ברש“י,  השונים  בלשונות  להתבונן  יש 
חמושים, מזורזים, מזוינים, וירק, ולכוונם כנגד 

הספירות בדרך הבאה: 
לשון זרוז שייך למדת החסד, כאברהם אבינו 
שממנו לומדים מדת הזריזות, “זריזים מקדימין 
למצוות“, “זריזותיה דאברהם“. וכן הפסוק “וירק 
“זריז“  את חניכו“ )שמביא רש“י לבאר מהו 
באונקלוס( נאמר באברהם. הכל צריך להיות 

מתוך זריזותח. 
“מזוין“ שייך למדת הנצח, נצחון בכלי זין 
)כדברי הראב“ע שיצאו ביד רמה ולא כעבדים 
בורחים(. וברמז: זין היינו הספירה השביעית )ז( 
מהכתר )כתר חכמה בינה חסד גבורה תפארת 
נצח(, כאשר הכתר עצמו מכונה זין )כמו התגים־

ילקוט  העדה.  קרבן  לגרסת  ה“ד  פ“ו  שבת  ירושלמי  ה	
שמעוני כאן )רכז(. 

גבורות ה׳ פרק מ. וראה בדרושי החסידות: אור התורה  ו	
פרשת בשלח עמ׳ שעד. ספר המאמרים תרל“ב ד“ה לא 
שיר  לה׳  שירו  הללויה  ד“ה  מאמר  בסייף.  לא  האיש  יצא 
חדש ש“פ מטות מסעי תשט“ז )ספר המאמרים מלוקט 

ח“ד(.
אור התורה פרשת בא עמ׳ שה. ז	

עלו  “וחמושים  כאן  התולדות(  )לבעל  פענח  ובצפנת  ח	
בני ישראל, מזורזין בהתלהבות עבודת ה׳ בלי שום מלחמה 

ובלי שום מונע“. 

כתרים על האותיות הנקראים זינין(.
“חמוש“ כנגד ההוד, המדה החמישית בלב 
מזוין־חמוש  הוד(.  נצח  תפארת  גבורה  )חסד 
לשון  ומזוין  תורה  לשון  )חמוש  יחד  הולכים 
חכמים(, בפרט לפי המדרש “חמשה כלי זין“, 
מזוין וחמוש שייכים לחגורה על המתנים )כדברי 
והוד  נצח  כספירות  חומש“(,  “חגורי  ראב“ע 
“תרין פלגי גופא“ )במתנים ומשם ברגליים(. 
השם הקדוש של נצח והוד הוא “צבאות“, כצבא 
היוצא למלחמה. ועוד, מזוין חמוש היינו אותיות 
ז )זין( ה )האות החמשית(, וכן חמשה )ה( כלי 
זין )ז( — הכל רומז ל“זה הדבר“, נבואת משה 
רבינו — עיקר מדתו של משה הוא נצח, אך גם 

הוד בכלל.
“וירק“ שייך ליסוד. בשעת המלחמה ממש 
פועל היסוד שבו נאמר “תמורת שלום מלחמה“. 
וירק אותיות קרי, כמו שנאמר בעמלק “אשר קרך 

בדרך“ )וברש“י “לשון קרי וטומאה“(.

אחד מחמשה
ומביא רש“י פירוש נוסף “אחד מחמשה יצאו 
וארבעה חלקים מתו בשלשת ימי אפלה“. וכן 
כתב בפרשת בא “ולמה הביא עליהם חשך? שהיו 
רוצים  ולא היו  בישראל באותו הדור רשעים 
לצאת ומתו בשלשת ימי אפלה כדי שלא יראו 
מצרים במפלתם ויאמרו אף הן לוקין כמונו“. 
לצאת  רצו  שלא  אלו  היינו  שמתו  הרשעים 
)כמדויק בלשון רש“י(, אבל שאר רשעים נגאלו, 
אפילו עובדי עבודה זרהט. ומבאר הרביי: יציאת 
מצרים היתה מצד ההתקשרות העצמית של 
הקב“ה וישראל, אבל מי שמתנגד להתקשרות 

זו גופא לא נגאל. 
אחד  נוספות,  דעות  יש  במדרשים  והנה 
מחמשים או מחמש מאות וכו׳יא. ובגמרא נאמר 

יצאו  ואבירם  דתן  שלכן  המפרשים  שכתבו  כמו  ט	
ממצרים כי לא התייאשו מן הגאולה. פירוש הרא“ש לעיל י, 

י. ש“ך עה“ת פרשת שמות ד“ה ואפשר עוד לומר.
ליקוטי שיחות חי“א פרשת שמות שיחה א. י	

וכן כתב רש“י ביחזקאל כ, ח. יא	
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שיצאו “שנים מתוך ששים ריבוא“יב ופירש רש“י 
“והשאר מתו כולם בשלשת ימי אפלה“ )אכן 
המהר“ל שם פירש שהכוונה ביחס לכל הדורות 
שמתו במצרים(. אך נראה שבפירושו לתורה 
נקט רש“י “אחד מחמשה“ כי הוא קרוב יותר 
לפשוטו. על כל פנים, נמצא שמתו מישראל 
יותר ממה שמתו מהמצרים  הרבה מאד, עוד 
במכת בכורות, והוא פלא. וכן האריך לתמוה 
הראב“ע וסיים שאולי יש בו סוד. מכל מקום 
מבואר שבגאולה העתידה לא יוותר אף יהודי 
בגלות, “ובאו האבֹדים בארץ אשור והנדחים 
אחד  לאחד  תלקטו  “ואתם  מצרים“,  בארץ 
בני ישראל“ — כדברי הרבי “גם אלה שלא 
ירצו לצאת מהגלות, גם אותם יעורר הקב“ה 
בתשובה ויגאל אותם מהגלות“ח, ומבאר שזה 
במתן  בישראל  בחר  שהקב“ה  שלאחר  מפני 
עצמית  בדרגה  היא  ההתקשרות  אזי  תורה 
ומהותית כזו שאי אפשר להתנגד אליה )וגם 
כאשר היהודי מתנגד זהו רק בחיצוניותו אבל 
“במהותו ועצמותו הוא בוחר באלקות“, ולבסוף 

תתגלה בחירה זו גם בגלוי(יג.
וכדי להמתיק את הדברים גם ביחס לגאולת 
מצרים, יש לפרש “אחד מחמשה“ היינו שחלק 
אחד מחמשה מכל יהודי יצא ממצריםיד. כלומר, 
יש חמשה חלקים בנשמה, נפש רוח נשמה חיה 
יחידה, והחלק החמישי היינו היחידה שבנפש, 
“המקיף הרחוק“ שבדרך כלל אינו מתגלה, העל־

מודע הנעלם לגמרי )לעומת החיה שהיא המקיף 
הקרוב, המורגש כהשראה מלמעלה(. אכן, בשעה 
של מסירות נפש מאירה היחידה בגלוי. ביציאת 
מצרים, שהיתה במסירות נפש, האירה בכל יהודי 
היחידה שבנפש ומכוחה יצא ממצרים, ואילו 

סנהדרין קיא, א. וראה משך חכמה לעיל ו, ז. יב	
הבא  לפסוק  הסמיכות  שמבאר  חכ“ו  לקו“ש  וראה  יג	
של  העבודה  שבכח  עמו“,  יוסף  עצמות  את  משה  “ויקח 
שבגאולה  זוכים  ל“בן“  ה“אחר“  את  להפוך  הצדיק  יוסף 

העתידה יגאלו כולם.
ראה על דרך זו בספרנו ׳לחיות עם הזמן׳ לפרשת צו. יד	

התבטלו  )נרנ“ח(  האחרים  החלקים  ארבעת 
ונחשבו כמתים, כי מצדם לא היה אפשר לצאת. 
בסגנון אחר: לפי טעם ודעת, במה שנתפס ומושג 
בשכל, לא היה אפשר לצאת ממצרים, אפילו 
מצד  רק  אלא  החכמה(,  )שכנגד  החיה  מצד 
היחידה ה“חבוקה ודבוקה בך... יחידה ליחדך“. 
ורמז לזה במה שכתוב “ונתתם חמשית לפרעה“ 
ארץ  “וחמש את  יוסף  למה שעשה  )בהמשך 
מצרים“, המקור ללשון “חמשים“ כאן( — יש 
פרעה בקדושה וכדי להגיע אליו צריך להגיע 

לדרגה החמשית, היחידה.
ועוד מפרשים: אחד מחמשה וכו׳ היינו שיחד 
עם בני ישראל שהיו חיים בגוף, היו אז ריבוי 

“נשמות נעלמות“ בגלותטו.

יוצאים בשמחה
וחמשים  “ותמצא מלת  בחיי  רבינו  וכתב 
שהתורה  ללמדך  כתיב,  וחמשים  וא“ו,  חסר 
שנתנה לחמשים יום היתה תכלית מה שעלו בני 
ישראל מארץ מצרים. ועוד יש בו רמז לחמשים 
פעמים שנזכרה יציאת מצרים בתורה“. וממילא 
עולם  בינה,  שערי  לחמשים  רומז  “חמשים“ 

החרות )כמבואר בזוהרטז(. 
“שמחים  שמחים,  אותיות  חמשים  ועוד, 
עלו בני ישראל מארץ מצרים“, זו השמחה של 
גילוי היחידה שבנפש, שמחה הבאה בהתלהבות 

וזריזות, מזורזיםיז.
והנה מצות השמחה בחג הפסח לא כתובה 
בפירוש בתורה )רק בשבועות ובסוכות, אלא 
שלהלכה כל הרגלים למדים זה מזה(, אך היא 
רמוזה כאן, שמחת היציאה ביום טוב ראשון של 
פסח. ובזה מובן מדוע השמחה לא מפורשת, כי 
שמחה בדרך כלל )“מועדים לשמחה“( שייכת 
לבינה, “אם הבנים שמחה“, אך כאן השמחה היא 
מצד גילוי היחידה־הכתר, ואין זו שמחה גלויה.

ש“ך עה“ת פרשת ויגש ד“ה בניו ובני בניו. טו	
זוהר ח“ב מו, א. ועוד. טז	

וכנ“ל בהערה ח. יז	
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הסיפור החסידי

איגר  לייבלה  ר׳  שחזר  הראשונה  בפעם 
לביתו, אחרי שהתקרב והתקשר לרבי מקוצק, 
נכנס לקבל את ברכת הפרידה מרבו ושאל: מה 
אומר כשישאלו אותי מדוע אתם עוברים על 
השו“ע ומתפללים אחרי הזמן? אבא שלי הוא 
רב גדול וסבא שלי עוד יותר — מה אומר להם?

הקוצקער, שהיה אף הוא למדן גדול, השיב 

לו כך: יש דין לגבי פועל, שאם הפועל צריך 
לתקן את הכלים, ולחדד את הסכין או הגרזן 
של  זמנו  חשבון  על  הוא  הכלים  תיקון  שלו, 
צריכים  אנחנו  להתפלל  בשביל  הבית.  בעל 
לחדד את הסכינים שלנו, הרי “שעת צלותא 
שעת קרבא“, וזה לוקח זמן. הזמן הזה הוא על 
חשבון בעל הבית, על חשבון הקב“ה, לכן ישנה 
הצדקה על פי נגלה לאחר את התפילה עד 

שהכלי מוכן. נערך ע"י יהודה הס.

רבי מנחם מענדל מורגנשטרן, ה׳שרף׳ מקוצק, נולד בשנת תקמ“ז לאביו רבי יהודה לייבוש, 
שהיה מתנגד. בצעירותו נשלח לישיבה בזמושץ׳ ובשנת תקס“ז התחתן עם גליקל, ביתו של 
אחד מנכבדי טומשוב. חותנו הבטיח לו מזונות לכל ימי חייו, והוא עבר להתגורר בטומשוב. 

לאחר נישואיו הלך ללמוד אצל החוזה מלובלין, ולאחר מכן התקשר לתלמידו, היהודי 
הקדוש מפשיסחה. לאחר פטירת היהודי הקדוש היה לתלמיד מובהק של ממלא מקומו, רבי 

שמחה בונים מפשיסחה. כשנפטר רבי שמחה בונים בתקפ“ז, בחרו רוב חסידיו ברבי מנחם 
מענדל למנהיגם. תחילה התיישבו בטומשוב, אולם בעקבות חילוקי דעות ומנהגים עם תושבי 

העיירה, עברו לקוצק. בליל שבת פרשת תולדות תקצ“ט התעלף רבי מנחם מענדל במהלך 
ה“טיש“, ומאז היה חולה במשך תשעה חודשים. בסוכות ת“ר כבר החלים וחזר לערוך 

טישים. לאחר סוכות ה׳ת“ר עזב את החצר תלמידו רבי מרדכי יוסף מאיזביצה, יחד עם רבים 
מהחסידים. בעקבות עזיבתו, הפסיק הרבי מקוצק כמעט לחלוטין את הקשר עם חסידיו, 
והסתגר בחדרו כעשרים שנה עד פטירתו. בשנים אלה כמעט שלא יצא מביתו ומקורבים 

מעטים הורשו להיכנס אליו, אך למרות זאת המשיכו חסידים רבים להגיע לקוצק. רבי מנחם 
מענדל נפטר בכ“ב בשבט תרי“ט ונטמן בקוצק. לפני מותו אמר: “כל מי שיניח את ראשו 

בתורה, הנני ערב בעדו שיהיה ממנו בזה ובבא“.
רבי יהודה לייב איגר מלובלין נולד בשנת תקע“ה לרבי שלמה איגר, רב בקאליש ובפוזנא 

ובנו של רבי עקיבא איגר. נישא לבתו של רבי עזריאל גרטשטיין מלובלין, ושנים אחדות היה 
סמוך לשולחן חותנו. בתחילה נמנה ר׳ לייבל׳ה על המתנגדים לחסידות, אך בהשפעת אחדים 

מחסידי לובלין הפך לתלמידו של רבי מנחם מענדל מקוצק. כאשר עזב רבי מרדכי יוסף 
מאיז׳ביצא את הרבי מקוצק, פרש יחד אתו והיה לגדול תלמידיו. עם פטירת הרבי מאיז׳ביצא 

הכתירוהו החסידים לאדמו“ר בלובלין, שם כיהן עד לפטירתו בכ“ב בשבט תרמ“ח.

רבי מנחם מענדל מקוצק ור׳ לייבל׳ה איגר | תפילה חדה
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עבודת ההכנה למצוות היא עיקר עבודת ה׳ 
אצל הבעל שם טוב ותלמידיו. כל מה שבא לאחר 
מכן, אם חיות ואם יובש, הוא מתנת שמים בלבד. 

אך כיצד מתכוננים לעבודה שבלב?
אם צדיקים אחרים ראו בלב כלי נגינה הזקוק 
לכיוון, רבי מנחם מענדל ראה בו גרזן חד. אצל 
הרבי מקוצק התפילה היא מלחמה, קרב מול כל 
חלקי האישיות המסרבים לעמוד בכנות מול ה׳. 
הוא ותלמידיו עסקו בלי הרף בהשחזת כליהם, 
חדות  הן  מדרשו  מבית  שיצאו  האמרות  וכל 

וחלקות, נוקבות במילה אחת הרים שלמים.
את יחסו להליכה בתלם, בלא התבוננות 
אמיתית “מה ה׳ אלקיך שואל מעימך“, ביטא 
הרבי מקוצק באמרה ידועה: בני אדם הולכים 
בצידי הרחוב, בדרך האמצע צועדים הסוסים... 
דרך הנראית קיצונית, היא למעשה תוצאה של 
דבקות באמת. דרך המתאימה לכולם עשויה 
להיות הליכה חסרת בינה אחרי העדר. על החפץ 
להיות אדם ללכת עד הקצה, ולהתפלל לה׳ שילך 
בקצה הנכון... באמרה זו, כברבות אחרות, מפלח 
ומציע בחירה:  הצדיק את המציאות לשניים 
ברצונך להיות בן אדם? קום ועבוד, מצא את 
דרכך ולך עד הקצה. ברצונך להיות סוס? לך 

באמצע עם כולם.
ללא  עצמאית  לאמת  דרישתו  עם  יחד 
עדריות, את חסידיו הנהיג כמצביא — בדרישה 
לציות מוחלט ולשותפות חיים מלאה. דרישותיו 
המחמירות של הצדיק חתרו לוויתור על כל 
סממן של כבוד ולסילוק כל שמץ רמיה עצמית, 
ומי שלא עמד בכך נדחה מבית המדרש. הדרישה 
הזו התבטאה גם בוויתור על הרכוש האישי של 
החסיד. בתחילת דרכם, כשהתיישבו החסידים 
בקומונה  אחת,  כמשפחה  יחד  חיו  בקוצק, 
אמצעים  וללא  באהבה  מאות.  כמה  שמנתה 

רבים, בוויתור מכוון על תאוות העולם, חיה 
הקהילה כולה לזמן ארוך.

רבי לייבל׳ה איגר, נכדו של רבי עקיבא איגר, 
קוצק.  לחסידי  שהצטרפו  הבולטים  בין  היה 
ברצונו להיות ׳בן אדם׳ בנוסח קוצק, סירב רבי 
לייבל׳ה ללכת בתלם של אביו וסבו וסבל בשל 
לצעד  ובזעזוע  בתמהון  הגיבה  משפחתו  כך. 
שעשה, והוא כמעט הוכרח לתת גט לאשתו. 
את האמת והדבקות של קוצק לקח איתו לכל 

חייו, גם כאשר פרש ממנה לדרך משלו.
כשנעשה לרבי, היה רבי לייבל׳ה מתפלל 
שחרית מאוחר מאד, לפעמים אף לפנות ערב. 
אם נערכה אצלו ברית מילה, היה מאריך מאוד 
בהכנותיו הרוחניות ומאחר עוד יותר, כשהברית 
עצמה סמוכה מאד לשקיעה. על כך ביקרו אותו 
הרבה מגדולי המתנגדים, שהרי על ברית כתוב 
“זריזין מקדימין למצות“, ודווקא במצווה הזו 
הוא מאחר? המחלוקת היתה עזה מאוד, אך רבי 
יצחק מווארקי, החידושי הרי׳“מ ועוד צדיקים 
יצאו להגנתו של רבי לייבל׳ה. כמובן, לעניין 

המילה אין מתאים יותר ממשל חידוד הסכין.
המצטרפים  מראשי  היה  לייבל׳ה  רבי 
לרבי מאיז׳ביצא כשפרש מקוצק. כאשר הלך 
האיז׳ביצער לעולמו בשנת תרי“ד היה הרבי 
מקוצק עוד בחיים, ורבי לייבל׳ה חשב לחזור 
בקוצק,  החסידים  גדולי  בצילו.  ולהסתופף 
׳השרף׳,  שניהלו את החצר בשנות הסתגרות 
הסכימו לקבלו בתנאי שימחק את כל ארבע 
עשרה השנים בהם היה חסיד איז׳ביצא. לכך רבי 
לייבל׳ה לא הסכים, והוא נעשה אדמו“ר בלובלין. 
עם זאת, כשנתבונן בתאריך פטירתו נגלה דבר 
מפתיע: התאריך זהה לתאריך הפטירה של רבו 
הראשון, רבי מנחם מענדל... בסופו של דבר, בלא 
לזוז מדרכו כמלא נימה, חזר רבי לייבל׳ה לקוצק.

מ
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מענות ותשובות
שו“ת עם הרב

מ
  איך אפשר לקבל 
  תורה מרב שגדול 

 ממני? 
התבוננות  שיעורי  מבחר  בספר 
]ח“ז עמ׳ 79[ כתוב כך: “מוסבר 
שנים  אותם  שרק  בחסידות 
שמשדרים  לזה,  זה  שמקבילים 
לזה  זה  מקבילים  גל,  אותו  על 
להם  רק  אמיתית,  בהקבלה 
של  גומלין  יחסי  להיות  יכולים 
השפעה וקבלה פנימית. במילים 
פשוטות, אם איני יכול להסתכל 
בעיניך להיות מול פניך בדיוק, גם 
אזי  ברוחניות,  ובעיקר  בגשמיות 
איני מסוגל לקבל ממך וכו׳“. בין 
תלמיד לרבו יש הרי פער עצום, 
קל וחומר בין חסיד לרבי. אם כן, 
איך אפשר לקבל מרב הגדול ממך 

בקבלה פנימית?

מענה:
בחסידות  בהרחבה  מבואר 
מרב  תורה  לקבלת  שהיסוד 
פנימיות   — הבטול  הוא 
ספירת החכמה. על ידי בטול 
מתמקם,  הוא  לרבו  התלמיד 
הרב.  פני  מול  ממילא,  בדרך 
המגיד  מהרב  ידוע  כן,  כמו 
וצמצום של הרב  שיש בטול 
שלו  בנכונות  התלמיד,  כלפי 
לצמצם את עצמו כדי להשפיע 
לו ]בסוד ד־ו־ד שמסביר המגיד 

“דלית  דלת,  יש  צד  — מכל 
ליה מגרמיה כלום“, ואז יש ו 
הוא  ביניהם[. הכל  שמחברת 
באפין“  אפין  “אשגחן  בסוד 
פנים  )מסתכלים־משגיחים 
ספרא  בריש  המובא  בפנים( 
דצניעותא, התכונה המגדירה 
את עולם התיקון. לעומת זאת, 
בעולם התהו “לא הוו אשגחן 
אפין באפין“ ולכן לא נתקיימו 
— דהיינו, לא היתה השפעה 
וקבלה אמיתית בעולם התהו 

מפאת חוסר הבטול שם.
מכך עולה פירוש נוסף למנהגו 
הידוע של מורנו הבעל שם טוב 
לחזור תמיד על המילה “אף“: 
הוא רמז לסוד “אף עשיתיו“. 
תיקון  לשון  הוא  “עשיתיו“ 
והתיקון הוא על ידי “אשגחן 

אפין באפין“ דוקא.

  התקשרות 
 לצדיקים קדמונים 

התקרבתי  האחרונות  בשנים 
לחסידות וכרגע אני נמצא במקום 
בו אני תוהה האם די בכך שאני 
מקושר לבעל שם טוב ולאדמו“ר 
ושואב  תורתם  את  לומד  הזקן, 
השראה מדמותם, או שמא עליי 
לבחור דרך ברורה וסלולה, למשל 

של חסידות חב“ד.
אודה לעצת הרב.

מענה:
סוגי  שני  יש  כללי  באופן 
רבינו  למשה  התקשרות 
התקשרות  יש   — שבדור 
מלמטה למעלה ויש התקשרות 
מלמעלה למטה. בהתקשרות 
מיד  אתה  למעלה  מלמטה 
מזהה שהרבי הוא מנהיג הדור 
לומד,  וזהו. בהמשך אתה   —
שהרבי  ורואה  מכיר  שומע, 
בשושלת  שביעי  דור  הוא 
חב“ד, שממשיכים ומעמיקים 
את תורת הבעל שם טוב והרב 
המגיד, וממילא אתה מתקשר 
גם לכל הרביים הקודמים עד 
לבעל שם טוב. לעומת זאת, 
למטה  מלמעלה  בהתקשרות 
קודם כל אתה מגלה שיש חידוש 
בעולם שנקרא הבעל שם טוב, 
היא  ועיקר ההתקשרות שלך 
אתה  בשכל  כך  ואחר  אליו, 
ודורש עד שאתה מבין  חוקר 
עובר  הבעש“ט  של  שהעצם 
נשיאי  של  השדרה  חוט  דרך 
חב“ד ]או שאתה לא מחליט 
שלהבנתך  מחליט  אלא  כך, 
העצם הגיע לאיזביצא — כמו 
בפירוש  כותב  יעקב  שהבית 
הרבי  אצל  או  בהקדמתו, 
דרך  איזו  וכו׳[.  מקומרנא 
התקשרות עדיפה? יש צדדים 
העיקר  אצלנו  ולכאן.  לכאן 

המשך <<<
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הוא הדרך השניה, בה מקבלים 
והתלהבות  חיות  גם השראה, 
משאר תלמידי הבעל שם טוב, 
אבל צריך לדעת שבדרך הזו יש 
גם סכנה — אתה עלול להתקע 

בדרך לדור שלנו...
הדרכים  שבשתי  השווה  הצד 
מרישא  מקושר  שאתה  הוא 
עד סיפא. כשנשארים רק עם 
התקשרות לבעל שם טוב או 

הראשונים  הדורות  לצדיקי 
משהו חסר, זו התקשרות בה 
משהו הפסיק להתפתח, וברגע 
שדבר לא ממשיך להתפתח — 

הוא מת ח“ו.

המשך <<<

שחרור מרדיפה
עד קריעת ים סוף עדיין פחדו ישראל מהמצרים הרודפים אחריהם. רק כאשר פסק הפחד, היתה 
הגאולה שלמה. גם היום, למרות שיצאנו מארצות הגויים והגענו לארצנו, עדיין אנחנו מביטים 
לאחור “מה יאמרו הגויים“, והתרבות הגויית חודרת בנו. עד שלא מגיעים לקריעת ים סוף אנחנו 

עדיין במצרים.

להשתיק את הפחד
“אל תיראו... ה׳ ילחם לכם ואתם תחרישון“. החיילים בקרב צריכים להתגבר על רגש הפחד, 
כדברי הרמב“ם על הפסוק “אל ירך לבבכם אל תיראו“. בקריעת ים סוף בני ישראל לא נלחמו 
בעצמם, אבל היה עליהם להחריש את מחשבות הפחד, כגבור הכובש את יצרו ופחדיו, ומכח 

זה “ה׳ ילחם לכם“.
]עמודיה שבעה[

לא לפחד כלל
כאשר ישראל ראו את המצרים רודפים נאמר “וייראו מאד ויצעקו בני ישראל אל ה׳“. אך משה 
אמר להם “אל תיראו... ה׳ ילחם לכם ואתם תחרישון“. לצעוק אל ה׳ מתוך הפחד הוא דבר חיובי 
בעיקרו, אבל זו תפלה של ׳קטנות מוחין׳. בני ישראל היו צריכים לעבור לגדלות מוחין, “מח שליט על 
הלב“, ולחוש את הבטחון החזק בה׳. טוב יותר שלא להתפלל ובלבד ש“העיקר שלא יתפחד כלל“.
]עמודיה שבעה[

קריעה ושירה
אחרי קריעת ים סוף באה שירת הים. קודם נקרע המסך המבדיל בין העולמות התחתונים לעולם 
העליון )עולם האצילות(, ואז באה השירה. בכל יום חווים בנפש את קריעת ים סוף בין ברכות 
קריאת־שמע לתפילת שמונה־עשרה: משהו נקרע בנפש ואז אפשר להתפלל. תפלה = שירה.
]התוועדות ז׳ שבט תשע“ב[
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37 י
אָנכִֹי וְהַיְלָדִים

הַמָּדוֹר לְיַלְדֵי יִשְׂרָאֵל

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

ּ מהָ ו נ חְַ נְ ו

שִׂמְחַת  מִמִּצְרַיִם!  יוֺצֵא  יִשְׂרָאֵל  עַם 
הַמַּכּוֺת  וְנִסֵּי  פַּרְעהֹ  מִשִּׁעְבּוּד  הַחֵרוּת 
וּקְרִיעַת יםַ סוּף עוֺד מְהַדְהֵדִים בָּרֶקַע, 
וּכְבָר חדֶֹשׁ לְאַחַר לֵיל הַסֵּדֶר מוֺצֵא הָעָם 
אֶת עַצְמוֺ בִּפְניֵ נִסָּיוֺן לאֹ קַל — הָאכֶֹל 
אָזַל. הַפַּחַד מִמַּחְסוֺר בְּמָזוֺן הוֺפֵךְ לִהְיוֺת 
משֶֹׁה  אֶל  בָּאִים  יִשְׂרָאֵל  וּבְנֵי  רְצִינִי 
בְידַ  יִתֵּן מוּתֵנוּ  “מִי  קָשָׁה —  בִּתְלוּנָה 
ה׳ בְּאֶרֶץ מִצְרַיִם“. ה׳ מַחֲלִיט לְהֵעָנוֺת 
לְהַעֲמִיד אֶת  עִמָּהּ  יחַַד  אֲבָל  לַדְּרִישָׁה, 
יִשְׂרָאֵל בְּנִסְיוֺן אֱמוּנָה וּבִטָּחוֺן בְּהוֺרָדַת 

הַמָּן.
עַל  לָעָם  לְהוֺדִיעַ  משֶֹׁה  נִגַּשׁ  כַּאֲשֶׁר 
הַחְלָטַת ה׳ בְּהוֺרָדַת הַמָּן וְעַל הַתְּנָאִים 
הַנִּדְרָשִׁים מֵהֶם, הוּא מוֺסִיף בִּטּוּי מְעַנְיןֵ, 
אִישִׁיּוּתוֺ.  עַל  חָשׁוּב  דָּבָר  לָנוּ  שֶׁמְּגַלֶּה 
כַּאֲשֶׁר מִתְלוֺנְנִים בְּניֵ יִשְׂרָאֵל הֵם בָּאִים 
בִּתְבִיעָה אֶל משֶֹׁה רַבֵּינוּ. אֵיךְ לאֹ? הֲרֵי 
הוּא נְצִיגוֺ שֶׁל ה׳, הוּא הַשָּׁלִיחַ לְהוֺצִיא 
לָעָם  בִּתְשׁוּבָתוֺ  מִמִּצְרַיִם. משֶֹׁה  אוֺתָם 
לוֺקֵחַ צַעַד לְאָחוֺר וְעוֺנהֶ לָהֶם בִּשְׁאֵלָה: 
פֵּרוּשׁ  עָלֵינוּ“?  תַלִּינוּ  כִּי  מָה  “וְנַחְנוּ 

ישֵׁ  אִם  כָּךְ:  הוּא  מָה“  “וְנַחְנוּ  הַבִּטּוּי 
לָכֶם בְּעָיהָ עִם ה׳ יִתְבָּרֵךְ — פְּנוּ אֵלָיו 
כִּבְיָכוֺל  וְאַהֲרןֹ,  משֶֹׁה  אֲנַחְנוּ,  יְשִׁירוֺת. 
לאֹ צַד בָּעִנְיןָ וְלָכֵן אֵין טַעַם לָבוֺא אֵלֵינוּ 

בִּתְלוּנוֺת. 
בְּסִפְרֵי הַחֲסִידוּת מֻסְבָּר, כִּי מֵאֲחוֺרֵי 
שְׁאֵלַת משֶֹׁה רַבֵּינוּ — “וְנַחְנוּ מָה“ — 
מָה“  “וְנַחְנוּ  הַתְּשׁוּבָה.  גַּם  מִסְתַּתֶּרֶת 
נאֱֶמַר בְּצוּרָה חִיּוּבִית, עִם סִימַן קְרִיאָה! 
ישֵׁ בָּנוּ — בִּי וּבְאַהֲרןֹ אָחִי — כּחַֹ עָצוּם 
שֶׁנִּקְרָא ׳מָה׳. כּחַֹ הַ׳מָה׳ שֶׁבְּמשֶֹׁה רַבֵּינוּ 
מְבַטֵּא אֶת מִדַּת הַבִּטּוּל הָעֲצוּמָה שֶׁלּוֺ. 

לותֺ אֵ ים שׁלֶ שְׁ גִּ סו
בְּשָׁעָה  מֵהַפְּעִילוּת  הַבַּיְתָה  חָזַרְתִּי 
מְאֻחֶרֶת, קָרוֺב לַחֲצוֺת. נִכְנַסְתִּי בְּשֶׁקֶט 
אֶת  פָּרַקְתִּי  אֶחָד,  אַף  לְהָעִיר  לאֹ  כְּדֵי 
הַתִּיק הַכָּבֵד מֵעַל גַּבִּי. לאֹ נוֺרָא, נְסַדֵּר 
אוֺתוֺ כְּבָר מָחָר. אֲנִי עָמוּס יוֺתֵר מִמֶּנּוּ... 
לְשֵׁנָה  נָפַלְתִּי  וְ...  לְעַצְמִי  הִרְהַרְתִּי  כָּךְ 
מְתוּקָה. בַּבּקֶֹר, לְאַחַר שֶׁפָּתַחְתִּי אֶת עֵינַי 
וְהִתְאוֺשַׁשְׁתִּי קַלּוֺת, מָצָאתִי אֶת עַצְמִי 
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מֻקָּף בִּבְניֵ הַמִּשְׁפָּחָה תַּחַת תַּחְקִיר כָּבֵד, 
הַכּוֺלֵל מִמְטָר שְׁאֵלוֺת: “נוּ, אֵיךְ הָיהָ?“, 
הִשְׁתַּתְּפוּ  יְלָדִים  “כַּמָּה  כֵּיף?“,  “הָיָה 
בַּפְּעִילוּת?“, “מָתַי סִיּמְַתֶּם?“, “מִי הָיהָ 
הַמַּדְרִיךְ שֶׁל הַקְּבוּצָה?“, “מִי זָכָה?“, “מִי 

לאֹ הִגִּיעַ?“ וְעוֺד כָּהֵנָּה וְכָהֵנָּה.
וְחָלַקְתִּי  כֻּלָּם  שִׁתַּפְתִּי בְּשִׂמְחָה אֶת 
שֶׁהָיְתָה  הַפְּעִילוּת,  חֲוָיוֺת  אֶת  עִמָּם 
בְּתכֶֹן  וַעֲשִׁירָה  שִׁגְרָתִית  לאֹ  בֶּאֱמֶת 
ישַָׁבְתִּי  הָרוּחוֺת  שֶׁנִּרְגְּעוּ  לְאַחַר  מְהַנֶּה. 
הָאַחֲרוֺן.  הָאֵרוּעַ  עַל  וְחָשַׁבְתִּי  לְעַצְמִי 
לאֹ, לאֹ עַל הַפְּעִילוּת, אֶלָּא עַל הַתַּחְקִיר 
הַמִּשְׁפַּחְתִּי. שַׂמְתִּי לֵב לְתוֺפָעָה מְעַנְינֶתֶ. 
לְסוּגִים  הִתְחַלְּקוּ  שֶׁנִּשְׁאַלְתִּי  הַשְּׁאֵלוֺת 
שׁוֺנִים, כַּאֲשֶׁר בְּדֶרֶךְ כְּלָל מְאַפְיןֵ כָּל אֶחָד 

מֵהַסּוּגִים בֶּן מִשְׁפָּחָה אַחֵר. 

לְמָּהָ? יךְ, כּמַּהָ ו אֵ
פִּרְטֵי  מְעַנְיְנִים  רוּבִי  אֶת  לְמָשָׁל: 
הַפְּרָטִים הַקְּטַנִּים. חָשׁוּב לוֺ לָדַעַת כַּמָּה 
יְלָדִים הִגִּיעוּ, כַּמָּה זְמַן אָרְכָה הַפְּעִילוּת, 
כָּל  שָׁוֶה  כַּמָּה  בִּפְרָס,  זָכוּ  יְלָדִים  כַּמָּה 
אֲמוּרָה  זְמַן  כַּמָּה  כָּל  מֵהַפְּרָסִים,  אֶחָד 
הָיהָ  כַּמָּה  לְהִתְקַיּםֵ,  זהֶ  מִסּוּג  פְּעִילוּת 
אֶת  לֵב?  שַׂמְתֶּם  עֲבוּרָהּ.  לְשַׁלֵּם  צָרִיךְ 
ה׳. כַּנִּרְאֶה שֶׁהוּא רוֺצֶה  ָמַּ רוּבִי מְעַנְיןֵ הַ׳כּ

לְהַכְנִיס אוֺתָם לְאסֶֹף הַכַּמּוּיוֺת שֶׁלּוֺ...
דָּסִי, הָאָחוֺת הַטּוֺבָה, פָּחוֺת מִתְעַנְינֶתֶ 
בַּפְּרָטִים. אוֺתָם הִיא מַשְׁאִירָה לְרוּבִי... 
אוֺתָהּ מְעַנְיןֵ בְּעִקָּר אֵיךְ הִרְגַּשְׁתִּי. הַאִם 
לאֹ חָשַׁשְׁתִּי לְנַסּוֺת אֶת כּחִֹי בָּאֶתְגָּרִים? 
אֵיךְ הֵגִיבוּ הַחֲבֵרִים לַהַצְלָחָה שֶׁלִּי? אֵיךְ 

הִתְיחֵַס הַמַּדְרִיךְ לִילָדִים שֶׁלּאֹ הִצְלִיחוּ. 
נָכוֺן, אֶת דָּסִי מְעַנְיןֵ בְּעִקָּר הָ׳אֵיךְ׳. הָאֱמֶת 
הִיא, שֶׁגַּם אֱלִיעֶזרֶ שָׁאַל הַרְבֵּה שְׁאֵלוֺת 
שֶׁל ׳אֵיךְ׳, אֲבָל מִסּוּג קְצָת שׁוֺנהֶ: “תַּגִּיד, 
זוֺ פְּעִילוּת שָׁוָה, אֵיכוּתִית?“, הוּא שׁוֺאֵל 
אוֺתִי וּמְנַסֶּה לְהַשְׁווֺת לַפְּעִילוּת שֶׁהוּא 
הִשְׁתַּתֵּף בָּהּ. כְּשֶׁאֲנִי מַרְאֶה לוֺ עַד כַּמָּה 
אֶת  מֵבִין  כְּבָר  הוּא  וּמְרֻצֶּה  שָׂמֵחַ  אֲנִי 
שְׁאֵלוֺת  שֶׁשּׁוֺאֵל  מִי  מֵעַצְמוֺ.  הַתְּשׁוּבָה 
מִתְעַנְיןֵ  וֶאֱלִיעֶזֶר,  דָּסִי  כְּמוֺ  ׳אֵיךְ׳,  שֶׁל 

בְּעִקָּר בָּאֵיכוּת.
ה  ָמָּ ל לָדַעַת:  תָּמִיד  מְנַסֶּה  יְהוֺיָדָע 
שָׁעָה  מַתְחִילָה  הַפְּעִילוּת  לָמָּה  וּמַדּוּעַ! 
חִלְּקוּ  לָמָּה  הַחֲשֵׁכָה?  שֶׁיּוֺרֶדֶת  לִפְנֵי 
אֶתְכֶם לִשְׁתֵּי קְבוּצוֺת וְלאֹ לְשָׁלשֹׁ? מַדּוּעַ 
נִבְחַרְתִּי לְשַׂחֵק בְּתוֺרִי רַק בַּסּוֺף, אַחֲרֵי 
נִקְרָא  הוּא  זֶה  בִּגְלַל  כַּנִּרְאֶה  נוּ,  כֻּלָּם. 

יְהוֺידָָע...

מִי ומּהָ?
וְהִקְשִׁיבָה  בַּצַּד  ישְָׁבָה  אִמָּא  וְאִמָּא? 
לְכָל הַשְּׁאֵלוֺת בְּעֵיניִַם נְבוֺנוֺת וּמִתְעַנְיְנוֺת 
וְאָז הוֺסִיפָה אֶת שֶׁלָּהּ: “תַּגִּיד, רָזִי, מָה 
שֶׁלְּךָ?“.  הַמַּדְרִיךְ  שֶׁל  הַמִּשְׁפָּחָה  שֵׁם 
הִיא  “לָמָּה  עוֺנֶה.  אֲנִי  “עַזְרִיאֵלִי“, 
אֲנִי  בִּכְלָל?“,  מְשַׁנֶּה  זֶה  מָה  שׁוֺאֶלֶת? 
חוֺשֵׁב לְעַצְמִי. נוּ, כָּכָה זהֶ אֵצֶל מְבֻגָּרִים, 
אִם הֵם מַכִּירִים אֶת אִמּוֺ שֶׁל הַמַּדְרִיךְ 
וְאֶת הָאַחִים שֶׁלָּהּ אָז הָעֵסֶק סָגוּר. הֵם 
כְּבָר יוֺדְעִים עָלָיו הַכּלֹ. רַק תּאֹמַר לָהֶם 
׳מִי׳, וְהֵם כְּבָר מְבִינִים דָּבָר מִתּוֺךְ דָּבָר...

הַדֶּלֶת  נִפְתַּחַת  מַחֲשָׁבוֺת  כְּדֵי  תּוֺךְ 
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שָׁמַעְתִּי  רָזִי?  שְׁלוֺמְךָ  מָה  נִכְנַס.  וְאַבָּא 
שֶׁהָיְתָה לְךָ אֶתְמוֺל פְּעִילוּת מְעַנְינֶתֶ. אֲנִי 
כְּבָר מֵבִין שֶׁאֶת פִּרְטֵי הָאֵרוּעַ הוּא כְּבָר 
הַחֲקִירָה  מִצֶּוֶת  לֶאֱסףֹ  כַּנִּרְאֶה  הִסְפִּיק 
תָּמִיד  שֶׁלִּי  אַבָּא  אֶת  אֲבָל  הַמֻּרְחָב, 
דְּבָרִים אֲחֵרִים. “מָה לְדַעְתְּךָ,  מְעַנְיְנִים 
מֵהַפְּעִילוּת  לִלְמדֹ  יָכוֺל  אַתָּה  רָזִי, 
עַל  לָמַדְתָּ  מָה  שֶׁעָבַרְתָּ?  הַמְּאַתְגֶּרֶת 
אֲנִי  גָּבוֺהַּ“,  עַצְמְךָ?“. “אַבָּא תָּמִיד טָס 
חוֺשֵׁב לְעַצְמִי וּמִיּדָ שׁוֺמֵעַ אֶת הַשְּׁאֵלָה 
ה׳  מָה  “רָזִי,  אוֺתוֺ:  מְאַפְינֶֶת  הַכָּל־כָּךְ 
לאֹ  הוּא  הֵבַנְתֶּם?  פּהֹ?“.  אוֺתְךָ  מְלַמֵּד 
מִי. אֶת  בְּכַמָּה, אֵיךְ, מַדּוּעַ אוֺ  מִתְעַנְיןֵ 
אַבָּא שֶׁלִּי מְעַנְיןֵ רַק הַ׳מָה׳, בִּשְׁבִיל מָה. 
הוּא מְחַפֵּשׂ תָּמִיד מָה מִסְתַּתֵּר מֵאֲחוֺרֵי 

כָּל דָּבָר, מַהִי הַמַּהוּת שֶׁלּוֺ.

מהָ כּחֹ־ַמהָ שׁלֶ הַחכְָ
מֵעֵבֶר  מִסְתַּתֵּר  מָה  לָדַעַת  הָרָצוֺן 
דָּבָר,  בְּכָל  שֶׁיּשֵׁ  הַתַּכְלִית  מַהִי  וּלְבָרֵר 
הוּא תְּכוּנָה הַשְּׁמוּרָה לִסְפִירַת הַחָכְמָה. 

אָדָם נָבוֺן מִסְתַּמֵּךְ עַל הַיּדֶַע הַקּוֺדֵם שֶׁיּשֵׁ 
לוֺ, עַל מָה שֶׁשָּׁמַע אוֺ לָמַד בֶּעָבָר, כְּדֵי 
לְהַסִּיק מֵהֶם מַסְקָנוֺת. אֲבָל הֶחָכָם לאֹ 
מִסְתַּפֵּק בְּכָךְ, הוּא תָּמִיד יִרְצֶה לִרְאוֺת 
אוֺתָם  לְהַמְצִיא  הַדְּבָרִים,  אֶת  בְּעַצְמוֺ 
עַצְמוֺ,  אֶת  שָׂם  הוּא  כָּךְ  לְשֵׁם  מֵחָדָשׁ. 
בַּצַּד.  בֶּעָבָר,  שֶׁצָּבַר  הָרַב  הַיּדֶַע  כָּל  עִם 
וְרַעֲיוֺנוֺת  לְמַחְשָׁבוֺת  פָּתוּחַ  הוּא  כָּעֵת 
חֲדָשִׁים. הוּא מֻכְשָׁר לְקַבֵּל. חֲשִׁיבָה מִסּוּג 

זהֶ מַצְבִּיעָה עַל בִּטּוּל.
רַבֵּינוּ —  הַגָּדוֺל שֶׁל משֶֹׁה  זהֶוּ כּחֹוֺ 
כּחַֹ הַחָכְמָה וְהַבִּטּוּל. הוּא מִתְבַּקֵּשׁ מֵה׳ 
לְהוֺרִיד לְעַם יִשְׂרָאֵל אֶת הַמָּן מִשָּׁמַיִם 
בֶּאֱמוּנָה  חָשׁוּב  פֶּרֶק  אוֺתָם  וּלְלַמֵּד 
מִי  כָּזהֶ?  לְתַפְקִיד  מַתְאִים  מִי  וּבִטָּחוֺן. 
שֶׁבְּעַצְמוֺ חַי מֵהַשָּׁמַיִם, שֶׁלּאֹ מַרְגִּישׁ אֶת 
לַה׳  כֻּלּוֺ  בָּטֵל  אֶלָּא  לִמְצִיאוּת,  עַצְמוֺ 

וּמָסוּר לִשְׁלִיחוּתוֺ.
שֶׁנִּזְכֶּה לְ׳מָה׳ שֶׁל בִּטּוּל לַה׳!

שַׁבַּת שָׁלוֺם וּמְברָֹךְ!
י רָזִ

: עַּ ָבו לתַ הַשּׁ אֵ שְׁ
מַהִי שְׁאֵלָתָהּ שֶׁל סְפִירַת הַחָכְמָה וְעַל אֵיזוֹ מִדָּה בַּנֶּפֶשׁ הָאֱלֹקִית הִיא מַצְבִּיעָה?

 כָּל ילד/ה שֶׁיִּפְתּרֹ נְכוֹנָה אֶת הַחִידָה, יִזְכֶּה בְּכַרְטִיס לְהַגְרָלָה עַל פְּרַס שָׁוֶה.
תְּשׁוּבוֹת יֵשׁ לִשְׁלֹח לַדּאַֹ“ל:

maosime@gmail.com אוֹ בְּטֶלֶפוֹן 079-9211452 עַד יוֹם ב׳ הַקָּרוֹב



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

קירוב רחוקים וקירוב קרובים — מה קודם? אנו 
חיים בדור של תשובה, בו המחלוקת בחז“ל מי עדיף, צדיקים או בעלי תשובה, 
הפכה לסוגיה יום־יומית מעשית, שאף התדרדרה לקיטוב מסוים בין הציבור 
הדתי והחרדי לאלה שזה מקרוב באו ועמם שאלות ותשובות חדשות, רעננות 
בעבודת ה׳ והרחבת אופקים לצד ׳שגעונות׳ ואתגרים חדשים. בדור כזה צף גם 
המתח בין קירוב רחוקים, באוירת אהבת ישראל מסורה, לבין קירוב קרובים, 

הפחות ׳נוצץ׳ והקשה יותר לעתים. 
התשובה היא הכנה לגאולה, בה יברא לנו ה׳ לב חדש — גם הצדיקים צריכים 
לחזור בתשובה וגם בעלי התשובה יהפכו לצדיקים. רפואת הדור היא ביטול 
המחיצה בין הצדיקים ובעלי התשובה והפניה בשלום לכולם — “שלום שלום 
לרחוק ולקרוב אמר ה׳ ורפאתיו“. החיבור והאחדות בין הרחוק והקרוב מניבים 
׳בוראת׳  וכדי לחולל מהפכה  ולפרט,  לכלל  ה׳,  חידושים עמוקים בעבודת 
החסידות “ניב שפתים“ חדש — סגנון שכולו קירוב, אהבה ושלום, הן לקרובים 

והן לרחוקים. 
בשיעור השני בחוברת השבוע )מתוך התוועדות י“ט כסלו( מפתח הרב גינזבורג 
שליט“א את הזיקה בין מושגי הריחוק והקירוב במובן הציבורי לבין ההופעות 
שלהם בעבודת הנפש הפנימית — כשאת הכל חורזת ההבנה שדווקא מתוך 

הפניה בתחלה אל ה“רחוק“ ניתן לחזור אל ה“קרוב“ ולגלות בו עומק אחר.


