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בס“ד

שבת שלום לכל קוראי נפלאות, שבת פרשת בא — י' שבט בפתח ואתה גליון מלא בכל 
טוב, מענייני דיומא ובכלל.

השבוע הגליון בסימן י' שבט — יום הסתלקות הרבי הריי"צ ויום קבלת הנשיאות של 
הרבי — עם ביאורים חדשים על אות יא במאמר 'באתי לגני', המאמר של י' שבט. הביאורים 
מיועדים יחסית ל'מיטיבי לכת' בחסידות, אך אחריהם מופיע קטע מדהים מתוך התוועדות 
י' שבט תשס"ז, שרואה כאן אור לראשונה, העוסק בעצבים הרגישים ביותר של עבודת 
ה' — השינויים בעבודה מדור לדור, המושגים אהבה ויראה בדורנו וההתמודדות שלנו עם 
'חולשת הדור'. נציין שבשני המאמרים הללו תופסת מקום חשוב העבודה הנשית המיוחדת, 

שבדורנו מקרינה גם על הגברים...
עוד לפני שני השיעורים האלה, ישנו שיעור 'רענן' וטרי המתאים לעלית השרף באילנות 
בחדש שבט, חלק א' משיעור בר"ח שבט, שמסביר כיצד כאשר "הואיל משה באר את 
התורה" בתקופה זו, הוא חופר בתוכנו בארות של העלאת מ"נ בתשוקה ל"תורה חדשה".
לפני שרצים לשיעורים הנפלאים, אל תפספסו את הנקודה המעובדת, שהרקע שלה 
הוא העובדה שבהשגחה פרטית בכל שנה בה נלמדה אות יא במאמר 'באתי לגני', התקיימו 
בחירות בארץ הקדֹש )אין אף אות אחרת שאפילו מתקרבת לכך(. מה הדבר אומר על העבודה 

שלנו היום, על הלכתחילה ועל הבדיעבד, ומה באמת אמור לעניין אותנו.

שבת שלום ומבורך,
המערכת

הקדמת המערכת
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ילחם וינצח!

נקודה
מעובדת מתוך השיעור

“לב בנפש כמלך במלחמה“. החיים בעולמנו 
הם מלחמה מתמדת בין הקדושה והקליפה, ומאז 
הנלחמים  הוי׳“  “צבאות  אנו  מצרים  יציאת 
לשמירת החרות ולהבאת האמת והאור לעולם 
רווחים  להשיג  שמטרתן  מלחמות  ישנן  כולו. 
מוגבלים — להרחיק מעט את האויב, לשלול 
שלל או לכבוש שטח נוסף. אלו מלחמות התלויות 
שההשקעה  וכשנראה  והפסד,  רווח  בשיקולי 
והסיכוי — מוותרים  גדולים מהרווח  והסיכון 
עליהן או מגבילים אותן. אך המהות האמתית של 
מלחמה היא חתירה לנצחון מוחלט — להוצאת 
הצדק לאור ולבטול כל החשך, העיוות והרשעות 
שבעולם )עד “ובלע המות לנצח“(. מלחמה כזו 
אינה מוּנעת מחיפוש רווחים אלא מרדיפת צדק, 
תוך נכונות לבזבוז כל האוצרות ולמסירות נפש 

כדי להגיע להכרעה ונצחון.
בעבודת ה׳ הפנימית, המלחמה המוגבלת 
בנקודות׳  ׳נצחון   — ב“אתכפיא“  מסתפקת 
אך  לקדושה,  ומתנגד  רע  שנותר  היצר,  על 
נאלץ ׳לשחרר׳ לה הישגים מסוימים. זו עבודת 
מתוך  טובים  ניצוצות  המחלצת  הבירורים, 
מציאות שנותרת שלילית. לעומתה, המלחמה 
המוחלטת דורשת “אתהפכא“ — הפיכת הרע 
לטוב, עד שלא תשאר כל מציאות של רע. לכן, 
בעימות  יכולה להסתפק  המלחמה הראשונה 
בזבוז  דורשת  השניה  המלחמה  בעוד  כוחני, 
משאבים אדירים של הסברה, שכנוע ואף קירוב 

לבבות — כדי לשנות־להפוך את הזולת.

תופיע  המוגבלת  המלחמה  הציבור,  בחיי 
במערכת בחירות, במגמה לבחור ברע במיעוטו, 
להשיג הישגים מוגבלים בתחומי הפוליטיקה, 
׳אמנות האפשרי׳, ולמקסם את חלקנו ב׳חלוקת 
העוגה׳ )תוך הסכמה שנתחים גדולים ממנה יגיעו 
למי שנלחם כנגד הקדושה בכל עוז(. המלחמה 
המוחלטת היא הליכה ׳על כל הקופה׳ — שאיפה 
לשינוי כולל, תשובה ציבורית ומעבר לניהול חיי 

העם על פי התורה.
בדור הקודם, המלחמה העיקרית היתה כנגד 
בגלוי  ה׳ שנלחמו  הוי׳“, אויבי  “חרפו אויביך 
כנגד שמירת תורתו. בדורנו, עקבתא דעקבתא 
דמשיחא, המלחמה היא ב“חרפו עקבות משיחך“ 
— מי שמוכן לשמירת תורה ומצוות, ויתכן שאף 
נוהג כך בעצמו, אך מסתייג מהשאיפה המשיחית 
לנצחון ומחדיר קרירות ויאוש ביחס אליה. גם הוא 
מכיר בסוג של גאולה בידי אדם, תהליך איטי של 
התקדמות, במסגרת כללי המשחק של העולם, 
אך אינו מאמין בגאולה אמתית ושלמה בביאת 
המשיח — מהפך מוחלט במציאות )והתודעה 
המיואשת מחלחלת גם לצבא כפשוטו, המתדרדר 
משאיפה לנצחון למושגי ׳ניהול סכסוך׳, ׳עימות 

מוגבל׳ וגאוה ב׳הישגים׳ קטנים(.
כל  למצות  הדריך  מליובאוויטש  הרבי 
אפשרות בעולם הקיים, ולכן גם הורה להשתתף 
בבחירות, אך הדגיש שוב ושוב שהאמונה, הלהט, 
הפעילות והמסירות צריכים להיות מכוונים אל 
הנצחון המוחלט — במלחמה חדורת אהבת־

ישראל ואהבת־הבריות, ללא לאות וללא פשרות. 
גדולת המנהיג־המלך האמתי נמדדת בשאיפת 
הנצחון שלו, בדחף הפנימי לשנות את המציאות 
מן הקצה אל הקצה. כשיעמוד מלך כזה, שיחולל 
תשובה ציבורית, “ילחם מלחמות הוי׳... וינצח 
כל האומות“ ויבנה מקדש )שיהפוך למרכז לכל 

העמים( — “הרי זה משיח ודאי“.
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שיעור
התוועדות ר"ח שבט )ח"א(

ש
נביעת התורה בחדש שבט

קיצור מהלך השיעור
בראש חדש שבט התחיל משה רבינו לומר את חומש דברים, משנה תורה, והמשיך בכך עד 

לפטירתו ב־ז׳ אדר. אם כן, במשך כל חדש שבט מופיע הכח המיוחד של משה רבינו במשנה 
תורה — “הואיל משה באר את התורה“. בשיעור קצר ויפהפה בענין הסביר הרב את הקשר 

בין “באר את התורה“ ל“באר מים חיים“ — במשנה תורה “שכינה מדברת מתוך גרונו של משה 
רבינו“, שהופך בעצמו ל“באר מים חיים“ של נביעת תורה. עד כאן משה השפיע תורה מלמעלה 

למטה, וכעת הוא ׳חופר בארות׳ — בארות של תשוקה לתורה בעם ישראל ובארות של 
הסברים הנובעים מלמטה למעלה, מתוך אהבה רבה לתלמיד הזקוק להסברים. זהו כח השרף 
העולה באילנות בחדש שבט — עליה מלמטה למעלה שבכחה להצמיח פירות טובים ומתוקים.

“הואיל משה באר את התורה“
נפתח במשהו לכבוד ראש חדש שבטא:

“בעשתי עשר  היא  דברים  חומש  פתיחת 
חדש באחד לחדש“ב. מאז, עד יום הסתלקותו 
ב־ז׳ אדר, “הואיל משה באר את התורה הזאת“ג. 

נרשם ע“י איתיאל גלעדי. לא מוגה. מוצאי ר“ח שבט תשפ“א 
— כפ“ח.

לשייכות  )בפרט  לקמן  המבוארים  מהענינים  לחלק  א 
ר“ח שבט ל“הואיל משה באר את התורה“, לסוד “הואיל“, 
רמזיו והופעותיו בחז“ל, ולרמזי הפסוק( ראה עוד באריכות 
ח“ב  והתוועדויות  )שיעורים  תשע“ה  שבט  ו־ז׳  א׳  שיעורי 

עמ׳ רעג ואילך(.

דברים א, ג. ב 
שם פסוק ה. ג 

של  העיקרי  הענין  על  בארוכהד  בעבר  דברנו 
משנה תורה, בו הוא נבדל מארבעת החומשים 
של  גרונו  מתוך  מדברת  “שכינה   — שלפניו 
דברים  חומש  שאת  אפילו  כן,  אם  משה“ה. 
קוראים בסוף הקיץ, חדש שבט הוא החדש של 

“שכינה מדברת מתוך גרונו של משה“.
האם יש מלה מיוחדת לתאר את התופעה 
של “שכינה מדברת מתוך גרונו“? כנראה שלא 

בגליון  )נדפס  והשלמותיו  ע“ט  מנחם־אב  ז׳  שיעור  ד 
דברים תש“פ(.

ה ע“פ זהר ח“ג ז, א; רלב, א; רסה, א; שמות רבה ג, טו; 
מכילתא שמות יח, יט. ובכ“מ.
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הסברנו אז בשיעורים, אבל התורה עצמה מציינת 
את המלה לכך — “באר“. התיאור של חזרת כל 
התורה כפי שהיא נאמרת מפיו של משה בגוף 
ראשון )ולא כ“שלישי המדבר“ בשאר התורה( 

הוא “הואיל משה באר את התורה“.

חפירת בארות וחפירת ביאורים
בתנ“ך.  משמעויות  שתי  יש  באר  לשרש 
ביאור־הסבר,  היא  כאן,  כמו  אחת,  משמעות 
העיקרית  השניה,  המשמעות  תורה.  ביאורי 
מים. המשמעות הראשונה  היא באר  בתנ“ך, 
מופיעה רק שלש פעמים בתנ“ך — פעמיים 
בתחלת וסוף משנה תורה, 
“באר את התורה הזאת“ 
ו“וכתבת על האבנים את 
הזאת  התורה  דברי  כל 
פעם  ועוד  היטב“ו,  באר 
בפסוק  בחבקוק  אחת 
על  ובאר  חזון  “כתוב 
הלֻחות למען ירוץ קורא 
הוא  שם  החזון  בו“ז. 
“אם   — הבא  הפסוק 
יתמהמה חכה לו כי בא 
יבא לא יאחר“ח, הציפיה 
למשיח ולגאולה. את חזון 
הגאולה צריך לבאר על הלוחות. אפשר לחשוב 
ש“באר על הלוחות“ היינו לוחות הברית, כנראה 
יש קשר, אבל הפשט הוא לוחות הלימוד בבית 
ספר, כפי שמסביר האבן עזרא — “׳על הלחות׳ 
ילדים  כשמלמדים  בהם“,  קוראים  שהנערים 
כותבים על הלוח. כל שאר ההופעות של שרש 

באר הן של בארות מים.

דברים כז, ח. ו 
חבקוק ב, ב. ז 

שם פסוק ג. מבואר )מלכות ישראל ח“ג עמ׳ מב ועמ׳  ח 
קע ובריבוי מקומות( כי עבודת “אם יתמהמה חכה לו“ היא־
למחכה  יעשה  זולתך  אלהים  ראתה  לא  “עין  עבודת  היא 
לו“ )ישעיה סד, ג(, “למאן דדחקין במילין דחכמתא“ )זהר 
ח“א קל, ב( — הצפיה והתשוקה לתורתו של משיח שמזכה 

בגילויה — כדלקמן באריכות בסוד הבאר.

מה הקשר בין שני הענינים? הרד“ק בספר 
השרשים לא מציין קשר, רק אומר שאלה שני 
ענינים שונים באותו שרש, אבל חייב להיות 
קשר ביניהםט. בקונקורדנציה )מנדלקורן( כתוב 
שבשפות השמיות הקשר הוא שעיקר השרש הוא 
לשון חפירה — “באר חפרוה שרים“י, “חפרתי 
את הבאר“יא. כנראה שגם ביאור של משהו הוא 
נובעים  חפירה לעומק הדבר עד שמים חיים 
מתוך הענין שאתה רוצה לבאר. זהו ווארט יפה 

— בשביל לבאר נכון ענין צריך לחפור. 
רפח  של  לסוד  רומז  רפח,  אותיות  חפר 
ניצוצין — הניצוצות הקדושים שנפלו בשבירת 
הכלים מעולם התהו לתוך העולם שלנו. למה 
צריך לחפור? כי יש כיסוי שמסתיר על התוכן 
יש  גופא  הכיסוי  בתוך  הענין.  של  הפנימי 
ניצוצות, אותם אתה מגלה תוך כדי החפירה. 
מגיע  אתה  החפירה  שבזכות  רק  לא  כלומר, 
למים החיים בסוף, אלא שאתה מברר ניצוצות 
— מבאר קושיות, שמכסות על הפנימיות, עד 
שהתוכן  למצב  מגיעים  בסוף  קושיות.  שאין 
פנימיות  על  שכתוב  כמו  ונובע,  גלוי  הפנימי 
התורה “דלית תמן לא קשיא מדסטרא דרע 
ולא מחלוקת מרוח הטומאה“יב. בכל אופן, צריך 
לחפור. אם כאן מדובר על “שכינה מדברת מתוך 
גרונו של משה“ — הוא עצמו הופך להיות באר 
מים חייםיג, הגרון שלו הוא הבאר שכבר נובעת 

מעצמה.

 באר מרים —
התעוררות התשוקה לתורה

יש עוד רמז ברור לענין: כאן מדובר בשנת 

וראה באורך גם מעין גנים ח“א פרשת תולדות. ט 
במדבר כא, יז. י 

בראשית כא, ל. יא 
זהר ח“ג קכד, ב. תניא אגרת הקדש כו. יב 

ורמז: באר משה בהכאה פרטית — ב כפול מ, א כפול  יג 
של  שמו  צמח־מנחם,  )י“פ   1380 עולה   — ה  כפול  ר  ש, 
משיח(, ד“פ משה, דהיינו משה פנים ואחור )מ מש משה 

משה שה ה(. 

“שכינה מדברת 
מתוך גרונו של 

משה“ — הוא 
עצמו הופך להיות 

באר מים חיים, 
הגרון שלו הוא 
הבאר שכבר 

נובעת מעצמה
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הסתלקות  אחרי  הארבעים, 
הבאר,  שמתנת  וכתוביד  מרים, 
שכל השנים היתה בזכות מרים, 
חזרה לעם ישראל בזכות משה. 
כלומר, משה ירש ממרים את כח 
הבאר שלה. מרים היא בחינת 
המושג  ובכלל,  כמובן.  נוקבא, 
נוקבא שמעלה  באר הוא יסוד 
של  ההתעוררות  כח   — מ“ן 
הנוקבא. משה הוא בעיקר משפיע 
מלמעלה למטה, זכר שמשפיע 
מ“ד. ודאי שכך הוא ביחס למרים, 
לרועה  ביחס  גם  אבל  האשה, 
השלישי, אהרן, שהרי משה הוא 
המוריד  דמלכא“  “שושבינא 
אהרן  ואילו  השמים  מן  תורה 
הוא “שושבינא דמטרוניתא“טו 
ישראל  נשמות  את  שמעורר 
“בהעלתֹך   — למעלה  לעלות 
את הנרתֹ“טז. החידוש כאן הוא 
שגם למשה יש כח להעלות מ“נ 

מלמטה למעלה, כח של באר.
מלמד  משה  כלומר, כאשר 

תורה באופן של “באר את התורה הזאת“, הוא 
גם מעורר תוך כדי כך את האתערותא דלתתא 
של בני ישראל. זהו החידוש של משנה תורה, של 
“שכינה מדברת מתוך גרונו של משה“, שמסתמא 
לא הסברנו אז. מה הכוונה לעורר מ“נ מלמטה? 
כמו “אל אישך תשוקתך“יז, שהיהודי ישתוקק 
לשמוע תורה, ולא סתם תורה ששמע פעם אלא 
את הפנימיות, הביאור, ההעמקה. תכל׳ס, הוא 
רוצה לשמוע “תורה חדשה מאתי תצא“יח — 

לכן משנה תורה שייך לתורת משיח. 
בארות  וחפירת  הבאר  של  היסוד  כידוע, 

תענית ט, א. יד 
טו זהר ח“ג כ, א )ברע“מ(; נג, ב; ערה, ב.

במדבר ח, ב. וראה לקו“ת בהעלתך כט, ג ואילך. טז 
בראשית ג, טז. יז 

יח ויקרא רבה יג, ג )ע“פ ישעיה נא, ד(.

כתוביט  מה  אבינו.  יצחק  הוא 
על יצחק? שהעבודה שלו היתה 
אנשים,  ולעורר  בבית  לשבת 
בלי שידעו מאיפה באה אליהם 
ההתעוררות. אברהם הוא חסד, 
משפיע מלמעלה, בגלוי, מלמד. 
יצחק הוא גבורה, כח של עליה 
ההעלאה   — למעלה  מלמטה 
של הבאר. למשה רבינו כאן יש 
מדרגות  )ב  המעלות  שתי  את 
 — באר  במלה  הרמוזות  אור 
אור ישר ואור חוזרכ, כאשר “כל 
לקדמותו  חוזר   — חוזר  אור 
ממש“כא(. כל השנים משה רק 
תורה  מקבל   — תורה  מלמד 
כאן,  אבל   — תורה  לנו  ונותן 
במשנה תורה, ב“שכינה מדברת 
מתוך גרונו“, הוא מקבל את הכח 
של “אשת חיל עטרת בעלה“כב, 

מרים, אחותו הגדולה.
לחדש  קשור  זה  כל  למה 
עולה  “השרף  בשבט  כי  שבט? 
של  בחינה  גם   — באילנות“כג 
באר. היום, ר“ח שבט, ראש השנה לאילנות לפי 
בית שמאיכד, המים עולים באילן כדי לגדל את 
העץ ולתת פירות טובים ומתוקים. כך בר“ח שבט 
)בכח, לפי בית שמאי( ובט“ו בשבט )בפועל, 
לפי בית הללכה( — זהו חדש של העלאת מ“נ. 

ראה תו“א יז, א ואילך. יט 
“באר  תורה,  במשנה  האמורים  הביאור  ביטויי  שני  כ 
סוד  אור,  פעמים  שבע  עולים  היטב“,  ו“באר  התורה“  את 
הימים“ )ישעיה ל, כו(, ר“ת אשה )כח הבאר  שבעת  “אור 

המעלה מ“נ, כמבואר בפנים(.
כא שער האמונה )אדהאמ“צ( פט“ו )ובהמשך שם(. ובכ“מ.

משלי יב, ד. כב 
ר“ה יד, א ברש“י )ד“ה “הואיל“(. כג 

ר“ה פ“א מ“א. כד 
על היחס של בית שמאי ובית הלל כ“בכח“ ו“בפועל“  כה 
ראה לקו“ש ח“ו עמ׳ 70 ואילך; בית האוצר )ענגיל( מערכת 
מאמר  )זוין(  ההלכה  לאור  ב;  כלל  ב  ומערכת  כז  כלל  א 
“לשיטות בית שמאי ובית הלל“. וראה עוד באריכות במבחר 

שיעורי התבוננות ח“א עמ׳ 121 ואילך.

כאשר משה 
מלמד תורה 

באופן של “באר 
את התורה 

הזאת“, הוא 
גם מעורר תוך 

כדי כך את 
האתערותא 

דלתתא של בני 
ישראל, שהיהודי 
ישתוקק לשמוע 
תורה, ולא סתם 

תורה ששמע 
פעם אלא את 

הפנימיות, הביאור, 
ההעמקה. 

תכל׳ס, הוא רוצה 
לשמוע “תורה 
חדשה מאתי 

תצא“
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כתובכו שכל החרף הוא אתערותא דלתתא והקיץ 
אתערותא דלעילא, אבל בפרט חדש שבט הוא 

חדש של העלאת מ“נ.

פנימיות הבינה
הבאר השלישית של יצחק נקראת “רחבֹות“כז 
— מקשר בין המושג באר ל“רחבוֹת הנהר“כח. 
כינויים של  שני  הן  הנהר“  “רחובות  המילים 
בינהכט, של אמא. בכללות הבינה היא נהר, אבל 
בפרטיות יסוד אמא שמעלה מ“נ לאבא גם נקרא 
באר. הנהר מקבל מהמעין, 
שהוא יסוד אבא — “מעין 
גנים באר מים חיים ונזֹלים 
מן לבנון“ל. יש פה “יפוצו 
מעינתֹיך חוצה“לא, מעין, 
הסוד של  יסוד אבא — 
ה־ילב,  את  לו  שיש  רבי 
האין  נביעת  המעין,  כח 
מתגלה  כשמעין  סוףלג. 
פני  על  הקרקע,  פני  על 
נהר.  נעשה  הוא  הארץ, 
גופא  הנהר  שבתוך  הגם 
כתוב “נהרא מכיפיה מיברך“לד, שהוא מתברך 
מהיסוד שלו, אבל יסוד הנהר הוא בחינת באר. 
מאיפה באים מי הבאר? גם ממעין, אבל מ“מעין 
תת־קרקעי.  מעין  חתום“לו,  “מעין  סתום“לה, 
כלומר, יש מעין מעל הארץ, שהופך להיות נהר, 
מעין  אותו  כבאר.  מעין מלמטה, שעולה  ויש 
גופא, שמלמטה, יותר עצמי ופנימי גם מהמעין 

ראה לקו“ש ח“א עמ׳ 3 ובנסמן שם. כו 
בראשית כו, כב. כז 

שם לו, לז; דהי“א א, מח. כח 
כט זהר ח“ג קמב, א.

שה“ש ד, טו. ל 
משלי ה, טז. לא 

תקו“ז חדש צח, א. שם הגדולים סדר תנאים ואמוראים. לב 
לג כש“ט )קה“ת( אות קמ, וראה בציונים שם.

שבת סה, ב. לד 
נדה יא, א. ראה מגן דוד )לרידב“ז( אות מ. לה 

שה“ש ד, יב. לו 

מלמעלה — הגילוי שלו הוא דווקא באר. זהו 
הגילוי של “הואיל משה באר את התורה“ — 
“משה זכה לבינה“לז וכאן מתגלה פנימיות הבינה, 
הבאר של הבינה, שמקבלת מפנימיות החכמה, 

המעין הפנימי.
הזכרנו ששרש באר במובן של ביאור חוזר 
שלש פעמים בתנ“ך. כל פעם הצורה הדקדוקית 
זהו  הראשונה,  בפעם  אצלנו,  אחרת —  היא 
פועל; הפעם השניה, “באר היטב“, היא צורת 
מקור; ובחבקוק זהו ציווי. ממילא, הניקוד גם 
משתנה. בפסוק שלנו הניקוד הוא “בֵאֵר“ — 
צירה הוא הניקוד שכנגד אמא־בינהלח וכאן הכל 
מנוקד בצירה. “באר היטב“ מנוקד פתח־צירה, 
הניקוד של אבא־חכמה ושל אמא־בינה — רמז 
לקבלת הבינה מהחכמה, יסוד אמא מיסוד אבא, 
כנ“ל )ורמז: “]באר[ היטב“ עולה הוי׳, סוד “הוי׳ 
“הכל  הראשונה,  ההופעה  אבל  בחכמה“לט(. 
הולך אחר הפתיחה“, מדגישה את הכח העצמי 
של הבאר־הביאור — הכח של ספירת הבינה. 
כלל גדול בחסידותמ שבינה היא כח ההסברה, 
הביאור, לעומת חכמה שהיא כח ההמצאה. כאן 
משה זוכה לבינה בתכלית. הניקוד צירה הוא מה 
שאמא נותנת צורה לולד — לשון צורה וציור, 
“צור עולמים“מא. זהו בדיוק הענין של ביאור — 
הנקודה הגרעינית, הזרעית, היא מאבא, והביאור 
של אמא. בפסוק בחבקוק, “כתוב חזון ובאר 
על הלוחות“, כותב הגר“א שבעצם אלה שני 
דברים — “כתוב חזון“ היינו אמירה בקיצור, 
לתלמיד ממולח שמספיקה לו לשון קצרה ולא 
זקוק לביאור, אבל “ובאר על הלוחות“ היינו 
לעמך שזקוקים לביאור רחב. ביאור רחב הולך 

יחד עם הבאר רחבוֹת, כנ“ל.

לז ראה ר“ה כא, ב; זח“ב קטו, א )ובנצוצי זהר שם(.
לח תקו“ז תקון ע )קכט, א־ב(.

משלי ג, יט. לט 
מאמר  חי“ב  התבוננות  שיעורי  מבחר  באריכות  ראה  מ 

“כוחות חב“ד וסוד השבת“ ובריבוי מקומות.
ע  תקון  תקו“ז  ב;  כב,  ח“ב  זהר  וראה  ד.  כו,  ישעיה  מא 

)קכט, ב(.

כלל גדול 
בחסידות שבינה 

היא כח ההסברה, 
הביאור, לעומת 

חכמה שהיא כח 
ההמצאה
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סוד “הואיל“
יש כאן בפסוק מלה יחודית, 
חד־פעמית בתורה — “הואיל“. 
שלמדנו  מחלוקת,  יש  בגמרא 
האם  באריכותמב,  פעם  עליה 
תורף  הואיל“מג.  “אמרינן 
אומרים  האם  הוא  המחלוקת 
על מציאות אפשרית, אף שאינה 
שהדבר  ש“הואיל“  בפועל,  כזו 
יתכן מתייחסים אליו כאילו זו 
המציאות )לדוגמה, האם מותר 
לבשל אוכל ביום טוב, אף שלא 
יאכלו אותו בפועל באותו יום, 
“הואיל“ שתתכן מציאות שכן 
לו  יזדמנו  אם  אותו —  יאכלו 
לקשר  אפשר  וכיו“ב(.  אורחים 

זאת למושג באר, לכח של אתערותא דלתתא, 
רצון והתעוררות למשהו — אם האדם רוצה 
משהו באמת הוא כבר שלו, אם יש השתוקקות 
לתורה )ול“תורה חדשה“ של משיח( זו כבר זיקה 
אמתית לתורה. שוב, לפי ההסבר כעת, ימים 
אלה הם ימים של התעוררות של רצון לתורה 

החדשה ולמשיח.
עוד קשר למשיח: בשיעורים על “הואיל“ 
הסברנו כמובן שיש כאן אותיות אליהו, מבשר 
הגאולהמד. אם כן, בפסוק הזה יש למשה רבינו 
כמה עיבורים — עיבור של יצחק אבינו, עיבור 
של מרים הנביאה וגם של אליהו מבשר הגאולה. 
ה“שכינה מדברת מתוך גרונו של משה“ היינו 

בשורת הגאולה, התורה החדשה.

ז׳  שיעור  גם  )וראה  תבשילין“  “עירוב  מאמר  פרי  עץ  מב 
שבט תשע“ה הנ“ל(. 

פסחים מו, ב )ונזכר בריבוי מקומות(. מג 
שלהם  התיבות  שראשי  הגואלים  זוגות  שלשת  בסוד  מד 
אליהו־משיח — המבואר  אסתר־מרדכי,  אהרן־משה,   — אם 
במ“א )הוזכר גם בספר וכמטמונים תחפשנה ח“ב מאמר 
“התקשרות שבהתקשרות“ הערה רו, ובכ“ד( מובן שאליהו, 
מ“ן,  הוא המעלה  אליה(,  )ומעורר החשק  מבשר הגאולה 
כאסתר ביחס למרדכי ואהרן )שושבינא דמטרוניתא( ביחס 

למשה )שושבינא דמלכא(, ודוק.

רמזי הפסוק
 — בפסוק  רמזים  שני  יש 
אחד ממש מופלא ועוד אחד גם 

מאד יפה. 
הרמז המופלא: “הואיל משה 
שוה  הזאת“  התורה  את  באר 
עשר פעמים באר. בסוף משנה 
תורה יש את עשר המדרגות של 
עם ישראלמה — “אתם נצבים 
היום כלכם“מו — וכאן יש רמז 
האלה  מהמדרגות  אחת  שכל 
מים  באר  באר,  להיות  הופכת 
תורהמז  בלקוטי  מוסבר  חיים. 
נשים“מח,  עשר  “ואפו  על 
שפנימיות הספירות היא דווקא 
האשה, העלאת מ“נ שיש בתוך 
הספירות, הבאר בתוך כל אחת מהספירות. כאן 
משה רבינו מעורר את כל הבארות. על הכח 
של האשה כתוב “אשת חן תתמך כבוד“מט, יש 
לאשה חן )ה׳מתנה׳ של המלכות בספר יצירהנ( 
— ראשי התיבות של “הואיל משה באר את 
התורה הזאת“ בגימטריא חן וכל הביטוי עולה 
חן פעמים לה )בסוד הביטוי הכי חשוב של חן, 
עולה  מספר  אותו  לה“נא“(.  חן  חן  “תשאות 
מרים, רמז לכח של בארה של מרים  גם ז“פ 
שמתעבר כאן במשה, כנ“ל. גם עיבור הנשמה של 
יצחק נרמז כאן, כי כאשר מצרפים למלה באר 
את ארבעת השמות של בארות יצחק )הבארות 
בהן מפורש שם( — עשק שטנה רחבֹות שבעה 
— מקבלים שוב עשר פעמים באר, “הואיל משה 
באר את התורה הזאת“ )כלומר, ארבעת השמות 

ראה לקו“ת נצבים מד, א. מה 
דברים כט, ט. מו 

ג(;  “ואפו עשר נשים“ )מח,  ראה לקו“ת בחקתי ד“ה  מז 
לב לדעת “פרק בעבודת ה׳“ סוף ביאור ד )עמ׳ לא ואילך(; 

הנפש פ“ו בהערה קח )עמ׳ שמא(. ובכ“מ.
ויקרא כו, כו. מח 

מט משלי יא, טז.
נ ספר יצירה פ“ד מ“ג.

זכריה ד, ז. נא 

בפסוק הזה יש 
למשה רבינו כמה 

עיבורים — עיבור 
של יצחק אבינו, 
עיבור של מרים 
הנביאה וגם של 

אליהו מבשר 
הגאולה. ה“שכינה 

מדברת מתוך 
גרונו של משה“ 

היינו בשורת 
הגאולה, התורה 

החדשה
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עולים “הואיל משה ]באר[ את 
התורה הזאת“(נב!

הרמז השני: צירוף האותיות 
את  “באר  התיבות  ראשי  של 
התורה הזאת“ יוצר את המלה 
פי  על  המשמעות?  מה  אהבה. 
ובמיוחד  תורה,  משנה  פשט, 
ההתחלה, הוא תוכחהנג. יש כאן 
רמז יפה להסבר שלנונד ש־תוכחה 
“תוכחת   — תוך־אהבה  היינו 
גם  מסֻתרת“נה.  מאהבה  מגֻלה 

בשביל לחפור עמוק כדי לבאר לאותו תלמיד 

לה פעמים חן מתחלקים כאן ל־כה פעמים חן )עשק  נב 
שטנה רחבות( ו־י פעמים חן )שבעה באר, חצי חן הוא כט — 

שבעה עולה יג פעמים כט ו־באר ז פעמים כט(.
ספרי ריש דברים )הובא ברש“י בתחילת החומש(. נג 

ראה עמודיה שבעה ריש ספר דברים, ובכ“מ. נד 
משלי כז, ה. נה 

שלא  התלמיד  ביאור,  שצריך 
מספיקים לו ראשי פרקים, צריך 
הרבה אהבה של הרב לתלמיד, 
עד כדי “אהבה בתענוגים“. כך 
כתוב בתניאנו, שככל שיש לרב 
הוא  כך  בללמד  תענוג  יותר 
משפיע יותר. לעניננו, הוא חופר 
יותר עמוק ומסביר יותר טוב — 
וממלא  נובע  יותר  שלו  המעין 
לבאר  בשביל  שוב,  הבאר.  את 
אהבת   — אהבה  הרבה  צריך 
הרב לתלמיד, ו“כמים הפנים לפנים“נז אהבת 
התלמיד לרב. זהו הרמז של “הואיל משה באר 
את התורה הזאת“ — משנה תורה הוא ביאור 

מתוך אהבה.

אגרת הקדש טו — עיי“ש. נו 
משלי כז, יט. נז 

סוד “שכינה מדברת מתוך גרונו של משה“ רמוז במלה “באר ]את התורה[“.��
כדי להגיע למי תהום צריך לחפור באר עמוקה וכדי להגיע להסבר הפנימי צריך לחפור ��

לעומק הענין.
בחפירה חושפים ומעלים את רפח הניצוצות הטמונים בכיסוי־הקושיא על הבנת הענין.��
כח “באר את התורה“ הוא סוד “באר מרים“ אותו ׳יורש׳ משה מאחותו לאחר הסתלקותה.��
הבאר היא יסוד הנוקבא המעלה מ“נ — ב“באר את התורה“ מעורר משה בכל ישראל ��

)עשר מדרגות הנשמות( תשוקה לתורה בכלל ול“תורה חדשה מאתי תצא“ בפרט.
“אמרינן הואיל“ — למי שמשתוקק לתורה, גם בטרם השיג אותה, יש כבר זיקה פנימית ��

אליה.
ב“הואיל משה באר את התורה“ מתעברות במשה נשמות יצחק אבינו, מרים הנביאה ��

ואליהו מבשר הגאולה.
האהבה בין הרב לתלמיד נותנת כח ל“באר היטב“.��

הַלּוֹמֵד עַל מְנָת לַעֲשׂוֹת | צידה לדרך

בשביל לחפור 
עמוק כדי לבאר 

לאותו תלמיד 
שצריך ביאור, 

התלמיד שלא 
מספיקים לו ראשי 

פרקים, צריך 
הרבה אהבה של 

הרב לתלמיד
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שיעור
אהבה ויראה בדור נשי

לאכול טוב ולישון טוב

ש

קיצור מהלך השיעור
בקטע נפלא מתוך התוועדות י׳ שבט )לפני 14 שנה( מבאר הרב ויכוח שהיה בחזיון של 

הרבי הריי“צ בינו לבין מייסד חסידות חב“ד, אדמו“ר הזקן, האם ניתן לדרוש אהבה ויראה 
גם מחסידים בדורות המאוחרים. באוירה של שיח־חסידים, העוסקים ב׳עבודה שבלב׳ 

ו׳שוחים׳ בסיפורים ווארטים חסידיים, מעמיק הרב בתוכנו של הויכוח, שעסק בדור שהיה 
במצור ובמצוק ברוסיה שאחרי המהפכה, ולומד ממנו גם לדור השפע והרווחה שלנו. מתברר 

שמושגי האהבה והיראה, כמו מושגי יסוד רבים נוספים, משתנים מדור לדור. אם לא כן, 
היינו ׳קובעים מסמרות׳ במושגי האלקות והופכים אותם ל׳מאובנים׳ )ואף לעבודה זרה, 

חלילה(, וגם החויה שלנו היתה הופכת גסה וגאוותנית יותר ויותר. בפרט, מהלך הדורות הוא 
מדורות של עבודה גברית, הנדרשת לתפקוד גם בתנאי קושי ולחץ, לדורות חלושים מהם 

נדרשת עבודה נשית, בתנאים נוחים וטובים. בדור שלנו, יהודי צריך לאכול טוב ולישון טוב 
— הן בגשמיות, כפשוטו, והן ברוחניות, כשהוא ניזון מ׳חטיפי אנרגיה׳ חסידיים המעוררים 

התפעלות בלב ומביא מרגוע לנפשו בסיפורי חסידים.

הויכוח בין אדמו“ר הזקן והרבי הריי“צ
כמה  היו  הנשיאות  בתחלת  הקודם  לרבי 
חזיונות, והוא סיפר חלק מהם במשך הזמן. באחד 
החזיונותא בא אליו אדמו“ר הזקן, והיה ביניהם 
קצת ויכוח — האם בדור ההוא עדיין ניתן לדרוש 

נרשם ע"י איתיאל גלעדי. לא מוגה. אור ל-י שבט תשס"ז 
– כפ"ח.

ראה רשימות דברים )חיטריק( מדור אדמו“ר הריי“צ סי“ז. א 

מאברכים־חסידיים צעירים )׳חסידישע יונגע־
לייט׳( אהבה ויראה. 

אדמו“ר הזקן אמר שכן: מה נשתנה? כל מה 
שהבעל שם טוב בא להנחיל את תורת החסידות 
ומה שאדמו“ר הזקן בא אחריו לבאר זאת בטוב 
טעם ודעת — הכל לא נועד עבור ה׳השכלה׳ 
של החסידות אלא עבור ה׳עבודה׳ של החסידות, 

השיעור מוקדש לע"נ:
ציון בן ליזה ע"ה למשפחת חסן.

נלב"ע ט"ז אדר תש"פ
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עבודת ה׳ פנימית בלב. עבודת ה׳ היא אהבה 
ויראה, הנוגעות גם ל“מעשה הוא העיקר“ב, כי 
בלא דחילו ורחימו המצוות לא פורחות למעלהג. 
בדימוי של הזהר, העוף שמקיים את המצוות, 
אנחנו, צריך שתי כנפים. אם כן, אהבה ויראה 
הן משהו חיוני, שכל גילוי תורת החסידות נועד 
עבורו, ולכן אי אפשר לומר שיכול לבוא זמן 
שלא דורשים בו מאברכים אהבה ויראה. כך טען 

אדמו“ר הזקן. 
הפוך:  טען  ההילולא,  בעל  הקודם,  הרבי 
ברוסיה,  שנות העשרים  היה בתחלת  הויכוח 
אחרי המהפכה ובכל התנאים האיומים והנוראים 
שהיו שם. לאור זאת הוא ענה לאדמו“ר הזקן 
שבדור שלנו, בזמן שלאברך חסידי ולמשפחתו 
אין מה לאכול, הם רעבים ללחם כפשוטו, וגם 
אין להם על מה לישון, אין מטה ואין כלי מטה 

— אי אפשר לדרוש מאברכים אהבה ויראה!
לפני שנאמר מי נִצח אז ולפני שננסה לשייך 
היום  מנצח  היה  מי  ולומר  שלנו  לזמן  זאת 
ננסה להבין את הויכוח עליו מספר בעל   —

ההילולא:

רגישות הרבי למצב הדור
יש הרבה סיפורים על צדיקים למעלה, בעולם 
האמת, שלא כל כך מסוגלים להרגיש את הצרות 
של עם ישראל למטה. גם כאן, אפשר לחשוב 
סוג, סיפור על צדיק הכי  שזהו סיפור מאותו 
גדול, אדמו“ר הזקן, שכבר נמצא בעולם האמת 
ורואה את כל המציאות בעינים של עולם האמת 
— ולכן אולי לא כל כך רגיש למה שמתחולל 
בעולם שלנו. כך מתבקש לומר בהשקפה ראשונה, 
שאדמו“ר הזקן עוד חי את התקופה שלו, את 
הענין שלו, ולכן ראוי בעיניו לדרוש אהבה והיראה 
מלומדי החסידות שהוא גילה. הוא מרגיש את 
דרך החסידות שלו, לפי הדור שלו, ולא מרגיש 
את העובדה שאין על מה לישון ואין מה לאכול. 

ב ע“פ אבות פ“א מי“ז.
ראה תקו“ז תקון י )כה, ב(; תניא פרק ל“ט ואילך. ג 

לעומתו, הרבי של הדור הוא נשמה כללית, שאפיון 
עיקרי שלה הוא הרגישות הגדולה לתנאים של 
הדור, לתנאים של כל אחד ואחת — והוא יודע 
שהוא לא יכול לדרוש מאנשים דבר שלא שייך 
בגלל הטרדות ובלבולי הזמן. זהו הפירוש הכי 

פשוט לסיפור, לכאורה.
אך באמת, קצת יותר מדי פשוט לפטור את 
הסיפור בפירוש הפשוט־הפשטני הזה. יש אמנם 
צדיקים שכך מסופר עליהם, אך לא מתאים 
יודע?  אני  איך  הזקן.  אדמו“ר  על  זאת  לומר 
ידוע המעשהד בו דבורה־לאה, בת אדמו“ר הזקן, 
מסרה את נפשה בפועל כדי לבטל מעל אביה 
גזירת מיתה שנגזרה עליו בגלל גילויי החסידות. 
הוא גילה לה אודות הגזירה לפני ראש השנה 
והדבר כה נגע ללבה עד שהיא פעלה ׳חילוף׳ — 
היא החליפה אותו, ונפטרה מן העולם מיד אחרי 
ראש השנה, כדי שהוא יחיה. כשאדמו“ר הזקן 
סיפר לה על הגזירה הוא אמר שאפשר להמשיך 
להנהיג את העדה גם מלמעלה. הוא לא בקש 
שמישהו ימסור את הנפש בשבילו, ואמר חידוש 
שלא היה שייך אצל צדיקים קודמים )אפילו 
מתלמידי הבעש“ט( — אני יכול להנהיג את 
העדה גם בהיותי למעלה. הוא רק הוסיף שיותר 
טוב שהרבי יהיה למטה — יותר טוב, אבל לא 
קריטי. ׳נישט פארפאלען׳ )׳אין אבוד׳ה(— גם 
רבי  יוכל להמשיך להיות  הוא  ימות ח“ו  אם 
למעלה. לפי הווארט הזה, דבורה־לאה הלכה על 
הלכתחילה — מסרה נפשה רק בשביל שתהיה 
הנהגה הכי לכתחילה, והחליפה את אביה כדי 
רבי  הזה,  בעולם  ומנהיג  רבי  להשאר  שיוכל 

שרואים בגוף גשמי. 
אדמו“ר  הזה של  הווארט  לפי  אופן,  בכל 
הזקן, שבדיעבד הוא יכול להמשיך להיות רבי 
ולהנהיג מלמעלה את העדה שלמטה, חייבים 
לומר שהוא לא מאבד את הרגישות שלו לדור. 
אם בהיותו למעלה הוא מאבד הרגישות למה 

סה“ש קיץ ה'ש"ת עמ׳ 40. ובכ“מ. ד 
ראה לוח “היום יום“ י“ד אייר, פסח שני. ה 
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הבעל שם טוב 
התחיל לבטל את 

דרך הסיגופים 
והתעניות ודגל 
בשיטת “עזבֹ 
תעזבֹ עמו“ — 

שהעבודה צריכה 
להיות עם החמור־

החומר ולא 
בשבירתו. ממנו 
והלאה, בכל דור 
ודור מורגש יותר 
שיהודים צריכים 

גם גשמיות

שקורה למטה — הוא לא יכול 
להיות רבי בכלל, ׳נישט שייך׳. 
אם אדמו“ר הזקן אומר שהוא 
יכול להיות רבי מלמעלה הוא 
בעצם אומר שהוא רגיש למצב, 
ואצל רבי אמיתי הרגישות לא 
נמשכת בדור אחד אלא תמיד. 
לכן, גם בזמן הויכוח עם צאצאו, 
לומר  אפשר  אי  הריי“צ,  הרבי 
הוא  בשמים  שהוא  היות  שרק 
יכול עדיין לדרוש אהבה ויראה. 
צריך לומר שהוא גם יודע, לא רק 
שכלית אלא גם רגשית, שאין מה 
לאכול ואין על מה לישון, ואף על 
פי כן הוא אומר שצריכים לדרוש 
מאברכים אהבה ויראה. לעומתו, 

הרבי הריי“צ אומר שאם אין מה לאכול ואין על 
מה לישון — אי אפשר לדרוש אהבה ויראה! הוא 
אומר לאדמו“ר הזקן: בשביל להתבונן באלקות 
על דרך חב“ד צריך קצת רגיעה, כפי שאתה 
כתבת בהקדמת התניא “כי בהן ימצא מרגוע 

לנפשו“ — זהו תנאי ראשון להתחיל לעבוד. 

מעבר הדורות — מעבודה גברית 
לעבודה נשית

לאור זאת, נחזור שוב וננסה להתעמק בויכוח 
שלהם: 

מפורש שתומך  חז“ל  יש מאמר  לכאורה, 
בטענת אדמו“ר הזקן — “כך היא דרכה של 
תורה פת במלח תאכל ומים במשורה תשתה 
ועל הארץ תישן ובתורה אתה עמל“ו. ממאמר 
זה נראה שלא רק שאפילו בתנאים כאלו דורשים 
מהאדם ללמוד, אלא שכך הדרך לכתחילה ורק 
וטוב לך אשריך  “אם כך אתה עושה אשריך 
כן,  אם  הבא“.  לעולם  לך  וטוב  הזה  בעולם 
לכאורה, אדמו“ר הזקן לא דורש יותר מהמלצת 
ש“אורייתא  ומכיון  תורה,  קנין  אודות  חז“ל 

אבות פ“ו מ“ד. ו 

פרחא  לא  ורחימו  דחילו  בלא 
לעילא“ )גם לפי נגלה שבתורהז, 
כפי שהוכיח אדמו“ר הזקן לרבי 
משה חפץח( — הדברים אמורים 
לא רק בעצם הלימוד אלא גם 

בדרישה לאהבה ויראה.
יש  והלאה  הזקן  מאדמו“ר 
זיך  עסט  “עסען  ניגון  בחב“ד 
וכו׳“, שמשמעותו שהגוף אוכל, 
מעצמו  כבהמה,  וישן  שותה 
לעשות  מה  אבל  מאמץ,  ובלי 
שלא מתפלל מעצמו ולא לומד 
רואים  הזה  מהניגון  מעצמו. 
שאכילה, שתיה ושינה הן ההיפך 
מעבודת ה׳ — ככל שאתה אוכל 
לומד  אתה  כך  טוב,  וישן  טוב 
פחות טוב ומתפלל פחות טוב. ממש כמו “כך 
היא דרכה של תורה וכו׳“ — אם לא תלך בדרך 

הזו לא תזכה לכתר תורה אף פעם, אין סיכוי.
בכל אופן הרבי הריי“צ הוא הנשיא בדורו. 
עם כל גדולת אדמו“ר הזקן, ועם כל בטולו של 
הרבי הריי“צ אליו, את ההחלטות צריך לקבל 
הרבי הנוכחי — והוא אומר שאי אפשר לדרוש 
אהבה ויראה. כיצד דבריו מתיישבים עם המשנה 

בפרקי אבות? 
בעומק יש כאן נטיה, שמתחילה מהבעל שם 
דור: הבעל שם טוב  דור אחר  טוב וממשיכה 
התחיל לבטל את דרך הסיגופים והתעניות ודגל 
בשיטת “עזבֹ תעזבֹ עמו“ט — שהעבודה צריכה 
להיות עם החמור־החומר ולא בשבירתוי. ממנו 
שיהודים  יותר  מורגש  ודור  דור  בכל  והלאה, 
הזקן  אדמו“ר  לדוגמא,  גשמיות.  גם  צריכים 
באגרת התשובה בתניא מתייחס לדור בו תשובה 

ראה פסחים נ, ב. ז 
וראה  סמ“ח;  אדה“ז  מדור  )חיטריק(  דברים  רשימות  ח 
בית רבי ח“א פרק כ׳. המעשה נתבאר גם בהתוועדות כ“ד 
החסד.  )במדת  תש“ע  טבת  כ“ד  ובהתוועדות  ש“ז  טבת 

נדפס בגליון שמות תשפ“א(.
שמות כג, ה. ט 

ראה הוספות לכש“ט )קה“ת( סימן כא. י 
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היתה כרוכה בריבוי תעניות ומציע דרך כיצד 
למעט את התעניותיא, אך ביחס לדורנו ההצעה 
שלו היא ריבוי עצום של תעניות והרבי אומר 
בתוקףיב שהיום לא שייכות כלל תעניות של 
תשובה. ובאמת, כשיהודים חלשים, חלשי אופי, 

צריכים הנהגה אחרת. 
הרבי  בין  ההבדל  מה  אחרת:  זאת  נאמר 
שבשמים לרבי על הארץ? שניהם כאן, מנהיגים 
את הדור, אבל מה ההבדל בין רבי שרואים אותו 
בעינים לרבי שלא רואים אותו? גם אדמו“ר הזקן 
יכול להנהיג את הדור מלמעלה, אבל עדיין יש 
הבדל. הצדיק שרואים בעינים מנהיג, יחסית, 
מלמטה למעלה, ואילו הצדיק שבשמים — או, 
אם לא רוצים ׳לתת לו כתובת׳יג, נאמר שזהו 
הצדיק שלא רואים אותו כאן בארץ — עובד 
ומנהיג, יחסית, מלמעלה למטה. זהו הבדל בין 
הנהגה זכרית להנהגה נקבית — האיש פועל 
מלמעלה למטה והאשה מלמטה למעלה )“איהו 
בנצח ואיהי בהוד“יד, הוא בא מ“עומק רום“ והיא 

באה מ“עומק תחת“טו(. 
המשנה “כך היא דרכה של תורה“ היא דרישה 
מגבר, לא מאשה. אוי ואבוי לומר לאשה “פת 
במלח תאכל ומים במשורה תשתה ועל הארץ 
תישן“. אם ההנהגה היא זכרית, אפשר לומר כך 
ולהמשיך כך, אך מהבעל שם טוב והלאה הנהגת 
עם ישראל עוברת יותר ויותר לבחינה נקבית. 
לכן צדיק הדור — הדור המעודכן, העכשווי — 
יודע שהטבע כעת הרבה יותר נשי, ומה שאפשר 
לדרוש מגבר אי אפשר לדרוש מאשה. לא רק שאי 
אפשר לדרוש דרישות גבריות מדור נשי, אלא 
שלא טוב לעשות זאת — כי הבחינה הנשית 
בשרשה גבוהה מהבחינה הגברית, “אשת חיל 

תניא, אגה“ת פ“ג. יא 
אגרת  ח“ט  א׳קנה;  אגרת  ח“ד  אג“ק  למשל  ראה  יב 

ב׳תתקמח. ועוד.
כדברי הרבי הריי“צ על אביו בשיחת שמח“ת תרצ“א  יג 

לפני ההקפות, וראה גם תורת מנחם ח“א עמ׳ 27.
ע“ח שער הכללים פ“א; ע“ח של“ו )מיעוט הירח( פ“ח;  יד 

שעה“כ שער חנוכה דרוש א; מבו“ש שער ג ח“א פ“ב.
טו ספר יצירה פ“א מ“ה.

עטרת בעלה“טז. לכן היום, אומר הרבי הריי“צ, 
צריך להיות טוב לכולם גם בגשמיות. 

חיזוק גדול למה שהסברנו יש ב“היום יום“ 
אדמו“ר  הוראת  על  מסופר  בו  שבט,  י׳  של 
הצמח־צדק לכלתו, הרבנית רבקה, לאכול לפני 
התפלה בנימוק ש“עדיפה אכילה כהכנה לתפלה 
מאשר תפלה כהכנה לאכילה“. כדי להתפלל טוב, 
באהבה ויראה, צריך לאכול טוב — ובהשגחה 
פרטית זו הנהגה נשית, הוראה של הרבי לאשה. 
ב“היום יום“ סיום הדברים הוא שהרבי הרש“ב 
אמר הוראה זו למישהו ביחידות והוסיף — “ויש 
לעשות זאת בשמחה!“. ההנהגה המשתנה מדור 
לדור הופכת להיות הנהגה שמחה ולכתחילאית.

עבודה בדורנו
אחרי שמסבירים כך את הויכוח צריך לשאול 
— מה היום? אז, ברוסיה, לא היה מה לאכול 
ולא היה על מה לישון. היום, ברוך ה׳, גם לעני 
שבישראל יש מה לאכול ועל מה לישון. אם כן, 
האם הרבי הקודם היה מסכים היום עם אדמו“ר 
הזקן וחוזר לדרישות של אהבה ויראה? היום 
מצביעים על כל אחד ואחת מאתנו ושואלים 
— ׳יש לך תירוץ לא לאהוב את ה׳ ולא לירא 
מה׳?!׳. הרבי הקודם אמר שיש לך תירוץ — ׳אין 
לי מה לאכול ואין לי על מה לישון׳. אבל היום, 
יש או אין תירוץ? לכאורה היום אין תירוץ, ולכן 
נראה שחוזרים לגמרי לשיטת אדמו“ר הזקן — 
שבדורנו ידו על העליונה, ובשביל אהבה ויראה 

ניתנה חסידות. 
אמנם, לפי ההסבר הפנימי שלנו, שכל דור 
ביחס  נשי  ויותר  יותר  הוא  המשיח  לקראת 
לדורות הקודמים, צריך שיהיה יותר ויותר טוב 
בגשמיות. כך אפילו לגבי גשמיות, ותיכף נסביר 
שאכילה ושינה אינן רק תנאים גשמיים, אלא 

יש בהן גם פן פנימי שגם משתנה מדור לדור. 
יהודי  גימטריא:  לפני שנסביר זאת נעשה 
צריך לאכול טוב בגימטריא בעל שם טוב )רק 

משלי יב, ד. טז 
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טוב  עולה  לאכול  צריך  יהודי 
טוב  שם  הבעל  הוי׳(.  פעמים 
אמריז שצריך להתחיל מלעשות 
לתת  בגשמיות,  טובה  ליהודי 
לו לאכול טוב, ואחר כך אפשר 
לעשות לו גם טובה ברוחניות. 
כל הביטוי יהודי צריך לאכול טוב 
ולישון טוב עולה משיח במילוי 
)מם שין יוד חית(. כאשר יהודי 
וישן טוב — באמת  אוכל טוב 
אפשר לדרוש ממנו שיאהב את 

ה׳ וירא מה׳. 

 השכלה בלי התפעלות —
קליפת עמלק

כדי להעמיק בענין, נספר עוד ווארט של בעל 
ההילולא. הוא אמריח שיש לו מסורת רבי מפי 
רבי עד למגיד ממעזריטש מה הוא עמלק )המנגד 
אותו צריך לנצח ׳עד הסוף׳, כמבואר בהמשך 
“באתי לגני“(: כאשר חסיד מתבונן באלקות, 
מההתבוננות  מתפעל  וגם  וברצינות,  באמת 
במוחין, אבל ההתפעלות לא יורדת ללב ולא 
ויראה בלב — לכך  לידי ביטוי באהבה  באה 
קוראים עמלק. אפשר ללמוד חסידות ולהיות 
בקי בחסידות, ולא רק להיות בקי בלימוד אלא 
להקדיש זמן להתבוננות )עם כל המאמץ שבה, 
קשה  שיותר  מפאריטשיט  הלל  רבי  כמאמר 
את  מללמוד  בחסידות  אחת  שעה  להתבונן 
כל הש“ס, מבצע הדורש שנים של השקעה(, 
ושההתבוננות אפילו תגרום להתפעלות מאלקות 
במוחין, אבל שתוכן ההתבוננות לא יורד ללב — 
וזהו עמלק! הווארט הזה מתאים מאד לפירוש 
הקבועכ של עמלק, עם־מלק, החותך בין הראש 

ראה לוח “היום יום“ ה׳ אייר; הוספות לכש“ט )קה“ת,  יז 
הוצאה שלישית( אות רצד; התמים ח“ב עמ׳ מד.

דברים  רשימות  קעב;  עמ׳  תרפ“א  סה“מ  ראה  יח 
)חיטריק( מדור אדמו“ר הריי“צ סי“ט.

שיעורים  צט;  עמ׳  וההתבוננות  התפילה  ענין  ראה  יט 
בסוד ה׳ ח“א עמ׳ שצו. ובכ“מ.
תו“א תצוה פה, ב. ובכ“מ. כ 

)י־ה  המוחין  בין  הגוף,  לבין 
שבשם(כא  )וה  למדות  שבשם( 
— זו קליפה שלא נותנת לאור 
המאיר במוחין לרדת ולהדליק, 

להלהיב, את רגש הלב. 
אם נחבר את הווארט הזה 
שיהיה  נראה  הראשון,  לסיפור 
מאד קשה להתווכח עם אדמו“ר 
הזקן ודרישתו לאהבה ויראה. הרי 
גם הרבי הריי“צ יסכים שגם אם 
לישון  מה  ועל  לאכול  מה  אין 
צריך לשמור שבת ותפילין וכו׳ 
— הויכוח היה רק לגבי החויה הפנימית. אבל 
אם בלי אהבה ויראה זהו עמלק — איך אפשר 
הרי  בדיעבד שבדיעבד?  זאת, אפילו  להצדיק 
אתה מקיים את עמלק, בו כתוב “תמחה את 

זכר עמלק“כב!
אכן, צריך לדעת שהווארט הזה קשה לא רק 
על הטענה של הרבי הריי“צ, אלא הוא קושיא 
גם על אדמו“ר הזקן עצמו. הוא כותב בתניאכג 
)שלמדנו לפני כמה ימים בחת“ת( שיש נפשות 
שהאהבה והיראה שלהן הן בבחינת עיבור. לא 
והיראה תרדנה מהמח  זוכים שהאהבה  כולם 
ללב — יש כאלה שיש להם אהבה ויראה במח 
התבונה. אצל יהודי כזה, אומר אדמו“ר הזקן, 
הקב“ה מצרף למעשה מחשבה טובהכד — רגש 
התפעלות  המחשבה,  בתוך  רק  שקיים  טוב 
כלל  בדרך  ללב.  יורד  ולא  במחשבה,  אלקית 
הרגש מחיה את המעשה, אבל כאן הקב“ה עושה 
׳פרוטקציה׳ מיוחדת ולוקח את הרגש שבסוד 
העיבור במח התבונה ומצרף אותו למעשה כאילו 
היה רגש שבלב. שוב, לכאורה אם אהבה ויראה 
שלא יורדות ללב מעידות על קליפת עמלק — 

איך אפשר ׳להצדיק׳ זאת בתניא?! 

טז(.  יז,  שמות  ברש“י  )הובא  ט  תצא  תנחומא  ראה  כא 
ובכ“מ.

דברים כה, יט. כב 
פט“ז בהגהה. כג 

ראה קידושין מ, א. כד 

אם בלי אהבה 
ויראה זהו עמלק 

— איך אפשר 
להצדיק זאת, 

אפילו בדיעבד 
שבדיעבד? הרי 
אתה מקיים את 
עמלק, בו כתוב 
“תמחה את זכר 

עמלק“!
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 אכילה ושינה —
תורות וסיפורים עדכניים

ננסה לצאת מהסבך על ידי שנאמר שחסיד 
ודאי לא רק צריך לאכול ולישון בגשמיות, אלא 
גם לאכול ולישון ברוחניות. כתובכה שהתורה 
בכלל היא מזון הנשמה )לעומת המצוות שהן 
לבושים מקיפים(, והמזון של חסיד הוא התורה 
שהוא שומע מהרבי. אם אין מה לאכול, אם יש 
חוסר במזון — ודאי שאי אפשר לדרוש ממנו 
מדות. לאכול טוב פירושו ללמוד חסידות טובה. 
מהי פירוש לישון טוב? סיפורי צדיקים, כמו סיפור 
שמספרים לילדים לפני השינה. סיפורי צדיקים 
ישן החסיד. כתובכו שסיפורי  הם המצע עליו 
צדיקים אפילו יותר גבוהים מהתורות. אם כן, 
לדברי הרבי הריי“צ, בשביל אהבה ויראה יש שני 
דברים הכרחיים — לאכול טוב, ללמוד חסידות 
טובה ומזינה, ולישון טוב, לשמוע סיפורי צדיקים. 
בפנימיות, את אמירת הרבי הקודם בתחלת 
ועל מה  נשיאותו שאין לאברכים מה לאכול 
לישון אפשר לפרש כאמירה של שפלות. כל רבי 
אמיתי, נמצא בראשית נשיאותו בשפלות — הוא 
לא מחזיק מעצמו ראוי לתפקיד. אצל כל רבי, 
תנאי לנשיאות הוא שאינו מרגיש את עצמו ראוי 
להנהגה, וצריך לומר לו “על כרחך אתה חי“כז, 
׳על כרחך אתה רבי׳. תופעה זו היתה בפרט אצל 
הרבי הריי“צ, שהיה ויכוח בינו לבין אביו אם 
מתאים להיות רבי, ואביו אמר לו שאם אינך 
מאמין שאתה מתאים — בוא אלי, אין לך מה 
לעשות בעולם. לכן, תוך כדי אותו ויכוח הוא היה 
חולה מאד והיה רגע שאף אמרו נואש מחייו. לכן, 
את האמירה שאין לחסידים מה לאכול ועל מה 
לישון אפשר לפרש בפנימיות כאמירה שאינני 
יכול לספק להם דברי חסידות וסיפורי צדיקים. 
אין לי תורה חדשה להשפיע — ׳אני יכול לחזור 
על מאמרי אבי, אך מאין לי תורה חדשה?!׳. 
גם אין לי מופתים — ׳צריך סיפורים של הרבי 

ראה לקו“א תניא סופ“ה. כה 
ראה לקוטי דיבורים ח“ג ליקוט כג אות ל. כו 

אבות פ“ד מכ“ב. כז 

הנוכחי, ואני לא בעל מופת, אין עלי סיפורים 
שאפשר לישון עלי, שאפשר ללכת לישון איתי׳. 
בשביל להיות רבי צריך ׳לאכול אותי׳ ו׳לישון 
איתי׳ — אבל אין לי במה להאכיל ואיני מצע 
מספיק כדי שיהיה אפשר לישון עלי. זו הדרך 
של כל צדיק, שהבסיס שלו הוא שפלות, לא 
מרגיש עצמו ראוי. לכן אדמו“ר הזקן באמת צריך 
להתווכח איתו — הוא כמו המלך שפותח את 
האוצרות ומעניק לך כח, אומר לו ׳קום ועשה!׳. 
הבעל שם טוב חשש שלא יוכל לפעול בעולם, 
ולכן התנה את ירידת נשמתו לעולם בששים 
גיבורים שיעזרו לוכח, וכך היה גם אצל המגיד 
גיבורים,  וכו׳ — אצל כל רבי צריכים להיות 

החסידים הגדולים מסביבו שעוזרים לו. 
יותר  צריך  נשי,  יותר  ככל שהדור  נחזור: 
לאכול ולישון טוב, בשני הממדים — הרוחני 
והגשמי. דור גברי לא צריך תורה חדשה וסיפורי 
צדיקים — אין לו זמן, הוא לומד גמרא עם 
מפרשים ואין לו זמן ללמוד חסידות ובודאי לא 
לספר סיפורי צדיקים, זהו בטול תורה בשבילו. 
הדור לפני הבעל שם טוב מקיים “פת במלח 
תאכל וכו׳“ כפשוטו, אך מהבעל שם טוב צריך 
יותר ויותר לאכול טוב ולישון טוב — לאכול 
ולישון עם ה“אמרו צדיק כי טוב“כט. לכן גם 
היום צריך שתי בחינות אלו — לאכול טוב, 
בלימוד חסידות מזין, ולישון טוב, לספר סיפורים 

לפני השינה.

אהבה ויראה מסוג אחר
כשיש  גימטריאות.  לומר  אוהבים  אנחנו 
מרגישים  ומדויקת —  חזקה  טובה,  גימטריא 
שהיא ממש פלא. זו המחשה לאהבה והיראה 
שדורשים בדור שלנו. בדורנו אין הרבה מוחין, 
אבל צריך דברים חדשים שמעוררים התפעלות 
רואים  לכן  מגימטריאות.  להתפעל  כמו   —
מלכות  הדבר  בשיחות  האחרונות,  שבשנים 

יג )הובא בהקדמת  עיין בנתיב מצוותיך שביל א אות  כח 
ספר בעש“ט עה“ת אות ד(.

ישעיה ג, י. כט 
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ועוד קודם, הרבי התחיל לדבר 
בסגנון שהוא אף פעם לא דבר בו 
והרביים הקודמים ודאי לא דברו 
בו — הוא והחל לומר ׳ווארטים׳ 
וכו׳. הרבי מתאים את  ורמזים 
והמצב  הדור,  של  למצב  עצמו 
לתת  צריך  שלנו  שלדור  הוא 
ולהאכיל  נכון  במינון  חסידות 
אנרגיה  בו  שיש  אוכל  אותו 
מידית )פאסט־פוד(. פאסט־פוד 
ברוחניות הוא להאכיל במשהו 
 — התפעלות  מיד  ממנו  שיש 

משהו מפליא ומעורר השתאות. השאלה שצריך 
להתבונן בה היא האם להתפעלות כזו באמת 

קוראים אהבה ויראה. 
מסופרל שאדמו“ר מהר“ש שאל את אביו, 
הצמח־צדק, אם גם בדורנו יש לו צדיקים נסתרים 
— הרי אני איני מכיר אותם, ואילו כל סיפורי 
הבעש“ט מלאים מהם. הצ“צ ענה לו שגם בדורנו 
יש, אבל הם באופן אחר, סגנון אחר וטיפוס אחר 
— כבר לא הסוג של הסנדלר שגר בקצה העירה 
ואף אחד לא יודע עליו. כלומר, הצמח־צדק ענה 
לבנו כי הצדיקים הם בציור אחר, לא כפי שאתה 
מצייר בעקבות סיפורי הבעל שם טוב. גם אצלנו 
אפשר לומר כך — גם לו צדיקים הם היום בציור 
אחר )גם מדורם של אדמו“ר הזקן והצמח צדק(, 
וגם אהבה ויראה הן כמו לו צדיקים. כלומר, ודאי 
שצריך גם היום אהבת ה׳ ויראת ה׳, אבל אפשר 
לומר שהיום הן בציור אחר — לא כמו שמציירים 
אותן אצל חסידי אדה“ז או אפילו אצל חסידי 
הרבי הרש“ב. צריך להבין־לחוש מה הן אהבה 

ויראה היום, אבל הן כבר בציור אחר. 
יש לכך דוגמאות נוספות: אדמו“ר הזקן אמר 
שהמשיח שמצפים לו לא יבוא אף פעם, ולמשיח 
יש  דור  בכל  מצפה.  לא  אחד  אף   — שיבוא 
ציורים לא מעודכנים, ממודל ישן, וצריך לחפש 

ראה רמ“ח אותיות אות קכב )וביאורה בשיעור ו׳ מנ“א  ל 
ע“ז(.

לפי הציור הנכון. אדמו“ר הזקן 
אמר זאת על הציור הקודם של 
המשיח, שכבר לא רלוונטי בכלל 
— הוא לא יבוא אף פעם, כי כבר 
המשיח  ואת  מהמודה׳,  ׳יצא 
שב׳מודה׳ אף אחד לא רוצה ואף 
אחד לא מכיר בו. כך לגבי משיח, 
כך לגבי לו צדיקים נסתרים, וכך 
כל  של  הנפשיות  המדות  לגבי 
אחד — אהבה ויראה — שהן 

יסודי התורה.
והיראה  האהבה  הן  מה 
בדורנו? התפעלות על רקע שפלות. בהתפעלות 
השתאות־ וגם  אהבה(  )שהיא  משיכה  יש 

השתוממות )שהן יראה — יראת בשת, יראה 
עילאה(. כל חידוש שפועל אצלי לרגע התפעלות 
של משיכה והשתאות הוא ׳אוכל טוב׳ של דורנו. 
הכל חייב לבוא על רקע של שפלות — הכרה 
שאנחנו דור חלוש בכלל והכרה בשפלות שלי 
בפרט, שרק על הרקע שלה אני מתפעל מהתורה 
ונמשך אליה באמת ומבין נכון ובאופן מעורר 
סיפורי  ובפרט  )בכלל,  הצדיקים  סיפורי  את 
הצדיקים המתאימים לדורנו(. בלי שפלות, אני 
לא מתפעל מהתורה אלא מההשגה שלי )וכפי 
שעוד יורחב( ואני מפתח דמיונות סביב סיפורי 
הצדיקים והקשר שלהם אלי, במקום שהם יתנו 

לי מצע טוב לשינה.

לא לקבוע מסמרות
במקום אחדלא אדמו“ר הזקן כותב שאהבת 
כך  על  יש  בתורה.  הראשונה  המצוה  היא  ה׳ 
הרבה דיונים, כי גם לפי הרמב“ם זו לא המצוה 
הראשון  שהדבר  בחינה  יש  אבל  הראשונה, 
בעבודה הוא אהבת ה׳. אמנם, הציור של אהבת 
ה׳ אינו יציב. להיפך, הגדרה יציבה של אהבת ה׳ 
היתה גם ׳הגדרה׳ של ה׳ בעצמו. הרבי כתב לי 
פעם לגבי משהו ׳לא לקבוע מסמרות׳ במושגים 

ראה בהקדמת שער היחוד והאמונה )“חינוך קטן“(. לא 

הציור הקודם של 
המשיח, כבר לא 
רלוונטי בכלל — 
הוא לא יבוא אף 

פעם, כי כבר ׳יצא 
מהמודה׳, ואת 

המשיח שב׳מודה׳ 
אף אחד לא רוצה 

ואף אחד לא 
מכיר בו
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אלקיים. הדבר שהכי אסור לקבוע מסמרות בו 
הוא אלקות )רק לגוים יש אלו־ה שקובעים בו 
מסמרות... שהופך לעבודה זרה(. קביעת מסמרות 
במהות אהבת ה׳ היא גופא לקבוע מסמרות בה׳ 
עצמו — כמו שאי אפשר לקבוע מסמרות בה׳, 
כך אי אפשר לקבוע מסמרות באהבת ה׳ ויראת 
ויראה שונות ואחרות  ה׳, ובזה באמת אהבה 

מהלכות תפלין והלכות שבת.
נוסיף בכך עוד נקודת 
הסבר: כתוב “כי ממנו נקח 
לעבדֹ את הוי׳“לב — היצר 
הרע בכל דור ובכל תקופה 
כדי  ושמו,  לבושו  משנה 
שלא יכירו אותו, כמפורסם 
בקדושה  גם  בחסידותלג. 
צריך להיות אותו דבר, כי 
אם האהבה ויראה הן אותן 
אהבה ויראה של פעם, לפי 
הציור שלי, זו תהיה בעיה. 
גם ככה יש בעיה באהבה 
ויראה, ש“יש מי שאוהב“ 
ואפילו “יש מי שירא“לד 
האדם  של  ההרגשה   —
שכעת הוא חווה חויה היא 
כבר בעיה. אך אם אדם גם 
לי  יש  ש׳כעת  יודע  היה 
אהבת ה׳ ויראת ה׳, כמו מהסיפורים של פעם׳, 
הישות שלו היתה כבר עוברת את הגבול בין 
“קרבת אלהים לי טוב“לה, שעדיין בצד הקדושה, 
לבין הצד השני )כפי שאדמו“ר האמצעי מפרט 
באריכות בקונטרס ההתפעלות את כל הדרגות 
בענין(. יש אהבה ויראה נעלות שאינן מורגשות 
כלל )׳חסדים מכוסים׳לו(, בדור של משיח אף 

שמות י, כו. לב 
וראה גם לקו“מ כה )ע“פ סוכה נב, א(; התוועדות כ“א  לג 

טבת תשע“א.
ע“פ תניא פל“ה. לד 

תהלים עג, כח. לה 
ע“ח שער הכללים פ“ו. ובכ“מ. לו 

אחד לא יוכל לדעת שיש לו אהבה ויראה כי 
לא יהיה “יש מי שאוהב“, אך גם באהבה זוטא 
ומורגשת — אם הייתי יודע שיש לי אהבה ויראה 
כמו לחסידים בדורות קודמים, הישות היתה כל 
כך גדולה, כל כך ׳גראב׳ )גסה ומגושמת(, שהיא 
היתה מוציאה את הענין מתחום הקדושה לגמרי. 
לכן האהבה והיראה חייבות להיות כאלו שאי 
אפשר לזהות עם האהבה והיראה אודותן מדובר 
בספרים. אסור לומר ש׳הנה, אני אוהב ה׳ וירא 
ה׳ כמו פעם׳. שוב, אפילו ההרגשה המינימאלית 
של החויה שלי כבר מסוכנת, והלואי שלא הייתי 
מרגיש אותה, אבל אם כבר יש הרגשה — אסור 
לקבוע מסמרות ולזהות את החויה עם תמונה 
מתה של אהבה ויראה. לכן חייבים שינוי תדמית 

מדור לדור.

להוליד מתוך שובע
הולדת אהבה ויראה בנפש נקראת גם הולדת 
ילדים — המוחין הם אבא ואמא והם צריכים 
להוליד אהבה ויראה, בן ובתלז. הקביעה שיהודי 
סגולה  גם  היא  טוב  ולישון  טוב  צריך לאכול 
לילדים. מי שאין לו ילדים צריך לאכול טוב, 
לשתות טוב ולישון טוב — גם בפשטות וגם 
ברוחניות. כתוב שאסור לאדם לשמש את מטתו 
בשני רעבוןלח )ולכן יוסף הוליד שני בנים בטרם 
יבוא הרעבלט(. זהו לא רק איסור, אלא בפנימיות 

— אם לא אוכלים טוב אי אפשר ללדת. 
מסופרמ שמישהו בא לרבי האמצעי ובקש 
ילדים, והרבי אמר שהאשה תאכל פת שחרית 
— כנראה היא לא אוכלת טוב. בשנה הבאה 
היא ילדה תאומים, והרבי אמר שכנראה אכלה 

אכילה גסה... 
סגולה  זה  טוב,  לאכול  צריך  אופן,  בכל 
לילדים. על אכילה ושתיה כדת, “אכלו רעים 

ראה מאמרי אדה“ז ענינים עמ׳ תסא )הובא ונתבאר  לז 
בהקדמת שכינה ביניהם הערה יג(.

תענית יא, א. לח 
ראה בראשית מא, נ. לט 

ראה שמועות וסיפורים ח“ג מדור אדה“א סל“ט. מ 

הדבר שהכי אסור 
לקבוע מסמרות 

בו הוא אלקות 
)רק לגוים יש 

אלו־ה שקובעים 
בו מסמרות... 

שהופך לעבודה 
זרה(. קביעת 

מסמרות במהות 
אהבת ה׳ היא 

גופא לקבוע 
מסמרות בה׳ 

עצמו
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שתו ושכרו דודים“, כתוב “ואכלת ושבעת וברכת 
את הוי׳ אלהיך על הארץ הטבֹה“מא — אי אפשר 
לרשת את ארץ ישראל בלי ילדים, ה׳ נתן את 
הארץ בשביל שיהיו פה ילדים לרשת אותה, “פרו 
ורבו ומלאו את הארץ וכבשה ורדו בה“מב — כל 
הפריה ורביה בשביל למלא את הארץ, לכבוש 
אותה ולייסד מלכות ישראל )זו צריכה להיות 

הכוונה בלידת ילדים(.

׳חטיפי׳ אהבה ויראה
מעורר  פלא  העיקרית:  בנקודה  נסיים 
הוא  מהיהודי  רוצים  מה שבאמת  התפעלות. 
התפעלות שבאה על רקע של שפלות. צריך 
ובלי שפלות הכל לא שוה  קודם כל שפלות, 
כלום. אבל אם יש שפלות, וגם יש התפעלות, 

דברים ח, י. מא 
בראשית א, כח. מב 

אפילו מגימטריא וכיו“ב — בדורנו הדבר נחשב 
בהחלט כאהבה ויראהמג. יש בהתפעלות זו אהבה 

ויראה, וענין כזה ודאי דורשים מאתנו. 
שוב, הכל קשור לכך שצריך לאכול טוב ולישון 
טוב. דורשים מאתנו אהבה ויראה מסוג מסוים, 
אבל בשביל להשיג אותן צריך אכילה טובה ושינה 
טובה בגשמיות וברוחניות. בשביל ההתפעלות 
כך צריך הרבה חידושים, הרבה ׳פאסט־פוד׳ כל 
הזמן, כך שאפשר כל הזמן להתפעל, ובהתפעלות 
יש אהבת ה׳ ויראת ה׳. אנחנו צריכים לאכול טוב 
חידושי תורה משמחים ומעוררי התפעלות על 
רקע שפלות ולישון טוב עם סיפורי צדיקי אמת 
שה׳ שולח לנו בכל דור — סיפורי המשה שבדור, 

המשיח שבדור, והוא יגאלנו!

עולים  אשה(  )ר“ת  התפעלות  שפלות  אהבה  ורמז:  מג 
1820 — מנין שמות הוי׳ בתורה, סוד פעמים הוי׳ וכו׳.

רבי אמתי רגיש תמיד )גם לאחר הסתלקותו( למצב הדור.��
מהבעל שם טוב אנו עוברים מעבודה גברית לעבודה נשית.��
“פת במלח תאכל ומים במשורה תשתה ועל הארץ תישן“ היא דרישה מגבר — אך ��

חלילה לדרוש זאת מאשה.
העבודה הנשית בשרשה גבוהה יותר — “אשת חיל עטרת בעלה“.��
כאשר ההתבוננות אינה מגיעה להתפעלות בלב — זו קליפת עמלק!��
אכילה ושינה ברוחניות היינו לימוד דרושי חסידות והאזנה לסיפורי צדיקים.��
צדיק־אמת נבחן בראשית דרכו בשפלות ותחושת אי־התאמה לתפקיד.��
ציור המושגים משתנה מדור לדור: הצדיקים הנסתרים, המשיח, אהבה ויראה והיצר הרע.��
בדורנו אהבה ויראה הן התפעלות )שיש בה משיכה והשתאות( על רקע שפלות.��
קביעת מסמרות באהבה ויראה היא קביעת מסמרות באלקות, ר“ל.��
התקבעות בציור של אהבה ויראה מהדור הקודם מביאה את המודעות העצמית לחויה ��

אל מעבר לגבולותו הקדושה.
סגולה להולדת ילדים היא לאכול, לשתות ולישון טוב.��
הכוונה בהולדת ילדים היא לכבוש את העולם.��
בדורנו יהודי צריך לאכול טוב, ׳חטיפי־אנרגיה׳ חסידיים מעוררי התפעלות, ולישון טוב, ��

עם סיפורי חסידים עדכניים על צדיקי הדור.

הַלּוֹמֵד עַל מְנָת לַעֲשׂוֹת | צידה לדרך
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שיעור
עיונים ב“באתי לגני“ אות יא

ש

קיצור מהלך השיעור
בפרשת בא נקרא עם ישראל “צבאות הוי׳“ ודרושי החסידות, החל מדרושי ׳הפרשה החסידית׳ 

של אדמו“ר הזקן )בספר תורה־אור(, עוסקים במשמעות העמוקה של היותנו צבא ובסוד שם 
צבאות, שמתחדש רק אצל הנביאים. השנה חל בשבת פרשת בא י׳ שבט יום הסתלקותו של הרבי 

הריי“צ, באותה קביעות שהיתה בשנת ההסתלקות )תש“י(, לכן אין מתאים מלהעמיק בדבריו. 
בשיעור שלפנינו נלמדת אות יא בהמשך “באתי לגני“, המעמיקה בסוד שם צבאות )בפרק א( 

וכח הנצחון שבו )בפרק ב( — הכח המיוחד של הגדול שבישראל, המלך הצדיק, לצאת למלחמה 
עד לנצחון המוחלט, תוך שהוא מוסר את נפשו ומבזבז את כל אוצרותיו כדי לתת לנו, “אנשי 

החיל“, את הכח לנצח במלחמה. 
על יסוד דברי הרבי הריי“צ אמר הרבי, בשנים תשכ“א ותשמ“א ארבעה )!( מאמרים נוספים. 

במאמרים אלה נהג הרבי, כידוע, להביא יסודות מדברי כל הנשיאים שקדמו לו, מהבעל שם טוב 
ואילך. ׳פנינים׳ ו׳טעימות׳ ממאמרים אלה, בתוספת ביאור והעמקה, משובצים בתוך הדברים, 
אך קצרה היריעה מלהאריך בהרבה ענינים יסודיים שמתחדשים בהם. מהדורה רחבה יותר, 

itiel@pnimi.org.il הנשלחת ברשימת התפוצה, אפשר לבקש בדוא“ל

א. שם צבאות
בהמשך “באתי לגני“, שמסר הרבי הריי“צ 
להתחיל ללמוד ב־י׳ שבט, יש ארבעה מאמרים 
הכוללים עשרים אותיות. מיום ההילולא הראשון 
של הרבי הריי“צ דרש הרבי בכל שנה אות מתוך 
ההמשך. השנה מגיעים שוב, בפעם הרביעית, 
לאות יא. באות י התחיל הרבי הריי“צ לעסוק 
מצרים  בגאולת  ישראל  עם  כינוי  של  בסוד 

“צבאות הוי׳“ ובענינו של שם צבאותא והוא 
ממשיך בכך באות יא. החידוש העיקרי של האות 

נקודות  )בתוספת  גלעדי  איתיאל  ע“י  הרב  מרשימת  נערך 
משיעורי ז־יא שבט תשס“א(. מוצש“ק כ“ה טבת תשפ“א — 

רשימת הרב.
ובחוברת שבוע שעבר נדפסה אריכות דברים בענין,  א 

מתוך שיעורי ז ו־י שבט אשתקד.

ענין הנצחון



21
חון

נצ
 ה

נין
ע

 | 
ור

ע
שי

הוא ענינה העצמי של מדת הנצח, 
המושרשת  לנצחון,  השאיפה 
בא  לנצח  הדחף  הנפש.  בעצם 
לידי ביטוי דווקא בגדולים שבדור, 
בתלמידי חכמים אמתיים ובמלך, 
מוכנים  הנצחון  שלטובת  עד 
)בגשמיות,  האוצרות“  ל“בזבוז 
בנמשל(,  וברוחניות,  במשל, 
מושג־יסוד נוסף שמתחדש כאן.

נלמד את האות בפנים, עם 
הערות על דרך הלימוד:

“צבאות הוי׳“ ושם צבאות
יא( ולבאר בעומק יותר מה שישראל נק׳ 
בשם צבאות הוי׳, דשם צבאות הוא שם קדוש, 
זה  ושם  נמחקים,  שאינם  שמות  מהז׳  דהוא 

נתגלה ע“י הנביאים, 
שם צבאות, בשונה משאר השמות שאינם 
נמחקים, לא נזכר בתורה — הוא מתחדש בספרי 
הנביאים )כפי שיורחב מיד(. בהקבלת השמות 
הספירות  כנגד  מכוון  צבאות  שם  לספירות, 
נצח והודב. בהקבלת נשמות ישראל לספירות 
העליונותג, נצח והוד הם הנביאים )נביאים בנצח 
וחוזים בהוד( — אם כן מתאים ששם צבאות 
יתגלה דווקא על ידי הנביאים. גילוי שם חדש על 
ידי הנביאים הוא בסוד “בורא ניב שפתים“ד — 
יצירת שפה חדשה שמאפשרת לגלות את הגילוי 
של עולם האצילות גם בעולם הבריאה ומטה 
וחידושו של שם צבאות, כמבואר  כוחו  )סוד 

באריכות בחסידותה(.
רק  ונזכר  צבאות,  שם  נזכר  לא  דבתורה 
זה  מהו  וצ“ל  ישראל,  על  וקאי  הוי׳  צבאות 
המעלה, כלומר בשביל איזה מעלה ומדריגה 

ב זהר ח“ג יא, א; ראה קהלת יעקב ערך ׳צבאות׳.
ראה הקדמת תקו“ז ב, א; ביאור הגר“א לתקו“ז תקון  ג 
יח; קהלת יעקב ערך ׳נח׳ )“נצח הוד בחינת חוזים נביאים“(.

ישעיה נז, יט.  ד 
ראה תו“א בא ד“ה “בעצם היום הזה“ )ובהמשך “באתי  ה 

לגני“ פ“י וביאוריו(.

תפקיד הצבא 
היהודי הוא 

לאבטח את העם 
ולהבטיח שלא 
ישתעבד שוב 

לשלטון זר )החל 
מהשלטון של הזר 

“אשר בקרבך“, 
אליו נאמר “]לא 
יהיה[ בך אל זר“(

הוי׳,  צבאות  בשם  ישראל  נק׳ 
לישראל  ניתן  הזה  והתואר 

ביציאתם ממצרים דוקא, 
לעם,  כתואר  צבא,  התואר 
הוא יחודי לעם ישראל )לשאר 
העמים יש צבא, אך עם ישראל 
יהודי  שכל  משום  צבאו(,  כולו 
למסור  המוכן  חיל  איש  הוא 
)תכונה  ה׳ז  עבור  נפשו  את 
אפילו  יותר  ועמוקה  עצמית 
ממה שמתבטא בהיותנו עבדים 
אוהבים  לה׳,  הבטלים  ובנים 
תואר  אכן,  רצונו(.  למילוי  ומתמסרים  אותו 
זה ניתן לישראל בפועל רק ביציאת ממצרים, 
לגאולה,  ומשעבוד  לחירות  מעבדות  ביציאה 
ללמד שתפקיד הצבא היהודי הוא לאבטח את 
העם ולהבטיח שלא ישתעבד שוב לשלטון זר 
)החל מהשלטון של הזר “אשר בקרבך“ח, אליו 

נאמר “]לא יהיה[ בך אל זר“ט(.

מלחמות הנה“י 
אך הענין הוא דהנה איתא במד“ר )שמות 
פ“ג( שמי אתה מבקש לידע לפי מעשיי אני 
נקרא, וכשאני נלחם עם הרשעים אני נקרא 
שם  הוא  צבאות  דשם  מובן  א“כ  צבאות, 
דשם  לרי“ג,  אורה  בשערי  אי׳  וכן  דמלחמה, 
צבאות הוא בנו“ה ומשם נמשכות כל המלחמות 
שבעולם, וצ“ל מהו השייכות דמלחמה לנצח 
המלחמות  כל  נמשכים  משם  שיהי׳  והוד 

שבעולם, 
המלחמה בעולם היא בין הצדיק לרשע ובתוך 
הנפש פנימה בין הנפש האלקית לנפש הבהמית 
— מלחמה שמתוארת בכל ספר התניא, ספרן 

הממוצע(  שהוא  )היינו  ג“פ   = צבא  ישראל  עם  ורמז:  ו 
רמח  דאורייתא,  פקודין  רמח  שמטרת  ללמד  אברהם, 

הפקודות, היא להפוך את העם לצבא.
ראה תניא פרקים יח־יט.  ז 

דברים כח, מג. ח 
תהלים פא, י. ט 
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של בינונים. מדת הצדיק היא היסוד “וצדיק יסוד 
עולם“י, שבספר יצירה אף נאמר שבו “תמורת 
שלום מלחמה“יא. אכן, כח היסוד להלחם הוא 
מהספירות בנצח והוד )ובפרט מספירת הנצח, 
הדחף להלחם ולנצח( — בהן נמצא שם צבאות, 

שם המלחמהיב.
אפשר היה להבין שכל המלחמות שבעולם 
מלחמה  שבכל  משום  והוד,  מנצח  נמשכות 
הנצח(   )מצד  מנצח  יש 
)מצד ההוד( —  ומפסיד 
כנגד  מכוונים  והוד  נצח 
כפות המאזניםיג, כף זכות  
הנצח  מצד  )המכריעה( 
)המתרוממת(  חובה  וכף 
מצד ההוד. אכן, בפנימיות 
באופן מתאים  לומר,  יש 
יותר ללשון השערי אורה, 
עצמן  ששרש המלחמות 
וגם בהוד,  הוא גם בנצח 
ואלו שני אופני מלחמה, 
“איהו   — ונקבי  זכרי 
בהוד“יד.  ואיהי  בנצח 
הנצח  מכח  נלחם  האיש 
שלו, בבטחון עצמי פעיל 
מכח  נלחמת  האשה  וכובש.  יוזם  )ומתוקן(, 
ההוד, שפנימיותו תמימות, כלי מלחמתה הם 
דווקא החולשה והנשיות שלה )“אשה כלי זינה 
עליה“טו(. על השילוב של הנצח וההוד נאמר 
פעם   — מלחמה“טז  לך  תעשה  “בתחבֻלות 
מלחמה בכח הבטחון הפעיל של הנצח ופעם 

מלחמה בכח הבטחון הפעיל של ההוד.

משלי י, כה. י 
יא ספר יצירה פ“ד מ“ג.

סוד  איש,  מלה(  כל  )ממוצע  ב“פ   = מלחמה  צבאות  יב 
“הוי׳ איש מלחמה הוי׳ שמו ]סוד הוי׳ צבאות[“ )שמות טו, 

ג(. במ“ס צבאות )49( מלחמה )51( משלימים ל־100.
הקדמת תקו“ז יז, ב )“פתח אליהו“(. יג 

יד ע“ח שער הכללים פ“א. ובכ“מ.
יבמות קטו, א. טו 

משלי כד, ו. טז 

האיש נלחם 
מכח הנצח שלו, 

בבטחון עצמי 
פעיל )ומתוקן(, 

יוזם וכובש. האשה 
נלחמת מכח 

ההוד, שפנימיותו 
תמימות, כלי 

מלחמתה הם 
דווקא החולשה 

והנשיות שלה

שלשת פירושי צבא
חשוב לציין כי בפרק הקודם הסביר הרבי 
הריי“צ כי במושג צבא )שרש שם צבאותיז( ישנם 
שלשה פירושים: צבא מלשון חיליח, צבא מלשון 
זמן מוגבל )כמו בפסוק “הלא צבא לאנוש עלי 
ארץ“יט( וצבא מלשון צביון )במובן של רצון, יפי 
והתכללות(. מדוע, אם כן, עובר הרבי הריי“צ 

להסביר כאן רק את ענין הצבא הלוחם? 
הרבי מסבירכ כי צבא מלשון זמן הוא רק 
תנאי לעבודה — קיום תורה ומצוות צריך להיות 
והמוגבלת  התחתונה  המציאות  בתוך  דווקא 
במקום  העולם“כא(,  ובטבע  ומקום  )“בזמן 
של “צבא לאנוש עלי ארץ“; צבא במובן של 
התכללות הוא ההכנה לעבודה — תורה ומצוות 
יש לקיים “בשם כל ישראל“, מתוך התכללות 
והשלמה בין כל היהודים; אך העבודה עצמה היא 
קבלת העול של החיל, הממלא את הפקודות 
ויוצא למלחמה מתוך התמסרות מלאה. דוגמה 
לכך יש בתפלה בכל יום — יש לתפלה תנאים 
לה  מקדימים  אנו  וזמן־תפלה;  מקום  של 
התכללות עם כל ישראל באמירת “הריני מקבל 
עלי מצות עשה של ׳ואהבת לרעך כמוך׳כב“כג; 
אך העבודה היא התפלה עצמה, מתוך בטול של 
“כעבדא קמיה מריה“כד )כאשר “שעת צלותא 

שעת קרבא“כה(.
שלש המדרגות האלה מכוונות כנגד שלשת 
העולמות התחתונים בריאה־יצירה־עשיה )בהם 
פועל שם צבאות לגלות את אחדות ה׳, כנ“ל(: 

ורמז מובהק: צבא במספר קדמי עולה 499 — צבאות! יז 
דוד, שסודם  בית  — רמז לחילי  דוד ברבוע  חיל עולה  יח 
יוסבר בסיום השיעור )חיל־צבא בהכאה פרטית עולה 770(.

איוב ז, א. יט 
ד“ה “באתי לגני“ תשכ“א )א( פ“א. כ 

יוסף־ )כמנין  הוי׳  פעמים  יד  עולה  זמן־מקום־טבע  כא 
יצחק, שמו של בעל המאמר, העולה גם יעקב־יעקב(. 

ויקרא יט, יח. כב 
פע“ח שער עולם העשיה פ“א. סידור אדה“ז לפני “מה  כג 

טובו“.
שבת י, א. כד 

הובא בלקו“ת ריש פרשת כי תצא ובכ“מ בשם הזהר.  כה 
ראה זהר ח“א רמ, ב; ח“ג רמג, א.
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והזמן  המקום  הטבע,  הגבלות 
הן בעיקר בעולם העשיה, “אף 
עשיתיו“כו, שהכניסה אליו )עם 
שבו(  והקושי  האף  חחרון  כל 
ההכנה  לעבודה.  התנאי  היא 
והתכללות  ישראל  אהבת  של 
עולם  היצירה,  לעולם  שייכת 
המדות והרגשות )שההתכללות 
שבו יוצרת צורה־ציור יפה(. אך 
העבודה עצמה היא בסוד “ועבד 
הבינהכח  )עבודת  הוא“כז  הלוי 
הבריאהכט,  בעולם  המקננת 

כעבודת ההתבוננות בתפלה( — קבלת העול 
ובטול היש הם בעיקר בעולם הבריאה )המלכות 
דבריאה(, שהוא ראשית היש ובו בעיקר החידוש 
של גילוי שם צבאות, גילוי אחדות ה׳ במקום 
“עשיה  נאמר  זו  עבודה  )ועל  והישות  הריבוי 

לעילא“ל(.

חידושה של חנה
הנביאים,  ידי  על  שהתחדש  צבאות,  שם 
מופיע לראשונה בתחלת ספר שמואללא, ואמרו 
חז“ל “מיום שברא הקדוש ברוך הוא את עולמו 
לא היה אדם שקראו להקדוש ברוך הוא צבאות 
עד שבאתה חנה וקראתו צבאות“לב. בהמשך, 
ההופעה  תדירות  גוברת  האחרונים,  בנביאים 
של שם צבאות, “כמו נבואת זכרי׳, שכמעט כל 

הנבואות הם בשם הוי׳ צבאות“לג.
מהו הקשר המיוחד לחנה לשם צבאות, שם 
של מלחמה? חז“ל מתארים כי תפלת חנה היתה 

ישעיה מג, ז. כו 
במדבר כח, יג. כז 

זהר ח“א קנד, ב )ובכ“ד(. כח 
כט תקו“ז תקון ו )כג, א(.

זהר ח“ג קח, ב. ל 
שמואל־א א, יא. לא 

ברכות לא, ב. לב 
חנה  בין  הקשר  פ“ח.  )ב(  תשכ“א  לגני“  “באתי  ד“ה  לג 
לזכריהו רמוז בפסוק “וידע אלקנה את חנה אשתו ויזכרה 
הוי׳“ )שמואל־א א, יט( — “ויזכרה“ אותיות זכריהו )כפי שהוא 

נקרא בישעיה ח, ב(.

כח מסירות הנפש 
של ישראל, לגלות 

את האלקות גם 
במיצר ולנצח 
את המצבים 

הקשים ביותר, בא 
מכוחן של הנשים 

העבריות עליהן 
נאמר “כי חיות 

הנה“

)סוג  ה׳  עם  ׳מלחמה׳  כביכול 
תפלה המכונה בחז“ל “פלילות 
עם קונו“לד( — היא טענה טענות 
לא  ה׳  שאם  ו׳איימה׳  חריפות 
ותסתר  תלך  היא  בן  לה  יתן 
היא  מי־סוטה  תשתה  וכאשר 
תפקד )כדי שלא “תעשה תורתך 
פלסתר“(לה. אכן, יש כאן דוגמה 
למלחמה ׳נשית׳, מלחמה מצד 
ההוד )כנ“ל( — מלחמת האשה 

להעמיד בנים במסירות נפש. 
נמצא  חנה  של  הכח  שרש 
כבר אצל הנשים שהעמידו בפועל את “צבאות 
הוי׳“ במצרים, כש׳הכריחו׳ )בדרך של פיתוי נשי( 
את הבעלים המיואשים לעסוק בפריה ורביה 
באמצעות ה“מראתֹ הצבֹאתֹ“לו, עליהן אמר ה׳ 
“אלו חביבין עלי מן הכל שעל ידיהם העמידו 
)ובהמשך  במצרים“לז  רבות  צבאות  הנשים 
לשירת חנה, בה חדשה את שם “צבאות“, נזכרו 
בפירוש “הנשים הצבֹאות פתח אהל מועד“לח(. 
את  לגלות  ישראל,  של  הנפש  מסירות  כח 
האלקות גם במיצר ולנצח את המצבים הקשים 
ביותר, בא מכוחן של הנשים העבריות עליהן 

נאמר “כי חיות הנה“לט.

סנהדרין מד, א. וראה לקומ“ת ח. לד 
ברכות לד, ב. לה 

שמות לח, ח. ורמז: “במראת הצבאת“ עולה ז“פ נצח־ לו 
“מראת   — והעיקר  צבאות.  שם  שייך  להן  הספירות  הוד, 
פעמים  הוי׳  עולה  צבאות  הקדוש(  )השם  ועוד  הצבאת“ 
סג, לו שייכת עצמת אהבת “בכל מאדך“,  חנה )סוד שם 

באורות מרובים דתהו(!
רש“י עה“פ. וראה תנחומא פקודי ט. לז 

שמואל־א ב, כב. לח 
שמות א, יט. במאמרי הרבי משנת תשכ“א הוא מאריך  לט 
כחיות  נמחקים  שאינם  השמות  שבעת  סוד  את  לבאר 
המלובשים  האורות  )ולא  דווקא  הכלים  שבתוך  האלקית 
עם  “איהו“  של  ביחוד  והעצמה  החידוש  ואת  בכלים( 
יחוד זה  “גרמוהי“ )שחידוש שם צבאות הוא הפעולה של 
“כי  סוד  זהו   — בי“ע(  בעולמות  גם  אלא  באצילות  רק  לא 
דווקא  הנמצא  בלידה  המתבטא  העצם  כח  הנה“,  חיות 
בנשים־הכלים ששרשם גבוה משרש האורות )ורמז: חיוּת 

הכלים בגימטריא חיה ברבוע(, וד“ל.
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 ב. בזבוז האוצרות
לנצחון המלחמה

מדת הנצחון — תלמיד חכם ומלך
והנה ענין הנצחון שייך בגדול דוקא, דמי 
שהוא שפל בערך, הנה אם יאמר אדם כנגדו 
לא ינצח )אלא יכול לענות עזות(, ודוקא מי 
שהוא גדול הרי יש בו מדת הנצחון, דכאשר 
שאינו  דבר  יעשה  או  נגדו  דבר  אדם  יאמר 
כרצונו, הנה ינצח כנגדו להוציא כאור צדקו, 
והוא ע“ד שארז“ל )יומא כג, א( כל ת“ח שאינו 
נוקם  ופרש“י  ת“ח,  אינו  כנחש  ונוטר  נוקם 
הדיוק  )וע׳  כנחש  בלבו  איבה  ונוטר  נקמתו 
בגמרא  והקשה  שם(.  מבואר  דוקא  נחש 
והא כתיב לא תקום ולא תטור, ומ“מ הרי יש 
היתר לת“ח להיות נוקם ונוטר. אמנם הנקימה 
והנטירה שמותרת לת“ח )ועוד יותר שמחוייב 
בה( אינו ח“ו הנקימה והנטירה האמורה בתורה, 
דכתיב,  הוא  בממון  ההוא  שם  ז“ל  וכאמרם 
והיינו דהנקימה ונטירה המחוייבת לת“ח אינה 
ה“ז  ומ“מ  ממון  ע“י  הבאה  או  ממון,  בשביל 
נקימה ונטירה, אלא שיש תנאי בדבר, שיהי׳ 
ת“ח דוקא, ות“ח הוא שמקבל מן החכמה והוא 
טפל אליה, והיינו דכל עשייותיו ועניניו הוא 
בשביל החכמה, שזהו בכללות ענין הנצחון, 
והנצחון הוא בגדול דוקא, וכל מי שגדול יותר, 

מדת הנצחון הוא ביותר אצלו, 
מדת הנצחון שייכת דווקא לגדול, וה׳גדול׳ 
בישראל הוא תלמיד חכם אמתי — שלו נאה 
מהחכמה,  מקבל  חכם  תלמיד  הנצחון.  מדת 
כח־מהמ, סוד “תקיפות ]כח[ הבטול  אותיות 
ימין( מתפשטת  קו  )ראש  והחכמה  ]מה[“מא, 
עד הנצח )סיום קו ימין(. כיצד הבטול העצמי 
של החכמה מתיישב עם תוקף ונצחון? בטול 

א;  לד,  חדש  זהר  ב;  רלה,  א;  לד,  א;  כח,  ח“ג  מ זהר 
הקדמת תקו“ז ד, א. ובכ“מ.

מא ד“ה “פתח אליהו“ תש“ב פ“ב )סה“מ תש“ב עמ׳ 80(. 
ראה מאמרי כ“ק אדמו“ר מליובאוויטש המבוארים במאמר 
“בלילה ההוא נדדה שנת המלך“ הערה ה )וכן בהערות כז, 

צ ו־צה שם(.

עצמי אמתי הוא לא רק תחושת ׳אין׳ אישית, 
הכל  שהוא  ה׳  בפני  והתאיינות  בטול  אלא 
ו“כולא קמיה כלא חשיב“מב — אז יש בבטול 
גם כח לבטל את כל מי שמתנגד לאחדות הוי׳ 

והתעקשות פנימית לנצח אותו עד גמירא.
ולכן המלך שגדול מכל העם, דזהו מעלת 
המלך שהוא בחיר העם וגדול מהם וכמ“ש גבי 
שאול )שמואל א׳ ט׳ ב׳( ואין איש מבני ישראל 
טוב ממנו משכמו ומעלה גבוה מכל העם, ולכן 
רצונו  לגלות  יותר  הנצחון  ענין  שייך  בו  הנה 

וחפצו ולהוציא נצחונו, 
כפי שהוסבר, הגדול בישראל הוא תלמיד 
וכך, המלך, הגדול מכולם, צריך להיות  חכם. 
“הוגה בתורה ועוסק במצות כדוד אביו, כפי תורה 
שבכתב ושבעל פה“מג. דוד המלך הוא תלמיד 
כן  שעל  לחכמה,  בטול  שכולו  מובהק,  חכם 
נאמר בו “והוי׳ עמו“מד )סוד “הוי׳ בחכמה“מה(, 
בנין  ראשית  מקום“מו.  בכל  כמותו  “שהלכה 
הנצחמז  הוא מספירת  )המוחין של( המלכות 
)ממנו נבנית החכמה של המלכות(, לכן עיקר 
)ובפרט כאשר  מדת הנצחון הוא אצל המלך 
נדרש נצחון על מורד במלכות — נצחון הקדושה 
על הלעומת־זה(. ספירת הנצח עצמה מושרשת 
בעצם הנפש )כפי שמוסבר בשורות הבאות(, 
דהיינו ברוממות העצמית של המלך )כנודעמח 
בחוויתו  עצמית,  רוממות  למלך  יש  שבשרש 
הפנימית כולו שפלות — הנבנית מכח הבטול־

החכמה שלו, בסוד “אבא ]חכמה־בטול[ יסד 
ברתא ]מלכות־שפלות[“מט — ובחיצוניות הוא 

נוקט בהתנשאות על עם(.

מב ע“פ זהר ח“א יא, ב.
הלכות מלכים ומלחמותיהם פי“א ה“ד. מג 

שמואל־א טז, יח.  מד 
משלי ג, יט.  מה 

סנהדרין צג, ב; במדבר רבה יג, א. מו 
מז ראה ע“ח של“ה )הירח( פ“ב.

קטן  חינוך  על  מפאריטש  הלל  רבי  הרה“צ  ביאורי  מח 
בתניא )נדפס בהוספות לפלה“ר בראשית ובתניא עם מ“מ 

וליקוטי פירושים, ניו יורק תשמ“ט(.
מט זהר ח“ג רמח, א; תקו“ז תקון כא )סא, ב(.
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עיקר המלחמה — נצחון
ענין  סיבת  ג“כ  דזהו 
המלחמה להוציא הנצחון. דהנה 
במלחמה הרי יש ב׳ ענינים הא׳ 
לשלול שלל ולבוז בז, והב׳ ענין 
נצחונו  להוציא  הוא  המלחמה 
שזהו  וחפצו  כרצונו  שיהי׳ 
עיקר המלחמה, וענינה להוציא 
נצחונו, דמלחמה לשלול שלל 

ולבוז בז הוא מלחמה של כח וגבורה בלבד, 
ומלחמה בכללות כלומר ההשכלה שבמלחמה 

הוא להוציא הנצחון שיהי׳ כחפצו ורצונו, 
כשם שאמרו חז“ל ש“כל אהבה שהיא תלויה 
בדבר — בטל דבר בטלה האהבה“, אבל אהבה 
“שאינה תלויה בדבר — אינה בטלה לעולם“נ 
כך יש ׳להמליץ׳ כאן ׳כל מלחמה שהיא תלויה 
כאשר  המלחמה׳,  בטלה  דבר  בטל  בדבר — 
המלחמה תלויה בשיקולי תועלת של שלל ובז 
היא יכולה להתבטל אם נראה שהיא לא תהיה 
רווחית, אך ׳מלחמה שאינה תלויה בדבר אינה 
בטלה לעולם׳, מלחמה אמתית, ׳לשמה׳, היא 
כדי “להוציא נצחונו“, גם אם אין בה רווחים 
)ואדרבא, תהיה כרוכה בהפסדים עצומים, כפי 
שיוסבר בהמשך בענין “בזבוז האוצרות“( — 
ומלחמה כזו ׳אינה בטלה לעולם׳, עד לנצחון 

המוחלט והנצחי. 
במובן זה, הנצחון “שיהיה כחפצו ורצונו“ 
הוא עוד למעלה מ“חפצו ורצונו“ עצמם — חפץ 
ורצון הם פנימיות הכתר )עתיק יומין, תענוג( 
וחיצוניות הכתר )אריך אנפין, רצון(, אך הנצחון 
עצמו מושרש בעצם הנפש, פנימיות )“חביון 
עז העצמות“נא שבתוך( הראש העליון שבכתר, 
רישא דלא ידע ולא אתידע )כח האמונה(, שבו 
דווקא שרש המלכותנב )בסוד “אני ראשון ואני 

אבות פ“ה מט“ז. נ 
נא שער מאמרי רשב“י פירוש ספרא דצניעותא פ“א, ע“פ 

חבקוק ג, ד. וראה גם מאו“א מערכת אלף אות סד.
נב ראה ע“ח שי“ג )א“א( פ“ב; לקו“ת חקת נח, ב; סה“מ 
וכו׳ — סה“מ תרפ“ד  ואילך )ועם הוספות  עטר“ת עמ׳ סג 

מלחמה אמתית, 
׳לשמה׳, היא כדי 
“להוציא נצחונו“, 

גם אם אין בה 
רווחים — ומלחמה 

כזו ׳אינה בטלה 
לעולם׳, עד לנצחון 

המוחלט והנצחי

מלכותא  “צדק  אחרון“נג(. 
קדישא“נד — מלחמתו ונצחונו 
של המלך הצדיק הם כדי לגלות 
שהוא צודק, להוציא את צדקו 
פי טעם  ישנו צדק שעל  לאור. 
ודעת, ענין המוצדק על ידי השכל 
)ממנו נובעים משפטי המלכות 
המדינה  לתיקון  בהם  שהצורך 
ישנו צדק שלמעלה  מובן(, אך 
מטעם ודעת, צדק שיסודו באמונה שבעצם הנפש 
)וממנו ה׳חוקים׳ הבלתי מובנים שמחוקק המלך( 
— תנועת הנצחון של המלך נובעת דווקא ממנו 
ומלחמתו היא כדי להוציא לאור את אותו צדק. 

תכלית הנצחון — אתהפכא
כשיש  דוקא  הוא  הנצחון  ענין  ג“ז  אמנם 
דבלא  נצחון,  שייך  ואז  ומעכב  המונע  מנגד 
מנגד אינו שייך ענין הנצחון כלל ומנהיג מלכותו 
כחפצו, אמנם כאשר חפץ באיזה דבר וישנו 
מנגד לזה, אז עומד בנצחון כנגדו ומוציא נצחונו,
מלחמה ונצחון נדרשים רק כאשר יש מנגד. 
בו  להלחם  כדי  המנגד  את  ברא  ה׳  כן,  אם 
ולהוציא לפועל את סוד שם צבאות. ממילא, 
המשמעות היא שבסופו של דבר תהיה עליה 
גם למנגד — שכל מציאותו היא לצורך גילוי 
למודגש  הטעמה  תוספת  זו  המלך.  עצמות 
במאמרי הרבינה על האות של השנה כי מלחמה 
׳על פי טעם ודעת׳ היא עבודת האתכפיא, בה 
נשארת מציאות של רע־מנגד אלא שמצליחים 
לברור ממנו בירורים )לשלול שלל ולבוז בז(, 
אך הנצחון השלם )תכלית המלחמה ׳לשמה׳( 
הוא בעבודת האתהפכא — כשגם המנגד עצמו 
מתהפך )ובעצם מגלה בכך את תכלית בריאתו(. 

עמ׳ ח ואילך. תרצ“ט עמ׳ 14 ואילך. תש“ד עמ׳ 262 ואילך. 
היום“ תשמ“א פ“ט  “זה  ד“ה  וראה  ואילך(.  יב  תש“ט עמ׳ 

ואילך )סה“מ תורת מנחם מלוקט ח“א עמ׳ לו ואילך(.
ישעיה מד, ו. נג 

נד הקדמת תקו“ז יז, ב )“פתח אליהו“(.
ד“ה “באתי לגני“ תשכ“א )א( פ“ז ואילך. נה 
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בזבוז האוצרות
ובשביל ניצוח המנגד הרי מבזבז כל סגולות 
במשך  והנקבץ  הנאסף  יקר  דהון  האוצרות 
כמה שנים מדור אחר דור ואשר מעולם לא 
השתמש מזה לשום דבר, וכמוס וחתום מעין 
כל רואה, הנה בעת ניצוח המלחמה הוא מבזבז 
הוא  הנצחון  דמדת  לפי  והוא  האוצרות,  כל 
והנה כל העונג הנעלה  ועונג.  למעלה מרצון 
והנפלא שיש בסגולות מלכותו ואוצרות יקרו 
הנה אינו תופס מקום כלל לגבי הנצחון, והוא 
לפי שמדת הנצחון הוא למעלה מעונג, ועוד 
יותר שגם חייו משליך המלך מנגדו, ומצד גודל 
הנצחון עומד בעצמו בקשרי המלחמה, והוא 
הנפש  בעצם  ומושרש  נטוע  שהנצחון  לפי 
למעלה יותר מכחות הגלויים שבנפש, והיינו 
בגילוי,  שבא  והחיות  מהאור  למעלה  שהוא 
שהוא  ומכ“ש  חייו,  את  מפקיר  הוא  ולזאת 

מבזבז אוצרותיו ותענוגי מלכים, 
ואף  ברדל“א  הוא  הנצחון  ששרש  מכיון 
למעלה  שברדל“א,  העצמות“  עז  ב“חביון 
מהרצון והענג, כנ“ל, הוא גורם לבזבוז האוצרות 
)ה“תענוגי מלכים“(. יתר על כן, הנצחון הוא 
עד  בגילוי,  הבאים  והחיות  מהאור  למעלה 
שעבורו מוכן המלך להשליך את חייו מנגד — 
בשעת הנצחון מאיר “אור חדש“נו, אור ש“חדש 
להיות אור“נז משום שעד כה היה רק בגדר עצם 

)העצם בו מושרש כח הנצחון(.
הרבי מדגישנח כי במצב רגיל, בו ההנהגה 
היא על פי טעם ודעת, האוצרות כמוסים — לא 
רק שאין מבזבזים אותם אלא אף אין מגלים 
אותם. רק בזמני שמחה גדולה, כמו בנישואי 
בנו יחידו, המלך מראה את האוצרות הגנוזים. 
אך רק לצורך נצחון המלחמה מוכן המלך לבזבז 
את האוצרות ואף להפקיר את חייו שלו. במושגי 

נו ברכת “יוצר אור“ )נוסח אשכנז וספרד(.
נז נתבאר במאמר ד“ה “הרכבת אנוש לראשנו“ להרה“צ 
ר׳ הלל מפאריטש )נדפס במגיד מראשית אחרית, גל עיני 

תשע“ג( ובסיום ביאורו להקדמת דרך חיים.
ד“ה “באתי לגני“ תשכ“א )א( פ“ו. נח 

הספירות, המצב הרגיל, בו ההנהגה היא במדידה 
והגבלה, שייך למדות הלב. גילוי האוצרות בעת 
שמחה שייך לבינה־אמא )שפנימיותה שמחה, 
“אם הבנים שמחה“נט(. בזבוז האוצרות והשלכת 
חייו מנגד של המלך, לשם נצחון המלחמה, הם 
בסוד “פנימיות אבא פנימיות עתיק“ס — בזבוז 
האוצרות הוא מכח הבטול שבפנימיות החכמה 
אך מסירות הנפש, למעלה מענג החיים הגלויים, 

הוא כבר פנימיות עתיק.
דהסדר בזה הוא, דבעת מלחמה פותחים 
את האוצרות ונותנים אותם ע“י שרי הפקידים 
שהם פקידי החיל, והכוונה בזה הם אנשי החיל 
שהם דוקא עושים את הנצחון. והדוגמא מזה 
והוא  אוצר,  בחינת  ג“כ  דישנו  למעלה  יובן 
לך  הוי׳  יפתח  וכמ“ש  וחתום,  דכמוס  מה 
הטוב  ואוצרך  וכהבקשה  הטוב,  אוצרו  את 
שהם  חננו  חנם  מתנת  ומאוצר  תפתח,  לנו 
פותחים  המלחמה  ובעת  החתומים  אוצרות 
פקידים,  ע“י  אותם  שמוסרים  האוצרות  את 
שהם פקידי החיל, אמנם הכוונה שזו בשביל 
הנצחון.  את  המביאים  הנה  שהן  לפי  החיל, 
וזהו דישראל נק׳ צבאות הוי׳ לפי שהם אנשי 
החיל אשר הם עושים רצונו של מקום לנגד 
את המנגד ולהם פותחים אוצר העליון בשביל 

ניצוח המלחמה לנגד את המנגד.
׳סדר ההשתלשלות׳ המתואר כאן, בו המלך 
נותן לפקידי החיל והם לאנשי החיל, הוא בסוד 
ההמשכה מהראש העליון שבכתר )המלך( לעשר 
הספירות דאצילות ולנשמות דאצילות )פקידי 
החיל(, הצדיקים, ומהן לנשמות דבי“ע, “אנשי 
החיל“ הנלחמים בפועל עד לנצחון. ורמז: “אנשי 
החיל“ בגימטריא פעמיים אור )אור אין סוף(, 
ללמד  בתניאסב(,  )כמבואר  “ואהבת“סא  סוד 
“ואהבת  הוא  שהכח הפנימי של אנשי החיל 

תהלים קיג, ט.  נט 
ס לקו“ת נצבים מט, ד )ע“פ פע“ח שער ק“ש פט“ו. ראה 

הגהת הרנ“ש לאוצרות חיים שער עתיק פ“ד(.
דברים ו, ה. ע“ח של“ח )רחל ולאה( פ“ג )מ“ת(. סא 

סוף פמ“ג. סב 
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את הוי׳ אלהיך בכל לבבך ובכל 
נפשך ובכל מאדך“ — אהבה עד 
כדי מסירות נפש )“אפילו נוטל 
את נפשך“( ובזבוז כל האוצרות 
)“בכל ממונך“סג( לשם הנצחון 
על המנגד, בדוגמת המלך עצמו 
דווקא  החיל  שבאנשי  )היינו 
מתקיים “עבד מלך — מלך“סד, 

וד“ל(. 
הוא  לגני“  “באתי  מאמר 
לצדיק,  התקשרות  של  מאמר 
הצדיקים,  בראש  הדור.  נשיא 

“פקידי החיל“, עומד הרבי, “ראש בני ישראל“סה 
— המצביא העליון של “צבאות הוי׳“. כך, משה 
ל“צבאות  ישראל  עם  את  שהפך  הוא  רבינו 
הוי׳“ ומדתו העצמית היא הנצחסו — “משה 
אמת“סז מחויב לנצח את השקר ללא פשרות. 
“אתפשטותא דמשה בכל דרא ודרא“סח, הוא 
ה׳רמטכ“ל׳ שעל “אנשי החיל“ שבדור לסור 
את  לנצח  כדי  פקודותיו  את  ולבצע  למרותו 

המלחמה.
“בזבוז האוצרות“ המתואר מתייחס לאוצרות 
האלקיים שנקראים כאן “אוצרו הטוב“, כלשון 
אוצרו הטוב את  לך את  הוי׳  “יפתח  הפסוק 
השמים וגו׳“סט, ו“אוצר העליון“. והנה, “יפתח 
הוי׳ לך את אוצרו הטוב“ עולה כל פעמים הוי׳ע 
)כל רומז לשלמות של נ שערי בינה, וכן לסוד 

ברכות פ“ט מ“ה. סג 
סד שבועות מז, ב.

לקומ“א קיא. סה 
ורמז נאה: נצח ר“ת נאמן צדיק חסיד )על משה רבינו  סו 
משה(.  עולה  נאמן־צדיק  וכן  הוא“  נאמן  ביתי  “בכל  נאמר 
מדות  שבע  שכנגד  בתנ“ך,  הצדיקים  שמות  שבעת  מבין 
חסיד,   — ובכ“ד(  פ“ז  ע“ד  חשון  כ׳  התוועדות  )ראה  הלב 
ירא, ישר, נאמן, תמים, צדיק, ענו — רק שלשת אלה שייכים 

למלך המוסר את נפשו ועמו לשם הנצחון, ודוק.
תנחומא קרח יא. סז 

סח ע“פ תקו“ז תקון סט )קיב, א(. וראה גם זהר ח“ג רטז, ב.
דברים כח, יב. סט 

 ,325  — הביטוי  כל  של  רבע  הוא  הטוב“  “אוצרו  רק  ע 
משולש כה )חצי כל(.

שם ה־טוב של הבעל שם טוב, 
שם אהוה הגנוזעא, שבסוד “את 
השמים ואת הארץ“עב, “כי כל 
“דאחיד  ובארץ“עג,  בשמים 
בשמיא ובארעא“עד(. כשמצרפים 
לו את הביטויים “אוצר העליון“ 
)העולה חי פעמים הוי׳( ו“בזבוז 
כל  מקבלים  כבר  האוצרות“עה 
ברבוע. האוצר הוא הכל — המלך 
באוצרותיו,  מאומה  מותיר  לא 
אלא מבזבז את הכל, לשם נצחון 
׳שבועת׳  דרך  )ועל  המלחמה 
אדמו“ר האמצעי בקונטרס ההתפעלות שהוא 
מגלה את הכל — מוסר את הכל לצורך עבודתנו 

עד לנצחון — ולא מסתיר ומעלים דבר(.

“כל היוצא למלחמת בית דוד“
המוחלטת  המלחמה  את  קושרעו  הרבי 
כל  את  המבזבז  המלך,  של  וחסרת־הפשרות 
נצחונם  לטובת  מנגד  חייו  ומשליך  האוצרות 
של “אנשי החיל“, לשיחה הידועה של הרבי 
הרש“בעז על מאמר חז“ל “כל היוצא למלחמת 
בית דוד כותב גט כריתות לאשתו“עח. באותה 
שיחה מכוננת הסביר הרבי הרש“ב לתלמידי 
היא  דוד  בית  מלחמת  כי  תומכי־תמימים 
בעיקר המלחמה כנגד אותם ש“חרפו עקבות 
משיחך“עט — אלו שעל אף שהם שומרי תורה 
הוי׳“  אויביך  “חרפו  בכלל  )ואינם  ומצוות 

פרשה,  בכל  רמוז  אך  בתורה,  מפורש  שאינו  השם  עא 
כמבואר באריכות בספר אור הגנוז.

בראשית א, א. ז“ח )מדרש הנעלם( ז, ב. עב 
עג דברי הימים־א כט, יא.

להר“ר  זהר  נצוצי  וראה  ובכ“מ;  א.  קטז,  ח“ב  עד זהר 
מרגליות שם.

אוצר העליון בזבוז האוצרות ראשי תבות אהבה. עה 
ד“ה “באתי לגני“ תשכ“א )א( פ“ט וד“ה “באתי לגני“  עו 

תשכ“א )ב( פ“י.
)נדפסה בסה“ש תש“ב עמ׳  שיחת שמח“ת תרס“א  עז 

141 ואילך(.
שבת נו, א. כתובות ט, ב. עח 

תהלים פט, נב. עט 

“אתפשטותא 
דמשה בכל 

דרא ודרא“, הוא 
ה׳רמטכ“ל׳ שעל 

“אנשי החיל“ 
שבדור לסור 

למרותו ולבצע 
את פקודותיו 
כדי לנצח את 

המלחמה
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הנזכרים קודם בפסוק( מכניסים קרירות בכל 
עניני התורה והמצוות ובפרט בעניני האמונה 
בביאת המשיח )“כיון שמאמינים בגאולה בידי 
אדם ולא בידי משיח“ — הם מאמינים שניתן 
רק לקדם תהליכי גאולה חלקיים ומוגבלים ולא 
בכך שבכחנו לחולל מהפכה מוחלטת ולהביא 
את המשיח אשר יגאל אותנו גאולה אמתית 
ושלמהפ(. כנגד אותם מחרפים־מקררים נדרשים 
התמימים, תלמידי הישיבה, להיות לוחמים בעלי 
תכונת נפש הפוכה — כאלו אשר “נותנים גט 
הדברים  )כולל  העולם  עניני  לכל  כריתות“ 
המותרים(, המוכנים ׳לבזבז׳ את כל אשר להם 
ולהלחם ללא פשרות כדי שכל דבר, קטן כגדול, 
הנובע  דקדושה  )בשויון  ה׳  רצון  פי  על  יהיה 
מאמונה ומסירות שלמעלה מטעם ודעת, למעלה 

מהשכל המדרג ומודד כל דבר(. 
הרש“בפא  הרבי  ביאור  את  מביא  הרבי 
לחילוק בין “בן דוד“ ל“דוד“, לפיו כל עוד לא 
זוכים לגילוי השלם, התקיף והמלא של “איש 
צמח שמו, הוא דוד בעצמו“פב, כשעדיין המלחמה 

וראה גם מלכות ישראל ח“א במאמר “בידי מי מפתח  פ 
הגאולה“.

אג“ק אדמו“ר מהורש“ב ח“א עמ׳ שיב. פא 
תפלת הושענא־רבה. פב 

בתוקפה, הוא נקרא “בן דוד“ בלבד, ומסביר שכך 
יש להבין גם את ההגדרה “]חילי[ בית דוד“. 
בהקבלה לספירות, “בית דוד“ שייך לספירת 
המלכות, “בן דוד“ לפרצוף ז“א )מדות הלב( 
ושלמות הגילוי של “דוד“ הוא כנגד פרצוף אבא 
)ספירת החכמה(. כפי שהוסבר, מהחכמה נובעת 
“תקיפות הבטול“ של מלך ותלמיד חכם לבטל 
את כל הלעומת־זה ומ“פנימיות אבא פנימיות 
עתיק“ מגיעים בזבוז האוצרות והשלכת חייו של 
המלך מנגד. אכן, עוד לפני התגלות השלמות של 
“דוד“ מופיעים הכחות שלו אצל אנשי החיל שלו, 
“חילי בית דוד“ )היורדים מהמלכות דאצילות, 
“בית דוד“, לפעול בעולמות התחתונים, בכח שם 
צבאות(. על כל חיל פשוט של בית דוד להגיע 
לדרגת בזבוז האוצרות של המלך, כשהוא מוותר 
על כל אשר לו לטובת המלחמה. אזי הם זוכים 
“חילי בית דוד“ לבזבוז האוצרות שמלמעלה 
— מקבלים סיוע מהאוצר העליון )“אוצר של 
יראת שמים“פג, יראת שמים שמצדה יש שויון 
מוחלט בהקפדה על קלה כבחמורה, כנ“ל( עד 
שהם זוכים לנצחון השלם ומביאים את הגאולה 

האמתית והשלמה.

ברכות לג, ב. פג 

להפריע בקדושה
יש “פרעה דקדושה“, לשון פריעה, גילוי אור עצמי של כתר עליון. פרעה לשון הפרעה, כמו שאמר 
“למה משה ואהרן תפריעו את העם“ — פרעה דקדושה הוא המפריע הגדול לכל דבר שבקדושה, 

ופרעה דקדושה הוא המפריע לכל טמא, עד שיקוים “ואת רוח הטמאה אעביר מן הארץ“.
]שעשועים יום יום[

בטול בששים 
כל עשר המכות, דם צפרדע כִנִם ערֹב דבר שחין ברד ארבה חשך בכורות = 2820 = 60 פעמים 
בטול. המכות פעלו שקליפת מצרים תתבטל בששים. מספר זה עולה גם 6 פעמים מלך מצרים, 
דהיינו 6 צירופי מלך ועוד מצרים פנים ואחור )מ מצ מצר מצרי מצרים מצרים צרים רים ים ם(.
]שעשועים יום יום[
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נועם אלימלך
פרשת בא

החדש הזה לכם

ש

כדי לבאר את הפסוק “החדש הזה לכם“, 
מקדים הנועם אלימלך את סדר הבריאה היסודי, 
עד  ומחריבן  עולמות  בורא  ]הקב“ה[  “שהיה 
שברא את אלו. אמר דין הניין לי, יתהון לא 
הניין לי“א — תחילה “עולם התהו“ שנשבר, 
“עולמות החרובין“, ואחר כך “עולם התיקון“. 
וזהו “בתחלה עלה במחשבה לבראתו במדת 
הדין, ראה שאין העולם מתקיים הקדים מדת 
רחמים“ב — עולם התהו שנחרב היה במדת 

הדין, ועולם התיקון הוא במדת הרחמים.
בטעם בריאת עולמות התהו והתיקון מביא 
רבי אלימלך שהוא “למען יהיה שכר ועונש“. ויש 
לבאר: השכר שייך לעולם התיקון והעונש לעולם 
התהו. עולם התהו נשבר, “וימלךֹ וימת“, כביכול 
׳נענש׳ שוב ושוב. וכן מי שנאחז בעולם התהו, על 
ידי חטאיו, זקוק לתיקון בדרך עונש, שתכליתו 
ולהפריד את הטוב מהרע )כאשר הרע  לברר 
׳נופל׳ למטה(, ומי שנאחז בעולם התיקון שכולו 
אלקות, על ידי תורה ומצוות, זוכה לשכר טוב 
)“שכר מצוה מצוה“, השכר הוא בעצם הצוותא, 

החיבור לאלקות(. 

יסורים ושלוה, אתכפיא ואתהפכא, 
גלות וגאולה

ממשיך רבי אלימלך: סדר הבריאה הוא גם 

נערך ע“י יוסף פלאי, מרשימות הרב ד׳ שבט פ“א.
בראשית רבה ג, ז. א 

רש“י בראשית א, א. ב 

עכשיו, “שכל מה שברא נצחיות תמיד“, ולכן 
על הצדיק לעבוד בדרך זו של תהו קודם לתיקון, 
וכך להתדמות אליו יתברך בבריאת העולם. יותר 
מזה, הסדר נעשה מראש על דעת הצדיקים, בהם 
נמלך הקב“ה בבריאת העולם, “לצביונם ולדעתם 
נבראו“, דהיינו שהסכימו להברא על תנאי עבודה 
צריך להיות תחילת עבודתו בענין  ולכן:  זו. 
עולמות החרובין דהיינו על ידי סיגוף ותענית 
כך  אחר  דהיינו  שלוה  וסופן  יסורין  תחילתן 
כל  הקדושים  במעשיו  עצמו  את  כשמתקן 
אבריו וגופו ורוחו ונשמתו אזי עבודתו בעולם 
התיקון דהיינו כל דבר ודבר שהצדיק עושה 
אז פועל ומתקן בו פעולות ותיקונים גדולים. 
היא  והשלוה  עונש,  בחינת  היסורין הם תהו, 

התיקון, שכר טוב. 
“ועמך כלם צדיקים“, ולכן הסדר הזה שייך 
אינם  כפשוטו  ותענית“  “סיגוף  אך  לכולם. 
היסורים  כמובן, אלא  ולדורותינו  לנו  שייכים 
ואתהפכא.  אתכפיא  של  סדר  הם  והשלוה 
לכפות  החרובין“,  “עולמות  היא  האתכפיא 
סיגוף־ בבחינת  הבהמית(,  )והנפש  היצר  את 

ב“קב  ולהסתפק  סיפוקים(  )בדחיית  תענית 
חשוכא  “לאהפכא  היא  והאתהפכא  חרובין“. 
לנהורא“ עד שכל מעשיו הם תיקונים גדולים 
במציאות העולם. אצל הצדיק )בהגדרת התניא(, 
האתהפכא היא בפנימיות הנפש, ומשם לעולם 
החיצוני, ואצל הבינוני, האתהפכא היא ב׳לבושי 
הנפש׳ )מחשבה, דבור ומעשה(, וגם זה משפיע 

המדור מוקדש לזכות: הרך הנולד
שמואל יצחק שי' אריאל - י"ג טבת תשפ"א. 

שיגדל להיות חסיד יר"ש ולמדן.
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על העולם שחוצה לו. 
זהו גם הסדר של גלות וגאולה. “לצביונם 
נבראו“ שייך לישראל שנקראו “צבאות הוי׳“ 
ביציאת מצרים — נשמות ישראל הסכימו לרדת 
לגלות ומשם להגאל, וכן לעתיד לבוא, כמו סוד 
שם “אהיה אשר אהיה“, “אהיה עמם בצרה זו 
אשר אהיה עמם בשעבוד שאר מלכיות“ — ה׳ 
מבטיח להיות עמנו תמיד, גם בזמן השעבוד, 

בבחינת עולמות חרובין.

שם מ“ה החדש
כעת מבאר ש“החדש הזה לכם“ רומז ל“שם 
ואיתא  התיקון:  עולם  נברא  בו  החדש“  מה 
בספרים שבריאת עולם התיקון שהוא מדת 
הרחמים היה בשם הנקרא מ“ה החד“ש שעל 
ידי השם של מ“ה נתחדשו עולמות התיקון. וזהו 
החודש הזה לכם פירוש החדש דהיינו שזה 
מסורה בידכם לעורר רחמים על ידי השם של 

מ“ה החדש כענין הבריאה ראשונה... 
“החדֹש“ הוא התחדשות עולם התיקון על 
רקע שבירת עולם התהו שקדמה, גילוי מדת 
הרחמים )תיקון( לאחר מדת הדין )תהו(, והכל 
בכח נשמות ישראל, “החדש הזה לכם“, וכך מגיע 
“אור חדש“ ממש. הלימוד בחז“ל לשיתוף מדת 
הדין הוא מהפסוק “ביום עשות הוי׳ ]רחמים[ 
ידי  על  כאן,  אך  ושמים“,  ארץ  ]דין[  אלהים 
ישראל, מתהפכת מדת הדין לרחמים )ולא רק 

שיתוף(, כמו שיתבאר שזהו אתהפכא.
מ“החדש הזה לכם“ לומדים שעדות החדש 
כשרה בקרובים כמשה ואהרן, או שקידוש החדש 
נמסר ל“חשובים“ כמשה ואהרןג. ומפרש הנועם 
אלימלך: כדי לעורר רחמים צריך “חשובים“, 

ראה ראש השנה כב, א ורש“י. ג 

צדיקים גדולים, וצריך “קרובים“ דהיינו אהבת 
ואחדות ישראל. ורמז: הערך הממוצע של חשוב 
קרוב הוא חדש. ויש לומר: חשובים־צדיקים היינו 
“נשמה  היינו  “קרובים“  דאצילות“;  “נשמה 
באהבה  ישראל  נשמות  כל  )כוללת  כללית“ 
ואחדות(; ועל ידי זה ממשיכים “החדש“, דהיינו 
“נשמה חדשה“, עד לגילוי “תורה חדשה“ )כמו 
ש“החדש הזה לכם“ היא מצוה ראשונה, חדשה, 
שנצטוו ישראל, היינו “תורה חדשה“(. ובכל יהודי 

יש ניצוץ של כל הדרגות הללו!
“החדש הזה לכם“ הוא ראשית התיקון, ועד 
כאן הוא )יחסית( תהו. “בראשית ברא אלהים“ 
במדת הדין )אלהים(, תהו. וזו הקושיה ברש“י 
הראשון “לא היה צריך להתחיל את התורה אלא 
מהחודש הזה לכם שהיא מצוה ראשונה שנצטוו 
בה ישראל“, מדת הרחמים, גילוי שם הוי׳. אך 
“מה טעם פתח בבראשית? משום כח מעשיו 
הגיד לעמו לתת להם נחלת גוים“ — דהיינו 

שהתהו יקדם לתיקון, החשך קודם לאור. 
חדשים  ראש  אלימלך:  הנועם  ומסיים 
זה  פירוש  השנה  לחדשי  לכם  הוא  ראשון 
תפעלו על ידי מעשיכם לחדש תיקונם בעולם 
התיקון בעולמות העליונים שהם נקראים ראש 
זה יפעול לכם רחמים בזה העולם שהוא נקרא 
מתחיל  התיקון  יצירה.  בספר  כדאיתא  שנה 
ב“ראש“, עולם האצילות העליון )שהוא הוא 
עולם התיקון אחרי עלמין חרובין(, ו“לחדשי 
השנה“ היינו שהתיקון נמשך עד העולם התחתון, 
המכונה כאן “שנה“ )עולם השינויים והתמורות(. 
אכן בספר יצירה מדובר על “עולם, שנה, נפש“, 
והרמז: עולם שנה נפש ועוד ראש = 4 פעמים 
משיח )הערך הממוצע(, וכן החדש הזה לכם = 
משיח בן דוד. הכל להביא לחידוש האמתי בימות 

המשיח במהרה בימינו.
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הגברים ועבדו את ה׳. כי אתה אתם מבקשים 
כי אותה בקשתם עד הנה ׳נזבחה לאלהינו׳ ואין 

דרך הטף לזבוח.
“ראו כי רעה נגד פניכם, כתרגומו“. ופירש 
הרמב“ן: יש נוסח בתרגום אונקלוס “ארי בישא 
דאתון סבירין למעבד לקבל אפיכון אסתחרת“, 
לברוח  רעה,  לעשות  חושבים  אתם  והכוונה: 
לגמרי, ומחשבתכם זו מעידה נגדכם. ויש נוסח 
הרעה  והכוונה:  לאסתחרא“,  אפיכון  “לקביל 
וכמו  עליכם,  תחזור  חושבים  שאתם  הזאת 
שמבואר במדרש “ראו שאותה שאתם מחשבים 
שיש בדעתכם לברוח היא תשוב נגד פניכם שלא 
תצאו מכאן“ב )כיון שדעתכם לברוח לגמרי, אז 
מדה כנגד מדה לא אתן לכם לצאת בכלל(. ונוסח 
שלישי “לית קביל אפיכון לאסתחרא“, והכוונה: 
הכרת פניכם אינה מסתירה את כוונתכם הרעה.

אם כן )לכל הפירושים(, פרעה חשד שישראל 
רוצים לברוח לגמרי, כדברי הראב“ע “ועתה חשב 
פרעה שהם רוצים לברוח“, ואליבא דאמת פרעה 
צדק! משה אמר לפרעה “דרך שלשת ימים נלך 
במדבר“, ומשמע שלאחר שיעשו את החג ויזבחו 
לה׳ יחזרו למצרים, אלא שמשה לא אמר בפירוש 
שישובו, כמו שממשיך הראב“ע “ודע כי משה 
אדונינו לא אמר לפרעה שישובו עד שיכזב. רק 
אמר שירחיקו דרך שלשת ימים ]וכך דברי משה 
לא היו שקר וכזב, הרי משה הוא “נאמן“ ואיש 

שמות רבה יג, ה. ב 

זהב שלמה
ביאורים בפירוש רש“י | פרשת בא

רעה נגד פניכם

אַהֲרֹן אֶל  וְאֶת  וַיּוּשַׁב אֶת מֹשֶׁה  ]י, ח־יא[ 
פַּרְעהֹ וַיּאֹמֶר אֲלֵהֶם לְכוּ עִבְדוּ אֶת ה׳ אֱלֹהֵיכֶם 
מִי וָמִי הַהלְֹכִים. וַיּאֹמֶר משֶֹׁה בִּנְעָרֵינוּ וּבִזְקֵנֵינוּ 
כִּי  נֵלֵךְ  וּבִבְקָרֵנוּ  בְּצֹאנֵנוּ  וּבִבְנוֹתֵנוּ  בְּבָנֵינוּ  נֵלֵךְ 
חַג ה׳ לָנוּ. וַיּאֹמֶר אֲלֵהֶם יְהִי כֵן ה׳ עִמָּכֶם כַּאֲשֶׁר 
נֶגֶד  רָעָה  כִּי  רְאוּ  טַפְּכֶם  וְאֶת  אֶתְכֶם  אֲשַׁלַּח 
ה׳  אֶת  וְעִבְדוּ  הַגְּבָרִים  נָא  לְכוּ  כֵן  לֹא  פְּנֵיכֶם. 
כִּי אתָֹהּ אַתֶּם מְבַקְשִׁים וַיְגָרֶשׁ אתָֹם מֵאֵת פְּנֵי 

פַרְעהֹ.
אף  טפכם  ואת  אתכם  אשלח  כאשר 
כאשר  הבקר  ואת  הצאן  את  גם  אשלח  כי 
כתרגומו.  פניכם  נגד  רעה  כי  ראו  אמרתםא. 
ומדרש אגדה שמעתי כוכב אחד יש ששמו 
רעה. אמר להם פרעה רואה אני באיצטגנינות 
שלי אותו כוכב עולה לקראתכם במדבר, והוא 
סימן דם והריגה וכשחטאו ישראל בעגל ובקש 
הקדוש ברוך הוא להרגם אמר משה בתפלתו 
׳למה יאמרו מצרים לאמר ברעה הוציאם׳, זו 
היא שאמר להם ראו כי רעה נגד פניכם, מיד 
׳וינחם ה׳ על הרעה׳ והפך את הדם לדם מילה, 
שמל יהושע אותם, וזהו שנאמר ׳היום גלותי 
את חרפת מצרים מעליכם׳, שהיו אומרים לכם 
דם אנו רואין עליכם במדבר... לא כן כאשר 
נא  לכו  אלא  עמכם  הטף  להוליך  אמרתם 

נערך ע“י יוסף פלאי לפי רשימות הרב.
וכן בשפתי חכמים(, הכוונה:  לפי הרא“ם )במסקנתו,  א 
אינני מסכים לטף וכל שכן )אף כי( שלא אשלח את הצאן 

והבקר. וראה משכיל לדוד באופן אחר.

המדור מוקדש לע"נ:
שרה שהאסטה בת רבי אהרון זצ"ל -

נלב"ע ג' טבת תשפ"א
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כן  על  שישובו  היתה  המצריים  ודעת  אמת[. 
השאילום ]אבל המצרים הבינו שישראל ישובו 
נתנו להם הכל בתורת שאלה, על מנת  ולכן 
להחזיר[“. בכל זה, קיים משה את הפסוק “ועם 
עקש תתפתל“ג ופירש רש“י “עם עקש, כנגד 
פרעה“ — כמו שפרעה הבטיח ולא קיים )כמה 
פעמים(, כך משה מבטיח כביכול )לא בפירוש( 

ואינו מקייםד )ולכן פרעה כל הזמן חושד בו(.

כוכב ששמו רעה
ועוד מפרש רש“י בשם מדרש אגדהה: “רעה“ 
הוא כוכב המורה על דם, והוא “נגד פניכם“, עומד 
לנגדכם שאם תצאו למדבר תהרגוו. והרמז: “רעה 
הדםז )ונראה שרש“י  נגד פניכם“ סופי תבות 
הביא פירוש זה כי לפי תרגום אונקלוס המלים 
“נגד פניכם“ לא מתפרשות בשופי(. ומפרש רש“י 
שזה מה שנאמר אחרי חטא העגל “למה יאמרו 
מצרים לאמר ברעה הוציאם להרג אתם... וינחם 
ה׳ על הרעה“ח, והדם נהפך לדם מילה על ידי 
יהושע בן נון שמל את ישראל בכניסתם לארץ 
)ואע“פ שהכוכב הראה על דם במדבר, פירש 
הגור אריה שכיון שבמדבר לא יכלו למול, שלא 
נשבה להם רוח צפונית, לכן המילה שנעשתה 
בכניסתם לארץ נקראת על שם המדברט(, כמו 
שהמילה שעשתה צפרה לאליעזר בנה הצילה 

תהלים יח, כז. ג 
היתה  תחילה  והאברבנאל  העקידה  בעל  לדעת  ד 
כדי  ולחזור,  ימים  שלשת  דרך  ללכת  מועטת,  בקשה 
לנסות את פרעה אם יסכים לזה, ולא היתה הערמה. אך 
גם לפירושם המטרה הסופית היתה יציאה גמורה ולא כמו 

הבקשה הראשונה.
רבי  בשם  רש“י  זאת  הביא  ט,  ה,  ליהושע  ובפירושו  ה 

משה הדרשן. וראה תורה שלמה הערה כט.
וראה רלב“ג שפרעה חשב שאלקי ישראל הוא אלוה  ו 

שפועל רק רעות. 
בעל הטורים. והנה רעה נגד פניכם ועוד דם =  כד ברבוע  ז 
)סימן של שלמות(. ראו כי רעה נגד פניכם דם = ויאמר אלהים 

יהי אור ויהי אור = ויאמר אלהים נעשה אדם )א דם(.
יז “וישמע יהושע את קול  יב־יד. ושם פס׳  שמות לב,  ח 
העם ברעה“ ופירש רבינו בחיי “כי היו מושכין כח מן הכוכב 

שהוא מאדים ששמו רעה“.
את  מל  יהושע  במדבר  שגם  פירש  לדוד  והמשכיל  ט 

ישראל, אלא שלא פרע.

את משה ממיתה, “חתן דמים למולתֹ“.
ורמזים בזה: פרעה הוא פ רעה )כמו שכתוב 
שפרעה אותיות פה רעי(. כלומר, ה׳רעה׳ היא 
החלק הפנימי בשמו, היא הפנימיות שלו עצמו 
ולכן הוא ׳משליך׳ אותה על ישראל ואומר “רעה 
נגד פניכם“. ועוד, כל חשבון ה׳פנים׳ של פרעה, 
פרעה רעה עה ה = פרעה פרעה )היינו שחלקו 
הפנימי, רעה, שוה לחלקו החיצוני ומעיד עליו(. 
אך ה׳ ומשה וישראל הם טובים בעצם, “יבוא 
טוב זה משה, דכתיב ׳ותרא אותו כי טוב הוא׳, 
ויקבל טוב זו תורה... מטוב זה הקדוש ברוך הוא, 
דכתיב ׳טוב ה׳ לכל׳, לטובים אלו ישראל, דכתיב 

׳הטיבה ה׳ לטובים׳“יא.
רש“י מביא שלשה פסוקים של “רעה“, ואם 
נחשב את ערך המלים שמצטט מכל פסוק: ראו 
כי רעה נגד פניכם, למה יאמרו מצרים לאמר 
ברעה הוציאם, וינחם הוי׳ על הרעה = “בראשית 
ויש  הארץ“יב.  ואת  השמים  את  אלהים  ברא 
לפרש: מראשית הבריאה היה מיועד הכוכב הזה 
ניחם  נגד פני ישראל כדי לגלות שה׳  לעלות 
על הרעה והופך אותה לטובה בברית המילה. 
הכל “כברייתו של עולם, ברישא חשוכא והדר 
נהורא“יג, בתחילה דם של הריגה ולבסוף דם של 
מילה. ב רבתי של בראשית היא ברכהיד, ואחד 
מצירופי בראשית הוא ברית אשטו — הברית 
הופכת את הקללה לברכה )שלכן העולם נברא 

בבי“ת ולא באל“ף שבו ארוריד(.

כוכב מאדים
ופירש רבינו בחיי: “הכוכב הזה הוא כוכב 
מאדים ]לשון דם[... ופרעה הרשע שהיה אצטגנין 
גדול קראו רעה, לפי שהוא סיבת הרעות כולן 
והשממון  והחרב  הדם  על  מורה  כוכב  הוא 

ספר הליקוטים פרשת שמות עה“פ “ויגדל הילד“. י 
מנחות נג, ב. יא 

רק התבות רעה ברעה הרעה = ארץ ישראל, לב פעמים  יב 
הוי׳. וכל השאר עולה 1869 = 7 פעמים מרכבה.

שבת עז, ב. יג 
בראשית רבה א, י. יד 

תיקוני זהר בהקדמה )י, ב(. טו 
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כנגד  נפל שדוד מדה  ושם  והמכות,  והפצעים 
מדה, כי נענש במה שחטא הוא הקשה את לבו 
וכתיב ׳ומקשה לבו יפול ברעה׳ ועל כן נאבד 
בסוף“טז. וכן מבואר בגמראיז שמי שנולד במזל 
מאדים יהיה שופך דמים, או לטובה כמו מוהל 
ושוחט, או לרעה כמו גנב — כמו שכאן סימן 

הדם נהפך לדם מילה. 
וביאר המהר“ליח: אמנם אין לישראל לפחד 
מסימני הכוכבים, “מאתֹות השמים אל תחתו 
כי יחתו הגוים מהמה“יט, ו“אין מזל לישראל“יז, 
אך אין הכוונה שהוראת המזל אינה כלום אלא 
שזכות ישראל יכולה להכריע את המזל ולהפוך 
אותו, כאשר ישראל נמצאים בדרגתם הראויה 
)וכל זה לא כשיטת הרמב“ם שהוראת הכוכבים 
מאדים  מזל  ששליטת  ולהעיר  כלוםכ(.  אינה 
קידוש  לעשות  שלא  במנהג  בפוסקים  מובא 

בתחילת ליל שבתכא. 
והנה בהמשך הפרשה יש דם טוב, דם הפסח 
ודם המילה, כמו שפירש רש“י על הפסוק “והיה 
לכם למשמרת“ — “היה ר׳ מתיא בן חרש אומר 

ועל דרך קבלת האר“י ראה קהלות יעקב ערך רעה. טז 
שבת קנו, א. יז 

גור אריה כאן. וביתר ביאור בחידושי אגדות שבת שם.  יח 
וכיו“ב בכלי יקר כאן, עיי“ש.

ירמיה י, ב. יט 
הלכות עבודה זרה פי“א הט“ז. וראה באריכות במאמר  כ 

׳תמימותו של רש“י׳ בספר תום ודעת.
מגן אברהם רעא סק“א. ובשו“ע אדה“ז שם ס“ג “יש  כא 
לפי  הלילה...  של  ראשונה  בשעה  לקדש  שלא  נזהרים 
שבשעה הראשונה הוא מזל מאדים וסמא“ל מושל עליו“ 

)וראה  פסקי תשובות שם(. 

הרי הוא אומר ׳ואעבור עליך ואראך והנה עתך 
עת דודים׳, הגיעה שבועה שנשבעתי לאברהם 
שאגאל את בניו ולא היו בידם מצות להתעסק 
בהם כדי שיגאלו, שנאמר ׳ואת ערום ועריה׳, 
ונתן להם שתי מצות דם פסח ודם מילה, שמלו 
באותו הלילה, שנאמר ׳מתבוססת בדמיך׳, בשני 
דמים, ואומר ׳גם את בדם בריתך שלחתי אסיריך 
ודם  הפסח  ונראה שדם  בו׳“.  מים  אין  מבור 
המילה הם שהפכו את הדם של “רעה“ לדם 
של “טובה“, וכן כתב הכלי יקר “לפי שרצה 
להצילם ממשפט המערכה ולהסב פני הוראתו 
של המזל ההוא על טבחא ומוהלא, טבחא זביחת 
דם פסח, ומוהלא היינו דם מילה, רמז לדבר כי 

רעה עולה למספר ערלה“. 
והנה לאברהם אבינו נאמר “צא מאצטגנינות 
להעמיד  עתיד  שאינך  במזלות  שראית  שלך 
בן, אברם אין לו בן אבל אברהם יש לו בן... 
הוציאו מחללו של עולם והגביהו למעלה מן 
הכוכבים“כב. גם בזה, היפוך המזל קשור לדם 
המילה, שהרי “אברהם יש לו בן“ הוא בשינוי 
השם שניתן לו בברית המילה דווקא. והנה בברית 
המילה ובשינוי השם נאמר לאברהם “התהלך 
לפני והיה תמים“ — התמים אינו מתפעל כלל 
מהוראות המזלות וכדו׳, “תמים תהיה עם ה׳ 
אלהיך. כי הגוים האלה... אל מענֹנים ואל קסֹמים 

ישמעו ואתה לא כן נתן לך ה׳ אלהיך“כג. 

רש“י בראשית טו, ה. כב 
דברים יח, יג־יד. וראה באריכות במאמר ׳תמימותו של  כג 

רש“י׳.

כה אמר ה׳
“כה אמר ה׳ כחצות הלילה אני יוצא בתוך מצרים“. “כה“ מתפרש בערך־כאילו, לא בדיוק. וכן 
“כחצות הלילה“ פירושו בערך בחצות )כדברי חז“ל(. בעומק, כל נבואת תוכחה או עונש היא 
בחינת “כה“, כי בפנימיות העונש נמצא התיקון והטוב. ואפילו באומות העולם שהצרו לישראל, 

לעתיד לבוא יתגלה הטוב, “נגוף ורפוא“ למצרים עצמם.
]שעשועים יום יום[
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לא בחפזון
“ואכלתם אתו בחפזון“, ממצרים יצאנו בחפזון ובריחה “כי ברח העם“. אך לעתיד לבוא נאמר “כי 
לא בחפזון תצאו ובמנוסה לא תלכון“. יציאת מצרים היא גאולה ראשונה, וזיכוך העולם לא נשלם. 
הרע עדיין קיים ואנו בורחים ממנו בחפזון. אבל הגאולה העתידה היא גאולה אמתית ושלמה, 
שאין אחריה עוד גלות, הבאה לאחר זיכוך מלא, ואז הרע נעלם ומתבטל והאדם מתעדן לגמרי. 

משום כך, הגאולה יכולה להופיע במתינות ובנחת, כי לא יהיה ממה לברוח.
]סודות מן הסדר[
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הסיפור החסידי

תר“פ,  בשנת  הרש“ב,  הרבי  כשהסתלק 
היה הרבי הריי“צ כבן 40 שנה. הרבי היה קשור 
כל כך לאביו, והושפע מפטירתו עד כדי כך, 
כמה  במשך  מאוד.  חלה  האבלות  שבשנת 
והחסידים חששו  שבועות היה חסר הכרה, 
לחייו של הרבי החדש. כמעט חצי שנה שכב 
במטה בלא לזוז, ואחרי שקצת חזר לעצמו אך 
עדיין היה מרותק למיטה, היה מתפלל במניין 

לפני התיבה כשהוא שוכב.

שחלה  לפני  אביו,  הסתלקות  אחרי  מעט 
הרבי  קרא  חלוש,  כבר  כשהיה  אך  הריי“צ 
כשהגיע,  אותו.  ששמשו  מהבחורים  לאחד 
באותה  )ששכן  הבית  למרתף  לרדת  לו  אמר 
ימצא  מסוים  במקום  ושם  ברוסטוב(,  עת 
ארגז מלא כתבים וישרוף אותם. כך הוא פקד, 
וצריכים לעשות מה שהרבי אומר, אז הבחור 
ירד למרתף ומיד מצא את הארגז. אבל אפשר 
לשרוף ארגז מלא כתבים בלי להסתכל בו? הוא 
פתח את הארגז ונדהם: היו שם כתבים אישיים 
וסיפורים, שהיו סודיים מאוד וכמובן מעניינים  נערך ע"י יהודה הס.

הרבי הריי“צ | כתבים תמורת חיים

כ“ק אדמו“ר רבי יוסף יצחק שניאורסון, הרבי הקודם מליובאוויטש, נולד לאביו רבי שלום 
דובער )כ“ק אדמו“ר הרש“ב( בי"ב תמוז תר"מ. בגיל שמונה החל לשמוע מאביו מאמרי חסידות 

ועניינים השייכים לרבי, בגיל אחת עשרה החל להניח תפילין, ובגיל חמש עשרה מינהו אביו 
למזכירו בעסקנות ציבורית. בגיל שבע עשרה נישא לרעייתו הרבנית נחמה דינה והתמנה 
למנהל ישיבת תומכי תמימים שיסד אז אביו. בשנת תרע“ג השתתף בוועד הרבנים שסייע 
להגנה בעלילת הדם נגד מענדל בייליס. בשנת תר“פ נפטר הרבי הרש“ב, זמן קצר לאחר 
פרוץ המהפכה הקומוניסטית. הרבי הריי“צ מונה לממלא מקומו, והחל בפעולות נמרצות 

למען היהדות ברוסיה. בעקבות פעילותו נאסר הרבי בט“ו בסיוון ה׳תרפ“ז על ידי הג.פ.או. 
ודינו נגזר למוות ללא משפט. לאחר לחצים בינלאומיים הומר עונש המוות לעונש גלות, הוא 
שוחרר מהכלא ונשלח לגלות בעיר קוסטרומה בג׳ בתמוז. הלחץ הבינלאומי נמשך, ובתאריך 

י“ב בתמוז שוחרר הרבי לביתו. בפועל התבצע השחרור למחרת, בי“ג בתמוז, ומאז מציינים 
חסידי חב“ד את ימי י“ב־י“ג בתמוז כ׳חג הגאולה׳ של הרבי הריי“צ. הרבי חזר לביתו בלנינגרד, 

אך מחשש שייעצר שוב עבר להתגורר בעיירה מלחובקה, לאחר מכן לריגה שבלטביה 
ומשם לוורשה. בחודש אב ה׳תרפ“ט ביקר בארץ למשך כשבועיים, ולאחר מכן יצא למסע בן 
כשנה בארצות הברית. בב׳ טבת ת“ש חולץ מוורשה הכבושה )דרך ברלין, ריגה ושטוקהולם 

שבשבדיה(, והפליג לארה“ב בה עגנה ספינתו בח׳ אדר ב׳. תקופה קצרה לאחר הגעתו לארצות 
הברית רכש את בנין 770 בשדרות איסטרן פרקוויי ברובע ברוקלין בניו יורק — שם התגורר 

בשנותיו האחרונות — והפכו למרכז חב“ד העולמי. הסתלק בשבת פרשת בא, י׳ בשבט ה׳תש“י, 
ואת מקומו בנשיאות חב“ד ירש חתנו, כ“ק אדמו“ר רבי מנחם מענדל שניאורסון.

המדור מוקדש לזכות: הרך הנולד
משה לייב שי' זילבר - כ"ה טבת.

שיגדל להיות חסיד יר"ש ולמדן
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מאוד... לשם המחשה, מספרים כי אחד הדברים 
שנמצאו שם היה קטע מתוך יומן הריי“צ, בו כתב 
שבלילה פלוני נתגלה אלי זקן מופלג בעל הדרת 
ואומר  הזהר,  ספר  בידו  מחזיק  נפלאה,  פנים 
“למה אתה לא כותב פירוש על הספר שלי? אני 
רוצה שתבטיח לי שתכתוב פירוש על הספר 
להבטיח  מוכרח  היה  החלום  כדי  ותוך  שלי“, 
לאותו זקן שיכתוב פירוש על ספרו, ספר הזהר. 
עברו שלושה שבועות, ולא התחיל לכתוב את 
הפירוש, וכותב ששוב חלם את הזקן שבא אליו 

וטוען מדוע לא החל בכתיבת הפירוש. 
הבחור  קרא  מהתגלית  התרגשות  מרוב 
לכמה מחבריו, שלקחו כמה דפים למזכרת 
ושרפו את מה שנשאר... כשנודע לרבי שאותו 
בחור לא שרף זאת מיד, אלא קודם הסתכלו 
“אינך חס על  וצעק עליו:  בזה, הקפיד מאד 
החיים שלי“. כאמור, זמן מה לאחר מכן נפל 

הרבי למשכב למשך חודשים.
כשעיר לעזאזל, הנזרק למדבר בכדי לכפר 
על ישראל, כתביו של הרבי הריי“צ נזרקים לאש 
כדי להציל את חייו. אצל כמה צדיקים גדולים, 
מצאנו שנזקקו לכופר נפש בזמן שקטרוג שמימי 
של  בתו  כי  מסופר,  למשל  כך  עליהם.  איים 
אדמו“ר הזקן הקריבה את חייה בשביל להציל 

אותו )ואת שיטתו( ממוות.
העקרון הזה יכול להופיע בצורות מגוונות 
מאוד, חלקן באופן מוטעה ומשובש מאין כמוהו 
כמו “שטחים תמורת שלום“, וחלקם בשיקול 
דעת רוחני אמיתי כ“כתבים תמורת חיים“. עניין 
זה של החלפת דבר בתמורתו, נמצא בסיפורי 
השפע  את  להחליף  צורך  כשיש  גם  חסידים 
האלוקי היורד לעולם: ישנם אנשים הזוכים לכל 
הסדרה של “בני חיי ומזוני“, אך ישנם הנדרשים 
)בהתאם לשורש נשמתם( להחליף חיים תמורת 
בנים או עושר תמורת חיים, כששניהם יחד לא 

יוכלו להחזיק מעמד.
ויתור  היא  הריי“צ  של  הכתבים  שריפת 
העולה  רכוש  מסתם  יותר  מאוד,  משמעותי 
בעשן. אצל רבי מהווים הכתבים חלק משמעותי 
ויתור  הוא  עליהם  וויתור  הכותבת,  באישיות 
על חלק מעצמו. כך נדרש בגמרא גם לגבי מתן 
נפשאי  “אנא  פרושה:  אנכי  המילה  כי  תורה, 
כתבית יהבית“ ]אני את עצמי כתבתי ונתתי[. 
מעניין לשים לב, כי בהסתלקות אביו הרש“ב 
לעולמו אמר הוא לחסידיו: אני עולה לשמים, 
ואת הכתבים אני משאיר לכם. זוהי הפעולה 
ההפוכה לפעולה שנוקט כעת בנו, המשאיר את 

חייו בארץ ומעלה את כתביו השמימה באש.
של  בסופה  שעמד  הרש“ב,  לרבי  בניגוד 
תקופה בה הקים ישיבה מפוארת, כתב מאגר 
אדיר של מאמרי חסידות והניח אחריו את ספריו 
ואת בנו, הרבי הריי“צ בסיפורנו הוא רבי צעיר 
ללא יורש, בחודשים הראשונים להנהגתו ולפני 
תקופה קשה של רדיפות הקומוניזם. אם לא 
יקריב דבר מה אחר תמורת חייו והנהגתו, יספוג 
עם ישראל מכה קשה. ברגע זה, חייו חשובים 
יותר. אך מדוע לשרוף דווקא את הכתבים? מהו 
ההיגיון שהנחה את הצדיק על מה עליו לוותר?

מאה  שהתענה  זירא,  לרבי  הדבר  דומה 
בבל  של  תלמודה  את  לשכוח  בכדי  תעניות 
בטרם החל בלימוד תורת ארץ ישראל. כך גם 
רבי אייזיק מהומיל וחסידים אחרים, שרפו את 
כתביהם מן התקופה בה טרם התקרבו לחסידות. 
כאן הרגיש הרבי כי הכתבים והזיכרונות שכתב 
בטרם נשיאותו הם קשר לעברו, אותו עליו לנתק 
בבואו לעבור אל השלב הבא כרבי. לולא זאת 
לא יוכל להמשיך בחייו, כפשוטו ממש. הרבי 
מטפס במעלות הקודש כאש העולה מעלה תוך 
שריפת החומר תחתיה, ושריפת העבר הופכת 

אותו מנטל מכביד לדלק מניע. 
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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

ֵשׁ דּ קְַ ה ו כּזָהֶ רְאֵ

חִידָה: מָה הַקֶּשֶׁר בֵּין בָּנָנָה, חֲצִי מָנָה 
פָלָאפֶל וְכַדּוּר רֶגלֶ?

�
רַבֵּינוּ  משֶֹׁה  מְקַבֵּל  שֶׁלָּנוּ  בַּפָּרָשָׁה 
אֶת הַמִּצְוָה הָרִאשׁוֺנָה שֶׁנִּצְטַוּוּ יִשְׂרָאֵל 
הַחדֶֹשׁ.  קִדּוּשׁ  מִצְוַת  בְּמִצְרַיִם —  עוֺד 
רְאִיּתַ  פִּי  עַל  הַחדֶֹשׁ  יוֺם ראֹשׁ  קְבִיעַת 
מוֺלַד הַלְּבָנָה, מַשְׁפִּיעָה עַל מַעְגַּל הַשָּׁנָה 
הַיְּהוּדִי כֻּלּוֺ וְעַל הַיּוֺם בּוֺ יחָוּלוּ הַמּוֺעֲדִים. 
קְבִיעַת חדֶֹשׁ נִיסָן בָּהּ נִצְטַוָּה משֶֹׁה רַבֵּינוּ 
פּוֺתַחַת אֶת הַשָּׁנָה הָעִבְרִית — “הַחדֶֹשׁ 

הַזּהֶ לָכֶם ראֹשׁ חֳדָשִׁים“. 

לִֺים דו רֺותֺ הַגְּ או הַמְּ
מָה פֵּרוּשׁ הַבִּטּוּי ׳מוֺלָד הַלְּבָנָה׳? בּאֹוּ 

וְהִצְטָרְפוּ אֵלַי לְסִיּוּר קָצָר בַּגָּלַקְסִיּהָ...
נַתְחִיל מִמֶּרְחָק, מִבֶּן הַזּוּג שֶׁל הַיּרֵָחַ, 
עֲנָק  אֵשׁ  כַּדּוּר  הִיא  הַשֶּׁמֶשׁ  מֵהַשֶּׁמֶשׁ. 
בְּגָדְלוֺ, הַבּוֺעֵר כְּמוֺ כּוּר גַּרְעִינִי, בְּעָצְמָה 
אַדִּירָה וּבְאפֶֹן קָבוּעַ. קַרְניֵ אוֺר שֶׁנִּשְׁלָחוֺת 
עַד  מַגִּיעוֺת  הַשֶּׁמֶשׁ  בְּעֵרַת  מִתּוֺךְ 

וְעַד לְכַדּוּר הָאָרֶץ,  לְמֶרְחַקִּים עֲצוּמִים, 
מְאִירוֺת וּמְחַמְּמוֺת אוֺתוֺ וְאַף מְאַפְשְׁרוֺת 
לַעֲשׂוֺת שִׁמּוּשׁ בָּאֵנרְֶגִּיּהָ שֶׁבָּהֶן לִצְרָכִים 

שׁוֺנִים. 
מָה קוֺרֶה בַּלַּיְלָה? אָמְנָם עִם שְׁקִיעַת 
אַךְ  מֵעֵינֵינוּ,  הַשֶּׁמֶשׁ  מִתְכַּסָּה  הַחַמָּה 
הֵן  פְּעֻלָּתָן.  אֶת  מַפְסִיקוֺת  לאֹ  קַרְנֶיהָ 
מַמְשִׁיכוֺת לְהָאִיר, אֶלָּא שֶׁאָז הֵן פּוֺגְשׁוֺת 
רַק אֶת חֶצְיוֺ הַשֵּׁנִי שֶׁל כַּדּוּר הָאָרֶץ שֶׁלָּנוּ, 
הָרָחוֺק מֵאִתָּנוּ, וּמְאִירוֺת אוֺתוֺ. נִדְמֶה כִּי 
חֲצִי הַכַּדּוּר בּוֺ אָנוּ חַיִּים מֵסֵב בַּלַּיְלָה אֶת 
גּבַּוֺ אֶל הַשֶּׁמֶשׁ, וְכָךְ יוֺרֵד לוֺ הַלַּיְלָה. אֲבָל 
מִבְּחִינָת הַשֶּׁמֶשׁ לאֹ הִשְׁתַּנָּה דָּבָר, הִיא 

מַמְשִׁיכָה לְהָאִיר בִּקְבִיעוּת.
לְעֻמָּתָהּ, הַלְּבָנָה מְשַׁנָּה אֶת צוּרָתָהּ 
בְּאפֶֹן קָבוּעַ. פְּעָמִים שֶׁהִיא נִרְאֵית כְּכַדּוּר 
עָגלֹ וּמָלֵא, פְּעָמִים כַּחֲצִי כַּדּוּר וּפְעָמִים 
נוֺתַר מִמֶּנָּה רַק קַו דַּק. אַחַת לְחדֶֹשׁ הִיא 
מִתְכַּסָּה וְנעֱֶלֶמֶת מֵעֵיניֵנוּ לְגַמְרֵי. הָאֱמֶת 
אַךְ  לְעֵינֵינוּ,  רַק  הַדָּבָר  הוּא  שֶׁכָּךְ  הִיא 
לַשֶּׁמֶשׁ,  כְּמוֺ  לַלְּבָנָה,  גַּם  הָאֱמֶת  לְמַעַן 
צוּרָה קְבוּעָה. גּםַ הִיא בְּנוּיהָ בְּצוּרַת כַּדּוּר 
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עָגלֹ עֲנָק, אֶלָּא שֶׁיּשֵׁ בֵּיניֵהֶן הֶבְדֵּל בּוֺלֵט: 
הַיּרֵָחַ אֵינוֺ מָקוֺר שֶׁל אוֺר כְּלָל וּכְלָל. הוּא 
שֶׁמְּנַסִּים  יְלָדִים  מַכִּירִים  לְגַמְרֵי.  חָשׁוּךְ 
בָּרְחוֺב  וְהַשָּׁבִים  הָעוֺבְרִים  אֶת  לְסַנְוֵר 
אֶת  קוֺלְטִים  הֵם  מַרְאָה?  בְּאֶמְצָעוּת 
קַרְניֵ אוֺר הַשֶּׁמֶשׁ וּמְכַוְּנִים אוֺתָן אֶל פְּניֵ 
הָאָדָם אוֺתוֺ הֵם רוֺצִים לְסַנְוֵר. הַיּרֵָחַ הוּא 
בְּעֶצֶם כְּמוֺ מַרְאָה עֲנָקִית, הַמַּעֲבִירָה אֶת 
אוֺר הַשֶּׁמֶשׁ אֵלֵינוּ. אוֺר הַלְּבָנָה שֶׁמַּגִּיעַ 
אֵלֵינוּ הוּא רַק הֶחְזרֵ הָאוֺר שֶׁקּוֺלֵט הַיּרֵָחַ 

מֵהַשֶּׁמֶשׁ. 

ליֵת להָּ מִגּרְַמהָּ
מַגִּיעַ  הַלְּבָנָה  שֶׁמַּרְאֶה  לְכָךְ  הַסִּבָּה 
אֵלֵינוּ בְּכָל פַּעַם בְּצוּרוֺת שׁוֺנוֺת קְשׁוּרָה 
אֶת  מְשַׁנֶּה  הַיָּרֵחַ  נוֺסֶפֶת:  עֻבְדָּה  עִם 
מְקוֺמוֺ וְנָע כָּל הָעֵת סְבִיב כַּדּוּר הָאָרֶץ 
שֶׁלָּנוּ בִּתְנוּעָה מַעְגָּלִית קְבוּעָה, שֶׁאוֺרֶכֶת 
עַל  הַלְּבָנָה  מִקּוּם  שִׁנּוּי  יָמִים.  חדֶֹשׁ 
נִרְאֶה  תָּמִיד  שֶׁלּאֹ  לְכָךְ  גּוֺרֵם  מַסְלוּלוֺ 
הֶחְזֵר  מְלאֹ  אֶת  הָאָרֶץ,  מִכַּדּוּר  מִכָּאן, 
ט“ו  ]בְּתַאֲרִיךְ  הַחדֶֹשׁ  בְּאֶמְצַע  הָאוֺר. 
בַּחדֶֹשׁ[ עוֺמֶדֶת הַלְּבָנָה עִם הַפָּנִים אֵלֵינוּ, 
בְּמִקּוּם הַמְּאַפְשֵׁר לָנוּ לִרְאוֺת אֶת כֻּלָּהּ 
אוֺ  חדֶֹשׁ  שֶׁל  סוֺפוֺ  לִקְרַאת  מוּאֶרֶת. 
בִּתְחִלָּתוֺ עוֺמֶדֶת הַלְּבָנָה כְּשֶׁגַּבָּה מֻפְנהֶ 
כִּמְעַט כֻּלּוֺ אֵלֵינוּ. פָּניֶהָ אֶל הַשֶּׁמֶשׁ, אַךְ 
לַעֲברֹ  מַצְלִיחַ  הַשֶּׁמֶשׁ  מְאוֺר  מְעַט  רַק 
אֵלֵינוּ דֶּרֶךְ הַלְּבָנָה, וְלָכֵן הִיא נִרְאֵית לָנוּ 

כְּכַדּוּר נָגוּס.. 
מָה קוֺרֶה בְּראֹשׁ חדֶֹשׁ? רֶגַע הַמּוֺלָד 
הוּא הַפַּעַם הָרִאשׁוֺנָה בּוֺ חוֺזרֶֶת וְנִגְלֵית 

לְעֵינֵינוּ הַלְּבָנָה לְאַחַר שֶׁהָיְתָה חֲשׁוּכָה 
לְגַמְרֵי. אֶת הָרֶגַע הַמְּיחָֻד הַזּהֶ, מַרְאֵה ה׳ 
“הַחדֶֹשׁ  עָלָיו:  וּמְצַוֶּה  לְמשֶֹׁה  בְּאֶצְבָּעוֺ 

הַזּהֶ לָכֶם“ — “כָּזהֶ רְאֵה וְקַדֵּשׁ“.
הִתְעַיּפְַתֶּם? לאֹ נוֺרָא... הָרַמְבָּ“ם כָּתַב 
בְּסִפְרוֺ 19 פְּרָקִים שְׁלֵמִים כְּדֵי לְהַסְבִּיר 
אֶת הַנּוֺשְׂאִים הַלָּלוּ בְּהַרְחָבָה וּבְעַמְקוּת, 
שֶׁל  מִ“תִּינוֺקוֺת  ילֶֶד  שֶׁגַּם  כּוֺתֵב  וְהוּא 
הַהֶסְבֵּר  אֶת  לִקְלטֹ  מְסֻגָּל  רַבָּן“  בֵּית 
תּוֺךְ שְׁלשָֹׁה אוֺ אַרְבָּעָה ימִָים, אָז כָּרֶגַע 
יצָָאנוּ בְּזוֺל... עַל אַדְמוֺ“ר הַזָּקָן מְסֻפָּר כִּי 
כְּבָר בְּגִיל 12 מָסַר בְּבֵית הַמִּדְרָשׁ שִׁעוּר 
תַּלְמִידֵי  גַּם  בּוֺ  הַחדֶֹשׁ,  קִדּוּשׁ  בְּהִלְכוֺת 
יְדֵיהֶם  מָצְאוּ  לאֹ  הַגְּאוֺנִים  הַחֲכָמִים 

וְרַגְלֵיהֶם...

פֵֶל  שְׁ גּאֵותּ ו
הָעֻבְדָּה שֶׁחַגּיֵ יִשְׂרָאֵל נִקְבָּעִים דַּוְקָא 
כָּךְ  עַל  מַצְבִּיעָה  הַלְּבָנָה  מַהֲלַךְ  פִּי  עַל 
שֶׁיּשֵׁ קֶשֶׁר הָדוּק בֵּינָהּ לְבֵיניֵנוּ, שֶׁיּשֵׁ לָנוּ 
תְּכוּנוֺת דּוֺמוֺת. לאֹ רַק יִשְׂרָאֵל נִמְשְׁלוּ 
דָּוִד.  בֵּית  מַלְכוּת  גַּם  אֶלָּא  לַלְּבָנָה, 
בְּמוֺצָאֵי שַׁבָּת נאֹמַר, כְּמוֺ בְּכָל חדֶֹשׁ, אֶת 
קִדּוּשׁ הַלְּבָנָה, וּבוֺ נַכְרִיז שָׁלשֹׁ פְּעָמִים: 

“דָּוִד מֶלֶךְ יִשְׂרָאֵל חַי וְקַיּםָ!“.
מַהוּ סוֺדָהּ שֶׁל הַלְּבָנָה?

הַיְּכלֶֹת  בַּלְּבָנָה הוּא  הַמְּיֻחָד  כָּאָמוּר, 
מַגִּיעַ  שֶׁלּאֹ  הָאוֺר  אֶת  לְהַחֲזִיר  שֶׁלָּהּ 
מִמֶּנָּה. מִצִּדָּהּ אֵין לָהּ כְּלוּם, אֲבָל כַּאֲשֶׁר 
הִיא   — הָאוֺר  לִמְקוֺר  מְחֻבֶּרֶת  הִיא 
חשֶֹׁךְ  אֶת  וּבְעִקָּר  גַּם  וּבְשֶׁפַע,  מְאִירָה 
הַלַּיְלָה. לַתְּכוּנָה הַ׳ירְַחִית׳ הַזּוֺ קוֺרְאִים 
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מִדַּת הַשִּׁפְלוּת. כַּאֲשֶׁר אֲנִי לוֺמֵד הַרְבֵּה 
תּוֺרָה וּמְקַיּםֵ מִצְווֺת בְּחַיּוּת, אֲנִי דּוֺמֶה 
לַלְּבָנָה בְּמִלּוּאָה בְּאֶמְצַע הַחדֶֹשׁ. אָשְׁרָי! 
אֲבָל  יִתְבָּרֵךְ!  ה׳  שֶׁל  מַחֲזִיר־אוֺר  אֲנִי 
וְחוֺשֵׁב  צֶדֶק  חֶשְׁבּוֺן  עוֺרֵךְ  אֲנִי  כַּאֲשֶׁר 
לְעַצְמִי: “הַאִם אֲנִי אָכֵן רָאוּי לְכָךְ? הַאִם 
הַהִתְנַהֲגוּת שֶׁלִּי מַצְדִּיקָה קַבָּלַת מַתָּנוֺת 
כָּאֵלּוּ?“. בִּרְגָעִים אֵלּוּ אֲנִי דּוֺמֶה לַלְּבָנָה 
הַמְּכֻסָּה, שֶׁאֵינָהּ אֶלָּא גּוּשׁ אָפֵל וְכֵהֶה... 
וְאוֺמֵר  מַעְלָה  כְּלַפֵּי  ידַָי  מֵרִים אֶת  אֲנִי 
לַה׳: הַכּלֹ מִמְּךָ! אֵין לִי מִשֶּׁל עַצְמִי דָּבָר!

כותּ  יםָ הַמּלְַ
וַדַּאי  לְסִיּוּם:  מְעַנְיֶנֶת  וְתוֺפָעָה 
וְהַשֵּׁפֶל  הַגֵּאוּת  תּוֺפַעַת  עַל  שְׁמַעְתֶּם 
הַיּםָ. בְּכָל 6 שָׁעוֺת  הַמִּתְרַחֶשֶׁת בְּחוֺפֵי 
מְשַׁנּהֶ הַיּםָ אֶת גּבַֹהּ מִפְלַס הַמַּיִם שֶׁלּוֺ, 
כַּאֲשֶׁר פְּעָמִים הוּא גָּבוֺהַּ וְלִפְעָמִים הוּא 
הֶפְרֵשֵׁי  נָמוּךְ. ישֵׁ מְקוֺמוֺת שֶׁמְּדֻבָּר עַל 
גּבַֹהּ שֶׁל 8 מֶטְרִים! הַתּוֺפָעָה הַזּוֺ נִגְרֶמֶת 
בְּהַשְׁפָּעַת כּחַֹ הַמְּשִׁיכָה הַטָּמוּן — אֵיךְ 

לאֹ — בַּיּרֵָחַ! אוֺתָהּ לְבָנָה שֶׁמִּתְמַלֵּאת 
אֶת  לַיָּם  גּוֺרֶמֶת  חדֶֹשׁ  בְּכָל  וְנֶחְסֶרֶת 

תּוֺפַעַת הַגּאֵוּת וְהַשֵּׁפֶל!
נוּ, אָז אִם אֲנַחְנוּ דּוֺמִים לַלְּבָנָה מִן 
מֵהַיּםָ...  גַּם  לִלְמדֹ  מָה  לָנוּ  ישֵׁ  הַסְּתָם 
כְּמַחֲזִירֵי־ בִּקְדֻשָּׁה  פּוֺעֲלִים  כַּאֲשֶׁר אָנוּ 

אוֺר שֶׁל ה׳ יִתְבָּרֵךְ אָנוּ עַל הַגּבַֹהּ, בְּגַאֲוַת 
חַיּלָָיו. זוֺ  לִהְיוֺת  שֶׁזָּכִינוּ  כָּךְ  יְחִידָה עַל 
הַגּאֵוּת בַּנֶּפֶשׁ. לְעֻמַּת זאֹת, כַּאֲשֶׁר אָנוּ 
עוֺרְכִים אֶת חֶשְׁבּוֺן הַצֶּדֶק, אָנוּ מְגַלִּים כִּי 
מִצִּדֵּנוּ אָנוּ מֻנָּחִים בְּשֵׁפֶל הַמַּדְרֵגָה, וְזהֶוּ 

הַשֵּׁפֶל שֶׁל הַנּפֶֶשׁ. 
רֶגַע, אָז בְּעֶצֶם אֲנַחְנוּ עַל הַגּבַֹהּ אוֺ 
בְּשֵׁפֶל? בָּרוּר! אֵין בִּכְלָל הֶבְדֵּל... כִּי גּאֵוּת 
בְּחֶשְׁבּוֺן  עוֺלִים   ]410=[ וְשֵׁפֶל   ]410=[
הַגִּימַטְרִיּאָ בְּדִיּוּק לְאוֺתוֺ הַמִּסְפָּר! אֵלּוּ 

שְׁניֵ צְדָדִים שֶׁל אוֺתָהּ הַלְּבָנָה!

שֶׁנִּזְכֶּה לְגּאֵוּת וְשֵׁפֶל אֲמִתִּיִּים!
שַׁבַּת שָׁלוֺם וּמְברָֹךְ!
י רָזִ

: עַּ ָבו לתַ הַשּׁ אֵ שְׁ
מֶשׁ וּמָה מְלַמֵּד אוֹתִי שׁנִֹי זֶה? בַּמֶּה שׁוֹנָה הַלְּבָנָה מֵהַשֶּׁ

 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

מנהיגות יהודית אמתית דורשת מורכבות של דרישות־נצח 
בלתי מתפשרות והתאמה רגישה לאופי הדור. מחד, רבי אמתי רגיש למציאות 
של בני דורו, לקשייהם ומצוקותיהם, ולשינויים המיוחדים של אופי עבודת ה׳ 
הנדרשים מדור לדור )ולשם כך נדרש רבי בכל דור — אחרת די היה בלימוד 
הספרים(. מאידך, תפקיד המנהיג האמתי להתגבר על נטית בני דורו להגביל 
בהישגים  ולהסתפק  שנראה אפשרי  מה  לתחומי  ומאוויהם  את מאבקיהם 
מקומיים — עליו להוליך את עמו ליעדים שמעבר לאופק הנראה לעין. ככל 
שמתקרבים לימות המשיח נדרשות יותר התמודדות עם תפיסות פשרניות 
ומקררות, המסתפקות בהישגים מוגבלים, והולכת העם כולו ליעד של גאולה 

אמתית ושלמה.
תנועת המנהיגות בין הקצוות ניכרת בדור הראשון, במשה רבינו המגבש ומנהיג 
את “צבאות הוי׳“ בפרשיות השבוע; ובדורות האחרונים, בדמויות הרבי הריי“צ 
וחתנו הרבי מליובאוויטש )שחילוף הדורות ביניהם התחולל ב־י׳ שבט(, שהנהיגו 

את דורנו בשינויים הקיצוניים של המאה האחרונה.
שיעורי החוברת השבוע עוסקים באיזון הזה מזויות שונות: השיעור הראשון 
נוגע בנביעת התורה והתשוקה להתחדשותה שמעורר משה בחדש שבט. השיעור 
השני משרטט, מתוך דברי הרבי הריי“צ, את דמות המנהיג־המצביא הנחוש 
לנצח )וכדאי לקרוא, בתקופת הבחירות, את הנקודה המעובדת מתוכו(. השיעור 
השלישי, המתוק והנפלא, מעמיק להסביר מדוע מושגי עבודת ה׳ משתנים מדור 

לדור ומסביר כיצד צריכות להראות אהבה ויראה בדורנו.


