
שיעורי תורה והתוועדויות חסידיות
מהרב יצחק גינזבורג שליט“א

פְלָאוֹת מִתּוֹרָתֶךָ נִ בִּיטָה  אַ וְ י  נַ י עֵ ל  גַּ

בקיום המצוות העיקר הוא קבלת־עול, להיות “עבדי ה׳“,
אבל בלימוד התורה אנחנו בעיקר בנים — העיקר הוא השעשוע שלנו 
עם ה׳. לכן המצוות הן קבועות, אבל בלימוד התורה יש מהפכות — 

“הפוך בה והפוך בה“
]מתוך השיעור ׳מהי מהפכה׳[

כי תשא־פרה תשפ“א
itiel@pnimi.org.il :אי אפשר להגיע לבית הכנסת? הרשם לקבלת  בדוא"ל



כי תשא־פרה
ה׳תשפ"א

 העלון מופק ע"י עמותת אוהבים להיות יהודים
itiel@pnimi.org.il :לקבלת השיעורים במייל ולהצטרפות לצוות המפיצים

עריכה: אביב מויאל | עיצוב: דעה  אביחיל | מערכת: הרב יוסף פלאי, בעז יעקבי ואיתיאל גלעדי
בשיתוף עמותת ואביטה

נצחון על שלשה עמלקים
התוועדות ליל פורים )ח"א(

שלשת גיבורי החג – מרדכי, אסתר 
וחרבונה – מנצחים את עמלק החיצוני, 

הפנימי והעצמי

הילולת הפני מנחם
התוועדות פורים משולש

 על "טובת עין" בתורת בעל ההילולא
ועל הסתלקותו והקשר למאסר הרב

מהי מהפכה?
עבודת ה"אתהפכא" בתורה

על המהפכה הרביעית – לימוד תורה 
לגוים – והקשר לפורים ופסח

תיקון הנחֹשת
נועם אלימלך

תיקון הגשמיות והעלאתה לקדושה

04

15

21

30

מנין בשקלים
זהב שלמה

מנין בני ישראל לשעה ולדורות

הסיפור החסידי
חידושי הרי"מ

 הנהגת החסידים ב'תורה'
אצל בעל ההילולא של כ"ג אדר

המדור לילדים
"זֶה יִתְּנוּ"

 למה ה' צריך להראות למשה רבינו
מטבע של אש?

32

35

37



3
 

בס“ד

שבת שלום לכל קוראי נפלאות. עדיין מרבין בשמחה עם גליון פרשת כי תשא־פרה 
מלא בכל טוב סלה.
השבוע בגליון:

בפתיחת פורים משולש ובסיומו זכינו להתוועדויות ארוכות, לראשונה מאז חנוכה, על 
זה אנו מברכים — "שהחיינו וקיימנו והגיענו ]כנגד שלשת ימי פורים משולש[ לזמן הזה"!

בשיעור הפותח את הגליון, חלק ראשון מליל פורים דפרזים, האריך הרב לבאר שלש 
בחינות עמלק אותם אנו מוחים בשלשת ימי פורים משולש כדהשתא. את עמלק החיצוני, 
הגוי האנטישמי הלוחם בנו כפשוטו, מכניע מרדכי, את העמלק הפנימי — גי' ספק כידוע 
ממורנו הבעל שם טוב — מכניעה אסתר. ואילו את העמלק העצמי — המוות עצמו — מכניע 
חרבונה ]עם השלכה אקטואלית מעניינת לנושא החיסונים[. את ההתייחסות המחודשת 

שיש כאן להתפתחות מדע הרפואה — אסור לכם להחמיץ!
עוד מתענוגות חג הפורים: את התוועדות ה"לבסומי" של פורים משולש פתח הרב 
ב"פנת יקרת" — דיבור קצר ולבבי על בעל ההילולא, ה"פני מנחם" מגור זיע"א, על החשיבות 
של מדת עין טובה במשנתו ועל הקשר השמימי בין הסתלקותו של ה"פני מנחם" לבין 

מעצרו של הרב שחל בסמוך.
השיעור השלישי — התוועדות שהתקיימה בטרונטו־קנדה לפני כשנתיים ומתפרסמת כעת 
לראשונה — סוקר הרב את ארבע המהפכות בלימוד תורה ]כתיבת התורה שבע"פ־לימוד תורה 
בשכר־לימוד תורה לנשים־לימוד תורה לגוים[, תוך עיון בארבעה מובנים למילה 'מהפכה', 
ומחבר בין פורים לפסח מתוך עיון במהפכה הרביעית. כיצד "מגיירים" את אחשורוש, שרֹש 

התאוה, ואת פרעה, שרֹש הגאוה.
מפאת אריכות השיעורים נפקד השבוע מקומם של כמה מדורים קצרים שישובו אלינו 

אי"ה בשבוע הבא.
שבת שלום ומבורך,
המערכת

הקדמת המערכת
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שיעור
התוועדות פורים

ש
נצחון על שלשה עמלקים

קיצור מהלך השיעור
בחלקה הראשון של התוועדות ליל פורים האריך הרב לבאר שלש בחינות עמלק שעלינו לנצח 

בשלשת ימי פורים משולש — העמלק החיצוני, האנטישמי הלוחם בנו; העמלק הפנימי, הזורע 
בלב ספק וגאוה; והעמלק העצמי, המות עצמו, שהנצחון עליו יביא חיים נצחיים. הנצחון על 

שלשתם שייך לשלשת ׳גיבורי׳ פורים החיוביים — מרדכי, אסתר וחרבונה. דווקא למדרגה 
השלישית, הסודית יותר, שמתגלה דווקא בפורים משולש — יש השלכות אקטואליות גם לנושא 
החיסונים )לא תקבלו כאן תשובה אם להתחסן או לא, אבל כן מבט מופלא בנושא(, כששאיפת 
הרפואה לנצח את החולי והמות הופכת, עם גיורה, למלחמת עמלק הקיומית והמוחשית ביותר. 

בפרק ב נדרשות שלש מדרגות של חבור מח־לב, המופיעות בפסוק תיאור המשיח, שהן־הן 
התגברות על המליקה והפירוד שמחולל עמלק. 

השיעור מתאים במיוחד לשנה זו, שנת תשפ“א, העולה בגימטריא ישראל־עמלק וראויה לנצחון 
“נצח ישראל“ על אויבנו עמלק )כמדובר מתחלת שנה זו(. 

 א. פורים משולש —
נצחון על שלשה עמלקים

“פורים פורים פורים לנו“
“ליהודים היתה אורה ושמחה וששון ויקר“א 
— “כן תהיה לנו“ב, שהכל ירד למטה, בטוב 
הנראה והנגלה, שיהיה לנו משיח, אותיות יִשמח 

פורים  ליל  התוועדות  מוגה.  לא  גלעדי.  איתיאל  ע“י  נרשם 
דפרזים )ח“א( תשפ“א — התוועדות מקוונת.

אסתר ח, טז. א	
נוסח הבדלה. ב	

ויְשמח.
 — אוהבים  מאד  שאנחנו  בניגון  נתחיל 
“פורים פורים פורים לנו ברוך אשר בחר בנו“ג — 
ואחר כך נגיד עליו עוד הסבר, שעוד לא אמרנו.

בסוף רמ“ח אותיותד, הווארטים הקצרים 
והחריפים של חסידי חב“ד, יש הסבר שאנחנו 

בכל  לתפוצה  שזכה  גלייגו  שלום  יוסף  ר׳  מאת  פיוט  ג	
קהלות ישראל. 

רמח אותיות אות רמז.  ד	
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תמיד מביאיםה — שפורים הוא צמצום. קודם 
יש צמצום מעצמות א“ס לאור אין סוף. אחר כך 
יש צמצום מבלי גבול לגבול — הגבול שאחרי 
הצמצום הראשון של עץ חיים. בסוף יש צמצום 
מהקו לעולמות. כל שלשת הצמצומים האלה הם 
בשביל לגלות שה׳ בוחר בעם ישראל — “פורים 
פורים פורים לנו ברוך אשר בחר בנו“. עכשיו 
נסביר עוד חידוש בזה, עם דגש מיוחד על הקשר 
לפורים משולש, שלש פעמים פורים — “פורים 

פורים פורים לנו“.

לנצח את עמלק
נתחיל בכך שפורים שייך בספירות לנצח. 
באמת יש סוגיא שלמה בכתבי האריז“ל, לגבי 
פורים וחנוכה, שני החגים דרבנן — אחד נצח 
ואחד הוד, ויש סברא לכאן ולכאן מה נצח ומה 
קודם  פורים  הדורות,  סדר  לפי  בפשט,  הודו. 
לחנוכה )לפי סדר השנה הפוך, גם מוסיף לשתי 
האפשרויות(. לכן, בפשט, פורים הוא הנצח — 
“וגם נצח ישראל לא ישקר ולא ינחם כי לא 
אדם הוא להנחם“ז. זהו פסוק שאמר שמואל 
קדם־ עמלק,  מלך  אגג  את  כששסף  הרמתי 

מלחמת־עמלק של מרדכי ואסתר בפורים — 
שייך בפירוש למחית עמלק בפורים. 

כב  עולה  פורים־נצח  מובהק:  סימן  נאמר 
ברבוע, מספר מושלם. המלה נצח שוה גם פסח, 
לכן “פה אל פה“ח — מפורים לפסח, “מיסמך 
גאולה לגאולה“ט — גם יוצא אותו מספר, פורים־
פסח. יש משהו בנצח של פורים שהוא בעצם 
הכח ל“מיסמך גאולה לגאולה“, ול“כימי צאתך 

גליון  תשמ“ה;  מקיץ  אותיות  רמ“ח  בשיעורי  נתבאר  ה	
ח“ז  הנאמנים  דוד  )אדר תשנ“ט(; חסדי   14 חיים“  “תורת 

עמ׳ 256 ואילך, ועוד.
ראה פע“ח שער מקראי קדש פ“ד; שער ר“ח חנוכה  ו	
אפשרות  גם  שם  )וראה  פ“א  חה“ש  שער  פ“ו;  ופורים 

שחנוכה הוד ופורים יסוד(.
שמואל־א טו, כט.  ז	

במדבר יב, ח.  ח	
מגילה ו, ב.  ט	

הכל מתחיל  נפלאות“י,  מארץ מצרים אראנו 
מפורים, “נצח ישראל לא ישקר ולא ינחם כי 

לא אדם הוא להנחם“.
׳יהודים, בואו  שוב, פורים שייך לנצח — 
ננצח!׳. את מי צריך לנצח? את עמלק. מצוה 
רבה ונשגבה למחות את עמלק, “מחה אמחה“יא 
של  ועוצמתי  עצמי  ממש  עסק  ו“תמחה“יב, 
הקב“ה — “מלחמה להוי׳ בעמלק מדר דר“יג, 
קריאת התורה שנקרא מחר בבקר. בירושלים 
כל  את  עושים  בפרזות  אבל  בשבת,  יקראו 
המצוות מחר — כל ה׳פורים משולש׳ מרוכז 
ביום אחד. “פרזות תשב ירושלים“יד — מתוך 
ה“פרזות“ שלנו מגיעים ל“תשב“, אותיות שבת, 
בירושלים עיר הקדש, ומשם מתפשט הלאה גם 

ליום ראשון. 
צריך  נצח,  הוא  הראשון שפורים  הווארט 
לנצח — לנצח את עמלק, את הספק. עמלק 
וגם  ספק, כדברי הבעל שם טובטו,  בגימטריא 
בגימטריא רםטז, מתגאה. ה׳ “רם על כל גוים“יז 
— כמו שהוא מתגאה על גאים, “אשירה להוי׳ 
כי גאה גאה“יח, כך הוא “רם“ על ה־רם. גם משיח 
הוא רם, כאמור בו “הנה ישכיל עבדי ירום ונשא 
וגבה מאד“יט. בתיאור הזה של המשיח יש חמש 
עליות, כנגד הנרנח“י שלו, כשבכללות המשיח 
הוא היחידה הכללית של עם ישראלכ. “ירום“ 
היינו הרוח של היחידה הכללית, המשיח, והוא 
עמלק. כתוב בחסידותכא שה־רם של  רם על 

מיכה ז, טו.  י	
שמות יז, יד.  יא	

דברים כה, יט. יב	
שמות יז, טז. יג	
זכריה ב, ח.  יד	

	הוספות לכש“ט )קה“ת, הוצאה שלישית( אות קיח. טו
ראה קהלת יעקב ערך ׳עמלק׳ ובכ“ד. טז	

תהלים קיג, ד.  יז	
שמות טו, א )ובתרגום שם(.  יח	

ישעיה נב, יג.  יט	
הליקוטים  ספר  ראה  פ“ב.  אצילות(  )סדר  ש“ג  	ע“ח  כ
פ“ו  הלמוד  קודם  תפלה  ליראיו,  ה׳  פכ“א; סוד  משפטים 

הערה ל.
ראה תפארת שלמה מועדים רמזי פורים ד“ה “במשנה  כא	

פתחיה זה מרדכי“.
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עמלק הופך להיות מר ממות, וצריך כנגדו את 
כפי  וגו׳“,  ונשא  “ירום  הקדושה,  של  ה“רם“ 

שנסביר בהמשך.

שלשה עמלקים בעץ החיים ועץ הדעת
לנצח  היא  שלנו  והמשימה  המגמה  שוב, 
את עמלק, האויב המושבע שלנו, אבל אם יש 
פורים משולש, שלשה נצח, יש גם שלשה עמלק 
— הכל משולש. צריך להבין מהו עמלק — 
הזכרנו שעמלק הוא ספק וגם רם ו־מר. אם יש 
שלשה עמלק הם כבר עולים 720, עשר פעמים 
חסד. למי שקצת מכיר, מה הענין מזכיר בכתבי 
האריז“ל? האריז“ל אומר שבכל אחת ממדות 
הלב יש חסד — חמשה חסדים שמתפשטים 
מעטרא דחסדים שבדעת למדות שבלב — וכל 
חסד הוא ׳משולש׳, מתחלק לשלשה שלישים, 
כשכל שליש הוא כד )שלשת השלישים עצמם 
הם כנגד מושכל־מורגש־מוטבע שבתוך אותה 
מדרגה(. אם נכפיל את הכל בעשר, התכללות 
עשר ספירות בתוך כל חסד, תהיינה 720 מדרגות 
— 240 בשליש התחתון, 240 בשליש האמצעי 

ועוד 240 בשליש העליון, עמלק בכל שליש. 
הוא  העיקר  שמתפשטים,  החסדים  מכל 
המתפשט לספירת התפארת, הלב )בסוד חשן 
המשפט על לב הכהן הגדול, עליו נקרא בפרשת 
השבוע(. כתוב בכתבי האריז“לכב שבתפארת, 
השליש העליון מכוסה, והוא בסוד “עץ החיים“, 
ושני השלישים התחתונים מגולים, והם בסוד “עץ 
הדעת טוב ורע“. כלומר, בשליש העליון )המושכל 
שבתוך התפארת שבלב, מדרגה של שכל( אין 
מודעות עצמית ובשני השלישים התחתונים יש 
מודעות עצמיתכג. בנבואת יחזקאלכד הוא לוקח 
את שני העצים ועושה מהם אחד, ויש פירוש של 

	ע“ח של“ח )לאה ורחל( פ“ג )מ“ת(. ראה תורת חיים  כב
נח ד“ה “אלה תולדות נח“ )הא׳(. ובכ“מ.

לבי  “בכל  למאמר  בביאור  טבעית  מודעות  ראה  כג	
דרשתיך“.

יחזקאל לז, טו־יז.  כד	

הבעש“טכה שבעצם תפקיד המשיח לחבר את 
שני העצים, את המודעות האלקית והמודעות 
מודעות  מהם  לעשות  הכוונה?  מה  העצמית. 
טבעית. זהו נושא גדול ועצום אצלנו, שיש עליו 
ספרים שלמיםכו. עוד פעם, בתוך ה־720 יש ג“פ 
240 — עמלק־עמלק־עמלק. אחד הוא השליש 
העליון, שקובע ברכה לעצמו, חסד מכוסה, ושני 

שלישים תחתונים. זו הקדמה. 
את כל אחד משלשת העמלקים האלה צריך 
לנצח, והזמן המתאים לכך הוא פורים. כשיש 
פורים משולש — בירושלים, ואנחנו מזדהים 
עם ירושלים, “פרזות תשב ירושלים“ — בכל 
יום מתייחסים למחית עמלק ומקיימים אותה 
יום“כז  ב“היום  כתוב  האלה.  הרבדים  באחד 
שלפני מתן תורה סדר העבודה היה מלמעלה 
למטה — מחשבה, ואז דבור ואז מעשה. אך 
אחרי מתן תורה, בו אמרנו “נעשה ונשמע“כח, 
הסדר הוא מלמטה למעלה — צריך להתחיל 
מהשליש התחתון, למחות את עמלק התחתון, 
אחר כך את עמלק האמצעי, ואחר כך עוד עמלק 
נסתר, שבדרך כלל לא רואים אותו. זהו החידוש 
של פורים משולש, ביום הששה עשר יום לחדש 
אדר — דווקא אז מוחים את עמלק בשלמות, 
בשליש העליון, החסדים המכוסים, עצם הדעת, 
עליו נאמר “ראשית גוים עמלק“, הראשית שלו, 
נקודת הרע שלו, ובסוף “ואחריתו עדי אבֹד“כט.
הכל ׳חימום׳ להכנס לנושא של פורים־פורים־
פורים, ג“פ עמלק )לכל פורים יש עמלק, פורים־

עמלק משלימים ל־576, 24, עשירית עמלק כנ“ל 

ראה שמועות ישראל וישב ה )מתוי“י בסופו, הובא גם  כה	
בבעש“ט עה“ת לך לך ב( והמובא שם באבן ישראל אות יג 
)מלקו“ת לאריז“ל סוף יחזקאל(. חיבור המודעות האלקית 
והעצמית הוא חיבור נשמת משה רבינו )שבתכלית הבטול, 
מודעות אלקית( וגוף דוד המלך )שבתכלית השפלות, תקון 
ראה לב  המשיח.  מלך  של  בדמותו  העצמית(  המודעות 
לדעת מאמר “פרק בעבודת ה׳“ )ועד“ז באגדת בראשית 

פ“ו ולקוטי הלכות יו“ד הלכות יין נסך ג, ו(.
מודעות טבעית והטבע היהודי.  כו	

לוח “היום יום“ ז׳ חשון.  כז	
שמות כד, ז.  כח	

במדבר כד, כ.  כט	
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שהוא שליש חסד, ברבוע(, ג“פ 
נצח — ולכן יש לנו את פורים 
משולש, כדי לנצח אותו. נתחיל 

להסביר את פשט הדברים:

פורים — מחית עמלק 
במציאות החיצונית

עמלק  הוא  עמלק התחתון 
׳יהודים  החיצוני. קודם אמרתי 
סטיקר  זהו   — ננצח׳  בואו 
שעשינו, שצריך לנצח את האויב, 

האויב החיצוני. יש עדיין אויב חיצוני, זהו גם 
פשט המצוה שבאה מיד אחרי מינוי המלךל — 
שאותו מלך ינצח את האויב החיצוני, את כל 
האויבים סביב ארץ ישראל, אויבי עם ישראל, 
כאשר העיקר הוא למחות את זכר עמלק מתחת 

השמים כפשוטו. 
יש עמלק בחוץ, אבל יש מי שרגיל בלימוד 
החסידות וקצת לא נח לו ברגע שמדברים על 
דברים גשמיים. הוא חושב, וזו טעות, כמובן, 
שכל עבודת ה׳ צריכה להיות רק בנפש, משהו 
פנימי. שוב, מהו עמלק? אותו חסיד אומר, כדברי 
הבעש“ט, שעמלק הוא ספק — יש עמלק בלב, 
הרע שבקרב כל יהודי, צריך להכיר בו, לעשות 
ולמחות אותו  נפש, לפשפש במעשיו,  חשבון 

בתוך הלב. 
נשאל את החסיד הזה, שעובד עבודה פנימית 
— ׳יש גם עמלק בחוץ? איזה גוי שצריך להלחם 
בו?׳. יתכן שיודה שיש היום בארץ ומסביב את 
העמלק הישמעאלי ושבדור הקודם היה העמלק 
העֵשוי — ימח שמם וזכרם של עמלק! קשה 
שיש  מהעובדה  בדורותינו,  במיוחד  להתנער, 
עדיין איזה עמלק שצריך טיפול שרש בחוץ. אבל 
עדיין יתכן שיאמר — ׳בכל אופן, אנחנו צריכים 
לעשות קודם את העבודה הפנימית, היא הענין 
שלנו. נמחה את זכר עמלק מתוך הלב שלנו, 

ושם  )פ“א הלכות א־ב(  ריש הלכות מלכים ברמב“ם  ל	
פ“ה ה“ה.

ואז הקב“ה יביא משיח שיטפל 
גם  בחוץ׳.  כמו שצריך בעמלק 
שמלחמת  כותבלא  הרמב“ם 

עמלק היא מצות המלך. 
בכל אופן, זה לא מדויק — 
להיות  צריך  אמרנו שהסדר  כי 
כשהרבי  לכן,  למעלה.  מלמטה 
דברלב על מלחמות של יהודים 
לפני  עוד  ישראל,  בארץ  היום 
שמשיח בא — הוא אמר ׳יהודים 
בואו ננצח׳ את האויב, ה׳ נתן לנו 
את האפשרות. כמו שאנו מסבירים תמידלג, “יד 
ישראל תקיפה“לד נמצאת בכח — הכח נמצא, רק 
שלא יודעים איך להשתמש בו, לא יודעים איך 
לקיים את המצוה בחיצוניות. זו לא מצוה דווקא 
של יחיד — זו מצוה של צבור, ויש צבור, יש צבא, 
אפשר לקיים אותה. אי אפשר לדרוש מכל חיילי 
צה“ל, שהרבי מאד כבד וייקר — ׳קודם תמחו 
את העמלק בלב ואז תצאו לקרב׳. אין כזה דבר, 
זה לא עובד ככה. אם יש עמלק בשטח — צריך 
לטפל בו מידית, זה פיקוח נפש שקודם לכל, 
כפי שהרבי תמיד הדגיש. זו ההתחלה מלמטה 
למעלה. זהו הנצחון של היום הראשון בפורים 
משולש — שמנצחים את עמלק בגשמיות, בפועל 
ממש. בעצם, זהו הנצחון שהיה בפורים המקורי 
— “ושאר היהודים אשר במדינות המלך נקהלו 
ועמד על נפשם ונוח מאיביהם והרג בשנאיהם 
חמשה ושבעים אלף ובבזה לא שלחו את ידם. 
ביום שלשה עשר לחדש אדר ונוח בארבעה עשר 

בו ועשה אתו יום משתה ושמחה“לה.

פי“א  מלכים  הלכות  וראה  הקודמת,  בהערה  כנ“ל  לא	
בסדר פעולות המשיח המשקפות את סדר שלש המצוות 

בריש הלכות מלכים.
ואין  קראתי  בספר  נלקטו  בענין  הרבי  משיחות  רבות  לב	

עונה.
השלמה“  ישראל  “ארץ  מאמר  ח“א  ישראל  מלכות  לג	
הערה לה; מאמר “מציאות, הלכה, קבלה“ הערה ג; מאמר 

“עץ הדעת טוב ורע“ פ“ג; תיקון המדינה פ“ט ועוד.
רמב“ם הלכות ע“ז פ“י ה“ו. לד	

אסתר ט, טז־יז. לה	

אי אפשר לדרוש 
מכל חיילי צה“ל, 

שהרבי מאד 
כבד וייקר — 

׳קודם תמחו את 
העמלק בלב ואז 
תצאו לקרב׳. אין 
כזה דבר, זה לא 

עובד ככה
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שושן פורים — מחית עמלק שבלב
בשושן  יום  עוד  הוסיפה  אסתר  כך  אחר 
הבירה. גם אותו יום היה מחיה בגשמיות, והרגו 
שם כך וכך עמלקים, אבל יחסית זהו השליש 
האמצעי של החסד של התפארת, הלב. זו באמת 
מלחמת עמלק בלב — המלחמה בספק ובכל 
שאר המדות שמסתעפות ממנו, ובעיקר בגאוה 
שלו. מתוך ה־רם שלו, הגאוה שלו, הוא הופך 
להיות “מר ממות“. זהו היום השני של פורים, 

דווקא בשבת. 
באמת, בשבת לא לוחמים כל כך, אלא אם 
כן ממש פיקוח נפשלו. לכתחילה, לא מתחילים 
באופן שידרוש את  או  דווקא בשבת  להלחם 
המשך המלחמה בשבתלז. בכל זאת, גם בשבת יש 
מלחמת עמלק — שש זכירות אומרים גם בשבת, 
ובפורים משולש בירושלים קוראים בשבת בתורה 
“ויבא עמלק“לח ו“מלחמה להוי׳ בעמלק מדר 

דר“. אכן, בשבת המלחמה היא בעיקר בלב.
השלישים  שני  הם  כי  מובנים,  אלה  שני 
התחתונים, מוטבע ומורגש בנפש. עיקר הסוד, 
עיקר התוספת, הוא הפורים השלישי, המושכל 
בנפש. לכן באמת יש נוסחאות בפיוט שאומרים 
רק פעמיים “פורים פורים“ — שני השלישים 
התחתונים, פשוט. אבל הנוסח המלא, השלם, 

הוא ג“פ פורים. 

תכלית המגילה — סוד גיור חרבונה
כדי להבין זאת נקדים עוד ענין: הסברנולט 
ששלשת ימי הפורים הם כנגד שלשת הגיבורים 
ב“שושנת יעקב“ — מרדכי, אסתר “וגם חרבונה 
זכור לטוב“. דווקא חרבונה הוא השליש העליון, 
החידוש. מרדכי הוא המלחמה כפשוטה בעמלק 
— “ומרדכי לא יכרע ולא ישתחוה“מ, בהצהרת 

שו“ע או“ח סימן שכט. לו	
שבת יט, א. לז	

שמות יז, ח.  לח	
)גרסה  מהשנה  משולש“  בפורים  “משיח  מאמר  לט	

מורחבת שנשלחה ברשימת התפוצה(.
אסתר ג, ב. מ	

מלחמת־חרמה כנגד עמלק. אסתר דווקא היא 
ביעור העמלק שבלב, המלחמה הפנימית של 
עמלק. אבל הנה בא חרבונה, “וגם חרבונה זכור 
לטוב“, שצריך להסביר מי הוא ומה הוא. חרבונה 
הוא אחד הסריסים, שר במדינה — צריך לדעת 
איזה שר הוא היה. היום, במדינה, יש הרבה שרים 
לכל מיני ענינים. איזה שר הוא היה? אפשר לומר, 
כמו שנסביר תיכף, שאולי הוא היה שר המדע, 

שר מאד מיוחד. 
מעמי  “ורבים  היא  אסתר  מגילת  תכלית 
הארץ מתיהדים כי נפל פחד היהודים עליהם“מא. 
יש ענין של גיור כהלכה. מה היה המבצע המיוחד 
של פורים אצל הרבי? “מיהו יהודי“, גיור כהלכה. 
אם רבים מעמי הארץ מתייהדים, מי הראשון 
שהראה דוגמה חיה? מסתמא חרבונה, הוא גר 
הצדק האמתי. כל חג פורים הוא בשביל להוציא 
את הניצוץ, שגם יציל אותנו, גורם שיתלו את 
מגיע לשער  גבוה חמשים אמה,  עץ  על  המן 
הנון — הוא — ובסוף גם מתגייר, התכל׳ס של 
“ורבים מעמי הארץ מתיהדים“. מה  הסיפור, 

הביא אותו לכך, מה הכיר, מה ענינו?

 שרשי מרדכי — אברהם )המגייר(
ומשה )נותן התורה(

רובנו מכירים את המאמר ש“מרדכי בדורו 
כמשה בדורו“מב, הוא משה שבדורו, אך מאמר 
אברהם  כנגד  שקול  ש“מרדכי  מוכר  פחות 
יהודי  “איש  הפסוק  על  במדרשים  אבינו“מג. 
היה בשושן הבירה“ מדמים אותו גם למשה וגם 
לאברהם. מה עיקר הענין של אברהם? לגייר גרים 
— אברהם מגייר את האנשים ושרה מגיירת את 
הנשיםמד. זהו סוד פורים, “ורבים מעמי הארץ 
מתייהדים“, ובעצם מכך מתחילה היהדות — 

מגיור, מפורים. 
אחר כך בא משה רבינו שנותן תורה, שיש 

אסתר ח, יז.  מא	
ראה אסתר רבה ו, ב. מב	

אסתר רבה שם.  מג	
בראשית רבה לט, יד.  מד	
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בה גם שבע מצוות בני נח, אבל היא לא מטיפה 
בגלוי לגיור. גם משה רבינו גייר, אולי אפילו יותר 
מדי — את הערב רב שיצאו ממצריםמה. בכל 
אופן, הגדולה העיקרית שלו, עליה זוכרים אותו 
לטובה, היא העסק שלו אתנו, שהוציא אותנו 
ממצרים, עשה הבדלה מקליפת מצרים, ועיקר 
הבדיל  ובכך  אמת  תורת  לנו  שנתן  העיקרים 
אותנו מהאומות — גילה את הבחירה העצמית 

בעם ישראל, “ברוך אשר בחר בנו“. 
עוד לפני משה רבינו יש את אברהם אבינו 
— אצלו אין עדיין עם ישראל לבחור בו, וכל 
ענינו בחיים הוא לגייר גוים. הוא צריך את שרה 
שחופפת לו את הראשמו, מבררת איזה גוי הוא 
אמתי, אחד שצריך לגייר ולקרב, ואיזה גוי צריך 
לדחותמז. היא שיקול הדעת של “שמאל דוחה 
וימין מקרבת“מח — שיקול הדעת שלה הוא 
הנבואה שלה, בה היא גדולה מאברהם אבינומט. 
צריך את שניהם, זוג חמד שעובדים יחד — יש 
להם שליחות יחד בעולם לקרב כמה שיותר, 
“הנפש אשר עשו ]שניהם יחד[ בחרן“נ, מקום 

חרון אף של מקוםנא. 
למרדכי יש את שני השרשים האלה. ידוע 
המופת  ברמב“םנב שדמות  שלפעמים משמע 
אחד  שכל  בתורה,  ישראל  עם  של  העיקרית 
צריך להזדהות אתה ולנסות להתדמות אליה, 
היא משה רבינו, ולפעמים משמענג שהעיקר הוא 
אברהם אבינו — אלה אצלו שני עמודי התווך, 
יכין ובעז. מי שמגלם את שניהם יחד, לפי חז“ל, 

הוא דווקא מרדכי — מרדכי היהודי. 

ערך  יעקב  קהלת  וראה  )ובכ“ד(,  ו  מב,  רבה  שמות  מה	
׳ערב רב׳. 

	ב“ב נח, א. מו
וראה  ב.  קיט,  חיי שרה  בראשית פרשת  אוה“ת  	ראה  מז
)ובפרט  הדדרמון“  “מספד  מאמר  משיח  של  רוחו  עוד 

בהערה ח שם(.
	סוטה מז, א; סנהדרין קז, ב; זהר ח“ג קעז, ב. מח

שמות רבה א, א; תנחומא שמות א. מט	
בראשית יב, ה.  נ	

רש“י על בראשית יא, לב.  נא	
הלכות יסודי התורה פ“ז ה“ו. נב	

הלכות ע“ז פ“א ה“ג. נג	

אחד  שמצד  חרבונה,  לכבוד  היה  זה  כל 
פתאום מופיע מאין — קודם היה סתם אחד 
טפש,  ומלך  רשע  מלך  אחשורוש,  מסריסי 
מתחלתו ועד סופונד. מצד שני, הוא גם מציל את 
המצב, וכנראה שבסוף הוא הגורם מבפנים, אצל 
הגוים עצמם, ש“רבים מעמי הארץ מתייהדים 

כי נפל פחד היהודים עליהם“.

מרדכי, אסתר וחרבונה — שלש ירידות
קודם כל, מי הם שלשת הצדיקים האלה, 
שכנגד פורים משולש? הראשון הוא צדיק גמור, 
שרק כדי להתערב בענינים אקטואליים, בסדר 
העם  למען  השתדלות  שנקרא  ומה  המדינה 
שלו, העם היהודי )“עם מרדכי“נה(, קצת יורד 
בסוף  לכן  שלו.  מהמדרגות  שלו,  מהלומדות 
נאמר בו “ורצוי לרבֹ אחיו“נו ולא לכל אחיו, 
כי קצת התבטל מתורהנז. דרך הבעש“ט היא 
שכדי לעשות טובה ליהודי, כמו שה׳ רוצה, צריך 
להיות מוכן לרדת קצת ממדרגתך — הדוגמה 

העיקרית היא מרדכי. 
יהודיה, שבמודע, כדי  אסתר המלכה היא 
להציל את עם ישראל, מוכנה כאילו להתבולל 
— “כאשר אבדתי אבדתי“נח )כמו שדברנו הרבה 
פעמים(. “הדסה היא אסתר“נט — “הדסה“ היא 
מדרגתה הטהורה כמלכות דאצילות כפי שהיא 
באצילות, מדרגתה בשרשה, אבל “אסתר“ היא 
יורדת  מדרגתה כמלכות דאצילות כפי שהיא 
לעולמות התחתוניםס. “אסתר מן התורה מנין? 
׳ואנכי הסתר אסתיר פני ביום ההוא׳סא“סב — 
על המלכות נאמר “רגליה ירֹדות מות“סג, היא 

ראה מגילה יא, א; יב, א. נד	
אסתר ג, ו. נה	

שם י, ג.  נו	
מגילה טז, ב וברש“י שם ד“ה “שפירשו“.  נז	

אסתר ד, טז.  נח	
שם ב, ז.  נט	

דרך מצותיך קנח, ב )ובכ“ד(. ס	
דברים לא, יח.  סא	

חולין קלט, ב. סב	
משלי ה, ה.  סג	
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בי“ע.  התחתונים  בעולמות  להסתתר  יורדת 
במלכות דאצילות, כנסת ישראל, יש את כל 
הנשמות — ויש נשמות שיורדות, מתבוללות, 
כפי שאומרים היום. כך קרה עם אסתר, אבל 
היא שמרה על עצמה — התפצלה, לפי חז“לסד, 
דָה שלה לאחשורוש, והיא עצמה  ושלחה את השֵׁ
עדיין בחיקו של מרדכי הצדיק. בכל אופן, בפשט, 
היא נשמה שיורדת עוד יותר למטה, שרש כל 
היהודים שנמצאים היום במשבר ההתבוללות. 
זהו המשבר הגדול של עם ישראל היום, בממדים 
עצומים — מבהיל את הרעיון לחשוב על אחוזי 
ההתבוללות שיש באמריקה, ברוסיה, בכל מקום. 
הנשמה הכללית למתבוללים היא אסתר, ומי 
שנאחז בה יכול גם להנצל ולצאת מההתבוללות. 
עוד פעם, מרדכי הוא יהודי צדיק גמור שקצת 
יורד, כתורת הבעל שם טוב )המוסברת הרבה 
בשאר ספרי החסידות, כמו נועם אלימלך וכו׳( 
על ירידת הצדיק ממדרגתו הנצרכת בשביל עם 
יורדת,  יותר  ישראל. אסתר היא דמות שעוד 
התבוללות. משניהם יחד בסוף מגיעה הוצאת 
חרבונה מעמקי הקליפות — הוא גוי, שר של 
נסתר  ממקום  אותו  לעורר  וצריך  אחשורוש, 
ונעלם של “עד דלא ידע“ — אף אחד לא אמר 
לו לומר מה שהוא אומר. שיא ההשגחה במגילה, 
העץ  הנה  “גם  ואומר  חרבונה  מופיע  פתאום 
וגו׳“סה — יש שם גם את הטעמים הכי מיוחדים. 
ידוע שמשיח יבוא לדרוש טעמי תורהסו, את 
טעמי המגילה. בסוף כשהמלך שומע את הסריס 
שלו, השר שלו, הוא מסכים איתו — “תלֻהו 
ויתלו את המן על העץ... וחמת המלך  עליו. 
שָׁכָכָה“סז, “אשרי העם שֶכָּכָה לו“סח, סוד שם 
ככה )ר“ת כתר כל הכתרים(סט. כדי להוציא את 

חרבונה צריך את הנצחון על עמלק השלישי.

זהר ח“ג רעו, א.  סד	
אסתר ז, ט.  סה	

ראה רש“י בריש שיר השירים. סו	
שם פסוק י.  סז	

תהלים קמד, טו.  סח	
אודותיו דובר בחלק אחר של השיעור, וראה כש“ט אות  סט	

קסג.

לנצח את המות
מי   — שלנו  הווארט  לתכלית  נגיע  כעת 
הוא עמלק השלישי? זהו עמלק שכנגד השליש 
העליון, המושכל, המקביל לעץ החיים, מקביל 
דווקא למודעות אלקית, עליונה. את מה עוד צריך 
לנצח? יש עמלק בחוץ, עמלק בפועל — עמלק 
התחתון,  השליש  כפשוטה,  מלחמה  התחתון. 
מתחילה ממרדכי, “כל הגבוה יותר יורד למטה 
ביותר“ע. יש עמלק בלב, השליש האמצעי. איך 
קוראים לעמלק של הלב? היצר הרע. שוב, אפשר 
לפרש את כל הסיפור, כמו שאמרנו קודם — שכל 
התורה כולה מדברת על יצר הטוב ויצר הרע 
וזהו, ולשכוח אפילו שיש דברים בחוץ, במציאות. 
אבל  אסתר.  של  הענין  היא  היצרים  מלחמת 
התכלית היא להוציא את חרבונה, לנצח את 
עמלק השלישי. מהו עמלק הזה שצריך לנצח? 

שוב, צריך לנצח את האויב החיצוני, עמלק 
הראשון, צריך לנצח את היצר הרע, עמלק השני, 
אבל תכלית הנצחון היא לנצח את מלאך המות, 
שיקויים הפסוק “בלע המות לנצח“עא — צריך 
לנצח את המות עצמו ולזכות לחיים נצחיים. 
המלחמה בין ישראל ועמלק היא ׳מלחמה לחיים 
ולמות׳ ובעצם היא מלחמה בין החיים והמות 
עצמם )מלחמת “ובחרת בחיים“עב נגד עמלק־

“ממיתה   — פורים  לגאולת  כמתאים  מות(, 
אותו  ממיתים  מת,  עמלק  )וכאשר  לחיים“עג 
לגמרי, זוכים ל־י פעמים חיים, שלמות של חיים 
נצחיים(. מה זאת אומרת? מי מנצח את המות? 
אם מתרגמים זאת למושגים של היום, מה מסוגל 
לנצח את המות וגם להאריך את החיים, כמו 
שנה  מאה  בן  “הנער  המשיח  בימות  שכתוב 
ימות“עד? הנצחון על המות הולך לאט־לאט, 

)ובכ“מ(;  ב  לח,  במדבר  ג;  לט,  ג;  לד,  ויקרא  	לקו“ת  ע
שערי  והמגיד;  הבעש“ט  בשם  קכ“ו  עמ׳  תקס“ד  סה“מ 

אורה ד“ה “יביאו לבוש מלכות“ פי“ב ואילך ופל“ב ואילך.
ישעיה כה, ח.  עא	

דברים ל, יט. עב	
ע“ט  אד“ש  כ׳  מוצאי  בשיעור  )וראה  א  יד,  מגילה  עג	

הנדפס בגליון זה(.
ישעיה סה, כ.  עד	
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בשלבים. כעת מדברים בפשטות, באמת, במוחש, 
החיים  תוחלת  שאט־אט   — מוחשי  באופן 
תתארך מאד־מאד, עד שבסוף מנצחים לגמרי 

את המות. מי עושה זאת? מדען מתוקן.

היחס לחיסונים
כל הענין קשור עם מה שהתחיל בהשגחה 
פרטית לפני שנה, ועדיין ממשיך בימים האלה 
שדברנו  התופעה  אותו.  לנצח  צריך  אבל   —
הרבה  עשינו  בפורים,  שנה  לפני  בדיוק  עליה 
גימטריאות של 367, השם של הנגיף )קורונה( 
שהתחיל להתפשט, ושגורם, ר“ל, עד כדי היפך־

החיים — וצריך לנצח אותו. 
בשביל לנצח את הנגיף מהר־מהר המציאו 
איזה חיסון — או שנכון או שלא נכון, או שטוב 
או שרע, אבל בכל אופן זו השתדלות של המדע 
לנצח את עמלק. יש מי שאומר שאותם מדענים 
שמפתחים את החיסון הם בעצמם עמלק — זה 
עוד דיון, עוד ספק “עד דלא ידע“. לא יודעים 
אם לברך אותם, “ברוך מרדכי“, או לקלל אותם, 
“ארור המן“ — בדיוק הענין של היום, “חייב 
איניש לבסומי בפוריא עד דלא ידע“ אם אלו 
עמלק עצמם או אלו שמנצחים את עמלק. אבל 
כמו כל השתדלות המדע,  דבר,  כזה  יש  ודאי 
הכל  לרפואה —  במדעים שקשורים  במיוחד 
במגמה לנצח את עמלק השלישי, לנצח את 
המות, לנצח את כל המחלות, את החולי־רע 
שיש בעולם. ה“מלחמה ]להוי׳ בעמלק מדרֹ דרֹ[“ 
היא לקיים את האמור קודם לכן באותה פרשה, 
“כל המחלה ]ארבע האותיות המרכיבות את 
המלה מלחמה[ אשר שמתי במצרים לא אשים 
עליך כי אני הוי׳ רפֹאך“עה, כאשר מלחמת ה׳ 
עצמו בעמלק היא המלחמה בעצם המות — 
מלחמה “מדרֹ דרֹ“, כאשר בכל דור מתקדמים 
לקראת נצחון החיים על המות )מאבק השייך 
לעצם ספירת הנצח, סוד פורים, בסוד “תמורת 

שמות טו, כ. עה	

חיים מות“עו שבספירת הנצח(.
שוב, הייתי חושב שירדתי — קודם דברתי 
על לנצח את יצר הרע, מלחמה רוחנית, וכאן 
אני מדבר על לנצח חוליים גשמיים, איזה נגיף. 
אבל שרש הנצחון השלישי, על מלאך המות, הוא 
במושכל. לכן אמרנו שיתכן שחרבונה הוא שר 
הרפואה או שר המדע — המדע שמפתח דברים 
מיני עצות איך  וכל  חדשים, חיסונים חדשים 
לנצח את עמלק העליון, השלישי. הזמן המיוחד 
לכך הוא דווקא יום ראשון הקרוב, הבא עלינו 

לטובה, שהוא היום השלישי של פורים.

גיור הרפואה
שוב, כאן יורדים הכי למטה, דווקא כח שבא 
מגוי, כח של גיור — כי המשל לכל הנושא של 
תיקון המדע, אחד הנושאים הגדולים והעיקריים 
שלנו, הוא גיורעז, איך לגייר את המדע לשמש 
את הקדושה. התיקון הוא בעצם לקחת את סמל 
המדע, במיוחד סמל הרפואה — הנחש, “נחש 
הנחשת“עח — ולהפוך אותו לשמש גדול של 
האדםעט. כאשר הוא מתגייר גיור כהלכה הוא 
עצמו מנצח את עמלק — “מיניה וביה אבא 
לשדיה ביה נרגא“פ, “פגע בו כיוצא בו“פא — 
מנצח את עמלק. אחרי הגיור שלו הוא שמסוגל 
לנצח את אבי אבות הטומאה — טומאת היפך 

החיים, הנצחון השלישי על עמלק.
גם  שלנו?  בהקשר  המדע  גיור  פירוש  מה 
עמלק הוא מדעןפב )מכשף גדול, בלשון חז“ל( 
— מדען שמשתדל להסתיר־להטביע תמיד את 
הכל בהגבלות הטבע, שלא יראו שום דבר מעל 
לטבע. גיור המדע הוא הפיכתו למדע מתוקן, 
הנס  את  לגלות  וחותר  בנס  שמאמין  מדע 

ס“י פ“ד מ“ג. עו	
 Wisdom: שיעור ר“ח סיון ס“ט, ובאריכות גדולה בספר עז	

.Integrating Torah and science
במדבר כא, ט.  עח	

עפ“י סנהדרין נט, ב. עט	
	עפ“י סנהדרין לט, ב. תניא פל“א. פ

	שבת קכא, ב. פא
ראה התוועדויות פורים ס“ט. פב	
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שבכל תופעה — דבר שמתבטא במדען מאמין, 
המתפעם מגילוי האלקות בנפלאות הטבע ומודה 
לה׳ בפליאה רבה על כל התקדמות מדעית ועל 
כל הישג בתחומי הרפואה. אם מטביעים את 
הנסים וההשגחה הפרטית של ה׳ על כל צעד 
ושעל אי אפשר להתגבר באמת על המחלות 
ולחתור באמת לקראת נצחון על מלאך המות. 
אדרבא, מתוך ראש כזה, ש׳הכל טבע׳, גם כאשר 
מתגברים חלקית על תופעה מסוימת — מיד 
צצה בעיה אחרת, תופעת לוואי או מחלה חדשה 

שלא היתה קודם... 
בפסוק  במגילה  רמוזה  פרטית  השגחה 
ממקום  ליהודים  יעמוד  והצלה  “רוח  הבטחון 
אחר“פג, כנודע. “מקום אחר“ בגימטריא נשמה, 
זו התוספת לה זקוק המדען כדי להתגבר על 
המות  מלאך  את  ולנצח  שבטבע  האנטרופיה 
)כמובן, הנשמה גם נותנת לרופא לב טוב, רחמים 
ורצון לעזור, מעבר לידע המדעי הקר — שללא 
נשמה יכול להשאיר אותו אכזרי כגדולי העמלקים 
בדור הקודם, שאחד המפורסמים שבהם, ימ“ש, 
היה רופא שהתיימר להצעיד את מדע הרפואה 

קדימה תוך רצח ואכזריות שלא ייאמנו(.

ב. חיבור המח והלב
מליקת המח מהלב

מתחלק  חסד,  פעמים  י  ש־720,  אמרנו 
לשלשה שלישים — כל שליש הוא עמלק )240(. 
גם עמלק הוא ׳משולש׳, מתחלק לשלש — 240 
מתחלק לשלש פעמים 80 )80 כבר לא מתחלק 
בשלש(. עמלק הוא שלש פעמים פ — “פורים 
פורים פורים“. פ בגימטריא יסוד — עמלק רוצה 
לפגום במדת היסוד שלנופד, פגם הברית )בסוד 

לז  ביניהם הערה  יד )ראה הקדמת שכינה  ד,  אסתר  פג	
ובכ“ד(.

רוצה  ועמלק  שלישים,  לשלשה  מתחלק  היסוד  גם  פד	
לפגום בשלשתם, ואכמ“ל.

“אשר קרך בדרך“פה, לשון קריפו, וכפי שכתוב 
שהיה “חותך מילותיהן של ישראל וזורקן כלפי 

מעלה“פו(. 
אחד מסודות האות פ הוא מח־לב. הרי עמלק 
בא להפריד בין המח והלב. שתי הקליפות שפעלו 
נגד עם ישראל בראשית דרכו, בצאתו ממצרים, 
ועם ישראל היה צריך להתמודד אתן הן פרעה 
ועמלק. שתיהן עומדות בעורף. פרעה אותיות 
הערףפז, עלוקה שיונקת את החיות בין המח 
והגוף, המח והלב, על ידי שלשת השרים שלו 
שיושבים בתוך הגרון, כידועפח. גם עמלק רוצה 
להפריד בין המח והלב — פשוט לחתוך את 
הראש, עם־מלקפט, כמו שמולקים עוף מהעורף. 

שתי הקליפות הן בעורף.

 “הנה ישכיל עבדי וגו׳“ —
עליות המח והלב

בהקשר הזה רצינו להסביר את הפסוק של 
משיח, “הנה ישכיל עבדי ירום ונשא וגבה מאד“צ, 
עמלק הוא שלש פעמים  שכבר הזכרנו. שוב, 

מח־לב, שרמוזות בפסוק של משיח:
“הנה ישכיל עבדי“ — “ישכיל“ הוא מח, 

חכמה עילאה. 
המדרגה הבאה היא “ירום“, ה“רוח“ בפסוק 
“רוח  וסוף  ראש  )“ירום“  חיים  רוח  )כנ“ל(, 
חיים“(. כאן יש קשר לפרשת שבוע, בה מדובר על 
תנופה ותרומה — תנופה לארבע רוחות ותרומה 
למעלה ולמטהצא. מה היא רוח? שלשת היסודות 
יסוד  הם  יצירה,  בספר  המוזכרים  העיקריים, 
המים, יסוד האש ויסוד הרוח. מים יורדים ממקום 
גבוה למקום נמוךצב. יסוד האש עולה מלמטה 

דברים כה, יח.  פה	
רש“י שם. פו	

	ספר הליקוטים פרשת שמות. פז
וישב; ספר הליקוטים פרשות  שער הפסוקים פרשת  פח	

לך לך ווישב. ובכ“מ. 
תו“א תצוה )דרוש לשבת זכור( פה, ב. ובכ“מ. פט	

ישעיה נב, יג.  צ	
שמות כט, כו־כז )וברש“י שם(. צא	

	תענית ז, א. וראה תניא פ“ד ואגה“ק ה, ח ו־יב. צב
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לכן  ויורדצד,  עולה  יסוד הרוח  למעלהצג. אבל 
הוא באמצע, בתפארת. אפשר לחשוב ש“ירום“ 
פירושו רק לעלות, אבל הוא כמו תרומה, מעלה 
ומוריד. שוב, ה“ישכיל“ הוא במח. איפה ה“ירום“? 
איפה יש רם? “רם לבבו“צה — גם המדה הזו של 
הרוח היא בלב )שעיקרו תפארת, יסוד הרוח(. 
“הנה ישכיל עבדי“ במח אבל “ירום“ זו בחינה 
בלב שיש כל הזמן עליה וירידה. רוח היא ריחוף, 

כמו “רוח אלהים מרחפת על פני המים“צו. 
אחר כך כתוב “ונשא“, מדרגה יותר גבוהה 
— נשיאת הפכים. כלומר, יש מדרגה במח דווקא, 
שהמח מאחד את העליה והירידה — הוא מבין 
שהעליה והירידה הן אחת. כמו שכתוב ש“ירידה 
צורך עליה“צז כתוב ש“עליה צורך ירידה“צח, 
וכמו ש“ירידה היא תכלית העליה“צט גם להיפך. 
כלומר, יש כח במח לשאת את ההפכים של הלב 
העולה והיורד — זו מדרגת “ונשא“, שנושא את 

שני ההפכים יחד. 
אחרי ששניהם מתייחדים, שאין יותר עליה 
וירידה כשתי תנועות הפוכות, “ונשא“ יחד, יש 
בפירוש  כתוב   — בלב  שוב  “וגבה“  “וגבה“. 
“ויגבה לבו בדרכי הוי׳“ק, על יהושפט מלך יהודה, 

גם ממלכי בית דוד, בחינת משיח. 
אם כן, עד כאן יש סדר מאד יפה — “ישכיל“ 
במח, “ירום“ בלב, “נשא“ שוב במח, נשיאת 
שני ההפכים, ו“וגבה“ שוב בלב. ה“וגבה“ בלב 
כמו “פנימיות הלב שליט על המח“קא לגמרי, 
נושא יחד את שני ההפכים —  אחרי שהמח 
הלב יכול לעלות מעלה־מעלה בלי ירידות, רק 

ראה תניא אגה“ק יב. צג	
בכ“ד בספרי חקירה וקבלה. שיעורים בסוד ה׳ ליראיו  צד	

ח“ג מעמ׳ קלט )וראה ביאוה“ז לרמ“מ משקלוב דף מח(.
יחזקאל לא, י; דניאל יא, יב. צה	

בראשית א, ב.  צו	
	לקו“ת בהר מא, א ע“פ מכות ז, ב. ובכ“מ. ראה אמונה  צז
ומודעות מאמר “עיקרי האמונה של פנימיות התורה“ עמ׳ 

רד; שיעורי כ׳־כ“א חשון תש“פ )והבאים אחריהם(.
	ראה תשובת השנה מאמר “נעוץ סופן בתחלתן“. צח

	לקומ“א כב, יא.  צט
דברי הימים־ב יז, ו.  ק	

	לקו“ת דרושים לר“ה נח, ד. קא

עליות, “ויגבה לבו בדרכי הוי׳“, כל הזמן גבה 
וגבה, “גבהֹ מעל גבהֹ“קב, הפסוק של גבוה. כמו 
שיש בחז“לקג דעות כמה קומות יהיה ב“ואולך 
אתכם קוממיות“קד לעתיד לבוא, קומה על גבי 

קומה, כל פעם גבה עוד. 
מהו “מאד“? התכל׳ס, שגם הלב הזה מתחבר 
עם המח עד שאין יותר הבדל בין מח ולב — 
תכלית מחית עמלק. כמו שכתוב, גם בשם הבעל 
שם טוב, שאין יותר הבדל בין עץ החיים ועץ 

הדעת )כנ“ל(, המח והלב.

תיקון עמלק — שלשה חיבורי מח־לב
אם כן יש בפסוק שלש פעמים מח־לב — 
מח )“ישכיל“(, לב )“ירום“(, מח )“ונשא“(, לב 
)“וגבה“(, מח־לב )“מאד“( — ג פעמים פ, “פורים 

פורים פורים“, סה“כ עמלק, שנתקן במלואו. 
נסביר את הערכים הפנימיים: המח הראשון 
הוא בטרום מודע, בין המודע ללא־מודע, מוחין 
בעצם, “אבא ואמא עילאין דתחות דיקנא“קה 
בלשון הקבלה והחסידות; הלב הראשון, “ירום“, 
הוא הלב דאריך אנפין; אחר כך “ונשא“ הוא 
מח דאריך, עצם המוחא סתימאה; “וגבה“ כבר 
גלגלתא, המדות דעתיק יומין; ה“מאד“ בסוף, 
שהמח והלב יחד לגמרי, הוא רדל“א, “עד דלא 
התיקון  עמלק,  שוה  מח־לב  ג“פ  שוב,  ידע“. 
המלא, כי כל הענין שלו להפריד בין המח והלב 
— וכאן הכל לחבר אותם יחד. זו תכלית איחוד 

המח והלב, התכלית של “עד דלא ידע“.
ידועקו שהפסוק הזה מלא רמזים, כולו עולה 
1190, ה“פ רחל. כמה יעלה הכל אם נוסיף לו מח, 
לב, מח, לב, מח־לב? נקבל 1430, מהמספרים 
האהובים, הוי׳ פעמים הכל וגם הכל פעמים הוי׳ 
)גם ידיעת השלילה וגם ידיעת החיוב יחד, “עד 

קהלת ה, ז. קב	
ב“ב עה, א; בראשית רבה יב, ו. ובכ“מ.  קג	

ויקרא כו, יג.  קד	
ראה מבו“ש ש“ג ח“ב פ“ו. קה	

וממנה יושע מאמר “קליפה קדמה לפרי“ ובהערה לה.  קו	
ובכ“מ. 
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דלא ידע“ ו׳עד דכן ידע׳קז(.

סיכום
אם כן, הסברנו שיש שלשה פורים, שלש 
מדרגות של נצח, שלשה נצחונות, ושלשה עמלק. 
בפורים משולש צריך לנצח את שלשתם. כולם 
שלש ירידות — ממרדכי התלמיד־חכם, הצדיק 
הגלוי שיורד קצת ממדרגתו כדי לעשות טוב 
לעמו, עד אסתר שעוד יותר יורדת ומתבוללת, 
“כאשר אבדתי אבדתי“, ועד שיורדים לניצוץ של 
חרבונה, “וגם חרבונה זכור לטוב“. “וגם“ היא 
המלה הראשונה של “וגם נצח ישראל לא ישקר 
ולא ינחם כי לא אדם הוא להנחם“. הסברנו 
שיש גם שלשה חיבורים של מח־לב שצריכים 
לעשות, במדרגות הולכות ועולות, ובכך למחות 

כפי שנתבאר בחלקים הבאים של השיעור, וראה גם  קז	
בשיעור ז׳ אדר השתא )נדפס בגליון תצוה־פורים(.

את עמלק המפריד בין המח ללב. בכך התחלנו 
נושא אחד של פורים, עם דגש על פורים משולש, 

קביעות השנה שלנו.
יש בירושלים — שאנו מזדהים עמה ירושלים 
— שלשה ימים לשמוח. לכל יום יש את המצוות 
שלו, אבל כל יום לווה קצת מהשני, המהדרין 
אחד  בכל  המצוות  אחת  מכל  משהו  עושים 
משלשת הימים, כולל שמחת הסעודה. את הכל 
אפשר לעשות במשך שלשה ימים רצופים, וככה 
לנצח את שלשת העמלק ולזכות לכל הענינים 

שדברנו עליהם הערב. 
בזה נסיים לעת־עתה, שיהיה פורים שמח 
לכולם, לכל עם ישראל, לכל גרי־צדק כן ירבו, 
ובא לציון גואל. אמן כן יהי רצון וכן תהיה לנו, 
ויקר“,  וששון  ושמחה  אורה  היתה  “ליהודים 

אפשר לסיים בניגון הזה.
לחיים לחיים. חג שמח, משיח נאו!

פורים שייך לספירת הנצח — הנצחון על עמלק.��
ישנן שלש בחינות עמלק, כנגד שלשת השלישים של התפארת — שני עמלקים מגולים ��

)כנגד עץ הדעת( ועמלק אחד מכוסה )כנגד עץ החיים(.
 אחרי מתן תורה העבודה היא מלמטה למעלה — מעמלק החיצוני לעמלק הנסתר.��
עמלק התחתון הוא העמלק הגשמי — אותו מנצחים מכח מרדכי; עמלק האמצעי הוא ��

העמלק הפנימי, יצר הרע — אותו מנצחים מכח אסתר; עמלק העליון, הנסתר, הוא 
המות עצמו — אותו מנצחים )מיניה וביה( מכח חרבונה.

שני שרשים למרדכי — אברהם אבינו )מגייר הגרים( ומשה רבינו )נותן התורה, המבדילה ��
בין ישראל לעמים(.

מרדכי הוא הצדיק היורד ממדרגתו להיטיב לעמו.��
אסתר המלכה היא שרש הנשמות המתבוללות והכח להעלותן.��
חרבונה הוא ראשית ההתגיירות במגילה — “ורבים מעמי הארץ מתייהדים“.��
הרפואה המתוקנת, המאמינה בנפלאות שבטבע, היא הכח להתגבר על המחלות ולהאריך ��

את תוחלת החיים עד לנצחון על המות.
חמשה שלבים בחיבור המח והלב: עליה לשכל הטרום־מודע )“ישכיל“(; עליה ללב ��

העולה והיורד )“ירום“(; עליה למח נושא ההפכים של העליות והירידות )“ונשא“(; 
עליה ללב שכולו עליה תמידית )“וגבה“(; חיבור מוחלט בין המח והלב )“מאד“(.

הַלּוֹמֵד עַל מְנָת לַעֲשׂוֹת | צידה לדרך
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שיעור
התוועדות פורים משולש

הילולת הפני־מנחם

ש

קיצור מהלך השיעור
בפתיחת ההתוועדות בזמן ה“בסומי“ של סיום ׳פורים משולש׳ פתח הרב בדיבור אישי ומיוחד 
על דמותו של בעל ההילולא, ה“פני מנחם“ מגור, וקשר בין הסתלקותו זיע“א למעצרו הסמוך 
של הרב יבדל“א. לכבוד היסוד העיקרי של “טובת עין“ בתורת בעל ההילולא חזר הרב ווארט 

חריף מהבעל שם טוב על שרש קליפת עמלק בראיה שלילית של הזולת.

פורים שמח לכולם. אני כאן משתתף עם 
המוקפים )בלשון חז“לא, “מוקף“ היינו נוגע, שני 
דברים מוקפים נוגעים אחד בשני עד שנעשים 
אחד  נוגעים  מוקפים,  כולנו  אנחנו  כך  אחד, 
נוגע לחברו כמו שאדם קרוב  בשני, כל אחד 
אצל עצמו, וכך נעשים לאחדים, “כל ישראל 
חברים“ב ומחוברים(, באמצע סעודת פורים, עם 

לחיים וכל טוב. לחיים לכולם!
אנחנו עכשיו בשיא של פורים משולש, שיא 

של “וגם חרבונה זכור לטוב“.

הילולת הפני מנחם
אדר.  ט“ז  היום  דיומא:  ענינא  עם  נתחיל 

פורים  התוועדות  מוגה.  לא  גלעדי.  איתיאל  ע“י  נרשם 
משולש, טז אדר תשפ“א — התוועדות מקוונת.

ראה עירובין לב, ב )וברש“י שם ד“ה “מוקף“(, ובכ“ד. א	
עפ“י שופטים כ, יא; חגיגה כו, א. ב	

מיוחדות  בשנים  רק  פורים,  זהו  שנה  כל  לא 
ט“ז אדר נכלל בפורים משולש — פורים של 
מגדולי  ההילולא של אחד  יום  זהו  ירושלים. 
מנחם,  הפני  בעל  אחרון,  הדור  של  הצדיקים 
זכותו יגן עלינו — הרבי מגור, שבשושלת של 
גור הוא הששי מחידושי הרי“מ. מהקוצקער הוא 
השביעי ומהבעל שם טוב — אם מונים את כל 
ההשתלשלות, כל הצדיקים, הבעש“ט־המגיד־

הרבי ר׳ אלימלך־החוזה־היהודי הקדוש־הרבי 
הרי“מ־השפת  בונים־הקוצקער־החידושי  ר׳ 
אמת־האמרי אמת־הבית ישראל־הלב שמחה־

הפני מנחם — יוצא שהוא ה־13, שלמות של 
יג מדות הרחמים )נמצא שבפרט הפני מנחם 
הוא כנגד תיקון “ונקה“ שביחד עם שמו, פינחס 
מנחם עולה ג“פ יג ברבוע, כך שהערך הממוצע 
של ג התבות עולה שלמות של יג ברבוע, אחד 

ברבוע, אהבה ברבוע!(. 
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]קריאה מהקהל: הרב, אנחנו אוהבים אותך![ 
אנחנו אוהבים אתכם, את כולכם, מאד. 

בירושלים  פורים  שושן  של  הטיש  אחרי 
הוא כבר אמר לרבנית ש“מיתתן של צדיקים 
יכול לפעול  מכפרת“ג על עם ישראל ושהוא 
למעלה יותר מאשר הוא יכול לפעול למטה. זה 
היה בתשנ“ו, לפני 25 שנים, והיה אז הגל אולי 
הכי חמור של פיגועים, של ההתאבדויות, של 
ערבים שונאי ישראל )בחינת עמלק( ימח שמם 
החליש  שמאד  דבר   —
׳לקח  מאד  הוא  אותו, 
למסופר  בדומה  ללב׳. 
אמת,  השפת  על  גם 
הצרות  הזמן,  שאירועי 
של עם ישראל, החלישו 
אותו בגשמיות וקרבו את 

הסתלקותו. 
לציין  יש  בכלל, 
שהפני־מנחם היה מאד־
מאד דומה לסבא, השפת־

אמת, ולסבא רבא, בעל 
בהרבה  הרי“מ,  חידושי 
הנהגות וענינים — יותר 
דומה אפילו מאביו ואחיו הגדולים )עד שאפשר 
אמת  השפת  של  ׳חזרה׳  מעין  שהוא  לומר 

בדורנו(. 
יותר  ביותר, הרבה  ימני  היה  הוא בעצמו 
בקו  היה ממש  הצדיקים —  רובם של  מרוב 
)ובמכתבו  הארץ  שלמות  בעניני  הרבי  של 
בתענית  בדחיפות  האחרון, שפרסם  הציבורי 
אסתר באותה שנה, הוא פותח “עת צרה היא 
ליעקב, אשר יגורנו והזהרנו בא“(. לדוגמה, הוא 
סרב לקבל את פרס, שבאותה תקופה פרס היה 
ממונה זמנית כראש ממשלה, ובקש לבקר אותו. 
הוא אמר שהוא לא יכול ללחוץ את היד למי 
שלחץ יד לערפאת, ימח שמו. גם בעניני “מיהו 
יהודי“ וגם בבחירות המפורסמות כמה שנים 

מו“ק כח, א. ג	

לפני כן, הוא לגמרי היה ביחד בקו של הרבי, 
עשה השתדלות.

 אירועי אדר תשנ“ו —
הקשר האישי ל“פני מנחם“

מה שנוגע לנו באופן אישי, שבתוך השבעה, 
שלשה ימים אחרי הסתלקותו )היום, ט“ז אדר( 
כדי לפעול מלמעלה יותר ממה שאפשר לו לפעול 
אסרו  שנה —  באותה  אדר  י“ט  מלמטה — 
אותי. גם כן על אותו סיפור. מה היה הסיפור? 
בקיצור נמרץ: בגלל כל הפיגועים שהיו, היה 
שיעור שפשוט חזרתי על שיחה של הרבי בעניני 
נקמה, שיחה מפורסמת על נקמת מדיןד, ובזכות 
אותו שיעור פרס זרק אותי לכלא. השחרור היה 
גם בתוך השלשים שלו. כלומר, כל הסיפור שלי 
אישית היה ממש קשור להסתלקות שלו היום, 

במוצאי שושן פורים בירושלים. 
כנראה כל הסיפור הזה שייך לפורים, המשך 
של פורים. גם “מסמך גאולה לגאולה“ה, אבל 
הכח יוצא מפורים. יש משהו בפורים שיותר מיום 
כיפור, עליו כתוב “אחת בשנה“ו — פורים עוד 
יותר “אחת בשנה“. כל הפעילות שלי היתה 
בהשראת הוראות מפורשות שקבלתי בנושאים 
האלה מהרבי, חוץ מההשפעה הטובה שהיתה 
עלי מהשווער ע“ה, וכנראה גם אני בעצמי בקו 
הזה — אבל ברור שגם בעל ה“פני מנחם“ פעל 
מלמעלה. בעצם, הוא פעל אז להפיל את פרס 
— מה שקרה כעבור חדש־חדשיים מהסיפור 
הזה. ראוי שכולם ידעו את הקשר הזה עם ה“פני 

מנחם“.

קשר ה“פני מנחם“ לפורים
כנראה שבכלל הוא שייך לפורים — הוא 
הוא  ש׳פורים  בחייו  פעמים  הרבה  התבטא 
היום שלי׳. הוא ציין ששמו, פנחס־מנחם )אם 
כותבים בלי י(, בגימטריא פורים )וע“ה עולה 

ראה לקו“ש חכ“ג שיחת מטות. ד	
	מגילה ו, ב. ה

שמות ל, י; ויקרא טז, לד.  ו	

בכלל, יש לציין 
שהפני־מנחם 

היה מאד־מאד 
דומה לסבא, 

השפת־אמת, עד 
שאפשר לומר 

שהוא מעין ׳חזרה׳ 
של השפת אמת 

בדורנו
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שהוא  לפורים  מתאים  שאול, 
שדברנו  כפי  דשאול“,  “יומא 
שושן־ בטיש   — פורים  בליל 

הוא  הסתלקותו  בשנת  פורים 
היא  הקצרה  ש׳מלכותו׳  רמז 
מעין מלכות שאול(. נוסיף שאם 
כותבים פינחס־מנחם עם י הוא 
שוה “איש יהודי“, “איש יהודי 
היה בשושן הבירה ושמו מרדכי“ז 
הוא  אלתר,  המשפחה,  )שם 
סוד “לאלתר לתשובה לאלתר 
לגאולה“, הקשר בין הרבי הקודם 

והרבי(. 
כינוי ספרו “פני מנחם“ הוא 
בגלל הפינחס, והמלה “פני“ היא 
הרי הענין של פורים )כפי שעוד 
ההתוועדות(.  בהמשך  נאריך 
התורה  מן  “אסתר  כתוב  הרי 
מנין? ׳ואנכי הסתר אסתיר פני 

ביום ההוא׳ח“ט, כל ענין פורים הוא שה“פני“ 
נסתר. מגלת אסתר היא לגלות את ההסתר )ועד 
ל“הסתר אסתיר“, שגם ההסתר מוסתר, כהסבר 
הבעש“טי, שהאדם לא מודע לכך שהוא נמצא 
בהסתר פנים, כמו אחד שנמצא במרתף חשוך 
וכל כך התרגל עד שלא מבין ולא מרגיש שהוא 

במצב של “כי אשב בחשך“יא(.

עין טובה
היה  אמת“,  ה“שפת  כמו  מנחם“,  ה“פני 
כמו   — המשפחה  של  הגדול  התלמיד־חכם 
הסבא, הסבא־רבא, הקוצקער וכו׳. הוא היא איש 
תורה מובהק וגם איש צנוע מובהק. שוב, הוא 
היה ׳אכפתניק׳ )בגימטריא אסתר(. את הביטוי 

אסתר ב, ה.  ז	
דברים לא, יח.  ח	
חולין קלט, ב.  ט	

	בעש“ט עה“ת פרשת וילך; כש“ט )קה“ת( אותיות כה,  י
פה. ועוד. וראה גם )באריכות( בלקומ“א נו, ג. 

מיכה ז, ח.  יא	

מישראל  בשכם,  למדתי  הזה 
שצריך   — כמה  ועוד  שלנו 
היה  הוא  ׳אכפתניקים׳.  להיות 
׳אכפתניק׳, דאג לזולת ולקח ללב 
את מצבו ואת מצב עם ישראל 

בכלל. 
אחד המוטיבים שהוא חזר 
אחד  שלו,  בדרשות  עליהם 
הדברים שדרש מהחסידים וחזר 
עליו הרבה מאד, הוא הענין של 
להסתכל  טובה — שצריך  עין 
אחד על השני בעין טובה. בדבר 
התורה הראשון שאמר ב׳טיש׳ 
הציבורי הראשון שלו הוא עסק 
בעניני עין טובהיב וחזר אל אותן 

פני מנחם ואתחנן תשנ“ב שיחה א: יב	
משני  כתובים  נאמר  שבלוחות  הדברות  עשרת  על 
ומצד  כסדרן  אחד  מצד  נקראים  שהיו  ואיתא  עבריהם, 
להיקרא  יכולים  שיהיו  נצרך  מה  ולשם  להיפך,  השני 
שיש  לרמז  שבא  בלודמיר  אאז“ל  מכ“ק  ושמעתי  הפוך, 
להתחיל מסופן לתחילתן, מהדיברה האחרונה וכל אשר 
לרעך, וכל ר“ת ואהבת לרעך כמוך, עין טובה, והוסיף כ“ק 
אאז“ל שכל הדיבור של לא תחמוד הוא מענין זה, ע“י עין 
אצל  שמתקיים  וכפי  התורה,  לכל  להגיע  יכולים  טובה 
אלקיך,  ה׳  לאנכי  בא  הוא  כן  כמוך  לרעך  ואהבת  האדם 
כן  אלקיך  ה׳  באנכי  השגתו  כפי  בתחילתו,  נעוץ  וסופו 
בדברות  תליא...  בהא  הא  כמוך,  לרעך  ואהבת  הוא 
וגם כתיב כאן  זו מאריך הכתוב בלא תחמוד,  שבפרשה 
בענין  נסיון  שיש  דחוק  בזמן  גם  חבירו,  פרנסת  שדהו, 
עין טובה על האדם להאמין שכל אחד מקבל חלקו ואין 
אדם נוגע במוכן לחבירו... עין טובה הכוונה הן בגשמיות 
בעין  להיות  צריך  מצוה  מקיים  כשיהודי  ברוחניות,  והן 
לפני  המצוה,  במעשה  עמו  אחרים  גם  לכלול  טובה, 
עשיית מצוה ושאר דברים אומרים לשם יחוד וכו׳ בשם 
כל ישראל, לעשות למען אחרים, למען הכלל, ועי“ז יכול 
לבני  ונשיא  ז“ל  הרי“מ  מהחידושי  איתא  לאנכי.  להגיע 
נפתלי אחירע בן עינן, מלשון אח ורע ובן עין טובה, וי“ל 
שעי“ז זכו לברכת נפתלי שבע רצון ומלא ברכת ה׳... ע“י 
עין טובה יכולים להגיע לאנכי ה׳ אלקיך, אם עושה עבור 

הזולת בא ע“י לאנכי, אנכי אנכי הוא מנחמכם.
נעיצת סיום עשרת הדברות בתחלתן הוא סוד אחשורוש, 
“שאחרית וראשית שלו“, העולה “אשר לרעך“ )וכן סגירת 
הנדפס  ע“ט  אד“ש  כ׳  מוצאי  בשיעור  כמבואר  מעגל, 

בגליון זה(!
ועיי“ש עוד ועוד, עד לסיום הדרוש:

וישועות  רפואות  ברכות  להשפיע  יכולים  טובה  עין  ע“י 
לכלל ישראל.

כל הפעילות שלי 
היתה בהשראת 

הוראות מפורשות 
שקבלתי בנושאים 

האלה מהרבי, 
חוץ מההשפעה 
הטובה שהיתה 
עלי מהשווער 

ע“ה, וכנראה גם 
אני בעצמי בקו 

הזה — אבל ברור 
שגם בעל ה“פני 

מנחם“ פעל 
מלמעלה
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בתוך  האחרון,  תורה  בדבר  גם  ממש  נקודות 
האחרוןיג.  בשושן־פורים  שאמר  הארוך  דרוש 
גם ב׳תקנות׳ שפורסמו בתחלת ההנהגה שלו 
נכתב  הראשונה(  שבת־ההנהגה  )לקראת 
ש“חסידות היא עין טובה“ ונדרשה הנהגת עין 
)בעל  ה׳טיש׳  סדרי  בכל  לזולת  ודאגה  טובה 
פה הוא קשר את הדברים לדברי זקנו ה“שפת 
אמת“ בראשית הנהגתו, שאם ימשיכו האנשים 
לדחוף איש את רעהו יפסיק לחלוטין את הנהגת 
השולחנות( ובמכתב האחרון שלו )שכבר הוזכר( 
המשפט העיקרייד הוא “נעזוב את כל החשבונות 

וההתחשבנות בינינו“.
נאמר משהו  נשמתו  ולעלית  לכבודו  לכן, 
בעניני פורים ומחית עמלק שקשור לעין טובה:

פני מנחם פורים תשנ“ו: יג	
... בית ראשון נחרב על חטא ע“ז ג“ע ושפ“ד, ומרדכי עקר 
העבודה זרה, מחשבת המן, אבל ידע שבין אדם לחבירו 
עדיין צריך תיקון, ותיקן מתנות לאביונים ומשלוח מנות, 
להביא בהם מדת החסד ומדת הרחמים... ואהבת לרעך 
כמוך, כ“ק אאז“ל אמר וכ“ל אשר לרעך ר“ת ואהבת לרעך 
כמוך, ונכתב כן בלוחות הראשונים ובלוחות השניים, שזה 
היסוד של התורה. גם הקב“ה נקרא רע, רעך ורעך אביך 

אל תעזוב, ואז ממילא אין כל צורר.
... וכשכל בני ישראל באחדות זה ענין מתנות לאביונים, 
השלישי  המקדש  בית  שיבנה  טרם  שלעתיד  ומרדכי 
צריך לבער השנאת חנם )וממילא נזכרים ונעשים, שאין 
כולם  אלא  בנפרד  אחד  כל  עבור  ולבקש  להזכיר  צריך 

כאחד נושעים(.
ידי  על  שתהא  מלכתחילה  תיקנו  מנות  משלוח  מצות 
שליח, משלוח, אע“ג שבכל המצות קיי“ל כל מידי דאיהו 
לא מצי למיעבד שלוחיה לא מציע למיעבד, וכן מצוה בו 
יותר מבשלוחו, אלא שכאשר מרדכי תיקן שהרצון יהיה 
טוב ובאו לבחינה האמיתית של ואהבת לרעך כמוך לא 
אחד  בין  מחיצות  היו  )שלא  הוא  ושל  אני  של  ענין  היה 

לרעהו(, אלא הכל שלוחיו של הש“י.
על החבור בין היהודים להיות בבחינת “אהבה בתענוגים“ 
)שה“ש ז, ז( — כאשר על ידי “וכל“, “ואהבת לרעך כמוך“, 
פורים  של  המיוחד  החיבור  זהו  לרעך“.  “אֹשר  גורמים 
הקשור  לרעהו“  איש  מנות  ב“משלוח  במיוחד  המתבטא 
לסעודת פורים )כפי שבולט במיוחד בפורים משולש(, בה 
זוכים “לבסומי ]להתענג[ בפוריא עד דלא ידע בין... לבין...“ 
לו שייך  ז, ב(, כאשר כולם שוים )סוד תיקון ה־יג,  )מגילה 
ה“פני מנחם“, סוד ׳ונקה לשוים׳ כמבואר במ“א(. במדרגה 
“וקבל  בהם  מתקיים  היהודים,  בין  מחיצות  כל  אין  בה  זו, 
זוכים  כולם  )כאשר  יחיד  בלשון  כג(  ט,  )אסתר  היהודים“ 

לדרגת משה רבינו, “משה קבל תורה מסיני“(, כנודע.
שבנו רה“י מגור שליט“א מרבה לצטט ולפרש. יד	

“חסרון מבפנים לא שמיה חסרון“
במסגרת  )שנאמרה  מהבעש“ט  תורה  יש 
פעולה של קירוב ורפואה ל׳מתנגד׳ חריף שלו( 
שמביא הרבי הקודםטו, על לשון חז“ל בגמרא 
מדובר  בריאה“טז.  שנמצאת  “מחט  חולין — 
)כלשון רש“י( ש“אין הריאה נקובה מבחוץ ואין 
הרוח יוצא ממנה“, אחרת פשוט שטרף, אבל 
מצאו בריאה מחט ברזל )כהדגשת רש“י(. יש 
מחלוקת — “רבי יוחנן ורבי אלעזר ורבי חנינא 
מכשרי. רבי שמעון בן לקיש ורבי מני בן פטיש 

ורבי שמעון בן אליקים טרפי“. 
הגמרא מסבירה שהברזל אוכל את הבשר 
ומציעה  מבפנים“,  “חסרון  יש  הזמן,  במשך 
מבפנים  “חסרון  אומרים  המטריפים  שאולי 
שמיה חסרון“ והמכשירים אומרים ש“לא שמיה 
סוברים  כולם  לא,  הגמרא —  דוחה  חסרון“. 

ש“חסרון מבפנים לא שמיה חסרון“. 
רק נסביר זאת לפי חסידות: “חסרון בפנים“ 
הוא כמו בינוני של התניא, השלם בלבושי הנפש, 
החוץ שלו, אבל הוא לא שלם בפנים, יש לו 
חסרון בפנים. הוא כשר או טרף? הבינוני הוא 
כשר, אומרת הגמרא, לא רק לדעת רבי יוחנן — 
כולם סוברים שבינוני אינו טרף. יש הוה־אמינא 
שהמחמירים יטריפו את החסרון בפנים, אבל 
הגמרא אומרת שלא — “דכולי עלמא חסרון 

מבפנים לא שמיה חסרון“. 
אם כן, מה כן המחלוקת ביניהם? מחלוקת 
במציאות, האם יתכן בכלל שהמחט הזו ירדה 
דרך הקנה — ולא בבליעה דרך הושט, לא שהוא 
בלע את המחט — ומהקנה לסימפונות ומהם 
לריאה, ולכן אין נקב בריאה בכלל. או שלא יתכן, 
משהו כל כך נדיר ולא שכיח שלא לוקחים אותו 
בחשבון, אלא ודאי הבהמה בלעה את המחט, 
שעברה מהושט לדקין ומשם לריאות ותוך כדי 

אג“ק אדמו“ר מוהריי“צ ח“ג עמ׳ רעט. מובא בכש“ט  טו	
חפשי  )בתרגום  קיח  אות  שלישית(  מהדורה  )קה“ת, 
טוב השלם׳  וב׳בעל שם   84 עמ׳  ח“ג  וסיפורים  בשמועות 

פרשת זכור(. 
חולין מח, ב.  טז	
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שנכנסה מהחוץ לריאות ודאי עשתה נקב. מה 
הדין? הכלל בפסיקה שבמחלוקת רבי יוחנן וריש 
לקיש הלכה כרבי יוחנן, בגימטריא פורים. אם 

כן, זו הלכה מובהקת של פורים. 

מחט בריאה — חטא בראיה
הבעש“ט לא אומר את הגימטריא של פורים... 
אבל כותב ש־ברזל ע“ה )כדברי רש“י שזה ברזל( 
שוה עמלק, שוה ספק, שוה רם, אותיות מר. הוא 
מסביר שעמלק כופר בכל הרמות העליונות של 
התורה, רמז־דרש־סוד, ומחזיק רק מהפשט — 
תלמיד חכם גדול, אבל מחזיק רק מהפשט ולא 
מפנימיות, ולכן מתגאה. זו קליפת תניא, שכל 
ספר התניא בא לבטליז, ולפי השיחה הזו — זו 
קליפת עמלק. ה־רם שלו הוא הגאוה בידיעת 

הפשט וה־רם הזה הופך להיות מר. 
המחט שנמצאת בריאות היא עמלק, אף על 
פי שכשר להלכה, כדעת רבי יוחנן, בגימטריא 
פורים, ושני החכמים שעמו. מביא הרבי הקודם 
החסד  מצד  שהמכשירים  הבעש“ט  בשם 
והמטריפים מצד הגבורה )כיחס בית הלל ובית 
שמאי(, כפי שרואים בשמותיהם. אלינו הגיע 
שרבי יוחנן לשון חנון, רבי אלעזר לשון אל־עזר 
ורבי חנינא לשון חנינה. בשלשת המטריפים יש 
שני שמעון, שם של גבורהיח, ורב מני בר פטיש, 

)וזאת ליהודה( פי“ט. מובא בבית רבי  	אור הגנוז ח“ב  יז
ח“א פכ“ז.

קהלת יעקב ערך שמעון )ובכ“ד(. יח	

הוא  שלו  הדין  בפירוש(  כתוב  )לא  שכנראה 
הפטיש שלו.

מהי “מחט שנמצאת בריאה“? הבעל שם 
טוב נותן פירוש אחר לגמרי: מחט הוא לשון 
חטא וריאה אותיות ראיה. הוא מסביר שמחט 
שנמצאת בריאה היא חטא הראיה, עין רעה, 
שמסתכלים רע על החבר. רואים משהו שלילי, 
יש עליו קושיא, ובמקום להוכיחו בדרכי נעם, 
מתוך אהבת ישראל, דאגה ואכפתיות, מסתכלים 
עליו בעין רעה. אם מישהו באמת ׳אכפתניק׳, 
כמו שאמרנו, הוא מביע ומוכיח — תוכחה היא 
תוך־אהבהיט. אם הוא רק נוטר זאת בלב, מסתכל 
בעין רעה כי יש לו בקורת על הזולת, זהו מקור 

קליפת עמלק — חטא הראיה. 
זהו ווארט חריף, אבל ההלכה אומרת שעדיין 
יכול  כשר. משהו מענין ביותר, ששרש עמלק 
להיות דבר כשר. חטא הוא דבר לא טוב, “אדם 
אין צדיק בארץ אשר יעשה טוב ולא יחטא“כ, 
תחלת  בראיה,  היא  החטא  שתחלת  וכנראה 
החושים — הוא רואה את החבר שלו חוטא. 
אף על פי שלא מטריפים אותו בגלל חטא הראיה 

— שם טמון שרש קליפת עמלק.
גם  שקשור  שלם,  ווארט  אמרנו  כאן  עד 
לפורים, כי הענין של עין טובה היה יסוד היסודות 
אצל בעל הפני מנחם, זכותו יגן עלינו ועל כל 

ישראל אמן.

ראה עמודיה שבעה ריש חומש דברים ובכ“ד. יט	
קהלת ג, יד.  כ	

אש ומים 
הכיור עומד בין אהל מועד ובין המזבח והכהנים צריכים לרחוץ ממנו בבואם לעבודה באהל 
מועד או במזבח. המזבח הוא אש של עבודת ה׳, עבודת הקרבנות ועבודת התפלה להעלות את 
הבהמיות שבאדם. באמצע אהל מועד נמצא מזבח הקטרת, סוד אש התורה ופנימיות התורה, 
“בחד קטירא אתקטרנא“. נמצא שהכיור הוא המים שבין אש התפלה ואש התורה. על משה רבינו 
נאמר “מן המים משתיהו“ — ממי הכיור המטהרים את עובדי ה׳ לעסוק בתורה ותפלה, “תורת 
]שעשועים יום יום[ משה“ ו“תפלה למשה“.�
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שיעור
עבודת ה“אתהפכא“ בתורה

ש
מהי מהפכה?

קיצור מהלך השיעור
בשיעור מיוחד שנמסר בקנדה נתן הרב עוד היבט ב׳נושא החם׳ בשנים האחרונות — ארבע 

המהפכות בלימוד התורה, עם דגש על המהפכה הרביעית של הפצת התורה גם לאומות העולם. 
פרק א, באוירת “מסמך גאולה לגאולה“, מדבר על ההבדלים בין פורים ופסח, ועל הדרך 

להפוך־לגייר את אחשורוש )שרש התאוה( ופרעה )שרש הגאוה( ולהעלותם לשרשם הגבוה. 
פרק ב, עיקר השיעור, חוזר בקיצור על ארבע המהפכות ומסביר שבמושג מהפכה עצמו יש 

ארבעה מובנים — “איפכא מסתברא“ בשכל, “אתהפכא“ במדות, מהפכה שלטונית והיפוך 
הנסיבות בהשגחה פרטית )“ונהפוך הוא“(. ארבעת המובנים הללו באים לידי ביטוי בכל 

אחת מהמהפכות — כאשר ראשית השינוי הוא סברא הפוכה בשכל, לאחר מכן יש להתגבר 
על עכבות רגשיות בנושא, בהמשך יש להתמודד עם הממסד ה׳ישן׳ שמתנגד לשינוי וסיום 

התהליך הוא ב׳חתימה׳ של הקב“ה עליו, כשהמהפכה מתחוללת ומתקבלת בשטח. בתוך 
הדברים יש נגיעה עמוקה בכך שבתורה בכלל ובתורתו של משיח בפרט שני היפוכים, “הפוך 

בה והפוך בה“, אינם חזרה לנקודת ההתחלה — אלא עליה אין־סופית בקדש עד להגעה למצב 
שלישי, “נושא הפכים“.

א. להפוך את אחשורוש 
ופרעה

“ממיתה לחיים“ — גאולת העצם
אנחנו בזמן של “מסמך גאולה לגאולה“א, 

הולדת  יום  התוועדות  מוגה.  לא  גלעדי.  איתיאל  ע“י  נרשם 
למשה )מו( וורצמן )אנגלית(. מוצאי כ׳ אד“ש ע“ט — חב“ד־

גייט, טורונטו.
	מגילה ו, ב. א

עשרים   — פסח  וגאולת  פורים  גאולת  חבור 
ותשעה הימים בין פורים לפסח מחברים את 
הגאולות. מה ההבדל בין הגאולות? חז“ל אומריםב 
שגאולת פורים היא “ממיתה לחיים“ וגאולת פסח 
היא “מעבדות לחירות“. לא אומרים הלל בפורים 

שם יד, א. ב	
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כי “אכתי עבדי דאחשורוש אנן“ ואיננו יכולים 
לומר “הללו עבדי הוי׳“ג. בפסח יכולים לומר, 
כי נגאלנו מעבדות לחרות — “׳עבדי הוי׳׳ ולא 
עבדי פרעה“ — אבל בפורים אי אפשר לומר כך, 
כי אנו עדיין עבדי אחשורוש. מצד שני, הגאולה 

היתה גדולה מאד — ממות לחיים. 
מה ההבדל בין גאולה ממות לחיים לגאולה 
מוסבר  גדול?  יותר  מה  לחירות?  מעבדות 
בחסידותד שמבחינת הגילויים פסח יותר גדול, 
בליל פסח  ואפילו  אומרים הלל בפסח,  ולכן 
כי הוא כמו יוםה. הלל הוא אחד מ־יג השמות 
הנרדפים לאור בלשון הקדשו — “יהל אור“ז 
)כשם פירוש הצמח צדק לתהלים(, “בהלו נרו 
עלי ראשי“ח. אבל יש משהו מעל הגילויים — 
העצמות, עצם הקיום. עצם הקיום ניצל בפורים 
ובכך גאולת פורים עולה על גאולת פסח, הגם 

שהגילויים יותר גדולים בפסח.
התפללו  חסידים  בריא  היה  לא  כשהרבי 
“שהרבי יהיה בריא“ — לא בשביל לשמוע ממנו 
חסידות. כל חסיד רוצה לשמוע חסידות, אבל 
כשהרבי חולה לא מענין חסידות כן או לא — 
רוצים שהרבי יחיה, זה העצמות שלו. זו גאולת 
פורים, ממות לחיים. אבל כשהוא חי — ה׳ שלח 
את הרבי להאיר אור. אז בא פסח, יש אור, ואחריו 
ממשיכים לשבועות — מתן תורה, “תורה חדשה 
מאתי תצא“ט, נשמתא דנשמתא דאורייתא. הכל 
גילויים — שמתחילים מפסח, מעבדות לחירות.

אחשורוש ופרעה — תאוה וגאוה
לפי חז“ל בפסח אומרים הלל כי ניתן לומר 

תהלים קיג, א. ג	
ש“פ  שיחות  לפורים,  שניה  שיחה  חל“ו  לקו“ש  וראה  ד	
“כימי  ד“ה  תשמ“ג,  תרומה  וש“פ  ואילך(  )סכ“ה  וארא 

צאתך“ תשי“ט.
ב׳ דחה“פ תשכ“א,  ליל  א. שיחת  לח,  זהר ח“ב  ראה  ה	

ובכ“ד.
ראה מבחר שיעורי התבוננות חכ“ג עמ׳ 86 ואילך. ו	

איוב לא, כו.  ז	
שם כט, ג. ח	

	ויקרא רבה יג, ג )ע“פ ישעיה נא, ד(. ט

בפסח  פרעה“.  עבדי  ולא  הוי׳׳  עבדי  “׳הללו 
לא  ויותר  הקב“ה,  של  עבדים  נעשים  אנחנו 
עבדים של פרעה — אין יותר פרעה על הראש 
שלנו. אבל בפורים איננו יכולים לומר “הללו 
עבדי הוי׳“, עבדים של ה׳ לבדו, כי אנחנו עדיין 
עבדי אחשורוש — גם אחרי הנס אנחנו במלכותו 

ועבדים שלו. 
לפעמים מוסבר בחסידות שאחשורוש הוא 
ביטוי מובהק של התאוה — הוא עשה סעודה 
180 יום רק לשתות, לאכול ולהמשך אחרי תאות 
נשים. אין בעל תאוה כמו אחשורוש. פרעה הוא 
גאוה — הוא אומר “אני ואפסי עוד“י, “לא ידעתי 
את הוי׳“יא, רק אני, “לי יאורי ואני עשיתיני“יב. 
וזו שאלה  הרע,  עמודי  שני  הם  וגאוה  תאוה 
בחסידותיג מה קודם, מה השרש. השנה מתחילה 

מפסח, אז גאוה קודמת. 
כאשר מסמיכים את פורים לפסח מתחילים 
להפוך את התאוה, “ונהפוך הוא“יד, ל“תאות 
על  במשלי  פסוקים  שני  יש  יתן“טו.  צדיקים 
“תאות צדיקים“ — מה התאוה של הצדיק? ה׳. 
פסוק אחר אומר “תאות צדיקים אך טוב“טז — 
התאוה של הצדיקים היא מאה אחוז טובה. זהו 
התיקון של פורים. התיקון של פסח הוא “לחם 
עני“יז — “חמץ אסור אפילו במשהו“יח, חמץ 
הוא גאוה. יש מחלוקת אם אפשר מעט גאוה 
או “לא מינה ולא מקצתה“יט — בפסח חמץ 
אסור במשהו. כאשר מגיעים ל“ונהפוך הוא“ 
אפשר לתקן את שני עמודי הרע, תאוה וגאוה, 

אך  אשור,  לגבי  )נאמר  טו  ב,  צפניה  ח־י;  מז,  ישעיה  י	
מצוטט בספה“ק גם לגבי פרעה(.

שמות ה, ב.  יא	
יחזקאל כט, ג. יב	

נתבאר בכ“ד וראה דעות שונות בכש“ט )קה“ת( שצג;  יג	
לקו“ת סוכות עט, א; לב לדעת “פרק בעבודת ה׳“; לקו“מ 

יט; אמת ואמונה )קוצק( מט; באר מיים חיים תולדות כז.
אסתר ט, א.  יד	
משלי י, כד. טו	
שם יא, כג. טז	

דברים טז, ג. יז	
פסחים כט, ב־ל, א. יח	

סוטה ה, א. יט	
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ולהחזיר אותם לשרש שלהם בקדושה. 
מהי  לשרש.  התאוה  החזרת  על  הסברנו 
החזרת הגאוה לשרש? בסיום פסח יש קריעת ים 
סוף ואחריה שירת הים שפותחת “אשירה להוי׳ 
כי גאה גאה“כ — קליפת הגאוה היא מצרים, וה׳ 
מעל זה. הגאוה היא “אנא אמלוך“כא — הכל 
אני, אין שום משהו אחר. יש רק אחד שיכול 
לומר זאת — ה׳ עצמו — והוא עושה זאת. לכן 
אומרים עליו “גאה גאה“ — מתגאה על גאיםכב. 
גם לנו יש תיקון של גאוה, שבאנגלית פשוטה 
נקרא לה גאוה יהודיתכג. אסור לאדם שתהיה לו 
גאוה, אבל כל יום מברכים “ברוך אתה הוי׳ שלא 
עשני גוי“ — רבי לוי יצחק מברדיטשוב היה 
רוקד כשאמר ברכה זו, ויש לה ניגון ]הרב הדגים 

לרגע[. זו גאוה יהודית — התיקון של פסח.

“יסוד היסודות ועמוד החכמות“
הרמב“ם מתחיל את החיבור שלו בארבע 
זהו  י־ה־ו־ה.  שלהם  התבות  שראשי  מלים 
החיבור הראשון שפותח כך — אחריו הרבה 
צדיקים פתחו כך את חיבוריהם. הרמב“ם לא 
עושה גימטריאות, לפחות ברובד הגלוי, אבל 
הוא מתחיל עם רמז — “יסוד היסודות ועמוד 
ועמוד  היסודות  “יסוד  הוי׳,  ר“ת  החכמות“ 

החכמות לידע שיש שם מצוי ראשון“. 
את ראשי התבות רואים מיד, אבל כאשר 
רואים  הביטוי  כל  של  הגימטריא  את  עושים 
ועמוד  היסודות  משהו מאד מיוחד — “יסוד 
החכמות“ עולה 1176, משולש של מח )סכום 
פעמים   24 48 שעולה  עד  מ־1  כל המספרים 
49, 7 ברבוע(, משולש מיוחד. מסבה מסוימת 
הרמב“ם בחר לפתוח בכך את היד החזקה, שהוא 
עצמו אומר שהוא כולל את כל התורה שבעל 

שמות טו, א. כ	
ע“פ מלכים־א א, ה. כא	

תרגום אונקלוס עה“פ. כב	
ומלכות  א  ביאור  ה׳“  “פרק בעבודת  לב לדעת  וראה  כג	
והנה,  )ובכ“ד(.  הפרט“  ותקון  הכלל  “תקון  מאמר  ישראל 
גאוה  יהודית׳ הוא  ׳גאוה  הערך הממוצע של שתי התבות 

ברבוע!

פה ושמי שלומד חומש ורמב“ם יודע את כל 
התורה שבכתב וכל התורה שבעל פה. את כל 
דברי חז“ל הוא בוחר לפתוח ב“יסוד היסודות 
ועמוד החכמות“. בשיעור הקודםכד הסברנו שכל 
התורה שייכת לאמונה בה׳ אחד — הכל אמונה. 
משולש 48 הוא גם הערך של שמות שני 
המלכים שעלינו להפוך־לגייר בזמן זה, בין פורים 
לפסח — אחשורוש־פרעה. מסתמא, אחשורוש 
קשורה  היסוד  )ספירת  היסודות“  “יסוד  הוא 
לתקון התאוה, “תאות צדיקים“( ופרעה הוא 
“עמוד החכמות“ )תקון הגאוה שבמוחין, גאוה 

בגימטריא יהכה(.

שרשי אחשורוש ופרעה בקדושה
מה ההבדל ביניהם בקדושה? איך אני יודע 
שלמלכים הללו יש מקור גבוה מאד בקדושה, 
“ונהפוך  עושים  אותם,  כשהופכים  שמתגלה 
הוא“? אם מישהו נופל למקום מאד נמוך סימן 

שיש לו שרש מאד גבוה. 
ממדרש  שמביא  מהאריז“לכו,  מביא  הרבי 
במגלה  שכתוב  פעם  שכל  לנו,  שאין  חז“ל 
לה׳. במדרשים שלפנינוכז  רמז  זהו  אחשורוש 
כתוב שכל פעם שכתוב “המלך“ הכוונה למלך 
מלכי המלכים, אבל אחשורוש לא מכוון לה׳ 
אלא למלך אחשורוש. אבל האריז“ל מביא מדרש 
שהשם אחשורוש עצמו רומז לה׳. למה? איפה 
רואים בשם אחשורוש התייחסות לה׳? המדרש 
אומר — “מלך שאחרית וראשית שלו“. יש בשם 

הזה כוונה של נעיצת הסיום בהתחלה. 
בסוף  הוא  פורים   — בפורים  זאת  רואים 
השנה, אבל בימים האלה מחברים את פורים 
לפסח, את סוף השנה לתחלת השנה. השבת 
ניסן“ — שבת פרה —  תהיה “שבת מברכין 
החדש,  פרשת  את  נקרא  עצמה  ר“ח  ובשבת 

כ׳ אד“ש ע“ט )נדפס בגליון במדבר ע“ט(. כד	
על  רז“ל  מאמרי  שער  פל“ו;  תהלים  הליקוטים  ספר  כה	

סוטה. ובכ“מ.
מאו“א מערכת אלף אות קפב. כו	

יל“ש אסתר תתרנא, תתרנז ותתרנט. כז	
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גם לנו יש 
תיקון של גאוה, 

שבאנגלית 
פשוטה נקרא לה 

גאוה יהודית. אסור 
לאדם שתהיה לו 
גאוה, אבל כל יום 

מברכים “ברוך 
אתה הוי׳... שלא 

עשני גוי“

“החדש הזה לכם ראש חדשים, 
ראשון הוא לכם לחדשי השנה“כח. 
תחלת השנה היהודית היא ניסן, 
ואדר הוא הסוף, אבל המצוה כעת 
היא לחבר את הסוף להתחלה — 
“מסמך גאולה לגאולה“, לסמוך 
לגאולת  סוף השנה  גאולת  את 
תחלת השנה. הדבר רמוז בשם 
קודם  “אחרית“   — אחשורוש 

ל“ראשית“. 
רומזת  “מסמך“  המלה 
לצורת האות סמך, צורת עיגול 

שבו “נעוץ סופן בתחלתן“. ועוד, “]מסמך[ גאולה 
שבסיפור  ידועכט  סמך!  בגימטריא  לגאולה“ 
כל  מופיעות  בראשית  מעשה  של  הראשון 
אותיות האלף־בית חוץ מהאות ס — ישנו כל 
סדר ההשתלשלות מראש ועד סוף, אבל סגירת 
המעגל, “נעוץ סופן בתחלתן“, לא באה לידי 
ביטוי במעשה בראשית. ורמז: סגירת המעגל 

בגימטריא אחשורוש!
אחורה,  שנוסע  כזמן  זאת  לראות  אפשר 
מהעתיד המושלם לעבר המזוקק — מ“עמק 
הקבלהל.  בלשון  ראשית“  ל“עמק  אחרית“ 
בינה נקראת “עמק אחרית“, העומק־התכלית 
הסופית או האין־סופית, והחכמה נקראת “עמק 
ראשית“לא, העומק־ההתחלה המוחלטת, האין־
סופית. אחשורוש מחבר אותם ובכך השם שלו 

רומז להקב“ה.
ועוד רמז מובהק: אם מחשבים את ה־א של 
אחשורוש כ־1000, אזי אחשורוש עולה 1820, סוד 
פעמים הוי׳, המספר המדויק של שמות הוי׳ ב“ה, 
שם העצם של הקב“ה, בכל חמשה חומשי תורה!

מה עם פרעה? כתוב בזהר — נושא גדול 
בחסידות, ובמיוחד אצל הרבי, אולי נושא שהרבי 

שמות יב, ב.  כח	
ראה בראשית רבה יז, ו וזהר ח“א לה, א. כט	

	ספר יצירה פ“א מ“ה. ל
פע“ח  פ“ד;  ש“ג  רמונים  פרדס  שם;  הראב“ד  פירוש  לא	

שער תפלות ר“ה פ“ז. 

פסחלב  סביב  לדרוש  אהב  הכי 
“אתפריעו  הוא  שפרעה   —
בקדושה  פרעה  נהורין“לג,  כל 
הוא ההתגלות השלמה של כל 
האורות  גם  ה׳,  של  האורות 

הנסתרים והלא־מודעים.
אם כן, לומדים שהיחס בין 
כפי  הוא,  לפרעה  אחשורוש 
שאמרנו קודם, היחס בין עצמות 
לגילויים. התכלית הסופית, “עמק 
הקדומה,  וההתחלה  אחרית“, 
“עמק ראשית“, אינן בגדר גילוי 
אור — הן עצם הקיום של הכל. לעומת זאת, 
“אתפריעו כל נהורין“ כולו גילויים — גילוי כל 
האורות של ה׳. לכן בפורים לא אומרים הלל, כי 
הוא עצמות בלי גילויים, והלל אומרים דווקא על 
גילויים, ובפסח אומרים הלל, ההלל הכי גדול, כי 
בו יש הכי הרבה גילויים. זה הסוד של אחשורוש־

פרעה כנגד “יסוד היסודות ועמוד החכמות“. 
נאמר ׳לחיים׳, זהו הרעיון הראשון — שנזכה 
בימים האלה להעלות ולתקן את שני המלכים 
וכל  הדיכוי  כל  הצוררים האלה, להחליף את 
הגלות לגאולה — ולזכות לגאולת פורים וגאולת 
פסח בשלמות, להסמיך את שתי הגאולות יחד. 
הרבי אומרלד שהגלות היא עצמה חומר הגלם 
של הגאולה כאשר הצורר, המלך הרשע בעצמו, 
הוא בסוד “הרע כסא לטוב“לה. כדי להפוך את 
ה־ לתוך  א  להוסיף  רק  צריך  הגולה לגאולה 

של  ל“אלופו  הרומזת  עצמה,  הזו  ה־א  גולה. 
א של עצמות ממש או  עולם“, יכולה להיות 
א של גילויים. בפורים ה־א היא של עצמות, 

וראה עוד בהרחבה בשיחות לפרשת בא )וכן לפרשת  לב	
וארא( תשנ“ב ובנסמן שם.

	זהר ח“א רי, א. לג
	שיחת פרשת אחרי מות־קדשים ופרשת אמור תנש“א.  לד
מבואר באריכות במאמר “מגולה לגאולה“ בספר מודעות 

טבעית.
ליראיו  הוי׳  סוד  ראה  ו־ע.  כו  אותיות  )קה“ת(  	כש“ט  לה
ומודעות מאמר  וראה גם אמונה  שער “הרע כסא לטוב“. 
“עיקרי האמונה של פנימיות התורה“ עמ׳ רה; תום ודעת 

מאמר “שני השעירים“ הערה פא.
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אחשורוש דקדושה, ובפסח ה־א שנכנסת ל־גולה 
היא תכלית הגילוי. איך עוד יודעים שפסח הוא 
תכלית הגילוי? קוראים בהגדה — “נגלה עליהם 
וגאלם“. הגאולה  מלך מלכי המלכים הקב“ה 
היא גילוי של מלך מלכי המלכים הקב“ה — ה׳ 
מתגלה ובכך גואל אותנו בפסח. לחיים לחיים, 

שנזכה “למסמך גאולה לגאולה“.

ב. ארבעה מובני מהפכה
“הפוך בה והפוך בה“

על לימוד תורה נאמר “הפוך בה והפוך בה 
דכולא בה וסיב ובלה בה ומינה לא תזוע שאין 
לך מדה טובה הימנה“לו. זהו מאמרו של בן בג 
בג, תנא לא כל כך ידוע, בסיום פרקי אבות. בן 
בג בג נשמע כמו שם של פורים, ואחריו בא בן 
הא הא — שני תנאים ששמו מסכה של פורים. 
בן בג בג הוא יותר פורים מבן הא הא. בן הא הא 
אולי שייך לפסח, כי ההגדה מתחילה “הא לחמא 
עניא“, ואילו בג בג רומז לבגתן ותרש, פורים. 

הוא אומר “הפוך בה והפוך בה... וסיב ובלה 
בה ומינה לא תזוע שאין לך מדה טובה הימנה“. 
תחלת הביטוי היא “הפוך בה והפוך בה“ — 
רמז לעבודת האתהפכא )המבוארת בחסידות 
לפי הזהרלז(, כח הנשמה להפוך משהו מהקצה 
אל הקצה, לעשות מטמורפוזה. זהו הסוד של 
מגלת אסתר, בה מתקיים “ונהפוך הוא“ — הכל 
השיא  לנקודת  נמוכה  הכי  מהנקודה  מתהפך 
היהודים המה  ישלטו  הוא אשר  “ונהפוך  של 
בשֹׂנאיהם“. האויבים חשבו לשלוט בנו, אבל 

אנחנו שלטנו בהם — זו גאולת פורים. 
כל דבר שרוצים להפוך — לשנות, לחולל בו 
טרנספורמציה מוחלטת — קשור ללימוד התורה, 
בה צריך “הפוך בה והפוך בה“. כל הזמן להפוך 
שוב ושוב את דברי התורה בראש — לכן לומדים 
תורה. אף פעם לא מגיעים למסקנה סופית, כל 

אבות פ“ה מכ“ב.  לו	
	זהר ח“א ד, א. לז

סופית.  אין  התורה  ושוב.  שוב  הופכים  פעם 
בפרשת שמיני נקרא על בהמה כשרה, שמעלה 
גרה — לא מסתפקים באכילה אחת, הופכים 
זהו סימן של בהמה כשרה.  ושוב בדבר.  שוב 
אם בלימוד התורה אתה חושב שתפסת בפעם 
הראשונה — בטוח לא נכון, לא עיכלת. אתה 
צריך ללמוד ולעכל אותו שוב, להפוך שוב, ואם 
יש לך מזל אולי בפעם השניה תתפוס משהו. 

צריך תמיד להמשיך ב“הפוך בה והפוך בה“.

אתכפיא במצוות ואתהפכא בתורה
הנושא הזה לוקח אותנו לדבר מאד חשוב, 
שאנחנו מדברים עליו בשנים האחרונותלח — 
מילה  אותה  היא  מהפכה  בתורה.  המהפכות 
)גם באנגלית אותו מושג —  בה“  “הפוך   —
revolution ו־revolve(. אם יש ממשלה ואתה 
עושה הפיכה — אתה מחליף את הממשלה. הכח 
של צדיק לפי חסידות הוא לעשות אתהפכא. 
זהו ההבדל בין בינוני לצדיקלט — בינוני עושה 
אתכפיא, תמיד שולט ברצונות הלא־טובים שלו 
ומשפיל אותם, אבל לא הופך אותם לטוב, ואילו 
כח הצדיק הוא להמיר אותם לטוב, להפוך אותם. 
לקיום  התורה  לימוד  בין  ההבדל  גם  זהו 
המצוות: כל מצוה צריך לעשות בקבלת עול 
— אנחנו עבדי ה׳, “הללו עבדי הוי׳“, עבדים 
רק של ה׳, לא של פרעה וגם לא של אחשורוש. 
עבודת עבד היא אתכפיא — לעשות מה שצריך 
גם אם הוא לא רצונך. לא משנה מה אני רוצה 
— “בטל רצונך מפני רצונו“מ. צריך לכפות את 
עצמי נגד טבעי לעשות מה שה׳ רוצה. זו קבלת 
עול מלכות שמים — יש עלי עול. זהו הבסיס של 
כולנו בקיום המצוות — כל המצוות הן “מצוות 
המלך“, ועלינו לעשות אותן כי יש על כתפינו 

עול מלכות שמים. 
גם בלימוד התורה יש קבלת עול, אבל זו לא 
תמצית התורה. הענין של התורה היא להיות 

מכ“ד טבת ע“ה. לח	
תניא פי“ב. לט	

אבות פ“ב מ“ד. מ	
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בנים — “אם כבנים אם כעבדים“מא. יש שתי 
התייחסויות לה׳ — כבנים או כעבדים. התמצית 
של התורה הוא להיות בנים, ה׳ מלמד אותנו, כל 
אחד הוא בן שלו — “בני בכרֹי ישראל“מב — ויש 
בינינו שעשועים. המשל בחסידות שהבן יושב 
על ברכי האב ומשחק בזקן שלו. הבן הוא חלק 
מהאב, ולכן השעשועים ביניהם הם שעשועים 
עצמיים. זו החויה האמתית של לימוד תורה. 
המשחק הזה עם הזקן של האב בלימוד התורה, 
הוא הרעיון של “הפוך בה והפוך בה“. לכן דווקא 

בתורה יש את המושג של מהפכות. 
שוב, קיום מצוות באופן יחסי הוא אתכפיא, 
אבל לימוד התורה — ובמיוחד חסידות — הוא 
אתהפכא. בתורה עצמה, בלימוד הנגלה, לימוד 
שו“ע, לומדים מה לעשות בפועל ממש, קשור 
לעול מלכות שמים, אבל חסידות היא שעשוע 
טהור, רק להיות ביחד עם ה׳. זו תמצית התורה, 
האור של ה׳. לכן במצוות אין מהפכות, אבל 
דווקא בלימוד התורה יש בתולדות עם ישראל 

— עד היום — ארבע מהפכות. 

המהפכה הרביעית
כעת הגיעה המהפכה הנדרשת כדי להביא 
משיח — המהפכה הרביעית. התוכן שלה הוא 
שחובה עלינו להביא את אור התורה לכל העולם, 
כשהחידוש הוא הבאת אור התורה לאינם־יהודים 
— להיות “לאור גוים“מג. רש“י אומר ש“אור 
גוים“ היינו הבאת התורה לעמים. כאשר נצליח 
שהבאנו  התורה  שאבוקת  נגלה  זאת  לעשות 
הניצוצות  כל  את  לשאוב  מגנט  כמו  פועלת 
בגופים  כולל  במציאות,  וקבורים  שמוסתרים 

לא יהודיים, בינתים, להיכלל בקדושה. 
שבע  את  יקיימו  הגוים  שכל  הוא  הפשט 
מצוות בני נח כמצווה עליהם בתורת משה )ובכך 
ישתייכו לתורה, יאמינו בה׳ ובמשה עבדו(מד, 

תפלת מוסף של ר“ה. מא	
שמות ד, כב.  מב	
ישעיה מט, ו. מג	

הלכות מלכים פ“ח הי“א. מד	

אבל העומק — כמו שמוסבר בחסידות, במיוחד 
אצל רבי נחמןמה — הוא שצריך לגייר את כל 
הגרים הפוטנציאליים, ובלי זה משיח לא יכול 
היה  הראשונים  שבדורות  אמרמו  הרבי  לבוא. 
חסיד  היה  לגוים.  תורה  ללמד  אפשרי  בלתי 
חב“ד מיוחד, רבי זלמן זעזמיר — שקרב את 
רבי הלל — שבמסירות נפש עסק בגיור גרי צדק. 
ברוסיה, כמו בהרבה מדינות, היה על כך עונש 
מות — והוא עשה זאת. דנו אותו למיתה, אבל 
בהשגחה פרטית הוא הסתלק קודם. אבל כעת 

יש אפשרות, השערים פתוחים.

ארבע המהפכות
מהן ארבע המהפכות? המהפכה הראשונה 
היא כתיבת כל התורה שבעל פה. היה אסור 
רבינו  לכתוב את התורה שבעל פה עד שבא 
הקדוש ובטל את הגזרה הזאת, כדי שהתורה 
לא תשכח. אלפים שנה המסורת עברה רק בעל 
פה, על פי הזכרון, מרב לתלמיד, ואפילו גדלה, 
אבל כעת העולם בירידה ועלולים לשכוח ו“עת 
לעשות להוי׳ הפרו תורתך“מז. זהו הפסוק ממנו 
הוא למדמח, כל דבר צריך ללמוד מפסוק. הגיע 
זמן לעשות משהו עבור ה׳, ולמען התורה לעשות 
משהו אסור לפי תורה. שוב, אסור לכתוב את 
התורה שבעל פה, אבל כעת בא הזמן לכתוב 
אותה — זו המהפכה הראשונה. כעת מסבירים 
שהמהפכה מתחוללת דווקא בתורה, כי בתורה 
עצמה “הפוך בה והפוך בה“ — יש בה בפני 

עצמה מהפכה, מה שאין כן במצוות.
המהפכה השניה: הרמב“ם בהלכות תלמוד 
תורהמט אומר בתוקף כמה חמור לקבל שכר על 
לימוד תורה — חילול השם הכי גדול הוא לפתוח 
כולל... תלמיד חכם שאינו עובד למחיתו אלא 
מקבל מלגה נקרא אצלו מחלל השם, שמשתמש 

	ראה לקו“מ יז, ו. מה
שיחת ש“פ צו תשמ“ז )סל“ב(. מו	

תהלים קיט, קכו.  מז	
ראה גיטין ס, א.  מח	

פ“ג ה“י.  מט	
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בתורה לפרנסה. הוא אומר זאת הכי תקיף. בא 
הזמן שהשלחן ערוך אמר שאם לא נתן לאדם 
צעיר פרנסה כדי שילמד תורה — בדורנו תשכח 
התורה. לכן, “עת לעשות להוי׳ הפרו תורתך“. 
צדיקים  היו  זמננו,  עד  אפילו  הדורות,  בכל 
גדולים שהיתה להם פרנסה ולא לקחו שום דבר 
מהקהילה — אבל בסופו של דבר הדור צריך 
שהקהילה תאפשר לאנשים ללמוד תורה. אנחנו 
לא כה מוכשרים כמו הדורות הראשונים, שהיה 
אפשר ללמוד חצי יום ולעבוד חצי יום ולהיות 
תלמידי חכמים גדולים. הלואי שנצליח לדעת 

קצת בלימוד כל היום. זו המהפכה השניה.
המהפכה השלישית היא לימוד תורה לנשים. 
זו מהפכה קרובה יחסית, 150 שנה. בשו“ע נפסק 
לא ללמד נשים תורה, אלא רק את ההלכות 
שהן צריכות לדעת. לא היו בתי ספר לנשים עם 
לימוד תורה לעומק — זו לא הדרך, לא הטבע 
שלהן, הן לא נבראו לכך. באו החפץ חיים, וגדולי 
ופסקו אחרת. מה  חכמים בדורות האחרונים, 
קרה באירופה? לא היו בתי ספר דתיים לבנות, 
והן הלכו לאוניברסיטה — הילדות ירדו מהדרך 
יורדות מהדרך, אין  יותר מהבנים. אם הבנות 
סיכוי לבנים — זו הסבה הפשוטה לענין. הרבי 
הסביר יותר בעומקנ, שכמו שיש ירידת הדורות 
יש גם עלית הדורות, וחלק מעלית הדורות הוא 
עלית המלכות — עד שבזמן המשיח יהיו הזכר 
והנקבה “שוין בקומתן“נא. פעם ראש הזכר היה 
מעל ראש הנקבה, והיום, לקראת המשיח, מוסבר 
בקבלה שדמות הנוקבא גדלה והראש שלה שוה 
לראש הזכר. בשלב הבא, אחרי ביאת המשיח, 
הזכר, “אשת  ותהיה מעל  לגדול  היא תמשיך 
חיל עטרת בעלה“נב. כעת אנחנו עדיין בתנועה 

לקראת מדרגת השויון. 
תורה  ללמד  הגמורה  לחובה  ההסבר  זהו 
לעומק את כל הנשים. בכל הדורות היו יוצאות מן 
הכלל — צדקניות גדולות שלמדו תורה. היו שבע 

ראה המובא בשלחן מנחם יו“ד עה־עו. נ	
	ראה ע“ח של“ו )מיעוט הירח( פרקים א־ב. נא

משלי יב, ד. נב	

נביאות לעם ישראל — ארבעים ושמונה נביאים 
ושבע נביאותנג — אבל להפוך זאת לסטנדרט 
שכל הנשים תלמדנה תורה, ובמיוחד חסידות, 
כפי שהדגיש הרבי, זהו חידוש. הרבי אמרנד שעל 
פי פשט נשים חייבות ללמוד חסידות, כי זו הדרך 
לקיים את מצוות אהבת ויראת ה׳ — מצוות 

שנשים מחויבות בהן בדיוק כמו גברים. 
זו המהפכה השלישית, והיום כולם יודעים 
שיש בתי ספר לבנות כמו לבנים, בלימוד תורה 
ועומק התורה. אפילו לימוד תחומים שנשים לא 
למדו קודם, כמו גמרא, הוא בסדר. הכל בסדר 
אישי,  סיפור  לנו  קבלה — היה  אפילו  כעת. 
שלפני שנים בין המקורבים היה בעל תשובה 
גדול שלמד קבלה, עץ חיים, וכשהתחתן אשתו 
אמרה שגם היא רוצה ללמוד עץ חיים — ׳למה 
שאתה תלמד, ולא אני?!׳. הוא אמר שלא — עץ 
חיים הוא לא לנשים, רק לגברים. היא לא קבלה 
את התשובה וכתבה לרבי — ׳נשים לא יכולות 
ללמוד עץ חיים?!׳. הרבי ענה, שאם אשה רוצה 
— יש לה משיכה — היא יכולה ללמוד עץ חיים 
כמו כל אחד אחר. בבית ספר לבנות, וגם בישיבה 
לבנים, לא לומדים עץ חיים — לא חלק מתכנית 
הלימוד. חלק מתכנית הלימוד הוא חסידות, עץ 
חיים הוא ׳אקסטרה׳ למי שרוצה. היא יכולה 
ללמוד קבלה אם היא רוצה ויכולה ללמוד גמרא 

אם היא רוצה. זו המהפכה השלישית.
התורה  הבאת  היא  הרביעית  המהפכה 
לאומות העולם, כדי להכין את העולם להבאת 
המשיח — צריך שכולם, מאה אחוז, יאמינו בה׳ 
ויקיימו שבע מצוות בני נח. אנחנו לא פועלים 
כמו מיסיונרים, לא דוחפים לגיור, אבל מאירים 
כל כך הרבה אור שכל מי ששייך לענין ימשך. 
רוצים לפתוח את השער. כאשר מישהו רוצה 
להתגייר בודקים אם הוא רציני, דוחים אותו 
— אנחנו רק בתחלת המהפכה, לכן יש נטיה 
להיזהר ולא לגייר. האם בבית חב“ד יש שיעורים 

מגילה יד, א. נג	
שיחת ליל ד׳ דחה“ס תשמ“ח )סט“ו(. נד	
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היה לנו סיפור 
אישי, שלפני שנים 
בין המקורבים היה 
בעל תשובה גדול 
שלמד קבלה, עץ 
חיים, וכשהתחתן 

אשתו אמרה שגם 
היא רוצה ללמוד 
עץ חיים — ׳למה 

שאתה תלמד, 
ולא אני?!׳

פתוחים לגוים? איני יודע, הנושא 
רוב בתי חב“ד.  לא בראש של 
היא  הרביעית  המהפכה  אבל 
להביא את אבוקת התורה לכל 
העולם, ולמשוך את כל הניצוצות 
שבלעדיהם משיח לא יכול לבוא.

התחדש לנו הערב שמהפכות 
לתורה  דווקא  עצמי  משהו  הן 
 — מצוות(  לקיום  )בניגוד 
“הפוך בה והפוך בה“. ורמז יפה: 
הוא“,  “ונהפוך  הוא“  “ונהפוך 
פעמיים )“הפוך בה והפוך בה“(, 
עולה משיח — זהו עצם ענינו 

של מלך המשיח. אפשר לחשוב, בטעות, שאם 
הופכים פעמיים חוזרים להתחלה )מינוס־מינוס 
שוה פלוס(, אך באמת אצל משיח לא קיים ׳חק 
 the law of the excluded( השלישי הנמנע׳
middle(נה, הרי כל ענינו של משיח הוא לגלות 
את השי“ת כ“נמנע הנמנעות“נו, כמבואר בדא“ח, 
ודווקא על ידי “הפוך בה והפוך בה“ )סוד “דדיה 
ירוך בכל עת“נז, כפירוש חז“לנח( מגיעים לאותו 
המשולשת  התורה  של  הסוד  עומק  שלישי, 

)“אוריין תליתאי“נט(.

ארבעה מובנים של היפוך
נאמר בענין משהו נוסף שטרם אמרנו: ביחס 
למלה מהפכה הזכרנו את הפסוק “ונהפוך הוא 
אשר ישלטו היהודים המה בשנאיהם“. פורים 
הוא חג של ׳גורל׳, הטלת גורל, יעוד, למעלה 
שהכל  עד  ידע“ס  דלא  “עד  ודעת —  מטעם 

ע“ח  חשון־כסלו  לבי“,  “הגיון  בסמינר  באורך  ראה  נה	
ובמדת התפארת בפרצוף שנתבאר בשיעור יסוד שביסוד 

)אור לכ“ו אייר( תש“פ )ומעט בשיעור ד׳ חשון ע“א(.
	ראה אשא עיני מאמר “נמנע הנמנעות, נושא הפכים,  נו
כל יכול“ )עמ׳ נא ואילך. נתבאר במבחר שיעורי התבוננות 

חי“ב(. מקור הביטוי בתשובות הרשב“א, סוף תשובה יח.
משלי ה, יט. נז	

ראה עירובין נד, ב. נח	
שבת פח, א. נט	
מגילה ז, ב. ס	

אתהפכא.  על  דברנו  מתהפך. 
היא  הצדיק  עבודת  בחסידות 
אתהפכא — הכח לקחת משיכה 
שלילית, אהבה זרה, ולהפשיט 
שלה  הצואים  מהבגדים  אותה 
עד שתהפוך לאהבה טהורה, נקיה 
ובכך  שלה,  הראשון  מההקשר 
לדוגמה,  לה׳.  אותה  להעלות 
אם יהודי חושק באשה שאיננה 
אשתו, חלילה, עליו להפוך את 
הכיוון של האהבה — לכוון את 
האהבה, הרגש הפנימי שבענין, 
של  המשמעות  זו  ה׳.  לאהבת 
אתהפכא בלב — להפוך כיוון, להפוך את כיוון 
המדות משלילי לחיובי. יוצא לנו שיש שלשה 
מושגים של היפוך, כל אחד עם משמעות שונה 
— אתהפכא היא תיקון מדות; מהפכה, הפיכת 
הממשלה, היא מובן אחר; ו“ונהפוך הוא“, לא 
שהממשלה מתהפכת, אלא שהמצב מתהפך — 
השונאים היו מעלי ואני תחתיהם וכעת היחס 

התהפך. 
יש מושג רביעי של הפיכה? בגמרא יש מושג 
חשוב של “איפכא מסתברא“ — תלמיד חכם 
יהודי כששומע סברא ממישהו דבר ראשון בא 
לו לראש שמה שנאמר הפוך מהאמת. אם ככה 
אתם מרגישים למה שאני אומר כעת — אתם 
תלמידי חכמים טובים, בני תורה... אצל חסידים 
היה מקובל שאם לא יודעים מה לעשות שואלים 
מתנגד ועושים הפוך. איפכא מסתברא בגימטריא 
בעל תשובהסא. אצל בעל תשובה מתברר שכל 
מה שחשבתי — הכל הפוך, פונקט פארקערט. 
איפכא מסתברא היא פעולה של היפוך במח 
מדובר  הפוך.  חושב  וכעת  משהו  חשבתי   —
בהפיכת השכל — מה שהיה לי בחשיבה, להפוך 
אותו. איך זה קורה בגמרא? אחד החכמים אומר 
משהו, וחכם אחר — או כמה חכמים — אומרים 
“איפכא מסתברא“. זו הדרך בה יהודים חושבים 

ראה באורך התוועדויות פורים תשס“ו. סא	
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ל׳חק  מחויבים  שאינם  מפני  בעומק,  )והיינו, 
השלישי הנמנע׳, וד“ל(. 

אתהפכא בתניא היא הפיכת הלב, שקראנו 
מתלבשת  מדה  מדה.  של  הפיכת־כיוון  לה 
במשהו — יש לך אהבה למשהו, ואם האהבה 
היא למשהו שלילי עליך להפשיט אותה מבגדיה 
ולהפנות את אותה מדה לה׳. זו הפיכה מוקטור 
שיורד למטה לאותו וקטור שהולך הפוך, למעלה. 
בקהלת כתוב “רוח האדם העלֹה היא למעלה, 
לארץ“סב.  למטה  היא  הירֹדת  הבהמה  ורוח 
תאוה שבאה מהנפש הבהמית היא בכיוון מטה, 
והאתהפכא היא לקחת את אותה תאוה ולתת 
אותה לנפש האלקית, לאדם שבך, ולשלוח אותה 
למעלה. יכול להיות אותו דבר מימין לשמאל. מה 
הדוגמא בתורה של אתהפכא לא מלמטה למעלה 
אלא מימין לשמאל? הסוד של עקדת יצחק. מדת 
אברהם היא אהבה, ימין, והוא עשה אתהפכא 
לעצמו — לאמץ את רגש היראה, שמאל, “עתה 
ידעתי כי ירא אלהים אתה“סג. אהבה היא ימין 
ויראה היא שמאל. יצחק עשה אותו דבר בכיוון 
השני — מדתו יראה והוא הפך אותה לאהבה. 
זהו סוד העקדה, החלפת הימין בשמאל והשמאל 

בימיןסד. גם זו אתהפכא במדות הלב. 
הדומות:  המהפיכות  שתי  את  יש  אח“כ 
 — הגורל  של  והתהפכות  בממשלה,  מהפכה 
חושב  אתה  בעלילה,  מהפך  פרטית,  השגחה 
והכל  אחד  בכיוון  הולך  )תרחיש(  שהסנריו 
מתהפך. זהו הנס של פורים. כשקבוצת אנשים 
את  ומחליפה  מהפכה  עושה  יוזמה,  לוקחת 
הממשלה — זו מהפכה. יש לך אויב, דעה אחרת 
ובאופן מעשי אתה לוקח את השלטון. הדבר 
הקרוב, אבל אינו זהה, הוא ה“ונהפוך הוא“ של 
מגלת אסתר — שהגורל, ההשגחה, הופכת את 
כל המצב. אלה שני ממדים של מלכות. מהפכה 
מודעת, שמישהו עושה הפיכה, היא היסוד של 

קהלת ג, כא.  סב	
בראשית כב, יב.  סג	

)האריז“ל(  לקו“ת  א;  יח,  ח“ג  ב;  קיט,  ח“א  זהר  	ראה  סד
וירא ד“ה “סוד העקידה“.

המלכות. אבל שינוי כל הסנריו היינו המלכות 
שבמלכות, ההשגחה הפרטית עצמה.

 ארבעת מובני המהפכה
בתוך המהפכה השלישית

אם כן, כעת אמרנו משהו על “הפוך בה והפוך 
בה“ — ארבע מדרגות של מהפכה — ובכל אחת 
מארבע המהפכות כל ארבעת המובנים הללו של 
היפוך קיימים. לדוגמה, בלימוד תורה לנשים: 

תורה,  נשים  ללמד  לא  בתורה  סברא  יש 
תפיסה שהיתה ליהודים צדיקים אלפי שנים — 
לא ללמד תורה לנשים כמו שמלמדים בנים. 
כעת אומרים “איפכא מסתברא“, משהו השתנה 
במח — הראש השתנה, למה לא ללמד נשים 
תורה? בנות הן לא חכמות כמו בנים? אני מכיר 
בנות חכמות יותר מבנים! הן לא רגישות כמו 
בנים? הן יותר! יש סבה לא ללמד אותן תורה? 

מה פתאום?! איפכא מסתברא. 
אולי אתה מפחד ללמד נשים תורה — מפחד 
צריך  אתה  אז  מהגברים.  יותר  תהיינה  שהן 
לעשות מהפכה בלב, להתגבר על בעיות רגשיות. 
אולי יש שכבה שולטת של רבנים, אוטוריטה 
רבנית, שמתנגדת למהפכה הזאת. אולי יש עדיין 
מוסד שפוסק אך ורק לפי הרמב“ם, אז כשפותחים 
כולל יכניסו אותך לכלא. אתה צריך להתגבר על 
הממשלה הרבנית הזו, לעשות מהפכה. כשהבעל 
שם טוב בא עם רעיונות חדשים, היתה אופוזיציה, 
היתה התנגדות — הלכו מכות לדאבוננו, לא הלך 
פשוט. הרבי אמרסה שתמיד יש “מלחמתה של 
תורה“, אבל צריך להיות בדרכי נעם — עדיין, 

הקו השולט צריך להשתנות. 
ה“ונהפוך הוא“ הוא החותמת של ההשגחה 
— המהפכה היא כי ה׳ רוצה, לא כי אנחנו רוצים. 
השורה התחתונה של המהפכה היא שה׳ הופך 
את הגורל, כמו נס פורים — נס מלובש בדרכי 
הטבע, אבל הכל מנוהל על ידי ה׳, כל הסנריו 
הוא על ידי ה׳. בסוף רואים שה׳ עשה הכל והפך 

ראה שיחת הושענא רבה תשמ“ח. ובכ“מ. סה	
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את הכל לטוב. זו החתימה הסופית של הקב“ה, 
שהמהפכה הזו היא בהתאם לרצונו ושבא הזמן 
הידועה,  כחקירה  העולם,  בריאת  עצם  )כמו 
שמופיעה גם בתחלת עץ חיים — מדוע, אם 
מציאות העולם היא דבר טוב ורצוי, ה׳ לא ברא 
את העולם קודם?! אין לך מהפכה, על פי רצון 
השי“ת, כמו “בראשית ברא אלהים את השמים 
ואת הארץ“(. לכל מהפכה יש זמן — “את הכל 
עשה יפה בעתו“סו. התורה היא טוב — דברנו 

שבת  עולה  בעתו"  יפה  עשה  הכל  "את  יא.  ג,  קהלת  סו	
הן  מיד  שבתות  שתי  ישראל  שמרו  "אלמלי  סוד  שבת, 
נגאלין" )שבת קיח, ב(, מפני ששבת היא בחינת "איפכא 
ברא  בראשית,  )ימי  ימי המעשה  מסתברא" ביחס לששת 
בה  והפוך  בה  "הפוך  סוד  הוא  שבת־שבת  וממילא  שית(, 
]דכולא בה כו׳[", סוד תורה ש"לכולי עלמא בשבת נתנה 

תורה לישראל" )שבת פו, ב(.
]עשה  "את־הכל  התבות  שתי  המקרא  טעמי  לפי  והנה, 
יפה בעתו[" מוקפות ועל כן לפי חלוקת הטעמים נחשבו 
לתבה אחת. לפי זה, ר"ת "את־הכל עשה יפה בעתו" ר"ת 
אעיב, צירוף אבי"ע )אצילות־בריאה־יצירה־עשיה(, ארבעת 
העולמות שכנגד ארבע אותיות שם הוי׳ ב"ה, בהיפוך מיקום 
שתי הההין של שם ה׳, כך שלמעשה לא ניכר שינוי בסדר 
אותיות הצירוף ושתי הבחינות הן בעצם הצירוף הראשון של 
שם הוי׳ – י־ה־ו־ה – הצירוף של חדש ניסן, "החדש הזה לכם 
והפוך בה"  "הפוך בה  עיקר הסוד של  זהו  ראש חדשים". 
– "הפוך ב־ה" של שם ה׳ )גם בן בג בג הוא ה־ה, וכן הבא 
אחריו, בן הא הא, ודוק(, מאמא תתאה, ה תתאה שבשם, 
לעולם  העשיה  מעולם  שבשם,  עילאה  ה  עילאה,  לאמא 
 – ג(  ב,  )בראשית  לעשות"  אלהים  ברא  "אשר   – הבריאה 
ממלכות לבינה, משפלות לשמחה, משבת תתאה לשבת 

הנכון.  בזמן  מתגלה  הזה  והטוב   — טוב  על 
אנחנו חושבים שהגיע הזמן לגלות את התורה, 
כולל העומק הגדול של התורה, האבוקה, האור 
הגדול ואש־הקדש של התורה — לכל העולם — 
והגילוי יחזיר את כל הנשמות לשרשן, ויאפשר 
למשיח )ה“יוצא דופן“סז, ה“איפכא מסתברא“ 

בעצם( להופיע.
הרבי עודד כל הזמן הפיכה — הוא עודד את 
השירה בתנועה של הפיכה. בלוח “היום יום“סח 
כתוב בשם הרבי הקודם שעבודתנו אינה להפוך 
את העולם, והרבי אמר בדיוק הפוך — “קער א 

וועלט היינט“סט.
הרבי לא התעייף. הוא אמר — אני בגיל 
ואיני  תשעים,  בגיל  שמונים,  בגיל  שבעים, 
מתעייף. תלמדו ממני. אם אתה סרג׳נט ועדיין 
לא נהיית גנרל — תמשיך להיות סרג׳נט, אבל 

אל תתעייף מהצבא.
שנתראה בארץ ישראל עם משיח בקרוב 

מאד.

עילאה, כאשר כל הפיכה־מהפכה כפולה אינה חזרה למצב 
הראשון אלא עליה בקדש בספירלה עד אין סוף, וד"ל.

ראה סנהדרין צח, ב. סז	
לוח “היום יום“ ב׳ אד“ר. סח	

	שיחת י“ב תמוז תשד“מ סעיף לג )תו“מ התוועדויות  סט
תשד“מ ח“ד עמ׳ 2193(. ראה גם שיעור י“ב תמוז תש“ע.

גאולת פורים נוגעת לעצם וגאולת פסח היא שלמות הגילויים.��
בין פורים לפסח צריך להעלות את אחשורוש ופרעה לשרשם — “מלך שאחרית ��

וראשית שלו“ )העצם( ו“אתפריעו כל נהורין“ )שלמות הגילויים( — ובכך להפוך את 
שרש התאוה )אחשורוש( ל“תאות צדיקים“ ואת שרש הגאוה )פרעה( לגאוה יהודית.

“מסמך גאולה לגאולה“ היינו סגירת מעגל — נעיצת סוף השנה בתחלתה.��
“הפוך בה והפוך בה“ — בלימוד התורה אף פעם לא מבינים בפעם הראשונה.��
מצוות יש לקיים בקבלת עול )“אתכפיא“( ותורה יש ללמוד בשעשוע )“אתהפכא“(.��
על ידי “הפוך בה והפוך בה“ בתורה מגיעים ל׳שלישי הנמנע׳ — סוד תורתו של משיח.��
מהפכה מתחילה מ“איפכא מסתברא“ במוחין, ממשיכה ב“אתהפכא“ בלב וחותמת ��

במהפכה מול מתנגדי השינוי — עד שה׳ ׳חותם׳ על הענין ומקיים “ונהפוך הוא“ במציאות.

הַלּוֹמֵד עַל מְנָת לַעֲשׂוֹת | צידה לדרך
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נועם אלימלך
פרשת כי־תשא

תיקון הנחשת

ש

אלימלך  הנועם  נחשת“א.  כיור  “ועשית 
מקדים לדרוש את סוד הזהב והכסף. זהב רומז 
להכנעה בתכלית, להמעיט את עצמו, כאותיות 
ז־ה־ב הפוחתות והולכות. הכסף רומז לכסופים, 
והולך,  מוסיף  ה׳,  בעבודת  ותשוקה  אהבה 
כ־ס־ף. ב־זהב האות הראשונה היא  כאותיות 
סכום שתי האותיות הבאות ז = הב, כחלוקת 
הנרות במנורת הזהב )הטבת חמש נרות ואחר 
כך הטבת שתי נרות(, ולהיפך ב־כסף, כס = פ 
)“ראשו כתם פז“ — פ היא תכלית התבה כסף 
)ה׳ראש׳ בסוף התבה(, ז היא ראש התבה זהב, 

וממילא זהב כסף = פז פז(. 

נחש נחשת
נחושת  הנחשת:  בסוד  הוא  הדרוש  עיקר 
לשון נחש לשון נופל על הלשון רוצה לומר 
הגשמיות דהיינו אכילה ושתיה ועניני גשמיות 
עולם הזה הבא מצד הנחש צריך להכניס הכל 
אל הקדושה שיאכל וישתה בקדושה ובטהרה 
ובמחשבות טהורות הכל למען עבודתו יתברך. 
בדרך  אינו  הזה  העולם  גשמיות  של  התיקון 
בדרך  אלא  המוסר(,  )כדרך  ושבירה  פרישות 
וטהרה“,  בקדושה  וישתה  “שיאכל  החסידות 
“קדש עצמך במותר לך“ על ידי עשיית המותר 
בקדושה )ולא פרישות גמורה(, כפירוש הבעל 

נערך מרשימת הרב י“ב אדר תשפ“א ע“י יוסף פלאי.
שמות ל, יח. א	

שם טוב לפסוק “כי תראה חמור שונאך“, החמור 
הוא חומריות הגוף )למטה מגשמיות( השונא את 
הנשמה השואפת לאלקות, “עזוב תעזוב עמו“, 
“לברר את הגוף ולזככו ולא לשברו בסיגופים“ב. 
תיקון החמור־החומר אינו בריבוי חומרות )׳חמור 
אלא  הגבורה,  מצד  צמצום  חומרות׳(,  נושא 
בהידורים, הוספה בשמחה מצד החסד, עיקר 

תורת החסידות. 
בפרט, נחשת היינו תיקון תאות המין, כרמוז 
בכיור העשוי ממראות הצובאות, “ואף שהוא 
הצורך  זאת  גם  הגשמיות  מכל  עב  גשמיות 
להכניס אל הקדושה“. נחשת־נחש הוא לשון 
נופל על לשון, כמפורש בענין “נחש הנחשת“ג 
— נחש הקדמוני בא על האשה והסית אותה 
לאכול מעץ הדעת טוב ורע, היינו שהכניס באדם 
את התאוה. במושגי הקבלה “נחש“ היינו יסוד 
דקטנות, אך התיקון הוא שהנחש עצמו יהפך 
ל“שמש גדול“ד, דהיינו כוונות קדושות בשעת 
תשמיש )ובכל דבר(. אז מתברר שנחש = משיח, 
עיקר עבודת המשיח הוא “כל מעשיך יהיו לשם 

שמים“ ו“בכל דרכיך דעהו“. 
לשון נופל על לשון הראשון בתורה הוא איש־

אשה. “זאת הפעם“ — פעימת הלב המורגשת 
של האיש כלפי האשה — “לזאת יקרא אשה 
כי מאיש לקחה זאת“ — התאוה היא משרש 

לוח היום יום כח שבט. ב	

במדבר כא, ט וברש“י. ג	
סנהדרין נט, ב.  ד	
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הנחש וכמו שהוא נהפך לקדושה )נחש הנחשת( 
כך התאוה הופכת לקדושה. “והנחש היה ערום“ 
— גם את הערמה יש להפוך לקדושה, להיות 
“ערום ביראה“ )בדרך הבעל שם טוב כנ“ל, לא 

בשבירה אלא בזיכוך(.

הכיור וכנו
וזהו ועשית כיור דהכיור הוא דבר המשפיע 
השם  וצוה  שבתוכו  מהדדים  מים  ומריק 
על  השפעות  שיגרום  כיור  שיעשה  יתברך 
ידי נחושת היינו על ידי הגשמית שינהג עצמו 
בהם בקדושה ובטהרה # וכנו נחושת כנו הוא 
לשון מושב ויסוד דהיינו שיעשה יסוד גמור 
להשפעות להשפיע לישראל על ידי הגשמיות.
ההשפעה לעולם היא דווקא על ידי עבודת 
הנחשת של הצדיק, הנהגת הגשמיות בקדושה 
וטהרה. הכן של הכיור הוא היסוד שלו )כפירוש 
מתוקן  מושב  בסיסיה,  כתרגומו  “וכנו,  רש“י 
לכיור“( — והיינו “יסוד גמור להשפעות“, תיקון 
היסוד של הצדיק הגמור, “צדיק יסוד עולם“ 

שהוא צנור להשפיע כל טוב לעולם. 
הכיור וכנו נעשו “במראתֹ הצבאת“, “שעל 
ידיהם העמידו הנשים צבאות רבות במצרים... 
וכל אחת רואה עצמה עם  ונוטלות המראות 
בעלה במראה ומשדלתו בדברים“ וכו׳ה. הכיור 
עצמו מכוון כנגד האיש וכנו כנגד האשה )הכיור 
הוא דימוי ליסוד הדכורא וכנו הנוקבא(, האשה 
היא כנו של האיש, כן לשון הכנה )הכנת המזון 
מקור  גם  היא  האשה  אשה,   = כן  כיור  וכו׳(. 

ההרהור של האיש.
תיקון הראיה וההרהור הוא כשהאיש והאשה 
רואה עצמה עם  “כל אחת  מביטים במראה, 
בעלה במראה“, רואים בכל מקום רק את בן 
זוגם, “אחת היא יונתי תמתי“ ואין עוד אשה 
בעולם כלל מלבדה. אז מתקיים בהם “שמח 
תשמח רעים האהובים כשמחך יצירך בגן עדן 

שמות לח, ח ופירוש רש“י. ה	

מקדם“ — בגן עדן היו איש אחד ואשה אחת 
בלבד, ולכן זיווגם היה בתכלית השמחהו )שמח 

בחלקו שהוא הכל(. 
בכלי המשכן, הכיור וכנו הם כנגד נצח והוד 
“ואיהי  הכיור,  כנגד  האיש  בנצח“,  “איהו   —
בהוד“, האשה כנגד הכן. נצח והוד הם סוד שם 
“צבאות“ הקרוי על שם ישראל שהם “צבאות 
הוי׳“, כמו ש“מראת הצבאת“ נקראו כך שעל 
ידיהם “העמידו הנשים צבאות רבות“. נצח והוד 
הן שתי הרגלים — זוג מושלם, שתי רגלים ותו 
לא )ואילו “מרבה רגלים“ הוא שרץ טמא, שאז 

רגל היא לשון הרגל עברה(.
סוד המוכני של הכיור )מוכני נופל על לשון 
כן(, הגלגל שבו היו משקעים אותו בבור כדי 
שלא יפסל בלינהז, הוא ש“צריך האדם להתאמץ 
במעט מעט לשבר כח התאוויות ולסבב הדבר 
יסוד  בסיבוב אחר סיבוב עד שיגיע לתכלית 
עד אשר  כן...  גם  גשמיות  דבר  בכל  הקדושה 
יושקע ויוטבע בטבע בשורש הקדושה“. הסיבוב 
היינו להיות “ערום ביראה“, היפך הנחש שהיה 

ערום בקליפה )וידע איך ׳לסובב׳ את חוה(. 
בתוך הדברים, נדרש הפסוק “ואתה קח לך 
בשמים ראש מר דרור“ — “אפילו דבר שהוא 
תכלית וראש לכל המרירות תעלה ממנו ריח 
נחוח“. והנה “מר דרור“ הוא סוד מרדכי היהודי,  
“מירא דכיא“ח. מרדכי הוא הארת ׳יסוד אבא׳ 
עולם  מקדושת  עובר“(  )“מר  ועובר  הבוקע 
האצילות לעולמות התחתונים בי“ע, דהיינו מגיע 
למקום התאוות, והופך את הנחש לקדושה. מר 
= עמלק, וכן מר רומז ל“טיפה מרה“ של מלאך 
המותט )“הוא יצר הרע הוא מלאך המות“י( — 
ותקונו ב׳טיפה מרה׳ של משקה בפורים “עד 

דלא ידע“.

כך פירש הרה“ח ר׳ שניאור זלמן גרליק ע“ה )ה׳תמים׳  ו	
הראשון והרב הראשון של כפר חב“ד(.

יומא לז, א. ז	
חולין קלט, ב. ח	

עבודה זרה כ, ב. ט	
בבא בתרא טז, א. י	
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בראשג, או שהסכום הכולל נקרא ראש כי הוא 
הכלל והשורש של הפרטיםד. 

אל תמנם לגלגלתם
ומפרש רש“י “כשתחפוץ לקבל סכום מנינם“ 
וכו׳. כלומר, לכאורה יש לפרש “כי תשא את 
גם  שיתנו  צריך  אותם  תמנה  כאשר  ראש“, 
דרך  על  הקפדה  אין  זה  ולפי  השקל,  מחצית 
המניין ובלבד שיתנו שקלים )לפני המניין או 
אחריו(. וזה בא רש“י לשלול באומרו “כשתחפוץ 
לקבל“, כלומר כשתרצה לדעת את המניין עשה 
משמע  וממילא  שקלים,  על־ידי  דווקא  זאת 

שאסור למנות לגלגלתם.
וכן לשון פקידה בפסוקים כאן אין הכוונה 
למניין ישיר אלא מניין שנודע על ידי השקלים. 
ומה שפירש רש“י בהמשך “העבֹר על הפקודים, 
דרך המונין מעבירין את הנמנין זה אחר זה“ אין 
כוונתו שכך נמנו ישראל אלא שהמניין נקרא כך 
כיון שזו דרך המונים בדרך כלל, או ש“כל העבר 
על הפקדים“ פירושו מי שראוי לעבור )כפירוש 

הרמב“ן(.
וכן המניין הכתוב בתחילת חומש במדבר, 
שנעשה באחד באייר בשנה השנית, ונאמר בו 
“שאו את ראש כל עדת בני ישראל... לגלגלתם“, 
הכוונה למנות על ידי שקלים, כמו שפירש רש“י 

רא“ם. וראה ראב“ע וספר הזכרון. ג	
לפי גור אריה )ודחה פירוש הרא“ם(.	 ד	

זהב שלמה
ביאורים בפירוש רש“י | פרשת כי־תשא

מניין בשקלים 

לִפְקֻדֵיהֶם  יִשְׂרָאֵל  בְּנֵי  א אֶת רֹאשׁ  כִּי תִשָּׂ
וְנָתְנוּ אִישׁ כּפֶֹר נַפְשׁוֹ לַה׳ בִּפְקדֹ אתָֹם וְלֹא יִהְיֶה 

בָהֶם נֶגֶף בִּפְקדֹ אתָֹם.
כי תשא לשון קבלה כתרגומו, כשתחפוץ 
לקבל סכום מנינם לדעת כמה הם אל תמנם 
השקל  מחצית  אחד  כל  יתנו  אלא  לגלגולת 
יהיה  ולא  מנינם.  ותדע  השקלים  את  ותמנה 
בהם נגף שהמנין שולט בו עין הרע והדבר בא 

עליהם כמו שמצינו בימי דוד.
לפועל “תשא“ יש הרבה פירושים לפי הענין 
הוא  “תשא“  שכאן  רש“י  ומפרש  )כדלקמן(, 
“לשון קבלה“ כתרגום אונקלוס “ארי תקבל“. 
ואמנם במדרשים פירשו “כי תשא“ לשון הרמהא 
לפרש  אין  וכן  פשוטו של מקרא.  זה  אין  אך 
כיון ש“ראש“ הוא  “תשא“ במשמעות מניין, 
סכום המניין הכולל )כמפורש בהמשך( ולא שייך 
למנות את הסכום הכולל אלא את הפרטים, ולכן 
מפרש “תשא“ לשון קבלה ששייך בסכום הכולל 

המתקבל בסך הכלב.
שסכום  היינו  ישראל“  בני  “ראש  ופירוש 
המנין הכולל נקרא “ראש“ )כתרגום אונקלוס 
“ארי תקבל ית חושבן“, החשבון הכולל(, שכן 
דרך הסופרים לכתוב את הסך הכולל למעלה 

נערך ע“י יוסף פלאי.
בבא בתרא י, א “במה תרום קרן ישראל... בכי תשא“.  א	

וראה רמב“ן במדבר א, ב, רא“ם וגור אריה כאן.
הבנת המקרא )מובא בשי למורא(, עיי“ש. ב	
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שם “לגלגלתם, על ידי שקלים בקע לגלגלת“, 
ואע“פ שלא הוזכרו שם שקלים אנו יודעים שזו 
הכוונה מהפסוקים כאן. ובהמשך הפסוקים אצלנו 
פירש רש“י )פס׳ טו( שהמניין של חומש במדבר 
נרמז אף הוא כאן, ושבאותו מניין נתנו כל אחד 
מחצית השקל לקנות את קרבנות הציבור )אלא 
שעניין זה שהכסף שימש לקרבנות הציבור אינו 

מפורש בפסוקים(. 
ומניין שזו כוונת הפסוקים ולא כפי שחשבנו 
לפרש שהשקלים הם מלבד המניין עצמו? פירש 
הגור אריה: ממה שלא נאמר “כי תפקוד את בני 
ישראל“ אלא “כי תשא את ראש“ שמשמעותו 
למנות  שאין  מוכח  הכולל,  החשבון  קבלת 
לגלגלתם אלא רק את סכום השקלים שהתקבצו. 
אך הלבוש מפרש שבאמת לא היינו יודעים שזהו 

הפירוש אילולא מעשה דוד, כמו שיתבאר.

מצוה לשעה ומצוה לדורות
נמצא שעיקר כוונת הפסוק כאן הוא לאסור 
למנות לגלגלתם ולהתיר מניין רק בשקלים. אך 
בהמשך מתבאר שיש גם מצוה חיובית למנות 
ולתת מחצית השקל, כמו שכתוב להלן )פסוק 
טז( “ולקחת את כסף הכפרים ונתת אתו על 
עבודת אהל מועד“, ופירש רש“י “למדת שנצטוו 
למנותם בתחלת נדבת המשכן אחר מעשה העגל 
מפני שנכנס בהם מגפה“, ומפרש שמהשקלים 
כמו  למשכן,  האדנים  נעשו  הזה  המניין  של 
שכתוב בפרשת פקודי “וכסף פקודי העדה מאת 
ככר... בקע לגלגלת מחצית השקל בשקל הקדש 
לכל העבר על הפקדים... ויהי מאת ככר הכסף 

לצקת את אדני הקדש“. 
כסף  את  “ולקחת  שנאמר  ממה  כלומר, 
הכסף  שהרי  מצוה,  שזו  מוכח  וכו׳  הכפרים“ 
נצרך לאדנים, וממילא נדע שהפסוק “כי תשא 
את ראש“ פירושו לא רק הוראה כללית כיצד 
למנות בכל עת אלא גם מצוה למנותם עכשיו 

)כמו שמבאר הרמב“ן(.
וכל זה מצוה לשעה, למנות את ישראל על 
ידי שקלים שמהם יעשו האדנים, וכן נרמז כאן 

המניין המפורש בפרשת במדבר שגם הוא היה 
לשעה. והנה ודאי שיש גם חיוב לדורות לתת 
מחצית השקל בכל שנה לצורך קרבנות הציבור 
וכו׳, כמפורש במשניות מסכת שקלים, ודעת כמה 
ראשוניםה שזו מצות עשה מן התורה, והוכיחו כן 
מהכתוב על הבאת הכסף למקדש בזמן המלך 
משה“ו,  “משאת  שנקרא  הכהן  ויהוידע  יואש 
וכן בנחמיה “והעמדנו עלינו מצות לתת עלינו 
שלשית השקל בשנה לעבודת בית אלהינו. ללחם 
התמיד...“ז.  ולעולת  התמיד  ומנחת  המערכת 
ואפשר לומר שגם רש“י מסכים שזו מצות עשה 
מן התורה, שכך קבלו חז“ל בפירוש הפסוקים, 
אבל בפשוטו של מקרא אין הכרח לפרש כך )לפי 
ספר הזכרון(. ובאופן קצת אחר יש לומר כדברי 
הגר“אח שנתינת השקלים בכל שנה היא הלכה 
למשה מסיני שנמסרה בעל פה ולא מפורשת 

בכתובים.

מניין ומגפה
“ולא יהיה בהם נגף, שהמנין שולט בו עין 
הרע והדֶבֶר בא עליהם כמו שמצינו בימי דוד“. 
וכן בהמשך )פסוק טו( “העשיר לא ירבה... לכפר 
על נפשתיכם“ פירש רש“י “לכפר על נפשותיכם, 

שלא תנגפו על ידי מנין“.
יש  הנגף  למנוע את  הרא“ם שכדי  ופירש 
למנות על ידי דבר אחר ולאו דווקא שקלים, 
כמו שמצינו בשאול המלך “ויפקדם בבזק“ט, 
“ויפקדם בטלאים“י, ובלבד שלא ימנה לגלגלתם. 
אלא שכאן היתה המצוה לשעה למנות דווקא 

על ידי השקלים לצורך המשכן.

ראה ראב“ע כאן. רמב“ם סהמ“צ מ“ע קעא ובפתיחת  ה	
הלכות שקלים )ובפירוש יד פשוטה שם(. חינוך מצוה קה. 
וראה לקו“ש חט“ז פרשת תשא שיחה א, שמבאר שנחלקו 

רש“י והרמב“ם בגדר הכפרה של מחצית השקל.
דברי הימים־ב כד, ו; ט.  ו	

כמו  השקל,  למחצית  ערך  שוה  והוא  לג.  י,  נחמיה  ז	
שמבאר הרמב“ן כאן.

אדרת אליהו כאן. וראה הכתב והקבלה. ח	
שמואל־א יא, ח. וראה רש“י שם שפירש בשברי חרסים  ט	

או באבנים. 
שמואל־א טו, ד. י	
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ובמעשה דוד המלך, ביארו המפרשיםיא שדוד 
מנה את ישראל לגלגלתם ולא לקח מהם שקלים, 
כי טעה בפירוש הכתוב וסבר שאין איסור לדורות 
למנות את ישראל, ומה שכתוב “ולא יהיה בהם 
נגף“ אין הכוונה שהמניין גורם לנגף אלא שזכות 
נתינת השקלים תציל מכל פורענות )על דרך 
“צדקה תציל ממות“(יב. ופירוש נוסףיג: דוד מנה 
לגלגלתם ורצה שאחר כך יתנו שקלים, כי חשב 
בני  ראש  את  “כי תשא  הוא  הפסוק  שפירוש 
ישראל לפקדיהם“ כאשר תפקוד אותם לגלגלתם 
קח מהם שקלים ואז לא יהיה בהם נגף. אדרבה, 
יודעים לפרש שאין  רק ממה שדוד נענש אנו 
למנות כלל לגלגלתם )כי הנגף קופץ מיד(. אכן, 
בגמרא נאמר “אמר ליה הקב“ה לדוד... הרי אני 
מכשילך בדבר שאפילו תינוקות של בית רבן 
יודעים אותו דכתיב כי תשא... וכיון דמנינהו לא 
שקל מינייהו כופר“יד, משמע שפירוש הפסוקים 

היה ידוע לכל אלא שה׳ העלים זאת מדוד.

משמעויות שרש נשא
הרבה  יש  נשא  ולשרש  “תשא“  לפועל 
נשיאה  למשמעות  קרובים  כולם  משמעויות, 
“תשא“  בתורה  יש  בפרט,  והרמהטו.  לקיחה 
בתרגום  כמודגש  שונים,  הקשרים  בשבעה 
אונקלוס שמתרגם בכל מקום אחרת, ובפנימיות 

יש לכוונם כנגד שבע המדות, בדרך זו:
חסד: “ולא תשא למקום“טז לשון סליחה, 
ובאונקלוס “ולא תשבוק“. וכן בפרשתנו “ועתה 
אם תשא חטאתם“, “נשא עון“. סליחת העון 
היא כנגד החסד כמובן. “ולא תשא למקום“ הוא 

לפי רמב“ן ורא“ם. וראה עוד רמב“ן בפרשת במדבר. יא	
והגור אריה פירש שדוד סבר שרק כשהיו יחד במדבר  יב	

יש סכנה במניין.
גם הוא ברא“ם, בתוספת דברי הלבוש. יג	

ברכות סב, ב. וראה צדה לדרך ואור החיים כאן. יד	
הענינים  “וכל  נשא  שרש  לרד“ק,  השרשים  בספר  טו	
הנשיאה  אחד  בענין  נכנסים  כולם  הזה  בשרש  הנכנסים 
והנטילה וקל הוא להפריש מעט ביניהם כל אחד לפי מקומו 

ולפיכך אין צריך להזכיר כל הענינים בפני עצמם“.
בראשית יח, כד. טז	

ה“תשא“ הראשון בתורה, מתאים לחסד הפותח 
את המדות.

גבורה: “רק קדשיך... תשא ובאת אל המקום 
אשר יבחר ה׳“יז, אונקלוס תרגם “תטול“ אך 
“תיעלון“,  הגרסאות(  )לאחת  יונתן  בתרגום 
העלאה למקום אשר יבחר ה׳, כל העלאה היא 
מצד הגבורה. ולתרגום אונקלוס יש לפרש: תטול 

כדי להעלות דהיינו הרמה בכח, גבורה. 
השמימה“יח  עיניך  תשא  “ופן  תפארת: 
ומתרגם אונקלוס “תזקוף“, כמו “שאו מרום 
)שמים  התפארת  כנגד  הם  השמים  עיניכם“. 
וארץ הם תפארת ומלכות(, ההתבוננות עצמה 
היא בינה אך יסוד אמא מסתיים בתפארת ז“א.

נצח: “לא תשא פני דל“יט, מתרגם אונקלוס 
“לא תסב אפי מסכנא“, ומפרש רש“י “שלא 
תאמר עני הוא זה... אזכנו בדין“. הנצח הוא קו 
הזכות בדין )נצח והוד הם שתי כפות המאזנים, 
זכות מצד הנצח בצד ימין והחובה מצד ההוד 

בצד שמאל(.
הוד: “ונשאו אתך במשא העם ולא תשא 
אתה לבדך“כ, ומתרגם אונקלוס “ויסוברון עמך 
במטול עמא ולא תסובר את בלחודך“. זהו משא 
כבד שצריך לשאת ולסבול, שייך לספירת ההוד 

הסובלת. 
יסוד: בעשרת הדברות “לא תשא את שם ה׳ 
אלהיך לשוא“, לשון שבועה )ובאונקלוס “ולא 
תימי“(. שבועה שייכת ליסוד, יש להשבע רק 

באמת, פנימיות היסוד.
מלכות: “תשא את ראש“, קבלת החשבון 
כמו שהתבאר ברש“י ואונקלוס. חשבון שייך 
למלכותכא. בהקשר זה מופיע המניין של דוד 
וכל הדיון בביאור חטאו־טעותו, שייך  המלך, 

למלכות.

דברים יב, כו. יז	
דברים ד, יט. יח	
ויקרא יט, טו. יט	

במדבר יא, יז. כ	
בתורה:  שרש  בכל  ההתבוננות  מדרגות  בחמש  כמו  כא	
תיקון, צרוף, מאמר, מכלול, חשבון. חשבון הגימטריא הוא 

המדרגה התחתונה כנגד המלכות.



35
סיפור


 

| הח


דושיי


הרי"מ 



35 ס

הסיפור החסידי

נערך ע"י יהודה הס.

החידושי הרי"מ | הנהגה בתורה

אחרי הסתלקות הרבי ר׳ בונים מפשיסחא, 
חצי מחסידיו רצו להכתיר את ה׳חידושי הרי"מ׳ 
והחצי השני רצו את הקוצקער. הם היו חברים, 
בעל  אמר  וכשחזרו  בשדה,  להתבודד  יצאו 
הקוצקער  את  מקבל  שהוא  הרי"מ  חידושי 
בזמן  וגם  שנים,   32 היה  כך  כרבי.  לו  ונכנע 
המחלוקת החריפה בין קוצק לאיז׳ביצא נשאר 
החזיק  הקוצקער  בקוצק.  מאיר  יצחק  רבי 
והבטיח  הרי"מ,  חידושי  לבעל  טובה  כך  על 
לו שבזכות זה יזכה שצאצאיו ינהיגו את עם 
ישראל עד ביאת משיח. בניו נפטרו עוד בחייו, 
אבל מן הנצר שנשאר, נכדו בעל ה׳שפת אמת׳, 
צמחה חסידות גור. רבי יצחק מאיר לקח את 
נכדו זה כמה פעמים, כילד קטן, לראות את 

הקוצקער, ואמר שרוצה לזכות אותו לראות 
׳אן אמתער־איד׳ ]יהודי אמתי[.

כשקבל לבסוף החידושי הרי"מ את שרביט 
הנשיאות, אחרי 32 שנה, אמר לחסידים: הרבי 
הראשון, הרבי ר׳ בונים, הנהיג באהבה, הקוצקער 

הנהיג ביראה ואני אנהיג אתכם בתורה.
לימוד התורה בעמקות היה מרכיב משמעותי 
ביותר בדרכו של רבי יצחק מאיר, שאף חיבר ספר 
חידושים על הש“ס והשולחן ערוך, וכן תשובותיו 
קובצו לספר ׳שו“ת הרי"מ׳. אך לפני שנתבונן 
במשמעויות השונות להנהגה החדשה של הרבי 
מגור, מעניין להשוות את דבריו כאן עם סיפור 
ידוע אחר, בו הוא מתאר את המעבר שביצע 

מקוז׳ניץ לפשיסחא: 
בתחלה, כילד מבטיח ו׳עילוי׳, היה החידושי 
כבן  והיה  מקוז׳ניץ,  המגיד  של  חסיד  הרי"מ 

רבי יצחק מאיר אלתר נולד בשנת תקנ“ט לרב ישראל רוטנברג, רבה של מגנישוב שבפולין 
]הרי"מ נאלץ לשנות את שם משפחתו לשם ׳אלתר׳, בגלל החשד להשתתפותו במרד 

הפולני[. בצעירותו היה רבי יצחק מאיר מתלמידי רבי ישראל מקוז׳ניץ ובנו רבי משה, 
ובהמשך התקרב לרבי שמחה בונים מפשיסחא ולממשיכו רבי מנחם מענדל מקוצק. בשבע 

שנותיו האחרונות, לאחר הסתלקות הרבי מקוצק, עבר לעיירה גורא־קלאווריה ]גור[ 
הסמוכה לוורשה, שם הקים את חסידות גור. נישא לפייגא, אחות אשתו השנייה של הרבי 

מקוצק, ולזוג נולדו שלושה עשר ילדים. כמעט כולם, למעט בתו אסתר, מתו עליו בחייו. 
לאחר מות כלתו אסתר ובנו רבי אברהם מרדכי, גידל את נכדו רבי יהודה ליב, בעל ה׳שפת 

אמת׳, שהיה לאדמו“ר ארבע שנים לאחר פטירתו. כמו כן גידל את נכדו רבי פינחס מנחם 
אלעזר יוסטמן, בעל ה׳שפתי צדיק׳ מפילץ, בן בתו צענא פעסיל. היה נשיא קופת רבי מאיר 

בעל הנס — כולל פולין, ועשה רבות למען תושבי ארץ ישראל. העריך מאוד את הלימוד 
בעיון, אך לא זנח את הבקיאות ודרש מתלמידיו לדעת לפחות עשרים דפי גמרא בעל פה. 

בנוסף לגדולתו בתורה, התפרסם רבי יצחק מאיר כעסקן שהשתדל רבות לטובת יהודי פולין, 
יחד עם רעו רבי יצחק מוורקא. נפטר בכ“ג באדר תרכ“ו בעירו גור, ושם מנוחתו כבוד.
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אצלו ממש )המגיד מקוז׳ניץ אף דאג לשדך 
כשהמגיד  תשע(.  בגיל  כשהיה  כבר  אותו, 
מקוז׳ניץ הסתלק הוא התקשר לבנו, רבי משה־

בריעה, עד שהיה בן חמש עשרה בערך. באותו 
הקוז׳ניצער  בין  עצומה  מחלוקת  היתה  זמן 
השני ורוב צדיקי פולין נגד הרבי ר׳ בונים, אך 
חבריו מוורשה משכו אותו לנסוע לפשיסחא 
נימק מדוע עזב את  ושם נשאר. פעם אחת 
רבו הראשון, בן המגיד מקוז׳ניץ, והלך לרבי 
ר׳ בונים: בגיל חמש עשרה, כשישב בטיש על 
יד הרבי מקוז׳ניץ, פנה אליו פתאום הרבי, חבק 
אותו ונתן לו נשיקה. באותו רגע, אמר רבי יצחק 
מאיר, החלטתי שאני לא חוזר לכאן. אני לא 
צריך רבי שיחבק וינשק אותי, אני צריך רבי 

שייסר אותי בשוטים.
לאחר שבחר ברבי בונים מפשיסחא כרבי 
מייסר, מצהיר הרי"מ כי הנהגתו התאפיינה דווקא 
במידת האהבה. כפי שנראה, היכולת להבחין 
באהבה המסותרת דווקא בין השוטים, שייכת 

במיוחד להנהגתו של רבי יצחק מאיר.
נשים לב, כי בין האהבה והיראה לא מציב 
הרי"מ את הרחמים כמקובל, אלא דווקא את 
החזק שהוא  לקשר  זה מתקשר  דבר  התורה. 
חש כלפי הרבי מקוצק, כשהוא מכנה אותו ׳אן 
אמתער איד׳ שכמוהו אין אפשרות לראות בשום 
מקום אחר. כמובן שגם התורה היא אמת, אולם 
אמת מטילת מורא כשל הקוצקער שייכת ל׳אמת 
לאמיתו׳, ואילו הוראות התורה הן אמת הנוגעת 

יותר לאנשים כערכנו.
דווקא  בו  הזה,  ההנהגה  שבאופן  המיוחד 
ולאנשיו,  למנהיג  הדרך  את  מורה  התורה 
החם  בלב  הליטאית  הלמדנות  שזירת  הוא 
לבית  משותף  שהיה  זה,  דבר  החסידות.  של 
ברוסיה,  חב“ד  ולחסידות  שבפולין  פשיסחא 

גדולות  מחלוקות  החסידויות  שתי  על  עורר 
מצד צדיקים אחרים שראו בכך סטייה מדרך 
בהשכלה  השילוב  התבטא  בחב“ד  החסידות. 
חסידית, המביאה את המתבונן בה לפנימיות 
הלב, ובפשיסחא הדגישו מאוד את לימוד הגמרא 
והעיון בה. במילים “הנהגה של תורה“, כיוון 
הרי"מ לדרישתו מחסידיו ללמוד לכל הפחות 

עשרים דפי גמרא בעל פה.
כך או כך, יש בשילוב הזה את אותו המיזוג 
של אהבה ויראה, המתבטא בביטויים הסותרים 
של הרי"מ אודות רבו. התורה לא שייכת ליראה 
נתיבותיה  וכל  נעם  דרכי  דרכיה  מלא,  באופן 
שלום, אך יש בה שכל, דין וסמכות. בלשונם 
של חסידי גור: “החסידות — אש קרה, שלוהטת 
ויוקדת“. האש הזו היא שהציתה את המחלוקת 
בין קוז׳ניץ ופשיסחא, והיא זו שהדליקה את 

נשמתו של הרי"מ מגור.
גם  בזמנו,  שפרצה  המחלוקת  כמו  ממש 
בדורנו ישנו ויכוח בין היהודים החפצים להביא 
את הגאולה ו“לתקן עולם במלכות ש־די“. יש 
הגורסים כי השינוי יבוא מכח האהבה: החיבור 
יניעו את היהודים  לעם, השותפות והאחדות 
לקרוא בשם ה׳. אולם כאשר התורה בראש, כפי 
שבחר הרי"מ להנהיג, יש צורך לעיתים ב“תוכחת 

מגולה מאהבה מסותרת“.
להביא  כדי  די.  לא  תורה  בלימוד  כמובן, 
חזרה  עמוק,  תודעתי  בשינוי  צורך  יש  משיח 
בתשובה פרטית וכללית. לשם כך יש להפיץ 
תורה, ללמוד וללמד לאחרים. כמובן שלתיקון 
המציאות נצרכת תורת הנגלה, אך בכדי לקשר 
את ישראל לאביהם שבשמים יש צורך בעיקר 
בתורה של תפילה, תורת החסידות. בדורנו, עיקר 
הוא  ומונהגיו,  תורה׳  ׳מנהיג של  של  תפקידו 
לדאוג להפצת התורה החדשה, תורתו של משיח.
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אָנכִֹי וְהַיְלָדִים

הַמָּדוֹר לְיַלְדֵי יִשְׂרָאֵל

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

ּ ו נ תְִּ י זהֶ 

ידָ?“ “למָּהָ אַתָּה מעַבֲִיר מִידָּ לְ
.“ יִ נותֺןֵ “אנֲיִ לאֹ מעַבֲִיר, אנֲ

עַצְמְךָ?“ מִי, לְ “לְ
מאֹל!“ ְׂ ידַ ש תְאוםֺ, ידָ ימְִין נותֺנֶתֶ לְ “מהָ פִּ


משֶֹׁה  עוֺרֵךְ  יִשְׂרָאֵל  בְּנֵי  מִפְקַד  אֶת 
רַבֵּינוּ בְּאֶמְצָעוּת מַגְבִּית מַחֲצִית הַשֶּׁקֶל, 
הַנִּמְסָר לִרְשׁוּת גָּבוֺהַּ — “תְּרוּמָה לַה׳“. 
חֲזַ“ל מְלַמְּדִים כִּי משֶֹׁה רַבֵּינוּ הִתְקַשָּׁה 
בַּהוֺרָאָה שֶׁקִּבֵּל, עַד שֶׁה׳ הִמְחִישׁ אוֺתָהּ 
בְּפָנָיו וְהֶרְאָה לוֺ דְּמוּת מַטְבֵּעַ שֶׁל אֵשׁ. 

קְצָת לאֹ מוּבָן, שֶׁכֵּן נִרְאֶה כִּי אִסּוּף 
מַטְבְּעוֺת אֵינוֺ דָּבָר כָּל כָּךְ רָחוֺק וְקָשֶׁה 
מוּבָא,  הַחֲסִידוּת  בְּסִפְרֵי  וְלָכֵן  לַהֲבָנָה, 
כִּי הַדֻּגְמָה שֶׁרָצָה ה׳ לָתֵת לְמשֶֹׁה רַבֵּינוּ 
הַמַּטְבֵּעַ  אֶת  נוֺתְנִים.  בָּהּ  לַדֶּרֶךְ  הִיא 
אֶפְשָׁר לָתֵת בְּצוּרָה יְבֵשָׁה וּמְלָאכוּתִית, 
מִתּוֺךְ  לָבוֺא  צְרִיכָה  לַה׳  הַנְּתִינָה  אֲבָל 
אֵשׁ שֶׁל הִתְלַהֲבוּת קדֶֹשׁ. אֵשׁ כָּזוֺ צָרִיךְ 

מַמָּשׁ לִרְאוֺת!
דֻּגְמָה.  נְתִינַת כֶּסֶף לַמִּשְׁכָּן הִיא רַק 
הַהַדְרָכָה נְכוֺנָה לְמִצְוַת הַצְּדָקָה וּבְעֶצֶם 

לְכָל מַעֲשֶׂה טוֺב שֶׁאָנוּ עוֺשִׂים. בַּתַּלְמוּד 
הַיְּרוּשַׁלְמִי נִקְרֵאת מִצְוַת הַצְּדָקָה בְּשֵׁם 
אֲנִי  וּמִכָּאן  תּוֺסָפוֺת,  לְלאֹ  “מִצְוָה“, 
לוֺמֵד שֶׁכָּל מִצְוָה שֶׁיְּהוּדִי מְקַיּםֵ הִיא סוּג 

שֶׁל נְתִינָה. 
מָה הוּא נוֺתֵן וּלְמִי הוּא נוֺתֵן?

ךָ? לְֶּ עַֺ שׁ ו נָ מהָ הַמּ
אֶת מִשְׁלוֺחַ הַמָּנוֺת לְאֶפְרַיִם אָרַזְתִּי 
בְּצוּרָה מְיחֶֻדֶת. אֶפְרַיִם הוּא הֶחָבֵר הָאֶחָד 
וְהַמְּיחָֻד מִבֵּין כָּל הַחֲבֵרִים. כֻּלָּם בַּכִּתָּה 
וְלָכֵן  יוֺדְעִים: אֲנִי וְאֶפְרַיִם זוּג מִשָּׁמַיִם, 
לאֹ פֶּלֶא שֶׁהַמַּאֲרָז הַפּוּרִימִי יצָָא מֻשְׁקָע 
מֵהַמַּמְתַּקִּים  חוּץ  רְגִילָה.  לאֹ  בְּצוּרָה 
עוֺד  הוֺסַפְתִּי  אוֺהֵב  שֶׁהוּא  שֶׁיָּדַעְתִּי 
מִכְתָּב  וְכַמּוּבָן,  לַמַּטָּרָה  קְלִיעָה  מִשְׂחַק 
מֻשְׁקָע. בַּהֲכָנַת מִשְׁלוֺחַ כָּזהֶ ישֵׁ הַרְבֵּה 

הֲנָאָה. 
וְאָז, בְּדִיּוּק כְּשֶׁאֲנִי פּוֺתֵחַ אֶת הַדֶּלֶת 
כְּדֵי לָצֵאת לַדֶּרֶךְ וְלִמְסרֹ לוֺ אֶת הַמִּשְׁלוֺחַ 
לְיעֲַדוֺ, אֲנִי רוֺאֶה מוּלִי אֶת אַמְנוֺן. עֲבוּרִי 
עַל  נִמְנֶה  לאֹ  הַפְתָּעָה. אַמְנוֺן  הָיְתָה  זוֺ 
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חֲבֵרַי הַטּוֺבִים וְהוּא גּםַ לאֹ גּרָ כָּל כָּךְ קָרוֺב 
אֵלַי, אָז מָה פִּתְאוֺם שֶׁבְּיוֺם פּוּרִים הוּא 
יִתְיצֵַּב אֶצְלִי? הַהַפְתָּעָה גָּדְלָה פִּי שְׁנַיִם 
כַּאֲשֶׁר שָׁלַחְתִּי מַבָּט מִזָּוִית הָעַיִן לְעֵבֶר 
הַמִּשְׁלוֺחַ. מָה לאֹ הָיהָ שָׁם? מִשְׁלוֺחַ מְכֻבָּד 
זוֺ הַגְדָּרָה צְנוּעָה... אֵיךְ אוֺמְרִים? זוֺ כְּבָר 
מִשְׁלוֺחִים  כַּמָּה  הֵכַנְתִּי  הַתְּקָלָה. אָמְנָם 
כָּאֵלּוּ, אֲבָל  לְמִקְרִים  עוֺדְפִים לְלאֹ שֵׁם 
אַתֶּם יוֺדְעִים, מִשְׁלוֺחִים מִסּוּג זהֶ אֵינָם 
מֵהַמְּפאָֹרִים. הֵם כּוֺלְלִים בְּדֶרֶךְ כְּלָל כַּמָּה 
הַמִּשְׁלוֺחַ  וּלְעֻמַּת  פְּשׁוּטִים,  חֲטִיפִים 
הִתְבַּיַּשְׁתִּי...  קְצָת  מֵאַמְנוֺן  שֶׁקִּבַּלְתִּי 
הֶחֱזַרְתִּי  הַפְתָּעָה!“,  אֵיזוֺ  רַבָּה,  “תּוֺדָה 
לְהַצְנִיעַ  מְנַסֶּה  שֶׁאֲנִי  וְתוֺךְ  לְאַמְנוֺן, 
לְאֶפְרַיִם  הַמְּיעָֹד  הַמְּכֻבָּד  הַמִּשְׁלוֺחַ  אֶת 
הוֺסַפְתִּי הִתְנַצְּלוּת קַלָּה: “הָאֱמֶת שֶׁעוֺד 
לְךָ  אֶשְׁלַח  לְךָ.  לְהָכִין  הִסְפַּקְתִּי  לאֹ 

בְּהֶמְשֵׁךְ הַיּוֺם“.
כְּשֶׁחָזַרְתִּי  לוֺ.  אָמַרְתִּי  סְתָם  לאֹ 
לְהָכִין  הִתְישַַּׁבְתִּי  לְאֶפְרַיִם  מֵהַמִּשְׁלוֺחַ 
אֶת הַמִּשְׁלוֺחַ לְאַמְנוֺן. רֶגַע, הוּא הֵבִיא 
מִזֶּה.  פָּחוֺת  לאֹ  אָז  חֲטִיפִים,  שְׁנֵי  לִי 
מוֺסִיף.  אֲנִי  גַּם  שׁוֺקוֺלָד?  מַטְבְּעוֺת 
מַרְשְׁמֵלוֺ הוּא לאֹ הִכְנִיס, אָז אַרְאֶה לוֺ 
מְלאֹ  מֵהֶם  הוֺסַפְתִּי  מְקַמֵּץ,  לאֹ  שֶׁאֲנִי 
דֵּי  מִשְׁלוֺחַ  בַּסּוֺף  יצָָא  בְּקִצּוּר,  חָפְנַיִם. 
לְאֶפְרַיִם.  שֶׁהֵכַנְתִּי  לָזהֶ  מִתְקָרֵב  רְצִינִי, 
אֲבָל הָעִקָּר — הוּא לאֹ נוֺפֵל מֵהַמִּשְׁלוֺחַ 

שֶׁקִּבַּלְתִּי מֵאַמְנוֺן.

הּ גרְַמיֵ הָּ לְ יִ נ פְּ
גַּם  דּוֺמָה.  הָיְתָה  הַתּוֺצָאָה  אָז 

הָיוּ  לְאַמְנוֺן  וְגַם  לְאֶפְרַיִם  הַמִּשְׁלוֺחַ 
מַרְשִׁימִים וּמֻשְׁקָעִים, אֲבָל מַשֶּׁהוּ אַחֵר 
לָנוּ  גַּם  לְרֶכֶב,  כְּמוֺ  הַמֵּנִיעַ.  הָיהָ שׁוֺנֶה. 
וְלָתֵת  לְהִתְקַדֵּם,  לָנוּ  שֶׁגּוֺרֵם  מָנוֺעַ  ישֵׁ 
אֲבָל  הִתְקַדְּמוּת.  בְּהֶחְלֵט  זוֺ  לְחָבֵר 
אֶפְרַיִם  אֵצֶל  שׁוֺנָה.  הָיְתָה  כָּאן  הַסִּבָּה 
אֲנִי  חֲבֵרִים,  אֲנַחְנוּ  בָּרוּר.  הָיהָ  הַמֵּנִיעַ 
אוֺהֵב אוֺתוֺ וְהוּא אוֺתִי וְלָכֵן פָּשׁוּט כֵּיף 
אַמְנוֺן  עִם  זאֹת,  לְעֻמַּת  לוֺ.  לָתֵת  לִי 
בִּיחָסִים טוֺבִים  אֲנַחְנוּ  זהֶ שׁוֺנֶה. שׁוּב, 
וּבֶטַח שֶׁאֵין לִי מַשֶּׁהוּ נגְֶדּוֺ, אֲבָל הוּא לאֹ 
הָיהָ הָרִאשׁוֺן שֶׁחָשַׁבְתִּי עָלָיו כְּשֶׁהֵכַנְתִּי 
אֶת הַמִּשְׁלוֺחִים. הַמָּנוֺעַ הַפַּעַם לַהֲכָנַת 
נְעִימוּת.  חסֶֹר  הָיָה  מְכֻבָּד  מִשְׁלוֺחַ 
וְהִגִּיעַ  לָתֵת מִשְׁלוֺחַ פָּשׁוּט לְמִי שֶׁטָּרַח 
מִמֶּרְחָק וְהֵבִיא לְךָ מִשְׁלוֺחַ מְכֻבָּד — זהֶ 
נָעִים מִמֶּנּוּ, וּבֶטַח שֶׁלּאֹ  נָעִים. לאֹ  לאֹ 

נָעִים אִם הַסִּפּוּר יעֲַברֹ הָלְאָה.
מִמֶּנִּי אַמְנוֺן  קִבֵּל  לְמַעֲשֶׂה  נָכוֺן,  אָז 
מִשְׁלוֺחַ בְּאוֺתָהּ רָמָה, אֲבָל הַמָּנוֺעַ שֶׁלִּי 
לְאוֺתָהּ נְתִינָה לאֹ הָיהָ נָקִי. חָשַׁבְתִּי עַל 
אַמְנוֺן, אֲבָל לאֹ רַק עָלָיו. חָשַׁבְתִּי גַּם עַל 

עַצְמִי. בְּעֶצֶם, אוּלַי בְּעִקָּר עַל עַצְמִי...
כָּזֶה  מִסּוּג  מָנוֺעַ  עִם  טוֺב  לְמַעֲשֶׂה 
׳פְּנִיָּה  הַחֲסִידוּת  בִּשְׂפַת  קוֺרְאִים 
הַיְּשָׁרָה  בַּדֶּרֶךְ  לָלֶכֶת  בִּמְקוֺם  לְגַרְמֵיהּ׳. 
מֵהַדֶּרֶךְ.  קָדִימָה אַתָּה פּוֺנהֶ  הַפָּנִים  עִם 
ישֵׁ לְךָ דֶּרֶךְ עֲקִיפָה. לְאָן הִיא מוֺבִילָה? 
אֶל עַצְמְךָ, אֶל מָה שֶׁאַתָּה מַרְוִיחַ בְּכָל 
הַסִּפּוּר הַזּהֶ. בַּיּדַָיִם אַתָּה עוֺשֶׂה מַעֲשֶׂה 
אֶחָד, וְהוּא מַעֲשֶׂה טוֺב, אֲבָל הַלֵּב שֶׁלְּךָ 
עַל  חוֺשֵׁב  אַתָּה  אַחֵר.  בְּמָקוֺם  נִמְצָא 
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עַצְמְךָ. כַּמּוּבָן, לאֹ נָעִים לְהַרְאוֺת זאֹת, 
לאֹ  לְעוֺלָם  הָאֵלּוּ  הַמְּנִיעִים  אֶת  וְלָכֵן 
תַּחֲשׂףֹ בִּפְניֵ הָאֲחֵרִים, אֲבָל בְּתוֺכְךָ אַתָּה 

יוֺדֵעַ אֶת הָאֱמֶת. 

ֺ ו לֶּ מִשּׁ  ֺ תּןֵ לו
כֵּיצַד  אוֺתִי  מְלַמֵּד  אֵשׁ  שֶׁל  מַטְבֵּעַ 
פְּנִיּוֺת,  לְלאֹ  הַיְּשָׁרָה,  בַּדֶּרֶךְ  לָלֶכֶת 
וּלְהַפְעִיל אֶת הַמָּנוֺעַ הַנָּכוֺן. כַּאֲשֶׁר אֲנִי 
מוֺצִיא מַטְבֵּעַ מֵהַכִּיס וְנוֺתֵן אוֺתוֺ צְדָקָה 
לְעָנִי עָלַי לַעֲשׂוֺת זאֹת אַךְ וְרַק מִשּׁוּם 

שֶׁכָּךְ צִוָּה ה׳. 
הַכֶּסֶף  קָצָר:  חֶשְׁבּוֺן  נַעֲשֶׂה  בִּכְלָל, 
שֶׁלִּי אֵינוֺ מַמָּשׁ שֶׁלִּי. נָכוֺן, אוּלַי קִבַּלְתִּי 
אוֺתוֺ מַתָּנָה מֵהַהוֺרִים, אֲבָל גַּם הֵם לאֹ 
הִמְצִיאוּ אֶת הַכֶּסֶף. הוּא עָבַר דַּרְכָּם אֵלַי. 
כַּמָּה  עוֺד  בַּדֶּרֶךְ  שֶׁיּשֵׁ  כַּנִּרְאֶה  מֵהֵיכָן? 
צִנּוֺרוֺת דַּרְכָּם זוֺרֵם הַכֶּסֶף אֶל הָאֲנָשִׁים, 
הַשֶּׁפַע  כָּל  מַגִּיעַ  דָּבָר  שֶׁל  בְּסוֺפוֺ  אֲבָל 
בָּעוֺלָם מִמָּקוֺם אֶחָד וְיחִָיד — מֵאֵת ה׳. 
הַכּלֹ  בְּסַךְ  הוּא  אֶצְלִי?  שֶׁכָּרֶגַע  וְהַכֶּסֶף 
זהֶ שֶׁרוֺצֶה  וְהוּא  בְּידַָי מֵאֵת ה׳,  פִּקָּדוֺן 

כָּרֶגַע לְזַכּוֺת אוֺתִי בְּמִצְוַת הַצְּדָקָה. 
אָז קדֶֹם כּלֹ הַכֶּסֶף הוּא שֶׁל ה׳. חוּץ 

לְקַיּםֵ אֶת  לִי  שֶׁגּוֺרֵם  זהֶ  מִי הוּא  מִזּהֶ, 
וְגוֺרֵם  הַיָּד  אֶת  לִי  דּוֺחֵף  מִי  הַמִּצְוָה? 
וְלִמְסרֹ  מֵהָאַרְנָק  שְׁטָר  לְהוֺצִיא  לָהּ 
אוֺתוֺ לְידָָיו שֶׁל הֶעָנִי? אֲנִי לאֹ יוֺדֵעַ מָה 
מֵהַשְּׁטָרוֺת  הַפְּרֵדָה  אֶצְלִי  אֲבָל  אִתְּכֶם, 
הַמִּצְטַבְּרִים אֵינָהּ מַעֲשֶׂה שֶׁל מָה בְּכָךְ. 
אָז מִי גּוֺרֵם לִי לְהַצְלִיחַ לִגְבּרֹ עַל תְּכוּנַת 
מְדֻבָּר  שׁוּב  לְמַעֲשֶׂה,  שֶׁבִּי?  הַקַּמְצָנוּת 
יִתְבָּרֵךְ.  ה׳  שֶׁל  יְשִׁירָה  בְּהִתְעָרְבוּת 
הוּא זהֶ שֶׁמֵּנִיעַ אוֺתִי לִהְיוֺת טוֺב יוֺתֵר 

וּלְהִתְגַּבֵּר עַל הַיּצֵֶר שֶׁלִּי. 
שֶׁנּוֺתֶנֶת  וְהַיָּד  ה׳,  מֵאֵת  הַכֶּסֶף  אָז 
גַּם הִיא מִכּחֹוֺ. אָז מִי בִּכְלָל מְקַיּםֵ אֶת 
הַמִּצְוָה? הַדֶּרֶךְ הַיְּשָׁרָה הִיא פָּשׁוּט לְהַכִּיר 
לְלאֹ  שָׁמַיִם,  לְשֵׁם  צְדָקָה  נְתִינַת  בְּכָךְ: 
פְּנִיּוֺת, הִיא לְהַכִּיר בְּכָךְ שֶׁלּאֹ אֲנִי הוּא 
אוֺתִי  שֶׁמְּזַכֶּה  זהֶ  הוּא  ה׳  אֶלָּא  הַנּוֺתֵן 
בְּמִצְוָה הַגְּדוֺלָה הַזּוֺ. לָמָּה? כִּי הוּא פָּשׁוּט 

אוֺהֵב אוֺתִי!
“תֵּן לוֺ מִשֶּׁלּוֺ שֶׁאַתָּה וְשֶׁלְּךָ שֶׁלּוֺ!“

שֶׁנִּזְכֶּה תָּמִיד לָתֵת וּלְלאֹ פְּנִיּוֺת!
שַׁבַּת שָׁלוֺם וּמְברָֹךְ!
י רָזִ

: עַּ ָבו לתַ הַשּׁ אֵ שְׁ
מַהִי הַמַּחְשָׁבָה הַיְּשָׁרָה שֶׁצְּרִיכָה לְלַוּוֹת אֶת מִצְוַת נְתִינַת הַצְּדָקָה?
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