
שיעורי תורה והתוועדויות חסידיות
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מטות־מסעי תשפ“א

אצל בית שמאי “שמים קדמו“, יש להם אידיאלים שמימיים — 
 והאידיאל קודם להכל. ככל שיש לך אידיאלים אתה קנאי יותר.

 אנשים מתונים, כמו היום, לא אוהבים יותר מדי אידיאלים.
אידיאל הוא מקור הקנאות, כשלדעתך מי שמתנגד לאידיאל שלך הוא 

 ׳רודף׳... זה מה שקורה בסיפור הנפלא כאן.
 בסופו של דבר יש התכללות ואיזון בין בית הלל ובית שמאי,

עד לפסיקה כבית שמאי לעתיד לבוא.
]מתוך השיעור ׳בית הלל ובית שמאי׳[
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בס“ד

הקדמת המערכת
שבת שלום לכל קוראי נפלאות די בכל אתר ואתר. שבת מטות־מסעי, ר"ח מנחם־אב 

ואנחנו ממעטין את העצב ע"י שמחה עם שיעור חדש, שמח ומשמח, מיום חמישי שעבר.
השבוע בגליון:

כפי שהזכרנו ]ועוד נזכיר בהמשך[, ביום חמישי האחרון זכינו לשיעור שמח במיוחד 
שפתח בביאור על ברכת שהחיינו — אותה אנו נמנעים מלומר בימים אלה — מתוך אווירת 
השמחה שבהתחדשות השיעור והמפגש בין הרב והתלמידים. לפתיחתו של השיעור 

הוקדשה השבוע הנקודה המעובדת, כפי שתוכלו לקרוא בעמוד הבא.
בהמשך הגליון מופיעים שני חלקים נוספים מתוך השיעור. החלק הראשון עוסק בדמותו 
של הנביא יחזקאל, מתוך עיון בפרקים החותמים את ספרו, פרקי תבנית הבית השלישי 
מהרה יבנה, בשרש נשמתו — שרש קין — ובקשר המיוחד שלו למשה רבינו, הבא לידי ביטוי 

דווקא בסתירות־לכאורה בין דבריו לדברי תורת משה.
החלק השני, אף הוא סובב סביב שרשי נשמות בכלל ושרש קין בפרט, עוסק באופן 
מעמיק ויוצא דופן במחלוקת בית שמאי ובית הלל, יסודות המחלוקת ההלכתית והחברתית־

פוליטית בין שני הבתים בהתאם לשרשי נשמותיהם, תוך ביאור מרתק בסוגיית שביתת 
כלים והופעתה במשך הדורות. סיום השיעור מתמקד ב'חלחול' של שיטת בית שמאי להלכה, 

לקראת הפסיקה כמותם בימות המשיח.
את חלק השיעורים נחתום עם שיעור קצר ויסודי בלקוטי לוי־יצחק על התניא העוסק 
בדיוק נפלא של רבי לוי'ק, ממנו עולה שיש להתחיל את התשובה דווקא מקליפת נוגה — 
תאוות ההיתר ורק בהמשך לעסוק בתיקון עברות ממש הבאות מג' קליפות הטמאות — עם 

ההשלכות של הענין לפרט )נפש האדם( וגם לכלל.
ברוך ה', אחרי תקופה ארוכה בה היו מניעות על שיעורים קבועים, התחדש השיעור 
השבועי. כדי להקל על הרב, התכנית היא להתכנס בכל שבוע ביום חמישי בשעה 20:15 
לתפלת ערבית ואחריה התוועדות־חברים — באם נזכה לשיעור של הרב, מה טוב )וכך בעזרת 
ה' יקרה!(. אך גם אם לא — נתוועד ונעסוק יחד בתורת הרב. הלימוד המומלץ כהכנה לשיעור 

מפורט בנקודה המעובדת.
עדכון על מקום השיעור ישלח ברשימת התפוצה שלנו ]אליה ניתן להצטרף דרך כתובת 

הדוא"ל שמימין[ או בקו הפנימי־פון ]הפרטים בגב הגליון[. אז להתראות ביום חמישי.
שבת שלום ומבורך וגאולה שלימה, המערכת
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שהחיינו

נקודה
מעובדת מתוך שיעור

“ברוך... שהחיינו וקיימנו והגיענו לזמן הזה“. 
גם כשאין מברכים כך בשם ומלכות, כמו בימי 
בין המצרים, אפשר לכוון את הברכה. כל מפגש 
)וגם  “שהחיינו“  מצדיק  יהודים  של  מחודש 
אמירת “לחיים“(: כשיהודי פוגש את חברו הוא 
מתחיה מעצם המפגש, במיוחד מפגש שעניינו 
לימוד תורה — התלמידים מתחיים מתורת הרב 
והרב מתחיה מהתלמידים — “כי הם חיינו ואורך 

ימינו“. 
על כן נדרוש את הנוסח המשולש “שהחיינו 
וקיימנו והגיענו“ )מעין “ברכה משולשת“( על 
המתחלקת  תליתאי“,  “אוריין  התורה,  לימוד 
לתורה שבכתב, תורה שבעל פה ופנימיות התורה.
מה ההבדל בין “שהחיינו“ ל“קיימנו“? מוסבר 
שיש שתי דרגות, חיות וקיום: החיות היא עצם 
דופק החיים הפועם, “והחיות ]כמו חיוּת[ רצוא 
ושוב“. הקיום הוא כח מקיף השומר ומקיים את 
החיות, שתמשיך ואף תלך ותתגבר. אחר כך, 
“והגיענו לזמן הזה“ — להגיע ליעד, עד ביאת 

המשיח בגאולה האמתית והשלמה.
לתורה  שייך  “שהחיינו“  לתורה:  ובנוגע 
שבכתב אותה קבלנו במעמד הר סיני שהחיה 
אותנו ואת העולם כולו )בדרך של רצוא ושוב = 
תורה, כאשר פרחה נשמתם של ישראל וחזרה(. 
בלי התורה אין לנו חיים. החיות של התורה 
חז“ל  ודורשים  הוי׳ אלהיך“,  ב“אנכי  פותחת 
יהבית“,  כתבית  נפשי  “אנא  תבות:  בראשי 
“אמירה נעימה כתיבה יהיבה“ — הכל מדגיש 

את החיות האלקית המיוחדת בתורה שבכתב 
)החל מהכתב החקוק בלוחות וכלה בכתב של 

ספר התורה(.
“וקיימנו“ היינו השמירה על קיום התורה, 
על ידי התורה שבעל פה. כך התורה מתקיימת, 
מתפתחת, מתרחבת ומתעמקת. בכל דור ודור, 
יש תורה שבעל פה ההופכת לתורה שבכתב, 
ושוב תורה שבעל פה, וכך מתרבה התורה עד 

אין סוף.
 “והגיענו לזמן הזה“ שייך לתורת משיח, 
“תורה חדשה מאתי תצא“, המתחילה להתגלות 
)כ׳טעימה׳ מהעתיד( בפנימיות התורה, הקבלה 
והחסידות. כדי להגיע אל היעד צריך ׳קפיצה 
קוואנטית׳, מהליכה אין סופית של “עד ולא עד 
בכלל“ עד להגעה “עד ועד בכלל“, “יעלה ויבוא 

ויגיע... משיח בן דוד עבדך“. 
דמות  יש  הללו  לכל אחד מחלקי התורה 
“משה  רבינו,  משה  הוא  “שהחיינו“  מרכזית: 
קבל תורה מסיני“, תורה שבכתב; “וקיימנו“ 
הוא רבי עקיבא, עמוד התווך של התורה שבעל 
פה, “כולהו אליבא דרבי עקיבא“ שהיה דורש 
על כל תג ותג תלי תלים של הלכות; “והגיענו“ 
שייך למשיח כנ“ל, “צמח שמו ומתחתיו יצמח“. 

והרמז: משה עקיבא צמח = כל התורה.
והצעה למעשה: קביעות של לימוד משותף 
)מלבד הלימודים הקבועים של כל אחד( בשלשת 
תורה  חלקי התורה, בסדר שהחל בי“ז תמוז: 
שבכתב — פרק יומי בתנ“ך. הלימוד החל בספר 
יחזקאל פרק מ׳ )העוסק בבית המקדש השלישי(, 
ובכ“ו בתמוז הותחל ספר הושע. תורה שבעל 
פה — פרק שבועי במשנה. בשבוע הבא, פרשת 
דברים, נלמד פרק שלישי במסכת שבת. פנימיות 
התורה — ביאורי ר׳ לוי יצחק שניאורסאהן על 
התניא, המחבר קבלה וחסידות, עם ביאורי הרבי 

)נדפס בספר “תפארת לוי יצחק“(.

נ
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שיעור
ש

שיעור שבועי פינחס )ח"ב(

יחזקאל הנביא

קיצור מהלך השיעור
בימי בין המצרים נוהגים לעסוק ב“צורת הבית“ )ענין עליו עורר הרבי מליובאוויטש(, לכן 

בחר הרב להתחיל את לימוד התנ“ך בימים אלה מהפרקים שבסוף יחזקאל. בשיעור שלפנינו 
התייחס הרב לדמותו של יחזקאל בכלל, לקשר המיוחד שלו לנבואת משה )פרק א( ולשרש 

המיוחד של נשמתו, שרש קין, ה׳מתקדם׳ מאז בריאת העולם )פרק ב(. הקשר המיוחד 
למשה מתבטא דווקא בסתירות־לכאורה בין דבריו לדברי תורה, בהן עוסק פרק ג, כולל שני 
׳מקרים פרטיים׳ מרתקים של ישוב סתירה כזו, תוך ׳פרצוף׳ תירוצים במקרה הראשון והבנה 

מעמיקה בסוד הממוצע העולה מהמקרה השני. כפי שצוין גם בהקדמת החוברת, השיעור 
הפעם ׳מקוצץ׳ מאד — גרסה מלאה תשלח אי“ה ברשימת התפוצה אליה נרשמים בדוא“ל 

.itiel@pnimi.org.il

“ .
 א. נבואת “זה“

של יחזקאל הנביא
מעשה מרכבה ונבואת הבית השלישי — 

“סותר על מנת לבנות“
התחלנו את הלימוד שלנו בתנ“ך מסוף ספר 
יחזקאל — המקור היחיד שעוסק בצורת הבית 
השלישי, לו אנו מייחלים בימים אלה )כהוראת 
הרבי מליובאוויטשא(. מבחינה מסוימת, יחזקאל 

נרשם ע“י איתיאל גלעדי. לא מוגה. שיעור שבועי פרשת 
פינחס )ח“ב(. אור לכ“ב תמוז תשפ“א — כפ“ח.

החל משיחות ש“פ מטות־מסעי תשל“ו )שיחות קודש  א	
ח“ב ע׳ 483(.

הנביא, מכל הנביאים, הכי דומה למשה רבינוב. 
משה התנבא ב“זה“, “זה הדבר אשר צוה הוי׳“ג, 
דברים  אומר  הוא  המאירהד —  באספקלריא 

שהיה  מובא  הנביא  ירמיהו  על  שדווקא  להעיר  יש  ב	
פי“ג  כהנא  דרב  פסיקתא  )ראה  רבינו  משה  של  גלגול 
אות ו; חדא“ג מהרש“א על ב“ק טז, ב(. אכן, בהיות משה 
רבינו “רבן של כל הנביאים“ )הלכות יסודי התורה פ“ז ה“ו. 
ומשה  ב“כה“  נתנבאו  עליהם, שכולם  ו“מוסיף“   — ובכ“מ( 
עלה מנבואת “כה“ לנבואת “זה“ )כדלקמן בפנים( — יש לו 

זיקה וקשר פנימי ומיוחד לכל נביא אמת בישראל, ודוק.
במדבר ל, ב )ובכ“ד(. ג	

	זהר ח“ב פב, ב. וראה סוכה מה, ב. ד
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מדויקים. אין בתנ“ך עוד נבואה מדויקת ורחבה 
כמו תשעת הפרקים האחרונים בסוף יחזקאל 
— התיאור המדויק והמפורט של בית המקדש 
השלישי )ונחלת ארץ ישראל בימות המשיח(. 

אותו דיוק מתבטא גם בתחלת ספר יחזקאל 
כל  )ללא  ומפורט  מדויק  מרכבה  מעשה   —
ישעיהוה  שראה  השרפים  למרכבת  השוואה 
יחזקאל  זכריהו(ז.  שראה  הסוסים  ולמרכבת 
בעצמו אומרח שהמראה של בית המקדש היה 
דומה למראה הראשון בספר. יש קשר הדוק מאד 
בין ההתחלה לבין הסוף, “נעוץ סופן בתחלתן“ט, 

גם על פי פשט. 
לא כולם יודעים, אבל מעשה מרכבה בעצם 
ההסתלקות  את  מתאר 
של השכינה מבית המקדש 
הראשון — הולך על חורבן 
הבית, יחזקאל רואה את 
מן  מסתלקת  המרכבה 
אומרים  חז“ל  המקדשי. 
לגבי תקופה זו, חדש אב, 
ש“עלה אריה במזל אריה 
מנת  על  אריאל  והחריב 
שיעלה אריה במזל אריה 
ויבנה אריאל“יא. בחסידות 
מדייקיםיב מכאן שהחורבן 
מנת  על  “סותר  הוא 
לבנות“יג — ה׳ סותר את הבית הישן על מנת 
לבנות בית חדש, משובח וטוב ממנו באין ערוך. 

ישעיה ו, א־ג. ה	
זכריה ו, א־ג ו	

כנגד  הן  )ישעיהו־יחזקאל־זכריה(  המרכבות  שלש  ז	
בריאה־יצירה־עשיה )כדלקמן( — בעולם היצירה, “יוצר אור“ 

)ישעיה מה, ז(, הבהירות הגדולה ביותר.
יחזקאל מג, ג )ועיי“ש באריכות במפרשים(. ח	

	ספר יצירה פ“א מ“ז. ט
ראה רד“ק ליחזקאל א, א. י	
פסיקתא דרב כהנא יג, טו. יא	

אוה“ת נ“ך ח“ב עמ׳ א׳נו. ד“ה “בונה ירושלים“ תרכ“ט.  יב	
ובכ“ד.

ראה שבת לא, ב, ועוד. יג	

דברנו הרבה פעמיםיד על כך שחכמת הנסתר — 
שעיקרה בתנ“ך הוא מעשה מרכבה — היא גם 
מלשון סתירה של דבר. הבעש“ט אומרטו שאפשר 
לסתור כל סברא, והוא יודע לעשות זאת — יש 
ענין בלסתור, כי בסתירה מגיעים לנקודת האין 
הפנימית של הסברא הקודמת ואז בוראים ממנה, 
יש מאין, סברא חדשה, ענין חדש שבאין ערוך 
יותר טוב מהישן. ככה כל ספר יחזקאל מתחיל 
הראשון,  המקדש  סתירת  מרכבה,  ממעשה 
ומסיים בבנין בית המקדש העתיד להבנות על 
ידי מלך המשיחטז — שנזכה לראות אותו, כמו 

שהוא רואה אותו, תכף ומיד ממש.

יחזקאל והקשר סוד ה“זה“
את  שקושרים  מובהקים  רמזים  שני  יש 

יחזקאל לנבואת “זה“ של משה:
בחכמת החשבון יחזקאל הוא צורת היהלום 
של זה )כל המספרים מ־א עד זה ומ־זה עד א, 

זה פעמים אחד( — הוא ממש ׳זה׳.
ועוד, אם סופרים את הספרים של התנ“ך 
לפי הסדר המקובל יחזקאל הוא הספר ה־זה 
בתנ“ך )סיום־חותם החצי הראשון־העליון של 
כד ספרי התנ“ך(: אחרי חמשה חומשי תורת 
משה יש ארבעה נביאים ראשונים — יהושע, 
שופטים, שמואל, מלכים — ואחר כך שלשת 
הנביאים הגדולים )שכל אחד הוא ספר בפני 
עצמו( בין הנביאים האחרונים, ישעיהו־ירמיהו־

יחזקאל. אם כן, יחזקאל הוא הספר ה־ז בנ“ך 
— “כל השביעין חביבין“יז )רמז למשה רבינו, 
הדור השביעי לאברהם אבינו( — אחרי ה ספרים 

של התורה, בדיוק המלה זה למפרע.
הקשר למשה מתבטא גם במלה האחרונה 

ראה גם שיעור ו׳ אייר תשס“ט; ז׳ ניסן תש“פ. ובכ“מ. יד	
עוד  ראה  רצז־רחצ.  עמ׳  ענינים  אדה“ז  מאמרי  	ראה  טו

אור ישראל ח“א בסיפור “הלמדן הזקן“.
וראה במלבי“ם ליחזקאל מג, ג שבעצם יחזקאל ראה  טז	
שבסוף  השלישי  הבית  בנין  לפני  השני,  הבית  חורבן  גם 

הספר.
	ויקרא רבה כט, ט. יז

בחסידות מדייקים 
מכאן שהחורבן 
הוא “סותר על 

מנת לבנות“ — ה׳ 
סותר את הבית 

הישן על מנת 
לבנות בית חדש, 

משובח וטוב ממנו 
באין ערוך
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אי

בספר יחזקאל )“הכל הולך אחר 
החיתום“יח( — “שמה“, אותיות 
משה. גם בדרך הפשט, בתיאור 
חנוכת המזבח העתידייט ממלא 
יחזקאל תפקיד מקביל לתפקידו 
של משה רבינו בחנוכת המזבח 

במשכןכ.

מראה יחזקאל
הנביא  ישעיהו  עוד:  נחדד 
גבוה במדה מסוימת מיחזקאל — 

ישעיהו מכונה “בן כרך“ ויחזקאל “בן כפר“כא, 
ובקבלהכב מוסבר שישעיהו התנבא על המרכבה 
שבעולם הבריאה ויחזקאל על המרכבה שבעולם 
היצירה. ובכל זאת, ישעיהו פותח בחזון, “חזון 
ישעיהו“ )כפי שקוראים בשבת חזון( — חזון 
הוא אחורייםכג, “מבשרי אחזה אלוה“כד, לא 
מבט ישיר, לא אספקלריא המאירה — ואילו 
יחזקאל פותח “נפתחו השמים ואראה מראות 

אלהים“, בראיה ברורה ממש. 
שוב, אף על פי ש“כל הנביאים נתנבאו ב׳כה 
אמר הוי׳׳“ יש ביחזקאל ממד של מראה ברור 
“זה“. אפילו  ומדויק, “אספקלריא המאירה“, 
“מראה  ליחזקאל  לפירושו  קורא  המלבי“ם 
המרכבה  את  רואה  רואה,  הוא   — יחזקאל“ 
ובסוף רואה את בית המקדש, מתאר אותו בפרטי 

פרטיות. 
יחזקאל הוא לשון חוזק — נביא חזק. בכך 
דומה יחזקאל, הכהן, למלך חשוב מבית דוד שגם 
נקרא על שם החוזק שלו —חזקיהו המלך. חז“ל 
אומריםכה שחזקיהו היה ראוי להיות משיח, רק 

	ברכות יב, א. יח
יחזקאל מג, יח־כז. יט	

כמצווה בשמות כט ומבוצע בפרשיות צו־שמיני. כ	
חגיגה יג, ב. כא	

פ“ו;  שט“ז  רמונים  פרדס  א;  ד,  תקו“ז  הקדמת  	ראה  כב
ספר הליקוטים ישעיה פ“ו.

ראה תו“א עח, ג. ובכ“מ. כג	
איוב יט, כו. כד	

	סנהדרין צד, א. כה

שפספס, לא אמר שירה על הנס 
יחזקאל  גם  עשה.  שה׳  הגדול 
רואה את בית המקדש השלישי, 
שיבנה במהרה בימינו על ידי מלך 
המשיח. הוא רואה משיח, כמו 
שהרבי אומר שרק צריך לפקוח 
עיניםכו ולראות ש“הנה הנה זה 
בא“כז ו“כבר בא“כח. מי רואה הכי 
שיחזקאל.  לומר  אפשר  ברור? 
כנראה   — חזקות  עינים  צריך 
החוזק מתחיל בעינים, ביכולת 

לראות ברור, “זה“.
הדברים הללו, על הנביא שמנבא את המקדש 
השלישי, פותחים לנו אשנבכט לראות את בית 
המקדש. לומדים את ספר יחזקאל, בפשטות, 
גם כדי לזכות לראות ולקבל את הרזין דרזין 
של מעשה מרכבה, עיקר הרז של התורה, וגם 
כדי לראות במוחש ממש, בפרטי פרטיות, את 
בית המקדש השלישי — לפקוח עינים ולראות 

משיח, “הנה הנה זה בא“.

ב. נשמות משרש קין
שרש קין בימי משה

כל מה שהוסבר קשור לשרש נשמת יחזקאל. 
חוזק  האריז“ל אומרל ששתי הנשמות מלשון 
)טיפוסים חזקים(, יחזקאל וחזקיהו, הן משרש קין. 
משה רבינו, הנותן לנו את התורה, הוא משרש 
הבל. אדם הראשון ׳מתחלק׳ לקין והבל, שני 
וימין  שרשי הנשמות העיקריים, שמאל )קין( 
)הבל( מהם יוצאים־מסתעפים שרשי נשמות 

כל באי עולם. 
בדורו של משה רבינו המנגד העיקרי, קרח, 

	ראה שיחת פרשת ויצא תשנ“ב. כו
ע“פ שה“ש ב, ח )וראה שהש“ר ב, כב(. כז	

ספר השיחות תנש“א עמ׳ 548. וראה גם עמ׳ 490. כח	
ראה פירוש המלבי“ם על שופטים ה, כח.  כט	

שער הגלגולים הקדמה לו; שער הפסוקים יחזקאל. ל	

עיקר הרז של 
התורה לראות 
במוחש ממש, 

בפרטי פרטיות, 
את בית המקדש 
השלישי — לפקוח 

עינים ולראות 
משיח, “הנה הנה 

זה בא“
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הוא משרש קיןלא — הוא הרוח של קין )קרח 
נוטריקון קין רוח(. קרח רק עתיד להיות צדיק, 
“צדיק כתמר יפרח“לב סופי תבות קרחלג, אבל 
בזמן משה רבינו יש עוד נשמות גדולות מאד 
של צדיקים משרש קין. גם חותן משה, יתרו, 

הוא משרש קיןלד. 
קוראים השבוע על פינחס, “פינחס בן אלעזר 
בן אהרן הכהן“לה. הוא כהן, איש חסד, והייתי 
חושב שהוא משרש הבל, חסד. אבל לא, פינחס 
הוא משרש קין — זהו מקור כחו לעשות מה 
שעשה ולכפר על בני ישראל. זהו תיקון מכח קין 
)קין במיוחד זקוק לתיקון, 
לשון נופל על לשון( — 
דברים  עושה  לא  הבל 
שפינחס  כתוב  כאלה. 
ונזכר  מעשה  “ראה 
מתחיל  גם   — הלכה“לו 

מראיה.
מעשה  לפני  עוד 
עוד  שנים  היו  פינחס 
יותר קרובים לאהרן הכהן, 
נדב  הגדולים,  בניו  שני 
ואביהוא. כתוב באריז“ללז 
שנדב ואביהוא הם משרש 
שהם  מסביר  והוא  קין, 
בשעת  בפינחס  התעברו 
מעשה, הקפיצו אותו למדרגת האצילות, ונתנו 

לו את הכח לעשות את המעשה שלו. 

שער  לו;  הקדמה  שם  לג;  הקדמה  הגלגולים  שער  לא	
הפסוקים וספר הליקוטים פרשת קרח.

תהלים צב, יג. לב	
ספר הליקוטים תהלים פצ“ב. ובכ“מ. לג	

האריז“ל מסביר ששתי נשמות עיקריות תקנו את קין  לד	
)בשני שלבים( — ראובן ויתרו. קין־ראובן־יתרו ר“ת קרי, רמז 
לשרש מופלא עוד יותר של יחזקאל — טפת קרי ראשונה 
שיצאה מאדם הראשון, עוד לפני הטפה ממנה נולד קין )על 
שמה דווקא הוא נקרא “בן אדם“(. הענין נתבאר באריכות 

בפרק נוסף של השיעור, שלקוצר היריעה לא נדפס כאן.
במדבר כה, יא. ובכ“מ. לה	

סנהדרין פב, א. לו	
שער הגלגולים הקדמות יד־כז־כט־ל־לא־לב־לג־לה־לו־ לז	

לח. ובכ“מ.

כל הצדיקים 
הגדולים משרש 
קין הם משיחיים 

וגם יש בהם 
קנאות, עושים 
מעשים נועזים 

ביותר בדרך של 
“הוראת שעה“, 
כשהם מכוונים 

באמת לשם 
שמים

דייקנות וקנאות
יתכן מאד שמי שמשרש קין, גבורה, נוטה 
לדייק — כפי שרואים את הדיוק בפרטים, שאין 
כיוצא בתנ“ך, בנבואת יחזקאל. גם משה רבינו 
מדייק, אבל הוא משרש הבל. אצל משה רבינו 
יש צוויים, “זה הדבר אשר צוה הוי׳“. יחזקאל לא 
אומר כך, אבל בדיוק שלו הוא קונה )קין לשון 
קנין( ומדייק את הדבר )קנין שייך לאצילותלח, 
את  יחזקאל  בקנין מעלה  קונך“לט —  “ברוך 
הדבר לשרשו באצילותמ(. קין הוא איש מעשי 
בשביל  בקנינים.  שעוסק  אדמהמא  איש  מאד, 
להצליח בעסקים — יש פה כמה אנשי עסקים 
שבעזה“י יתעשרו מהעסקים שלהם — צריך את 
כח הדיוק. משה הוא ה“זה“ מצד הבל ויחזקאל 

קשור ל“זה“ מצד קין.
הגדולים משרש  כל הצדיקים  עוד משהו: 
כמו  קנאות,  בהם  יש  וגם  משיחיים  הם  קין 
פינחס, “פינחס זה אליהו“מב — קנאים גדולים, 
מקנאים את קנאת הוי׳ צבאות, עושים מעשים 
נועזים ביותר בדרך של “הוראת שעה“. כשהם 
מכוונים באמת לשם שמים, מעשי ה“הוראת 
לדורות,  כהלכה  בסוף  נקבעים  שלהם  שעה“ 
כמו שלמדנו כמה פעמיםמג, המעשים שלהם 
נקבעים הלכה למעשה לדורות. אנחנו רוצים 
לומר שהנשמות הגדולות האלה, משרש קין, הן 

נשמות של העתיד. 

ד“ה  לך  לך  אריאל  חנה  פ;  אות  דפרקא  אגרא  	ראה  לח
הוי׳“  עיני מאמר “מה רבו מעשיך  “חמשה קנינים“; אשא 

פ“ג ובהערה סד.
חנוכה  ר“ח  שער  וראה פע“ח  לבנה.  קידוש  נוסח  לט	

ופורים פ“ג.
הנושאות  הקדש  מחיות  לאצילות,  עולה  הוא  מיצירה  מ	
ממרכבתא  הכסא,  על  היושב  העליון  לאדם  הכסא  את 

תתאה למרכבתא עילאה, וד“ל.
בראשית רבה לו, ג: “ג׳ הם שהיו להוטים אחר האדמה...  מא	

קין נח ועזיהו“.
ילקו“ש ר“פ פינחס; זהר ח“ב קצ, א; תיב“ע וארא ו, יח;  מב	
ספר הליקוטים סוף מ“א; עשרה מאמרות מאמר חקור דין 

ח“ד פי“ח; רבינו בחיי ר“פ פינחס; מדרש תלפיות.
שבספר  דעהו“  דרכיך  “בכל  מאמר  לדוגמה  ראה  מג	
תשובת השנה )עמ׳ רנג ואילך(; שיעור ז׳ שבט תשע“ד; ט׳ 

שבט תשע“ה. ובכ“מ.
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אי

קנאות בית שמאי
פ“א  כשנפתח  תיכףמד, 
הרבה  נראה  שבת,  במסכת 
מחלוקות בין בית שמאי לבית 
הלל. היות שהלל ושמאי הם גם 
ימין ושמאל, הייתי אולי חושב 

ושמאי  הבל  יסביר שהלל משרש  שהאריז“ל 
משרש קין, אבל הוא אומר משהו אחר. ידוע 
מחלוקת־שמאי־ תבות  ראשי  ש־משה  הרמז 
הללמה או משה־שמאי־הללמו — בשני האופנים 
ה־שה של משה הם שמאי־הלל. כלומר, הוא כולל 
את שניהם )ושמאי אף קודם בו, כמו שבמשנה 
היות  הלל(.  לפני  את שמאי  מקדימים  תמיד 
שמשה רבינו כולו שרש הבל, צריך לומר שגם 
שמאי משרש הבל. האריז“ל אומר שהם אכן חסד 
וגבורה — אבל שניהם בשרש הבל. גם בתוך 
הבל, שבכללות הוא ימין — יש ימין ושמאל. 
כמו היום, בפוליטיקה, יש ימין שהוא ימין־ימין 
ויש ימין שהוא שמאל־ימין... כלומר, שמאי הוא 

שמאל־ימין. 
איך הדבר בא לידי ביטוי? גם בחומרות שלו, 
“הללו אוסרין“, וגם, כמו שנסביר, שמאי ובית 
שמאי הם קנאים גדולים. לפני חורבן בית שני 
היה המרד הגדול. יש סובריםמז, ומביאים הרבה 
אסמכתאות מחז“ל, שתלמידי בית שמאי יזמו 
ונהלו את המרד הזה. אחר כך, אחרי החורבן, 
רבי עקיבא הוא היוזם, או התומך הגדול, של 
מרד בר כוזיבאמח. כתוב שהדבר קשור לשרש 
שמאי שיש בו. בכללות הוא כמובן פוסק ומקיים 
את הכלל ש“בית שמאי במקום בית הלל אינה 
משנה“מט. אבל, כמו שעוד נסביר, יש דברים בהם 

בחלק הבא של השיעור — נדפס לקמן. מד	
	מגלה עמוקות רנ“ב אופנים אופן עד. ראה לקומ“א נו, ח. מה

	ראה אמרי אמת שמח“ת תרס“ז. מו
ישראל  ד“ר  מפאשקאן,  האדמו“ר  של  במחקרו  ראה  מז	
בן שלום )פרידמן(, “בית שמאי ומאבק הקנאים נגד רומי“, 

פרקים ו־ז )וש“נ(.
ראה ירושלמי תענית פ“ד ה“ה; רמב“ם, הלכות מלכים  מח	

ומלחמותיהם פי“א ה“ג.
ביצה יא, ב. מט	

כמו היום, 
בפוליטיקה, יש 
ימין שהוא ימין־

ימין ויש ימין שהוא 
שמאל־ימין...

נוטה לבית שמאי.  רבי עקיבא 
שהוא  הגדול,  אליעזר  רבי  רבו 
“שַמותֹי“, בפירוש מבית שמאינ, 
וגם לרבי עקיבא יש נטיה פנימית 
לבית שמאי. רבי ישמעאל, בר 
הפלוגתא שלו, כולו בית הלל — 
אבל לרבי עקיבא יש את ה׳שמאות׳ שלו בתוכו, 

שסממן אחד שלה הוא קנאת פינחס.

ג. ישוב הסתירות בין תורת 
משה לנבואת יחזקאל

“בקשו לגנוז ספר יחזקאל“
לומדים  שכאשר  אומר  טוב  שם  הבעל 
תורה כדבעי, “תורה לשמה“, רואים הכי הרבה 
השגחה פרטית בשיעורים הקבועים של התורה 
שלומדיםנא. בזכות הצבור, שלומדים ביחד, זו 
ודאי תורה לשמה. כל אחד ואחד בפני עצמו 
לא יכול להעיד על עצמו שלומד תורה לשמה, 
אבל כאשר כולנו יחד לומדים משהו קבוע — זו 
ודאי תורה לשמה. והנה יצאה לנו השגחה מאד 
מפליאה. בפרק א במסכת שבת עוסקת משנה 
ד ב“הלכות שאמרו בעלית חנניה בן חזקה בן 
גֻריון כשעלו לבקרו“ )ושם “נמנו ורבו בית שמאי 
על בית הלל, ושמונה עשר דברים גזרו בו ביום“, 

כדלקמן(. מה הסיפור? 
חכמי אותו דור רצו, לא פחות ולא יותר, לגנוז 
את ספר יחזקאלנב — להוציא אותו מהתנ“ך. 
למה? כי לפי הנראה בהשקפה ראשונה, מכל 
די  פסוקים  רואים  ביחזקאל  דווקא  הנביאים, 
מפורשים שסותרים את דברי תורת משה )רואים 
שוב שיחזקאל הוא סותר, סותר על מנת לבנות, 
כנ“ל(. בדקות שבדקות, קין )שרש יחזקאל( שוב 

רש“י שבת קל, ב ד“ה “שמותי“ בפירוש השני ובתוספות  נ	
ה“ב(.  פ“ה  )תרומות  הירושלמי  בשם  אליעזר“  “דרבי  ד“ה 

אמנם יש פירוש נוסף ב“שמותי“ )ברש“י שם, ועוד(.
סימן  רביעית(  הוצאה  )קה“ת,  לכש“ט  הוספות  ראה  נא	

תלב וש“נ.
שבת יג, ב; חגיגה יג, א; מנחות מה, א. נב	
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הורג את הבל )שרש משה(. אנחנו חיים מפי 
משה רבינו, “כי הם חיינו ואורך ימינו“נג, והנה 
בא יחזקאל ואומר דברים שהם ממש סתירות 
למה שכתוב בפירוש בתורה! חכמים לא ידעו 
איך לעכל־לאכול את הענין וחשבו לגנוז את 
יחזקאל, לשים אותו ב׳שמות׳, של ׳שמותי׳נד, 
“בית שמאי במקום בית הלל אינה משנה“נה. 
כי  יחזקאל  חכמים רצו לגנוז את ה“זה“ של 
הוא סותר את ה“זה“ של משה רבינונו. בשביל 

לסתור צריך להיות באותה דרגה! 

חנניה בן חזקיה בן גֻריון
גוריון הציל  מה קרה? חנניה בן חזקיה בן 
את המצב. הוא מתלמידי 
בית שמאי, בתקופת הלל 
ושמאינז, והאריז“ל כותבנח 
קין  משרש  הוא  שגם 
)הוא תלמיד שמאי הזקן, 
מהגבורות של הבל, אבל 
קין(.  משרש  עצמו  הוא 
הוא מסר את נפשו להציל 
הוא  יחזקאל.  )ספר(  את 
חביות  לקח שלש מאות 
של שמן למאור ולמזוןנט 
)פלא שהוא רק אכל שמן, שמן זית זךס, רזין 

מלשון  א  נה,  ברכות  )ע“פ  ערבית  של  ק“ש  ברכות  נג	
הפסוק דברים ל, כ(.

וראה רש“י שבת קל, ב ד“ה “שמותי“ בפירוש השני,  נד	
ובתוס׳ שם, בשם הירושלמי )תרומות פ“ה ה“ב(.

ביצה יא, ב. ובכ“מ. נה	
הכל קשור כאן לתחלת מסכת שבת. שבת היא גם יום  נו	
)זהר  ש־בת הוא סוד העין  )“זה“(, שהרי  של ראיה ברורה 
ח“ב רד, א( — ג גוונים שבעין )הרמוזים ה־ש בעלת שלשת 
הראשים( ובת עין, מרכבתא עילאה של שלשה אבות ודוד 

המלך, “מעשה מרכבה“ של יחזקאל, וד“ל.
)ח“ב  בערכו  )הימן(  ואמוראים  תנאים  תולדות  ראה  נז	

עמ׳ 506(.
למהרח“ו  החזיונות  ספר  לו;  הקדמה  הגלגולים  שער  נח	

ח“ד.
ע“פ רש“י שבת יג, ב.  נט	

שהטעם  “שאלמלא“,  ד“ה  אתר  על  יהוידע  בבן  וראו  ס	
זית  ששמן  ב,  פה,  במנחות  )כמבואר  שיחכים  בכדי  הוא 

מחכים(.

חכמים רצו לגנוז 
את ה“זה“ של 
יחזקאל כי הוא 

סותר את ה“זה“ 
של משה רבינו. 
בשביל לסתור 

צריך להיות 
באותה דרגה!

)עליה  שלו  לעליה  ועלה  דאורייתאסא(  דרזין 
היא שמים(. הוא התבודד בעליה — לא כתוב 
בדיוק כמה זמן, אבל כנראה די הרבה אם היה 
צריך שלש מאות חביות של שמן.... — עד שהוא 
התעמק ופרש־יישב את כל הסתירות בין יחזקאל 
למשה רבינו. בית שמאי הם מחדדי טפיסב. בשביל 
להציל את ספר יחזקאל, שנדמה שסותר את דברי 
משה רבינו, צריך דווקא את החידוד, ה“מחדדי 

טפי“, של שמאי ותלמידיו.
היום. קצת  הגבור השני שלנו  הוא  חנניה 
התפלאתי, אבל במשנה מנוקד גֻריון )לא גוריון( 
— חשוב לגימטריא. חנניה בן חזקיה בן גריון 
)626( שוה בגימטריא פעמיים יחזקאל בן בוזי 
הכהן )313( — יש ביניהם יחס יפהפה של “שלם 
וחצי“סג. הוא בדיוק “כפלים לתושיה“סד ביחס 
ליחזקאל, לכן בכחו להציל אותו ולתרץ את כל 

הסתירות הנדמות שישנן בספרו. 
הגמרא בפרק ראשון של שבת אומרת עוד 
משהו גדול על חנניה בן חזקיה בן גוריון — שהוא 
כתב־ערך את מגלת תעניתסה — רשימת כל 
הימים הטובים בהם אסור להתענות, ימים בהם 
נעשו נסים ונפלאות לעם ישראל, במיוחד נסי 
הצלה במלחמות. היא נקרא מגלת תענית, אבל 
אלה הימים שלא צמים בהם — הימים שכבר 
התהפכו לטובה. זו מגלה משיחית. הימים שהם 
כמו שיהפכו לעתיד לבואסו, שלשת השבועות 
האלה כמו שיהפכו לימים של “לששון ולשמחה 
ולמעֹדים טובים והאמת והשלום אהבו“סז. חנניה 
בן חזקיה בן גריון היה קשור לרוח הזאת, נתן 
לעם ישראל רשימה מפורטת של ימים טובים 
)כמו שיש חסידים — לא חב“דניקים — שלא 
אומרים תחנון אף פעםסח, כי כל יום הילולא של 

אמרי בינה שער הק“ש פנ“ד )נב, ד( ואילך. סא	
יבמות יד, א. סב	

ראה אמרי שפר )לרבי אברהם אבולעפיא( ח“ג. סג	
איוב יא, ו. סד	

שבת יג, ב. סה	
ראה תוספתא סוף מסכת תענית. סו	

זכריה ח, יט. סז	
144 )ח“ב עמ׳  ראה פסקי תשובות סימן קלא הערה  סח	
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צדיק גדול(. אצלו כל יום הוא חג, 
׳כל יום פורים׳ — מבט עתידי 
לגמרי. שוב, זו מגלה שכתב חנניה 
בן חזקיה בן גריון, שמציל לנו את 

ספר יחזקאל ברוב חכמתו. 

 “כל נבלה וטרפה...
לא יאכלו הכהנים“

הללו?  הסתירות  כל  איפה 
בפרקים שלנו, פרקי המקדש השלישי. בהשגחה 
בפרק  בעיקר  הן  הסתירות  מופלאה,  פרטית 
עשר  בשבעה  שהתחיל  )מי  היום  שלומדים 
בתמוז( — פרק מד. הדוגמה העיקרית היא הפסוק 
האחרון, חותם הפרק, “הכל הולך אחר החיתום“, 
מהסתירות  כמה  יש  הפרק  באמצע  גם  אבל 
דברי  את  סותר־לכאורה  שיחזקאל  הבולטות 
משה רבינו. בזמן של חנניה בן חזקיה בן גוריון 
היה אסור לכתוב את התורה שבעל פהסט. לכן 
אין לנו את רוב תירוצי הקושיות שהוא התמסר 
והשקיע לתרץ. יש רק כמה דוגמאות בחז“לע איך 
הוא הצליח, השכיל, לתרץ וליישב סתירות, וסיום 

הפרק שלנו הוא הדוגמה העיקרית:
“כל נבלה וטרפה מן העוף ומן הבהמה לא 
יאכלו הכהנים“עא. משמע מהפסוק שלכהנים 
מכאן  מובן  אכלי“עב.  ישראל  “אבל  אסור, 
שלכהנים אסורות נבלה וטרפה, אבל לכולנו, 
כל הלוים והישראלים, מותר — שומו שמים, 

הרי אסור לאכול נבלה וטרפהעג! 
חנניה?  תירץ  איך  מסבירים?  חז“ל  איך 
בחטאת העוף בבית המקדש הכהנים אוכלים לא 
משחיטה אלא ממליקהעד, והם צריכים לאכול 
כדי שהבעלים יתכפרועה, בעוד אצל שאר יהודים 

עה(.
ראה תמורה יד, ב. סט	

מנחות מה, א. ע	
יחזקאל מד, לא. עא	

מנחות מה, א. עב	
שמות כב, ל. עג	

זבחים פ“ו מ“ד. עד	
ראה פסחים נט, ב. עה	

חזקיה בן גריון  
נתן לעם ישראל 
רשימה מפורטת 
של ימים טובים. 
אצלו כל יום הוא 

חג, ׳כל יום פורים׳ 
— מבט עתידי 

לגמרי

וטרפה“עו.  “נבלה  היא  מליקה 
לכן, הייתי יכול לחשוב שנבלה 
וטרפה הותרה לכהנים לגמרי, לא 
רק במליקה בבית המקדש, וצריך 
להזהיר אותם באופן מיוחד שהם 
הפרט   — ישראל  בכלל  עדיין 
שלכם, הכהנים, לא יצא מהכלל 
לגמרי, ואתם עדיין אסורים כמו 
כל היהודים. כך מסבירים חז“ל.

פרצוף פירושים נוספים
בדוגמה זו יש עוד כמה פירושים איך ליישב 

את הבעיה של הפסוק הזה: 
החיד“א מביאעז פירוש שמשוה בין היתר 
אכילת נבלה וטרפה בשעת מלחמהעח לדין אשת 
בגמראעט האם אשת  יש מחלוקת  יפת תאר. 
יפת תאר מותרת לכולם, כמו שמובן בתחלת 
פרשת כי תצאפ, או שכהן אסור בה. הרמב“ם 
פוסק שיפת תאר מותרת גם לכהןפא, אבל זו 
מחלוקת, ואותו מפרש אומר שיחזקאל בא לומר 
כאן שכמו שאשת יפת תאר מותרת לכל ישראל 
ואסורה לכהן כך גם נבלה וטרפה בשעת מלחמה, 
שמותרות לכל ישראל, אסורות לכהן. ווארט יפה, 
אבל הוא המצאה כמובן, והוא מבוסס על דעה 

שלא פוסקים כמוה להלכה. 
הרד“קפב אומר שכלל לא מובן מה הבעיה, 
הרי גם בתורה יש פסוק דומה ביחס לכהן — 
“נבלה וטרפה לא יאכל לטמאה בה אני הוי׳“פג. 
רש“י שם, לפי חז“לפד, עושה ׳שמיניות באויר׳ 
ומסביר שמדובר על נבלת עוף טהור שמטמאה 

רמב“ם הלכות מעשה הקרבנות פי“א ה“ט. עו	
חומת אנך עה“פ. וראה אהבת יהונתן )אייבשיץ( סוף  עז	

הפטרת אמר.
הלכות מלכים ומחלמותיהם פ“ח ה“א. עח	

קידושין כא, ב. עט	
דברים כא, י־יד. פ	

הלכות מלכים ומלחמותיהם פ“ח ה“ד. פא	
רד“ק על אתר ביחזקאל. וראה גם באברבנאל. פב	

ויקרא כב, ח. פג	
חולין ק, ב; זבחים סט, ב. פד	
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בבית הבליעה — זהו לא דין של אכילה אלא 
דין טומאת נבלת עוף טהור, שמטמא רק כשמגיע 
לבית הבליעה, לגרון, בו עיקר ההנאה. כך הוא 
נמצאים  שהכהנים  היות   — כאן  גם  מסביר 
במקדש הם צריכים להזהר מטומאה במיוחד, 
יותר מכל העם, כדי לא להטמא ולא לטמא את 
הקדשים בהם עוסקים. לכן יש עבורם אזהרה 
מיוחדת, שיתרחקו מנבלה וטרפה בכל מקרה — 
הקפדה מיוחדת לכהנים לגבי דיני טומאה, ולא 

איסור אכילה ששוה בכל.
בבהמה  מדבר  סבראפה, שהפסוק  עוד  יש 
שדומה לנבלה וטרפה — בהמה מסוכנתפו או 
בהמה שלא סיימו את השחיטה שלה לגמריפז. 
מהדין בהמה כזו מותרת, אבל בעל נפש מתרחק 
ממנה. יחזקאל מעיד על עצמו שנבלה וטרפה 
לא באו לפיו מעודופח והכוונה שלא אכל מבהמה 
מסוכנת. לכן, גם את דבריו בפסוק שלנו מסבירים 

כמתייחס למסוכנת וכיו“ב.
האברבנאלפט,  מדברי  עולה  סברא  עוד 
ואחרים תמהים מאיפה חשב עליה, שאם כתוב 
איסור מיוחד לכהנים בדבר שאסור גם לישראל 
— החידוש הוא שאצל הכהנים זהו חיוב מיתה 

בידי שמים.
אם נתבונן במגוון הפירושים כאן, נראה שהם 
מכוונים כנגד הספירות מתפארת עד מלכות — 
נאמר בקיצור, ב׳אותיות פורחות׳: פירוש חז“ל, 
שמותר להם במקרה מסוים — מליקת חטאת 
עוף — אבל אסור להם בכלל, הוא לקחת את 
ההיתר שלהם, החסד, ולהחזיר אותם לאיסור של 
כלל ישראל, לתפארת. דין במלחמה שייך לנצח. 
דין טומאה שייך הוד. הידור וחומרה במסוכנת 
שייכים ליסוד. חידוש שנבלה וטרפה אצלם הן 
בחיוב מיתה, לא כמו כולם שהוא רק בלאו, שייך 

ראה במלבי“ם ובאדרת אליהו על אתר ביחזקאל. פה	
חולין לז, ב. פו	

ראה טור יו“ד כד. פז	
יחזקאל ד יד. וראה חולין לז, ב הנ“ל. פח	

השמינית  הקושיא  )בביאור  טז  טז־כב,  כא,  ויקרא  פט	
והתשיעית( — עיי“ש.

למלכות. ולסיכום:
תפארת

לאפוקי ממליקה
נצח

בשעת מלחמה
הוד

דין טומאה
יסוד

הידור במסוכנת

מלכות
חיוב מיתה

בני צדוק — ממוצע מחבר בין הכהן 
הגדול לשאר הכהנים

קודם  פסוקים  כמה  חביב:  אחרון  אחרון 
כתוב עוד דבר תמוה, שממנו נלמד כלל גדול 
לגבי המושג “ממוצע מחבר“: כתוב “ואלמנה 
כי אם בתולתֹ  יקחו להם לנשים  וגרושה לא 
מזרע בית ישראל והאלמנה אשר תהיה אלמנה 
מכהן יקחו“צ. מה הסתירה? זהו דין חדש! משה 
רבינו אומר בתורה שלכהן הדיוט מותר אלמנה 
שמותר  דין  אין  אלמנהצא.  אסור  גדול  ולכהן 
לקחת אלמנה מכהן. הפסוק הזה נשמע על פניו 

חמור מאד! 
למלבי“םצב יש הסבר יפה: 

לאורך כל הספר, במיוחד בפרקים האחרונים, 
רואים שיחזקאל אוהב מאד את בני צדוק הכהנים, 
שרק הם לא טעו בטעות ישראל אחרי עבודה זרה. 
לכן בהרבה פסוקים והבטחות גדולות, “הכהנים 
בני צדוק.  הלוים“צג, הוא מדגיש את הכהנים 
אנחנו בפרשת פינחס, שה׳ נותן לו מתנה חדשה 
של כהונה — לא רק מוחל לו ׳קנס׳, שיחזור 
להיות כאהרן ובניו, אלא נותן לו מתנה שהיא 
חידוש בעצם גדר הכהונה )פינחס ובניו הם מעין 
סוג חדש של כהנים(, כמו שדברנו באריכותצד 

יחזקאל מד, כב. צ	
ויקרא כא, יד. צא	

על אתר ביחזקאל מד, כב. צב	
יחזקאל מג יט; מד, טו. צג	

שיעור ט“ו תמוז תשע“ט )נדפס בגליון מטות ש“ז(. צד	
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הקדושצה.  החיים  מהאור 
מיחזקאל — שמדבר על משיח, 
חי משיח — עולה שבבית שלישי 
בני צדוק הכהנים עולים לגובה, 
קודם  מיוחד.  מעמד  להם  יהיה 
פינחס  כך בא  היה אהרן, אחר 
ובסוף בני צדוק. אמרנו שבתוך 
הכהונה גופא, אהרן הוא החסד, 
קין.  שמאל,  הוא  ופינחס  הבל, 
תפארת,  הוא  שצדוק  כנראה 

האמצע, השיא. 
לכן, אומר המלבי“ם, הכהנים 

בני צדוק יהיו ממוצע בין כהן הדיוט לכהן גדול — 
ת.פ. ישיר של כהן גדול, למעלה מכהן הדיוט סתם 
— ויהיו בהם דינים מיוחדים. לכהן גדול אסורה 
צדוק  ולבני  מותר,  היא  הדיוט  לכהן  אלמנה, 
מותרת רק אלמנה מכהן. יש עוד כמה דוגמאות 
כאן — לגבי הבגדים שלהםצו, שהאבנט של בני 
צדוק הוא כמו כהן גדול, לא כמו כהן הדיוטצז, 
ועוד כמה וכמה פריטים שהם משהו באמצע. 
הוא אומר שזהו באמת חידוש — תורה חדשה, 
חידוש של משיח — שבני צדוק יתעלו להיות, 
כל אחד, חצי כהן גדול וחצי כהן הדיוט, ממוצע 
המחבר. ווארט מאד יפה לפי דעתי. פלאי פלאים. 

ממוצע חדש
זאת? הסברנו הרבה  איך אפשר להפשיט 
בנוגע  הן  בתורה  המחלוקות  שכל  פעמיםצח 
למציאות הממוצע, לאיזה קצה הוא נוטה. מכאן 
יוצא כלל גדול, שיש שני סוגי ממוצע. בדרך כלל 
ודברים  דומים לצד אחד  יש דברים  בממוצע 
דומים לצד שני — ממוצע מחבר צריך להאחז 
בשני הקצוותצט, וכך הוא יכול לחבר. הדוגמאות 

בפירושו לבמדבר כה, יב. צה	

בפירושו ליחזקאל מד, יז. צו	
ראה יומא יב, א; חולין קלח, א; תמיד כז, ב. צז	

תשע“ו.  אד“ש  כ׳  תשע“ד;  אלול  ט׳  שיעור  לדוגמה  צח	
ובכ“מ.

ראה ע“ח שמ“ב )דרושי אבי“ע( פ“א. ובריבוי מקומות  צט	
בדא“ח.

זהו עיקר החידוש 
של ביאת המשיח 

בכלל. שכולנו 
נהיה ממוצע בין 

עצם האלקות 
לבין המציאות, 

והממוצע הזה — 
שבין שמים וארץ 

— בא ממקום 
שגבוה משניהם

כאן, אם תופסים את הנקודה, הן 
סוג אחר של ממוצע — לא שיש 
להם חלק מדיני כהן גדול וחלק 
מדיני כהן הדיוט, אלא דין חדש. 
הדין של “אלמנה מכהן יקחו“ 
הוא איזו ׳המצאה׳ של ממוצע, 
מכאן  קצת  לא   — חיבור  של 
אחר,  משהו  אלא  מכאן  וקצת 

משהו חדש בפני עצמו. 
אפשר לומר שאלה שני סוגי 
ושל  הזה  העולם  של  ממוצע, 
ימות המשיח. יש ממוצע שהוא 
עדיין תורה ישנה — אוחז כאן ואוחז כאן, וכך 
מחבר )ובתורה של עולם הזה נאמר על ממוצע 
מהסוג החדש “אין הכרעה שלישית מכרעת“ק(. 
אבל כשיבוא מלך המשיח הממוצע יהיה מציאות 
חדשה. כתוב בחסידות ששרש הממוצע מעל 
שני הדברים שהוא ממחברקא. דווקא הממוצע 
של משיח, שהוא משהו חדש לגמרי, מגלה את 
השרש האמתי של הממוצע. זהו עיקר החידוש 
של ביאת המשיח בכלל. שכולנו נהיה ממוצע 
והממוצע  המציאות,  לבין  האלקות  עצם  בין 
הזה — שבין שמים וארץ — בא ממקום שגבוה 
משניהם. חיבור של בלי־גבול עם הגבול )כמו 
שרבי הוא בלי גבול בתוך גבולקב( בא ממקום 
שלמעלה משניהם, עצמות בלשון החסידותקג, 
והביטוי המעשי הוא חידוש תורה אמתי. שנזכה 
לזמן  והגיענו  וקימנו  “שהחיינו  ל“והגיענו“, 
הזה“ )כמו שפתחנו את השיעורקד( — שנגיע 
ל“חדוש תורה מאתי תצא“קה, “תורה חדשה 

מאתי תצא“. 

בבא קמא קטז, ב. חולין קלז, א. ק	
	סה“מ תקס“ה ח“ב עמ׳ תריב; מאמרי אדה“א שמות  קא

ח“א עמ׳ רמח; במדבר ח“ב עמ׳ תשכו. ובכ“מ.
לדעת  בלב  באריכות  נתבאר   — שנג  עמ׳  עז  מגדל  קב	

מאמר “וצדיק יסוד עולם“.
 .905 ראה סידור עם דא“ח קעט, א; לקו“ש ח“ג עמ׳  קג	

ובכ“מ.
ראה בנקודה המעובדת. קד	

	ויקרא רבה יג, ג )ע“פ ישעיה נא, ד(. קה
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שיעור
ש

פוליטיקה, הסטוריה ופנימיות

בית הלל ובית שמאי

קיצור מהלך השיעור
חלקו השני של השיעור השבועי עסק בפרק א במשניות מסכת שבת. פרק א עוסק בסיפור 
המופלא — ה׳מובלע׳ במשנה ומורחב במקומות אחרים — אודות המנין בו רבו בית שמאי על 

בית הלל וגזרו 18 גזרות כשיטתם. זו התבוננות שמנסה לחשוף מתוך הדברים את יסודות 
העימות ההלכתי לפי התפקידים ההיסטוריים שמלאו בית הלל ובית שמאי, בהתאם לשרשי 

נשמותיהם )כהמשך לחלקו הראשון של השיעור, על יחזקאל, בו החלה הנגיעה בדברים(. פרק 
ב עוסק במשניות שבהמשך, שהמחלוקות הרבות בהן בין בית הלל לבית שמאי נקשרות לסוגית 

שביתת כלים — סוגיה מרתקת כשמסתכלים בהופעות החוזרות והנשנות שלה במשך הדורות, 
על אף שלכאורה הוכרעה כדעת בית הלל כבר בזמן המשנה. זו דוגמה לכך שעלית העולמות 
לקראת הגאולה מחוללת גם שינוי עמוק בהלכה, לאור השינוי במציאות. סיום הפרק מדגיש 

מחד שמגמת התורה לעבור מתפיסה של “חפצא“ לתפיסה של “גברא“, מהאובייקט לסובייקט, 
ומאידך את הצורך לאזן את דעת בית הלל עם דעת בית שמאי, ולחשוף יותר ויותר את המעלה 

הפנימית של דעת בית שמאי.

א. בית שמאי ובית הלל — 
המחלוקת הפוליטית

הזדמנות פז להכרעה
התחלנו את לימוד המשנה שלנו ממסכת 
שבת — למדנו השבוע את פרק א. משנה ד 

בפרק היא:
וְאֵלּוּ מִן הַהֲלָכוֹת שֶׁאָמְרוּ בַעֲלִיַּת חֲנַנְיָה בֶן 
חִזְקִיָּה בֶן גֻּרְיוֹן כְּשֶׁעָלוּ לְבַקְּרוֹ. נִמְנוּ וְרַבּוּ בֵּית 
שַׁמַּאי עַל בֵּית הִלֵּל, וּשְׁמוֹנָה עָשָׂר דְּבָרִים גָּזְרוּ 

בוֹ בַיּוֹם.
תמיד פוסקים כבית הלל, שהרי יצאה בת 
קול “אלו ואלו דברי אלהים חיים והלכה כבית 
הלל“א, אבל כאן קורה משהו יוצא דופן — כל 
ההלכה  נגד  אומריםב,  שחז“ל  דופן,  יוצא  כך 

נרשם ע“י איתיאל גלעדי. לא מוגה. שיעור שבועי פרשת 
פינחס )ח“ג(. אור לכ“ב תמוז תשפ“א — כפ“ח.

עירובין יג, ב. א	
ירושלמי שבת פ“א ה“ד )כדלקמן  א;  לו,  זרה  עבודה  ב	
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יקום  אם  שאפילו  הקבועהג, 
בית דין יותר גדול בחכמה ובמנין 
מבית הדין הזה לא יוכלו לבטל 
חי הדברים האלה  ולשנות את 

שגזרו בו ביום. 
מה הסיפור? רוב הסולת של 
חכמי הדור, גם בית שמאי וגם 
בית הלל, עלו לעלית חנניה בן 
גוריון — באו לבקר  חזקיה בן 
אותו תוך כדי שהוא יושב לתרץ 
את ספר יחזקאל ושותה שמןד. 
יש ביקור חולים ויש ביקור מי 
את  להציל  בשביל  שמתבודד 

התורה. תוך כדי שמבקרים אותו, שהוא עסוק 
בספר יחזקאל — יש הזדמנות, הזדמנות־פז כמו 
שהרבי אומרה, שכל חכמי ישראל יחד. בואו נדון 
בדברים החשובים שעומדים על הפרק — כנראה 
יש לענין השלכה פוליטית, ככה כתוב — ועכשיו 
הזדמנות לקבל הכרעה. באותה הזדמנות רבו 
תלמידי בית שמאי על בית הלל, ושמונה עשר 

דברים גזרו בו ביום. 

גזרות לצורך הבדלות
מהם שמונה עשר הדברים בהם גזרו? מה 
הקשר של הסיפור הזה לשבת, שהוא צריך להיות 
כתוב דווקא בתחלת מסכת שבת? כדי לענות 

על כך צריך להבין את הרקע: 
אמרנוד שבית שמאי הם כמו פינחס, הם 
הקנאים )וגם רבי עקיבא מקבל את הקנאות שלו 
מבית שמאיו( — קנאים הם אנשים שרוצים כבר 
משיח עכשיו. בשביל להיות קנאי אבל גם למתן 
זאת, שיהיה באופן המתקבל, צריך רבי — זהו 

הערה יז(.
)ועוד(;  ב  ג,  מו“ק  א;  ב,  מגילה  מ“ה;  פ“א  עדיות  ג	

רמב“ם, הלכות ממרים פ“ב ה“ב.
כנ“ל בחלקו הראשון של השיעור — נדפס לעיל. ד	

תו“מ   ;306 עמ׳  ח“ב  תשל“ה  קודש  שיחות  ראה  ה	
תשד“מ ח“ג עמ׳ 1885; תו“מ תשמ“ח ח“ב עמ׳ 480 )וראה 

הקריאה והקדושה אלול תש“ב עמ׳ ט(.
וראה בשער הגלגולים הקדמה לד. ו	

גם בית שמאי 
ידעו טוב־טוב 

שהגם שמשיח 
יהיה המתקה — 
“וישראל עשֹה 

חיל“, שכל העולם 
יתייהד באיזה 

שהוא מובן — אבל 
לדעתם כרגע 
צריך הבדלה 

מוחלטת

הגדר של רבי, “בלי גבול בגבול“ז, 
במאמר  אצלנו  שמוסבר  כמו 
איך  עולם“ח.  יסוד  “וצדיק 
הקנאות באה לידי ביטוי בהלכה? 
מה בית שמאי רצו לפעול בזירה 
הפוליטית? בתקופת המרד הגדול 
קמו ונלחמו נגד הרומאים במגמה 
לגרש אותם מן הארץ — ה׳ לא 
נתן לנו נצחון, אבל הם לחמו. 
בתוך  גם  מתנהל  הגדול  המרד 
זאת  מה  המדרש.  בית  כתלי 
היה  המרד  בחנוכה  אומרת? 
את  לבטל  שרצו  היוונים,  נגד 
“תורתך“ ו“מצותיך“ של הקב“הט, ובזמן המרד 
הגדול נגד הרומאים המשמעות בבית המדרש 
— כך מסביריםי — היא ההבדלות המוחלטת 
מהגויישקייט, מהחשש של ההתבוללות בתרבות 

רומא.
להבדל  צריך  התרבות  נגד  להלחם  כדי 
ממנה, צריך לקחת עמדה אחרת, כמו אברהם 
אבינו, “אברם העברי“יא — שכל העולם כולו 
בעבר אחד והוא בעבר השנייב. כשרוצים למרוד 
במשעבד צריך להתרחק לגמרי מהזדהות אתו — 
אנחנו, עם ישראל, צריכים להבדל לגמרי, הבדלה 
בין ישראל לעמים. גם בית שמאי ידעו טוב־טוב 
שהגם שמשיח יהיה המתקה — “וישראל עשֹה 
חיל“יג, שכל העולם יתייהד באיזה שהוא מובן — 
אבל לדעתם כרגע צריך הבדלה מוחלטת. על כך 
היתה המחלוקת: בית שמאי, הקנאים והלוחמים, 
רצו להבדל לחלוטין מתרבות רומא, ממגע עם 

מאמר רבי הלל מפאריטש, מובא במגדל עז )מונדשיין(  ז	
עשרה מאמרות עמ׳ שנג.

לב לדעת עמ׳ קלא ואילך. ח	
וראה ד“ה “א“ר אושעיא“ תרפ“ט  נוסח “על הנסים“.  ט	

ועוד.
ישראל  ד“ר  מפאשקאן,  האדמו“ר  של  במחקרו  ראה  י	
בן שלום )פרידמן(, “בית שמאי ומאבק הקנאים נגד רומי“, 

פרקים ו־ז.
בראשית יד, יג. יא	

בראשית רבה מב, ח. יב	
במדבר כד, יח. יג	
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הגוים. בית הלל, המתונים, לא רצו חס ושלום 
להתערב בגוים — אבל לא רצו לגזור גזירות. רוב 
הגזירות כאן — וצריך לומר שבעומק זו מהות 
כולן — הן גזירות של הבדלות מהגוים. זו היא 
הרוח הפנימית של המרד. המרד נועד להציל את 
עם ישראל — לא סתם אני לוחם נגד המשעבד, 
נגד מי שהולך להחריב לי את בית המקדש, אני 

נלחם כדי להציל את היהדות. 

רוב חותך...
בעלית חנניה בן חזקיה בן גוריון קרה מקרה 
שקשה אפילו לומר. בתוספתאיד כתוב שאותו 
יום היה קשה לעם ישראל 
כיום שנעשה בו העגל. מה 
קרה? כתובטו שבאותו יום 
שעלו כולם לבקרו בעליה, 
עמדו למטה עמדו תלמידי 
חרבות  עם  שמאי  בית 
הורגים  והיו  ורמחים 
עד  הלל,  בית  בתלמידי 
רק  הלל  מבית  שנשארו 
המיעוט  היו  הם  ששה. 
שמאי  בית  תלמידי  כי 
פשוט חסלו אותם... מה 
זה?! שומו שמים! היתכן, 
תלמידי בית שמאי הורגים 
את תלמידי בית הלל?! זה 
נשמע כמו מקרים שקרו 

בתחלת החסידותטז... 
זו מלחמה על  אלא מה? מסבירים שכאן 
קביעת קו פוליטי, שבעיני תלמידי בית שמאי 
הוא פיקוח נפש לכל עם ישראל. לדעתם, אם 
לא נגזור את הגזירות האלה, גזירות שמאיות, 
קשות, של הבדלות — לא נוכל לנהל את המרד, 
וזה מסכן את עצם הקיום, את עצם הלוז, של 

א  יז,  )וכן הוא בבבלי שבת  תוספתא שבת פ“א ה“ח  יד	
ובירושלמי שבת פ“א ה“ד(.

ירושלמי שבת פ“ד ה“א. טו	
ראה אג“ק לאדמו“ר הזקן עמ׳ טז ואילך. ובכ“מ. טז	

העם שלנו, של התורה שלנו. כלומר, אם אתה 
בית הלל מתנגד, רוצה למתן אותנו — יש לך 
דין ׳רודף׳! אתה, בית הלל, רודף את עם ישראל 
בהתנגדות שלך לשמונה עשר דברים, תקנות 
שתכליתן להבדל באופן מוחלט מהרומאים. אם 
יש לך דין רודף — צריך להרוג אותך, הגם שאתה 

יהודי והגם שאתה צדיק. 
הירושלמי אומריז שבגלל שהיתה פה מסירות 
נפש בפועל ממש, דווקא של בית שמאי שהרגו 
את בית הלל, לכן אפילו שיבוא בית דין יותר 
גדול — שלפי הכלל יכול לבטל מה שבית דין 
קודם גזר — לא יוכלו לבטל את הגזרות האלה. 
יש כאן משהו נצחי, משיחי, אבל אלו גבורות 

— ׳דינים׳ של משיח. 

שבת — לחיות את האידיאל
שוב, זהו סיפור מופלא, שאין כיוצא בו. למה 
הוא מופיע בתחלת מסכת שבת? פשוט מאד 
— הפשט של שבת הוא “מעין עולם הבא“יח, 
לעתיד לבוא, משיח. על פניו, בית שמאי מייקרים 
את השבת יותר מהלל, הרי שמאי דווקא אכל 
יום  “זכור את  קיים  כל השבוע לכבוד שבת, 
השבת לקדשו“יט מתחלת השבוע, “מחד שביך 
לשבתיך“כ, הכל אצלו שבת, כל הראש שלו הוא 
שבת — הוא חי שבת )שמאי בגימטריא חצי 
ושבת היא יהלום  הוי׳  שבת — הוא משולש 
הוי׳(. להלל יש מדה אחרת — “ברוך ה׳ יום 
יום“כא, חי את היום, את ההוה, את הרגע. הוא 
מאמין שכאשר תגיע שבת יהיה שבת. שוב, שבת 
היא גאולה, היא משיח. הלל חי את העכשיו 
ומאמין חזק במשיח, ה׳ יעשה הכי טוב. אבל מי 
שחי כל הזמן שבת — מהי שבת? “ביני ובין בני 
ישראל אות היא“כב היא גם תיקון הברית )“בני 

ירושלמי שבת פ“א ה“ד. וראה לעיל הערה ב. יז	
ברכות נז, ב. יח	
שמות כ, ח. יט	
ביצה טז, א. כ	

תהלים סח, כ. כא	
ע“פ שמות לא, יז. כב	

מה זה?! שומו 
שמים! היתכן, 

תלמידי בית 
שמאי הורגים 

את תלמידי בית 
הלל?! מסבירים 
שכאן זו מלחמה 

על קביעת קו 
פוליטי, שבעיני 

תלמידי בית 
שמאי הוא פיקוח 

נפש
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שיעור | בית 








ה

לל ובית שמאי








ישראל אות היא“ ר“ת ביאהכג(, 
אבל היא גם ובעיקר הבדלותכד. 
שבת היא סימן ההבדלות בינינו 
חייב  ששבת  גוי   — הגוי  לבין 

מיתהכה. 
מתחילה  שבת  מסכת  לכן 
בסיפור המופלא הזה, שהגיבור 
בן  חזקיה  בן  חנניה  הוא  שלו 
גוריון — כמה שהוא יושב בעליה 
יחזקאל,  ספר  את  לנו  ומתרץ 
כל  את  מנהל  גם  כנראה  הוא 

רוח המרד מהעליה שלו. שמאי אומר “שמים 
של  לעליה, משל  עלה  הוא  לכן  קדמו“כו — 
שמיםכז. שמים הם אידיאל — אצלו האידיאל 
קודם להכל. בית הלל הוא יותר על דרך “עולם 
כמנהגו נוהג“כח, כמו שהרמב“ם פוסקכט ביחס 
שלהם,  הראשונה  )בתקופה  המשיח  לימות 
שמאי  בית  אצל  אבל  מסבירל(,  שהרבי  כמו 
“שמים קדמו“, יש להם אידיאלים שמימיים 
— ככל שיש לך אידיאלים אתה קנאי יותר. 
אנשים מתונים, כמו היום, לא אוהבים יותר מדי 
אידיאלים — אבל אידיאל הוא מקור הקנאות. 
מי שמתנגד לאידיאל שלך הוא רודף — צריך 
להרוג אותו )כפשוטו או בצורות אחרות(... זה 

מה שקורה כאן בסיפור שלנו. 
יש שלשה דברים שהם אות — הכל בשביל 
להבדיל בין ישראל לעמים — מילהלא, תפילין 

השבת  שער  פע“ח  תשא;  פרשת  הפסוקים  שער  כג	
פי“ח; לקוטי תורה )להאריז“ל( פרשת תשא. ובכ“מ.

וראה גם יחזקאל כ, יב. כד	
סנהדרין נח, ב. כה	

	חגיגה יב, א; בראשית רבה א, טו. כו
תהלים קד, ג. כז	

ומלחמותיהם רפי“ב  כלשון הרמב“ם בהלכות מלכים  כח	
)וראה ע“ז נד, ב(.

הלכות תשובה פ“ט ה“ב; הלכות מלכים ומלחמותיהם  כט	
פי“ב ה“א ואילך.

	לקו“ש חכ“ז שיחה א לפרשת בחקתי )ובפרט בסעיף  ל
ט ואילך(.

ע“פ בראשית יז, יא. לא	

נאמר  מוסגר  כמאמר  ושבתלב. 
הכנעה־ הוא  ביניהם  שהיחס 

שבהבדלה  הבדלה־המתקה 
הכנעה  היא  מילה  ברית   —
התאוה  )החלשת  שבהבדלה 
שלי, כמו שמסביר הרמב“םלג(, 
שבהבדלה  הבדלה  הם  תפילין 
שם  כי  הארץ  עמי  כל  )“וראו 
הוי׳ נקרא עליך ויראו ממך“לד( 
היא המתקה שבהבדלה  ושבת 
)“וקראת לשבת ענג“לה(. שוב, 

אנחנו במסכת שבת.

ב. מחלוקות שביתת כלים
 מחלוקות בית שמאי ובית הלל

בהמשך הפרק
מה קורה מיד אחרי הסיפור הזה, בהמשך 
הקדמה,  היתה  ד  לפני משנה  במשנה?  הפרק 
בשביל להגיע אליה — המשנה הקודמת היא 
מ־יח גזירות, “אין פולין“ ו“אין קורין“. משנה ד 
הגיעה אחרי שלש משניות שהן הקדמה וכניסה 
לעליה של חנניה. מה ההמשך? יש יא משניות 
בפרק א של מסכת שבת, וכל ההמשך ממשנה 
ה ואילך הוא מחלוקות של בית שמאי ובית 
הלל. אלה בעצם דוגמאות שונות למחלוקת אחת 
יסודית, עם מקרים בהם בית שמאי מסכימים 
בית הלל מסכימים  ומקרים בהם  לבית הלל 

לבית שמאי:
דְּיוֹ  שׁוֹרִין  אֵין  אוֹמְרִים,  שַׁמַּאי  בֵּית  )ה( 
וְסַמְמָנִים וְכַרְשִׁינִים, אֶלָּא כְדֵי שֶׁיִּשּוֹׁרוּ מִבְּעוֹד 

יוֹם. וּבֵית הִלֵּל מַתִּירִין.
לפי בית שמאי, אם מתחילים מלאכה לפני 
שבת צריך שעיקר המלאכה יסתיים מבעוד יום, 
ביום ששי, אחרת מהתחלה אסור לעשות אותו, 

ראה מנחות לו, ב )ע“פ שמות יג, טז; לא, יז(. לב	
מו“נ ח“ג פמ“ט. לג	

דברים כח, י. לד	
ישעיה נח, יג. לה	

אנשים מתונים, 
כמו היום, לא 

אוהבים יותר מדי 
אידיאלים — אבל 

אידיאל הוא מקור 
הקנאות. מי 

שמתנגד לאידיאל 
שלך הוא רודף — 
צריך להרוג אותו...



18

ובית הלל מתירים.
אחר כך משנה ו, אותו עקרון, אבל המפרשים 
מסבירים שכל פעם יש כאן חידוש של בית הלללו:

)ו( בֵּית שַׁמַּאי אוֹמְרִים, אֵין נוֹתְנִין אוּנִין שֶׁל 
פִּשְׁתָּן לְתוֹךְ הַתַּנּוּר, אֶלָּא כְדֵי שֶׁיַּהֲבִילוּ ]לשון 
חום[ מִבְּעוֹד יוֹם, וְלֹא אֶת הַצֶּמֶר לַיּוֹרָה, אֶלָּא 
כְדֵי שֶׁיִּקְלֹט הָעָיִן ]הצבע[. וּבֵית הִלֵּל מַתִּירִין. 
בֵּית שַׁמַּאי אוֹמְרִים, אֵין פּוֹרְשִׂין מְצוּדוֹת חַיָּה 
יוֹם.  מִבְּעוֹד  שֶׁיִּצּוֹדוּ  כְדֵי  אֶלָּא  וְדָגִים,  וְעוֹפוֹת 

וּבֵית הִלֵּל מַתִּירִין.
עד כאן מחלוקת לגבי מלאכה שהתחלת 

לפני שבת. אחר כך, משנה ז:
)ז( בֵּית שַׁמַּאי אוֹמְרִים, אֵין מוֹכְרִין לַנָּכְרִי 
וְאֵין מַגְבִּיהִין עָלָיו, אֶלָּא כְדֵי  וְאֵין טוֹעֲנִין עִמּוֹ 

שֶׁיַּגִּיעַ לְמָקוֹם קָרוֹב. וּבֵית הִלֵּל מַתִּירִין.
ואפשר  לנכרי  נותן  כשאתה  מדובר  כאן 
לחשוד שהוא עושה בשבילך. גם ההמשך הוא 

ביחס לגוי:
)ח( בֵּית שַׁמַּאי אוֹמְרִים, אֵין נוֹתְנִין עוֹרוֹת 
לָעַבְּדָן וְלֹא כֵלִים לְכוֹבֵס נָכְרִי, אֶלָּא כְדֵי שֶׁיֵּעָשׂוּ 
מֶשׁ. מִבְּעוֹד יוֹם. וּבְכֻלָּן בֵּית הִלֵּל מַתִּירִין עִם הַשָּׁ
הרגע  עד  לו  לתת  אפשר  הלל  בית  לפי 

האחרון, כל זמן שהשמש זורחת ביום ששי.
עוד פלא, משנה ט, בה מדובר על לגבי כביסה 
עדינה — בגדי פשתן שלוקח הרבה זמן לכבסלז:

)ט( אָמַר רַבָּן שִׁמְעוֹן בֶּן גַּמְלִיאֵל, נוֹהֲגִין הָיוּ 
נָכְרִי  לְכוֹבֵס  לָבָן  כְּלֵי  נוֹתְנִין  שֶׁהָיוּ  אַבָּא  בֵית 

בָּת.  שְׁלשָׁה יָמִים קדֶֹם לַשַּׁ
רבן שמעון בן גמליאל הוא נכד של הלללח, 
אבל הוא אומר שהנשיאים נהגו כבית שמאי. 
יש שני פירושים — או שהחמירו לעצמם, כבית 
שמאי, אבל לעם פסקו כבית הלללט, או שממש 
פסקו הלכה כבית שמאי, בית הלל פוסקים כבית 

כך כתב הר“ן, והובא בתוי“ט על משנה זו. לו	
שבת יט, א. ראה רש“י שבת יח, א ד“ה “כלי לבן“ )וכן  לז	

הוא בברטנורא על אתר(.
ראה שבת טו, א; תולדות תנאים ואמוראים )הימן( ח“א  לח	

עמ׳ 305.
רש“י שבת יח, א ד“ה “כלי לבן“ )וכן הוא בברטנורא על  לט	

אתר(; תוס׳ ע“ז כא, ב ד“ה “מאי טעמא“.

שמאימ. המשנה מסיימת במקרה בו בית שמאי 
מודים לבית הלל: 

וְשָׁוִין אֵלּוּ וָאֵלּוּ, שֶׁטּוֹעֲנִין קוֹרוֹת בֵּית הַבַּד 
וְעִגּוּלֵי הַגַּת.

אם התחלת לפני שבת, מותר לשים את 
הקורה שתגמור את דריכת היין והשמן. למה? 

איך שלא יהיה, עיקר הסחיטה נעשית מיד.
לבית  מסכימים  הלל  בית  הבאה  במשנה 

שמאי:
כְדֵי  אֶלָּא  וּבֵיצָה,  בָּצָל  בָּשָׂר,  אֵין צוֹלִין  )י( 
שֶׁיִּצּוֹלוּ מִבְּעוֹד יוֹם. אֵין נוֹתְנִין פַּת לַתַּנּוּר עִם 
כְדֵי  אֶלָּא  גֶחָלִים,  גַּבֵּי  עַל  חֲרָרָה  וְלֹא  חֲשֵׁכָה, 
שֶׁיִּקְרְמוּ פָנֶיהָ מִבְּעוֹד יוֹם. רַבִּי אֱלִיעֶזֶר אוֹמֵר, 

כְּדֵי שֶׁיִּקְרםֹ הַתַּחְתּוֹן שֶׁלָּהּ.
יתכן  כי  כאן גם בית הלל מודים שאסור, 
מאד שהאדם יתערב בבישול, במלאכה האסורה, 

בתוך שבת גופא. 
המשנה האחרונה עוסקת בבית המקדש, בו 

הדין יוצא מן הכלל:
)יא( מְשַׁלְשְׁלִין אֶת הַפֶּסַח בַּתַּנּוּר עִם חֲשֵׁכָה. 
הַמּוֹקֵד.  בֵּית  בִּמְדוּרַת  הָאוּר  אֶת  וּמַאֲחִיזִין 
יְהוּדָה  רַבִּי  בְּרֻבָּן.  שֶׁיֶּאֱחֹז הָאוּר  כְּדֵי  וּבַגְּבוּלִין 

אוֹמֵר, בַּפֶּחָמִין כָּל שֶׁהוּא.
הזהירות  בגלל  המקדש,  בבית  קולא  זו 

והזריזות שםמא. 
בכך חותם סוף פרק א — רואים שעד סוף 
פרק א הכל מחלוקות )והסכמות( בית שמאי 

ובית הלל. 

שביתת כלים בעידן האוטומציה
לא כתוב במשנה מה הטעם, מה הסברא, של 
המחלוקת. ראוי היה להאריך בענין, שיעור שלם 
בנגלה, אבל נאמר כעת הרבה דברים בקיצור 

נמרץ: 

“אמר רשב“ג  )“ד“ה  א  יט,  ר“י מלוניל בשבת  חידושי  מ	
נהגים היינו וכו׳“. עמ׳ קג במהדורת מכון התלמוד הישראלי, 

תשע“א(.
ראה למשל זבחים לה, א; שבת כ, א; פסחים נט, ב.  מא	

ועוד.
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בבבלי, שאנחנו נוהגים ללמוד 
אותו ולפסוק כמוהו, הטעם הוא 
המחלוקת  כליםמב.  שביתת 
האם האדם מוזהר או מצווה על 
שביתת כליו בשבת כמו שהוא 
מוזהר על שביתת בהמתו. כמו 
מלאכה  לעשות  אסור  שלאדם 
בשבת, אסור גם שבהמתו תעשה 
שורך  ינוח  “למען   — מלאכה 
כותב  כך  מסבירים,  וחמרֹך“מג. 
שהטעם  בפירושמד,  הברטנורא 
הוא שגם לבהמה יש צער, היפך 
המנוחה, כמו לאדם, “צער בעלי 
חיים“, ואסור לגרום צער לבהמה 
שלך בשבת — היא צריכה לנוח, 
כמו שאתה צריך לנוח. מה לגבי 

הכלים שלך, גם הם צריכים לנוח? גם להם יש 
צער אם הם יעבדו מעצמם? לבהמה יש רגש, 

אבל לכלים אין רגש, לכאורה.
אפשר לומר שמכל הלכות שבת זו ההלכה 
העיקרית שהמציאות ביחס אליה משתנה, או 
מה   — המשיחמה  ימות  לקראת  ׳מתקדמת׳, 
שנקרא אוטומציה. במאתים השנים האחרונות, 
מאז מהפכת הטכנולוגיה, וכל שכן מאז המצאת 
החשמל והשימוש ההמוני בו, אפשר לנהל בית 
חרושת שלם מאלף עד תו בצורה אוטומטית, 
עם מה שנקרא שעון־שבת, בלי שאתה עושה 
שום דבר — רק הכלים שלך עובדים. האם מותר 
או אסור? לפי הטעם של הבבלי, אם האדם לא 
עובד והבהמה שלו לא עובדת — מותר בהחלט 

שהכלים שלך יעבדו בשבת. 
אדם  שאין  סוברים  הלל  בית  כלומר, 
מצווה על שביתת כלים. לעומתו, בית שמאי, 
על  מצווה  שאדם  סוברים  והשבתי,  המשיחי 

שבת יח, א. מב	
שמות כג, יב. וראה גם שמות כ, ט. מג	

בפירושו לשבת פ“א מ“ה. מד	
 — מעט  אחר  באופן   — בנידון  נפלא  שיעור  עוד  וראה  מה	

בט“ו בשבט ע“ח.

הזו  כלים. המחלוקת  שביתת 
היא מהדברים הכי יסודיים מאז 
תחלת תקופת התנאים. אפשר 
שביתת  על  שהמחלוקת  לומר 
היסודית  המחלוקת  היא  כלים 
והעיקרית של בית שמאי ובית 
הלל לגבי שבת, לכן היא בפרק 

א של שבת. 

השתלשלות טעם הדין — 
מחפצא לגברא

לפי  הוא  שאמרנו  מה  כל 
ההסבר של הבבלי, אבל בעצם 
יש השתלשלות של הבנת טעם 
המשניות האלומו. שוב, במשנה 
לא כתובות המלים שביתת כלים 
— לא מפורש מה הסברא בה חלוקים. לתלמוד 
מהתלמוד  יותר  מוקדם  )שנחתם  ירושלמי 
ועוד  עדיין בתקופת האמוראים(,  אך  הבבלי, 
לפניו, במדרשי ההלכה של התנאים, התוספתא 
והמכילתא, יש סברא אחרת וגם לימוד מפסוק 

אחר. 
שוב, בית שמאי אוסרים — השאלה היא 
תוספתאמז  הקדומים,  המקורות  בכל  למה. 
מכילתאמח וירושלמימט, מובא הפסוק השני של 
עשרת הדברות, “ששת ימים תעבדֹ ועשית כל 
מלאכתך“נ, ממנו לומדים בית שמאי ש“בששת 
ימים תעבדֹ“ צריך לגמור את “כל מלאכתך“, 
ביום השבת. במקורות  שלא תיעשה מלאכה 
הללו לא מזכירים את המושג “שביתת כלים“. 
כלומר, לפי המקורות האלה האיסור הוא 
יחסית איסור “חפצא“, איסור שמלאכה תיעשה 
בשבת — לא קשור לכלים שלך. בכל אופן, 

על  תורתך  במדע  ז  שיעור  באורך  ראה  לקמן  בהבא  מו	
מסכת שבת )לרב פרופ׳ יהודה ברנדס(.

תוספתא שבת פ“א ה“ט. מז	
מכילתא דרשב“י כ, ט. מח	

ירושלמי שבת פ“א ה“ה. מט	
שמות כ, ח. נ	

המחלוקת הזו 
היא מהדברים 

הכי יסודיים מאז 
תחלת תקופת 

התנאים. אפשר 
לומר שהמחלוקת 
על שביתת כלים 

היא המחלוקת 
היסודית 

והעיקרית של בית 
שמאי ובית הלל 
לגבי שבת, לכן 

היא בפרק א של 
שבת
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יש הבדל בין התוספתא והמכילתא לירושלמי 
— לפי שניהם בית שמאי לומד מהפסוק הזה 
שמלאכה אסורה, ויהי מה, רק שהתוספתא עוד 
יותר ׳קיצונית׳, כמה שיותר ראשון יותר כללי 
זו  וקיצוני ששום מלאכה לא תיעשה בשבת. 
החומרה, הדין, של בית שמאי. הירושלמי קצת 
ממתן זאת, ואומר שמלאכה צריכה להיעשות 
בששת ימים — אך די בכך שעיקר המלאכה צריך 
להגמר לפני שבת. לכן בבית הבד בית שמאי 
מסכימיםנא, אומרים שהעיקר מיד נעשה, וכל 
מה שנעשה במשך השבת טפל — היה נעשה 
מעצמו גם בלי הקורה, רק שהקורה ממהרת את 
התהליך. שוב, גם לפי הירושלמי זהו איסור של 
היעשות מלאכה — בלי קשר לשביתת כלים — 
אלא שדי בכך שהעיקר ייעשה לפני שבת. בשתי 
הדרגות כאן לומדים מהפסוק “ששת ימים תעבדֹ 
ועשית כל מלאכתך“ ומסבירים שהאיסור הוא 

על החפצא של המלאכה. 
אבל אם אני סובר כמו הבבלי, בית שמאי 
בפרשת  פסוק  אחר,  מפסוק  בכלל  לומדים 
משפטים — “ששת ימים תעשה מעשיך וביום 
השביעי תשבת למען ינוח שורך וחמרֹך וינפש בן 
אמתך והגר. ובכל אשר אמרתי אליכם תִשָמֵרוּ“נב. 
בפסוק הראשון יש שביתת אדם ואחריה שביתת 
בהמה והפסוק השני, לשיטת בית שמאי, בא 
לרבות שביתת כלים. הפסוק השני, “ובכל אשר 
אמרתי אליכם תשמרו ושם אלהים אחרים לא 
תזכירו לא ישמע על פיך“, הוא כללי, כפי שרש“י 
מסביר אותו — אני יכול ללמוד אותו בלי קשר 
לשבת, אבל בית שמאי אומרים שזהו עוד שלב 
בשבת שהוזכרה בפסוק הקודם, והוא אומר שכמו 
שאתה מצווה לא לעשות מלאכה בשבת וכמו 
הבהמה שלך בשבת אתה  על  מצווה  שאתה 

מצווה גם על הכלים שלך. 

המכילתא  ואילו  הזו  להסכמה  הסבר  אין  בתוספתא  נא	
אומרת שאכן בית שמאי חולקים גם במקרה הזה. בדיוק 
הבדל בין הירושלמי למכילתא והתוספתא והשלכותיו ראה 

בשיעור הנ“ל הערה מו.
שמות כג, יב־יג. נב	

לפי הלימוד הזה יש כאן שלש מדרגות, אדם־
בהמה־כלי — אדם אסור והבהמה שלו אסורה 
לו והכלי שלו אסור לו. לפי סברא זו של הבבלי, 
או שהמלאכה  כלי של מישהו אחר,  זהו  אם 
מה  כלומר,  גמור.  בסדר   — כלי  בלי  נעשית 
שקרה כאן הוא שהמשקל של האיסור של בית 
שמאי עובר מחפצא לגברא. שביתת כלים היא 
איסור על הגברא — איסור על הגברא שהכלים 
שלו יעבדו בשבת. האיסור שהמלאכה תיעשה 
בשבת הוא בעיקר איסור חפצא. הדגש כאן הוא 
המוקדמים,  )במקורות  מהחפצא  המעבר  על 
שונים(  בגוונים  תוספתא־מכילתא־ירושלמי, 

אל הגברא )בבבלי(.

 מוחין דאבא — חפצא,
מוחין דאמא — גברא

מאד  הסבר  בפנימיות?  זאת  נסביר  איך 
יפה: הירושלמי, וכל שכן מה שקדם לו, הוא 
תורת ארץ ישראל. בתורת ארץ ישראל האיסור 
של בית שמאי הוא על החפצא של המלאכה. 
תורת ארץ ישראל היא מוחין דאבאנג. על תורת 
בבל — שהיא כבר מעבר לגלות — נאמרנד 
“במחשכים הושבני כמתי עולם“נה והיא מוחין 

הירושלמי  שבעוד  ולהסביר  בפנימיות  לחלק  ואפשר  נג	
המקורות  כל  ובינה,  חכמה  הם  האמוראיים,  והבבלי, 
התנאיים הם בכתר: המשנה, בה אין טעם כלל, היא בסוד 
בדא“ח(,  כמבואר  לרצון“,  טעם  )“אין  דאריך  הגלגלתא 
במוחא  והתוספתא  והמכילתא  דעתיק,  חסד  מלובש  בה 
גבורה  בו מלובש  )כח המשכיל, חכמה דאריך(,  סתימאה 
הדורשת   — המכילתא  מפורטת,  יותר  )ובחלוקה  דעתיק 
באוירא,   — כדלקמן  הרדל“א,  סוד  שבכתב,  התורה  את 
הכל  מעל  במו“ס(.  והתוספתא  דרדל“א,  דעת  מאירה  בו 
נמצאת התורה שבכתב, ברדל“א, בו "חביון עז העצמות". 
את המבנה הזה אפשר ראוי להשלים עם עיקרי הפוסקים 
)ולכן הוא כותב שאפשר  אחרי התלמוד: הרמב"ם בדעת 
הטור  למשה(,  ממשה  לספרו,  ישר  משה  מתורת  לדלג 
בתפארת והשו"ע ביסוד )כשמות המחברים — משה, יעקב 
הטור  כאשר  כנודע,  ויסוד  תפארת  דעת,  בספירות  ויוסף, 
חד"(.  חשבינן  ובריתא  "גופא  בסוד  מתחברים  והשו"ע 
המלכות היא כללות התורה שבעל פה )"מלכות פה, תורה 
כל  מלכות  "מלכותך  )סוד  ודור  דור  שבכל  פה"(  שבעל 

עולמים"( המקבלת מכל הנ"ל, וד"ל.
סנהדרין כד, א. נד	

איכה ג, ו. נה	
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בטול,  שהיא  בחכמה,  דאמאנו. 
אין הרגשת היש של הגבראנז, רק 
הרגשת המציאות של החפצא, 
של המלאכה, שנעשית או לא. 
בבינה, לעומת זאת, כבר מורגשת 

מציאות ה׳יש׳ של הגברא. 
למעבר  הפנימי  הטעם  את 
לגברא,  חפצא  בין  הזה, 
עשרת  בין  כמעבר  מסביריםנח 
בפרשת  שבת  מצות  הדברות, 
הדברות  עשרת  לבין  יתרו, 
מפי  ואתחנן, ש“משה  בפרשת 
עצמו אמרו“נט — גם התפתחות. 
מעשה  הוא  ביתרו  שבת  טעם 

בואתחנן  והטעם של שבת  בראשית, חפצא, 
הוא יציאת מצרים, הנוגעת לגברא — שהגברא 

יהיה משוחרר. 
לפי  הפסוק  את  מסבירים  הלל  בית  איך 
הירושלמי ומי שקדם לו? ברוחניות. בית שמאי 
מסבירים שמלאכה לא תעשה בגשמיות, ובית 
“כל  כאילו  לחשוב  שצריכים  מסבירים  הלל 
חשוב: בית  דבר  גם  זהו   . עשויה“ס מלאכתך 
שמאי, שהם “מחדדי טפי“סא והם מחמירים, 
למעשה,  נוטה  גבורה   — למעשה  נוטים 
להמחשה, משהו אסור כאן. בשביל לתרץ את 
אותו פסוק בית הלל תופסים אותו ברוחניות, 
בהפשטה, כאילו כל מעשיך עשויים — ככה 
צריך לחשוב, אבל לא שאסור שייעשה. זה רק 
משהו בראש שלך — שאתה תהיה משוחרר, 

סא*;  בהערה  ובנסמן   121 עמ׳  תש“ח  סה“מ  ראה  נו	
ראה  בענין  שיעורים  סדרת  וש“נ;   359 עמ׳  חט“ז  לקו“ש 
תש“ע  אלול  מכ“ב  החל  תשע“א,  והתוועדויות  שיעורים 

)עמ׳ קכ ואילך(. ובכ“מ.
ביאוה“ז  י;  שער  )ג׳יקטיליא(  אורה  שערי  ראה  נז	

אדמהאמ“צ ויצא מה, ב וש“נ. ובריבוי מקומות.
ראה במאמרו של הרב פרופסור יהודה ברנדס “שביתת  נח	
כלים ואוטומציה בשבת“ )אקדמות כב( עמ׳ 4 ובהערה 16 

וש“נ.
מגילה לא, ב. נט	

רש“י לשמות כ, ט )עפ“י מכילתא יתרו, בחדש פרשה ז(. ס	
יבמות יד, א. סא	

בית שמאי, שהם 
“מחדדי טפי“ והם 

מחמירים, נוטים 
למעשה — גבורה 

נוטה למעשה, 
להמחשה, 

משהו אסור כאן. 
בשביל לתרץ 

את אותו פסוק 
בית הלל תופסים 

אותו ברוחניות, 
בהפשטה

אתה לא משועבד למצרים, אתה 
יצאת ממצרים. יש כאן עוד יותר 
נטיה מתפיסה ׳חפצאית׳, מעשה 
׳גבראית׳,  לתפיסה  בראשית, 
יציאת מצרים — זו סברא יפה 
במעבר  אחרונים  אחרוני  של 
כאן בטעם המחלוקות כאן. זהו 

היסוד של הלכות שבת.

 המחלוקת בכלי
ש“קעביד מעשה“

יש  הלאה?  השתלשל  איך 
לרב  רבה  בין  בגמרא מחלוקת 
בפירוש,  נאמר  לא   — יוסף 
אבל יוצא שם לפי הסבר אחד שרב יוסף סובר 
שמלאכה שהכלי שלך “קעביד מעשה“מב, עושה 
גם לבית הלל אסורה “משום  מעשה בפועל, 
שהיסוד  משהו,  עוד  פה  יש  כלים“.  שביתת 
של בית שמאי נמצא גם אצל בית הלל. ככה, 
בלי להאריך ולהעמיק בפרטים, סובר רב יוסף, 

בגימטריא משיח.
רבינו  ההלכה:  בפסיקת  גם  מחלוקת  יש 
חננאלסב פוסק כמו רבה ורבינו תםסג כמו רב 
יוסף. הוא אומר שרב יוסף אומר זאת רק לגבי 
בית שמאי, אבל יש סברא בגמרא שאומר זאת 
יותר  הרבה  כך,  אחר  הלל.  דבית  אליבא  גם 
מאוחר, בראשונים, כתוב שאסור להשכיר מרחץ 
שלו  שהמרחץ  ויחשבו  בשבת,  שיפתח  לגוי 
עובד בשבתסד. אומר הרשב“םסה, ואחריו בעל 
הרוקחסו, שמדובר רק בבית שיש בתוכו מרחץ, 
אבל ביחס לכלים של המרחץ עצמו — יש איסור 
דאורייתא. מאותה סבה, שאנחנו פוסקים שאם 
“קעביד מעשה“, כלים שעושים משהו — יש 

על אתר, ד“ה “ואע“ג דקיי“ל כב“ה“. סב	
בתוד“ה “והשתא דאמר רב אושעיא“. סג	

ראה טור וב“י או“ח סי׳ רמג, וש“נ; שו“ע אדה“ז ס׳ רמג,  סד	
וש“נ.

הובא באור זרוע הלכות ע“ש סי׳ ב, פסקה המתחלת  סה	
“וקשיא לי“.

בהלכות שבת סי׳ מא )וראה שם גם בסי׳ דש(. סו	
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כלים סבילים וכלים פעילים, ובכלים פעילים 
— אסור גם לבית הלל, כסברת רב יוסף. אלה 
ראשונים. הבית יוסףסז פוסק כרבינו תם, אבל 
הרשב“ם  סברת  את  לעומק  מסביר  הב“חסח 
והרוקח, ואומר שראוי לכל ירא שמים להחמיר 
ולנהוג כמו הרשב“ם. רואים שהעקרון של בית 
שמאי ׳מחלחל׳ גם לפסיקה כדעת בית הללסט. 

זילותא דשבתא
חרושת  בית  לגבי  הדין  מה  שאלנו  קודם 
זו  אוטומציה.  עם  בשבת  כולו  לעבוד  שיכול 
היתה שאלה בתחלת הדור, כאן בארץ ישראל. 
רבנים גדולים, הרב הרצוג והרב עוזיאל, פסקוע 
שאף על פי שלא מצאו שום סבה לאסור בהלכה 
עבודה מלאה של בית חרושת בשבת עם שעון 
שבת )עם כל התנאים שממלאים( — הם עדיין 
נוטים לאסור. הטעם שלהם היה ש“ממנו יראו 
יקפידו על כל  יעשו“ עוד מקומות, שלא  וכן 
בכל  בפהרסיא  שבת  חילול  ויהיה  ההלכות, 
העולם. אוסרים בגלל ההשלכות, אף על פי שלא 

מצאו שום טעם בהלכה לאסור. 
הוא  הסוגיה  בהשתלשלות  מאוחר  הכי 
פיינשטיין, שמחלק  רבי משה  משה,  האגרות 
בין בישול להדלקת אור — אומר ששעון שבת 
בשביל להדליק או לסגור אור מותרעא. למה? הוא 
מדמה זאת לאמירה לגוי — במה שנהגו להתיר 
באמירה לגוי בסדר גם בשעון שבת. אבל מה 
שאסרו באמירה לגוי — זו זילותא דשבתאעב 
)זהו בעצם הטעם של רבה בגמרא, השמעת קול(. 
הוא כותב משהו יותר חריף, שזילותא דשבתא 
לא מדרבנן — כבוד שבת הוא מדאורייתאעג, 

יותר חמור. 

או“ח סי׳ רמו )ועי׳ בית יוסף סי׳ רמח ס“א(. סז	
שם ס“ק ב. סח	

וראה בכך באריכות במאמר הנ“ל הערה נח. סט	
שו“ת היכל יצחק או“ח סי׳ יט, ובתשובות העוקבות. ע	

אגרות משה או“ח ח“ד סי׳ ס. עא	
ראה רמב“ם, הלכות שבת פ“ו ה“א. עב	

וש“נ;  ובקו“א  ס“א  רמב  סי׳  או“ח  אדה“ז  שו“ע  ראה  עג	
חתם סופר שבת קיא א; שו“ת חת“ס או“ח סי׳ קסח.

קודם כל, הוא מתחיל את התשובה עם איזה 
הרגש פנימי, שחייבים להגביל את הדבר הזה 
ידי שעון שבת.  — שאפשר הכל לעשות על 
לכן, בסופו של דבר, חייבים להכניס את שמאי 
לתמונה, להחזיר את שמאי — הכל לקראת 
ימות המשיח )בהם יפסקו כבית שמאיעד(. צריך 
לאזן את בית הלל עם קצת בית שמאי — בית 
הלל ללא שום התכללות של בית שמאי יכול 

להגיע ליותר מדי היתר. 
שוב, הוא כותב כך בפירוש, שהעיקר הוא 
להפעיל  מותר  האם  דשבתא.  זילותא  משום 
פלטה חשמלית בשבת, עם שעון שבת, שתתחיל 
לבשל אחר הצהריים בשבת, שיהיה צ׳ולנט חם? 
לכאורה אין בעיה — הרי לבית הלל הכל מותר. 
לא — אני אוסר את זה! שוב, הוא מחלק בין 

אור לבין אש־בישול.

עלית הדומם — “אבן מקיר תזעק“
בפנימיות יש בענין הרבה דברים מאד יפים, 

שנאמר רק במלה אחת: 
יש ווארט של רבי נתן אדלר, הרבי של החתם 
כינוי  הוא  פעמים  הרבה  שכלי  סופר, שאומר 
למחשבהעה — כלי יותר עמוק מאשר בהמה. 
אמרנו קודם שיש אדם־בהמה־כלי — לכאורה 
כלי יותר רחוק מאדם, אין לו הרגש בכלל, אבל 

ככה הוא מסביר. 
בכלל, מי שמאמין במשיח וחי משיח כבר חי 
עכשיו “אבן מקיר תזעק“עו. כתוב ב“היום יום“עז 
שמה שעכשיו אתה דורך על אבן לעתיד לבוא 
היא תצעק עליך — ׳אתה בהמה? מה אתה דורך 
עלי בלי לחשוב דברי תורה? בלי לתקן אותי?!׳. 
בתחלת שער היחוד והאמונהעח כתוב שיש נפש 
לדומם, וכל שכן מי שמאמין שיש גלגול נשמות 

לזהר  מק“מ  מי“ט;  פ“ה  לאבות  שמואל  מדרש  ראה  עד	
ח“א יז, ב. הובא בלקו“ת קרח נד, ג. 

הובא בדברי יחזקאל תצא )וראה חת“ס לבמדבר ה,  עה	
יז(. ובכ“מ.

חבקוק ב, יא. עו	
ט“ו אדר א. עז	

פרק א. עח	



23
שיעור | בית 








ה

לל ובית שמאי








23

באבןעט — יש צער באבן. זהו 
גילוי של משיח, הרגש של משיח. 
השפת אמת כותב שצדיקים 
מסוגלים להעלות את העולמות 
בשבתפ. בית הלל מתווים את 
עבודת הבינוני השוה לכל נפש 

— הבינוני לא יכול להעלות את הדומם, לגלות 
את הנפש ׳המדברת׳ שבו. צדיק יכול להעלות 
את הדומם — למה? כי הוא קשור לנפש שבתוך 
הדומם, הוא קשור לרגש שבתוך הדומם, וכך הוא 
מעלה אותו. לכן הצדיק נוטה לדעת בית שמאי, 
שאדם מצווה על שביתת כליו. שוב, זהו עדיין 

הסבר של גברא, לא חפצאפא. 

“מעשה בראשית“ — חפצא, “מעשה 
מרכבה“ — גברא

המהלך כאן התחיל ממעשה בראשית והגיע 
ליציאת מצרים, חרות הגברא משעבוד לטבע, 
בחינה של מעשה מרכבה. נמצא שחפצא הוא 
מרכבה,  מעשה  הוא  וגברא  בראשית  מעשה 
)הספר שחשבו  יחזקאל  לנבואת  בפרט  שייך 
לגנוז כנ“ל(. “האבות ]שהם גברא, נשמות[ הן 
הן המרכבה“פב, כמו שמוסבר בתניאפג. כתובפד 
ירושלמי,  כמו  הוא חכמה,  בראשית  שמעשה 
ומעשה מרכבה בינה, כמו בבלי — דווקא בבלי 
הוא מעשה מרכבה. חכמה היא “מה רבו מעשיך 
הוי׳ כלם בחכמה עשית“פה — עולם האצילות, 

אבל באופן של חפצא, מציאות חיצונית. 

ו־כט; חסד  כב  הגלגולים הקדמות  ראה למשל שער  עט	
לאברהם מעין ה נהר יז.

ראה שפ“א וישלח תרמ“ט. פ	
וראה הסבר לאור עלית החפצא דווקא בשיעור הנ“ל  פא	

הערה מה.
בראשית רבה מז, ח; שם פב, ז; זח“ג כח, ב. פב	

פרקים יח־כד־לד־לט. פג	
)וכמבואר  א  א,  בראשית  על  ירושלמי  תרגום  ראה  פד	
ברבוי מקומות בקבלה וחסידות(; לקוטי הש“ס )לאריז“ל( 

מסכת חגיגה. עץ פרי עמ׳ קעו הערה כח. ובכ“מ.
תהלים קד, כד. פה	

התורה שואפת 
ומתקדמת 

לגברא. כלומר, 
מעבר מהאובייקט 

לסובייקט

בחפצא,  גדולה  מעלה  יש 
אבל התורה שואפת ומתקדמת 
לגברא. כלומר, מעבר מהאובייקט 
זו כאן התנועה של  לסובייקט. 
הסבר ההלכה הזו, מהבנת דברים 
באופן אובייקטיבי לקראת רצון 
להבין ולפרש דברים דווקא באופן סובייקטיבי — 
התנועה היא מהאובייקט לסובייקט, משהו מאד 
עמוק ויסודי בלימוד התורה, ירושלמי ובבלי. כך, 
אחרי שהבבלי מסביר שטעם כל המחלוקת כאן 
הוא שביתת כלים, בפוסקים בכלל לא מזכירים 
ממש  והמכילתא,  התוספתא  הירושלמי,  את 

נעלמו לחלוטין.
ניסינו לומר כעת הרבה נקודות: 

נקודה אחת — המעבר מחפצא לגברא. 
נקודה שניה — החזרת עטרה ליושנה. כתוב 
מקרבת“פו.  וימין  דוחה  “לעולם תהא שמאל 
אפשר לפרש כך על בית שמאי ובית הלל — 
שצריך לעולם לדחות את השמאל, הדעה הנוטה 
לשמאל־גבורה, של בית שמאי, ולקרב את דעת 
הימין־החסד של בית הלל. אבל אפשר לפרש 
את  לדחות  דוחה“ —  “שמאל  לעומק,  יותר 
השמאל, את השמאלני שבתוכי — אבל יחד 
עם זה “וימין מקרבת“, לגלות בפנימיות דעת 
השמאל את תורה דעתיקאפז )התורה־חדשה 
שתתגלה ברוב עוצמתה בימות המשיח( בה כולא 
ימינאפח, יותר חסד מחסד. צריך כבר לגלות את 
הימין של שמאי )מה ששרשו בגבורה שבחסד, 
התגברות החסדים, כנ“ל( וממילא להכליל אותו 
בהלכה הרווחת של בית הלל, כפי שבאמת רואים 

בהלכה הזו.

	סוטה מז, א; סנהדרין קז, ב; זהר ח“ג קעז, ב. פו
ראה לקומ“ת מכת“י ה. פז	

וראה שם רפט, א; ע“ח ש“ט  	ראה זהר ח“ג קכט, א.  פח
)שבה“כ( פ“ז; שי“ב )עתיק( פ“ב.
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שיעור בלקוטי לוי־יצחק על התניא

להתחיל מהסימפטומים

קיצור מהלך השיעור
מדיוק קטן בדברי אדמו“ר הזקן אודות התשובה הנדרשת מ“רשע באמת“ כדי שיוכל להתחיל 
לעבוד את ה׳ נלמדת בשיעור הוראה גדולה ויסודית בסדר עבודת ה׳ — שתחלת התשובה היא 

דווקא מהקל יותר, מתשובה על תאוות היתר. מכאן נלמד גם לסדר הריפוי — מהסימפטומים אל 
שרש הבעיה; וגם לסדר הגאולה — מתשובת הצדיקים לתשובת הרשעים. 

שבירת שני סוגי הקליפות
ביום חמישי לא הגענו ללמוד את הקטע 
מלקוטי לוי יצחק על התניא. רוב הביאורים של 
הרבי על דברי אביו הם על אגרת התשובה, אבל 
הקטע הראשון — ממנו נתחיל — הוא על לקוטי 

אמרים פרק יז, שגם נוגע לתשובה.
אדמו“ר הזקן אומר:

ה׳  לעבוד  להתחיל  לרשעים  אפשר  אי 
בלי שיעשו תשובה על העבר תחלה לשבר 
הקליפות שהם מסך מבדיל ומחיצה של ברזל 

המפסקת בינם לאביהם שבשמים.
הדיוק של רבי לוי׳ק הוא קצר:

יל“פ מסך מבדיל הוא קליפת נוגה שהיא 
רק מסך, ומחיצה של ברזל הוא ג“ק הטמאות 

לגמרי.
הוא מסביר את הכפילות בלשונו של אדמו“ר 
הזקן כמתייחסת לשני סוגי קליפות. צריך “לשבר 

את הקליפות“, והקליפות מתחלקות בכללות 
 — בתניאא  קודם  שהוסבר  כפי  סוגים,  לשני 
קליפת נוגה, המעורבת טוב ורע, ושלש קליפות 

הטמאות לגמרי, שהן רק רע.
מעבר לעצם הכפילות, הרבי מסביר בביאור 
שלו — בתפארת לוי יצחק — שהדיוק כאן הוא 
פשט הביטויים בהם נוקט אדמו“ר הזקן. המסך, 
כפי שאנו מכירים אותו מהחומש, הוא מחיצה 
קלה — כל כך קלה, עד שכדי להחזיק אותה 
כמחיצה צריך יתדות )נעוצות בקרקע או קשורות 
ומשפיעות בכובד שלהןב(. לעומת זאת, “מחיצה 
של ברזל“ג היא מחיצה חזקה, קשוחה ואטומה. 

נרשם )מהזכרון( ע“י איתיאל גלעדי. לא מוגה. שבת פרשת 
פינחס, ליל שבת כ“ג תמוז תשפ“א — כפ“ח.

סופ“ו. א	
ראה רש“י על שמות כז, יט. ב	

עירובין מח, א. ג	
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גם  מופיע  במשמעות  ההבדל 
בלשון שמשמשת לפעולה של 
ה“מסך   — והמחיצה  המסך 
מבדיל“ וה“מחיצה... מפסקת“. 
הבדלה מבחינה בין שני דברים, 
אבל היא לא חותכת ומפסיקה 
המחיצה  ואילו  לגמרי,  ביניהם 
השרש  גמור.  הפסק  מפסיקה 
של הפסקה, פסק, הוא אותיות 
ספק, בגימטריא עמלקד — עמלק 
לגמרי  להפסיק־למלוק  רוצה 
ישראל לאביהם שבשמים.  בין 
זו מחיצה של ברזל, וכתובה ש־

ברזל ע“ה בגימטריא עמלק. ועוד, “כי יד על 
כס יה ]מלחמה להוי׳ בעמלק מדר דר[“ו עולה 

בגימטריא ברזל.

תאוות היתר ותאוות איסור
מה  חסידות  של  באותיות  אומרים  איך 
ההבדל בין שני סוגי הקליפות? לא מובא כאן, 
אבל כתובז בדרך כלל שקליפת נוגה, המעורבת 
טוב ורע, היא השרש לכל דברי ההיתר, ושלש 
הדברים  לכל  השרש  הן  הטמאות  קליפות 
תאוות  היא  נוגה  קליפת  בנפש,  האסורים. 
היתר )שנקראות גם “שדין יהודאין“( והקליפות 
הטמאות הן תאוות איסור )שנקראות גם “שדין 

נוכראין“(.
הדגש כאן הוא שגם על השקיעה בתאוות 
היתר צריך לעשות תשובה כדי להתחיל לעבוד 
את ה׳ )והשקיעה בתאוות היתר, ולא רק בתאוות 
איסור, היא חלק מהבעיה־ההגדרה של “רשע 
הזקן(.  אדמו“ר  כאן  מתייחס  אליו  באמת“, 
המותרים,  לדברים  משיכה  הן  היתר  תאוות 

	הוספות לכש“ט )קה“ת, הוצאה שלישית( אות קיח. ד
אוה“ת שה“ש ח“ב עמ׳ תטז; מגן אבות סוד“ה “ועשית  ה	

ציץ“.
שמות יז, טז. ו	

תניא פרקים ו־ז. ז	

כדי להנצל 
מהתמכרות 

צריך להשתחרר 
מהשקיעה 

בתאוות היתר. מי 
שלומד להתגבר 

על עצמו בתאוות 
היתר — יוכל 

ביתר קלות לשוב 
גם על הדברים 

האסורים

אבל אדמו“ר הזקן פוסק בתניאח, 
כדברי הרמב“ןט, שיש מצות עשה 
עצמך  “קדש  של  התורה  מן 
במותר לך“י. הליכה אחרי תאוות 
איסור היא עבירה על מצוות לא־

תעשה, אבל גם שקיעה בתאוות 
ויש  התורה  מן  אסורה  היתר 

לעשות עליה תשובה.
הוא  כאן  הגדול  החידוש 
הסדר — בשבירת הקליפות על 
כל  קודם  מוזכרת  תשובה  ידי 
שבירת המסך המבדיל ורק אחר 
כך שבירת המחיצה המפסקת. 
הייתי חושב שאם יש למישהו עבירות ממש 
והוא גם שקוע בתאוות היתר — הוא צריך קודם 
כל להתחיל מתשובה על הדברים החמורים ואז 
להמשיך בדברים הקלים. אבל מתברר שהסדר 
הוא הפוך — כדי להנצל מהתמכרות )׳איסור׳ 
בפירוש החסידי שלויא, שאדם אסור־קשור־מכור 
לדברים האסורים( צריך להשתחרר מהשקיעה 
בתאוות היתר. מי שלומד להתגבר על עצמו 
בתאוות היתר — יוכל ביתר קלות לשוב גם על 
הדברים האסורים. תאוות היתר הן גם רווחות 
יותר — יהודי בדרך כלל לא עובר על איסורים 
כל יום כל היום, אבל הוא בהחלט יכול להיות 

שקוע בתאוות היתר באופן תדיר. 
הרבה  כתוביב  מפתיע?  זה  למה  ]שאלה: 
פעמים שזהו סדר החטא — אדם קודם כל נופל 
בתאוות היתר ומשם מתדרדר לתאוות איסור.[ 
נכון, אבל הייתי חושב שהתשובה היא הדרך חזרה 
— אם אדם ירד מהקל לחמור הוא יכול לחזור 
מהחמור אל הקל. לא הייתי חושב שהתשובה 

היא באותו סדר של החטא, וזה החידוש כאן.

פכ“ז. ח	
בפירושו עה“ת ויקרא יט, ב. ט	

יבמות כ, א. י	
חז“ל  מאמר  על  מהר“ש  אדמו“ר  בשם  נמסר  כך  יא	

)פסחים מט, ב( “עם הארץ אסור לאכול בשר“.
ראה קונטרס עה“ח )מאדמו“ר הרש“ב( אות ג. יב	
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טיפול קודם כל בסימפטומים
עוד הגדרה בחסידותיג ליחס בין קליפת נוגה 
ותאוות היתר לשלש הקליפות הטמאות לגמרי 
ותאוות איסור היא היחס בין חולה שאין בו 
סכנה לחולה שיש בו סכנה. מי ששקוע בתאוות 
היתר מוגדר כחולה שאין בו סכנה — השקיעה 
בתאוות היא חולי, אבל כל עוד הוא לא עובר 
עבירות בפועל אין סכנה בחולי הזה. לעומת 
זאת, השקיעה באיסורים היא כבר סכנה רוחנית 
חמורה, עד כדי פיקוח נפש. לאור זאת, אפשר 
לומר את מה שכתוב כאן במלים אחרות — 
שקודם כל צריך לטפל בסימפטומים של המחלה 
)שמצד עצמם לבדם הם חולי שאין בו סכנה( 
ורק אחר כך בשרש הבעיה )שהיא החולי שיש 

בו סכנה(. 
זה דבר שלהרבה רופאים יהיה קשה לשמוע, 
בעיקר רופאים טבעוניים — יש כאלה שאומרים 
בסימפטומים, אלא  לא מטפלים  בכלל  שהם 
הפוך. בשביל  כתוב  כאן  בשרש הבעיה, אבל 
לחזור לתפקוד צריך הרבה פעמים לטפל קודם 
כל בסימפטומים — ורק אחר כך אפשר לטפל 
גם בשרש הבעיה )אחרת, חוסר התפקוד מכניס 
רופא  ]יש  הבעיה(.  את  מחמיר  שרק  למעגל 

תורת שמואל תרל“ה ח“ב עמ׳ תקלה. יג	

כדי להתחיל לעבוד את ה׳ צריך לשבור את הקליפות.��
קליפת נוגה )תאוות היתר( היא “מסך מבדיל“ והקליפות הטמאות )תאוות איסור( הן ��

“מחיצה של ברזל המפסקת“.
שקיעה בתאוות היתר היא עבירה על מ“ע מן התורה של “קדש עצמך במותר לך“.��
כדי להשתחרר מהאיסור־ההתמכרות יש לשלוט קודם בתאוות ההיתר.��
לעתים יש להקדים את הטיפול בסימפטומים )חולי שאין בו סכנה( לשרש הבעיה )חולי ��

שיש בו סכנה( — ורק אחרי החזרה לתפקוד לעסוק בשרש החולי.
על המשיח להחזיר בתשובה קודם כל את הצדיקים — ואז יוכלו כולם לחזור בתשובה.��

הַלּוֹמֵד עַל מְנָת לַעֲשׂוֹת | צידה לדרך

ישראלי שמצהיר שהוא מטפל קודם כל דווקא 
בסימפטומים, וזה משפיע גם על השרש, והוא 

מגבה את זה במחקרים.[ תביא אותו לכאן...

“לאתבא צדיקיא בתיובתא“
בהקשר  גם  דומה  משהו  לומר  אפשר 
הציבורי: כתוב שהמשיח בא להחזיר את כולם 
בתשובה — הוא צריך להחזיר גם את החוטאים 
בתשובה, כמו שכותב הרמב“םיד, והזהר מוסיף 
שהתפקיד המיוחד של המשיח הוא “לאתבא 
לשאול  אפשר  כאן  גם  בתיובתא“טו.  צדיקיא 
במחשבה  קודם?  מחזיר  המשיח  מי  את   —
ראשונה נראה שהמשיח צריך קודם כל להחזיר 
בתשובה את מי שברור ובולט על מה הוא צריך 
לחזור בתשובה, ורק בסוף ישאר לו להחזיר את 
הצדיקים בתשובה על הענינים הדקים שעליהם 
הם צריכים לשוב. אבל לפי מה שכתוב כאן, 
צריך כנראה לומר הפוך — קודם כל צריכים 
להחזיר את הצדיקים בתשובה, ורק אחר כך 
יחזרו גם הרשעים בתשובה. אחרת זה לא יעבוד 

— הצדיקים צריכים לחזור ראשונים...

פ“ז  תשובה  הלכות  ה“ד;  פי“א  מלכים  הלכות  ראה  יד	
ה“ה.

שמיני  בלקו“ת  ונתבאר  הובא  ב.  קנג,  ח“ג  זהר  	ע“פ  טו
עצרת צב, ב; שה“ש נ, סע“ב. ובכ“מ.
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נועם אלימלך

פרשת מטות־מסעי

שפתי תפתח

בַע שְׁבֻעָה לֶאְסרֹ  אִישׁ כִּי יִדּרֹ נֶדֶר לַה׳ אוֹ הִשָּׁ
אִסָּר עַל נַפְשׁוֹ לֹא יַחֵל דְּבָרוֹ כְּכָל הַיּצֵֹא מִפִּיו 

יַעֲשֶׂה.א
מפרש הנועם אלימלך: או יאמר ככל היוצא 
כו׳ ע“ד שאנו אומרים ה׳ שפתי תפתח ופי יגיד 
יגיד  ופי  תהלתך דהיינו שיפתח את שפתינו 
לשון המשכה תהלתך רוצה לומר הדיבורים 
עליון  עולם  עד  נמשכים  יהיו  מפי  היוצאים 
הנקרא תהלה ונמצא דברי קדושה שהצדיק 
מדבר הם דבוקים בפיו ונמשכים ועולים עד 
עולם עליון ואינם נפסקים לצאת מפיו ממש 
דברי  כן  ולא  הקדוש.  בפיו  גם  דבוקים  רק 
הגשמיות הנפסקים מהדיבור. והצדיק צריך 
לראות שגם דברי הגשמיות שלו יהיה גם כן 
בקדושה וטהרה גדולה למען יעשה בהם גם כן 
עשיות קדושה * וזהו ככל היוצא מפיו פירוש 

אפילו דברי גשמי יעשה בהן תיקון.

תפלה אריכתא
“אדני שפתי תפתח ופי יגיד תהלתך“ב הוא 
הפסוק שאומרים לפני התפלה, והוא “תפלה 
אריכתא“ג )שלכן אינו הפסק בין גאולה לתפלה(. 
“תהלתך“ היינו “העולם העליון הנקרא תהלה“, 

נערך ע“י יוסף פלאי מרשימת הרב ג׳ אייר תשפ“א.
במדבר ל, ג. א	

תהלים נא, יז. ב	
ברכות ד, ב. ג	

ו“יגיד“ לשון המשכה )כמו “נגד ונפיק“ד( — 
דבורי הקדושה של הצדיק נשארים דבוקים בפיו 
ולא יוצאים־נפרדים. כאן מדובר בפרט בדבורי 
התפלה, כהקשר הפסוק “אדני שפתי תפתח“, 
ולכן זו עליה מלמטה למעלה, הדבור עולה עד 
לשרשו העליון ועדיין נשאר בדבקות גמורה בפי 
הצדיק. זהו סוד “תפלה אריכתא“ — שעל ידי 
עבודת “פי יגיד תהלתך“, אזי התפלה עצמה 
מתארכת כלפי מעלה, עד לדבקות בשרש העליון.

מוסבר  בחסידות  אחרים  במקומות  והנה 
ש“תפלה אריכתא“ היינו ההמשכה מלמעלה 
למטה — “כי על ידי הבטול שלו ]המתבטא 
ב׳אדני שפתי תפתח׳[ הוא מגיע למדרגה כזו 
׳ופי  אלא  האדם(  )של  שלו  התפלה  זו  שאין 
יגיד תהלתך׳ תהלה שלך ]כשם שבלימוד תורה 
לשמה מתקיים ׳תען לשוני אמרתך׳[. ועל ידי 
התפלה באופן זה הרי ההמשכה מלמעלה היא 
יכולה להתעכב  כן באופן שאין ההשפעה  גם 
אלא היא נמשכת למטה כמו שהיא למעלה“ה, 
הגשמי  לעולם  ומיד  תיכף  מגיעה  ההשפעה 
התחתון להיות “רופא חולים“ ו“מברך השנים“ 

וכו׳, “עד מהרה ירוץ דברו“. 
באמת הא בהא תליא, ההעלאה וההמשכה, 
בסוד “והחיות רצוא ]העלאה[ ושוב ]המשכה[“. 
מעל  התהלה,  בשרש  אמתית  דבקות  יש  כך 

לגבולות הזמן והמקום.
“דברי  היינו  יעשה“  מפיו  היוצא  “ככל 
גשמיות הנפסקים מהדיבור“, שאינם דבוקים 
בפיו אלא יוצאים ונפסקים — אך גם בהם עושה 
הצדיק תיקון, “יעשה“ לשון תיקון )כמו “אשר 
ברא אלהים לעשות, לתקן“(, כאשר מדבר מתוך 

קדושה וטהרה. 

דניאל ז, י. ד	
ד“ה אדני שפתי תפתח י“א ניסן תשי“ב )תורת מנחם  ה	

תשי“ב ח“ב עמ׳ 101(.



29
נועם אלי







מ
 לך

| 
מ

טות־מסעי






29

לשבור את הגבולות
וממשיך הנועם אלימלך לפרש את הפסוקים 
בפרשת מסעי: צַו אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְאָמַרְתָּ אֲלֵהֶם 
כִּי אַתֶּם בָּאִים אֶל הָאָרֶץ כְּנָעַן זאֹת הָאָרֶץ אֲשֶׁר 
וְהָיָה  לִגְבֻלֹתֶיהָ.  כְּנַעַן  אֶרֶץ  בְּנַחֲלָה  לָכֶם  תִּפֹּל 
לָכֶם פְּאַת נֶגֶב מִמִּדְבַּר צִן עַל יְדֵי אֱדוֹם וְהָיָה 
וְנָסַב  קֵדְמָה.  הַמֶּלַח  יָם  מִקְצֵה  נֶגֶב  גְּבוּל  לָכֶם 

לָכֶם הַגְּבוּל מִנֶּגֶב לְמַעֲלֵה עַקְרַבִּים...ו
ארץ כנען היינו כח החיצוניים אותם צריך 
להפיל ולהכניע כדי לרשת את הארץ שתהיה 
נחלה לישראל, מכח התורהז הנקראת נחלה )וכן 
התורה והארץ נקראות “מורשה“, כרמז האות 
נחל,  נחלה מלשון  נצור(.  וירושה  נחלה  נו“ן, 
ראשי תבות “נצֹר חסד לאלפים“, מכח התורה, 

“אאלפך חכמה“, “אורייתא מחכמה נפקת“. 
“אשר תפל לכם בנחלה ארץ כנען לגבלתיה“ 
— משמע שצריך להפיל את הגבולות )הארץ 
לגבלתיה תפל(! דהיינו לשבור את הגבולות של 
הסטרא אחרא, המונעים להגיע לתורה — לחדור 
לתוך הסט“א ולקיים “חיל בלע ויקאנו ומבטנו 

יורישנו אל“.
“והיה לכם גבול נגב“ — היינו להגיע לחכמת 
התורה, “הרוצה להחכים ידרים“, בסוד “עורי 
צפון ובואי תימן“ח, שפירש הנועם אלימלךט: 
כדי לעורר את הצפון, השפעת פרנסה בגשמיות 
)“הרוצה להעשיר יצפין“(, צריך לבוא לדרגת 
תימן־דרום, דהיינו התחברות הצדיקים והחכמים 

לבטל הקטרוגים.

במדבר לד, ב־ד. ו	
יחידה  פעמים  אחד  הוי׳   =  1443 ישראל=  ארץ  תורה  ז	
 3  =  411 = תאי  כו׳. ראשי התבות  פלא  אחד פעמים   ,)37(

פעמים 137 כו׳.
מרחוק  “עצות  עצות,  ר“ת  תימן“  ובואי  צפון  “עורי  ח	
מארבעת  אחד  הוא  צפון“,  “עורי  הפסוק  אמן“.  אמונה 
יעקב,  תבות  בראשי  השירים  שיר  את  הכוללים  הפסוקים 

העי“ן של יעקב, “בטח בדד עין יעקב“. 
פרשת מטות ד“ה הראשון. ט	

“ממדבר צין על ידי אדום“ — מדבר צין 
היינו מדבר סיני שבו נתנה תורה. צין כמו ציון, 
“כי מציון תצא תורה“, תורת ארץ ישראל. “צין“ 
רומז גם ל־צין פרקי תהלים, עליהם בקש דוד 
שאמירתם תהיה כתורה ממשי )בחלוקה של צ 
מזמורים עד “תפלה למשה“; י מזמורים נוספים 
בתפלה למשה; ועוד נ מזמורים. יחס של “שלם 

וחצי“ ודוק(.
“והיה לכם גבול נגב מקצה ים המלך קדמה“ 
— לאחר שבירת הסטרא אחרא, מגיעים לים 
התלמוד, וממתיקים את אדום, כהמתקת הבשר 
מלח“.  תקריב  קרבנך  כל  “על  מלח,  ידי  על 
ובלימוד התורה, המלח היינו פנימיות התורהיא. 
ובכל זה עושים נחת רוח ל“קדמונו של עולם“.

“ונסב לכם הגבול מנגב למעלה עקרבים“ — 
יש את הנחש הקדמוני שהטיל זוהמא, שמצד זה 
“אין צדיק בארץ אשר יעשה טוב ולא יחטא“, 
אכן  במעשיו.  חסרונות  תמיד  מוצא  הצדיק 
יפסיק“, לא  כרוך על עקבו לא  “אפילו נחש 
יפסיק בגלל זה מדבקותו! “אבל עקרב פוסק 
]שזו סכנת נפשות[“, עקרב היינו חטא ממשיב, 
ואז יפסיק מהדבקות ח“ו. אך כאשר תשברו את 
הסטרא אחרא אזי תגיעו “למעלה עקרבים“, 
למעלה מהעקרב, שלא ישלוט בכם שום עקרב. 
ע קרב, לקרב את  אז זוכים לעקרב דקדושה, 
כל ע אומות העולם לעבודתו יתברך )המהפכה 
הרביעית(, “כי אז אהפך אל עמים שפה ברורה 
לקרא כלם בשם ה׳ לעבדו שכם אחד“ )גילוי 
היחידה של מלך המשיח כנודע, “הנה ישכיל... 

מאד“, גילוי המאד, “בכל מאדך“(. 

מדרש תהלים פ“א “יהיו קורין בהם והוגין בהם ונוטלין  י	
סדר  היינו  ואהלות  נגעים  ואהלות“.  כנגעים  שכר  עליהן 

טהרות, “דעת“, “דעת תורה“, תכלית התורה.
כמבואר בלקו“ת ויקרא )ג, ד( ד“ה “ולא תשבית“. יא	

הממוצע של נחש עקרב הוא שסה, מצוות לא תעשה.  יב	
נחש היינו ל“ת בדקות ועקרב היינו ל“ת בגסות.



ז3030
על מה שיסמוכו“ג. 

ויש לדרוש: “מלך שמחל על כבודו אין כבודו 
מחול“ד, ולכן אין למחול על הדבור שהוא בחינת 
מלכות, “באשר דבר מלך שלטון“ה. “כל ישראל 
מלכים הם“ו ואין להם לחזור בדבורם. ובכל זאת 
“אחרים מוחלים לו“, ואף מצוה להשאל על הנדר 
ולהתירוז! זהו דבר עיקרי ועצמי בסוד הנדרים, 
הנכונות להכנע בפני החכם ולבקש התרה, מעין 
בקשת מחילה. בשעת הנדר יש גילוי עצמי, עם 
הרבה תוקף, ובכל זאת צריך לדעת לוותר על 
הגילוי העצמי הזה, דהיינו בטול האני לחלוטין 
)במקום להיות כמלך שאינו מוחל על כבודו, 

להפוך למי שמוחל ומוותר בתכלית(. 
הדבר נוגע ליפתח שלא רצה להתיר את נדרו 
אלא נשאר ב׳קושי׳ הראשוני )המלכותי, כשופט 
יפתח  הדומה למלך( ולא ידע לוותר ולהכנע. 
לשון פתח )בהתרת נדרים(, שמו רומז לתיקון 
נשמתו, אך הוא לא זכה לכך. יפתח ופינחס חטאו 
בכך שלא הלכו זה לזה לצורך התרת הנדרח 
— זהו אותו הפגם של חוסר כניעה )לוותר על 
כבודו וללכת לשני לטובת הזולת(. ומכאן טעם 
לשבח לסמיכות פרשת נדרים לפרשת פינחס 
)וכן למלחמת מדין אחריה שבה יצא פינחס(. 

בפנימיות, יש לכוון את שלשת הפירושים 
ל“לא יחל“ כנגד חב“ד: לשון חילול קדש )רש“י( 
כנגד חכמה. החכמה היא קדש )“מלה בגרמיה“( 
ומצד החכמה יש מודעות לקדש ולחילולו; לשון 
הבינה  בינה.  כנגד  )רשב“ם(  ואיחור  המתנה 

חגיגה פ“א מ“ח. ג	
כתובות יז, א. ד	
קהלת ח, ד. ה	

לפי שבת פי“ד מ“ד )שם “בני מלכים“(. זהר ח“ב כו, ב.  ו	
תקו“ז א, ב.

ראה שו“ע יו“ד רג, ג. ז	
בראשית רבה ס, ג. ח	

זהב שלמה
ביאורים בפירוש רש“י | פרשת מטות

לא יחל דברו

בַע שְׁבֻעָה  ]ל, ג[ אִישׁ כִּי יִדּרֹ נֶדֶר לַה׳ אוֹ הִשָּׁ
לֶאְסרֹ אִסָּר עַל נַפְשׁוֹ לֹא יַחֵל דְּבָרוֹ כְּכָל הַיּצֵֹא 

מִפִּיו יַעֲשֶׂה.
לא יחל דברו כמו לא יחלל דברו, לא יעשה 

דבריו חולין.
“יחל“ הוא משרש חלל. כלומר, יש להתייחס 
לדבור כקודש שאסור לחללו. ומה שכתב רש“י 
“לא  הרא“ם  פירש  חולין“  דבריו  יעשה  “לא 
יזלזל דבריו כמו שמזלזל החולין שאינו חושש 
בשמירתן מהטומאה, אלא יהיו נחשבין לו כקדש 

שחושש בשמירתו“.
והרשב“ם פירש “לא יחל“ לא יאחר )כמו 
“ויחל עוד שבעת ימים“א( — ומדובר בנדרים 
“לא  ברגל,  למקדש  להביאם  שצריך  ונדבות 
תאחר לשלמו“, אך רש“י בא להוציא מפירוש זה.

לשון מחילה 
פירוש נוסף ב“לא יחל“ הוא לשון מחילה, 
אחרים  אבל  מיחל  אינו  “הוא  חז“ל  כדרשת 
מחלים ]נ“א מוחלים[ לו“ב. אך רש“י לא פירש 
כך, ופירש הרא“ם שהדרשה “הוא אינו מיחל“ 
וכו׳ היא בקבלה ורק הסמיכו זאת על הפסוק, 
ולכן אמרו “התר נדרים פורחים באויר ויש להם 

ערוך ע“י יוסף פלאי מרשימות הרב.
בראשית ח, י. א	

מופיעה  ׳מוחלים׳  הגרסה  א.  י,  חגיגה  א.  לב,  ברכות  ב	
בהרבה מקומות. וראה רמב“ם הלכות שבועות פ“ו הלכות ב, 

ה. 



31
זהב שלמ





 | מטותה






נקראת “עומק אחרית ]איחור[“, וכן מתינות, 
)לעומת  לבינה  שייכת  בהתבוננות,  הנדרשת 
ברגלים  זריזות בחכמה(. המתינות מתבטאת 
ההולכות, שייך לבל תאחר התלוי ברגלִים; לשון 
מחילה )חז“ל(, כנגד דעת. מחילה היא פעולת 
הדעת )קטן אינו בר מחילהט, וכן גויי שאין בו 
שלמות הדעת כמו בישראל. קנין צריך דעת וכן 
הפקר, וכך גם מחילה שהיא בטול החלות. הדעת 

קובעת אם להחזיק או להפקיר־למחול(.

חולין על טהרת הקדש
הרבי ביאריא שלפי רש“י הפירוש הוא “לא 
יחל דברו“ ולפיכך “ככל היוצא מפיו יעשה“. 
כלומר, עצם הדין הוא “ככל היוצא מפיו יעשה“, 
והטעם הוא “לא יחלל דברו“, שלא יעשה דברו 
חולין. וממשיך הרבי שנרמז בזה אופן העבודה 
הגשמיים  בענינים  לעסוק  צריך  שבה  בא“י, 
לעשות  הכוונה  לתכלית  מגיעים  בזה  ודוקא 
דבריו  יעשה  “לא  וזהו  בתחתונים“,  “דירה 
חולין“ — “לפעול שגם ׳דבריו׳ הגשמיים לא 
יהיו ׳חולין׳ אלא להמשיך בהם קדושה“. וכמו 
“חולין שנעשו על טהרת הקדש“ — “שזו עבודת 
האדם שה׳חולין׳ שלו לא יהיו ׳חולין׳ ממש כי 

אם ׳על טהרת הקדש׳“. 
מכאן ש“חולין שנעשו על טהרת הקדש“ 
הוא חידוש מופלא של אתהפכא, שהרי בדרך 
חולין־חילול  הקדש.  חילול  היינו  חולין  כלל 
הקדש  טהרת  על  חולין  ואילו  למיתה,  שייך 
פירושו להפוך את המת )חולין( לחי )קדש(, 
גדר אתהפכא שהוא תחית המתים ממש )המתים 
בחו“ל מתגלגלים במחילות לארץ הקדש וקמים 

לתחיהיב, מחילות לשון “יחל“ ומחילה(.
מכל זה נלמד עד כמה יש להעריך את הדבור 
היוצא מפינו, “לא יעשה דבריו חולין“, לא לזלזל 
בדבור כמו חולין אלא להתייחס אליו כקדש 

פסחים נ, ב ועוד. ט	
סנהדרין נט, א. י	

לקוטי שיחות חי“ג פרשת מטות. יא	
כתובות קיא, א. רש“י בראשית מז, כט. יב	

ולפיכך להזהר מאד לקיימו )גם כשאין איסור 
נדר ושבועה(. על אחת כמה וכמה יש להזהר 
ב“כל היוצא מפיו“ של הקב“ה, הדבור העליון, 
בתורה ומצוות — שלא לזלזל ולחלל את הקדש. 
מי שנזהר בדבורו הוא עצמו נעשה “קדש לה׳“, 
נבדל לה׳ על ידי זהירות יתירה )“זהיר טפי“( 

בדבור העליון והתחתון )המכוון כנגד העליון(.
בסיום הפסוק “ככל היצא מפיו יעשה“, זו 
שלמות הדבור כאשר הוא מתיחד עם המעשה, 
יחוד אותיות וה בשם הוי׳ המכוונות כנגד דבור 
)ו( ומעשה )ה(, “והנגלות לנו ולבנינו... לעשות“. 
הדבור הוא עולם היצירה והמעשה הוא עולם 
“אף  ביניהם,  הפסקה  יש  כלל  בדרך  העשיה, 
עשיתיו“ )אף הפסיק הענין(, וכאן בא הציווי 

שלא להפריד.
“ככל  קדומים:  בנחל  ובדרך הדרש, הביא 
היוצא מפיו יעשה“ — בכל מה שאדם מוציא 
דברי  ידבר  “שאם  למעלה  פועל  הוא  מפיו 
תורה ודברי קדושה מעורר למעלה ברוחניות 
ובקדושה, ואם ח“ו מדבר דברים אסורים הוא 
פועל בסט“א ח“ו“ — הדבור פועל )“יעשה“( 

ולכן אסור לחללו. 

זה הדבר־הדבור
תחילת הפרשה היא “וַיְדַבֵּר משֶֹׁה אֶל רָאשֵׁי 
הַמַּטּותֹ לִבְניֵ יִשְׂרָאֵל לֵאמרֹ זהֶ הַדָּבָר אֲשֶׁר צִוָּה 
ה׳“, ופירש רש“י “משה נתנבא בכה אמר ה׳ 
כחצות הלילה, והנביאים נתנבאו בכה אמר ה׳, 
מוסף עליהם משה שנתנבא בלשון זה הדבר“ 
— “בעבור שנבואתו היתה על ידי האספקלריא 
המאירה והיה בו כח לקבל מה שהראו לו בעינו, 
כפי מה שהוא, הזכיר בלשונו זה הדבר, שפירושו 
זה הדבר בעינו, מבלתי שום שינוי כלל“ )רא“ם(. 
דָבָר הוא לשון דבור, וממילא “זה הדבר“ 
הוא הוא “לא יחל דברו“! לא לחלל ולשנות 
את הדבר־הדבור אלא לקיים אותו כפי שהוא. 
מעלת נבואת משה שזכה לומר “זה הדבר“ היא 
בהיותו מקדש את דבורו ושומר אותו בתכלית, 
ועד ש“שכינה מדברת מתוך גרונו“, בהיות הדבור 



 | מטותהזהב שלמ32

שלו אחד עם הדבור העליון, שניהם קדש. 
השרש חלל פירושו גם מיתה, כמו “ואת מלכי 
מדין הרגו על חלליהם“. וקרוב לזה לשון חלל ריק 
)חלול(, “ולבי חלל בקרבי“, מקום פנוי )וכן “ולא 
תחללו את שם קדשי“ נדרש שלא לעשות חלל 
ריק(. חלל = חיים, לחלל היינו היפך החיים. ויש 
לדרוש: “לא יחל דברו“ — לא ׳יהרוג׳ את הדבור, 
לא יהפוך את מקומו לחלל ריק. הדבור עצמו 
חי, “חיים הם למוציאיהם בפה“יג, ובפרט דבור 
הנדר היוצא מנקודת החיות הפנימית של האדם. 
החיות בנדר ניכרת במיוחד בנדר בעת צרה, 
כמו יעקב אבינו )שממנו לומדים שמותר לנדור 
בעת צרהיד(. יעקב שייך לקול ודבור, “הקלֹ קול 
יעקב“, ולכן בקולו־נדרו יש חיות. הקול שייך 
לבחינת רוח, ונאמר “ותחי רוח יעקב אביהם“ 
— חזרה החיות לקולו הפנימי. ועוד, יש יחוד 
קול ודבור, והוא יחוד יעקב )קול( ורחל )דבור( 
— החיות של יעקב מתבטאת ברחל אהובתו 
)שבגלות היא “כרחל לפני גזֹזיה נאלמה“(. יעקב 
נודר ומקיים, “תתן אמת ליעקב“ — לאמת את 
מה שנדר )אלא שנענש כאשר איחר את נדרו(.

והנה חז“ל למדו מ“לא יחל דברו“ ש“אין 
חכם מתיר כלום אלא אם כן חל הנדר“טו, ומשמע 
שהדרשה מסתמכת על כך שלשון “יחל“ נופל 
על לשון לחוּל )כמו “על ראש רשעים יחול“טז(. 
כאשר הנדר חל הוא ׳חי וקים׳ ואז שייך האיסור 
“לא יחל דברו“, לא להרוג אותו ולהפילו חלל, 
אבל אז גם אפשר ללכת לחכם שיכול להתיר. 

הקשר לחלוצי הצבא
לכל הפירושים ב“לא יחל“ )חילול, איחור, 
מחילה( השער הוא חל. וברמז: לא יחל דברו 
ככל היצא מפיו יעשה = חל פעמים הוי׳ )כאשר 
ככל היצא מפיו = יב צירופי הוי׳, וכל השאר = 

הוי׳ ברבוע(.

עירובין נד, א. יג	
בית יוסף ושו“ע יו“ד רג, ה. יד	

נדרים צ, א. טו	
ירמיה כג, יט. טז	

הפרשיות  סמיכות  את  לדרוש  יש  בכך 
נאמר “החלצו מאתכם...  בה  מדין,  למלחמת 
חלוצי צבא... ואת מלכי מדין הרגו על חלליהם... 
אלו  הם  החילים־החלוצים  החיל“.  פקודי 
מפי  היוצא  דבור  כל  כראוי  לקיים  שנזהרים 
המפקד )ולכן “קצף משה“ כשנראה שלא קיימו 
את הפקודה ׳עד הסוף׳(. ורמז: החלצו מאתכם 
אנשים לצבא = 4 פעמים לא יחל דברו )הערך 

הממוצע של כל מלה(!
רש“י פירש במלחמת מדין “שהיה בלעם 
עמהם ומפריח מלכי מדין בכשפים, והוא עצמו 
]פינחס[ את הציץ,  פורח עמהם. הראה להם 
שהשם חקוק בו והם נופלים“. על הציץ כתוב 
“קדש לה׳“ — קדש הוא היפך החלל־החלול 
)שמכוחו פרחו בחלל האויר(, וכך נפלו בלעם 
והמלכים חללים. בלעם הוא הלעומת־זה של 
“לא יחל דברו“ )שהרי קללתו מתקיימת(, ולכן 
נדמה שהוא גובר, אך קללתו נהפכה לברכה והוא 
עצמו נפל חלל. ורמז: על חלליהם = זה הדבר, 
הכל מכח “זה הדבר“ שפותח את פרשת נדרים, 

קדושת הדבור, כנ“ל.
בהמשך הפרשה יש חלוצים נוספים, בני גד 
ובני ראובן, “ואנחנו נחלץ חשים... ועבר לכם 
כל חלוץ“. והנה, משה רבינו התנה אתם “בְּנוּ 
לָכֶם עָרִים לְטַפְּכֶם וּגְדֵרתֹ לְצנֹאֲַכֶם וְהַיּצֵֹא מִפִּיכֶם 
תַּעֲשׂוּ“ — בדיוק כמו שנאמר אצלנו “ככל היצא 
מפיו יעשה“! החלוץ מחויב במיוחד ב“לא יחל 
דברו“. ורש“י שם פירש “והיצא מפיכם תעשו 
— לגבוה, שקבלתם עליכם לעבור למלחמה עד 
כבוש וחלוק. שמשה לא בקש מהם אלא ונכבשה 
ואחר תשובו, והם קבלו עליהם עד התנחל הרי 
הוסיפו להתעכב שבע שחלקו, וכן עשו“, כלומר, 
ההתחייבות להשאר עד סוף החלוקה היא בגדר 
נדר שלהם ולא חלק מהתנאי )רא“ם(. בדרך רמז: 
“ככל היצא מפיו יעשה“, “והיצא מפיכם תעשו“: 
האותיות היוצאות מהפה היינו האותיות שאחרי 
האותיות  הצו.  את  לקיים  דהיינו  צו,  והן  פה 
שלפני פה הן עד — צריך להיות “עד אמת“ 

בפה ולקיים את הצו.
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תורה ומלאכה

רַבָּן גַּמְלִיאֵל בְּנוֹ שֶׁל רַבִּי יְהוּדָה 
הַנָּשִׂיא אוֹמֵר, יָפֶה תַלְמוּד תּוֹרָה עִם 
דֶּרֶךְ אֶרֶץ, שֶׁיְּגִיעַת שְׁנֵיהֶם מַשְׁכַּחַת 

עָוֹן. וְכָל תּוֹרָה שֶׁאֵין עִמָּהּ מְלָאכָה, 
סוֹפָהּ בְּטֵלָה וְגוֹרֶרֶת עָוֹן...

בדרך הפשט, פירש רבינו עובדיה מברטנורא 
“דרך ארץ — מלאכה או סחורה. שיגיעת שניהם 
משכחת עון — שהתורה מתשת כחו של אדם, 
ומתוך  הגוף,  את  ומשברת  מפרכת  והמלאכה 
כך יצר הרע בטל ממנו. וכל תורה שאין עמה 
מלאכה — ואם תאמר יהא עמל בתורה תמיד 
ויגיעתה תהא משכחת עון, ומה צורך למלאכה, 
לכך הוזקק לומר וכל תורה שאין עמה מלאכה 
סופה בטלה, לפי שאי אפשר לו בלא מזונות, 
ומלסטם את הבריות ומשכח תלמודו“ )וכך הבינו 
רוב המפרשים ש“דרך ארץ“ ו“מלאכה“ במשנה 
זו הם היינו הך. ולפי זה קשה קצת שינוי הלשוןא(. 
היא  ׳מלאכה׳  פירש:  טוב  שם  והבעל 
קיום  שיהיה  כדי  ישראל.  באהבת  התעסקות 
לתורה, חייבת להצטרף אליה התעסקות באהבת 
ישראל. ׳תורה׳ זו של הבעש“ט השפיעה על הרב 
הקדוש רבי לוי יצחק מברדיטשוב שהתעסקותו 
והדגיש הרבי  ישראל.  ימיו תהיה באהבת  כל 
די  לא  התורה  שתתקיים  כדי  מליובאוויטש: 

וראה מרכבת המשנה ופרקי משה כאן, שבגלל קושיה  א	
זו נטו לדרך אחרת. וראה פירושים נוספים במדרש שמואל.

באהבת ישראל סתם, כי אם דרושה מלאכה, 
התעסקות. להשקיע השתדלות מרובה להיטיב 

ליהודי, בגשמיות וברוחניותב. 
בהמשך לכך יש לפרש ש“דרך ארץ“ היינו 
קדמה  ארץ  “דרך  הטבעית.  ישראל  אהבת 
יהודי,  כל  של  העצמי  הטבע  היינו  לתורה“, 
היינו  ו“מלאכה“  חסדים.  וגומל  ביישן  רחמן 
ידי  על  בפועל, הבאה  ישראל  תוספת אהבת 
עבודה והתבוננות, בעקבות התורה. כך דרך ארץ 
ומלאכה יחד משלימים את התורה, והרמז: דרך 
ארץ מלאכה = תורה. ראשי התבות דרך ארץ 

מלאכה הם אדם, “זאת התורה אדם“.
אהבת ישראל שייכת לחסד )האהבה היא 
ה׳מלאכה׳, התעסקות  ואילו  פנימיות החסד(, 
בפועל באהבת ישראל, לעשות ׳מבצעים׳ בשטח 
— זהו הביטוי המעשי של האהבה, השייך כבר 
למדת הנצח היוצאת החוצה לפעול במציאות, 
עניין  )׳ענף החסד׳(.  הכלי המעשי של החסד 
עיקרי בעבודה הוא ׳עִדוּן המדות׳, עדון מדת הנצח 
הוא בנכונות ורצון פנימי לצאת למבצעים, שיהיה 
לנו “חוש וטעם מיוחדים לעשות טובה ליהודי“ג. 
והנה, תורה שייכת בכללות למדת התפארת 
)׳עמודא דאמצעיתא׳(. אם כן, “תורה ומלאכה“ 
הוא חיבור התפארת והנצח. התפארת היא עיקר 
׳פרצוף הזכר׳ )זעיר־אנפין( המשפיע, כמו התורה 
היורדת מלמעלה למטה לפקוד את המציאות 
ולכוונה, ומבואר שכאשר הזכר משפיע הוא נמצא 
בספירת הנצח, “איהו בנצח“. כלומר, המלאכה 

)נצח( מלבישה ומשלימה את עמוד התורה.
יש תורה ויש תפלה. מצד התורה רואים כיצד 
הכל טוב ושלם, בעוד שמצד התפלה מרגישים את 

לפי לקוטי שיחות ח“א פרשת קדושים )אות יד ואילך(.  ב	
וראה הוספות לכתר שם טוב )קה“ת( קי.

לוח “היום יום“ ו׳ אדר ראשון. וראה בהרחבה בחוברת  ג	
עדון המדות.

המשך בעמ׳ 39 <<<
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בצפת, עירו של האר“י הקדוש, היה המרא 
דאתרא מרן הבית יוסף, ׳המחבר׳. חוץ מגדולתו 
בנגלה, היה גם גדול בקבלה שקדמה לאר“י 
היחסים  את  להמחיש  כדי  שלו.  נפש  וידיד 
ביניהם, נזכיר שאלה בדיני ממונות שהאר“י 
שאל את מורינו הבית יוסף, והוא ענה לו תשובה 
ארוכה שנדפסה בשו“ת אבקת רוכל: “שאלה 
האלהי...  המקובל  אשכנזי,  יצחק  למהר“ר 
לישא  אמרתי  עלי  ערבים  שדבריך  מתוך 
וליתן בדבריך“. כמובן, היו ביניהם מחלוקות. 
האר“י פסק לפי הקבלה, והבית יוסף לא פסק 
וכראשונים.  כגמרא  לא  שזה  הבין  אם  כך 
אחד הדברים בהם הקל הבית יוסף, והאר“י 
החמיר לפי קבלה, היה הניקור. באחורי הבהמה 
נמצא גיד הנשה, שהוא איסור חמור, אבל יש 
אפשרות להוציאו על ידי פעולת ניקור. אחריות 
ושאר  מהשחיטה  קשה  יותר  אפילו  המנקר 
מלאכות ההכשרה, מפני שהדבר הכי קשה הוא 
פעולת הניקור. הבית יוסף פוסק לפי ההלכה, 
שאם יש מנקר מומחה שעושה הפעולה לפי 

ההלכה, מותר לאכול את הבהמה. האריז“ל לפי 
הקבלה סבר, וכך נהג לעצמו ולרוצים ללכת 
בדרכו )אך לא פסק כנגד הבית יוסף(, שפשוט 
לא אוכלים את אחורי הבהמה ולא סומכים 
אפילו על הניקור המהודר ביותר.  פעם אחת 
האר“י הוזמן לסעודת מצוה אצל הבית יוסף, 
והבית יוסף אמר לאר“י: אני יודע שאתה לא 
ניקרתי  ניקור, אבל כאן אני עצמי  סומך על 
ואני מבטיח לך שאין חשש: הוצאתי את כל 
הגידים מהבהמה. האריז“ל בקש קצת בשר 
מהאחוריים, הניח את ידו והוציא גיד מהבשר... 
מה זה פעל על הבית יוסף? הוא חזר בו? גם 
בשמים לא חוזרים בגלל שיש משהו לא בדרך 
הטבע, והבית יוסף אמר שלכבוד האריז“ל ה׳ 
ברא גיד חדש בתוך הבהמה. זה לא היה שם, 
אני נקרתי בעצמי וראיתי, אבל לכבוד האר“י 

ה׳ ברא גיד יש מאין. 
הרבי  אודות  בחב“ד  מסופר  דומה  סיפור 
הרש“ב, שבכל שנה נהג לחדש חומרא לכבוד חג 
הפסח. שנה אחת החליט הרבי להמנע לחלוטין 
משימוש בסוכר בחג הפסח, מחשש לחמץ כל 
שהוא שיסתתר בתוך קוביות הסוכר. אחד מגדולי 

רבי יצחק לוריא אשכנזי )האלקי רבינו יצחק( נולד בירושלים בשנת רצ“ד לאביו רבי שלמה 
ממשפחת לוריא המפורסמת, ולאמו, בת למשפחת פראנסיס מירושלים. בצעירותו נפטר אביו, 

והוא עבר יחד עם אמו למצרים לבית דודו. במצרים למד אצל רבי בצלאל אשכנזי, בעל השיטה 
מקובצת, ואצל הרדב“ז. בתקופת שהותו במצרים התעמק רבות בספר הזֹהר הקדוש, זכה לגילוי 

אליהו הנביא וגילה שיטה חדשה ועמוקה בקבלה. בהוראת אליהו הנביא עלה לצפת בסוף 
ימיו ובמשך שנה וחצי לימד את שיטתו לרבי חיים ויטאל, שהעלה את הדברים על כתב. ספרו 

המפורסם ביותר שכולל את עיקרי שיטתו הוא ׳עץ חיים׳. האריז“ל נפטר בגיל 38 ונטמן בצפת. 
זכה האריז“ל ותורתו התקבלה על כל חלקי עם ישראל שהוגים בה עד היום הזה.
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סוכר.  יצרן  היה  שמים,  ירא  יהודי  החסידים, 
כששמע על החשש החדש של הרבי מיהר והביא 
אליו סוכר משלו, תוך שהוא מעיד כי השגיח 
אישית על כל תהליך היצור כדי למנוע כניסת 
חמץ. הרבי בקש קובית סוכר אחת, שבר אותה 
לשניים בידיו, ואל השולחן נפל גרגר חיטה... לא 
נמסרה לנו תגובת החסיד, אך כנראה הוריד את 
ראשו והלך. רק הבית יוסף היה תקיף מספיק 
בדעתו, לומר שיש כאן מעשה ניסים. אך גם אם 
לא הודה לו הבית יוסף, אין ספק שבאותו מעמד 
הובהר היטב החשש הקבלי, ואכן בקהילות רבות 

נפסקה ההלכה על פיו.
 ניצחון הלכתי כזה, שלמעלה מהטבע, הוא 
השלמה מעניינת לסיפור הידוע בגמרא אודות רבי 
אליעזר וחכמים: שם, נעזר רבי אליעזר בסיוע 
שמיימי להוכחת דעתו, אך החולקים עליו קבעו 
כי לא בשמים היא התורה, להיות מוכרעת על 
פי הנס. הוויכוח העז הסתיים בהכרזה אלוקית: 
“נצחוני בני“. התחתונים ניצחו את העליונים, 
שהמתינו מאז לשעת כושר כזו של האר“י הקדוש.


פעם רקדו בבית המדרש האר“י הקדוש, 
האלשיך הקדוש והבית יוסף, באיזו מסיבה. היו 
שם עוד צדיקים מפורסמים, וגם אחד שעדיין 
נחבא אל הכלים ורק אחר כך נודע כצדיק גדול 
ונורא, רבי אלעזר אזכרי, בעל ספר ׳חרדים׳. 
הוא היה שמש בית הכנסת, ואף אחד לא הכיר 
בגדולתו. הצדיקים רקדו יחד, בשמחה גדולה, 
ופתאום נכנס מישהו בעל הדרת פנים והחל 
ואז  הלך,  הוא  כך  אחר  השמש.  עם  לרקוד 
האר“י הלך לרקוד עם השמש וכולם תמהו, 

שהרי זה יהודי פשוט. כאן רוקדים צדיקים, 
ונאה ויאה שהצדיקים ירקדו עם הצדיקים, ומה 
זו הרקידה עם השמש? אחד הצדיקים שאל 
את האר“י על כך, ונענה:  אם רשב“י רוקד איתו, 

אני לא ארקוד איתו?!
במבט ראשון, הסיפור הזה הוא עוד אחד 
משבחי האר“י: צדיקים נסתרים, גילויים עליונים, 
מחולות וריקודים — ועל כולם מנצח האר“י 
בראייתו החודרת. אולם בראייה חסידית פנימית, 
יותר מכל יש כאן סיפור של אהבת ישראל. אצל 
הבעל שם טוב, האוהב הגדול, רווחים סיפורי 
וגם  פשוטים,  יהודים  סיפורי  לצד  הנסתרים 
האר“י הקדוש ידע להתפעם מגילוי האור האלוקי 
ביהודי הנראה חסר חשיבות. בעומקה, התפעמות 
כזו היא גילוי של אהבה לכל היהודים הפשוטים 
ולא רק לצדיקים שבהם. בעצם, כל יהודי פשוט 
הוא למעשה צדיק נסתר. כל כך נסתר, שהוא 

בעצמו איננו יודע על כך...
הזיקה לנסתר שבכל יהודי נובעת מתורת 
הנסתר שהאר“י לימד, והיכולת להבחין בה באה 
מתוך אהבת ישראל שלו. מרכיב נוסף בתרכובת 
הוא הענווה, התחושה כי קיימת שפה משותפת 
בין גדולי הצדיקים לקטני התלמידים. גם בכך 
מהווה האר“י שורש ויסוד לתורת הבעל שם טוב, 
שהיא טעימה מתורת משיח. בלוח ׳היום יום׳ 
מובא פתגם, המספר כי המשיח יקדיש מזמנו 
ביותר.  הפשוטים  היהודים  את  תורה  ללמד 
לאו דווקא כאלה שיתגלו כחכמים או צדיקים 
מופלגים, אלא בעיקר יהודים שאיש אינו מבין 
את המיוחד שבהם. זו הענווה של המשיח, ענווה 

מתוך אהבה.

טהרת הכלים
לאחר מלחמת מדין הצטוו אנשי המלחמה על טהרת הכלים שנלקחו שלל. בפנימיות, במלחמה 
יש עוצמה אדירה של ׳אורות דתהו׳, והתכלית היא להכניס את האורות הללו ב׳כלים דתיקון׳, 
]עמודיה שבעה[ הכנסת סערת המלחמה לתוך הסדר השלו והמתוקן של התורה.�
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מענות ותשובות
שו“ת עם הרב

מ
 בינוני לחצאין 

האם שייך לומר שיש ׳בינוני׳ )של 
לדוגמה,  מסוים?  בתחום  תניא( 
הוא  שמישהו  לומר  שייך  האם 
׳בינוני׳ לענין חילול שבת )שמושלל 
אצלו לגמרי, לא חטא ולא יחטא 
לעולם(, אבל לענין לשון הרע הוא 

׳רשע וטוב לו׳?

מענה:
הן  התניא  של  ההגדרות  כל 
פשט  פי  על  ולכן  מוחלטות 
התניא לגבי גדר הבינוני “אדער 
גאר אדער גארנישט“ ]או הכל 
או כלום[. אבל היות שכמעט 
ואין בינוני של תניא במציאות 
עולמנו )זו בעיה של ה׳ וממילא 
זה בודאי לטובה( צריך להגדיר 
כמו  המושאל  בשם  בינוני 
בשם  צדיק  מגדיר  שאדה“ז 
המושאל בפרק א. אותו ׳בינוני׳ 
— היינו בחור רציני שיש לו 

יראת שמים, לומד בהתמדה, 
מקיים מצות בהידור ומשתדל 
לא ליפול במחשבות זרות וכו׳, 
לגמרי  מצליח  תמיד  לא  אך 
)כמבואר מצב זה ב׳דרך חיים׳ 
לאדמוה“א( — הוא מציאות 
זמנים שונים  לו  יש  מורכבת, 
של גדלות וקטנות ויש לו גם 
תחומים שונים של יותר טוב 

ופחות טוב. 
הגדרות  של  שהפשט  נמצא 
מעשה  ע“ד  הוא  התניא 
בראשית ואילו המציאות היא 

מעשה מרכבה.

ברכה למסיימות 
המחזור הראשון 

של תיכון יעלת חן
המחזור  לחלוצות  ברכה 
הראשון של תיכון יעלת חן, ה׳ 

עליהם יחיו!
אחת  שכל  אתכן  לברך  הנני 

“נר  להיות  תזכה  מכן  ואחת 
להאיר“ בכל סביבתה,

להקים בבוא העת בית נאמן 
בישראל, בית של שליחות, על 
אדני התורה והמצוה כפי שהם 
מוארים במאור שבתורה, זוהי 

תורת החסידות,
וללכת תמיד “מחיל אל חיל“ 
מתוך  תמיד  בקדש  עליה   —
התורה,  בידיעת  מצוינות 
ה׳  ביראת  הבורא,  בדבקות 
טהורה, בצניעות ובשמחה — 
הפסוק:  המשך  יתקיים  שאזי 
יראה  חיל  אל  מחיל  “ילכו 
אל אלהים בציון“ )ממצוינות 
ישות  הרגשת  שום  ללא   —
חיצונית — באים לציון, ברנה, 
כמ“ש “ופדויי הוי׳ ישובון ובאו 
על  עולם  ושמחת  ברנה  ציון 
ראשם ששון ושמחה ישיגו...“(.
תמיד  מכן  לשמוע  שנזכה 

בשו“ט, בגשמיות וברוחניות.

צועדים צמוד
“אִישׁ אֲשֶׁר מָצָא כְלִי זָהָב אֶצְעָדָה וְצָמִיד טַבַּעַת עָגִיל וְכוּמָז“. פירש רש“י “אצעדה — אלו צמידים 
של רגל ]מלשון צעד[. וצמיד — של יד“. צעדי ההליכה הם ברגליים ובידיים בצמידות, יד ימין 
מתנועעת עם רגל שמאל וכו׳ )וכך יש שני צדדים, כאותיות צד ב“אצעדה וצמיד“(. אצעדה וצמיד 
רומז להליכה צמודה, לא לפסוע פסיעה גסה, אלא לנהוג בשפלות רוח “כעבד הנפטר מרבו“.

]עמודיה שבעה[
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אָנכִֹי וְהַיְלָדִים

הַמָּדוֹר לְיַלְדֵי יִשְׂרָאֵל

מְחהָ ִׂ ש ן בְּ י מְמַעטֲִ

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

בְּשִׂמְחָה“,  אָב מְמַעֲטִין  “מִשֶּׁנִּכְנַס 
חֲזַ“ל  כַּוָּנַת  הַאִם  בַּמִּשְׁנָה.  נֶאֱמַר  כָּךְ 
כְּשֶׁאֲרֶשֶׁת  נִתְהַלֵּךְ  אֵלּוּ  שֶׁבְּיָמִים  הִיא 
עֶצֶב נְסוּכָה עַל פָּניֵנוּ? מַמָּשׁ לאֹ! הָרַבִּי 
מִקּוֺצְק הָיהָ נוֺהֵג לוֺמַר כִּי עַצְבוּת אֵינָהּ 
נִמְנֵית  אֵינָהּ  הִיא  הָרָגִיל.  בַּמּוּבָן  עֲבֵרָה 
בֵּין שסה מִצְווֺת לאֹ־תַּעֲשֶׂה שֶׁבַּתּוֺרָה, 
כְּתוֺצָאָה  נִגְרָמוֺת  הָעֲבֵרוֺת  כָּל  אֲבָל 
וְהַשִּׂמְחָה? גַּם הִיא אֵינָהּ מְנוּיהָ  מִמֶּנָּה. 
בֵּין תריג הַמִּצְווֺת, אֲבָל לְמַעֲשֶׂה הִיא זוֺ 
שֶׁגּוֺרֶמֶת לָנוּ לְקַיּםֵ אוֺתָן — בְּלֵב שָׁלֵם 

וּבְנפֶֶשׁ חֲפֵצָה! 
לָכֵן, אֵצֶל חֲסִידִים נוֺהֲגִים לִקְראֹ אֶת 
הוֺרָאַת הַמִּשְׁנָה בְּתִקּוּן קַל שֶׁל הַפִּסּוּק: 
מִשֶּׁנִּכְנַס אָב עָלֵינוּ לְהִשְׁתַּדֵּל לְמַעֵט אֶת 
כָּל הַדְּבָרִים הַבִּלְתִּי־רְצוּיִים, אֶת צָרוֺת 
לַעֲשׂוֺת  עָלֵינוּ  כֵּיצַד  וְהַחֻרְבָּן.  הַגָּלוּת 
זאֹת? אֵיךְ מְמַעֲטִים אֶת הַגָּלוּת? כַּמּוּבָן, 
תֵצֵאוּ“!  בְשִׂמְחָה  “כִּי  שִׂמְחָה!  יְדֵי  עַל 
מִלְּיוּבָּאוִויטְשׁ  הָרַבִּי  הִנְהִיג  כָּךְ  מִשּׁוּם 
הַיָּמִים  בְּתִשְׁעַת  לְהַרְבּוֺת  לְהִשְׁתַּדֵּל 
שֶׁל  בְּשִׂמְחָה  אָב,  חדֶֹשׁ  יְמֵי  הַקְּרוֺבִים, 

מִצְוָה. ישֵׁ לְהִשְׁתַּדֵּל לַעֲרךְֹ סִיּוּמֵי לִמּוּד 
שֶׁל מַסֶּכְתּוֺת מִשְׁנָה אוֺ גְּמָרָא, וְאַף לְכַבֵּד 

אֶת הָאֵרוּעַ בִּסְעוּדַת מִצְוָה.
וּבְכָל זאֹת, אָנוּ יוֺדְעִים כִּי בְּימִָים אֵלּוּ 
קַיּמָוֺת מִגְבָּלוֺת עַל שִׂמְחָה גְּלוּיהָ, כְּמוֺ 
וּשְׁתִיּתַ  בָּשָׂר  אֲכִילַת  אוֺ  חֲתֻנּוֺת  קִיּוּם 
ייִַן. כֵּיצַד נִתָּן לְהָבִין אֶת הוֺרָאַת חֲזַ“ל 

לְימִָים אֵלּוּ?

! שּׁ אֵו אַל י
“רָזִי, מָה אִתְּךָ? קוּם כְּבָר...“. מִבַּעַד 
מְעִירָה  אִמָּא  אֶת  שׁוֺמֵעַ  אֲנִי  לַשְּׂמִיכָה 
אֲנִי  לאֹ,  הָרְבִיעִית.  בַּפַּעַם  כְּבָר  אוֺתִי 
לִפְנֵי  עוֺד  הִתְעוֺרַרְתִּי  יָשֵׁן.  לאֹ  בִּכְלָל 
הַפַּעַם הָרִאשׁוֺנָה. אָז לָמָּה אֲנִי לאֹ קָם? 
שְׁאֵלָה טוֺבָה, אֲבָל לִי ישֵׁ שְׁאֵלָה יוֺתֵר 

טוֺבָה: בִּשְׁבִיל מָה בִּכְלָל לָקוּם?!
אַתֶּם בֶּטַח סַקְרָנִים לִשְׁמעַֹ מָה קָרָה 
לִי, אֲבָל הָאֱמֶת הִיא שֶׁאֲנִי לאֹ כָּל כָּךְ 
מַשֶּׁהוּ  זֶה  כִּי  בַּפְּרָטִים,  לְשַׁתֵּף  מְעֻנְיָן 
לְתָאֵר  רָצִיתִי  כֵּן  אֲבָל  אִישִׁי.  קְצָת 
לִי  כְּשֶׁקּוֺרֶה  בַּלֵּב  הַתְּחוּשָׁה  אֶת  לָכֶם 
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כָּזהֶ מְצַעֵר. דָּבָר רִאשׁוֺן לאֹ בָּא  מַשֶּׁהוּ 
שֶׁרוֺצֶה  מִי  כּוֺלֵל  אֶחָד,  אַף  לִרְאוֺת  לִי 
עֵצוֺת. תּוֺדָה, אוּלַי  לִי  וְלָתֵת  לִי  לַעֲזרֹ 
בַּהֶמְשֵׁךְ. זוֺ הַסִּבָּה שֶׁאֲנִי לאֹ מְמַהֵר לָקוּם 
מֵהַמִּטָּה. אֲנִי מְשַׁחְזרֵ לְעַצְמִי שׁוּב וָשׁוּב 
אֶת פִּרְטֵי הַמְּארָֹע, וּבְכָל פַּעַם כָּזוֺ חוֺלֵף 
הַשְּׂמִיכָה  וְלַמְרוֺת  בְּגוּפִי,  צְמַרְמרֶֹת  גַּל 
הֶעָבָה שׁוּב קַר לִי. בַּסּוֺף, כַּאֲשֶׁר אֲנִי כְּבָר 
לַמְּקָרֵר... אוּלַי  נָכוֺן,  לְאָן?  תְּנַחֲשׁוּ  קָם, 

מִשָּׁם תָּבוֺא הַיְּשׁוּעָה...
הַבְּעָיהָ הַמֶּרְכָּזִית שֶׁבָּעֶצֶב אֵינָהּ חסֶֹר 
הַמַּעַשׂ שֶׁלִּי. זוֺ בְּהֶחְלֵט בְּעָיהָ, אֲבָל הִיא 
אַחֲרֵי  בָּרוּר,  הַתּוֺצָאָה.  כְּבָר  לְמַעֲשֶׂה 
שֶׁהִסְבַּרְתִּי לְעַצְמִי הֵיטֵב עַד כַּמָּה נְמוּכִים 
שֶׁהִתְחַפְּרוּת  פֶּלֶא  אֵין  לְשִׁנּוּי  הַסִּכּוּיִים 
מְדַבֵּר  אֲנִי  הַנּוֺחַ.  הַמִּפְלָט  הִיא  בַּמִּטָּה 
כָּרֶגַע עַל שׁרֶֹשׁ הַבְּעָיהָ. עַצְבוּת תּוֺקֶפֶת 
אוֺתִי בְּדִיּוּק בַּמָּקוֺם בּוֺ אֲנִי מַרְגִּישׁ שֶׁ... 

מַגִּיעַ לִי!
אֶת  כִּי  בַּמִּבְחָן  לְהַצְלִיחַ  לִי  מַגִּיעַ 
אֲנִי  לָמָּה  אָז  הֵיטֵב,  יוֺדֵעַ  אֲנִי  הַחמֶֹר 
טפֶֹס  עַל  ׳נִכְשַׁל׳  צִיּוּן  פִּתְאוֺם  מְגַלֶּה 
אֶת  לִשְׁמעַֹ  לִי  מַגִּיעַ  אוּף...  הַבְּחִינָה? 
שֶׁלִּי, אָז  הֶחָבֵר הַטּוֺב  כָּל הַסּוֺדוֺת שֶׁל 
לָמָּה הוּא פִּתְאוֺם מַסְתִּיר אוֺתָם מִמֶּנִּי? 
מַעֲלִיב... אֲנִי מִתְאַמֵּץ שֶׁלּאֹ לְדַבֵּר לָשׁוֺן 
הָרַע עַל אֲחֵרִים, אָז לָמָּה זהֶ שׁוּב וָשׁוּב 

קוֺרֶה לִי? מְאַכְזבֵ...

ר בָּ שְִׁ עַצְבותּ ולְבֵ נ
כַּאֲשֶׁר מַעֲמִיד אָדָם אֶת עַצְמוֺ בַּמֶּרְכָּז 
הוּא נִפְגַּע הַרְבֵּה יוֺתֵר בְּקַלּוּת. וְכֵן, אוּלַי 

הִיא  הַזּוֺ  הָעַצְבוּת  אֲבָל  לִשְׁמעַֹ,  מוּזָר 
לַמְרוֺת  הַגַּאֲוָה,  שֶׁל  הַשֵּׁנִי  הַצַּד  בְּעֶצֶם 
שֶׁגַּאֲוָה הִיא תְּחוּשָׁה ׳עַל הַגּבַֹהּ׳ וְעַצְבוּת 
הִיא שֶׁל שֵׁפֶל הַמַּדְרֵגָה. לָמָּה? כִּי כַּאֲשֶׁר 
אֲנִי מִתְגָּאֶה אֲנִי שָׂם אֶת עַצְמִי בְּמֶרְכַּז 
הָעִנְינִָים, אֲנִי הֲכִי־הֲכִי, וְזהֶ מִתְאַפְשֵׁר לִי 
שֶׁלִּי.  לַהַצְלָחָה  ׳קַבָּלוֺת׳  לִי  ישֵׁ  כַּאֲשֶׁר 
אֲבָל מָה יִקְרֶה לִי כַּאֲשֶׁר אֲגַלֶּה פִּתְאוֺם 
לְעַצְמִי  דִּמְינְַתִּי  שֶׁרַק  אוֺתָן?  לִי  שֶׁאֵין 
שֶׁיּשֵׁ לִי? זהֶ הָרֶגַע בּוֺ מִתְרַסֶּקֶת הַגַּאֲוָה 
שׁוּב  אֲנִי  וְאָז  לְעַצְבוּת.  וְהוֺפֶכֶת  שֶׁלִּי 
מִסְכֵּן,  הֲכִי־הֲכִי  אֲנִי  הָעִנְיָנִים.  בְּמֶרְכַּז 
וְלָכֵן כֻּלָּם־כֻּלָּם צְרִיכִים לְהִתְחַשֵּׁב בִּי... 
לְמַעֲשֶׂה, גַּאֲוָה וְעַצְבוּת הֵן שְׁניֵ הַצְּדָדִים 

שֶׁל אוֺתוֺ הַמַּטְבֵּעַ...
בְּסֵפֶר  עַצְבוּת?  לְאוֺתָהּ  הַתִּקּוּן  מָה 
הַתַּנְיאָ מֻסְבָּר בַּאֲרִיכוּת כִּי גִּלּוּי הָעֻבְדָּה 
הָאֱמֶת,  עַל  וְהוֺדָאָה  הַגּבַֹהּ  עַל  שֶׁאֵינִי 
אֵינָם חַיּבִָים לְהוֺבִיל אוֺתִי לִהְיוֺת עָצוּב 
אֶלָּא לְהַגִּיעַ לְרֶגשֶׁ אַחֵר, מְתֻקָּן וַאֲמִתִּי 
וְלֵב  עַצְבוּת  לֵב:  שִׂימוּ  נִשְׁבָּר.  לֵב   —
נִשְׁבָּר נִשְׁמָעִים לָנוּ כְּמֻשָּׂגִים זהִֵים, אֲבָל 
מִזְרָח  הֵם רְחוֺקִים אֶחָד מֵהַשֵּׁנִי כִּרְחקֹ 
לַמַּצָּב  אָדִישׁ  אֵינוֺ  נִשְׁבָּר  לֵב  מִמַּעֲרָב. 
וְאֵינוֺ מַשְׁלִים עִם קִיּוּמוֺ, הוּא כּוֺאֵב אוֺתוֺ 
וּמְמֻרְמָר עַל כָּךְ, אֲבָל הַהֶבְדֵּל הַגָּדוֺל הוּא 
מִי פּהֹ נִצָּב בַּמֶּרְכָּז — לאֹ אֲנִי, אֶלָּא ה׳ 

יִתְבָּרֵךְ!

ָי נ י עֵ תִי שָׁפָל בְּ יִ י הְָ ו
הַתְּכוּנָה שֶׁל לֵב נִשְׁבָּר שַׁיּכֶֶת לַמִּדָּה 
מִדַּת   — מְנַחֵם־אָב  לְחדֶֹשׁ  הַמְּיֻחֶדֶת 
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הַשִּׁפְלוּת. זהֶוּ הַחדֶֹשׁ בּוֺ לָקִינוּ בְּכִפְלַיִם 
בִּשְׁניֵ הַחֻרְבָּנוֺת וְלָכֵן מַתְאִים שֶׁבּוֺ נְתַקֵּן 
הוּא  שֵׁפֶל  שֶׁלָּנוּ.  הַשִּׁפְלוּת  מִדַּת  אֶת 
מָקוֺם אוֺ מַצָּב נָמוּךְ, וְלָכֵן שִּׁפְלוּת הִיא 
הַתְּכוּנָה הַשַּׁיּכֶֶת לְמִי שֶׁרָגִיל לִרְאוֺת אֶת 
עַצְמוֺ לְמַטָּה, נָמוּךְ מִכֻּלָּם. כַּאֲשֶׁר הֶעֱלָה 
דָּוִד הַמֶּלֶךְ אֶת אֲרוֺן ה׳ לִירוּשָׁלַיִם הוּא 
פִּזּזֵ וְרָקַד בְּכָל כּחֹוֺ יחַַד עִם פְּשׁוּטֵי הָעָם 
וְלאֹ רָאָה בְּכָךְ כָּל פְּסוּל. לַמְרוֺת הֱיוֺתוֺ 
לאֹ  שֶׁבָּעַם, הוּא  הֶחָשׁוּב  יִשְׂרָאֵל,  מֶלֶךְ 
הִרְגִּישׁ חָשׁוּב יוֺתֵר מִפְּשׁוּטֵי הָעָם. אֶת 
אִשְׁתּוֺ  לְמִיכַל  הִסְבִּיר  הִתְנַהֲגוּתוֺ  פֵּשֶׁר 
בַּמִּשְׁפָּט הַבָּא: “וּנְקַלּתִֹי עוֺד מִזּאֹת ]=לאֹ 
וְהָיִיתִי  אִכְפַּת לִי לְהִתְבַּזּוֺת עוֺד יוֺתֵר[ 
שָׁפָל בְּעֵינַי“. לָמָּה? כִּי לִפְניֵ ה׳ אֵין יוֺתֵר 

חָשׁוּב אוֺ פָּחוֺת חָשׁוּב. כֻּלָּנוּ לְמַטָּה.
דָּוִד  שֶׁל  מֵהַנְהָגָתוֺ  לָמַדְנוּ  עוֺד  מָה 
הַמֶּלֶךְ? שֶׁשִּׁפְלוּת וְהַרְגָּשָׁה שֶׁאֲנִי לְמַטָּה 
אֵינָהּ שׁוֺלֶלֶת שִׂמְחָה. לְהֵפֶךְ, כְּכָל שֶׁאַתָּה 
יוֺתֵר  מִי  שָׂמֵחַ.  יוֺתֵר  שָׁפֵל אַתָּה  יוֺתֵר 
עָשִׁיר?  אוֺ  בַּלּוֺטוֺ  שֶׁזָּכָה  עָנִי  שָׂמֵחַ — 
בָּרוּר שֶׁהֶעָנִי. עֲבוּרוֺ כָּל שֶׁקֶל הוּא מִצְרָךְ 
כְּכָל  וְלָכֵן  לִנְשִׁימָה,  אֲוִיר  מַמָּשׁ  נָדִיר, 

שֶׁגָּדֵל הַחִסָּרוֺן כָּךְ רַבָּה הַשִּׂמְחָה. 
שֶׁל  לִבּוֺ  כִּי  מוּבָא,  הַזּהַֹר  בְּסֵפֶר 
אֶחָד  חֶצְיוֺ  לִשְׁנַיִם:  תָּמִיד  חָצוּי  יְהוּדִי 
שֶׁלּוֺ  הַקִּרְבָה  עַל  עֲצוּמָה  שִׂמְחָה  מָלֵא 

שָׁבוּר  הַשֵּׁנִי  חֶצְיוֺ  וְאִלּוּ  יִתְבָּרֵךְ,  לַה׳ 
וּמְמָרֵר בִּבְכִי מֵהַמֶּרְחָק מִמֶּנּוּ, מֵהָעֲבֵרוֺת 
“בְּכִיָּה  מֵאִתָּנוּ.  ה׳  אֶת  הַמַּסְתִּירוֺת 
וְחֶדְוָא  דָּא  מִסִּטְרָא  בְּלִבָּאי  תְּקִיעָא 

תְּקִיעָא בְּלִבָּאי מִסִּטְרָא דָּא“.

מְחהָ“! ִׂ ש ין — בְּ “מְמעַטֲִ
“מִשֶּׁנִּכְנסַ אָב“ אָנוּ עֲסוּקִים בִּמְלֶאכֶת 
הַמִּעוּט, אֲנַחְנוּ “מְמַעֲטִין“. לְאַחַר סִלּוּק 
רְגִישִׁים  לַגָּלוּת, אָנוּ  וְהַיְּצִיאָה  הַשְּׁכִינָה 
מְלֵאֵי  וַאֲנַחְנוּ  מֵה׳  לַמֶּרְחָק  יוֺתֵר  עוֺד 
גַּעֲגוּעַ לַחֲזָרַת ה׳ לְצִיּוֺן בְּרַחֲמִים. בִּכְלָל, 
תְּכוּנַת הַ׳מִעוּט׳ שֶׁלָּנוּ מוֺצֵאת חֵן בְּעֵיניֵ 
ה׳ יִתְבָּרֵךְ יוֺתֵר מִכָּל תְּכוּנָה אַחֶרֶת וְהוּא 
מִכָּל  “הַמְּעַט  שֶׁאָנוּ  מִשּׁוּם  בָּנוּ  בָּחַר 
הָעַמִּים“. אָנוּ יוֺדְעִים אֶת מִעוּט עֶרְכֵּנוּ 

לִפְניֵ ה׳. 
לִהְיוֺת  אֵיךְ  אֵיךְ עוֺשִׂים זאֹת?  אֲבָל 
וְלָעַצְבוּת  לַיּאֵוּשׁ  לִפּלֹ  בְּלִי  בְּשִׁפְלוּת 
“בְּשִׂמְחָה“.  הַתְּשׁוּבָה:  הַמַּחֲלִישִׁים? 
מֵהַגָּלוּת נצֵֵא מִתּוֺךְ זְעָקָה שֶׁל לֵב נִשְׁבָּר 
— “עַד מָתַי“?! — אוֺתָהּ נִזְעַק מִתּוֺךְ 
שִׂמְחָה שֶׁ“הִנּהֵ מָשִׁיחַ בָּא“! כִּי עֲבוֺדוֺת 

הַמִּעוּט וְהַשִּׂמְחָה קְשׁוּרוֺת זוֺ בָּזוֺ. 
שֶׁנִּזְכֶּה לְשִׁפְלוּת וְשִׂמְחָה גַּם יחַַד!

 שַׁבַּת שָׁלוֺם וּמְברָֹךְ!
י רָזִ

המשך מעמ׳ 33 <<<

החסרון והצורך של המציאות. הגישור על הפער 
ה׳מבצעים׳  ה“מלאכה“,  באמצעות  הוא  הזה 
בהם עוסקת התורה בהלבשת השלמות שלה 

בתוך המציאות החסרה, מתוך ודאות שהעולם 
מוכן לחזון התורה. ה׳מלאכה׳ להמחיש את חזון 
התורה היא גם “דרך ארץ“ המתאימה למציאות.



זיהוי תהליכים היסטוריים ונפשיים בסוגיות התורה הוא חלק 
פנימיות התורה עצמו מתחלק לשלשת  עיקרי בחדירה לפנימיותה. לימוד 
הממדים שבספר יצירה — עולם־שנה־נפש: הקבלה ׳כפשוטה׳, כפי שהיא 
נלמדת בישיבות המקובלים הספרדיות, עוסקת בממד ה“עולם“ — משרטטת 
את תבנית כל העולמות לפרטיה. קבלת הרמח“ל והגר“א, המפענחת את 
ה׳משל׳ של פשט־הקבלה במושגים היסטוריים של ׳הנהגות׳, שייכת לממד 
הזמן )“שנה“ בלשון ספר יצירה(. החסידות, שמעמיקה עוד בהבנת הנמשל, 
לוקחת את הכל לתחום ה׳עבודה׳ הפנימית — ממד ה“נפש“ הפנימי. כשם 
שהחדירה לעומק המשל של פנימיות התורה עצמה היא העמקה בממדי הזמן 
והנפש, כך גם התייחסות לממדים אלה בלימוד הנגלה שבתורה הוא צעד 

לקראת ההבנה הפנימית.
היסודות הללו, של חיפוש המהלך הנפשי וההיסטורי בתנ“ך, בסוגיות ההלכתיות 
)מהמשנה, דרך הגמרא ועד לפוסקים( וגם במושגי הקבלה, מתבטאים היטב 
בשיעורי־השבוע: השיעור הראשון עוסק בנבואת יחזקאל, תוך התבוננות בשורש 
הנשמה והופעתו־התפתחותו כ׳קו רוחני׳ במשך הדורות )עם התייחסות ל׳עלית 
הכהונה׳ לעתיד לבוא(. השיעור השני, העוסק במחלוקות בית שמאי ובית הלל 
בתחלת מסכת שבת, חושף את הממד הפוליטי־אידיאולוגי של מחלוקתם 
ההיסטורית )על רקע שורשי הנשמה השונים שלהם(, ובעיקר את מהלך עלית 
התורה ועלית המציאות כפי שהוא נחשף בסוגית שביתת כלים. השיעור האחרון, 
המדייק בתניא, מתרגם דיוק ׳פשוט׳ בקבלה למהלך מופלא בתיקון הנפש וגם 

בהתקדמות ההיסטוריה לקראת הגאולה.

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

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

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


