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שבת שלום ופסח כשר ושמח לכל הקוראים היקרים. לרגל ימות החג הבעל"ט לפניכם גליון ואביטה מורחב 
ומוגדל, בכמות ובאיכות, מלא בכל טוב משיעוריו והתוועדויותיו של הרב יצחק גינזבורג שליט"א בתוספת 

קטעים חדשים גם ישנים בענייני דיומא, בהשכלה ועבודה חסידית לכל המשפחה, "כל דכפין ייתי ויכול".
מה בגליון החגיגי?

כפי שכתבנו, הגליון הפעם ארוך מהרגיל )64 עמודים, כשמידת העמוד עצמו, אף היא גדולה מהרגיל( 
כפי  קודמות,  בשנים  פסח  של  שביעי  מהתוועדויות  מלוקטים  מאמרים  בו  נוספו  הרגיל,  הסדר  ומלבד 
שנבאר בהמשך. ובכל זאת, נפתח כדרכנו בנקודה מעובדת משיעור ביחס לשמחה המיוחדת של פסח 
— שמחת החֵרות, שאינה תלויה במציאות החיצונית. בשיעור בעצמו נוכל לקרוא על "למסמך גאולה 
לגאולה" — חבור פורים ופסח, והתפשטות השמחה לכל השנה. נחתום את חלק השיעורים עם שיעור 
מליובאוויטש,  הרבי  הדגיש  אותן  השלמויות  שלשֹ  סדר  התבאר  בו  שעבר,  בשבוע  מילה  מברית  נפלא 

וההשלכה המעשית בהצבעה למפלגה 'החרדית ביותר' כלשונו.
'מוסף' לחג הפסח, שרובם קטעים מתוך התוועדויות סעודת משיח — מהתוועדויות  במרכז החוברת 
לבב  ובטוב  בשמחה  ארוכות,  שעות  הרב  בבית  מקשיבים"  "חברים  מצטופפים  בה  השנה,  של  השיא 

)השוהים בכפר חב"ד מוזמנים גם השנה לסעודת משיח(: 
הקטע הראשון כוונה לארבע כוסות — של ליל הסדר ושל סעודת משיח — לפי לשון המקרא. הקטע השני 
הוא כוונה לאכילת המצה — סוד אדם-אדם-אדם בעבודה ובהשכלה. השלישי, עוסק בדרגות השונות 
במצת מצוה ומצת רשות, שמהוה בעצם התקדמות מליל הסדר עד שביעי של פסח. אחר כך בא ביאור 
במאמר של הרבי, העוסק בשאלת הבן החכם, ומסביר כיצד את אור האהבה העצום שמתגלה בפסח 
אפשר וצריך להכיל דווקא בכלים המפורטים והקבועים של עדות-משפטים-חוקים. לסיום בא ביאור 
אודות חגי הנביא — הלימוד ממנו לימינו וההתבוננות במבנה הספר — והסבר על שייכותו לחג הפסח. 

לקינוח, מצורף ניגון בדיקת חמץ ]בתקווה שהחוברת תהיה אצלכם בזמן...[.
במדור מעין גנים, פעמיים כי טוב, וזכינו למדור כפול. במעין גנים לחג הפסח נקרא על לילה של קושיות, על 
החרות לשאול בכלל, ובפרט את השאלות הקיומיות שיש לכל יהודי. במדור לשביעי של פסח נקרא על גילוי 
עלמא דאתכסיא — הרצון הפנימי, שבקריעת ים סוף. בטעם מצוה לפרשת אחרי-מות — במהדורה מלאה 

וארוכה מתמיד — נלמד על מחלוקת הראשונים בנוגע לאיסור קריבה לעריות, בנגלה ובנסתר.
גם הסיפור החסידי מופיע במתכונת כפולה, עם סיפורים על שני בעלי הילולא, רבי אהרון הגדול מקארלין 
ורבי יצחק מווארקי. במענות ותשובות נקרא על תפקידו של עם ישראל בעולם ועל כוונת הקיבוץ מחדש 
של אנרגיה שהתפזרה. ובמדור ברכות בחשבון לפרשת אחרי-מות נראה כיצד ניתוח מתמטי של פסוק 

איסור הקורבה לעריות משלים את הדברים בהם עסקנו במדור טעם מצוה.
ובמדור  ומשמעותם,  קפיצות  סוגי  על  רזי  אותנו  ילמד  לפסח  במדור  כפול.  לילדים  המדור  גם  ולסיום, 

לשביעי של פסח, שיעור צלילה.
כיוון שחג ארוך לפנינו ניצלנו את המקום עד תום ופזרנו ווארטים מתוך 'סודות מן הסדר' — ביאורי הרב 

על הגדה של פסח, לאורך החוברת כולה.
כאן המקום להכיר תודה לפועלם הרב של חברי המערכת המנויים מטה, על שטרחו ועמלו בימי ערב החג 
ישראל הכהן כ"ץ שהקדיש מזמנו  ר'  ונוסף עליהם הרה"ח  כולנו מגליון חג עשיר,  העמוסים כדי שנהנה 

ומרצו בגליון, כמו גם בכל הגליונות, לערוך לסדר ולסמן מראי מקומות. אמינא לפעלא טבא יישר חילם.
שבת שלום ופסח כשר ושמח לכל בית ישראל, המערכת



מצות  בפירוש  בתורה  נאמרה  לא  הפסח  בחג 
כמובן(,  בו,  גם  נוהגת  היא  שלהלכה  )אף  השמחה 
השנה.  כל  של  השמחה  מקור  הוא  פסח  אך 
מקור   — לרגלים"  השנה  "ראש  הוא  פסח  ראשית, 
ליציאת  "זכר  שכולם   — לשמחה"  ה"מועדים  כל 
מצרים". שנית, פסח הוא "זמן חרותנו", והחרות — 
"עלמא דחירו" — מזוהה בקבלה עם ספירת הבינה 
)אמא( שפנימיותה השמחה )"אם הבנים שמחה"(. 
בשמחה"  מרבין  אדר  ל"משנכנס  בהמשך  לכן, 
לפסח  פורים  לחבר  שיש  חז"ל  הוראת  ומתוך   —
יש  לפסח  כשמגיעים   — לגאולה"(  גאולה  )"מסמך 
'עלית מדרגה' בשמחה. מהי השמחה המיוחדת של 

פסח?
החרות של פסח היא שחרור ממצרים — לא רק 
ממֵצרי הקליפה, אלא מכל המֵצרים וההגבלות של 
העולם הזה. העולם נברא בששת ימי בראשית, כנגד 
שש מדות הלב — ששה קצוות המגבילים ומודדים 
את המציאות כולה. "עלמא דחירו" — ספירת הבינה 
היציאה  המציאות,  הגבלות  מכל  השחרור  הוא   —
מחוק המשיכה המכביד של העולם הזה. במגבלות 
בהתרחשויות  תלויה  שמחה  הרגילה,  המציאות 
החיצוניות במציאות או במצב הרוח בו שרוי האדם. 
שכל  של  עולם  הוא  דחירו"  "עלמא  זאת,  לעומת 
טהור )"מוחין בעצם", בלשון החסידות(, בו האדם 
מחולל את השמחה בכח ההתבוננות בחכמה-בינה-

ודעת שלו )הנכללים כולם ב"היכל קדש הקדשים" 
חיצוניים.  בגורמים  תלות  ללא  כנודע(,  שבבינה, 

והרמז: חרות בגימטריא חכמה-בינה-דעת.
לכך שבחג הפסח  גם הסבה  שזו  להבין  אפשר 
— שהוא מקור השמחה, כנ"ל — לא נזכרת בפירוש 
אפילו  תלויה  אינה  הפסח  שמחת  בתורה.  שמחה 

שמחת החֵרות
מחירותו  הנובעת  שמחה  זו   — מפורשת  במצוה 
ובחירתו של האדם. אותה שמחה פנימית, שמחה-

נמשכת  הפסח,  בחג  שמתחילה  בלתי-תלויה, 
על  העמר.  ספירת  ימי  לכל  גם  השבת"  "ממחרת 
מנהגי  נוהגים  בהם  ימים  אלה  שבחיצוניות  אף 
אבלות, בן-חורין אמתי שמח גם בהם. בלשון ספר 
יצירה, החוש של חדש אייר — שבכל יום ויום שבו 
סופרים את ספירת העומר, והוא עיקר זמן האבלות 
הבינה,  )לבוש  המחשבה  חוש  הוא   — הספירה  של 
הבינה,  עולם  המחשבה,  בעולם  בכלל(.  והמוחין 
ובכל מצב —  בן חורין לשמוח בכל מציאות  האדם 
מחשבה אותיות בשמחה )ובכח המחשבה להפוך כל 

מרה שחורה ל-הרהור שמח).
חשוב להדגיש כי החֵרות האמורה אינה בריחה 
והמחשבה.  השכל  לעולם  החיצונית  המציאות  מן 
עבדי  "אכתי  כאשר  שבפורים,  בעוד  אדרבא, 
ממד  ידע"  דלא  "עד  בשמחת  יש  אנן",  אחשורוש 
הרי  מהמציאות,  ויציאה  "רצוא"  של  בריחה,  של 
לפעול  לחרות  יציאה   — "שוב"  היא  פסח  שתכלית 
בתוך המציאות. החידוש הוא שהאדם אינו מוכתב 
החרות  אותה:  מכתיב  אלא  המציאות,  ידי  על 
מתחילה בחופש המחשבה, חופש לראות את הטוב 
אותו  ולשחרר  מציאות  בכל  הגנוז  הפוטנציאלי 
התבוננות  אותה  המשמחת.  הפנימית  בהתבוננות 
פועלת במציאות — "חשוב טוב יהיה טוב" — ותכלית 
הפסח )פה-סח( היא לבטא אותה למציאות בחופש-

כאשר  ניסן(,  חדש  של  הדיבור  )בחוש  מלא  דיבור 
"כל המרבה לספר ביציאת מצרים הרי זה משובח", 
מלכותית  להנהגה  הופך  הדיבור  התהליך  ובסוף 
ומנהיגה  במציאות  הפועלת  לדור"(  אחד  )"דבר 

אותה, כראוי ל"ראש השנה למלכי ישראל".

רוצים להבין עוד? הפכו את הדף לשיעור המלא ממנו עובדה נקודה זו

 קטנות וגדלות צריך גם את עבודת הקטנות, מצה ומרור, וגם את עבודת הגדלות, פסח.
דלֹוֹת ]גַדלותּ[".  כמו הרמז של רבי יעקב אבוחצירא בספר מחשוף הלבן: "חַיוֹּת קְטַנּוֹת ]קַטנותּ[ עִם גְּ

קטנות עם גדלות בגימטריא "שמע ישראל הוי' אלהינו הוי' אחד".
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קיצור מהלך השיעור

"מסמך גאולה לגאולה"
מגאולת פורים לגאולת פסח 

חז"ל הורו שבשנה מעוברת — כמו השנה שלנו — מקיימים את מצוות הפורים באדר-שני, הסמוך לניסן, 
משום ש"מסמך גאולה לגאולה עדיף". בשיעור, שנמסר בין פורים לפסח, מוסבר כי "למסמך גאולה לגאולה" זו 
עבודה פעילה בנפש, שיש לה ביטויים רבים ושונים — עבודה שעלינו לעשות בין פורים לפסח, והיא משליכה על 

הבנתנו את היחס בין החגים ועל עבודתנו בשניהם, ומכחם גם בכל השנה כולה.
בפרק א מוסבר כי עבודת "למסמך גאולה לגאולה" נעשית בכח השמחה — חיבור שיא-השמחה של פורים 

עם מקור-השמחה בפסח )ראש ומקור כל ה"מועדים לשמחה"( — שהיא גם הכח המביא לגאולה.
פרק ב מוסיף התבוננות רחבה ב"מרבין בשמחה": ארבע אפשרויות להבין עד מתי נמשכת השמחה — החל 

מפורים ועד לר"ח מנחם-אב... — המתבארות כארבע דרגות של שמחה בנשמה.
פרק ג עוסק ביחס בין קליפת אחשורוש לקליפת פרעה — קליפת התאוה וקליפת הגאוה — תוך רמזים 
עמוקים בענינם, ובפרק ד נוספת עוד התבוננות קצרה אודות תיקון הפה בפורים ובפסח. פרק ה מוסיף בקצרה 

עוד ענין יסודי ועמוק בהשלמה ההדדית של פורים ופסח, הנערכים ביחס של "רצוא ושוב".
פרק ו הוא פרק שאלות-ותשובות מרתק, בו מוסברת השמחה המיוחדת של ימי ספירת העמר — שמחה 
פנימית בכח המחשבה, גם כשבחיצוניות אלה ימי אבלות; מוסבר עומק ה"רצוא" של ימי הפורים; והעיקר — יש 

הדרכה כיצד לקיים את "מרבין בשמחה" מתוך התבוננות בטוב שבמציאות והתקשרות לבעל שם טוב.

א. חבור פורים ופסח בשמחה
"למסמך" בשמחה

ערב טוב לכולם, טוב להיות כאן בטורונטו אחרי 
שלשה  ועוד  פורים  היה  שעבר  שבוע  שנים.  הרבה 
שמצוה  חז"ל  מאמר  ידוע  פסח.  יהיה  שבועות 
"למסמך גאולה לגאולה"א — לחבר את גאולת פורים 
החיבור  שבזכות  מוסבר  בחסידותב  פסח.  לגאולת 
מתחברים   — לפסח  פורים  בין  זו,  בתקופה   — הזה 
גם לגאולה האחרונה, גאולת המשיח, שיביא שלום 
לעולם ויגלה ממד חדש של התורה לכל האנושות, 
זמן  זהו  כן,  אם  אחד.  בלב  ה'  את  לעבוד  שתחזור 
ופסח.  פורים  ידי חיבור  מיוחד להבאת הגאולה על 

מה פירוש? איך עושים זאת?
המלה "למסמך", בה השתמשו חז"ל לתיאור חיבור 
וקירוב  שייכות  שמובנו  סמך,  משרש  היא  הגאולות, 

תורה,  שערי   — ע"ט  אד"ש  י"ט  מוגה.  לא  גלעדי.  איתיאל  ע"י  נרשם 
טורונטו.

מגילה ו, ב. א 
תשמ"ט  התוועדויות  מנחם  )תורת  תשמ"ט  אד"ש  כ'  התוועדות  ב 

ח"ב עמ' 486, וראה גם שם עמ' 350( ובכ"ד.

)ואפילו נגיעה(. סמך היא גם האות ה-15 באלף-בית, 
הנכתבת כעיגול ומסמלת מחזוריות )השייכת למעגל 
פורים  של  הגאולות  שתי  בין  לקרב  עלינו   — השנה( 
ופסח, סיום מעגל החדשים ותחילתו, עד שתגענה זו 

בזו, שפורים ופסח יתחברו יחד. 
שבאות  ו-ש,  ס  שמח.  כמו  נשמע  סמך  פונטית, 
מאותו מוצא, מתחלפות בעברית, וגם ך ו-ח, אף שהן 
ממוצאות שונים, מתחלפות. ה-ח באה מהגרון וה-כ 
ואמא  אבא  יחוד  שיש  מוסברג  בקבלה  אך  מהחך, 
בפה, בין מוצאות החך והגרון. נלמד, אם כן, שקירוב 

פורים ופסח )"למסמך"( קשור לשמחהד. 

שיא השמחה ומקור השמחה
ראש  הוא  פסח  לפורים?  פסח  בין  הקשר  מה 

ראה שער מאמרי רשב"י, פירוש אד"ז רצה, ב. ובכ"ד. ג 
כל  )ממוצע  הוי'  פעמים  ל-חי  משלימים  סמך-שמח,  השרשים  ד 
אות הוא ג"פ הוי', השם הקדוש של יב אותיות היוצא מברכת כהנים(. 
)ג"ר(,  כתר-חכמה-בינה  פעמים  הוי'   = שמח  סמך  פרטית,  בהכאה 

הכל בסימן שם הוי' ב"ה, שם העצם של הקב"ה.
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השנה לרגליםה — כל המועדים בתורה הם "מועדים 
לשמחה", כלשון התפילות. מענין שבהקשר לפסח 
לא מופיעה בתורה המלה שמחה. בשבועות ובסוכות 
ביחס  אחת  פעם   — לשמוח  שצריך  בתורה  מפורש 
לשבועות ושלש פעמים ביחס לסוכות )לכן סוכות, 
"זמן  נקרא  בתורה,  שמחה  הופעות  הרבה  הכי  בו 
שמחתנו"ו(. אך מהו מקור השמחה? כל החגים הם 
שלא  ואף  לפסח,  חוזר  הכל  מצרים",  ליציאת  "זכר 
מפורשת בו שמחהז — הוא שרש השמחה. אבל יש 
בכל  השמחה  של  נקודת-השיא   — לפסח  הקדמה 
שמחתנו"  מ"זמן  יותר  אפילו  פורים,  היא  השנה 
ושמחת תורה. השמחה הגבוהה בשנה היא שמחת 
פוריםח — חג דרבנן, שלא מופיע בתורה, כי התרחש 

הרבה יותר מאוחר.
הרעיון הראשון הערב הוא שכח הנשמה "למסמך 
גאולה לגאולה" הוא השמחה — חיבור שיא השמחה, 
פורים, למקור השמחה, יציאת מצרים, פסח. כך גם 
משיח   — האמתית  השמחה  המשיח,  לגאולת  נזכה 
ויְשמח )אחרים(. לא הרבה  יִשמח )בעצמו(  אותיות 
אנשים שמים לב כשהם אומרים משיח שהוא יהיה 
המשיח,  של  הגואל,  של  האידאלית  הדמות  שמח. 
היא איש מלא שמחה — שמח בעצמו ומשמח את כל 
האנשים, את עם ישראל ואת כל העולם. אם רוצים 
לחפש מי הוא המשיח — צריך לחפש את האדם הכי 
שמח בעולם, העושה את כל האנשים שמחים. אם 
כן, זו נקודת החיבור — הדרך לחבר את הגאולות היא 

על ידי שמחה.

ב. "מרבין בשמחה" במעגל השנה
"מרבין בשמחה" בכל חדש אדר

"משנכנס אדר מרבין בשמחה"ט — שמחת פורים 
פורים אנחנו  וגם אחרי  מתחילה מראש חדש אדר, 

עדיין באדר. 
משה  של  והפטירה  הלידה  חדש  גם  הוא  אדר 
רבינו, שנולד ונפטר ב-ז' אדר. ב-ז' אדר משה רבינו 
גם נולד מחדש — גם לידתו מחדש ביום שנפטר היא 
מקור לשמחה. חשוב לדעת שבכל פעם משה רבינו 

ר"ה ב, א. ה 
תפלת יום טוב סוכות. ו 

ראה תשובת השנה מאמר "שמחת הרגל". ז 
ראה סוד הוי' ליראיו שער יג. ח 

תענית כט, א. ט 

נולד מחדש — "מרדכי בדורו כמשה בדורו"י, כל פעם 
מגיעה ממש אותה נשמה, רק בגוף אחר. זהו ענינו 

של ז' אדר. 
חדש,  מראש  מתחילה  השמחה  אופן,  בכל 
"משנכנס אדר" — מרגע שנכנס אדר עלינו להוסיף 
בשמחה. השאלה היא עד מתי נמשכת המצוה להיות 
שמח יום אחר יום, יותר ויותר? המחשבה הראשונה 
שבאה לראש היא ש"מרבין בשמחה" מתחלת החדש 
עד פורים — פורים הוא השיא. אבל כתוב שלא, גם 
יש  עדיין   — אחריו  ימים  כמה  — שאנו  פורים  אחרי 
אותו מומנטום של ריבוי השמחה מיום ליום. עדיין 
מאיצים את השמחה כל יום בלי להפסיק, 'לוחצים 

על הדוושה' עוד ועוד. 

"מרבין בשמחה" עד לפסח
אם כן, אפשר לחשוב שה"מרבין בשמחה" הוא 
'ללחוץ  יש  אדר  בכל   — סופו  עד  החדש  משנכנס 
הסברנו  כי  בכך,  די  לא  אבל  השמחה'.  דוושת  על 
ש"מסמך גאולה לגאולה" היינו סמיכת פורים ופסח 
ניסן,  חדש  את  מברכין  השבת  השמחה.  באמצעות 
ושבת הבאה היא ר"ח ניסן, והשמחה צריכה להמשיך 

לתוך ניסן — עד פסח.
מן  מצוותו  המצות"יא,  "חג  בתורה  נקרא  פסח 
בזמן  גם  תמיד,  )הנוהגת  מצה  אכילת  היא  התורהיב 
שאין בית המקדש קיים ואין קרבן פסח(, וחז"ל תקנו 
גדולה בשנה  הכי  כוסות. השתיה  גם לשתות ארבע 
ארור  בין  ידע  דלא  "עד  לשתות  צריך  בפורים,  היא 
המן לברוך מרדכי"יג, צריך לצאת מן הדעת עד שאתה 
שתוי,  להיות  שצריך  כתוב  לא  בפסח  למִטה...  נופל 
כוסות  ארבע  אחרי  ב'היי'  קצת  אנשים  הרבה  אבל 
שמביאה  הזו,  חז"ל  תקנת  כן,  אם  יין.  של  גדולות 

ל'היי' בפסח, היא חיבור מפורש בין פורים לפסח.

"מרבין בשמחה" עד שבועות
מהו המקור לארבע כוסות? בתורה השרש הוא 
"ארבעה לשונות של גאולה"יד. ה' אמר למשה רבינו, 
לפני יציאת מצרים, לומר לעם ישראל — "והוצאתי... 

אסתר רבה ו, ב. י 
שמות כג, טו. יא 

ספר החינוך מצוה י. יב 
מגילה ז, ב. יג 

בראשית רבה פח, ה. ירושלמי פסחים פ"י ה"א. יד 
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בכל  לעם"טו.  לי  ולקחתי אתכם  וגאלתי...  והצלתי... 
לשון יש ניואנס שונה, משמעות עמוקה אחרתטז. 

בסיום  מתממש  "ולקחתי",  הרביעי,  הלשון 
פסח  של  הראשון  היום  ממחרת  העומר.  ספירת 
 — שבועות  הוא  החמשים  והיום  ימים,   49 מונים 
התכלית של פסח. שבועות ביחס לפסח הוא כשמיני 
מחכים  לא  שבסוכות  )אלא  לסוכות  ביחס  עצרת 
כאן  במיוחד   — החורף  בעומק  נהיה  אז  כי  יום,   49
בקנדה... — ויהיה קשה לעלות לירושליםיז(, וגם הוא 
נקרא "עצרת" בתורה. מתי ה' לקח אותנו לו לעם? 
גאולה  של  לשונות  ארבעה  בשבועות.  תורה,  במתן 
הוא  הרביעי  והשלב  בגאולהיח,  שלבים  ארבעה  הם 
שבועות עצמו. אם כן, השמחה מתחילה בראש חדש 
אדר, והיא צריכה להתרבות — צריך להמשיך אותה 

בכח עוד ועוד — עד מתן תורה. 

"מרבין בשמחה" עד ל"ממעטין בשמחה"
לעולם  לנצח,  ממשיכה  השמחה  אולי  אבל 
אב  שמשנכנס  "כשם  אומרים  חז"ל  עוצרת?  לא 
ממעטין בשמחה כך משנכנס אדר מרבין בשמחה". 
לשמוח,  בחסידותיט שלא מפסיקים  ההסברים  אחד 
כל  היינו שממעטים את  אלא ש"ממעטין בשמחה" 
הדברים הלא רצויים — את חורבן בית ראשון ובית 
שני — בשמחה. צריכים להתאבל בימים אלה, לעשות 
מעשים שאינם שמחים, אבל גם לשמור על רוח של 
לה'  יהודים, הקשורים  בלב — שמחה שאנו  שמחה 
בכל מצב — ושמחה זו ממעטת את החורבן ומקרבת 
במובן  אופן,  בכל  השלישי.  המקדש  בית  בנין  את 

מסוים אנחנו 'יורדים' מהשמחה. 
מר"ח  להתרבות  שמתחילה  השמחה  כן,  אם 
מתי  עד  אב.  לר"ח  כשמגיעים  מתמעטת   — אדר 
ראשונה,  הצעה  קודם,  הצענו  בשמחה"?  "ממעטין 
ששמחת אדר היא עד פורים — עד אמצע חדש אדר. 
באב ה"ממעטין בשמחה" מוגבל מאד — מיד אחרי 
מתחילה  הירידה,  שיא  באב,  תשעה  את  שעוברים 
לחמשה  מגיעים  ימים  ששה  ותוך  מחדש,  עליה 
טובים  ימים  היו  "לא  שידוכים,  של  יום  באב,  עשר 

שמות ז, ו-ז. טו 
ראה סוד ה' ליראיו שער "ארבעה לשונות של גאולה". טז 

שה"ש רבה ז, ד. יז 
ראה ספורנו לשמות ו, ו-ז. יח 

מאור ושמש וישב )בראשית לט, ב(, שש"ק בין המצרים ז )ובכ"ד(  יט 
בשם הרה"ק מלובלין, ועוד.

מיעוט  כן,  אם  וכו'"כ.  באב  עשר  כחמשה  לישראל 
השמחה מאד מוגבל, ואילו הריבוי ממשיך וממשיך 
לעתיד  השמחה.  את  למעט  מוכרחים  בו  לזמן  עד 
מי"ז  חג  יהיה  ויְשמח,  יִשמח  יגיע,  כשמשיח  לבוא, 
תמוז עד תשעה באב — שני ימים טובים, עם שלשה 
תהיה  השמחה  ואז   — ביניהם  המועד  חול  שבועות 
בסדר  כעת,  ליום.  מיום  תתגבר  רק  בלתי-מוגבלת, 
השמחה  ריבוי   — מוגבלים  עדיין  אנחנו  היום,  של 
מתחיל בר"ח אדר, לא עוצר בפורים, לא בר"ח ניסן, 
והשאריות  שבועות,   עד  ממשיך  בפסח,  לא  אפילו 

ממשיכות עד ל"ממעטין בשמחה" של ר"ח אב.

ארבע מדרגות "מרבין בשמחה"
שמקביל  אמתי  למודל  בקבלה  יפה  דוגמה  זו 

לארבע אותיות שם הוי' ב"ה: 
היא  פורים,  עד  אדר  מר"ח  השמחה,  תחלת 
פותחת  אסתר  מגלת   — השמחה  של  המלכות 
שעוד  ציורי,  מאד  מלך  אחשורוש,  מלכות  בתיאור 
של  משתה  עושה  הוא  בהמשך.  קצת  עליו  נדבר 
ולשתות  וכולם מוזמנים לאכול  יום, חצי שנה,   180
לידי  להביא  שיכולה  בסעודתו,  ההשתתפות  איתו. 
ימי  אלה  אופן,  בכל  חטאכא.  היתה  וכו',  התבוללות 
שמחה של מלכות, בהם הכל מתחולל סביב המלך 
— אסתר היא המלכה, מרדכי יועץ למלך, המן משנה 

שלו וכו'. 
הימים בין פורים לפסח — לא כולל פסח עצמו 
— ימי "למסמך גאולה לגאולה" בהם נמצאים כעת, 
הם ימי שמחת הלב, "נתתה שמחה בלבי"כב. מלכות 
היא ה תתאה של שם הוי', והלב — הכולל את ו מדות 
הלב )אהבה, יראה, רחמים, בטחון, תמימות ואמת( 
את  המחברת  זו השמחה  ה-ו שבשם.  כנגד  הוא   —

פורים ופסח — כח של ו החבור. 
הדרך  כל  הממשיכה   — עצמה  פסח  שמחת 
אמא,  שמחת  היא   — שבועות  כולל  לא  לשבועות, 
הבנים  )"אם  השמחה  במיוחד  שייכת  לה  הבינה, 
עובדות  הנשים  הוי'.  שם  של  עילאה  ה  שמחה"כג), 
זמן  באותו  וצריכות  לפסח,  הבית  את  לנקות  קשה 
לשמוח בלב. כשמגיע פסח כבר נגאלים — הבית נקי, 
הכל מושלם — זהו "זמן חרותנו"... פסח נקרא "זמן 

סיום מסכת תענית. כ 
מגילה יב, א. כא 
תהלים ד, ח. כב 

תהלים קיג, ט. כג 
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חרותנו" )כמו שסוכות נקרא "זמן שמחתנו", כנ"ל(, 
מדות  שש  אמאכד.  לבחינת  מקבילה  חרות  ובקבלה 
מוגבלות  עדיין   — בראשית  ימי  ששת  כנגד   — הלב 
במגבלות העולם הזה. החרות היא כמו טיל שיוצא 
ומשתחרר מכח המשיכה של כדור הארץ — בפסח, 
כל  הטבע.  ממגבלות  משתחררים  אנו  דילוג,  לשון 
על-טבעיים,  היו  מצרים  ביציאת  שהתרחשו  הנסים 
זהו גילוי שם הוי'. מצרים היא מלשון מיצרים וגבולות, 
והכח לצאת מכל המגבלות הוא מושג האמא, חרות, 
מלה מאד חשובה. מעל שש מדות הלב המוגבלות 
יש מוחין טהורים, מוחין בעצם — חכמה בינה דעת 
)ר"ת חב"ד(, בגימטריא חרות )אחד מעל תריג מצוות 

התורה(, וגם במוחין מתגלה השמחה. 
הנשמה  מרמות  אחת  שבכל  כעת  מסבירים 
המלכות  שמחת  מסוימת,  במדה  שמחה.  גילוי  יש 
היא  עליה  כל  מהכל.  גדולה   — בפורים  ששיאה   —
מדרגה רוחנית יותר גבוהה, ויש בה שמחה ברוחניות, 
אבל יש מעלה בשמחה הגשמית — שמחת פורים על 
כל  היהודי מהשמדה, מהגזרה שהיתה  הגוף  הצלת 
הגופנית  השמחה  היא  פורים  שמחת  ויהודי.  יהודי 
השמחה  למדרגות  עולים  אחריה  אבל  גבוהה,  הכי 
בלב,  היא  השניה  השמחה  הנשמה.  קומות  בכל 
החירות  שמחת   — בבינה  היא  השלישית  השמחה 

שלמעלה ממגבלות הטבע. 
 — בתורה  השמחה  היא  כאן  העליונה  השמחה 
התורה   — אחד"כה  ורצונו  הוא  אחד,  וחכמתו  "הוא 
עצמו.  ה'  עם  המאוחדים  ה',  ורצון  ה'  חכמת  היא 
זו המדרגה של "ולקחתי", תכלית הגאולה. מאיפה 
"כי  תורה? מהפסוק  מתן  היינו  ש"ולקחתי"  יודעים 
לקח טוב נתתי לכם תורתי אל תעזובו"כו — "לקחתי" 
מעצמי.  לקח-חלק  לכם  נתתי  וגם  לעצמי,  אותך 
כתבית  נפשי  מתן תורה פותח "אנכי", ודרשו "אנא 
בתורה.  עצמי  את  לכם  ונתתי  כתבתי   — יהבית"כז 
"אורייתא   — החכמה  שמחת  היא  בתורה  השמחה 

מחכמה נפקת"כח. 
עד  משבועות  הנמשכת  השמחה,  שארית 
המתחיל  )מיעוט  בשמחה"  ממעטין  אב  "משנכנס 

קהלת יעקב ערך 'חירות', וראה זהר ח"ג רמב, ב, ובריבוי מקומות  כד 
בקבלה וחסידות.

הלכות יסודי התורה פ"ב ה"י. כה 
משלי ד, ב. כו 

שבת קה, א )גרסת הע"י(. פסיקתא רבתי כא. כז 
זהר ח"ב קכא, א. כח 

בעצם מי"ז תמוז, יום שבירת הלוחות שנתנו במתן 
תורה, ונמשך בכל שלשת השבועות( מגיעה ממדרגה 
יותר גבוה בנשמה, מהעל-מודע. חכמה היא ראשית 
המודע של הנפש, ראשית הגילוי, אבל מעליה יש את 
תורה" הנכלל  )"כתר  י  הכתר הלא-מודע, קוצו של 

ב"עשרת הדברים"כט, י הדברות, כנודע(.
ולסיכום:

השמחה ממתן תורה עד "ממעטין בשמחה" י   
השמחה מפסח עד מתן תורה ה   

השמחה מפורים עד פסח ו   
השמחה מר"ח אדר עד פורים ה   

מאדר,  שמתחילה  שמחה  שיש  ראינו  כן,  אם 
מיעוט  יש  בהם   — השבועות  שלשת  עד  ממשיכה 
מסוים — ואחר כך תוך ששה ימים עולה לשיא של 

חמשה עשר באב, יום השידוכים.

השמחה — כח ל"פרו ורבו"
המלה בה נוקטים חז"ל היא "מרבין ]בשמחה[". 
איפה מופיע שרש הריבוי לראשונה בתורה? בברכת 
גם  זו  ילדים.  הרבה  ילדים,  שיהיו  ורבו"ל—  "פרו 
ילדים  ללדת  להפסיק  לא  מצוה,  לנשים,  אמירה 
קל.  דבר  לא  זה  "מרבין".   — אפשרי  הדבר  עוד  כל 
לעוד  להמשיך,  הפנימי  השכנוע  הכח,  בא  מאיפה 
ועוד ילדים? מהשמחה, "אם הבנים שמחה". אם יש 
ילד,  עוד  עם  שמחה  לך  יש  וודאי   — שמחה  לאמא 
מדרגת  זו   — הקושי  למרות  ועוד,  עוד  רוצה  והיא 
"מרבין בשמחה", יש הרבה ילדים משום שכל פעם  

גדלים במדרגות השמחה.
התבוננות  היה  הערב  הראשון  הרעיון  כן,  אם 
ב"מרבין בשמחה", באמצעותה מחברים בין גאולת 
 — האחרונה  לגאולה  ועד  פסח,  לגאולת  פורים 

גאולת משיח.

ג. להגאל מאחשורוש ומפרעה
אמירת הלל — מה בין פסח לפורים?

"מסמך  במצות  חז"ל  לכוונת  רעיון  עוד  נאמר 
גאולה לגאולה": כל גאולה היא ממלך עריץ ורשע. 
בפורים ובפסח היו מלכים רשעים בגשמיות, אבל כל 
אחד מהם גם רומז למדרגה רוחנית בנשמה. בפורים 
היינו תחת אחשורוש, והנס היה בזכות מרדכי ואסתר 

שמות לד, כח. כט 
בראשית א, כב. ל 
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בישעיהו  מפורסם  בפסוק  "אף"  המלה  מהאף(. 
על  לומדים  ממנו  הפסוק  העולם,  לבריאת  ביחס 
שלשת העולמות התחתונים בריאה-יצירה-עשיה — 
"בראתיו יצרתיו אף עשיתיו"לד. המלה "אף" מופיעה 
להפסיק  באה  שהיא  וכתוב  לעשיה,  יצירה  בין 
 — חיים  אנחנו  בו   — ביותר  התחתון  העולם  את 

מהעולמות שמעליו. 
עולמות  נקראים  העשיה  שמעל  העולמות  גם 
בעולם  עצמיתלה.  מודעות  בהם  יש  כי  התחתונים, 
העליון, אצילות, אין מודעות עצמית — רק מודעות 
הבריאה,  מעולם  מתחילה  עצמית  מודעות  אלקית. 
משהו  'יש'?  פירוש  מה   — מאין"  "יש  של  עולם 
העולמות  כל  ממקורו.  כנפרד  עצמו  את  שמרגיש 
התחתונים נבדלים מאצילות, נפרדים כביכול, אבל 
יש הבדל מיוחד בין עולם העשיה לעולמות שמעליו. 
כלל  מודעים  לא  אנשים  כי  הזו,  בהפסקה  כעס  יש 
ממנו  מרוחקים  הם   — עליהם  ומשגיח  נמצא  שה' 
לגמרי, והדבר מעורר את חרון האף של ה' — ה' מחיה 
את האדם בכל רגע, והוא לא מכיר אותו?! הוא עושה 
לפסח  פורים  שבין  בימים  בעולם?!לו  מרצונו  הפוך 
עלינו לעבור מאחשורוש לפרעה, מה-א ל-ף, ולתקן 

את חרון האף שהם גורמים לו.

אחשורוש ופרעה — תאוה וגאוה
צריך להבין בקצרה מה המשמעות בנפש של שני 
המלכים, וללמוד מה עלינו לעשות עכשיו — על ידי 

השמחה שמחברת את פורים לפסח ובזכותה: 
אחשורוש הוא מלך ששקוע לגמרי בתאוה )הוא 
אפילו   — 'אוהבו'  לעצת  שמקשיב  הפכפך  מלך  גם 
גם  ובסוף   — אֹהביו"לז  ב"כל  שהתייעץ  כתוב  בהמן 
של  יום  מ-180  מתחיל  הסיפור  כל  אותולח(.  הורג 

ישעיה מג, ז. לד 
ראה סוד ה' ליראיו שער "ארבעה עולמות" )ובשיעורים בסוד ה'  לה 

שם(.
וראה רש"י לשמות יז, ח: לו 

"ויבא עמלק". סמך פרשה זו למקרא זה לומר תמיד אני ביניכם 
ומזומן לכל צרכיכם ואתם אומרים היש ה' בקרבנו אם אין חייכם 
אני  היכן  ותדעון  אלי  צועקים  ואתם  אתכם  ונושך  בא  שהכלב 
הבן  אותו  היה  לדרך  ויצא  כתפו  על  בנו  שהרכיב  לאדם  משל 
רואה חפץ ואומר אבא טול חפץ זה ותן לי והוא נותן לו וכן שניה 
וכן שלישית פגעו באדם אחד אמר לו אותו הבן ראית את אבא 
אמר לו אביו אינך יודע היכן אני השליכו מעליו ובא הכלב ונשכו.

אסתר ה, יד )ועד"ז שם פסוק י(; ו, יג. לז 
)פתיחתא דאסתר רבה ט( שאחשורוש הוא "מלך  חז"ל אומרים  לח 
חנף" — "הרג אשתו מפני אוהבו והרג אוהבו מפני אשתו" — בתחלה 
ואחר כך הרג את המן עבור אסתר.  ושתי בעצת ממוכן-המן  הרג את 

המלכה. בפסח היינו עבדים לפרעה, וה' עשה נסים 
ידיו.  לחרות מתחת  להוציאנו  על-טבעיים  ונפלאות 
צריך להבין מהי הגאולה מאחשורוש ומהי הגאולה 

מפרעה — אלה, בהכרח, שתי גאולות שונות.
חז"ל שואלים מדוע איננו אומרים הלל בפורים. 
פסח הוא היום של הלל — בכל חגי התורה אומרים 
"הלל מצרים"לא,  אבל ההלל המקורי, שנקרא  הלל, 
ו'עצמי'  קשור  כך  כל  ההלל  פסח.  של  ההלל  הוא 
לפי  לנוהגים   — בשנה  אחד  לילה  רק  שיש  בפסח, 
קבלה וחסידות, חסידים וספרדים — בו אומרים את 
ההלל, ליל פסח. חוזרים עליו בהגדה של פסח, אבל 
גם בבית הכנסת אומרים קודם הלל בערבית. הלל 
פירושו שבח, והלל הוא גם שם נרדף לאור בעברית 
לכן  אור.  של  נרדפים(  )שמות  לשונות  יג  מתוך   —
בו  זמן שאין  בלילה,  אומרים הלל  איננו  כלל  בדרך 
אור, חוץ מפעם אחת — ליל פסח, עליו נאמר "לילה 
ליל  כיום.  המאיר  בשנה  אחד  לילה  יאיר"לב,  כיום 
הסדר הוא 'יום', ואפילו כמו שני ימים — אומרים בו 
פעמיים הלל. אם כן, היום של הלל הוא פסח, אבל 
בשיא השמחה — פורים — איננו אומרים הלל. למה? 
יש שלש דעות בגמראלג, ואחת מהן היא ש"אכתי 
עבדי דאחשורוש אנן" — שמחים בנס הגדול שעשה 
ידע", אבל גם בסיום  לנו הקב"ה, שותים "עד דלא 
דעה  אחשורוש.  עבדי  עדיין  אנחנו  המגילה  סיפור 
בחוץ  קרה  פורים  שנס  הוא  שהטעם  היא  נוספת 
תכליתו  אבל  לארץ,  בחוץ  קרה  פסח  נס  גם  לארץ. 
לשונות  של  החמישי  הלשון  ישראל,  לארץ  להגיע 
הגאולה, "והבאתי אתכם". בפורים הנס קרה בשושן 
הבירה, בה נשארנו גם אחרי הנס. מעט בהמשך היה 
החוויה  אבל  השני,  המקדש  בית  את  לבנות  רשיון 
הנס   כל  אחרי  שגם  היא  עצמו  פורים  סיפור  בסוף 
נשארנו עבדי אחשורוש, ולכן לא אומרים הלל )לפי 

אחד ההסברים(.

"אף עשיתיו"
לגאולה  מאחשורוש  הגאולה  בין  כעת  אנחנו 
— שלהם  התיבות  בראשי  יפה  קשר  יש  מפרעה. 

להתפרש  יכול  "אף"  אף.  ר"ת  אחשורוש-פרעה 
היוצאת  אש  אף,  )חרון  ככעס  או  כחוטם  כאפילו, 

ראה ברכות נו, א. לא 
תהלים קלט, יב. לב 

מגילה יד, א. לג 
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משתה, בו נותנים לכל אחד מה שהוא רוצה — "כרצון 
נכשלנו בהשתתפות במשתה  ואנחנו  ואיש" —  איש 
אחשורוש  של  מהתאוותנות  הנאתנו  הזה.  התאוות 
גרמה לגזרה עלינו. המן גזר, אבל הגזירה מתחילה 

בשמים, כי נהנינו ממשתה אחשורוש. 
הרבה פעמים נידון בחסידות מה שרש כל המדות 
הרעות — תאוה או גאוה. פרעה מסמל את הגאוה — 
"לי יאורי ואני עשיתני"לט, "אני ואפסי עוד"מ. פרעה 
עשה עצמו אלוק, בעוד שבסיפור המגלה לא כתוב 
שאחשורוש עשה עצמו אלוק )רק המן עשה עצמו 
ע"ז, ולכן מרדכי לא השתחוה לומא(. אחשורוש הוא 
תאוה טהורה ופרעה הוא גאוה טהורה. פסיכולוגית, 
כל  מתחילות  מאיפה  השונות  הדעות  שתי  אלה 
המדות הרעות. בחב"ד מסביריםמב ששרש הכל הוא 
הגאוה  כך  לאחשורוש,  קדם  שפרעה  כמו   — גאוה 

קודמת לתאוה. 
בפורים   — משניהם  להנצל  עלינו  אופן,  בכל 
ובפסח  בנו,  תשלוט  שלא  מהתאוה,  להשתחרר 
נותנת כח להשתחרר  להשתחרר מהגאוה. השמחה 
משני עמודי הרוע — זהו הקשר בין שתי הגאולות. 
משתחררים  החגים  בשני  השמחה  באמצעות 

מהגאוה ומהתאוה, וכך נגיע לגאולה השלמה.

ההסתר על "אנכי הוי'"
אף.  הן  פרעה  אחשורוש  של  שהר"ת  ראינו 
 3 וגם  9 ברבוע  81 שהוא  אף הוא מספר מושלם — 
הראשונה  המלה  "אנכי",  בגימטריא  אף   .4 בחזקת 
שני  וגו'".  אלהיך  הוי'  "אנכי   — הדברות  עשרת  של 
את  המשעבדים  ופרעה,  אחשורוש  האלה,  המלכים 
עם ישראל )בכל דור ודור(, מסתירים, עם ה"אנכי" 
שלהם — ה"אנכי" של הגאוה )פרעה( וה"אנכי" של 
התאוה )אחשורוש( — על ה"אנכי" של ה'. כך אמרו 
חז"ל "אסתר מן התורה מניין? שנאמר 'ואנכי הסתר 
אסתיר פני ביום ההוא'"מג — ה"אנכי" של ה' מוסתר 

כל המשפט "הרג אשתו מפני אוהבו והרג אוהבו מפני אשתו" עולה 
2236 = 26 פעמים 86, שם הוי' ב"ה פעמים שם אלהים, פעמיים )ערב 
8 פעמים  אחד"! כל "הרג" =  אלהינו הוי'  ובקר( "שמע ישראל הוי' 
הוי', השאר = 1820 = 70, סוד, פעמים הוי', מספר אזכרות של שם הוי' 

ב"ה בכל התורה כולה!
יחזקאל כט, ג. לט 

ישעיה מז, ח. מ 
מגילה יט, א. מא 

וראה באורך "פרק בעבודת ה'" בספר לב לדעת. מב 
חולין קלט, ב. מג 

)בהסתר כפול, הסתר בתוך הסתר, עד שלא מכירים 
את ההסתר כלל, כמו שביאר מורנו הבעל שם טוב(.

הביטוי  אלהיך"  הוי'  "אנכי  על  שגור  בחסידות 
ש"מציאותו  יתברך,  עצמותו   — שאנכי"  מי  "אנכי 
מעצמותו  'להמצא'[  התאוה  שלו,  התאוה  ]שרש 
שלו[".  העצמית  הרוממות  שלו,  הגאוה  ]שרש 
הוא  הראשון  ה"אנכי"  שאנכי"  מי  "אנכי  בביטוי 
ה"גאה גאה"מד של ה', מה שה' מתגאה על הגאיםמה, 
מצרים,  יציאת  נסי  שיא  סוף,  ים  בקריעת  שנתגלה 
הקב"ה  של  העצמית  התאוה  היינו  שאנכי"  ו"מי 
במעשה בראשית, "נתאוה הקב"ה להיות לו יתברך 

דירה בתחתונים"מו. 

רמזי אחשורוש-פרעה
כמה שוים יחד אחשורוש פרעה? 1176, שגם הוא 
מספר מושלם — משולש 48 )24 פעמים 49(. הרמב"ם 
הגדול  חיבורו  את  לפתוח  בחר  במצרים(  )שהיה 
בביטוי השוה לאותו מספר — "יסוד היסודות ועמוד 
"ראשית  גם  שוה   1176 ב"ה(.  הוי'  )ר"ת  החכמות"מז 
דרכי אל"מח — ר"ת אדר )ועם ה-ל של "אל" — רדל"א). 
בתורה 1176 הוא שוה "ויברך יעקב את פרעה"מט. 
נמצא ש"ויברך יעקב את" = אחשורוש! יעקב אבינו 
אחשורוש-פרעה,  של  הקליפות  שתי  את  המתיק 
אותם  והופך  הרמב"ם  בא  ואחריו  תאוה-גאוה, 
)"ונהפוך הוא"נ( ל"יסוד היסודות ועמוד החכמות". 

והנה, יש רק פסוק אחד בתהלים — פסוק מתוך 
הלל )הנאמר בפסח, כנ"ל( — השוה 1176: "לך אזבח 
זבח תודה ובשם הוי' אקרא"נא. "לך אזבח זבח תודה" 
עולה "פרו ורבו"נב, השייך לפורים ו"למרבין בשמחה" 

שמות טו, א. מד 
כתרגום הפסוק. מה 

עפ"י תנחומא נשא טז. מו 
הלכות יסודי התורה פ"א ה"א. מז 

איוב מ, יט. מח 
בראשית מז, ז. מט 

אסתר ט, א. נ 
תהלים קטז, יז. בפסוק יש 25 אותיות, 5 ברבוע: נא 

ב ז  א  ך  ל 
ת ח  ב  ז  ח 
ב ו  ה  ד  ו 
ו ה  י  ם  ש 
א ר  ק  א  ה 

1128, משולש   = 48, שרש המשולש )שאר האותיות   = אלכסון הרבוע 
47(. המקיף הרחוק של הרבוע = 1089 = 33 ברבוע.

בראשית א, כח. נב 
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)כנ"ל(, ו"ובשם הוי' אקרא" עולה הוי' ברבוענג, "פסח 
אלא  להם"נה,  נודעתי  לא  הוי'  )"ושמי  להוי'"נד  הוא 
שם  גילוי  והנפלאות,  הנסים  ידי  על  מצרים  ליוצאי 

הוי' דלעילא, שהיו שם, כמבואר ברמב"ן עה"פ(.

ד. תיקון הפה בפסח ופורים 
אכילה ושתיה בפורים ופסח

נאמר עוד רעיון לגבי פורים ופסח: גם פורים וגם 
פסח מתחילים באותה אות — פ, שמשמעה פה )פרעה 
נשמע בעצמו כמו פֻרים, מתחיל באותן אותיות(. אם 
 — לפה  הוא מפה  בין שני החגים האלה  כן, הקשר 
"פה אל פה" )המתאר את יחוד נבואת משה רבינו, 
"פה אל פה אדבר בו ומראה ולא בחידֹת"נו — משה 
מתגבר על קליפת פרעה בפסח ואילו "מרדכי בדורו 
כמשה בדורו" מתגבר על קליפת אחשורוש בפורים(. 
 — בפה  אכילה  מצוות  יש  האלה  הימים  בשני 
יש  בפסח  וגם  שתיה,  ובעיקר  סעודה,  יש  בפורים 
את  לאכול  היא  מהתורה  המצוה  גדולה.  סעודה 
המצה, לחם עוני, מתוך זכרון הלחם שאכלנו במצרים, 
וחז"ל צרפו לכך את מצות שתית ארבע כוסות. יש 
בסיום  כוסות.  וארבע  הסדר(  )בקערת  מצות  שלש 
יודע?  מי  "שלשה  שרים  יודע",  מי  ב"אחד  הסדר, 
 — אמהות"  ארבע  יודע?  מי  ו"ארבע  אבות"  שלשה 
שלש המצות הן כנגד שלשת האבות וארבע הכוסות 
כנגד ארבע האמהות. גם היחס בין התורה שבכתב 

לתורה שבעל פה הוא יחס בין אבא לאמא.

לשתות )ולאכול( כדי לדבר
ארור  בין  ידע  דלא  "עד  לשתות  עלינו  בפורים 
רק  כלום,  יודעים  לא  בסוף   — מרדכי"  לברוך  המן 
לא  אבל  ולשתות,  לאכול  עלינו  בפסח  נופלים. 
הפה  את  לפתוח  צריך  אדרבא,   — על המטה  ליפול 
ולספר על יציאת מצרים. בפורים, כדי להיות בטוח 
 — לשתיה  הקריאה  את  מקדימים  מגלה,  שקראת 
 — פורים  לסעודת  ידים  תטול  מגלה  שתקרא  אחר 

נג  500 בעצמו = 100, 10 ברבוע, ועוד 400 )ה-ת של "תודה"(, 20 
במשולש.   48  =  1176  = ברבוע  אחד  כל   26  20  10 ש:  נמצא  ברבוע. 
בעלת  סימטרית,  סדרה  היא   26  20  10 המתחילה  הרבועית  הסדרה 
"חן", ויש בה בדיוק 7 מספרים חיוביים: 10 20 26 28 26 20 10 )מ-10 
עד 10(. כאשר נחשב כל מספר ברבוע נקבל 3136 = 56 ברבוע )56 = 

!)26 20 10
שמות יב, יא. נד 

שם ו, ג. נה 
במדבר יח, ח. נו 

אבל בפסח עושים הפוך, מקדימים את השתיה בכדי 
לפתוח את הלב ואת הדיבור. 

של  קיצור  הוא  ש-פסח  בפרושנז  באר"י  כתוב 
פה-סח. במקור פסח הוא שם של קרבן, שיש מצוה 
באכילתו — בזמן הבית אוכלים מצה ופסח )ומרור( 
פסח  דרבנן.  כוסות  ארבע  ונוספו  התורה,  במצות 
עני"נח,  "לחם  של  חג   — כנ"ל  המצות",  "חג  נקרא 
"לחם שעונים עליו דברים הרבה"נט. המצוה הגדולה 
יציאת  של  הסיפור  את  לספר  היא  הסדר  ליל  של 
ארבע  השלמת  כדי  תוך  לבנך"ס,  "והגדת  מצרים, 
לפני  בקידוש,  ראשונה  כוס  מתחילים  היין.  כוסות 
גם  יש  המהר"לסא  לפי  בסוף.  משלימים  אבל  הכל, 

כוס חמישית, כנגד "והבאתי"סב — תכלית הגאולה. 
ופה  שותה  פה  אוכל,  פה  כאן  לנו  יש  כן,  אם 
ודבור  פנימה  שנכנס  מה  הן  ושתיה  אכילה  מדבר. 
יצא  יין  "נכנס  במיוחד  כתוב  יין  על  החוצה.  יוצא 
נכנס  היין   — סוד(  עולה  ש-יין  בכך  )כרמוז  סוד"סג 

וסודות  יוצאים החוצה.

ה. פורים ופסח — "רצוא ושוב"
מיתת נדב ואביהוא — "רצוא" בלי "שוב"

נאמר  ופסח  לפורים  ביחס  האחרון  הרעיון  את 
בקיצור, והוא שייך לקריאת התורה של השבוע )וגם 
לקריאה הסמוכה לפסח השנה, "אחרי מות שני בני 
אהרן בקרבתם לפני הוי' וימֻתו"סד( — אחד השבועות 
קוראים  לחבר.  עלינו  אותם  לפורים,  פסח  שבין 
נדב  הכהן,  אהרן  של  הגדולים  בניו  שני  מיתת  על 
ואביהוא, "בהקריבם אש זרה אשר לא צוה אותם"סה 
ביום חנוכת המשכן. הם לא נצטוו על אש זו, אלא 
קודש  מתוך תשוקת  להביאה מעצמם,  התנדבו  רק 
את  ושרפו  ה'  מאת  יצאו  אש  חוטי  ושני  אדירה, 

נשמתםסו )בעוד הגופים נשארו שלמים(.
בעל אור החיים הקדוש, מגדולי מפרשי התורה, 

דרושי האריז"ל לפסח )בשעה"כ ובפע"ח(. נז 
דברים טז, ג. נח 
פסחים לו, א. נט 

שמות יג, ח. ס 
גבורות ה' סה. סא 

שמות שם. סב 
סנהדרין לח, א. סג 

ויקרא טז, א. סד 
סה  ויקרא י, א.

סנהדרין נב, א. סו 
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אומרסז שנשמתם יצאה מהעולם ב"נעימות, עריבות, 
נרדפים לתענוג  מתיקות" — ארבעה שמות  ידידות, 
התיבה  את  מאייתים  המלים  ארבע  ר"ת  סופי.  אין 
"נעים" )המלה הראשונה, "נעימות", לשון "הנה מה 
טוב ומה נעים שבת אחים ]נדב ואביהוא[ גם יחד"סח). 
לה' ממש, אבל  הנפש  בכלות  העולם  עזבו את  הם 

הם עשו דבר שלא היו צריכים לעשות. 
בחסידות מוסבר שהיה להם "רצוא" בלי "שוב"סט. 
ה' נתן לנו את התורה בשביל "וחי בהם"ע )כמפורש 
בפרשת "אחרי מות"(, לא בשביל למות בהםעא. אין 
יש סיטואציות בהן צריך  ה' —  מטרה למות בשביל 
לקדש שם שמים, אבל התורה נתנה בשביל שנחיה 
בה, וחיים תלויים בדופק — "והחיות רצוא ושוב"עב. 
ה"רצוא" היינו רצון להתאחד עם ה' — ב"רצוא" בלבד 
האדם לא רוצה לחזור, הוא רוצה שה' יקח אותו. שני 
בני אהרן רצו והשיגו זאת, על כך הם נענשו — על 

"רצוא" בלי "שוב" — כי ה' רוצה שגם נחזור.

פורים — "רצוא"; פסח — "שוב"
"רצוא  ימי  הם  לפסח  פורים  שבין  הימים  גם 
ושוב". כמו שאמרנו קודם, פורים הוא חג בו אנחנו 
ידע". אנחנו לוקחים את  "עד דלא  יוצאים מעצמנו 
המשקה, שותים יותר ויותר, ופשוט עוזבים, עוזבים 
ה' לא  כך, אבל  את המציאות. בפורים טוב לעשות 
רוצה שנישאר מחוץ לעולם — לכן מיד אחרי פורים, 

יחד עם ה"מרבין בשמחה", צריך "שוב". 
הוא  הדגש  ורבו",  "פרו  לשון  ש"פורים"  אמרנו 
 — פורים  לשון   — פוריא  המלה  בארמית  "פרו".  על 
היא מטה. חז"לעג שואלים למה מטה נקרא פוריא? 
ורבין עליה". כל חג פורים הוא לשם פריה  "שפרין 
היא  בתורה  הראשונה  המצוה  שמחה.  מתוך  ורביה 

"פרו ורבו", בשמחה, "שמחה של מצוה ]רבה[". 
ועולים כה גבוה עד שאולי לא  בפורים שמחים 
נחזור. יש סיפור מפורסם בגמראעד שבפורים, כאשר 
האמורא רבה הגיע ל"עד דלא ידע", הוא קם ושחט 

ויקרא טז, א. סז 
תהלים קלג, א. סח 

וראה באורך מעין גנים ח"ג פרשת אחרי מות. סט 
ויקרא יח, ה. ע 
יומא פה, ב. עא 

יחזקאל א, יד. עב 
שבת עז, ב. עג 
מגילה ז, ב. עד 

את חברו, רבי זירא. בבקר הוא קם וראה את חברו 
וכך   — אותו  ובקש מה' שיחיה  על הרצפה, התפלל 
לסעודת  שוב  אותו  הזמין  הוא  הבאה  שנה  היה. 
פורים, והוא ענה — 'לא יותר, פעם אחת מספיק, לא 
בכל עת מתרחש נס'. הגמרא מלמדת אותנו שפורים 

הוא באמת זמן של עזיבת המציאות. 
אם בפסח היין היה העיקר גם פסח היה חג של 
מצה,  גם  בו  יש  אבל   — "רצוא"  הוא  יין   — "רצוא" 
שענינה "שוב". מצות "והגדת" — לספר את הסיפור 
מתוך חויה שבכל דור, בכל יום ובכל רגע ביום, יש 
יציאת מצרים. הזמן המיוחד להזכרת יציאת מצרים 
האמיתית  החרות   — שמע  בקריאת  הוא  יום  כל 
ביחוד  המלאה  האמונה  היא  העולם  ממגבלות 
אחרי  מיד  אך  רגעעה.  כל  אותנו  ללוות  שצריכה  ה', 
כבוד  שם  "ברוך  אומרים  ישראל"  "שמע  שאומרים 

מלכותו לעולם ועד", גם פעולת "שוב" בנשמה.
אם כן, הרעיון האחרון הוא, שהימים בין פורים 
לפסח — שתי הגאולות — נועדו להשלים את ה"רצוא 
ושוב". צריך להיות "רצוא" אמתי בלי מגבלות, אבל 
באופן פרדוקסלי שבסוף גם יהיה "שוב" — ה' רוצה 
הזה  בעולם  דירה  לו  ונעשה  למטה,  חזרה  שנרד 

התחתון, לשם כך ה' ברא את העולם.
ביחס  פשוטים  רעיונות  כמה  אמרנו  כן,  אם 
לחיבור שני החגים האלה, "מסמך גאולה לגאולה", 
ונצפה לביאת המשיח — הגאולה האמתית והשלמה 

— במהרה בימינו.

ו. שאלות ותשובות
ספירת העומר — שמחה בחוש המחשבה

עד  מתגברת  שהשמחה  הסביר  הרב  שאלה: 
"ולקחתי" בשבועות, "ולקחתי". אך ברוב ימי ספירת 
בתחלת  )למעט  אבלות  מנהגי  יש  שביניהם  העומר 
הספירה, ימי ניסן, בו אין אבלות( — אנשים רבים לא 
מנגנים או שומעים מוזיקה חיה, בשל הספירה, ולא 

מתחתנים — אלה לא ימים כל כך שמחים...
תשובה: שאלה מצוינת. כדי לענות נקדים שלכל 
חדש בשנה יש חוש, כפי שמבואר בספר יצירהעו — 
היום מדברים על חמשה  הספר של אברהם אבינו. 
 — חושים   12 מוזכרים  יצירה  בספר  אבל  חושים, 
שלו.  החוש  את  יש  ולכל שבט  יש שבט  חדש  לכל 

תניא פמ"ז. עה 
פ"ה משניות ז-י. עו 
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'חוש' הוא מעין כשרון אישי של האדם. אנחנו עדיין 
היום  השחוק.  חוש  שלו?  החוש  מה  אדר,  בחדש 
חסר  למישהו  אם   — הומור  חוש  לו  לקרוא  רגילים 
בנוגע  אותו. מה  הוא הזמן לקבל  הומור, אדר  חוש 
לחדש הבא, ניסן, הראשון מבין יב חדשי השנה? לו 
פסח  של  העיקרית  המצוה  לכן  הדיבור,  חוש  שייך 
היא לספר את הסיפור, "והגדת לבנך", "כל המרבה 

לספר ביציאת מצרים הרי זה משובח"עז. 
את  רק  נזכיר  החדשים,  יב  כל  על  נעבור  לא 
החדש הבא — חדש אייר, כי הוא החדש העיקרי של 
האבלות.  מנהגי  נוהגים  בו  ובעיקר  העומר,  ספירת 
קודם כל, מה הם שני החגים-השיאים של אייר? חג 
אחד מהתורה וחג אחד מדברי חכמים. יותר מפורסם 
רבי  של  ההילולא  בעומר,  לג  חכמים,  מדברי  החג 
מכל  יותר   — שמח'עח  'רבי  שהיה  יוחאי,  בר  שמעון 
אחד אחר. היה לאריז"ל תלמיד שהתאבל הרבה על 
החורבן, ואמר בכל יום בחורבן "נחם", ורשב"י — לא 
שלו.  ביום  עצובים  יהיו  שלא  —הזהיר  הזה  בעולם 
— למירון  שנה  כל  באים  אנשים  אלפי  מאות  אולי 

ורשב"י רוצה שכולם יהיו שמחים. אם אתה בא אלי 
— תהיה שמח! היה מקובל גדול מתלמידי האריז"ל 
רשב"י,  בציון  במירון,  בעומר  בל"ג  "נחם"  שאמר 
והיה סוף רע לסיפורעט. החג השני של אייר הוא פסח 
אתה  ראשון  בפסח  פסח  קרבן  פספסת  אם   — שני 
יכול להשלים. המסר של פסח שני הוא שלעולם לא 
מאוחר — אתה תמיד יכול להשלים, גם את שמחת 
הימים האלה. אם כן, שני החגים האלה אומרים — 
)אם  תחייך  לידי  אתה  ואם  להשלים,  אפשר  תמיד 

אינך שמח — תזהר(. 
כולם  המחשבה.  חוש  אייר?  של  החוש  מה 
מכירים היום את המושג "חשיבה חיובית" — באידיש 
טוב,  )'חשוב  גוט"  זיין  וועט  גוט  "טראכט  אומרים 
יהיה טוב'(, מיסודות החסידות — המציאות מתאימה 
את עצמה למחשבה החיובית של האדם. זהו החוש 
או הכשרון של הימים אלה, והרמז הוא ש-מחשבה 
צריך  בשמחה"פ.  הוי'  את  "עבדו   — בשמחה  אותיות 

לשכתב את התסריט, במחשבה, באופן יותר טוב.
מכאן עולה המענה לשאלה מה השמחה בספירת 
העומר: בחיצוניות לא כל כך שמחים — אבל השמחה 

נוסח ההגדה. עז 
לקו"ד ח"ג עמ' 1034. עח 

שער הכוונות דרושי הפסח יב. עט 
תהלים ק, ב. פ 

הרוח  בעיני  הרוחניות.  בעינים  במח,  בפנים,  היא 
— לעתים חושבים  טובה  רואים התרחשות עתידית 
ורואים משהו שלילי, אבל החוש של אייר הוא לראות 
כמה טוב יכול להיות, כמה טוב יהיה. הסבה לאבל 
בתקופה  עקיבא  רבי  תלמידי  אלף   24 פטירת  היא 
הם  כוכבא.  בר  במרד  נהרגו  שהם  מסבירים  יש  זו. 
היו גדולים בתורה, אבל מתו במרד. בר כוכבא מרד, 
ורבי עקיבא תמך בופא — הוא היה גדול התומכים בו 
ועשרים  לצבאו,  תלמידיו  את  ושלח   — התנאים  בין 
וארבעה אלף מהם נהרגו )היום בישראל זהו נושא 
לדיון — אם בחורי ישיבה צריכים להתגייס או לא(. 
כתוב שהם מתו מפני שלא נהגו כבוד זה בזהפב. אם 
רוצים לתקן זאת — איך עושים? מתגייסים לצבאות 
איך  מנצחים.  וכך  אמתית,  ישראל  אהבת  מתוך  ה' 
מנצחים? גם על ידי שמחה — "חשוב טוב יהיה טוב", 

תיקון המחשבה.

"רצוא ושוב" במסירות הנפש של פורים  
שאלה: הרב אמר שפורים ופסח הם "רצוא ושוב". 
כרצון  במגלה  וקבלו"  ה"קיימו  את  מסבירים  חז"ל 
יש אתערותא דלתתא,   — לקבל את התורה באהבה 

"רצוא" — אבל איפה רואים במגלה את ה"רצוא"?
כתובפג שבכל השנה של  טובה.  תשובה: שאלה 
ה'.  קידוש  על  למות  נכונות  לנו  היתה  פורים  גזרת 
אם מישהו היה נעשה לא-יהודי, היה ממיר את דתו 
לאמונת הפרסים, הוא לא היה נכלל בגזרת המן. אבל 
היהודים מסרו את הנפש לא להמיר את דתם ח"ו. 
במה  שהאמין  עם   — מרדכי"פד  "עם  נקרא  העם  כל 
התורה  נותן  משה  על  בה'.  האמין  מאמין,  שמרדכי 
כתוב "ויאמינו בהוי' ובמשה עבדו"פה — מאמינים בה' 
ומאמינים בו, מאמינים באחדות השם בדרך שלימד 
של  הנכונות  הוא  פורים  של  ה"רצוא"  משה.  אותנו 
כל היהודים למסור את הנפש, למרות שלא היה שום 
חוט של תקווה מאין תבוא הישועה. ]הנכונות למסור 
את הנפש לא נבעה מפחד?[ ההיפך, הם יכלו להמיר 
את דתם, אבל "יהודי לא רוצה ולא יכול להיות נפרד 
של  הנסיונות  עשרת  כמו  הנסיון,  בזמן  מאלקות"פו. 

רמב"ם, הלכות מלכים פי"א ה"ג. פא 
יבמות סב, ב. פב 

ראה תו"א מגלת אסתר צז, א )ובכ"ד(. פג 
אסתר ג, ו. פד 

שמות יד, לא. פה 
ב"היום  )נעתק  שפד  עמ'  ח"ד  מוהריי"צ  אדמו"ר  אגרות-קודש  פו 

12



בבחירה.  תלויה  שמחה  גם  עצוב.  תהיה  ואל  שמח 
כיצד ניתן להיות שמח? צריך לראות את נקודת הטוב 
בכל מה שקורה. שמחה תלויה בהתבוננות — בבינה, 
מדרגת השמחה. עליך להתבונן כל מה שקורה בחייך 
וסביבך ולמצוא בשכלך את הסבה הטובה שלו, למה 
ה' עשה אותו — למצוא את נקודת הטוב בכל דבר. 

התבוננות זו תעשה אותך שמח. 
היא  טוב  שם  הבעל  של  השלישית  ה'מצוה' 
"זריזות במתינות" — ביטוי יחודי של הבעל שם טוב. 
אנחנו אוהבים לומר שאם אתה רוצה לראות דמות 
פעולותיו  שכל  אבל  מהיר,  מישהו  של  אידיאלית 
הן מתוך מחשבה מיושבת ובמתינות — תסתכל על 

הרבי מליובאוויטש. 
שם  הבעל  של  הלימודים  שלשת  אלה  כן,  אם 
במתינות.  זריז  ותהיה  שמח  היה  חכם,  היה   — טוב 
הטוב  ראית  ידי  על  היא  שהוסבר,  כפי  השמחה, 

שבכל דבר שה' עושה.
שאלה: כל הדברים האלו תלויים ביכולת עיבוד 
בכדי  מהר  מספיק  לעבד  בימינו  אפשר  אי  מהירה. 
לעמוד בקצב המציאות — קשה לעבד את כל המידע 
בכדי לראות את נקודת הטוב מבעד לכל מה שקורה. 

מה ניתן לעשות בכדי לזרז את תהליך העיבוד?
עיבוד  היא  שאמרת  העיקרית  המלה  תשובה: 
לעתים  נכונה.  בצורה  לעבד  צריך   —  )process(
היינו   — בו  מתקשים  שאנחנו  לימוד  או  עניין  יש 
רוצים להשיג אותו, אנחנו מחפשים אותו, אבל הוא 
מעבר ליכולותינו. העצה היא להתקשר לאותו צדיק 
אדם  מצוה  לא  הקב"ה  הענין.  את  אותנו  שמלמד 
משהו שאינו מסוגל לעשות, ואם חושבים שהמצוה 
לעבד  כדי  כל,  קודם  צריך   — היא למעלה מכחותיו 
כך  המצוה.  למצווה  מחדש  להתקשר  הענין,  את 
בעניננו, ההוראות האלה באות מהבעל שם טוב. לכן, 
יום משהו  כל  ללמוד  הוא  לך  לומר  יכול  שאני  מה 
מהבעל שם טוב — זה מה שיעזור לך, עוזר לי ויעזור 

לכולנו, לעבד את כל הזרימה של חיינו. 

פורים כ-פורים
כ-פורים,  הוא  הכפורים  שיום  שמעתי  שאלה: 

כמו פורים — מה הקשר ביניהם?
הכי  היום  הכפורים,  שיום  כתוב  אכן,  תשובה: 
עולה  אפילו  מהרמז  כ-פורים.  הוא  בשנה,  קדוש 
יותר  ופורים  פורים,  כמו  רק  הוא  הכפורים  שיום 
בשנה  ימים  שני  שיש  כתוב  יתכן?  איך  ממנו. 

אברהם אבינו, גורם ליהודי "רצוא" — איני יכול להיות 
נפרד מה', זהו "רצוא", נכונות למות על קידוש ה'.

וקבלו  "קימו  שהזכרת,  החשוב  הפסוק 
היהודים"פז, הוא סיום הנס. אחרי הנס — שה' עשה 
"שוב",  גם  היה   — הנפש  ומסירות  ה"רצוא"  בזכות 
סיני קבלת התורה  בהר  כל התורה מאהבה.  קבלת 
היתה מיראה, ואחרי שעבר פורים קבלו מחדש את 
"שוב".  של  מדרגה  כמובן  זו  מאהבהפח.  התורה  כל 
רבי לוי יצחק מברדיטשוב, בעל הקדושת לוי, אמרפט 
פורים,  אחרי  המגלה  את  שקראו  ראשונה  שבפעם 
קראו את המגלה וחיו מחדש את הסיפור, היתה כזו 
משיכה של הנשמה לה' שגרמה לקבלת חג הפורים 
ושמירתו לדורי דורות, עד שכל הספרים בטלים חוץ 
זו  התעוררות  אסתר.  ומגלת  תורה  חומשי  מחמשה 
של הנשמה לשמור את פורים בכל דור הוא בזכות 
כתוצאה  הראשון  בפורים  שהייתה  ההתעוררות 
שאחרי  המצוה,  היינו  וקבלו"  "קימו  שחוו.  מהנס 
עד  ונצחי,  חזק  כה  ה"שוב"  ה"שוב".  שהיא  הנס, 
שהוא מעיד כמה גדול היה ה"רצוא" — ה"שוב" הוא 

לפי ה"רצוא".

איך מרבין בשמחה?
שאלה: איך אנחנו מרבין בשמחה?

תשובה: קודם כל — תחייך! 
אינם  דברים  ששלשה  אמרצ,  טוב  שם  הבעל 
גדולים  דברים  הם  אבל  בתורה  מפורשות  מצוות 
זקוק  שאדם  דברים  שלשה   — מכל  יותר  ונצרכים 

להם כדי להצליח בשליחות חייו: 
חכם,  תהיה   — חכם  להיות  הוא  הראשון  הדבר 
אל תהיה טפש. אפשר לשאול — איך אפשר לומר 
להיות חכם? מה אם אני אדם טפש?! היום מוציאים 
אדיוטים,  כולנו   — אדיוטים'  'עבור  ספרים  לאור 
הראשונה,  המצוה  את  לקיים  יכולים  לא  לכאורה 
 — בבחירה  תלוי  שהדבר  מסתבר  פקח'.  'להיות 
סביבו,  שקורה  למה  לב  לשים  יחליט  שהאדם 

ולהתנהג ברגישות ופקחות.
דומה  נשמע  גם  שמח.  להיות  הוא  השני  הדבר 
ואל תהיה טפש, תהיה  ללהיות חכם — תהיה חכם 

יום" כה תמוז(. שם עמ' תקמז )נעתק ב"היום יום" כא סיון(. ועוד.
אסתר ט, כז. פז 

שבת פח, א )וראה שם רש"י ד"ה "בימי אחשורוש"(. פח 
ראה קדושת לוי, עשר קדושות, קדושה ראשונה לפורים. פט 

ראה הוספות לכתר שם טוב )קה"ת, הוצאה שלישית( אות רה. צ 
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ה"פור  שם  על  כך  נקרא  פורים  לגורל.  הקשורים 
השכל,  לפי  שאינו  משהו  הוא  גורל  הגורל"צא.  הוא 
יש  כפור  ביום  גם  רציונאלי.  לא  ממקום  מגיע 
לה'  יוקרב  שעיר  איזה   — השעירים  שני  בין  גורל, 
במקדש ואיזה שעיר יישלח לעזאזל, עם חטאי עם 
ישראל. אין משהו דומה לזה בכל התורה — הדבר 
שהוא  )אף  המקדש  בזמן  כיפור,  ביום  רק  אפשרי 

אסתר ג, ז. צא 

נזרק  ושם  למדבר  נשלח  אלא  במקדש,  נעשה  לא 
— לעזאזל  הולך  ומי  לה'  הולך  מי  הגורל  מצוק(. 

בהליכה  החידוש  עיקר  אבל  לכפר,  באים  שניהם 
האדם  בשניהם  על-שכלי.  ממקום  בא   — לעזאזל 
מגיע לגורל שלו, ביום כיפור ועוד יותר בפורים, לכן 
הוא כ-פורים. הכל שייך גם לגאולת פסח, שנסמכת 

לגאולת פורים.

סדר קרבן פסח 
ההיפך  עֲלֵכֶם",  י  "ופָּסַחְתִּ וקפיצה,  דלוג  מלשון  הוא  פסח  שהרי  הפוכים,  נראים  ו'פסח'  'סדר'  המושגים 
מהתקדמות מסודרת והדרגתית. 'סדר' הוא עבודת הצדיק, ההולך צעד צעד במתינות וישוב הדעת, ואילו 
'פסח' הוא עבודת בעל־התשובה המדלג ועושה קיצורי־דרך. לפי זה, "סדר קרבן פסח" מחבר את הצדיק 
ובעל התשובה. גם הצדיק צריך לדעת לקפוץ ולדלג, וגם בעל התשובה צריך להכנס לדרך מסודרת. עבודה 
זו נקראת להכניס "אורות דתוהו" בתוך "כלים דתקון". לחבר את האור והכח הגדול של בעל התשובה אל 

העבודה המדודה של הצדיק. 

סעודת ברית
בפסח אנו סועדים על שולחן הקב"ה. סעודה מביאה לקירוב דעת, ולכן כשכורתים ברית עושים זאת בסעודה 
)כמו שכתוב למשל על יצחק אבינו עם אבימלך ועל יעקב אבינו עם לבן( — וכן הפסח הוא סעודת ברית עם 
ה', סעודה שבה עם ישראל מתחדש, בכל שנה ושנה, בתור עַם ה'. לכן פסח הוא הקרבן היחיד שנקרא בתורה 

ן ה'" )במדבר ט, ז־יג(, קרבן ברית עם ה'.  סתם "קָרְבַּ
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סדר שלש השלמויות

התורה היא חכמתו יתברך, ש"הוא וחכמתו אחד"ה. 
אבל יש משהו יותר גבוה מהחכמה, עצם הרצון שלו, 

שהוא הכתר, גם עליו נאמר "שהוא ורצונו אחד"ו. 
בחכמה.  הוי'  שם   — בחכמה"ז  "הוי'  כתוב 
אמנם, כמו שאמור במאמר, הוא כולל את כל סדר 
צמצום-התפשטות-המשכה- של  ההשתלשלות 

"הוי'   — בחכמה"  "הוי'  בכללות  אבל  התפשטות, 
בחכמה יסד ארץ כונן שמים בתבונה". סימן שמילה 
ב-יג  הוא  גבוהה מחכמה-תורה. שרש המילה  יותר 
בו  חז"ל  וכמאמר  שם,  כמודגש  הרחמים,  מדות 
אחר  הולך  "הכל  מילה,  הלכות  את  הרמב"ם  חותם 
החיתום"ח, "גדולה מילה שנכרתו עליה יג בריתות"ט. 
בפרשת ברית מילה של אברהם אבינוי המלה "ברית" 
בריתות,  עשרה  שלש  פעמים,  עשרה  שלש  כתובה 
יותר מכל התורה בה נכתבו שלש בריתותיא. יג מדות 

ראה תניא פכ"ד ועוד. ה 
תניא פל"ח ופ"מ. "הוא ורצונו אחד" ועוד "הוא וחכמתו אחד" =  ו 
888 =  "אני הוי' לא שניתי". הערך הממוצע של כל תבה = 148 = נצח 
פסח וכו'(, מדתו של משה רבינו, שדרכו נתגלה התורה הנצחית,  )וכן 

רצונו וחכמתו של הקב"ה.
משלי ג, יט. ז 

ברכות יב, א. ח 
נדרים לא, ב. ט 

בראשית פי"ז. י 
דברים כח, סט; כט, ט-יא. יא 

 א. סדר שלש השלמויות
בדגלו של המלך

מעלת המילה על התורה
אבי  הזה"א, שחזר  היום  "בעצם  במאמר  שמענו 
הרך הנימול, שבמלים "מי יעלה לנו השמימה"ב יש 
מילה בר"ת ושם הוי' בס"תג, ללמד שיש בברית מילה 
משהו שיותר גבוה משם הוי'. אדמו"ר הזקן מסביר 
ששם הוי' שייך לתורה ו"אורייתא מחכמה נפקת"ד — 

נרשם ע"י איתיאל גלעדי. לא מוגה. ברית משה-ליפא הכהן שי' שפירא. 
ד' ניסן תשע"ט — כפר חב"ד.

תו"א יג, ב. א 
דברים ל, יב. במלים "מי יעלה לנו השמימה" יש יה אותיות )סוד  ב 

יחוד אבא ואמא, "הנסתרתֹ להוי' אלהינו"(, משולש ה שציורו כך:
מ
י י

ע ל ה
ל נ ו ה 

ש מ י מ ה
פנות המשולש הנן אותיות משה, לפי הסדר. אמצעי הצלעות = מילה.

במאמר "כוונת ברית מילה" בספר אשא עיני הוסבר באריכות ש"מי" 
רומז למשיח שהוא "מלך ישראל". "יעלה" רומז לשלמות הארץ, "לנו" 
כפי  בדיוק  התורה,  לשלמות  רומז  "השמימה"  העם,  לשלמות  רומז 
אותיות  הוא  הנ"ל  המשולש  של  ה'לב'  והנה,  בפנים.  שיתבאר  הסדר 

"לנו", שלמות העם, ודוק.
ל"קול  רמז  תפלה,   = השמימה  יעלה  קול,   = לנו  מי  תבות:  דילוג 
תפלה" )הקול הראשון של "הקל קול יעקב", קול בדרך רצוא מלמטה 

למעלה(, שבזכות קול תפלה זוכים ל"מי יעלה לנו השמימה".
מילה ועוד הוי' = פלא, "פלא יועץ" הנ"ל. ג 

ד זהר ח"ב קכא, א.

קיצור מהלך השיעור
הרבי מליובאוויטש הורה להצביע ל'מפלגה החרדית ביותר', תוך הדגשת שלש השלמויות — שלמות התורה, 
שלמות העם ושלמות הארץ. בשיעור שנמסר בברית מילה ביום הבחירות התייחס הרב לשאלת סדרן של שלש 
השלמויות )שמשפיעה כמובן על העדפת מפלגה(. מתברר כי אף שממבט של "כתר תורה" הסדר הוא תורה-
עם-ארץ, הרי שממבט של "כתר מלכות" — אליו יש להתייחס בבחירות — הסדר הוא ארץ-עם-תורה, כסדר 
כריתת הבריתות בתורה )ברית הארץ וברית המילה — השייכת לשלמות העם — עם אברהם אבינו וברית התורה 
עם משה( וכפי שרמוז בפתיחת התורה. כמובן, מעבר לשאלה הנקודתית של ההצבעה בבחירות, הנושא נוגע 

לבחירה האמתית בה אנו חפצים — "ויבחר בדוד עבדו".
הפרק השני של השיעור מתייחס — בהמשך לשיעורים בתחלת חדש ניסן — לסוד כח העתים, עם עיסוק 
בברית,  הצדדים  משני  למשפחות  הנוגע  )דבר  האבל  אחרי  שמיד  לזמן  האבלות  שעת  בין  העתים  בשינויי 
שנמצאות בתוך שנת אבל( ודגש על כח ה"אתהפכא" המיוחד לדורנו, בו כבר בשעת האבל חשים את נחמת 

תחית המתים, ה'מתפרצת' בשמחה שמיד אחרי האבל )כעולה מדברי המדרש על הפסוקים(.
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אנפין,  דאריך  קדישא  הדיקנא  סוד  הם  הרחמים 
הכתר, למעלה מהתורה-החכמה, כמו שמילה בר"ת 

ושם הוי' בס"ת. 
בכל אופן, התורה מקבלת את אור הדיקנא )אבא 
יונק מהמזל ה-ח, "נצֹר חסד"יב( — בציור אותיות שם 
הוי' ה-י כוללת גם קוצו של י. אך משהו קרה במעבר 
בריתות,  יג  עליה  שנכרתו  )הדיקנא(,  המילה  בין 
נעלמו   — בריתות  ג  עליה  שנכרתו  )חכמה(,  לתורה 
עשר בריתות. לאן הן הלכו? יתכן שהן חזרו לשרש. 
כאן  מילה?  מברית  גבוה  יותר  עוד  משהו  יש  האם 
הוא כותב שברית מילה גבוהה מהתורה — האם יש 

משהו למעלה ממנה?

יום הבחירות — במי לבחור?
השאלה נוגעת ליום בו אנחנו נמצאים, בהשגחה 
בעל  יום  היום  הזמן,  עם  לחיות  צריכים  פרטית. 
יום  משמעות מיוחדת לעם ישראל בארץ ישראל — 
הבחירות. אנחנו היום בוחרים — בוחרים את המנהיג 
שלנו, את המלך שלנו, שנזכה לבחור במלך המשיח, 
של  יום  שזהו  קבע  ישראל  עם  אם  ויגאלנו.  שיבוא 
עצמו  לבין  בינו  להתבונן  צריך  אחד  כל  בחירות, 

ובפועל לבחור בנפש. 
כששאלו במי לבחור — ועדיין שואלים, עד סוף 
היום — אמרנו שהרבי אמר שצריך לבחור "במפלגה 
החרדית ביותר", וגם אמר ש"חרדי ביותר" היינו מי 
שלמות  התורה,  שלמות  השלמויות,  בשלש  שדוגל 
להיות  רוצים  העיקר,  זהו  הארץ.  ושלמות  העם 
חרדים לדבר הוי' )זו הלכה, זו נבואה, זה הקץיג( — 

צריך להיות חרד לשלש השלמויות. 
נשאלת השאלה: טוב ויפה שמישהו אומר שהוא 
בעד כל שלש השלמויות, אבל תכל'ס — מה קודם 
צריך  השלמויות?  שלש  את  מסדרים  איך  למה? 
צריך  מה  למשנה"יד.  סדר  "יש  סדר,  איזה  להיות 

להיות הדגש הראשון? 

שמות לד, ז. יב 
שבת קלח, ב )וראה באורך מאמר "דבר הוי' זה הקץ" בספר אשא  יג 
עיני(. הלכה כנגד שלמות התורה, נבואה כנגד שלמות העם )היעוד של 
עם ישראל בגאולה, "ונבאו בניכם ובנותיכם", כתפלת משה רבינו "ומי 
יתן כל עם הוי' נביאים כי יתן הוי' את רוחו עליהם", וכמבואר באריכות 
ישראל  ארץ  "עתידה  )כאשר  הארץ  שלמות  כנגד  קץ  הכוזרי(,  בספר 

להתפשט בכל הארצות", עד ארבע קצוות תבל(.
די", וביחד עם "דבר הוי'"  שדי, "שאמר לעולמו  הלכה נבואה קץ = 
)סוד עסמ"ב, "יהי אור"( = 546, הוי' פעמים אהיה )ג"פ יעקב וכו'( = 

משה ליפא הכהן!
ראה ב"ק קב, א; ע"ז ז, א. יד 

שינוי סדר השלמויות בין "כתר תורה" 
ל"כתר מלכות"

לכאורה, אדם חרדי )במובן המקובל היום( יאמר 
שהדגש הראשון הוא התורה: הכל צריך להיות על פי 
תורה — גם הארץ וגם העם על פי תורה. מה עושים 
התורה,  גדולי  מועצת  יש  רב.  תשאל  הארץ?  עם 
גזר  "אם  אצלנוטו,  כידוע  כל,  קודם  אותם.  תשאל 
המלך לבטל מצוה שאין שומעין לו"טז — צריך לעשות 
הדבר  אומר.  מה שהמלך  לא  אומרת,  מה שהתורה 
הראשון הוא סמכות התורה. גם בספר תיקון המדינה 
)כנ"ל  החכמה  כנגד  היא  התורה  שסמכות  מוסבר 
לך  יאמר  'סתם'  חרדי  כן,  אם  חכמה(.  היא  שתורה 
שודאי שלמות התורה קודמת, ומתוכה נגזרות שתי 

השלמויות האחרות, שלמות העם ושלמות הארץ. 
כאשר בוחרים כאן מנהיג, מלך, הוא ודאי צריך 
הרמב"ם  כלשון  אביו"יז,  כדוד  בתורה  "הוגה  להיות 
הרמב"ם — הוא צריך להיות כנוע לתורה, עבד ה', עבד 
שנפסקה  המלךיח,  פרשת  ישנה  אופן,  בכל  התורה. 
להלכהיט, ויש למלך הרבה סמכויות לעשות כרצונו. 
כתוב שבעיקר רוצים "מלך לשפטנו"כ, על פי תורה 
המלך'כא),  כ'משפט  בעיניו  הנצרכות  )ובהשלמות 
)"ושפטנו  ולנצח  שלנו  המלחמות  את  להלחם  וגם 
ויצא לפנינו ונלחם את מלחמֹתנו"כב(. בכלל,  מלכנו 
"כתר מלכות" אינו "כתר תורה". יש שלשה כתריםכג 
— המשפחה פה היא "כתר כהונה", משפחת כהנים, 
וצריך גם "כתר מלכות" ו"כתר תורה" שאינם זהים, 

יש משהו מיוחד במלך. 
שלש  רשומות  איך  למלך,  בוחרים  אנו  כעת 
השלמויות על הדגל שלו? מה הראשונה, מה השניה 
למעלה,  הכי  שאצלו  הוא  החידוש  השלישית?  ומה 
הארץ  שלמות  הארץ.  שלמות  רשומה  הראשונה, 
משקפת את עצם ה"כתר מלכות" שלו )כאשר "כתר 
ו"כתר  כמובן,  התורה,  שלמות  כנגד  הוא  תורה" 

ובכ"ד  המלך"  גזרת  "בטול  מאמר  ח"ב  ישראל  מלכות  ראה  טו 
)ביניהם, בריבוי מקומות, בספרים וממנה יושע וקומי אורי(, 

רמב"ם, הלכות מלכים פ"ג ה"ט. טז 
שם פי"א ה"ד. יז 

שמואל-א ח, יא-יח. יח 
סנהדרין כ, ב. הלכות מלכים פ"ד ה"א. יט 

שמואל-א ח, ה. כ 
ושאר  הר"ן  דרשות  הרמב"ם,  בדברי  המ"מ  עם   — באורך  ראה  כא 
הכהן  מות  "עד  מאמר  כתרים  שלשה  בספר   — ואחרונים  ראשונים 

הגדול" בפרק "מלך במשפט יעמיד ארץ" )עמ' רעג-שנ(.
שמואל-א ח, כ. כב 

אבות פ"ד מי"ג. כג 
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כהונה" כנגד שלמות העם, "ממלכת כהנים"כד — על 
הכהנים "לברך את עמו ישראל באהבה"(. הרי המלך 
והוא מוציא את  דווקא,  הוא כעין בעלים על הארץ 
ובכך  גבולות הארץ  עמו למלחמה כדי להרחיב את 
להגדיל את כבודוכה, שכבודו של מלך צדיק הוא כבוד 
ה'. מתחת לשלמות הארץ רשומה אצלו שלמות העם 
ומתחתיה שלמות התורה. כמובן, הוא לא יוותר על 
העוז  אופן  ובכל  הקדושה,  התורה  של  י  של  קוצו 
שלו — "עֹז מלך"כו — מתבטא קודם כל בהתחייבותו 
לשלמות  התחייבותו  נגזרת  ממנה  הארץ,  לשלמות 
העם וממנה נגזרת התחייבותו לשלמות התורה. זהו 

חידוש גדול שצריך להבין.

 ג ו-יג בריתות — קוצא, גזעא ושבילא
ו-יג תיקוני דיקנא

מילה  "גדולה  שאמרנו  בכך  להבין  התחלנו 
שנכרתו  התורה  מן  יותר  בריתות  יג  עליה  שנכרתו 
הגזעא  הקוצא,  הן  הבריתות  ג  בריתות".  ג  עליה 
אמרנו  בזהרכז.  שכתוב  כפי  י,  האות  של  והשבילא 
שהקוצא רומז לכתר, אך בכל אופן הוא חלק מציור 
"נקודה  נקראת  שה-י  כותב  הרש"ב  הרבי  ה-י. 
ציור,  שום  לה  שאין  פשוטה  נקודה  יש  מצוירת"כח. 
ועליה כתוב "נקודה דלא נעיץ"כט — בהיותה בלי ציור 
כלל היא איננה נעוצה בשאר ספירות האצילות. אבל 
ה"נקודה דנעיץ"ל, הנעוצה בכל עשר הספירות, היא 
בשלש  שמצוירת  מצוירת,  נקודה  החכמה,  נקודת 
ג  זהו סוד  גזעא ושבילא.  מדרגות-בחינות — קוצא, 

הבריתות של התורה. 
למעלה ממנה יש את יג מדות הרחמים, הדיקנא 
שלמות  היא  התורה  ברית  אנפין.  דאריך  קדישא 
המילה?  ברית  היא  שלמות  איזו  כמובן.  התורה, 
פסוקה,  כהלכה  מהול,  הוא  יהודי  העם.  שלמות 
 — היהודים  שכל  נדריםלא  במסכת  מפורשת  משנה 
ו"כל  מהולים,  בעצם  נקראים   — נימול  מי שלא  גם 
הגוים ערלים"לב, גם מי שנימול. את היהודי מגדירה 

שמות יט, ו. כד 
הלכות מלכים פ"ה ה"א. כה 

תהלים צט, ד. כו 
ח"ג רג, ב )וראה לקוטי הש"ס לאריז"ל למסכת עוקצין(. כז 

סה"מ תרנ"ט עמ' עג. כח 
רמ"ע מפאנו, מאמר מאמר קשיטה סימן סג. כט 

זהר ח"א ג, ב. ל 
פ"ג מי"א. לא 

ירמיה ט, כה. לב 

ברית מילה, וגם אשה "כמאן דמהילא דמיא"לג — כל 
היהודים מהולים. זו ברית המילה שנתנה לאברהם 

אבינו — שלמות העם. 

 סדר הבריתות:
ברית הארץ, ברית המילה וברית התורה

עם  המילה?  מברית  למעלה  משהו  יש  האם 
ברית  היא  בריתות. אחת  נכרתו שתי  אבינו  אברהם 
ג  פרק  בתחלת  קהלת  במדרש  כתוב  עליה  המילה, 
על הפסוק "לכל זמן ועת לכל חפץ תחת השמים"לד: 
וזמן  עדן...  לגן  לו לאדם הראשון להכנס  היה  "זמן 
היה לו שיצא משם, זמן היה לו לנח שיכנס לתיבה... 
לו  שינתן  לאברהם  היה  זמן  לצאת,  לו  היה  וזמן 
וזמן היה לבניו להמול מהן שימולו בשני  המילה... 
מקומות אחת במצרים ]בזמן הזה[ ואחת בגלגל ]על 
זמן  עדןלה,  לגן  זמן להכנס  יש  כן,  יהושע[". אם  ידי 
להכנס לתבה וזמן לעשות ברית מילה — זמן שהגיע 
המאמר  קושית  בעצם  זו   .99 בן  אברהם  כשהיה 
 99 גיל  עד  חכה  אברהם  למה  הזה",  היום  "בעצם 
ולא מל עצמו קודם, אף ש"קיים כל התורה כולה עד 
שלא נתנה"לו? אדמו"ר הזקן עונה שהוא חכה למילה 
הגדולה שמלמעלה למטה, המילה שנכרתו עליה יג 
"ביום  לישראל"לז,  מזל  "אין  של  המילה   — בריתות 
לאלפים"  חסד  "נֹצר  ערלתו"לח,  בשר  ימול  השמיני 

)המזל ה-ח של יג המזלות, יג מדות הרחמים(. 
אבל לאברהם אבינו יש עוד ברית, שקבל קודם 
— הברית על ארץ ישראל. באיזה גיל? על ברית מילה 
99. הגיל ברית בין הבתרים לא  מפורש שהיא בגיל 
אומריםלט  חז"ל  אבל   ,75 שבגיל  חושב  הייתי  ברור, 
שהוא היה בארץ חמש שנים קודם ואז היתה הברית 
על ארץ ישראל. אם כן, קודם באה הברית על ארץ 
ישראל )עם זאת, כתוב בזהר הקדושמ שבלי הברית 
בלי  להתקיים,  יכולה  לא  הראשונה  הברית  השניה 

יהודים מולים(. 
אם כן, רואים שבתורה יש סדר לבריתות, הסדר 

ע"ז כז, א. לג 
קהלת ג, א. לד 

"לכל זמן" = גן עדן! לה 
ראה קידושין פב, א; תנחומא בהר א. לו 

לז בעש"ט עה"ת לך כו; ע"פ שבת קנו, א.
ויקרא יב, ג. לח 

ראה תנחומא בא ט )ושל"ה פרשת לך לך(. לט 
ראה ח"ב לב, א; מ, ב. מ 
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שאמרנו שרשום על דגל משיח: דבר ראשון שלמות 
הפרת,  עד  מהנילוס  הארץ?  שלמות  מהי  הארץ. 
עשרה עממין, כולל קיני-קנִזי-קדמֹני. היא קודמת 
הוא  אבינו  אברהם  מילה.  ברית  לפני  עוד  לכל, 
שלמות הארץ ואחר כך שלמות העם, שתי הבריתות 
שלו — ברית בין הבתרים בגיל 70 וברית מילה בגיל 
היה  "אחד  ברבוע,  אחד-אהבה   ,169  — )ביחד   99
אברהם"מא(. מתי התורה? הרבה יותר מאוחר, בזמן 

משה רבינו. 

שרש ברית הארץ
קודם,  שאלנו  הספירות.  לפי  להבין  צריך  כעת 
הבריתות  מ-יג  במעבר  הבריתות  לעשר  קרה  מה 
של ברית המילה ל-ג הבריתות של התורה? התירוץ 
מברית  למעלה  עוד  שהוא  לשרש,  חזר  שהעשר 
הבתרים.  בין  ברית  של  העממין  עשרת   — המילה 
גבוה  או  דאריך,  ספירות  ל-י  או  רומזים?  הם  למה 
מכך ל-י ספירות דעתיק, או גבוה מכך ל-י ספירות 
דא"ק, או יותר גבוה עשר ספירות הגנוזות במאצילן 
ממש. אם כן, קודם יש עשר — עשרה עממין, ברית 
בין הבתרים, שלמות הארץ. אחר כך יש יג, תוספת ג, 

ואז ה-י חוזרות למקורן ונשארות ג. 
שלמות הארץ היא בסימן עשר, עשרה עממין — 
"העשירי יהיה קדש להוי'"מב בא לידי ביטוי דווקא 
הבתרים  בין  ברית  בפרשת  )אכן  הארץ  בשלמות 
"ביום   — אחת  פעם  רק  מופיעה  "ברית"  המלה 
ההוא כרת הוי' את אברם ברית לאמר לזרעך נתתי 
את הארץ הזאת מנהר מצרים עד הנהר הגדל נהר 
גילוי  ידוע מרבי אייזיק מהומיל שבכל  פרת"מג, אך 
דווקא(;  עשר  של  התנוצצות  יש  אחד  של  עצמי 
שנכרתו  מילה  "גדולה  יג,  בסימן  העם  שלמות 
עליה יג בריתות"; ושלמות התורה בסימן ג, "נכרתו 
עליה שלש בריתות", כמפורש שהתורה היא שלש 
וכו'"מד,  — "בריך רחמנא דיהב לנא אוריאן תליתאי 
הכל משולש שם בזכות התורה המשולשת )תורה-

נביאים-כתובים(. הרבי הכי אהב את המספר שלש. 
הסדר של 3-13-10 כבר שם הוי' ב"ה, פעמיים שלש 
הארץ  את  המחבר  הממוצע  מילה,  )ברית  עשרה 

לתורה(, שם העצם.

יחזקאל לג, כד. מא 
ויקרא כז, לב. מב 

בראשית טו, יח. מג 
שבת פח, א. מד 

ברית בין הבתרים — ברית-אש
כעת נראה איך כל הווארט רמוז בתחלת התורה: 
התורה מתחילה "בראשית ברא אלהים את השמים 
ואת הארץ". אחר כך "והארץ היתה תהו ובהו וגו'", 

ואחר כך "ויאמר אלהים יהי אור ויהי אור". 
הפסוק  להאיר"מה,  התחיל  ש"אברהם  מפורש 
ויהי אור" הולך על אברהם  "ויאמר אלהים יהי אור 
יהי  "ויאמר אלהים  ידוע אצלנומו שהפסוק  בפירוש. 
אור ויהי אור" — פסוק בן כג אותיותמז — מורכב רק 
הפסוק  כל  כלומר,  אור-מילה.  שונות,  אותיות  מ-ז 
אבינו  אברהם  קבל  מה  מילה.  ברית  של  אור  הוא 
בריתות?  יג  עליה  שנכרתו  מילה,  ברית  בשעת 
נוספה לו ה בשמו, ה אורות, רמז ל-ה חומשי תורה 
במדרשמח.  כמבואר  לישראל,  להנתן  שעתידים  אור 
ב"יום אחד" )"אחד היה אברהם" כנ"ל( של מעשה 
בראשית כתוב ה פעמים "אור", וכתוב שהם סוד ה-ה 

של אברהם אבינו. ברית מילה היא אור. 
אור  גילוי  היא  מילה  שברית  לדעת  חשוב  מאד 
)מילה מלשון מול, גילוי אור, כמבואר בדא"ח( — "מל 
ולא פרע כאילו לא מל"מט כי צריך גילוי העטרה, גילוי 
אורו של שרש נשמת הילד שנימול, "אור ישראל"נ. 
ברית מילה היא אור. מהי ברית בין הבתרים, שלמות 
הארץ, שעוד לפני ברית מילה, אך לא יכולה להתקיים 
בלי ברית המילה? זהו הרמז שכתוב בתיקוני זהר על 
המלה הראשונה של התורה, שגם רומזת לברית — 

"בראשית" אותיות ברית-אשנא. מה ההבדל?
מהברית  אש  שיוצאת  מלך  של  שסימן  כתובנב   
היא  "בראשית"  כל  המשיח.  מלך  של  סימן  שלו, 
ממלכת..."(  )"בראשית  בתנ"ךנג  למלכות  בסמיכות 
משלמות  הבתרים,  בין  מברית  מתחילה  מלכות   —
אחר  הבתרים,  בין  בברית  אש.  ברית  והיא  הארץ, 
המשיח,  מלך  למלחמות  )רמז  המלכים  מלחמת 
כמבואר ברמב"ןנד(, כורת ה' עם אברם ברית, ברית 
בין שנים ממש )לא בדומה לשאר הבריתות בתורה, 

שמות רבה טו, כ. מה 
ראה סוד הוי' ליראיו סוף שער לו, רפואה שלמה פ"ו ובכ"ד. מו 

אור = ט"פ כג, זיו. מז 

בראשית רבה ג, ה. מח 
שבת פי"ט מ"ו. מט 

ישעיה י, יז. נ 
הקדמת תקו"ז; תקון כב )סד, ב(. נא 

סנהדרין קא, ב. נב 
ראה מלכות ישראל ח"א מאמר "שלש מצות נצטוו ישראל" פ"ו. נג 

בראשית יד, א. נד 
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שהן נתינת אות לשם קיום הבטחה, כברית הקשת 
והנה  בתוך...  אתֹם  "ויבתר  כאשר  מילה(,  וברית 
תנור עשן ולפיד אש אשר עבר בין הגזרים האלה"נה 
ופירש"י שהאש "הוא שלוחו של שכינה שהוא אש", 

היינו ברית אש )ברית עם אש השכינה( ממש. 
יודעים שברית-אש היא הברית על  עוד  מאיפה 
השמים  את  אלהים  ברא  "בראשית  הפסוק  הארץ? 
ואת הארץ" חותם ב"הארץ", והפסוק הבא הוא כבר 
השמים  על  מדברים  לא  ובהו",  תהו  היתה  "והארץ 
לפני  מה?  רק  הארץ.  בשלמות  בארץ,  עוסקים   —
 — להאיר"  התחיל  "אברהם  לפני  מילה,  ברית  שיש 
מי שדוגל בשלמות הארץ, אבל אין לו בדגל גם את 
היתה  "והארץ  אזי   — ושלמות התורה  שלמות העם 
"ורוח אלהים  פני תהום". אכן,  וחשך על  ובהו  תהו 
מרחפת על פני המים", "זו רוחו של מלך המשיח"נו, 
משיח נמצא. מה צריך בשביל לגלות אותו? "ויאמר 
אלהים  אמרתי  "אני  אור",  ויהי  אור  יהי  אלהים 
רמזים  שני  פה  יש  כן,  אם  מילה".  "אור  אתם"נז, 

מובהקים למה שאמרנו. 

מברית אש לבריתות אור
)שגם  אש"  מ"ברית  מתחילה  התורה  נחזור: 
שייכת לאברהם אבינו, אש ראשי תבות אברהם שרה, 
כמבואר במ"א בסוד ברית אש(, אבל הפסוק השלישי 
— "אברהם התחיל להאיר" — הוא כבר לא אש אלא 

אורנח. מה ההבדל בין אש לאור, "באור אש"נט?
האור  חסד.  הוא  ואור  גבורה  היא  שאש  כתובס 
הוא ה-ה של אברהם אבינו, איש החסד — אור הוא 
חסד, טוב, "וירא אלהים את האור כי טוב", "אך טוב 
טוב,  היא דבר  גם אש  חיי"סא.  ימי  כל  ירדפוני  וחסד 

שם טו, י-יז. נה 
בראשית רבה ב, ד; זהר ח"א קצב, ב. נו 

תהלים פב, ו. נז 
"ברית  בחינת  לאש,  קשורה  ה"ברית"  מילה"  "ברית  בביטוי  נח 
ואילו  נוהגים להכריז בשעת הברית(  יקוד אש[" )שיש  ]נוטריקון  קדש 
ה"מילה" קשורה לאור. ברית אש אור מילה = 1205 = 5 פעמים אמר 
)סוד המשכת הטפה כנודע, ראשי תבות אור מים רקיע, אך גם ראשי 
תבות אש מים רוח כנודע(. והוא עולה "שלש עשרה" — "גדולה מילה 
שנכרתו עליה שלש עשרה בריתות"! ה"שלש עשרה" הראשון בתורה 
נאמר בהקשר לברית מילה: "וישמעאל בנו בן שלש עשרה שנה בהמלו 
את בשר ערלתו", היינו "שלש עשרה" של תהו שקדם לתיקון, "ברישא 
חשוכא והדר נהורא" )שבת עז, ב(. והוא עולה "מציאותו מעצמותו", 

תכונת העצמות שמתגלה בנפש היהודי בשעת ברית מילה.
תהלים עח, יד. נט 

פרדס שכ"ג פי"ד. ס 
תהלים כג, ו. סא 

צריכים התלהבות כשעובדים את ה', גם כשאומרים 
לבי  "חם  הידועסב,  כרמז  היינו,  חב"ד  תורה.  דברי 
דברתי בלשוני"סג. בשביל  בהגיגי תבער אש,  בקרבי, 
בכל  ברית-אש.  אש,  צריך  חיים  אלקים  דברי  לומר 
אופן, זו גבורה — שמענו את התורה מפי הגבורהסד, 
גבורה היא טובה. "לית שמאלא בהאי עתיקא כולא 
ימינא"סה, הכי ימין, ואף על פי כן הוא אש. מקור האש 
גבורה   — סתימאה  מוחא  דקרדוניתא,  בבוצינא  הוא 
"כח  דאריך,  סתימאה  במוחא  שמלובשת  דעתיק 
בחסד  הוא  האור  שרש  החסידות.  בלשון  המשכיל" 

דעתיק המלובש בגלגלתא דאריך. 
שוב, "בראשית" אותיות ברית-אש, יש בה הרבה 
גבורה, הרבה אש — כדי להלחם על שלמות הארץ צריך 
הרבה אש, לפעמים צריך גם לפתוח באש. כשמשיח 
האויבים  כל  מול  הארץ  שלמות  על  להלחם  בא 
מסביב, כמו שכותב הרמב"ם, צריך אש. מהי ברית בין 
הבתרים בלי ברית מילה וברית התורה? ציונות. ככה 
הענין מתחיל, אבל לא מחזיק מעמד — "והארץ היתה 
תהו ובהו וחשך על פני תהום". אלא מה? מסתתר שם 

משהו, "ורוח אלהים מרחפת על פני המים". 
עכשיו צריך לבוא אברהם אבינו ולמול, בגיל 99, 
"לכל זמן" — "זמן לאברהם אבינו למול" — ואז ישנה 
שלמות העם. מתוך שלמות העם צריך להגיע לעוד 
אור, שלמות התורה. התחלנו מאש ואז בא אור — אור 
)שבתיקון האמצעי, השביעי- דיקנא  תיקוני  יג  הוא 

החביבסו, שלו, תיקון "ואמת"סז יש שע נהורין של אור 
הפנים( ואש היא בוצינא דקרדוניתא, גבורה דעתיק 
— אך אור הוא גם תורה, "תורה אור"סח. אם כן, יש אש 
אחת ושני אור, כמו חש-מל-מלסט. ה"חש" הוא ברית-

"'בראשית'  אש, עוד לפני המאמר הגלוי הראשון — 
נמי מאמר"ע, אבל "מאמר סתום"עא, "עת לחשות"עב.

כמטמונים תחפשנה ח"ב עמ' קפא הערה יד. סב 
תהלים לט, ד. סג 

מכות כד, א. סד 
זהר ח"ג קכט, א. וראה שם רפט, א. סה 

"כל השביעין חביבין" — ויקרא רבה כט, ט. סו 
שמות לד, ו. סז 
משלי ו, כג. סח 

אש אור אור = 715 = הכל פעמים אחד. יש גם "המאור שבתורה"  סט 
עליו נאמר "המאור שבה יחזירנו למוטב" )הקדמת איכה רבה אות ב(, 
היינו פנימיות התורה, סוד ה"תורה חדשה מאתי תצא" )ויקרא רבה יג, 

ג(, תורת משיח.
ר"ה לב, א. ע 

שבת קד, א. ראה זהר ח"ב קעח, ב. עא 
קהלת ג, ז. עב 
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 המשכת אורות דתהו של הארץ
בכלים דתיקון של מילה ותורה

זהו עיקר הדרוש, שצריך ללכת לפי סדר הדורות 
— קודם ברית בין הבתרים, אחר כך ברית מילה ואז 
הברית על התורה, רק שבין ברית בין הבתרים לברית 
המילה יש סכנת שבירה. לפני שיורשים את עשרת 
העשרה?  מהם  קיני-קנִזי-קדמֹני,  כולל  העממין, 
מי  דאריך.  ספירות  לעשר  שייכים  שהם  אמרנו 
ספירות  עשר  מה שרש  האריז"ל,  כתבי  את  שמכיר 
עוצמת  שהיינו  אומר  הוא  הדיקנא?  שלפני  דאריך 
עשרה   — שנשבר  התהו  עולם  של  הספירות  עשר 

עממין הם תהו. 
הרבי אומרעג שצריך לקחת את האורות המרובים 
מתחיל  הכל  דתיקון.  בכלים  אותם  ולהמשיך  דתהו 
הן  אותן  לתקן  זוכין  וכאשר  דתהו,  ספירות  מעשר 
עשר  דאריך.  הספירות  עשר  להיות  הופכות  גופא 
דעולם  ספירות  עשר  תיקון  הן  דעתיק  ספירות 
הנקודים.  עולם   — התהו  לעולם  שקדם  העקודים, 
עולם הנקודים הופך לאריך בתיקון, ועולם העקודים 
הופך לעתיק בתיקון. עשרה עממין הם י"ס דנקודים, 
שהופכים לי"ס דאריך. אחר כך יש את סוד הדיקנא 

ואור אבא. 
אם כן, הסדר הוא ברית-אש, אור מילה ואור תורה.

ב. "בשעת האבל" ו"אחר האבל"
רפואת המשפחה

 — כאן  למשפחות  שייך  שיותר  במשהו  נסיים 
שתי המשפחות בתוך שנת האבל על פטירת האבא. 
כתובעד שהשמחה של לידה וברית מילה היא רפואה 
רפואה  כתוב שהמלה  רפואה?  לכל המשפחה. מהי 
תהו  היתה  "והארץ  אחרי  אור-פה.  אור-מילה,  היא 
ויהי  יהי אור  וגו'" נאמר "ויאמר אלהים  ובהו וחשך 
אור" — אותיות אור-מילה השוה אור-פה, רפואה. יש 

פה בחינת רפואה.

ד' ניסן — "עת לפרוץ ועת לבנות"
הזכרנו את פרק ג בתחלת קהלת, בו כתוב "לכל 
ארבעה  שם  יש  השמים".  תחת  חפץ  לכל  ועת  זמן 
עשר זוגות עתים — החל מ"עת ללדת" וההיפך — סוד 

שיחת כ"ח ניסן תשנ"א. עג 
"וכל אותה השנה הדין מתוחה כנגד אותה משפחה; ואם נולד בן  עד 

זכר באותה משפחה, נתרפאת כל המשפחה" )שו"ע יו"ד שצד, ד(.

"בידך עתֹתי"עה שאומר דוד המלך )השוה יד(, כל כח 
זוג  כל  זוגות.  יד  ב-יד,  שלך,  ביד  הם  שלי  העתים 
הוא אור וחשך, והסברנו לאחרונהעו שאפשר לראות 
ב-יד העתים את יד הימים הראשונים של חדש ניסן, 

הלילה והיום שבכל אחד מהם. 
בכל אופן, היום, יום הבחירות, ד' ניסן, כבר הזוג 
שעוד  מי   — הנשיא  את  להזכיר  גם  צריך  הרביעי. 
לא אמר את הנשיא, אולי שכח, שיאמר, אליצור בן 
שדיאורעז נשיא שבט ראובן, בכור ישראל. היום הוא 
היום  כנגד  הרביעי,  הזוג  לבנות",  ועת  לפרוץ  "עת 
ניסן. על פי פשט "לפרוץ" הוא שלילי,  הרביעי של 
אבל  היום.  היינו  ו"לבנות"  הלילה,  כנגד  להרוס, 
ימה  "ופרצת   — "לפרוץ" נשמע מצוין  לחסיד חב"ד 
וקדמה וצפנה ונגבה"עח, הסיסמה של הרבי, הסיסמה 

של חב"ד. 
הרבה  יש  ואם  "ופרצת",  הוא  היום  של  הסימן 
לבנות".  "עת  יש  ממילא  לפרוץ",  "עת  "ופרצת", 
מגיעים  ואז  "ופרצת",  הרבה  לעשות  צריך  קודם 
לבנות את הארץ. מתחילים לבנות את הארץ. צריכים 
לבנות גם את העם וגם את מבצר התורה. שוב, הסדר 
הוא ברית הארץ, ברית מילה וברית התורה — תהועט, 

דיקנא וחכמה.

זוגות אבל וזוגות מלחמה ושלום
עוד מעט לילה, מה הזוג החמישי? "עת לבכות 
ועת לשחוק". אחר כך המשך אותו פסוק, הזוג הששי, 
"עת ספוד ועת רקוד". מה בא יותר מאוחר בהמשך? 
שבמדרש,  מענין  מאד  לדבר".  ועת  לחשות  "עת 
מפרש  הוא  האחרונים  שלשת  כל  על  רבהפ,  קהלת 
באופן דומה — לגבי שני הזוגות הראשונים )שבאותו 
"אחר  והשני  האבל"  "בשעת  הוא  הראשון  פסוק(, 

תהלים לא, טז. עה 
שיעור ב' ניסן )השיעור החדשי באנגלית(, וראה גם כינוס ילדים ג'  עו 

ניסן )נדפס ב"ואביטה" מצורע(.
החלמיש,  מצור  היוצאת  אש  אש,  בחינת  הוא  אליצור  של  הצור  עז 
אור, כנגד שתי הבריתות של אברהם אבינו עליהן  יש  ואילו בשדיאור 
יעקב,  הוי', ה"פ  לה פעמים   ,910 אליצור בן שדיאור =  דברנו לעיל. 
ודוק. עוד קשר בין משה לשבט ראובן:  משה,  והוא החלק הקדמי של 

משה ובמילוי ובמילוי המילוי = ראובן פנים ואחור.
בראשית כח, יד. עח 

תבה.  כל  ממוצע  רפח,  פעמים  ד   = ובהו"  תהו  היתה  "והארץ  עט 
תיקון הארץ, הברית על הארץ, שלמות הארץ, היינו בירור רפח ניצוצין 
קדישין שנפלו מעולם התהו בשבירת הכלים, שמזה זוכים ל"רוח אלהים 
מרחפת גו'", מחיים את המת-רפח ומתגלה רוחו של מלך משיח שאז 

"ויאמר אלהים יהי אור", אורו של משיח.
ג, ו; שם ט.  פ 
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לשחוק'  'ועת  האבל,  בשעת  לבכות'  "'עת  האבל": 
רקוד'  'ועת  האבל,  בשעת  ספוד'  'עת  האבל;  אחר 
אחר האבל". ולגבי הזוג השלישי מפרש המדרש על 
פי מעשה ברבי מנא בשעת האבל על אשתו, ששתק 
ובכך העלה  גם מדברי תורה המותרים בשעת אבל 

את כבוד התורה עיי"ש.
מענין, הייתי מצפה שחז"ל יאמרו משהו מיוחד 
לכל אחד, כמו שאומרים על חלק מהעתים סיפורים 
"בתלתא  לומר שהחזרה שלש פעמים,  יש  שלמים. 
להדגיש  היינו  כו'  האבל  ענין  על  חזקה"  הוי  זימני 
ש"הכל הבל", 'הכל אבל', השקפת העולם הכללית 
על  "חבל  לשון":  על  נופל  "לשון  עוד  קהלת.  של 
ל"ימי  הבל אבל משלימים  ולא משתכחין".  דאבדין 
שנותינו בהם שבעים שנה"פא, שבעים שנה של דוד 
יוסף  ועשר שנים של  חבל — מאה  עם  ויחד  המלך, 

הצדיק, ודוק. 
זהים — כולם  יותר מענין, שיש עוד שבעה  עוד 
על שם "עת מלחמה ועת שלום", הזוג האחרון )כנגד 
פסח(.  קרבן  והקרבת  חמץ  ביעור  זמן  פסח,  ערב 
'ועת לעקר נטוע' בשעת  "'עת לטעת' בשעת שלום 
לרפוא'  'ועת  מלחמה  בשעת  להרוג'  'עת  מלחמה; 
'ועת  מלחמה,  בשעת  לפרוץ'  'עת  שלום;  בשעת 
לבנות' בשעת שלום; 'עת לבקש' בשעת שלום 'ועת 
לאבד' בשעת מלחמה'; 'עת לקרוע' בשעת מלחמה, 
'ועת לתפור' בשעת שלום; 'עת לאהב' בשעת שלום 
ועת  מלחמה  'עת  מלחמה;  בשעת  לשנא'  'ועת 
שלום'" — כך דורשים שבעה זוגות, המון, בדיוק חצי 

מכל הזוגות. 
הגדולים,  וגם  הילדים,  רצה שכל  לעניננו, הרבי 
ישתייכו לצבאות ה'. יש לנו מלחמה, ביצר הרע, ואחד 
מסימני המלחמה הוא דווקא "ופרצת", שפורצים. כל 
עבודת "ופרצת", "עת לפרוץ", היא בשעת מלחמה. 
לשניהם.  מוכנים  להיות  צריך  בשלום.  לבנות"  "עת 
ועת  מלחמה  "עת  בשביל  מנהיג?  צריך  מה  בשביל 

שלום", קודם מלחמה, להלחם מלחמותינו.

תקופת ה"אתהפכא"
רצינו לדייק את שלשת אלה בהם הראשון בשעת 
הג"ר  בסוד  )שי"ל שהם  האבל  לאחר  והשני  האבל 
ביחס לז"ת של מלחמה ושלום(, וללמוד מהדיוק גם 
ביחס לדבר שדברנו קודם עם דוד של אבי-הבן. הוא 

תהלים צ, י. פא 

אמר, ובצדק, שבחב"ד נוהגים להקל באבל. אמרתי 
מה  מהסבא  עכשיו  שמענו  בחב"דפב.  רק  ולא  שכן, 
שהרבי דבר על מצורע — מצורע היום הוא כבר משיח 
עצמו, "חיוורא דבי רבי"פג, אתהפכא. אנחנו בתקופה 
 — טוב  שם  הבעל  מורנו  מאז  )היינו  אתהפכא  של 
חיוורא דבי רבי, כך הכתיב בגמרא ורש"י, בגימטריא 

בעל שם טוב). 
לא רק שמקילים באבל, אלא שהתפנית משעת 
האבל לאחר האבל היא חדה ביותר )דבר שהדהים 
"'עת   — המדרש(  בלשון  התבוננתי  כאשר  אותי 
האבל".  אחר  לשחוק'  'ועת  האבל,  בשעת  לבכות' 
כלומר, דקה אחרי האבל אתה מתחיל לצחוק. "'עת 
ספוד' בשעת האבל, 'ועת רקוד' אחר האבל" — מיד 
ועת  לחשות  "עת  לרקוד.  מתחילים  האבל  אחרי 
לדבר" אני מבין — באבל שלשה ימים גם לא עונים 
שואלים  לא  השבעה  סוף  ועד  שלום,  ששואל  למי 
וכן עוניםפד, יש "עת לחשות", ואני מבין שמיד אחרי 
כבר אפשר לדבר. שני הזוגות הראשונים, המופיעים 
בפסוק אחד, הם חידוש גדול — בפרט כשמסתכלים 
ש"עת  אומרים  המפרשים  המפרשים.  ושאר  ברש"י 
לשחוק" היינו "אז ימלא שחוק פינו"פה לעתיד לבוא 
— לא מיד קמים מהבכי ומתחילים לצחוק, לא מיד 
הפשט,  לפי  כך  לרקוד.  ומתחילים  מההספד  קמים 
אבל המדרש אומר שיש משהו שבאבל בוכים ומיד 

בסיומו מתחילים לצחוק — איך יכול להיות? 

השראת תחית המתים
תמיד  הדגיש  הוא  ניחום  מכתבי  כתב  כשהרבי 
אני  המתים.  בתחית  האמונה  הוא  הנחמה  שעיקר 
חז"ל  לחשות"  "עת  את  הראשון.  בה מהרגע  מאמין 
מפרשיםפו — כפי שמביא רש"י על הפסוק — על "וידםֹ 
אהרן"פז. רש"י כותב ש"עת לדבר" הולך על "אז ישיר 
משה ובני ישראל"פח. הפירוש של "עת לחשות" מובן, 
אבל הדבר השני הוא חידוש — "עת לדבר" הוא "אז 
)מכאן  פסח  של  השיא  מצרים,  יציאת  שיא  ישיר", 
בניגון,  היה  דיבורו  שכל  הזקן  לאדמו"ר  אסמכתא 

מו"ק יח, א )ובכ"ד(: "הלכה כדברי המיקל באבל". פב 
סנהדרין צח, ב. פג 

שו"ע יו"ד שפה, א. פד 
תהלים קכו, ב. פה 

יל"ש קהלת רמז תתקסח. פו 
ויקרא י, ג. פז 

שמות טו, א. פח 
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כנודע(, פסוק שממנו לומדים על תחית המתיםפט.
בכל אופן, כאשר יהודי מאמין במשהו הוא רואה 
אותו במוחש, 'הנה זה קורה' — אפילו ברגע הראשון 
של האבל, אם רק היה יכול היה צוחק, כי הוא רואה 
את תחית המתים. אבל הוא לא יכול, ההלכה אומרת 
סכר,  כמו  היה  האבל   — האבל  לאחר  יכול.  שאינו 
ואחריו משהו פורץ. בשעת האבל יש "עת לבכות". 
כשהחזקתי את התינוק בברית בא לי, שבעים פנים 
מילה,  בברית  התינוק  היינו  לבכות"  ש"עת  לתורה, 
וכמה שהוא בוכה יפה )אגב, הוא בכה מצוין, בדיוק 
"עת  יהיו  שלו  החיים  כל  ככה   — הכללים...(  לפי 
הוא  רנה",  ולשוננו  פינו  שחוק  ימלא  "אז  לשחוק", 
והשלמה,  האמתית  הגאולה  עם  משיח,  עם  יחיה 
לאחר  ומיד  האבל,  בשעת  הבכי  שוב,  אותה.  יראה 

מכן "עת לשחוק" כלעתיד לבוא. 
אחר  ומיד  ספוד" בשעת האבל,  "עת  דבר  אותו 

סנהדרין צא, ב. פט 

כך "והחי יתן אל לבו". מהו עיקר ההספד? חסידים 
חסידים?  אצל  בשבעה  עושים  מה   — מספידים  לא 
לקבל  בשביל  ללמוד,  בשביל  סיפורים,  מספרים 
משה".  ישיר  "אז  שירה,  היא  השראה   — השראה 
כשמקבלים הרבה השראה, מיד אחרי השבעה, אחרי 
 — שקבלנו  ההשראה  עם  לרקוד  מתחילים  האבל, 
כמו שהרבי היה מסיים שיחות, נרקוד עם השכינה 
עם  ביחד  עם האהוב שלנו  נרקוד  בקדש הקדשים, 

מלך המשיח, בקדש הקדשים.
כל זה קשור לנושא של כח עתים שאנחנו לומדים 
העתים.  מזוגות  אחד  יש  יום  שכל  האחרון,  בזמן 
היום הוא "עת לפרוץ ועת לבנות", שאצל הילד הזה 
יתקיים הרבה "ופרצת", כמו חב"דניק טוב, ושיבנה 
— שיבנה את הארץ, יבנה את העם ויבנה את התורה. 
לחיים לחיים, שיהיה הרבה מזל טוב, "והריקֹתי לכם 

ברכה עד בלי די"צ.

מלאכי ג, י. צ 

מהי חֵרות?
חֵרותּ בגימטריא חכמה בינה דעת. החרות האמתית של האדם היא כאשר החכמה, הבינה והדעת מופיעות 

אצלו בשלמות, כאשר "המוח שולט על הלב".
החרות האמתית היא בקיום תרי"ג המצוות. תריג עם 'הכולל' בגימטריא חֵרותּ. 'הכולל' רומז כאן להשראה 

המקיפה על קיום המצוות.

מצה בגימטריא עניה, לחם עוני.
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ארבע  שותים  משיח  בסעודת  וגם  הסדר  בליל 
כוסות. בלשון המקרא מופיעה המלה "כוס" במובנים 
שונים — נשתדל להגיע לארבעה פירושים של "כוס", 

כדי שתהיה לנו כוונה לארבע כוסות.

"כוס ישועות"
הפירוש הפשוט של כוס הוא כמובן כוס ששותים 
המפרשים  גביע.   — לכוס  נרדפת  מלה  יש  יין.  בה 
יותר —  וכוס היא קטנה  מסבירים שגביע הוא גדול 
הגביע הוא המשפיע לכוסא, הגביע הוא הזכר-היסוד 
הזכרנו  אתמול  אכן,  הנקבה-המלכותב.  היא  וכוס 
וחז"ל  ישועות"ג  "כוס  על  המברך  הוא  המלך  שדוד 
רכא  מחזיקה  לבוא  לעתיד  שלו  שהכוס  אומריםד 
מאד.  גדולה  כוס  זו   — רויה"ה(  "כוסי  )כמנין  לוגין 
עטרת  להיות  לבוא  לעתיד  עולה  המלכות  כאשר 
בעלה — כאשר היא עולה למעלה ז"א בעלה, בסוד 
"כוס ישועות אשא" — היא נעשית המשפיעה לזכר-

הגביע ואז היא גדולה ממנו. 
אנחנו מזכירים הרבה פעמיםו את הסיפור על רבי 
שלמה מקרלין שאמר שיש לו "צווי 'כי'"ז.  — השומע 

ידי  על  יעקב(  בן  שי'  גיורא-מנחם  הרה"ח  ומרשימת  )מהזכרון  נרשם 
איתיאל גלעדי. משיעור שביעי של פסח ע"ז — כפ"ח. לא מוגה.

ראה מצודות ומלבי"ם לירמיה לה, ה. א 
וראה מזרחי לבראשית מד, ב )ועד"ז בגו"א שם פסוק א( שהגביע  ב 
דימוי   — והרחב"  "הקצר  והכוס  צר["  של  ]במובן  וקצר  "ארוך  הוא 

מובהק ליסודות הדו"נ.
פסחים קיט, ב. ג 

ילקוט שמעוני שמות רמז רס. ד 
תהלים כג, ה. ה 

ראה גם התוועדות ליל שש"פ תשס"ג, מוצאי זאת חנוכה תשס"ו,  ו 
י"ב מנחם-אב תשע"ד.

שמע שלמה ח"ב לא: ז 
אברך,  זצוק"ל  קארלינער  שלמה  ר'  הקדוש  רבינו  היות  בעת 
ובלילה  ביום  וישב  עסק,  שום  בידו  היה  ולא  גדול,  עני  והיה 
עליו  התבונן  אחד  ואיש  ולימודו,  עבודתו  ברוב  המדרש  בבית 
ובנים, ודרש אותו מה  והבין אשר בטח יש לו אשה  ועל דרכו, 
פרנסתו, להמציא מזון לבני ביתו, והשיב לו פרנסתי משני )קיא(. 
והאיש הנזכר חשב אשר יש לו בביתו שני בהמות חולבות, ומזה 
הוא פרנסתו, ודרש את פיו הקדוש מקום דירתו, כי האיש הנזכר 
הנזכר  האיש  ובא  מזה,  וירויח  חלב,  אצלו  לקנות  בדעתו  חשב 
לזוגתו אשת הרה"צ זלה"ה, למכור לו חלב, והשיבה לו, מאין לי 
חלב למכור, האם יש לי בהמה חולבת? והאיש הנזכר בא תיכף 

ארבע כוסות בלשון המקרא
חשב שיש לו שתי פרות לפרנסה, אפילו שלא היתה 
לו פרנסה בכלל, אבל הוא התכוון שיש לו שני "כי", 
"כי בו ישמח לבנו כי בשם קדשו בטחנו"ח — ולמדנו 
שצדיקים  )כמו  'כי'"  ב"צווי  פירושים  הרבה  עוד 
פירוש:  עוד  לנו  יהיה  כעת  הדורות(.  במשך  הוסיפו 
בדרך כלל כשרואים ראשי תבות כ"י הכוונה ל"כנסת 
ישראל", אבל כ"י הוא גם ראשי תבות "כוס ישועות", 
אלה "צווי 'כ"י'" שהם בעצם היינו-הך. "כוס ישועות 

אשא" היינו לרומם ולשאת את כנסת ישראל.

"תכסֹו על השה"
"כוס  )בפסוק  שכוס  הוא  שכתובט  נוסף  פירוש 
)בגימטריא  השה"י  על  "תכֹסו  מלשון  ישועות"( 
ואהבת  יהודים  בין  חבור  של  פירוש  זהו  תמימות(. 
שעל  כפי   — שמקרבת"יא  לגימה  "גדולה   — ישראל 

קרבן פסח צריך להמנות כחבורה אחת.

כוס חרבות
"כוס"  העוף  הוא  שהזכרנו  השלישי  הפירוש 
בפרשות  הטמאים  העופות  ברשימת  שמוזכר 
כ"קריא"  המלה  את  מתרגם  אונקלוס  וראה.  שמיני 
ורש"י  קרי(  תיקון  קרי,  אותיות  את  הכוללת  )מלה 
מסביר שנקרא כך כי הכוס צועק בלילה. חוץ משני 
המקומות הללו הוא מופיע עוד פעם אחת בתהלים 
)בפרק "תפלה לעני", התפלה העולה על כולנה( — 
"שקדתי  הוא  הבא  )הפסוק  חרבות"יב  ככוס  "הייתי 

פרנסתו  אשר  בדבריו  שיקר  איך  אותו  לדרוש  המדרש,  לבית 
לו  והשיב  מעולם.  זה  היה  לא  אשר  אמרה  וזוגתו  )קיא(,  משני 
הרה"צ, חס ושלום לא שיקרתי בדיבורי, ובאמת כל חיותי משני 
בטחנו,  קדשו  בשם  "כי"  והשני  לבנו,  ישמח  בו  "כי"  אחת  "כי", 
ואמר על זה הרה"צ אדומו"ר הרב הק' ר' מרדכי מלעכאוויטש 
לנו  יש  אכן  כזאת,  דרגא  להשיג  יכולים  אנו  אין  אשר  זצלל"ה, 
שני "כי" אחרים, אשר כל חיותנו מזה, חסדי ה' "כי" לא תמנו "כי" 

לא כלו רחמיו.
תהלים לג, כא. ח 

ופנים  יפות  פנים  עם  בתהלים  )הובא  י  לב,  בראשית  יפות  פנים  ט 
מאירות(.

שמות יב, ד. י 
ע"פ סנהדרין קג, ב. יא 

תהלים קב, ז. יב 

המדור מוקדש לזכות:
חגית תחי' גרון לרגל יום הולדתה - ט"ו ניסן
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ואהיה כצפור בודד על גג", פסוק שדברנו עליו הרבה 
היא  המשמעות  בפסוק  ניגון(.  לו  חברנו  וגם  בעבר 
צריך  אבל  חורבה,  למקום  שייך  שהכוס  שלילית, 

להסביר גם פירוש למעליותא: 
כתוב "רוממות אל בגרונם וחרב פיפיות בידם"יג, 
ל"חרב  בחסידותיד  ההסבר  מה  פיות.  שתי  של  חרב 
יניקת  מקורות  שני  את  כורתת  החרב  פיפיות"? 
הקליפה, מלמעלה ומלמטה. הפה העליון של החרב 
כורת את יניקת הקליפות מלמעלה, מהגאוה בנפש, 
התחתון  והפה  הקליפה,  של  כנשר"טו  תגביה  ה"אם 
של החרב כורת את יניקת הקליפות מלמטה, משמרי 
של  בצעקות  בנפש.  מהתאוה  הקדושה,  של  השפע 
"חרבות"  של  כח  יש  בגרונם",  אל  "רוממות  הכוס, 

כנגד הקליפות, "וחרב פיפיות בידם".

כוסי-גורלי
פירוש  להוסיף  צריך  אז  כוסות,  ארבע  יש  אבל 
רביעיטז. בארמית כוס היינו לשון שחיטה, אך אנחנו 
המקרא  בלשון  לכוס  רביעי  פירוש  כעת  מחפשים 
דווקא — שכל ארבע הכסות תהיינה בלשון הקדש. 
המלה כוס מופיעה בפרק טז בתהלים, בפסוק "הוי' 
על  הרד"ק  גורלי"יז.  תומיך  אתה  וכוסי  חלקי  מנת 
הם  בפסוק  והכוס  החלק  שהמנה,  מסביר  הפסוק 
המושאל  שם  הוא  כוס   — ל"גורלי"  כינויים  כולם 
מתרגם  והתרגום  לתהלים,  תרגום  יש  )אגב,  לגורל 
וחלקי'  'כוסי  כתוב  כאילו  וחולקי",  "כלידי   — הפוך 

במקום "חלקי וכוסי"(. 
"פור  על שם  לפורים, שנקרא  גם  כאן קשר  יש 
הפשוטה  האמונה  בנפש?  הגורל  מהו  הגורל".  הוא 
הפשוטה  האמונה  אל  ודעת.  מטעם  שלמעלה 
מגיעים בפורים כששותים כוסות יין "עד דלא ידע", 
כרמז הידוע שצריך לא לדעת בין "ארור המן" ל"ברוך 

מרדכי", ששניהם בגימטריא אמונה פשוטה. 

סדר הכוסות בסוד הוי'
בו  הסדר  לפי  הכוסות  את  להסביר  צריך  כעת 

נשתה את ארבע הכוסות, כנגד י-ה-ו-ה:
וכוסי",  חלקי  "מנת  גורל,  לשון  שהכוס  אמרנו 

תהלים קמט, ו. יג 
תו"א הוספות לפרשת ויחי ד"ה "ואני נתתי לך" )ובכ"ד(. יד 

עובדיה א, ד. טו 
ראה גם ספר השרשים לרד"ק שרש כוס. טז 

תהלים טז, ה. יז 

האמונה  מתלבשת  איפה  אבל  בנפש.  האמונה  היא 
שלמעלה מטעם ודעת? כתוב בתניא פרק יח שהיא 
לאיפה  שבשם.  ה-י  כאן  היא  בחכמה,  מתלבשת 
"כוס  היין,  כוס  בבינה.[  הוא  ]יין  יין?  כוס  שייכת 
)ה"ישועות"  עילאה  ה  בבינה,  היא  אשא",  ישועות 
הפנים  אור  שבכתריח,  נהורין  מ-שע  נמשכות  עצמן 
כוס בשם  בבינהכ(.  ובסוד התגלות עתיקא  דאריךיט, 
היין  וכוס  וכוסי",  חלקי  "מנת  גורל,  לשון  המושאל 
הן כאן "תרין ריעין דלא מתפרשין לעלמין"כא )כאשר 
הפירוש שכנגד ה-י שבשם מושאל מהפירוש שכנגד 
ה-ה עילאה שבשם, בסוד "החכמה תחיה בעליה"כב). 
איפה נשים את הכוס מלשון "תכֹסו על השה"? 
יש  ל-ו שבשם.  כאן  שייכים  ישראל  ואהבת  החבור 
עולם  הוא  האצילות  שעולם  שלם  הסבר  אצלנו 
הקנין, עולם הבריאה הוא עולם הבנין )לשון בינה, 
המנין  עולם  הוא  היצירה  עולם  בבריאה(,  שמקננת 
ועולם העשיה הוא עולם הענין. עולם העשיה, "אף 
הענינים של ספר  כמו  הענין,  עולם  הוא  עשיתיו"כג, 
קהלת, שככלל הם לא טובים, אבל ידוע שהמאמרים 
כדי  ענין"  "להבין  פותחים  החסידות  של  העמוקים 
של  לריבוי  אותו  ולהפוך  עשיתיו"  ה"אף  את  לתקן 
אצילות  תבות  ראשי  )"אף"  האצילות  עולם  גילוי 
פהכד( בעשיה. בכל אופן, רואים שמנין שייך ליצירה, 

בו יש את ה"תכֹסו על השה".
שצועק  ה"קריא"  חרבות",  "כוס  של  הפירוש 
בלילה, שייך למלכות )שיורדת לעולמות התחתונים 
וצועקת-קוראת  לילה"כה,  "ותקם בעוד  בלילה, בסוד 
הפסוק  ידםֹ"כו.  ולא  כבוד  יזמרך  "למען  בסוד  תמיד, 
 — הכוסות  ארבע  שתית  בסיום  שקורה  מה   — הבא 
"שקדתי ואהיה כצפור בודד על גג" הוא בסוד "זרקא", 
עלית המלכות לשרשה האמיתי ברדל"א, סוד "בודד 
על גג" הגלגלתא כנודע, מקור הגורל של נש"י, "אַין 

זהר ח"ג קכח, ב; קלג, ב.  יח 
ע"ח שער יג )אריך אנפין( פי"ד. יט 

חיים  לאוצרות  הרנ"ש  הגהת   — עתיק"  פנימיות  אמא  "פנימיות  כ 
שער עתיק פ"ד. ראה תורת שמואל תרכ"ז עמ' לד )וראה שם עמ' עח 

שמציין לזהר ח"ג קעח, ב(.
כא ראה זהר ח"ג רצ, ב; זהר ח"א קכג, א.

קהלת ז, יב. כב 
ישעיה מג, ז. כג 

ראה סוד ה' ליראיו שער "ארבעה עולמות" פ"ה. כד 
משלי לא, טו. כה 
תהלים ל, יג. כו 
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מזל לישראל"כז, "נעוץ סופן בתחלתן"כח, ודוק(.
ולסיכום:

"מנת חלקי וכוסי" י   
"כוס ישועות" ה   

"תכֹסו על השה" ו   
העוף כוס )קריא( ה   

ארבע הכוסות בסדר
הסדר הוא גם של ארבע הכוסות שנשתה כעת, 
רק  הסדר.  בליל  הכוסות  של  וגם  משיח,  בסעודת 

נזכיר איך הכוסות מתחלקות בתוך ליל הסדר: 
מתחילים   — ב"קדש"  היא  הראשונה  הכוס 
באמונה ש"הוי' מנת חלקי וכוסי" שמזכירים בקידוש. 
את  אומרים  עליה  היין  כוס  היא  השניה  הכוס 

ההגדה כולה, "כוס ישועות אשא". 
המזון  ברכת  של  הכוס  היא  השלישית  הכוס 

כז בעש"ט עה"ת לך כו; ע"פ שבת קנו, א.
ספר יצירה פ"א מ"ז. כח 

"גדולה  באכילה,  כולם  בה מתאחדים  הסעודה,  על 
זו  )ובזמן הבית אוכלים בסעודה  לגימה שמקרבת" 
את קרבן הפסח, "תכֹסו על השה"(, ומברכים עליה 

ביחד בזימון. 
היא  ההלל",  את  "קורין  עליה  הרביעית,  הכוס 
שאחריה  הרביעית  הכוס   — ה"קריא"  שכנגד  הכוס 
באמצע  הסדר,  ליל  שבסוף  יתכן  בלילה.  צועקים 
הלילה, צועקים — כמנהג חסידי קרלין — את הפיוט 
"אחד מי יודע!". בכל אופן כל אחד צועק מה שצועק 
וצועקים "אין עוד  אז, כמו בקוצק שעולים על הגג 
החב"די  השיר  את  בסוף  לשיר  גם  )אפשר  מלבדו" 
מלבדו"(.  עוד  אין  הבלים  הבל  אלץ  דאך  "ס'איז 
אמנם הכוס הוא עוף טמא, אבל הוא עתיד להטהר 
כבר  הוא  הבא  שהפסוק  כמו  כוסות,  ארבע  )אחרי 

צפור טהורהכט(, כמו עוד דברים שעתידים להטהר.

כוס צפור = 462, יהלום 21, אהיה — "שקדתי ואהיה וגו'". היינו  כט 
"צפור  אהיה  ואח"כ  חרבות"  "כוס  אהיה  קודם  אהיה",  אשר  "אהיה 

בודד על גג".

ארבעה ב"נים
למלה בן ארבע גימטריאות פשוטות המתאימות לארבעת הבנים שלנו: 

אליהו הנביא מבשר הגאולה אשר ישיב לב אבות על בנים. וכמו שבן בגימטריא אליהו, כך  הבן החכם הוא 
חכם בגימטריא הנביא.

י נֶפֶשׁ", וכן הבן הרשע 'נובח' בעזות פנים "מה העבודה הזאת  לָבִים עַזֵּ לֶב. "וְהַכְּ הבן הרשע עונה לגימטריא כֶּ
לֶב "כולו לב", וכן "הרשעים ברשות לבם", הולכים אחר תאוות לבם ללא הדרכת החכמה. אך הכלב  לכם". הכֶּ

יכול להפוך לטובה ולבשר את הגאולה, "כלבים משחקים, אליהו הנביא בא לעיר" )ב"ק ס, ב(.
הבן התם הוא סתם בן, ללא שם מיוחד, פתוח לכל האפשרויות.

והבן שאינו יודע לשאול הוא כבהמה שאין לה דעת; במצב הגרוע הוא כבהמה טמאה, שאינו יודע לשאול בגלל 
ךְ". הֵמוֹת הָיִיתִי עִמָּ טומאה־אטימות, אך במצב הטוב הוא כבהמה טהורה ומתמסר לה', "בְּ
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שלש כוונות אדם
אדם- בגימטריא  מצה  למצה:  יפה  כוונה  נאמר 

אדם-אדם. כלומר, ממוצע כל אות במלה מצה הוא 
אדם. כל הענין של פסח )והמשכו בספירת העומר( 
"אדם",  להיות   — לתורה"א  קדמה  ארץ  "דרך  הוא 
מענטש, כהכנה לקבלת התורה בחג השבועות. לכןב 
בשבתות שבין פסח לשבועות לומדים פרקי אבות — 

המסכת שמלמדת דרך ארץ. 
בתור  אדם,  המלה  של  כוונות  בשלש  נתבונן 

כוונות לאדם-אדם-אדם הרמוזים במצה: 

"עפר מן האדמה"
 — האדמה"ג  מן  "עפר  שנוצר   — אדם  בפשטות, 
וישוב  מעפר  בא  כי  האדם  הכרת  אדמה.  לשון  הוא 
לעפר היא שפלות — "כי עפר אתה ואל עפר תשוב"ד, 

"הכל היה מן העפר והכל שב אל העפר"ה. 
על הפסוק "וייצר הוי' אלהים את האדם עפר מן 
האדמה" אומר המדרש "'עפר' זכר 'אדמה' נקבה"ו. 
זכר  לשון  הוא  שעפר  הלשונית,  להערה  מעבר 
ואדמה לשון נקבה, הדגשת המדרש צריכה הסברז. 
יצר  ה'  האדם  שביצירת  לב  לשים  יש  אופן,  בכל 
את הנקבה מן הזכר — "לזאת יקרא אשה כי מאיש 
לֻקחה זאת"ח — אך לאור הדגשת המדרש מתחדש 
הוי'  "וייצר  הנקבה,  מן  הזכר  בריאת  של  ממד  כאן 

אלהים את האדם עפר ]זכר[ מן האדמה ]נקבה["ט.
דעת  בלי  לעולם  בא  שהאדם  אומר  המדרש 
יש קצת  רק באמצע   — בלי דעתי  מן העולם  ונפטר 

שמיני  שבת  משיעור  מוגה.  לא  גלעדי.  איתיאל  ע"י  )מהזיכרון(  נרשם 
)איסרו-חג( ע"ה — כפ"ח.

א ויקרא רבה ט, ג; תנא דבי אליהו רבה פ"א.
הקדמת מדרש שמואל )בשם "מצאתי כתוב"(. ב 

בראשית ב, ז. ג 
שם ג, יט. ד 

קהלת ג, כ. ה 
בראשית רבה יד, ז. ו 

ועיי"ש בהמשך המדרש. ז 
בראשית ב, כג. ח 

א   — אז  של  יחס  ביניהם  שיש  כך  אדמה,  פעמים  ז  עולה  עפר  ט 
המדרש,  לשון  וכל  ברבוע,  כ  ל-ת,  משלימים  עפר-אדמה  ל-ז.  ביחס 
"'עפר' זכר 'אדמה' נקבה" מעלה זאת לשלמות של כח )יחי( ברבוע.

קהלת רבה ה, כ:  י 

כוונת המצה: שלש בחינות אדם
והכל  העפר  מן  היה  "הכל  את  מזכיר  הדבר  דעת... 
שב אל העפר". האם ה"בלי דעת" שבסוף דומה לזה 
גם   — כן  הארץ  עם  שאצל  לומר  אפשר  שבתחלה? 
עם הארץ למעליותא, "עם שבגינו נבראת הארץ"יא. 
מה לגבי תלמידי חכמים, שכתוב עליהם שהסתלקו 
שאלה  לומר  היה  אפשר  צלולה?  בדעת  העולם  מן 
תלמידי חכמים שלא הדרו ב"אל עפר תשוב", בניגוד 
לבעל שם טוב שאמר על עצמו שיכול לעלות בסערה 
בעצמו  לקיים  רוצה  אך  הנביא,  כאליהו  השמימה 
שהדעת  לומר  גם  אפשר  אך  תשוב",  עפר  "ואל 
ונעלית  שונה  כך  כל  ההסתלקות  של  הצלולה 
מהדעת של כל החיים, שגם לה אפשר לקרוא "בלי 
דעת"יב. ועוד, אפשר להסביר על פי הכלל הגדול של 
]בשעת  נדע  ]של כל החיים[ שלא  "תכלית הידיעה 

ההסתלקות מן העולם הזה["יג.

כאשר יצא מבטן אמו ערום ישוב ללכת כשבא תניא כמו שבא 
ונפטר מן העולם בקול בא לעולם  אדם כן ילך אדם בא בקול 
מן  ונפטר  בחבה  לעולם  בא  בבכיה  העולם  מן  ונפטר  בבכיה 
העולם בחבה בא בעולם באנחה ונפטר מן העולם באנחה בא 

לעולם בבלי דעת ונפטר מן העולם בבלי דעת. 
חשבינן  ובריתא  )"גופא  תפארת-יסוד  כנגד  שקול-בכיה  לומר  יש 
ויוסף )"ויבך  חד"(, שזו הזיקה המיוחדת בין יעקב )"הקלֹ קול יעקב"( 
הצדיק(;  יוסף  אצל  "ויבך"  נאמר  פעמים  שבע   — עוד"  צואריו  על 
חבה-אנחה כנגד חסד-גבורה )כפשוט(; בלי דעת כנגד שרש הנוקבא 
באמונה  האדמה"(,  מן  )"עפר  השפלות  בעצם(,  קלה",  )ש"דעתה 
הפשוטה דרדל"א )רישא דלא ידע ולא אתידע, היינו בלי דעת; שפלות 
= ח פעמים אמונה כנודע, וביחד — אמונה שפלות = ג פעמים אשה = 
בריאה יצירה עשיה, שלשת העולמות התחתונים המתהווים ממלכות 

דאצילות, שהנשמות דשם הן "זרע בהמה", בלי דעת(, ודוק. 

חסד
חבה

גבורה
אנחה

תפארת
קול

יסוד
בכי

מלכות
בבלי דעת

מכל פירושי חז"ל , המקור בקרא — "ערום", בלי לבוש — משמע בלי 
דעת )כמו שיש "ערום" בר דעת — "אדם ערום כסֹה ]לשון כסות[ דעת 
וגו'" — כך יש ערום בלי דעת, בלי לבוש, "גם בלא דעת נפש לא טוב"(.

רש"י לויקרא כ, ב. יא 
"אני  בסוד  אות,  כל  ממוצע  אלהים,  פעמים  ו  עולה  דעת  בלי  יב 
של  דעת"  מה"בלי   — תמותון"  כאדם  אכן  אתם...  אלהים  אמרתי 

הלידה-הבריאה ל"בלי דעת" של ההסתלקות, ודוק.
בחינת עולם יג, לג יג 
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"אדמה לעליון"
לְעֶלְיוֹן"יד.  ה  מֶּ "אֶדַּ מלשון  אדם  הוא  נוסף  פירוש 
זו דוגמה מובהקת לביטוי שנאמר על ידי רשע הכי 
גדול — נבוכדנצר — אך הוא משמש בקדושה ומובא 
אדם  אם  האדם.  מעלת  לביאור  בחסידות  רבות 
מלשון אדמה הוא פירוש של הכנעה, הרי ש"אדמה 
האדם  התדמות   — הבדלה  של  פירוש  הוא  לעליון" 
עוד  )וכדלקמן  בקדש  ומעלה-מעלה  העליון  לאדם 

על מדרגות אדם(.

אפר-דם-מרה
סוטהטו,  מסכת  לומדים  העומר  ספירת  בימי 
הסטיות,  בתיקון  עוסק  שלה  הראשון  שהפרק 
יש בפרק דפים  ומכיון ששרש הסטיות הוא הגאוה 
הגמראטז  הגאוה.  למדת  באריכות  שמתייחסים 
דם,  אפר,   — "אדם   — נחמד למלה אדם  רמז  עושה 
 — מורכב  משהו  מהאדם  שעושה  כוונה  זו  מרה". 
"מעשה מרכבה". לפעמים אומרים שהאדם הוא על 
לנגעים אומר  ביחס  עיקרו דם. המדרשיז  דם —  שם 
שאדם מורכב ממים ודם — כאשר יש איזון בין הדם 
והמים הכל בסדר וכאשר האיזון מופר האדם סובל 
ממחלות ר"ל. כאן האדם אפילו יותר מורכב, כשלדם 

נוסף אפר ומרה. 
של  שהרמז  לחשוב  אפשר  ראשונה  בהשקפה 
"אפר דם מרה" כולו הכנעה, כמו ה"אדם מן האדמה", 
אך בעומק יותר הוא מתאר את המורכבות והשלמות 
של האדם כ"מעשה מרכבה" )וכפי שיתבאר בסמוך 
ביחס למרות( והוא המתאר את המיזוג השלם והנכון 
של האדם )כולל מיזוג השפלות האדם מלשון אדמה 
זו   — לעליון"(  "אדמה  של  וההבדלה  הרוממות  עם 
כוונת ההמתקה )כל המתקה היא המתקת ההכנעה 

הראשונה( בשלש הכוונות שלנו.

שפלות-חיות-מזג
בתוך האדם גופא, ה"אפר" מבטא את השפלות 
— על דרך העפר ועוד יותר ממנו. ידוע הרמז של בעל 
 — שפלותם  את  שבטאו  דמויות  שלש  שיש  הרוקח 
ואפר"יח,  עפר  "ואנכי  עצמו  על  אמר  אבינו  אברהם 

ישעיה יד, יד. יד 
לוח "היום יום" ז' אייר. טו 

ה, א. טז 
ויקרא רבה טו, ב. יז 

בראשית יח, כז. יח 

ועיקר השפלות הוא דווקא האפר; משה רבינו אמר 
עצמו  על  אמר  המלך  ודוד  מה"יט;  "ונחנו  עצמו  על 
 — מלות השפלות  איש"כ. שלש  ולא  תולעת  "ואנכי 
שלשת  אמת.  תבות  ראשי  הן   — אפר-מה-תולעת 
 — הלב  מדות  של  ראש-תוך-סוף  הם  הצדיקים 
אברהם אבינו שמדתו חסד הוא ראש המדות, משה 
המלך  ודוד  המדות  אמצע  הוא  נצח  שמדתו  רבינו 
שאותיות  כשם   — המדות  סוף  הוא  מלכות  שמדתו 

אמת הן הראש-תוך-סוף של האלף-בית. 
שוב, רואים שדווקא ה"אפר" הוא ביטוי השפלות 
של אברהם שמופיע ברמז — אפר, כמבואר בתניאכא 
בשם הה"מ נ"ע, הוא יסוד העפר שנשאר אחרי שריפה 
וכילוי של עץ נאה, כאשר כל היסודות האחרים שבו 
מבטא  לעומתו,  הדם,  העפר".  אל  שב  ו"הכל  כלים 
את היסוד השני של החסידות, אחרי השפלות )כפי 
שדובר אמש, בסעודת משיח( — החיות. הדם החם 

הוא יסוד החיים והמרץ באדם.
סתם  "מרה"  שאומרים  כלל  בדרך  המרה?  מהי 
מרה  אין  פסח  אחרי  שחורה.  מרה  על  חושבים 
אופן,  בכל  שמחכב.  להרהור  הופכת  היא   — שחורה 
מרות  ארבע  כוללת  מרה(  דם  אפר  )בביטוי  מרה 
סדר  לפי  אותן  נאמר  אופי.  קוי  ארבעה  שמבטאות 
היסודות בפ"א בתניא: מרה אדומה, לה שייך הכעס, 
בזהר  כמבואר  הקדמוני  הנחש  סוד  בכבד,  נמצאת 
מרה  האדמוני(;  בעשו  מתגלגל  קדמוני  נחש  )אותו 
ירוקה, לה שייכות התאוות )"יסוד המים המצמיחים 
כל מיני תענוג"( נמצאת בכיס המרה; מרה לבנה, לה 
שייכות הוללות וכיו"ב, נמצאת בריאות )מקום יסוד 
הרוח(; ומרה שחורה נמצאת בטחול )בו יסוד העפר, 
מעין  בטחול  יש  והעצלות.  העצבות  באות  ממנו 
נשיאת הפכים שהרי בגמרא נאמר "טחול שוחק"כג. 
הרבה פעמים דווקא מי שיש לו מרה שחורה מרבה 

לצחוק, אך זהו צחוק מר...(. 
המרה- שהתגברות  אומרכד  האמצעי  אדמו"ר 

מסביר  הוא  הדורות.  ירידת  מסימני  היא  שחורה 
שכאשר יש נקודה אחת של מרה שחורה שנשארת 
בנקודה הפנימית שבלב, בלא-מודע — "טפה מרה" 

יט שמות טז, ז-ח.
תהלים כב, ז. כ 

אגה"ק טו. כא 
ראה סוד ה' ליראיו שער "ארבעה לשונות של גאולה" פ"ח. כב 

ברכות סא, ב. כג 
ראה קונטרס ההתפעלות פ"ה. כד 
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— היא חיובית )שהיא משקפת לב נשבר, הכלי השלם 
לקבלת רזי תורה — "אין מוסרין סתרי תורה אלא למי 
מתפשטת  שהיא  ברגע  אך  בקרבו"כה(,  דואג  שלבו 
שלילית.  להיות  הופכת  היא  שבנפש  המודע  לתוך 
יש קשר מיוחד בין המרה האדומה למרה השחורה 
מה  והיינו  שלקה"כו,  אלא  הוא  אדום  "שחור  שהרי 

שנתקלל הנחש "ועפר תאכל כל ימי חייך"כז. 
בכל אופן, רואים שהמרה היא שילוב — אפר יש 
אחד, דם יש אחד )יש סוגי דם שונים, אך לכל אחד 
יש סוג אחד( ומרה היא הרכבת ארבע המרות אצל 
כל אדם. אם אמרנו שאפר-דם היינו שפלות-חיות, 
שחשבתי  הראשונה  המלה  זו  ]אופי.[  המרה?  מהי 
 — שמצאתי  המדויקת  המלה  בסוף  אבל  עליה, 
שנמצאת כבר בחז"ל ואצל הראשונים )ויש לה מקור 
בפסוק( — היא 'מזג', מזיגה נכונה של המרות אצל 
מורכב מאפר-דם-מרהכח, שפלות- כל אדם. האדם 

חיות-מזגכט. 

"דרך ארץ קדמה לתורה" — 
פסח קודם לשבועות

נאמר רמז: לפי מה שאמרנו, שיש אפר אחד ודם 
אפר-דם- בעצם  הוא  אדם  אז  מרות,  וארבע  אחד 
מרה-מרה-מרה-מרה — שוה 1305, "דרך ארץ קדמה 

לתורה" )והוא גם כפולת אדם — כט פעמים אדם).
"דרך ארץ קדמה לתורה" הוא גם סדר שני יסודות 
כנ"ל.  וחיות,  שפלות  אתמול,  שהזכרנו  החסידות 
היא  ואילו החיות  ארץ"  ה"דרך  עיקר  היא  השפלות 
התורה והמצוות — "וחי בהם"ל, "כי הם חיינו ואורך 
השפלות  כלומר,  מאד"לב.  חפץ  "במצותיו  ימינו"לא, 

חגיגה יג, א. כה 
נדה יט, א. כו 

בראשית ג, יד. כז 
אפר דם מרה עולה ל פעמים חוה )אפר דם מרה במספר קטן =  כח 

חוה בחן עליון: הוחוה; ברבוע פרטי = מקום = הוי' ברבוע פרטי(.
כשהכנף  הממוצע,  הוא  שכתר  )היינו  כתר  כתר   = חיות  שפלות  כט 
יה   =  1290  = שפלות חיות מזג  דעת.   = חיות מזג  דוד ברבוע(.  היא 
פעמים אלהים )סוד א'רץ, כאשר ה-א = 1000, כידוע מר"א אבולעפיא 
ש-יה פעמים הוי' = שמים ו-יה פעמים אלהים = ארץ, בסוד "ב-יה הוי' 
נפש  נפש  נפש  שעולה  ודוק(  הוי',  כלי   = אלהים  והרי  עולמים",  צור 
)נמצא שהערך הממוצע של שפלות חיות מזג הוא נפש, העולה צדיק 
יסוד עולם = יודע ספר = חסיד שמח = יהודי פשוט, כמבואר במ"א(. 
תורה   = כתר  פעמים  ג  עולה  מרה  דם  אפר  ועוד  מזג  חיות  שפלות 

מצות תשובה.

שם יח, ה. ל 
ברכות ק"ש של ערבית. לא 

תהלים קיב, א. לב 

היא תיקון האדם — ה"דרך ארץ", להיות מענטש ולא 
ללימוד  הנכון  היא היחס  ואילו החיות   — להתגאות 
התורה וקיום המצוות. ורמז: דרך ארץ שפלות עולה 
1331 — 11 במעוקב — שעולה משיח במספר קדמי. 
משיח הוא תכלית תיקון הדרך-ארץ )של אדם ראשי 
ל"תורה  זוכה  הוא  מכחה  משיחלג(,  דוד  אדם  תבות 

חדשה מאתי תצא"לד.
קודמת  'שפלות   — לתורה"  קדמה  ארץ  "דרך 
לחיות' — הוא גם סדר פסח קודם לשבועות )כנ"ל(: 
)איסור  ושפלות  בטול  הוא  הפסח  חג  של  ענינו 
)הנמשך  ארץ"  ה"דרך  תיקון  במשהו(,  חמץ-ישות 
לשבועות(,  פסח  שבין  בשבתות  אבות  בפרקי  גם 
ובשבועות, "זמן מתן תורתנו", מקבלים את התורה 

שהיא חיינו. 

בחירה חפשית — חרות ושפלות
חרותנו"  "זמן  שעיקר  הוסבר  משיח  בסעודת 
ואילו עיקר "זמן  הוא הבחירה החפשית של האדם 
מתן תורתנו" הוא שהקב"ה 'מתקשר' עם הנבראים, 
מנבא בני אדם, ולעניננו היינו חיות הבריאה — הקשר 
ארץ  כ"דרך  לפסח  בהתייחסות  הבורא.  עם  החי 
קדמה לתורה" מובן כי הבחירה החפשית היא ה"דרך 
ארץ" שקודמת לכל התורה כולה, ומכאן מובן מדוע 
אין  היסודות  יסוד  היא  החפשית  אף שהבחירה  על 
השיטות  לפי  המנויים  האמונה  בעיקרי  נזכרת  היא 
השונות בתורה — הבחירה היא "דרך ארץ" שקודמת 

לעיקרי האמונה של התורה.
לחרות ובחירה יש שער משותף — שער חר. ב"זמן 
המצרי  מהשעבוד  רק  לא  לחרות  יוצאים  חרותנו" 
הרוצות  המצריות,  החשיבה  ממסגרות  אלא  בגוף, 
לכלוא את האדם במחשבה שאין לו בחירה חפשית. 
ב"זמן חרותנו" משתחררים ומכירים שישנה בחירה 

חפשית לחלוטין והאדם יכול לעשות כל שברצונו.
היא  הרמב"םלה,  כפי שאומר  החפשית,  הבחירה 
זושא  ר'  הרבי  רבינו.  להיות כמשה  יכול  אדם  שכל 
'שלו'  שהרמב"ם  ואפילו  ברמב"ם,  מאד  גדול  היה 
אמר  הוא  רבינו,  כמשה  גדול  להיות  שאפשר  אומר 
למה  אותו  ישאלו  לא  האמת  לעולם  יגיע  שכאשר 

ספר הגלגולים פ"א )ושם פס"ב בשם ספר הקנה(; ספר הליקוטים  לג 
האזינו )ועוד(; רקאנטי בראשית א, כו; תו"א ויחי מו, ד; המשך "וככה" 

תרל"ז פ"כ.
ויקרא רבה יג, ג )ע"פ ישעיה נא, ד(. לד 

הלכות תשובה פ"ה ה"ב. לה 
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לא היה משה רבינו אלא 'למה לא היית זושא'. אך 
של  פירושו  זושא'  'להיות   — הדברים  הן-הן  באמת 
והדרך  האופי  לפי  רבינו  כמשה  גדול  להיות  דבר 

המיוחדים לאדם, משה רבינו שבו.
"זמן  של  החפשית  הבחירה  מתיישבת  כיצד 
כמשה  גדול  להיות  יכול  אדם  כל  לפיה   — חרותנו" 
הפסח  חג  הגדרת  עם   — המיוחד  ענינו  לפי  רבינו, 
בחירה  חופש  לו  שיש  מכיר  אדם  כאשר  כשפלות? 
היא  שפלות  שהרי  שפלות,  מתמלא  הוא  אמתי 
לקיחת אחריות על מצבי בלי להאשים בו אף אחד 
חפשית,  בחירה  לו  שיש  בכך  מכיר  כשאדם  אחרלו. 
ואילו רק היה בוחר בכך הוא היה גדול כמשה, הוא 
ועל  הבולטים  חסרונותיו  על  האחריות  שכל  מבין 
כך שאין הוא מנצל את כשרונותיו היא עליו בלבד. 
שפלותלז,  מלאת  חרות  היא  פסח  של  ארץ"  ה"דרך 

שהיא ההכנה הקודמת ל"זמן מתן תורתנו".
ורמז מובהק: חרות-תורה )מ"זמן חרותנו" ל"זמן 
שמי  )"זה  ברבוע  ל-לה  משלימים  תורתנו"(  מתן 
לעלם וזה זכרי לדר דר"לח( העולה מט במשולש, סוד 
"יום  מט ימים,  ספירת העמר )ספירה מצטברת של 
אחד", "שני ימים", "שלשה ימים" — ולא 'יום שני', 
'יום שלישי' — היוצרת משולש של מט( המחברת את 

פסח )חרות( לשבועות )תורה(!

 כוונת אדם-אדם-אדם
על דרך ההשכלה

הסברנו את כוונת אדם-אדם-אדם במצה על דרך 
שלש  מהן  ההשכלה  דרך  על  נסביר  וכעת  העבודה, 
הוא  ומתבקש  אפשרי  אחד  הסבר  'אדם'.  מדרגות 
שלש המדרגות — אדם דאצילות, אדם דבריאה ואדם 
דיצירה. אדם דאצילות היינו מדרגה שלפני הצמצום, 
כל  בכח  בעצמו  "שער  שהקב"ה  לפני  עוד  ואפילו 
בטהירו  גליפו  )"גליף  בפועל"  להיות  שעתיד  מה 
עילאה"לט, מדרגת "קדמון" בלשון החסידות( — אדם 

וראה בעומק בספר לב לדעת מאמר "פרק בעבודת ה'" וביאור א. לו 
חרות שפלות = 1430 = הכל פעמים הוי' וכו'. לז 

שמות ג, טו. לח 
זהר ח"א טו, א. לט 

דאצילות היינו מה שעלה ברצונו לברוא את העולם 
)מדרגת "אחד" שלפני מדרגת "קדמון"(. מכיון שגם 
שם ישב עם ישראל "עם המלך במלאכתו"מ והקב"ה 
נמלך בנשמותיהן של צדיקים האם לרצות לברוא את 
העולםמא — כאשר הקב"ה הסכים 'ללכת' על בריאת 
העולם, כעצת נשמות ישראל הוא כבר הצטייר בציור 
של "אתם קרויים אדם"מב ונקרא אדם דאצילות. אדם 
הראשון  הפרצוף  קדמון,  אדם  פרצוף  הוא  דבריאה 
העקודים.  עולם  הוא  דיצירה  אדם  הצמצום.  לאחר 
המדרגה  הוא  כי  דעשיה  אדם  נכלל  לא  זו  בכוונה 

היחידה שכבר חופפת גם לעולמות אבי"ע.
יש עוד כוונה של שלש בחינות אדם, כולן לאחר 
הצמצום הראשון: אדם קדמון, אדם העליון — האדם 
)שהם שרש  אדם" שבמרכבה  ו"פני   — הכסא  שעל 
הנפש הבהמית של ישראל(. אלה שלש מדרגות בהן 

כל אחד הוא בבחינת "אדמה לעליון" למי שמעליו.
אדם  בחינות  שלש  על  גם  לדבר  אפשר 
בהיסטוריה: בחינת אדם הראשונה היא כמובן אדם 
הראשון )לפני החטא(. אחריו — מי שמתחיל לתקן 
הגדול  "האדם  שנקרא  אבינו,  אברהם  בא   — אותו 
בענקים"מג. ולבסוף, כל יהודי — "אתם קרויים אדם" 
ניתן  הללו  הבחינות  שלש  את  אדם.  בחינת  הוא   —
להקביל, כסדרן, לאדם קדמון )אדם הראשון(, אדם 

העליון )אברהם אבינו( ו"פני אדם". 
יש גם אדם ראשי תבות אדם דוד משיח, שלשת 
גלגולי אדם )הראשון( ועד לתכלית תיקון האדם — 
 — למאד  הופך  אדם  הצירוף  )שאצלו  המשיח  מלך 

"הנה ישכיל עבדי ירום ונשא וגבה מאד"מד).
אדם דיצירה אדם דבריאה  אדם דאצילות 

עולם העקודים א"ק    עלית הרצון 
"פני אדם" במרכבה אדם העליון  אדם קדמון 

כל  יהודי אברהם אבינו  אדם הראשון 
משיח דוד המלך  אדם הראשון 

דה"א ד, כג. מ 
ראה בראשית רבה ח, ג-ז. מא 

יבמות סא, א; ב"מ קיד, ב; כריתות ו, ב; זהר ח"ב פו, א. מב 
יהושע יד, טו. מג 
ישעיה נב, יג. מד 
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מצות — ה"אות" של פסח
בחול  תפילין  מניחים  שלא  בגאונים  דעה  יש 
המועד פסח כי המצה של פסח היא "אות"מה )כמו 

שלא מניחים בשבת כי היא "אות"מו). 
שבתורה  לוימז,  קדושת  בעל  של  הווארט  ידוע 
החג נקרא "חג המצות" ואילו "מנהג ישראל תורה" 
קורא  שהקב"ה  מכיון  הפסח",  "חג  לו  לקרוא  הוא 
הספיק  שלא  ישראל,  עם  את  שמשבח  בשם  לחג 
בצקם להחמיץ והם יצאו למדבר בלי צדה וכו', ואילו 
עם ישראל קורא לחג בשם שמשבח את ה' על כך 
שפסח על בתי מצרים ואת בתינו הציל. הממוצע של 
עולים  הם  כלומר  משיח,  הוא  המצות  חג  הפסח  חג 
יוסף ומשיח בן דוד  משיח-משיח — משיח בן  ביחד 
)ה'כנף' היא צדק, כך ששתי הכנפים הן בסוד "צדק 
צדק תרדֹף"מח(. בכל אופן, בתורה זהו חג המצות — 
והמצות   — המצות  היא  החג  של  העיקרית  המצוה 

האלה הן אות. 

שלש מדרגות במצת רשות
כידוע, בליל הסדר המצה היא חובה ובשאר ימי 
החג היא רשות )כפי שלומדים משביעי של פסחמט, 
לגביו מוסברתנ מעלת הרשות דווקא(. ראשי התיבות 
חרותנו"נא.  "זמן  חר, השער של  הן  חובה-רשות  של 
אבל יש שלש דעות מה הכוונה שהמצה היא רשות 

בשאר הימים — שלש בחינות של רשות: 
וכך   — בעל המאורנב(  )דעת  בראשונים  דעה  יש 
פסקו הרבה מהאחרונים, כמו הגר"א ועוד — שאכילת 
נקראת  והיא  מצוה,  היא  החג  ימי  כל  במשך  מצה 

נרשם )מהזכרון( ע"י איתיאל גלעדי. לא מוגה. מסעודת משיח ע"ו — 
כפ"ח.

"רבי  תוד"ה  א  יט,  מו"ק  )וראה  טז  סימן  לרא"ש  תפילין  הלכות  מה 
יוסי"(.

מנחות לו, ב. מו 
קדושת לוי פרשת בא. מז 

דברים טז, כ. מח 
פסחים קכ, א. מט 

שער האמונה )לאדמו"ר האמצעי( פ"כ ואילך, ובכ"ד. נ 
של  התיבות  ראשי  ש"ז.  ניסן  ח'  בשיעור  בארוכה  שנתבאר  כפי  נא 
הקצוות,  שני  מתוך  המתפרטת   — חובה-מצוה-רשות  השלישיה 
שוות  האותיות  )שאר  עשה  מצוות  מנין  חמר,  הם   — בפנים  כדלקמן 

"ואהבת לרעך כמוך" הכלל גדול בתורה(.
סוף מסכת פסחים. נב 

ממצת חובה למצת רשות
בעוד  כי  הראשון,  שבלילה  לחובה  ביחס  רק  רשות 
הימים  בשאר  חובה,  היא  הראשון  בלילה  שהמצוה 
זו מצוה שאין מחויבים בה, אך בכל אכילה מקיימים 
)וצריך הסבר למה לא  מצוה ומקבלים על כך שכר 
לישב  שמברכים  כמו  זו,  מצוה  קיום  על  מברכים 
בסוכה בכל ימי החג(. הדבר מוסבר הכי טוב בערוך 
השלחןנג, שכותב על כך באריכות. החידוש הוא שגם 
זה  ]גם בעל כף החיים.[  החתם סופר פוסק ככהנד. 
לא כל כך חידוש, אבל שהחתם סופר פוסק ככה זהו 
האחרון  הפוסק  הוא  סופר  שהחתם  כתוב  חידוש. 

שפסקיו התקבלו בכל תפוצות ישראל.
כך   — מצוה"  "קצת  כאן  שיש  שניה,  דעה  יש 
כתוב במאמר של הרבי הרש"בנה. זו לא מצוה אלא 
רשות, ועדיין יש באכילה קצת מצוה — מה שקוראים 
היום שיש בזה 'ענין'. מענין שבביאור הענין מובאת 
שאף  בהדגשה  רשות"נו  ערבית  ל"תפלת  ההשוואה 
על פי כן יש בה מצוה ואף שמי שלא התפלל ערבית 
מתפלל שחרית שתים, בלי לחלק בין "תפלת ערבית 
רשות" ל"קצת מצוה" של המצה )ושל הזכרת הטל, 

שגם מוזכרת שם(.
יש דעה שלישית — שהיא בפשטות דעת אדמו"ר 
הכוונה  ש"רשות"   — הרמב"םנח  דעת  וכן  הזקןנז, 
לאכול  ענין  שום  אין   — לא  ויכול  כן  שיכול  לגמרי, 
מצה, ואפשר לאכול דברים אחרים. לפי הדעה הזו, 
היו צדיקים גדולים שחוץ מליל הסדר, במצת החובה, 
הידרו שלא לאכול מצה בכל שאר ימי הפסח )והיו 
כאלו שגם לא אכלו מצה בשבת חול המועד ושביעי 

של פסח(. 
שוה  כמה  רשות.  של  מדרגות  שלש  כאן  יש 
)2718(, הברכה  כהנים  ברכת  רשות?  שלש פעמים 
המשולשת, שוה שלש פעמים רשות — זהו הממוצע 
כאן  שנמצאים  לכהנים  כוונה  זו  ברכה.  כל  של 

בברכת כהנים.

או"ח תעה, יח. נג 
שו"ת חת"ס יו"ד קצא ובחידושי חת"ס פסחים ה, א. נד 

בביאורי  )וכן  תרס"ח  מצות"  תאכל  ימים  ששת  כו'  "וע"פ  ד"ה  נה 
הזהר להצ"צ עמ' צה-צו(.

ברכות כז, ב. נו 
או"ח תעה, לב. נז 

הלכות חמץ ומצה פ"ו ה"א. נח 
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סוד הוי' במדרגות המצות
למעלה:  מלמטה  י-ה-ו-ה  הבחינות  מכל  נעשה 
חובה  יש  שם   — כמובן  במלכות,  היא  החובה  מצת 
מדרגות  שלש  דינא"נט.  דמלכותא  "דינא  גמורה, 
הרשות הן מעל החובה. רשות שהיא מצוה ממש, אך 
אינה חובה, מכוונת כנגד הז"א — ב-רמח איברים דז"א 
נמצאים רמח פיקודין דמלכא, כל מצוות עשה, וכן וה 
התורה.  מן  מפורשות  מצוות  "והנגלֹת"ס,  הם  שבשם 
כבר  לאכול מצות,  'ענין'  "קצת מצוה",  רשות שהיא 
שייכת ל"הנסתרתֹ להוי' אלהינו" — אמא עילאה )ויש 
על  הצ"צסא  שכתב  כפי  בפרט,  לנשים  שייכות  לכך 
שייכות נשים במצוות עשה שהזמן גרמא שיש בכך 
"קצת מצוה"(. הרשות הגמורה שייכת לפרצוף אבא. 

יש הערה של הרביסב שמחלק גם בין רשות גמורה, 
לבין  הראשון,  הלילה  לאחר  הפסח  ימי  בכל  שיש 
המדרגה של "ואתם תחרִשון"סג שיש בקריעת ים סוף, 
עבודה  מכל  למעלה  והיא  מידי"סד  תתערון  "לא  בה 
הרשות.  ממדרגת  למעלה  גם   — האדם  של  ועשיה 

במבנה שלנו המדרגה הזו שייכת לקוצו של י.
ולסיכום:

לא תתערון מידי קוצו של י 
רשות גמורה י    

רשות שהיא קצת מצוה ה    
רשות שהיא מצוה ו    

חובה ה    

ב"ק קיג, א. נט 
דברים כט, כח. ס 

שו"ת צ"צ או"ח ג, ה. סא 
לקו"ש חכ"ב עמ' 33 הערה 42. סב 

שמות יד, יד. סג 
זהר ח"ב מז, ב. סד 

לרקוד עם המצות
כל  עיקר  הן  המצות  שאמרנו,  כפי  אופן,  בכל 
 — המצות"  "חג  בתורה  שנקרא  הפסח  ימי  שבעת 
לא  בשלו  ה"אות"  הן  שהזכרנו,  הגאונים  וכדעת 
'חג'  המלה  פירוש  המועד.  בחול  תפילין  מניחים 
הוא רוקד — חג במעגל — ואם כן מתאים בפסח, חג 

המצות, לרקוד עם המצות. 
חוגגים  שאנו  רגלים  שלש  חגים,  שלשה  יש 
הסוכות.  וחג  השבועות  חג  המצות,  חג   — בשנה 
בחג המצות אפשר לרקוד עם המצות, החפצא של 
מצוה בפסח. בחג השבועות היה מתאים לרקוד עם 
בפנימיות למה  התורה, אבל כתובים כמה טעמים 
שרוצה  מי  בינתים  תורה.  לשמחת  נדחה  הריקוד 
)ובכלל,  גבינה...  עוגת  עם  בשבועות  לרקוד  יכול 
בו   — בשבועות  בפסח,  המצות  עם  הריקוד  אחרי 
לרקוד  אפשר  כבר   — הלחם  שני  את  מקריבים 
החמץ  מעלת  על  בדא"חסה  כמבואר  החמץ,  עם 
עם  לרקוד  אפשר  אי  הסוכות  בחג  בשבועות(. 
לנו ארבעת המינים —  נתנו  הסוכה, אבל במקומה 
למצות  זכר  את  מקיימים  בו  הלולב,  עם  רוקדים 
"ושמחתם לפני הוי' אלהיכם שבעת ימים"סו )כאשר 
כל נענוע הלולב — ה'ריקוד' עם הלולב — הוא חלק 
החג  הוא  חג המצות  כן,  אם  "ושמחתם"(.  ממצות 
ענינו-שמו של  בו אפשר לרקוד בפועל עם  היחיד 
החג. נרקוד כעת עם המצות — השאלה איזה ניגון 

יזכה בריקוד...
]רקדו עם המצות בניגון לפרק החדש של הרבי 

— מתוך ההלל[

לקו"ת אמור לז, ג; במדבר יא, ד; טז, ד; יז, ד ובכ"ד. סה 
ויקרא כג, מ. סו 

בלי הצגות
לְפָנֶיךָ". אמנם קרבן הפסח כבר נשחט מבעוד  חִים  מֻנָּ ומָּרוֹר  ה  מַצָּ ישֵּׁ  שֶׁ עָה  שָׁ בְּ י אֶלָא  אָמַרְתִּ עֲבורּ זֶה לאֹ  "בַּ
עֲבורּ זֶה" עד שמגיע הלילה ויש מצוה באכילה. כלומר, ההמחשה  יום, ובכל זאת אי אפשר להצביע ולומר "בַּ
שאנחנו עושים עבור הבנים אינה יכולה להיות סתם הצגה. צריך את הדבר עצמו, המצוה שיש בה חיוב ממשי 

בשעה זו. רק לחפץ של המצוה, בשעה שעושים בו את המצוה, יש את ההשפעה הנדרשת.
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 ט. אור אהבת ה' 
בכלי פרטי ההלכה

שאלת הבן החכם ושאלת הבן הרשע
בהגדה של פסח כתובה שאלת הבן החכם "מה 
אלהינו  הוי'  צוה  אשר  והמשפטים  והחקים  העדֹת 
הזאת  העבֹדה  "מה  שואל  הרשע  והבן  אתכם"סח 
לכם"סט. ידועה השאלה מהו ההבדל הגדול בין לשון 
החכם ללשון הרשע — הרי על הבן הרשע, שאומר 
מן  עצמו  את  "הוציא  שהוא  חז"ל  אומרים  "לכם", 
הכלל" ובכך "כפר בעיקר", אבל הרי גם הבן החכם 
הבן  על  'לרדת'  נהג  הרש"ב  הרבי  "אתכם".  אומר 
החכם בהגדה — הוא פחד שהבן החכם יהפוך להיות 
הדמיון  מהכלל.  עצמו  את  שיוציא  משכיל-רשע, 

ביניהם הוא ה"לכם" וה"אתכם".
כלל מסבירים שהבן  בדרך  מה באמת ההבדל? 
עצמו  את  כולל  ובכך  אלהינו"  "הוי'  אומר  החכם 
עם המאמינים. אבל, שואל הרביע, הרי אחרי שהוא 
אומר "הוי' אלהינו" — ומבטא את אמונתו בה' — הוא 
צוה...  אשר  והמשפטים  והחקים  "העדת  על  שואל 
אתכם". כלומר, לצד אמונתו בה' יש לו ספק האם 
התורה לכל פרטיה שייכת לו, והוא מבטא זאת בכך 
שה' צוה אותה "אתכם" )ולא 'אותנו'(, ואם כן הדרא 

קושיא לדוכתא!

עבודת האבות גם לאחר מתן תורה
שהיות  מחדשעא  הרבי  גדולה  אריכות  אחרי 
ש"מעשה אבות סימן לבנים"עב והיות ש"בכל יום ויום 
יהיו בעיניך כחדשים"עג — צריך חיות חדשה, המשיח 

ידי  על  יעקב(  בן  שי'  גיורא-מנחם  הרה"ח  ומרשימת  )מהזכרון  נרשם 
איתיאל גלעדי. משיעור שביעי של פסח ע"ז — כפ"ח. לא מוגה.

דברים ו, כ. סח 
שמות יב, כו.  סט 

ד"ה "כי ישאלך בנך" תשל"ח )קונטרס י"א ניסן תש"נ(. ע 
שם פ"ט. עא 

ראה סוטה לד, א. עב 
פסיקתא זוטא ו, ו )רש"י לדברים כו, טז(. עג 

אור האהבה בכלי ההלכה
ביאור בד"ה "כי ישאלך בנך" תשל"ח

המדור מוקדש לזכות:
החי"ל בצבאות ה' הת' לוי יצחק שי' בן הדסה לרגל יום הולדתו - ט' ניסן

יפיח חיים חדשים מחיי החיים בחיינו  — יש מקום 
גם  חיים,  בתורת  הכתובה  עבודה  האבות,  לעבודת 
אחרי מתן תורה. אמנם המצוות של האבות "ריחות 
היו", ואחרי מתן תורה "שמן תורק שמך"עד, אף על 
פי כן גם אחרי מתן תורה יש מקום לעבודה שלפני 

מתן תורה, עבודה שבבחינת התחדשות גמורה.
מתי הזמן שמתאים לעבודה כמו עבודת האבות 
מיציאת  האלה,  הימים  בדיוק  תורה?  מתן  שלפני 
מצרים עד לחג השבועות, "זמן מתן תורתנו" — יש 
מהם  טוב  יותר  זמן  ואין  הספירה,  ימי  מט  את  לנו 
לעבודה הזו. היחס בין היום הראשון והיום השביעי 
תבות  )ראשי  לגזרה  חֻקה  בין  כמו  הוא  פסח  של 
חג( — היום הראשון הוא "זאת חֻקת הפסח" והיום 
האחרון הוא הגזרה של "לגֹזר ים סוף לגזרים"עה. חג 
ה' מבטל  גזרות,  בטול  זמן של  כבר  הוא  השבועות 
ותחתונים  ירדו למטה  לא  "עליונים  את הגזרה של 
מבטלים?[  החקה  את  ]גם  למעלה"עו.  יעלו  לא 
וחקה שלא מתבטלת,  חקה שמתבטלת  יש  כנראה 
העומר  וספירת  פסח  ימי  אופן,  בכל  שנסביר.  כמו 
הכי מתאימים כל שנה לעבודה שלפני מתן תורה — 
העבודה של "דרך ארץ קדמה לתורה"עז, שכדי לקיים 
אותה קוראים בימים אלה את פרקי אבות )על מנת 

להזדהות עם עבודת האבות(.
כשאומרים כך יש המתקה גדולה ליחס בין הצמח 
מענדל  מנחם  מענדל  'מנחם   — מקוצק  לרבי  צדק 
שהצמח  יודעים  עליהם.  שאמרו  כמו  שוה',  לגזרה 
צדק אמר על העבודה של קוצק שהיא עבודה של 
'פַאר מתן תורה'. בדרך כלל חושבים שבכך הוא בטל 

שמך"  תורק  שמן  טובים  שמניך  "לריח  )עה"פ  כ  א,  רבה  שה"ש  עד 
ינאי בריה דר"ש כל השירים  ר'  ג(: "לריח שמניך טובים  א,  — שה"ש 
שאמרו לפניך האבות ריחות היו אבל אנו שמן תורק שמך כאדם שמריק 
מכלי לכלי חבירו כל המצות שעשו לפניך האבות ריחות היו אבל אנו 
שמן תורק שמך מאתים וארבעים וח' מצות עשה ושלש מאות וששים 

וחמש מצות לא תעשה".
תהלים קלו, יג. עה 

שמות רבה יב, ג; תנחומא וארא טו. עו 
ויקרא רבה ט, ג. תנדב"א פ"א. עז 
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את העבודה של קוצק עבור מי שכבר נמצא אחרי 
לגבי  חידוש   — מחדש  הרבי  כאן  אבל  תורה,  מתן 
הרביים הקודמים — שגם אחרי מתן תורה יש מקום 
מותר  לחב"דניק  )גם  תורה  מתן  שקודם  לעבודה 

להתבסם מהריח של קוצק(.
הבן החכם  הרבי את שאלת  זאת, מסביר  לאור 
כך: "בכל יום יהיו בעיניך כחדשים" ו"ישן מפני חדש 
ישנים"  גם  "חדשים  ה'  בעבודת  יש   — תוציאו"עח 
השלב  לפני  עדיין  שהוא  מרגיש  החכם  הבן  לכן   —
הבא בעבודת ה' שלו, רגע לפני מתן תורה של היום 
)שהרי בכל יום ויום אדם יוצא שוב ממצרים, ונמצא 
בני  את  שואל  הוא  וממילא  תורה(,  מתן  לפני  שוב 
הדור הקודם "מה העדת והחקים והמשפטים אשר 
כולנו, אבל  ה' הוא של   — הוי' אלהינו אתכם"  צוה 
אתם הזקנים נמצאים אחרי מתן תורה של העדות, 

החקים והמשפטים ואני עוד לא שם.

ששת פסוקי פרשת הבן החכם
חזרנו על התוכן של דברי הרבי במאמר ו'נקצין' 
נתבונן בפסוקים  יותר  להבין  כדי  יותר.  אותם קצת 
מהם מורכבת הפרשיה שפותחת בשאלת הבן החכם: 
והחקים  העדת  מה  לאמר  מחר  בנך  ישאלך  כי 
והמשפטים אשר צוה הוי' אלהינו אתכם. ואמרת לבנך 
עבדים היינו לפרעה במצרים ויציאנו הוי' ממצרים ביד 
חזקה. ויתן הוי' אותת ומפתים גדלים ורעים במצרים 
בפרעה ובכל ביתו לעינינו. ואותנו הוציא משם למען 
הביא אתנו לתת לנו את הארץ אשר נשבע לאבתינו. 
ויצונו הוי' לעשות את כל החקים האלה ליראה את הוי' 
אלהינו לטוב לנו כל הימים לחיתנו כהיום הזה. וצדקה 
תהיה לנו כי נשמר לעשות את כל המצוה הזאת לפני 

הוי' אלהינו כאשר צונו.
כנגד  האלה  הפסוקים  ששת  את  לכוון  אפשר 
 — החסד  כנגד  מכוונת  החכם  הבן  שאלת  הו"ק: 
יציאת  את  המתאר  השני,  הפסוק  שנסביר.  כפי 
הגבורה,  ספירת  כנגד  מכוון  חזקה"  "ביד  מצרים 
המתאר  השלישי,  הפסוק  כנודע.  החזקה",  "היד 
את האותות והמופתים שה' עשה במצרים לעינינו 
הוא גילוי התפארת של ה' בעולם )כפי שמשה אמר 
 — עלי"עט(  "התפאר  אלה  למופתים  ביחס  לפרעה 
ו'רפוא'  אותות ומופתים שיש בהם "'נגוף' למצרים 

ויקרא כו, י. עח 
שמות ח, ה. עט 

והפאר  המיזוג  כתכונת  לישראל"פ,  פאר[  ]אותיות 
הכניסה- שענינו  הרביעי,  הפסוק  התפארת.  של 

)כמבוארפא  הנצח  לספירת  שייך  לארץ,  העליה 
ו"עֹמק  ימין  רגל  לנצח,  שייכת  לארץ  שעליה 
היראה  המשכת  שהוא  החמישי,  הפסוק  רום"פב(. 
ולהחיותו,  לו  להיטיב  ישראל,  עם  על  לשמור  כדי 
הוא המשך קו השמאל כדי לשמור על ההוד מפגם 
עלי למשחית"פג(. הפסוק הששי,  נהפך  "הודי  )של 
"וצדקה תהיה לנו וגו'", מכוון כנגד היסוד )ה"צדיק 
של  האמת  חותם  בצדקה(,  המצטיין  עולם"פד  יסוד 

המשכת כל דרך ה'.

קושית האהבה על היראה
הבן  שאלת  את  המכוונת  הזו,  ההקדמה  לאור 
הבן  שאלת  את  נבין  כיצד  החסד,  לספירת  החכם 
החכם? הבן בא ואומר — אני למדתי ש"לית פולחנא 
הוא  העבודה  שעיקר  דרחימותא"פה,  כפולחנא 
מאהבה ולא מיראה, לכן אני שואל ממעלתכם מדוע 
"אשר  והמשפטים(  והחקים  )העדות  המצוות  כל 
סממנים  בעיקר  מבטאים  אתכם"  אלהינו  הוי'  צוה 

של יראה וצמצום?!
גם  מקום  לה  שיש  תורה,  מתן  שלפני  העבודה 
אהבה  שכולה  עבודה   — האבות  עבודת  היא  היום, 
תורה,  מתן  אהבה(.  של  השער  הוא  ש-אב  )כנודע 
את  להוסיף  בא  ובזיע"פו,  וברתת  וביראה  "באימה 
לבלתי  פניכם  על  יראתו  תהיה  "למען   — היראה 
תחטאו"פז — אך לפני מתן תורה העבודה היא "אינו 
כעת  אהבה.  מתוך  שכולה  עבודה  ועושה",  מצווה 
וצריך  הרע  יצר  שיש  מכיון  ועושה"  המצווה  "גדול 
כעת  ואנו   — משיח  יבוא  כאשר  אך  עליו,  להתגבר 
נחזור   — משיח  ושותים  אוכלים  משיח,  בסעודת 
לעבודת האבות בה "גדול מי שאינו מצווה ועושה" 
)כסברתו הראשונה של רב יוסףפח, בגימטריא משיח).
כלומר, הבן החכם הוא חכם באמת, והוא שואל 
על פרטי ודקדוקי המצוות שלאחר מתן תורה מתוך 

זהר ח"ב לו, א על ישעיה יט, כב. פ 
תיקון המדינה פי"א. פא 

ספר יצירה פ"א מ"ה. פב 
דניאל י, ח. פג 

משלי י, כה. פד 
פה זהר ח"ג רסז, א.

ברכות כב, א. פו 
שמות כ, יז. פז 

קידושין לא, א. פח 
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עבודה   — אהבה  מתוך  ה'  עבודת  במעלת  ההכרה 
שהחלה מהאבות וקדמה למתן תורה.

סדר עדות-חקים-משפטים
נוסיף במאמר מוסגרפט עוד ענין שנידון במאמר: 
של  סוגים  שלשה  בין  בשאלתו  מבחין  החכם  הבן 
ידוע שחקים הם  ומשפטים.  עדות, חקים   — מצוות 
מצוות שלא ניתן להבין בשכל, משפטים הם מצוות 
לקיימם  ראוי  שהיה  מבין  והאדם  בשכל  שמובנות 
גם ללא הצווי בתורה ואילו עדות הן מצוות שאחרי 
לכאורה  בשכל.  מובנות  הן  עליהן  צוותה  שהתורה 
חקים-עדות-משפטים  להיות  צריך  היה  הסדר 
משפטים-עדות-חקים  או  למובן(  )מהלא-מובן 
שבדברי  בסדר  ההגיון  מהו  ללא-מובן(.  )מהמובן 
ואחר  החקים  כך  אחר  העדות,  קודם   — החכם  הבן 

כך המשפטים?
הסדר של הבן החכם הוא גם מקור לדברי רש"י 
נסהו"צ  ושם  ומשפט  חק  לו  שם  "שם  הפסוק  על 
שבמרה ה' לימד את בני ישראל שבת, פרה אדומה 
הבן  משאלת  זה?  את  לקח  רש"י  מאיפה  ודינים. 
העדות  שהוא  משבת,  באים  המועדים  כל  החכם. 
היא  העולם. שבת  את  ברא  שה'  עדות   — העיקרית 
העיקרית  הדוגמה  ל"עדות".  העיקרית  הדוגמה 
ל"חקים" היא מצות פרה אדומה, "זאת חקת התורה". 
עיקר המשפטים הם הדינים — דינים המובנים בשכל 
האנושי — שעל כן חז"ל קוראים לפרשת משפטים 
פרשת דינים. הסדר של שבת-פרה-דינים הוא ממש 

סדר מובהק של "העדת והחקים והמשפטים". 
אבל שוב, הקושיא היא על הסדר עצמו — למה 
חקים  בין  ממוצע  לכאורה  שהן  העדות,  את  שמים 

ומשפטים, לפני החקים והמשפטים?!

סדר עבודת ה'
אפשר לתרץ לפי הכלל הידוע בחסידות ששרש 
ביניהם.  גבוה משני הדברים שהוא מחבר  הממוצע 
אבל אנחנו כעת רוצים לתרץ בפשטות, כמו שמתאים 

לחגי הנביא: 
העדוֹת הן עדוּת על עצמות ה' — לפני שאני מעיד 
על ה' אין לי שייכות למצוות בכלל. הרמב"ם פותח 
הנוסח  )כמו  בה'  להאמין  במצוה  המצוות  מנין  את 

המאמר המוסגר הבא לקמן נרשם גם כנקודה-מעובדת בתוספת  פט 
הסברה ומ"מ — יעו"ש.

שמות טו, כה. צ 

של ספר המצוות, לפי התרגומים השונים( ואת היד 
מתחיל  לה'  היחס  ה'.  את  לדעת  במצוה  החזקה 
מאמונה ודעתצא — עדֻת אותיות דעת — כמו שמוסבר 
בחסידותצב. שבת היא האות שאנו מעידים על בורא 
עולם. רק אחרי שאני קשור לבורא עולם, מעיד על 
קיומו, נשאלת השאלה איך אני מתייחס אליו — האם 
אני מבין אותו או לא? כמו שאצל אברהם אבינו סדר 
החיים מתחיל מכך שהוא חקר והתבונן על מציאות 
בעל  'אני  ואמר  הבירה  בעל  עליו  ש"הציץ  עד  ה' 
וקיים את  הבירה'צג"צד — אז הוא "הכיר את בוראו" 

העדות, מהן מתחיל הכל. 
שוב, אחרי העדות יש שני סוגי מצוות — חקים 
אני  האם  ה',  אל  יחס  סוגי  שני  שהם   — ומשפטים 
מבין את הבורא או לא? רבי נחמן אמר )וכך מובא 
שאמרו גם צדיקים נוספים( שאם הייתי יכול להבין 
את ה' לא היה שוה לי לעבוד אותו. מצד עצמי, מה 
אכפת לי מפרה אדומה או משאר החוקים האחרים 
שאיני מבין?! החקים רק מבטאים את האמונה שלי 
בה' שאיני מבין אותו. אין לי ערך במצוות לכשעצמן, 
אלא רק בכך שהן מבטאות את הכרת ה' ואת העשיה 
של רצונו ובכך מגלות את ה' בעולם )כרצונו שתהיה 
לו יתברך דירה בתחתונים( — לא נוגע לי שאיני מבין 
ה'.  את  מבין  שאיני  לכך  ביטוי  רק  הן  המצוות,  את 
כדי שאוכל לקיים  רוצה שאבין אותו —  כן  ה'  אבל 
את השליחות שלו בעולם, לבטא את הנוכחות שלו 
כאן )החל מלגלות אותו לשכל האנושי שלי(. אם אי 
שהוא  מה  לעשות  אפשר  איך  ה'  את  להבין  אפשר 
יש גם משפטים, שמבטאים את  רוצה בעולם? לכן 

ידיעת ה' ורצונו.
כל זה מאמר מוסגר על הסדר של עדות-חקים-

משפטים בשאלת הבן החכםצה.

אמונה משלימה את דעת ל-576, 24 )4 בעצרת( ברבוע. הממוצע  צא 
= 288, ברור רפח בשלמות.

אמונה  לספר  ובמבוא  אלקות  האמנת  מצות  מצותיך  דרך  ראה  צב 
ומודעות )ובפרט שם הערות א-ד(.

נוטריקון  והוא  י(,  של  )הפירמידה  שכינה   = הבירה"  בעל  "אני  צג 
מדת  הבירה"(,  בעל  הוא  "אני  הלשון  א  לט,  רבה  )ובבראשית  אהבה 
בפנים.  כמבואר  בכלל  האבות  עבודת  ושרש  ויסוד  אהבי"  "אברהם 
לאברהם,  ביחס  וחצי"  )"שלם  מקום-מקום  ועוד  אהבה  עולה  והוא 
רמח, סוד שסה ועוד ז ]דרבנן, להשלים למנין כתר[, כמבואר במ"א(, 
ה'כנף'  היינו  מקום  קודמת.  הערה  )ראה  לדעת  אמונה  בין  ההפרש 

מכאן ומכאן(.
ילקו"ש בראשית רמז סב. צד 

"העדת  נאמר  שם  וגם  "העדתֹ"  בתנ"ך  אחת  פעם  עוד  רק  יש  צה 
והחקים והמשפטים" כמו בשאלת הבן חכם )על פי שני עדים יקום דבר 
קודם   — ואתחנן  פרשת  פרשה,  באותה  הן  ההופעות  שתי  "העדת"(! 
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שאלת הבן החכם על תפקיד התורה והמצוות
נחזור לשאלת הבן החכם ולהבדל בינה לשאלת 
הזאת  העבֹדה  "מה  אומר  הרשע  הבן  הרשע:  הבן 
לכם". לפי המפרשים הכפירה שלו היא לא בעצם 
יציאת מצרים — היה נס, ה' הוציא אותנו ממצרים — 
אלא ב"עבודה הזאת". הוא טוען ש"העבודה הזאת 
)עבודה  הטרחה  כל  את  המצאתם  שאתם  לכם", 
המצאה  "לכם",  הוא  הכל   — הזאת  טרחה(  לשון 
של  זרם  היום  גם  יש  העם.  את  לשמר  כדי  שלכם 

כפירה שטוען כךצו.
הבן  בא  התורה,  של  ה-מה  בפרשה  כך,  אחר 
החכם ושואל "מה העדת והחקים והמשפטים אשר 

נאמר "אלה העדת והחקים והמשפטים אשר דבר משה אל בני ישראל 
בצאתם ממצרים" )ראה בהכתב והקבלה שהוא התחלת החלק השני 
של חומש דברים, חלק המצות, והוא בא בהמשך ל"וזאת התורה אשר 
שם משה לפני בני ישראל" ]"שם משה" דרשו רז"ל )יומא עב, ב( לשון 
המצות,  לחלק  המוסר  חלק  בין  למעבר  מתאים  מות,  וסם  חיים  סם 
ודוק[(. ושם בחזקוני, "'העדת'. התראות כמו 'רד העד בעם'". לפי זה 
גם מובן למה "העדת" בא לפני "והחקים והמשפטים" )ומתאים לדרש 
מקורי  הסבר  שם,  דבר  העמק  פירוש  וראה  משה"(.  "שם  של  הנ"ל 

ל"העדת והחקים והמשפטים".
לשון  בין  דמיון  יש  לכם".  הזאת  העבדֹה  "מה  שואל  רשע  הבן  והנה, 
עבדה ללשון עדת )פתיחת הבן חכם(, בשניהם אותיות עד )שני עדים(. 
"העבדה הזאת" של שאלת הבן רשע הוא בעצם המשך, העתק לשון, 
"שמור  נאמר  חכם  הבן  שאלת  לפני  שגם  לציין  )יש  הקודם  מהפסוק 
משתי  חוץ  צוך".  אשר  וחקיו  ועדתֹיו  אלהיכם  הוי'  מצות  את  תשמרון 
"העדת" הנ"ל אין עוד צורה של "עדת" בתורה חוץ מפסוק זה ]נמצא 
בספר  רק  ואתחנן[.  פרשת  אחת,  בפרשה  הן  שבתורה  "העדת"  שכל 
כב לשונות של "עדתֹ"  יט צורות של "עדתֹ", ס"ה  תהלים מצאנו עוד 
בורא  ה'  למציאות  עדות  שכולן  דאורייתא  אתוון  כב  כנגד  בתנ"ך 
המילוי  אותיות  וכן  מלכות   = "עדת"  כב  לישראל.  תורה  ונותן  עולם 
מלכות, כנודע. נמצא ששני הבנים,  לויתן[ =  עדת-דעת ]אותיות  של 
החכם והרשע מגיבים למה שנאמר קודם, יש בשניהם בחינה של אור 
חוזר, העלאת מ"ן הנפעלת על ידי איזו אתערותא דלעילא, מהות ענין 
השאלה, סוד "כאן הבן שואל" — ה"כאן" מעורר את הבן לשאול( — "... 

ושמרתם את העבדה הזאת". 
)יג  בתנ"ך  פעמים  יג  חוזרת  אלהים(  )בגימטריא  "העבדה"  תבת 
לפני  אחד"!(.  הוי'  אלהינו  הוי'  ישראל  "שמע   = "העבדה"  פעמים 
שתי "העבדה" הנ"ל יש שלש פעמים "העבדה" בהקשר לעבודת פרך 
של ישראל במצרים. אח"כ יש שלש פעמים "העבדה" — זה לעומת זה 
— של עבודת חוקי הפסח )זכר ליציאת מצרים, "אשר הוצאתיך מארץ 
מצרים מבית עבדים", להיות "עבדי הם ולא עבדים לעבדים"(. מכאן 
נתן ללמד זאת על הבן רשע שסובר ש"העבדה הזאת" הוא דווקא לכם, 
שהרי  אגרא",  צערא  "לפום  )מעין  במצרים  "העבדה"  את  שסבלתם 
]עצמה["(  מצוה  מצוה  "שכר  בסוד  כמבואר  שכר  מעין  היא  המצוה 
ואילו אני שלא הייתי במצרים לא שייך לעבודה הזאת. והתשובה היא 
"ואמרתם זבח פסח הוא להוי' אשר פסח על בתי בני ישראל במצרים 
הוא  הציל"  בתינו  "ואת  לכאורה  הציל".  בתינו  ואת  מצרים  את  בנגפו 
לשון יתר שכבר נאמר "אשר פסח על בתי בני ישראל וגו'", אלא לרמוז 
שגם אתה )וכל הדורות הבאים( נכלל ב"בתינו", כמו שנאמר באברהם 
שהבית  כלומר  יט(,  יח,  )בראשית  אחריו"  ביתו  ואת  בניו  "את  אבינו 
)וי"ל שהתורה פותחת ב-ב, לשון בית,  ועד  נמשך ממנו אחריו לעולם 
לכוונה זו(, בהיות ה'גנים' של האב בתוך הבנים )מכאן עוד חיזוק להנ"ל 

ש"מעשה אבות סימן לבנים" ועבודה האבות שייכת גם עתה לבנים(.
הרה- לזרם  בנוגע  ס"ו  במדבר  שבת  שיעור  גם  ראה  צו 

קונסטרקציוניסטי )הגרוע גם מהרפורמים, כמבואר שם(.

עיקר  היא  שלו  )והשאלה  אתכם"  אלהינו  הוי'  צוה 
ה"מה", דרגת משה, "ונחנו מה", מבין שלש שאלות 
ה"מה" של הבנים, בגימטריא מצהצז, כנ"ל(. הוא לא 
אבל  הזאת",  "העבודה  את  שהמציאו  חלילה  טוען 
הוא שואל-טוען שעיקר עבודת ה' הוא אור האהבה 
מקובעים  להיות  צריכים  לא  הכלים-המצוות  ואילו 
להתאים  צריכים  )הכלים  להתגלות  לאור  ולהפריע 
את עצמם לאורות, להזדכך כל כך עד שיהיו שקופים 
לגמרי לאור, ולא שהאורות יתאימו את עצמם לכלים 
רוצה  אבל  ה'  את  אוהב  הוא  יחשך(.  אורם  ובכך 
לעבוד אותו באופן של "אינו מצווה ועושה", באהבה 
)אהבת בן חכם לאביו(. הוא טוען כלפי הדור הקודם 
"העדת  אבל  אלהינו",  "הוי'  את  אוהבים  שכולנו 
והחקים והמשפטים" שלכם מתאימים לאור שלכם, 
לאור של "מצווה ועושה", ואילו לאור האהבה שלי 
לפני  האבות  דרך  על  ה'  את  לעבוד  מתאים  )שלי 
לקבוע  צריך  לא   — חדשים  כלים  צריך  תורה(  מתן 
מהרבי  מענה  לנו  שיש  )כמו  הכלים  מסמרות מהם 

שיש דברים שלא טוב לקבוע בהם מסמרות...(.

"אך טוב לישראל" — התאמת אורות וכלים
תבות  ראשי  אך   — לישראל"צח  טוב  "אך  כתוב 
אורות  התלבשות  של  הסדר  כל  אורות-כלים. 
ולא  לכלי  עצמו  את  מתאים  האור  )כאשר  בכלים 
להיפך( שייך לאור אין סוף הממלא כל עלמין, אחרי 
הצמצום. אהבת ה' שלפני מתן תורה היא בגדר אור 
אין סוף שלפני הצמצום — אהבה אין סופית. הסדר 
של תורה ומצוות אחרי מתן תורה, עם אורות וכלים, 
הוא סדר ששייך לאור הקו, ששרשו בתפארת הנעלם 
)שלמעלה ממלכות דאין סוף, שרש העיגול הגדול(, 

כנ"ל באריכות.
ארבע  יש  שלצמצום  במאמר  מסביר  הרבי 
פעולות: )א( ביחס לאור אין סוף הסובב כל עלמין — 
הוא מסתיר אותו )בלי לפעול עליו(; )ב( הוא מבדיל 
סוף  אין  מאור  עלמין  כל  הממלא  סוף  אין  אור  את 
דילוג  )ג(  אותו;  גם מחליש  ובכך  עלמין  כל  הסובב 
הקו דרך הצמצום גורם לכך שהוא יתחלק לספירות; 

מצה משה מתחלפים באותיות השינים )שבהן לועסים את המצה(  צז 
בידך"  משה[  של  בחינות  שתי   — זה  מה  ]קרי  "מזה  גם  )יש  זשסר"ץ 
הנאמר למשה, וגם "מסה ומריבה" הנאמר במשה, וגם "מרה" הנאמר 
במשה ורומז למרור שאוכלים יחד עם המצה; משה מצה מזה מסה מרה 
= אמת אמת, הרבוע הכפול של אהיה, "אהיה אשר אהיה", השם הקדוש 
שנתגלה למשה רבינו לפני יציאת מצרים — "משה אמת ותורתו אמת"(.

תהלים עג, א. צח 
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)ד( הצמצום פועל שהאור חייב להכנס לתוך כלים — 
כמו 'חנק' של האור בהתאמה שלו לכלים. 

להתאים  צריך  שהאור  כתוב  לפעמים  אכן, 
צריכים  שהכלים  כתוב  ולפעמים  לכלים  עצמו  את 
טוב  "אך  לאור.  עצמם  את  ולהתאים  דיים  להזדכך 
האורות  בין  חיבור  שיהיה  ונכון  טוב   — לישראל" 
והכלים, אך השאלה היא האם האור צריך להתאים 
או  הצמצום(  לאחר  האור  )כטבע  לכלי  עצמו  את 
שהכלי צריך להתאים את עצמו לאור )והיינו דווקא 
עצם  ומצד  כפשוטו  אינו  שהצמצום  מתגלה  כאשר 
האור הוא מאיר לאחר הצמצום כמו לפני הצמצום, 
"לפני  של  הארה  בעצם  היא  זו  שבחינה  כלומר 

הצמצום", "פאר מתן תורה"(.
אורות וכלים הם גם אהבה ויראה — השאלה מה 
בכך שלא  מכיר  החכם  הבן  גם  הטפל.  ומה  העיקר 
די באהבה וצריכים גם יראה — הרי אהבה ויראה הן 
"תרין גדפין", שתי כנפים, ולא ניתן לעוף בכנף אחת 
— אך הוא טוען שהיראה צריכה להיות טפלה לאהבה, 
ולהתאים  לאורות  טפלים  להיות  צריכים  שהכלים 
ועיקר  שהקבוע  מה  וממילא  אליהם,  עצמם  את 
והחקים  "העדת  ואילו  אלהינו"  "הוי'  אהבת  הוא 
ולהשתנות  גמישים  להיות  צריכים  והמשפטים" 
מדור לדור )בהתאם לאופי המיוחד של הדור והאופי 

המיוחד של מנהיג הדור, "דור דור ודורשיו"(.

הכלים הקבועים
את  לעשות  הוי'  "ויצונו  החכם?  לבן  עונים  מה 
כל החקים האלה ליראה את הוי' אלהינו לטוב לנו 
'לבלוע'  קבועים. קשה  כלים  נתן  ה'   — הימים"  כל 
קבועים  שהכלים  שאומרת  הזאת  התשובה  את 
והאורות צריכים להתאים את עצמם לכלים. בתוך 
הכלים טמונה עצמות ה', במתן תורה התקיים "אנא 
בשרש  עצמי  משהו  ויש  יהבית"צט  כתבית  נפשי 
האורות  )וגם  האורות  משרש  שלמעלה  הכלים 
יודעים זאת, כמבואר בדא"חק על הפסוק "מגדל עז 
שם הוי' בו ירוץ צדיק ונשגב"קא, על ידי ריצת האור 
לתוך הכלי, בהתחשב בהגבלת הכלי, האור "נשגב", 
פארפאלן!  ב"ה(.  העצמות  עם  שמתעצם  היינו 
צריך  והאור  ונצחיים  קבועים  כלים  הן  המצוות 

שבת קה, א. צט 
ראה בשעה שהקדימו תער"ב ח"ב עמ' א'כב. ק 

משלי יח, י. קא 

 — דבר  שום  יעזור  לא  אליהם.  עצמו  את  להתאים 
מחר בבקר צריכים לקום ולהניח תפילין, זה מקרה 
את  משיח(!  בגימטריא  אבוד  מקרה  )וכידוע,  אבוד 
כל האורות צריכים להכניס לתוך הכלים הקבועים 
לישראל  טוב  "אך  יתקיים  כך  ודווקא  תורה,  ממתן 
"אלהים"  התבה  המקרא  טעמי  פי  )על  אלהים" 
הוא  ש"אלהים"  כלומר  הפסוק,  לתחלת  נמשכת 
הוי',  כלי  בגימטריא  אלהים  לישראל",  טוב  ה"אך 
שרש הכלים שגבוה משרש האורות. גם "טוב" רומז 
ל"טוביה גניז בגוויה"קב, ע"ד "וירא אלהים את האור 
היינו  בתורה,  גנזו?  והיכן  בכלי,  לגנזוקד  טוב"קג,  כי 

בסוד "תורה רושם אלקות"קה).
נוספות,  במערכות  התבוננות  דרך  זאת  נסביר 
של איש ואשה ושל רבי וחסיד )וכידוע בשם המגיד 
ממעזריטש נ"ע שאת כל סודות סדר ההשתלשלות 
צריך להסביר במשלים מרב ותלמיד, וכן עד"ז המשל 

של איש ואשה, משפיע ומקבל(: 
עצמה  את  להתאים  צריכה  )הכלי(  האם האשה 
לבעלה )האור(? חס ושלום... האם החסידים )הכלי( 
צריכים להזדכך כדי להתכלל ברבי )האור( — נשמע 
טוב... כנראה לכן המתנגדים לא אהבו את החסידות, 
להזדכך  צריכים  שהחסידים  להם  נשמע  היה  כי 
צריך  שהרבי  או   — הרבי  של  למדרגות  ולהתאים 
להתאים את עצמו לחסידים? בסופו של דבר הרבי 
ב"היום  )כתוב  לחסידים  עצמו  את  להתאים  צריך 
יום"קו בשם חסידי אדמו"ר הזקן שאדמו"ר הזקן חדש 
שחסידים אף פעם לא לבד, תמיד הרבי נמצא אתם 
יחד ממש, בצוותא חדא ממש, בהיות שהאור מתאים 
את עצמו לכלי, אף על פי שהאור הוא בבחינת "אין 
במ"א  כמבואר  הנותנת,  והיא  לכלי,  ביחס  ערוך" 
היא  ערוך"  "אין  בבחינת  ה"הבדלה"  ענין  שאמיתת 

היכולת להחיות את הזולת באשר הוא שם(.
]מהי העבודה של ספירת העומר, ימי העבודה של 
'פאר מתן תורה'?[ להשלים עם מה שעתיד להיות 
— שממתן תורה הכלים הם הקבועים. ]במתן תורה 
מתברר  החקים?[  עם  מה  אבל  הגזרה,  מתבטלת 
שהוא  כדי  הערך  דילוג  שיש  באור,  גם  חקה  שיש 

שילוב זהר ח"א ג, א וח"ב רל, א. קב 
בראשית א, ד. קג 

זהר ח"א מו, א. קד 
סה,  פרק  מהומיל  אייזיק  ר'  ממו"ה  והשמחה"  "השפלות  מאמר  קה 

מאדה"ז בשם הקדמונים.
כ"ב אייר. קו 
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בטלות"קז,  "מצוות  לבוא  לעתיד  אמנם  לכלי.  יכנס 
בימות  כן  שאין  מה  התחיה,  בעולם  דווקא  אבל 
המשיח, בהם יקיימו מצוות באופן של "אינו מצווה 
לשלמותו  יגיע  העולם  כאשר  בסוף,  גם   — ועושה" 
את  נשמור  המצוות,  את  נקיים  המשיח,  בימות 
הכלים הקבועים, על אף שיש גם את עבודת האבות 
"נעשה  נאמר  המשיח,  בימות  אז,  דווקא  )ואדרבה, 
על  בהדגשה  רצונך",  כמצות  באהבה  לפניך  ונקריב 
ההוה-אמינא של הבן חכם, שעיקר העבודה שהיא 
"כמצות רצונך" הוא העבודה מאהבה, "לית פולחנא 
כפולחנא דרחימותא", ולא סתם אהבה אלא אהבה 
שבבחינת "ובכל מאדך", שדווקא עליה ארז"ל שהיא 
בבחינת "עושין רצונו של מקום"קח, ואף על פי כן, לא 
כהוה-אמינא של הבן חכם, הכלים ישארו קבועים, 

נדה סא, ב. קז 
ברכות לה, ב. ראה מהרש"א חדא"ג ד"ה "שנאמר ואספת דגנך". קח 

נשיאת  שבבחינת  העצמות  תתגלה  שאז  והיינו 
הפכים, בלי גבול בגבול, מדרגת רבי כידוע מר' הלל 

ומבואר אצלנו באריכות במ"א(. 
הוי'  את  "ליראה  הכלים,  הוא  והתכלית  העיקר 
הזה.  כהיום  לחיֹתנו  הימים  כל  לנו  לטוב  אלהינו 
הכלי,  היינו  וגו'"  )"ליראה  וגו'"  לנו  תהיה  וצדקה 
"לטוב לנו לחיתנו וגו'" היינו המשכת האור, האהבה-

רבה בתוך הכלי, בלי גבול בגבול כנ"ל. "וצדקה וגו'" 
היינו על דרך הנאמר באברהם אבינו, איש האהבה, 
"והאמִן בהוי' ויחשבה לו צדקה"קט — "והאמן" היינו 
המשכת האור בכלי וד"ל. כל זה תואם את 'נוסחת' 
]אהבה  דתהו  "אורות   — הרבי  לנו  שמסר  הגאולה 
רבה בבחינת אינו מצווה ועושה[ אבל בכלים דתיקון 

]מצות קבועות, 'ליראה וגו''["קי). 

בראשית טו, ו. קט 
שיחת כ"ח ניסן תשנ"א. קי 

ואלה שמות
שמות, רמז לחומש שמות, ספר הגלות והגאולה. זו גם הגימטריא של  הגדה בגימטריא  מרור  מצה  פסח 
במצרים.  הראשונים  העבריים  והשמות  ישראל,  נגאלו  שבזכותן  הצדיקות  המילדות  פועה,  ועוד  שפרה 
של  לשופרו  )עד  העתידה  הגאולה  על  הרכים  לילדים  משפרת־מספרת  היא  פֶר',  שָׁ ל'אִמְרֵי  רמז  שפרה 
ובכך מחזקת את האמונה בגאולה שתופיע  והאמהות  לילדים בסיפורים על האבות  ופועה פועה  משיח(, 

)פועה־הופעה(.

פסח מצה ומרור
פסח מצה ומרור כנגד שלשת הגואלים, משה אהרן ומרים. מרים הנביאה כנגד מרור כמובן )כמפורש בחז"ל 
שמרים נקראה על שם מרירות השעבוד(. משה רבינו כנגד המצה )ש־צ מתחלפות באותיות השינים(, ה-מה 
של המצה )=3 פעמים מה( הוא "ונחנו מה" של משה, הענוה והבטול. ואהרן הכהן כנגד הפסח, שהרי הכהן 

מקריב את הפסח.
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חגי: חרות-גאולה-ישועה
שביעי של פסח הוא יום של ישועה. משה רבינו 
אומר לעם ישראל "התיצבו וראו את ישועת הוי'"ל, 
אחר כך כתוב "ויושע הוי' ביום ההוא את ישראל מיד 
מצרים"לא ובסוף אומרים בשירה "עזי וזמרת יה ויהי 
לי לישועה"לב. ביום טוב הראשון של פסח יש גאולה 
נכללות  שתיהן  כאשר  ישועה,  האחרון  טוב  וביום 

ב"זמן חרותנו".
תיבות  ראשי  ישועה  גאולה  חרות  סימן:  נעשה 
השיעור  את  פעם  כל  להקדיש  אוהבים  אנחנו  חגי. 
הנביא.  חגי  הוא  היום  הגבור שלנו   — לגבור מסוים 
של  האחרונים  הנביאים  משלשת  הראשון  הוא  חגי 
עם ישראל, הנביאים שהתנבאו בתחלת ימי בית שני. 
שהוא  כנראה  ביניהם  הראשון  מופיע  שהוא  מכיון 
המתאר  עזרא,  בספר  שלשתם.  מבין  העיקרי  גם 
את התקופה בה התנבאו חגי זכריה ומלאכי, מוזכר 
הנביא חגי פעמיים )בספרו שלו הוא מוזכר עוד תשע 
פעמים( והנביא זכריה פעמיים בעוד הנביא מלאכי 
לא מוזכר כלל. לא ראיתי שמציינים זאת כאסמכתא 

לדברי חז"ל לפיהם מלאכי הוא-הוא עזרא עצמו.
התיבות  שראשי  ביטויים  בתנ"ך  מחפשים  אם 
השירים, שקראנו  בשיר  אחד  שנים:  יש  חגי  שלהם 
גם  "חדשים   — )לפחות(  פעמים  שלש  בפסח 
]ציון את  ילדה  גם  "חלה  נוסף הוא  ביטוי  ישנים"לג. 
ילדה"  גם  בניה["לד — ביטוי ששייך לפסח, כי "חלה 
שהוא  מלה(,  כל  ממוצע  מה,  )ג"פ  מצה  בגימטריא 
הזמן של לידת העם )לידת גוף העם ביציאת מצרים, 
סוף,  ים  בקריעת  הנשמות  ולידת  ראשון,  טוב  ביום 

בשביעי של פסח(.

העידוד לבנית הבית
יחסית  ימי בית שני, שהיה  חגי התנבא בתחלת 
לבית הראשון בית עלוב. הוא החל להתנבא כאשר 

ידי  על  יעקב(  בן  שי'  גיורא-מנחם  הרה"ח  ומרשימת  )מהזכרון  נרשם 
איתיאל גלעדי. משיעור שביעי של פסח ע"ז — כפ"ח. לא מוגה.

שמות יד, יג. ל 
שם שם, ל. לא 
שם טו, ב. לב 

שה"ש ז, יד. לג 
ישעיה סו, ח. לד 

חגי — הנביא של פסח
היתה הפסקה בבניה של בית שני — התחילו לבנות 
אותו ברשיון של כורש ואחר כך היתה 'מסירה' של 
זכריה  חגי  הבניה.  להפסקת  שגרמה  השומרונים 
ומלאכי התנבאו בזמן של דרויש בן אסתר המלכה. 
חגי היה הראשון שעודד את היהודים להזדרז ולבנות 
את הבית למרות שהוא היה נראה עלוב ושהזקנים 
הראשון חשבו  הבית  והפאר של  הכבוד  את  שזכרו 

שהבית השני הוא 'גארנישט'.
ולפעול.  לקום  היהודים  את  ומעודד  בא  חגי 
לקום  וצריך  העיקר"  הוא  ש"המעשה  מלמד  הוא 
חלילה  ולא להחמיץ  לא להתעצל  בזריזות,  ולפעול 
את ההזדמנות לבנות את הבית, אפילו שהוא נראה 
הבית  בנית  שכל  שנראה  שאפילו  אומר  הוא  עלוב. 
השני היא דיעבד — הדיעבד הוא לכתחילה, והעיקר 
שחגי  לכך  גם  לב  לשים  יש  מעשה.  ולעשות  לקום 
אומר לעשות מעשה אפילו שהוא לא חוקי — המלך 
לבנות.  ולהתחיל  לקום  אומר  וחגי  הבניה  את  עצר 
חגי מבטיח ש"גדול יהיה כבוד הבית הזה האחרון מן 
הורדוס.  לבנין  שלו  שהכוונה  ומסבירים  הראשון"לה 
כמה זמן עבר מהנבואה של חגי עד בנין הורדוס? לפי 
זה לא משנה — המעשה  500 שנה.  החוקרים עברו 
ו"גדול  הדיעבד,  על  לכתחילה  הולכים  העיקר,  הוא 
יהיה כבוד הבית הזה האחרון יותר מן הראשון" גם 

אם יצטרכו לחכות 500 שנה למימוש הנבואה.
הנבואה של חגי, שאסור להחמיץ את ההזדמנות 
לבנות את הבית, היא-היא המסר של חג הפסח — לא 
להחמיץ. אפשר ללמוד מחגי לכל דור — גם בגלות 
יש מקדש מעט. אצל חגי מדובר במקדש מעט של 
בית שני ביחס לבית ראשון, אבל אצלנו זהו מקדש 
כמו  ודור.  דור  בכל  לבנות  אופן  בכל  מעט שאפשר 
פרטי  משיח  של  ניצוצות  מספיק  יש  שאם  שכתוב 
יתגלה המשיח הכללי, ככה כל אחד שדואג מהמאמר 
"כל דור שלא נבנה בית המקדש בימיו כאילו נחרב 
בימיו"לו צריך לבנות את המקדש הפרטי בלב של כל 
תווצר  כאלה  מספיק  יש  ואם  דלבא,  רעותא  אחד, 
לי  "מה  הלשון  ידוע  ממש.  למקדש  קריטית  מסה 

חגי ב, ט. לה 
עפ"י ירושלמי יומא פ"א ה"א. לו 
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מדה  ו"מרובה  פלגא"לז,  קטלה  לי  מה  כולה  קטלה 
לי  ומה  בירושלים  ממש  מקדש  לי  ש'מה  טובה" 
שבכל  הוא  הווארט  מקדש-פלגא'.  מעט,  מקדש 
רגע יש הזדמנות לעשות משהו, גם בקטן, וצריך לא 
להחמיץ זאת — זהו המסר של פסח, לא להחמיץ את 
ההזדמנות של הרגע הזה, אפשר לבנות את המקדש 

ברגע הזה.

חגי מדבר פשוט ומקשיבים לו
חגי הוא נביא שמדבר מאד פשוט, מאד 'דוגרי'. 
משלים  יש  תקופה,  באותה  שנבא  זכריה,  בספר 
אבל   — להבינם  אפשר  שבקושי  עמוקים  ודימויים 
חגי הוא ספר פשוט. יש בו בסך הכל שני פרקים של 

נבואות מובנות.
דופן  יוצא  נפלא, שבו הוא  יש לחגי עוד חידוש 
בא  חגי  לו!  מקשיבים   — הנביאים  שאר  לעומת 
שצריך  אומר  הוא  'תקוע',  שהכל  בתקופה  ומדבר 
לקום ולעשות מעשה, ונגד כל הסיכויים זרובבל בן 
שלתיאל פחת יהודה, יהושע בן יהוצדק הכהן הגדול 
מכובדים  אנשים  והחשובים,  הגדולים  האנשים   —
מאד — ועמם "כל שארית העם" שומעים את דברי 
חגי ופועלים לפי דבריו. כנראה הא בהא תליא — הוא 
אמרנו  לא  )כמעט  לו  מקשיבים  ולכן  פשוט  מדבר 

היום רמזים — החלטנו לדבר כמו חגי, פשוט...(.

חגי בתורה — השייכות לחג הפסח
חגי  כל,  קודם  בתורה?  מופיע  חגי  השם  האם 
מופיע בתורה בתור שם — אחד הבנים של גד נקרא 
בתורה  מופיע  "חגי"  המלה  חגי  מאותו  חוץ  חגילח. 
על  תזבח  "לא   — הפסח  לחג  ביחס  אחר(  )בניקוד 
אין  בקר"לט.  עד  חגי  חלב  ילין  ולא  זבחי  דם  חמץ 
בתורה עוד חג שנקרא "חגי" — החג של הקב"ה — 

אם כן, יש כאן קשר מובהק בין חגי לפסח.
זבחי  דם  חמץ  על  תשחט  "לא  כתוב  בהמשך 
לב  לשים  צריך  הפסח"מ.  חג  זבח  לבקר  ילין  ולא 
להבדלים בין הפסוקים — בראשון "לא תזבח" ובשני 
חג  "זבח  ובשני  חגי"  "חלב  בראשון  תשחט",  "לא 
הפסח", בראשון "עד בקר" ובשני "לבקר". לעניננו, 
הקב"ה,  של  "חגִי"  הוא  שפסח  הוא  החידוש  עיקר 

ב"מ סה, א. לז 
בראשית מו, מז. לח 

שמות כג, יח. לט 
שם לג, כה. מ 

ויחד עם "חגי" כתוב "חלב" )מה שלא כתוב בפסוק 
חגי"?  ל"חלב  זבחי"  "דם  בין  היחס  מהו  השני(. 
אריך  )פרצוף  רצון  הם  וחלב  שדם  בחסידות  כתוב 
יומין,  אנפין, חיצוניות הכתר( ותענוג )פרצוף עתיק 
שדווקא  רואים  כן,  אם  בהתאמה.  הכתר(  פנימיות 
תענוג  בפסח.  מיוחד  תענוג  חגי",  "חלב  יש  בחגי 
טוב  יום  לעומת  שבת,  של  המיוחדת  החוויה  הוא 
כתובה  לא  הפסח  בחג  דווקא  בשמחה.  שמתאפיין 
בפירוש השמחה בתורה )בניגוד לשבועות, בו כתובה 
שמחה פעם אחת, וסוכות, בו חוזרת השמחה שלש 
פעמיםמא( והוא גם מכונה בתורה שבת — "ממחרת 
כל  לפני  שבא  התענוג  חג  הוא  פסח  השבת"מב. 

השמחות של שאר החגים. 
"חגי",  הקב"ה,  של  המיוחד  החג  הוא  פסח  אם 
הוא, כפשוט, החג של  מהם שאר החגים? שבועות 
של  החג  הוא  סוכות  תורתנו".  מתן  "זמן   — התורה 
ישראל  בני  את  הושבתי  בסֻכות  "כי   — ישראל  עם 
בהוציאי אותם מארץ מצרים"מג, זהו החג בו "ראויים 
הימים  ובשבעת  אחת"מד  בסוכה  לישב  ישראל  כל 
שלו באים שבעת האושפיזין, הנשמות הכלליות של 
עם ישראל. בסיום סוכות מגיע שמיני עצרת, שמחת 
תורה, בו רוקדים עם ספר תורה סגור ואפילו כשהוא 
פסול. זהו החג בו מורגש ש"ישראל אורייתא וקוב"ה 
כולא חד"מה, עם דגש מיוחד על הקשר הישיר בין עם 

ישראל והקב"ה )המתגלה בעבודת התשובה(. 
של  המיוחדת  שהבחינה  עושה  חגי  אופן,  בכל 
בהופעה  שרמוז  כפי  החגים,  בכל  תתפשט  פסח 
)בניקוד אחר, בלשון  "חגי" בנ"ך  נוספת של המלה 
יהיו  החגים  שכל  עשי  חַגַיִך"מו,  יהודה  "חָגִי   — צווי( 

בבחינת "חגי".
חגי  של  מיוחד  קשר  רואים  שאמרנו  מה  מכל 
 ,169 של  שלמות   = פסח  ועוד  חגי  )והרמז:  לפסח 
אחד-אהבה ברבוע, השייך בפרט לחג הפסחמז, החג 

מאמר  השנה  תשובת  ראה  תרנד.  רמז  אמור  בילקו"ש  כמובא  מא 
"שמחת הרגל".

ויקרא כג, יא-טו-טז. מב 
שם שם, מג. מג 
סוכה כז, ב. מד 

ע"פ זהר ח"ג עג, א. מה 
נחום ב, א. מו 

צעט  הן  )חילוף אותיות פסח(  פסח  וכן, האותיות שאחרי אותיות  מז 
= 169 )פסח ועוד חגי. וכן, האותיות שלפני אותיות פסח הן ענז, 127, 
חגי מכאן ומכאן ביחס לפסח, מעין 'כנפי' חג  חגי. נמצא  פסח פחות 
הפסח, סוד "אהיה אשר אהיה", השם של יציאת מצרים השייך בפרט 

לחג הפסח(.
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האהבה,  חג  אברהם"מח,  היה  "אחד  אברהם,  של 
"אברהם אֹהבי"מט. חגי פסח בהכאה פרטית = שלמות 
של 900, ל ברבוע )סוד הלב היהודי כנודענ( — אולי 
ראוי לתקן שיקראו את חגי בחג הפסח. יש בסך הכל 
שני פרקים, ואם מישהו יזכיר לנו בפסח הבא אולי 

נקרא אותו.

חגי ומשה
יש קשר מיוחד בין חגי הנביא למשה רבינו, רבן 
של כל הנביאים. קודם כל, אמרנו שחגי הנביא מדבר 
פשוט, ובכך הוא דומה למשה רבינו שגם מדבר הכי 
וגם  מלאך  מכונה  רבינו  משה  וברור.  וישיר  פשוט 
בחגי הנביא נאמר "ויאמר חגי מלאך הוי' במלאכות 
 — מלאך  מלשון  הוא  מלאכי  הנביא  )גם  וגו'"נא  הוי' 
בשליחות  מסיים  גם  והוא  שליחות,  לשון  מלאכות 
שה' שולח — "הנה אנכי שלח לכם את אליה הנביא 

וגו'"נב — אך חגי נקרא בפירוש מלאך(.
יש עוד לשון נבואה משותפת שמודגשת במשה 
ובחגי — "דבר הוי' ביד...". במשה רבינו נאמר שלש 
בכך  וכיוצא  משה"נג,  ביד  הוי'  דבר  "כאשר  פעמים 
נאמר פעם אחת "אשר דבר הוי' ביד אחיה השילֹני"נד 
אך  אמוץ"נה,  בן  ישעיהו  ביד  הוי'  "דבר  אחת  ופעם 
)בשני  פעמים  ארבע  נאמר  כאשר  מודגש  הכי  בחגי 
פרקי נבואה( "דבר הוי' ביד חגי הנביא"נו. יש נבואה 
שהיא 'על' הנביא — כמו שיחזקאל אומר "היתה עלי 
יד הוי'", כאילו ה' 'תוקף' אותו — אבל כאן ה' מדבר 
בידו של הנביא, בהתלבשות שעוברת דרכו בפנימיות.

הוא  בש"ס  חגי  של  חשוב  הכי  שהמקום  יתכן 
ששמאי  דקידושיןנז,  פ"ב  בתחלת  שליחות  בסוגית 
הזקן אומר בשם חגי הנביא שיש שליח לדבר עבירה, 

יחזקאל לג, כד. מח 
ישעיה מא, ח. מט 

חגי פסח ובמילוי ובמילוי המילוי )כנגד כח"ב כנודע( = 4212 = 13  נ 
פעמים 324, חי ברבוע. חגי פסח במספר קדמי = 793 = 13 פעמים 61 
)מספר המגן-דוד ה-12(, "שארית החדש" בסוד העִבור )= "סוד הוי' 
ליראיו"(. כל ארבע הדרגות יחד = 5005 = 55 )י במשולש, הפירמידה 
של ה( פעמים 91 )יג במשולש, הפירמידה של ו(. ועוד רמז: פסח = ז 

פעמים חגי ע"ה )משיח = יז, טוב, פעמים חגי ע"ה(.
חגי א, יג. נא 

מלאכי ג, כג. נב 
שמות ט, לה; במדבר יז, ה; כז, כג. נג 

מ"א יב, טו. נד 

ישעיה כ, ב. נה 
חגי א, א ו-ג; ב, א ו-י. נו 

מג, א. נז 

עמון"נח.  בני  בחרב  הרגת  מ"ואותו  זאת  לומד  וחגי 
 — שמאי  לבית  נטיה  לחגי  שיש  רואים  כל,  קודם 
טוב להבנת הקשר שלו עם משה רבינו, שכידוע יש 
חגי  רבינו  משה  )ורמז:  שמאי  בית  לדעת  נטיה  לו 
הנביא בגימטריא שמאי שמאי, היינו שהוא הממוצע 
מי   — ובצדק  לענין  מדבר  הוא  מזה,  חוץ  ביניהם(. 
ששולח להרוג מישהו לא חייב?! מאריך בזה בטוב 
בענין,  קטעים  כמה  לו  שיש  מיכאל,  התורת  טעם 
שהכוונה  שיתכן  והמסקנה  ראשונים,  מעוד  ומביא 
שמן השמים מאה אחוז חייב, ומי שאומר שרק מסור 
דנים  שבשמים  הכוונה  הזקן  שמאי  לדעת  לשמים 
המשלח  על  ומטילים  עברה  לדבר  שליח  יש  כאילו 
את מלוא האחריות. כנראה שבא לידי ביטוי באיך ה' 
מסדר את התגמול שלו כאן למטה. כל הקשר לבית 
המקדש  בנין  של  הענין  כל  וכן  כאן,  מענין  שמאי 
ישראל  עם  כל  את  ממנה  חגי   — לשליחות  קשור 
לשליחות לבנות את בית המקדש. "שלוחו של אדם 

כמוהו ממש", כך שכל המשתתפים הם בחינת חגי.

חגי ויונה הנביא
יונה  הנביא.  ויונה  הנביא  חגי  בין  קשר  גם  יש 
בחג  השואבה  בית  משמחת  שלו  הנבואה  את  קבל 
קבל  חגי  כעת  מסבירים  שאנחנו  מה  ולפי  הסוכות 
את הנבואה שלו מחג הפסח. נראה אם כן שאלה שני 
נביאים שמחים. באמת רואים שיונה הוא נביא עצוב 
לברוח  ומנסה  מקבל  שהוא  בנבואה  עצוב  הוא   —
נינוה,  את  מחריב  לא  כשה'  הסיפור,  ובסוף  ממנה 
הנבואה  את  מקבלים  כאשר  )וגם  עצוב  שוב  הוא 
לשניהם  לחגי,  יונה  בין  השוה  צד  עיקר   — שלו 
יותר  כנראה  לחגי,  ויהודים  ליונה  גוים  מקשיבים, 
חידוש שיהודים מקשיבים — וחוזרים בתשובה הוא 
עצוב מזה...(. בכל זאת חז"ל אומרים שהוא קבל את 
הנבואה שלו משמחת בית השואבה — כנראה שגם 
כדי להיות נביא עצוב צריך להיות שמח... בכל אופן, 

חגי בשמחה שלו מתקן את יונה.
חגי- של  )הפותח  עשר  בתרי  העשירי  הוא  חגי 

ויונה  קדש"נט,  יהיה  "העשירי  כנ"ל(,  זכריה-מלאכי, 
שלם  של  יחס  ביניהם  יש   — החמישי  הנביא  הוא 
הקטנים  הנביאים  עשר  לשנים  מוסיפים  אם  וחצי. 
גם את שלשת הנביאים הגדולים — ישעיהו, ירמיהו 

ש"ב יב, ט. נח 
ויקרא כז, לב. נט 
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ל-יג  )שייך  ה-יג  הנביא  כבר  הוא  חגי   — ויחזקאל 
כאן  רואים  ה-ח.  הנביא  הוא  ויונה  הרחמים(  מדות 
קשר בין ה-ח ל-יג )שני המזלות ב-יג מדות הרחמים, 
וכידוע שהיחס בין ח ל-יג הוא בסוד חתך זהב(, שהם 

ביחד חגי.

מבנה ספר חגי
כמו שאמרנו, בספר חגי יש בסך הכל שני פרקים 
בשלשה  שהן  נבואות  ארבע  הכל  בסך  ובתוכם 
חדש  מראש  היא  הראשונה  הנבואה   — תאריכים 
ויש עוד  אלול, הנבואה השניה היא מהושענא רבה 
שתי נבואות מכ"ד כסלו )דברנו בעבר כמה פעמים 

על נבואות ואירועים של כ"ד בחדש(.
הנבואה שחותמת את ספר חגי, הנבואה השניה 
של כ"ד כסלו, היא נבואה בה הוא 'חותם' לזרובבל 
שממנו עתיד לצאת מלך המשיח, כשסיום הספר הוא 
"אקחך זרֻבבל בן שאלתיאל עבדי נאם הוי' ושמתיך 
יש  לפניה  צבאות".  הוי'  נאם  בחרתי  בך  כי  כחותם 
נבואה שהיא שיחה פשוטה עם הכהנים — דו-שיח 
יחודי, שאין דומה לו — בה הוא מפלפל בהלכה עם 
וכו'.  ההלכה  את  יודעים  אם  אותם  שואל  הכהנים, 
רבה,  הושענא  תשרי,  מכ"א  הנבואה  את  יש  לפניה 
המיועדת לזקנים שראו את הבית הראשון — הזקנים 
כאין  )"כמֹהו  גארנישט  הוא  השני  שהבית  אומרים 
וה'   — בעיניכם"ס(, שהמדינה שקמה היא שום דבר 
אומר להם "לי הכסף ולי הזהב"סא ומבטיח ש"גדול 
יהיה כבוד הבית הזה האחרון מן הראשון... ובמקום 
הזה אתן שלום...". לפני כן יש את הנבואה הראשונה, 

בה חגי קורא לעם ישראל 'תתעורר!'.
לפני הכל יש שני פסוקים שמתארים את המצב 
)כפי שמסבירים הרד"ק ואברבנאל(. שני הפסוקים 

האלה הם הכתר, קוצו של י, של כל מבנה הספר. 
אחר כך, הנבואה הראשונה — נבואה של 'תתעורר', 
החכמה,  הברקת  היא   — לה  שמעו  הפלא  שלמרבה 
ה-י של ספר חגי )תכונה של חכמה היא זריזות, וכאן 

חגי אומר להזדרז ולא להשאר בכבדות ועצלות(. 
הנבואה של חגי שמתמודדת עם הזקנים היא ה 
עילאה, נבואה שמדברת על התכלית )"עמק אחרית" 
של הבית(, על הכבוד שלו שעתיד להיות בעוד כמעט 

500 שנה. 

חגי ב, ג. ס 
שם שם, ח. סא 

הנבואה של הפלפול בהלכות טהרות עם הכהנים 
שייכת ל-ו של השם — למדות שייכים פסקי ההלכות 
של מותר-אסור וכו', וכן סדר טהרות חותם את ששה 

סדרי משנה שכנגד הו"ק. 
בית  ממלכות  לזרובבל  הנבואה  הספר,  חותם 
כנגד  הוא  המשיח,  יצא  שממנו  לו  שמבטיחה  דוד 

המלכות, ה תתאה שבשם, כפשוט. 
ולסיכום:

תיאור המצב קוצו של י 
נבואת ההתעוררות לבנין הבית י    

הנבואה לזקנים על כבוד הבית האחרון ה    
הנבואה לכהנים העוסקת בהלכה ו    

נבואת המשיח שיצא מזרובבל ה    

 גאולה )נה"י( ישועה )חג"ת(
ועוד שלב )חב"ד(

פתחנו בכך שהיום הראשון של פסח הוא יום של 
גאולה והיום האחרון של פסח הוא יום של ישועה. 
כשחשבתי על כך בהלל היה נראה לי שגאולה היא 
דווקא בנה"י — הגאולה של עם ישראל היא מעצם 
של  בהקשרים  בתורה  מופיעה  גאולה  השעבוד. 
זו פעולה טבעית,  וגאולה של עבד —  גאולת הארץ 
הראשוני,  למצב  חזרה  היא  שלה  שהמשמעות 
מתאימה  כזו  גאולה  הזמן.  עם  שהשתבש  הטבעי, 
היא  שהגאולה  אומר  מהומיל  אייזיק  שרבי  למה 
חזרה אל הטבע היהודי. הישועה היא המשכה מ-שע 
ב"ויושע  נהורין של הכתר, אבל בפשט מה שקורה 
הוי' ביום ההוא את ישראל מיד מצרים" הוא שחרור 
רגש השעבוד שבלב — ה' מושיע את המורגש של עם 
ישראל, את החג"ת )ו"ז"א בעתיקא אחיד ותליא"סב).
והישועה  אם הגאולה היא החרות של המוטבע 
היא החרות של המורגש, של הלב, מהי החרות של 
היום  רוצים  השכל? מה המלה המתאימה לה? מה 
וישועה?  גאולה  צריך  מישהו  ישועה?  גאולה?   —
יש  וישועה, הכל  גאולה  כן![ כבר לא צריך  ]הקהל: 
הראש,  את  להפוך  רק  הם  ומשיח  גאולה  היום   —
להכניס-לגלות את ה-א בתוך ה-גולה, שתהיה חרות 
של המושכל. שוב, איזו מלה מתאימה לזה? חשבתי 

הרבה... ]חרות.[ זו אחת האפשרויות.
הוא  היום  שצריך  שמה  חשבתי  מחרות  חוץ 

סב זהר ח"ג רצב, א; ע"ח שי"ג )אריך אנפין( פ"ב.
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תחיה, צריך חיות, שהכל יהיה "לחיים ולא למות"סג 
כמו שמבואר בחסידות — ממש לחיות, ולא רק ניט-

גשטארבען, לחיים ולא רק לא-מות. חיים הם מוחין 
בכתבי האריז"ל, גאולת המושכל היא שהכל יתחיל 

לחיות. 
ש-חרות  הוא  למוחין  שייכת  שחרות  הרמז 
ישועה  גאולה  חרות  דעת.  בינה  חכמה  בגימטריא 
"תספרו  סוד  חגי,  פעמים  נ  עולה  כנ"ל(  חגי,  )ר"ת 
חמשים יום"סד. אם מחשבים חיים גאולה ישועה )גם 
חגי. כשמחברים את  כד פעמים  חגי( מקבלים  ר"ת 

תפלת הגשם לשמיני עצרת. סג 
ויקרא כג, טז. סד 

שתי האפשרויות, חרות חיים גאולה ישועה מקבלים 
1118, "שמע ישראל הוי' אלהינו הוי' אחד"סה.

הוי'  "אנא  אומרים  בהלל  אפשרות:  עוד  יש 
לומר  אפשר   — נא"סו  הצליחה  הוי'  אנא  נא  הושיעה 
שאחרי ישועה באה הצלחה. אחרי הגאולה והישועה 
צריך לבקש שהכל פשוט יצליח — שדרך חיים תצליח, 
שנצליח לממש את מפתח הגאולה שבידינו. ישועה-

הצלחה בגימטריא תענוג, שלמות של כג ברבועסז.

דברים ו, ד. סה 
תהלים קיח, כה. סו 

זיו   — וביחד  כג,  פעמים  ו   = הצלחה  כג,  פעמים  יז   = ישועה  סז 
פעמים זיו.

פסח — ממוצע בין שבת ליו"ט
מה בין שבת ליום טוב? בשבת יש מצוה של כבוד וענג, ואילו בשלשת הרגלים יש גם מצות שמחה, "אין שמחה 
עדִין,  בענג  מתבטאת  זו  והארה  החכמה,  ספירת  דאבא',  ל'מוחין  שייכת  שבת  בפנימיות,  ויין".  בבשר  אלא 
"אם  בלב,  רגש  והמולידה  הנתפסת  הבינה  ספירת  דאמא',  ל'מוחין  שייך  טוב  יום  ואילו  ואיִן,  בטול  תחושת 
ת", בו מודגשת  בָּ ַ חֳרַת הַשּׁ הבנים שמחה". אמנם, ראשון החגים, יום טוב ראשון של פסח, נקרא גם שבת, "מִמָּ
ליום טוב, כפי שניכר ב'פרשת המועדים' בתורה שבה  בין שבת  והוא כממוצע  )כמו במצה(,  תכונת הבטול 
כתוב הפסח בין שבת לשאר החגים. יש בשנה שבעה ימים־טובים, ויום טוב ראשון של פסח הנקרא שבת הוא 
ומפסח מתברכים כל הימים הטובים.  לימי החול, מהשבת מתברכים כל הימים  ביחס אליהם כיחס השבת 
כעת מובן מדוע מצוות השמחה אינה כתובה בפסח בפירוש בתורה )אלא שהיא נלמדת ממה שנאמר בשאר 

הרגלים(, כי פסח בבחינת שבת.   

החופש לשאול
באופן  קשורה  לשאול  היכולת  שואלים?  הזמן  כל  למה  חמישית:  קושיה  להוסיף  אפשר  הקושיות  לארבע 
מהותי ליציאה לחרות. החרות איננה רק שחרור הגוף ממאסר, אלא בעיקר חרות הנפש. הנפש אינה כלואה 
הרצון,  את  וכוחותיה,  הנפש  את  ומגבילים  החוסמים  שונים  וגבולות  במיצרים  אלא  לעין,  הנראות  בחומות 
המחשבה, הרגש ויכולת הביטוי, את רוח האדם. כאשר הנפש כלואה, האדם אינו מעז לשאול, מקבל הכל 
כמובן מאליו ואינו מערער על מה שהסביבה החיצונית מכתיבה. לכן היציאה לחרות מתחילה בכך שהאדם 

מתחיל לשאול ולהקשות.
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לילה של קושיות
מעין גנים — 'נקודה חסידית' לליל הסדר

החרות לשאול
רבים ממעשי   — הקושיות  מודגשות  הסדר  בליל 
התינוקות",  שישאלו  "כדי  להתמיה  נועדו  הסדר 
וכשאין קטנים — צריכים המבוגרים לשאול ולהשיב 
את  'מזמינות'  שהשאלות  לכך  מעבר  לעצמםא. 
התשובה בסיפור יציאת מצרים, דומה שיש ענין בעצם 
העלאת השאלות. "זמן חרותנו" אינו נוגע רק לשעבוד 
הגוף במצרים, בפסח מושגת גם חרות פנימית, חפֹש 
פה סחב המשתבח בריבוי  הדבור, והפה נפתח להיות 
הדבור החפשי — "וכל המרבה לספר ביציאת מצרים 
הרי זה משובח"ג. כשם שהאדם זקוק לחפֹש כדי לבטא 
משוחררת  לנפש  גם  זקוק  הוא  שלו,  הוודאויות  את 
לשאול את כל קושיותיו, חפֹש לחפור לעומק בהבנת 

המציאות ולבטא את שאיפתו לדעת.
קושיותיו  כשכל  רק  גמורה  לחרות  מגיע  האדם 
לפתוח  חפשי  כשהוא  החוצהד,  יוצאות  המודחקות 
לדיון — גם אם לא לפתור לגמרי — כל מיצר ומועקה 
ש-ד  נראה  נפשו.  על  הסבוכה  המציאות  שמטילה 
הטמונות  פנימיות  לקושיות  רומזות  ההגדה  קושיות 
ד  החרות,  בחג  רק  ממנה  ונחלצות  האדם  בנפש 
קושיות עצמיות הקיימות בכל יהודי, ויוצאות לגילוי 
בליל הסדר באמצעות שתית ד הכוסות המגלות סודות 
שמודחקים בנפש — "נכנס יין יצא סוד"ה. אז יש חרות 
לשאול את שאלות ד הבנים — המיצגים פנים שונות 
"רשע"  "חכם"  בהגדה  המכונים   — אדם  כל  בנפש 

"תם" "ושאינו יודע לשאול" )ראשי תבות חרות).
החרות לשאול איננה 'חרות אנושית', אלא חרות 
יציאת  בפסח.  ישראל  עם  זוכה  לה  יחודית  יהודית 
התרבויות  ממיצרי  יציאה  לכל  ראשית  היא  מצרים 
הזרות המעיקות על הנפש היהודית. אחת המחלוקות 
תרבויות  של  ל'חוש'  היהודי  ה'חוש'  בין  העמוקות 

משיעור ג' דחוהמ"פ ה'תש"ס. נרשם ע"י איתיאל גלעדי.
שו"ע או"ח תעג, ז. א 

דרושי האריז"ל לפסח )בשעה"כ ובפע"ח(. ב 
נוסח ההגדה. ג 

קושיות  והעלאת  ב(,  )זהר ח"ג קכד,  היא "מסטרא דרע"  קושיא  ד 
מודחקות היא חשיפת רע נעלם, שרק באמצעותה ניתן להתמודד עמו 

ולהשתחרר ממנו.
עירובין סה, א. ה 

ליהודים   — העולם  קיום  שאלת  היא  אחרות  זרות 
ברור בחושם הטבעי כי העולם נברא ומחודש והגוים 

נוטים לחשוב כי העולם קדמון. 
בעומק, סוגית קדמות העולם נוגעת לשאלה האם 
אפשר לשאול: אם העולם קדמון מיצריו הם הנתונים 
ניתן להקשות על  ולא  הבסיסיים בהם כבול האדם, 
לדברים  סיבה  יש  נברא  העולם  אם  אך  מאומה,  כך 
ויש גם כתובת — בורא העולם — אליה ניתן להפנות 
שאלות. יהודי 'משתגע' אם אינו יכול לשאול שאלות, 
וביציאת מצרים הוא משתחרר מהמיצרים, הנתונים-

כביכול, ומקשה עליהם מבחוץ.

ארבע שאלות קיומיות
ד קושיות קיומיות טורדות את היהודי: 'מדוע נברא 
העולם?' — הרחבה לשאלה הפרטית 'מדוע נבראתי?'; 
משאיפת  הנובעת  קושיה   — ישראל?'  נבחרו  'מדוע 
שוויון המפעמת ביהודים, מדרישת הצדק והאפשרות 
 — משיח?'  בא  לא  'מדוע  הברואיםו;  לכל  המשותפת 
קושיה המתחדדת מדור לדור, ככל שמתברר ש"כלו כל 
הקיצין"ז; ו'מדוע יש רע בעולם?' — קושיה המתמקדת 
כמובן,  לו".  ורע  "צדיק  בבעיית  הבלתי-מוסבר,  ברע 
קושיות הצפות למודעות דוחפות למצוא להן פתרון, 
וכשמדובר בקושיות קיומיות לא די בפתרון שכלי — על 
האדם לפתור את עצם הקושיה, דהיינו, למצוא הצדקה 
כיהודי,  ולבחירתו  העולם  לקיום  ומורגשת  אמיתית 

לבטל את מציאות הרע בעולם ולהביא את המשיח!
ד הקושיות שהוזכרו מקבילות לספירות המוחין, 
המכונות גם "הנסתרתֹ להוי' א-להינו"ח, ולכן התשובה 
מקבילה  הבריאה  קושית  בעולמנו:  נסתרת  להן 
לחכמה, בה נברא העולם — "כֻלם בחכמה עשית"ט; 
חקוקות  בה  בבינה,  תלויה  ישראל  בחירת  קושית 

 — נברא  כל  בפני  ענוה  להיות  צריכה  שליהודי  בחסידות  מבואר  ו 
כולל גוים ובעלי חיים — מתוך המחשבה שאילו זכה אותו נברא לכחות 
בהם זכיתי אני, היה מנצל אותם טוב יותר לעבודת ה'. ההבנה שבחירתי 
עצם  את  מעלה  בי  ה'  בחירת  פרי  הם  שמעשי  אלא  מעשי  פרי  אינה 

הקושיה על הבחירה, קושיה על כך שזכיתי לכחות יהודיים נעלים.
סנהדרין צז, ב. ז 
דברים כט, כח. ח 
תהלים קד, כד. ט 
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נשמות ישראל, בסוד "ישראל עלו במחשבה"י; שתי 
הקושיות האחרונות הן בסוד "תרין עיטרין" שבדעת 
— המכונות בספר יצירה "עומק טוב ועומק רע"יא — 
קושית היסורים תלויה בעומק הרע שבדעת וקושית 
המשיח תלויה בעומק הטוב שבהיב. לאור זאת נעמיק 

בהקבלת הקושיות לרביעיות בהגדה:

ארבע קושיות וארבעה בנים
עומק ד קושיות ליל הסדר שבהגדה שלנו הן ד 

הקושיות הקיומיות:
מתיחסת  מצה"  כֻלו  הזה  "הלילה  קושית 
לבריאה. המצה מבטאת את הטריות שבחדוש — את 
מה שיצא הרגע מהתנור, חש שנברא הרגע מחדש, 
עצמאית  מציאות  בתחושת  ו'התנפח'  יחמץ"  "טרם 
 — דאבא"  ל"מוחין  זוכין  המצה  באכילת  וקדמונית. 

מח החכמה בו נברא העולם. 
קושית "הלילה הזה מרור" מתיחסת, כמובן, לכל 

הרע והמר בעולמנו.
מתיחסת  מסובין"  כולנו  הזה  "הלילה  קושית 
לשאלה מדוע לא בא משיח — ההסיבה והמנוחה כבני 
מלכים תהיינה עם ביאת המשיח. לפי הסוד, אורות 
המסובין — הסובב כל עלמין — נגלו ביציאת מצרים רק 
כ'מקיף', ללא הפנמה. הפנמתם המקווה, התישבותם 

ו'הסבתם' בנפש, תתחולל רק עם ביאת המשיח. 
להטבלה  בפרט  מתיחסת  ה"מטבילין"  קושית 
בחרוסת —  חידוש ליל הסדר — המבטאת את יחוד 
שהחרוסת  בפוסקים  מובא  ישראל.  בני  ומעלת 
ובפרט  ישראל,  כנסת  נמשלה  להם  מפירות  נעשית 
מתפוח הרומז למעלת נשות ישראל שהרבו בלידת 
עוררתיך"יג.  התפוח  "תחת  במצרים,  יהודים  ילדים 
זכר  היא  שהחרוסת  להלכהיד,  שנפסקה  הדעה,  גם 
ירבה  יענו אותו כן  לטיט רומזת לכך, בסוד "כאשר 

וכן יפרֹץ"טו. זו קושית הבחירה בישראל.
את ד הקושיות שואלים ארבעת הבנים שבהגדה: 
הבן החכם שואל 'מדוע לא בא משיח?' — זו שאלת 
משה רבינו, שכשהבין שלא יביא את ישראל לגאולה 

ראה בראשית רבה א, ד. י 
ספר יצירה פ"א מ"ה. יא 

האר"י מבאר ש"ד שנכנסו לפרדס" עסקו בתיקון חטא עה"ד, וכל  יב 
אחד פנה לתיקון אחר מ-ד המוחין )כהקבלה בפנים(, מסתבר אם כן 

שהם עסקו בפתרון הקושיות, וד"ל.
שה"ש ח, ה. סוטה יא, ב. יג 

רמ"א, או"ח תעג, ה. יד 
שמות א, יב. טו 

השלמה תמה וקבל "שלח נא ביד תשלח!"טז, מדוע 
עמך?!;  את  לגאול  המשיח  את  ישר  תשלח  לא  ה' 
הוא   — בעולם  הרע  מציאות  על  שואל  הרשע  הבן 
ולפיכך טוען  לו"יז  ורע  מתקומם על מציאות "צדיק 
ולית דיין", אין טעם להיות צדיק, ואם כן  "לית דין 
על  שואל  התם  הבן  לכם?"יח;  הזאת  העבֹדה  "מה 
הבריאה "מה זאת?"יט — תמה על המציאות החדשה 
שאינו  הבן  גלויה;  סיבה  ללא  פתאום,  שהופיעה 
 — ישראל  בחירת  לענין  תשובה  זוקק  לשאול  יודע 
לשאול  הטבע  היהודי,  הטבע  עיקר  את  אִבד  הוא 
ולהקשות )כנ"ל(, משום שהוא סובל מבעיה פנימית 

עם הזהות היהודית הנבחרת ומנסה לחמוק ממנה.

תורתו של משיח
החידוש שבהעלאת הקושיות המודחקות מתחדד 
בהקבלתן לשאלות ה'אסורות' במסכת חגיגהכ — "מה 
"מה  לאחור":  מה  לפנים,  מה  למטה,  מה  למעלה, 
במחשבה"  ש"עלו  היהודים  בבחירת  נוגע  למעלה?" 
וברוע,  ביסורים  נוגע  למטה?"  "מה  נברא;  כל  מעל 
תהומות המציאות; "מה לפנים?" היא השאלה אודות 
הסיבות והמניעים שקדמו לבריאה; "מה לאחור" היא 

שאלת עיכוב אחרית הימים, ביאת המשיח.
לקושיות אלו אין תשובה בעולם הזה, ולכן טוב 
לאדם שלא ישאל אותן. פסח משחרר מהפחד לשאול 
להביא למשבר אמונה(.  )שעלולות  חסרות-תשובה 
ד  אותך  ואשאל  הבה  "אבא,  אומר  ילד  שכל  כשם 
בבגרותם,  גם  הצדיקים  שאמרו  )נוסח  קושיות" 
אחרי שנתייתמו(, כך אומר כל יהודי לאביו שבשמים 
ולא  באביו  בוטח  הילד  וילדותית.  תמימה  באמונה 
 — יהודי  כל  וכמותו  שאלה,  כל  לו  להציג  חושש 
המתחזק בפסח באמונה תמימה )הניזונה מ"מיכלא 
דמהימנותא" ושמורה ממשברים ב"ליל שמורים"( — 
שואל את אביו שבשמים כל מה שמציק לו. בשאלות 
אלו, להן אין תשובה בתורת העוה"ז, מתגלה מעלת 
הפסח על חג מתן תורה, כחג גאולה הרומז ל"תורתו 
הפותרת  תצא"כא,  מאתי  חדשה  "תורה  משיח",  של 

באמת ובעומק כל קושיה קיומית.

שמות ד, יג )וברש"י עה"פ(. טז 
ברכות ז, א. יז 

שמות יב, כו. יח 
שם יג, יד. יט 
פ"ב מ"א. כ 

ויקרא רבה יג, ג )ע"פ ישעיה נא, ד(. כא 
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מה שאתה רוצה!
מעין גנים — 'נקודה חסידית' לשביעי של פסח

תיקון ליל שביעי של פסח
כשם שנהגו ישראל קדושים להיות נעורים בליל 
בליל  גם  נוהגים  כך  רבה,  הושענא  ובליל  שבועות 
שביעי של פסח, בו ניהג ה' את הים ברוח קדים עזה 
והו"ר, לא  כל הלילה עד שבקעו. בשונה משבועות 
נהגו בליל שש"פ 'תיקון' מסוים, ועיקר המנהג הוא 
לשיר את שירת הים, לנגן ניגונים ולרקוד. מהו ענינו 

הפנימי של ליל שש"פ?
מהות קריעת ים סוף היא גילוי "עלמא דאתכסיא" 
מכוסים  שיצוריו  ונעלם,  עליון  עולם  מסמל  הים   —
מעיני כל חי )העלם הנוגע גם ליצורים עצמם, שלא 
יכולים להנתק ממקור חיותם, המים, ונמצאים בבטול 
עולם  גילוי  היא  ליבשה  ים  בתוכם(. הפיכת  מתמיד 
שיצוריו  היבשה  )עולם  החשוף  בעולמנו  זה  עליון 
האדמה(.  חיותם,  ממקור  משוחררים  ואף  גלויים, 
גילוי מלמעלה — חשיפת "עלמא  בלילה שכל ענינו 
דאתכסיא" — האדם לא עושה 'תיקון' מלמטה, עליו 

רק להיות ערני ופתוח לקליטת הגִלוי הנעלה.
ועדיין אפשר לשאול: לכאורה, גם בעת גילוי עליון 
— שאינו תלוי בעבודה מלמטה — נדרש האדם לעבד 
לגילוי  להתאים  כדי  בעבודתו  ולהשתנות  עצמו  את 
עיסוק  בליל שש"פ  נדרש  לא  מדוע  עמו.  ולהזדהות 
"עלמא  של  והמציאותית  התחתונה  ההויה  בעילוי 
שיאיר  כדי  ממנה,  והתעלות-הסתייגות  דאתגליא", 
מתברר  דאתכסיא"?  שמ"עלמא  האור  בנפש  ויקלט 
שקריעת ים סוף אינה רק גילוי מ"עלמא דאתכסיא", 
אלא הפיכת ה"עלמא דאתכסיא" ל"עלמא דאתגליא" 
וחיבור העולמות — הגילוי שאין שוני ביניהם, והאחד 

נגזר מזולתו — "כל מה שיש ביבשה יש בים"א.

גִלוי הרצון הפנימי
מהי משמעות קריעת ים סוף בנפש? 

הם  דאתכסיא"  ו"עלמא  דאתגליא"  "עלמא 
'נקרע' המסך  מודע ועל-מודע, כמובן. בליל שש"פ 
נחשף  הוא  בנפש,  העל-מודע  תחום  את  המסתיר 
ומתגלה גם במודע שבנפש, ומתברר שהם קשורים 

מהתוועדות ליל שביעי של פסח ה'תשנ"ו. נרשם ע"י איתיאל גלעדי.
חולין קכז, א. א 

הדוקות. העל-מודע מקביל לספירת הכתר, הכוללת 
הקרוב   — שבהם  שהנמוך  ראשים-כחותב,  שלשה 
ביותר למודע, והמשפיע ביותר על הנפש — הוא כח 
הרצון. בקריעת ים סוף נחשף רצונו הנעלם והפנימי 
ביותר של האדם, והוא מגלה שאותו רצון מניע את 
כל כחותיו הגלויים )הרצון הוא פרצוף "אריך אנפין" 
שבכתר, הרמוז בחותם קריאת התורה בשש"פ: "כי 

אני הוי' רֹפאך"ג ראשי תבות אריךד).
בעומק, גילוי הרצון הנעלם לא נוגע רק לכחות 
רצון  מכח  מוּנעים  שהם  גדול  חידוש  שלא  המודע, 
לא-מודע, והחידוש גם לא מתמצה גם בהכרה שיש 
לאדם רצון נעלם וטוב לאין ערוך מרצונותיו הגלויים 
ים  לקריעת  שזכה  אחר  יוכל,  )מכחו  והיום-יומיים 
הגלויים(.  רצונותיו  ולשנות את  בנפשו, לכפות  סוף 
שהרצון  הגילוי  הוא  בנפש  סוף  ים  קריעת  שיא 
המכוסה קשור לכל סביבת ה"עלמא דאתגליא" בה 
שעברו  המאורעות  וכל  חייו  נסיבות  כל  האדם,  חי 
שנדמו  חייו,  נתוני  שכל  לאדם  מתגלה   — עליו 

ככפויים עליו, נובעים מרצונו הסמוי.

"לצביונם נבראו"
חז"ל דרשוה מ"ויכֻלו השמים והארץ וכל צבאם"ו 
נבראו".  ו"לדעתם  נבראו"  "לצביונם  הברואים  שכל 
שכל  נתבאר  ובחסידות  רצון,  גם  פירושו  'צביון' 
על  לבריאתו  ש'הסכים'  לאחר  מרצונו,  נברא  יצור 
עם  בנח  נברא מסוים חש שלא  גם אם  פרטיה.  כל 
דיים,  טובים  אינם  שלו  הפתיחה  שנתוני  בריאתו, 
בשרשו יש לו רצון פנימי לבריאה זו, ולכן נברא כך. 

בפרט אמור הדבר כלפי ישראל עם קרובו, ש"עם 
עולמו.  את  ה'  כשברא  שם"ז  ישבו  במלאכתו  המלך 
על עצם הרצון לבריאה, כמו גם על כל פרטי ושלבי 

"ג'  ובנספח  פ"א  א  שער  ליראיו  ה'  סוד  ראה  א.  רפח,  ח"ג  זהר  ב 
ועמ'  ואילך  מז  עמ'  ח"ג  ה'  בסוד  בשיעורים  )וביאורם  שבכתר"  רישין 

רצא ואילך(.
שמות טו, כו. ג 

מאמר הרבי מהר"ש, שמועות וסיפורים ח"ב אות לג. ד 
ר"ה יא, א; חולין ס, א. ה 

בראשית ב, א. ו 
דהי"א ד, כג. ז 
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נשמות  על  שיעבור  הנורא,  הסבל  )כולל  הבריאה 
ישראל שירדו לעולם( נאמר "במי נמלך? בנשמותיהם 
רצון  לפי  הוכרעה  המציאות  כל   — צדיקים"ח  של 
צדיקי ישראל )"ועמך כֻלם צדיקים"ט, ובפרט בשרשי 
צדיק(  יהודי  כל  וודאי  שם  ה',  נמלך  עמם  הנשמות 
וחיי כל יהודי פרטי נבחרו ברצונו. בחסידותי מודגש 
שהדבר לא רק בנוגע ליעוד הנשמה בעולם, אלא גם 
לגבי המצב הגשמי — אפו של אדם ארוך משום שהוא 
גדולי  לו אף קצר.  היה  רצה באמת  ואילו  בכך,  רצה 
הצדיקים אף אמרו, ב'אותיות המבהילות את הרעיון', 

כי אילו רצה אדם באמת להיות חתול — היה חתול!
בליל שש"פ מתגלה לאדם רצונו הכמוס והנעלם, 
שלו  דאתגליא"  ה"עלמא   — חייו  שכל  לו  ומתברר 
ברצונו  אם  אף  נשמתו,  בשרש  מרצונו  מוכתבים   —
הגלוי הוא זועק חמס על מצבו. מכח הכרה זו הופך 

האדם ל"שמח בחלקו", אשר ניתן לו כרצונו.

להנהיג כמו ה'
הענין יתחדד דרך סיפור: פעם דנו תלמידי המגיד 
שלוּ  שאמרו  היו  העולם.  בהנהגת  נ"ע  ממעזריטש 
לישראל,  יותר  מיטיבים  היו  העולם  מנהיגי  הם  היו 
נענה אדמו"ר הזקן, צעיר החבורה,  כל אחד בדרכו. 
מנהיגו  הייתי  בידי,  העולם  הנהגת  היתה  לוּ  ואמר: 
 — מברדיטשוב  לוי-יצחק  רבי  יתברך!  כמוהו  בדיוק 
בסוף  אמר   — התלמידים  בשיטת שאר  בדיון  שאחז 
ימיו שכעת רואה גם הוא שאם היה מנהיג את העולם, 

היה עושה זאת כמו ה'.
אדמו"ר הזקן לא רק מכיר בצדק האלקי ומזדהה 
עמו, הוא יודע שאין כאן משחקי 'אילו' — העולם באמת 
מונהג לפי רצוני הסמוי, הרצון היהודי בו נמלך ה' על 
כל פרט, וממילא ברור שאני רוצה בדיוק את הנהגת 
ה' הנוכחית. אצל מנהיג הדור, נשמה דאצילות, גלוי 
תמיד הרצון של "עלמא דאתכסיא" — עולם האצילות 
— המתגלה לכל יהודי שפתוח ומוכן לכך בליל שש"פ.

זריזות במתינות
דאתגליא"  ה"עלמא  בהנהגת  שההכרה  יודגש 
כרצוני הסמוי שב"עלמא דאתכסיא" אסור לה שתמנע 

ע"פ בראשית רבה ח, ג-ז. ח 
ישעיה ס, כא. ט 

ראה קדושת לוי — עשר קדושות, קדושה שלישית )פורים(. י 

רצון ופעולה לשינוי המצב במציאות. השלמה עם רע 
מתוך זיהויו כנובע מאצילות היא "קליפה דאצילות" 
— נכונות 'קדושה' לסבול העובר עלי ועל עם ישראל 
שהעולם  המכיר  צדיק  דווקא  לשנותו.  שאיפה  בלי 

מונהג כרצונו פועל להבאת המשיח. מדוע?
הכרה  מתוך  דווקא  שינוי  לחולל  היכולת 
שהמציאות מוכתבת כרצוני הסמוי תובן מתוך היחס 
לחיי הפרט: בהלכות ת"ת נפסק שאדם נדרש ללמוד 
תורה לפי תנאי חייו, אך אין תביעה עליו מדוע מצבו 
וודאי  בעומק,  יותר.  ללמוד  לו  מאפשר  לא  הקיומי 
שמצב האדם נגזר מרצונו, כנ"ל, ולכאורה יכול אדם 
לשמוח בחלקו במצבו הרוחני. אכן, בחסידות מודגש 
רק  שייכת  בחלקו"יא  השמח  עשיר,  "איזהו  שמדת 
לנהוג  לאדם  ראוי  ברוחניות  ואילו  הגשמי,  לתחום 
באופן של "יש לו מנה רוצה מאתים"יב. דווקא למי 
מונהג  המציאות  שבסיס  ומכיר  בחלקו  ששמח 
כרצונו — ואינו מתיחס לתנאי חייו כאונס, אלא כפרי 
תנאי  לשנות  גם  רצונו  שבכח  ברור   — ובחירה  רצון 

מציאות אלו.
הדברים נוגעים גם לכלל: יש תנועות שחרתו על 
והמקדש  המשיח  אך  ולמצוות,  לתורה  חזרה  דגלן 
המציאות  באונס  הכרתן  מתוך  ממצען,  נעדרים 
המכיר   — הדור  מנהיג  דווקא  לעומתן,  הגלותית. 
שהמציאות תלויה ברצונו — פועל במציאות במתינות, 
אותו  אונסת  או  עליו  מאיימת  לא  שהמציאות  כמי 
והוא שמח בכל פרטי הנהגת ה' את עולמו, ועם זאת 
פועל כל העת לשינוי רצונו בשרשו ולזירוז הגאולה. 
'מתינות'  תוך  המציאות  —'זירוז'  במתינות"  "זריזות 
שמתחשבת  פעילות  הבסיסיים,  לנתוניה  והסכמה 
היא   — יחד  גם  אותם  ומכתיבה  המציאות  בתנאי 

תיקון המודעות בשלמות, כפי שלִמד הבעש"טיג.
בקריעת ים סוף, עם גילוי רצוננו הנעלם הקובע 
את המציאות, אנו הופכים ל"בעל הרצון"יד, היכול גם 
ושונה["  ]חדש  רצון  יהי  כן  "אמן  לשנותו מיסודו — 

)ר"ת אריך, וכנ"ל(!

אבות פ"ד מ"א. יא 
ע"פ קהלת רבה א, לב. יב 

ראה הוספות לכתר שם טוב )קה"ת, הוצאה שלישית( אות קסט. יג 
בטול  תוך  ונשמע"  "נעשה  אמרנו  בה  תורה,  למתן  הקדמה  זו  יד 
בטול  ו"נשמע"  לבעל-הרצון  בטול  הוא  "נעשה"   — הרצון"  ל"בעל 

לרצונו שמתגלה.
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לְגַלּוֹת  תִקְרְבוּ  בְּשָׂרוֹ לֹא  שְׁאֵר  כָּל  אֶל  אִישׁ  "אִישׁ 
עֶרְוָה אֲנִי ה'"א, זהו פסוק הכותרת-הפתיחה לפרשת 
לא- מצות  זה  בפסוק  יש  הרמב"ם  לדעת  עריות. 

תעשה בפני עצמה, כלשונו בהקדמה להלכות איסורי 
ביאה "שלא יקרב אדם לאחת מכל העריות ואף על 
פי שלא בעל", ובהלכות כתב "כל הבא על ערוה מן 
העריות דרך איברים או שחבק ונשק דרך תאוה ונהנה 
בקרוב בשר הרי זה לוקה מן התורה, שנאמר 'לבלתי 
עשות מחקות התועבות' וגו' ונאמר 'לא תקרבו לגלות 
ערוה', כלומר לא תקרבו לדברים המביאין לידי גילוי 
ערוה"ב. ולשון הרמב"ם בספר המצוות )בתרגום הרב 
העריות  מכל  מאחת  מהתענג  "שהוזהרנו  ג  קפאח( 
לשון  העתיקו  ראשונים  ובכמה  ביאה",  בלא  ואפילו 
"שלא  כתב  החינוךד  ובספר  "להתעדן",  הרמב"ם 
ואשת  קרובות  והן  העריות,  מכל  באחת  להתעדן 
איש ונדה, ואפילו בלא ביאה כגון חיבוק ונישוק וכל 
הדומה לאלו הפעולות הרעות שמעמיקין בהן בעלי 

הזימה ההולכים אחרי ההבל ויהבלו".
מתורת  ראיה  הרמב"ם  הביא  המצוות  ובספר 
כהנים: "'לא תקרבו לגלות' אין לי אלא שלא יגלה, 
בנדת  אשה  'ואל  לומר  תלמוד  יקרב?  שלא  מניין 
תקרב  בל  בנדה  אלא  לי  אין  תקרב'.  לא  טומאתה 
ובל תגלה, ומניין לכל העריות שהן בבל תקרבו ובל 
ומכאן   — לגלות'"  תקרבו  'לא  לומר  תלמוד  תגלו? 

שקריבה היא מעשה בפני עצמו מלבד הביאה. 
האזהרה  נכפלה  "וכבר  הרמב"ם  וממשיך 
באיסור אלו הדמיונות, ואמר 'לבלתי עשות מחקות 
שלש  נאמר  קריבה  שאיסור  נמצא  התועבֹת'". 
פעמים: תחילה "לא תקרבו לגלות ערוה", אחר כך 
לְגַלּוֹת  תִקְרַב  לֹא  טֻמְאָתָהּ  בְּנִדַּת  ה  אִשָּׁ "וְאֶל  בנדה 
"וּשְׁמַרְתֶּם  עריות  פרשת  בסיום  ולבסוף  עֶרְוָתָהּ"ה, 

רשם : יוסף פלאי.
כ  סי'  אהע"ז  הפוסקים  אוצר  ראה  לקמן  הבא  בכל  ו.  יח,  ויקרא  א 

אותיות ג-ה, וש"נ. טהרת הבית ח"א עמ' רטו.
הלכות איסורי ביאה פכ"א ה"א. ב 

ל"ת שנג. ג 
מצוה קפח. ד 

ויקרא יח, יט. ה 

טעם מצוה אחרי מות — קריבה לעריות
אֲשֶׁר  הַתּוֹעֵבֹת  מֵחֻקּוֹת  עֲשׂוֹת  לְבִלְתִּי  מִשְׁמַרְתִּי  אֶת 
אֱלֹהֵיכֶם".  ה'  אֲנִי  בָּהֶם  תִטַּמְּאוּ  וְלֹא  לִפְנֵיכֶם  נַעֲשׂוּ 
ונראה ששלש פעמים אלו הם דברי החינוך שאיסור 
הפעם  ונדה":  איש  ואשת  ב"קרובות  הוא  קריבה 
נופל  )לשון  קרובות  בשרו",  ב"שאר  היא  הראשונה 
על לשון "לא תקרבו"(; הפעם השניה בנדה; והפעם 
מלמדת  התועבות",  "חקות  כל  הכוללת  השלישית, 

גם על אשת איש. 
והחינוך הוסיף שגם הפסוקים שלפני "ושמרתם 
דהיינו  קריבה,  לאיסור  מתייחסים  משמרתי"  את 
תַעֲשׂוּ  וְלֹא  מִשְׁפָּטַי  וְאֶת  חֻקֹּתַי  אֶת  אַתֶּם  "וּשְׁמַרְתֶּם 
מִכֹּל הַתּוֹעֵבתֹ הָאֵלֶּה... כִּי אֶת כָּל הַתּוֹעֵבתֹ הָאֵל עָשׂוּ 
ופירש  הָאָרֶץ",  וַתִּטְמָא  לִפְנֵיכֶם  אֲשֶׁר  הָאָרֶץ  אַנְשֵׁי 
אותן  "שהעושה  היינו  תועבה  הנקראים  שהמעשים 
יתרחק מן הטובה ומסיר מעליו השגחת השם ברוך 
הוא" )דהיינו שתיעוב פירושו הרחקה, שהוא מרוחק 
מה'(. אמנם מדברי הרמב"ם עולה ש"תועבות" היינו 
התועבות  מכל  לעשות  )והאיסור  עריות ממש  גילוי 
קריבה  ואילו  עריות(  גילוי  כל  על  כללי  איסור  הוא 
שרומז  לומר  )ויש  התועבות"ו  "חקות  רק  נקראת 
ל"אשת חיקו" קרוב ללשון חיבוק דהיינו קריבה(. על 
כל פנים, במה שכתב החינוך שמעשה תועבה מסיר 
על  ה'  השגחת  הסבר:  להוסיף  יש  ה',  השגחת  את 
האדם היא עצמה מעין 'זיווג', וכדי להיות ראוי לזיווג 
זה על האדם לשמור עצמו ולהזדווג רק בקדושה על 

פי התורה, לשמור בריתו עם אשת בריתו דוקא. 
 בפנימיות, שלשת סוגי האיסורים בפרשת עריות, 
קרובות ונדה ואשת איש, נערכים בסדר של הכנעה-

הכנעה כמובן )שאסורה  הבדלה-המתקה: נדה היינו 
לבעלה וחשה בגופה, וכן לשון נדה קרובה ללשון נדוי 
שהיא  הבדלה,  היינו  איש  אשת  ממקומה(;  ונודדת 
מובדלת ממנו בהיותה מיוחדת לחבירו; קרובות היינו 
הרמב"ן  כתב  קרובות  איסור  בטעם  שהנה  המתקה. 

ראה לשון הרמב"ם בסהמ"צ, וכן בהלכות ממשיך ואומר בהלכה  ו 
ובפירוש  העריות".  על  חשוד  הוא  הרי  אלו  מחוקות  דבר  "העושה  ב 
שאמרנו  "ואלו  קריבה  איסורי  שמנה  לאחר  פ"ז,  סנהדרין  המשנה 
ביאה  יתחייב כרת אלא על  לא  נקראין חקות התועבות. אבל  ודומיהן 

כמבואר לעיל, כמו שאמרו על עצמן של תועבות כרת".

המדור מוקדש לזכות:
רעיה שתחי' שחר לרגל יום הולדתה - ט"ז ניסן
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וביארו  בסוד,  צורך  ויש  להבינו  קשה  הפשט  שלפי 
בעולם  העליונה  במרכבה  שאדרבה  המקובליםז 
האצילות יש יחוד אח ואחותו ומטעם זה גופא אסור 
לשאת קרובות שבזה "משתמש בשרביטו של מלך", 
שמובן  )לאחר  אחיות  שתי  נשא  אבינו  יעקב  ולכן 
שלפי הלכה לא נאסר בהן, ואז היתה לו מעלה בזה, 
שהרי יעקב הוא נשמה דאצילות והקב"ה קרא ליעקב 
אל( — ונמצא שיש בזה מציאות של המתקה. והרמז: 
כל שאר בשרו = שמחה שמחה שמחה )הערך הממוצע 
הבינה-אמא  פנימיות  היא  שמחה  תבה(,  כל  של 
ראשי  כנודע.  בבינה  היא  ההמתקה  פעולת  ועיקר 
שכבח, רמז שהאיסור  בשרו אותיות  שאר  כל  התבות 
שמע  "ולא  ביוסף  שנאמר  כמו  לבד,  בשכיבה  גם 
אליה לשכב אצלה להיות עמה"ט ופירש רש"י "לשכב 

אצלה, אפילו בלא תשמיש".

דעת הרמב"ן
ומפרש ש"לא  והנה הרמב"ן חולק על הרמב"ם 
ומה  עצמהי,  הביאה  פירושו  התורה  בלשון  תקרבו" 
דרבנן.  לאיסור  אסמכתא  זו  כהנים  בתורת  שדרשו 
שקריבה  לפרש  שאפשר  כותב  הרמב"ן  ואמנם 
אבל  שיעור"  "חצי  כדין  מהתורה  אסורה  לעריות 
איסור  שזהו  אלא  כן  אינה  דבריו  שמסקנת  נראה 
דרבנן בלבד. והרמב"ן מסתייע ממה שכתוב בגמרא 
"אמר רבי פדת, לא אסרה תורה אלא קורבה של גלוי 
עריות בלבד שנאמר איש איש אל כל שאר בשרו לא 
תקרבו לגלות ערוה"יא. ובדעת הרמב"ם כתב המגיד 
מגילת  בעל  אך  פדת,  כרבי  פוסק  לא  שהוא  משנה 
רבי פדת שהקירבה האסורה  אסתר מפרש שכוונת 
היא רק בדרך שרגילים לעשות בגילוי ערוה דהיינו 
בקירוב בשר ולא כשהם בבגדיהם )והנצי"ב בהעמק 
דבר כתב שכוונת רבי פדת שכאשר בא עליה עובר 
הרמב"ם  אך  המעשה,  תחילת  על  גם  מדאורייתא 

פוסק שגם כשלא בא עליה יש איסור בקריבה(.
הפסוק  בפירוש  שהמחלוקת  כתב  והמלבי"ם 
)וכן  ערוה"  ב"לגלות  למ"ד  האות  בפירוש  תלויה 
בשתי  מתפרשת  זו  שלשון  בנדה(,  ערותה"  "לגלות 

הובא  תרצו,  סי'  ח"ב  רדב"ז  שו"ת  מות.  אחרי  פרשת  ריקאנטי  ז 
בחומת אנך כאן.

בין כבש לכשב, שכשב  כשב, כמבואר ההבדל  ולפי הסדר, ר"ת  ח 
הוא שרש המדות מעל המוחין.

בראשית טל, י. ט 
אבל ראה בתורה תמימה )הערה כ( מה שהקשה עליו. י 

שבת יג, א. יא 

דרכים, או על מחשבה-כוונה בלבד או על מחשבה 
להרגו  רעהו  על  איש  יזיד  "כי  )כמו  מעשה  בצירוף 
הרמב"ם  לפי  בפועל(:  שהרגו  שפירושו  בערמה" 
"לגלות ערוה" היינו שעצם הקריבה כבר אסורה גם 
לקריבה  הכוונה  ולרמב"ן  ערוה,  גילוי  היה  לא  אם 

שהגיעה עד גילוי ערוה. 

איסור עצמי או סייג
וסיעתו, יש לדון אם זהו איסור  בדעת הרמב"ם 

עצמי או משום סייג, וכמו שיתבאר:
הקריבה  שגם  עצמי,  איסור  שזהו  לומר  אפשר 
בדרגה  שזה  אלא  עריות,  כגילוי  נחשבת  לעריות 
פחותה יותר. ואפשר לומר שהאיסור הוא כעין סייג 
יגיעו לגילוי ערוה ממש.  שעשתה התורה כדי שלא 
ומצאנו איסורי תורה שהם מטעם סייג, כמו שיובא 
לקמן מאיסורי נזיר, וכמו שכתבו הראשונים בטעם 
יבואו  שלא  כדי  שהוא  ימצא  ובל  יראה  בל  איסור 
לאכלויב. בכלל, פרשת עריות פותחת "כמעשה ארץ 
שיש  ומכאן  תעשו",  לא  בה  ישבתם  אשר  מצרים 
קשר מיוחד בין יציאת מצרים ופסח לאיסורי עריות 
נקראת בסמוך לפסח בשנה  )וכן פרשת אחרי מות 

מעוברת, כמו שנה זו(.
הוא  שהאיסור  מההבנה  אפשרית  מינה  נפקא 
משום סייג, במה שכתבו כמה פוסקים שמי שאין לו 
כיון  בקריבה  מדאורייתא  אסור  אינו  אנשים  גבורת 
לעריות  הקריבה  ואיסור  כלל,  לביאה  ראוי  שאינו 
עיקרו הוא כסייג שמא יבוא עליהיג )אמנם זהו חידוש 
גדול, ולכאורה פשוט יותר לומר שהסייג אינו באדם 
זה עצמו ובמקרה זה שעלול לבוא לידי ביאה, אלא 

הרחקה כללית כדי שלא יפגעו בגוף האיסור(.
נפקא מינה נוספת לגבי בני נחיד: אם נאמר שזהו 
איסור עצמי, אפשר לומר שגם בני נח יהיו אסורים 
עריות  שגילוי  כיון  עליהם,  האסורים  בעריות  בו 
כולל שתי דרגות, המעשה עצמו והקריבה. אבל אם 
האיסור הוא בגדר סייג, מסתבר שלא שייך בבני נח, 
כיון שזה איסור נוסף שנאמר רק בישראל )ובעיקר 

הדבר אם בני נח מוזהרים, דן בזה המנחת חינוך(.
איסור  זהו  אם  להכריע  קשה  הרמב"ם  ובדברי 
"להתענג- המצוות  בספר  לשונו  סייג:  או  עצמי 

הר"ן על הרי"ף בתחילת פסחים. וראה שדי חמד מערכת האל"ף  יב 
קכא שהביא עוד דוגמאות של איסורי תורה משום סייג.

מובא באוצה"פ אות ג. וראה ציץ אליעזר ח"ו סי' מ; ח,ז סי' מו. יג 
כמו שכתב בשו"ת בנין אב ח"ב סי' סא. יד 
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להתעדן" משמע שזהו איסור מצד עצמו, וכן משמעות 
הלימוד שמביא שם מתו"כ שיש איסור "בל תקרבו" 
"לא  בהלכות  לשונו  ואילו  תגלו".  "בל  איסור  ויש 
משמע  ערוה"  גילוי  לידי  המביאים  לדברים  תקרבו 
שהאיסור הוא כיון שיבוא לידי כך לגילוי ערוה )אך 
שבאמת  לומר  ויש  מוכרחים(.  אינה  הדיוקים  שני 
עצמם  שבפסוקים  ונראה  צדדים,  שני  באיסור  יש 
תקרבו  "לא  שנאמר  ממה  הצדדים:  לשני  מקור  יש 
לגלות ערוה" משמע שהאיסור הוא מצד הסייג, כדי 
לא להגיע "לגלות ערוה", אבל במה שנאמר לבסוף 
"לבלתי עשות מחקות התועבת" משמע שזהו איסור 
הנ"ל  החינוך  לדברי  )במיוחד  תועבה  שהוא  עצמי, 
שזהו תועבה ממש(. אם כן, יש כאן 'תנועה' בתורה 
גופא, שמה שנאסר תחילה משום סייג הופך להיות 
מחקת  עשות  "לבלתי  הפסוק  אמנם  עצמי.  איסור 
משמרתי"  את  "ושמרתם  במלים  פותח  התועבת" 
ומכאן  למשמרתי"טו  משמרת  "עשו  חז"ל  ופירשו 
שגם  משמע  כן  ואם  לעריות,  שניות  לאסור  סמכו 
האיסור על "חקות התועבת" קשור לסייג להרחקה.  
סייג  "איזהו  כתוב  נתןטז  דרבי  באבות  והנה 
אשה  'ואל  אומר  הוא  הרי  לדבריה?  תורה  שעשתה 
וינשקנה  יחבקנה  יכול  תקרב'  לא  טומאתה  בנדת 
וידבר עמה דברים בטלים תלמוד לומר לא תקרב" 
— הרי מפורש שאיסורי קריבה הם משום סייג. אם 
חז"ל,  גזרות  לכל  בתורה  המקור  היא  זו  מצוה  כן, 
ומכאן למדו אנשי כנסת הגדולה שאמרו "עשו סייג 
היא  לתורה  לסייג  המובהקת  )הדוגמה  לתורה"יז 
שניות לעריות כנ"ל, תורה אותיות ותהר, ולשון "יורה 
שמירת  על  ההוראה  הוא  התורה  עיקר  ולכן  כחץ", 

הברית והרחקה מעריות(.
וכן כתב רבינו יונה "'איש איש אל כל שאר בשרו 
לא תקרבו'. כל קירוב בשר אסור כגון הנגיעה בידי 
אשת איש, ופרוש 'לגלות ערוה' כי הקריבה מביאה 
לידי ערוה. וכי תאמר בלבבך, איפה נמצא בכתוב כי 
גדרה התורה גדר, כי תאמר אשר אסרו מגע יד ליד 
להיות גדר לעברה? נשיבך דבר, הנה במצות הנזיר 
אשר עקר נזירותו פן ישתה וישכח מחוקק או יתעהו 
מגפן  יעשה  אשר  'מכל  התורה  אוסרתו  זנונים  רוח 
וכן אמרו  זה לגדר הרחקה ממשתה היין.  וכל  היין' 

יבמות כא, א. טו 
פ"ב, ב. טז 

אבות א, א. יז 

לדברי  וכוונתו  במדרש"יח,  לברכה  זכרונם  רבותינו 
המדרש שמות רבהיט "אמר הקב"ה אל תאמר הואיל 
ואסור לי להשתמש באשה הריני תופשה ואין לי עון 
או שאני מגפפה ואין לי עון אני נושקה ואין לי עון, 
שלא  נזיר  נדר  שאם  כשם  הוא  ברוך  הקדוש  אמר 
לשתות יין אסור לאכול ענבים לחים ויבשים ומשרת 
היין אף אשה שאינה שלך  מגפן  היוצא  וכל  ענבים 
ויש להוסיף שכל פרשת  עיקר".  כל  ליגע בה  אסור 
נזיר היא משום סיג, כפירוש רש"י שסמיכות פרשיות 
נזיר וסוטה היא מפני שהרואה סוטה בקלקולה יזיר 

עצמו מן היין, לסייג וגדר.
והנה הדמיון לנזיר מפורש בגמרא בעניין זה גופא 
של קריבה לעריות, בהמשך הסוגיה המביאה את דברי 
רבי פדת, "אמר עולא אפילו שום קורבה אסור, משום 
לך לך אמרי נזירא סחור סחור לכרמא לא תקרב" — 
ולפי הרמב"ם נראה שעולא מדבר על איסור תורה של 

"לא תקרבו" שהוא משום הרחקה וסייג.
באמת, באיסור נזיר לאכול ענבים משמע בתורה 
שבכל ענבים יש טעם יין, "מכל אשר יצא מגפן היין, 
מחרצנים ועד זג לא יאכל"כ, ואם כן יש בזה הרכבה 
של שני הצדדים יחד: איסור לסייג והרחקה )כמו "לך 
לך אמרי נזירא"( ואיסור עצמי של טעם יין. וכיוצא 
יש  עריות  מגילוי  שבהרחקות  הרמח"ל  ביאר  בזה 
טעם כפול, "אסורים הם איסור עצמם מלבד היותם 
גם כן גורמים ומביאים אל האיסור הראשי עצמו"כא.

ואיסור  עצמי  איסור  הצדדים,  שני  בפנימיות, 
סייג, הם כנגד חכמה ובינה. בדרך כלל, זהו ההבדל 
תורה  איסורי  פה:  שבעל  לתורה  שבכתב  תורה  בין 
שבכתב הם איסורים עצמיים, וחכמים בתורה שבעל 
היא  שבכתב  תורה  וגדרים,  סייגים  מוסיפים  פה 
"שמע  בינה-אמא,  שבעל-פה  ותורה  חכמה-אבא 
תורת  תטוש  ואל  שבכתב[  ]תורה  אביך  מוסר  בני 
שתי  ועריות,  בנזיר  וכאן,  פה[".  שבעל  ]תורה  אמך 
התורה שבע"פ  שורש  בתורה שבכתב,  הן  הבחינות 
כנגד  הם  עצמם  ועריות  נזיר  ועוד,  שבכתב.  בתורה 
אבא ואמא: איסורי עריות הם פגם ביסוד אבא, וגפן 

אגרת  ובספרו  קלח.  אות  שם  עוד  וראה  פ.  ג,  תשובה  שערי  יח 
אבר  ובכל  ופניה  בידיה  איש  באשת  ליגע  "ואסור  כתב  נ  סי'  התשובה 
מאבריה מן התורה שנאמר איש איש אל כל שאר בשרו לא תקרבו וכן 
היא הלכה ברורה שהקריבה הזאת היא הנגיעה בידיה או בפניה או בכל 

אבר מאבריה כדי להנות מן המגע".
טז, ב. יט 

במדבר ו, ד. כ 
מסילת ישרים פי"א, עיי"ש. כא 
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במושגי  ]ועוד  אמא  מצד  היא  לנזיר  האסורה  היין 
הקבלה בקצרה: המושג סיג שייך לשם סג בתוספת 
י האותיות שבו, והיינו עב דסג בלשון האר"י. סיג = 
חכמה, ושם סג עצמו הוא בבינה, ולכן סוד סיג היינו 
סבא  ישראל  יחוד  והוא  ]סג[",  בבינה  ]עב[  "חכם 
איש  בלב  עצה  עמקים  "מים  נאמר  )שעליו  ותבונה 

איש תבונה ידלנה"([.
ארבע  שיש  נמצא  הדעות,  כל  את  נכלול  אם 
דרגות באיסור קירבה לעריות: דעת הרמב"ם שזהו 
עצמי,  איסור  שזהו  ההבנה  כפי  דאורייתא,  איסור 
גדר  של  איסור  שזהו  ההבנה  כפי  הרמב"ם  דעת 
וכדברי רבינו יונה, מה שמביא הרמב"ן שזהו איסור 
דאורייתא כמו חצי שיעור. ודעת הרמב"ן עצמו שזהו 
איסור דרבנן. ארבע אלו הן כנגד סוד שם הוי' ב"ה: 

שבשם,  י  בחכמה,  עצמו  בפני  דאורייתא  איסור 
כפי שהתבאר; 

עילאה,  ה  בבינה,  סייג,  משום  דאורייתא  איסור 
כנ"ל. שני אלו הם "תרין ריעין", יחוד של שתי דרגות 

דאורייתא;
איסור מדין "חצי שיעור", איסור דאורייתא שאין 
בו מלקות, כנגד זעיר-אנפין, מדות, ו בשם הוי'. זהו 
איסור 'ממוזג' וממוצע בין דאורייתא לדרבנן, מתאים 

לספירת התפארת )עיקר המדות(; 
 איסור דרבנן גמור, כנגד המלכות, ה אחרונה. זהו 
תורה שבעל פה לגמרי, "מלכות פה תורה שבעל פה".

פרטי הדינים
הרמב"ם,  לדעת  מהתורה  אסורה  קריבה  איזו 

נזכיר כמה דיונים עיקריים בזהכב: 
תאוה  דרך  ונשק  "שחבק  הרמב"ם  מלשון  א. 
שהאיסור  הש"ךכג  מדייק  בשר"  בקירוב  ונהנה 
משמע  )וכן  ביאה"  חיבת  "בדרך  הוא  דאורייתא 
מהמשך דברי הרמב"םכד לגבי חיבוק ונישוק באחותו 
ודבר  ביותר  "מגונה  שזה  והנאה  תאוה  בזה  שאין 
מלשונו  ומשמע  הוא",  טפשים  ומעשה  הוא  אסור 
אין  שבקרובותיו  כיון  דאורייתא,  איסור  בזה  שאין 
מדברי  אבל  והנאה(,  תאוה  בדרך  זה  ואין  גירויכה 

במקצת  נגיעה  אלא  למעשה  הלכה  בירור  כאן  שאין  ולהדגיש  כב 
בעיקרי הדברים.

יו"ד קנז סק"י.  כג 
שם ה"ו. כד 

סנהדרין סד, א. כה 

מדאורייתאכו.  אסורה  נגיעה  שכל  נראה  יוסף  הבית 
ונראה שמחלוקת זו תלויה בשאלה הנ"ל: הבית יוסף 
הבין שאיסור קריבה הוא איסור עצמי ולכן כל נגיעה 
אסורה והש"ך הבין שעיקר האיסור הוא לסייג ולכן 

זה שייך רק בדבר הדומה ומביא לגילוי עריות. 
לאדם  "אסור  הרמב"ם  כתב  הבאה  בהלכה  ב. 
מן  לאחת  בעיניו  לרמוז  או  וברגליו  בידיו  לקרוץ 
ואפילו  ראש  להקל  או  עמה  לשחוק  או  העריות 
אסור,  ביפיה  להביט  או  שעליה  בשמים  להריח 
הרי שכל   — מרדות"  זה מכת  לדבר  למתכוין  ומכין 
אלו אסורים רק מדרבנן )ולכן יש מכת מרדות ולא 
שקריבה  דהיינו  משנה,  המגיד  כתב  וכן  מלקות(, 
האסורה מהתורה היא רק ב"קרוב בשר", מגע גופני. 
"שאסרו  דברים  שהם  אלו  כל  על  כתב  החינוך  וכן 

חכמים זכרונם לברכה בזה לגדר".
)לאחר  הרמב"ם  כתב  המשנהכז  בפירוש  אמנם 
אחת  עם  המצחק  "וכן  ועוד(  ונשוק  חבוק  שהזכיר 
תענוג  לשם  בעין  והקריצה  עמה  והשחוק  העריות, 
מלקות",  עליהם  חייב  אותם  והעושה  אסור  זה  כל 
שעל  בשמים  להריח  "ואסור  כתב  שם  ובהמשך 
הערוה ולהשביע את העין מצורתה לשם הנאה אלא 
פי שאמרו לא  על  ואף  כך מלקות,  חייבין על  שאין 
 — לוקין מדרשא"  אלא שאין  לאף  לא תהנה  תנאף 
דהיינו שמעשים אלו, מצד ההרהור של הגבר ללא 
קריבה  איסור  בכלל  אינם  שניהם,  בין  מגע משותף 
וזה שלא כדבריו בהלכות שצירף בחדא- המפורש, 

ולהביט  להריח  עם  וכו'  ולרמוז  לקרוץ  מחתא 
במניין  גם  מרדות.  מכת  רק  שחייב  כתב  כולם  ועל 
המצוות שבתחילת היד החזקה כתב הרמב"ם "שלא 
ערוה  גילוי  לידי  המביאים  בדברים  לעריות  לקרב 
שגם  ומשמע  וקפיצה",  ורמיזה  ונישוק  חיבוק  כגון 
עליהם  ולוקים  מדאורייתא  אסורים  וקפיצה  רמיזה 
יתכן(.  לא  שזה  וכתב  אלו  דברים  הזכיר  )והרמב"ן 
מדבריו  בהלכות  בו  חזר  שהרמב"ם  לומר  ואפשר 
נוטה  שבהלכות  שהתבאר  וכמו  המשנה,  בפירוש 
יש  ולכן  סייג  משום  הוא  שהאיסור  לכך  הרמב"ם 
קירבה  לביטויי  בשר  קרוב  של  מעשים  בין  לחלק 
ההלכות  במניין  שגם  לומר  שנצטרך  אלא  אחרים, 

הדופק  למשש  אסור  שלרמב"ם  קצה  יו"ד  יוסף  הבית  מדברי  כו 
לאשתו נדה. וכן דעת הבית שמואל סי' כ סק"א. אמנם החיד"א בספר 
כסא דוד )דרוש כ"ה( פירש שהבית יוסף סובר שדוקא בנדה יש חומרא 

כיון שהיא אשתו והוא גס בה. 
סנהדרין פ"ז מ"ד. כז 
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)זה  הראשונה  דעתו  אחר  נמשך  ספרו  בתחילת 
שכותב  שמה  ברמב"ם  לפרש  יש  ואולי  דחוק(כח. 
בהלכות "אסור לאדם לקרוץ" עד המלים "או להקל 
קריבה  של  דאורייתא  לאיסור  המשך  זה  כל  ראש" 
)וחייב מלקות(, ורק מהמלים "ואפילו להריח" מדבר 

על מה שאסור מדרבנן, וצריך עיון בכל זהכט.
נכלל  יחוד  סוברים שאיסור  והחינוך  הסמ"גל  ג.   
בלאו של קריבה דאורייתא, וכן כתוב באבות דרבי נתן 
"הרי הוא אומר איש איש אל כל שאר בשרו לא תקרבו, 
מכאן אמרו אל יתיחד אדם עם כל הנשים בפונדק"לא. 
הרחקה  מדיני  הרבה  זו  במצוה  החינוך  הביא  ועוד 
מעריות, איסור השחתת זרע ופגם הברית )וכבר הובא 

שדברי  לומר  רצה  ביאה  איסורי  הלכות  על  האדמה  פרי  ובספר  כח 
הרמב"ם במניין המצוות כוונתו לרמיזה וקפיצה באופן שנוגע בה, וזה 

דחוק.
וראה אגרות משה אהע"ז ח"ד סי' ס שרוצה לפרש שבכל המעשים  כט 
בהלכה ב' אין קירבה הדדית אלא רק מעשה מצד הגבר, וגם זה דחוק.

לאוין קכו. ל 
והרמב"ם בהלכות איסורי ביאה פכ"ב ה"ב כתב שאיסור יחוד הוא  לא 
מפי הקבלה, אך במגיד משנה שם נראה שהבין שהוא איסור דאורייתא.

שהחינוך מזכיר במצוה זו גם דינים דרבנן(.
יש שלש דרגות  זה עולה שבאיסור קריבה  מכל 
)להביט  בהסתכלות  אפילו  עצמי  איסור  אפשריות: 
ונגיעה  תאוה;  בדרך  שלא  בנגיעה  קריבה  ביופיה(, 
בדרך תאוה והנאה, כחיבוק ונישוק. אם נאמר שאיסור 
קריבה הוא איסור עצמי, כפי שהוסבר בפרצוף הקודם 
שזה שייך לדרגת החכמה, אזי שלש דרגות אלו הן 
כנגד "קוצא גזעא שבילא" שבאות י עצמה: קוצו של 
יותר הנאה,  יש  ויש צד שבזה  היינו ראיה מרחוק,  י 
"טוב מראה עינים מהלך נפש"לב — "טוב מראה עינים 
באשה יותר מגופו של מעשה"לג, וכן "הרהורי עבירה 
נגיעה  יש  כאשר  היינו  ה'גזעא'  מעבירה"לד.  קשים 
לבינה,  המתחברת  ה-י  תחתית  ו'שבילא',  ממשית. 

היינו קריבה המביאה למעשה ממש.

כב  של  הכפול  הרבוע   ,968  = נפש  מהלך  עינים  מראה  טוב  לב 
אותיות התורה )בסוד "וישכב במקום ההוא", יש-כב( = פדת פדת, היינו 

רבי פדת הנ"ל.
יומא עד, ב. לג 
יומא כט, א. לד 

סיפור מחנך
דְתָּ לְבִנְךָ". כאן, בליל הסדר, אנו לומדים שיעור ראשון בחנוך ילדים,  חג הפסח בתורה הוא חג החנוך, "וְהִגַּ
וגם בחנוך מבוגרים: אין כמו סיפור! ללמד וללמד זה טוב, אבל לפני הכל ואחרי הכל החנוך הטוב ביותר הוא 

ח. בָּ ר... הֲרֵי זֶה מְשֻׁ ה לְסַפֵּ רְבֶּ בסיפור, וְכָל הַמַּ

לעורר רחמים מבחוץ
י אֱלִיעֶזֶר... מה אנו למדים משמות החכמים במעשה הזה? רבי אליעזר, רבי יהושע, רבי אלעזר בן  רַבִּ ה בְּ מַעֲשֶׂ
עזריה ורבי טרפון היו כולם משבט לוי, שלא השתעבדו בעבודת פרך במצרים. רבי עקיבא הוא בן גרים, אבות 
אבותיו כלל לא היו במצרים. ובכל זאת עסקו חכמים אלו בסיפור יציאת מצרים )כך מבאר הרבי מליובאוויטש(.
לפעמים מי שנתון בתוך השעבוד הקשה אינו חש עד כמה הוא משועבד. דוקא מישהו שאינו משועבד בעצמו, 

יכול לחוש את קושי השעבוד של אחיו, מתוך תחושה חזקה של שותפות, שהרי "כל ישראל ערבים זה בזה".
גם באופן אישי, אצל כל אחד ואחת מאתנו יש חלק מסוים בנשמה שאינו נתון בשעבוד וגלות אלא נותר תמיד 
בן חורין. דוקא החלק הזה חש את גודל הרחמים על חלקי האישיות והתודעה הנתונים בשעבוד תחת היצר 

הרע, וכך האדם מעורר על עצמו את רחמי ה'.
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תלמידי  מגדולי  היה  מקרלין  פרלוב  אהרן  רבי 
החסידות  מפיצי  ומגדולי  ממעזריטש  המגיד  הרב 
למגיד  והתקרב  שבליטא  ביאנובה  נולד  בליטא. 
בעבודת  נודע  הוא  מנילי.  רבי  אמו,  אחי  בהשפעת 
קרלין  )כמנהג  רם  בקול  בתפילה  בהתלהבות,  ה' 
יהודים בתשובה.  ובהחזרת עשרות אלפי  עד היום( 
חיבר את הפיוט הידוע 'י-ה אכסוף'. רבי אהרן נפטר 
בי"ט ניסן, בגיל 36 בלבד, ונטמן בקרלין )כיום פרבר 
של פינסק בבלארוס(. מצאצאיו ותלמידיו הסתעפו 
החצרות קרלין, לודמיר, לעכוויטש, קוברין, סלונים 

וקוידינוב.

 הסתלקות ה'ימין מקרבת' של המגיד —
גדול המחזירים בתשובה

בשנת פטירתו שהה רבי אהרן אצל הרב המגיד, 
לנסוע  כדי  פרידה  ברכת  לבקש  נכנס  הפסח  ולפני 
מהחדר  כשיצא  מיד  אבל  ברכו,  המגיד  לביתו. 
לפסח.  להתעכב  עליו  שישפיעו  לתלמידים  אמר 
בעקבות שכנועי חבריו שישאר חזר רבי אהרן שוב 
לברכה.  זכה  ושוב  לו  נתונה  הדרך  ברכת  כי  לוודא 
המגיד בקש שוב מהתלמידים שיעכבו אותו, אולם 
המגיד,  מהרב  פעמיים  שהתברך  לאחר  אהרן,  רבי 
בימי  הסתלק  בו  לביתו,  ונסע  לשכנועים  שעה  לא 
המגיד  הרב  התבטא  הסתלקותו  אחרי  הפסח.  חג 
'אבדתי את יד ימיני'. "ימין מקרבת", ורבי אהרן היה 
תלמידי  בין  בתשובה,  המחזירים  המקרבים,  גדול 
אלף  שמונים  בתשובה  החזיר  כי  מקובל  המגיד. 
"זיכה  רק  מצבתו  על  לכתוב  התיר  בצוואתו  איש! 

את הרבים".
 — קנאי  היה  אהרן  רבי  בתשובה,  החזרתו  לצד 
שייך  שהוא  לחשוב  היה  וניתן   — בצוואתו  כמוזכר 
דווקא לקו הגבורות, אלמלא התבטאותו המפורשת 
בן  פינחס  )בדוגמת  ימינו'  י'ד  היה  כי  המגיד  של 
 — הימין  לקו  השייך  בתורה,  הקנאי  דמות  אלעזר, 
קו הכהונה — אך פועל בקנאות(. כיצד מסוגל היה 
בימי  יהודים בתשובה  הרבה  כה  להחזיר  אהרן  רבי 
חייו הקצרים? על אופי ההחזרה בתשובה שלו ניתן 

לעמוד מתוך סיפור נוסף אודותיו: 
צאצא מפורסם של רבי אהרון היה רבי אברהם-

הסיפור החסידי רבי אהרן הגדול מקרלין
תרצ"ט  בשבועות  כי  מסופר  הי"ד.  מקרלין  אלימלך 
הרמ"ח  אותו  שאל  נספה(  בה  השואה,  לפני  )כשנה 
החזיר  הגדול,  אהרן  רבי  הק',  'זקינכם   — מסלונים 
לצור מחצבתם שמונים אלף בעלי תשובה, ואיה הם 
הנשמעת  לשאלה,  במענה  שלכם?!'.  התשובה  בעלי 
תשובה  אברהם-אלימלך  רבי  השיב  חצופה-מעט, 
זקני היו בעלי עבירה שנפלו אחר תאוות  'בימי  עזה: 
לבם הרע, וזקני הראה להם שיש ענֹג וחיות בעבודת ה' 
כמו בתאוותיהם ויותר, וכך החזירם בתשובה. אמנם, 
ודעות  אפיקורסות  במינות,  שנפלו  היום,  החוטאים 
מחזירם  היה  הק'  זקיני  אם  מסופקני  רח"ל,  כוזבות 

בתשובה'. )מאמר מרדכי ח"ב(.
בכך  בתשובה  אנשים  החזיר  הגדול  אהרן  רבי 
ששידר כלפי חוץ את העֹנג העצום שהיה לו בעבודת 
ה'. זו החזרה בתשובה 'מדבקת', שאינה אורכת זמן 
רב — די בראיית אופי עבודת ה' של רבי אהרן עצמו. 
זו מעין כריזמה, המדביקה בהתלהבות ובתענוג של 
עבודת ה' את כל רואיה, המאפשרת להחזיר עשרות 
חשוב  יחסית.  קצר  בזמן  בתשובה  אנשים  אלפי 
לדעת כי 'גלגל חוזר בעולם', והיום שוב ישנם עוברי 
שנטייתם   — כאלה  שרובם  ויתכן   — רבים  עבירה 
מדרך התורה והמצוות )בין שנתחנכו בה ונטו ממנה, 
הליכה  ורק  אך  היא  בה(  נתחנכו  לא  שמעולם  ובין 
אחרי התאוות, ושוב דרוש צדיק כרבי אהרן מקרלין 
את  לאנשים  להמחיש  בתשובה,  להחזירם  מנת  על 

ה'כיף' והתענוג בעבודת ה'. 

שיר השירים של רבי אהרן הגדול
את ה'חוש' של רבי אהרן בתענוג בעבודת ה' ניתן 
להמחיש דרך סיפור נוסף, המפורסם ביותר אודותיו 

בחב"ד:
מנוחתו  את  נח  שהמגיד  בעת  שבת,  בערב  פעם 
שבת[,  בליל  השינה  מעלת  גודל  בספה"ק  ]כמבואר 
נראה  היה   — בביהמ"ד  הספסל  על  אהרון  רבי  שכב 
כישן — וקרא בשקט שיר השירים. תוך כדי קריאתו, 
הגיע משמשו של הרב המגיד ואמר כי הרבי מבקש 
כל  את  מרעיש  שלו  השירים  ששיר  כיוון  שיפסיק, 
הלל  רבי  לישון.  המגיד  לרב  נותן  ולא  העולמות 
שרואים  באמרו  זה,  בסיפור  בוכה  היה  מפאריטש 
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גדול,  אהרן  רבי  של  השירים  שיר  מעלת  אף  שעל 
המגיד  הרב  של  שנתו  העולמות,  כל  את  המרעיש 

גדולה ממנו. )לקוטי ספורים לר"מ פרלוב(.
בשיר  מיוחד  'חוש'  היה  אהרן  שלרבי  רואים 
כל  את  הרעישה  בחשאי  שקריאתו  עד  השירים, 
כל  את  החש  כזה,  'חוש'  בעל  דווקא  העולמות. 
בתכלית   — ה'  בעבודת  והתענוג  התאווה  עוצמת 
עבירה  בעלי  בתשובה  להחזיר  יכול   — הקדושה 
באור  מאיר  השירים  לשיר  הקשר  מתאוותיהם. 
החג  הפסח,  בחג  אהרן  רבי  הסתלקות  את  מיוחד 
צעיר,  בגיל  הסתלקותו  גם  כך  השירים.  שיר  של 
ששלמה   — יותר  הפשוטה   — הדעה  את  התואמת 
המלך כתב את שיר השירים בצעירותו ואת קהלת 
בזקנותו. יש לומר כי אף קנאותו היתה קשורה ל'דם 
החם' והצעיר שלו, בבחינת "צורבא מרבנן דרתח". 
אהרן,  רבי  לבחינת  זקוקים  אנו  כיום,  במיוחד 
התענוג  גילוי  ידי  על  בתשובה  להחזיר  המסוגל 

בעבודת ה', בחינה של צדיק 'צעיר'.
מאידך, עם 'קלותה' והצלחתה של דרך ההחזרה 
בעלי  לייצר  עלולה  היא  אהרן,  רבי  של  בתשובה 
שיחזרו  חשש  קיים  לגביהם  יציבים',  'לא  תשובה 
לא  )שהרי  דקליפה  לתענוג  שוב  וימשכו  לסורם 
לחוש  עליהם  ולכן  לתענוג,  מהתמכרות  'נגמלו' 
ישובו  כן  בכל רגע את התענוג שבקדושה, ואם לא 
אשר  ש"הנפש  כשם  הקליפה(.  לתענוג  קיאם  על 
 — בחרן  המקרבת  ימינם  עם  ושרה  אברהם  עשו" 
הגרים שגיירו — 'נעלמו' אחרי פטירתם, וכנראה שבו 
לסורם, כך עלולה להתברר החזרה בתשובה ביד ימין 
כבלתי-יציבה.  בלבד  ה'  בעבודת  התענוג  ובחשיפת 
שמחזיר  צדיק  בין  ליחוד  בדורנו  זקוקים  אנו  לכן, 
להחזיר  שיכול  צדיק  עם  התענוג  בכח  בתשובה 
בתשובה גם את בעלי הדעות הכוזבות. עבור בעלי 
התאוה נדרש צדיק כרבי אהרן ועבור בעלי הכפירה 
זקוקים לצדיק חב"די מושלם, דוגמת אדמו"ר הזקן, 
אחרות  ולתת  ההשכלות  כל  עם  להתמודד  שבכחו 
גם  יש  בהמית,  תאוה  שיש  כשם  בעומק,  תמורתן. 
והיא מקור הכפירה — בנוסף לגאוה  תאוה שכלית, 
השכלית  התאוה  את  לספק  שמסוגל  ומי   — שבה 
הגאים,  על  )ולהתגאות  ה'  ובעבודת  בקדושה 
בהראותו שהוא חכם מהם באין ערוך(, יכול להחזיר 
בתשובה את הכופרים. אנו זקוקים היום לשני סוגי 
צדיקים, ואם נזכה שיתאחדו באדם אחד הרי שהוא, 

מן הסתם, המשיח.

גאולת קרוב — רבי יצחק מווארקי
רבי ישראל יצחק קאליש מווארקי, היה מגדולי 
העידו  מצדיקים  )וחלק  בונים  ר'  הרבי  תלמידי 
שהיה הגדול שבהם(. נולד בעיירה זלושין שבפולין 
בעל  יפה,  מרדכי  רבי  אחר  שהתייחסה  למשפחה 
בצעירותו  עוד  לרחל.   14 בגיל  ונישא  ה'לבושים', 
התקרב לרבי דוד מלעלוב שלקח אותו לצדיקי דורו 
פטירת  לאחר  הקדוש.  וליהודי  מלובלין  לחוזה   —
מפשיסחא,  בונים  רבי  של  בצילו  הסתופף  רבותיו 
ועסק במסחר  בנשיאות  לנהוג  ולאחר פטירתו סרב 
של  בנו  פטירת  עם  ברגסון.  תמרי'ל  הגבירה  אצל 
נהג  ושם  לווארקי  בונים, בלחץ החסידים, עבר  רבי 
ונטמן  ניסן,  כ"ב  פסח,  של  באחרון  נפטר  נשיאות. 
ווארקי,  חצרות  הסתעפו  ממנו  בווארקי.  בביה"ח 

אמשינוב וראדזימין.
רבי  ידי  על  וגודל  צעיר,  בגיל  נתייתם  יצחק  רבי 
נסע.  אליהם  לצדיקים  עמו  שלקחו  מלעלוב,  דוד 
אל  השנה  לראש  דוד  רבי  אותו  לקח  השנים  באחת 
החוזה מלובלין. לפני התקיעות הסתגר החוזה בחדרו 
זמן ארוך ולא יצא, עד שהחליטו התלמידים לשלוח 
את הגדול שבהם — רבי דוד מלעלוב — להכנס אל 
עם  נכנס  דוד  רבי  העיכוב.  טעם  מה  ולברר  הקדש 
והחוזה פנה דווקא אליו ושאל מה  יצחק,  הילד, רבי 
לאחרונה  לומד  שהוא  ענה  הצעיר  יצחק  לומד.  הוא 
הלכות עדות. החוזה התענין מה התחדש לו בלימודו, 
והילד השיב שלמד כי קרוב פסול לעדות בין לזכות 
והיה קשה בעיניו — מובן שקרוב פסול  ובין לחובה, 
כשהוא מעיד לזכות, שהרי הוא חפץ בטובת קרובו, 
לחובה?  מעיד  כשהוא  לו  מאמינים  אין  מדוע  אך 
ק"ו  לחובה,  מעיד  הוא  הקרבה  אף  על  אם  אדרבא, 
'ומה תרצת?' שאל החוזה. בעדות,  לו.  שיש להאמין 
שמסוגל  מי   — האנשים"  "ועמדו  כתוב  הילד,  ענה 
להעיד לחובת קרובו אינו 'מענטש', אינו בגדר 'איש', 
וממילא פסול לעדות. למשמע התירוץ חייך החוזה 
ואמר: 'כעת, בזכותו חידושו של הילד, אפשר ללכת 
לתקיעות שופר — הקב"ה הוא קרוב שלנו, ואינו יכול 

להעיד עלינו לחובה'.

גאולה ופדיון — קרבה ורחמים
בתפלה  חז"ל  בפסח שרים את המטבע שטבעו 
מה  פדיתנו".  עבדים  ומבית  גאלתנו...  "ממצרים   —
גאולה לפדיון? המלבי"ם מבאר בכמה  בין  ההפרש 
מקומות )ראה ישעיה לה, ט-י; ירמיה לא, י; תהלים 
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סט, יט( כי גאולה נובעת מקורבה, ולכן היא עטורת 
לנגאל,  הגואל  וקרבת  אהבת  את  המפגינים  נסים 
המצב,  מצד  אלא  קורבה  מדין  איננה  פדיה  ואילו 
וברחמיו  המצב  חומרת  על  מסתכל  הפודה  כאשר 

פודה ומציל אותנו. 
כך אומרים "בכורך ישראל גאלת" — הגאולה היא 
מצד קרבת ה' אלינו, בהיותנו בנו בכורו. הקרבה אל 
ה' היא דווקא מצד הנשמה, "חלק אלוה ממעל ממש", 
הגאולה  גם  ולכן  ישראל",  בכורי  "בני  נאמר  עליה 
איננה  הנשמה  בעצם,  הנשמה.  גאולת  בעיקר  היא 
במצרים,  לוי  שבט  כדוגמת   — הגלות  שעבוד  תחת 
שלא השתעבד בפועל — אלא שהיא סובלת בהיותה 
מלובשת בגוף. בלשון החסידות, היא נמצאת במצב 
המסתיר,  לדבר  'משועבדת'  אינה  אך  העלם,  של 
)וזו  לגילוי  מההעלם  היציאה  היא  עבורה  והגאולה 
של  לשונות  "ארבעה  של  העיקרית  המשמעות 
גאולה"(. לעומת זאת, הפדיה מתיחסת בעיקר לגוף — 
בו לא מורגש בגלוי היותנו קרובי ה' אלא עמו — כנודע 
בחסידות שעם הוא לשון ריחוק ונפרדות, כמו 'גחלים 
עוממות' )ודווקא כך בולטת בחירת ה' בגוף היהודי, 
כמבואר  העולם,  אומות  לגופי  בחיצוניות  שדומה 
בתניא(. על הפדיה מצער הגוף, פדיה מהסתר ועבדות 
לחרות, אומרים "ומבית עבדים פדיתנו" )ומצד הגוף 
אנו נעשים עבדי ה' — "עבדי הם, ולא עבדי לעבדים" 

— לעומת היותנו בנים מצד הנשמה(. 
הגואל  מתמסר  בגאולה  כי  מדגיש  המלבי"ם 
ממונו.  את  )רק(  מוסר  הוא  בפדיה  ואילו  עצמו, 
פדיון   — מסוים  תשלום  דורש  הפדיון  כלל  בדרך 

בגוף(,  שבויים  פדיון  )כמו  הנפדה  תמורת  לקליפה 
או שהנפדה עצמו נותן פדיון נפש )דוגמת פדיון נפש 
לרבי(. גם ב"פדה בשלום נפשי" 'נותנים' את השלום 
תמורת הפדיון. פדיון קשור גם ל-פד צומות, הבאים 
לתיקון הברית. במצרים, "ערות הארץ", היו ישראל 
ב"בית עבדים" של פגם הברית, וכפדיון עליהם לתת 
"עבדים  מלהיות  ולהפדות  הם"  כ"עבדי  עצמם  את 
"חנם  נאמר  הגאולה  על  הפדיון,  לעומת  לעבדים". 
פתיחת  היינו  הגאולה  תגאלו".  בכסף  ולא  נמכרתם 
הסגולה  עיקר  והיינו  דא"ח,  לשמוע  והלב  המח 
לתיקון הברית )אף שהפגם מטמטם את המח והלב, 
לומד  וכשהאדם  הרצון"  בפני  העומד  דבר  לך  "אין 
ביגיעה ובכח ה' גואל אותו ופותח את לבו להתפעל 
באמת(. לאידך, הגאולה מדין קרוב עדיין מופשטת 
של  הקורה  לעובי  כניסה  מבטא  והפדיון  יחסית, 
חומרת המצב. הקב"ה כגואל-קרוב מצטייר כמביט 
של  בקשר  כשמח  לדוגמה,   — מבחוץ  התמונה  על 
אותם  ומעודד  להשתדך,  שעומדים  ובחורה  בחור 
יחליטו  הוא כאשר  פדיון ממשי  אך   — זאת  לעשות 
להתחתן, ויהיה עליו להכנס בעובי הקורה ולממן את 

הוצאות החתונה.
עבדים  ומבית  גאלתנו  "ממצרים  הביטוי  ]ורמז: 
כח- )סוד  חכמה  פעמים  כח   —  2044 עולה  פדיתנו" 

מה(, ומכיון שיש בו כח אותיות ממוצע כל אות הוא 
עילאה  חכמה  בכח  היא  שהגאולה  לומר  יש  חכמה. 
)בחינת קרוב, "אמרֹ לחכמה אחתֹי את"( והפדיה בכח 
חכמה תתאה )בחינת רחוק, "מרחוק הוי' נראה לי"(.[

שהקרוב יהיה 'מענטש' ויגאל אותנו!

עם ישראל חי - ומדלג
דְיאָ. הגדי הוא סמל החיות, כמו הדימוי של חז"ל "בן עשר קופץ כגדי", מדלג ומקפץ כמו  דְיאָ חַד גַּ חַד גַּ

הדלוג של פסח )גדי דלג(. ובאופן פשוט, הגדי בשיר הזה רומז לעם ישראל, "כבשה אחת בין שבעים 
זאבים". אך האם יש לסיפור סוף טוב? לכאורה, מה עוזר לנו שהקב"ה שחט למלאך המות ששחט לשוחט... 
ותֶ לָנֶצַח", מתברר  ע הַמָּ לַּ והרי סוף-סוף הגדי מת לפנינו! אלא שאחרי שהקב"ה שוחט את מלאך המות, "בִּ
שהגדי באמת חי וקופץ, עם ישראל חי וקיים. וגם כל היהודים-הגדיים שנהרגו בידי הזאבים והחתולים קמים 

דְיָא בגימטריא חי, עם ישראל חי.  לתחיה. גַּ
בחג הפסח פותחים את ראשי התבות חג ל-חמלה גדולה, ואז קם חד גדיא לתחיה.
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שאלה: 
 לשם מה הקב"ה ברא את העם היהודי?

מה התפקיד שלנו?

מענה:
לאינו- יהודי  בין  ההבדל  מהו  הרבי  ביאר  פעם 

יהודי, והסביר שצריך את שניהם, שבעצם משלימים 
והגוי  בעצם  משפיע  הוא  היהודי   — השני  את  אחד 
הוא מקבל בעצם. זו לשון הרבי, שננסה לבאר יותר. 
אפשר לשאול באופן דומה — מהו צדיק? מדוע 
מוסבר  בחסידות  לרבי-לצדיק?  הולכים  אנחנו 
הקב"ה.  לבין  בינינו  מחבר  ממוצע  הוא  שצדיק 
הצדיק עצמו בטל לגמרי, לא מחזיק מעצמו כלום, 
'אין', אבל הוא דבוק בה', ודרך הדבקות שלנו  הוא 
בצדיק אנחנו נדבקים בה'. כיוצא בכך מוסבר בנוגע 
מתקשראן  קשרין  ש"תלת  בזוהר  כתוב   — לתורה 
ואורייתא  באורייתא  אתקשראן  ישראל  בדא,  דא 

בקוב"ה", התורה מקשרת אותנו לה'. 
ה' את כלל האנושות, את הגוים,  בתחילה ברא 
ועם ישראל התחיל רק אחרי עשרים דורות, מאברהם 
יכול  היה  היהודים,  את  רוצה  כך  כל  ה'  אם  אבינו. 
בכלל  רוצה  שהקב"ה  אלא  קודם.  אִתם  להתחיל 
אבל  שהוא,  כמו  העולם  את  רוצה  הוא  האנושות, 
רוצה שמישהו יוכל להרים את העולם ולקשר אותו 
לה'. עם ישראל לגבי אומות העולם הוא כמו צדיק 
אותו  להיות  אמורים  כולנו,  אנחנו,  חסידים.  לגבי 
צדיק המקשר את כולם לה' יתברך, בכח בטולו לה', 
דבקותו בה', והעובדה שהוא — כמו התורה — מלמד 
את רצון ה'. לכן ה' בחר בנו, אחרי עשרים דורות של 

האנושות, כדי שנקרב את כולם. 
'המהפכה  על  הרבה  מדברים  אנחנו  לאחרונה 
הרביעית' — דווקא היום תפקידנו הוא לצאת לגוים, 
ללמד אותם תורה, להוציא את כל הניצוצות ולקרב 
לא  הדבר  הגלות  של  הקודמים  בדורות  לה'.  אותם 
העולם  עכשיו  אבל  סיבות.  מיני  מכל  אפשרי,  היה 
פתוחים  עצמם  והגוים  לקבל,  מוכן  העולם  פתוח, 
להבין שכל הדתות שלהם הן הבל ומעונינים לשמוע 
את האמת. האמת היא שה' אחד, ה' טוב וה' גם מלך 
על כל הארץ — את המסר הזה שומעים מהיהודים. 

מענות ותשובות
כהן-לוי- יש  תפקידים,  ישנם  ישראל  עם  בתוך  גם 

ישראל  לעם  להורות  הוא  הכהן  תפקיד  ישראל. 
דבר  אשר  החקים  כל  את  ישראל  בני  את  )"להורתֹ 
לה'.  כולם  את  ולקשר  משה"(,  ביד  אליהם  הוי' 
"ממלכת  האנושות,  כלל  של  הכהנים  הם  היהודים 
כהנים וגוי קדוש", ותפקידם להיות ממוצע המחבר. 
יש ממוצע מפריד, שמחזיקים ממנו כמציאות בפני 
לעבודה  המתדרדרת  שלילית,  מציאות  זו   — עצמה 
זרה. כך באמת קרה אצל רבים מהגוים, שלקחו בן 
כאילו   — ועשו ממנו ממוצע המפריד  יושקה,  אדם, 
עצמו.  בפני  אלקים  עצמה,  בפני  מציאות  הוא 
הממוצע האמתי הוא אחד שבעצמו אַין ודבוק בה' — 
הוא לא אומר 'אני ה'', אלא באמת קשור לה' ומקשר 

את כולם לה'.

שאלה: 
אם כך, מדוע לא ברא ה' את היהודים בתחילה וחִכה 

עשרים דורות? 

מענה: 
בתחילת  כבר  'בכח'  היהודי  העם  את  ברא  ה' 
מסביר  כך  מההתחלה,  קיים  היהודי  הגֵן  הבריאה. 
עומד  היה  הראשון  אדם  אם  הכוזרי.  בספר  ריה"ל 
גֵן  בנסיון שלו, היה זוכה ונעשה יהודי בגילוי. אותו 
לגלותו  וכדי  דורות,  עשרים  דרך  בסתר  עבר  יהודי 
בעשרה  עמד  אבינו  אברהם  נפש.  מסירות  נצרכת 
ודעת — היה מוכן להקריב  נסיונות, למעלה מטעם 
 — לגמרי  עצמו  את  להכחיד  ובכך  בנו-יחידו,  את 

ואחריהם ה' בחר בו.
יש כאן סוד בענין הבחירה: מנין יש לנו בחירה 
שאת  כתוב  לרע?  טוב  בין  לבחור  הכח  חפשית, 
מהבחירה  מקבלים  אנחנו  החפשית,  הבחירה  כח 
שני  בין  בוחר  היה  לא  ה'  אם  ה'.  של  החפשית 
דברים, לא היתה בחירה במציאות — הבחירה חייבת 
בבחירה  בתניא,  שכתוב  כפי  מהקב"ה.  להתחיל 
אמתית אין סבה גלויה למה אני בוחר דווקא באחד 
אני  זאת  ובכל  דבר,  אותו  נראים  הדברים  שני   —
אומר 'אני הולך על זה'. אם לא היה כך אצל הקב"ה, 
חפשית  בחירה  להיות  יכולה  היתה  לא  אצלנו  גם 
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אמתית. אם יש באחד עדיפות אין חידוש בבחירה, 
היא מתבקשת, משהו טבעי. אבל בחירה אמתית היא 
שאין סבה רציונאלית לבחור באחד, ואף על פי כן יש 
משהו בפנימיות הלב שלי שמתקשר אליו. כך הוא 
מישהו/י  עם  להתחתן  שצריך  זוג,  בן/בת  בבחירת 
יותר,  חכמה  יותר,  יפה  אחרת  אשה  שיש  יתכן   —
הזו.  בוחר להתחתן עם האשה  כן אתה  פי  על  ואף 
אובייקטיבית, אף פסיכולוג בעולם לא יכול להסביר 
יותר  אחרת,  באשה  ולא  זו  באשה  בוחר  למה אתה 
טובה, אבל אתה בוחר בה — יש ביניכם זיקה פנימית, 
אתם שני חצאי אותה נשמה. את הכח לבחירה כזו 

אנחנו מקבלים מהבחירה של ה'.
היא  התכל'ס  העיקר,  הוא  המעשה  אופן,  בכל 
שנמלא את תפקידנו. בבחירה בנו ה' נותן לנו תפקיד 
"ממלכת  העולם,  כל  של  הכהנים  להיות  תפקיד   —

כהנים וגוי קדוש".

שאלה: 
טרם שידעתי מה תפקידי בעולם, בזבזתי כח על 

דברים אחרים ושליליים. האם יש דרך לקבל חזרה את 
הכח שבזבזתי, כדי שאוכל להשתמש בו כעת למה 

שאני באמת אמור לעשות?

מענה: 
נמצאת  רק שהיא  קיימת,  האנרגיה שהתבזבזה 
בתוך הקליפות. יש כוונה מיוחדת בקבלה להוצאת 
בלע  "חיל  אומר  הפסוק  חזרה:  וקבלתה  האנרגיה 
ו"בלע"  אנרגיה,  כח,  גם  הוא  "חיל"   — ויקיאנו" 
היינו בליעת הכח על ידי הקליפה. לכן צריך לפעול 

ראשי  האנרגיה.  את  תקיא  שהקליפה   — "ויקיאנו" 
השם  את  יוצרים  ויקיאנו"  בלע  "חיל  של  התיבות 
הקדוש חבו, שענינו הוא לקבץ ולאסוף את הניצוצות 

שנפלו בקליפה.
כוונה זו שייכת בעיקר לברכת "מקבץ נדחי עמו 
האנרגיה  שהם  הנידחים,  את  מקבץ  ה'   — ישראל" 
חבו  השם  בה:  רמוזה  הכוונה  ואכן   — שבזבזתי 
יחד  "וקבצנו  במלים  האחרונה  שלפני  באות  רמוז 
מארבע כנפות". באמירת הברכה מכוונים למשמעות 
הפנימית של "חיל בלע ויקיאנו" — שהקליפה תקיא 
הלא  מעשינו  ע"י  מאיתנו  שינקה  האנרגיה  כל  את 

טובים, והאנרגיה תתקבץ ותחזור אלינו.
אלו,  אותיות  שמכוונים  בתפלה  פעם  עוד  יש 
 — מהאמצעיות  הראשונה  בברכה  תיבות,  בראשי 
בינה  חכמה  מאתך  חננו  דעת...  לאדם  חונן  "אתה 
ידי  על  הנִדחים?  קיבוץ  את  פועלים  כיצד  ודעת". 
לחולל  כדי  חב"דניק  להיות  צריך  חב"ד,   — המוחין 
הברית,  תיקון  שעיקר  מסביר  הרש"ב  הרבי  זאת. 
עיון  ידי  על  הוא  לקליפה,  שהלכה  האנרגיה  קיבוץ 
והעמקה ברזי תורה, לימוד חסידות. זו ברכת הדעת, 
"אתה חונן לאדם דעת... חונן הדעת". גם האותיות 
האחרונות )אחרי אותיות חבו( בביטוי "יחד מארבע 
חבו  לדבר:  )ורמז  דעת  המלה  את  יוצרות  כנפות" 
 = במשולש   60  .60  = פרטי  משולש  קדמי,  במספר 
1830 = דעת במספר קדמי!(. תכלית המוחין להגיע 
אני  דעת  ידי  על   — התקשרות  שמובנה  לדעת, 
חזרה.  אותה  ולוקח  שהוצאתי,  לאנרגיה  מתקשר 
העיקר שתהיה הרבה דעת — כח להתקשר לתפקיד 

שלך ולהתמקד בו.

 יציאת מצרים בגימטריא כלות הנפש.
ביציאת מצרים הגיעו ישראל לכלות הנפש.

57



ברֵכות בחשבון מתמטיקה בפרשת השבוע

א. רמזי הפסוק
פסוק הכותרת )הכלל( של פרשת עריות: אִישׁ אִישׁ 

אֶל כָּל שְאֵׁר בְּשָרׂוֹ לֹא תִקְרְבוּ לְגַלּוֹת עֶרְוָה אֲנִי הוי'.
בחלקו הראשון של הפסוק )עד האתנחתא( יש 
10 תבות ו-33 אותיות. ערך המלים הללו, אִישׁ אִישׁ 
אֶל כָּל שְׁאֵר בְּשָׂרוֹ לֹא תִקְרְבוּ לְגַלּוֹת עֶרְוָה, הוא 3201 
הממוצע  הערך  לפיכך,   .97 פעמים   33 שווה  אשר 
של כל אות במלים הללו הוא 97, הידוע כיחוד של 
מְהֵיטַבְאֵל  ונקבה( הרמוזים בשמה של  )זכר  בן  מה 
אשת הֲדַר, המלך השמיני ממלכי אדום שמלכו לפני 
מלוך מלך לבני ישראל )וישלח לו, לט(, המלך שבקבלה 
מזוהה עם ראשית עולם התקון בזכות היותו היחיד 
מחוייב  יהודי  שאינו  מי  אפילו  שכן,  אשה.  שנשא 
בישוב העולם כלשון הפסוק, "לֹא תֹהוּ בְרָאָהּ לָשֶׁבֶת 
יְצָרָהּ" )ישעיה מה, יח(, על מנת שישבו איש ואשה יחדיו 
התקון:  עולם  מהות  כאמור  זוהי  צאצאים.  ויולידו 

להשפיע ולעשות תולדות. 
מתחלק  מהיטבאל  של  ששמה  מובא  בקבלה 
אדם  ששוות  מה  הראשונות  האותיות  לשתי  בעצמו 
וכן  בן  שעולות  יטבאל  האחרונות  האותיות  ולחמש 
בהמה בסוד "אָדָם וּבְהֵמָה תוֹשִיׁעַ הוי'", כאשר בכל אדם 
ואילו  האלוקית  נפשו  הוא  שבו  ה"אדם"  עצמו  בפני 
האותיות  ועוד,  הבהמית.  נפשו  היא  שבו  ה"בהמה" 
מהיט  וממילא  חוה,  ל-יט,  שוב  מתחלקות  יטבאל 
ש-מה  כידוע  )וכן  אדם-חוה  עולים  מהיטבאל  מתוך 
הא,  ואו  הא  יוד  ב"ה,  הוי'  שם  של  אלפין  מילוי  הנו 
אשר חלק המילוי שלו, וד א או א, שווה חוה; וממילא 
חוה היא חלק המילוי של אדם( שביחד משלימים זה 
את זה למספר רבוע 64 ששווה 82. שאר האותיות באל 

שעולות 33 רומזות למספר האותיות כנ"ל. 

ב. ידידה אמו של משיח
33 והיא  יש בתנ"ך אשה אחת אשר שמה שווה 
יֹאשִׁיָּהוּ  שָׁנָה  שְׁמֹנֶה  "בֶּן  המלך,  יאשיהו  אם  יְדִידָה 
בְמָלְכוֹ וּשְׁלֹשִיׁם וְאַחַת שָׁנָה מָלַךְ בִּירוּשָׁלִָ ם וְשֵׁם אִמּוֹ 
שנקרא  א(,  כב,  ב  )מלכים  מִבָּצְקַת"  עֲדָיָה  בַת  יְדִידָה 
בפי הנביא, "רוּחַ אַפֵּינוּ מְשִׁיחַ הוי'" )איכה ד, כ( וחז"ל 

מפרשים, שהיה ראוי להיות משיח בן דוד. 
שמה המלא היה יְדִידָה בַת עֲדָיָה מִבָּצְקַת העולה 
מארבע  אחת  כל  ממוצע  ברבוע.   342 שהוא   1156
ברבוע  טוב  ששווה   289 הוא  המלא  בשמה  התבות 

)וכן, מהיטבאל מלשון טוב). 
"טוב"  היא  בתורה  ה-ידידה  המלה  והנה, 
ועוד,  טוֹב",  כִּי  הָאוֹר  אֶת  אֱלֹהִים  "וַיַּרְא  שבפסוק 
האמצעית  הנקודה  הוא   17 מתמטית,  מבחינה 
של  האמצעית  הנקודה  הוא  טוב  וממילא   ,33 של 
הנקודה האמצעית של  היא  ט  גם האות  כך  ידידה. 
ומחז"ל  מיהטבאל,  של  האמצעית  האות  והיא  טוב, 
למדנו שמשמעותה של כל אות קשור עם הופעתה 
והופעתה הראשונה של האות ט  הראשונה בתורה, 
"טוביה  ט  חז"ל שהאות  ודרשו  הנ"ל,  "טוב"  במלה 

גניז בגויה" ]הטוב שלה גנוז בתוכה[. 
נבנה  באל  יט  ל-מה  מהיטבאל  השם  מחלוקת 

סדרה ריבועית: 

45
–26

19

40
14

33 87 181
45

בכל  האותיות  למספר  רומז   ,40 הסדרה,  בסיס 
הפסוק שלנו מפרשת אחרי. שני המספרים הבאים 
בסדרה הם 87 )שווה אני הוי', סיום הפסוק( ו-181. 
סכום חמשת המספרים עד כאן עולה 365 והוא ערך 
יאשיהו )בן( ידידה וכן יוסף הצדיק, בחינת הדר ושם 
שורו  "בכור  נאמר  יוסף  על  )שכן,  מהיטבאל  אשתו 
הדר לו", ובקבלה מוסבר שלמלך הדר וליוסף הצדיק 

שרש משותף – ספירת היסוד של אדם קדמון(. 

תקון הנאוף שבפסוק ג. 
3288 )3201 הנ"ל  והנה, ערך הפסוק כולו עולה 
ועוד 87, אני הוי'( ששווה 24 פעמים 137, כאשר 137 
בסיס  הפסוק,  אותיות   40 ועוד  הנ"ל   97 סכום  הוא 
ידועה  קבלה.  שווה   137 כנ"ל.  מה-יט-באל  סדרת 
הגימטריא המפתיעה של רבי נחמן מברסלב שקבלה 

שווה נאוף. על גימטריא זו סיפר רבי נתן כך:
אִישׁ אֶחָד עָמַד לְפָנָיו שֶׁהָיָה עוֹסֵק לִלְמֹד בְּסִפְרֵי 

אִישׁ אִישׁ אֶל כָּל שְׁאֵר בְּשָׂרוֹ לֹא תִקְרְבוּ לְגַלּוֹת עֶרְוָה אֲנִי הוי' )אחרי יח, ו(
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וְהוֹכִיחַ  קַבָּלָה.  לִלְמֹד  רָאוּי  הָיָה  לֹא  וּבֶאֱמֶת  קַבָּלָה, 
בְּגִימַטְרִיָּא  קַבָּלָה  וְאָמַר לוֹ  קַבָּלָה,  יִלְמַד  אוֹתוֹ שֶׁלֹּא 
אִישׁ  עִם  מְדַבֵּר  שֶׁהָיָה  מֵאֶחָד,  שָׁמַעְתִּי  וְשׁוּב  נוֹאֵף. 
אֶחָד, וְהָיָה אוֹתוֹ הָאִישׁ קוֹבֵל לְפָנָיו שֶׁאֵין לוֹ לֵב הַיְנוּ 
שֶׁאֵין לוֹ הִתְעוֹרְרוּת הַלֵּב לִתְפִלָּה וַעֲבוֹדָה. הֵשִׁיב לוֹ 
קַבָּלָה,  שֶׁלּוֹמֵד  בִּשְׁבִיל  שֶׁזֶּהוּ  לִבְרָכָה  זִכְרוֹנוֹ  רַבֵּנוּ 

בְּגִימַטְרִיָּא  וְקַבָּלָה  ו(  )מִשְׁלֵי  לֵב"  חֲסַר  ה  אִשָּׁ "נֹאֵף  כִּי 
נוֹאֵף. וְכָל זֶה לְמִי שֶׁאֵין רָאוּי לָזֶה, אֲבָל לְכַמָּה אֲנָשִׁים 
לְהִתְפַּלֵּל  וּצְרִיכִין  קַבָּלָה  שֶׁיִּלְמְדוּ  בְּעַצְמוֹ  הִזְהִיר 
לִלְמֹד  אִם  הָאֱמֶת  בְּדֶרֶךְ  שֶׁיּוֹלִיכוֹ  יִתְבָּרַךְ  ם  לְהַשֵּׁ

קַבָּלָה וְאִם לַחְדֹּל.
והנה, כפי שרבי נחמן למד מגימטריא זו שלימוד 
קבלה יכול להידמות לנאוף, יש לומר שלימוד הקבלה 
הוא גם התקון לנאוף. מבחינה מתמטית גם לקבלה 
3288, ערך  וגם לנאוף 24 צירופים וביחד הם עולים 
פסוק העריות בתורה, רמז עמוק יותר לכך שלימוד 

הקבלה )בקדושה וטהרה( הוא התקון לנאוף.
כל תבה  וממילא ממוצע  12 תבות  כולו  בפסוק 
שנשא  האחיות  שתי  לאה-רחל,  ששווה   274 הוא 
זאת בתורה. על הקשר  יעקב, דבר שאסור בפרשה 
העיר  כבר  לפסוק  אחיות  שתי  שנשא  יעקב  בין 
לרמוז  איש  איש  "אמר  דבריו:  ואלו  אנך  החומת 
דאין  המקובלים  משם  בתשובותיו  הרדב״ז  מ״ש 
העריות.  טעם  וזה  מלך  של  בשרביטו  משתמשין 
והדברים עתיקים. ומינה דיעקב אבינו עליו השלום 
"א-ל"  קראו  כביכול  דהקב״ה  אחיות  בשתי  הותר 

]וראו עוד ב"טעם המצוה" בגליון זה[.

ד. מספר קטן
והוא   120 עולה  קטן  במספר  כולו  הפסוק  ערך 
!5, מספר ארבעון – טטראדר של  )וכן,  י-ה  משולש 
קטן,  ובמספר  הקודם(,  בגליון  ראינו  טטראדר  מספרי  על   ;8
 .3 וממוצע כל אות שווה   10 ממוצע כל תבה שווה 
וערכן  תבות   10 יש  )עֶרְוָה(  האתנחתא  שעד  ראינו 
התבות  שתי  ערך  וממילא   ,96 עולה  קטן  במספר 
הנותרות, אֲנִי הוי', במספר קטן עולה 24 )והוא !4). 
יוצא שהיחס בין שני חלקי הפסוק במספר קטן )לפי 

האתנחתא( הוא של 1:4.

ה. צורת הפסוק
ניתן  בה  הצורה  אותיות.   40 שבפסוק  ראינו 
 (52  ┴  42( 5 לציירו בשני ממדים הוא ההשראה של 

עם נקודת חלל במרכז, כך: 

ההשראה  בצורת 
סכום  הזו,  החלולה 
בדילוג  האותיות 
 ,3  ,1 )שורות  שורות 
 1184 שווה  ו-9(   ,7  ,5
 37 פעמים   32 והוא 
יש  וממילא   ,137 של  כפולה  כולו  הפסוק  וכזכור 
וכן,  ו-37.   137 של  לכפולות  הפסוק  חלוקת  לפנינו 
ו-9)   7  ,5 )שורות  זה  בדילוג  התחתונות  השורות   3

שוות 822 שהוא 6 פעמים 137.
ניתן לשאול באיזו אות אפשר למלא את החלל 
א,  בעזרת  היא  הפשוטה  התשובה  הצורה.  במרכז 
שכן האות א היא ערך ה"כולל", אותו כח המאחד את 
כל הפסוק ואותו נוהגים בעלי חכמת המספר בתורה 
להוסיף לעתים )במקום אחר הסברנו באריכות את 
סוד הוספת הכולל על פי המתמטיקה(. אולם ישנה 
ש.  באות  החלל  את  למלאות  והיא  שניה  אפשרות 
שכן, שתי האותיות, א ו-ש הן אותיות ה"חן" באלף-
את  יוצרות  הן  וביחד  הסימטרית,  צורתן  לפי  בית, 
רומזת  ש  האות  יצירה  ספר  לפי  )אשר  אש  המלה 
כדי  לאש  הדרוש  לאוויר  א  והאות  עצמה  לאש 
לבעור(. והנה, גלוי עריות הוא על ידי אש זרה, ולכן 

לתקון יצרא דעריות יש לתקן את יסוד האש בנפש.
 3289 הכל  יעלה  במרכז  א  האות  את  כשנוסיף 
 11 או   22 הוא   253 253, כאשר  13 פעמים  שהוא 

פעמים 23.  
 3588 הכל  יעלה  במרכז  ש  האות  את  כשנוסיף 
שהוא 13 פעמים 23 ,276 או 12 פעמים 23(. לפי 
הכלל המתמטי אותו ראינו מספר פעמים במדור זה, 
 23-ו  22 הסכום של שני המשולשים העוקבים 

שווה 232, דהיינו 529 או תענוג. 
ג אותיות אמ"ש  והנה, בספר יצירה יש סוד של 
אותיות  ג  רק  מתמטית  מבחינה  אִמות.  הנקראות 
ב-13  ערכן  את  כשמחלקים   1 שארית  להן  יש  אלו 
)mod 13 1(. על כן, מתבקש להוסיף גם את האות 
הצורה  ערך  מ,  נוסיף  אם  והנה,  המרכזיא.  לחלל  מ 
יעלה ל-3328 שגם הוא כפולה של 13: 3328 שווה 13 
פעמים 256, או 13 פעמים 162, סוד אהרן )שהוא גם 

אהבה במספק קטן(. 

יודין סוד ה-מ של המקוה כמבואר  ד  יש  אין מ בפסוק שלנו, אך  א 
והיינו מה שהפסוק מתחיל  בכוונות. כמו כן, י-מ מתחלפות באתב"ש, 
אש )תאות הקרבה בפסוק( אך גם בחילוף  אִישׁ, העיקר אותיות  אִישׁ 

אתב"ש כנ"ל, גם האות מ רמוזה, ודוק היטב.

א
אשי

כלאשי
רשבראשל

וברקתאלו
רעתולגל

ינאהו
והי

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

ַי אהַבֲהָ המדור לילדים - ליל הסדר דלִּוּגּוֹ עלָ
נִיָּה נוֹתֶרֶת לִתְמֹךְ, וּמִיָּד מִתְהַפֵּךְ הַסֵּדֶר. גַּם  וְהַשְּׁ
כַּאֲשֶׁר נַגְבִּיר אֶת קֶצֶב הַהֲלִיכָה, וַאֲפִלּוּ כְּשֶׁנַּעֲבֹר 
לְרִיצָה מְהִירָה, יִשְׁמֹר הַגּוּף תָּמִיד עַל רֶגֶל אַחַת 

בָּאָרֶץ. כָּל זֶה כַּאֲשֶׁר הַדֶּרֶךְ יְשָׁרָה וּסְלוּלָה.
מִן  הָרַגְלַיִם  שְׁתֵּי  אֶת  לְנַתֵּק  נֶאֱלַץ  אֲנִי  מָתַי 
הַקַּרְקַע וּלְהִתְרוֹמֵם כֻּלִּי בְּבַת-אַחַת? רַק כַּאֲשֶׁר 
אֲנִי צָרִיךְ לַעֲברֹ וּלְדַלֵּג מֵעַל גַּבֵּי מִכְשׁוֹל הָעוֹמֵד 
מֵעָלָיו  אֲדַלֵּג  רָגִיל  מִכְשׁוֹל  בְּמִקְרֶה שֶׁל  בְּדַרְכִּי. 
אֶדְחַף אֶת  אַחַת  רֶגֶל  בְּאֶמְצָעוּת  וְאָז  בִּקְלִילוּת, 
נִיָּה כְּבָר אֶשְׁלַח  גּוּפִי קָדִימָה, בְּעוֹד אֶת הָרֶגֶל הַשְּׁ
קוֹרְאִים  לְכָךְ  הַמְּיעָֹד.  הַנְּחִיתָה  מְקוֹם  לְעֵבֶר 
יא. כַּאֲשֶׁר הַמִּכְשׁוֹל  דִּלּוּג, אֲבָל הוּא עֲדַיִן לֹא הַשִּׂ
בִּקְפִיצָה  לִקְפִיצָה.  לַעֲברֹ  צָרִיךְ  כְּבָר  אֲנִי  רְצִינִי 
אֲנִי מְנַתֵּר בִּשְׁתֵּי רַגְלַי יַחַד, לְאַחַר רִיצַת תְּנוּפָה 
הֲגוּנָה, וְאָז נוֹחֵת בִּשְׁתֵּי רַגְלַי, בְּבַת-אַחַת, מֵעֶבְרוֹ 
נִי שֶׁל הַמִּכְשׁוֹל. בְּעֶצֶם, רַק בִּקְפִיצָה הֵעַזְתִּי  הַשֵּׁ
הַמִּכְשׁוֹל,  שֶׁל  הָרִאשׁוֹן  צִדּוֹ  אֶת  לְגַמְרֵי  לַעֲזבֹ 
הַמֻּכָּר וְהַיָּדוּעַ לִי, לְהִתְנַתֵּק מִמֶּנּוּ וּלְהַעְתִּיק אֶת 

נִי.  עַצְמִי אֶל הַמָּקוֹם הֶחָדָשׁ לִי שֶׁמֵּעֶבְרוֹ הַשֵּׁ

לדְלַגֵּ למְמֵדַ אחַרֵ
אֲבָל  אַחֵר,  מִסּוּג  דִּלּוּג  אֶל  יַחַד  נְקַפֵּץ  בּוֹאוּ 
הַדִּמְיוֹן:  אֶת  קְצָת  לְהַפְעִיל  תִּצְטָרְכוּ  בִּשְׁבִילוֹ 
חָצֵר  שֶׁל  אִיּוּר  וְעָלָיו  צִיּוּר  בְּלוֹק  מֻנָּח  לִפְנֵיכֶם 
יֶלֶד  שֶׁל  רֹאשׁוֹ  מֵצִיץ  שֶׁמֵחַלּוֹנוֹ  בַּיִת,  וּבְמֶרְכָּזָהּ 
מְחֻיָּךְ. מִי שֶׁצִּיֵּר אֶת הַצִּיּוּר עָשָׂה עֲבוֹדָה טוֹבָה 
— הַצִּיּוּר חַי וּבָרוּר, מַמָּשׁ כְּמוֹ בַּמְּצִיאוּת. כָּעֵת, 
נָכוֹן?  חָלָק,  הַבְּלוֹק.  גַּבֵּי  עַל  הַיָּד  אֶת  הַעֲבִירוּ 
הַדַּף,  עַל  לְגַמְרֵי  שְׁטוּחוֹת  מֵהַצִּיּוּר  הַדְּמֻיּוֹת 
הַצַּיָּר  הַמַּרְאֶה.  לַמְרוֹת  גֹּבַה,  אוֹ  עֹמֶק  נְטוּלוֹת 
הִשְׁתַּמֵּשׁ עַל הַדַּף רַק בְּקַוֵּי אֹרֶךְ וְרֹחַב. הֶפְרֵשֵׁי 
הָעֹמֶק וְהַגֹּבַה בַּתְּמוּנָה אֵינָם אֲמִתִּיִּים, אֶלָּא רַק 

"כְּדֵי לַעֲבֹר כָּאן צָרִיךְ לְדַלֵּג", קָרָא זֶה שֶׁלְּפָנַי.

הַמִּכְשׁוֹל הַפַּעַם הָיָה רְצִינִי. נֶעֱמַדְתִּי, מָתַחְתִּי אֶת 

שְׁרִירֵי הָרַגְלַיִם וְנָתַתִּי זִנּוּק. קָלִיל מִדַּי, הֵבַנְתִּי לְאַחַר 

הַחֲבָטָה...

"טָעִיתָ", תִּקַּנְתִּי אֶת זֶה שֶׁלְּפָנַי, "כָּאן צָרִיךְ מַמָּשׁ 

לִקְפֹּץ".

אֶפְשָׁר  כְּבָר  שֶׁלַּזֶּה  "נִרְאֶה  הָרַב,  הוֹסִיף  "רָזִי", 

לִקְרֹא פְּסִיחָה. מַסְלוּל מַתְאִים לְפֶסַח...".

וְנִקְרָא  הַחַג,  מוֹת  מִשְּׁ אֶחָד  הוּא  הַפֶּסַח  חַג 
בְּמִצְרַיִם,  הַסֵּדֶר  בְּלֵיל  יִשְׂרָאֵל  הַצָּלַת  שֵׁם  עַל 
וּכְפִי שֶׁאָנוּ מְצַיְּנִים בַּהַגָּדָה — "עַל שׁוּם שֶׁפָּסַח 
הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא עַל בָּתֵּי אֲבוֹתֵינוּ בְּמִצְרַיִם". 

כָּךְ גַּם נִקְבַּע שְׁמוֹ שֶׁל קָרְבַּן הַחַג לְדוֹרוֹת.
שְׁנֵי  לָהּ  יֵשׁ  הַקֹּדֶשׁ  בִּלְשׁוֹן  פְּסִיחָה?  מַהִי 
פֵּרוּשִׁים: הַפָּרוּשׁ הַפָּשׁוּט הוּא מַעֲבָר וְדִלּוּג מֵעַל 
הַיְּהוּדִים  בָּתֵּי  מֵעַל  שֶׁדִּלֵּג ה'  כְּפִי  גַּבֵּי מִכְשׁוֹל, 
שֶׁמִּי  הַסִּבָּה  גַּם  זוֹ  הַמִּצְרִים.  אֶת  כְּשֶׁהִכָּה 
הַפָּחוֹת  הַפֵּרוּשׁ  פִּסֵּחַ.  נִקְרָא  בְּרַגְלָיו  שֶׁמֻּגְבָּל 
מֻכָּר הוּא לְרַחֵם, וְזֶה אוֹמֵר שֶׁהַדִּלּוּג שֶׁל ה' הָיָה 
וְלָרַחֲמִים  אֵלֵינוּ  שֶׁלּוֹ  הַגְּדוֹלָה  לָאַהֲבָה  בִּטּוּי 

הָעֲצוּמִים שֶׁגִּלָּה כְּלַפֵּינוּ בְּאוֹתָהּ שָׁעָה.
שֶׁה'  נֶאֱמַר  לֹא  לָמָּה  בְּדִלּוּג?  הַמְּיֻחָד  מָה 

פָּשׁוּט עָבַר וְהִכָּה בְּמִצְרַיִם?

ַ דלִּוּגּ — מעַבֲָר מפַתְיִּע
לְהִלּוּךְ  הַמַּצְלֵמָה  הַסְרָטַת  וְנַעֲבִיר אֶת  בּוֹאוּ 
יוֹמְיוֹמִיּוֹת  פְּעֻלּוֹת  בְּכַמָּה  דַּרְכָּהּ  וְנִתְבּוֹנֵן  אִטִּי, 
שֶׁלָּנוּ, אוֹתָן אָנוּ מְבַצְּעִים כִּמְעַט בְּלִי מַחֲשָׁבָה. 
נַתְחִיל עִם הַהֲלִיכָה. אִם נַעֲקֹב אַחַר עִקְבוֹתֵינוּ 
נָשִׁים לֵב שֶׁבַּהֲלִיכָה נִשְׁאֶרֶת תָּמִיד רֶגֶל אַחַת עַל 
הַקַּרְקַע הַיַּצִּיבָה. רֶגֶל אַחַת מִתְרוֹמֶמֶת בִּפְסִיעָה 
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הַדְמָיָה שֶׁיָּצַר הַצַּיָּר בְּאֶמְצָעוּת קַוִּים אֲלַכְסוֹנִים, 
צוּרוֹת מְעֻגָּלוֹת אוֹ שִׁמּוּשׁ מְגֻוָּן בִּצְבָעִים. בְּמִלִּים 
)הָאֹרֶךְ  הַמְּמַדִּים  שְׁנֵי  בְּעֶזְרַת  מְבֻגָּרִים:  שֶׁל 
לִישִׁי )הָעֹמֶק(,  וְהָרֹחַב( הוּא יָצַר אֶת הַמֵּמַד הַשְּׁ

וְכָךְ נִדְמֶה לָנוּ הַצִּיּוּר כִּתְלַת-מֵמַד.
וְכָעֵת נְדַלֵּג אֶל הַדִּלּוּג: תְּתָאֲרוּ לָכֶם שֶׁהֱיִיתֶם 
וּלְהַסְבִּיר  שֶׁבַּצִּיּוּר  לָאִישׁ  לְתָאֵר  מִתְבַּקְּשִׁים 
לְדַף  שֶׁמִּחוּץ  זֶה  שֶׁלָּנוּ,  הָעוֹלָם  נִרְאָה  כֵּיצַד  לוֹ 
וְלַעֲבֹר  מֵהַבַּיִת  לָצֵאת  כֵּיצַד   — טוּחַ  הַשָּׁ הַצִּיּוּר 
שֶׁתַּצְלִיחוּ?  חוֹשְׁבִים  יוֹשְׁבִים.  אָנוּ  בּוֹ  לַחֶדֶר 
שׁוּם  אֵין  בַּתְּמוּנָה  לָאִישׁ  כִּי  שֶׁלֹּא,  חוֹשֵׁב  אֲנִי 
לְעִוֵּר  לְהַסְבִּיר  כְּמוֹ  גֹּבַה.  אוֹ  עֹמֶק  מַהוּ  ג  מֻשָּׂ
לִתְפֹּס  כְּדֵי  לְכָחֹל.  יָרֹק  צֶבַע  בֵּין  הַהֶבְדֵּל  מָה 
אֶת מֵמַד הָעֹמֶק שֶׁל הָעוֹלָם שֶׁלָּנוּ צָרִיךְ הָאִישׁ 
טוּחַ 'לָצֵאת מֵעַצְמוֹ', לְדַלֵּג אֶל מִחוּץ לַצִּיּוּר,  הַשָּׁ

אֶל עוֹלָם חָדָשׁ לְגַמְרֵי שֶׁאֵינוֹ מֻכָּר לוֹ.
כְּלוֹמַר, דִּלּוּג הוּא מַעֲבָר שֶׁמְּחַיֵּב אוֹתִי לַעֲזֹב 
לְגַמְרֵי אֶת כָּל מָה שֶׁאֲנִי יוֹדֵעַ לִפְנֵי כֵן, וּלְהַסְכִּים 

לְהַתְחִיל לִלְמֹד הַכֹּל מֵחָדָשׁ. אֲבָל הַ-כֹּ-ל!

מדְלַגֵּ עלַ ההֶרָיִם
מִיהוּ הַמְּדַלֵּג הָרָאשִׁי? ה' בְּעַצְמוֹ. ה' יִתְבָּרֵךְ 
"הוּא לְבַדּוֹ הוּא", נִסְתָּר וְנֶעְלַם מֵאִתָּנוּ. הוּא גַּם 
אֵינוֹ חָסֵר דָּבָר, בֶּטַח שֶׁלֹּא אֶת הָעוֹלָם הַגַּשְׁמִי 
הַמִּתְהַלְּכִים  הַמֻּגְבָּלִים  הָאָדָם  בְּנֵי  וְאֶת  שֶׁלָּנוּ 
בּוֹ. וּבְכָל זֹאת, ה' מִשְׁתּוֹקֵק לִבְרֹא אֶת הָעוֹלָם 
וְלָרֶדֶת לָדוּר בְּתוֹכוֹ. זֶה אוֹמֵר שֶׁה' מְדַלֵּג מֵ'אֵין 
עוֹלֶה  עוֹלָם  אַגַּב,  וּמֻגְבָּל.  קָטָן  עוֹלָם  אֶל  סוֹף' 
הֲפָכִים  לְחַבֵּר  אֶפְשָׁר  אֵיךְ  סוֹף.  בְּגִימַּטְרִיָּא 
כָּאֵלּוּ? רַק עַל יְדֵי דִּלּוּג. ה' קוֹפֵץ וּמְדַלֵּג מִתּוֹךְ 

עַצְמוּתוֹ וּבָא לְהִתְגַּלּוֹת אֶצְלֵנוּ!
הַמִּכְשׁוֹל?  מֵעַל  שֶׁלִּי  הַקְּפִיצָה  אֶת  זוֹכְרִים 
הָיִיתִי מֻכְרָח לָקַחַת תְּנוּפָה כְּדֵי לְהַצְלִיחַ לַעֲבֹר 

זוֹהִי  ה'?  שֶׁל  הַתְּנוּפָה  וּמַהִי  הַמִּכְשׁוֹל.  אֶת 
יִשְׂרָאֵל.  נִשְׁמוֹת  אֵלֵינוּ,  שֶׁלּוֹ  הָעֲצוּמָה  הָאַהֲבָה 
בַּחֲסִידוּת מֻסְבָּר שֶׁאַהֲבָה שֶׁמַּצְלִיחָה לִגְבֹּר עַל 
נִקְרֵאת "אַהֲבַת עוֹלָם" — ה'  גָּדוֹל  כָּזֶה  מֶרְחָק 
הָעוֹלָם  תּוֹךְ  אֶל  עַצְמוֹ  אֶת  'דּוֹחֵק'  סוֹפִי  הָאֵין 

מֵרֹב אַהֲבָה אֵלֵינוּ!
חוּץ  רְצִינִי.  יוֹתֵר  עוֹד  הָיָה  בְּמִצְרַיִם  הַדִּלּוּג 
בְּטֻמְאַת  צַוָּאר  עַד  שְׁקוּעִים  הָיִינוּ  מֵהַצָּרוֹת, 
הַזֶּה  הַנָּמוּךְ  וְלַמָּקוֹם  שֶׁטָּבַעְנוּ,  כִּמְעַט  מִצְרַיִם. 
וּלְקָרְבֵנוּ  אוֹתָנוּ  לְהָרִים  כְּדֵי  בְּרַחֲמָיו  ה'  יָרַד 

אֵלָיו. זוֹ כְּבָר פְּסִיחָה...
אָז נָכוֹן שֶׁבְּמַבָּט רִאשׁוֹן מַרְאֶה הַדִּלּוּג שֶׁיֵּשׁ 
הָיָה  אַחֶרֶת  הַקְּצָווֹת,  שְׁנֵי  בֵּין  אֵין סוֹפִי  מֶרְחָק 
אֶפְשָׁר לַעֲבֹר אוֹתוֹ בַּהֲלִיכָה, אֲבָל בְּעֶצֶם מְסַפֵּר 
סִפּוּר  אֶת   — הָאֲמִתִּי  הַסִּפּוּר  אֶת  הַדִּלּוּג  לָנוּ 

הָאַהֲבָה שֶׁל ה' וְעַם יִשְׂרָאֵל!

אלֱהֹיַ אדֲלַגֵּ שׁורּ בֶּ
לִמֵּד  הַמֶּלֶךְ  שְׁלֹמֹה  שֶׁלָּנוּ?  הַדִּלּוּג  וּמַהוּ 
אוֹתָנוּ כְּלָל חָשׁוּב: "כַּמַּיִם הַפָּנִים לַפָּנִים כֵּן לֵב 
נוֹהֵג  אַתָּה  בָּהּ  בַּמִּדָּה  כְּלוֹמַר,  לָאָדָם".  הָאָדָם 
עִם הֶחָבֵר כָּךְ יַחֲזִיר הֶחָבֵר לְךָ, כְּמוֹ הִשְׁתַּקְפוּת 
הַפָּנִים בַּמַּיִם. הַכְּלָל הַזֶּה נָכוֹן גַּם בַּקֶּשֶׁר שֶׁלָּנוּ 
מְדַלֵּג  לִרְאוֹת אֶת ה'  נִרְצֶה  יִתְבָּרֵךְ. אִם  עִם ה' 
בַּסֵּדֶר  גַּם  וְכָךְ  אֵלָיו.  לְדַלֵּג  עָלֵינוּ   — אֵלֵינוּ 
הֶהָפוּךְ: הַדִּלּוּג שֶׁל ה' אֵלֵינוּ נוֹתֵן לָנוּ כֹּחַ, חֵשֶׁק 

וּבְעִקָּר אֹמֶץ — לַעֲשׂוֹת אֶת הַדִּלּוּג אֵלָיו.
אוֹמְרִים שֶׁהַדִּלּוּג הָכִי רְצִינִי שֶׁלָּנוּ הוּא חֲזָרָה 
הוּא  ה'  אֶל  בִּתְשׁוּבָה  שָׁב  כְּשֶׁיְּהוּדִי  בִּתְשׁוּבָה. 
מְדַלֵּג, מְקַפֵּץ וּפוֹסֵחַ מֵעַל כָּל הַבְלֵי הָעוֹלָם הַזֶּה 

וְנוֹחֵת הַיְשֵׁר אֶל תּוֹךְ עַצְמוּתוֹ יִתְבָּרֵךְ!
שֶׁנִּזְכֶּה לִפְסֹחַ וּלְדַלֵּג אֶל הַר הֶהָרִים — בֵּית 
פֶּסַח כָּשֵׁר וְשָׂמֵחַ! רזָיִ הַמִּקְדָּשׁ! 

בָועַּ: מָהֵם שְׁנֵי הַדְּבָרִים )שֶׁנִּרְאִים הֲפוּכִים( אוֹתָם מְלַמֶּדֶת אוֹתִי פְּעֻלַּת הַדִּלּוּג? שׁאְלֵתַ השַּׁ
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ומּלָאְהָ האָרָץֶ דעֵּהָ המדור לילדים - שביעי של פסח
בֵּין בַּעֲלֵי הַחַיִּים — "וְגָר זְאֵב עִם כֶּבֶשׂ וְנָמֵר עִם גְּדִי 
לוֹם בֵּין חַיּוֹת הַטֶּרֶף לַבְּהֵמוֹת הוּא סוּג  יִרְבָּץ". הַשָּׁ
הַכְּלָלִי  לוֹם  לַשָּׁ מָשָׁל  וְהוּא  הֲפָכִים,  נְשִׂיאַת  שֶׁל 
 — הָאֻמּוֹת  בֵּין  יִשְׂרָאֵל  עַם  גַּם  בָּעוֹלָם.  שֶׁיִּשְׂררֹ 
"כִּבְשָׂה אַחַת בֵּין שִׁבְעִים זְאֵבִים" — יְהַנֶּה מִמֶּנּוּ.

ַיםָּ מכְסַּיִם ַיםִ ל כמַּּ
דֻּגְמָה  עַל  דַּוְקָא  לְדַבֵּר  רָצִיתִי  הַפַּעַם  אֲבָל 
אַחֶרֶת, פָּחוֹת מֻכֶּרֶת. סִיּוּם הַנְּבוּאָה מְסַכֵּם אֶת 
אֶת  דֵּעָה  הָאָרֶץ  "וּמָלְאָה  הַגְּאוּלִי:  הָעוֹלָם  מַצַּב 
לַמַּהְפָּךְ  בִּטּוּי  אֶלָּא  אֵינָם  וְהָאַחֲוָה  לוֹם  הַשָּׁ ה'". 
שֶׁיָּחוּל בָּעוֹלָם. בִּמְקוֹם שֶׁיִּהְיוּ עֲסוּקִים הָאֲנָשִׁים 
וּבְמִלְחָמוֹת  אִישִׁיּוֹת  הַנָּאוֹת  אַחַר  בִּרְדִיפָה 
גָתָן, יִשְׁטףֹ אֶת הָעוֹלָם גַּל שֶׁל  מְיֻתָּרוֹת עֲבוּר הַשָּׂ
הַ'חַם'  הַנּוֹשֵׂא  חֲדָשָׁה.  רוּחַ  עִמּוֹ  שֶׁיָּבִיא  טַהֲרָה 

בְּיוֹתֵר יִהְיֶה לָדַעַת אֶת ה'!
דִּמּוּי  הַנָּבִיא  לָנוּ  מוֹסִיף  הָעֲתִידִי  לַתֵּאוּר 
לַיָּם  "כַּמַּיִם  ה'  דַּעַת  תִּתְמַלֵּא  הָאָרֶץ  לְהַמְחָשָׁה: 
מְכַסִּים". מַהוּ הַיָּם? בְּדֶרֶךְ כְּלָל 'יָם' הוּא כִּנּוּי עֲבוּר 
כָּל מָה שֶׁנִּמְצָא שֶׁמֵּעֵבֶר לְקַו הַחוֹף, אֲבָל הַהֶסְבֵּר 
הַנָּכוֹן מַצְבִּיעַ דַּוְקָא עַל הַקַּרְקָעִית, אוֹתָהּ מְכַסִּים 
הַמַּיִם. שְׁלֹמהֹ הַמֶּלֶךְ הִצִּיב בַּחֲצַר הָעֲזָרָה שֶׁל בֵּית 
קְעוּרָה,  צוּרָה  בַּעַל  מִנְּחשֶֹׁת  עֲנָקִי  כְּלִי  הַמִּקְדָּשׁ 
הַכְּלִי  שֶׁל  וּשְׁמוֹ  מַיִם,  שֶׁל  אַדִּירָה  כַּמּוּת  שֶׁהֵכִיל 
הָיָה 'יָם'. בַּמַּצָּב הָעֲתִידִי תִּהְיֶה הַיְּדִיעָה שֶׁלָּנוּ אֶת 

ה' דּוֹמָה לַמַּיִם המְּכַסִּים אֶת קַרְקָעִית הַיָּם.
מָה מְיֻחָד בְּכִסּוּי זֶה?

הַמַּיִם  מִתְּכוּלַת  הַיָּם  אֶת  מְרוֹקְנִים  הָיִינוּ  לוּ 
שֶׁבּוֹ הָיִינוּ מְגַלִּים עוֹלָם מֻפְלָא — הָרִים וּגְבָעוֹת, 
וְאַלְמֻגִּים  מְגֻוּנֶֶת  צִמְחִיַּת-יָם  וְגֵאָיוֹת,  עֲמָקִים 
שֶׁעוֹמֵד  מִי  גַּם  שָׁלֵם.  עוֹלָם  מַמָּשׁ  מַרְהִיבִים. 
מִמַּרְאֶה  נֶהֱנָה  הַיָּם,  שְׂפַת  עַל  לַמַּיִם,  מִחוּץ 
קִיעָה אוֹ בַּזְּרִיחָה עַל  מַרְהִיב. אֵין כְּמוֹ צְפִיָּה בַּשְּׁ

צְלִילָה?"  אוֹ  שְׁחִיָּה  קוּרְס  רָזִי,  אוֹמֵר,  אַתָּה  "מָה 

נָתִי מַתְחִיל לְתַכְנֵן אֶת הַחֹפֶשׁ הַגָּדוֹל כְּבָר מִפֶּסַח.

"מָה אַתָּה אוֹהֵב יוֹתֵר — אֲחִידוּת אוֹ גִּוּוּן?" עָנִיתִי 

לוֹ בִּשְׁאֵלָה.

אֵלָה שֶׁלִּי?" הִתְפַּלֵּא נָתִי. "מָה הַקֶּשֶׁר לַשְּׁ

"כִּי זֶה הַהֶבְדֵּל בֵּין מֵעַל הַמַּיִם לַצְּלִילָה בְּתוֹכָם!"

מִצְרַיִם.  גְּאֻלַּת  אֶת  חוֹתֵם  פֶּסַח  שֶׁל  שְׁבִיעִי 
מֵהֶם  מְשֻׁחְרָרִים  אָנוּ  הַמִּצְרִים  טְבִיעַת  לְאַחַר 
נִסְלֶלֶת  סוּף  מִיַּם   — הֶעָתִיד  אֶל  וּפָנֵינוּ  לְגַמְרֵי, 
דַּרְכֵּנוּ אֶל הַר סִינַי, אֶל בִּנְיַת הַמִּשְׁכָּן וְאֶל הַכְּנִיסָה 
הַצִּפִּיָּה  אֶת  הַחַג  מְבַטֵּא  בְּיָמֵינוּ,  יִשְׂרָאֵל.  לְאֶרֶץ 
לֵמָה. מִשּוּׁם  שֶׁלָּנוּ לֶעָתִיד הָאֲמִתִּי — הַגְּאֻלָּה הַשְּׁ
'סְעוּדַת  אֶת  הַקָּדוֹשׁ  טוֹב  שֵׁם  הַבַּעַל  תִּקֵּן  כָּךְ, 
אַרְבַּע  וְנִשְׁתֶּה  שֻׁלְחָן  סְבִיב  נֵשֵׁב  שׁוּב  מָשִׁיחַ'. 
כּוֹסוֹת, וְהַפַּעַם, מִתּוֹךְ חֵרוּת אֲמִתִּית, נַחֲלֹם חָזָק 
עַל הַגְּאֻלָּה וְעַל בִּיאַת הַמָּשִׁיחַ! אָז בּוֹאוּ נַעֲצםֹ 

אֶת הָעֵינַיִם וְנַתְחִיל..

נשְיִׂאתַ הפֲכָיִם
סָגוּר  מְרֻבָּע,  בַּיִת  מִלֶּגוֹ  לִבְנוֹת  פַּעַם  נִסִּיתֶם 
מִכָּל הַכִּוּוּנִים, אֲבָל שֶׁיֵּשׁ לוֹ רַק שְׁלֹשָׁה קִירוֹת? 
נוּ, בֶּאֱמֶת... לְבַיִת מְרֻבָּע יֵשׁ אַרְבָּעָה קִירוֹת, וְלָכֵן 
קוֹרְאִים לוֹ 'מְרֻבָּע', אָז אֵיךְ אֶפְשָׁר שֶׁיִּהְיוּ לוֹ רַק 
דֻּגְמָה  הוּא  צְלָעוֹת  אַרְבַּע  בַּעַל  מְשֻׁלָּשׁ  שְׁלֹשָׁה? 
לִתְפּסֹ  אֶפְשָׁר  אִי  שֶׁלָּנוּ  כֶל  שֶׁבַּשֵּׂ הֲפָכִים,  לִשְׁנֵי 
בְּבַת אַחַת. אֵצֶל בְּנֵי הָאָדָם חַיָּבִים לְהַחְלִיט: אוֹ 
זֶה אוֹ זֶה. אֲבָל אֵצֶל ה' יִתְבָּרֵךְ הַכּלֹ אֶפְשָׁר כִּי הוּא 
"כָּל יָכוֹל", וְהַתְּכוּנָה הַזּוֹ נִקְרֵאת נְשִׂיאַת הֲפָכִים.

שֶׁל  אַחֲרוֹן  בְּהַפְטָרַת  קוֹרְאִים  לָאָרֶץ  בְּחוּץ 
בְּיוֹתֵר  הַמְּרַתְּקוֹת  הַנְּבוּאוֹת  אַחַת  אֶת  פֶּסַח 
מְפֻרְסֶמֶת  דֻּגְמָה  בָּהּ  יֵשׁ  הָעֲתִידָה.  הַגְּאֻלָּה  עַל 
לִנְשִׂיאַת הֲפָכִים בְּתֵּאוּר הָאַחֲוָה שֶׁתִּהְיֶה בָּעוֹלָם 
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שְׂפַת הַיָּם. אַךְ לְעֻמַּת הַצּוֹלְלָן שֶׁנִּכְנַס אֶל תּוֹכוֹ, 
נִדְמֶה הַיָּם לַצּוֹפֶה בּוֹ מִחוּץ כְּבַעַל מִפְלָס אָחִיד. 
קַו  מִבְּחִינַת  שָׁוֶה.  שֶׁהַכּלֹ  תְּחוּשָׁה  יָצְרוּ  הַמַּיִם 
הַמַּיִם, כָּל הָעוֹלָם הָעָשִׁיר וְהַמְּגֻוּןָ כְּלָל אֵינוֹ קַיָּם.

סובֵֹב ומּמְלַאֵּ
בַּהֲבָנַת  ה  מִתְקַשֶּׁ אֲנִי  כַּאֲשֶׁר  לִפְעָמִים, 
מִשְׁנָה מְסֻבֶּכֶת, אֲנִי קוֹרֵא לְאַבָּא שֶׁיַּעֲזֹר לִי. יֵשׁ 
לוֹ כֹּשֶׁר הַסְבָּרָה מְעֻלֶּה, וְתָמִיד בְּסוֹפוֹ שֶׁל לִמּוּד 
אֲנִי מַרְגִּישׁ שֶׁהַדְּבָרִים מִתְבַּהֲרִים, יוֹשְׁבִים אֶצְלִי 
טוֹב. אַבָּא הִצְלִיחַ לְהַתְאִים אֶת הַתֹּכֶן הַמְּסֻבָּךְ 
גַּם לַהֲבָנָה שֶׁלִּי. אֲבָל אִם יוֹשֵׁב אִתָּנוּ יוֹסִי, אָחִי 
הַגָּדוֹל מֵהַיְּשִׁיבָה, הוּא תּוֹפֵס אֶת הַהֶסְבֵּר מִיָּד 
מוֹיְשִׁי  וְאִלּוּ  לְהִשְׁתַּעֲמֵם,  וּמַתְחִיל  בַּהַתְחָלָה 
הַצָּעִיר לֹא מֵבִין כְּלוּם. זוֹ דֻּגְמָה לָאוֹר הַמְּמַלֵּא 
כָּל עָלְמִין שֶׁל ה'. כַּאֲשֶׁר ה' מֵאִיר לָעוֹלָם אוֹר 
בַּכֵּלִים  גַּם  לִקְלֹט אוֹתוֹ  מְסֻגָּלִים  אָנוּ  מְצֻמְצָם, 

הַמֻּגְבָּלִים שֶׁלָּנוּ, כָּל אֶחָד לְפִי דַּרְגָּתוֹ.
לְעֻמַּת זֹאת, כַּאֲשֶׁר הָלַכְתִּי עִם אַבָּא לִדְרָשַׁת 
לֵב  שַׂמְתִּי  וְיוֹסִי  מוֹיְשִׁי  עִם  יַחַד  הַגָּדוֹל  שַׁבַּת 
דִּבֵּר  הָרַב  סִירָה.  בְּאוֹתָהּ  כֻּלָּנוּ  הָיִינוּ  שֶׁהַפַּעַם 
שֶׁאֲפִלּוּ  וַחֲסִידוּת  בְּקַבָּלָה  עֲמֻקִּים  רַעְיוֹנוֹת  עַל 
עַל  לַחֲזֹר  הִצְלִיחוּ  מַמָּשׁ  שָׁם  שֶׁהָיוּ  הַמְּבֻגָּרִים 
כִּשְׁרוֹנוֹ  לְפִי  הוּ,  מַשֶּׁ הֵבִין  אֶחָד  הַדְּבָרִים. כָּל 
עַד  הֵבִינוּ  שֶׁלֹּא  הִסְכִּימוּ  כֻּלָּם  אֲבָל  וִידִיעוֹתָיו, 
שֶׁל  עָלְמִין  כָּל  הַסּוֹבֵב  לָאוֹר  דֻּגְמָה  זוֹ  הַסּוֹף. 
נוֹתַר  מֻגְבָּל,  שֶׁאֵינוֹ  אוֹר  ה'  מֵאִיר  כַּאֲשֶׁר  ה'. 

שֶׁלָּנוּ  גָה  וְהַהַשָּׂ הַתְּפִיסָה  לִיכֹלֶת  מִחוּץ  הָאוֹר 
וְגוֹרֵם לָנוּ לְהַרְגִּישׁ שֶׁכֻּלָּנוּ — גַּם הַגְּדוֹלִים וְגַם 

הַקְּטַנִּים — שָׁוִים בְּפָנָיו.

כיִּ כולּםָּ ידֵעְוּ אותֹיִ
הַכִּסּוּי הָאָחִיד שֶׁל הַמַּיִם אֶת הַיָּם הוּא דֻּגְמָה 
לַמְרוֹת  עָלְמִין.  כָּל  הַסּוֹבֵב  הָאוֹר  שֶׁל  לִפְעֻלָּתוֹ 
הֶעָצוּם  פַע  והַשֶּׁ הַיָּם  בְּקַרְקָעִית  הַגּבַֹה  הֶפְרֵשֵׁי 
הַמְּכַסִּים  הַמַּיִם  גּוֹרְמִים  וּבִצְמָחָיו,  הַיָּם  בְּחַיּוֹת 
אוֹתוֹ לִתְחוּשָׁה שֶׁל הַשְׁוָאָה מְלֵאָה. כַּאֲשֶׁר מֵאִיר 
אוֹר הַסּוֹבֵב בְּטֵלִים בֵּינֵינוּ כָּל הֶבְדֵּלֵי הַמַּעֲמָדוֹת. 
יוֹתֵר  אֵין  ה'  שֶׁל  הָאֵין-סוֹפִית  חָכְמָתוֹ  מוּל 
חֲכָמִים וְטִפְּשִׁים, וּמוּל טוּבוֹ כְּבָר אֵין תַּחֲרוּת מִי 

יוֹתֵר צַדִּיק. הָאָרֶץ מְלֵאָה "דֵּעָה אֶת ה'"!
בַּגְּאֻלָּה?  הַהֶבְדֵּלִים  כָּל  יִבָּטְלוּ  בֶּאֱמֶת  הַאִם 
פָּחוֹת?  וַחֲכָמִים  יוֹתֵר  חֲכָמִים  יִהְיוּ  לֹא  הַאִם 
הַהֲפָכִים:  נְשִׂיאַת  שֶׁל  מְקוֹמָהּ  מַגִּיעַ  כָּאן 
עָצְמַת  זֹאת,  עִם  יַחַד  אֲבָל  הֶבְדֵּלִים!  יִהְיוּ  כֵּן! 
כָּל  אֶת  בַּצַּד  שֶׁתַּנִּיחַ  כָּזוֹ  תִּהְיֶה  הָאֱלֹקוּת  גִּלּוּי 
לְשִׂיא  יַגִּיעַ מִתּוֹכוֹ  מֵאִתָּנוּ  אֶחָד  כָּל  הַהֶבְדֵּלִים. 
גָה בִּגְדֻלָּתוֹ. "וְלֹא יְלַמְּדוּ עוֹד  הַהַכָּרָה בַּה' וּלְהַשָּׂ
אָחִיו לֵאמֹר דְּעוּ אֶת  וְאִישׁ אֶת  רֵעֵהוּ  אִישׁ אֶת 

ה' כִּי כוּלָּם יֵדְעוּ אוֹתִי לְמִקְטַנָּם וְעַד גְּדוֹלָם". 
שִׂימוּ לֵב: יֵשׁ גְּדוֹלִים וְיֵשׁ קְטַנִּים וּבְכָל זֹאת 
אֵין צֹרֶךְ לְלַמֵּד. כֻּלָּם יוֹדְעִים אֶת ה'! אֵיךְ יִתָּכֵן? 

זוֹהִי נְשִׂיאַת הֲפָכִים. תַּתְחִילוּ לְדַמְיֵן...
חַג שָׂמֵחַ וְשַׁבָּת שָׁלוֹם! רזָיִ

בָועַּ: מָה גּוֹרֵם לָנוּ לְהַרְגִּישׁ כִּסּוּי הַמַּיִם לַיָּם וּמַהוּ הַנִּמְשָׁל לְכָךְ בַּגְּאוּלָה? שׁאְלֵתַ השַּׁ
בֵּין הַפּוֹתְרִים נְכוֹנָה יֻגְרְלוּ שְׁנֵי מִשְׂחֲקֵי חֲשִׁיבָה.

תְּשׁוּבוֹת יֵשׁ לִשְׁלֹח לַדּאַֹ"ל maosime@gmail.com אוֹ בְּטֶלֶפוֹן 079-9211452
עַד יוֹם ב' הַקָּרוֹב. הַזּוֹכִים הָאַחְרוֹנִים: יאיר חיים צוקרון קדומים, חנה פליאה חלפון עדי עד
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להתלבטות תשובה תורנית-מקורית 
ת  י ת ו א י צ מ
מעבר  שלה.  הפנימי  לשרש  אותה  ולהעלות  ההתלבטות  את  לדייק  שמצליחים  רק  למצוא  אפשר 
לתשובה המעשית שצומחת ממהלך כזה, המפגש עם המציאות מעוררת ההתלבטות הופך ממעיק 
ביחס  לאכפתיות  התורה  פנימיות  עומק  בין  והמרענן  החדשני  החיבור  השראה.  ומעורר  למפרה 

למציאות והתלבטויותיה, הוא אחד המאפיינים המושכים בתורתו של הרב גינזבורג שליט"א.
לבחור  הורה  מליובאוויטש  הרבי  הבחירות:  ביום  שניתן  בשיעור  לכך  יפה  שלפנינו דוגמה  בגליון 
במפלגה 'החרדית ביותר', החורטת על דגלה את שלש השלמויות — שלמות התורה, שלמות העם 
ושלמות הארץ. אך כיצד מכריעים בין מפלגות שונות הטוענות לכתר? השאלה מוליכה לעיון בסדר 
הפנימי של שלש השלמויות, המשתנה בין מבט של "כתר תורה" למבט של "כתר מלכות" — עיון 
דרך פשט המקראות, ורבדי הרמז והסוד — ומולידה תשובה שגם מכוונת אותנו לבחירה האמתית 

המקווה לנו, "ויבחר בדוד עבדו".

לרכישת ספרים ודיסקים של הרב גינזבורג בירושלים: 02-6761901 בין השעות 18:00-21:00 בלבד

 מעונין להצטרף לצוות המפיצים של ואביטה?
 רוצה להצטרף לתפוצת המייל שלנו ולקבל את כל ההודעות והשיעורים?

itiel@pnimi.org.il :שלח מייל לכתובת 
 רוצה לשמוע את שיעורי וניגוני הרב? התקשר לפנימי-פון במספר 079-9211452

 לפניות בנושא העלון: 052-4295164
pnimi.org.il


