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בס“ד

שבת שלום לכל קוראי נפלאות. לפניכם גליון לפרשת שמות, עם שיעור טרי על הפרשה 
וההפטרה, מלא בכל טוב ]ובגודל הרגיל של 40 עמודים[.

מה בגליון?
בשיעור טרי מהשבוע, ביום בו הרב השתחרר מבית הרפואה, הרב מגלה כיצד בין 
הירידה לגלות בפרשה וחזון הגאולה שבהפטרה מסתתרת 'פרשה עלומה' בתנ"ך. אל 
תפספסו את העיון המיוחד בסיפור של חזקיהו המלך — פרקים בדברי הימים שאולי לא כולם 
זוכרים — שמתווים לנו דרך־עבודה בדורנו, וגם מדגישים )שוב( עד כמה הגאולה תלויה 
ב'מהפכה הרביעית' )שחוגגת יום הולדת שש השבוע!(. להרחבה נוספת ראו בגב הגליון. 

מעבר לכך, השבת היא מוצאי הילולת אדמו"ר הזקן, הזמן להתעצם עם הדמות שלו, 
ואנחנו 'מתפנקים' עם שלל סיפורים עליו — שיעור שלם של סיפורים, ועוד קינוח מיוחד 

במדור לילדים.

שבת שלום ומבורך,
המערכת

הקדמת המערכת
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בנין העם

נקודה
מעובדת מתוך השיעור

הרבי מליובאוויטש הרבה לדבר על שלש 
התורה  שלמות  העם,  שלמות  השלמויות — 
ושלמות הארץ. העם, התורה והארץ אחוזים יחד 
— “אין אומתנו אומה אלא בתורותיה“ וארץ 
ישראל היא המקום בו עם ישראל יכול לצמוח 
ולקיים בשלמות את מצוות התורה. אף על פי 
כן, בהתפתחות עם ישראל אלו שלשה שלבים: 
ראשית נבנה עם ישראל, ההופך ממשפחה 
לעם דווקא בגלות מצרים. לאחר מכן, כשבני 
ישראל יוצאים ממצרים כעם, הם מקבלים את 
התורה בהר סיני. רק אז, כעם שקבל תורה, אנו 
נכנסים לארץ ישראל )ובעצם זו ׳סגירת מעגל׳, 
שהרי בני יעקב יצאו למצרים מהארץ, אליה 
חוזרים בסיום התהליך(. הסדר הזה מגלה כי 
לכל לראש אנו עמו של הקב“ה, “מחשבתן של 
ישראל קדמה לכל דבר“, ותכלית הבריאה היא 
שנהיה לעם הממליך עליו את ה׳. על היסוד 
הזה אנו מקבלים את התורה, המדריכה אותנו 
כיצד למלא את תפקידנו, אותו אנו מממשים 

בארץ ישראל.
מדוע בנין העם מתחולל דווקא בגלות?

מצד עם ישראל עצמו, דווקא מצב הגלות 
מלכד את העם וחושף את סגולותיו היחודיות: 
ישראל בארץ  בני  נשארים  היו  ראשית, אילו 
אחד  שכל  יתכן  טוב,  להם  כשהיה  ישראל, 
כעם  באופן עצמאי,  היה מתפתח  מהשבטים 
בני  התפצלו  הקודמים  שבדורות  )כשם  נפרד 

אברהם ובני יצחק לעמים שונים, ומהיחס בין 
ואחיו נראה שלסברתם ה׳ברירה׳ בתוך  יוסף 
המשפחה ממשיכה גם בדורם(. דווקא ההמצאות 
בין הגוים, בקושי ושעבוד, גורמת לעם ישראל 
להתלכד ולהתאחד, ולראות שרב המשותף על 

המפריד. 
יהודית־יחודית  זוהי תופעה  כשמעמיקים, 
גורמת  גלות  — בדרך כלל, אצל כל העמים, 
להתפוררות ולהתבוללות, כשהעם הגולה ׳נשבר׳ 
משינוי התנאים ונטמע בתרבות השלטת. לעומת 
זאת, עם ישראל הוא עם סגולה, המסתגל לכל 
מציאות, מתאים את עצמו לתרבות המשתנה, 
אך מבלי לוותר על יחודו ולהתבולל חלילה. אנו 
“גוי אחד בארץ“ — גם כשאנו מתפזרים ל־ד 
רוחות העולם, כל אח יהודי מחפש את משנהו, 
אף שכל אחד התעצב בצורה שונה לפי הגלות 
אליה הגיע — ודווקא כך נבנה עם אחד מכל 

השבטים, העדות והקהילות.
“לא  נוספת:  עמוקה  נקודה  כאן  יש  אך 
הגלה הקב“ה את ישראל לבין האומות אלא 
כדי שיתוספו עליהם גרים“. יכולתנו להסתגל 
שיש  מכך  נובעת  אומה  ולכל  מציאות  לכל 
לנו משהו לברר משם — המציאות שסביבנו 
מוצאת חן בעינינו, ואנו מוצאים חן בעיניה, 
בתוכה  הטמונים  והניצוצות  הנשמות  בגלל 
ושייכים לנו. שלמות עם ישראל היא הרכבת 
בני ישראל המיוחסים, יוצאי ירך יעקב, ונשמות 
הגרים המסתפחים אלינו בכל הדורות. דווקא 
את  חושף  ומתאחד,  מתגבש  ישראל  כשעם 
סגולותיו ומקבל את תורתו, יש בו את הכח 
להקרין את האור לעולם כולו ולמשוך מתוכו 
את מי שבאמת שייך אליו. רק כשנאסוף אלינו 
את כל הניצוצות הללו — נוכל לחזור לארץ 

ישראל ולהגיע לגאולה האמתית והשלמה.
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שיעור
פרשת והפטרת שמות

ש
גלות, גיור וגאולה

קיצור מהלך השיעור
בתחלת השבוע, כאשר חזר הרב ב“ה לביתו מאשפוז, הוא מסר שיעור טלפוני קצר ומיוחד על 

הפרשה וההפטרה — שיעור שנוגע לכל סוד הגלות והגאולה. פרק א נוגע במלת המפתח 
המשותפת לפרשה ולהפטרה, “הבאים“, וחושף את הסוד הפנימי שלה — סגולת עם ישראל 
לבוא לתוך כל מצב, להסתגל אליו, מבלי לאבד את היחוד שלו. פרק ב מעמיק בתהליך של 

עם־תורה־ארץ ומסביר כיצד יצירת העם האחד מתחוללת דווקא בגלות אך תכליתה שנהיה 
“גוי אחד בארץ“. פרק ג, המהפכני, אומר שהממוצע בין “הבאים מצרימה“ בגלות ל“הבאים 

ישרש יעקב“ בגאולה, הוא סיפור מופלא של תשובה ציבורית בזמן חזקיהו המלך. בתוך אותו 
ממוצע יש פסוק בו נכפלת המלה “הבאים“, פעם ראשונה ביחס לקהל ישראל ופעם שניה 

ביחס לגרים. ירידת ישראל המיוחסים לגלות היא כדי לגייר גרים והגיור הזה — סוד ׳המהפכה 
הרביעית׳, בחו“ל וגם בארץ ישראל — הוא המפתח להביא לימות המשיח. בפרק זה מוסבר כי 

השם ׳יעקב׳ הוא סוד הכח לגייר גרים, וכאשר נשלם ׳ישראל׳ שוב לא מקבלים גרים.

 א. “הבאים“ —
סגולת עם ישראל

“הבאים ישרש יעקב“
“הבאים  פותחת  שמות  פרשת  הפטרת 
ישרש יעקב יציץ ופרח ישראל ומלאו פני תבל 
תנובה“א. הקישור הפשוט לפרשה הוא לפסוק 

נרשם ע“י איתיאל גלעדי. לא מוגה. אור ל־כ׳ טבת תשפ“א 
— כפ“ח.

ישעיה כז, ו. א 

הפתיחה — “ואלה שמות בני ישראל הבאים 
מצרימה“ב. מלת המפתח כאן, בה צריך להתבונן, 

היא “הבאים“. 
מגוון  יש  יעקב“  ישרש  “הבאים  לפסוק 
רחב של פירושים, מן הקצה אל הקצהג. רש“י 

שמות א, א. ב 
על  הפסוק  את  מפרש  התרגום  בפנים,  שמובא  כפי  ג 
ביאת־שיבת בני ישראל לארץ מן הגלות ורש“י מפרש אותו 
הרד“ק  גם  אנך(.  בחומת  גם  )וראה  למצרים  הירידה  על 
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מפרש כי הפסוק “הבאים ישרש יעקב“ מתייחס 
ישירות ל“בני ישראל הבאים מצרימה“ — “הלא 
ידעתם מה עשיתי בראשונה הבאים למצרים 
אשר השריש יעקב צצו ופרחו שם עד )אשר( 
מלאו פני תבל תנובה“. אמנם, התרגום יונתן 
מתרגם ממש הפוך, כשהוא מפרש את הפסוק 
על הגאולה העתידה — “יתכנשון מביני גלותהון 
ויתובון לארעהון תמן יתילידון דבית יעקב יפשון 
ויסגון דבית ישראל וימלון אפי תבל בני בנין“ 
)׳יתכנסו מגלויותיהם וישובו לארצם, שם יוולדו 
]הילדים[ של בית יעקב, יפרו וירבו ]הילדים[ של 

בית ישראל וימלאו פני תבל בני בנים׳(.
יש על הפסוק גם דרושי חסידות יסודייםד, 
המקשרים בין שני הפירושים ההפוכים ומסבירים 
כיצד הירידה לגלות היא “ירידה צורך עליה“ה 
לכל  דבר  של  ובסופו  תורה  למתן  ההכרחית 
תהליך הגאולה. לפי פירוש עיקרי נוסף בחסידות, 
יעקב“ מתייחס לכח המיוחד  ישרש  “הבאים 
בקיום המצוות של עם ישראל )הן בארץ ישראל, 
בזמן הבית, והן בגלות(. גם הפירוש הזה עולה 
בקנה אחד — עם ישראל יורד לגלות מצרים 
כדי לזכות בסופו של דבר לתורה ומצוות, הוא 
משתנים  במצבים  הזה  בעולם  אותן  מקיים 
)בפני הבית ובזמן הגלות, כשלכל זמן סגולותיו 
המיוחדות( ובסופו של דבר מכח עבודה זו זוכים 
ששרשי הנשמות )“ישרש יעקב“( מתגלים בעולם 

)“יתילדון“(.
בכל אופן, למרות מגוון הפירושים, העיקר 
הוא פירוש התרגום, שהפסוק “הבאים ישרש 

את  אך  הגאולה,  על  הפסוק  את  מפרשים  והמצודות 
“הבאים“ הוא מפרש על ימי הגאולה הממשמשים ובאים, 
בדוגמת “הנה ימים באים“. המלבי“ם מפרש “הבאים“ על 
הנביא  של  המשל   — חמד“  ב“כרם  הצומחים  עצי־הגפן 

ישעיהו לעם ישראל בפרק זה )החל מפסוק ב(.
ותוספת  ביאור  )דרוש,  ואילך  ג  נג,  פרשתנו  תו“א  ד 
ביאור(. אוה“ת שמות ח“ז עמ׳ ב׳תקלב ואילך. ד“ה “הבאים 
ספר   — תש“נ  טבת  כ“ד  )קונטרס  תשמ“ח  יעקב“  ישרש 

המאמרים מלוקט ח“ד עמ׳ קכה ואילך(. ועוד.
ה לקו“ת בהר מא, א ע“פ מכות ז, ב. ובכ“מ. ראה אמונה 
ומודעות מאמר “עיקרי האמונה של פנימיות התורה“ עמ׳ 

רד; שיעורי כ׳־כ“א חשון תש“פ )והבאים אחריהם(.

לגאולה  מתייחס  ישראל“  ופרח  יציץ  יעקב 
בירידה  מתחילה  הפרשה  כלומר,  העתידה. 
הראשונה לגלות, “הבאים מצרימה“, וההפטרה 
— שמעין הפרשה — מגיעה אל התכל׳ס, העליה 
שאחרי הירידה, כאשר מכח “הבאים מצרימה“ 
בה,  ומתיילדים  ישראל  לארץ  “הבאים“  אנו 

כאשר שרש הנשמה שלנו מתגלה.

סגולת ישראל — להסתגל בלי להתבולל
הווארט הראשון הוא להסביר את המשמעות 
של “הבאים“ו. מה פירוש “הבאים“? יש הליכה 
למקום, כמו שה׳ אומר לאברהם אבינו “לך לך“ז 
— הליכה עם מגמה. ה“לך לך“ של אברהם 
אבינו הוא אפילו למקום שעדיין לא נודע, “אל 
הארץ אשר אראך“. לעומת ההליכה, יש ביאה 
לתוך המקום. בענין הזה, בשרש של כל אחד 
ואחד ובשרש של כנסת ישראל )ב“ישרש“(, יש 
סגולה מיוחדת — הסגולה של עם ישראל, “עם 
סגֻלה“ח, להסתגל לכל מקום אליו מגיעים, מבלי 

להתבולל בו ח“ו. 
כתוב, מאמר חז“לט, שמי שבא למקום ינהג 
כמנהגו. אנחנו מצד אחד מסתגלים, באים לשם, 
מגיעים ונכנסים ובאים לתוך המקום — “ברוכים 
הבאים“ — ומצד שני לא מתבוללים. אמנם, 
תכלית הביאה היא “ברוכים הבאים“ הביתה )עד 
שיש מדקדקים המפרשים שבית הוא לשון ביאהי(, 
כסוד המלה צבא, שיוצא ובאיא. אבל גם כשבאים 
למצרים, המקום הכי זר, גלות — אנחנו באים 

במעין  גם  ובעומק  באריכות  ראה  זו  בפסקה  לאמור  ו 
גנים ח“ב פרשת שמות.

בראשית יב, א. ז 
דברי ז, ו; יד, ב; כו, יח. “עם סגלה“ עולה יצחק )ח“פ  ח 
והצמצום,  הגבורה  מדת  אבינו,  יצחק  של  כח  זה  הוי׳(. 
להסתגל לכל מצב מבלי להתבולל. לכן, כפי הנראה, לפני 
ירידתו של יעקב אבינו למצרים הוא הקריב קרבן “לאלהי 

אביו יצחק“ )בראשית מו, א(, ודוק.
ראה שמות רבה מז, ו. ט 

קונקורדנציה )מנדלקורן( ערך בית וראה מנחות לד, א. י 
לב לדעת מאמר “וצדיק יסוד עולם“ עמ׳ מ; ביאור ב  יא 
למאמר “אמונה ובטחון“. ראה תרגומנא )ברלין תרצ“ב־ח( 

ח“ד עמ׳ ט.
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זהו  ומתיישבים.  באים  לשם, 
עיקר הסגולה שלנו — להסתגל 
ולשמור על היחוד שלנו, הכח הזה 
תלוי בפירוש הנוסף של “הבאים 
קיום  יעקב“ שהוזכר —  ישרש 
המצוות. המצוות נותנות ליהודי 
את הכח להסתגל ולהשאר יהודי 
שלם בכל מצב בו הוא נמצא. זהו 

ווארט מאד חשוב. 
ראשונה:  גימטריא  נאמר 
“הבאים“ בגימטריא חן — אנחנו 

באים וגם מוצאים חן בכל מקום, כך בכל תולדות 
שאנחנו  החן  יוסבר,  שעוד  כמו  ישראל.  עם 
מוצאים שייך לניצוצות — אנחנו מוצאים חן 
בתוך המקום )כמו “חן מקום על יושביו“יב( וגם 
מוצאים חן בעיני יושבי המקום כי הניצוצות 
שבהם נמשכים אלינו. כשאנו מפסיקים למצוא 
חן — מגרשים אותנו משם, כמו שהיה במשך 

כל הדורות. היהודים באים. זהו ווארט ראשון.

ב. יצירת העם
דבק השבטים בגלות

“הבאים  מצרים,  גלות  של  הענין  עיקר 
מצרימה“, הוא כדי ליצור את עם ישראל — 
עם ישראל נולד־נעשה דווקא במצרים, בארץ 
גשן. אם יעקב והבנים היו נשארים בארץ — מי 
יודע מה היה קורה אחרי מות יעקב. היה להם 
טוב בארץ, ויכול להיות שכל שבט היה מתפתח 

לעם בפני עצמו. 
הם  האחים  של  והליכוד  האחדות  הדבק, 
דווקא מתוך צרה — כשאנחנו נמצאים בצרה, 
כשאנחנו בשפלות, אנחנו מתאחדים. כך מסביר 
השפלות  בענין  האמצעייג  אדמו“ר  באריכות 
והאחדות. אם כן, שני הדברים שיצרו את העם, 
ה“ובני ישראל פרו וישרצו ויעצמו במאד מאד“יד 

סוטה מז, א. יב 
שערי אורה שער הפורים ד“ה “וקבל היהודים“. יג 

שמות א, ז. יד 

והעובדה שהם נשארו יחד, הם 
דווקא בזכות “הבאים מצרימה 

את יעקב“.
בכל מקום שיהודים גולים — 
אנחנו תמיד מחפשים את האחים 
שלנו, כמו שכתוב בתוכחהטו. זה 
 — בגלות  אותנו  שמקיים  מה 
יהודי  מחפש  יהודי  הקהלות. 
בין  מתבולל  לא  זה  ובזכות 
העצמית,  הסגולה  זו  העמים. 
הזהות של היהודים. כל העמים 
האחרים כשגולים — מיד מתבוללים, עד כמה 
שיכולים. אין להם זהות עצמית בכלל — זו 

תכונה של עם ישראל דווקא. 
כידוע,  “אח“.  מלשון  היא  “אחד“  המלה 
פעם אחת בתנ“ך כתוב “אח“ במקום “אחד“טז. 
כולנו אחים, וה־ד של “אחד“ רומזת ל־ד רוחות 
העולםיז — גם כשאנחנו מתפזרים ב־ד רוחות 
העולם אנחנו עדיין אחד. צריך לאהוב יהודי שלא 
ראית מימיך, בכל לבבך ובכל נפשך ובכל מאדך, 
כמו שכתוב ב“היום יום“יח בשם הבעל שם טוב.

העם, התורה והארץ
יש שלשה דברים — העם, התורה והארץיט. 
ידוע הרמז ששלשתם יחד, עם־תורה־ארץ, עולים 
אחד כאשר מחשבים את האָלף כאֶלףכ. העם, 
התורה והארץ הם אחד — אבל קודם צריך ליצור 
את העם, אחר כך לתת לעם את התורה ואחר 
כך שיכנסו ויכבשו את הארץ. בעצם, בני יעקב 
יצאו לכתחילה מהארץ, יש כאן מעגל, “נעוץ 
סופן בתחלתן“כא, אבל בשביל להפוך לעם צריך 

ראה רש“י לויקרא כו, לג. טו 
יחזקאל יח, י כפירוש הרד“ק. טז 

יז סמ“ק סימן ב; הובא בב“י או“ח סימן סא.
ג׳ אדר־א׳. יח 

ראה גם שערי אהבה ורצון מאמר “שלש אהבות שהן  יט 
נ  הערה  סביב  שם  ובנכתב  כוללתן“  הארץ  ואהבת  תשע 

)ובנסמן בה(.
מעין גנים במדבר מאמר “אבן ישראל“ פ“ב. כ 

כא ספר יצירה פ“א מ“ז.

אם יעקב והבנים 
היו נשארים בארץ 
— מי יודע מה היה 

קורה אחרי מות 
יעקב. היה להם 
טוב בארץ, ויכול 

להיות שכל שבט 
היה מתפתח לעם 

בפני עצמו
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דווקא לרדת למצרים — “הבאים מצרימה“. 
לפי הספירות, שלשת הדברים הם כנגד כתר־

תפארת־מלכות, הראש־תוך־סוף של הספירות: 
הכתר הוא יצירת העם. “אין מלך בלא עם“כב 
והעם הוא בעצם הכתר של מלך מלכי המלכים 
הקב“ה, שברא את העולם בשביל שיהיה לו עם. 
על העם הזה כתוב “עִם המלך במלאכתו“כג, 
הם כבר היו אתוכד, אבל כעת צריכים לצאת 
עול  ובקבלת  הצמצום,  סוד  להפרד,  וכאילו 
להתבטל למלך. התפארת היא האמצע, מתן 
תורה )התפארת היא עמוד התורהכה(. התכל׳ס 
היא הכניסה של העם לארץ, ושנתקיים בארץ 
על ידי התורה — הארץ היא המלכות, כמובן. 
גם כאן יש רמז ידוע של אחדות: כתר־תפארת־
מלכות עולה אחד בחזקת שלש )2197 = 133(. 
שוב, היסוד והעיקר הוא יצירת העם — שמתחיל 

בירידה למצרים.
עוד הקבלה חשובה כאן: יצירת העם שייכת 
ליעקב — “ואלה בני ישראל הבאים מצרימה את 
יעקב איש וביתו באו“. התורה היא משה רבינו, 
כמובן — “זכרו תורת משה עבדי“כו. הארץ היא 
יהושע בן נון, שמכניס אותנו לארץ. זהו גם הסבר 
פנימי וחשוב למה משה רבינו לא יכול להכניס 
אותנו לארץ. כל מה שכתוב בתורה על החטא 
— מי מריבה וכו׳ — הוא רק ׳תירוץ׳, ׳סבה׳ 
של ה׳, אבל בעצם הענין של משה הוא ה׳תוך׳, 
התורה, ואילו הארץ היא דבר אחר, בחינת ׳סוף׳, 

השייך בעצם ליהושע. 
ועוד רמז מובהק: יעקב־משה־יהושע, העם־
התורה־הארץ, עולים בגימטריא בריאה־יצירה־
עשיה — הם הגילוי של האצילות בראש־תוך־

כב עמק המלך שער שעשועי המלך פ“א; ספר החיים פ׳ 
תניא, שער  ל;  לח,  על בראשית  בחיי  רבינו  פ“ב;  הגאולה 

היחוד והאמונה פ“ז.
דברי הימים־א ד, כג. כג 

בראשית רבה ח, ז; רות רבה ב, ג. כד 
שתורה־עבודה־גמילות  ב(  קמו,  )ח“א  בזהר  כמבואר  כה 
ובכל  יעקב־יצחק־אברהם,  כנגד  מ“ב(  פ“א  )אבות  חסדים 
מקום יעקב כנגד התפארת — “תפארת ישראל“ )איכה ב, א(.

מלאכי ג, כב. כו 

סוף של העולמות התחתונים.
ולסיכום:

בריאהיעקבכתרעם
יצירהמשהתפארתתורה
עשיהיהושעמלכותארץ

“הבאים“ בשיבה לארץ
החידוש השני הוא לאחר שאנחנו מתפזרים 
בגלות, כשהתכל׳ס בסוף היא החזרה לארץ. כשם 
שהאחוה שלנו מתגלה בגלות, היא מתגלה גם 
הביתה.  באים  ציון,  שיבת  לארץ,  כשחוזרים 
הביתה,  לבוא  היא  הביאה  שתכלית  אמרנו 
“הבאים“ הביתה בקיבוץ הגלויות. הדבר קשור 
במיוחד לדור שלנו, דור הגאולהכז. גם פה, בארץ, 
המגמה של הביאה היא להתחבר מכל קצוות 
הארץ. כידועכח, רבי מענדל׳ע ויטבסקר כשעלה 
לארץ חתן את בנו דווקא עם בת רב ספרדי 
— כדי שהעדות תתחברנה. גם הרבי היה בעד 
נישואים בין עדות שונותכט. כאן, בארץ, יש כוּר 
בו צריכים להתחבר, גם אם עוד לא מספיק קורה.

של  הרעיון   — זה“ל  לעֻמת  זה  “את  יש 
“המזרח התיכון החדש“, רעיון של התבוללות, 
ההיפך ממה שהוסבר. בכל אופן, לא פשוט בפרט 
לארץ  הזה,  למקום  יבוא  האשכנזי  שהעולם 
ישראל שבמזרח התיכון )אופי אחר לגמרי מאשר 
ארצות אשכנז( — יש בכך חידוש, “הבאים“ 
לארץ. מצד אחד זו שיבת ציון — שבים הביתה. 
מצד שני, כמו במשלים של הבעל שם טוב על 
הריחוק של בן המלך מבית אביולא, אחרי שבן 
בית היה הרבה שנים במקום אחר — הוא צריך 
להסתגל גם כשהוא חוזר לביתו, זהו כבר לא 

כולל ׳טעימה׳ בדורנו מקיבוץ גלויות עוד לפני הגאולה  כז 
ש“פ  שיחת  פי  על  קב,  עמ׳  פי“א  המדינה  תיקון  ראה   —

ויקהל תשנ“ב ס“י.
מכתבים  הארץ  פרי   — מקאליסק  ר“א  אגרת  ראה  כח 

מכתב ג.
קל  עמ׳  ח“ו  מנחם  בשלחן  בענין  תשובת  לקט  ראה  כט 

ואילך.
קהלת ז, יד. ל 

כש“ט )קה“ת( אות קמד. לא 
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אופן,  בכל  שלו.  הרגיל  המצב 
העיקר ש“הבאים“ הוא בשביל 
האחוה והאחדות — זו התכלית.

יפה:  גימטריא  יש  כאן  גם 
בגימטריא  ש“הבאים“  אמרנו 
חן — ידועלב ש־חן במספר קטן 
“הבאים“(.  גם  )וכך  אחד  שוה 
היינו  “הבאים“  הרגיל,  במספר 
“לב  הוא  אדם  אחד“לג,  “אדם 
אחד“לד ו־לב הוא “גוי אחד“ — 
“גוי אחד בארץ“לה. כל הסוד של 
“הבאים“ הוא בשביל ה“אחד“, 

אח־ד.

חכמת יוסף
לאור זאת, אפשר לראות באור חדש את 
העלילה של יוסף עם האחים — הכל בחכמה 
רק  יווצר  ישראל  שעם  יודע  יוסף  מופלאה. 
במצרים. הוא הגיע למצרים והוא חייב להביא 
את כל בית אביו למצרים. אפילו כל הסיפור של 
שבע שנות השובע ואחריהן שנות הרעב הוא 
חלק מהסיפור — פתרון חלומות “הולך אחרי 
הפה“לו והכל חלק מהתכנית־העלילה להוריד 
את משפחת יעקב למצרים כדי שדווקא שם 

הם יהפכו לעם. 
מצרים היא מקום זר, אבל דווקא בו נשארים 
משפחה אחת — זהו פיזור שהוא היפך הפיזור, 
בו תלויים הגיבוש וההתפתחות של העם ושל 
האחים, מתוך החויה שתמיד אנחנו באותו גורל, 
באותה ספינה. כלומר, יוסף הבין דבר שאפילו 
)עד שהגיע למצרים, התאחד  יעקב לא הבין 
עם יוסף וחי שם את טוב שנותיו הטובות בחיק 
משפחתו המאוחדת( — הכל נקרא על שם יעקב, 

הנמצא  חן,  פני  שבעים  בספר  רבות  פעמים  מובא  לב 
בשלבי עריכה.

קהלת ז, כח. לג 
ירמיה לב, לט; יחזקאל יא, יט; דברי הימים־א יב, לט;  לד 

דברי הימים־ב ל, יב.
שמואל־ב ז, כג; דברי הימים־א יז, כא. לה 

ברכות נה, ג. לו 

אבל מי שניווט והבין את הענין 
הוא יוסף. על כך הוא אומר להם 
“אתם חשבתם לרעה והאלהים 
חשבה לטובה להחיתֹ עם רב“לז 
— יוסף אומר כמה פעמים שכל 

המטרה היא עם.

ג. ממוצע חזקיהו 
— “הבאים“ 

מישראל ומהגרים
תשובת הדור של חזקיהו

המלה  את  כשמחפשים 
התקליטור  בתנ“ך,  “הבאים“ 
בנ“ך(.   30 ועוד  בתורה   6( תוצאות   36 נותן 
חוץ משני “הבאים“ שהזכרנו, נתייחס לפסוק 
אחר  הולך  “הכל   — “הבאים“  של  האחרון 
בו  היחיד  הפסוק  גם  שהוא   — החיתום“לח 
חוזרת המלה “הבאים“ פעמיים: “וישמחו כל 
קהל יהודה והכהנים והלוים וכל הקהל הבאים 
מישראל והגרים הבאים מארץ ישראל והיושבים 

ביהודה“לט. 
מה הסיפור כאן? הסיפור של פסח חזקיהו. 
חזקיהו הוא בן של אחז, המלך הכי רשע שחלל 
את הקדש, עבד עבודה זרה והכניס צלם להיכלמ 
— הכי גרוע שיכול להיות )כפי שמאריך פרק 
כח בדברי הימים ב(. שיא מעשיו הרעים מתואר 
שם — “ויאסף אחז את כלי בית האלהים ויקצץ 
את כלי בית האלהים ויסגר את דלתות בית הוי׳ 
ויעש לו מזבחות בכל פנה בירושלם. ובכל עיר 
ועיר ליהודה עשה במות לקטר לאלהים אחרים 
מולך  והנה,  הוי׳ אלהי אבתיו“מא.  ויכעס את 
תחתיו בנו חזקיהו )מתוך אחז יוצא חזקיהו(. 

בראשית נ, כ. לז 
ברכות יב, א. לח 

דברי הימים־ב ל, כה. לט 
סנהדרין קג, ב. מ 

דברי הימים־ב כט, כד־כה. מא 

מצרים היא 
מקום זר, אבל 

דווקא בו נשארים 
משפחה אחת — 
זהו פיזור שהוא 
היפך הפיזור, בו 
תלויים הגיבוש 

וההתפתחות 
של העם ושל 
האחים, מתוך 
החויה שתמיד 

אנחנו באותו גורל, 
באותה ספינה
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הסיפור של חזקיהו מתחיל מפרק כט בדברי 
הימים ב — “יחזקיהו מלך בן עשרים וחמש 
שנה ועשרים ותשע שנה מלך בירושלם ושם 
אמו אביה בת זכריהו. ויעש הישר בעיני הוי׳ 
ככל אשר עשה דויד אביו. הוא בשנה הראשונה 
למלכו בחדש הראשון פתח את דלתות בית הוי׳ 
ויחזקם“. דבר ראשון שחזקיהו עושה, מתאים 
לשמו, הוא לחזק את דלתות בית ה׳, שיוכלו 
להכנס למקדש. הוא מלך צעיר, בן עשרים וחמש, 

ומיד הולך בדרך הפוכה מאביו הרשע. 
מכאן ואילך שני פרקים מופלאים עוסקים 
בתהליך התשובה של חזקיהו ובני דורו, המגיע 
בהתחלה  שנה.  באותה  שעשו  לפסח  עד 
חזקיהו אסף את הכהנים והלוים ועורר אותם 
הפסוקים  המקדש.  בית  את  לטהר  לתשובה 
מונים את משפחות הלויים שהתעוררו לענין 
)בהנהגת הלוים, “כי הלוים ישרי לבב להתקדש 
מהכהנים“( ומתארים את מבצע הטהרה שהחל 
בר“ח ניסן, ב־ח׳ ניסן )יום מיוחד אצלנו...( נכנסו 
לאולם וקדשו את הבית במשך עוד שמונה ימים 
)מזכיר את טהרת בית שני בזמן החשמונאים, 
שגם לקחה שמונה ימיםמב, כפי שדברנומג(. אחרי 
הטהרה והקידוש של הבית היתה מעין ׳חנוכת 
הבית׳ מחודשת, בריבוי קרבנות, והפרק הראשון 
חותם — “וישמח יחזקיהו וכל העם על הַהֵכין 

האלהים לעם כי בפתאםֹ היה הדבר“. 
אחר כך פנה חזקיהו לעם שמחוץ לירושלים, 
ומזמין את כולם לעשות פסח. בעצת החכמים 
)ב“הוראת  השני  לחדש  פסח  את  דוחים  הם 
יוכל  העם  שכל  כדי  פשוטהמד(,  לא  שעה“ 
להשתתף )הרי העם מעל וקודם לתורה כנ“ל 
— “מחשבתן של ישראל קדמה לכל דבר“ גם 
לתורה הקדומהמה(. לא כתוב כאן שהם עשו 
פסח שני )ובאמת חכמים מסבירים שחזקיהו 

מגילת תענית פ“ט. מב 
התוועדות זאת חנוכה ע“ט )פורסם ב“נפלאות“ חנוכה  מג 

שנה זו — מאמר “שלשת עניני חנוכה“(.
ראה פסחים פ“ד מ“ט. מד 

בראשית רבה א, ד. מה 

עבר ניסן בניסן(, אבל למעשה דחו לזמן של 
פסח שני — שהלימוד ממנו הוא “אין אבוד“מו. 
הסיפור הוא אחרי גלות עשרת השבטים, אבל 
עדיין נשארו יהודים גם בממלכת ישראל, ממלכת 
הצפון, וחזקיהו שלח שליחים לכולם וקרא להם 
לחזור אל ה׳ — “אל תהיו כאבותיכם וכאחיכם 
אשר מעלו בהוי׳ אלהי אבותיהם ויתנם לשמה 
ערפכם  תקשו  אל  עתה  ראֹים.  אתם  כאשר 
אשר  למקדשו  ובאו  להוי׳  יד  תנו  כאבותיכם 
הקדיש לעולם ועבדו את הוי׳ אלהיכם וישב מכם 
חרון אפו. כי בשובכם על הוי׳ אחיכם ובניכם 
לרחמים לפני שוביהם ולשוב לארץ הזאת כי 
חנון ורחום הוי׳ אלהיכם ולא יסיר פנים מכם 
אם תשובו אליו“. כתוב שצחקו עליהם וביזו 
אותם, “ויהיו משחיקים עליהם ומלעִגים בם“, 
אבל לאט־לאט אנשים התחילו להתעורר, להכנע 

בתשובה, ולבוא לירושלים. 
העם טהרו גם את ירושלים )אחרי שלפני כן 
טהרו את המקדש( “וחגגו את הפסח“, “ויאכלו 
את המועד שבעת הימים מזבחים זבחי שלמים 
כך  ואחר  אבותיהם“,  אלהי  להוי׳  ומתודים 
“ויועצו כל הקהל לעשות שבעת ימים אחרים 
שמזכיר  )באופן  שמחה“  ימים  שבעת  ויעשו 
ראשוןמז(.  בית  בחנוכת  הכפולה  החגיגה  את 
בירושלם  גדולה  שמחה  “ותהי  חותם  הפרק 
כי מימי שלמה בן דויד מלך ישראל לא כזאת 
בירושלם. ויקמו הכהנים הלוים ויברכו את העם 
קדשו  למעון  תפלתם  ותבוא  בקולם  וישמע 
לשמים“ )הפרק הבא מתאר כיצד העולים חזרו 
למקומותיהם וטהרו את כל הארץ, ואת חידוש 
סדרי העבודה במקדש(. שוב, אלה שני פרקים 
מופלאים, פרקים של תשובה שלא תאומן ושל 
שמחה עצומה — “עבדו את הוי׳ בשמחה באו 

לפניו ברננה“מח. 
בהמשך למה שהסברנו קודם, חוץ מהחידוש 
של התשובה, החידוש היה שנוצרה שוב אחדות 

מו לוח “היום יום“ י“ד אייר, פסח שני.
מלכים־א ח, סה. מז 

תהלים ק, ב. מח 
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יב השבטים — חידוש  מכל מי שנשאר מכל 
עושים  שכאשר  הוא  מהווארט  חלק  מופלא. 

תשובה מתאחדים, “שוב לאחד“מט.

“בקש הקב“ה לעשות חזקיהו משיח“
של  היארצייט  פרטית  בהשגחה  היום 
הרמב“ם. הרמב“ם פוסקנ ש“אין ישראל נגאלין 
אלא בתשובה“ וממשיך ש“כבר הבטיחה תורה 
שסוף ישראל לעשות תשובה בסוף גלותן ומיד 
הן נגאלין“. חז“ל אומרים שחזקיהו היה ראוי 
להיות משיחנא. אכן, בהמשך המלוכה שלו, היה 
הנס של סנחריב והוא לא אמר שירה — לכן 

לא זכה להיות משיח בפועל. 
אפשר לומר שהיה ראוי להיות משיח כאן, 
בסיפור הזה, כי הוא החזיר את כל עם ישראל 
בתשובה — תשובה פלאית, תשובה נפלאה, כפי 
שרואים בסיפור. לכאורה, כשקוראים את הסיפור 
הזה, מיד היתה צריכה להיות הגאולה ושחזקיהו 
יהיה מלך המשיח. אכן, זהו כח שנמשך בסיפור 
הזה, חזקיהו נעשה ב“חזקת משיח“ )שלב הכרחי 
בביאת משיח לפני שנעשה “משיח ודאי“, כלשון 
הרמב“םנב( — היה כאן גילוי של “ילידון“, שעם 
ישראל נולד מחדש וכולם באים לבית המקדש.

“הקהל הבאים מישראל והגרים הבאים“
כל הווארט של הדרוש הוא שהסיפור של 
חזקיהו והפסוק עם שני “הבאים“ הוא הממוצע 
בין “ואלה שמות בני ישראל הבאים מצרימה“ 
יעקב“. מתחילים ב“הבאים  ישרש  ל“הבאים 
מצרימה“ — באים לגלות ומסתגלים שם, פרים 
ורבים ונעשים לעם. בזכות קושי השעבוד )והיחס 
של “הבאים“ אליו( זוכים לקבלת התורה, ובסופו 
של דבר זוכים ל“הבאים ישרש יעקב“ של לעתיד 
חזקיהו,  של  הסיפור  את  יש  לבין  בין  לבוא. 
כשעיקר החידוש שכאן הפסוק אומר פעמיים 

מט תניא פ“נ )ע“פ ספר יצירה פ“א מ“ח(.
הלכות תשובה פ“ז ה“ה. נ 

סנהדרין צד, א. נא 
הלכות מלכים פי“א ה“ד. נב 

“הבאים“ — אחד על ישראל והשני על הגרים. 
זהו ודאי פרט חשוב כאן, שצריכים להיות שני 

“הבאים“ — שני גילוי שרש נשמה.
מה  בחינות,  שתי  תמיד  יש  ממוצע  לכל 
שני  אם  כך.  שלאחר  ומה  לקודם  שמתקשר 
“הבאים“ בפסוק הם הממוצע, “כל הקהל הבאים 
מישראל“ הם בני ישראל דווקא, “ואלה שמות 
בני ישראל הבאים מצרימה את יעקב איש וביתו 
באו“, והחידוש שלעתיד לבוא, “הבאים ישרש 

יעקב“, הוא “הבאים“ של הגריםנג. 
למה עדיין יש עוד גלות, גם אחרי הסיפור 
המופלא הזה של חזקיהו? חז“ל אומרים “לא 
הגלה הקדוש ברוך הוא את ישראל לבין האומות 
אלא כדי שיתוספו עליהם גרים“נד, להוסיף־לאסוף 
את כל הניצוצות המפוזרים בעולם, ובזמן חזקיהו 
עדיין לא נגמרה העבודה הזונה. בשביל הגאולה 

האחרונה צריכים את כל “הגרים הבאים“.
הגיור תלוי גם באחדות שלנו. כאשר אנחנו 
עם אחד — זהו גם כח מושך )על דרך מגנט חזק( 
להוסיף גרים. הפסוק מדבר לא רק על גרים מחוץ 
לארץ, אלא “הגרים הבאים מארץ ישראל“. יש 
הרבה אינם־יהודים בארץ ישראל, והרושם הוא 
שאם אנחנו היינו כמו שאנחנו צריכים להיות, 
גם חלק מסוים מהם היה נדבק בנו — אלה 
שיש בהם ניצוצות טובים, רצון טוב וכו׳. הם 
הרי חיים בתוך היהודים — השאלה היא האם 
אצלנו יש זהות יהודית גלויה )עם כל המשתמע 
מכך, אמונה איתנה בה׳ ובתורתו, צניעות וכו׳(. 

סוד יעקב — הכח לגייר גרים
נשאל עוד שאלה, שאלה ידועהנו — למה 
כשה׳ מוסיף ליעקב אבינו את השם ישראל הוא 

חן,  סך הכל יש כאן ארבעה “הבאים“, ארבע פעמים  נג 
הליקוטים  )ספר  כנודע  עב־סג־מה־בן,  יחד  עולים  שכבר 

תהלים פק“ד(.
פסחים פז, ב. נד 

וכדברי הבן יהוידע שם: “ויצאה בת קול ואמרה רזי לי  נה 
רזי לי, כלומר עתה אין זמן זה ראוי וכשר לגאולה העקרית 

השלימה, מפני שעדיין נצוצי הקדושה לא נשלם בירורם“.
ראה מפרשים על בראשית לה, י. נו 
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לא מבטל לגמרי את השם יעקב? משמע מהפסוק 
ש“לא יקרא שמך עוד יעקב כי אם ישראל“נז, אך 
בפועל בכל התנ“ך יש גם יעקב וגם ישראל, לא 
כמו אצל אברהם אבינו ששוב לא נקרא “אברם“ 
)ואף אסור לקרוא לו כך(נח. כאן אפשר להוסיף 

ווארט חשוב מאד: 
כשיעקב נולד כתוב “ויקרא שמו יעקב“ כי 
“ידו אחֹזת בעקב עשו“נט. יש בכך כמה פירושים. 
הפירוש הפשוט הוא שכפי שיעקב היה ראשון 
ולכן  ללידה,  להיות ראשון  רצה  הוא  ליצירה 
החזיק בעקב עשו לעכב אותו מלצאת ראשון 
שיעקב  פירושסא  יש  לשון(ס.  על  נופל  )לשון 
יתפוס מעשו את המלכות עוד לפני סיום מלכותו, 
“בעקב עשו“. כעת יש לנו עוד פירוש, יעקב — 
הארת ה־י, הארה משרש הנשמה בעקבסב — 
חייב להוציא מעשו את הניצוצות שיש בו. עשו 
הוא בן של יצחק אבינו ורבקה אמנו, הוא אח 
של יעקב. מי הנשמה העיקרית שיוצאת מעשו? 
רבי עקיבאסג, אותיות יעקב בתוספת אסד. איני 
זוכר אם יש כזה פירוש, אבל כעת אנחנו מפרשים 
שיעקב הוא הכח שיש בעם ישראל להאיר בגרים 
— מה שאנחנו קוראים ׳המהפכה הרביעית׳סה. 
כתובסו שלימות המשיח, כאשר “אך טוב 
לישראל“סז, לא מקבלים גרים. המצב המושלם 
הוא השם ישראל, כשכבר נצח את עשוסח — 
הוא  יעקב  השם  המאבק.  עם  גמר  אתו,  גמר 
עדיין בתוך המאבק, ותכלית המאבק היא לא 

בראשית לה, י. נז 
ברכות יג, א. נח 

בראשית כה, כו. נט 
רש“י שם כה, כז. וראה הכתב והקבלה כז, לו. ס 

רש“י שם פסוק כו. סא 
תקו“ז תקון סט )קיב, א(. סב 

סג לקו“ת )האריז“ל( פרשת תולדות עה“פ “ויאהב יצחק 
בספר  גם  וראה  עובדיה(.  )ולקו“ת  בפיו“  ציד  כי  עשו  את 

הלקוטים ע“פ זה; תו“א כ, ג.
סד ספר הליקוטים ויצא פכ“ט.

נתבאר מהתוועדות כ“ד טבת ע“ה ואילך. סה 
יבמות כד, ב. סו 
תהלים עג, א. סז 

כפשט השם, “כי שרית עם אלהים ועם אנשים ותוכל“  סח 
)בראשית לב, כט(.

רק להנצל — תכלית המאבק, בהשגחה פרטית, 
היא להוציא את הניצוצות מעשו, להוציא את 
הגרים. העובדה שאנחנו עדיין נקראים יעקב היא 
תקוה לגרים — השם יעקב הוא תקוה לגרים. 

אם היינו רק ישראל לא היו יותר גרים. 
איך עוד יודעים את הווארט הזה? מהפסוק 
“וישב יעקב בארץ מגורי אביו בארץ כנען“סט 
— “ארץ מגורי אביו“ הוא המקום שאביו היה 
מגייר גרים, וכמו שאביו גייר גרים גם יעקב )ולא 
ישראל( גייר גריםע. ישראל הוא מושלם מראש, 
לא יכול לגייר, ואילו יעקב הוא “בארץ מגורי 
בגימטריא  גר  ועוד  יעקב  רמז:  גם  יש  אביו“. 
גרים,  לגייר  כדי  בגלותא  שכינתא  שכינה — 

שמשלימים את השכינהעא.
מכך יוצא כפתור ופרח למה אצל אברהם 
השם אברם בטל — שהרי אברהם עצמו הוא 
“אב המון גוים“עב, השלמות של אברהם היא 
הגרים. אברהם נותן את הכח ליעקב לגייר. יעקב 
עדיין בתוך המאבק, וזהו זמן שעוד אפשר לגייר. 
לדוגמא, היום, עדיין יש מאבק — אם היינו 
ישראל טהור לא מקבלים גרים יותר. היות שיש 
עדיין מאבק בתוך העולם אנחנו עדיין בבחינת 
יעקב ואפשר לגייר. מיהו גר? כמו שאמרנו הרבה 
פעמים, גר הוא אחד שמתאהב — מתאהב בנו 
כשאנו עדיין במצב של מאבק. לכן כאן אצל 
חזקיהו “הבאים“ השני, “הגרים הבאים“, הוא 
המתקשר עם “הבאים ישרש יעקב“ )שבהמשך 
“יציץ ופרח ישראל“(. זהו דרוש מאד יפה, שמאד 

קשור למהפכה הרביעית.

“ומלאו פני תבל תנובה“
תבל  פני  “ומלאו  הוא  שלנו  הפסוק  סוף 
תנובה“. “תנובה“ משרש נוב, כמו “בורא ניב 

בראשית לז, א. סט 
בראשית רבה פד, ד. ע 

 — מאד  ומשוכלל  שלם  מספר  היא  שכינה  כידוע,  עא 
הפירמידה של עשר )העולה ז“פ הכל, המשולש של עשר(. 
׳משוכללת׳  הכי  הגימטריא  שזו  להזכיר  אוהבים  אנחנו 

שמופיעה בספר הזהר )תקו“ז תקון כו; עא, ב(.
בראשית יז, ה. עב 
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]נוב כתיב[ שפתים שלום שלום לרחוק ולקרוב 
עדיין  שאנחנו  )פסוק  ורפאתיו“עג  הוי׳  אמר 
באמצע לדרוש אותו, מי“ט כסלו(. ה“תנובה“ 
שייכת גם לניב, שהוא ביטוי חדש, שפה חדשה 
הגרים  כל  את  לקרב  בשביל  שנצרך  מה   —
)כפי שמשה באר את התורה  משבעים לשון 

“באר היטב“עד בכל הלשונותעה(.
דרך אגב, נספר משהו נחמד: כאן במשפחה 
כל הזמן כותבים לרבי מכתבים באגרות־קדש. 
המכתב האחרון שנפתחעו, בזמן האשפוז, פונה 
אביו  של  ספרים  שני  ראה  שהרבי  למישהו 
הם  אבל  הרבי,  בעיני  חן  ומצאו  באיטלקית 
היו מאד עמוקים וקשים. הרבי אומר שבשביל 
לקרב את הנוער צריך לכתוב הרבה יותר פשוט 
ומובן, ולכן כותב לאותו בן שיאמר לאבא שלו 
שהרבי מבקש־מציע שיתחיל לכתוב בצורה יותר 
פשוטה, לעמך. צריך לקחת זאת לתשומת־לבנו... 
לעשות איזו תפנית. איטלקית שייכת גם לבירור 

של רומי, של עשו.
כמו  התבונה?  מה  תבונה.  אותיות  תנובה 
“שמע בקלֹה“עז של שרה — התבונה לדעת 
מי ראוי, איזה גר לקבל ואיזה גר לא מקבלים. 
כך כתוב בפירוש ששרה חופפת את שערו של 
אברהם אבינועח, וההסבר הואעט שאברהם רוצה 
לגייר את כולם ושרה מוציאה את הפסולת — 
את הגרים שאינם ראויים. שרה אמנו היא אמא 
עילאה, הכח שלה הוא בעיקר הפשטה — היא 
פסלה את הגר, פסלה את ישמעאל. רבקה אמנו 
של  נמוכה  יותר  מדרגה  תבונהפ,  בחינת  היא 
הבינה, שמתלבשת במדות הלב — הכח שלה 

ישעיה נז, יט. עג 

דברים כז, ח. עד 
סוטה פ“ז מ“ה. עה 

אג“ק חי“ח עמ׳ שעה. עו 
בראשית כא, יב. עז 

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

בהערה ח שם(.
פ לקו“ת )האריז“ל( פרשת תולדות.

הוא בעיקר לדעת את מי כן לקבל. כמה שרבקה 
אוהבת את יעקב ויודעת שהבן השני שלה, עשו, 
הוא רשע — היא ודאי מעונינת להוציא ממנו את 
כל הטוב שיש בו. רבקה אוהבת את יעקב, אבל 
היא “אם יעקב ועשו“פא. רש“י כותב שם “איני 
יודע מה מלמדנו“ — אנחנו תמיד אומריםפב 
ש“איני יודע“ היינו רדל“א ברש“י. אפשר לומר 
שהכתוב רוצה לומר שהיא גם אמא של עשו, 
וידעה שיצחק לא יכול להחזיר אותו בתשובה, 
אבל אם יצחק יברך את יעקב עם הכח והרצון 
להחזיר בתשובה את עשו — יעקב יוכל להוציא 
ממנו את כל הניצוצותפג. זו התבונה של רבקה 
— לתת ליעקב את הכח. בעצם, זו רבקה עצמה 
היא עושה את  יעקב, שהיא המקרבת,  בתוך 
המהפכה הרביעית. קוראים לה “תנובה“, אותיות 
תבונהפד. שוב, זהו גם “בורא ניב שפתים“ — 
הביטוי, הניב, הסגנון החדש, השפה החדשה, כמו 
שפת החסידות. הכל מתחיל מ“הבאים“ ונגמר 

ב“תנובה“.

התנועה המשיחית — יעקב־חזקיהו־משיח
שלשה  כולל  שלנו  התהליך  ברמז.  נסיים 
שלבים. הכל מתחיל “ואלה שמות בני ישראל 
הבאים מצרים את יעקב איש וביתו באו“. הם 
“בני ישראל“ — “הבאים מישראל“ אצל חזקיהו 
— אבל “את יעקב איש וביתו באו“. מדובר 
ביעקב, הכח של “וידו אחזת בעקב עשו“. אם כן, 
“הבאים“ הראשון על שם יעקב. שני “הבאים“ 
באמצע, הממוצע, הם אצל חזקיהו. “הבאים“ 
האחרון — “הבאים ישרש יעקב“ — שייך כבר 
למשיח. אחרי שכל הגרים מתגיירים, “הבאים 
ישרש יעקב“, אפשר להגיע לשלמות של “יציץ 
ופרח ישראל ומלאו פני תבל תנובה“. וסימן יפה: 

בראשית כח, ה. פא 
ראה שעשועים יום יום תולדות יום שבת קדש. פב 

ראה תו“א תולדות כ, ב ואילך. פג 
רבקה תבונה = 770. “הבאים ישרש יעקב... תנובה“ ועוד  פד 

רבקה = 1820, ודוק היטב.
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יעקב חזקיהופה משיח ר“ת יחם, עולה “הבאים“! 
השלישיה הזו היא משהו משיחי מאד: יש 
ביטוי “משיח אלהי יעקב“פו, אחר כך הקב“ה 

בפסוק  דווקא  אך  יחזקיהו,  נקרא  הוא  הפרקים  בכל  פה 
הקודם לפסוק של “הבאים“ הוא נקרא חזקיהו!

שמואל־ב כג, א. פו 

בקש לעשות מחזקיהו משיח, ובסופו של דבר 
המשיח עצמו משלים־מגשים את התהליך שכאן. 
סימן לשלמות הוא רבוע, וכאן זהו רבוע מיוחד 
— יעקב־חזקיהו־משיח בגימטריא הוי׳ ברבועפז!

יט  עוד  עולים  וחזקיהו־משיח  הוי׳  ז“פ  עולה  יעקב  פז 
פעמים הוי׳.

מכח “הבאים מצרימה“, בירידה לגלות, זוכים בסופו של דבר ל“הבאים ישרש יעקב“ ��
— גילוי־לידת שרשי נשמות ישראל בגאולה.

סגולת ישראל היא היותם “הבאים“ — הנכנסים להיכן שה׳ לוקח אותם, מסתגלים ��
למציאות אך לא מתבוללים בה.

הכח להסתגל מבלי להתבולל הוא קיום המצוות.��
כל עוד אנו מוצאים חן במקום — אנו נמצאים בו. כשמסתיימת מציאת החן — עדות ��

לסיום עבודת הבירורים — מגרשים אותנו משם.
אילו השבטים היו נותרים בארץ — יתכן שכל שבט היה מתפתח לעם נפרד. ליכוד ��

וגיבוש העם הוא דווקא בגלות — מתוך הקושי המשותף.
עם ישראל הוא “אחד“ — תחושת אחוה מתוך הפיזור ב־ד רוחות העולם.��
ראש־תוך־סוף של עם ישראל הוא יצירת העם, קבלת התורה והכניסה לארץ — הפעולות ��

של יעקב אבינו, משה רבינו ויהושע בן נון.
אחרי האחדות שבגלות — אנו “הבאים“ לארץ, בקיבוץ גלויות, בשביל ליצור אחדות ��

חדשה כאן.
חכמת יוסף היתה “להחיות עם רב“ — להוריד את בני יעקב למצרים כדי להפוך ��

אותם לעם.
הקב“ה בקש לעשות את חזקיהו משיח בזכות התשובה הציבורית שעורר — תשובה ��

ואחדות בעם ישראל כולו.
הממוצע בין “הבאים מצרימה“ בראשית הגלות ל“הבאים ישרש יעקב“ בסוף הגאולה ��

הוא חזקיהו — “הקהל הבאים מישראל“ אחוזים ב“בני ישראל הבאים מצרימה“ 
ו“הגרים הבאים“ הם הכח להגיע ל“הבאים ישרש יעקב“.

כח יעקב, “וידו אחֹזת בעקב עשו“, לגייר גרים )וכשמגיעים לשלמות ישראל שוב אין ��
מקבלים גרים(.

התבונה את מי ראוי לגייר באה מרבקה אמנו — “אם יעקב ועשו“ — המבינה שברכת ��
יצחק ליעקב )מתוך הרצון שלו להחזיר בתשובה את עשו( תתן כח ליעקב לגייר 

ניצוצות מעשו.
“ומלאו פני תבל תנובה“ מכח “ניב שפתים“ — שפה חדשה של גילוי אלקות לעולם כולו.��

הַלּוֹמֵד עַל מְנָת לַעֲשׂוֹת | צידה לדרך
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שיעור
פרצוף סיפורים

פרצוף סיפורי אדמו“ר הזקן

ש

 א. ההבדלה האחרונה
של אדמו“ר הזקן

המצוה האחרונה של אדמו“ר הזקן — 
הבדלה

בהשגחה פרטית יושבים כאן במלוה מלכה, 
סעודתא דדוד מלכא משיחא, אור לכ“ד טבת, יום 
ההילולא רבא של אדמו“ר הזקן. הקביעות היא 
אותה קביעות כמו בשנת ההסתלקות )תקע“ג(. 
כשילד נעשה בר מצוה מצייניםא שהמצוה 

נרשם ע“י איתיאל גלעדי. לא מוגה. אפשערעניש לשמואל 
שי׳ גינזבורג. מוצש“ק שמות אור לכ“ד טבת תש“ע — רמת 

אביב.

קיצור מהלך השיעור
בשמחת תספורת לנכדו )שמאז כבר חגג בר־מצוה...(, שחלה בהילולת אדמו“ר הזקן, לימד 
הרב ׳פרצוף׳ של סיפורים ו׳ווארטים׳ קצרים של אדמו“ר הזקן )רובם ככולם מתוך הספר 

׳רשימות דברים׳ של הרב חיטריק(. הרב סיפר את הסיפורים, היפים לכשעצמם, הוסיף 
את הלימוד מהם בעבודת ה׳ וגם, כדרכו, הקביל אותם לפי סדר הספירות — כך שמכלול 

הסיפורים מצייר קומה שלמה ונותן לנו הכרות מסוג אחר עם אדמו“ר הזקן. פרק א עוסק 
בסיפור המצוה האחרונה של אדמו“ר הזקן, ההבדלה שערך לפני הסתלקותו, ומציע 

התבוננות — הממחישה את הרצינות בה ניתן להתייחס גם לדברים צדדיים־לכאורה — 
באופנים שונים של הבדלה. פרק ב הוא הפרק העיקרי, בו מסופרים הסיפורים כנגד עשר 

הספירות. לחיים לחיים!

הראשונה שהוא מקיים כשהוא איש, ולא ילד, 
היא קריאת שמע של ערבית. לכן גם המשניות 
שמע  את  קורין  “מאימתי  במשנה  מתחילות 
בערבית“. כמו שבר מצוה מקיים מצוה מעשית 
ראשונה — “עקימת שפתיו הוי מעשה“ב — 
קריאת שמע של ערבית, מה המצוה האחרונה 
שאדמו“ר הזקן קיים בחיים חיותו בעלמא דין? 
הסתלקות הצדיק כוללת את כל חייו, וכנראה 

חידושי הרי“ם ריש ברכות. א 
סנהדרין סה, א. ב 
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שהם כלולים גם במצוה האחרונה שלו. המצוה 
האחרונה שהוא קיים היא הבדלהג. הבדלה עושים 
לאחר ק“ש של ערבית, לאחר ערבית של מוצאי 
שבת, מצוה להבדיל על הכוס. במוצאי שבת, 
כמה שהוא היה חולה, הוא הבדיל בעצמו — זו 
המצוה האחרונה של אדמו“ר הזקן. אם המצוה 
האחרונה היא הבדלה של מוצאי שבת סימן שיש 
משהו בהבדלה שמסכם את כל חיי אדמו“ר הזקן. 
אין  ש“אם  כתוב  הבדלה?  של  ענינה  מה 
דעת הבדלה מנין?!“ד. עשית הבדלה היא פעולה 
מובהקת של דעת. אחד שאין לו דעת לא יכול 
גם  דברים.  בין  יודע מה ההבדל  להבדיל, לא 
בין חשך לאור הוא עלול להתבלבל — לשים 
חשך לאור ואור לחשך, כמו שהנביא אומרה. הכי 
יתכן שהוא לא מבדיל בין יהודי לגוי, בין ישראל 
לעמים, וגם שהוא לא מבדיל בין יום השביעי 
צריך  להבדיל  בשביל  המעשה.  ימי  לששת 
דעת. אם המצוה האחרונה של אדמו“ר הזקן 
היא הבדלה, סימן שהדעת להבדיל — בין קדש 
לחול, בין אור לחשך, בין ישראל לעמים, בין יום 
השביעי לששת ימי המעשה — היא העיקר של 
תורת חב“ד. הנקודה העיקרית מאדמו“ר הזקן 
עד הרבי, אצל כל רבותינו נשיאינו, היא דעת. 

על מה מבדילים?
יש כמה סיפורים על ההבדלה הזו: קודם כל, 
הוא עשה הבדלה על קפה שחורו — זו נקודה 
חשובה שצריך להתעמק בה. לא שלא היה שם 
יין, כנראה היה קשה לו לשתות יין — זו השערה 
— או שאולי למרות שלא היה קשה לו לשתות 
דווקא שווארצע קפה. אחד מניניו,  הוא רצה 
המהרי“ן — רבי ישראל־נח, בן הצ“צ — אמרז 
בשם אדמו“ר הזקן, הסבא־רבא שלו, שלכתחילה 

לשו“ע אדה“ז.  הגאון המחבר“  בני  הרבנים  “הקדמת  ג 
ולהעיר מכתבי הרח“א ביחובסקי עמ׳ קיט שאדה“ז הבדיל 

לפני תפלת ערבית.
ע“פ ירושלמי ברכות פ“ה ה“ב. ד 

ישעיה ה, כ. ה 
לקוטי סיפורים )פרלוב( עמ׳ קכב. ו 

רשימות דברים )חיטריק( מדור אדה“ז אות עז. ז 

עושים הבדלה על קפה שחור. אלו שני סיפורים 
)לא מאותו מקור(, הוא לא הביא את סיפור 
ההסתלקות בתור ראיה. דברי המהרי“ן הם רק 
אסמכתא לכך שבפעם האחרונה שאדמו“ר הזקן 
עשה הבדלה, בלילה הזה, הוא הבדיל על קפה 

שחור. 
כתוב שהמהרי“ן, אותו נין של אדמו“ר הזקן, 
הוסיף מדיליה — שגם על תה אפשר לעשות 

הבדלה. 
מגדולי החסידים של חב“ד לדורותיה יש את 
החסיד המפורסם רבי הלל מפאריטש, שהיה 
צדיק — ככה הרביים כינו אותוח — והוא היה 
נוהג קבוע לעשות הבדלה על חלב חם, כוס 
חלבט. היה לו הידור, ענין מיוחד אצלו, שהיה 
לוקח חלב להבדלה — אומר לרבנית או למישהו 
אחר לחמם לו חלב. יש בענין סיפור שלם: החלב 
כמובן צריך להיות חלב ישראל. פעם אחת הביאו 
לו חלב עכו“ם, והוא עמד שעה שלמה ליד הכוס 
ולא ראה את החלב. לשון חז“ל על חלב עכו“ם 
היא “חלב שחלבו גוי ואין ישראל רואהו“י. הוא 
לא ראה את החלב — “אין ישראל רואהו“ — 
ומכך הבין שאיננו חלב ישראליא. בכל אופן, זה 

סיפור של רבי הלל מפאריטש. 
כמובן, על פי פשט עושים הבדלה על היין, 
כמו קידוש. הרבי רצה שיעשו הבדלה דווקא על 
ייןיב. אבל כאן רואים שאדמו“ר הזקן לכתחילה 
עשה הבדלה על קפה שחור )תיכף נחזור להמשך 

הסיפור מההבדלה האחרונה(.
יוצא לנו י־ה־ו־ה לגבי מצות הבדלה, ועוד 
אחת  אפשרות  ווארט(:  איזה  בו  נדגיש  רגע 
ישראל,  עם  רוב  כמנהג  הבדלה  לעשות  היא 
על יין. רק בפשט, שנבין את ההלכה — כתוביג 
שאפשר להבדיל על “חמר מדינה“, כל משקה 

לקוטי סיפורים עמ׳ תכב. ח 
ר׳ הלל מפאריטש־סיפורים )היכל הנגינה( עמ׳ 131.  ט 

ע“ז לה, ב. י 
רבי  על  כיו“ב  לסיפור  מצוין  )ושם  שם  הנגינה  היכל  יא 

מנחם־נחום מטשרנוביל(.
ראה שלחן מנחם או“ח סימן קעט )ושם סימן קס(. יב 

שו“ע או“ח רפט, ב. יג 
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שנוהגים לשתות במדינה כמשקה 
חשוב אפשר להבדיל עליו. לכן 
נכנסים לבית קפה  אם אנשים 
אפשר   — קפה  כוס  ומזמינים 
להבדיל עליה הבדלה, היא “חמר 
מדינה“. בכל אופן, לכתחילה יש 
להבדיל על יין, כמו קידוש. רבי 
הלל מפאריטש עשה על חלב. 
קפה  על  עשה  הזקן  אדמו“ר 
על  שגם  אמר  המהרי“ן  שחור. 

תה אפשר להבדיל.

ארבע הבדלות
אמרנו שהענין של אדמו“ר הזקן הוא דעת, 
כל תורת חב“ד היא דעת. כתוב שיש ארבעה 
דברים שצריכים לדעת להבדיל ביניהם — “בין 
קדש לחול, בין אור לחשך, בין ישראל לעמים, בין 
יום השביעי לששת ימי המעשה ]לדעת לשמור 
שבת[“. אפשר להקביל את ארבע ההבדלות 
הללו לארבעת המשקים שהזכרנו להבדלה — 

יין, חלב, קפה ותה: 
בסיום ההבדלה חותמים “ברוך אתה הוי׳ 
המבדיל בין קדש לחול“ — הכל נכלל בהבדלה 
על  חוזרים  ולא  לחול“,  קדש  “בין  האחרונה, 
שלשת הדברים האחרים. ההבדלה בין קדש לחול 
שייכת ליין — קידוש עושים על היין, ואילו אחרי 
המבול כתוב “ויחל נח איש האדמה ויטע כרם“יד, 
כאשר חז“ל דורשים על “ויחל“ לשון חוליןטו. נח 
עשה את עצמו חולין כשנטע כרם והשתכר. אם 
כן, מי ששותה לא כדבעי עושה את עצמו חולין 
ואילו מי ששותה יין כמו שצריך מתקדש בכך. לכן 
עיקר “המבדיל בין קדש לחול“ נאמר על היין. 
היות שחותמים רק בהבדלה זו, ולא בשאר, סימן 
שהכי טוב להבדיל על היין, כמו שהרבי אומר. 

אבל, הענין של רבי הלל מפאריטש )מלשון 
“בהלו נרו עלי ראשי“טז( היה אור לעומת חשך. 

בראשית ט, כ. יד 
בראשית רבה לו, ג. טו 

איוב כט, ג. טז 

עושים  כאשר  יש  אור  איזה 
הבדלה על כוס חלב? בכוס חלב 
לבן יש הרבה אור בעינים. כנראה 
הלל  רבי  של  הדעת  שעיקר 
מפאריטש הוא שרצה להבדיל 

בין אור לחשך. 
מה הענין של אדמו“ר הזקן, 
חלב  על  עושה  שלא  רק  שלא 
על  שעושה  מודגש  אלא  לבן 
שחור,  )קפה  קווה“  “שווארצע 
ללכת  שרוצה  מי  חלב(?  בלי 
במנהג אדמו“ר הזקן )והרבי גם 
ימחל לו, אם הוא מכוון לאדמו“ר 
הזקן( יעשה על קפה שחור, כמו שעשה היום 
של  שחור  בקפה  משהו  שיש  כנראה  בערב. 
היום  קראנו  לעמים“.  ישראל  בין  “המבדיל 
להסתלקות  )השייכת  שמות  בפרשת  בתורה, 
אדמו“ר הזקן במוצאי שבת(, על לידת משה 
רבינו. מה הדבר הראשון שעשה? הוא גדל אצל 
הגוים, ולכאורה ינק תרבות של גוים, ואף על פי 
כן היה כל כך יהודי והבדיל לחלוטין בין יהודי 
לגוי — הוא מארמון המלך, מתרבות של מצרים, 
וכאשר הוא ראה גוי מצרי מכה יהודי “ויך את 
המצרי ויטמנהו בחול“יז. מבדיל טוב טוב מי הוא 
היהודי הקדוש ומי הוא המצרי החולין — אתה 
שייך לחול, “ויטמנהו בחול“. כנראה שיש משהו 
וזו  ישראל לעמים,  בין  בקפה שחור שמבדיל 

ההבדלה שאדמו“ר הזקן רצה לעשות. 
מה לגבי תה של המהרי“ן? כנראה שיש משהו 
בתה שמבדיל בין שבת לששת ימי המעשה — 
לגבי אופן הכנת התה, שכל אחד יחשוב בעצמו 
איך לפרש זאת. בכל אופן, דרשנו כעת שארבע 
האפשרויות איך להבדיל הן כנגד ארבעת הדברים 

שיש להבדיל ביניהם.

“קוה אל הוי׳“
היום כותבים קפה, אבל במקור הוא נקרא 

שמות ב, יב. יז 

כל אחד שילך 
הביתה עכשיו 

וישתה את כוס 
הקפה של מוצאי 

שבת יכול לכוון 
זאת. כנראה שיש 

מנהג, שגם אם 
לא הבדלתי על 

כוס קפה, אפשר 
להשלים זאת 

בשתית כוס קפה
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“קוה“, וחסידים וצדיקים אמרו שכאשר שותים 
קפה צריך לכוון לפסוק “קוה אל הוי׳“יח. כל 
אחד שילך הביתה עכשיו וישתה את כוס הקפה 
של מוצאי שבת יכול לכוון זאת. כנראה שיש 
מנהג, שגם אם לא הבדלתי על כוס קפה, אפשר 
להשלים זאת בשתית כוס קפה. כתוב “חמין 
הפסוק  לפי  ודרשו  מלוגמא“יט  שבת  במוצאי 
“ומחבש לעצבותם“כ שזו רפואה לעצבותכא. לא 
כל כך מבחינים בין תה לקפה, קפה שחור או עם 
חלב — צריך לשתות משהו חם — אבל רוב 
האנשים שותים כוס קפה, איך שלא יהיה, וזה 
ה“קוה אל הוי׳ חזק ויאמץ לבך וקוה אל הוי׳“. 

 שפיכת הקפה בהבדלה
וראית האלקות בקורות התקרה

נסיים את הסיפורכב: מה היה באותה הבדלה 
על כוס קפה שחור? הוא היה מאד חולה, עוד 
זמן קצר הוא מסתלק מהעולם הזה, והוא היה 
בדבקות. תוך כדי ההבדלה הכוס נשפכה, וכתוב 
שנשפך מהקפה על הפנים של אשתו, הרבנית 
סטערנא. אמרו שזה היה סגולה לאריכות ימים 

שלה. 
יש לסיפור כמה גירסאות, אבל לפי הגירסא 
שאולי היא הכי נכונה — תוך כדי כך הוא הסתכל 
לתקרה ואמר לנוכחים שם )וחזר על כך נכדו 
את  רואה  איני  שעכשיו  לי  ׳תאמינו  הצ“צ(: 
התקרה, את הקורות הגשמיות, אלא את “דבר 
הוי׳“ שמהווה את התקרה׳ )כמו שכותב בשער 
היחוד והאמונהכג על “לעולם הוי׳ דברך נצב 

תהלים כז, יד. יח 
שבת קיט, ב. יט 

תהלים קמז, ג. כ 
)לקוטים  המנורה  בזהב  הובא  ד,  אות  יצחק  דברי  כא 
תשע“ג(;  )ירושלים  פו  עמ׳  פאה  מאניפולי(  זושא  מרבי 
מלובלין(.  החוזה  )בשם  א  כב,  לקוטי תהלים  צדיקים  אור 
וראה ספר הזכירה )סימנר, בני ברק תשס“ט( עמ׳ תקנט 
הערה 2888 שהביא רמז וביאור זה בשם רבי אריה לייבוש 

הובא ברשימות דברים מדור אדה“ז אות מב. מוישניצא. 
רשימות דברים מדור אדה“ז אות פו. כב 

פ“א. כג 

בשמים“כד(. אחר כך הוא גם כתב משהו. היו 
כמה דברים באותו לילה, אבל כעת ספרנו מה 
שהיה סביב ההבדלה. הוא הבדיל על קפה שחור, 
אחר כך נשפך על הרבנית, ובשלב שלישי )כנראה 
קשור, בזכות מה שקדם( הסתכל על התקרה 
ואמר שלא רואה גשמיות אלא דבר הוי׳ שמהוה 

את התקרה.

 ב. פרצוף סיפורים
על אדמו“ר הזקן

נספר עוד כמה סיפורים של אדמו“ר הזקן, 
וכפי שאנחנו אוהבים לעשות — נסדר אותם 

לפי סדר הספירות:

כתר: “אתה יודע רזי עולם“
נתחיל עם סיפור של הכתר, על־מודע, דברים 
נסתרים ונעלמים ש“לית כל מוחא סביל דא“: 
רוב הדברים שנאמר עכשיו בקיצור הם יותר בגדר 
ווארטים, אמרות של אדמו“ר הזקן, ולאו דווקא 
סיפורים ארוכים. יש ווארט על מה שאומרים 
אמר  עולם“.  רזי  יודע  “אתה   — כפור  ביום 
אדמו“ר הזקןכה: כתוב “אתה יודע רזי עולם“ 
דווקא, לא “רזי תורה“. “רזי תורה“ הקב“ה מוסר 
גם לחכמים ולצדיקים של הדור, אבל “רזי עולם“ 
רק אתה יודע, ואף אחד לא יודע. כלומר, “רזי 
עולם“ הם יותר מ“רזי תורה“. כדי להמחיש זאת 
הוא נתן שתי דוגמאות, סיפר שני סיפורים שקרו 

בעת ובעונה אחת: 

מתי צריך כח ומתי צריך כסף
פעם אחת נסע איזה יהודי שלוה כסף בשביל 
לקנות סחורה לבעלי חנויות בעירה שלו. הוא 
הלך ליריד, קנה סחורה וחוזר אתה — הכסף לא 
שלו וגם הסחורה לא שלו, הוא רק מקבל אחוזים. 

תהלים קיט, פט. כד 
רשימות דברים מדור אדה“ז אות סה; ספר הצאצאים  כה 
סיפורים  ברשימות  אחר  נוסח  וראה   .61 עמ׳  )היילפרין( 
שהובא   ,29 עמ׳  ח“א  ע“ב(  כסלו  גלוכובסקי,  )תשורת 

בשיעור אור לח“י אלול תש“פ.
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הוא היה עיף מאד, ישב בעגלה, 
העגלון נוהג והוא נרדם. פתאום 
שהעגלון  ומוצא  מתעורר  הוא 
למקום  הגיעו  הם  בדרך,  טעה 
שהעגלה שוקעת בבוץ ואי אפשר 
להוציא אותה. לא רק שאי אפשר 
להוציא את העגלה מהבוץ, אלא 
יש סכנה שכל הסחורה היקרה 
תתלכלך והוא יפסיד הכל. ברגע 
שהתעורר וראה את המזל הביש 
הוא התחיל לבכות ולצעוק לה׳. 
עובר בדרך יהודי אמיד ושומע 
מתקרב  תמרורים,  בכי  קול 
יהודי  ורואה  הענין  מה  לראות 
עומד ובוכה במצוקתו שהעגלה 
טובעת בבוץ. הוא רוצה לעזור, 
הוא  לעשות?  יכול  הוא  ומה 
מפשיל שרוולים ומנסה בכל כחו 
להוציא  ולעגלון  ליהודי  לעזור 
את העגלה מהבוץ, אך הוא לא 
מצליח — אין לו כח. אז העשיר 

הזה מסתכל לשמים ואומר — ׳רבונו של עולם, 
אני רוצה לעזור ליהודי המסכן. אם הדבר היה 
תלוי בכסף — יש לי כסף, והייתי מפזר כל מה 
שיש לי בשביל להציל אותו. אבל העזרה לא 

תלויה בכסף אלא בכח, וכח אין לי׳.
ממשיך אדמו“ר הזקן ומספר, שבאותו זמן, 
במרחק של עשר פרסאות, יש יהודי אחר — 
בחור צעיר בעל כח, גיבור חיל יהודי. הוא הולך 
ברחוב וגם הוא שומע בכי של מישהו. הוא חושב 
שיש פה גזלנים שהתנפלו על מישהו, אך כשהוא 
מתקרב למקום הוא רואה שם הרבה אנשים סביב 
משפחה בוכה. הוא חושב שהסובבים שודדים 
להם.  להרביץ  ומתחיל  אותם  תופס  אותם, 
אומרים לו: ׳רגע רגע, אנחנו משטרה, פועלים 
מטעם החוק. זהו בעל קרעטשמע שלא שילם 
לפריץ, וצריך ללכת לבור — זהו חוק המדינה׳. 
הוא שואל כמה צריך לשלם בשביל לפדות אותם 
ומתברר שהחוב הוא מעבר ליכולת שלו. הבחור 

מרגיש מסכן וצועק כלפי שמיא 
— ׳רבונו של עולם, אם היו פה 
שודדים וגזלנים סתם, אתה נתת 
לי כח והייתי משתמש בו. אבל 
בכח  תלוי  לא  המשפחה  פדיון 

אלא בכסף, וכסף אין לי׳. 

 ה׳ מנהל את העולם
באופן רזי

 — הזקן  אדמו“ר  מסיים 
שמספר את שני הסיפורים — 
שעל הסיפורים האלה צריך לכוון 
ב“אתה יודע רזי עולם“, רק אתה 
הקב“ה יודע למה העשיר שאין 
לו כח הגיע למקום שצריך כח 
ולא כסף והבחור בעל־הכח שאין 
לו כסף הגיע למקום שצריך כסף 
ולא כח. לכאורה, אם אנחנו היינו 
מנהיגים את העולם, היינו עושים 
ההיפך — שהעשיר יגיע למקום 
המשפחה  את  לפדות  צריך  בו 
מידי הפריץ והבחור בעל־הכח למקום בו צריך 
לחלץ את העגלה מהבוץ. אבל רק “אתה יודע 

רזי עולם“. 
יש הרבה מה לומר על הווארט הזה, אבל 
יש הרבה להמשיך — אז נתקדם הלאה. זהו 
ווארט ששייך לכתר, לעל־מודע הנסתר, ובהמשך 
יודע רזי עולם“ אומרים “ותעלומות  ל“אתה 
סתרי כל חי“. הפלא כאן שה“רזי עולם“ יותר 
עמוק מ“רזי תורה“. שוב, לכל הפרטים בסיפור 

צריך הרבה לתת את הדעת.

חכמה: הפקח מסתדר גם בעולם הבא
יהודי צריך להיות חכם )קלוג(

ידוע מהבעל שם טובכו שיש שלשה דברים 
שלא כתוב שהם מצוה בתורה אבל הם היסוד 

רה.  אות  שלישית(  הוצאה  )קה“ת,  לכש“ט  הוספות  כו 
פ“ה  דרשתיך“  לבי  “בכל  מאמר  טבעית  מודעות  וראה 

ואילך )ובכ“ד(.

ידוע מהבעל שם 
טוב שיש שלשה 

דברים שלא 
כתוב שהם מצוה 

בתורה אבל הם 
היסוד של כל 

התורה: שהאדם 
צריך להיות ׳קלוג׳ 

)חכם, פקח(, 
צריך להיות תמיד 

שמח )לקבל 
בשמחה כל מה 

שקורה לך(, וצריך 
לפעול בזריזות 

במתינות )כל 
הזמן להיות זריז, 

אבל לא להיות 
פזיז אף פעם(
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של כל התורה: שהאדם צריך להיות ׳קלוג׳ )חכם, 
פקח(, צריך להיות תמיד שמח )לקבל בשמחה 
בזריזות  לפעול  וצריך  לך(,  שקורה  מה  כל 
במתינות )כל הזמן להיות זריז, אבל לא להיות 
פזיז אף פעם(. אדמו“ר הזקן, שהוא הנכד הרוחני 
של הבעל שם טוב, גם אמר ווארט לגבי ׳קלוגער׳. 
)בלשון  אהב  לא  הרש“ב  שהרבי  נקדים 
המעטה( את הבן החכם של הסדרכז. הוא מאד 
לא אהב את מי שמתחכם. הפשט של בן חכם 
בהגדה אינו מי שמתחכם, אבל בדור של הרבי 
הרש“ב היו מתחכמים, חכמולוגים, שהוא לא 
אהב — והוא ירד עליהם כשהגיע לכך בהגדה. 
עם זאת, הבעל שם טוב אמר שתכונה ראשונה 
של יהודי שצריך להיות פקח. הכוונה היא לא רק 
חכם בתורה, אלא חכם בעניני העולם — קצת 
המשך ל“רזי עולם“ — אחד שיודע תמיד איך 
להסתדר וכו׳. אדמו“ר הזקן המשיך זאת ואמר 
באידיש — ׳טוב להיות פקח, מי שחכם יודע 

להסתדר אפילו בעולם ההוא׳. 

החכם מסתדר בכל מצב
נקלעים  יש אנשים שבעולם הזה פתאום 
להסתדר.  איך  יודעים  ולא  סיטואציה  לאיזה 
הסהר.  לבית  נקלע  מישהו  לפעמים  לדוגמה, 
יהודי חכם — לא  רואים שיוסף הצדיק הוא 
משנה איפה הוא נמצא, הוא יודע להסתדר טוב. 
לא שהוא אוהב להיות שם, הוא מתחנן לצאת 
משם, אבל הוא יודע להסתדר — הוא לא מסכן 
שם. גם כשהוא נקלע למקום שאף פעם לא חלם 
להיות בו, כשזורקים אותו לשם הוא מסתדר 
יפי — נעשה הכי מכובד שם, מוצא חן בעיני 
שר בית הסהר ועושה כל מה ששר בית הסהר 

צריך לעשות. 
שוב, אדמו“ר הזקן אומר שטוב להיות חכם, 
וחכם תמיד מוצא איך להסתדר, אפילו בעולם 
הבא. יש סיטואציות בעולם הזה שאתה נקלע 

שיחת סדר הראשון דחה“פ תש“ב סעיפים ט־י )סה“ש  כז 
תש“ב, אידיש — עמ׳ 88, לשה“ק — עמ׳ פה(.

אליהן, אתה לא יודע מה הסיטואציה ולא מכיר 
אותה — אבל אם אתה חכם אתה מסתדר יפי. 
אדמו“ר הזקן אומר שכך גם בעולם הבא — אדם 
לא יודע מה מחכה לו בעולם הבא, אבל אם 
אתה חכם זה לא מאד משנה, כי תדע להסתדר. 
תקלע לאיזו סיטואציה, גיהנם או לא משנה מה, 
תמיד תדע איך להסתדר. לכן, אומר אדמו“ר 

הזקן, כדאי להיות חכם. 
זהו ווארט של אדמו“ר הזקן, סימן שהוא מעין 
׳מורה דרך׳ של חסידות חב“ד. יש אחד שחושב 
תפול  כשפתאום  אותך  נראה   — חכם  שהוא 
לאיזה ענין לגמרי לא צפוי, אז המבחן. המבחן 
לחכמה הוא שאתה יכול להסתדר בכל מקום 
בו אתה נמצא, אפילו בעולם הבא. כמובן, זהו 
הווארט של ספירת החכמה — צריך להיות חכם.

 בינה: השמחה בשמים
מעבירה אחת פחות

לא להרחיק מי שירד מהדרך
בינה היא תשובה בקבלה, כך בכל ספר הזהר, 

ולאור זאת נסביר עוד סיפור קצרכח:
ידוע שבכל מרכז של חסידים, כל קהילה בכל 
עיירה, יש צדקה מיוחדת להחזיק את בית הרב 
— כספי מעמד )׳מעמד געלט׳(. יש כל מיני סוגים 
של קופות צדקה, אבל זו קופה מיוחדת שלתרום 
אליה זו זכות מיוחדת, כי היא מיועדת לפרנסת 
הרבי ובני ביתו. כמובן, אם מגיע לרבי המון כסף 
הוא לא לוקח אותו לעצמו, אבל הכסף שייך לו 
והוא עושה בו כראות עיניו. הצדקה הזו, ׳מעמד 
געלט׳, היא הצדקה הכי יקרה אצל החסיד. איך 
היו עושים? בכל שנה כל החסידים בכל קהילה 
היו תורמים את המעמד שלהם דרך אחד מזקני 
החסידים שהיה הגבאי הממונה במקומו. אותו 
זקן היה נוסע לרבי כל שנה ומביא לו רשימה 
שהכין עם שמות כל התורמים והמשפחות שלהם 

וכמה שתרמו. כך היה נהוג. 
הזקן עם  הגבאי לאדמו“ר  שנה אחת בא 

רשימות דברים מדור אדה“ז אות ל. כח 
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רשימת התורמים. הרבי, שזוכר 
שיש  ואומר  מסתכל  הכל,  את 
תורם אחד שחסר כאן. יש אלפי 
ורבבות חסידים, אבל הרבי זוכר 
כל אחד בפני עצמו, כמובן, ואומר 
שחסר כאן מישהו — ׳מה איתו?׳. 
לא נעים לגבאי, אבל הוא אומר 
לרבי — ׳צר לי לספר, אבל אותו 
אחד ר“ל ירד מהדרך. פשוט, הוא 
עזב את החסידות, והוא כבר לא 
עושה מצוות, הוא עושה ההיפך 
ממצוות. לכן, אחרי שהיהודי הזה 
התקלקל, הרחקנו אותו מהמנין 
הפנימי — מהחברים הפנימיים 
יותר  מתפלל  לא  גם  הוא   —

במנין שלנו, וגם כמובן שלא לקחנו ממנו את 
המעמד, מכיון שהוא בחוץ׳. 

הוא  מישהו,  סתם  לא  הוא  גבאי  אותו 
 — הזקן  אדמו“ר  של  החסידים  מזקני  אחד 
השכל  לפי  אלא  הרגש,  מתוך  פעלו  לא  הם 
שלהם. אדמו“ר הזקן נעשה מאד רציני, ואומר 
יכול לשער לעצמך מה עושה  ׳אתה לא  לו: 
לנשמה ההמצאות שלה ב־ד אמות של שטיבל 
החסידים׳. זהו עדיין לא עיקר הווארט, העיקר 
— ׳אתה לא יכול לשער לעצמך כמה נחת רוח 
יש למעלה כשיהודי עושה עבירה אחת פחות׳. 
הוא לא אמר ׳תחזיר אותו בתשובה׳, אלא ׳לא 
נכון שהרחקתם אותו, כי אף שירד מהדרך ועושה 
עבירות, אבל אם ישאר במנין כולי האי ואולי 
שיעשה עבירה אחת פחות, ואין לכם דעת לשער 
כמה נחת רוח יש למעלה לקב“ה כשיהודי עושה 
עבירה אחת פחות׳. השערה היא תכונת הבינה, 

כמו חמישים שערי בינה. 

חיצוניות ופנימיות אמא ביחס לחוטא
בתשובה,  דרך  כאן  לימד  הזקן  אדמו“ר 

על  מפורשת.  תשובה  שאיננה 
דינין  ש“מינה  כתוב  הבינה 
מתערין“כט — החסידים הרחיקו 
את היהודי מצד חיצוניות הבינה, 
מצד ה“מינה דינין מתערין“. אבל 
דברי אדמו“ר הזקן, שאין לשער 
את גודל נחת־הרוח מכך שיהודי 
עושה עבירה אחת פחות, נובעים 
מפנימיות אמא, שם יש המתקת 
הדינים בשרשם. מתוך התודעה 
הזו צריך לקרב את היהודי הזה. 
דבר  להוסיף  המקום  כאן 
בקיצור: באגרת התשובה בתניאל 
משמע שגדר בעל תשובה הוא 
ואם  יחזור שוב לעבירה,  שלא 
לאו — זו לא תשובה. אדמו“ר האמצעי כותב 
בתשובה  שמתחזק  יהודי  שגם  חייםלא  בדרך 
אבל לא מצליח — כל פעם יש לו נפילה, אבל 
“שבע יפול צדיק וקם“לב, “ועמך כֻלם צדיקים“לג, 
“כי נפלתי קמתי“לד — עושה נחת רוח עצומה 
מי  הרמב“םלה  לפי  וגם  התניא  לפי  לקב“ה. 
ונופל שוב לחטא לא באמת  שעושה תשובה 
עשה תשובה, לכאורה, אי אפשר להעיד שלא 

שי“ד  שם  פ“ח;  )א“א(  שי“ג  ע“ח  ב;  קעה,  ח“ב  זהר  כט 
)או“א( פ“ב.

פ“א )לפי דברי חז“ל והפוסקים(. ל 
ראה בהקדמת דרך חיים: לא 

אותן שיריאים מן מעשה החטא וגם לחשוב ולהרהר בו 
נמשך  תמיד  שלבו  עד  ההוא  בדבר  מושקע  כבר  אבל 
שב  ואיננו  כו׳  בזה  ונופל  חוזר  מדחהו  שתמיד  וגם  אח“ז 
לכל  כידוע  תמיד  לקלקולו  חוזר  כי  שלימה  בתשובה 
מי שאינו מטעה א“ע ואינו מחפה באהבתו א“ע לעשות 
אינו  כאילו  בנפשו  שקר  לעשות  או  בדבר  הקטנה  בלבו 
עושה רע גמור ואע“פ שחוזר וניעור בהתעוררות תשובה 
בע“ת  ולא  חטא  יראת  נק׳  לא  זה  בה  מתקיים  אינו  אבל 
הרע  ומדחה  ומתחרט  ששב  שעה  באותה  ומ“מ  אמיתי. 
שבמחשבתו לגמרי נק׳ תשובה ויראת חטא ויעלה לרצון 
לפני ה׳ באותה שעה באשר הוא שם כי כל לבבות דורש 

ה׳ לשעתו ורחמנא לבא בעי כו׳.
משלי כד, טז. לב 
ישעיה ס, כא. לג 

מיכה ז, ח. לד 
הלכות תשובה פ“ב ה“ב. לה 

אדמו“ר האמצעי 
כותב בדרך 

חיים שגם יהודי 
שמתחזק 

בתשובה אבל 
לא מצליח — כל 

פעם יש לו נפילה, 
אבל “שבע יפול 

צדיק וקם“, “ועמך 
כֻלם צדיקים“, “כי 

נפלתי קמתי“ — 
עושה נחת רוח 
עצומה לקב“ה
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ישוב לחטא לעולם, אבל אדמו“ר האמצעי אומר 
שיש מכך נחת רוח עצומה לה׳. 

חזק  יותר  הרבה  כאן  הווארט  אופן,  בכל 
— מדובר ביהודי שלא חושב לעשות תשובה 
החסידים  עליו,  שומרים  כאשר  אבל  בכלל, 
מזמינים אותו לאיזו ארוחת ערב ובאותו זמן 
עושה עבירה אחת פחות )שהיה עושה בחוץ(, 
אי אפשר לשער את גודל נחת הרוח שנגרמת 
מכך בשמים. אם כן, יש כאן בעצם שלש מדרגות 
בפנימיות אמא, ששם סוד התשובה. יש הרבה 

להאריך בכך, אך אין כעת זמן.

 דעת: ישוב ושקול הדעת
במהירות הבזק

המופת הגדול של אדמו“ר הזקן
אחד מגדולי המשפיעים בחב“ד בדור של 
הצמח־צדק אמר שמספרים הרבה מופתים על 
אדמו“ר הזקן. במיוחד מהשנים הראשונות שלו 
בלאז׳ניא, אז הוא היה בעל מופת גלוי. אחר כך, 
אחרי פטרבורג, כדרך חב“ד בכלל, הוא עשה 
אמרלו  משפיע  אותו  גלויים.  מופתים  פחות 
שיש מופת שגדול אצלו יותר מכל המופתים 
שמספרים על אדמו“ר הזקן. כמובן, המופתים 
חולה,  לרפא  הם  מכירים  שאנחנו  מהסוגים 
רויחי,  וכולהו  רויחי,  ומזוני  חיי  בני  להמשיך 
ליהודים שזקוקים. אבל הוא אמר שיספר מופת 

שלדעתו הוא הכי גדול: 
אנחנו במוצאי שבת, אבל זהו מופת של ערב 
שבת קדש. בערב שבת קדש הולכים למקוה, 
למרחץ. כתוב בקבלהלז שצריך להתרחץ במים 
חמים, שמורידים את הקליפות של החול, של 
ששת ימי המעשה. בקיצור, הרחיצה ביום ששי 
במים חמים היא סגולה גדולה לשרוף את כל 
הקליפות. אדמו“ר הזקן נהג ללכת למרחץ עם 
לו  מכינים  היו  ובמרחץ  חידוש,  קצת  כולם, 
שוקת מיוחדת עם מים רותחים בה הוא חפף 

רשימות דברים מדור אדה“ז אות כה. לו 
פע“ח שער השבת פ“ג. לז 

את ראשו — הוא התכופף, שם את ראשו בתוך 
המים הרותחים ושפשף חזק, חפף את הראש. 
כך היה מנהגו מדי ערב שבת — עבודה קשה, 
עבודת פרך, לחפוף היטב את הראש. היו שם עוד 
אנשים, הוא לא היה היחיד, ופעם אחת כשעשה 
זאת בא אחד החסידים, שלא שם לב שהעומד 
שם הוא אדמו“ר הזקן, הוא הרי התכופף עם 
הראש לתוך השוקת. הוא ראה יהודי שעובד 
קשה על הראש, וזה קצת הצחיק אותו כנראה, 
אז הוא בא וטפח לו מאחורי הראש. אמר אותו 
משפיע — אם אדמו“ר הזקן היה פונה לראות 
מי נתן לו את המכה, אותו יהודי היה מת במקום 
או על כל פנים מתעלף, אחד מהשנים. אדמו“ר 
הזקן, שקבל את המכה מאחורי הראש, לא הגיב 
בכלל — הוא המשיך את מלאכת הקדש שלו, 
חפיפת הראש, בלי לפנות אחורה, כך שהיהודי 

לא למי הוא נתן מכה. 
זהו  שאצלו  אמר  שספר  המשפיע  שוב, 
המופת הכי גדול מכל המופתים, כי בטבע האדם 
אם פתאום מישהו נותן לך מכה בגב — אתה 
מסתובב. באופן טבעי, אין אדם שלא יפנה — 
לא שייך לטבע האנוש שלא יפנה לראות מי 
זו  אבל  בכלל.  יגיב  לו את המכה, שלא  נתן 
תפיסה תוך חלקיק של שניה, שגם אדמו“ר 
הזקן ידע שאם חלילה הוא יפנה ואותו אחד 
יבין מי זה זו סכנת נפשות, אז שמר את עצמו 

ולא עשה כלום. 

דעת — שליטה עצמית בשלמות
איזה תכונה בנפש זו? אמרנו שאף שחב“ד 
בנפש  התכונות  מכל  חכמה־בינה־דעת,  ר“ת 
העיקר בדרך חב“ד הוא הדעת. כמו אצל משה 
רבינו, “רעיא מהימנא“, שזן ומפרנס את הדעתלח 
— לוקח אמונה, שהיא מקיף, וממשיך אותה 
של  מופת  זהו  שוב,  מלאה.  במודעות  בדעת, 
גם שליטה  לו  יש  דעת  לו  מי שיש  בר־דעת. 
עצמית — שולט על עצמו במאה אחוזים, ולא 

ראה תניא פמ“ב )ומבואר במקומות רבים(. לח 
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מגיב ספונטאנית כמו טבע כל בני האדם, כי הוא 
בר־דעת באמת. חשובה גם העובדה שתכונת 
הדעת — מאה אחוז, אלף אחוז, של דעת — 
מתגלה במקוה, כאשר הרבי חופף את הראש 
ווארט קצר ששייך לדעת,  במים רותחים. זה 
שאדמו“ר הזקן גם רוצה ללמד אותנו החסידים 

— “אפס קצהו תראה וכֻלו לא תראה“לט.

חסד: “מעל שמים חסדך“
 תנאי השחרור מהמאסר —

נסיון להשכין שלום עם ה׳מתנגדים׳
אדמו“ר הזקן היה פעמיים במאסר. במאסר 
השני היה יהודי אמיד שפעל את השחרור. היה 
ובשלשת  המלכות,  לכס  שעלה  חדש  קיסר 
הנירות הראשונים שמקבל הוא חונן אוטומטית. 
אותו יהודי בפטרבורג, שלא היה חסיד גמור, 
אמר לאדמו“ר הזקןמ: ׳אני יכול לפעול שהניר 
שלך יהיה הראשון, וממילא אתה בחוץ, אבל 
בתנאי אחד — שכאשר תצא אתה מתחייב 
גדולים  הכי  הרבנים  לשלשת  ותגיע  שתטרח 
בדור הזה בין המתנגדים )זה היה אחרי פטירת 
הגאון מוילנא(, ותראה להם את צדקת הצדיק 
של החסידות׳. היתה לו כוונה מאד טובה, לעשות 
שלום בין החסידים והמתנגדים. אדמו“ר הזקן 
קבל את התנאי, וכך באמת היה — הניר שלו 
היה הראשון, הקיסר קבל זאת וחנן אותו, ואז 
הוא התחייב לגשת לשלשת הרבנים. ביניהם 

אחד היה רבי משה חפץ — זקן מופלג. 
מה  ונאמר  פרטיםמא,  הרבה  יש  בסיפור 
שנוגע לספירת החסד: אותו רב גדול שאל את 
אדמו“ר הזקן — ׳למה כתבת בספר התניאמב 
שמי שעושה מצוות בלי דחילו ורחימו, בלי יראה 
ואהבת ה׳, הן לא עולות לשמים? אני יודע שכך 
כתוב בזהרמג, אבל אתה עושה מזה פסק, קביעה 

במדבר כג, יג. לט 
רשימות דברים מדור אדה“ז אות מח. מ 
נתבאר גם בהתוועדות כ“ד טבת ס“ז. מא 

פרקים לט־מ. מב 
תקו“ז י )כה, ב(. מג 

גמורה, ואנחנו לא פוסקים לפי הזהר אלא לפי 
הגמרא! מה המקור שלך?׳. אם הוא היה חסיד לא 
היה משנה לו שהמקור הוא הזהר, אבל הוא לא 
חסיד והוא אומר שפוסקים לפי הגמרא, ושואל 
׳איפה כתוב כזה דבר בגמרא?!׳. יש גם בכך כמה 
פרטים, אבל הווארט שבסוף אדמו“ר הזקן אמר 
שזו גמרא מפורשת במסכת פסחיםמד. בתהלים 
כתוב פעם אחת “כי גדלֹ עד שמים חסדך“מה 
ובהמשך כתוב “כי גדול מעל שמים חסדך“מו. 
רבא בגמרא רמי, מקשה, בין שני הפסוקים האלה 
“מעל  וכאן  שמים“  “עד  כתוב  כאן  למה   —
שמים“? הוא מתרץ “כאן בעושים לשמה וכאן 
בעושים שלא לשמה“. אם עושים שלא לשמה 
“חסדך“ הוא רק “עד שמים“ ואם עושים לשמה 
באמוראים  החשוב  רבא,  “מעל שמים“.  הוא 
בגמרא, שפוסקים כמוהו, מסביר שמי שעושה 
שלא לשמה מגיע רק “עד שמים“ ומי שעושה 
לשמה מגיע “מעל שמים“. זהו המקור בגמרא 
למה שכתוב בזהר שבלי דחילו ורחימו המצוה 

לא פרחא לעילא, לא עולה “מעל שמים“. 

 “מעל שמים חסדך“ —
“רב חסד“ לעובדים מאהבה

יש כאן כמה דיוקים: לכאורה “חסדך“ היינו 
החסד שה׳ עושה, ולא המצוה שלנו. ועוד, בזהר 
כתוב על העבודה שלנו שבלי דחילו ורחימו לא 
פרחא לעילא, ומהגמרא רואים שעיקר הגורם 
החסד,  דווקא  הוא  לשמים  לעלות  למצוה 
“רחימו“. על הדיוק צריך להסביר לפי הכתוב 
ש“לית פולחנא כפולחנא דרחימותא“מז — עיקר 
עבודת ה׳ הוא אהבת ה׳. עוף אכן לא יכול לעוף 
בלי שתי כנפים, ולשם האיזון צריכים גם יראה, 
שאף מגבירה את האהבה, אבל עיקר מה שמרים 

הוא האהבה. 
לגבי הדיוק הראשון, שהמדובר כאן בחסד 

פסחים נ, ב. מד 
תהלים נז, יא.  מה 

שם קח, ה. מו 
זהר ח“ג רסז, א. מז 
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ה׳ ולא במצוות האדם, צריכים להסביר שלפי 
החסד של האדם כך החסד של ה׳ — זהו הפשט, 
שלא כתוב מפורש. לפי החסד שלי כך ה“חסדך“ 
— בשלא־לשמה “עד שמים“ ובלשמה “מעל 
צריכים לעבוד  זאת אומרת שאנחנו  שמים“. 
את ה׳ עם ה“רחימותא“ שלנו, וממילא העבודה 
תעורר למעלה את גילוי החסד. “אית חסד ואית 
חסד“מח — יש “חסד עולם“, “עד שמים“, ויש 
“רב חסד“, בלי גבול ובלי סוף, “מעל שמים“. 
אבל בשביל “רב חסד“, כותב אדמו“ר הזקן, 
אנחנו צריכים לפעול למעלה ממדידה והגבלה, 

ומתוך אהבה רבה בפנימיות.
כמובן, כל הסיפור הזה שייך לספירת החסד 

— “חסדך“.

 גבורה: יראת שמים
בעת קידוש ליל שבת

יראת רבי מנחם־נחום מטשרנוביל 
ויראת אדמו“ר הזקן

יש סיפור קצר שאדמו“ר הצמח־צדק ספר על 
סבומט, אחרי הקדמה של סיפור על אחד מגדולי 
הצדיקים, זקן תלמידי המגיד — הרבי ר׳ מנחם־

נחום מטשרנוביל. דרך אגב, אצל המגיד היה 
התלמיד הקשיש רבי נחום מטשרנוביל והתלמיד 
הצעיר היה אדמו“ר הזקן. פעם אחת המגידנ אמר 
שהמשיח יבוא מתלמידי הקשישים ומתלמידי 
הצעירים, לכן אדמו“ר הזקן דאג לעשות שידוך 
בינו לבין רבי נחום, כדי שהמשיח יוכל לבוא 
מתוך הקשיש ומתוך הצעיר. אדמו“ר הזקן ורבי 

נחום נהגו להתוועד יחד, בפרט בסוכות. 
צדק  לצמח  סיפרו  אחת  פעם  אופן,  בכל 
על יראת הרבי מטשרנוביל, שפעם אחת לקח 
את הכוס לעשות קידוש בליל שבת, והתחיל 
להתבונן לפני מי שעומד ולרעוד בחזקה ונשפכה 
לו כל הכוס. קודם ספרנו שבהבדלה האחרונה 
נשפך הקפה של אדמו“ר הזקן, אבל כאן הסיפור 

תניא, אגה“ק י ו־יג )ע“פ זהר ח“ג קמ, ב(. מח 
רשימות דברים מדור אדה“ז אות פט. מט 

שם אות מב. נ 

היה בקידוש. הביאו לו עוד פעם כוס לעשות 
קידוש, והוא התחיל לרעוד חזק, וכך כמה פעמים 
— כל פעם מזגו את הכוס והוא רעד והכוס 
נשפכה, עד שבסוף הוא הצליח להחזיק את עצמו 

חזק ולגמור את הקידוש. 
הגיב  הוא  לצמח־צדק  זאת  ספרו  כאשר 
למספר שאספר לך סיפור שמדגים את היראה 
בקידוש עוד הרבה יותר: פעם אחת אדמו“ר הזקן 
לקח את הכוס לעשות קידוש, ולפני שמזג את 
היין לתוך הכוס הוא הלך להדיח ולשטוף את 
הכוס, כפי שמורה ההלכהנא. אחרי ששוטפים 
את הכוס מנגבים אותה, שלא תשאר טפת מים 
כשמוזגים את היין לתוך הכוס — כך נוהגים גם 
היום הרבה חסידי חב“ד. אחרי שטיפת הכוס הוא 
הלך למקומו, לקח מפית, והתחיל לנגב את הכוס 
בפנים, כנהוג. מספר הצמח צדק שניגוב פנים 
הכוס לקח לו בדיוק שעתיים, על השעון. הצמח 
צדק אמר שהסיפור הזה יותר גדול מהסיפור על 

הרבי ר׳ נחום מטשרנוביל. 

היראה בקידוש
איזו מדה בנפש מתבטאת כאן? יראה. שני 
הסיפורים הם בענין של קידוש. כנראה שיש 
משהו שזמן הקידוש בליל שבת הוא זמן של 
ירא־ אותיות  כתוב שבראשית  יראה־עילאה. 

משהו  יש  כנראה  ירא־שבתנג —  וגם  בשתנב 
ב“בראשית“ של השבת, בקידוש, שבו מופיע 
ובטול  עילאה  יראה  ירא־שבת,  הירא־בשת, 

במציאות. 
בסיפור על אדמו“ר הזקן מופיעה יראת ה׳, 
זו לא יראה של רעד  אבל יראה חב“דית — 
ושהכוס נשפכה )כפי שקרה בהבדלה האחרונה, 
אף שלא כתוב שהוא רעד אז(, אלא יראה שכולה 
דעת. כאן הפעולה היא ניגוב הכוס, ומתבטאת בה 
יראה עצומה עם מלוא הריכוז במשך שעתיים. 
יותר יראה  עוד פעם, הצמח צדק אומר שזה 

או“ח רעא, י )ומפורט בהלכות בהמ“ז קפג, א(. נא 
תקו“ז תקון כח. נב 

הקדמת תקו“ז ה, ב; יב, א ובכ“מ. נג 
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ונשפך  מיראת ה׳ שאתה רועד 
היין. צריך לומר שבניגוב הכוס 
אדמו“ר הזקן המשיך רפואה לכל 
מי שסובל מהפרעות של שטיפת 

ידים שעתיים וכיו“ב.

תפארת: רפואת הקדחת
במיוחד  ספירה,  בכל 
מלאך.  יש  הלב,  מספירות 
המלאך של ספירת התפארת הוא 
רפאלנד, מלאך של רפואה. השרש 
של תפארת הוא פאר, אותיות 
ולכן כתובנה ששם מקום  רפא, 
הרפואה. לכן נספר סיפור אחד 

איך אדמו“ר הזקן פעל את פעולת המלאך רפאל:

הפיכת קדחת סופנית לקדחת נפוצה
פעם אחתנו אחד מגדולי חסידי אדמו“ר הזקן 
נסע למסחר, ובדרך הרגיש לא טוב. הוא הגיע 
לשקלוב ונכנס לאיזה פרופסור מאד מפורסם 
בימים ההם. הפרופסור בדק אותו, למה מרגיש 
לא טוב פתאומית, ואחרי הבדיקה אומר לו — 
׳מצטער לומר לך, יש לך מחלה אנושה ואני 
מציע שתיסע מיד הביתה, להפרד מהמשפחה, 

כי אין מה לעשות׳. 
הוא הרי חסיד של אדמו“ר הזקן, אז אצלו 
לנסוע הביתה היינו לנסוע לרבי. לפני שנסע 
הביתה הוא עבר דרך לאז׳ניא או ליאדי, איפה 
שהרבי היה, נכנס לאדמו“ר הזקן וספר לו את 
הסיפור — ׳הרגשתי לא טוב, הלכתי לפרופסור 
שמחלתי  לעשות,  מה  שאין  לי  אמר  הגדול, 
אדמו“ר  הביתה׳.  מיד  לנסוע  ושעלי  אנושה, 
הזקן הסתכל עליו ואמר לו — ׳מה זאת אומרת? 
יש לך קדחת!׳. מהי קדחת? חום גבוה, שפעת. 
צריך להיות פקח, אז החסיד עונה לרבי — ׳מה 

קהלת יעקב ערך ׳רפאל׳ אות ג. נד 
עבודת ישראל תחלת פרשת וירא. ראה קהלת יעקב  נה 

ערך ׳רפואה׳.
רשימות דברים מדור אדה“ז אות כא. נו 

אתה אומר לי קדחת? הרי סימן 
רועד  הגוף  שכל  הוא  לקדחת 
מרוב חום, ואני לא רועד בכלל. 
איך אתה אומר שיש לי קדחת?׳. 
בתשובה אדמו“ר הזקן אמר לו 
— ׳אתה לא רועד?! אז תרעד!׳. 
באותו רגע שהוא אמר לו כך כל 
הגוף שלו התחיל לרעוד, משהו 
ימים הוא  וכעבור כמה  מפחיד, 
התרפא וקם על רגליו — רועדים 

עד שהחום יוצא ואז קמים. 
אותו חסיד לא רצה לנסוע 
מיד הביתה אלא לחזור לאותו 
פרופסור, לומר שסך הכל היתה 
וסיפר את כל  לו קדחת. הוא חזר לפרופסור 
הסיפור, והפרופסור אמר: ׳אסביר לך את הענין. 
יש שני סוגי קדחת. יש קדחת שכל העולם מכיר, 
שמקבלים חום גבוה ורועדים עד שהכל עובר — 
שפעת. אבל יש קדחת פנימית, שאין שום רעד 
בחוץ, ולסוג הזה של קדחת אין רפואה )כך היה 
אז(, והיא מחלה אנושה. אני אבחנתי שלך יש 
את הקדחת מהסוג השני, שאין לו רפואה, כי 
אין לך רעד, ולכן אמרתי לך מה שאמרתי לך. 
נס גדול שהרבי הפך את הקדחת מהסוג שלא 

רועדים לסוג שרועדים, ואז הכל הסתדר׳.

 כח מדת הרחמים —
להקל במסגרת הנתונים הקיימים

פנימיות התפארת היא מדת הרחמים שבלב. 
הנתונים  את  לקחת  הוא  התפארת  של  הכח 
הקיימים ולרחם. לא מדובר במשהו על־טבעי 
לגמרי, אבל רואים כח של אדמו“ר הזקן שלוקח 
איזה נתון, ועם איזה שינוי קל יכול להפוך אותו 
ממחלה אנושה למחלה קלה לגמרי מאותו סוג. 
נפגוש את התופעה הזו גם בהמשך. יש כאן כח 
לעשות מקדחת שאין לה תרופה קדחת פשוטה 
ויש  יוצא,  עד שהחום  ממנה,  רועדים  שקצת 

רפואה שלמה. 
תוך כדי שאנחנו מספרים את הסיפור הזה, 

כל מי שיש לו 
משהו שחושב 
שמי יודע כמה 

הוא גרוע — אפשר 
לקחת משהו 

שנראה גרוע, ועם 
שינוי קל הוא עובר 
ולא היה שום דבר, 
עד שיתברר שכל 

מה שהרופאים 
אומרים הוא 

גוזמאות
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הדבר נפעל שוב בזכות אדמו“ר הזקן, אז כל מי 
שיש לו משהו שחושב שמי יודע כמה הוא גרוע 
— אפשר לקחת משהו שנראה גרוע, ועם שינוי 
קל הוא עובר ולא היה שום דבר, עד שיתברר 
שכל מה שהרופאים אומרים הוא גוזמאות. יש 
לך קדחת פשוטה, ואם חסר לך רעד — תרעד 

קצת והכל יעבור.

נצח והוד: בטול גזרת הפיכת המלכות 
למינות

“גזרה עבידא דבטלא“
נצח והוד הם צבאות ה׳ — השם הקדוש של 
נצח והוד הוא “צבאות“נז, שייך למלחמות. ידוע 
שבסוף ימי אדמו“ר הזקן הוא ברח מנפוליון, 
במלחמת צרפת־רוסיה, ותוך כדי כך הסתלק. 
היתה אז מחלוקת עצומה בין צדיקי הדור, אם 
תנצח.  שרוסיה  או  ינצח  שנפוליון  להתפלל 
אדמו“ר הזקן היה נגד כל הצדיקים שרצו בנצחון 

נפוליון — רק הוא רצה שנפוליון יפול. 
יש כמה מסורות מה היתה המחלוקת, אבל 
מה שנאמר כאן הוא מה שנראה הכי מוסמך 
מכל המסורת החב“דיתנח: כתוב בחז“לנט שלפני 
ביאת המשיח המלכות תהפוך למינות — כל 
תרבות העולם תהפוך למינות. כל צדיקי הדור 
הסכימו שנפוליון מסמל את המינות בעולם. 
מה סברו הצדיקים האחרים )החוזה מלובלין 
ועוד ועוד מגדולי הצדיקים(? שלא כדאי לחכות 
זמן עד שהמינות תתפשט  עוד מי־יודע־כמה 
כנבואת חז“ל. כאן יש ׳הזדמנות פז׳, במרכאות, 
לקיים את הגזירה — אם המלכות הזו עכשיו 
תנצח ונפוליון ימלוך על כל העולם זאת אומרת 
שכל העולם הפך להיות אפיקורס. למה אנחנו 
מתפללים שכך יקרה? כי אנחנו מרגישים שבכחנו 
להתמודד — לצדיקי הדור הזה, עדיין תלמידי 
המגיד, יש מספיק כח רוחני להלחם ולנצח את 
וכל  תתפשט  שהמינות  אדרבה,  הזו.  המינות 

זהר ח“ג יא, א; ראה קהלת יעקב ערך ׳צבאות׳. נז 
רשימות דברים מדור אדה“ז אות עח. נח 

סוטה פ“ט מט“ו. נט 

העולם יהפוך להיות אפיקורס גדול, ולכולנו — 
כל צדיקי הדור — יש מספיק אמונה להחזיק 
מעמד ולנצח את המינות. כלומר, המינות לא 

תקח את עם ישראל, רחמנא ליצלן. 
לפעמים כתוב שאדמו“ר הזקן הגיב בצורה 
אחרת, אבל לפי הנוסח שכעת אנו חוזרים עליו 
— אדמו“ר הזקן לא התנגד עקרונית למה שהם 
אמרו. הוא אמר שאם באמת המינות צריכה 
להתפשט לכל העולם, באמת עדיף עכשיו ולא 
בעוד כמה מאות שנים, אבל אני אומר שלא 
בטוח שבכלל המלכות תהפך למינות — “גזירה 

עבידא דבטלא“ס. 

לקיחת אחריות על בטול הגזרה
יש כאן משהו מאד מיוחד. מי אמר שהמלכות 
תהפוך למינות? חז“ל. אדמו“ר הזקן אומר שהגם 
שכך כתוב בגמרא, בתורה שבעל פה, בחז“ל — 
זו גזירה רעה, וכמו כל גזירה רעה היא יכולה 
להתבטל, “גזירה עבידא דבטלא“. כאשר הגזרה 
הרעה מתבטלת היא בכל זאת משאירה רושם, 
או ברוחניות או גם בגשמיות, אבל במדה הרבה 
יותר קטנה מהגזרה המקורית — אני ׳הולך על 
זה׳. אדמו“ר הזקן אומר שאיני רוצה לקבל כעת 
את המינות של נפוליון, כי גם כאשר חז“ל אמרו 
שהדבר יקרה — הגזרה יכולה להתבטל. יש כאן 

נכונות לקחת אחריות כזאת על הכתפים. 
נתבונן רגע: יש את כל צדיקי הדור, שמאמינים 
שדברי חז“ל אודות המינות שבסוף תתפוס את 
כל העולם יתממשו, וכעת יש הזדמנות שיקרה 
ועדיף עכשיו — מוטב שנפוליון ינצח, ואנחנו 
יודע אם עוד  יכולים להתמודד, אבל מי  כבר 
דור יהיה מישהו להתמודד. אומר אדמו“ר הזקן 
ש“גזירה עבידא דבטלא“. בשביל לקחת אחריות 
על כזה דבר צריך לומר שהוא בעצמו אומר על 
עצמו שיכול לבטל את הגזירה מעיקרה. הוא גם 
הוסיף שאינו אומר שלא יהיה שום דבר, אבל לא 

יהיה כמו שאתם חושבים. 

כתובות ג, ב. ס 
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לא להתפעל מנבואות 
קשות — מה שכתוב יכול 

להשתנות לטובה
לא נאריך, אבל הדרך הזאת 
היא דוגמא קלאסית של הדרך 
רעות  גזרות  שאין  הרבי,  של 
צרות  על  — שכל מה שכתוב 
היה.  כבר  דמשיחא  עקבתא 
איני זוכר אם הרבי פעם הזכיר 
גם  שהרבי  כמובן  כמקור.  זאת 
הסתמך על דברי הרבי הקודם 
מקור  יש  אבל  דברים,  בהרבה 
לא   — הזה  בווארט  חשוב 
לקחת דברים שליליים כמו שהם 
כתובים, אפילו שכתוב בזהר מה 
יהיה בגוג ומגוג. יש כל מיני גוגים 
ומגוגים, יש מי שמצביע על מקור 
אחד ומי שמצביע על אחר, מי 
שמצביע על הזהר ומי שמצביע 

על הגמרות והמדרשים, ומשום מה הרבי לא נע 
ולא זע מכל הגוגים ומגוגים האלה. למה? הרי 
כך כתוב! כנראה שבא מהווארט הזה. שוב, יש 
המון מה להתעמק בענין, אבל ככה כתוב, שזו 
הסיבה שאדמו“ר הזקן התנגד לגישת שאר צדיקי 
הדור בענין מלחמת נפוליון — אל תאמרו שכל 
העולם חייב להפוך לאפיקורס מוחלט ושאתם 
תתמודדו עם הבעיה, אני אומר שעצם התופעה 
שאתם חושבים תשתנה לטובה ולא תהיה כמו 

שאתם חושבים. 
כל פעולת הצדיק לבטל גזירות שייך לנצח 
שבנצח   — באריכותסא  במ“א  כמבואר  והוד, 
“צדיק גוזר והקב“ה מקיים“סב ובהוד “הקב“ה 
גוזר וצדיק מבטל“סג. כאן אדמו“ר הזקן מבטל 
זהו  למינות.  תהפוך  המלכות  של  הגזרה  את 
הסיפור של נצח והוד יחד — ההשקפה לגבי 

פנימיות  של  האמונה  “עיקרי  מאמר  ומודעות  אמונה  סא 
התורה“.

ע“פ תענית כג, א. סב 
ע“פ מו“ק טז, ב; תנא דבי אליהו רבה פ“ב. סג 

יש כל מיני גוגים 
ומגוגים, יש מי 
שמצביע על 

מקור אחד ומי 
שמצביע על 

אחר, מי שמצביע 
על הזהר 

ומי שמצביע 
על הגמרות 
והמדרשים, 

ומשום מה הרבי 
לא נע ולא זע 

מכל הגוגים 
ומגוגים האלה. 
למה? הרי כך 

כתוב!

מלחמה ולגבי כל מיני נבואות 
אוהב  הזקן  אדמו“ר  שחורות. 
אין  אבל  שחור,  קפה  לשתות 
אצלו נבואות שחורות — “גזירה 

עבידא דבטלא“.

יסוד: להשליך את הכל 
על ה׳

“השלך על הוי׳ יהבך והוא 
יכלכלך“

“וצדיק  הוא הצדיק,  היסוד 
יש משהו  וכאן  עולם“סד,  יסוד 

דומה להסיפור הקודם: 
אותו  צדיקי  אחת  פעם 
ישבו  יחד עם העסקנים,  הדור, 
עם אדמו“ר הזקן לדון על גזירה 
וחפשו  ישראל  שנגזרה על עם 
איך  הטבע  בדרך  טובה  עצה 
זמן,  הרבה  ישבו  אותה.  לבטל 
שברו את הראש, ולא מצאו עצה בדרך הטבע. 
פתח אדמו“ר הזקן, בעל ההילולא של היום, 
ואמר: ׳אם אין עצה — אין מה לעשות, צריך 
להשאיר את הענין לקב“ה׳. הוא אמר שצריך 
לסמוך על הקב“ה ולקיים את הפסוק “השלך על 
הוי׳ יהבך והוא יכלכלך“סה. מה פירוש “יכלכלך“? 
שהוא יעשה גם את ריבוי הכלים. חיפוש עצה 
בדרך הטבע הוא עשית כלי לברכת ה׳, אבל יש 
זמן שאין עצה, שאין מה לעשות, ואז איני יודע 
איך לעשות כלי. ברגע שאיני יכול לעשות כלי 
כתוב “השלך על הוי׳ יהבך והוא יכלכלך“ — 
הוא גם יעשה את הכלים וגם ימשיך את האורות 

לתוך הכלים, ולא צריך לעשות שום דבר. 

“לא יתן לעולם מוט לצדיק“
מי יכול לפעול ככה? ה“צדיק יסוד עולם“ — 
המשך הפסוק הוא “לא יתן לעולם מוט לצדיק“. 

משלי י, כה. סד 
תהלים נה, כג. סה 
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כתוב שיוסף הצדיק לא היה צריך לעשות שום 
דבר בדרך הטבע, לא היה צריך לדבר עם שר 
בדרך  פעל  זאת,  עשה  כאשר  ולכן  המשקים, 
הטבע, הוא נענש וישב עוד שנתיים בכלאסו. צדיק 
הוא טפח מעל העולםסז, וצריך לדעת להשליך 
הכל על ה׳ — שה׳ יעשה גם את הכלי. אמנם, 
בדרך כלל, לא הדרך של כולם — בדרך כלל צריך 
לעשות כלים בדרך הטבע, בכל הענינים. אבל 
כשאין — אומר אדמו“ר הזקן, בעל ההילולא — 
יש זמן שכל אחד צריך לקיים “השלך על הוי׳ 

יהבך והוא יכלכלך“, הוא יעשה כלים. 
שוב, זו דרך של צדיק אמת, “לא יתן לעולם 
מוט לצדיק“. הידיעה כיצד להשליך הכל על ה׳ 
— את כל כולי, שכולי מושלך על ה׳ — היא 
תכונה של צדיק. אם אדמו“ר הזקן אמר זאת 
ודאי קיים זאת, ובזכות הנהגתו זו נמשך הנס 
שהיה צריך לעם ישראל. זו בחינה של “צדיק 
העולם.  את  מבסס  הוא  כך   — עולם“  יסוד 
רזי  יודע  יש כאן משהו שחוזר קצת ל“אתה 
עולם“ — לכך ש׳משאירים׳ לה׳ את הנהגת 
המציאות. בספירות אצלנו, זו המשכת תיקון 

הברית מהכתר.

מלכות: מזוזה במילוי הלבנה
 כתיבת מזוזות לאדמו“ר הזקן

בעת מילוי הלבנה
אחרון  “אחרון   — אחרוןסח  סיפור  נספר 

חביב“ — כנגד המלכות, בקיצור נמרץ: 
לאדמו“ר הזקן היה סופר סת“ם, ר׳ ראובן 
אחד  את  שלח  הוא  פעם  מינוביץ׳.  סופר 
החסידים שלו, שכנראה היה בלאו הכי בדרכו 
לאותו עיירה, שיכנס לר׳ ראובן סופר ויבקש 
מזוזות עבור אדמו“ר הזקן. החסיד בנאמנות 

יעקב  לבין  בינו  היחס  ובענין  וישב.  פרשת  סוף  רש“י  סו 
)שכן עשה השתדלות( — ראה יהל אור לתהלים מ, ה )עמ׳ 
מטו“מ  בשבת  )נלמד  קד  אות  אותיות  רמ“ח  קנא־קנב(; 

ע“ז(.
על אדה“ז בפרט — ראה רשימות דברים מדור אדה“ז  סז 

אות יד.
רשימות דברים מדור אדה“ז אות לב. סח 

קיים פקודת הרבי, אבל אמר לעצמו — ׳אנצל 
את ההזדמנות ואבקש שיכתוב גם לי. זהו סופר, 
זהו המקצוע שלו, אזמין ואשלם׳. הוא הזמין 
מזוזות לרבי ולו, נסע למסחר, וכעבור שבוע 
חזר ובקש את המזוזות. הסוחר שם בזהירות 
שתי שקיות של מזוזות — ׳זו בשביל הרבי וזו 
בשבילך׳. המחיר היה אותו מחיר. המדובר הוא 
בחסיד אמיתי, ורואים שלפעמים חסיד אמיתי 
יכול לעשות ׳משחק׳ גם עם הרבי. הוא אמר 
לעצמו — ׳מה פירוש ששנינו משלמים אותו 
דבר ויש הבחנה בין המזוזות?! הסופר הוא יהודי 
ישר. מה ההבדל?׳. הוא רצה לראות מה ההבדל, 
אז ׳בטעות׳ נתן לאדמו“ר הזקן את השקית שלו. 
אדמו“ר הזקן פתח, הסתכל על המזוזות, והגיב 
— ׳ככה הוא כותב לי מזוזות?!׳. החסיד מיד 
׳תפס את עצמו׳ —  ׳אולי טעיתי והתבלבלתי 
בשקיות — אולי אלה המזוזות שלי ומה שבתיק 
בשביל הרבי׳. הוא נתן לרבי את השקית השניה, 
ואז אדמו“ר הזקן פתח והסתכל ואמר — ׳זה 
כבר טוב, בדיוק מה שבקשתי׳. הלב של החסיד 
נפל — ׳הסופר עושה איפה ואיפה? לרבי כותב 
יפה ולי כותב לא יפה?!׳. באופן מיוחד הוא נסע 
לינוביץ׳ ושאל את ר׳ ראובן — ׳מה עשית כאן? 
איך אדמו“ר הזקן מיד הבחין מה בשבילי ומה 
בשביל הרבי?׳. אמר לו — ׳אסביר לך, אל תקפיד 
עלי. כל הכוונות וכל הקדושה הן בדיוק אותו 
דבר — אני הולך למקוה וטובל לפני כתיבת 
כל שם, ומכוון את כל הכוונות שהרבי לימד 
אותי, ועשיתי לך אותו דבר. ההבדל הוא רק 
שהרבי מקפיד שיכתבו לו את המזוזה במילוי 
הלבנה, בזמן שהלבנה במילואה. זו הנהגה שלא 
כתובה בשום מקום, משהו מיוחד שאדמו“ר הזקן 
מבקש ממני שאכתוב לו, וכך אני עושה בשבילו. 
בשבילך לא עשיתי כך, אבל חוץ מזה המזוזות 

הן ממש אותו דבר׳. עד כאן הסיפור.

 שלמות מלכות המזוזה
בזמן של “סיהרא באשלמותא“

אמרנו שהסיפור הזה שייך למלכות, אחרון 
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אחרון חביב. מה הוא הסוד של 
מילוי הלבנה ומה היא מזוזה? 

עשרה  יש  שלרבי  ידוע 
מבצעים, כנגד הספירות )אפשר 
לראות בפרטיות במקום אחרסט(. 
הוא  המלכות  שכנגד  המבצע 
מבצע מזוזה. תפילין בבינה, ה 
עילאה שבשם, ומזוזה במלכות, 
ה תתאה. כתוב באר“י שמזוזה 
בגימטריא א־דני, שם המלכות, 
הבית  פתח  על  היא  והמזוזה 
שהוא גם מלכות — “הוי׳ ישמר 
צאתך ובואך מעתה ועד עולם“ע. 
מלכות,  היא  בכלל  הלבנה 

וכשהיא במילואה היא “סיהרא באשלמותא“עא, 
בחינת שלמה המלך בשעתו — שמו הוא מלשון 
שלמות, והוא הדור ה־טו מאברהם אבינו )וכן 
שלמה עולה טו במספר קטן(, כמו טו בחדש, זמן 
מילוי הלבנה. שלמה בנה את המקדש והמשיח 

יהיה גם מזרע דוד וגם מזרע שלמה. 
לכן, כנראה, אדמו“ר הזקן הקפיד שהמזוזה, 
סיהרא  של  בזמן  לו  תכתב  המלכות,  בחינת 
באשלמותא — שלמות הלבנה, שלמות המלכות. 

 ידיעת “רזי עולם“
וכתיבת המזוזות במילוי הלבנה

רק בשביל נעוץ תחלתן בסופן: יש עוד הרבה 
מה לומר על כל הסיפורים, ובמיוחד על הספור 
הראשון — “אתה יודע רזי עולם“. נאמר עליו 

משהו רק בשביל “נעוץ תחלתן בסופן“:
הצמח  מלכות.  בגימטריא  יודע“  “אתה 
צדק אומר, גם בשם אדמו“ר הזקן, שיש מדרגה 
במלכות שיותר גבוהה מכל הספירות. זו הספירה 
הכי נמוכה, אבל היא נעוצה בכתר שבכתר, ויש 
דרגה שעולים לפני הצמצום עד מלכות שאין 

שכינה ביניהם פ“ו הערה ז. סט 
תהלים קכא, ח. ע 

בטוי שגור בזוה“ק. עא 

זו  ספירה —  גבוה ממנה שום 
המלכות של המשיח. עליה כתוב 
“אתה יודע ]בגימטריא מלכות[ 
רזי עולם“, ולא “רזי תורה“. לא 
אבל  בתורה,  גנוזים  לא  שהם 
לא כל הצדיקים משיגים זאת. 
אפילו רבי לוי יצחק מברדיטשוב 
אמרעב שכל החיים שלי, אם היו 
להנהיג את העולם,  לי  נותנים 
באופן אחר ממה  מנהיג  הייתי 
שה׳ מנהיג. רק בסוף חיי הגעתי 
לכך שהייתי מנהיג כמו ה׳, אבל 
 — אחרת  מנהיג  הייתי  קודם 
הייתי שולח את העשיר להוציא 
את המשפחה מבית הסהר ואת הגיבור להוציא 
את העגלה מהבוץ. בסוף ימיו הגיע ל“רזי עולם“. 
אדמו“ר הזקן אמר כבר בצעירותו שאם היו 
נותנים לי להנהיג את העולם הייתי מנהיג בדיוק 
כמו שהקב“ה עושה. זו בחינה של משה רבינו, 
“בכל ביתי נאמן הוא“עג. “אתה יודע רזי עולם“. 
צריך לומר שרזי תורה שנמסרים לחכמי וצדיקי 
הדור, כלשון הסיפור, הם “רזין“, אבל “רזי עולם“ 
הם “רזין דרזין“ — “מעשה מרכבה“ ולא רק 
“מעשה בראשית“, וגם מה שלמעלה ממעשה 
אבל  יותר,  להאריך  המקום  כאן  אין  מרכבה. 
כנראה שיש קשר בין “רזי עולם“, בחינת כתר, 
לבין ההקפדה לכתוב לאדמו“ר הזקן את המזוזות 
במילוי הלבנה, בחינת מלכות. האור שהוא מקבל 
מהמזוזה של ר׳ ראובן סופר שנכתב לו במילוי 

הלבנה הוא אור של “אתה יודע רזי עולם“.
בכך נסיים, שנזכה מיד לביאת מלך המשיח, 
הוא יודע “רזי עולם“ ויזכה גם אותנו להבין “רזי 
עולם“. שהכל יהיה בפקחות, בשמחה ובזריזות 
במתינות — כל הדברים שהבעל שם טוב אומר 

— ושהכל יהיה תיכף ומיד ממש. 

ספר הצאצאים )היילפרין( עמ׳ 62. עב 
במדבר יב, ז. עג 

רואים שלפעמים 
חסיד אמיתי יכול 
לעשות ׳משחק׳ 

גם עם הרבי. הוא 
אמר לעצמו — 

׳מה פירוש ששנינו 
משלמים אותו 

דבר ויש הבחנה 
בין המזוזות?! 

הסופר הוא 
יהודי ישר. מה 

ההבדל?׳
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מפרשיםג, וכיו“ב בזוהרד(. ויש לומר שהעיקר 
הוא ׳שיטת מלוכה׳ חדשה, בניגוד לשיטה שיסד 
יוסף, אלא שנחלקו אם היתה זו שושלת חדשה 
עם כללים חדשים, או מלך מהשושלת הקיימת 
ששינה את הכללים )התחלפות המלוכה קשורה 
וימלוך“,  “וימת  נאמר  שבהם  אדום  למלכי 
ומבואר שהם רומזים ל׳שיטות פוליטיות׳ שונות 
שכל אחת קמה על הקודמת ומחליפה אותה(. 
המצרית,  לדת  גם  נגע  שהשינוי  נראה  ועוד 
מעמד  )שקבלו  מצרים“  “כהני  מממסד  החל 
מיוחד בזמן יוסף(, שממנו נובעים כל השינויים 
הפוליטיים. הרי מסתבר שיוסף ערער את יסודות 
הדת המצרית הקדומה, והביא )באופן ישיר או 
עקיף( לדת פחות אלילית וגסה, וכעת בא “מלך 
חדש אשר לא ידע את יוסף“ והחזיר את הדת 
הישנה )ריאקציה( עד שאמר “לא ידעתי את ה׳“. 
ולדעה ש“התחדשו גזרותיו“ היינו שאותה דת 
שהתחדשה בהשפעת יוסף הפכה לשנאת ישראל 
והאסלאם, אשר החליפו את  )כמו שהנצרות 
האלילות הישנה מכוח היהדות, במודע או שלא 
במודעה, קמות כנגד ישראל בשנאה תהומית(. 

פירוש הרבי במחלוקת רב ושמואל
יש כמה מחלוקות דומות בין רב ושמואל 

ראה ראב“ע. תורה שלמה. ג 
זהר ח“ב ז, א. ד 

נעשה  שהדבר  מלכים  בהלכות  הרמב“ם  כדברי  ה 
בהשגחה כדי ליישר את הדרך למלך המשיח.

זהב שלמה
ביאורים בפירוש רש“י | פרשת שמות

מלך חדש

וַיָּקָם מֶלֶךְ חָדָשׁ עַל מִצְרָיִם אֲשֶׁר לֹא יָדַע 
אֶת יוֹסֵף.

ויקם מלך חדש רב ושמואל חד אמר חדש 
ממש וחד אמר, שנתחדשו גזרותיו. אשר לא 

ידע עשה עצמו כאלו לא ידע.
הביטוי “מלך חדש“ לא נמצא בשום מקום 
אחר בתנ“ך. ובגמראא “מאן דאמר חדש ממש 
דכתיב חדש. ומאן דאמר שנתחדשו גזירותיו 
מדלא כתיב וימת וימלךֹ. ולמאן דאמר שנתחדשו 
גזירותיו, הא כתיב אשר לא ידע את יוסף! מאי 
אשר לא ידע את יוסף דהוה דמי כמאן דלא ידע 
ליה ליוסף כלל ]אבל לפירוש הראשון היינו שלא 
ידע ממש, שלא הכירו או לא ידע אודותיו[“. וכן 
מה שמפרש רש“י “אשר לא ידע, עשה עצמו 
כאילו לא ידע“ זהו המשך לפירוש שנתחדשו 
גזרותיו, אך יש מפרשיםב שגם לפירוש “חדש 
ממש“ צריך לומר ש“לא ידע“ היינו שעשה את 
עצמו כלא יודע, שהרי מלכות יוסף היתה ידועה 

לכולם.
היינו  ממש“  “חדש  אריה:  הגור  ופירש 
שאיננו מזרע המלך שהיה בימי יוסף, ו“התחדשו 
גזרותיו“ היינו שהיה מאותה שושלת )אך לא 
אותו המלך ממש(. כלומר, “חדש ממש“ הכוונה 
כמה  )כדברי  שלטונית׳  ׳הפיכה  שהתרחשה 

נערך ע“י יוסף פלאי. 
עירובין נג, א. סוטה יא, א. א 

יפה תאר. משכיל לדוד בפירושו השני. משיח אלמים  ב 
בשם מצאתי כתוב.
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הולכים  הרביו שהם  ומבאר  פסוקים,  בפירוש 
לשיטתם. רב )“חד אמר“( מכריע לפי משמעות 
המלים, ושמואל )“וחד אמר“( מכריע לפי תוכן 
הענין. ובנידון שלנו: מצד משמעות המלים יותר 
נח לפרש כרב, שמלך חדש היינו “חדש ממש“, 
ו“אשר לא ידע“ כפשוטו. אבל מצד הענין, לא 
מסתבר שהמלך לא ידע על יוסף, וכן המצרים 
ודאי ידעו על יוסף וכיצד הסכימו על הגזירות 
)שנעשו בשיתוף אתם, כמו שכתוב “ויאמר אל 
עמו“(? לכן מפרש שמואל שהפסוק בא לומר 
את רשעת פרעה שעשה עצמו כאילו לא ידע. 
אך בכוונת רש“י מסיק הרבי בדרך אחרת: 
“הלכה כרב באיסורי והלכה כשמואל בדיני“, רב 
׳מתמחה׳ בעניינים של איסורא, בין אדם למקום, 
ושמואל בדיני ממונות בין אדם לחבירו. לכן רב 
מפרש שהמלך החדש לא קיבל טובות מיוסף, 
ועיקר רשעותו היתה כלפי שמיא, שלא היתה 
לו כל אמתלא להצדיק את גזרותיו על ישראל. 
ושמואל מפרש שזהו אותו מלך שהיה בימי יוסף, 
וכיון שיעקב אבינו חלק לו כבוד גדול וקיבל את 
שליטתו לכן היה לו תירוץ כלפי שמיא, ועיקר 
כפיות טובה  בין אדם לחברו,  רשעותו היתה 

לחסד שעשה עמו יוסף.

מחלוקות רב ושמואל בפירוש רש“י
רש“י מביא עוד שתי מחלוקות רב ושמואל 
בהזכרת שמם: “ויטע אשל בבאר שבע“, “רב 
פירות  ממנו  להביא  פרדס  אמר  חד  ושמואל 
לאורחים בסעודה. וחד אמר פונדק לאכסניא 
לעשות  הביתה  “ויבאֹ  פירות“ז.  מיני  כל  ובו 
מלאכתו“, “רב ושמואל חד אמר מלאכתו ממש 
וחד אמר לעשות צרכיו עמה אלא שנראית לו 

דמות דיוקנו של אביו“ח. 
ומפרש הרבי: רב מפרש כשיטתו כמשמעות 
המלים, “ויטע אשל“ נטיעת אילנות, ו“לעשות 
מלאכתו“ מלאכתו ממש. ושמואל מפרש לפי 

לקוטי שיחות חט"ז בתחילתו. ו 
בראשית כא, לג. ז 
בראשית טל, יא. ח 

תוכן הענין: “ויטע אשל“ מתפרש לפי “ויקרא 
שם בשם ה׳ אל עולם“ שזה על ידי הפונדק, 
ו“לעשות מלאכתו“ מתפרש לפי ההקשר “ואין 
איש מאנשי הבית“ שלכן בא לעשות צרכיו עמה 
)וכן הולכים לשיטתם באיסורא וממונא, כמבואר 

בדברי הרבי(. 
ובפנימיותט, רב מצד החסד, ושרשו בחכמה 
בבינה  ושרשו  הדין,  מצד  ושמואל  ימין(,  )קו 
)“מינה דינין מתערין“ בקו שמאל(, ולכן הלכה 
כשמואל בדיניי. לכן רב הולך כמשמעות המלים 
הבנת  כפי  הולך  ושמואל  )“ממש“(  הפשוטה 
העניין )בבינה(. וכן רב אומר “חדש ממש“ — 
העיקר הוא עצם החידוש, בכל ענין חדש יש ממד 
של חסד, כמו בריאת העולם המתחילה בבריאת 
“אור חדש“. ושמואל אומר “שנתחדשו גזרותיו“ 
דינים חדשים, חוקה  — העיקר הוא הגזרות, 
חדשה בממלכה, מצד הגבורה החותכת ופוסקת. 
מחלוקות רב ושמואל ברש“י מכוונות כנגד 
“עולמות, נשמות, אלקות“: “ויטע אשל“ שייך 
עולם“,  אל  הוי׳  בשם  שם  “ויקרא  לאלקות, 
לפרסם אלקות! מעשה יוסף הצדיק הוא תקון 
הנשמות, לעמוד בנסיון )והמחלוקת היא האם 
יוסף עמד בנסיון בכח עצמו או רק בצירוף נשמת 
לעולמות, שעבוד  ו“מלך חדש“ שייך  יעקב(. 

נשמות ישראל בתוך מיצר העולמות. 
ועוד, שלש המחלוקות הן כנגד שלש העברות 
החמורות: “ויטע אשל“ הוא פעולת אברהם אבינו 
לביעור עבודה זרה והפצת האמונה בה׳ אחד; 
יוסף שייך לגילוי עריות כמובן; “מלך  מעשה 
חדש“ שייך לשפיכות דמים, כי עיקר תפקידו 

של המלך הוא למנוע שפיכות דמים במלכות.

חידוש המלכות
המושג “מלך חדש“ הוא ההופעה הראשונה 
בתורה של “חָדָש“ )כאשר השרש חדש מופיע 
לפני כן במלה חדֶֹש(. לפי הכלל שיש חשיבות 

בכל הבא לקמן ראה שיעור ט“ו טבת תשע“ב. ט 
קהלות יעקב ערך רב. י 
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מלה־מושג  של  הראשונה  להופעה  מיוחדת 
קשור  החידוש  שעיקר  מכאן  נלמד  בתורה, 
חודש  )גם  המלוכה“  שם  “ונחדש  למלכות, 
קשור למלכות, חידוש הלבנה שכנגד המלכות(. 
בעומק, גם אצל הקב“ה המלכות היא החידוש, 
בעצם החידוש של בריאת העולם, “לעת נעשה 
בחפצו כל, אזי מלך שמו נקרא“ )שייך לתודעה 
ועולמות  בפשיטות  “אלקות  של  המתוקנת 
ותכליתה  הבריאה  טעם  וזה  בהתחדשות“(, 
לגלות את מלכותו יתברך, “והיה הוי׳ למלך 

על כל הארץ“.
דווקא  הוא  הראשון  חדש“  ה“מלך  אך 
מלך מצרים הרשע, “לעומת זה“ של המלכות 
דקדושהיא. “ברישא חשוכא“, מלך חדש אשר לא 
ידע את יוסף, “והדר נהורא“ בהופעת מלכות 
ישראל, החל מהמצוה הראשונה שהיא “החדש 
הזה לכם“. אכן, מבואר בזוהר שכל התוקף של 
מלכות מצרים היה מכח מה שישראל היו שם 
בגלותיב. כלומר, המלך החדש “לא ידע את יוסף“ 
אך באמת מלך רק מכוחו )יוסף היסוד מחדש 
את המלכות(. והרמז: המלה הראשונה בפסוק 
היא ויקם שעולה יוסף, המלה האחרונה בפסוק. 
וביחד, ויקם יוסף = חדש )כאשר יוסף = ו פעמים 

הוי׳. חדש = יב צרופי הוי׳(. 

פרעה ומשה
החידוש האמתי העיקרי בפרשת שמות הוא 
לידת משה רבינו, מושיען של ישראל )“גואל 
ראשון הוא גואל אחרון“(, “ותרא אתו כי טוב 
הוא“ ומפרש רש“י “כשנולד נתמלא הבית כולו 
אורה“ )אור חדש(. משה הוא “נשמה חדשה“יג, 
והוא נעשה מלך ישראל, “ויהי בישרון מלך“. 
אם כן, מי שראוי באמת להקרא “מלך חדש“ 
הוא משה! ורמז מובהק: מלך חדש = בן עמרם 

= איש האלהים. 
כלומר, “ויקם מלך חדש“ של מלך מצרים 

וראה גליון ואביטה שמות תשע“ט )במדור מעין גנים(. יא 
זהר ח“ב ו, א, עיי“ש. יב 

ושורשו מהשמיטה הקודמת, ראה תורה אור. יג 

הוא ה“לעומת זה“ של משה מלך ישראל. מלך 
יודע  משה  ואילו  יוסף,  את  ידע  לא  מצרים 
את יוסף, “ויקח משה את עצמות יוסף עמו“ 
)מתעצם עם עצמותו של יוסף(. אם כן, מלך 
חדש על מצרים הוא החשך שעל הרקע שלו 
מתגלה האור החדש, “ברישא חשוכא“ מלך חדש 

על מצרים, “והדר נהורא“ בהולדת משה.

שרש המלכות
ועוד בפנימיות, “אשר לא ידע את יוסף“ רומז 
ל“רישא דלא ידע ולא אתידע“ )רדל“א(, הראש 
העליון של הכתר, ה“לא נודע“ בעצם. בנפש, 
רדל“א הוא כח האמונה הטהורה בה׳ )כאשר 
“תכלית הידיעה שלא נדע“. כלומר, יש לדעת 
יותר ויותר, “דע את אלהי אביך“, אך לבסוף 
מגיעים ל“לא ידע“. והרמז: לא ידע את יוסף = ח 
פעמים ידע(. מכאן רמז נוסף ש׳השיטה החדשה׳ 

במצרים היתה שינוי דתי, באמונת מצרים. 
)התחתונה־אחרונה(  המלכות  שרש  והנה 
הוא ברדל“א )הראש העליון ביותר(.  וזהו “מלך 
חדש ]המלכות שהיא עיקר החידוש[ אשר לא 
ידע ]המלכות מתחדשת מרדל“א[“. כלומר, כל 
היא פלא  )מלכות(  חידוש אמתי  תופעה של 
והפתעה גמורה, אור חדש לגמרי היוצא מהמקור 
העליון ש“לא נודע“ בעצם. כיון שרדל“א איננו 
אור  כל  )שהרי  לגמרי  ׳חשוך׳  הוא  לכן  נודע 
הוא גילוי(, אך בחשך עליון זה גנוז “חביון עז 
העצמות“, “ישת חשך סתרו“. זהו הסוד של 
חשכת הגלות ההופכת להיות אור הגאולה על 
ידי משה — “אור חדש על ציון תאיר“, אור 
חדש לגמרי המתחדש מהעצמות החשוכה )לא 
גילוי אור שהיה נסתר מהתחתונים, אלא אור 
הנברא מחדש, “שחדש להיות אור“(. “כתר עליון 
איהו כתר מלכות“: כתר המלכות מתחדש מסוד 
הכתר העליון על שלשת הראשים שבו, אמונה 
)רדל“א(, תענוג ורצון — אמונה חדשה, תענוג 
חדש ורצון חדש ומכוחם מלכות חדשה, “מלך 
בראשו  מלכות  כתר  עם  ישראל  מלך  חדש“, 

)כאשר כתר מלכות = בראשית ברא(.
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הסיפור החסידי

פעם אחת עיינו אדמו“ר הזקן ורבי אלימלך 
)אחיו של רבי זושא(, בדברי הרא“ש והתקשו 
התפלפלו  ישבו,  וכך  סוגיא,  באיזו  בדבריו 
עם  אחד  תורה“  של  ב“מלחמתה  והתדיינו 
השני. כל זה היה באמצע הלילה, כששניהם 
יושבים ליד שולחן עם נר דולק, לאורו למדו. 
לו  ויש  קצת,  מקשיב  זושא,  רבי  מתקרב 
לולקע — מקטרת — אז הוא נגש לנר שדולק 
על השולחן ומדליק ממנו את הלולקע, ותוך 
הזקן  אדמו“ר  הולך.  והוא  כבה  הנר  כך  כדי 
את  שוב  ומדליקים  טורחים  אלימלך  ורבי 
דקות  כמה  כעבור  ללמוד.  וממשיכים  הנר 
שוב מתקרב רבי זושא, נגש לנר עם הלולקע, 
מקרב את הלולקע לאש, מדליק אותה ומכבה 
את הנר. כמובן שאין כאן שום קפידא עליו — 
עוד הפעם הדליקו את הנר, והסיפור חוזר עוד 
פעם ועוד כמה פעמים, עד שהבינו אדמו“ר 
שאלו  בגו.  דברים  שיש  אלימלך  ורבי  הזקן 
יקר, מה אתה עושה  זושא, אח  אותו — רבי 
מכבה  אתה  למה  תורה,  לומדים  אנחנו  לנו? 

כל פעם את הנר עם הלולקע שלך? ענה רבי 
זושא — הבחנתי שתוך כדי הלימוד המאומץ 
שלכם אתם קצת יוצאים מהדבקות האלקית 
שלכם. כל כך שוברים את הראש על הרא“ש 
עד שיוצאים קצת מהדבקות, לכן אני צריך 
להפסיק אתכם. אז הם שואלים בתמימות — 
ומה יהיה עם הרא“ש? דבקות זה טוב, אבל 
גם צריך להבין — אז הוא הסתכל רגע בספר 
יוצאים  ואמר להם את הפירוש ברא“ש. הם 
מהכלים לגמרי — היהודי שחושבים שלא יודע 
כל כך ללמוד ברגע אחד קולע אל המטרה 
ולא יחטיא בכהוא זה, ואומר את הפירוש הכי 

נכון שיכול להיות. 
אחרי הסיפור הזה אמר אדמו“ר הזקן שאת 
הפשט שאמר רבי זושא ברא“ש גם הרא“ש 
השכינה,  לדעת  שכיוון  מפני  ידע,  לא  עצמו 

שדיברה מגרונו של הרא“ש.
היא  לימוד התורה  כדי  תוך  בה׳  הדבקות 
עיקרון יסודי של תורת החסידות, שעורר בזמנו 
התנגדות חריפה. המתנגדים לחסידות טענו כי 
זמן  כל  הפסקה  שדרשה  החסידית,  ההדרכה 
מסוים לצורך חידוש הדבקות, תגרע מהמאמץ  נערך ע"י יהודה הס.

רבי זושא | מְאֵימָתִי

רבי משולם זוסיא ]נכתב גם זושא או זוסיל[ מאניפולי נולד בשנת הת“צ לאביו רבי אליעזר 
ליפא ואימו מירל, והיה הבכור מבין אחיו. כדמות אהובה במיוחד בחסידות, נפוצו גרסאות רבות 

לסיפור לידתו ולידת אחיו רבי אלימלך ולתיאור משפחתם: כמה אחים היו, האם היה אביהם 
חוכר עשיר או שואב מים עני, ועוד. לרבו המגיד ממעזריטש התקרב במהלך שנות הגלות שערך 

יחד עם אחיו, ונעשה מהבולטים שבתלמידיו. קשר אישי נרקם בינו ובין רבי שניאור זלמן 
מליאדי, שכינה אותו “שר התורה“, וביקש ממנו הסכמה לספר התניא — זאת, על אף שרבי זושא 
השתדל להיראות כאדם פשוט. נפטר באניפולי בב׳ בשבט התק“ס, ועל מצבתו נכתב: “פה נטמן 

הקדוש... עובד אלוקים באהבה והשמח ביסורים, ורבים השיב מעוון“.
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העיוני הנצרך ללימוד התורה. כאן מזכיר זאת 
רבי זושא לשני חסידים מובהקים, שאף שהיו 
מאוד.  זושא  רבי  אותם  העריך  ממנו  צעירים 
למרות הערכתו הוא לא נרתע מלחנך אותם אם 
יש בכך צורך, ואגב כך הוא גם מוכיח, שלימוד 
התורה רק משתבח כשזוכרים את נותן התורה.

�
מרבי  זושא  רבי  בקש  פעם  כי  מסופר, 
נגלה,  איתו  ללמוד  מניקלשבורג  שמעלקא 
ורבי שמעלקא התנה זאת בכך שילמדו רק 
פשט, בלי דרשות חסידיות. רבי זושא הסכים, 
ברצונו  מה  שמעלקא  רבי  אותו  וכששאל 
ללמוד, אמר: “זושא הוא עם הארץ גדול, וזקוק 

שיפרשו לו את המשניות בלשון אידיש“.
 החלו אפוא במשנה הראשונה: “מאימתי 
קוראין את שמע בערבית“. קרא רבי שמעלקא 
)מאיזה  ווען  פון  באידיש,  “מאימתי,  ותרגם: 
על  התגלגל  מכסאו,  זושא  רבי  נפל  זמן(“. 
הארץ וצעק: “ואולי פרוש המילה הוא — פאר 
פראכט )מתוך אימה ויראה, מאימתִי(“? ענה לו 

רבי שמעלקא: אם כן, למד בעצמך...
כמו בסיפור הקודם, רבי זושא לא “משתף 
פעולה“ עם דרך הלימוד הרגילה של תלמידי 
החכמים, אף שהם מחבריו תלמידי הרב המגיד. 
אמנם רבי זושא נודע ביראת השמים המפורסמת 
שלו, אבל משני הסיפורים האלה עולה גם נימה 
של חיוך. ההסבר לכך הוא שאצל רבי זושא כל 
יראת השמים והרצינות )ערנסקייט( מוקדשים 
לרבונו של עולם, ומנקודת מבט זו איך מגוחך 

מזה המתקרב לקדוש ברוך הוא בכבודו ובעצמו, 
מנותן  שוכח  כך  כדי  ותוך  תורתו,  את  לומד 

התורה. 
ועם־ הבּוּר  בתדמית  הייתה  גדולה  אמת 

הארץ שאימץ לעצמו רבי זושא. ללמוד כלמדן 
מצוי, המתפלפל בדברים שלפניו ומנסה להבין 
אותם בשכלו, באמת לא ידע ולא רצה לדעת. 
אצל רבי זושא התורה היא טבע פשוט, ומהווה 
בו.  שרוי  האלוקי שהוא  לתענוג  ישיר  המשך 
זהו סוד “החכמה מאין תמצא“, חכמת התורה 
נובעת יש מאין מהחוויה המופלאה והנעלמת 
של התענוג. זו גם הסיבה לכך, שכאשר לא הבין 
רבי זושא דבר מה בתורה, היה בוכה בדמעות 
שליש ומכה בראשו בכותל: “למה לא יגלה לי 
]ה׳[ השגות תורתו הקדושה?“. רבי זושא מרגיש 
כתינוק הזקוק לאוכל, ואין בכוחו להשיגו בעצמו.

לבקיאים מעט בתולדות רבי זושא, עלולה 
להתעורר כאן שאלה: בסיפור ידוע אודותיו אמר 
הצדיק במו פיו כי מעולם לא חווה רע. אם כן, מה 
פשר הבכי הזה? אולי מרוב בטחונו בה׳, שיחמול 
עליו ויגלה לו את מתיקות התורה, מרגיש רבי 
זושא כי גם הבכי הוא חלק מהמשחק, ומהווה 
רק הכנה והתעצמות של החשק לקראת הגילוי. 
אם כן, קיימת אצל רבי זושא נשיאת הפכים: 
מחד חווית התורה כטבע הכרחי ופשוט, ומאידך 
ההבנה שאין כל זה מכוחי ובאמת התורה היא 
מתוך  כך,  אדם.  ממידת  הגדולה  מתת שמים 
מתקבלת  היא  התורה,  לנותן  עיניים  נשיאת 

בשלמות אצל הלומד.

צפון
“ותרא אתו כי טוב הוא ותצפנהו שלשה ירחים“. כשנולד משה התמלא הבית אורה, “וירא אלהים 
את האור כי טוב“. וכמו שהאור הראשון נגנז לעתיד לבוא, כך היה צריך להצפין־להסתיר את משה. 
השרש צפן מופיע קודם אצל יוסף הצדיק שנקרא “צפנת פענח“. משה לוקח את עצמות יוסף 
עמו, ומגלה את הצפון כיוסף. יוסף ומשה זוכים לחלק הצפון שבתורה, “מה רב טובך אשר צפנת 
]עמודיה שבעה[ ליראיך ]יוסף ומשה[“.  
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מענות ותשובות
שו“ת עם הרב

מ
  יחודיות כתבי 

 קומרנא 
׳ניגון׳  יש  צדיק  שלכל  ידוע 
לב  שמתי  שלו,  בתורות  מיוחד 
האדמו“ר  בספרי  לומד  כשאני 
יחיאל  יהודה  אייזיק  יצחק  ]רבי 
סאפרין[ מקומרנא, שיש לו ניגון 
מיוחד ושונה מכל הצדיקים, ממש 
תחושה של “דברים היוצאים מן 
אחרים  מאנשים  גם  וכו׳“.  הלב 
האם  דומות.  תחושות  שמעתי 
יש הסבר לתופעה המיוחדת הזו 

בכתבי האדמו“ר מקומרנא?

מענה:
בסגנון  חוש  קצת  לקבל  כדי 
להכיר  צריך  מקומרנא  הרבי 
את  וגם  חייו,  תולדות  את 
התיחסות הצדיקים בני דורו 
אליו ]כמו רבי חיים מצאנז[. 
אצלו  מיוחדת  הכי  התופעה 
היא, שהוא מביא את תורות 
ומפרשם,  בלשונם  הבעש“ט 
ודוקא אלו ה“דברים היוצאים 
לדוגמא,  שלו.  הלב“  מן 
אף אחד אחר  היות שכמעט 
הבעש“ט  את  מצטט  לא 
כן בקושי  באופן שיטתי, על 
המושגים  את  למצוא  אפשר 

“הכנעה־הבדלה־המתקה“ 
אצל תלמידי הבעל שם טוב, 
זה   — שלו  מבכתבים  חוץ 
העיקר אצלו. החידוש השני, 
הוא  הראשון,  לזה  הטפל 
בכתבי  העצומה  בקיאותו 
האריז“ל ויכולתו להוסיף רמזי 

גימטריאות וכו׳ מדיליה.

  פסוק ׳שלילי׳ 
 בתהלים? 

הולדת  יום  חגגתי  לאחרונה 
והתחלתי לומר פרק ל“ט בתהלים, 
כמנהג הבעל שם טוב. לכאורה 
טובה,  בצורה  נגמר  לא  הפרק 
ואבליגה  ממני  “השע  בפסוק 
כדאי  האם  ואינני“.  אלך  בטרם 
להוסיף כמה פסוקים מפרק מ׳, 
שם הפסוקים הפותחים הם יותר 
שלושת  את  אולי  או  חיוביים? 
בסיום  שאומרים  הפסוקים 
ישועת  מציון  יתן  “מי  התהלים 
את  רק  לומר  אולי  או  ישראל“, 

הפרק הזה כמו שהוא?

מענה:
אין כל צורך להוסיף פסוקים 
לפרק החדש. כל פסוק־תבה־

ברכה  מלאים  בתהלים  אות 
וכל טוב סלה. כל חייו, אברהם 
החסד( הולך  )מדת  אבינו 
“הלוך ונסוע הנגבה“ אל האין 
האלוקי, להרגיש את עצמו אין 
וכך לעורר את המזל העליון 
לישראל“  מזל  “אַין  בסוד 
)כפירוש מורנו הבעל שם טוב(. 
וזהו הפירוש של “אלך ואינני“ 
למעליותא )מאד(. כל הפסוק 
בטרם  ואבליגה  ממני  “השע 
אלך ואינני“ = 1001 = יג פעמים 
 = יג תקוני דיקנא(  )סוד  מזל 
יראת שמים, כמבואר בספה“ק.
הנקודה  הוא  טל(  )פרק  ]טל 
שני   — עז  של  האמצעית 
“ידיתון“  מתחילים  הפרקים 
יש  קרי.  “ידותון“   — כתיב 
בתהלים המתחיל  פרק  עוד 
ידותון, ללא כתיב וקרי — פרק 
סב. טל סב עז = 178 = אלך 
ואינני! אפשר מדי פעם לומר 
את שלשת הפרקים. 3 פעמים 
ידותון = 1428 = אהיה פעמים 
סדרה  בונים  כאשר  חיים. 
 7 עד   77  62  39 רבועית מ: 
מקומות — 39, 62, 77, 84, 83, 
74, 57 = 476 = 7 פעמים חיים 

)הערך הממוצע( = ידותון![
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37 י
אָנכִֹי וְהַיְלָדִים

הַמָּדוֹר לְיַלְדֵי יִשְׂרָאֵל

עַַת" לֹ י תו כִֹ נ אְָ ו "

זכַּהֶ  ת. אולּיַ תְּ שַׁבָּ ֵיאורֺ, רָאִיתִי שׁלֶּמָדְַתָּ המֲוןֺ בְּ נ “שְׁ
הֶוּ?“ משַּׁ אותָֺנוּ בְּ

י“ “עזֲבֹ רָזִי... לאֹ מתְַאִים לִ
פְלותּ! מהָ אַתָּה, תּולֺעַַת?“ יזוֺ שִׁ “אֵ

“לאֹ טובֺ?“

�
יוֺם שִׁשִּׁי, כ“ד טֵבֵת, הוּא יוֺם הַהִלּוּלָא 
שֶׁל  הָרִאשׁוֺן  הָרַבִּי  הַזָּקֵן,  אַדְמוֺ“ר  שֶׁל 

חַבָּ“ד.
מֵהַתְּקוּפָה  מִצְּעִירוּתוֺ,  סִפּוּר  נְסַפֵּר 
שֶׁהוּא הִגִּיעַ לָרִאשׁוֺנָה לְרַבּוֺ, הָרַב הַמַּגִּיד 
מִמֶּעזְרִיטְשׁ. כְּבָר אָז הוּא הָיהָ גָּאוֺן גָּדוֺל, 
לָמַד הַרְבֵּה תּוֺרָה, שָׁ“ס וּפוֺסְקִים, אֲבָל 
כְּשֶׁהִגִּיעַ אֶל הַמַּגִּיד גִּלָּה עוֺלָם חָדָשׁ שֶׁל 
הַחַבְרוּתָא  עִם  יחַַד  הַחֲסִידוּת.  תּוֺרַת 
שֶׁל  בְּנוֺ  “הַמַּלְאָךְ“,  אַבְרָהָם  רַבִּי  שֶׁלּוֺ, 
הָרַב הַמַּגִּיד מִמֶּעזְרִיטְשׁ, לָמַד וְהִתְעַמֵּק 

מְאדֹ בְּמֻשָּׂגִים חֲדָשִׁים וּמֻפְלָאִים.
מֵרבֹ מַאֲמָץ וְהִתְעַמְּקוּת בְּלִמּוּד, חָלָה 
כַּאֲשֶׁר  לְמִשְׁכָּב.  וְנָפַל  הַזָּקֵן  אַדְמוֺ“ר 
הִגִּיעַ זְמַן הַשִּׁעוּר, חֲבֵרָיו הַצַּדִּיקִים רָאוּ 
שְׁזלְַמַנִּי׳וּ, הַתַּלְמִיד הַגָּאוֺן וְהַצָּעִיר מִכֻּלָּם 

מְנַחֵם  רַבִּי  הַטּוֺב  חֲבֵרוֺ  הִגִּיעַ,  לאֹ   —
הַתַּלְמִיד  שֶׁהָיָה  מִוִיטֶעבְּסק,  מֶענְדֶל 
וְאַף  הַמַּגִּיד  הָרַב  אֵצֶל  בְּיוֺתֵר  הַמְּבֻגָּר 
הִסְפִּיק עוֺד לִלְמדֹ אֵצֶל הַבּעשׁ“ט עַצְמוֺ, 
הָלַךְ לִרְאוֺת מָה קָרָה. כַּאֲשֶׁר רַבִּי מְנַחֵם 
כָּךְ  כָּל  הַזָּקֵן  שֶׁאַדְמוֺ“ר  רָאָה  מֶענְדֶל 
חוֺלֶה, הוּא נִבְהַל מְאדֹ וְהִזְעִיק אֶת רַבִּי 

אַבְרָהָם הָרוֺפֵא. 
רַבִּי אַבְרָהָם בָּדַק אֶת אַדְמוֺ“ר הַזָּקֵן 
וְגִלָּה שֶׁהוּא חוֺלֶה בְּמַחֲלָה קָשָׁה וּמְסַכֶּנתֶ 
רַבִּי  יָשַׁב  יָמִים  מִסְפַּר  בְּמֶשֶׁךְ  חַיִּים. 
אַבְרָהָם הָרוֺפֵא בְּחַדְרוֺ בְּלִי לֶאֱכלֹ וּבְלִי 
הִתְעַמֵּק  מַמָּשׁ,  נֶפֶשׁ  בִּמְסִירוּת  לִישׁןֹ, 
בְּסִפְרֵי הָרְפוּאָה, וְחִפֵּשׂ תְּרוּפָה לְמַחֲלַת 

אַדְמוֺ“ר הַזָּקֵן. 
הוּא חָשַׁב וְחָשַׁב, עַד שֶׁלְּבַסּוֺף הִצְלִיחַ 
לְהַמְצִיא תְּרוּפָה חֲדָשָׁה, מִשְׁחָה חֲזָקָה 
מְאדֹ שֶׁמְּסֻגּלֶֶת לְרַפֵּא אֶת הַמַּחֲלָה, אֲבָל 

פּוֺגַעַת בָּאַף, מְכַלָּה אוֺתוֺ לְגַמְרֵי.
לאֹ  מִוִיטֶעבְּסק  מֶענְדֶל  מְנַחֵם  רַבִּי 
מְאדֹ  יקָָר  זַלְמָנִי׳וּ  שֶׁל  “הָאַף  הִסְכִּים: 
בַּשָּׁמַיִם וְאָסוּר לְאַבֵּד אוֺתוֺ“ אָמַר. אַחֲרֵי 

נערך ע"י ל.י.ג מתוך כינוס ילדים כ"ו טבת תשס"ז | בשתוף מוסדות תורת חיים בראשות הרב יצחק גינזבורג
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מַחְשָׁבָה אֲרֻכָּה נוֺסֶפֶת, מָצָא רַבִּי אַבְרָהָם 
הָרוֺפֵא פִּתְרוֺן שֶׁזּכָָה לְהַסְכָּמַת רַבִּי מְנחֵַם 
מֶענְדֶל — מִשְׁחָה שֶׁתְּרַפֵּא אֶת אַדְמוֺ“ר 
רַק  לְגַמְרֵי,  הָאַף  תְּאַבֵּד אֶת  וְלאֹ  הַזָּקֵן 
תִּפְגַּע בַּמְּחִיצָה שֶׁבֵּין הַנְחִירַיִם. לִפְגִיעָה 
כָּזוֺ מַסְכִּימִים, בְּדִיעֲבַד, בַּשָּׁמַיִם, הָעִקָּר 
שֶׁאַדְמוֺ“ר הַזָּקֵן יִהְיהֶ בָּרִיא. בֶּאֱמֶת, כָּךְ 
חֲסִידִים אוֺמְרִים, כְּשֶׁמִּתְבּוֺנְנִים בַּתְּמוּנָה 
שֶׁל אַדְמוֺ“ר הַזָּקֵן אֶפְשָׁר לִרְאוֺת שֶׁיּשֵׁ 
שֶׁקַע בָּאַף, סִּימָן שֶׁנִּשְׁאַר מֵהַטִּפּוּל הַזּהֶ. 
רַבִּי אַבְרָהָם הֵחֵל לִמְרחַֹ אֶת הַמִּשְׁחָה 
עַל הָראֹשׁ שֶׁל אַדְמוֺ“ר הַזָּקֵן, וְאָז קָרָה 
הִתְחִילוּ  תּוֺלָעִים  הֲמוֺן  מַפְתִּיעַ:  דָּבָר 
לָצֵאת מֵהָאַף שֶׁל אַדְמוֺ“ר הַזּקֵָן. תּוֺלָעִים 
רַבּוֺת שֶׁהָיוּ בְּתוֺךְ הָראֹשׁ, גָּרְמוּ לַמַּחֲלָה 
הַקָּשָׁה וְכִמְעַט שֶׁפָּגְעוּ בִּקְרוּם הַמּחַֹ — 
דָּבָר מְסֻכָּן מְאדֹ. ב“ה אַדְמוֺ“ר הַזָּקֵן נִצַּל 

בָּרֶגַע הָאַחֲרוֺן וְהִתְרַפֵּא לְגַמְרֵי.

ילהָ לִ שְׁ תְולֹעַַת לִ בּ ו וּ י חִ תּולֹעַַת לְ
הָרַבִּי אוֺמֵר שֶׁ“הַמַּעֲשֶׂה הוּא הָעִקָּר“, 
מָה  לַחֲשׁבֹ  צָרִיךְ  שֶׁשּׁוֺמְעִים,  דָּבָר  כָּל 
עַל  סִפּוּר  אֵיךְ  מִמֶּנּוּ.  לוֺמְדִים  אֲנַחְנוּ 
הָאַדְמוֺ“ר הַזָּקֵן וְהַתּוֺלָעִים קָשׁוּר אֵלֵינוּ? 

מָה אֲנַחְנוּ יְכוֺלִים לִלְמדֹ מִכָּךְ?
הַטּוֺב  טוֺב,  ישֵׁ  בַּבְּרִיאָה  דָּבָר  בְּכָל 
שֶׁאֲנַחְנוּ לוֺמְדִים מִתּוֺלַעַת הוּא שִׁפְלוּת 
וַעֲנָוָהּ. כָּל אָדָם צָרִיךְ לַחֲשׁבֹ עַל עַצְמוֺ 
זְעִירָה.  כְּמוֺ תּוֺלַעַת  וְשָׁפָל  קָטָן  שֶׁהוּא 
אֲנַחְנוּ יוֺדְעִים עַל גְּדוֺלֵי הָאֻמָּה שֶׁהֶחֱזִיקוּ 
הַמֶּלֶךְ  דָּוִד  כְּמוֺ  מְאדֹ,  שְׁפָלִים  מֵעַצְמָם 
שֶׁכּוֺתֵב “וְאָנכִֹי תוֺלַעַת וְלאֹ אִישׁ“, אוֺ 

“אַל  אָבִינוּ  יעֲַקבֹ  עַל  שֶׁנִּכְתַּב  הַפָּסוּק 
הִיא  שִׁפְלוּת  יַעֲקבֹ“.  תּוֺלַעַת  תִּירְאִי 
צְרִיכִים  וְכֻלָּנוּ  הַמָּשִׁיחַ  מֶלֶךְ  שֶׁל  מִדָּתוֺ 

לִדְבּקֹ בָּהּ.
ישֵׁ  שֶׁלְּתוֺלַעַת  כָּתוּב  זאֹת,  לְעֻמַּת 
וְלאֹ  הָמוֺן  אוֺכֶלֶת  הִיא  מְיֻחָד:  טֶבַע 
הַגּוּף  בְּתוֺךְ  נִשְׁאַר  הַכּלֹ  דָּבָר.  מַפְרִישָׁה 
מְיצֶַּגֶת  זוֺ  תְּכוּנָה  שֶׁלָּנוּ  בַּסִּפּוּר  שֶׁלָּהּ. 
דָּבָר לאֹ טוֺב: אַדְמוֺ“ר הַזָּקֵן לָמַד הֲמוֺן 
חִדּוּשִׁים נִפְלָאִים בִּתְקוּפָה זוֺ אֵצֶל הַמַּגִּיד, 
אֲבָל הוּא לאֹ חָלַק אוֺתָם עֲדַיִן עִם אַף 
אֶחָד כִּמְעַט, לאֹ כָּתַב סְפָרִים אוֺ מָסַר 
בְּגוּף  שֶׁנֶּאֱגַר  הָאכֶֹל  כָּל  כְּמוֺ  שִׁעוּרִים. 
הַתּוֺלַעַת, נאֶֶגְרוּ הַתּוֺרוֺת הַלָּלוּ בְּראֹשׁוֺ 

שֶׁל אַדְמוֺ“ר הַזָּקֵן וְגָרְמוּ לְמַחֲלָה כָּזוֺ.
כְּמוֺ  לִהְיוֺת  שֶׁצָּרִיךְ  צַד  שֶׁיּשֵׁ  הֵבַנּוּ 
צַד  וְישֵׁ  וְשִׁפְלוּת,  עֲנָוָה   — תּוֺלַעַת 
שֶׁאָסוּר לִהְיוֺת כְּמוֺ תּוֺלַעַת — שְׁמִירַת 
לְהַשְׁפִּיעַ  בְּלִי  לְעַצְמִי  הָאֱלוֺקִי  הַשֶּׁפַע 

לַאֲחֵרִים.
אֲנַחְנוּ  שֶׁלָּנוּ  הַטִּבְעִית  הַנְּטִיָּה  לְפִי 
עֲלוּלִים לְסָרֵב לְלַמֵּד, לְהִתְבַּיּשֵׁ לְהַשְׁפִּיעַ 
צָרִיךְ  וּמִכָּךְ  שִׁפְלוּת,  מִתּוֺךְ  דַּוְקָא   —
תּוֺרָה  שֶׁהַעֲבָרַת  לִזְכּרֹ  עָלֵינוּ  לְהִזָּהֵר. 
וֶאֱלקֹוּת אֵינָהּ גַּאֲוָה, לאֹ אֲנִי הַמַּשְׁפִּיעַ, 
דַּרְכִּי אֶת אוֺר הַתּוֺרָה  מַעֲבִיר  אֶלָּא ה׳ 

וְהַחֲסִידוּת.
הַזָּקֵן  אַדְמוֺ“ר  שֶׁל  הַחִדּוּשׁ  וְאָכֵן, 
אֶת  לְלַמֵּד  שֶׁיּשֵׁ  מַכִּירִים הוּא  שֶׁאֲנַחְנוּ 
כָּל הַתּוֺרָה לְכָל עַם יִשְׂרָאֵל. גַּם סוֺדוֺת 
קַבָּלָה  רַבּוֺת,  שָׁנִים  נִסְתָּרִים  שֶׁהָיוּ 
וּפְנִימִיּוּת הַתּוֺרָה. כָּל אֶחָד צָרִיךְ לַעֲשׂוֺת 
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מִצְווֺת  תּוֺרָה,  לַהֲפָצַת  שֶׁבִּיכָלְתּוֺ  כָּל 
וַחֲסִידוּת.

מַשְׁמָעוּת  לַסִּפּוּר:  נֶחְמָד  קֶשֶׁר  עוֺד 
אַף“.  “חֲרוֺן  כַּעַס,  הִיא  “אַף“  הַמִּלָּה 
שֶׁמַּשְׁמָעוּתוֺ  אַף“,  “הַאֲרָכַת  מֻשָּׂג  ישֵׁ 
לְהַצְלִיחַ  כְּדֵי  הַכַּעַס.  וּדְחִיּתַ  סַבְלָנוּת 

לַאֲנָשִׁים  הַתּוֺרָה  אֶת  וּלְהַעֲבִיר  לְלַמֵּד 
אֲחֵרִים צָרִיךְ הַרְבֵּה סַבְלָנוּת — הַאֲרָכַת 

אַף.
שֶׁנִּזְכֶּה לִהְיוֺת תּוֺלַעַת מְפִיצָה!

שַׁבַּת שָׁלוֺם וּמְברָֹךְ!
י רָזִ

שמי וזכרי
מִי לְעלָֹם וְזֶה זִכְרִי לְדרֹ דּרֹ“. מפרשים חז“ל: שם הוי׳ הוא “שמי לעלם“, נעלם ולא אומרים  “זֶה שְּׁ
אותו. “וזה זכרי“ הוא שם א־דני הגלוי ונקרא. ובזוהר מוסבר: שמי ועוד יה )החלק הנסתר בשם 
הוי׳( = שסה מצוות לא תעשה. זכרי ועוד וה )החלק הגלוי בשם הוי׳( = רמח מצוות עשה, וביחד 
שמי זכרי הוי׳ = תריג. והנה זה שמי לעלם וזה זכרי לדר ודר = 1225, מספר שהנקודה האמצעית 
שלו היא תריג. גם למשה רבינו יש שם נעלם שניתן לו בלידתו, ויש את שמו הגלוי ׳משה׳. כל 

הרמזים הקודמים שייכים גם למשה, שהרי תריג = משה רבינו.
]עמודיה שבעה[

 הגמגום
לְשׁםֹ גַּם מֵאָז דַּבֶּרְךָ אֶל עַבְדֶּךָ כִּי כְבַד פֶּה וּכְבַד לָשׁוֹן אָנכִֹי“.  “לֹא אִישׁ דְּבָרִים אָנכִֹי גַּם מִתְּמוֹל גַּם מִשִּׁ
משה אומר שהוא מגמגם, “גם מתמול גם משלשם“. חז“ל אומרים שמשה רמוז במבול “בְּשַׁגַּם 
הוּא בָשָׂר“, בשגם = משה. קל למשה להיות טמון בתיבת נח הפנימית, וקשה לו לבטא כלפי חוץ 
מה שהוא יודע, מי יאמר שהאנשים הלכודים בסבך העולם הזה יבינו ויאמינו למה שבלבו? “גם“ 
הוא לשון ריבוי, קשה לו לרדת לעולם הריבוי. אבל לבסוף משה מתאמץ ומצליח לדבר, להביא 

את האחדות לתוך הריבוי, ועד שנאמר עליו “וגם בך יאמינו לעולם“.
]מלך ביפיו עמ׳ קכח[



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

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

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

היום.  צריכה להיות היעד המרכזי שלנו  תשובה ציבורית 
התשובה הפרטית פורחת, ברוך ה׳ — עוד יהודי ועוד יהודי מתקרבים לה׳ 
ולתורתו. כמובן, איננו מוותרים על אף יהודי, “לא ידח ממנו נדח“, ויש להמשיך 
לפעול במרץ בקירוב — אך אנו בהחלט בכיוון. אבל, לצד ההתעוררות הפרטית, 
בחיי הציבור בארץ ההתקרבות לתורה כמעט לא ניכרת )ובמובנים רבים נראה 
שיש אף התרחקות, ר“ל(. “אין ישראל נגאלין אלא בתשובה“, המתבטאת גם 
בחיי הציבור — במלך ישראל “הוגה בתורה ועוסק במצות כדוד אביו, כפי 
תורה שבכתב ושבעל פה“, ש“יכוף כל ישראל לילך בה ולחזק בדקה“ )וכך 

יתחיל את דרכו כמשיח(.
כבר היו דברים לעולמים: חזקיהו המלך עורר לתשובה את עם ישראל כולו, 
תוך שהוא מאחד את ממלכת יהודה עם שרידי ממלכת ישראל. זו הסבה לכך 
שהקב“ה בקש לעשות את חזקיהו משיח, אך עדיין לא הגיע הזמן. שהרי התשובה 
הציבורית של עם ישראל צריכה בסופו של דבר להנהיג את העולם כולו, ולפני 

ש׳נסגור את השערים׳ עלינו ללקט את כל הנשמות השייכות לעם ישראל.
בשנים האחרונות עוסק הרב גינזבורג שליט“א רבות ב׳מהפכה הרביעית׳ — 
מהפכת הפצת התורה לאומות העולם. השיעור הראשון בחוברת השבוע הוא 
התבוננות נפלאה, החושפת את סודות סיפור התשובה הציבורית של חזקיהו 
המלך כ׳ממוצע׳ בין תחלת דרכו של עם ישראל בירידה למצרים ובין תכליתו 
בשיבה האחרונה לארץ בגאולה האמתית והשלמה. כדרכו של הרב, הרגישות 
והעיון הרגיש והמתרגש בפשט הכתובים,  ללשון התנ“ך, הסברי החסידות 
מתלכדים לתת תמונת עולם מחודשת על בנין עם ישראל בכלל ועל העבודה 

האקטואלית בדורנו בפרט.


