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 כפ"ח –ט' תשרי ע"ח -אור ל

 "מרחפת"
 יארצייט ר' ראובן מרנץ ע"ה

נגנו
א
 "שאמיל". 

לחיים לחיים. שנה טובה ומתוקה לכל עם 
 ישראל.

 אור ביום הראשון למעשה בראשית-בן

ה יש אור חדש שיורד כתוב בתניא שכל שנ
לעולם, שלא היה אף פעם בעולם. על זה אנחנו 
מבקשים "אור חדש על ציון תאיר". בתוך השם 

 – ראובן. חז"ל מפרשים אורבן יש אותיות ראו
 ראובן, נמצא שאוראותיות  ראו, אבל בן-ראו

. איפה זה בן אור, הוא עצמו אור-בןהוא אותיות 
 רמוז במעשה בראשית? 

ר יום כיפור, "אחת בשנה". מחר בערב כב
העולם נברא בכ"ה באלול, יום ראשון. אחר כך ג' 
תשרי הוא יום ראשון השני ויום כיפור הוא יום 

חזקה של "יום אחד". יום  –ראשון השלישי 
המספר הראשון  – יה-, ה15-כיפור הוא יום ה

 מבריאת העולם.  –שהוא שם קדוש של ה' 
בן הראשון, ראובן הוא הבכור של יעקב, הוא ה

אז צריך למצוא אותו ביום ראשון, "יום אחד". 
"יהי אור ויהי אור", ביום  –האור הוא פשוט 

ראשון ה' ברא את האור, אז האור שם. מה לגבי 
ביום ראשון. למשל, כמה  בן? יש הרבה בן-ה

 בןמלים יש ביום ראשון למעשה בראשית? בדיוק 
מלים מ"בראשית" עד "אחד". יש גם פסוק 

 –אותיות  בןשת פסוקי יום אחד שיש בו בחמ
הפסוק השני. כלומר, יש משהו בפסוק השני 
שמשקף את כל "יום אחד" של מעשה בראשית. 
"והארץ היתה תהו ובהו וחשך על פני תהום ורוח 

אותיות,  בןבדיוק  –אלהים מרחפת על פני המים" 
 מלים.  בןכאשר בכל היום יש 

                                                      
 נרשם על ידי איתיאל גלעדי. לא מוגה. א

כות. , השם של המלבןהוא שם  בןבקבלה 
תכלית כוונת בריאת העולם היא "והיה הוי' למלך 

 בןעל כל הארץ", לתקן את המציאות. כתוב ששם 
הוא המציאות כפי שהיא. היות ש"והארץ היתה 
תהו ובהו" היתה שבירה במציאות, אבל התפקיד 

הוא לתקן  –"אשר ברא אלהים לעשות"  –שלנו 
 בןאת המציאות בכל מה שעושים, את שם 

 – בןלתוך ה אוריך להאיר, להמשיך בקבלה. צר
. אור-בןוגם  בן-אורוגם  בן-ראו, גם ראובןזה 

אם כן, קודם יש פסוק "והארץ היתה תהו ובהו" 
אותיות ואחר כך "ויאמר אלהים יהי אור  בןעם 

, קודם פסוק אור-בןממש הסדר של  –ויהי אור" 
אותיות ואחר כך ה' בורא את האור. את  בןעם 

" חז"ל דורשים על אברהם אבינו, הפסוק "יהי אור
היהודי הראשון. בין השבטים, בני יעקב אבינו, 
ראובן הוא בחינת אברהם )שמעון הוא יצחק ולוי 

 הוא יעקב(.

 "יחי ראובן"

הכל קשור גם לזמן, "לחיות עם הזמן", עם 
פרשת השבוע. כעת קוראים "וזאת הברכה", 
הסוף של התורה. שם הברכה הראשונה, בה פותח 

שה רבינו, היא "יחי ראובן ואל ימֹת ויהי מתיו מ
מספר". מה הפסוק הקודם, באותה פרשיה 
בתורה? "ויהי בישרון מלך בהתאסף ראשי עם 

"יחי ראובן"  –יחד שבטי ישראל. יחי ראובן וגו'" 
יוצא מהמלך של עם ישראל, "ויהי בישרון מלך", 
שהולך גם על הקב"ה שהוא המלך וגם על משה 

המלך וגם על מלך המשיח. הסמיכות  רבינו שהוא
"יחד שבטי ישראל. יחי ראובן"  –היא סוף הפסוק 

" דשל "יח ד-" )היחד" בעצם יוצא מה"יחיה" –
שראל" יש יד שבטי יח(. וכן ב"יבמספר קדמי = 

", לכן אחריו יש יחינוטריקון מאד ברור של "
 ". מי יחי? יחי ראובן, ואל ימות. יחי"



 ג ואביטה            

. הבל הוא הבל, של לזראובן הוא כפולה של 
הראשון שמת בעולם. משה רבינו הוא התיקון 

 –. "יחי ראובן ואל" הבלעולה ז"פ  ראובןשלו. 
"? ואל ראובן יחי. כמה שוה "הבלשוה  ואל
, "חי חי הוא יודך חיפעמים  חיברבוע,  חי, 324

כמוני היום". "יחי ראובן ואל ימֹת ויהי מתיו 
תיו נשמע כמו מת ]לשון נופל על לשון עם ימֹת, מ

האנשים שלו, הילדים שלו,  –אבל בדיוק ההיפך 
יש שם משהו שכאילו  –המשפחה שלו החיה[" 

ברבוע,  חי", יחי ראובן ואלמת אבל לא מת, "
"ואל ימֹת ויהי מתיו מספר". כנראה ראובן אוהב 
מספרים, לכן מדברים על מספרים, הוא וכל 

 כנראה אנשים –המשפחה שלו, "ויהי מתיו" 
שנראים כבר מתים אבל הם באמת חיים אוהבים 

 "ויהי מתיו מספר".  –מספרים 

 "יהי אור" –"יחי ראובן" 

-בן –בכל אופן, רמוז בדיוק במקום שאמרנו 
אותיות של "והארץ היתה תהו ובהו  בן, אור

וחשך על פני תהום ורוח אלהים מרחפת על פני 
 ". בפסוק "והארץ היתה וגו'"אורהמים" ואז "יהי 

, אבל מיד אחרי המותאותיות  תהום-כתוב ש
המות מתחיל לצמוח משהו, "ורוח אלהים מרחפת 
על פני המים", "זה רוחו של מלך המשיח". דווקא 
אחרי "וחשך על פני תהום" מתגלה רוח אלהים, 
"ורוח אלהים מרחפת על פני המים", ואז אור, 
תחיה, אור החיים, "ויאמר אלהים יהי אור ויהי 

 אור".
. חכמו  הש הרבה מקומות בחז"ל שדורשים י

"יהי אור" הוא 'יחי  –לפי זה "יהי" הוא כמו 'יחי' 
אור הוא ראובן, "יחי ראובן ואל ימֹת", -אור' ו

אחרי התהום, "ורוח אלהים מרחפת על פני 
המעבר  –המים", זה רוחו של מלך המשיח 

ורוח מהתהום לאור הוא המשיח. כמה שוה "
ברבוע.  הבל"? י המיםאלהים מרחפת על פנ

. איזו מלה היא רפח מת? מרחפתמה זה 
, יחי, "יחי ראובן חי"מרחפת" מתחלת התורה? 

 ואל ימֹת"

 מעלת ערב יום כיפור )בקביעות השנה(

לחיים, שיהיה הרבה לחיים, שנה טובה ומתוקה 
ושה' יכתוב ויחתום אותנו בספר החיים, את כל 

ון עם ישראל. אם יום כיפור הוא יום ראש
השלישי, מה היום, ערב יום כיפור? השבת 
השניה. השבת הראשונה של מעשה בראשית היא 
היום השני של ראש השנה. היום כבר השבת 
השניה. כתוב ש"אלמלי שמרו בני ישראל שתי 

אז היום יום סגולה  –שבתות מיד הן נגאלין" 
 להגאל, כל עם ישראל, עוד לפני יום כיפור. 

כפורים, כמו פורים. היום אמרנו שכיפורים הוא 
אוכלים ושותים פי שנים, צריך לעשות פורים. 

אחר כך רק כמו  –היום היארצייט הוא פורים 
פורים, אבל פורים ממש הוא עכשיו. אם נשבות 
את היום הזה, יחד עם השבת הראשונה של 

שנזכה לגאולה תיכף  –השנה, "מיד הן נגאלין" 
 ים לחיים.ומיד ממש, אבל ממש, ברגע הזה. לחי

 בן דוד בפסוק השני בתורה

אותיות,  בןבפסוק השני של התורה, שיש בו 
כמה מלים יש? "והארץ היתה תהו ובהו וחשך על 

 –פני תהום ורוח אלהים מרחפת על פני המים" 
מלים,  ידמלים ובפסוק השני  זבפסוק הראשון יש 

. אז סימן דוד? ידכפול מבחינת המלים. מי שוה 
 דוד-אותיות ו בן – בן דוד הפסוק הזה הוא

מלים, פסוק מובהק של משיח בן דוד. באמת 
חז"ל אומרים "'ורוח אלהים מרחפת על פני 

איזה מלך  –המים' זה רוחו של מלך המשיח" 
 המשיח? בן דוד.

המלה החשובה ביותר בפסוק, כמו שאמרנו 
. האם זו 728. כמה היא שוה? מרחפתקודם, היא 
. בןפעמים  דוד-ידולה ? כן. הוא עבןכפולה של 

. דברנו דוד)פעמים(  בן" עולה מרחפתפלא, "
 –היום על עשר גימטריאות שמשיח יגלה 

הגימטריא הזו היא מועמד, אך לא בטוח שיעבור, 
 –היא "מרחפת". הפסוק הזה הוא פסוק של דוד 

דווקא פסוק של היפך החיים, של "תהום", אך 
". אחר כך "ורוח אלהים מרחפת על פני המים



 ואביטה                                                  ד 

פעמים  בן" עולה מרחפתהמלה המיוחדת בו, "
וקים", "מרחפת" היא  חי)"דוד מלך ישראל  דוד

בתורה כנ"ל(, בן דוד יבוא ויגאלנו  חי-המלה ה
 תיכף ומיד ממש.

 רמזי רפח

-ו מת-" יש חלוקה למרחפתבתוך המלה "
, מספר הניצוצות שנפלו בשבירת הכלים. רפח

וצות של ניצ רפח-הכלים מתו, נפלו לתהום, ו
חיים נפלו לתוך הכלים. לכאורה הם במצב של 

החיים, אבל אם פודים את הניצוצות הכל -היפך
 ? חי-ל רפחקם לתחיה. האם יש רמז בתוך 

-בתורה, ו חי-אמרנו ש"מרחפת" היא המלה ה
)סימן כל הפסוק(,  דודפעמים  בןעולה  מרחפת

 רפח. הרי חיפעמים  16עולה  רפחאבל רק 
 רפח-'ין. מתי מכוונים את הד עבבקבלה הוא 

בתפלות הימים הנוראים? בראש השנה ויום 
כיפור, כשאומרים ד"פ "ובכן". לפי הקבלה כל 

הראשון  בכן-. העב" הוא כוונה של שם בכן"
 בכן-, הסג-ד עבהשני  בכן-, העב-ד עבהוא 

. כלומר, בן-ד עבוהרביעי  מה-ד עבהשלישי כבר 
 –צדיקים"  בכןבפרט הוא "ו בןמה ששייך לשם 
. בכל אופן, כל בן-ד עב-הוא ה –תיכף נשיר זאת 

הוא  עב. כל חיד"פ  – חיהוא גם כפולה של  עב
( פעמים טזברבוע ) דכבר עולה  עבוד"פ  חיד"פ 

 . חי
, בתוך שברי הכלים יש מת-הוא בתוך ה רפח-ה

הכלים,  מת-הם הניצוצות ו רפחניצוצות.  רפח
ות גם המת בתוכם. כשגואלים את הניצוצ רפח-ה

יחי עצמו קם לתחיה. כל זה סוד ראובן, בסוד "
 ברבוע. חי", ראובן ואל

 זוגות המספרים החשובים בתוך ראובן

היות ש"ויהי מתיו מספר", שהוא אוהב 
מספרים, נזכיר שני זוגות מספרים עיקריים בתורה 

. ראובן הוא בעצמו כפולה של 37-ו 23, 13-ו 7 –
ם )כל ארבעת , שני מספרים ראשונייז-ו לז

המספרים הנ"ל הם ראשוניים(, סוד "הבל הבלים 

אמר קהלת הבל הבלים הכל הבל", שבעת 
ההבלים עליהם העולם נברא. אבל אם מחלקים 

 אור-ו יגהוא כפולת  בן – אור-ו בן-ל ראובןאת 
. יש משהו מופלא בתוך ראובן שיש 23כפולה של 

בו את כל ארבעת המספרים החשובים ביותר, שני 
 .37-ו 23, 13-ו 7 –זוגות ה

 תענוג "אור נערב" 

שכל  –היה היום כינוס ילדים ודברנו על תענוג 
הימים האלה הם ימים של תענוג, כל עשרת ימי 

 23הוא  תענוגתשובה עד יום כיפור ועד בכלל. 
, 259, הוא 37פעמים  7, ראובן. 529ברבוע, 

צירוף אותן ספרות. יש איזה קשר הדוק בין 
 . תענוג-ו ראובן

, תענוגהאם יש איזה אור מיוחד שבעצמו שוה 
אור התענוג? יש בקבלה כמה סוגי אור נעלם, ויש 

 אור –אור מיוחד שנקרא בקבלה "אור נערב" 
. מהו "אור נערב"? לשון תענוגשוה  נערב

כבר תענוג. האור בעצמו הוא  –ערבות, אור מתוק 
מתוק, כמו שכתוב "ומתוק האור". אור נערב הוא 

לא סתם מתוק אלא ערב, יותר מסתם  –כי מתוק ה
 מתוק, כמבואר בתניא. 

יש בביטוי "אור נערב" גם משמעות שמשהו 
"ויהי ערב ויהי בקר", כמו בכל  –העריב והאיר 

מעשה בראשית. גם רומז לכך שכאשר הנשמה 
באה לעולם הזה, "הלא צבא לאנוש עלי ארץ", 

ם אדם חי את החיים. אחר כך יש ערב, אבל ג
"והיה לעת ערב יהיה אור".  –בתוך הערב יש אור 

כתוב על הגאולה, שלעת ערב יהיה אור גדול של 
המשיח. האור של המשיח, שבא לעת ערב, הוא 
האור הכי ערב והכי מתוק. "כל ישראל ערבין זה 

אור הוא  –בזה", יש לנו "אור נערב", לשון נפעל 
פעולה שנפעלת בדרך ממילא. כאשר יושבים כאן 

ובכלל  –זוכרים כעת את ראובן  –ביחד וזוכרים 
התוועדות חברים יש פה "אור נערב", שהוא 

 תענוג אחד גדול.
". הרי אור נערביש עוד ביטוי בקבלה ששוה "

שמי  –, כך אמר הבעל שם טוב רזבגימטריא  אור



 ה ואביטה            

של כל דבר יכול להאיר את  רז-שיודע את ה
 רז. בהמציאות. ככה מובא בלוח "היום יום"

. בארמית אומרים "רזא". בספר אורבגימטריא 
 –הכי געשמאק  –הזהר הקדוש הביטוי הכי נערב 

של רזא נקרא "רזא יקירא" )גם שרים אותו 
בפיוטי שבת שייסד האריז"ל, "לעטר פתורא ברזא 

" גם רזא יקיראיקירא, עמיקא וטמירא"(. והנה, "
)ענג שבת ממש(.  תענוג", ששוה אור נערבשוה "

ענוג הכי גדול הוא ה"אור נערב" שלנו, שוב, הת
הוא ה"רזא יקירא" )בחינת "אור יקרות" שכתוב 
בפסוק שלפני "והיה לעת ערב יהיה אור", אור 
נערב(, ובזכותו נזכה גם לביאת משיח וגם לתחית 
המתים תיכף ומיד ממש, "הקיצו ורננו שוכני 

 עפר". 

 תענוגי ערב יום כיפור

וא פורים, בפורים שוב היום שאנו עומדים בו ה
תולים את המן. הסיבובים של הכפרות הם אותו 

להתכונן לתלית המן על עץ גבוה חמשים  –ענין 
אמה. כשליעקב אבינו לא היה תפילין הוא לקח 

אף אחד לא יבין  –מקלות ועשה אתם משהו 
שמקלות ותפילין הם אותו דבר, רק מי שיש לו 

פרות חוש מיוחד. אותו דבר, מי שיש לו חוש בכ
כבר מבין שזה לתלות את המן על עץ גבוה 

 חמשים אמה, כי היום פורים. לחיים לחיים.
ידוע שחסידים של פעם היו מגיעים ל"כל נדרי" 
שתויים, כמו בפורים. לחיים לחיים. ]מתחילים 
עכשיו?[ מתחיל מעכשיו. אמרנו שכל מה שקשור 

זה  –לימים האלה הם עניני תענוג. מחלקים לקח 
כל הנשים הצדקניות עסוקות הערב, כדי תענוג. 

לאפות לקח וגם להכין קרעפלאך. קרעפלאך הוא 
תענוג של שלום בית, סגולה לשלום  –גם תענוג 

בית כידוע. גם מנהג מחר בבקר להתפלל הכי קצר 
, מקלותתענוג! וגם התפילין, ה –מכל השנה 

, הרגשת "והוא רחום יכפר מלקותהופכים להיות 

                                                      
ו' אלול. נתבאר בארוכה בהתוועדות ח"י אלול ע"א  ב

 )ובכ"ד(.

כל "עד דלא ידע", תענוג אחד עון", תענוג. ה
תפלה  –גדול. מחר בבקר "אל נא רפא נא לה" 

קצרה שבוקעת רקיעים ומגיעה ישירות לעצמותו 
יתברך, "כי עמך מקור חיים", "מקור כל 

 התענוגים".
 נגנו "יעלה".

 משיח רחפן

לחיים לחיים. מזה שמשיח בן דוד רמוז במלה 
, אפשר ללמוד פשט דודפעמים  בן", מרחפת"

דוד הוא "פלג קיסר", אבל משיח בן דוד  –שדוד 
הוא טיפוס  –הוא "קיסר" מלא, יוצא דופן לגמרי 

מרחף. איך מתאים שמשיח בן דוד יהיה טיפוס 
הוא המציאות כפי  בןמרחף? הרי אמרנו ששם 

שהוא משיח,  – בןשהיא. אז מי ששייך לשם 
, "בני בןבמספר סדורי עולה  משיח-כידוע ש

אמור להיות בחור  –ילדתיך" אתה אני היום 
מציאותי, על הקרקע, לא מרחף. אבל הגימטריא 

 הזאת מלמדת אותנו שהוא מרחף. 
 –איך מתאים? איך יכול להיות? מה זה משיח 

מרחף או מציאותי? כנראה שזה מה שיתגלה 
כאשר יבוא מלך המשיח, וזה מה שאנשים לא 
מבינים בענין המשיח. לכן המשיח שכולם מחכים 

לא יבוא אף פעם ולמשיח האמתי לא מחכים, לו 
כי לא מכירים איזה טיפוס הוא יכול להיות. רוצים 
מישהו שיתקן את המציאות ופתאום מקבלים 
בחור מרחף. אבל בסופו של דבר מתגלה שאותו 
בחור מרחף הוא זה שיודע לתקן את המציאות. זה 

 פלא, זה מה שלומדים מהמלה "מרחפת".

 מרחף ומרחפת

יח הוא בחורה קוראים לה "מרחפת". אם המש
אם בכל אופן הוא בחור, אז קוראים לו 'מרחף'. 

? כתוב קודם בפסוק "והארץ מרחףכמה שוה רק 
 מרחף –היתה תהו ובהו וחשך על פני תהום" 

. מי שמרחף שייך ל"ישת חשך סתרו". חשךשוה 
לכן לא מבינים אותו, כי הוא שייך לחשך של 

א". הוא משמונה "ברישא חשוכא והדר נהור
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נסיכי אדם, שהם בחינת תהו, בחינת חשך. רוצים 
באמת החשך הזה יהפוך להיות  –מישהו שיאיר 

אור באיזה שלב, "ויאמר אלהים יהי אור ויהי 
אור", "והיה לעת ערב יהיה אור" כנ"ל, אבל קודם 

 הוא חשך מרחף. 
ידוע שהמשיח  –'איהו מרחף, איהי מרחפת' 

שמים, מרחף ומרחפת )הערך יהיה נשוי, זוג מן ה
איהי , איהו מרחףהממוצע של ארבע תבות '

, הקיקיון של יונה שנקרא עליו קיקיון' = מרחפת
במנחה של יום הכפורים, סמל של מציאות 

במשולש  חיה, חיים נצחייםמרחפת, והוא עולה 
כידוע(. יש לנו כמה זוגות כאלה... הוא מרחף 

 . והיא מרחפת. מזל טוב! לחיים לחיים
לחיים לכל הרחפנים. שתהיה שנה טובה 

 ומתוקה לכולם.

 תשובה במתיקות הניגון

 נגנו "קול דודי".
עם הניגון הזה אדמו"ר הזקן עשה בעלי 
תשובה. יש מתיקות בניגון הזה, כמו שגם דברנו 

ששרש המתיקות של התפוח הוא  –קודם לילדים 
המתיקות של הניגון, ככה כתוב בחסידות. 

הניגון באה מתיקות לתוך התפוח, מהמתיקות של 
ואומרים  –עוד מתיקות  –שטובלים אותו בדבש 

שה' יחדש עלינו שנה טובה ומתוקה. הניגון הזה 
הוא ניגון עם מתיקות והוא ניגון של תשובה, סימן 
שצריך לעשות תשובה מתענוג כמו שדברנו קודם. 

תשובה מיראה,  –יש ארבע מדרגות תשובה 
מיראה, תשובה מתענוג.  תשובה מאהבה, תשובה

שנזכה לתשובה מתענוג, גם עם ניגון מתוק ועם 
 תפוח בדבש.

 המלך אחשורוש –מלך רחפן 

יצא לנו שמשיח הוא מלך מרחף. כמלך הוא 
הוא כאן המלך,  –, שייך למציאות בןשייך לשם 

הוא גוזר גזירות, צריך לשמוע בקולו, לא להמרות 
מרחף? את פיו. מי היה בתורה, בתנ"ך, מלך 

מכירים מישהו שהוא מלך מרחף, שהוא גם מלך 

וגם מרחף? יש אחד כזה בתנ"ך, שייך לפורים, 
קוראים לו אחשורוש. אחשורוש הוא מלך מרחף. 

לא משתמשים במלה  –כך חז"ל גם מתארים אותו 
הזו, אבל כל התיאורים הם ככה, שהוא טפש 
ורשע ולא יודע מה שהוא רוצה וכל אחד יכול 

ו. הוא גם גוזר גזירות וכולם חייבים לסובב אות
 לשמוע בקולו. 

יחי ראובן ואל ימֹת ויהי כמה שוה כל הפסוק "
 –" )שבא אחרי "יחד שבטי ישראל" מתיו מספר

כעת אנחנו מקיימים "יחד שבטי ישראל" ואז "יחי 
, מספר ברית. ראובן שייך 1641שוה  –ראובן"( 

למושג ברית. מה הנקודה האמצעית של המספר 
. רואים שיש פה איזה קשר אחשורוש, 821הזה? 

חשוב מאד בין אחשורוש לראובן. אחשורוש הוא 
 המלך המרחף. 

שוה  מרחף-? אמרנו שמרחף מלךכמה שוה 
 418 – מלך מרחף, אבל אנחנו רוצים חשך

, אבל הוא הדר.[ אכן הוא פעמיים הדר]פעמיים 
)וכידוע  ישחקיצחק אבינו, –גם מישהו אחד 

עם שני הכוללים, יחס  יצחקפעמיים  הוא ישחקש
חשוב מאד בחשבון כמבואר במ"א. והנה כל 

 הדר, סוד "ברישא חשוכא והדרע"ה עולה  יצחק
נהורא", המעבר ממלכי התהו לעולם התיקון, 
מריחוף גמור למציאות מתוקנת, היינו "צחק עשה 

מלך הוא  ישחקלי אלהים כל השמע יצחק לי"(. 
 . מרחף

וי למלך מלכי המלכים אחשורוש הוא כינ
הקב"ה שאחרית וראשית שלו, כמבואר באריז"ל 
בשם המדרש. כל פעם שכתוב "המלך" במגלה 
זהו הקב"ה, ולפי הקבלה גם אחשורוש הוא 
הקב"ה. כנראה שגם הקב"ה הוא מלך מרחף. 

אז  1000שוה  אאותו אנחנו רוצים להמליך. אם 
', מספר הויפעמים  סוד, 1820עולה  אחשורוש

 ת הוי' בכל התורה כולה.שמו

 זוגות רחפנים "מהדו ועד כוש"

כל זוג  –אמרנו ש'איהו מרחף, איהי מרחפת' 
שמתחתן, זוג משיחי, הם מרחף ומרחפת. מה 
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סימן של זוג מרחף? ]נוסעים להודו.[ יפה, הוא 
אומר שזוג מרחף דבר ראשון נוסע להודו. יש עוד 

רבי משהו, לאן עוד נוסעים זוג שמרחף? נוסעים ל
מי שקודם נוסע לרבי בהמשך נוסע להודו,  –

 עושים מה שהרבי רוצה. 
אחשורוש, המלך המרחף, הוא גם שדכן, כל 
המשתה שהוא עושה הוא כדי לעשות שידוכים, 
"כרצון איש ואיש". מה הוא אומר? שהזוגות 
שלו, כל התלמידים שמתחתנים, צריכים מיד 
לרחף להודו )' ויהי בימי אחשורוש הוא 

שורוש המוליך מהודו ועד כוש', הוא מוליך אח
את התלמידים קודם כל להודו ומשם עד כוש, עם 
ארץ ישראל באמצע(. כנראה שהודו הוא בכלל 
מקום מרחף. איזה יחוד אנחנו עושים בהודו? 
יחוד העפיפה. כל הענין של הודו הוא יחוד 
העפיפה בקבלה, צריך ללמוד איך לרחף. אז 

יות מלך מרחף על הארץ. אפשר לחזור לארץ ולה
 לחיים לחיים. 

לכבוד כל השלוחים המתוקים שלנו, הזוגות 
המרחפים שלנו שעושים חיל בהודו, וכפי שאנחנו 

דרור, זהר וגם אני מקבל את המיילים  –שומעים 
כולם הכי אוהבים את המרחפים, את החבר'ה  –

האלה, שיצליחו ו"מהם יראו וכן יעשו". ]לפי זה 
ות יחוד נשיקין, קוש באידיש.[ כוש צריך להי

נכון, כוש זה יחוד נשיקין, חיבוק בהודו ונשיקה 
בכוש ואז עצם הזיווג בארץ ישראל, סוד הביאה 

 של ביאת משיח צדקנו. 

 לגלות שהמת הוא חי

בפורים קם רבה ושחטיה לרבי זירא. אחר כך 
הוא גם החיה אותו. כל הענין של פורים הוא 

אותו, הוא קם  ולהחיות רפח-מת –מרחפת 
לתחיה. כן יהיה לנו, שנזכה תיכף ומיד שרבי זירא 

שרבה יקים אותו, שמי ששחט  –יקום לתחיה 
 אותו יקים אותו. לחיים לחיים.
 נגנו "ויהי בימי אחשורוש".

 רפחבמספר קטן? קודם כל,  מרחפתכמה שוה 
. אם חיהוא  רפח-, סימן שהחיבמספר קטן שוה 

במספר קטן שוה  פתמרח, ח, מת-נוסיף גם את ה
בתוך  חי' הוא הוי. כלומר, שם 26' ב"ה, הוישם 
, מתבתוך  חי. איך מכוונים עוד מלה שיש מת

 צ-השקל, שם ה מחציתאבל עוד משהו באמצע? 
באמצע, הצדיק נמצא  –בית -באלף חי-האות ה –

, מתומי שרחוק ממנו  חיבאמצע, מי שקרוב לו 
ית , כל אחד צריך לתת מחצמחציתאבל הכל 

, מתבתוך  חי' הוא הויהשקל. רואים שגם שם 
ההברקה שפנימיות  –שם המיוחד, שם המפורש 

. זהו הגילוי של שם הוי', ואז גם חיהוא  מתה
בחי הנראה והנגלה. כמו  –המת הופך להיות חי 

שיש טוב הנראה והנגלה כך יש חי הנראה 
 והנגלה. 

מה פירוש "ובחרת בחיים"? כתוב בחסידות 
בחיצוניות הוא מת וכל דבר בפנימיות שכל דבר 

הוא חי, ולכן כל הענין של חסידות בכלל וחסידות 
חב"ד בפרט היא פנימיות, ובפנימיות גם המת 
הוא חי. על זה כתוב "ובחרת בחיים", לחדור 

כך מסביר אדמו"ר הזקן שבחירה היא  –לחיים 
חדירה, לבחור היינו לחדור לפנימיות המציאות, 

מת ובפנימיות היא חי. זו גם  שבחיצוניות היא
אגרת יא בספר התניא, לראות איך כל דבר שנראה 
הפוך בפנימיות הוא רק טוב ותענוג, עדן. הוא חי 
"כי עמך מקור חיים", מקור כל התענוגים. בשביל 

לבחור  –זה ה' ברא אותנו כאן, העם היהודי 
בחיים. הכל בסוד המלה "מרחפת", מה שהמשיח 

 לו גם אשה מלכה מרחפת.  הוא מלך מרחף ויש
לחיים לחיים, שנדע מה זה שם הוי'. "ברוך 

שנבין שהוי'  –אתה הוי'", כל פעם שאומרים הוי' 
 היא מרחפת.

]מה יש באותיות רחף שזכו לרחף?[ מרחפת, 
יחד  – 17 פ-ו 20 ר –במספר סדורי  רפ. רק רפח

, הראשון שמת, שהרגו אותו. בתוספת הבלעולה 
החדש, המחיה  מה, סוד שם םאדכבר עולה  ח-ה

 את המתים.
 נשיר עוד שיר ואז נבין יותר טוב.

 ראובן מנגן במנין הרבי מהר"ש
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נגנו "ס'איז דאך אלץ הבל הבלים אין עוד 
 מלבדו".

לחיים לחיים. לפני שנה אמרנו שכנראה הרבי 
המהר"ש, שראובן היה קשור אליו, רוצה אותו 

"ש הוא שינגן לו. הרי היארצייט של הרבי המהר
 –עוד כמה ימים, י"ג תשרי, ולכל רבי יש מנין 

ולמעלה בגן עדן מנגנים גם  –הוא עושה מנין 
בכלים גם בשבת, כמו בבית המקדש. לכן הוא 
לקח את ראובן, כדי להצטרף לתזמורת של יום 

 "אור נערב".  –כיפור 
דרך אגב, "אור נערב" הוא שם של ספר של 

, תענוגמטריא ", בגיאור נערבהרמ"ק. עיקר ה"
הוא אור שיוצא מנגינה, כי ערב היינו "קולך ערב" 

התענוג של ערבות הוא דווקא בקול. "אור  –
נערב" הוא כמו רואים את הנשמע ושומעים את 
הנראה. כשמגיעים לעצם נקודת הדעת שם כל 
החושים מתחברים. התענוג של "אור נערב" הוא 
אור של "ברוב שירה וזמרה", האור שיוצא 

 ראובןסקסופון של ראובן למעלה בשמים )מה
 אורצח  אור, אור אור אורעולה  סקסופוןועוד 

עילאה כנודע  כתראקדמון, סוד  אורמצוחצח 
בקבלה(. שוב, כנראה הוא צריך כמה שעות 
חזרות לפני יום כיפור, לכן לקחו אותו ביום הזה 

הוא הספיק לנגן ביחד בתזמורת, במקהלה, של  –
יים לחיים. כל שנה "מעלין הרבי המהר"ש. לח

השנה הזאת ביתר  –בקדש", עילוי אחר עילוי 
 שאת ויתר עז. לחיים.

 נגנו "דרכך אלהינו".

 ריקודים ב"רחמנא" –תענוג הסליחות 

כתוב במחזור שעושים כפרות אחרי סליחות. 
יש עוד תענוג, שמנהגנו שבכלל לא אומרים 
סליחות. מקצרים בתפלה וסליחות בכלל לא 

ם. למה אדה"ז כתב כך במחזור? אחרת לא אומרי
היה לנו תענוג. אם לא היינו יודעים שכפרות זה 
אחר סליחות ושאנחנו לא אומרים סליחות לא 
היה לנו תענוג, זה היה תענוג לא מורגש. בכל 

אופן, כדי לקיים את הענין של סליחות לפני 
 כפרות נשיר "רחמנא".

יש  –לא משנה מה המילים  –בכל ניגון 
מתיקות, הכל זה "אור נערב". גם כשבוכים, צריך 
לבכות מתוך "אור נערב", מתוך תענוג. כך כתוב, 
זו הבכיה של עשרת ימי תשובה. כשעכשיו אני 
שר את זה אני נזכר שכשהייתי בחור, כשנסעתי 
פעם ראשונה לרבי לסליחות שלפני ר"ה תשכ"ח 

בסליחות הראשון, כפשוטו, כמו שמספרים  –
יה לא מזמן, ירידת הדורות היא מהר, פעם, זה ה

אחרי הסליחות רקדנו כל הלילה עם הניגון הזה, 
שעות. היום מתעייפים אחרי כמה סיבובים. זה לא 

אלא באמריקה,  –כל כך רחוק, וגם לא ברוסיה 
אמריקה זה לא זה... רוסיה מילא, היתה מסירות 
נפש. גם שמה, באמריקה, רקדנו כל הלילה. ]הרב, 

ד אתנו גם אנחנו נרקוד אולי כל הלילה.[ אם תרקו
בסדר, אבל כבר התעייפתי, ירידת הדורות. אז 
רקדתי עם חבר אחד, שאני מאחל לו כל טוב סלה. 

 לחיים לחיים.
 נגנו "לכתחילה אריבער".

 "עולם חדש" ו"עולם חסד" –"מרחפת" 

נת שהא תלחיים לחיים, שנזכה לעולם חדש, 
 –סד יבנה" דש. עולם חדש ו"עולם חחולם ע
סד. יש כמה פירושים ל"עולם חולם ענת שהא ת

חסד יבנה". יש מי שאומר ש"עולם חסד" היינו 
מה שה' ברא את העולם. אבל הפירוש בקבלה, 

כאשר  –של האריז"ל, ש"יבנה" לשון עתיד 
האצילות תתגלה פה, בעולם שלנו, אז "עולם חסד 
יבנה". כעת גם יש "עולם חסד", עולם האצילות, 

הכל אלקות, אבל רוצים שגם העולם שלנו  שם
השנה לשם כך היא תשע"ח.  –יהיה "עולם חסד" 

עולם חסד הוא עולם חדש. לכן עשינו גימטריא 
 עולםמאד יפה, שכעת קשרנו ל"מרחפת", ש"

' ברבוע, הוי" עולה חדש עולם" ועוד "חסד
 במספר קטן ברבוע. לחיים לחיים. מרחפת

ות, לתלית המן. עכשיו נלך לעשות הכנות לכפר
 דשה.חליה עשלכל אחד ואחד תהיה עליה, 
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לא יודע אם כולם מכירים, אבל ה"ובכן 
ששמענו מר' אברהם ליסון,  –צדיקים" של חב"ד 

הוא מהשטיבל של חב"ד  –שיהיה בריא 
 בפונוביז'.



 
 ירושלים –ח' תשרי ע"ח 

 תשובה מתענוג
 חלוקת לקח במוסדות החינוך בירושלים

 ת תשובהא. ארבע מדרגו

 "ומתוק האור" –שנה טובה ומתוקה 

שנה
א

טובה ומתוקה לכולם. מנהג ישראל שלא  
לא מספיק שתהיה שנה  –מסתפקים בשנה טובה 

צריך שתהיה שנה טובה ומתוקה. משהו  –טובה 
לא רק מבקשים שיהיה הכל  –מאד מענין וחשוב 

טוב, אלא שיהיה הכל טוב וגם מתוק. יש פסוק 
ן משהו יותר מתוק מאשר "ומתוק האור", שאי

אור של תורה, אור של תפלה ומצוות.  –אור 
"מעט אור דוחה הרבה מן החשך" וכל שכן הרבה 
אור שדוחה את החשך לגמרי ואפילו הופך את 
החשך עצמו לאור גדול, כמו שהפסוק אומר 

 "העם ההולכים בחשך ראו אור גדול". 

 תענוג-שמחה-אהבה-תשובה מיראה

 –ה של עשרת ימי תשובה על כן, בימים האל
צריך לעשות תשובה, אבל יש כמה וכמה מדרגות 

 של תשובה: 
יש תשובה מיראה, שאם עושים תשובה מיראה 
כל העברות שעשיתי, הזדונות, הופכים להיות 

 כאילו לא התכוונתי, עשיתי בטעות. 
אבל אם עושים תשובה מאהבה העבירות 

מו לי שעשיתי הן כאילו שעשיתי מצוות, כי הן גר
לעשות תשובה מאהבה, להגיע לאהבה עזה ורצון 

 אדיר להתקרב לה'. 
לעשות תשובה  –יש משהו עוד יותר מזה 

-משמחה, שמחה רבה שעד עכשיו הייתי רחוק
רחוק מה' ועכשיו אני מתקרב לה' )לא רק רוצה 
להתקרב לה' אלא מרגיש שאני באמת מתקרב 

                                                      
 נרשם על ידי איתיאל גלעדי. לא מוגה. א

-לה'(, ממש מגיע הביתה, כמו ילד שהיה הרבה
הרבה זמן מחוץ לבית וכעת הוא סוף כל סוף 
מתקרב הביתה ופתאום רואה את אבא שלו ואמא 
שלו שלא ראה הרבה זמן ומתמלא שמחה, עוד 
יותר מאהבה הוא מתמלא שמחה רבה. זו תשובה 

 משמחה. 
לעשות תשובה  –יש משהו אפילו יותר מזה 

מתענוג, תענוג עילאי. תענוג הוא כמו שבת. יום 
נה הוא שבת, "שבת שבתון", אבל כיפור כל ש

בשנה הזו יש משהו מיוחד שיום כיפור חל ביום 
שבת קדש. יש עוד תוספת של ענג שבת, "וקראת 
לשבת ענג". אם כן, אנחנו עוד יום אחד מגיעים 
ליום כיפור, וצריך להתכונן לחוות תענוג עילאי 

 באותו יום. 
מתיקות היא תענוג, ובעצם המתיקות הזו כבר 

ה מתחלת עשרת ימי תשובה. מצד אחד מתחיל
אלה ימי דין, צריך לעשות חשבון נפש, לעשות 

אבל רואים שכל מנהגי ישראל, מתחלת  –תשובה 
ראש השנה ועד יום כיפור, מדגישים כולם את 

 המתיקות של התורה ואת התענוג של התורה.

 ארבע המדרגות בסוד הוי'

תשובה  –ארבע המדרגות שאמרנו הרגע 
שובה מאהבה, תשובה משמחה ותשובה מיראה, ת
הן, מי שמכיר, כנגד אותיות שם הוי'  –מתענוג 

נגלֹת והב"ה. שתי המדרגות הראשונות נקראות "
לנו ולבנינו", שתי מדרגות שמוזכרות בנגלה, אבל 
שתי המדרגות העליונות הן כנגד "הנסתרֹת להוי' 

חוית השמחה הרבה, שאני סוף כל סוף  –אלהינו" 
גיע לחיקו של אבא, ותענוג הוא כבר מתקרב ומ

התייחדות לגמרי, אחרי שמחת ההתקרבות, שאני 
ממש אחד עם אבא, שאנחנו דבר אחד לגמרי עם 
ה' ואני מתענג עמו לגמרי, לחלוטין. הימים האלה 
הם מצד אחד ימים נוראים, ימי יראה, אבל מורגש 
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בזמן הזה שצריך להתחיל את השנה עם הרגשה 
כמה מתוק להיות יהודי,  –וג של מתיקות ותענ

כמה מתוק לקיים תורה ומצוות, כמה תענוג יש 
 בכל דבר בקדושה שאני עושה.

 ולסיכום:
 תשובה מתענוג י 
 תשובה משמחה ה 
 תשובה מאהבה ו 
 תשובה מיראה ה 

עבודה בסימן  –ב. עשרת ימי תשובה 
 תענוג

ניתן כמה דוגמאות איך רואים שמתחלת ראש 
 ור הכל בסימן של תענוג:השנה ועד יום כיפ

 תענוג –"ראש" 

עצם הדבר שקוראים ליום הראשון של ראש 
השנה "ראש השנה", ולא תחלת השנה או איזה 
כינוי אחר, מוסבר בחסידות כי הוא באמת הראש 
של כל השנה, "בתר רישא גופא אזיל", הגוף 
נמשך אחרי הראש. מהו ראש? אפשר לחשוב 

מתי הוא כתר שהוא שכל, אבל כתוב שהראש הא
עליון ופנימיות הכתר היא תענוג. עצם הדבר 

"ראש  –שקוראים ליום הראשון של השנה ראש 
זאת אומרת שצריך להתחיל את השנה  –השנה" 

עם ראש, ראש חדש, ראש שכולו תענוג, כולו ענג 
, זה חדשהוא  ענגו ראש)הערך הממוצע של 

החידוש האמיתי של ראש השנה, "תקעו בחדש 
פעמים  יבעולה  חדשחדשו מעשיכם". שופר", "

חדשי  יב' שכנגד הויצירופי שם  יב' ב"ה, הוי
"אין בטובה  –השנה הבאה עלינו לטובה ולתענוג 

 למעלה מענג"(.

 שופרות-זכרונות-תענוג מלכויות

מה המצוה המיוחדת של ראש השנה? "מצות 
היום בשופר". כתוב ששופר הוא לשון שופרא 

ו שמצד אחד כאשר שפירושו תענוג. יש משה

שומעים את השופר קולו מחריד, אבל כתוב שמי 
ששומע את פנימיות הקול של השופר מתענג 
בעונג אין סופי, שופרא דשופרא. כמו שאנחנו 

 –עכשיו זוכים להיות בירושלים עיר הקדש 
 "קרתא דשופריא". שופרא הוא עונג ומתיקות.

מה עושים בראש השנה? מבקשים מה' שיהיה 
כתירים את ה' כמלך עלינו, וגם מבקשים מלך, מ

מה' שיזכור לנו את כל הדברים הטובים שעשינו. 
אנחנו אומרים בראש השנה מלכויות, זכרונות 

תענוג  –ושופרות. שופרות הם עצם התענוג 
פשוט. זכרונות הם התענוג בהעלאת זכרונות 
טובים. זה שה' יסכים לנו, לקבל את כתר המלכות 

רו בו, הוא רק אם ה' מתענג שאנו רוצים להכתי
אחרת הוא לא יסכים. אנחנו צריכים לגרום  –בכך 

כביכול שיהיה לה' תענוג, שירצה להיות מלך, וגם 
צריכים לגרום שיהיה לה' יתברך תענוג שירצה 

את עקידת יצחק, את  –לזכור לנו דברים טובים 
הברית, ברית אבות, את כל הדברים הטובים 

 שעשינו. 
מסכים אם הוא מתענג בו, וזה תלוי לכל דבר ה' 

לכן אנו אומרים מלכויות, שלה' יהיה תענוג  –בנו 
להיות מלך עלינו, ואומרים זכרונות, שלה' יהיה 
תענוג לזכור לנו ברית אבות. אחר כך השופרות 
הם עצם התענוג. התענוג להיות מלך נקרא תענוג 

תענוג להיות משהו, תענוג שמתלבש  –מורכב 
ה. הזכירה היא משהו הרבה יותר באיזו פעול

התענוג לזכור נקרא  –פנימי, שגם תלוי בתענוג 
"תענוג פשוט הבא במורגש". אבל התענוג של 
השופר, "ובמה בשופר?" הוא תענוג פשוט, עצם 

 התענוג.

 תענוג תפוח בדבש

אם כן, מה אמרנו? שכל מה שאנו עושים בראש 
השנה הוא כדי לגרום כביכול אצל הקב"ה 

נג. אם אתה רוצה שמישהו יתענג בך גם שיתע
אתה צריך להכנס לתוך חוית תענוג. איך זה בא 
לידי ביטוי? עוד לפני שאומרים ביום של ראש 

שופרות, מה המנהג -זכרונות-השנה מלכויות
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הראשון, "מנהג ישראל תורה היא", שעושים 
בליל ראש השנה? חוזרים מבית כנסת, עושים 

לים את הפרוסה בדבש קידוש, נוטלים ידים, טוב
ואז יש את המנהג לאכול תפוח  –כבר מתוק  –

בדבש. אומרים "יהי רצון מלפניך שתחדש עלינו 
שנה טובה ומתוקה", וכמו שאמרנו הדגש על 

לא מספיק שיהיה טוב, צריך  –המלה "מתוקה" 
 להיות גם מתוק.

אני מבין למה לוקחים דבש, הוא הכי מתוק 
תפוח? כתוב  שיש, אבל למה הולך יחד עם

שהמתיקות והתענוג הכי עצמיים שיש בגשם, 
בגשמיות, בטעם הגשמי, הם הטעם של התפוח. 
כלומר, עוד לפני הדבש, שהוא מתוק, התפוח כבר 

כמו לאכול  –מסמל את ה"פרי צדיק עץ חיים" 
מעץ החיים. בראש השנה היה חטא אדם הראשון, 

פרי " –שאכל מעץ הדעת, והתפוח נקרא עץ חיים 
והפסוק אומר "פרי צדיק עץ  תפוח" שוה דיקצ

 חיים". 
כתוב בחסידות שהפרי שמסמל מתיקות ותענוג 
בגשמיות הוא תפוח. לכן גם במנהגים כתוב 
שצריך לקחת תפוח מתוק ולטבול אותו בדבש, 

מתוק. -מתוק –"כפלים לתושיה" של מתיקות 
התפוח המתוק, כתוב בחסידות, הוא משל 

הניגון המתוק הוא יותר  –לשמיעת ניגון מתוק 
ברוחניות וממנו משתלשל ומתגשם התענוג 
שבתוך התפוח, והתענוג שבניגון משתלשל 
מתענוג עוד יותר גבוה, אבל הכל כדי להמשיך 
לגשם תענוג, זה הענין של ראש השנה, שהשי"ת 

 יחדש עלינו שנה טובה ומתוקה בגשמיות ממש.

 תענוג –חיים 

שאומרים בכל אחר כך, איזו מלה הכי חשובה 
עשרת ימי תשובה? חוזרים עליה הרבה פעמים, 
כבר מערב ראש השנה בסליחות יש פיוט שלם 
שאומרים את המלה הזו המון פעמים. יש שני 

אחד "מלך", בכוונה  –פיוטים עיקריים שם 
להמליך את הקב"ה, והשני "חיים", שחוזרים על 
המלה חיים הרבה פעמים )כאשר הפיוט של 

לפיוט של "מלך", וכנ"ל שאי אפשר  "חיים" קודם
להמליך את ה' עלינו למלך ללא תענוג, חיים(. כל 
 הפסוקים הטובים בתנ"ך של חיים אומרים אותם. 

עוד מעט נתפלל  –גם בתפלה, כל תפלה כעת 
פעמים  13אומרים את המלה "חיים"  –מנחה 

בתוך שמו"ע עם כל ההוספות של עשי"ת, כדי 
ולהמשיך מהן חיים מדות הרחמים  יגלעורר 

לעולם. מהם חיים? הפסוק אומר "כי עמך מקור 
חיים באורך נראה אור" וכתוב בחסידות ש"חיים" 

"מקור חיים" הוא "מקור כל  –הם תענוג 
 התענוגים", זהו הביטוי בחסידות. 

שהקב"ה  –אם כן, כל מה שמבקשים חיים 
חותם אותנו בזמן הזה לאלתר לחיים טובים 

החיים שרוצים הם תענוג, תענוג עצם  –ומתוקים 
החיים, תענוג להיות יהודי, יהודי חי. רבי לוי 
יצחק מברדיטשוב ועוד צדיקים גדולים כשאמרו 
כל בקר "שלא עשני גוי" פרצו בריקוד, לא יכול 
להתאפק מעצם השמחה והתענוג שאני יהודי חי. 
כל ילד צריך להרגיש את עצם תענוג החיים, 

בר העיקרי שמבקשים בימים זה הד –להיות יהודי 
 יגאלה. בכל תפלה חוזרים על בקשת חיים 

 פעמים.

 תענוג ערב יום כיפור ותענוג יום כיפור

אחר כך, מחר כבר ערב יום כיפור. יודעים שיום 
כפורים הוא כמו פורים, רק שבפורים שמחים 
ברוב מאכל ומשתה וביום כיפור צריך לענות את 

מה? אבל צריך  יש חמשה עינויים. אלא –הנפש 
להשלים זאת מחר. כל אחד ואחד מאתנו מחר 
צריך להרבות לאכול ולשתות. לעשות פורים זה 

לעשות פורים  –בעצם מחר, בערב יום כיפור 
בפועל ממש. פלא, איך מתכוננים ליום הכיפורים, 
ה"אחת בשנה", היום הכי מקודש בשנה? מה 
ההכנה? פשוט להתענג, כפול. חייבים כל אחד 

ענג מחר במאכל ובמשתה כפול מכל יום, להת
 "כפלים לתושיה". ככה נכנסים ליום כיפור.

אחר כך, מרוב התענוג דקדושה, שאנו עם 
קדוש, כתוב שעצם הצום של יום כיפור נקרא 
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שעצם הצום הוא תענוג.  –"לחיותם ברעב" 
הרביים היו אומרים שביום כיפור מי צריך 

 –ל הצום לאכול? אני כל כך מתענג מכל רגע ש
שאיני צריך  –בפרט השנה, שיום כיפור חל בשבת 

יום כיפור הוא  –לאכול בכלל. ככה צריך להרגיש 
שיא התענוג, אהבה רבה בתענוגים, תשובה 

 מתענוג.

 מתענוג עשי"ת ל"זמן שמחתנו"

זה הראש שאמרנו, שצריך להתחיל את השנה 
בהמון מתיקות והמון תענוג של קדושה. בסוף 

גם יום כיפור נקרא ראש השנה. ספר יחזקאל 
היא  –כל עשי"ת  –כלומר, בעצם כל התקופה הזו 

ראש השנה אחד גדול. הפנימיות של הראש היא 
התענוג האלקי, תענוג מאור אין סוף. ככה כל ילד 
שמנצל את הרגעים האלה של עשרת ימי תשובה 
להתענג בתורה, להתענג מעצם היהדות, שאני ילד 

ואז כל השנה  –זה הכי תענוג יהודי, ביום כיפור 
כולה תהיה שנה טובה ומתוקה. אז אפשר להבין, 
שאחרי כל התענוג הזה של עשרת ימי תשובה, 
מגיעים ל"זמן שמחתנו". לפי זה עשרת ימי 
תשובה הם שיא התענוג, ואחר כך הוא מתפשט 

"זמן שמחתנו", הוא כבר שמחה.  –בחג הסוכות 
 אבל קודם כל צריך להיות תענוג.

שתהיה שנה טובה ומתוקה לכולם. אפשר עוד 
פעם לשיר "כתיבה וחתימה טובה לשנה טובה 
ומתוקה". הקב"ה כבר כתב אותנו בראש השנה 
לאלתר לחיים טובים ומתוקים. שכל ילד ילמד 

איך ילד מתחיל ללמוד תורה? הוא מלקק  –תורה 
דבש, זה המנהג, ושככה ימשך כל החיים, שכל 

א ללקק דבש. לחיים מה שלומדים בתורה הו
 לחיים.

נגנו "כתיבה וחתימה טובה לשנה טובה 
 ומתוקה".

 כוונות תענוג-ג. רמזי

 "משפט המלֻכה" –"המלך המשפט" 

לחיים לחיים. ידוע שבעשרת ימי תשובה 
במקום לומר "האל הקדוש" אומרים "המלך 
הקדוש" ובמקום לומר "מלך אוהב צדקה 

 ומשפט" אומרים "המלך המשפט".
ונה אחת, לאור מה שדברנו הרגע. יש יש כו

הרבה פירושים למטבע הלשונית "המלך 
למה לא מספיק לומר "מלך אוהב  –המשפט" 

צדקה ומשפט" )שגם בנוסח זה ה' מכונה "מלך". 
לפי הנוסח המובא ברמב"ם "ברוך אתה הוי' 
אוהב צדקה ומשפט" ללא "מלך" הדבר מובן, 

ע"ד וכל שכן לפי הנוסח "האל המשפט" שהוא 
 –"האל הקדוש". יש כאן ארבע דרגות, ודוק( 

וכעת נעשה יחד חשבון. יש כאן גם מלמדים וגם 
-ו 95שוה  המלךילדים שאוהבים לעשות חשבון. 

 – 529, אז ביחד שוה 434שוה  המשפט
! מי שלא הכיר את הכוונה הזו תענוגבגימטריא 

עד היום 'פספס' כך וכך תפלות לכוון את הכוונה 
ו, אבל יש עדיין עוד כמה תפלות היפהפיה הז

המלך כשאומרים " –שאפשר לנצל ולהרויח 
, שאין יותר תענוג תענוג" לכוון ששוה המשפט

 מאשר "המלך המשפט", שיא התענוג.
ומחברים את  משפטאם לוקחים את המלה 

משפט" והופכים את הסדר השל " ה-עם ה המלך
ביטוי שכתוב בספר  –מקבלים ביטוי אחר 

" המלך המשפט". "שפט המלֺכהמשמואל, "
" משפט המלֺכהבשינוי צירוף קל הופך להיות "

"וידבר שמואל אל העם את משפט המלֺכה".  –
מהו "משפט המלֺכה"? כל מה שכתוב בהלכות 
מלכים של הרמב"ם, איך צריך לנהוג כבוד במלך 

 ומהן זכויות המלך כלפי העם. 
בכל אופן, "משפט המלֺכה" הוא משפט מלך 

, שיבוא ונזכה לקיים את המצוה "שום המשיח
"'שום' לעילא ]את מלך מלכי  –תשים עליך מלך" 

המלכים[ 'תשים' לתתא ]מלך בשר ודם[". כתוב 
שיחד עם בקשת מלכות ה' בראש השנה חייבים 

צריך מלך למעלה  –לבקש גם את מלכות בית דוד 
ומלך למטה, "'שום' לעילא 'תשים' לתתא". גם 

", שמתייחס לקב"ה, משפטהמלך הכשאומרים "
וגם שהוא צירוף  תענוגצריך לכוון גם שעולה 
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" שמדבר במלך בשר משפט המלֺכהאותיות "
ודם )קודם, באותו פרק בספר שמואל, נאמר 
ששאול לא הגיד לדודו את "דבר המלוכה" שבשר 

", "המלוכה" מלא דבר המלוכהלו שמואל. "
 ענגו ראש, הערך הממוצע של חדשכתיב, עולה 

ברבוע,  23", משפט המלֺכהנ"ל. וביחד עם "כ
 בהשראה(. 21ברבוע, שהוא  29, 841עולה 

 "חדות הוי' היא מעזכם"

נסיים בעוד גימטריא שקשורה לימים האלה, 
 –, הוא מספר מיוחד 529, תענוגלאותו מספר. 

משפט ברבוע )" 23רבוע, מספר כפול עצמו, 
במשולש, ועוד  9, 45, מה, ר"ת 529", המלֺכה

ברבוע, וכידוע הכלל בזה שההפרש בין  22, 484
 45 –שני רבועים עוקבים הוא סכום שני השרשים 

שוה  תענוג – חדוהעולה  23(. 23ועוד  22= 
 ברבוע.  חדוה,  חדוהפעמים  חדוה

מכל לשונות השמחה, זו ששייכת לראש השנה 
חדות "כי חדות הוי' היא מעזכם" )" –היא חדוה 

'", סוד "הן יראת הויה "" עולהיא מעזכם' הוי
]לשון אחת, 'חדות הוי'' מתוך הרגשת אחדות 

דני היא חכמה" כאשר "החכמה -הוי'[ יראת א
היא ' כי חדות הויתעֹז לחכם", בראש השנה. "

פעמים  23, וחדוהפעמים  חדוה" עולה מעזכם
ברבוע,  23", משפט המלֺכה, כנ"ל בסוד "29

שנה ברבוע(. ראש ה 29", דבר המלוכהועוד "
הוא חדות ה' שנותנת לנו כח ועוז לעבוד את ה' 
במשך כל השנה כולה בשמחה ובתענוג. שוב, 

המלך , שוה "תענוגברבוע שוה  חדוה
 ".משפט המלֺכה", שוה "המשפט

 בכי של תענוג

? הרבה דברים, אבל נאמר תענוגמה עוד שוה 
רק דבר אחד. כל ספר התניא הוא בשביל להגיע 

וש להסביר אותו. למשפט אחד מהזהר הקד
המשפט אומר שאצל יהודי יש נשיאת הפכים, 
צריכים להיות אצלו שני מצבי רוח, מצבי נפש, 

גם לבכות וגם להיות שמח.  –בעת ובעונה אחת 

איך זה נאמר בספר הזהר הקדוש? "בכיה תקיעא 
בלבאי מסטרא דא וחדוה תקיעא בלבאי מסטרא 

אני מצד אחד של הלב, בצד ימין של הלב,  –דא" 
שמח, יש לי שם חדוה, ובצד שני, צד שמאל של 
הלב, אני בוכה. בעת ובעונה אחת, זו נשיאת 

, החיה שבנפש, חיהשוה  חדוה-הפכים. כידוע ש
הולך  –, היחידה שבנפש יחידהשוה  בכיה-ו

 ביחד. 
אמרנו שכל הימים האלה הם ימים של תענוג, 

ככה מתחילים את השנה, במתיקות  –תענוג אלקי 
וג. לכאורה היה אפשר לשאול הרי האר"י ותענ

הקדוש אומר שכל מי שלא בוכה בימים האלה, 
הימים הנוראים, סימן שיש משהו חסר אצלו 

הבכיה צריכה להיות ספונטאנית, בדרך  –בנשמה 
ממילא. כשיש התגלות של הנשמה הביטוי הוא 
בכיה. אבל, כתוב בחסידות, שהדמעות של עשרת 

ראש השנה ויום כיפור, ימי תשובה, הדמעות של 
 הן דווקא דמעות שמחות. 

הדוגמה היא איך שרבי עקיבא בכה מרוב תענוג 
כשהוא שמע את סודות התורה של שיר השירים. 
פסוק השיא של שיר השירים הוא "מה יפית ומה 
נעמת אהבה בתענוגים". הסודות של "מה יפית 
ומה נעמת אהבה בתענוגים" הם אור כל כך גדול 

פנימיות הכתר,  –מסוגל להכיל  שהשכל לא
פנימיות עתיק, גילוי של מלך המשיח, הכל תענוג 

מה יפית ומה נעמת אהבה אלקי עצום )ידוע ש"
הוא  נר, כאשר כל נרפעמים  ז" עולה בתענוגים

"העם ההלכים בחשך ראו  –" אור גדול"
 ]פתאום[ אור גדול", כנ"ל(. 

אז שוב, מה צריך? לשמוח? לבכות? אמרנו 
יך את שניהם יחד. גם הבכי צריך להיות מאד שצר

? דמעות שמחותשמח. כמה שוה בגימטריא 
שוה  דמעותדמעות שמחות הן הסימן של עכשיו. 

'. הויפעמים  29שוה  שמחות' והויפעמים  20
ברבוע, פעמים  7, 49שוה  דמעות שמחותביחד, 

, הבחיר שבאבות, יעקבפעמים  7' ב"ה, הוי
בין הימין, חדוה,  –נושא הפכים  –הממצע 

 והשמאל, בכיה. 
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 בכיה ברבוע פרטי –חדוה ברבוע כללי 

נמצא שיש פה נשיאת הפכים אצל יהודי, שהוא 
-חיהיחד,  חדוהו בכיהבוכה ושמח, יש לו 

, אז צריך להיות איזה חשבון שהם שוים. יחידה
. 23שוה  חדוה-ו 37שוה  בכיהבחשבון רגיל 

המלך ", תענוגברוע, שוה  23ברבוע,  חדוה
 ", כמו שאמרנו. המשפט

מה שנאמר עכשיו, פעם דברנו שכאשר יבוא 
מלך המשיח הוא יגלה עשר גימטריאות שהן 
הגימטריאות הכי יפות שיש, הכי מופלאות שיש 

"גל עיני ואביטה נפלאות מתורתך".  –בעולם 
הרבי אמר שכאשר יבוא מלך המשיח ישירו 

שהוא  עשרה ניגונים, והרבי אמר על ניגון מסוים
אחד מהם. מישהו זוכר? "הוא אלהינו". תיכף 
נשיר "הוא אלהינו", כי הרבי אמר שזה יהיה אחד 
הניגונים שישירו כשיבוא מלך המשיח. כנגד 
עשרה ניגונים יש עשר גימטריאות, וכעת נאמר 

 אחת מהן בדרך אפשר: 
. נקח את המלה תענוגשוה  חדוהפעמים  חדוה

 37 –י שלה ונעשה לא את הרבוע הכלל בכיה
 באלא רבוע פרטי, כל אות ברבוע.  –ברבוע 

 ה-ו 100ברבוע  י, 400ברבוע  כ, 4ברבוע עולה 
ברבוע  חדוה! תענוג, 529סה"כ  – 25ברבוע 

ברבוע פרטי! זה ש... מחייך  בכיהכללי שוה 
סימן שאכן זו ראויה להיות אחת מעשר 

-הגימטריאות של משיח. כדאי להתעצם עם זה ש
זו הכוונה של הימים האלה,  – דוהחשוה  בכיה
ברבוע כללי שוה  חדוהברבוע פרטי שוה  בכיה

הוא -" שהואהמשפט המלךשוה " תענוג
 ". לשנה טובה ומתוקה.המלֺכה משפט"

 כעת ננגן "הוא אלהינו".
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 כפ"ח –ר"ה ע"ח 

 ר"ה תשע"ח
ליל

א
 א' דר"ה אחרי ערבית: 

 מהקצר אל הרחבא. 

 נגנו "זכרנו לחיים וכו'" ועוד.
]הרב התחיל לדבר ולא שמעו, אז הגבאי הכריז 
שכבקשת הרב מי שלא מקשיב ומפריע )הילדים( 
שיצא, כדי שהאחרים ישמעו. הרב הקשיב בחיוך 
רחב ואמר: "העיקר להתקרב", וכולם הצטופפו 

 לשמוע.[

 "מן המצר קראתי יה ענני במרחב יה"

ו מהמאמר הראשון בסה"מ תרע"א נתחיל משה
"מן המצר קראתי יה ענני  –)שלומדים השנה( 

במרחב יה". הוא מסביר איך השופר מתחיל 
מהצד הצר ודווקא לכן מגיע אל הצד הרחב, 
ומביא מהזהר שכל תפלה צריכה להיות "מן 

 –מתוך "עקו", מועקה ותחושת מיצר  –המצר" 
נין של ודווקא כך "ענני במרחב יה". זהו כל הע

ראש השנה, עליו כתוב "כל שנה שהיא רשה 
בתחלתה מתעשרת בסופה". ידוע שהכוונה של 
"מתעשרת בסופה" היא לא בסוף השנה, אלא 

כשהקול מגיע לצד הרחב של  –כבר מן התקיעות 
 השופר.

 רחב-רמזי קצר

הביטוי במאמרי החסידות הוא שיש לשופר צד 
וך אחד קצר וצד אחד רחב. הייתי חושב שההיפ

של קצר הוא ארוך )ושההיפוך של רחב הוא צר(, 

                                                      
 . לא מוגה.נרשם )מהזכרון( על ידי איתיאל גלעדי א

קצר ורחב. קודם כל, נגיד כמה  –אבל זו הלשון 
 רמזים על שני הלשונות האלה:

[ זהו מספר 390? ]קצרכמה הגימטריא של 
פעמים  ה-י –' ב"ה הויחשוב, כפולה של שם 

.[ גם זו 210? ]רחב'. מה הגימטריא של הוי
(. אם כן, דוד) ידפעמים  ה-י? ה-יכפולה של 

הקצר כאן הוא -גם המיצר –דבר ראשון יפה 
", וגם המרחב יה, "מן המצר קראתי ה-יכפולת 

". והוא סוד יה, "ענני במרחב ה-יהוא כפולת 
 הוי' אחד ושמו אחד". יהיה"ביום ההוא 

ממילא יש כאן תופעה נוספת ומובהקת, שיש 
מכלול של מלים בו מלה אחת היא כפולה -צמד
 לעולה  קצר – 7ה אחת כפולה של ומל 13של 

. הכלל הוא 7פעמים  לעולה  רחב-ו 13פעמים 
היא הזכרית בצמד  13-שהמלה שמתחלקת ב

 רחבהיא הנקבית. אם כן,  7-והמלה שמתחלקת ב
אנחנו בימים של הנסירה, של  –כאן היינו הנקבה 

"ויבן הוי' אלהים את הצלע", וחז"ל אומרים 
חב מלמטה כדי שהוא בנה אותה כמין אוצר שר

לקבל את הוולד. בשביל עולם חדש )הסימן של 
דש(, בשביל "היום חולם ענת שהא תתשע"ח, 

הרת עולם", צריך שהנוקבא תהיה בבחינת רחב. 
 קצר ולענין...  –הזכר, להיפך, צריך להיות קצר 

כאן התופעה מובהקת במיוחד, כי לא רק 
, אלא שהמחלק 7-וב 13-שהמלים מתחלקות ב

, יהיה) לו מספר, בשתי המלים הוא אות
"מן המצר  –הנ"ל  ה-יהתכללות שני שמות 

 ל-רומז גם ל ל"(. יהענני במרחב  יהקראתי 
 ל-הקולות שהם עיקר החיוב בתקיעת שופר, ו

חבור הלב של  –הוא סוד הלב היהודי  למול 
הוא  רחבל קצרהזכר והנקבה. נמצא שהיחס בין 

, 130הוא  קצר-. ממוצע כל אות ב13:7
', כידוע(, הויפעמים  ה) עיןבמילוי,  עבגימטריא 
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יש  –פשוט  ע, 70הוא  רחב-וממוצע כל אות ב
עולה  רחב-קצרכאן סוד של "עין בעין יראו". 

 – 100, כך שממוצע כל אות הוא 600בגימטריא 
קולות של ראש השנה )שהופכים  100-רמז ל
של  סכךברכות הנמשכות על ידי ה 100להיות 

הסוכות, בסוד "בכסה ליום חגנו"(. הסוכה בחג 
-אם מתבוננים רק במלה קצר במילוי רואים ש

כבר  ריש( ובצירוף קצר) 390עולה  צדיק קוף
 .לפעמים  ל, סוד הלב היהודי, 900עולה 

מלמעלה למטה ומלמטה  –מקצר לרחב 

 למעלה

כתוב במאמר שיש שתי דרכים להסתכל על הצד 
למעלה מלמטה  –הקצר והצד הרחב של השופר 

ומלמעלה למטה. על פי נגלה החלק הקצר של 
 –השופר הוא למטה והחלק הרחב הוא למעלה 

הקצר למטה אל המרחב -תוקעים מן המצר
אבל על פי קבלה השופר הוא דרך  –שלמעלה 

העברתו, כאשר החלק הרחב נמוך יותר והחלק 
 הקצר הוא הגבוה. -הצר

יש בחינה של  –"אלו ואלו דברי אלהים חיים" 
ן הקצר אל הרחב מלמעלה למטה ובחינה של מ

מן הקצר אל הרחב מלמטה למעלה. מה זה אומר 
 בפנימיות? 

אם עולים מהקצר אל הרחב אזי הקצר הוא "קצר 
זעיר אנפין, מוחין דקטנות שיש בהם  –אפים" 

צמצום ודין )וגם טעות, כמ"ש "בא לכלל כעס 
בא לכלל טעות", והוא על פי הנאמר, "קצר אפים 

ועל ידי התקיעה עולים אל  –ה אולת"( יעש
פרצוף אריך אנפין שבכתר, ל"ארך אפים". זה 
בעצם מה שכתוב שעל ידי תקיעת שופר הקב"ה 

 עומד מכסא דין ויושב על כסא רחמים.
אם הקצר הוא למעלה צריך לומר שהוא סוד 

על הקו כתוב  –הצמצום, ובעיקר המשכת הקו 
 שהוא קצר. אחר כך הרחב הוא התהוות

ההתרחבות של  –העולמות, החל מאדם קדמון 
הקו אל כל העולמות, החל מהמחשבה הקדומה 

דא"ק בה "כולם נסקרים בסקירה אחת". דווקא 
בראש השנה על האדם להזכר )"זכרונות"( איך 
הוא מופיע במחשבה הקדומה דא"ק, עם כל 

 מרחב שלו, עם כל הרחבת הדעת שלו.-הרוחב

 שנת "חבר טוב"

, צירוף רחבכאן במאמר היא  המלה שחוזרת
 ח"תשע. בכלל, דברנו על כך ששנת חבראותיות 

היא שנה  – חנניה בן יהושע רביבגימטריא  –
של "חבר טוב", שהוא ה"דרך טובה שידבק בה 
האדם" לדעת רבי יהושע בן חנניה. רבן יוחנן בן 
זכאי שאל את חמשת תלמידיו "איזו היא דרך 

אמר משהו  טובה שידבק בה האדם" וכל אחד
אחר. במשנה הקודמת מצוין שרבן יוחנן בן זכאי 
אמר שאליעזר בן הורקנוס הוא הגדול בתלמידיו 
ולדעת אבא שאול בשמו דווקא את רבי אלעזר בן 
ערך הוא ציין כגדול תלמידיו )וסיוע לכך באמירת 
רבן יוחנן בן זכאי במשנה הבאה "רואה אני את 

דבריו  דברי אלעזר בן ערך מדבריכם, שבכלל
דבריכם"(, אך פשוט שגדול הדור שהלכה כמותו 

המשותף לו  –היה דווקא רבי יהושע )שתלמידו 
רבי עקיבא, הוא עמוד התורה  –ולרבי אליעזר 

שבעל פה, אבל ביחס לרבי אליעזר רבי יהושע 
הוא הגדול, שהלכה כמותו, כממשיך של בית 
הלל(. רואים מכאן שגדול התלמידים הוא לאו 

שהרבי אומר שהוא הכי גדול... כמה  דווקא מי
, זהו מקור ברכה"? טוב חברשוה בגימטריא "

, זו סגולה לבן זכר )כמו שאמרנו זכרהברכה, וגם 
, מקור הברכה, האם רחםהוא הנוקבא,  רחב-שה

 זכר(.-המחזיק ומוליד את הבן

 צירופי רחב בחגי תשרי

הם  רחבחמשה מבין ששת הצירופים של אותיות 
, בחר, חרב, חבר, רחב –המקרא  שרשים בלשון

, אין משמעות רבחורק לצירוף הששי,  – ברח
כשרש )אלא אם כן עושין ממנו "מאמר", כמו 

 סד" לדוגמה(. ח רב"
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בכל אופן, אם רוצים לשייך את הצירופים של 
לחגי תשרי, מה אפשר לומר? קודם כל,  רחב

לראש השנה שייך ה'רחב' אליו מגיעים בתקיעת 
? בעצם, יש בחרלאיפה שייך שרש  שופר, כנ"ל.

יש את הבחירה שלנו  –בבחירה שתי משמעויות 
בה' ויש את הבחירה של ה' בנו. מתי אנחנו 

יום  –בוחרים בה'? זו העבודה של ראש השנה 
המלכת ה' הוא כמו יום בחירות, יום שהולכים 
לקלפי ובוחרים בה' )יש גם בחירה לאיפה 

ויות...(. נוסעים לראש השנה, יש כמה אפשר
בראש השנה אנחנו בוחרים בה', בוחרים בתורה 

וה' כותב אותנו "לאלתר  –שהיא "תורת חיים"  –
לחיים". דברנו לפני הסליחות על 'לאלתר 
תשובה', 'לאלתר גאולה' ו'לית אלתור פנוי 

כעת מוסיפים 'לאלתר חיים'. ה' מאלתר  –מיניה' 
לפי הבחירה שלנו  –וזה הכי טוב  –לנו חיים 

 חיים.ב
מתי רואים את הבחירה של ה' בנו? בשמיני 

כאשר אחרי שבעים הפרים של חג  –עצרת 
הסוכות, כנגד האומות, נשאר "פר אחד, איל 
אחד" כנגד עם ישראל בלבד. "נעוץ סופן 

הבחירה מתחילה בראש השנה  –בתחלתן" 
ומסיימת בסוף חגי תשרי )היו צדיקים שבלילה 

בודה והגיעו הראשון של ר"ה גמרו את כל הע
 כבר לשמיני עצרת ושמחת תורה(.

? ידוע אצלנו שבכל חג יש חרב-לאיפה שייכת ה
אוה גרב ח, ובסוכות הן חגר"ת אחרים לאותיות 

)ביטוי שקוראים בתורה בשמחת תורה, בפרשת 
חרב  –"וזאת הברכה", "ואשר חרב גאותך"( 

 ברבוע, שלמות הגאוה דקדושה. גאוה=  גאוה
. העבודה של יום ברחצירוף ליום כיפור שייך 

בורחים  –כיפור היא "ברח לך אל מקומך" 
מהמקום הגשמי הנמוך להיות כמו מלאכים, לא 
אוכלים ולא שותים, לובשים לבן )יש כאן כאלה 
שכבר היום לובשים לבן, בורחים ללבן, ללובן 

הוא גם הבריח התיכון המבריח  ברחהעליון...(.  
העליון )פנימיות מן הקצה אל הקצה, עולה לקצה 

הכתר( ויורד לקצה התחתון )מלכות(. בשנה, יום 

הכפורים, "אחת בשנה", הוא הבריח התיכון, 
ובפרט בחדש תשרי הוא הבריח התיכון המחבר 
את ימי היראה )"עבדו את ה' ביראה"( עם ימי 

 השמחה )"עבדו את ה' בשמחה"(.
, שהיא העבודה חברמה עם העבודה של 

כנראה שזו העבודה של המיוחדת של השנה? 
עושים תשובה על פגיעות  –עשרת ימי תשובה 

בחברים ומנסים לרכוש חברים טובים. כך גם 
אומרים ביום כיפור, שרוצים להסיר כל קנאה 
ותחרות וכו'. זו עבודה של "קנה לך חבר" 

קנה , "חמלהפעמים  יהו=  עשרת ימי תשובה)
 ה-יהויחד,  – חמלהפעמים  ה" = לך חבר

(. מישהו אמר לי לפני כמה ימים חמלה פעמים
בדיחה שקשורה לענין: ידוע אצלנו מאמר -חצי

החכם ש"האשה הטובה היא החבר הטוב", משם 
את זה הוא  –מתחילה העבודה של "חבר טוב" 

ולחברות טובה  –לא אמר, אבל זה מתאים לענין 
עם האשה קוראים שלום בית. בהברה אשכנזית 

כמו  –הברה הספרדית אומרים שלום בייס, אבל ב
בַיִת, בַיִת -אומרים שלום –שנהוג לדבר היום 

באנגלית. רוצה שלום בית?  buy itנשמע כמו 
buy it! תקנה אותו! תשקיע, תקנה לאשתך ,

מתנות. ככה מקיימים "וקנה לך חבר" וזה שייך 
לקנות חבר  –לעבודה של עשרת ימי תשובה 

טוב, ובכלל האתגר הוא להרחיב את חוג 
 החברים.

 משמעויות שרש קצר

דברנו על רחב, אבל מה עם קצר? רוב צירופי 
אינם שרשים בעלי משמעות, ולכן  קצראותיות 

במקום להתבונן בצירופים נתבונן ב'ענינים' שיש 
בשרש זה, כפי שכותב הרד"ק. ובכל זאת, נפתח 

איך אומרים  –עם צירוף שאינה בלשון הקדש 
לים לכתוב סוכר, סוכר באידיש? צוקר )היום רגי

אבל פעם היו כותבים צוקר(. בראש השנה אנחנו 
אוכלים דבש, אבל יש גם צוקר. כמה עולה 

, תכלית ההמתקה. שבת? בדיוק דבש-צוקר
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]תוספת שנאמרה למחרת:[ יש עוד צירוף עם 
משמעות באידיש. איך אומרים קצר באידיש? 

. מענין מאד שהצירוף הכי קל של המלה רץוּק
 נותן אותה באידיש. בעברית קצר

. קצרהרד"ק כותב שיש שלשה ענינים בשרש 
חוץ מהמובן הרגיל, ממנו אנחנו מתחילים כאן, 

השופר  –יש גם קציר. מהו חג הקציר? שבועות 
של ראש השנה מתחיל )בצד הקצר שלו, "מן 
המצר"( משבועות, מקול השופר של מתן תורה, 
זהו הצד הצר של השופר. סוכות הוא כבר חג 

אז מגיעים אל המרחב, אל האיסוף  –אסיף ה
 סלהביתה, אל הרחבת הדעת כאשר "פת בסלו" )

 וכהולב, המשכת המקיף בפנימי. סלוכה סר"ת 
יו לא פתה שפת. "פת" רומזת ל"ולהדס=  ולבל

תתערב", לשון ערבה שעליה דומים לשפתים, 
" פת בסלו" –כמבואר במ"א. אתרוג דומה ללב 

אופן, יש בשרש קצר  (. בכלאתרוג=  לבועוד 
צריך לדעת לקצור פירות,  –משמעות של קציר 

להגיע אל התכלית של דברים. יש כאן אנשים 
צריך לדעת גם לקצור. בתוכחה  –שמשקיעים 

אחת הקללות היא לזרוע בלי לקצור. מה הקשר 
בין קציר לבין קצר במובן הפשוט? בפשט, כאשר 

כדי קוצרים מקצרים את התבואה או את הפירות. 
לקצור פירות צריך לדעת מתי לקצר, כמה ואיך 

אנחנו מדברים  –בדיוק לקצר. זו גם בעיה שלנו 
באריכות וככה לא מגיעים לשום דבר, לא קוצרים 
פירות בסוף. אם רוצים לקצור את הפירות צריך 

 לדעת לקצר.
יש עוד ענין בשרש קצר? על כנסת ישראל, 

ים ואל שנמשלה לגפן, כתוב "תשלח קצירֶהָ עד 
קציריה היינו ענפיה. למה  –נהר יונקותיה" 

הענפים נקראים קצירים? בפשט כי הגזע עבה 
צרים ממנו. אם נפרש כך, -והענפים יותר קצרים

אז מהקצר אל הרחב היינו לעלות מלמטה 
צרים אל -למעלה, מהתפשטות הענפים הקצרים

 הגזע הרחב.
 –בעיקר המלבי"ם  –כל אופן, מי שמדייק ב

מדגיש שקציריה היינו דווקא ענפים שיוצאים 

מהשרשים. זה מיד מזכיר לנו את מה שלמדנו 
הרבה פעמים על פסוק שנאמר במשיח, מבית 

 –דוד, "ויצא חטר מגזע ישי ונצר משרשיו יפרה" 
שההבדל בין "חטר" ל"נצר" הוא בין ענף שיוצא 

ישי"( לבין ענף שלא רואים מהגזע )"חטר מגזע 
את מקורו בעץ והוא עולה משרשיו המכוסים 
בקרקע )"ונצר משרשיו יפרה"(. זרובבל ביחס 
לבית דוד הוא "חטר מגזע ישי", יש לו יחוס ברור 
מהגזע, הוא גז'ע, ואילו "נצר משרשיו יפרה" 
מתאר את מלך המשיח שיחוסו לבית דוד אינו 

א במשמעות של הקציר הו-גלוי לעין. כאן הענף
)בו פתחנו כאן( וראשי  צרשניהם משער  –נצר 

צפור"  קן, בסוד "היכל קןצר הם נ-צרקהתיבות 
 (.נצר-קצרנוטריקון  רפוצ קןבו שוהה המשיח )

 –היום משתמשים בשרש קצר גם כדי לציין קצר 
קצר חשמלי או קצר בתקשורת, קצר בין חברים. 
העבודה בעשרת ימי תשובה היא לתקן את 

קצרים בין החברים, שכולם יהיו חברים טובים, ה
מחוברים אחד לשני באהבה שאינה תלויה בדבר, 
כאהבת דוד ויהונתן, וכמה שאפשר להרחיב את 

 חוג החברים.
 כתיבה וחתימה טובה לשנה טובה ומתוקה!

 
 יום א' דר"ה )בין תשליך לערבית(:

 שרו "הוי' מלך.... אבדו גוים מארצו"
רוצים שיאבדו הגוים בהתחלה יש הבדלה ו

 –מהארץ, אבל אחר כך יש את ההמתקה 
ורוצים שכולם יבואו  –"המהפכה הרביעית" 

 לכאן.
אם פעם יהיה מנין שלנו, יש כל מיני פיוטים 
שצריך שהחזנים ידעו. נלמד את "וכל מאמינים" 
כמו ששרו אצל הרבי המהר"ש. ]נגנו באריכות 

 את כל הפיוט.[



 ואביטה                                                  כ 

כל מאמינים שהוא "הקצר בזעם ומאריך אף. ו

 קשה לכעוס"

יש כאן בפיוט משהו ששייך לנושא עליו דברנו 
קצר ורחב. אמרנו שבדרך כלל הייתי  –אתמול 

חושב שההיפוך של קצר הוא ארוך, וכאן בפיוט 
"הקצר בזעם ומאריך אף". יש  –יש דוגמה לכך 

אבל  –זעם ואף  –כאן שני מושגים נרדפים לכעס 
"ומאריך". לכאורה באחד כתוב "הקצר" ובשני 

הביטוי "הקצר בזעם" מתבסס על הלשון של 
כתוב "חסד אל כל  –חז"ל "וכמה זעמו? רגע" 

היום" וכתוב "אל זֹעם בכל יום", יש רגע אחד 
קצר של זעם )וכאשר יש צורך מיוחד לשמור 
עלינו ה' לא כועס גם את אותו רגע, כמו שכתוב 

ולעומתו "ומאריך אף"  –על הזמן של בלעם( 
מתבסס על הלשון החוזרת תמיד "ארך אפים" 
וכו'. היה אפשר לכתוב גם שה' קצר באף, שהרי 
הפסוק אומר "כי רגע באפו ]חיים ברצונו[", אבל 
בכל זאת רצו להדגיש כאן את אריכות האף )אין 
ביטוי שה' מאריך זעם( ואת ה'קצר' שייכו לזעם 

עם ר"ת ז-ףא)אם נשים את הארוך לפני הקצר, אז 
-ףאזעם 'מצלצל' -אהפך וגו'", ואף אז"כי , אז
 שה' לא יכעס עלינו אף פעם!(. – אףעם, ר"ת פ

מה הפירוש הפשוט שה' "מאריך אף"? שהוא 
יש לו סבלנות. ה' מאריך  –דוחה את הכעס שלו 

אף כדי לתת לאדם הזדמנות לחזור בתשובה. 
יש כלל גדול "כיון  –אבל יש בכך דבר נוסף 

ן שה' דוחה את הכעס שלו דאידחי אידחי", מכיו
כנראה בסופו של דבר הכעס של ה' גם נדחה 
לגמרי, הוא פוחת והולך עד שהוא מתבטל. כתוב 
בהמשך "וכל מאמינים" שה' הוא "קשה לכעוס" 

ואנחנו אומרים לה' שאם קשה לך אז לא צריך,  –
אנחנו מוותרים לך. בשביל שכך יקרה אנחנו 

"קוה אל  –בעצמנו צריכים להיות בבחינה הזו 
הוי' חזק ויאמץ לבך", צריך לאמץ את המדות 
של ה'. אם אנחנו נהיה "הקצר בזעם ומאריך אף" 
ו"קשה לכעוס" אז ה' יוותר לנו ויעקור את מדת 

 הכעס מלבנו, ואנחנו נוותר לו...

קודם יש את החרוז שהוא הכוונה הידועה שלנו 
ופקים דשער ל פותח"ה – בדבש תפוחל
זכר לכוון אתמול בלילה יכול ובה". מי שלא שתב

 עוד לעשות השלמה היום בלילה.

 הכל יוצא מה"קצר"

אתמול דברנו בעיקר על המעבר בתקיעות מצדו 
הקצר של השופר לצדו הרחב, אך בראש השנה 

מאריכים בתקיעה  –יש בתקיעות גם את האורך 
תרועה -כנגד התרועה שבאמצע, וכשיש שברים

שמתם לב  צריכים להאריך עוד יותר )ודאי
שמקפידים בכך בבית הכנסת כאן(. מהפה הקצר 
של השופר יוצאת תקיעה ארוכה. אם יש רוחב 
ואורך, איזה עוד ממד צריך לחפש? ]עומק.[ 
איפה העומק בראש השנה? ]"שיר המעלות 
ממעמקים".[ בכל עשרת ימי תשובה אנחנו 
מתקנים את עשרת העומקים שמנויים בספר 

ד משהו שקשור יצירה. עוד רגע נראה עו
 ל"עמק".

איפה נמצא העומק בספירות? ]דעת.[ בכלל, 
איפה נמצא הקצר בספירות? דברנו על קצר אפים 
בז"א, אבל איפה עוד יש משהו קצר? ]אותיות 
קצרות בחכמה.[ נכון, לזה התכוונתי. כתוב 

הרוחב שדברנו  –שהבינה היא רחובות הנהר 
תיות אך בחכמה עדיין יש או –עליו שייך לבינה 

קצרות )אם כן, ה"קצר" וה"רחב" הם חכמה 
 –ובינה, "תרין ריעין דלא מתפרשין לעלמין" 

מה"רשה בתחלתה" מגיעים ישר ל"מתעשרת 
הזכר והנקבה, כפי שהוסבר אמש  –בסופה" 

 –ביחס לקצר ורחב(. גם האורך שייך לבינה 
הנהר הוא גם רחב וגם מתפשט לאורך. באמת יש 

כיפיה מבריך", אבל בנהר גם עומק, "נהרא מ
כתוב שהעומק שייך לדעת. כמו שמוסבר היטב 
בשער היחוד של אדמו"ר האמצעי, ועוד יותר 
בביאורי רבי הלל עליו, התכלית היא להגיע דרך 

אל כח  –העמקת הדעת אל ה"מעמיק" שבכתר 
 המשכיל שבכתר. 



 כא ואביטה            

בכל אופן, הכל מתחיל מהאותיות הקצרות של 
והרוחב  החכמה ומתפשט משם. גם האורך

שבבינה וגם העומק שבדעת מקורם בנקודה 
הקצרה של החכמה. על הבינה והדעת כתוב "אם 
אין דעת אין בינה, אם אין בינה אין דעת" 

(, אבל כל ישראלעולה  דעת-בינה)וכידוע, 
ההתרחבות הזו מתחילה מנקודת החכמה, עליה 
כתוב שם במשנה "אם אין חכמה אין יראה, אם 

משלימים  יראה-חכמהה" )אין יראה אין חכמ
ברא ברבוע, "]בראשית, בחכמה[  טובל

החכמה היא נקודת הבטול הפנימי,  –"( אלהים
הצמצום ה'קצר' של יראת ה', וממנה הכל מתחיל 

 עמוק-רחב דעת-קצר בינה-חכמה)נמצא שיש: 
 ' וכו'(. הויפעמים  הכל=  1430= 

 ב. עמק יהושפט

 "עמק יהושפט"

שגם קשור לראש אמרנו שנראה עוד "עמק" 
"עמק יהושפט". בתרי  –השנה, יום של משפט 

עשר, בספר יואל ד, כתוב: "וְקִבַצְתִי אֶת כָל הַגּוֹיִם 
וְהוֹרַדְתִים אֶל עֵמֶק יְהוֹשָפָט וְנִשְנַטְתִי עִםָם שָם 
עַל עַםִי וְנַחֲלָתִי יִשְרָאֵל אֲשֶר נִזְרוּ בַגּוֹיִם וְאֶת 

קוּ" )זהו פסוק ב בפרק, ובהמשך שם, אַרְצִי חִלֵ 
פסוק יב, כתוב שוב: "יֵעוֹרוּ וְיַעֲלוּ הַגּוֹיִם אֶל עֵמֶק 
יְהוֹשָפָט כִי שָם אֵשֵב לִשְנֹט אֶת כָל הַגּוֹיִם 

 מִןָבִיב"(.
מהו עמק יהושפט? התרגום מתרגם "מישר פלוג 

וכך גם מפרש  –מקום של דין ומשפט  –דינא" 
מק יהושפט'. ארד עמם בעומק רש"י "'אל ע

הדין, יהושפט משפטי יה". לפי התרגום ורש"י 
אין קשר בין "עמק יהושפט" למלך יהודה 
יהושפט. אכן, האבן עזרא מפרש "ועמק יהושפט 

הוא  – בהיא עמק ברכה כי יהושפט קרא שמו כן"

                                                      
 ראה דהי"ב כ, כו. ב

גם קושר את העמק למלך יהושפט וגם אומר 
"עמק שיש לו שם נוסף, במקום אחר בתנ"ך, 

ברכה". הרד"ק כותב בפירוש שקיבוץ כל הגוים 
אל העמק היינו מלחמת גוג ומגוג, ומסביר על 
שם העמק "וזה העמק היה למלך יהושפט ]הרי 
כל הארץ שייכת למלך, לכן הוא מסביר מדוע 
נקרא כך במיוחד:[ אולי בנה שם או עשה שם 
מעשה ונקרא על שמו". ההסבר השני שלו הוא 

"או נקרא עמק יהושפט על שם  – כמו רש"י ות"י
המשפט, כמו שאמר 'ונשפטתי עמם שם', וכן ת"י 

 'מישר פלוג דינא'".
איפה בכלל נמצא "עמק יהושפט"? זהו המקום 

שהחתנים  –שלנו דייקא  –שהמנהג שלנו 
טובלים בו, עמק קדרון, איפה שנמצא יד 
אבשלום, העמק של "מי השִלֹח ההֹלכים לאט". 

ד, שלפי הקבלה יש לו עוד זהו עמק חשוב מא
"עמק שוה" ו"עמק המלך". אולי כדאי  –שמות 

להקים שם ישיבה ללימוד תורת הנגלה )משפט( 
 והנסתר )מה ש"משפט רחמי"( לעומק.

בהמשך הפרק יש לו עוד שם: "הֲמוֹנִים הֲמוֹנִים 
בְעֵמֶק הֶחָרוּץ כִי קָרוֹב יוֹם הוי' בְעֵמֶק הֶחָרוּץ". 

החרוץ"? התרגום מתרגם אותו מה פירוש "עמק 
"מישר פלוג דינא". רש"י מסביר "ששם  –דבר 

חרוץ שהמשפט אמת, וכן תרגם יונתן מישר פלוג 
דינא". כולם כאן בחורים חרוצים, אני מקוה, 
ורואים כאן שחרוץ אין פירושו )רק( מי שעושה 
הרבה דברים, אלא מי שעושה דברים באופן 

". הרד"ק, אמתי, שאצלו "חרוץ שהמשפט אמת
כדרכו, קודם כל מביא את הפירוש המיוחד שלו 
ואחר כך מביא את הפירוש בדרך שאר 

קורא אותו חרוץ  –המפרשים: "'בעמק החרוץ' 
כי שם יהיו הגוים חרוצים וחתוכים, או כי שם 
יחרוץ ויחתוך משפטם כמו שקרא אותו עמק 
יהושפט, וכן ת"י עמק החרוץ פלוג דינא כמו 

פט". הוא מסביר ש"חרוץ" שתרגם עמק יהוש
לפי הפירוש הראשון הגוים  –לשון חתוך וחרוץ 

יהיו חתוכים וחרוצים ולפי הפירוש השני 
 המשפט יהיה חרוץ וחתוך.



 ואביטה                                                  כב 

 מבנה שמות העמק

אם כן, יש לנו סך הכל חמשה שמות של העמק 
חמשה עמקים )שכנראה לכל אחד יש שני  –הזה 

צירה קצוות, כמו בסוד עשרת העומקים של ספר י
כל שני עומקים  –שמתקנים בעשרת ימי תשובה 

הם שני קצוות של ממד אחד(. כאן בפרק 
מוזכרים השמות "עמק יהושפט" ו"עמק חרוץ" 
והאבן עזרא מביא שהעמק נקרא "עמק ברכה". 
לפי מה מתאים לסדר אותם? נראה הכי מתאים 

"עמק ברכה" שייך לחסד כמובן )"והיה  –חג"ת 
נו(; "עמק חרוץ" שייך ברכה" של אברהם אבי

ודאי אם הפירוש הוא שהגוים חרוצים  –לגבורה 
וחתוכים, אבל גם תחושת ה"חרוץ שהמשפט 
אמת" שייך לדין ולגבורה; "עמק יהושפט" 
בתפארת, כמו שכתוב ב"פתח אליהו" ש"משפט 
רחמי" )היינו גילוי הממד הפנימי, הנסתר, של 

 המשפט, כנ"ל(.
עמק המלך"? לפי זה? מה הם "עמק שוה" ו"

יסוד ומלכות. פשוט ש"עמק המלך" הוא מלכות, 
עבודת ההשתוות של  –ו"עמק שוה" שייך ליסוד 

הבעל שם טוב שייכת לתיקון הברית. אצל מי 
שבהשתוות הכל רגוע, אין רתיחה. דרך אגב, מי 
היה היום רגוע בבית כנסת? אני הייתי הכי רגוע, 

ששתי בזכותכם. בדרך לבית כנסת הייתי מתוח, ח
אולי יהיה 'אקשן', חיכוכים בין החבר'ה שלנו 

אבל ברגע שנכנסתי וראיתי אתכם  –למתפללים 
נהייתי הכי רגוע, יותר רגוע מתמיד... בכל אופן, 
עוד צריך להסביר את הקשר בין תיקון הברית 

 ל"עמק שוה".
]השלמה אחרי ערבית:[ אמרנו שב"עמק 
יהושפט" מתחוללת מלחמת גוג ומגוג. לפי 

 –קבלה קורים שם עוד שני דברים חשובים ה
משם מתחילה תחית המתים ושם גם יום הדין 
הגדול )מיד אחרי תחית המתים(. איך נקביל את 

 –שלשת הדברים האלה? אפשר כנגד חג"ת 
המשפט לעמים, מלחמת גוג ומגוג ב"עמק 
יהושפט", שייך לתפארת )היינו לחיצוניות מדת 

י של "משפט צדק, ללא הגילו-התפארת, משפט
רחמי". בחיצוניות, משפט התפארת נוטה לדין(; 
יום הדין הגדול נשמע כמו "עמק חרוץ", דין 
חרוץ שהוא אמת, תכלית מדת הדין; ותחית 
המתים )הקודמת ליום הדין הגדול( שייכת 
ל"עמק ברכה" )"טל ברכה" היינו "טל תחיה", 
"הקיצו וגו' כי טל אורֹת טלך וגו'"( שבחסד 

ן "הקיצו ורננו שכני עפר" לאברהם )הקשר בי
אבינו, "ואנכי עפר ואפר". "טל ילדותך" נאמר 

 על אברהם אבינו(.

 פרצוף המלכים הכשרים

נוסיף עוד משהו לגבי המלך יהושפט: הוא אחד 
אין כל כך הרבה  –ממלכי יהודה הכשרים 

גם שלמה בסוף  –כאלה... יש את דוד ושלמה 
בכללות הוא ימיו "נשיו הטו את לבבו", אבל 

נחשב כהמשך אחד של המצב הטוב בימי דוד 
ובתפלות שלנו אנו מזכירים אותו יחד עם דוד 
אביו לזכות )וכמו שחז"ל אמרו לגבי דוד שכל 
האומר דוד חטא אינו אלא טועה כך אמרו לגבי 

ואחר כך יש את אסא )אביו של  –שלמה( 
יהושפט(, את יהושפט, את חזקיהו ואת יאשיהו. 

ומיוחד שכתוב ביהושפט הוא "ויגבה  דבר חשוב
הוא הלך בגאון בדרך ה'  –לבו בדרכי הוי'" 

והשתדל מאד לתקן את המדינה. יהושפט שייך 
לתפארת, ל"משפט רחמי", והמלכים הכשרים 
שאחריו, חזקיהו ויאשיהו, הם כמו נצח והוד 

הוא  –ביחס אליו )חזקיהו לשון חוזק בחינת נצח 
ב את ירושלים נצח את סנחריב שבא להחרי

אך  –בבטחון סביל, הלך לישון כו', הוד שבנצח 
ביאשיהו התקיים "הודי נהפך עלי למשחית" 
ועליו קונן ירמיהו "רוח אפינו משיח הוי' נלכד 

 בשחיתותם"(. 
]השלמה משיעור רעוא דרעוין:[ צריך להסביר 
את התמונה הרחבה יותר. אמרנו שיהושפט שייך 

, ואחריו חזקיהו לתפארת, בסוד "משפט רחמי"
ויאשיהו הם בנצח ובהוד. לפני יהושפט יש את 
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אבא שלו, אסא, ולפניו את שלמה המלך. נשים 
הימים שלו הם ימי השפע  –את שלמה בחסד 

ואחריו את אסא  –והשלוה של עם ישראל 
בגבורה )"ויתר כל דברי אסא וכל גבורתו וגו'". 
הוא המלך הראשון שנאמר בו "גבורתו", "בתר 

א גופא אזיל"(. את דוד המלך, שהוא השרש ריש
שכולל את כל מלכי בית דוד, נשים בספירת 

רומז  דוד"מפתחא דכליל שית". השם  –הדעת 
עת, "אל דעות הוי'", דעת עליון ודעת ודעת דל

, יד-ברומז ל"בידך עתֹתי",  עתוד עתתחתון )ד
כו'(.  דודלטובה ו דודעתים של ספר קהלת,  כח

ה בנו "דע את אלהי אביך הוא מצוה את שלמ
ועבדהו וגו'". דוד המלך הוא השרש של יראת ה' 

הרגישות שיש  –שנדבר עליה בהמשך רבות  –
בדעת שלא לעבור על רצון ה', וכמו שנאמר 
במלך המשיח, משיח בן דוד, "רוח דעת ויראת 
הוי'". מי יש לפני דוד המלך? הרבי מסביר שיש 

מלכות  –שלשה סוגים של מלכות בעם ישראל 
משה רבינו, מלכות יהושע בן נון ומלכות דוד 

ויש לכוון  –( מידוד ר"ת ד-הושעי-שהמהמלך )
אותם כנגד שלשת המוחין: משה רבינו, "כי מן 
המים משיתהו", הוא ודאי חכמה. יהושע בן נון 
שייך לנון שערי בינה. "ודבר הוי' אל משה פנים 

תוך אל פנים... ומשרתו יהושע בן נון לא ימיש מ
משה ויהושע הם אבי הטיפוס של  –האהל" 

החכם והתלמיד חכם, חכמה ובינה, "תרין ריעין 
דלא מתפרשין לעלמין". ודוד הוא הדעת, "גם 

 נפש] טובבלא דעת נפש ]בחינת דוד[ לא 
באתב"ש[". הדעת היא נשמת התפארת, דוד 

 משיח בן דוד=  דוד יהושפט –נשמת יהושפט 
לכים הכשרים כמו )סוד המלכות של פרצוף המ

שתכף נבאר(. נשאר להשלים את הפרצוף למטה 
ביסוד נשים את זרֺבבל, שחז"ל דורשים שהוא  –

זרע דוד שנזרע בבבל, שייך לספירת היסוד. 
", אמר, "יום ליום יביע אמרבגימטריא  זרבבל

קיע, המשכת הזרעא חייא וקיימא ר-יםמ-וראר"ת 
 –ן מיסוד למלכות. המלכות שייכת למלך האחרו

שעל  –מלך המשיח. את ה', הוי' אלהי ישראל 

מלכותו נאמר "אני ראשון ואני אחרון", הוא 
המלך הראשון והמלך שישאר אחרון )"והיה הוי' 
למלך על כל הארץ וגו'", "הוי' אלהי ישראל מלך 

נשים בכתר פרצוף  –ומלכותו בכל משלה"( 
 המלכים.

ג. שבע מדרגות בעלה ועלול )סה"מ 
 תרע"א(

 מדרגות בעלה ועלול בעולם האצילות שבע

נגיד עוד משהו מתוך המאמר בסה"מ תרע"א: 
הרבי מדבר במאמר על עלה ועלול, שכל עלול 
בטל בעילתו, ומונה שבע מדרגות: התענוג, כח 
המשכיל )ה"מעמיק" שהזכרנו קודם(, שכל, 
מדות, מחשבה, דבור ומעשה. חמש המדרגות 

ת כבר מעשה מופיעו-דבור-מחשבה-מדות-שכל
בתניא, ועיקר החידוש כאן הוא התוספת של 
 המדרגות העליונות, התענוג ובעיקר כח המשכיל. 
אפשר להסביר את כל המדרגות הללו בעולם 
האצילות: התענוג הוא הכתר )פנימיות הכתר, 
עתיק יומין( וכח המשכיל הוא החכמה שבכתר 
)מוחא סתימאה, החכמה שבחיצוניות הכתר, 

אנו כעת מהיום הראשון של ראש אריך אנפין(. יצ
 –השנה, בו מתקנים את הכתר של המלכות 

"עמק ראשית". שני הימים של ראש השנה הם 
הראשון הוא ה"ראשית"  –תיקון "עמק ראשית" 

שבכתר והשני ה"ראשית" שבחכמה. אך בתוך 
הכתר גופא הם פנימיות הכתר, תענוג, והחכמה 

ר שבחיצוניות הכתר, כח המשכיל שבנפש. אח
כך, השכל והמדות הם המוחין )חב"ד( והמדות 

מעשה הם כנגד -דבור-)ז"א( דאצילות, ומחשבה
המלכות, שרש הלבושים, בה יש פרצוף לאה 

 )מחשבה( ופרצוף רחל )דבור(.



 ואביטה                                                  כד 

 שבע המדרגות בכל סדר השתלשלות

בדרך  –אבל, מי שלומד חסידות יכול לשאול 
מעשה, שלשת -דבור-כלל מסבירים שמחשבה

של הנפש, הם כנגד שלשת העולמות  הלבושים
עשיה. לכן אפשר -יצירה-התחתונים בריאה

להסביר כאן את הכל הרבה יותר רחב )בבחינת 
מן המצר אל המרחב, עיקר העבודה של ראש 
השנה שמצות היום בשופר(, בכל סדר 

 השתלשלות: 
התענוג הוא המרחב העצמי, אור אין סוף שלפני 

ף, סוד מחשבת הצמצום )שהתפשטותו עד אין סו
"אנא אמלוך" שלפני הצמצום, היינו מלכות דאין 
סוף, כמבואר בדא"ח(. המעמיק, כח המשכיל, 

הוא הקו  –כמו שהסברנו בסוד ה"קצר"  –הוא 
הקצר, האותיות הקצרות שהן שרש הכל )היינו 
סוד צמצום הקו, צמצום לשון ריכוז שלאחר 
הצמצום הראשון, צמצום לשון סילוק, שגם בו 

ר רשימו של אותיות, בחינת אותיות קצרות. נשא
והנה, הצמצום הראשון בא לאחר השיעור באור 
אין סוף, מה  ש"שער בעצמו בכח כל מה שעתיד 
להיות בפועל", סוד עולם המלבוש, ומבואר 
בדא"ח שהשערה זו היא בסוד מוחא סתימאה, 
כח המשכיל, שלפני הצמצום. נמצא שיש שלש 

לות כל העולמות, דרגות של כח המשכיל בכל
יעקב, חג"ת, של -יצחק-שהם גופא כנגד אברהם

הגבורה דכללות, וכמו שיתבאר. וכן הוא בסוד 
-א"ק-השערה-התפשטות-גלוי-העלם-עצמות
עשיה שהשערה כנגד -יצירה-בריאה-אצילות

גבורה דכללות וכוללת את שלש הדרגות הנ"ל 
בסוד "אדם אמצעי", כמבואר אצלנו באריכות 

אחר כך השכל הוא אדם קדמון,  במקום אחר(.
ובפרט המחשבה הקדומה דא"ק בה נמצאים כל 
העולמות העתידים )ומשם הם נמשכים בסוד 
"קורא הדורות מראש"(. עיקר החידוש הוא 

יש בעולם  –שהמדות הן עולם האצילות כולו 
האצילות שכל ומדות, אבל כללות עולם 
האצילות הוא עולם התיקון שעומד במקום עולם 

הו שנשבר, הוא התיקון לשבעת המלכים הת
הקדמונים שהם כנגד המדות. לכן, אמר הרבי 

 –המהר"ש שספר המוסר שלו הוא עץ חיים 
הספר שמתאר את המדות השבורות ותיקונן. כל 
עולם האצילות ענינו תיקון המדות. אחר כך 

עשיה הם כנגד שלשת העולמות -יצירה-בריאה
 התחתונים בי"ע.

מר שבכל יום צריך להתבונן אדמו"ר האמצעי א
לפני התפלה בכל סדר השתלשלות, מאור אין 
סוף שלפני הצמצום ועד לעולם העשיה. כדי 
שההתבוננות הזו תשאר טריה ורעננה אנחנו 
אומרים שצריך כל פעם לתת לה מבנה אחר או 
הקבלה אחרת. עם מה שאמרנו כעת אפשר ללכת 

 מחר לתפלה...

 הלבשבע המדרגות כנגד שבע מדות 

דרעוין:[ כמובן, אם יש -]השלמה משיעור רעוא
שבע מדרגות אפשר להקביל אותן בפשטות 

התענוג, אור אין סוף, הוא  –לשבע המדות 
ההשכל -ההתפשטות של החסד. עיקר מוסר

שנלמד מזה הוא שכדי להרגיש טוב, להרגיש 
תענוג, צריכים לחזור לאור אין סוף שלפני 

כבר נמצא הצמצום... אחרי הצמצום האדם 
במיצר, ב"קצר" )החל מההכנה לצמצום שלפני 
הצמצום בפועל, מה שה' שער בעצמו בכח כל 
מה שעתיד להיות בפועל כנ"ל(, ולא מרגיש טוב 

צריך לצאת מהמיצר אל המרחב, להגיע  –
למרחב העצמי, כדי להרגיש טוב. אחר כך הקו 
המצומצם )עם שתי הדרגות שמעליו כנ"ל( שייך 

ט. אדם קדמון שייך לתפארת, לגבורה, כפשו
מדתו של יעקב אבינו, עליו כתוב "שופריה 
דיעקב מעין שופריה דאדם הראשון". המדרגות 

מעשה, שהקבלנו -דבור-מחשבה-מדות –הבאות 
הן כנגד נהי"ם,  –עשיה -יצירה-בריאה-לאצילות

כמו שכתוב בכמה מבנים אצלנו שאבי"ע 
היה  מכוונים כנגד הנהי"ם. החידוש העיקרי כאן

ביחס לעולם האצילות, שהוא בעיקר המדות של 
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עולם התיקון, וכאן הוא מכוון כנגד ספירת הנצח 
המדות הנצחיות של עולם התיקון )ביחס  –

למדות הארעיות של עולם התהו שנשבר(. 
החכמה שבראש קו ימין מתפשטת עד הנצח, סוף 
קו ימין, לתקן את מציאות העולם, "כלם בחכמה 

חכמה אתברירו", דהיינו תיקון עשית", "כלם ב
המדות. "בינה עד הוד אתפשטת", סוד המחשבה 

, בשמחהאותיות  מחשבה)"אם הבנים שמחה", 
"טראכט גוט וועט זיין גוט" בהוד כנודע(. ספירת 

קדש, היא כח התקשורת -ברית-היסוד, האות
)כידוע בפרצוף המכללה התורנית(, דבור )כח 

נו הקול הִתקשרות שבדבור היי-התִקשורת
שבדבור, דבור ב"אבר חי"(. "המעשה הוא 

 העיקר" במלכות, סוד ה"תכלית" כנודע.
 התפללו ערבית.

 



 
 כפ"ח –שבת שובה, ג תשרי ע"ח 

 "יראת הוי'"

 א. מרכבת תשר"ת

מרכבה. מרכבה כתוב שהסדר של תשר"ת הוא 
 דוד. -יעקב-יצחק-היא אברהם

בתקיעה אנחנו מתעצמים עם מדת החסד, מדתו 
 של אברהם אבינו. 

בשברים אנחנו מתעצמים עם עמוד התפלה, 
העמוד של יצחק אבינו. במחזור מדגישים את 

בתפלה שאומרים כל שבת, אבל דווקא  –הכוונה 
 –במחזור מופיעה ההדגשה, מיד אחרי "המלך" 

ומם, ובשפתי רשרים תתי"בפי  רבקה-חקיצשל 
דש, ובקרב קסידים תתחרך, ובלשון בדיקים תתצ
 תפלהבגימטריא  רבקה-יצחקלל". הדושים תתק
יצחק הוא נשמה דנוקבא, מצד הגבורה, השייך  –

בפרט לאשתו, ודווקא ביחד הם עמוד התפלה, 
כמו שכתוב "ויעתר יצחק להוי' לנכח אשתו". 

קרית שנדרשת בתפלה שברים רומזים למדה העי
"עיני כל  –לב נשבר. שברים הם גם לשון שבר  –

במשמעות של תקוה טובה. צריך  –אליך ישברו" 
להתפלל מתוך לב נשבר ותקוה טובה ובטחון 

 שה' יענה לתפלה.
בכל הדברים כאן הכוונה לא רק אליהם עצמם, 

חינוך למדת החסד,  –אלא גם לחינוך אליהם 
ינו לפתוח בכך דווקא חינוך לתפלה. לכן רצ

אמהות, שבהן תלוי עיקר החינוך -בשיעור לנשים
 בבית כמו שאומר הרבי. 

התרועה רומזת לעמוד התורה, מדתו של יעקב 
אבינו. אחד מפסוקי התרועה הוא "הריעו להוי' 
כל הארץ", והאריז"ל אומר שבכל פעם שאומרים 

ארץ" ר"ת הל כהוי' לריעו האותו יש לכוון ש"
ועה רומזת ללימוד ההלכה, ולימוד תר – הלכה

הלכה למעשה שייך במיוחד לנשים. בלימוד 
הלכה למעשה נכלל גם לימוד החסידות, אותו 
לומדים לצורך קיום בפועל של מצוות אהבת ה', 

שבהן מצוות הנשים וגם עליהן  –יראת ה' וכו' 
 ללמוד אותן. 

, רמז ע-תורה – תורהגם כוללת אותיות  תרועה
ורה )לכן גם יש הרבה טרומיטין פנים לת ע-ל

 בתורה, לחלק את התורה לכל הפנים שבה(. 
מוסבר אצלנו  –תרועה היא גם לשון בכיה 

שהשברים הם אנחה, שכתוב ששוברת כל גופו 
של אדם, החל משבירת הלב, ואילו התרועה היא 
לשון בכיה. יש הרבה סיפורים שזוכים לתורה על 

כה על עצמו, לפעמים בכיה שאדם בו –ידי בכיה 
והרבה פעמים בכיה של אשה על בעלה או של 
אמא על בניה, שיזכו לגדול בתורה. התרועה 
רומזת לחינוך לתורה, עד ש"שלי ושלכם שלה 

כמו  –הוא". יש בתרועה גם משמעות של שמחה 
כאשר לימוד התורה  –התרועה בהמלכת מלך 

 –הוא בעונג ובשמחה. תרועה היא לשון ריעות 
ה היא שנה של "חבר טוב", שנה אמרנו שהשנ

שכל אחת צריכה למצוא חברה טובה, ומי שכבר 
וד ענת שהא תיש לה חברה שתמצא עוד חברה, 

 –בר. בכל אופן, התורה נקנית מתוך ריעות ח
 בהרבה חברותות טובות.

זו תקיעה  –התקיעה שבסוף שייכת לדוד המלך 
של תיקון המלכות. בתיקון המלכות חוזרים 

ן )כמו התקיעה הראשונה, של לחסד הראשו
תכלית המלכות היא המשכת  –אברהם אבינו( 

"חסדי דוד הנאמנים". גם כינון המלכות, בו 
"והוכן בחסד  –עסוקים בימים האלה, הוא בחסד 

כפי שאמר אדמו"ר הזקן לפני הסתלקותו  –כסא" 
 שהגאולה תבוא דווקא על ידי חסד כפשוטו.

שרצינו בכך השלמנו את הכוונה הראשונה, 
להדגיש את הקשר שלה לנשים ולחינוך שלהן 

 בבית.



 כז ואביטה            

 ב. "יראת הוי'" בתנ"ך

 "אשה יראת הוי'"
גם הפרק השני שייך לאשה. נכנסנו לשבת ועוד 

הפרק האחרון בספר  –מעט נגיד "אשת חיל" 
משלי. הפסוק הכי חשוב ב"אשת חיל", השיא, 

 –הוא לא הפסוק האחרון אלא פסוק אחד לפניו 
והבל היפי אשה יראת הוי' היא "שקר החן 

תתהלל". העיקר והתכלית הוא "אשה יראת 
הוי'", עד שמוסבר שהיא גם הופכת את ההתחלה 

יש "שקר החן והבל היפי", אבל "אשה יראת  –
הוי'" גם הופכת את "שקר החן" לחן של אמת 
ואת "הבל היפי" ליפי של ממש. העיקר הוא 

וזה  להפוך את החן והיפי השקריים לאמתיים
 נעשה על ידי "אשה יראת הוי'".

ר"ת "]פתחי לי[  – יראתנאמר גימטריא: המלה 
מתי", כל העליות של האשה תונתי יעיתי רחתי א

, מספר תורההיא בגימטריא  –בשיר השירים 
 13( פעמים בטול) 47, 13חשוב מאד, כפולה של 

, כך יג' גם הוא פעמיים הוי(. שם אהבה)
ברבוע( פעמים  ז) מט ,637'" עולה הוי יראתש"
, הבל-שקר. יש בפסוק שתי מלים שליליות, יג

! ממש פנינה של 637שעולות גם הן יחד 
 הבל-שקרגימטריא שהפסוק אומר בעצמו. יש 

 נחשלעומת  משיחכמו  –'" הוי יראתוכנגדן "
 וכו'.

 כב פעמים "יראת הוי'" בתנ"ך

"יראת הוי'" הוא ביטוי חשוב ומרכזי בתורה, 
ב שהוא יופיע מאות פעמים בתנ"ך, הייתי חוש

אך כשפותחים ובודקים רואים שממש לא כך. 
הוא לא ביטוי נדיר, של פעמים בודדות, אך הוא 

 22הוא מופיע בסך הכל  –גם לא רווח מאד 
 פעמים. 

בכל חמשה חומשי תורה כלל לא מופיע הביטוי 
יש כמובן מושגים של יראה, כמו  –"יראת הוי'" 

אתו על פניכם לבלתי תחטאו", "ובעבור תהיה יר
 22אבל הביטוי "יראת הוי'" עצמו לא מופיע. 

בספר ישעיהו )שהן  3הפעמים מתחלקות כך: 
אין בספרי הנביאים  –הפעמים היחידות בנביאים 

בספרים תהלים,  3הראשונים, וגם לא אחר כך(, 
שהמשל החוזר בכולו הוא  –בספר משלי  15

וי'", מול האשה הטובה, שהיא "אשה יראת ה
ובסיום עוד פעם אחת בדברי  –האשה הרעה 

 הימים.
פעמים "יראת הוי'" בתנ"ך צריך לומר  22אם יש 

אותיות התורה. מה ההוכחה  כב-שהן מקבילות ל
לכך? הפעם האחרונה בספר משלי היא ב"אשת 

והיא  –בפסוק בו פתחנו  –חיל", הפרק האחרון 
בכל התנ"ך. הפרק האחרון בספר  21-הפעם ה

בית, ובאיזה -משלי, "אשת חיל", מסודר לפי אלף
, ש-פסוק מופיעה בו "יראת הוי'"? בפסוק של ה

קר החן והבל היפי אשה יראת הוי' היא ש"
ההופעות זו ההופעה  כבתתהלל". גם בתוך כל 

! זו 21-, האות הש-שצריכה להיות כנגד ה
הוכחה מספיקה בשביל לסדר את כל ההופעות 

עשה זאת כעת, אבל צריך בית. לא נ-כנגד האלף
להסביר, ורואים שבכמה וכמה הופעות של 
הביטוי "יראת הוי'" יש בפסוק רמז גלוי לאות 

 אליו מקבילה "יראת הוי'" שבו.

 כב פסוקי "יראת הוי'"

 נקביל את פסוקי "יראת הוי"' )בלי הסבר(:
"וְנָחָה עָלָיו רוּחַ הוי' רוּחַ  א 

גְבוּרָה רוּחַ דַעַת וְיִרְאַת חָכְמָה וּבִינָה רוּחַ עֵצָה וּ
 אהוי'"

"וַהֲרִיחוֹ בְיִרְאַת הוי' וְלֹא  ב 
 בלְמַרְאֵה עֵינָיו יִשְנוֹט וְלֹא לְמִשְמַע אָזְנָיו יוֹכִיחַ"

"וְהָיָה אֱמוּנַת עִתֶיךָ חֹסֶן יְשוּעֹת חָכְמַת  ג
 גוָדָעַת יִרְאַת הוי' הִיא אוֹצָרוֹ"

                                                      
 ישעיה יא, ב. א
 שם ג. ב
 שם לג, ו. ג



 ואביטה                                                  כח 

עוֹמֶדֶת לָעַד מִשְנְטֵי  "יִרְאַת הוי' טְהוֹרָה ד
 דהוי' אֱמֶת צָדְקוּ יַחְדָו"

"לְכוּ בָנִים שִמְעוּ לִי יִרְאַת הוי'  ה
 האֲלַםֶדְכֶם"

"רֵאשִית חָכְמָה יִרְאַת הוי' שֵכֶל טוֹב לְכָל  ו
 ועֹשֵיהֶם תְהִלָתוֹ עֹמֶדֶת לָעַד"

"יִרְאַת הוי' רֵאשִית דָעַת חָכְמָה וּמוּסָר  ז
 זילִים בָזוּ"אֱוִ 
"תַחַת כִי שָנְאוּ דָעַת וְיִרְאַת הוי' לֹא  ח

 חבָחָרוּ"
"אָז תָבִין יִרְאַת הוי' וְדַעַת אֱלֹהִים  ט

 טתִמְצָא"
"יִרְאַת הוי' שְנֹאת רָע גֵּאָה וְגָאוֹן וְדֶרֶךְ  י

 ירָע וּפִי תַהְנֺכוֹת שָנֵאתִי"
עַת קְדֹשִים "תְחִלַת חָכְמָה יִרְאַת הוי' וְדַ  כ

 יאבִינָה"
"יִרְאַת הוי' תוֹסִיף יָמִים וּשְנוֹת רְשָעִים  ל

 יבתִקְצֹרְנָה"
"בְיִרְאַת הוי' מִבְטַח עֹז וּלְבָנָיו יִהְיֶה  מ

 יגמַחְסֶה"
"יִרְאַת הוי' מְקוֹר חַיִים לָסוּר מִםֹקְשֵי  נ

 ידמָוֶת"
"טוֹב מְעַט בְיִרְאַת הוי' מֵאוֹצָר רָב  ס

 טוהוּמָה בוֹ"וּמְ 

                                                      
 תהלים יט, י. ד
 שם לד, יב. ה
 שם קיא, י. ו
 משלי א, ז. ז

 שם פסוק כט. ח
 שם ב, ה. ט
 שם ח, יג. י

 שם ט, י. יא
 שם י, כז. יב
 שם יד, כו. יג
 שם פסוק כז. יד
 ם טו, טז.ש טו

"יִרְאַת הוי' מוּסַר חָכְמָה וְלִפְנֵי כָבוֹד  ע
 טזעֲנָוָה"

"בְחֶסֶד וֶאֱמֶת יְכֺנַר עָוֹן וּבְיִרְאַת יְהֹוָה  פ
 יזסוּר מֵרָע"

"יִרְאַת הוי' לְחַיִים וְשָבֵעַ יָלִין בַל יִנָקֶד  צ
 יחרָע"

"עֵקֶב עֲנָוָה יִרְאַת יְהֹוָה עֹשֶר וְכָבוֹד  ק
 יטיִים"וְחַ 
"אַל יְקַמֵא לִבְךָ בַחַטָאִים כִי אִם בְיִרְאַת  ר

 כהוי' כָל הַיוֹם"
"שֶקֶר הַחֵן וְהֶבֶל הַיֹפִי אִשָה יִרְאַת יְהֹוָה  ש

 כאהִיא תִתְהַלָל"
"וַיְצַו עֲלֵיהֶם לֵאמֹר כֹה תַעֲשוּן בְיִרְאַת  ת

 כבהוי' בֶאֱמוּנָה וּבְלֵבָב שָלֵם"

 וי'" בישעיהו "יראת ה

נתבונן בהופעות של "יראת הוי'" בישעיהו 
ובתהלים ובעיקר בהופעה האחרונה, בדברי 
הימים. ההופעות הראשונות של המושג "יראת 
הוי'" היא בישעיהו ומהן לומדים ש"יראת הוי'" 

על ההקשר של כל מושג  –קשורה למשיח 
המקורית שלו, -לומדים מההופעה הראשונה

אשונות של "יראת הוי'" הן ושתי ההופעות הר
דווקא בנבואות הגאולה של ישעיהו שמתארות 

 את המשיח. 
"יראת הוי'" הראשונה היא בפסוק שמתאר את 

"ונחה  –המשיח וארבע הרוחות שנחות עליו 
עליו רוח הוי' רוח חכמה ובינה רוח עצה וגבורה 
רוח דעת ויראת הוי'". איך אני יודע ש"יראת 

                                                      
 שם פסוק לג. טז
 שם טז, ו. יז

 שם יט, כג. יח
 שם כב, ד. יט
 שם כג, יז. כ

 שם לא, א. כא
 דהי"ב יט, ט. כב



 כט ואביטה            

? כי מיד בפסוק הבא הוי'" היא העיקר כאן
"והריחו ביראת  –מופיעה "יראת הוי'" השניה 

הוי' ולא למראה עיניו ישפוט ולא למשמע אזניו 
יוכיח". החוש העיקרי של משיח הוא חוש הריח 

הוא הסימן שלו, כפי שלומדים חז"ל שמשיח  –
והוא מריח ביראת הוי'. "יראת  –"מורח ודאין" 

בחוש הריח,  –הוי'" מופיעה אצל המשיח בכתר 
שלמעלה מחושי הראיה )"ולא למראה עיניו 
ישפוט"( והשמיעה )"ולא למשמע אזניו יוכיח"( 

 שבחכמה ובבינה.
"יראת הוי'" השלישית והאחרונה בישעיהו היא 
בפסוק שממנו דורשים חז"ל את הענין והסדר של 

"והיה אמונת עתיך חֹסן  –ששה סדרי משנה 
ת סדרי משנה, ישועֹת חכמת ודעת ]ואחרי כל שש

. יש שני כגהתנאי הוא:[ יראת הוי' היא אוצרו"
"יראת הוי' היא  –"יראת הוי' היא" בתנ"ך 

אוצרו" ו"אשה יראת הוי' היא תתהלל". "אשה 
היא "אוצרו" של ה'. חז"ל -יראת הוי'" היא

אומרים שה' בנה את האשה כאוצר כדי שתוכל 
לקבל את הוולד. יראת הוי' היא סגולה להרבה 

דה, הרבה בנים ובנות )וכידוע ש"פרו" מכח הול
האיש ו"ורבו" מכח האשה. רש"י מפרש 

, כבבגימטריא  חביב"אוצר חביב",  –"סגולה" 
"יראת הוי'" בתנ"ך, הכל בחינת "יראת  כב-רמז ל

הוי' היא אוצרו" ו"אשה יראת הוי' היא תתהלל". 
, ה"אשה יראת מהיטבאלבמספר קדמי =  חביב

 קון(. הוי'" של עולם התי

 "יראת הוי'" בתהלים

בפסוק האחרון שצוטט מספר ישעיהו חז"ל 
אומרים ש"ודעת" היינו סדר טהרות. כבר בפסוק 

"ונחה  –הראשון ראינו קשר בין דעת ויראת ה' 
עליו רוח הוי'... רוח דעת ויראת הוי'". "יראת 
הוי'" של המשיח היא בכתר, כמו שראינו בפסוק 

אך יש קשר הדוק  –" "והריחו ביראת הוי' –הבא 

                                                      
 ראה גם שיעור כ"ד אלול ע"ז. כג

בין דעת והכתר, שהרי הדעת היא המשקפת 
מודע )ולכן יש כלל -במודע את הכתר העל

שבעשר הספירות כאשר מונים את הדעת אין 
מונים את הכתר וכאשר מונים את הכתר אין 
מונים את הדעת(. ואכן, ההופעה הבאה של 

היא  –הראשונה בספר תהלים  –"יראת הוי'" 
ם שגם אותם מקבילים חז"ל בפרק יט בפסוקי

לששה סדרי משנה, בפסוק "יראת הוי' טהורה 
עומדת לעד" שמקבילים חז"ל לסדר טהרות. 
בימינו אין מקפידים בכל עניני טומאה וטהרה, 
ודיני הטהרה היחידים שנותרו הלכה למעשה הם 
דיני טהרת המשפחה, המסורה ל"אשה יראת 

 הוי'".
ד, בפסוק ההופעה השניה בתהלים היא בפרק ל

פסוק  –"לכו בנים שמעו לי יראת הוי' אלמדכם" 
כאשר "יראת הוי'" העולה  –מובהק של חינוך 

שם מהפסוקים הבאים בפרק היא בעיקר ההקפדה 
על שמירת הלשון )"נצור לשונך מרע וגו'"(. 
בפעם השלישית והאחרונה מופיעה "יראת הוי'" 

"ראשית חכמה יראת הוי' וגו'".  –בתהלים קיא 
ת המלה "בראשית" תרגום ירושלמי א

"בחוכמא", אבל לפי דרשת חז"ל ש"בראשית" 
היינו "בשביל... שנקראו 'ראשית'" מתברר 
ש"ראשית חכמה יראת הוי'" אינה רק הדבר 
הראשון באמצעותו ברא ה' את העולם אלא היא 

 "מגיד מראשית אחרית".  –תכלית הבריאה 

 ג. מעשה יהושפט

 עם אחאבהשידוך  –טעות יהושפט 

את כל ההתבוננות הזו עשינו כדי להגיע ל"יראת 
הוי'" האחרונה, שמופיעה בדברי הימים. אתמול 
דברנו עם הגברים על ביטוי ששייך לראש השנה 

"עמק יהושפט". "יראת הוי'" האחרונה  –
מלך  –מופיעה בפרק שמתייחס למלך יהושפט 

צדיק, ממלכי יהודה הצדיקים הבודדים, בו כתוב 
ה לבו בדרכי הוי'". למרות שיהושפט היה "ויגב



 ואביטה                                                  ל 

מלך צדיק הוא עשה טעות אחת גדולה וחמורה 
שעם ישראל סובל ממנה עד היום. בכלל, לכל 
אחד ממלכי יהודה הצדיקים היתה טעות בשיקול 

צריך לעשות שיעור רק כדי להסביר את  –הדעת 
הטעויות האלה. הענין של שיקול דעת מבורר 

היתה טעות בשיקול דעת שייך לרבי, ולכל מלך 
 רק המשיח לא יטעה. –עד למלך המשיח 

שעם ישראל סובל  –הטעות הגדולה של יהושפט 
היא שהוא התחבר למלך  –ממנה עד היום 

אחאב. אמרנו כעת שהשנה הזו, תשע"ח, היא 
אבל צריך להדגיש שצריך  –שנה של "חבר טוב" 

להיות דווקא "חבר טוב", ולא חלילה "חבר רע" 
קובע רבי יהושע בן חנניה שהיא הדרך  )עליו

הרעה שיתרחק ממנה האדם(. יהושפט המלך 
הוא לקח את הבת של  –עשה שידוך עם אחאב 

אחאב, עתליה, ככלה לבנו יהורם. למה הוא עשה 
את זה? הוא רצה לחבר בין ממלכת יהודה 
לממלכת ישראל ולעשות שלום בעם ישראל. 

מלכויות  בעולם העתיק, כשרצו לעשות שלום בין
היו עושים שידוך, ואז המחותנים צריכים 
איכשהו להסתדר ביניהם. אבל זו היתה טעות 
ומהשידוך הזה באו כל הצרות של עם ישראל עד 

 היום.

 תשובת יהושפט

אחרי שיהושפט התחבר עם אחאב הוא בא לבקר 
אותו ואחאב הציע לו לצאת עמו למלחמה ברמות 

ע מאות גלעד. יש שם סיפור שלם, שהיו ארב
נביאי שקר שעודדו אותם לצאת למלחמה אך 
יהושפט שאל אם אין עוד נביא ואחאב אמר שיש 

ואכן  –את מיכיהו שתמיד מנבא לו לרעה 
מיכיהו, נביא האמת היחיד שם, נבא שהם יכשלו 
במלחמה. באותה מלחמה נהרג אחאב, והמלך 

בהתחלה  –יהושפט ניצל ממנה בנסי נסים 
ישראל ורצו להרוג  הארמים חשבו שהוא מלך

אותו, אך בסופו של דבר הוא ניצל בנס וחזר 
 לירושלים.

בו –דהי"ב יט  –אחרי הסיפור הזה יש פרק קצר 
מופיעה "יראת הוי'" האחרונה. נקרא את כל 

 הפרק בפנים:
לוֹם  ָ ש  יתוֹ בְֻ פָט מֶלֶךְ יְהוֻדָה אֶל בֵֻּ ָ ב יְהוֹש  ָ ש  וַיָֻ

נָי א אֶל פָֻ ם. וַיֵֻּצֵּ לִָ ָ ו יֵּהוֻא בֶן חֲנָנִי הַחֹזֶה לִירוֻש 

י  ע לַעְזֹר וֻלְשׂנְאֵּ ָ פָט הֲלָרָש  ָ לֶךְ יְהוֹש  וַיֻאֹמֶר אֶל הַמֶֻ

י הוי'  פְנֵּ צֶף מִלִֻ אֱהָב וֻבָזֹאת עָלֶיךָ קֶֻ ]הנביא הוי' תֶֻ
לעזור  –מוכיח אותו על ההתחברות לאחאב 

ואומר שלכן יצא  –לרשע ולאהוב את שונאי ה' 
בָרִים טוֹבִים  ]נצלת כי[ . אֲבָלעליו קצף מה'.[ דְֻ

ךְ  ]דברים טובים גם במעשה וגם נִמְצְאוֻ עִמָֻ
בלב. מכיון ש"המעשה הוא העיקר" -במחשבה

י  הנביא מקדים את הדבר הטוב במעשה:[ כִֻ

רוֹת מִן הָאָרֶץ וַ  ֵּ ]הדבר השני הוא בִעַרְתָֻ הָאֲש 
 הֲכִינוֹתָ לְבָבְךָ לִדְרֹש  הָאֱלהִֹים. בלב: [

שפט חוזר לירושלים ומקבל את אחרי שיהו
התוכחה של הנביא יהוא בן חנני כתוב סיפור 

הוא יוצא למסע החזרה  –שאין באף מלך אחר 
בתשובה בכל הארץ. ברור שיהושפט בעצמו 
עשה תשובה, ובעקבות כך הוא יוצא לחזק 
ולהשיב את כל העם, דבר שלא מצאנו כיוצא בו. 

ך השידו –המעשה הרע של יהושפט כבר עשוי 
אבל הוא מתעורר בתשובה  –נעשה והנזק נגרם 

 ויוצא להשיב את כל העם:
ר  אֵּ א בָעָם מִבְֻ ב וַיֵֻּצֵּ ָ ש  ם וַיָֻ לִָ ָ ירוֻש  פָט בִֻ ָ ב יְהוֹש  ֶ וַיֵֻּש 

י  ם אֶל הוי' אֱלהֵֹּ יבֵּ בַע עַד הַר אֶפְרַיִם וַיְש ִ ֶ ש 

יהֶם.  ]מהי התשובה שיהושפט משיב את אֲבוֹתֵּ
הרבה על תיקון  כל העם? כמו שאנחנו מדברים

י יְהוֻדָה  המשפט:[ כָל עָרֵּ אָרֶץ בְֻ ֹפְטִים בָֻ ד ש  עֲמֵּ וַיַֻ

צֺרוֹת לְעִיר וָעִיר  ]יהושפט מקיים את המצוה הַבְֻ
של העמדת שופטים בכל שעריך, בכל שבט ובכל 
עיר. כתוב שהשם של האדם קשור למהות שלו. 
אצל הרבה מלכים ודמויות בתנ"ך צריך 'לשבור 

להבין את הקשר, אבל אצל  את הראש' כדי
הוא אולי הדוגמה הכי  –יהושפט קל מאד 

ששמו יהושפט והוא מבין שהעבודה  –מובהקת 
שלו קשורה להעמדת שופטים. המלך יהושפט 
עצמו נסע מעיר לעיר, העמיד את השופטים 
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. וַיֻאֹמֶר אֶל והזהיר אותם לנהוג כפי שצריך:[

ים  ם עֹשִׂ ֹפְטִים רְאוֻ מָה אַתֶֻ י לאֹ לְאָדָם הַש ֻ כִֻ

ט  פָֻ דְבַר מִש ְ כֶם בִֻ י לַהוי' וְעִמָֻ טוֻ כִֻ פְֻ ש ְ ]ה' נמצא תִֻ
ה יְהִי פַחַד במשפט וכביכול שופטים אותו.[ . וְעַתָֻ

יכֶם  ]עוד לפני "יראת הוי'" יש כאן ביטוי הוי' עֲלֵּ
ין עִם הוי'  של "פחד הוי'".[ י אֵּ מְרוֻ וַעֲשׂוֻ כִֻ ש ִ

ינוֻ עַוְלָה וֻמַ  ֹחַד. וְגַם אֱלהֵֹּ ח ש  אֹ פָנִים וֻמִקַֻ שֻׂ

פָט  ָ ם הֶעֱמִיד יְהוֹש  ִִ לִַ ָ ירוֻש  מִן  ]בית דין הגדול.[בִֻ

ל  רָאֵּ י הָאָבוֹת לְיִשְׂ ֵּ רָאש  ם וְהַכֹֻהֲנִים וֻמֵּ הַלְוִיִֻ

יהֶם  ם. וַיְצַו עֲלֵּ לִָ ָ בוֻ יְרוֻש  ֺ ש  ט הוי' וְלָרִיב וַיָֻ פַֻ לְמִש ְ

יִרְאַת ה אמֹר כֹֻה תַעֲשׂוֻן בְֻ בָב לֵּ אֱמוֻנָה וֻבְלֵּ וי' בֶֻ

ם  לֵּ ָ  –]זה הפסוק העיקרי בשבילו קראנו הכל ש 
יהושפט מזהיר את השופטים בירושלים בשלשה 

יראת הוי', אמונה ולבב שלם. תיכף  –דברים 
יכֶם נחזור להסביר.[ ר יָבוֹא עֲלֵּ ֶ . וְכָל רִיב אֲש 

ין ם לְדָם בֵֻּ ין דָֻ יהֶם בֵֻּ עָרֵּ בִים בְֻ יכֶם הַיֻשֹ ְ אֲחֵּ  מֵּ

ם אֹתָם  טִים וְהִזְהַרְתֶֻ פָֻ ים וֻלְמִש ְ תֻוֹרָה לְמִצְוָה לְחֺקִֻ

יכֶם  יכֶם וְעַל אֲחֵּ מוֻ לַהוי' וְהָיָה קֶצֶף עֲלֵּ וְלאֹ יֶאְש ְ

]יהושפט משתמש פה בביטוי שאמר לו קודם 
על יהושפט יצא קצף מלפני ה', והוא  –יהוא 

מזהיר את השופטים שהוא מעמיד כתשובה 
כֹֻה תַעֲשׂוֻן וְלאֹ  שלא יהיה קצף.[לנהוג נכון כדי 

יכֶם לְכֹל  ן הָרֹאש  עֲלֵּ ה אֲמַרְיָהוֻ כֹהֵּ מוֻ. וְהִנֵֻּ ָ תֶאְש 

בַר הוי'  וֻזְבַדְיָהוֻ בֶן  ]כמו מופלא שבסנהדרין.[דְֻ

לֶךְ  בַר הַמֶֻ ית יְהוֻדָה לְכֹל דְֻ גִיד לְבֵּ אל הַנָֻ מָעֵּ יִש ְ

יכֶם חִזְקוֻ וַ  ם לִפְנֵּ ֹטְרִים הַלְוִיִֻ עֲשׂוֻ וִיהִי הוי' עִם וְש 

 הַטֻוֹב.

 "ביראת הוי' באמונה ובלבב שלם"

הביטוי העיקרי כאן לעניננו הוא אזהרת יהושפט 
לשופטים "כה תעשון ביראת הוי' באמונה ובלבב 
שלם". איך מבינים את השלישיה הזו? קודם כל, 

 –קצת מפתיע שאמונה היא רק הדבר השני 
נימיים, אנחנו רגילים, כמו בכחות הנפש הפ

שאמונה היא הכח הראשון והעליון ביותר. ברור 
 –שהכוונה כאן ב"אמונה" היא לא לאמונה בה' 

האמונה הזו קודמת ליראת ה', כפשוט, שהרי אי 
אלא  –אפשר לירא מה' אם אין מאמינים בו 

אמונה במובן של אמינות, יושר ונאמנות, כמו 
 בביטוי "משא ומתן באמונה". 

מסביר באופן מענין: הוא נראה את המלבי"ם ש
אומר ש"כה תעשון ביראת הוי'" היא "שלא 
לעבור על מצות לא תעשה". אדמו"ר הזקן 
מסביר בתניא שהיראה היא השרש לכל קיום 
מצוות לא תעשה, וכך המלבי"ם מביא כאן 
ש"יראת הוי'" היא הזהירות שלא לעבור על 
מצוות לא תעשה. אחר כך, "בלבב שלם" הוא 

ות במצוות עשה, "שלא לשם פניה מסביר כזהיר
חיצונית ושלא לשמה בעשיית המצות עשה". מה 

תעשה לעשה? את "באמונה" מסביר -בין הלא
המלבי"ם "בדברים העיוניים". מכיון שמדובר 
כאן בשופטים, "בדברים העיוניים" היינו עיון 

העיון המעמיק כדי לנחות לעומק הדין  –הדין 
 ובר אתמול(.)בחינת "עמק יהושפט", כפי שד

אם כן, מתאים להסביר שהשלישיה "ביראת הוי' 
-מוחין-ובאמונה ובלבב שלם" היא כנגד כתר

מדות: ראינו כבר בהופעות הראשונות של "יראת 
 –הוי'" בתנ"ך שהיא שייכת דווקא לכתר 

"והריחו ביראת הוי'". אחר כך, האמונה כאן 
העמקה בדברים העיוניים,  –שייכת למוחין 

 כדבי"ם )וכפי שדובר גם לאחרונהכדברי המל
התוכן  –שיש בחינה שעיקר האמונה הוא בשכל 

של האמונה(. "לבב שלם" הוא כמובן תיקון 
 המדות. –מדות הלב 

אפשר להסביר כאן את השלישיה גם לפי הסוד 
 –שטח: "יראת הוי'" היא נקודה -קו-של נקודה

היא ה"קצר", הנקודה המצומצמת, ממנה יוצא 
ורך והעומק של הדברים הטובים כל המרחב, הא

)כפי שדובר אמש(. כאשר יש משהו בתור נקודה 
כמו להביא  –ורוצים להביא אותו למימוש שלם 

התקוה לארץ ישראל, שהיא נקודת געגוע בלב, 
קו -צריך דרך –למימוש שלם בישוב כל הארץ 

באמצע, כמו שבע שנים של כיבוש ושבע שנים 

                                                      
 ב' אלול ע"ז. כד
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אמונה כאן היא של חלוקה עד לישוב כל הארץ. ה
הדרך למימוש יראת ה', ולכן יש ביטוי -הקו

בתהלים "דרך אמונה". כאשר יראת ה' חודרת 
ומתממשת בכל כחות הנפש זהו "לבב שלם" ואז 

 אפשר להגיע לאהבה ולב שלם עם כולם. 
 –המתקה -הבדלה-שטח הם גם הכנעה-קו-נקודה

"יראת הוי'" היא הכנעה, כפשוט; ב"דרך אמונה" 
ה, שצריך להתחבר רק לחברים טובים, יש הבדל

מאמינים ונאמנים; בסוף מגיעים להמתקה גמורה 
כשאפשר להיות ב"לבב שלם" עם כולם, 
כשאפשר להתחבר גם עם אחאב, כאשר הוא 
יחזור בתשובה )יחד עם בני משפחתו( ואז אפשר 

כמו כל  –יהיה להשתדך איתו. הבעיה היא 
בישראל הטעויות של הגדולים והמנהיגים שהיו 

 כשמנסים להקדים את ההמתקה לפני ההבדלה. –

 חשיבות השידוכים –מוסר השכל 

אז למדנו משהו מאד יפה על "יראת הוי'" 
ושיעור עמוק על יהושפט מלך ישראל. מוסר 
ההשכל של כל מה שלמדנו הוא שעם כל 

גם היום, להגיע  –החשיבות של תיקון המשפט 
ד יותר. יש משהו חשוב עו –בארץ למשפט עברי 

זו התשובה של יהושפט, שלא הצליחה לתקן את 
הטעות שלו במציאות. רואים ששידוכים טובים 

שמירה על הילדים בחינוך טוב ולמצוא  –לילדים 
עוד יותר חשוב מתיקון  –להם שידוכים טובים 

 המשפט.
שתהיה שנה טובה ומתוקה לכל אחת ואחת כאן 

 בכל מה שהיא צריכה, בגשמיות וברוחניות.
]אחרי השיעור היתה קבלת שבת עם הגברים עם 

 הרבה ניגונים וריקודים לפניה ולאחריה.[

 ד. "מלך אחד"

 רעוא דרעוין שבת שובה:
 סדר ניגונים.

 "מלך אחד"

אחת הדעות בגמרא היא שהפסוק "שמע ישראל 
הוי' אלהינו הוי' אחד" נחשב מפסוקי מלכויות. 

ת כך פוסקים להלכה וזהו הפסוק החותם את עשר
פסוקי מלכויות. אם כן, כנראה שיש קשר בין 
"מלך" ל"אחד" )"הוי' אחד" מתפרש כ"הוי' 
מלך"(. איפה מוצאים את הביטוי "מלך אחד"? 
]בספר יהושע.[ ברשימה של המלכים שיהושע 

מלכים, כולם חבבו  לא –הוריש בארץ ישראל 
כתוב על כל אחד מהם  –את הארץ ורצו בה חלק 

 "מלך אחד".
העיקרי כאן הוא שמלכות ה' לא שייכת החידוש 

תתאה )"ברוך שם כבוד מלכותו -רק ליחודא
עילאה )"שמע -לעולם ועד"( אלא גם ליחודא

ישראל הוי' אלהינו הוי' אחד"(, אפילו שהייתי 
חושב שהמלכות שייכת רק למדרגה התחתונה. 

 –כנראה שהמלכות היא בסוד "אל דעות הוי'" 
תחתון -ה( ודעתעילא-עליון )יחודא-יחוד דעת

עת[ ודעת ד] דודתתאה( ביחד )סוד "-)יחודא
 מלך ישראל חי וקים" כנ"ל(.

הראשון שהאמין ביחוד ה' ופרסם אותו בעולם 
"אחד היה אברהם", "כי  –הוא אברהם אבינו 

אחד קראתיו". על אברהם כתוב "ויקרא שם בשם 
הוא פרסם את מלכות ה' על  –הוי' אל עולם" 

הוא "אל עולם" )ולא 'אל  העולם, והדגיש שה'
העולם'(, שהוא "אחד" הכולל גם את מציאות 
העולם. אברהם אבינו עצמו הוכתר למלך על כל 
האומות ב"עמק שוה הוא עמק המלך" שהזכרנו 
אתמול, כדרשת חז"ל שכל האומות הושוו שם 
להכתיר אותו למלך. מלך כשר הוא אחד שאיננו 

 –תה סותר את אחדות מלכות ה' או מסתיר או
 אלא מגלה בכל העולם כי ה' הוא "מלך אחד". 

 "לעבדו שכם אחד"

פעמים  מ – אחד-מלךנעשה הכאה פרטית של 
. איך שכםונקבל  – דפעמים  כ, חפעמים  ל, א

ם שקשורה לקריאת שמע? ראשי תיבות " שכם



 לג ואביטה            

-לכותו", שמזכירים )בביטוי של יחודאמבוד כ
תתאה( מיד אחרי קריאת "שמע ישראל הוי' 

הינו הוי' אחד", כנודע. ל"שכם" יש קשר אל
יעקב אבינו מבטיח ליוסף  –מיוחד ל"אחד" 

הצדיק "ואני נתתי לך שכם אחד על אחיך" 
והיעוד לעתיד לבוא הוא "כי אז אהפֹך אל עמים 
שפה ברורה לקרֹא כֺלם בשם הוי' לעבדו שכם 

 אחד".
הסברנו הרבה פעמים שהרמב"ם מונה חמש 

המכוונות בעצמן כנגד פעולות של מלך המשיח 
חמש עליות המשיח )נרנח"י של המשיח, שהוא 
היחידה הכללית של עם ישראל( המנויות בפסוק 
"הנה ]א[ ישכיל עבדי ]ב[ ירום ]ג[ ונשא ]ד[ 
וגבה ]ה[ מאד". הפעולה החמישית של המשיח 
היא קירוב כל אומות העולם עד לקיום הפסוק 

ה , והיא המקבילה לעליכה"לעבדו שכם אחד"
"]וגבה[ מאד". ידועים  –המשיחית -החמישית

שיח מ-ודד-דםאר"ת  אדם-דברי האריז"ל ש
ובתכלית העליה של משיח הוא עולה לראש 

 .מאד-הופך ל אדם-הצירוף וה
במעשה בראשית מופיע על כל בריאה שנבראה 
בכל אחד מששת ימי בראשית "וירא אלהים... כי 

בפעם הראשונה מפורט במה מדובר,  –טוב" 
"וירא אלהים את האור כי טוב", ובפעמים 
האחרות כתוב "וירא אלהים כי טוב" )בלי 
שכתוב בפירוש במה מדובר(. ביום שני, בו לא 

אך ה"כי  –נסתיימה בריאתו, לא מופיע "כי טוב" 
טוב" על בריאת היום השני 'מושלם' ביום 
השלישי, שנכפל בו "כי טוב". אכן, ה"וירא 

הששי לבריאה מופיע  אלהים כי טוב" של היום
חית הארץ, בהמה ושרץ  –אחרי בריאת החיות 

טרם נברא האדם. האדם הוא הנברא  –הארץ 

                                                      
וראה התוועדות ל"ג בעומר ס"ח כי דווקא בפעולה זו  כה

הוא -אחדות ה' שהוא-המשיח משקף לחלוטין את מלכות

עולם )על פי השוואת נוסח הרמב"ם הפועל את תיקון ה

 המקורי לנוסח המצונזר הנדפס ברוב הספרים(.

היחיד שלא נאמר עליו בפרט "וירא אלהים כי 
טוב", אך לאחר בריאת האדם ודברי ה' אליו, 
בסיום היום הששי )שהוא סיום הבריאה כולה, 
לפני ש"באת שבת באת מנוחה נשלמה כל 

( כתוב "וירא אלהים את כל אשר עשה המלאכה"
 והנה טוב מאד". 

האדם לא זוכה ל"כי טוב" בפני עצמו, אלא רק 
בלי שהאדם ימלא את  –בכלל כל הבריאה 

תכליתו לקרב את "כל אשר עשה" לעבודת ה' 
הבריאה שלו אינה 'שוה', וכאשר הוא מקיים זאת 

". ואכן, מאדל"]והנה טוב[  אדם-הוא עולה מ
שעם בריאת אדם הראשון הוא המליך חז"ל אמרו 

את ה' על העולם כולו, השתחוה לה' ואמר לכל 
 –מדבר -חי-צומח-כל הדומם –יצורי עולמים 

"באו נשתחוה ונכרעה נברכה לפני הוי' עֹשנו" 
)כמלך אמתי, שנברא למלוך על כל הברואים 
ומנצל זאת כדי להמליך את ה' על כל המקבלים 

 באוזכר, "(. כפי שכבר הוכואת מלכותו
 .ח"תשע" בגימטריא נשתחוה

 ה. אלתור ב"יראת הוי'"

 "יראת הוי'"

דברנו אתמול עם הנשים על הביטוי "יראת הוי'". 
 –אמרנו שבאופן מפתיע הוא לא מופיע בתורה 

אפילו שיש ביטויים של יראה, כמו "ובעבור 
תהיה יראתו על פניכם לבלתי תחטאו", מטבע 

. "יראת הוי'" היא הלשון "יראת הוי'" לא מוזכר
הנקודה  –ה"קצר" עליו דברנו מתחלת החג 

התמציתית ממנה יוצאים כל הדברים הטובים, כל 
ה"מתעשרת בסופה" של ה"רחב" )וה"ארוך" 
וה"עמוק", כפי שדובר אמש(. על מי כתוב 
שהצטיין ביראת הוי'? מורנו הבעל שם טוב, 
שעם כל האהבה שלו הדגישו דווקא את יראת ה' 

                                                      
 וראה שיעור י"ב אלול ע"ז )בהערה ד(. כו



 ואביטה                                                  לד 

מו"ר האמצעי אמר על הבעל שם טוב לו. אד
שלא קם לפניו וגם לא יהיה אחריו כמוהו ביראת 

 ה'.
דברנו על הקשר בין דעת ליראת ה', שמופיע כבר 
בפסוק הראשון של "יראת הוי'" בתנ"ך, פסוק 

"ונחה  –עיקרי בנבואת ישעיהו על המשיח 
עליו... רוח דעת ויראת הוי'". דעת היא התחושה 

השרש של היראה  –רים והרגישות של דב
)בפרצוף המלכים הכשרים שמנו בדעת את דוד 

מתוכן  ו"יראת הוי' בתנ"ך,  כבהמלך. יש 
יראת בסמיכות לדעת, "מפתחא דכליל שית". "

במספר קדמי,  אשה, 1111עולה  דעת'" ועוד הוי
יראת הוי' היא תתהלל", כללות כל  אשה"

ה"יראת הוי'" בתנ"ך כפי שהוסבר אמש לנשים, 
פעמים  11=  1111חינת דוד מלכא משיחא. ב

אותיות ב"יראת הוי'" דעת, נמצא  11. יש 101
, "אשא עיני 101שהערך הממוצע של כל אות = 

יבוא עזרי וגו'"(. איך אנחנו  מאיןאל ההרים 
מסבירים תמיד יראה? ]רגישות.[ נכון, היראה 
היא רגישות לנוכחות של ה' ושלא להמרות את 

)והזכרנו גם אמש( שיראת ה'  פיו. כתוב בתניא
תעשה. מהי הרגישות -היא השרש לכל מצוות לא

של היראה? איך מחנכים ילד ליראת שמים? 
שאולי היום יגידו שהיא  –יראת ה' היא התחושה 

חינוכי, כי הכל -משהו שלילי לנפש, משהו לא
שאולי מה שאני עושה עכשיו הוא  –בקליפה 

היא אסורה?  אסור. אולי הישיבה שלנו כעת ביחד
היראה היא הרגישות שכל דבר עלול להיות 
אסור, עד שהילד לומד שיש דברים מותרים 

 ודברים שאפילו מומלץ לעשות.

 "ביראת הוי' מבטח עֹז"

פעמים  22בסך הכל הביטוי "יראת הוי'" חוזר 
יט פעמים -בכל התנ"ך )ג פעמים בנביאים ו

בכתובים( כנ"ל. הזכרנו את ההופעות בספר 
החל מ"ונחה עליו רוח הוי'... רוח דעת  –הו ישעי

ובתהלים ואת ההופעה  –ויראת הוי'" במשיח 

האחרונה בדברי הימים, בקשר ליהושפט שכבר 
 22התחלנו לדבר עליו קודם. אמרנו שאם יש 

אותיות  כב-הופעות מן הסתם הן מקבילות ל
בית, ושה'חותמת' להקבלה כסדרה היא -האלף

 15אחרונה מבין )ההופעה ה 21-שההופעה ה
הופעות "יראת הוי'" בספר משלי(, שלפי הסדר 

של "אשת  ש-היא ה-, היאש-מתאים להקבילה ל
"שקר החן והבל היפי אשה יראת הוי'  –חיל" 

היא תתהלל". ואכן, אם מתבוננים רואים 
שבפסוקים של כמה וכמה מההופעות בולטת 

 האות המתאימה לפי ההקבלה. 
בית -סוף של האלף-תוך-ידוע שהעיקר הוא ראש

אז נוסיף כעת לפסוק הראשון  – אמתאותיות  –
)"ונחה עליו רוח הוי' רוח חכמה ובינה רוח עצה 
וגבורה רוח דעת ויראת הוי'", כנ"ל( גם את 

, מהפסוקים בספר משלי: מהפסוק של האות 
בטח עֹז ולבניו יהיה מחסה". מ"ביראת הוי' 

 –בטח עז" מהפסוק אומר שיראת הוי' היא "
מעט -אנחנו יוצאים משנת תשע"ז, שדרשנו לא

על העֹז שצריך להיות בה, והעז הזה צריך 
 להשאר ולהמשיך אתנו הלאה.

הפסוק האחרון הוא מאמר יהושפט לשופטים 
שאין דוגמתו בתנ"ך  –שמינה בתוך מסע תשובה 

לאחר שהנביא הוכיח אותו על ההתחברות שלו  –
היה לאחאב. לכל אחד ממלכי ישראל הכשרים 

צריך שיעור בפני עצמו  –טעות בשיקול הדעת 
ויהושפט עשה  –כדי להתבונן בטעויות האלה 

טעות שגורמת נזקים לעם ישראל עד היום הזה. 
חיתן את הבן שלו  –הוא עשה שידוך עם אחאב 

עם הבת של אחאב. בקיצור, הוא התחתן עם 
ממשלת ישראל החילונית. ]הערת ילד: מזל 

יבי...[ יהושפט נסה להגיע שהוא לא התחתן עם ב
להמתקה לפני ההבדלה והזהירות מחבר רע. בכל 
אופן, אחר כך יהושפט עשה מסע תשובה, הוא 

וזו "יראת  –מינה שופטים בכל ישראל ואז כתוב 
"ויצו עליהם לאמר כה  –הוי'" האחרונה בתנ"ך 

 תעשון ביראת הוי' באמונה ובלבב שלם".



 לה ואביטה            

 אלתור ב"יראת הוי'"

רנו על "יראת הוי'"? מלפני למה בכלל דב
 –הסליחות אנחנו מדברים על עבודת האלתורים 

לאלתֵר תשובה, לאלתֵר גאולה ולאלתֵר חיים. מה 
! לכאורה אלתור'"? הוי יראתהגימטריא של "

אלתור ויראת הוי' נשמעים כמו שני דברים 
"יראת הוי'" נשמעת משהו שמאד  –הפוכים 

צמה צריך מכתיב ומגדיר מה לעשות, וביראה ע
להתייגע )"יגעת ביראה"(, ואילו אלתור הוא 
 משהו קליל ומשתנה. איך נחבר את שני הדברים?

אמרנו שהכי הרבה מדובר על אלתורים בעבודת 
ה' בתורת איז'ביצא, ושמוסבר כי אלתור בא רק 
על רקע של יראת הוי' טהורה, יחד עם הרבה 
לימוד, אימון ועבודה מסודרת. לכן, אפשר 

עם כל המסירות  –ש"יראת הוי'"  להסביר
היא התנאי לאלתור טוב ורצוי. אבל  –והיגיעה 

אני רוצה להגיד ש"יראת הוי'" היא לא רק תנאי 
לאלתור, אלא שיש ממד של אלתור ביראת הוי' 

אני מחפש זאת כי אני מאמין  –עצמה 
 בגימטריא...

הפסוק בו פתחנו אמש לנשים היה "אשה יראת 
רמז  הזכרנו שיש בתוך הפסוקהוי' היא תתהלל". 

'", הוי יראתבגימטריא " הבל-שקריפהפה: 
ושעל ידי "יראת הוי'" הופכת האשה את "שקר 
החן והבל היפי" לחן של אמת ויפי של ממש. 

-קרש-מתאר"ת  אשה-מכך יוצא רמז יפה, ש
 ז, מטפעמים  כב=  הבל-שקר-אמתבל )ה

'" בתנ"ך בגימטריא יראת הוי" כבברבוע. יש 
!(. הבל-שקר-אמת, פעמים אהבה-אחד, 13

האשה היפה, שהיא "אשה יראת הוי'", צריכה 
היא צריכה לעשות משחק של  –לאלתר בכל עת 

שימוש נכון וירא ה' ביפי שלה, לאלתר ביראת ה' 
עם היפי והצניעות. אשה יפה, או כל מי שיש לו 

הוא יודע  –כשרון בולט ומרשים באופן חיצוני 
צריך לאלתר,  – ו כריזמהלנגן יפה, או שיש ל

'לשחק' כך שינצל את הכשרונות שלו בצורה יפה 
מצד אחד ושהם לא יזיקו מצד שני. האשה היפה 
צריכה לאלתר ביחסי אנוש שלה, בכלל, וקודם 
כל היא צריכה לאלתר בקשר עם בעלה, שיש לה 

  שליחות לתקן אותו...
]זה שייך גם ל"היום יום" בעשרת ימי תשובה על 

לכת עם אלהיך".[ כן, הרבי שם מסביר "הצנע 
ש"הצנע לכת" היינו "לעולם יהא אדם ערום 
ביראה" ושחסידים הראשונים היו מתאמצים מאד 
שהמצוות שלהם לא יבלטו )והשתדלו שלא 
'יתפסו' אותם במצוה כמו שמישהו נזהר שלא 

האלתור הוא השילוב בין  –יתפסו אותו בעבירה( 
ין המעלות של "יראת הוי'" ו"הצנע לכת" לב

האדם שמתגלות כלפי חוץ. צריך חוש תמידי 
ב"מגלה טפח ומכסה טפחיים" ועד למכסה 
אלפים אמה כו' כנודע )שאלו את אדמו"ר הזקן 
אם הוא צדיק גלוי... אדמו"ר האמצעי נשבע 
בסוף קונטרס ההתפעלות שאצלו הכל 'על 
השולחן', ובכל זאת... רבי שלמה מקרלין מאד 

ט, יראת שמים, מרובעת, אך לא אהב פרומקיי
אדמו"ר הזקן הזהיר אותו שלא ירד על היהודים 

 הפשוטים כו'...(. 
 

 

 



 

 רבה תשע"ח-הושענא
 רוכב ערבות

 דרוש לכבוד הערבה

 ערבי נחל שתים
"רבי ישמעאל אומר )לה ע"ב( סוכה  אבמשנה

שלשה הדסים ושתי ערבות לולב אחד ואתרוג 
"פרי עץ הדר אחד כפת )שם( , ובגמרא אחד"

תמרים אחד ]רש"י: משמע, דכפת כתיב[ ענף עץ 
עבות שלשה ]רש"י: ענף חד עץ חד עבות חד[ 
ערבי נחל שתים". ומבואר בפוסקים שלהלכה 
הערבות צריך שיהיו שתים דוקא, ואם נטל ערבה 

)וצריך ליטול שוב בברכה, כמ"ש אחת לא יצא ידי חובה 

. ואע"פ שגם רנא סק"ג, אף שיש חולקים בזה(במשנה ברורה ת
בהדס דורשים מהפסוק שצריך שלשה, מכל מקום 
בדיעבד יוצאים ידי חובה אפילו בהדס אחד )כמו 
שמבאר הלבוש "מיהו גבי הדס אינה דרשה 
גמורה ]להצריך שלשה הדסים[ לפסול אפילו 

 בשעת הדחק"(.
בכלל, הערבה כתובה בתנ"ך רק בלשון רבים, 

, "עֲרָבִים", ולעולם לא בלשון יחיד )אלא "ערבֵי"
שיש "ערבה" כתיאור מקום בלבד(. וכן המלה 

בלשון רב ים )הכל מהשער רבריבוי ו מלשון הרבע
הקודש(. ועוד מצאנו שהערבה נקראת אחוונא 

)ראה ומבואר שאחוונא מלשון אחוה )שבת כ ע"א( 

וזה מפני שהערבות גדלות הרבה יחד  בגמרא שם(
וי למעליותא. ערבה גם מלשון ערבוב באחוה, ריב

ותערובת, כיון שהענפים המרובים נראים 
רומזת שתֵי ערבות מעורבים זה בזה )ועוד: הלשון 

, כאשר חוט הערב עבה מהשתי וערב שתִיל
 ומעורב בתוכו(. 

"ערבי נחל" הוא רמז מובהק ל"כל ישראל 
, לכן הכל בלשון )סנהדרין כז ע"ב(זה בזה"  ערבים

                                                      
מעובד מתוך התוועדות סוכות ה'תשע"ח בישיבת עוד  א

 יוסף חי.

א, וכן אחוונא לשון אחוה רמז ל"כל רבים דוק
לפי )במדבר רבה ט, יא(. זה עם זה"  אחיםישראל 

הקבלה שתי הערבות הן כנגד משה ואהרן 
)כדלקמן( שעליהם נדרש "הנה מה טוב ומה נעים 

, שני )תהלים קלג, א. הוריות יב ע"א( שבת אחים גם יחד"
מה ועוד מה טוב אחים באחוה גמורה. ורמז יפה: 

 ! ערבהלה עונעים 
כמו שכל ישראל ערבים ואחים, כך "כל ישראל 

)נוסח , "חברים כל ישראל" )ירושלמי סוף חגיגה(חברים" 

. והנה ריבוי יכול להיות הרבה מאד, ברכת החודש(
אבל כאן דורשים "ערבי נחל" שתים, לפי הכלל 

)וראה רמב"ם הלכות לולב פ"ז ה"ז ש"מיעוט רבים שנים" 

, דהיינו שהעיקר הוא הוספת ערבות( ובראב"ד וכס"מ, לגבי
שני חברים נאמנים, כדברי רבי יהושע בן חנניה 
שהדרך הטובה שידבק בה האדם היא "חבר טוב" 

. עניין זה שייך במיוחד לשנה זו, לפי )אבות ב, ט(
. אם כן, יש רבי יהושע בן לוי=  תשעחהגימטריא 

נת שהא ת, תשעחלהוסיף ולדרוש בראשי תבות: 
 ברים.חרבים ע

 ראשית , זובראשיתעולה כל ישראל ערבים 

חיה עולה כל ישראל חברים התורה כולה. 

(. שתי בעתה אחישנהשעולה גם יחידה )פעמים 

בריבוע )סימן של מב הלשונות יחד עולות 

 . אמתשלמות(, ד"פ 

משה ואהרן, שבעצמם הם אחים וחברים 
טובים, מחברים את ישראל לקב"ה, משה הוא 

לכא" ואהרן "שושבינא "שושבינא דמ
דמטרוניתא", עד שישראל נקראים אחים ורעים 
לקב"ה. אם כן, הערבות היינו החיבור בין ישראל 
למקום. וכן בנטילת לולב הערבות הן משמאל 

, וכך מחברות בין )מג"א תרנא סק"ד בשם השל"ה(ללולב 
ועוד לולב האתרוג והלולב, ורמז מובהק בדבר: 
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ור קשור לתחושה של . החיבערבותעולה אתרוג 
 , כמו שיבואר בהמשך.ערבוּת

מבואר שכל אחד מארבעת המינים רומז לסוג 
מיוחד של אחדות, כאשר האחדות של הערבה 
היא של חברות וערבוב בפועל, בעולם המעשה 

. יותר מזה, יש לומר שכיון שלערבה אין בהפשוט
טעם וריח היא משקפת את האחדות הפשוטה, זו 

ת. בעומק, כיון שיש שתי שמעל כל המורכבו
ערבות הרי ערבה אחת רומזת לאחדות הפשוטה, 
וערבה שניה רומזת לערבוב כל סוגי האחדויות 
שנרמזות בכל ארבעת המינים )בדומה למבואר 
שיש אחדות של הסוכה הכוללת את כל האחדויות 

 של ארבעת המינים(. 
בקבלה יש שתי כוונות עיקריות של ארבעת 

ערכת הספירות. לפי הכוונה המינים בהקבלה למ
-גבורה-הפשוטה, שלשה הדסים הם כנגד חסד

תפארת, וכנגד אברהם יצחק ויעקב; הלולב כנגד 
היסוד )העולה עד הדעת( וכנגד יוסף הצדיק; שני 
בדי ערבות כנגד נצח והוד )הערבה הימנית כנגד 
הנצח והשמאלית כנגד ההוד(, וכנגד משה ואהרן; 

כנגד דוד המלך. לפי והאתרוג כנגד המלכות, ו
הכוונה השניה, ההדס כנגד החכמה )עלי ההדס 

בשם הוי'  ידומים לעינים, חכמה בחינת ראיה(, 
ראשונה בשם הוי'  הב"ה; הערבה כנגד הבינה, 

)כמו שיתבאר עוד(; הלולב כנגד כללות שש 
בשם הוי' )ובפרט  והמדות, המסתיימות ביסוד, 

והאתרוג  יסוד(;-תפארת-כנגד הקו האמצעי, דעת
אחרונה בשם הוי' )כנ"ל(. הצד  הכנגד המלכות, 

השוה בנוגע לערבות הוא ששרש הנצח וההוד 
הוא בחכמה ובינה )חכמה בראש קו ימין המגיע 
עד הנצח, ובינה בראש קו שמאל המגיע עד 
ההוד(. בכל מקרה, עיקר החיבור והיחוד הוא בין 
הלולב והאתרוג, יסוד ומלכות, זכר ונקבה )יחוד 
קודשא בריך הוא ושכינתיה(, אבל לערבות יש 
תפקיד חשוב בחיבור ביניהם: או על ידי הבינה, 

                                                      
ראה מאמר 'ארבעת המינים' בספר תום ודעת, ומאמר   ב

 'אחדות האחדויות' בספר עולמות.

האֵם הרובצת על הבנים, על החתן והכלה גם יחד, 
-החתן והאתרוג הוא הבת-כאשר הלולב הוא הבן

הכלה )כמו שהסוכה היא 'מקיפין דאמא' כחופה 
על ראש החתן והכלה(, או על ידי נצח והוד, 

גי גופא", כאשר "איהו ]הזכר, ז"א[ "תרין פל
בנצח ]ערבה ימנית[, ואיהי ]הנקבה, המלכות[ 

 בהוד ]ערבה שמאלית[".
, רמז לסגולת החיבור זרע-ו עזרעולה  ערבה

כנגדו" חיבור האיש והאשה  עזרשל הערבות, "

שבא בפועל ב"זרעא חיא וקיימא". והנה בפרשת 

"רֹכב שמים  –וזאת הברכה יש פעמיים "עזרך" 

בעזרך" ו"מגן עזרך" )אין עוד "עזרך" בתורה(. 

ויש לומר ש"מגן עזרך" כנגד האשה )שהיא מגן 

לבעלה, כמ"ש שהשרוי בלא אשה הוא בלא 

חומה(, ו"רֹכב שמים בעזרך" כנגד החתן, בחינת 

 שמים כנודע, וד"ל.

 קולך ערב

. גערבי נחל מלשון "כי קולך ערב", לשון ערבוּת
ה לדיבור, בהיותה כידוע מחז"ל, הערבה קשור

, אלא שיש )ויקרא רבה ל, יד(דומה לפה ושפתיים 
דיבור פשוט, כמו קול רחש שמשמיעות הערבות 

 על שפת הנחל, ויש דיבור וזמרה של קול ערב. 
והנה דוקא לערבה אין טעם ואין ריח, כמ"ש 
במדרש "וערבי נחל אלו ישראל, מה ערבה זו אין 

יש בהם בני בה טעם ואין בה ריח כך הם ישראל 
אדם שאין בהם לא תורה ולא מעשים טובים" 

. אלא שסוד הערבה הוא לגלות את )ויק"ר ל, יב(
השורש העליון של אותם יהודים פשוטים, 
שלמראה עינים אין בהם כל טעם וריח אבל 

 בפנימיות קולם ערב. 
 )תורה עד, עיי"ש(וכך מבואר בליקוטי מוהר"ן 

ה, וסודה הוא שהערבה היא בחינת דיבור בלא דע
להעלות את הנפש למקום שורשה )ובכך לרפא 

                                                      
רבות עעימות נכידוע הביטוי של אור החיים הקדוש " ג

 .נעיםתיקות" ר"ת מדידות י



 ואביטה                                                  לח 

אותה(, כמו שנאמר "רומה על השמים אלהים", 
להעלות שֵם אלהים שמשמעו דינים וקטנות. והנה 
שם אלהים שייך ליצחק, בחינת גבורה ויראה, 
וכאשר הוא עולה לשורשו מתגלה שממנו כל 
השחוק והשעשוע בעולם "צחוק עשה לי 

ש העליון, הקב"ה משתעשע אלהים". בשור
 ענגבנשמות ישראל, שעשועים ששייכים לדרגת ה

העליון, שהוא למעלה מתחושה מורגשת של טעם 
וריח. הקשר ליצחק מתבאר במיוחד לפי הקבלת 

ערבה הערבות לספירת הבינה, ורמז מובהק: 
 .יצחק אבינועולה 

, כמו עהיא פנימיות האות  אידוע שהאות 

ור" )ועוד דוגמאות רבות כתנות א –"כתנות עור 

מאד, כמבואר במקום אחר(. אם כן, פנימיות 

)כרמוז בפסוק יצחק שעולה  ארבההוא ערבה 

"הרבה ארבה את זרעך"(. גם מכת ארבה בעשר 

המכות מכוונת בפשטות לפי הסוד כנגד הבינה 

)בהיותה המכה השמינית, בהקבלה מלמטה 

למעלה, ראה בספר מעין גנים לפרשת בא(. והנה 

-, דהיינו שהדסהוא  ארבה-ל ערבהההפרש בין 

, וכנודע הדסעולה  )בתוך יצחק אבינו(אבינו 

 שההדסים הם כנגד שלשת האבות.

במאמר מוסגר, עניין זה שייך במיוחד לרבי 
נחמן שיש לו כוח להעלות את היהודים הפשוטים 
)כמו שרואים היום בחוש(, וכמו שדרש על עצמו 

 –( נחמןכמה" )ר"ת חקור מובע נחל נאת הפסוק "
זהו הנחל שעליו גדלים "ערבי נחל", היהודים הכי 
פשוטים. והנה יש לדרוש סמוכים בתורה: המלה 
הבאה אחרי "וערבי נחל" היא "ושמחתם", דהיינו 
שתיקון היהודים הפשוטים הוא בשמחה והוא 
שמביא שמחה )כמו שיא השמחה בשמחת תורה, 

דים יחד כאשר הצדיקים והחכמים הגדולים רוק
במעגל עם היהודים הפשוטים, ריקודים ברגלים, 
בחינת ערבות שכנגד נצח והוד(, וכן ידוע 
שהעיקר הגדול בדרך העבודה לפי רבי נחמן הוא 

 להיות בשמחה!
במושגי הקבלה, שורשי הטעם והריח הם 
בחיצוניות הכתר, אריך אנפין, ואילו הענג הוא 

הטעם  בפנימיות הכתר, עתיק יומין. בפרט, שרש
הוא "טעם כמוס לרצון", והריח שייך לחוטמא 
דאריך )"והריחו ביראת ה'", החוש המיוחד של 
המשיח(. ושרש התענוג הוא בחכמה ובינה 
דעתיק, סוד שני בדי ערבות )כנזכר שערבות כנגד 
חו"ב, ושרשם בחו"ב דעתיק(. חכמה דעתיק היינו 
התענוג הפשוט הנעלם ובינה דעתיק היינו התענוג 

 שוט כפי שהוא בא במורגש.הפ
הערבה היא תיקון הדיבורים, "דיבור בלא דעה" 
)כלשון רבי נחמן(. אלו דיבורים שעליהם נאמר 
בספר קהלת, אותו נוהגים לקרוא בסוכות, "כָל 

לֹא תִשְבַע עַיִן הַדְבָרִים יְגֵעִים לֹא יוּכַל אִיש לְדַבֵר 
ומכאן אמרו  –לִרְאוֹת וְלֹא תִםָלֵא אֹזֶן מִשְמֹעַ" 

)יומא יט חז"ל "כל השח שיחת חולין עובר בלאו" 

ועוד פירשו "כל הדברים יגעים, דברי הבטלה  ע"ב(
מיגעין את האדם... דבר אחר דברי אומנות 
מיגעין... דבר אחר דברי מינות מיגעין... דבר אחר 

 . )קהלת רבה עיי"ש(ברי תורה מיגעין" אפילו ד
איך מתקנים את הדיבורים? על כך יש תורה 
חשובה של אדמו"ר הזקן בשם רבו הרב המגיד 
ממעזריטש על הפסוק "כל הדברים יגעים", שכל 
הדיבורים שיש בחלל העולם הכל נשפע בדרך 
כלשהי מלמעלה, והכל צריך להתברר בסופו של 

קן על פי מורנו דבר. ומבאר זאת אדמו"ר הז
טוב שאמר על מלחמה אחת שהיתה -שם-הבעל

בזמנו בין האומות במשך שבע שנים, שהכל 
נעשה בשביל שלבסוף יצא מזה ניגון אחד שבו 

, אלו תמצית דבריו. אם כן, דיעבוד הצדיק את ה'

                                                      
ה )והתבאר במקום אחר מתוך מאמרי אדמו"ר הזקן תקס" ד

השייכות של מאמרים אלו לשנה הזו, תשע"ח(, עמוד רא: 

"כל הדברים יגיעים לא יוכל איש לדבר וגו'. שמע ממורו 

)ה״ה דמעזריטש( ע״ה על מאמר הזהר שכינתא אזלא מדוך 

לדוך ומאתר לאתר כו', שכינתא הוא עולם הדיבור 

שכל שלמעלה אזלא מדוך לדוך ומאתר לאתר כו' היינו 

המעשים הנעשים תחת השמש וכל הדיבורים של בני אדם 

שלמטה, אף כל הדברים בטלים במילי דעלמא במו״מ 

וכה״ג סיפורי מעשיות מחידושי הזמן ממלחמות האומות 
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תיקון הדיבורים הוא בכך שיעלה מהם איזה ניגון 
א זהו הקשר הפנימי בין דיבור בל –לעבודת ה' 

של  ערבדעת, בחינת שפתיים בלבד, ובין הקול ה
הנגינה )שייך גם לפסוק "על ערבים בתוכה תלינו 
כנֹרותינו"(. כמובן שהדבר נוגע לא רק לדיבורים 
בכלל, אלא לשירים וניגונים שיש בעולם, כמו 
סגנונות מוזיקה שונים, כאשר הבירור אין פירושו 
להשתמש בהם כפי שהם, אלא להוציא מתוכם 
איזו נקודה, שתעבור "גיור כהלכה", ותצטרף 

 . הלניגונים טהורים ומכוונים, וזהו בירור הניצוץ
"כל בעלי השיר יוצאין בשיר ונמשכין בשיר" 

ומפורש בחסידות שהכל עולה על ידי  )שבת נא ע"ב(
, וזהו סוד הערבה )לקו"ת פרשת צו טז, ד(שירה ונגינה 

ת )כדלקמן(, והיא מושכ משוךשהעלה שלה 
ומעלה את כל הדברים הבטלים על ידי שירה 
ערבה ומתוקה. וכן נאמר על משה רבינו, רעיא 
מהימנא )שכנגד הערבה הימנית( שהוא יודע לנגן 
בכל מיני ניגון, ולמצוא את הניגון המיוחד של כל 

)ראה מאמר 'יוצאים בשיר' בספר אחד, ניגון שמתקן אותו 

 . הזמן הפנימי(
מופלא שעתיד לצאת מן קשור לנחל ה נחלערבי 

המקדש, שעל שפתו יעלה כל עץ, "והיה פריו 
"להתיר  – )יחזקאל מז, יב(למאכל ועלהו לתרופה" 

, תיקון כל הדיבורים. )מנחות צח ע"א(פה אלמים" 

                                                                     
וכהאי גוונא הכל נשפע מלמעלה... ואי לזאת נאמר בזה לית 

לך קלא או מילא דאתאביד בעלמא כו׳ פירוש שכל 

כל הדברים בטלים ומילין דהדיוטא  הדיבורים שלמטה אף

מוכרחים להתברר ולהתעלות למעלה בבירור אחר בירור... 

ובזה ימצא חלוקים גדולים, יש דיבורים אשר מתעלים 

ומתבררים במשך עשר שנים, ויש אשר צריך שיהיה זמן נ׳ 

שנה דלא כל הבירורים שוין באיכות התבררותם כו׳ אבל 

לא יתברר ויחזור לית לך קלא דאתאביד מן עלמא ש

לשרשו... והיינו כענין שאמר הבעש״ט ז״ל שהי׳ איזה 

מלחמה ז׳ שנים בין שני עוכומ״ז בשביל שיתבררו הקולות 

מתרועת המלחמה כו׳ ויעשה מהם איזה ניגון שיעבוד 

 הצדיק את ה׳ בניגון ההוא כו׳ כנ״ל וד״ל". 
 ראה בעניין זה במבחר שיעורי התבוננות חלק יז. ה

וזהו שנאמר "מנין שאפילו שיחת תלמידי חכמים 
)סוכה כא צריכה לימוד שנאמר 'ועלהו לא יבול'" 

שיחתו של רבן גמליאל בסוכה. הגמרא מביאה ע"ב, ודוק שהכל נלמד מ

את הפסוק בתהלים "ועלהו לא יבול", אך גם על הנחל היוצא מהמקדש 

 .  נאמר "לא יבול עלהו"(

 עלה הערבה

בגמרא סוכה )לד ע"א(: "תנו רבנן ערבי נחל 
הגדלות על הנחל, פרט לצפצפה הגדילה בין 
ההרים... ת"ר איזהו ערבה ואיזהו צפצפה. ערבה 

ה שלה אדום ועלה שלה משוך ופיה חלק. קנ
צפצפה קנה שלה לבן ועלה שלה עגול ופיה דומה 
למגל. והא תניא דומה למגל כשר, דומה למסר 
פסול. אמר אביי כי תניא ההיא בחילפא גילא. 
אמר אביי שמע מינה האי חילפא גילא כשר 

 להושענא".
הסוגיה הזו מזכירה את הלכות שחיטה! "עלה 

)חולין ל "אין ושחט אלא ומשך"  –שלה משוך" 

כמו פה הסכין שצריך להיות  –. "ופיה חלק" ע"ב(
חלק. "קנה שלה אדום... דומה למגל... דומה 

מזכיר את המשנה "השוחט במגל יד  –למסר" 
בצור ובקנה שחיטתו כשרה... בכל שוחטין חוץ 

. וכן הסוג )חולין טו ע"ב(ממגל קציר והמגירה" 
חלף" הוא סכין שחיטה "חילפא גילא" רומז ל"

 .)כמו "בית החליפות" במקדש(בארמית 
אם כן, עלה הערבה הוא כעין סכין שחיטה, 
ונראה שבא ללמד על שחיטת שור הבר לעתיד 
לבוא. שהנה בתיאור שור הבר בספר איוב, הנקרא 
"בהמות", נאמר "יְסֺכֺהוּ צֶאֱלִים צִלֲלוֹ יְסֺבוּהוּ 

רמז מובהק לצל הסוכה  – )איוב מ, כב(עַרְבֵי נָחַל" 
וערבי נחל של ארבעת המינים )"ערבי נחל" 
"ערבי נחל" לגזירה שוה, כאשר אין בתנ"ך פעם 
נוספת עַרְבֵי נחל(. וכיוצא בזה דורשים חז"ל לגבי 
הלויתן "עתיד הקדוש ברוך הוא לעשות סוכה 
לצדיקים מעורו של לויתן, שנאמר 'התמלא 

 .()בבא בתרא עה ע"אבסוכות עורו'" 
וידוע המדרש: "שור הבר בהמות ולויתן הן 
קניגין של צדיקים לעתיד לבוא... כיצד הם 
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נשחטים? בהמות נותץ ללויתן בקרניו וקורעו 
ולויתן נותץ לבהמות בסנפיריו ונוחרו, וחכמים 
אומרים זו שחיטה כשירה היא? ולא כך תנינן הכל 
שוחטין ובכל שוחטין ולעולם שוחטין חוץ ממגל 

מגרה והשנים מפני שהן חונקין? אמר רבי קציר וה
אבין בר כהנא אמר הקדוש ברוך הוא תורה חדשה 

)ויקרא רבה יג, מאתי תצא, חדוש תורה מאתי תצא" 

. אם כן, יש לומר שעלה הערבה הוא הוא סנפיר ג(
הלויתן, ו"יְסֺבוּהוּ עַרְבֵי נָחַל" היינו שערבי הנחל 

 הם שישחטוהו לבסוף. 
מהו באמת ההיתר לשחוט  במדרש לא מוסבר

בסנפיר, ורק מובן שזהו בגדר "תורה חדשה" 
שלעתיד. אולם לפי הסוגיה שלנו מובן שהדבר 
נוגע לצורת הפגימות המדויקת. וכמו שחילפא 
גילא כשרה אע"פ שיש בה פגימות מסוימות, כך 

 גם שחיטת הבהמות תתכן בפגימות הללו. 
ולבאר מעט מהי שחיטת שור הבר בעלה 

, ושחיטת שור הבר, עליהלשון  עלֶה: הנה הערבה
"בהמות", היינו העלאתו לקדושה. בכלל, שחיטה 
כשרה היא העלאת הבהמה לקדושה, "אין ושחט 

משיכה שהיא העלאה מלמטה  –אלא ומשך" 
למעלה. בזה עוסקת מסכת חולין, העלאת החולין 
להיות "חולין על טהרת הקודש". זו עיקר עבודת 

ת התחום של המותר )כמו ה' בכלל, להעלות א
"המותר בפיך"( שיתכלל בצד הקדושה, "כל 
מעשיך יהיו לשם שמים" ו"בכל דרכיך דעהו", 

העלאת -וכמו שהובא לעיל בעניין תיקון
הדיבורים, "כל הדברים יגעים". זהו תיקון הנפש 

)שמקליפת נגה(, שיש בה כוח רב, "ורב  בהמיתה
ור כח שמתבטא בשיאו בש –תבואות בכח שור" 

הבר )עם כל התיאורים המופלגים עליו בפסוקים 
ובחז"ל(. לערבה מצד עצמה אין טעם וריח, ממש 
כמו כל דברי החולין שיש בעולם, הם ללא טעם 

והנה לבסוף הם הופכים להיות  –וריח של קדושה 
ביותר, סעודת שור הבר בסוכת עורו  ערֵבמאכל 

 של לויתן.



 
 כולל תורת חיים, כפ"ח –כ"ד כסלו ע"ה 

 (2הרמב"ם היומי )
 המשך –הקדמת הרמב"ם 

א. מא מוסרי התורה כנגד אותיות "אנכי הוי' 
 אלקיך וגו'"

מה' ל"ארבעים  –מא שלבי מסירת התורה 
 איש"

התחלנו
א

אתמול ללמוד את הקדמת הרמב"ם,  
 –תאר את ארבעים הדורות של מסירת התורה המ

 –שושלת הדורות ממשה רבינו עד רב אשי 
"ארבעים איש" כפי שהרמב"ם קורא להם. אמרנו 
שאפשר לכוון את ה"ארבעים איש" כנגד ארבעת 
העולמות, כאשר בכל עולם יש עשר ספירות והכל 
נמשך מהמחשבה הקדומה דא"ק, בסוד "קֹרא 

וממשיך את כל הדורות  ה' קורא –הדֹרות מראש" 
 מהראש דא"ק.

אחרי שהוא מונה את כל ארבעים הדורות 
 למפרע, הרמב"ם מסכם:

נמצא, מרב אשי עד משה רבינו עליו 
השלום, ארבעים דורות. ואלו הן, רב אשי 
מרבא, ורבא מרבה, ורבה מרב הונא, ורב 
הונא מר' יוחנן ורב ושמואל, ור' יוחנן ורב 

י שהרמב"ם מגיע ]אחרושמואל מרבינו כו' 
 למשה רבינו, שהוא הארבעים, הוא מסכם:[

  נמצא שכולם מה' אלקי ישראל.
 אם)דורות(.  ממעל  אכלומר, ה' כאן הוא כמו 

האותיות  מא-הוא כבר מספר השראה, הרומז ל
של הפסוק הראשון בעשרת הדברות, שגם מתחיל 

נכי הוי' אלהיך אשר א" – ם-ונגמר ב א-ב
". כמו כן, םמבית עבדי הוצאתיך מארץ מצרים

"(, עיני גל)" 173" עולה אלהיך 'הוי אנכי"
 . מא-שהוא המספר הראשוני ה

                                                      
 נרשם על ידי איתיאל גלעדי. לא מוגה. א

קבלת תריג מצוות התורה על ידי משה רבינו 

 מ"הוי' אלהי ישראל"

רמז מובהק לכך שהרמב"ם אוהב גימטריאות 
יש בבחירה שלו לכנות את הקב"ה "הוי' אלהי 

ביטוי שנפוץ מאד בנביא, אבל לא  – ישראל"
בתורה. כנראה הרמב"ם משתמש בביטוי גם כדי 

" עולה הוי' אלהי ישראל" –לכוון לגימטריא שלו 
. ראינו שבתחלת ההקדמה הרמב"ם מפרש תריג

שהמלה "המצוה" )בפסוק "ואתנה לך את לֺחֹת 
האבן והתורה והמצוה"( היא תורה שבעל פה 

ת והיא למעשה הנמסרת במהלך ארבעים דורו
המצוות בו הוא עוסק כאן. לכן  תריגפירוש של 

הרמב"ם בוחר לפתוח את ההקדמה בפסוק "אז 
 לא אבוש בהביטי אל כל מצותיך". 
 'הויהם " תריגשני הדברים העיקריים ששוים 

מקבל את  משה רבינו. רבינו משה" וישראל אלהי
ויש כאן רמז של  אלקי ישראל 'הויהמצוות מ תריג

השכינה, השראת ה' בתוך משה רבינו השראת 
)בסוד הפסוק "אהיה אשר אהיה" כפי שבארנו 

 בשעור הקודם(.
 ה, ההוא מספר השראה )של  מא-כשם ש

הוא מספר השראה  תריגברבוע( כך  דברבוע ועוד 
ברבוע(. ההפרש  טובברבוע ועוד  חי, חי)של 

, כב-כו' ב"ה )סוד הויפעמים  כבביניהם עולה 
 מיעקב"(. כוכב"דרך 

 רמזים פרטיים בהקבלת הדורות ל"אנכי"

כשעושים הקבלה פרטית של "ארבעים איש" 
כנגד הספירות יוצאים דברים מאד יפים. נציין 

 חלק מהם: 
 41-הדורות ל 41ראשית, אם מקבילים את 

אותיות הפסוק "אנכי הוי' אלקיך וגו'", יוצא 
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נכי" ומשה אשל " א-ש"הוי' אלהי ישראל" הוא ה
 כי". נשל "א נ-ו הוא הרבינ

? בכינוי של נוןאיפה מוצאים שמשה הוא 
ון בשל נ. משה נקרא נוןכבנו, יהושע בן -תלמידו

הזו  נ-לה זכה ברגע הסתלקותו. ה נ-השגת שער ה
. מנין משנה, והופכת אותו למשהנכנסת לשמו, 

הדורות של הרמב"ם מתאר את המעבר מתורה 
צוה" היא "המ-שבכתב לתורה שבעל פה, שהיא

)בלשון הפסוק כנ"ל( וה"משנה" )כלשון מאמר 
של  י-וה כ-ריש לקיש על הפסוק(. אחר כך, ה

 " רומזות ליהושע בן נון ולפינחס. יכ"אנ
אם כן, במלה "אנכי" רמוזים שלשה דורות 
שהיו בעולם ביחד. אחרי פינחס מגיע עלי הכהן, 
שלא היה איתם ביחד, אבל ה' ומשה ויהושע 

יחד בעולם וכל אחד נחשב דור  ופינחס כולם היו
בפני עצמו לענין מסירת התורה. אם כן, כל מוסרי 

"אנכי מי  –התורה הרמוזים במלה "אנכי" 
חיו יחד בעולם ומהווים יחידה אחת  –שאנכי" 

הרמוזה במלה הראשונה של הפסוק "אנכי הוי' 
 וגו'". 

 רמזים פרטיים בהקבלת הדורות ל"הוי' אלהיך"

מגיעים לשם הוי' ב"ה  אחרי המלה "אנכי"
של שם הוי';  י-)"אנכי הוי'"(: עלי מכוון כנגד ה

עילאה שבשם; דוד  השמואל הרמתי מכוון כנגד 
תתאה שבשם.  השבשם ואחיה כנגד  ו-כנגד ה

בדרך כלל מוסבר שהאמורא שמואל, בגמרא, 
עילאה. בדומה לכך, כאן  המכוון כנגד בינה, 

והוא המקבל עילאה,  השמואל הרמתי מכוון כנגד 
ממשה רבינו. בדומה לכך, דוד מכוון כנגד  ה-ה
ממשה רבינו.  ו-של שם הוי' והוא המקבל ה ו-ה

שקרע את המלכות ועתיד  –אחיה השילוני 
לאחות את המלכויות בימות המשיח )תיכף ומיד 

תתאה שבשם, ספירת  המכוון כנגד  –ממש( 
המלכות של שם הוי' המקורי בעשרת הדברות. 

מב"ם אחיה היה ממקבלי התורה לשיטת הר
פינחס כנ"ל. נמצא -יהושע-מסיני, יחד עם משה

 ה-ש"נעוץ סופן בתחלתן", סוף שם הוי' דווקא, ה
 תתאה שבו, המלכות, ב"אנכי", ודוק. 

אחר כך, במלה "אלהיך", כנגד שתי האותיות 
, מכוונים שני נביאים שמתחילים אלהראשונות, 

ישע כנגד אלו איהו מכוון כנגד האות אל – אל-ב
. כך ניתן לכוון את כל ארבעים הדורות עד רב ל-ה

אשי )יחד עם "הוי' אלהי ישראל"( כנגד ארבעים 
 ואחת אותיות הפסוק "אנכי הוי' אלקיך וגו'".

 ב. גרים ובני גרים בסדר מסירת התורה

בכל אופן, ההקבלה העיקרית של ארבעים 
הדורות היא כנגד עשר הספירות של ארבע 

ת אבי"ע כנ"ל, ונתייחס לדוגמה אחת של העולמו
 התבוננות לפיה: 

הקפדה על ציון גרים ובני גרים בהקדמת 

 הרמב"ם

הרמב"ם כותב הכל בקיצור נמרץ, ולכן לכל 
דבר שהוא מאריך ומפרט בו יש חשיבות מיוחדת. 
לדוגמא, הרמב"ם כותב פסקה שלמה לכך שמשה 

ן רבינו כתב ספר תורה מיוחד ושם אותו ליד הארו
ורק אחר כך הוא מתחיל  –הספר הוא עֵד  –לְעֵד 

 לפרט את סדר מסירת התורה שבעל פה. 
והנה, הרמב"ם מקפיד לציין כל חכם שהוא גר 
צדק או שאביו גר צדק וכשהוא מגיע לשמעיה 
ואבטליון הוא כותב שהם גרים. למעשה, ישנה 
מחלוקת אם שמעיה ואבטליון עצמם היו גרי צדק 

של גרי צדק, אבל אצל הרמב"ם או שהיו צאצאים 
פשוט ש"שמעיה ואבטליון גרי הצדק קבלו 

 מיהודה ושמעון". 
מקור ההשראה להקדמת הרמב"ם בחז"ל הוא 
ודאי תחלת פרקי אבות. הרמב"ם בהקדמתו 
מרחיב את שני הפרקים הראשונים של פרקי אבות 

וממשיך את הסדר עד  –שמגיעים עד רבי ובניו  –
עד לחיבור שלו(. בפרקי  רב אשי ובניו )והלאה

אבות שמעיה ואבטליון כתובים מבלי לציין שהם 
גרי צדק, והדבר מדגיש שעבור הרמב"ם, שכן 
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מציין זאת, זהו פרט חשוב. אחרי שמעיה 
ואבטליון, כאשר הרמב"ם מגיע לרבי עקיבא הוא 

 כותב שרבי עקיבא הוא בן גרי צדק. 

 כתיבת השם עקיבה

ב"ם כותב דרך אגב, מענין לציין שהרמ
בסוף )קודם כתב את "יוסי בן  ה"עקיבה" עם 

כפי  –יועזר" ו"יוסי איש צרדה" כ"יוסף" ו"יוסף" 
אף שלא כתוב כך בשום מקום,  – בשדובר פעם

פשוט אצלו שיוסי הוא רק כינוי(. הרמב"ם אוהב 
צורה עברית שהיא גם יחסית צורת תלמוד 

לשונות ירושלמי )יש בהקדמה פה הרבה 
 מהירושלמי, אולי נזכיר עוד בהמשך(. 

 – יעקבא מורכב מאותיות עקיביש רמז שהשם 
וגם אם  א-גם אם כותבים ב –עמוד התורה 

הוא אותיות  עקיבא רבי)אך הרמז ש ה-כותבים ב
(. א-" הוא רק כשכותבים עקיבא ביעקב אביר"

? הספר "אור ה-מאיפה בא שכותבים "עקיבה" ב
אשונים, נקרא על שם הפסוק זרוע", מחשובי הר

"אור זרֺע לצדיק". מדוע? מסופר שלמחבר נתגלה 
' ר" הוא ס"ת השמח בל יולישר קלצדי עזרֺ  רש"או

ועל פי חלום זה הוא פסק שצריך לכתוב  עקיבה
כמו שהרמב"ם  – ה( "עקיבה" עם ג)בגיטין וכדו'

וקרא לספרו על שם הפסוק שנתגלה  –כותב כאן 
 לו. 

ק הזה אומרים בכוונה גדולה ידוע, שאת הפסו
לפני כל נדרי וגם אז אפשר לכוון את סופי התבות 
ר' עקיבה )רמז מאוד מכוון, שהולך לפי סדר 
המלים(, ה"כלל" של עשרה הרוגי מלכות 
שמזכירים אותם ביום כיפור. בכל אופן, הכוונה 

ומהכוונות היחידות שמובאות  –שכתובה בקבלה 
" ס"ת קלצדי עזר רהיא ש"או –גם בסידור אדה"ז 

 בל ישט"ן, ו"ולישר ע"קר, בסוד השם קרע
 .טובבגימטריא  ביה" ס"ת השמח

                                                      
 ראה שיעור ה' אלול ע"ד. ב
 ראה ט"ז על קונטרס "שמות אנשים" באה"ע קכט אות ע. ג

 הדגשת הגרים והקשר לספירת ההוד

הרמב"ם מקדיש משפט שלם לפרט את ייחוסם 
של רבי עקיבא ורבי מאיר: "עקיבה בן יוסף קבל 
מרבי אליעזר הגדול ויוסף אביו גר צדק היה... 

. כנראה שלא יודעים את ורבי מאיר בן גר הצדק"
שם אביו של רבי מאיר, אחרת הרמב"ם היה כותב 
כמו שכתב אצל רבי עקיבא. אם כן, יש כאן שלש 

לציין שמישהו קשור לגר  – "חזקה" –הזדמנויות 
צדק )או שהוא עצמו גר צדק או שהוא בן של גר 
צדק(, והרמב"ם לא מפספס אף הזדמנות 'לעשות 

 ענין' מכך. 
שוב לציין גרים בשושלת למה לרמב"ם ח

הקבלה? לא חלילה לגנאי, להיפך, הוא משבח 
אותם. הרמב"ם באופן מיוחד אוהב גרים ובכך 

איך יודעים  מקיים את מצות "ואהבתם את הגר".
הרמב"ם פותח את החבור שלו בפסוק  זאת?

פסוק של אברהם אבינו,  –"בשם הוי' אל עולם" 
אחת משתי הדמויות הנערצות ביותר של 

רמב"ם. אצל הרמב"ם אברהם הוא גר הצדק ה
המקורי, והוא מקור כל היהדות. תפקידו של 
אברהם הוא לפרסם אלקות בעולם, ויש לו כח 
לפרסם יותר מליהודי מיוחס. מקובל שבארבע 

-לוי-רגלי המרכבה, חג"ת מכוונים כנגד כהן
שיורדת לעולמות  –ישראל ואילו המלכות 

ות ביתר שאת התחתונים ויכולה לפרסם שם אלק
 מכוונת כנגד גרי הצדק.  –

איפה מופיע בקבלה שרבי עקיבא ורבי מאיר 
תלמידו הם בני גרי צדק? האריז"ל דורש )ומובא 
בחסידות( על הפסוק "ויאהב יצחק את עשו כי 
ציד בפיו", שיצחק היה צד גרי צדק מתוך פיו של 
עשו, ומבואר שם שהכוונה לרבי עקיבא ורבי 

קה של הרמב"ם לקבלה, שגם מאיר. יש כאן זי
לאריז"ל וגם לרמב"ם חשוב לציין שרבי עקיבא 

 ורבי מאיר הם בנים של גרי צדק.
אם נערוך הקבלה פרטית של שושלת הקבלה 
לעולמות ולספירות, נמצא ששמעיה ואבטליון 
מכוונים כנגד ספירת ההוד של עולם היצירה. 
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שמעיה ואבטליון היו גרי צדק, מתייהדים, לכן 
 ם שיהיו כנגד ההוד.מתאי

 ג. שני מסלולים במסירת התורה

בני הלל ותלמידי רבי יוחנן בן  –שני מסלולים 

 זכאי

מדוע הרמב"ם לא מונה את רבי עקיבא ואת רבי 
מאיר בסיכום ארבעים הדורות? התשובה קשורה 

שושלת מסירת לאפשרויות השונות לשרטט את 
התורה. יש כאן תופעה מאד חשובה, שהמקטע 
מהלל הזקן עד רבינו הקדוש הוא היחיד בשושלת 
הקבלה בו התקיימו שני מסלולים של מסירת 
התורה. התופעה קשורה גם לתאורית הקוונטים 

, שאפשר להגיע ממקום למקום דשהזכרנו אתמול
 בשני מסלולים.  –להעביר את התורה, בו זמנית  –

-רבי יוחנן בן זכאי-מסלול האחד הוא: הללה
רבי -רבי ישמעאל-רבי עקיבא-רבי אליעזר הגדול

רבינו הקדוש. המסלול המקביל עובר רק -מאיר
רבן -שמעון בנו-דרך בני הלל הזקן: הלל הזקן

שמעון הנהרג )הרמב"ם לא מציין -גמליאל הזקן
רבן -כאן את היותו מעשרת הרוגי מלכות(

 רבינו הקדוש. -נורבי שמעון ב-גמליאל
כשהרמב"ם מגיע לרבי יהודה הנשיא הוא כותב 
שהוא בנו של רבי שמעון, ולמעשה זו הפעם 
היחידה שמזכיר ששמו יהודה )לאחר מכן כותב 

וכך קורא לו לכל אורך  –שנקרא רבינו הקדוש 
הדרך, בלי להזכיר שיש לו שם פרטי(. מכל 
החכמים כאן, היחיד שהרמב"ם אינו מזכירו 

)אחרי הפעם הראשונה שמציינו( הוא רבינו  בשמו
 הקדוש.

 משה רבינו ורבינו הקדוש

עוד תופעה ראויה לציון היא שבכל שושלת 
 –הקבלה הרמב"ם מכנה רק שנים בכינוי "רבינו" 

                                                      
 בספר המאמרים תש"ה.בשיעור  ד

]עם  משנהעד  משהמשה רבינו ורבינו הקדוש, 'מ
[ אין רבינו'. משהב נ-הפירוש כנ"ל, כניסת שער ה

שבכתב היד של הרמב"ם הוא  ההזכרנו אתמול
, וכך גם כותב יכותב "משה רבינו" מלא, עם 

"רבינו הקדוש" מלא. אמרנו שאנחנו )גם על פי 
, כי הכוונה היא ידקדוק( כותבים "רבינו", עם 
 הרבי שלנו )ולא רק הרב שלנו(.

רבינו , ואילו תריגעולה  משה רבינובגימטריא, 
 ההפרש ביניהם )שהוא – 683עולה  הקדוש

פנים  70, סוד 70( הוא הקדושל משהההפרש בין 
 לועולה  רבינו הקדושועוד  משה רבינולתורה. 

 משה( שעולה גם דבחזקת  וברבוע )שהוא עצמו 
. יש כאן רמז לקשר נון בן יהושעועוד  עמרם בן

בין חבור שני הדורות הראשונים בשושלת מסירת 
התורה לחבור הדור הראשון והדור האחרון של 

המשנה. צריך לומר שגם לתורת משה,  כתיבת
 –לפני שנכתבה, היה גדר של תורה שבעל פה 

כמו שכתוב שהאבות למדו תורה )היסודות היו 
בגדר תורה(. לפי זה, שני כותבי התורה הם עיקר 
החידוש, בעוד כתיבת הגמרא )אחרי שהמשנה 

 נכתבה( היא כבר לא כל כך חידוש.

 שבעה דורות בשושלת הלל

"ם מונה בשושלת הקבלה את בני שוב, הרמב
הלל הזקן, וזו הפעם היחידה בכל שושלת הקבלה 
שבן מקבל מאביו. יש כאן שבעה דורות בן אחרי 

, אדם-מהפעמים  ז=  בן-בן-בן-בן-בן-בן-אבבן )
חצר.  –הערך הממוצע של שבעת הדורות, ודוק( 

בכל ארבעים הדורות של שושלת הקבלה אין חצר 
זו של שבעה דורות מהלל  של רביים למעט יחידה

הזקן לרבינו הקדוש. במקביל אליה יש עוד 
חלקיק/גל התורה עובר בשני מסלולים,  –מסלול 

הלל, רבי יוחנן בן  –תופעה קוונטית מובהקת 
זכאי )קטן תלמידיו, אבל הוא שהמשיך אותו(, 
רבי אליעזר הגדול, רבי עקיבא. הם גדולי הדור, 

רבינו' של התורה וכתוב שרבי עקיבא הוא ה'משה 

                                                      
 בשיעור הרמב"ם היומי. ה
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שבעל פה. מדוע, אם כן, הרמב"ם לא מונה אותו 
בשושלת הדורות אלא בוחר להביא את השושלת 

 המקבילה של בני הלל?
כמובן, אי אפשר לומר שהסבה היא יחוסו של 
רבי עקיבא )וכמותו רבי מאיר(, שהרי שמעיה 
ואבטליון הגרים כן מופיעים בשושלת והרמב"ם 

ם ובני הגרים באהבתו דווקא מדגיש את הגרי
אליהם )כנ"ל באריכות(. אם כן, מדוע הרמב"ם 
לא מונה את רבי עקיבא ורבי מאיר בשושלת 

 הקבלה? 
הרמב"ם בוחר למנות בדיוק שבעה דורות 
בחצר המשפחתית של הלל הזקן. גם בנו, נכדו 
ונינו של רבי היו נשיאים אחריו, אך מתוכם 

א נמנה הרמב"ם מזכיר את בנו בלבד וגם הוא ל
אחרי רבינו הקדוש הרמב"ם  –בשושלת הקבלה 

חוזר לתלמידים הגדולים )רב ושמואל ורבי יוחנן( 
ועוזב את השושלת המשפחתית. רק במקום הזה, 

הרמב"ם נוקט בשושלת  –מהלל עד רבינו הקדוש 
משפחתית )למרות שיכול היה לעקוף אותה, שכן 
בעצמו כתב שהמקבל העיקרי מהלל הוא רבי 

 בן זכאי ותלמידיו(. יוחנן 
טעם אחד לבחירת הרמב"ם הוא היחוד 
בשושלת משפחתית של שבעה דורות, בן אחר בן. 
אבל יש טעם נוסף, שהרמב"ם חייב לשמור על סך 
הכל של ארבעים דורות. זאת אומרת שמהלל עד 
רבינו הקדוש חייבים להיות שבעה דורות. אם 

ן הרמב"ם היה מונה מהלל הזקן דרך רבי יוחנן ב
רבי מאיר ומיד אחר -רבי עקיבא-רבי אליעזר-זכאי

כך רבינו הקדוש, לכאורה היו רק ששה דורות 
 וממילא היה חסר דור.

 שבעה דורות בשושלת רבי עקיבא

ברוב חכמתו, הרמב"ם יוצא מקושיא זו, בצורה 
מאד נפלאה. הרמב"ם אומר שרבי ישמעאל מקבל 
מרבי עקיבא. בדרך כלל בכל הש"ס רבי ישמעאל 
הוא חבר ובר פלוגתא של רבי עקיבא. יש ספרים 
שלמים שנכתבו על כך ששני תנאים אלו הם עיקר 
המחלוקת בתורה שבעל פה, עיקר הקיטוב 

בתושבע"פ הוא שלהם. אפשר היה לחשוב ששני 
הקצוות בתושבע"פ הם הלל ושמאי, אבל יש מי 
שאומר שעיקר החילוק בדרך הלימוד היא בין רבי 

אל. לדוגמא, לרבי עקיבא יש עקיבא לרבי ישמע
בנורמות  טבעית והוא לא מתחשב-גישה על

החברה ואילו לרבי ישמעאל יש גישה הרבה יותר 
מציאותית. בנוסף, בכל מקום כתוב שהם בני אותו 
דור, רבי ישמעאל הוא צדיק גמור ורבי עקיבא 
הוא בעל תשובה )לפי ההגדרות שלמדנו לאחרונה 

רואים שהם  בהמשך תש"ה(. לפי הגדרה זו
מקבילים, אבל לפי חידושו של הרמב"ם רבי 
ישמעאל כלול במקבלים מרבי עקיבא ואילו רבי 

 מאיר הוא חברו של רבי ישמעאל. 
חידוש זה הוא על דרך הרבה ספורים בחסידות, 
שהיו שני תלמידים אצל אותו רבי זקן ואחרי 
שהרבי הסתלק אחד התלמידים נעשה חסיד של 

לית דוגמה לכך היא השני. בחסידות הכל
הקוצקער והחידושי הרי"ם. שניהם היו חברים 
אצל הרבי ר' בונם, אבל לאחר הסתלקות הרבי ר' 
בונם החידושי הרי"ם קבל על עצמו את מרות 
הקוצקער, כידוע המעשה בזה. יש הרבה דוגמאות 
כאלה. לפי הרמב"ם יוצא לכאורה שרבי ישמעאל 

מה בחז"ל היה יותר צעיר מרבי עקיבא. מה הדוג
הרמב"ם לא כותב זאת,  שתלמיד נעשה חבר?

אבל חז"ל כותבים שבהתחלה שמאי היה תלמיד 
בר  –של הלל, ורק אחר כך נעשה חבר שלו 

פלוגתא שחולק עליו בכל דבר )והלל שם אותו 
 ראשון ברוב ענוותנותו(. 

אצל אמרנו אתמול כלל, שעד כתיבת המשנה 
תלמיד של רבי שהוא גם תלמיד של תלמידו 
בשושלת הקבלה אומרים שהוא 'מקבל' מהתלמיד 
ולא מהרבי הראשון. אחרי כתיבת המשנה, כאשר 
תורה שבעל פה כבר כתובה, התלמיד כבר ייתיחס 
ישירות לרבי )שתורתו נשארה כתוב(. אצל הרבי 
ר' בונם והחידוש הרי"ם לא היה כך )וכן הרבי ר' 

נחשב מקבל מהיהודי הקדוש אף על פי בונם 
ששניהם למדו יחד אצל החוזה, וכידוע שהשפת 
אמת נחשב מקבל עשירי מהבעל שם טוב, 
שלאחר הסתלקות סבו, החידושי הרי"ם, קבל על 
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עצמו את מרות הרבי מאלכסנדר(, אולי כי הרבי 
ר' בונם לא כתב )אך יותר בפנימיות, מכיון 

לוני, וממילא שהבעש"ט הוא מקבל מאחיה השי
 כל החסידות היא הרבה לפני כתיבת המשנה...(. 

בכל אופן, לפי הכלל שהסברנו אתמול, יוצא 
שאם הרמב"ם היה מונה את שושלת הקבלה דרך 
המסלול השני, של גדולי הדורות העיקריים, הוא 
היה כותב: הלל הזקן, רבי יוחנן בן זכאי, רבי 
אליעזר הגדול, רבי עקיבא, רבי ישמעאל 

ואז  –)החידוש(, רבי מאיר וחבריו, רבינו הקדוש 
היה מקבל שבעה דורות מהלל הזקן עד רבינו 
הקדוש. נראה שהרמב"ם לא מסדר כך את הדורות 
מכיון שהסדר הזה דורש פלפול וחידוש גדול 
)לומר שרבי ישמעאל הוא תלמידו של רבי עקיבא 
ור"מ הוא למעשה לא תלמיד ישיר של ר"ע אלא 

 בי ישמעאל לפי החידוש הנ"ל(.תלמיד של ר

 התלמיד המשיחי –רבי מאיר 

חידוש חשוב נוסף ברמב"ם הוא הפיכת רבי 
מאיר לתלמיד העיקרי של רבי עקיבא והגדרת כל 
שאר התלמידים רק כחבריו של ר"מ. זהו חידוש 
מופלא, שהרי הכלל הוא שבמחלוקות רבי מאיר 

 הלכה כרבי יוסי. ועוד, מבין חמשת –ורבי יוסי 
תלמידי רבי עקיבא שהעמידו את התורה רבי 
מאיר ורבי שמעון הם כנגד החיה והיחידה על פי 

הכי גבוה הוא רבי  –הקבלה. אם כן, ממה נפשך 
שמעון והכי להלכה הוא רבי יוסי, וכיצד הרמב"ם 

 עושה את רבי מאיר לעיקר?! 
אפשר לומר שהטעם של הרמב"ם על פי נגלה 

היא אליבא דרבי הוא כי אע"פ שכל התושבע"פ 
עקיבא, סתם משנה היא רבי מאיר )על אף 
שבעקבות מעשה שהיה רבי מאיר לפעמים מוזכר 

"אחרים"(. טעם נוסף למנות את רבי  –בשם גנאי 
מאיר כתלמיד עיקרי של רבי עקיבא הוא בגלל 
הקשר המיוחד של רבי יוחנן לרבי מאיר. היו לנו 

וגם שיעורים ארוכים להסביר מדוע רבי יוחנן )
ריש לקיש( שנזכר בשושלת הדורות, קשור 

 במיוחד לרבי מאיר יותר מלכל התנאים.

בדרך הרמז, נזכיר כמה גימטריאות שנוגעות 
לענין: בארבעים הדורות הרמב"ם מזכיר אמורא 

אבל  –רב אשי  –אחד בלבד כדור הארבעים 
בשיעור של היום כתוב שחותמי הש"ס הם רבינא 

דורות בלי שם, גאונים ורב אשי. אחר כך יש עוד 
וכו' עד שמגיע לעצמו, אבל האחרונים שהם עם 
שם והם תורה שכוללת הכל ולא 'תופעה מקומית' 

ואילו  263עולה  רבינאהם רבינא ורב אשי. השם 
)הסימן של שנה  776יחד הם  – 513עולה  רב אשי
לכן כדאי  רב אשיו רבינא, שנת ו"תשעהבאה, 

רים, יסיימו ש"ס מאד שכל מי שמסוגל, כל הצעי
 המשיח ביאת", ופרצתבשנה זו(, בגימטריא "

ועוד הרבה בטוים חשובים. נחבר את הדור 
 –( לדור הראשון 776=  רבינא רב אשיהאחרון )

. היות שיש כאן 1389ונקבל  –( 613) רבינו משה
, 463 –ונקבל ממוצע  3-שלשה שמות נחלק ל

. יש כאן "בתלת זימני הוי מאיר רבישעולה 
קה" ו"נעוץ סופן ]רבינא רב אשי[ בתחלתן חז

 ]משה רבינו[" לכבוד רבי מאיר. 
רבי מאיר הוא התנא המשיחי ביותר. גם רבי 

תמך  –עקיבא היה משיחי מאד, הוא תמך במרד 
אבל רבי מאיר הוא  –במי שחשב שהוא משיח 

המורד בעצמו והוא היחיד בין התנאים שאמר על 
 מאיר"ת )כפי שנרמז בר ועצמו שהוא משיח

'"(. שוב, הערך ישיח הומפינו אוח רשבפסוק "
 רביהוא  רבינו רבינא רב אשי משההממוצע של 

 זכותו יגן עלינו ועל כל ישראל אמן. – מאיר
 

                                                      
 ירושלמי כלאים פ"ט ה"ג )וראה גם תיקון המדינה פ"א(. ו



 



 
 


