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 יוצא לאור לקראת שבת 
 תשע"ח זכור-תצוהפרשת 

 פורים שמח לכל עם ישראל!



 

 

 כפ"ח –ל' שבט ע"ח 

 ארבעה יסודות בחג הפורים
 הקלטה לשבת זכור באולפנת לבונה

 ארבע מצוות פורים והקבלותיהן

בחג
א

מקרא  –פורים יש ארבע מצוות עיקריות  
מגילה, סעודת פורים )משתה(, משלוח מנות 

ה וגם כנגד -ו-ה-כנגד י –נות לאביונים ומת
 : בהגיבורים של החג

 –מגלת אסתר נקראת על שם אסתר המלכה 
היא כנגד אסתר. בסעודת פורים אוכלים אוזני 

כנגד המן, "ונהפוך הוא", שותים "עד  –המן 
דלא ידע בין ארור המן לברוך מרדכי". משלוח 
מנות נועד ליצור התחברות, חברות, "כל ישראל 

זו בחינת מרדכי, כל העם נקרא  –ברים" ואחים ח
"עם מרדכי", כאשר שולחים מנות אחד לשני 
מתחברים לשרש נשמת מרדכי היהודי ש"לא 
יכרע ולא ישתחוה". אחרון, זו המצוה הכי יקרה 
וחשובה בפורים, כפי שכותב הרמב"ם, מתנות 

-ו-ה-כי י –לאביונים, היא כנגד אחשורוש המלך 
והאחרון הוא המלכות, ובאמת ה כנגד הספירות 

תיקון המלכות היא להעניק לכולם, ואם מדובר 
במלך ישראל אמתי, מלך המשיח, כבר "לא יהיה 
בך אביון". בכל אופן, צריך לתת הרבה מתנות 
ו"כל הפושט ידו נותנים לו", זו המצוה הכי 

 חשובה. 
כתוב שהם גם כנגד "ליהודים היתה אורה 

רה' זו תורה", כנגד ושמחה וששון ויקר". "'או
המגלה. "'שמחה' זה יום טוב", שמחת חג, 
המשתה והשמחה של פורים. "'ששון' זו מילה" 

הברית היא גם הכח להתחבר ולהתקשר לחבר.  –

                                                      
 נרשם על ידי איתיאל גלעדי. לא מוגה. א
 –זו באורך ראה סוד הוי' ליראיו שער נ  לכל פסקה ב

 "שמחת פורים".

"ויקר" חז"ל דורשים על תפילין, אבל הוא גם 
מלשון יוקר, כפי שהרמב"ם אמר שזו המצוה 
הכי יקרה בפורים. כנראה שיש גם קשר בין 

 ה למצות תפילין, כמו שנסביר.צדק
 ולסיכום ההקבלות:

 אסתר מקרא מגלה י 
 אורה )תורה( 
 המן משתה ושמחה ה 
 שמחה )יו"ט( 
 מרדכי משלוח מנות ו 
 ששון )מילה( 
אחשורוש מתנות לאביונים ה 
 יקר )תפלין( 

ארבע המצוות וארבעת היסודות )בסדר 

 דצח"מ(

בכל אופן, בקשו לקשר את כל זה עם ארבעת 
היסודות של הטבע. בדרך כלל סדר היסודות הוא 

אבל  –עפר, בסדר זה -מים-רוח-אש –ארמ"ע 
כתוב בספר התניא שכאשר מקבילים את 
היסודות הפשוטים ארמ"ע )ממעלה למטה( 
ליסודות המורכבים דצח"מ )מלמטה למעלה( 
דווקא הרוח כנגד המדבר, "ויהי האדם לנפש 

, י-חיה", "לרוח ממללא". לכן האדם, ה
"ליהודים היתה אורה", כנגד יסוד הרוח. אחר כך 

כנגד  –חיות הוא חום, חיים לשון חום  –החי 
האש. צומח פשוט כנגד המים המצמיחים, וגם 

 הדומם פשוט שהוא כנגד העפר. 
לפי זה, רוח החיים של החג, ה"אויר לנשימה" 

 של החג, "'אורה' זו תורה", היא מקרא מגלה. 
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דת פורים, "ונהפוך האש של החג היא סעו
הוא", לאכול אזני המן, ובכלל להגיע בנפש 
למצב של "עד דלא ידע", אש קדש, השמחה של 
חג פורים, "שמחה פורצת גדר", "כי תצא אש 

 ומצאה קוצים ]קונצים[". 
המים המצמיחים כל מיני תענוג הם עד כדי 
אהבה בתענוגים בין איש לרעהו. כתוב "זכור אב 

מדת האהבה היא מים,  – נמשך אחריך כמים"
ומשלוח מנות נועד להגביר אהבה בין איש 

 לרעהו. המים באים להצמיח את האהבה. 
אחרון הוא הדומם, יסוד העפר, אותו -אחרון

 "מקימי מעפר דל". –מתקנים במתנות לאביונים 
 ולסיכום:
 מקרא מגלה רוח )מדבר( 
 משתה ושמחה  אש )חי( 
 משלוח מנות מים )צומח( 
 מתנות לאביונים דומם(עפר ) 

 תחית המתים –שיא מצוות פורים 

תיקון הדומם הוא פשוט להחיות מתים. 
מוסבר  גבהקבלת עיקרי האמונה לחגי השנה

אצלנו שפורים מכוון כנגד האמונה בתחית 
המתים. כנראה שזהו גם המכנה המשותף בין 

שתי מצוות  –"'ויקר' אלו תפילין" למצות צדקה 
ת המת, "הקיצו ורננו שכני שמסוגלות להחיות א

עפר". את מי ששוכן בעפר, אפילו השכינה שהיא 
"שכינתא בגלותא" ואז היא "שכיבת עד עפר", 
צריך להחיות. איך מחיים את השכינה? עם 
מתנות לאביונים. האביון, כל עני )"עני חשוב 

מגלם  –יותר מהעשיר  –כמת"(, הוא בעצם 
ישראל. ומייצג את מצב השכינה, כללות כנסת 

לא  –לכן "כל הפושט יד נותנים לו" בפורים 
מבחינים, לא בודקים בציציות. במצות מתנות 
לאביונים מחיים את השכינה, מחיים את המתים, 

 "הקיצו ורננו שכני עפר". 

                                                      
 מאמר "האמונה במעגל השנה" בספר אמונה ומודעות. ג

על תפילין של ראש כתוב "וראו כל עמי הארץ 
משם לומד  –כי שם הוי' נקרא עליך ויראו ממך" 

אלו תפילין", "נקרא" מלשון רבי אליעזר "'ויקר' 
"ויקר".  הבית של התפילין הוא בחינת "בית 
חיינו", בחינת חיים )בקבלה, חיים היינו המשכת 
מוחין, והמצוה העיקרית שממשיכה מוחין, 
חיים, היא מצות תפילין(. כל יהודי צריך 
להתחיות מהתפילין של ראש ובחיות זו מפיל 

בתוך עם יראה על הגוים, "ויראו ממך", וגם 
ישראל צריך להחיות את ה"עני חשוב כמת" על 
ידי הרבה מתנות לאביונים. שיהיה חג שמח, 
שנזכה לכל היסודות של הקדושה, לתקן בנפש, 

 "ובא לציון גואל".
 



 

 

 כפר חב"ד –ליל שבת קדש פרשת משפטים, כ"ה שבט ע"ח 

 אמת ואמונה לפרשת משפטים )ב(

 א. דין "יום או יומים"

נגנו
א

ד נפש", "מנוחה ושמחה" )חב"ד( "ידי 
 ושלש תנועות.

 מדת הרבי מקוצק –"אמת ואמונה" 

בכ"ב שבט היה היארצייט של הרבנית חיה 
מושקא וגם של הרבי מקוצק, ובאותו יום ממש 
גם של התלמיד שלו, רבי לייבלה איגר )נכדו של 

 רבי עקיבא איגר(, בעל התורת אמת.
ים לכבוד הקוצקער נלמד השבת כמה ווארט

מתוך הספר של אמרותיו  בשלו על פרשת השבוע
ספר שהוא לא כתב בעצמו, אלא ליקוט של  –

אמת ואמונה. ידועה  –התלמידים מדברים שאמר 
[ ארץ]= מ קאצקאמרת החסידים, "אמת מ

תצמח". אמת זו של קאצק היא נטיה להנהגה של 
קו שמאל כמו שיתבאר, והנה תפלת רעוא דרעוין 

כנגד שלשת הקוים, ושם  מיוסדת על שלישיות
נאמר "מנוחת אהבה ונדבה ]קו ימין[, מנוחת 
אמת ואמונה ]קו שמאל[, מנוחת שלום השקט 

 ובטח ]קו אמצעי[", ודוק.

 מצד "יאוש" ו"הפקר" –דין "יום או יומים" 

שח. אם יום או יומים יעמוד לא יוקם כי כספו 

]יש דין מופלא במכה עבדו: אם העבד מת הוא 
האדון נדון כרוצח, אך  –תה יממה מהמכות באו

האדון  –אם הוא מת לאחר עשרים וארבע שעות 
פטור ונחשב לו כאילו חבל ברכושו או הרג את 

                                                      
 נרשם )מהזכרון( על ידי גלעד הרמן. לא מוגה. א
בו  –אור לכ"ד שבט  –בהמשך לשיעור מליל ששי  ב

 נלמדו קטעים נוספים מאמת ואמונה לפרשת משפטים.

בהמתו. זהו דין מופלא שקשה להבינו על פי 
מדוע אחרי עשרים וארבע שעות העבד  –פשט 

נחשב כרכושו ולפני כן לא. הקוצקער מביא כאן 
שבאותו יום מת  , כשהאדון מכהוהסבר נפלא:[

בלי ספק מתיאש ממנו, זה כמו המפקיר עבדו 

יצא לחירות וברגע אשר מכהו שיש בו כדי 

להמית נעשה בן חורין לפיכך נתחייב כמו בבן 

חורין, מה שאין כן כשלא הרגו לא הפקירו 

 וכספו הוא.

כלומר, הקוצקער מכניס לסוגיא את המונחים 
(. גנה"יאוש" ו"הפקר" )נושא שעסקנו בו לאחרו

הקוצקער אומר שכאשר האדון מכה את עבדו כל 
כך חזק שהוא מת באותה יממה, מתגלה למפרע 
שבאותו רגע שהאדון בא להכות את העבד הוא 
למעשה התייאש ממנו והפקירו וכך העבד יצא 

 –לחירות. לכן מתברר שהוא הכה והרג בן חורין 
וחייב מיתה, כמו כל רוצח. לעומת זאת, אם 

באותה יממה, מתגלה למפרע העבד לא מת 
שהאדון לא התייאש ממנו ולא הפקירו ולכן 
העבד נשאר רכושו והאדון נדון כחובל ברכושו 
ופטור. פרוש מופלא בדרך הנגלה שצריך לראות 

 אם מישהו אחר כותב משהו בכוון.

 חילוק בין "יאוש" ו"הפקר"

כאן הקוצקער לא מחלק בין "יאוש" ל"הפקר" 
נו, זה כמו המפקיר )"בלי ספק מתיאש ממ

עבדו"(. בשיעורים האחרונים הסברנו את ההבדל 
שהאדם  –בין יאוש להפקר. יאוש הוא בדעת 

מנתק את עצמו מהחפץ. לעומת זאת הפקר הוא 
האדם מוציא את החפץ מרשותו.  –ברצון 

                                                      
 ן(.שיעור ט"ז שבט )ושם נסמ ג
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ההבדל בין יאוש להפקר הוא אם יש סילוק 
של האדם. אדמו"ר הזקן  רצוןאו סילוק ה דעתה

 :דין יאוש להפקר בהלכות מציאהמחלק ב
...כיון שהגביה על דעת להחזירה 

לבעליה ולא ליטלה לעצמו הרי זו 

נעשית פקדון בידו וברשות בעליה 

עומדת לפיכך אין היאוש מוציאה 

שהיאוש אינו כהפקר מרשות בעלים 

משא"כ זה שנטלה לעצמו ולא  גמור

נעשית פקדון בידו אינה אצלו 

א כמונחת כעומדת ברשות בעליה אל

על גבי קרקע עולם של הפקר 

שהיאוש מוציאה מרשות בעליה וכל 

המחזיק בה זכה בה לכן גם זה שהוא 

 מוחזק בה ועומד זכה בה...

אם אדם מוצא מציאה ומתכוון לשמרה כפקדון 
על מנת לקיים מצות השבת אבידה ולהשיבה 
לבעליה, גם אם הבעלים מתייאשים אין המוצא 

אינו כהפקר והמציאה  קונה את החפץ שייאוש
עדיין עומדת ברשות הבעלים )אלא אם כן 

לפני  –נתייאש ממנה כשהיא לא ברשותו 
 שהמוצא הרים אותו על מנת להחזירו לבעליו(.

 הפקר על ידי דבור או על ידי מעשה

גם אם יאוש היה כמו הפקר, יש סוגיא שלמה 
לגבי עבד שהופקר על ידי אדונו, ובכך  הבגמרא

)דהיינו שנסתלקה חובת שעבוד יצא לחירות 
הגוף מעל העבד(, האם הוא צריך גט שחרור כדי 
להתירו לבת ישראל )לאפקועי איסוריה(. ההלכה 
קובעת שצריך גט שחרור, אך האחרונים חולקים 
האם כופים את רבו לכתוב לו גט שחרור )ראה 
ערוך השלחן שכתב שפשוט שכופים, והוא 

 (.זר המלךשלא כדעת שע וכדעת המנחת חינוך

                                                      
 שו"ע חו"מ הלכות מציאה ופקדון סעיף א. ד
 גיטין לח, א )ואילך(. ראה שו"ע יו"ד רסז, סד. ה
 מצוה מב. ו
 א.-חגיגה ב ז

הפקר נעשה על ידי אמירה בפה ללא צורך 
במעשה )כשאר קנינים(. בעיקר דין הפקר יש 

:  בקצה האחד נמצא חדעות מן הקצה אל הקצה
הרמב"ם )ורש"י(, שלדעת הרבה אחרונים סובר 
שדין הפקר אינו בכלל קנין אלא כעין נדר, שנודר 
שלא יפריע לאחר לזכות בחפץ המופקר, ואם 

ר מונע ממישהו לקחת את החפץ הוא אכן המפקי
. בקצה השני נמצאת טעובר על "לא יחל דברו"

דעת הרוגושטובער שהמפקיר חפץ מקנה אותו 
לכל העולם. לסוברים שהפקר הוא סוג של קנין 
יש שיטות שונות למה אין בו מעשה. דעת החזון 

היא, כמו בנוגע לכל הקנינים, שאם אני  יאיש
ם להפקיר את בטוח במאה אחוז שדעת האד

אין צורך במעשה )ואף לא בדבור, והוא  –החפץ 
מעין אבדה מדעת(. לשיטתו עשיה שמעידה על 

 הפקר גמור של החפץ היא כמו דבור.
לעניננו, נראה שדברי הקוצקער מתאימים 
לשיטת החזון איש, שעל ידי מעשה ההכאה 

 מוכח שהוא מפקיר את העבד.

ות הכאה עצמית או מסיר –הפקרות דקדושה 

 נפש

על הפקרות דקדושה, "השלך  גדברנו לאחרונה
על הוי' יהבך והוא יכלכלך" ואהבת ה' בבחינת 
"בכל נפשך ובכל מאדך". מהקטע הנ"ל יש 
ללמוד שיש דרך בעבודת השי"ת שהאדם יפקיר 
את עצמו על ידי הכאה בכח )מתאים לקוצק, 

ה(, על דרך דוד המלך )בנין המלכות מדת הגבור
מהגבורות( שהרג את יצרו הרע בתענית )שעל 

 –שנות חיי אדם הראשון  תעניתידי כך תיקן את 
 –את שבעים שנותיו האחרונות הוא נתן לדוד 

שנים עד ללידת שת, בהן פרש  עני-המתחלקות ל

                                                      
ראה סיכום הדעות ומראי מקומות בקובץ יסודות  ח

וחקירות ערך הפקר )ונתבאר באורך בשיעור ט"ז שבט 

 הנ"ל(.
 במדבר ל, ג. ט
 סוף חו"מ ד"ה "כלל גדול". י
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. יאשנים( תתמן האשה והוליד שדין ורוחין, ועוד 
מכת רצח חייב מיתה, אך בפשט, המכה עבדו 

בפנימיות הכל ענין המתת עצמו, המתת ישותו 
 והיצר הרע שלו.

הפקרות עצמית דקדושה על ידי הכאה היא ענין 
עבודת האתכפיא המביאה לידי עבודת 
האתהפכא, אך יש גם הפקרות דקדושה ללא 
צורך בהכאה עצמית, אלא על ידי מסירות נפש 

ו יתברך )מסירת כל הרצונות( לפרסם אלקות
 בעולם, כמו אברהם אבינו.

 הפקר ויאוש בסוד השבת

, סוד שכינהבגימטריא  הפקרוכמה רמזים: 
, רחלעולה  בכל מקום"שכינה בכל מקום" )

עולה  יאוש הפקרעיקר סוד השכינה( וחבור 
, "הנסתרת להוי' יה)בה מתגלה שם  שבת

אוש יאלהינו", כמבואר בכתבי האריז"ל, ר"ת 
רלב , תרפז=  פקרה אושי פקר. שאר אותיותה

מרגלאין  זמילויי אהיה,  ג-מילויי הוי' ו ד, תנה
טבין, כמבואר כל זה בכתבי האריז"ל בסוד 
השבת(, לשון השבתה ובטול )במציאות(. עבודה 
השבת מתחילה מיאוש )ע"ד שער היאוש בספר 
מבחר הפנינים, סילוק הדעת ממעשי חולין וקניני 

ר שקר תרחק", "מדב –העוה"ז, עלמא דשיקרא 
אפילו עם הארץ אינו משקר בשבת קדש( ונגמרת 

, יאוש כפול, יאוש יאוש)העולה  הפקר גמור-ב
גם מהגוף הגשמי וגם מהנשמה הרוחנית( ברעוא 

 דרעוין )וכמבואר שהפקר היינו סילוק הרצון(. 

 תורה ומעשים טובים –ב. לווי האדם 

 שרש לוה ודרך קוצק

 :נקרא עוד קטע שנוגע לפרשתנו

                                                      
גם שערי אהבה ורצון ביאור א )פ"ב( למאמר  ראה יא

 "פרצוף הדעת".

תיא. "אם כסף תלוה את עמי", את עמי, את 

אין מלוין  :[יב]כתוב בפרקי אבותהעני עמך, 

לא כסף  ]כשאדם נפטר מהעולם הזה.[ לאדם

וזהב אלא תורה ומעשים טובים, וזה פירוש אם 

כספו של אדם מלוה את עמי, תדע כי, את 

 העני, שרק מה שתתן לעני זאת תקח עמך. 
לשון הלואה,  הוא דורש "]אם כסף[ תלוה",

מלשון ליווי )שהוא לשון חבור ודבוק כמו 
"כמער איש וליות"(, שני הלשונות מאותו שרש 

נגזרים שמו של שבט לוי  לוה. משרש לוה –
)"הפעם ילוה אישי אלי"(, הלויתן ובת זוגו וגם 
לויתן לשון אבל )קשור להלוית המת, כמודגש 
בתורה זו של הקוצקער שמביא את המשנה 

 בות "אין מלוין לאדם לא כסף וכו'"(. בפרקי א
)בהכאת אותיות,  להוא האות  לוהעיקר השרש 

ברבוע, סוד הלב היהודי. ברבוע  ל=  900=  לוה
ברבוע, ודוק(, "מגדל  אל=  961=  לוהפרטי, 

הפורח באויר", סוד העולם הבא, אליו מלוין את 
, סוד "על וה-חופה על ה ל-ה לוההאדם )בשרש 
[ חופה"(. ה, וכבוד כלה, וד חתן, כל כבוד ]כבו

ביחס לכהן, חסד, הלוי הוא גבורה )ולע"ל הוא 
יעלה מעל לכהן, סוד "הכהנים הלויים", כמבואר 
בתניא פ"נ(, לכן מתאים לקוצקער לדבר עליו 

" בגימטריא תלוה)ולקשר אותו להלואת המת(. "
ברבוע, שהוא סכום כל המספרים  אהיה) אמת
כסף  אם" – לוה=אםעד  א-זוגיים מ-הלא

"אמת  –", אין "אם" זה רשות אלא חובה( לוהת
 [ תצמח". קאצק]מ ארץמ

 האהבה שמלוה את האדם לעולם הבא

הכסף והזהב היחיד שילווה את האדם לעולם 
הבא )שיקח עמו לעולם הבא, נראה שהוא דורש 
"את עמי" לשון עמך, "שרק מה שתתן לעני זאת 

עמי, לשון תקח עמך" ועמו תגיע אלי, להיות 
הם לשון נופל על  עני-עמי"עמי במחיצתי". וכן, 

                                                      
 פ"ו מ"ט. יב
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לשון ומתחלפים זב"ז( הוא מה שהלווה לעניים 
 כסף של גמילות חסדים.  –

 – כסופיםהוא לשון  כסףבחסידות מוסבר ש
אהבה. בדרך מצותיך מצות מקח וממכר הצמח 

: הקונה הוא הקב"ה והכסף הוא יגצדק מסביר כך
ע עלינו כאשר האהבה רבה שהקב"ה משפי

 –אנחנו מעלין אליו בירורי רפ"ח, סוד משיכה 
ה' מושך אליו את הבירורים שלנו עם האהבה 

 זוטא שלנו ונותן לנו כסף הקדשים, אהבה רבה.

 ג. שלש רגלים בשנה

 יסוד האדם –הרגל 

 נקרא את האות הבאה:
תיב. שלוש רגלים, העניין מה שנקראים ימים 

נקראים רגלים?  ]למה החגיםטובים בשם רגלים 
)לכאורה כי עולים לרגל.( אבל התורה לא 
משתמשת לענין זה בלשון "רגל" אלא בלשון 
ראיה, מצוה להראות לפניו יתברך שלש פעמים 
בשנה. לכאורה היה צריך לקרוא לחג ראיה, לא 

, ללמד שכמו שהרגל רגל. מתרץ הקוצקער:[

הוא יסוד האדם כן הימים טובים יסוד על 

 להבא.

עליה הוא עומד ומכחה  –היא יסוד האדם הרגל 
הוא מתקדם הלאה. ככה גם הימים הטובים 

                                                      
 ב )ונתבאר גם בשיעור ט"ז שבט הנ"ל(:-לז, א יג

כי הנה בחי' אהבה הנ"ל הבאה מן ההתבוננות שהוא 

בבחי' גבול וקצבה לפי ההשגה ונק' אהבה זוטא אמנם יש 

בחי' אהבה רבה בלי גבול ולצאת מגדרי הגוף כי לא יכול 

י הלב להכיל וזוהי הבאה מאיליה מלמעלה בבחי' כל

מתנה והיינו ע"י קדימת אהבה זוטא הנ"ל שהיא בחי' 

העלאת מ"ן ועי"ז ממשיך מלמעלה גלוי אא"ס ב"ה בכל 

העולמות ומשם מאיר הארה רבה ועצומה עד להפליא על 

נפשו הפרטי' המושרשת בי"ס דאבי"ע כפי מעלתה, 

שם יבא אה"ר זו בנפש והמשכה זו היא הנק' בשם מ"ד ומ

האדם אשר בגוף וז"ס הכסף מל' כוסף ואהבה רבה והן 

 מסט' דימינא כהן איש חסד כו'.

מעמידים את האדם ונותנים לו כח להתקדם 
לקראת מה שיבוא להבא, להגיע לתכלית. באופן 
בו אדם מעמיד את עצמו ברגל יהיה לו גם להבא. 

 –בחב"ד יש ווארט דומה לגבי שבת בראשית 
בשבת בראשית "איך שהאדם מעמיד את עצמו 

שלש כך הולך לו כל השנה". והנה, ידוע הרמז: "
" עולה בראשית]תחג לי בשנה[" עולה " רגלים

אמר לעולמו ש, שדי)ר"ת  שלשה דברים יחד
(. כל התורה כולה וכל סדר ההשתלשלות די

ותולדות עולם )ועד לתכלית בריאת העולם, חיי 
 העולם הבא( עומדים על "בראשית".

 רגלים פעימת הלב בשלש

בפסוק "שלש רגלים תחג לי בשנה" המלה 
בורה, רומזת ג-סדח-פארתתעצמה,  יד"תחג"

סוכות )תפארת, יעקב(, פסח  –לשלש הרגלים 
סדר  –)חסד, אברהם(, שבועות )יצחק, גבורה( 

' בא – בראשיתהרגלים החל מראש השנה )
, "מרשית השנה ועד אחרית שנה"(, ובסוד תשרי

ות( שמעל היכל אהבה היכל הרצון )תפארת, סוכ
)חסד, פסח( והיכל הזכות )גבורה, שבועות(. חג 

, הרבוע 1800) סכותחג ה שבעותחג ה מצותה
, "מגדל הפורח באויר", סוד הלב להכפול של 

=  2211" = תחגהיהודי הפועם ברגל( ועוד "
, "]ואהבת את 737פעמים  3במשולש =  גלגל

בכל לבבך ובכל נפשך ובכל הוי' אלהיך[ 
העולה מאליה בשלש דרגות  שלהבת" = ךמאד

 אהבת השי"ת שכנגד שלש הרגלים.
בכל רגל פעימת הלב מורגשת ברגל ממש והיא 
המעלה את היהודי לירושלים ובית המקדש, 
בשמחה )כמו שנאמר אצל יעקב אבינו "וישא 

 –יעקב רגליו" ורש"י: "'וישא יעקב רגליו' 
משנתבשר בשורה טובה שהובטח בשמירה נשא 

                                                      
 –וכו'  אופן, 137פעמים  3=  תהו, 411=  תחג יד

"גלגל  –שלשה אופנים עליהם מסתובב גלגל השנה 

 בשנה כמלך במדינה".
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ו את רגליו ונעשה קל ללכת. כך מפורש לב
 בב"ר"(.

 שלש רגלים במעשה בלעם

 –שלש פעמים נאמר "שלש רגלים" בתורה 
פעם אחת בימים טובים, "שלש רגלים תחג לי 
בשנה", ופעמיים במעשה בלעם ואתונו, פעם 
אחת בדברי האתון לבלעם, "מה עשיתי לך כי 
הכיתני זה שלש רגלים", ופעם אחת בדברי 

ך לבלעם, "ותראני האתון ותט לפני זה המלא
שלש רגלים". ועוד פעם אחת )בדברי המלאך 
לבלעם( בכתיב מלא: "על מה הכית את אתנך זה 
שלוש רגלים". חז"ל קשרו בין הדברים: "'זה 

רמז לו אתה מבקש לעקור אומה  –שלש רגלים' 
, היא 457, אתוןהחוגגת שלש רגלים בשנה". 

שלש " )"יתבראשהנקודה האמצעית של "
. אתונו של בלעם מעמידה אותו 913"(, רגלים

ומוליכה אותו ליעדו, כמו רגל האדם. רגל 
", רמז ותראני= " ריש גימל למדבמילוי: 

 למצות ראיה בעליה לרגל.
במעשה בלעם נאמר גם פעם אחת "שלש 
פעמים" )ביטוי החוזר בתורה שלש פעמים 

 –(, בדברי בלק לבלעם טובקשר לשלש רגלים
חר אף בלק אל בלעם ויספק את כפיו ויאמר "וי

בלק אל בלעם לקב איבי קראתיך והנה ברכת 
ברך זה שלש פעמים". בכל ארבעת הפסוקים של 

                                                      
שלש פעמים נאמר "שלש פעמים בשנה" )"פעמים"  טו

"מה יפו פעמיך בנעלים בת נדיב"(  –רגלים  הוא גם לשון

בהקשר לחגים: "שלש פעמים בשנה יראה כל זכורך אל 

פני האדן הוי'", "שלש פעמים בשנה יראה כל זכורך את 

פני האדן הוי' אלהי ישראל", "... בעלתך לראות את פני 

הוי' אלהיך שלש פעמים בשנה", ועוד פעם אחת "שלוש 

ם בשנה יראה כל זכורך את פעמים בשנה": "שלוש פעמי

פני הוי' אלהיך במקום אשר יבחר בחג המצות ובחג 

השבעות ובחג הסכות". בארבעת הפסוקים כתוב שלש 

, היינו "שלש רגלים תחג רגל=  זכור –פעמים "זכורך" 

 לי בשנה".

"זה שלש רגלים" פעמיים,  –בלעם כתוב "זה" 
"זה שלש פעמים" פעם אחת ו"זה שלוש רגלים" 
פעם אחת. הרי בלעם הוא הלעומת זה של משה 

עוד בישראל כמשה' אבל רבינו, "'ולא קם נביא 
בלעם", ומשה נתנבא  –באומות העולם קם, ומנו 

ב"זה". רמז שבקיום מצות ראיה בחג זוכים 
לראות באספקלריא המאירה, "זה אלי ואנוהו" 

 בבית המקדש.

 רמזי "שלש רגלים תחג לי בשנה"

נחזור לפסוק "שלש רגלים תחג לי בשנה": 
 1398" = בשנה... תחג... שלש" –בדלוג תבות 

, בכל רגל עולים לבית רגל-רגלפעמים  3= 
המקדש בשתי רגלים )בקבלה, משתי הרגלים 
דז"א, נצח והוד, נתקנו שתי העינים של הנוק' 
העולה לראות ולהראות ברגל. כמו שנראה, מי 
שהוא סומא בעין אחת פטור ממצות ראיה(. 

 גחת[ תריגם ]ע"כ ילגר שלשבדילוג אותיות: "
)שלש רגלים(  3בחזקת  11 = 1331" = הנשב יל

י לג חת םילגרש לבמספר קדמי. "ש משיח= 
 עין-ב עין" – עיןפעמים  3=  390ה" = נשב

 יראו" בעליה לרגל.
=  906. שלש פעמים 906במספר קדמי =  רגל
= ברכת כהנים )בבית המקדש, בעליה  2718

 –לרגל, הכהנים מברכים את העם בשם המפורש 
שמי אבוא אליך  "בכל המקום אשר אזכיר את

"בכל המקום אשר  – רשות=  906וברכתיך"; 
יברכך להזכיר את שמי..."(: " רשותאתן לכם 

ישא . פניו אליך ויחנך' יאר הוי. וישמרך' הוי
", הברכה פניו אליך וישם לך שלום' הוי

המשולשת בתורה )שבכל ברכה מופיע שם 
 המפורש( שכנגד "שלש רגלים תחג לי בשנה"! 

קוצקאיים: חשיפת נגעים ד. יסודות 
 מודע, הכנה, יישור ושנאת הגוף-בתת

 התעוררות משנת השנאה –"עזוב תעזוב" 

 הקטע הבא גם קשור לפרשה: 
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]ידוע פרוש תיד. "כי תראה חמור שונאך" 
שֹנאך" הוא הגוף  חמורעל הפסוק, ש" טזהבעש"ט

, ותקון הגוף הוא לא בשבירתו על ידי חומרוה
. יזידי זכוך וברור הגוף סיגופים וכדומה אלא על

הקוצקער יותר שנא את הגוף )כמו שנראה 
בהמשך(, אבל כאן הוא מפרש באופן אחר 

, עזוב תעזוב עמו, עין במדרש לגמרי:[

 . יחתנחומא

המדרש מבאר לנו שמעניין שנאה לחברו 

יוכלו להתמשך כמה מיני קלקולים לעבור על 

, כאשר יטרצונו יתברך, וכמו שמביא המדרש

                                                      
הוספות לכתר שם טוב )קה"ת, הוצאה שלישית( אות  טז

 כא.
ברר את הגוף ובלשונו שם: "'עזוב תעזוב עמו', ל יז

 ולזככו ולא לשברו בסיגופים".
 תנחומא משפטים א: יח

מהו אתה כוננת מישרים אמר רבי אלכסנדרי שני 

חמרים מהלכין בדרך שונאין זה לזה רבץ לאחד 

מהן חמורו חבירו עובר ורואהו שרבץ תחת משאו 

אמר לא כתיב בתורה כי תראה חמור שונאך וגו' 

ר וטען ומלוהו עזוב תעזוב )שמות כב( מה עשה חז

התחיל מסיח עמו עזוב קימעא מכאן העלת מכאן 

ערוק מכאן עד שיטעון עמו נמצאו עושין שלום 

ביניהם וחבירו אומר לא הייתי סבור שהוא שונאי 

ראה היאך ריחם עלי כשראה אותי ואת חמורי 

בדוחק מתוך כך נכנסו לפונדק אכלו ושתו ביחד 

משפט  ונתאהבו זה לזה הוי אתה כוננת מישרים

 וצדקה.
ילקוט שמעוני דברים רמז תתקכ )וראה ברש"י דברים  יט

 יט, יא(:

כי יהיה איש שונא לרעהו וארב לו. מכאן אמרו 

עבר אדם על מצוה קלה סופו לעבור על מצוה 

חמורה, אם עבר על מצות ואהבת לרעך כמוך סופו 

לעבור על לא תקום ועל לא תטור ועל לא תשנא 

עמך עד שבא לידי את אחיך ועל וחי אחיך 

שפיכות דמים, לכך נאמר וכי יהיה איש שונא 

 לרעהו וארב לו וקם עליו.

]המדרש מתאר סדר  יה שונא לחברומקודם ה
של התדרדרות איך משנאת החבר האדם נופל 

, לא ראה את הרעה לכל העברות החמורות.[

]כשאדם שונא את  הנצמחת על ידי השנאה
חברו קשה לו לראות את הנזק שיכול להשתלשל 

, מפני שאדם קרוב אצל עצמו, ואינו מכך.[

]הווארט כאן דומה למשל רואה נגעי עצמו 
 –בעש"ט נותן על עברה שהיא שרש כל הרע שה

נותן משל לאדם שנרדם  כהגאוה: הבעש"ט
באמצע הנסיעה והתעורר לאחר שעלו על הר, 
ועכשיו לא מאמין שנוסעים על גבי הר, כי רואה 
מישור. הנמשל הוא שכך האדם לא מודע לכך 
שהוא מלא בגאוה והתנשאות. מתי אותו אחד 

כשיגיע לירידה  שנרדם יבין שהוא נמצא על הר?
, ושבבלי זה לא היה יכול וכך גם בנמשל.[ –

לסייעו עד שהרחיק השנאה מלבו, כמו שת"א 

משבק תשבק מאי דבלבך, ואז ראה איך 

שהשנאה דבר מאוס, שעל ידי זה התחרט על 

 השנאה ונעשו אוהבים. 

רק על ידי הרחקת השנאה בפועל האדם יכול 
שוב לראות כמה שהשנאה מאוסה, ומתוך כך ל

 בתשובה. 

 תועלת החיטוט בנפש

 נקרא עוד אות שקשורה לפרשתנו:
תשמח. פעם ראה בביהמ"ד שלו חסיד הולך 

, ]כדרך חסידים שמתעמקים באיזה ענין.[וחוזר 

ושאלו במה הוא עוסק, ואמר בפסוק "אם 

במחתרת ימצא הגנב" אם שאדם חותר, עד 

 טהוט גראבען יצא הגנב הוא היצר הרע. 

בתוך עצמו,  –יחטט  –יחתור  אם אדם מספיק
הוא יחשוף את היצר הרע שהתגנב לתוכו. קודם 
כל, רואים כאן שהיצר הרע הוא גנב. בהתחלה 
הוא גונב את דעת האדם, ואחר כך הוא גונב את 
כל הטוב שלו. יש שאלה בתורת הנפש כמה צריך 

                                                      
. ראה אור ישראל ח"ב עמ' קז אכתר שם טוב רלח כ

 ואילך.
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'לחטט' בתוך הנפש. באופן כללי אנחנו נגד 
חולקות  חיטוט, אבל רואים שיש שיטות

ושבאמצעות החיטוט חושפים את היצר הרע 
 שהתגנב לתוך האדם.

 הכנה למצוה

 נקרא קטע על פסוק מסוף הפרשה:
תתסה. ולהביאך אל המקום אשר הכינותי 

]רש"י על הפסוק כותב: "'אשר הכנתי'. אשר 
זמנתי לתת לכם, זהו פשוטו. ומדרשו, 'אל 

ה המקום אשר הכינותי' כבר מקומי נכר כנגדו, וז
אחד מן המקראות שאומרים, שבית המקדש של 

, [מעלה מכון כנגד בית המקדש של מטה".

]הקשר בין המלים  להביא עיקר לכח ההכנה
 כן, "לא כן –ה נעוץ בשער המשותף כנה והנוכ

. בקוצק הדגישו מאד את חשיבות כאעבדי משה"
 . ההכנה למצוה, שהוא ענין כוונת המצוה.[

שעיקר  כבעש"טעוד לפני קוצק, מקובל מהב
עבודת ה' וקיום המצוות הוא בהכנה שלפני 
העשיה בפועל. אחרי ההכנה הראויה, המצוה 
עצמה צריכה להעשות בדרך ממילא. בקוצק יסוד 
זה הודגש והוקצן. ההכנות לתפלה ארכו זמן רב 

היתה קצרה  –באיחור רב  –ואילו התפלה עצמה 
ומהירה מאד. מסופר שפעם הגיעו משלחת של 

קוצק בשליחות רבם לצמח צדק. הצמח חסידי 
צדק היה צריך לצאת אל חסידיו ולהזהירם 
להתייחס בכבוד לחסידי קוצק, שעל אף 
שבחב"ד עבודת התפלה נעשית באריכות, מתוך 

 –התבוננות, וחסידים אלו מתפללים מהר מאד 
 אין לזלזל בהם.

 גור-קוצק-סדר העבודה בפשיסחא

 האות הבאה ממחישה את דרך קוצק:
תסו. החסיד ר' בן ציון ז"ל אמר שהרבי ת

]שהיה יחד עם הרבי מקוצק מאלכסנדר זצ"ל 

                                                      
 במדבר יב, ז. כא
 קכה, ושם נסמן.-ראה מעין גנים ח"ג עמ' קכד כב

ובעל חידושי הרי"ם אצל רבי שמחה בונים 
 חסיד]אמר לו על חסיד גדול אחד מפשיסחא.[ 

, רומז ל"אמת צמח, מנחםבגימטריא  אחד גדול
, מארץ תצמח", שנדרש על קוצק כנ"ל.[

בקאצק בפשיסחא הסירו ממנו את הפחיתות, 

, ]יישרו אותו[ האט מען איהם גלייך געשטעלס

 ובגור הושיטו לו מדרגות. 

יש כאן סדר מובהק של שלשה שלבים בעבודה, 
המתקה: עיקר הפחיתות -הבדלה-כנגד הכנעה

הוא הגאוה, וממילא הסרת הפחיתות בפשיסחא 
 –היא ההכנעה. הישור הוא גילוי הטוב 

ות' הן הפנימיות הנבדלת שבתוך האדם. ה'מדרג
לעזור ליהודי  –היכולת להמתיק את המציאות 

בגשמיות וברוחניות, דהיינו להיות א גוטער איד 
 )כפי שכינו אדמו"ר בפולין(.

 ז – 959עולה  גור קאצק פשיסחאורמז: 
כמנין  –במספר קדמי  אברהם, 137פעמים 

". שלשת איש יתהלך בצלם אךהפסוק "
 ודוק. ,ם-ל-צהשלבים הם גם סוד שלש האותיות 

 שנאת הגוף

האות הבאה נראית כסותרת את הדרשה 
שהזכרנו בשם הבעש"ט על "כי תראה את חמור 

 שֹנאך":
תתסח. אמר להחבריא, איני מבקש מכם אלא 

שתשנאו את הגוף כמו ששונא אותו ר' משה'לי 

לוטמרסקיר )הוא היה חברו של הרבי 

 מאלכסנדר זצ"ל(.

. הפקר והפקרות –קשור לנושא בו פתחנו 
למרות דברי הבעש"ט שלא צריך לשבור את 
הגוף, כמעט כל הצדיקים באיזה אופן הפקירו 

 את בריאותם וסיגפו את עצמם בדרכים שונות.

 בעין אחת או בשתי עינים? –"יראה כל זכורך" 

 אחרון חביב, גם מהפרשה:
]מסכת תתקז. "יראה כל זכורך". בחגיגה 
סומא , חגיגה פותחת בסוגית חיוב ראיה ברגל.[

 באחת בעיניו פטור מן הראיה, יראה יראה
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: "'יראה יראה'. ]יִראה[ כתיב וקרינן כג]רש"י
יֵראה 'יֵראה כל זכורך את פני האדון', דמשמע 
שהאדם רואה את השכינה 'יראה כל זכורך את 
פני האדון' משמע שהאדון בא לראותך הקיש 

, כדרך שבא לראות הכתוב ראייתך לראייתו".[

]כמו שהקב"ה כביכול רואה את  כך בא ליראות
האדם בשתי עיניו, כך רק אדם שרואה בשתי 

, והקשה הכתיב עין עיניו מתחייב במצות ראיה.[

]מכאן משמע שה' מביט בעין אחת  ה' אל יראיו
וממילא גם הסומא בעין אחת אמור להתחייב 

, בגמרא איתא דבזמן שעושים רצונו בראיה[

עליהם בשתי ]וה' מביט  של מקום נקראים בנים
, ובאין עושין רצונו של מקום קרוים עינים.[

, וכאן ]ואז הוא מביט רק בעין אחת.[ עבדים

]אם ה' מכונה  הכתוב אומר אל פני האדון ה'
"אדון", משמע שהיחס כאן הוא של עבדים. 

, ממילא יוצא שה' מביט עלינו בעין אחת, כנ"ל.[

והיינו בחינת עבדים למקום, וא"כ הוא בזמן 

ן עושים רצונו של מקום, ואז רק עין ה' אל שאי

יראיו, היינו בעין אחת לא בב' עינים, ושפיר 

 צריך להיות סומא באחת מעיניו חייב בראיה

]ממילא גם סומא בעין אחת אמור להתחייב 
מסיים ב"צריך  –בראיה. הוא לא אומר תרוץ 

 .עיון"[

]לכאורה אפשר ליישב שכאן הסתכלות ה' 
"בן  –בדיו היא למעליותא עלינו כאדון אל ע

.[ כן, נראה שזה תרוץ אמיתי. כדשנעשה עבד"
]ראיתי שכתוב בהגהות הצ"צ על תורה אור, שיש 
בחינת עין שלמעלה משתי עינים.[ כן, זו סוגיא 

 –רחבה בקבלה ובחסידות בענין העין שבאריך 
הנקראת  –העין שבכתר, למעלה משתי העינים 
ים של ז"א "עינא פקיחא" שלמעלה משתי העינ

ומעין אחת של הנוקבא )"עולימתא שפירתא 
דלית לה עיינין", אלא עין אחת בלבד(. בכל אופן 
כמו שאמרו, נראה שהתרוץ הוא שבמצות ראיה 

                                                      
 חגיגה ב, א. כג
 ראה סה"מ תרס"ו מאמר מו. כד

עולים לדרגת "בן שנעשה עבד" )ולכן כתוב "את 
בן שלמעלה מעבד )שבו העין  –פני האדון"( 

האחת היא למעלה משתי העינים וכוללת את 
ולכן סומא אפילו בעין אחת, שהוא  –שתיהן( 

עבד שלמטה מבן )וההסתכלות עליו בעין אחת 
פחותה מהמבט בשתי עינים, כשם שהיותו סומא 
בעין אחת אינה דרגת "עינא פקיחא" שלמעלה 
משתי העינים, אלא חסרון ביחס לשתי עינים(, 

 פטור מראיה, כנ"ל.

 



 

 

 כפ"ח –א' אדר ע"ח 

 זלמן בסוד פורים-שניאור
 זלמן שי' בר שלום-ת שניאורברי

מזל
א

טוב מזל טוב! משנכנס אדר מרבים  
שמחת פורים. נאמר כמה מילים על  –בשמחה 

הקשר בין השם של הרך הנימול, שניאור זלמן, 
 לחג פורים:

 "שבע ועשרים ומאה מדינה" –זלמן 

הדבר הראשון הוא השם זלמן. כמה שוה 
[ בדיוק מספר המדינות של 127? ]זלמן

וש ואסתר. ידוע שכאשר הציבור נרדם אחשור
מהדרוש של רבי עקיבא הוא אמר שתבוא בתה 

 127שנים ותמלוך על  127של שרה אמנו שחיה 
-מדינות וכולם התעוררו. יש סגולה מיוחדת ב

מדינות של אסתר  127 –לעורר את הצבור  זלמן
בתה של שרה אמנו, היהודיה -המלכה, בת

 שנים.  127הראשונה, שחיה 

 אור-שני –ת מגלה פעמיים קריא

שניאור הוא אור, "ליהודים היתה אורה ושמחה 
וששון ויקר כן תהיה לנו". כתוב ש"'אורה' זו 

 –תורה" ולגבי פורים היינו קריאת המגלה 
התורה של פורים, מקרא מגלה. יש ארבע מצוות 

יקר -ששון-שמחה-עיקריות כנגד הלשונות אורה
" היינו "אורה" היא מקרא מגילה, "שמחה –

שמחת המשתה עד דלא ידע, "ששון" הוא 
משלוח מנות איש לרעהו ו"יקר" היינו מתנות 
לאביונים, שהרמב"ם כותב שהיא המצוה הכי 

 חשובה ויקרה בפורים. 

                                                      
 לא מוגה. נרשם על ידי איתיאל גלעדי. א

אדמו"ר הזקן, על שמו נקרא הרך הנימול, כותב 
ה. -ו-ה-יקר הן כנגד י-ששון-שמחה-שאורה

מתנות אנחנו רוצים בנין מלכות, על ידי מצות 
להרים  –לאביונים, ה"יקר" במצוות פורים 

שכינתא מעפרא. כאשר נותנים מתנה לאביון 
פועלים תחית המתים, "הקיצו ורננו שוכני 

 . בעפר"
אור -"אורה" הוא מקרא מגלה ושניאור הוא שני

את המגלה קוראים פעמיים. את כל המצוות  –
משתה אחד, משלוח מנות  –מקיימים פעם אחת 

מנות לאיש אחד, בפעם אחת, ואפילו כולל שתי 
מתנות לאביונים צריך לתת לשני אביונים בשביל 
לקיים מצוה אחת ואפשר לתת לשניהם בזמן 
אחד. אבל את המגלה קוראים פעמיים בזמנים 
שונים, פעם בערב ופעם בבקר )"ויהי בימי 
אחשורוש" צריך לקרוא פעם ב"ויהי ערב" ופעם 

ויהי ", "ויהי... היוי" = "בימי" –ב"ויהי בקר" 
 27=  729" = ויהי ערב ויהי בקר" "בימי

ויהי בימי אחשורוש כו'. " 6בחזקת  3ברבוע, 
", אחשורוש של ערב ואחשורוש הוא אחשורוש

" ויהי ערב ויהי בקר יום אחדשל בקר, ועוד "
 אור. -(, שני613פעמים  4= 

 כל מצוות פורים בסוד שניאור

ורה, שבפורים בכל אופן, שניאור הוא לשון א
 –היינו מקרא מגלה, אבל איפה המצוות האחרות 

היא  ש. שנישמחה וששון ויקר? בתוך המלה 
כבר של  ש-)כי ה ןשל ששו נ-היא ה נ-מחה, הש

                                                      
לכל תוכן פסקה זו ראה הקלטת ל' שבט ש"ז )והנסמן  ב

 שם(.
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-קר. עם כן, כל האורהיהיא של  י-שמחה( וה
יקר נמצאים בתוך שניאור, כל -ששון-שמחה

המגלה, סעודת החג )המשתה(,  –מצוות פורים 
 מנות ומתנות לאביונים. משלוח 

זלמן מכסה לנו את כל חג -אם כן, שניאור
פורים. מאד מתאים שבראש חדש, "משנכנס אדר 
מרבין בשמחה", שמחת פורים, יש עוד שניאור 
זלמן בעולם. לחיים לחיים, הרבה שמחה, 

אותיות  משיח –שבזכות השמחה תבוא הגאולה 
, שיהיה שמח וישמח את כולנו. יְשמחו יִשמח

 חיים לחיים.ל

 ברכת שהחיינו על מצוות פורים

 זלמן-עוד ווארט להשלים: הרביים אמרו ש
. מתי אומרים "לזמן"? בברכת לזמןאותיות 

שהחיינו. אומרים "שהחיינו" רק על מצות מקרא 
 –אור המגלה  –מגלה, לכן האור של שניאור 

 –סמוך לזלמן. בכל אופן, צריך לכוון ביום 
גם על  –קרא מגלה ביום ב"שהחיינו" על מצות מ

שלש המצוות האחרות. שיהיה "לזמן הזה" תיכף 
 ומיד ממש, משיח נאו.

 



 

 

 כפ"ח –ג' אדר ע"ח 

 שלשה גדרים במצות מילה
 יוסף שי' ויסגלס-ברית שמואל

 א. שלבי כניסת הנפש האלקית

 יוסף )ויום הברית(-שמואלרמזי 

לגבי
א

השם, שמואל הוא על שם הרבי המהר"ש  
ויוסף הוא השם הראשון של הרבי הקודם. אם 
מצטערים שבגלל מי שיושבים משני צדי אבי 
הבן, שני המחותנים, אי אפשר לתת את השם 

לא להצטער  –השני של הרבי הריי"צ, יצחק 
, משלים את יצחקשוה  אדר גיותר מדי, כי 

. למה שני הרביים האלה הולכים יחד? השם
כתוב שצורת הפנים של הרבי הקודם היתה כמו 

יש דמיון פנימי וקשר פנימי  –של הרבי המהר"ש 
ביניהם. מענין שבתחלת הנשיאות כאשר שאלו 
פעם את הרבי איך להיות מקושר אליו הוא אמר 
ללמוד את החסידות שאני לומד, ואני לומד את 

הר"ש. לכאורה זהו פלא, המאמרים של הרבי המ
כי ההתקשרות של הרבי על פי פשט היא 
התקשרות לרבי הקודם, "נשיא דורנו", אז איך 
דווקא כדי להיות מקושר אלי צריך ללמוד את 
החסידות של הרבי המהר"ש? הרבי גם כתב את 
קיצור תולדות חייו של הרבי המהר"ש. סימן 
מובהק שהרבי השווער, נשיא דורנו, והרבי 

בא לידי ביטוי בשם  –ר"ש, הולכים יחד המה
 הרך הנימול.

, הם כפולות יוסףוגם  שמואלשני השמות, גם 
=  יוסף, אחדפעמים  כט=  שמואל) אחדשל 

 יג(, "גדולה מילה שנכרתו עליה אחדפעמים  יב

                                                      
 נרשם על ידי איתיאל גלעדי. לא מוגה. א

 מא. יגפעמים  מאעולה  יוסף-שמואלבריתות". 
"בטחו בהוי' עדי עד כי  –'" יה הויבקבלה הוא "

, מא'" עולה יה הוי' צור עולמים". "יה הויב
זו הגימטריא העיקרית של השם  אחדוכפול 
 .יוסף-שמואל

יהודה הזכיר את הרב זוין, ש"י זוין, ש"י 
למורא, רק רציתי להזכיר שבחופה שלנו הוא 
אמר "ברכה אחריתא". מסדר הקידושין היה הרב 
הזקן של כפר חב"ד, אבל הרב השני המכובד 

ין ע"ה, היה מאד קשור עם השווער היה הרב זו
כנראה קשור,  –ע"ה, והוא ברך ברכה אחריתא 

מענין לענין. יש הרבה מה לומר על מפעל החיים 
שלו, האנציקלופדיה התלמודית, ואין כאן 
המקום להאריך. שהרך הנימול יהיה גדול בנגלה 

 ובחסידות.

"הלכה בטעמה" )בשו"ע אדה"ז ובלבוש( וחבור 

 )במהדורא תנינא(הנגלה והנסתר 

אני פותח כאן את השו"ע של אדמו"ר הזקן. 
במהדורא תנינא זכינו רק לארבעה סימנים. הוא 
היה אמור להיות הלכה למעשה, כאשר ההכרעה 
היא על פי קבלה. לכאורה יש להצטער מאד שלא 
זכינו ליותר מארבעה סימנים, אך בכל אופן "הכל 

ום", הולך אחר הפתיחה" ו"הכל הולך אחר החית
ויש לומר שההתחלה והמקום אליו הגיע בסימן ד 
)לא מסתיים, אבל איפה שהוא סיים( כולל את כל 
השו"ע, את תכלית הכוונה של חיבור הנגלה 

 והנסתר. 
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ידוע שאצל חסידים כל שו"ע אדה"ז הוא 
. בחסידות, השיטה שלו היא "הלכה בטעמה"

אמרו שהיום היארצייט של בעל הלבוש, וידוע 
אשון שנוקט בשיטה של "הלכה שהוא הר

בטעמה". אין כאן המקום להאריך במעלת לשונו 
הזהב של הלבוש, אבל בהשגחה פרטית היום 
היארצייט שלו. שוב, הענין של שו"ע במהדורא 
תנינא הוא "הלכה בטעמה" עם הכרעה 
כמקובלים, ויש לומר שהתכלית היא ההלכה 

 האחרונה שזכינו לה בו.

 ון במקום הקדושהרוח הטומאה מתאוה לשכ

הוא מתחיל להסביר למה יש רוח טומאה רק 
במקום של קדושה. על גוי אין רוח טומאה אבל 
יהודי הוא קדוש ורוח הטומאה מתאוה לשכון 
במקום הקדושה כאשר הקדושה מסתלקת ממנו. 

                                                      
 מקום[ הלכה]=  הנה" – מקום" = הלכה בטעמה" ב

אתי" )הלומד הלכה בטעמה מגיע לאותו מקום ש"אתי", 

למקום הנאמר עליו "הוא מקומו של עולם ואין העולם 

מקומו", היינו אור אין סוף ב"ה הסובב כל עלמין, כמבואר 

בדא"ח(.  "מקום" הוא גם כינוי לקב"ה עצמו )עצמות 

ום ]ברוך "ברוך המק –ומהות(, כמו בהגדה של פסח 

הוא[". "אין לו לקב"ה בעולמו אלא ארבע אמות של 

הלכה" ומבואר באריז"ל שהן סוד ארבע אותיות שם הוי' 

 ברבוע פרטי.  ה-ו-ה-יבגימטריא  מקוםב"ה. וכך כוונת 

והנה, "הלכה בטעמה" הוא סוד מילוי הלכה )הלכה מלאה, 

" הלכה בטעמה= " הא למד כף האבטעמה(: 

 (!מקום)

הא למד כף הא בית טית עין מה" במילוי: "הלכה בטע
" אתי)"הנה מקום  אתי אתי אתי=  1233=  מם הא

)יחוד  קבלהבמספר קטן( פעמים  אמת) טכנ"ל( = 

שתחוו הארץ" "הל כהוי' לריעו ה" –ההלכה והקבלה 

 9=  657" = הנה מקום אתידש"(. "קהדרת בהוי' ל

 – חן)ר"ת  נבואה-חכמה=  קבלה. חכמהפעמים 

חכמת החן" שהיא "חכמת האמת"( כנודע )נמצא "

פעמים  9, 1233, לחכמהפעמים  9, 657שההפרש בין 

 ברבוע(. 24=  576=  נבואהפעמים  9, הוא קבלה

מתי הקדושה מסתלקת? כאשר היהודי ישן, 
הנשמה עולה, ואז רוח הטומאה מתאוה לשכון 

 שם: 
נגיעת הנכרים אין לחוש כי רוח טומאה אבל ל

זו אינה מתאוה לשרות אלא בכלי של קדש 

במקום קדושה שנסתלקה משם שהם גופות 

ישראל כשהם ישנים ונשמתם הקדושה 

מסתלקת מגופם ואזי רוח הטומאה שורה על 

גופם וכשהנשמה חוזרת לגוף מסתלקת רוח 

 הטומאה מכל הגוף ונשארת על הידים בלבד.

, על מי כתוב "נתאוה"? על הקב"ה, מאד מענין
שנתאוה לדירה בתחתונים. זה לעומת זה עשה 
אלקים, וכמו שהקב"ה מתאוה לדירה בתחתונים 
כך רוח הטומאה מתאוה לשרות על גוף קדוש. 
כשהגוף קדוש במודע היא לא יכולה לשכון, אבל 
כשהנשמה עולה בשינה היא יכולה לשכון על 

קר רוח הטומאה הגוף, וכאשר הנשמה חוזרת בב
בורחת חוץ מאשר על הידים, ולכן צריך ליטול 
ידים. לכן, הוא אומר, צריך להזהר מלגעת בשום 

לא אברי גוף מסוימים  –דבר לפני הנטילה 
 ובבגדים ובמיוחד לא באוכל. 

 "קדוש יאמר לו" –זהירות מנגיעת קטנים 

 מה לגבי קטנים? בכך הוא מסיים:
הקטנים שלא ומטעם זה נהגו להקל בנגיעת 

]עד האפשערעניש. כעת אומר  הגיעו לחינוך
משפט שכותבים בהזמנות לבר מצוה, אבל כאן 

לפי שגמר ועיקר כניסת מביא לצורך אחר:[ 

נפש הקדושה באדם הוא בי"ג שנים ויום א' 

לזכר ובי"ב לנקבה שלכן נתחייבו אז במצות מן 

התורה ונעשו בני עונשים ותחילת כניסת נפש 

היא בחינוך לתורה ולמצות שחייבו זו הקדושה 

]ולכן מאז צריך להזהר שאותו קטן  חכמים לחנך
לא יגע באוכל. כעת כותב בסוגריים, עיקר 

]מה שנוגע לנו.  )גם במצות מילההחידוש:[ 
שוב, זהו סיום החיבור של פנימיות התורה עם 

ולכן הנזהר מנגיעת הקטן מיום גופא דאורייתא.[ 

ניסת הנפש הקדושה ]יש כבר כ המילה ואילך



 ואביטה                                                     טז 

מברית המילה, מהיום. לפני ברית המילה לא 
נורא אם התינוק נגע באוכל לפני נט"י, אבל 

קדוש יאמר מהיום והלאה, מהברית, מי שנזהר[ 

 (.]שלש מילים מהנביא ישעיהו.[ לו
 –התכלית כאן היא להגיע ל"קדוש יאמר לו" 

למי? לאבא ולאמא, שנזהרים מנגיעת התינוק 
י הנטילה. אבל יש לומר, איך שמובא באוכל לפנ

כאן כסניף לעניני חינוך, לכן נדרוש כווארט 
ש"קדוש יאמר לו" הולך על התינוק עצמו. אם 
האבא והאמא נזהרים שלא יגע באוכל בלי נט"י 
לא רק שעליהם "קדוש יאמר לו", אלא שהתינוק 
גדל ככה מהמילה כ"קדוש יאמר לו". זה עושה 

בבחינת "קדוש יאמר  את התינוק מיום הברית
 לו".

אמרנו קודם שיש פה דיוק שלא שוכח את 
הבנות, הוא אומר שאצלן גמר ועיקר כניסת 

שנים, גיל  יבהנפש הקדושה אומר הם בגיל 
החיוב במצוות. מה לגבי הזהירות מנגיעה? כל 
הסוגריים האלה הם חידוש, אין להם מקור ברור 

 יש שיחה של הרבי, שמביא מקור מאד רחוק –
מספר מנורת המאור, וחוץ ממנו אין כלל מקור 

ואפשר לחדש על דבריו שבת, היות  –לדבר 
ש"כמאן דמהילא דמיא", צריך להזהר מיום 
הלידה. גם אז ההורים יהיו בבחינת "קדוש יאמר 

 .גלו", וגם הבת בעצמה 'קדוש יאמר לה'

                                                      
)= ברית מילה, כדלקמן(,  697" = קדוש יאמר לו" ג

' )גם היא בלשון זכר כמ"ש לע"ל "איש קדוש יאמר לה'

וכו'(. בחכמת  חןפעמים  12) 696ואיש יולד בה"( = 

, הוא זוג משמעותי 697-ו 696המספר, זוג זה של מספרים, 

ברבוע  985ברבוע =  697ברבוע ועוד  696ביותר בהיות 

ברבוע ועוד  20ברבוע,  5ברבוע =  4ברבוע ועוד  3)ע"ד 

ברבוע =  120ברבוע ועוד  119ברבוע,  29ברבוע =  21

 ברבוע(, ודוק היטב. 169

 צ שבצלם )נר"נ(-כניסת ה –שלשה גילאים 

יש שיחה של בעצם יש פה שלשה גילאים. 
. הוא אומר שגם בבטן מלמדים את דהרבי בענין

התינוק את כל התורה כולה ונר דלוק על ראשו, 
כלומר שגם שם יש קשר בין הנשמה לגוף, ולמה 
כאן )בברית מילה( "תחלת כניסת הנפש 
הקדושה"? הרבי מסביר שכאן תחלת הכניסה 

"נר דלוק על ראשו  –בפנימיות. מה שהיה קודם 
עוד מדרגות קודם של זיקת הנשמה לגוף וכו'", ו

היה מקיף, ותחלת כניסת הקדושה בפנימיות  –
היא מברית מילה. זהו חידוש אדמו"ר הזקן כאן. 

 –אחר כך יש עוד שלב, החינוך, ועוד שלב 
 בבר/בת מצוה.  –שהוא גמר ועיקר הכניסה 

איך נקרא לשלבים האלה? לא כתוב בשיחה, 
צלם יש שלש של ה צ-אבל מתבקש לומר, שב
נשמה. צריך לומר -רוח-דרגות של פנימיות, נפש

שהנפש של הקדושה נכנסת עכשיו, בברית מילה, 
שהיא  –הרוח של הקדושה בחינוך והנשמה 

נכנסת בבר מצוה, ואז נעשה  –העיקר והגמר 
חייב במצוות. איזה אסמכתא יש לכך בקבלה? 
בבר מצוה מקבלים מוחין דאמא, "נשמת שדי 

ינת נשמה לפי הקבלה. אסמכתא תבינם", בח
שלבים של כניסת נפש הקדושה. מה  גשיש 

בברית מילה נכנסת הנפש  –שנוגע לעניננו כעת 
 דקדושה.

 ברית מילה –"קדוש יאמר לו" 

נעשה את הגימטריא שרצינו: הסיום כאן 
בשו"ע אדה"ז מהדורא תנינא הוא "קדוש יאמר 

 קדוש" –לו". כמה שוה? רמז מופלא, 'בול' 
! זהו מילה ברית, בדיוק 697" עולה לו מריא

חיזוק למה שאמרנו שה"קדוש יאמר לו" הולך 
לא רק על ההורים אלא גם על הילד, שאם 
שומרים אותו מברית המילה שלא יגע באוכל בלי 

זו פעולת ברית  –ליטול ידים הוא נעשה קדוש 

                                                      
ואילך )לענין דברי אדה"ז כאן ראה  764לקו"ש ח"ג עמ'  ד

 שם סעיף ז ואילך(.
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מילה. שוב, זו ראשית החינוך האמתי של הורים 
 .הות חסיד, ירא שמים ולמדןחסידיים, שיגדל להי

 ב. שלשה גדרי מילה

 בהלכה ובעבודת הנפש –שלשה גדרים במילה 

 –באותה שיחה הרבי מביא את הרואגטשובר 
שכידוע הרבי אוהב אותו מאד )גם קבל סמיכה 

שאומר שבגדר מצות ברית מילה יש  –ממנו( 
. יש מהאחרונים שאומרים ושלשה דברים

. הרבי זמה דבריםכמחלוקת עם נפק"מ להלכה בכ
לא כותב כך, אלא אומר שיש את כל שלשת 

                                                      
קדוש נבנה את הסדרה הרבועית היוצאת משלש התבות " ה

 410 251 36מספרים חיוביים:  9". יש בסדרה יאמר לו

 פוריםפעמים  10=  3360=  188 365 486 551 560 513

, המספר האמצעי של 560פעמים  6=  יבקפעמים  30= 

. כל זוג 80פעמים  7או  70עמים פ 8=  560הסדרה. 

פעמים  7=  1064: 7הוא כפולה של  560-מספרים מסביב ל

פעמים  7=  616(, 7בחזקת  2) 128פעמים  7=  896, 152

(. שלשת המספרים כבוד, לב) 32פעמים  7=  224, 88

. שלשת 697" = קדוש יאמר לומההתחלה הם "

, 248 פעמים 7=  1736, יחד = 1039המספרים מהסוף = 

, 365וכו' )המספר השמיני של הסדרה הוא  אברהם

(. שלשת המספרים האמצעיים = 613-ל 248המשלים את 

. עב סג מה בן, חן, ד"פ רלב, 232פעמים  7=  1624

פעלת ( ברבוע = "7)משולש  28=  784רת"ס הסדרה = 
 1680=  188 486 560 410 36 –]לחיים[". דילוג א  צדיק

" במ"ס קדוש יאמר לו! "365 551 513 251 –= דילוג ב 

כנ"ל(. בסיס הסדרה  יבקפעמים  30=  3360) יבק, 112= 

)המספר האמצעי של  560( עשירית 112)חצי  56= מינוס 

, שאר רמות המספר )מ"ס מ"ק 697-הסדרה כנ"ל(. חוץ מ

( ברבוע. תן לחכם אהבה, אחד) 13=  169וכו'( = 

 )ש"קדוש יאמר לו"( ויחכם עוד.
ז' -ד' אדר וב-ני פרק זה נתבארו עוד בבריתות מילה בעני ו

 אדר ש"ז.
ראה )באמור כאן ובבא לקמן( קובץ יסודות וחקירות ערך  ז

 מילה.

הדברים: יש את פעולת המילה )למול( ויש את 
התוצאה )שיהיה מהול(. הרבי מסביר שאם 

פעמית ואם בתוצאה -מדובר בפעולה זו מצוה חד
היא פעולה נמשכת כל החיים. עיקר החידוש הוא 

שלא יהיה ערל. זהו גדר מצות  –בחינה שלישית 
שלא יהיה ערל )לא  –ה מצד השלילה מיל

 'שיהיה מהול'(. 
הרבי אומר שחייבים את כל שלשת הדברים, 
וכאשר הוא מסביר לפי חסידות הוא אומר 
ש'שיהיה מהול' היינו "עשה טוב", שרש "עשה 
טוב" כל החיים; 'שלא יהיה ערל' היינו שרש 

 –"סור מרע" כל החיים; והצורך גם בפעולה 
-בחיים צריך פעולה חד פעמית, כל יום-חד

 הוא 'עבודה'.  –פעמית... 

 גם ביחס לטבע שני –עבודה 

כידוע, כתוב בספר התניא, שמי שנולד מתמיד, 
בטבע הוא מתמיד, ומי שנולד מצונן בטבע, 

 –שאין לו תאוות, עליו נאמר "אשר לא עבדו" 
כמה שהוא בסדר גמור, אין אצלו עבודה. עבודה 

רגיל ללמוד מאה  אם אתה –היא לעשות מאמץ 
פעמים, העבודה היא ללמוד עוד פעם, מאה 
ואחת. הרבי מחדש שנוגע גם לטבע שני, שאם 
אדם עבד קשה עד שהוא צינן את עצמו, גם זקוק 

 לעבודה. 
הרבי מביא מהרמב"ם, המו"נ, שטעם ברית 
מילה הוא להחליש את התאוה. כך כתוב גם 
בספר הזהר הקדוש, הרבי כותב שיש הרבה 

וכידוע  –מצוות שהרמב"ם כותב במורה  טעמי
יש הרבה מפקפקים בטעמי המצוות שלו, אבל 

 –הרבי אומר שיש הרבה טעמים שהוא כותב 
ואותו דבר כתוב בזהר. הרבי כותב שהחלשת 
התאוה לגשמיות היא כדי להגביר את התשוקה 

 לרוחניות. 
אפשר לחשוב שאם אדם עבד על עצמו, צינן 

יר את התאוה את התאוה לגשמיות והגב
הוא יכול להסתפק  –לרוחניות, עד שהפך לטבע 

 –לא בסגנון הזה, אני מחדד  –בכך. הרבי כותב 
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שאולי שבעים שנה היית 'עובד', כל כך הצלחת 
עד שהפך לטבע שני, ולמחרת אתה לא צריך 

עובד. אם הוא מתרגל -להתאמץ, אתה כבר אויס
צריך מאה ושתים וכו'. כל פעם,  –למאה ואחת 

א משנה לאן הגעת, צריכה להיות 'עבודה' ל
בפועל כל יום בחיים. זו הדעה שגדר המילה הוא 

המאמץ לשבור את הטבע שלך,  –הפעולה 
לעבור את הטבע שלך. אם כן, יש כאן דריי דינים 

 להיות מהול, לא להיות ערל, למול. –

 אפשרות שאדם מהול וערל בו זמנית

לא  יש עוד חקירה של הרוגאטשובר, שהרבי
מביא שם: ידוע הכלל ש"מל ולא פרע כאילו לא 
מל". מהי הפריעה? האם הפריעה היא גמר 
ושלמות מצות המילה, דהיינו שהכל מצוה אחת, 
או שפעולת הפריעה היא מצוה אחרת, אבל שתי 
המצוות האלו מעכבות זו את זו? זו החקירה שלו 

האם פריעה היא רק גמר מצות המילה, או  –
י עצמה, אבל "מל ולא פרע שהיא מצוה בפנ

 כאילו לא מל", כל פעולה מעכבת. 
אחר כך הוא אומר זאת בצורה טפה אחרת: אם 
אדם מל ולא פרע הוא עשה חצי מצוה, אם הכל 
מצוה אחת, וחצי מצוה אינה מצוה, היא 
גארנישט, "לא מל" )כלומר שחסר בפעולת 
המילה, וכל שכן שאינו מהול, שחסר בתוצאה(. 

שניה בחקירה זו, שכנראה אליה הוא לפי הדרך ה
נוטה, שיש כאן שתי מצוות שכל אחת מעכבת 
את השניה, אז גם "מל ולא פרע" הוא גם מהול 

זמנית. איך אפשר להיות מהול וערל -וגם ערל בו
ביחד? שוב, את החקירה הזו הרבי לא כותב, 

 אבל מה שהוא כן כותב מסביר זאת.

ים אפשרויות של קיום שנים משלשת הגדר

 )והצורך בהשלמת השלישי(

 –איך אני יודע שצריך את כל שלשת הדברים 
גם להיות מהול, גם לא להיות ערל וגם למול? כי 
יש היכי תימצי שיש שנים ואין את השלישי, וכל 
פעם כזו חייבים להשלים את השלישי. לדוגמה, 

אדם נולד מהול, כמו משה רבינו, "ותרא אֹתו כי 
מו עוד צדיקים שנולדו טוב הוא", כמו גד וכ

מהולים. מה הדין? הוא מהול. אם כל גדר מילה 
הוא מהול! אם גדר ברית  –היה להיות מהול 

הוא לא ערל! אבל  –מילה הוא לא להיות ערל 
אם גדר ברית מילה הוא לעשות פעולה מסוימת 

את הפעולה לא עשו, הוא חסר את הפעולה.  –
ת. כדי איזה דין יש כדי להשלים? הטפת דם ברי

שתהיה איזו פעולה של מילה נוהגים לעשות 
 הטפת דם ברית, כך כותב הרבי.

איך יש היכי תימצי שיש פעולה שעשו מילה 
וגם אינו ערל אבל הוא לא מהול? מושך 

 –בערלתו. מי שמשך בערלתו אחרי ברית המילה 
מהול הוא לא, אבל ערל הוא גם לא. יש כמה 

אבל  –מה פסח, תרו –דינים שערל אסור בהם 
הוא מותר. למי שמשך בערלתו אין דין ערל, אבל 
הוא לא מהול ופעולה עשו. מה צריך לעשות? 

 להוריד את מה שמשך.
מה היכי תימצי שעשו פעולה והוא מהול אבל 

מי שנולד עם שתי  –עדיין ערל? זו סוגיא בגמרא 
ערלות ומלו אחת מהן. אם מלו אחת מהערלות 

 –הוא עדיין ערל  הוא מהול, פעולה עשו, אבל
ערל. עד כאן כותב הרבי, ואנחנו -הוא לא לא

נחזור לחקירה של הרוגאטשובר, ממנה יוצא 
ש"מל ולא פרע" הוא על דרך אחד שנולד עם 

יכול להיות מהול וערל בעת  –שתי ערלות 
 ובעונה אחת, אם נאמר שאלה שתי מצוות.

גם בנפש צריך להבין, שיהודי יכול להיות מהול 
ל הווארט הזה, שאפשר להיות גם מהול וערל. כ

וגם ערל בעת ובעונה אחת, קשור לנושא שאנחנו 
שלכל אחד יש שני  –מדברים בזמן האחרון 

צדדים באישיות, צד מואר וצד אפל. מהי ברית 
מילה? כדי לגלות את הצד המואר שבך, גילוי 
העטרה. ערלה היא כיסוי שמכסה את האור, הצד 

מצי שאפשר להיות גם האפל. והנה, יש היכי ת
מואר וגם אפל. בעצם, המציאות הזו, שנשמעת 

היא  –שאדם מהול וערל ביחד  –מאד משונה 
בעצם המציאות של כל אדם, שהוא גם מהול וגם 
ערל. צריך לדאוג להוציא את הערלה שנשארה, 



 
 יטואביטה                                                      

על ידי העבודה של "אתהפכא חשוכא לנהורא 
 וטעמין מרירו למיתקא".

 יאאשה כמאן דמהילא דמ

אמרנו שצריך לחשוב גם על הבנות, לא לקפח 
את הבנות. הרבי לא מזכיר חקירה של ר' חיים 
בריסקער למה לא עושים הטפת דם ברית לבת. 

היא מהולה, היא לא ערלה,  –היא נולדה מהולה 
אבל פעולה לא עשו לה. לכאורה צריך גם לבת 
לעשות הטפת דם ברית. הוא עושה כמה שמיניות 

שהוא פטורה מזו. אמרנו זאת רק  באויר ואומר
כדי להמחיש את הווארט. לא פשוט דם ברית 
לבת, ואין כאן המקום להאריך בזה. רק נאמר את 
הווארט: יש גוים שעושים זאת, ואנחנו היהודים 

 להבדיל לא עושים זאת, לא נוגעים בבת.
אצל הגוים שעושים זאת הכל זנות, חוששים 

שור למה מזנות ורוצים לדכא את האשה. ק
שאצל  –ביין משמח ועוד  –שכתוב אצלנו הרבה 

האשה ביהדות לא מדכאים את "ואל אישך 
תשוקתך", זה הטבע היהודי הטוב. אצל הגבר כן 
צריך לדכא אבל אצל האשה לא. אשה יהודיה, 

 שיש לה אמונה, לא תזנה.

 שמחת התוצאה –פורים 

להיות לא  –נחזור לשלשת הגדרים של הברית 
ערל, להיות מהול ופעולת המילה. בלשון 
הלומדים מחלקים את כל מצוות התורה למצוות 
של פעולה ומצוות של תוצאה. אצל 
הרוגאטשובר יש דריי דינים ולפעמים פיר דינים, 
לא נאריך, אבל הלומדים מחלקים כל דבר 

 לפעולה או תוצאה.
היות שאנחנו מתקרבים לפורים, כמה שוה  

י רוצה את שניהם. פעולה היא ? הרבתוצאה
'עבודה', אבל תכלית הוא רוצה משיח, בית 

תכל'ס  –המקדש, מה שקוראים עכשיו בתורה 
היא תוצאה, רוצים כבר לראות את התוצאה )של 
עבודתנו משך כל זמן הגלות(. אדם עבד קשה 

שוה  תוצאהוהוא רוצה כבר לראות את הפרי. 

אמונה שוה  ברוך מרדכישוה  ארור המן
. זו התוצאה, שלום שכינה ביניהםשוה  פשוטה

 . 502בית, 
מה פירוש "עד דלא ידע"? לפני שאתה מגיע 
ל"עד דלא ידע" אתה עדיין חושב על הפעולה, 
אבל ב"עד דלא ידע" כל הפעולות נגמרו )עצם 
ה"ידע" הוא שרש כל הפעולות שחיבתה תורה, 
שתהיינה בדעת(. איך אני יודע שהרבי רוצה 

ור עם הפעולות? הרבי עצמו מדבר על לגמ
'עבודה', אבל זו שיחה מהשנים הראשונות. כעת 
הרבי כבר רוצה לראות את התוצאה, את ביאת 

 משיח בפועל ממש. 
התוצאה היא שאין יותר פעולות, "עד דלא 
ידע", וכשיש רק תוצאה אז "ארור המן" ו"ברוך 
מרדכי" אותו דבר. כשיש פעולה איני יכול לומר 

תו דבר, צריך להכריע, לעשות משהו )לדעת שאו
או המן הרשע או מרדכי היהודי(, אבל  –ברור 

כאשר גמרתי הכל לעשות ואני מסתכל למפרע 
יכול לומר 'מה אכפת לי ארור המן  –מה שהיה 

או ברוך מרדכי? הכל היינו הך, העיקר שתהיה 
שמחה', השמחה של פורים, השמחה של ביאת 

. אנחנו רוצים יְשמחו חיִשמשהוא  משיחמשיח, 
להגיע לתוצאה, מספיק פעולות. ]צריך לסיים.[ 
התוצאה שכעת צריך לומר ברכת המזון, המשך 

 יבוא, מי שרוצה. 

-בינוני-עבודות צדיק –שלשת גדרי הברית 

 רשע

אנחנו ממש באמצע, יש עוד הסבר עמוק 
להיות מהול, לא  –לשלשת הדברים האלה 

שבעצם  –ה להיות ערל ופעולת המילה עצמ
 רשע של התניא.-בינוני-כנגד צדיק

נאמר רק את הווארט בקיצור, בלי הסבר: לא 
להיות ערל היינו לפחות להתחרט על העבירות 

רשע וטוב לו של תניא, שמלא חרטות.  –שלך 
פעולת המילה היינו עבודת הבינוני, כל הזמן 
להיות בעבודה. להיות מהול היינו הצדיק, 

עבד, ולא עובד שבאמצע שכמוסבר בתניא הוא 
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הפעולה. זהו הסבר פשוט וחלק לפי התניא, שלא 
-הבדלה-מוזכר בשיחה. מכוון כמובן גם להכנעה

 המתקה. 
ערל הוא גוי, "כל הגוים ערלים", גם מי 
שמהול, וכל היהודים מהולים, גם מי שערל. מה 
ההבדל? גוי לא מתחרט, יהודי מתחרט. יהודי 

מתחיל מבינוני. לא מתחיל מ"רשע וטוב לו", לא 
-להיות ערל היינו להתחרט על הדברים הלא

טובים שאתה עושה. אנחנו עכשיו עוברים את 
אני מתחרט, אבל מה אני יכול לעשות?!  –הזמן 

אני עוד לא בינוני, "הלואי בינוני", אז לפחות 
כשאני עושה דברים לא טובים אני מתחרט. זה 

 לא להיות ערל. 
כל הזמן פעולת  –נוני לפעול, 'עובד', הוא בי

 המילה. 
זו עבודת  –להיות מהול זו פעולה נמשכת 

הצדיק, שהוא כבר 'מהול', כבר עבד )ולא רק 
 "עובד"(. 

עוד חידוש גדול שהרבי אומר, שלהיות מהול 
עושה את מצות מילה מצוה שלא הזמן גרמא. 
שאלת התוספות למה צריכים פסוק שנשים 

ה שהזמן פטורות מלמול, הרי זו מצות עש
גרמא! יש פסוק, "כאשר צוה אֹתו אלהים", 
"'אותו' ולא 'אותה'", למה צריך פסוק? יש 
חמשה פירושים של הלומדים. אותו אחד 
שמסכם, לבושתו, לא מביא את החידושים של 
הרבי. הרבי מחדש עוד דרך, שיטה ששית, תירוץ 
שיש לשאלה זו של התוספות, שהיות שמצד 

תמיד, בעצם המצוה  ה'מהול' המצוה מתקיימת
היא מצוה תמידית, לא מצוה שהזמן גרמא, גם 

 חידוש מופלא של הרבי. 
לכן צריכים פסוק, ולכן צריכים גם לברך ברכת 

 המזון. עד כאן, אפשר להמשיך אחר כך.
ד' -]היה המשך בהתוועדות יום הולדת אור ל

 אדר.[



 

 

 כפ"ח –ד' אדר ע"ח 

 אביעד שי' שטרן-ברית הלל

 אביעד-א. סודות השם הלל

לחיים
א

לחיים. שיהיה הרבה מזל טוב, שהילד  
הזה יגדל להיות חסיד, ירא שמים ולמדן. שיהיה 

אדר, הברית בחדש אדר. שייך לחדש  –ילד שמח 
 לחיים לחיים.

רבי הלל מפאריטש )חצי חסיד  –מעלות הלל 

 וחצי רבי( והלל הזקן

שמעתי מהאבא שהלל, השם הראשון, הוא על 
שם רבי הלל מפאריטש, גדול ה'עובדים' בין 

צדק פעם אמר שיש -חסידי חב"ד. ידוע שהצמח
לו שני חסידים וחצי. שני החסידים הם רבי 

מיל, גדול ה'משכילים', ורבי נחמיה אייזיק מהו
מדובורוונא, בעל שו"ת דברי נחמיה, שהיה גדול 

חסיד הוא רבי הלל. למה חצי? כי -בנגלה, והחצי
הוא חצי חסיד וחצי רבי. יש משהו מיוחד ברבי 

 הלל שהוא גם חסיד בלב ובנפש והוא גם רבי. 
רוב האברכים  –הוא גם שימש כמחנך ומשפיע 

שהגיעו לרבי, היה דרכו לפני  של החסידים עברו
וחוץ מזה היה גם שד"ר, הרבי  –המחנך בחב"ד 

הטיל עליו את התפקיד להסתובב במושבות, 
לזרוע רוחניות ולקבץ גשמיות, והוא קיים זאת 

 –במסירות נפש. ידוע שפעם הוא שאל את הרבי 
אני מגיע למושבות של יהודים פשוטים, שבקושי 

, דברי מבינים, האם אני צריך לחזור שם חסידות
אלקים חיים, בעומק גדול, כדרכו, או לדבר רק 
דברים פשוטים שאנשים יקלטו? הרבי אמר לו 

"דער נשמה  –שכן יאמר חסידות עמוקה, והוסיף 
הערט", הנשמה שומעת. היכולת של יהודי לדבר 

                                                      
 נרשם על ידי איתיאל גלעדי. לא מוגה. א

ישר לנשמה, שהיא שומעת, היא גם מדרגה 
שהוא משדר ישירות לפנימיות,  –שקרובה לרבי 

היהודי. גם אם היהודי לא כל כך  לנשמה של
זהו  –מבין זאת, הדברים "נוזלים מן לבנון" 

נוזל מתוך שרש הנשמה להארת  –לשון הפסוק 
 הנשמה בגוף וכך פועל את פעולתו. 

הלל הוא איש חסד, מדתו חסד, והוא גם ענו 
מכל, כמו משה רבינו. השם הלל הוא סגולה 

יהיה לענוה, סגולה לחסד, סגולה ל'עבודה', ש
'עובד' הוא מי שמתפלל בכוונה,  –עובד גדול 

"ועבדתם את הוי' אלהיכם", "עבודה שבלב זו 
ויחד עם זה, אף שלא נקרא 'משכיל',  –תפלה" 

-הוא היה משכיל עצום, ומי שרוצה לקבל טוב
טעם בחסידות ילמד את המאמרים שלו, בדוק 

טעם, הגעשמאק האמתי בדא"ח, -ומנוסה. הטוב
של רבי הלל מפאריטש )שרובם נמצא במאמרים 

רשימות ממאמרי הצ"צ עם ביאורים שלו(. עד 
 כאן לגבי השם הלל.

שמו של  –"בטחו בהוי' עדי עד"  –אביעד 

 משיח

השם השני, אביעד, הוא בהשראת הפסוק 
"בטחו בהוי' עדי עד כי ביה הוי' צור עולמים", 

כל ילד  –"צור עולמים" היינו צורה בתוך צורה 
ו שני עולמות, עולם הבא בתוך עולם שנולד יש ב

הזה, ביחד. "וייצר הוי' אלהים את האדם עפר מן 
האדמה... ויהי האדם לנפש חיה". כתוב "וייצר" 
בשתי יודין ורש"י אומר שיש שתי יצירות, יצירה 
לעולם הזה ויצירה לעולם הבא, ובעצם שני 

כך  –"צור עולמים". כתוב  –העולמות הם ביחד 
שתחלת כניסת הנפש  –הזקן פוסק אדמו"ר 

הקדושה היא בברית מילה. "צור עולמים", 
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"בטחו בהוי' עדי עד", מתחיל להתגלות עכשיו, 
בברית המילה. בספר ישעיהו אביעד הוא שם של 

"ויקרא שמו פלא יועץ אל גבור  –מלך המשיח 
 אבי עד שר שלום".

החל  –אם כן, יש בשם הזה צירוף של הלל 
אברהם אבינו, שייך למשה מהלל הזקן, ששייך ל

רבינו, שייך לאהרן הכהן, יש לו כמה שרשים, 
ומגיע לתכלית  –ועובר דרך רבי הלל מפאריטש 

של אביעד, מלך המשיח. שנזכה בזכות הילד 
 הזה לגאולה האמתית והשלמה תיכף ומיד ממש.

 שלילת הערלה –ב. מסירות הנפש בברית 

 שלשה ענינים בברית מילה

 ברית מילה בכלל:  נאמר משהו לכבוד
זכינו לברית מילה של נכד והתחלנו  באתמול

לדבר על נושא שמובא בספרים בשם 
הרוגאטשובר ויש כמה שיחות של הרבי בענין, 

 שבגדר מצות מילה יש שלשה פירושים: 
 –יש פירוש שברית מילה היא פעולת המילה 

 המצוה היא למול את הבן. 
חת יש מי שאומר שמצות ברית מילה היא א

 –המצוות שעיקרה התוצאה, שהבן יהיה מהול 
לא המצוה של הפעולה למול אותו, אלא המצוה 

 של התוצאה שיהיה מהול. 
מחדש הרוגאטשובר שיש עוד גדר במצוה זו, 

שלא  –עוד סברה מהי עיקר מצות ברית מילה 
 יהיה ערל, להוציא אותו מכלל ערל. 

דריי דינים, שלשה דברים שונים, שהשאלה אם 
חד מהם הוא העיקר או שצריך את כולם. הרבי א

בשיחות שלו אומר שצריך את כולם, ומסביר 
יש נפק"מ להלכה בין שלשת  –מהי הנפק"מ 

 הטעמים האלה בהגדרת ברית מילה.

                                                      
ראה באורך בשיעור ג' אדר )וש"נ(, ועוד בענין לקמן  ב

 בשיעור ז' אדר.

 שלילת הערלה –מסירות הנפש בברית 

ידוע שברית מילה נותנת בילד את רוח מסירות 
הוא  –הנפש לכל החיים, למעלה מטעם ודעת 

לא יודע מה עושים בברית המילה, אבל כתוב 
שברית מילה היא כמו להקריב קרבן, ברכי 
הסנדק הם מזבח והאבא מקריב את הבן שלו על 
גבי המזבח. זו מסירות נפש, ורוח מסירות הנפש 
נכנסת לתינוק לאורך ימים ושנים טובות, שיהיה 

נפש'דיגע איד, יהודי של מסירות -א מסירות
ו היא כותרת כל התורה, כתר כל נפש. לכן מצוה ז

 המצוות הוא מסירות נפש. 
בלי מסירות נפש אין יחוד לעם ישראל. במה 
אנחנו שונים מכולם? רק בנקודה זו של מסירות 
נפש. גוי לא מצווה על מסירות נפש מפני שהוא 
לא שייך למסירות נפש, ויהודי כן מצווה, כי הוא 
שייך לזה בעצם. מתי הוא מקבל אותה 

נימיות? בברית מילה )היינו תחלת כניסת בפ
 הנפש דקדושה(.

 –אפשר לחקור: למה שייכת מסירות הנפש 
לכך שהתינוק מהול, לפעולה של "וביום השמיני 
ימול בשר ערלתו" או לכך שהוא יצא מכלל 
ערל? יש לומר שמסירות הנפש היא דווקא בגדר 
השלילי של המצוה. הדבר קשור לחג של החדש 

 –עט חג פורים. מרדכי הוא הצדיק הזה, עוד מ
וכתוב בו "ומרדכי לא יכרע  –בחינת ברית מילה 

ולא ישתחוה". יש לו מסירות נפש לא 
להשתחוות להמן, אף שכתוב בספה"ק שעל פי 
הלכה )אם היה שואל רבנים( היה יכול למצוא 

 –היתרים. יש לו מסירות נפש לא להיות גוי 
רה". לא "איזהו יהודי? זה הכופר בעבודה ז

 –אומרים שיהודי הוא מי שמאמין, מי שמהול 
או מי שעושה מצוה, מי  –כל היהודים מהולים 

שמל את בנו, אלא מי שיש לו מסירות נפש לא 
 ערל.-להיות גוי, לא להיות ערל, גדר של אינו

 אפל ומואר –ערל ומהול 

כשדברנו על סוגיא זו אתמול אמרנו שיכולה 
זמנית. -ול וערל בולהיות מציאות שאדם הוא מה
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יש מציאות  –למשל, אדם שנולד עם שתי ערלות 
ומלו ערלה אחת ואת השניה  –כזו, סוגיה בגמרא 

לא, אז הוא גם מהול וגם ערל. יותר בדקות, בין 
המילה לפריעה יש לו מציאות שהוא גם ערל וגם 
מהול. האפשרות שיהודי יהיה גם מהול וגם ערל 

ו שתי נפשות, שני בעת ובעונה אחת היא כי יש ל
 צד מואר וצד אפל.  –צדדים לאישיות שלו 

מהי מסירות הנפש? שאת הערל אינני רוצה, אני 
"ונהפוך  –רוצה להפטר ממנו, רוצה להפוך אותו 

הוא אשר ישלטו היהודים המה בשונאיהם". גם 
 –את הצד הערל שבלבי יש מצוה בתורה למול 

ת "ומלתם א –תריג, אבל מצוה פנימית -לא ב
ערלת לבבכם". יהודי גדול צריך לחשוב כל הזמן 
שיש לי ערלה בלב וצריך למול, צריך להיות 

 ערל. -גוי כלומר אויס-אויס

 "שלא עשני גוי" –עבודת ההכנעה 

הסברנו אתמול שבעצם הממד של מצות מילה 
לא להיות גוי, לא להיות ערל, הוא ההכנעה של 

 הגדר של עשית –המצוה הזו. פעולת הברית 
הוא הבדלה. הגדר של להיות  –מעשה המילה 

מהול כל החיים הוא ההמתקה, ההבדל בין בינוני 
ערל היא -לצדיק. לכן הסברנו שהעבודה של אינו

 –קיום מאמר חז"ל המוזכר בתחלת התניא 
"ואפילו כל העולם כולו אומרים לך צדיק אתה 
היה בעיניך כרשע", מגדיר עצמו רשע, אבל 

טוב לו", אחד כזה שמתחרט רוצה להיות "רשע ו
על העבירות שלו. אם הוא מרגיש קצת 
גויישקייט, קצת ערלת לב, הוא מיד חוזר בו, 
משתדל להפוך את החלק האפל למואר, ליצר 

 טוב. 
 –לפי ההסבר הזה, עיקר העבודה של הכנעה 

הוא של רשע וטוב  –המתקה -הבדלה-בהכנעה
יכול להיות  –לו, שמתחרט. הוא לא בינוני 

אבל הוא  –ינוני, לא כל אחד יכול להיות צדיק ב
-הבדלה-מתחרט. בתוך המילה יש הכנעה

המתקה, אבל העיקר הוא מסירות הנפש של 

"ומרדכי לא יכרע ולא ישתחוה", השלב הראשון 
 של ההכנעה.

איך אני יודע? כי כתוב בגמרא שכל היהודים 
וכל  –גם מי שלא מל יש לו שם מהול  –מהולים 

ם, גם גוי שמל את עצמו נקרא ערל. הגוים ערלי
כלומר, גוי הוא בעצם ערל ויהודי הוא בעצם 

גם לפני  –מהול. אז להיות מהול זה לא חידוש 
ואם הוא מהול גם  –שהוא מהול הוא מהול 

הפעולה לא מוסיפה, כי הוא כבר מהול. מה 
החידוש? יתכן שהוא מהול ועדיין גם ערל, 

הוא דואג כל ערל, ש-והחידוש הוא שיהיה אויס
הזמן, עד כדי מסירות נפש, לא להיות גוי. לכן 
בבקר מברכים "שלא עשני גוי". ידועה השאלה 

למה אני מדגיש את השלילה? שאברך בבקר  –
'שעשני ישראל', נשמע יותר נחמד. לא מברכים 

אם הייתי מברך 'שעשני  –כך, כי אין בכך עבודה 
שלא יהודי' לא חדשתי שום דבר. אם אני מברך "

עשני גוי" הברכה אומרת לי שאני צריך לדאוג 
מתחיל  –היום לא להיות גוי, כבר שייך לעבודה 

מהכנעה, הכנעה עד כדי מסירות נפש, "לא יכרע 
ולא ישתחוה" כמרדכי היהודי. אם כן, חדשנו 
שעיקר ברית המילה הוא לא להיות ערל, זו 

 מסירות הנפש של ברית מילה. 

 ג. ארבעה גדרים במצוה

 מצוות פעולה ומצוות תוצאה

כתוב  –בכל אופן, בכל המצוות של התורה 
מחלקים למצות פעולה או למצות  –באחרונים 

תוצאה. מה הדוגמא העיקרית? אומרים 
שהדוגמה העיקרית היא מצות נטילת לולב 
לעומת מצות פדיון שבויים, אלה הקצוות. 
במצות נטילת לולב יש מצוה על הפעולה, ליטול 

בל אין שום מצוה שהחפצא של הלולב לולב, א
יש רק מצוה עלי ליטול לולב. זו  –יהיה נטול 

 דוגמה למצוה שהיא מצות הפעולה. 
מה הדוגמה העיקרית למצוה שהיא מצות 
התוצאה? "מצוה רבה" של פדיון שבויים. יש 
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 –שתי מצוות בתורה שנקראות "מצוה רבה" 
א פריה ורביה ופדיון שבויים. פדיון שבויים הי

המצוה  –הדוגמה העיקרית למצות התוצאה 
שהשבוי יהיה פדוי, יצא לחפש. אם אני עושה 
את כל המאמצים, משלם את כל הכסף, והוא לא 

 לא עשיתי שום דבר, אין מצוה.  –יוצא 
לגבי מצות "פרו ורבו" יש מחלוקת הראשונים, 
האם זו מצוה שיהיו ילדים או מצות ההשתדלות 

ו להם ילדים. לפי הרוב האנושית של הזוג שיהי
"פרו ורבו" הוא מצות תוצאה, אבל יש מקום 
שמשמע מהתוס' שהיא מצות פעולה. בכל אופן, 
את כל מצוות התורה מחלקים לפעולה או 

 תוצאה.

נפעל )וחלוקת הנפעל -פעולה-מצוות פועל

 לחיוב ושלילה(

הרוגאטשובר, שאוהב דריי דינים, מחלק בחלק 
-פעולה-לפועל –לפי הרמב"ם  –מהמקומות 

נפעל. אם יש שלשה דברים גדר המצוה יכול 
להיות שייך לאחד מהם, אבל בעצם יכולים 

גם שלילה, כמו להגדיר  –להיות ארבעה דברים 
מילה כמצוה שלא יהיה ערל, מצוה של אויס. יש 
מצוה של שלילה, מצוה שהיא מצוה של הפועל 

יש מצוה של הפעולה  –תיכף ניתן דוגמה  –
 הנפעל. -התוצאה ומצוה על

לדוגמה, רוב המפרשים מסבירים שמצות בנין 
שכעת עוסקים בה בפרשות שבוע  –בית המקדש 

היא כמו פדיון שבויים, מצוה שיהיה מקדש.  –
כל זמן שאין מקדש אין מצוה. אבל לא פשוט, 
יתכן שעצם ההתעסקות במלאכת המשכן 

 והמקדש היא כבר מצוה. 
ו עד הסוף, יש מצוה שאתה צריך לעשות משה

"מל ולא פרע כאילו לא מל".  –כמו בברית מילה 
אם תעשה רק חיתוך, בלי פריעה, עשית משהו, 
אבל את המצוה לא עשית. מי שאומר שהמצוה 

ודאי שלא  –שהילד הזה יהיה מהול כל החיים 
 עשה אם לא גמר את המצוה.

התבוננות בדברים המעוררים  –מצות הפועל 

 אהבת ה'

 –דוגמה למצוה של הפועל בכל אופן, מה ה
פחות מפעולה, אלא שאני, הגברא, אפעל את 
הדבר? עוד לא מצוה על פעולת הדבר, אלא 
שאני אפעל את הדבר. מה יתכן? קשה למצוא 
דוגמה, אבל הדוגמה העיקרית בחסידות היא 
המצוה של רבי הלל מפאריטש, והוא גם כותב 

 זאת בשם הבעל שם טוב, כותב מאד חזק. 
ה של אהבת ה'? לא כל אחד זוכה מה המצו

להרגיש ממש אהבת ה' בלב. יש מצוה בתורה 
"ואהבת את הוי' אלהיך בכל לבבך ובכל נפשך 

איך מקיימים אותה?  מי שזוכה  –ובכל מאדך" 
הוא בעל מדרגה, לא כולנו זוכים להרגיש 
פעימות אהבה להשי"ת בלב. כתוב שכל מצות 

כדי עשה צריכה להתבטא בגשמיות, בגוף, ו
לקיים מצות אהבת ה' צריך שהדופק בלב יגבר 
תוך כדי האהבה. לא כולנו זוכים לזה. אז איך אני 
מקיים כל יום מצות אהבת ה'? מובא בשם הבעל 
שם טוב, יסוד היסודות של חסידות חב"ד, ומי 
שמסביר זאת הכי טוב הוא רבי הלל שהרך 

 –הנימול נקרא על שמו. צריך להתבונן באלקות 
היא להתבונן בדברים המעוררים את המצוה 

האהבה, זהו הגדר. אם תזכה, תוך כדי שאתה 
כמו שכתוב גם  –מתבונן באותם דברים 

ברמב"ם, אם אלה פלאי הבריאה או מה שלא 
ומעמיק ברצינות, כמו רבי  –יהיה בגדולת ה' 

הלל, בעבודה, בדברים שאמורים לעורר אהבה 
 לה'. 

ה בלב? מה קורה אם לא הצלחת לעורר אהב
לא עשית כלום, לא  –אם מדובר בפדיון שבויים 

כמו "ביום  –הצלחת. אם מדובר בפעולה 
גם לא עשית, הפעולה לא  –השמיני ימול" 

נגמרה. אתה פועל, אבל הפעולה לא נעשתה, לא 
כמו להיות  –הגיעה לגמר, וכל שכן שהתוצאה 

לא נעשתה. אומר  –מהול, רושם תמידי בנפש 
עשית את המאמץ שלך  הבעל שם טוב שאם

כדבעי קיימת מדאורייתא את מצות עשה של 
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"ואהבת את הוי' אלהיך". כלומר, עיקר המצוה 
הוא לעשות מה שעליך, מה שאתה מסוגל 
לעשות. מה אתה מסוגל לעשות לקראת המצוה 

להתבונן הזו? להתבונן בגדולת ה' )רמז יפה: 
לפניך",  לבי, היינו "הגיון לבי' ר"ת בגדולת הוי

' הוי' פעמים הוידהיינו  1014ועולה בגימטריא 
' הויהערך הממוצע של כל תבה עולה  – אחד

(. זה מה שאמור ועשוי לעורר אצלך אחדפעמים 
אהבה. אם כן, זו דוגמה למצוה שכולה מצוה של 

 הפועל, שתעשה מה שאתה יכול לעשות. 

 ארבעה גדרים במצוה

אם כן, יש לנו בעצם ארבעה גדרים של מצוה. 
 איך נקביל אותם? כנגד כחב"ד: 

-מושכל-נפעל הם כמו משכיל-פעולה-פועל
חב"ד. הגברא  –דעה -ידוע-שכל, כמו יודע

שפועל הוא החכמה )"עמק ראשית"(, התוצאה 
שנפעלת היא הבינה )"עמק אחרית"(, ועצם 

היא הדעת.  –שלמות הפעולה  –הפעולה 
השלילה, כמו לא להיות ערל, שאמרנו ששם 

פש, היא בכתר, רדל"א, אמונה מסירות הנ
פשוטה שמשם כח מסירות הנפש של היהודי. 

-בינה-חכמה-ככה אפשר בפשטות להקביל לכתר
 דעת. 

 כתר 
נפעל 

)תוצאה( של 
 שלילה

 

 חכמה
 פועל

 בינה 
נפעל 

)תוצאה( של 
 חיוב

 דעת 
 פעולה

 

ה, היות ש"כתר עליון -ו-ה-אם רוצים לעשות י
ת השלילה איהו כתר מלכות" אפשר לשים א

. הפועל, כמו במצות ו-במלכות ואת הדעת ב
, והתוצאה, התכלית, "עמק י-אהבת ה', הוא ה

שיהיה מהול, או פדוי, או שיהיה  –אחרית" 
עילאה. מצות הפעולה,  ההיא הבינה,  –מקדש 

. השלילה, "לא ו-"ימול בשר ערלתו", תהיה ה
תתאה. או  היכרע ולא ישתחוה", היא המלכות, 

היינו הך, "כתר עליון  –או המלכות  שהיא הכתר
-איהו כתר מלכות". אם כן, יש לנו התבוננות, י

 ה של ארבעת גדרי המצוות:-ו-ה
 מצות הפועל י

 מצות הנפעל )תוצאה( החיובי ה
 מצות הפעולה ו
 מצות הנפעל )תוצאה( השלילי ה

קיום הנפעל בעלמא דאתכסיא  –מצות הפועל 

 )וברכות לרך הנימול(

לרך הנימול, הלל אביעד שי', היא  הברכה שלנו
שיוכל  –קודם כל שלא יהיה ערל, קודם כל 

לברך, כמו רבי לוי יצחק מברדיטשוב, על הבקר 
"שלא עשני גוי", עם ריקוד ושירה. אחר כך 
שיהיה לו חוש בעבודה, חוש בלעשות מאמץ 
פנימי לדרוש את השי"ת, להתבונן בעומק )ומה 

 שיהיה יהיה(. 
שלא הסברנו: כתוב בחסידות יש עוד נקודה 

שגם כשאתה לא מצליח להוריד את האהבה 
ללב, במח התבונה כן עשית עיבור בנפש. אם 
התבוננת כמו שצריך, אף על פי שהאהבה לא 
התגלתה בלב, במח התבונה היא נמצאת, 
באתכסיא היא נמצאת, לכן קיימת את המצוה. 
זאת אומרת שיש מצוות שאפשר לקיים אותן, 

בעלמא דאתכסיא. כל מצוה אמורה בדיעבד, 
להיות מצוה מעשית שבאה לידי ביטוי בעלמא 

 –מצוה של הפועל  –דאתגליא, אך באהבת ה' 
הביטוי יכול להשאר, בדיעבד, בעלמא דאתכסיא. 
בסוף, "סוף הכבוד לבוא", יימשך ויבוא לידי 

 ביטוי גם בעלמא דאתגליא.
שוב, יש מצוה של פעולה ויש מצוה של 

ייתי יכול לחשוב שהתוצאה היא תוצאה. ה
במלכות, "אמא תתאה", אבל כאן התוצאה היא 
עמק אחרית, "אמא עילאה", עולם הבא הוא 
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התוצאה. שנזכה לכל הבחינות האלה. כתוב 
שמשיח בא רק כאשר יכלו כל הנשמות שבגוף, 
נקוה שהלל אביעד שי' הוא כבר האחרון שיכריע 

ם, את הכף לביאת המשיח בפועל ממש. מסכי
 זושא? אתה תלמד אותו תורה? לחיים לחיים.

 



 

 

 פרשת תצוה –דבר יום ביומו 

 איפה משה –פרשת תצוה יום ראשון 

"וְאַתָה תְצַוֶה אֶת בְנֵי יִשְרָאֵל". בכל 
הפרשה הקב"ה פונה למשה רבינו ומדבר 
אתו, "ואתה תצוה", "ואתה הקרב אליך", 
"ועשית בגדי קדש"... אבל שמו של משה 

א מוזכר בפרשה אף פעם אחת. למעשה, ל
זו הפרשה היחידה, מאז הולדת משה, 

 ששמו לא נזכר בה.

יש כאן רמז להסתלקות משה רבינו בז' 
אדר, שבדרך כלל חל סמוך לקריאת פרשת 
תצוה. האמת היא שנשמת משה רבינו 
חוזרת בכל דור ודור, ובכל פעם יש לו שם 

ם פעם הוא רבי שמעון בר יוחאי ופע –אחר 
ונמצא שמאז הסתלקותו  –הוא צדיק אחר 

 אין לו שם קבוע.

יותר בעומק: לכל אדם יש שם, זו 
ההתגלות לזולת )כך אחרים מזהים אותך 
וקוראים לך(, כמו האור היוצא ממנו, אבל 
עצם הנשמה הוא מעל השם. בפרשה שלנו, 
ה' קורא למשה "אתה" ומעלה אותו 
למקור העליון של הנשמה, לפני קריאת 

שם. אכן, משה לא רק מתעלה בעצמו, ה
אלא מעלה אתו את כל ישראל, כמו שרמוז 
בתחילת הפרשה "ויקחו אליך שמן זית 

השמן הוא התמצית של בני ישראל  –זך" 
 שמגיעה למשה ועולה יחד אתו.

בזוהר כתוב ששמו של משה לא מוזכר 
בפרשה לקיים מה שאמר לה' אחרי חטא 

 רספהעגל "מחני נא מספרך" )וכן 
(. בתוך העונש הזה נמצא גם שםבגימטריא 

התיקון, כיון שבמקור נשמות ישראל אין 
 כל חטא ועוון. 

ובדרך הרמז: אפשר לחשוב ש"מחני נא" 
= מחני נא הוא עונש כמו גיהנֹם, שהרי 

. אבל האמת היא שהכל ממש גיהנם
כפול  ט)=  גם זו לטובה= מחני נא לטובה, 

 (., טוב ב'הכאת אותיות'בכפול  ו

 ]לפי מעין גנים[

 לב אהרן –פרשת תצוה יום שני 

"וְנָשָא אַהֲרֹן אֶת שְמוֹת בְנֵי יִשְרָאֵל בְחֹשֶן 
הַמִשְפָט עַל לִבוֹ... וְנָתַתָ אֶל חֹשֶן הַמִשְפָט 
אֶת הָאורִים וְאֶת הַתֺמִים וְהָיו עַל לֵב 

 אַהֲרֹן..."

ל לב שמות השבטים חקוקים באבני החשן ע
אהרן הכהן, כולם מצטרפים לתמונה שלמה אך 
לכל אחד האבן המיוחדת לו, עם צבעה המיוחד 
וסגולתה המיוחדת. בקבלה כתוב שכנגד י"ב 
השבטים יש י"ב חושים )המקבילים לי"ב 

לכל שבט יש חוש מיוחד משלו,  –החודשים( 
 . ןח-שוחנוטריקון  חֹשן –שבו הוא מוצא חן 

את החוש הצדיק כאהרן הכהן חש 
המיוחד של כל אחד, בלבו הוא רגיש לכל 
שינויי הגוונים ולכל מה שעובר על כל שבט 
וכל נפש, ומלא אהבה ודאגה לכולם, 
"אוהב שלום ורודף שלום". כך כתוב 
שאהרן זכה לחשן על לבו לאחר ששמח 

 בלבו שמשה )אחיו הקטן( התמנה למנהיג.

מה פירוש "חשן המשפט"? אומר רש"י 
קלקול הדין". לבו של אהרן  "שמכפר על

משרה אהבה בין כולם עד שכל אחד סולח 
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ומוחל לחברו בלב שלם אם הגיע אליו 
 משהו שלא כדין, כך הכל מתכפר.

= שמונה  אהרןאהרן כולו לב, שהרי 
 , כנגד שמונת בגדי הכהן הגדול.לבפעמים 

המשיח חש את  – משיחבגימטריא  חשן
כן כל ישראל בתוך לבו, כמו שנאמר "א
  אחלינו הוא נשא", וזה סוד המנהיגות שלו.

 על המצח –פרשת תצוה יום שלישי 

"וְעָשִיתָ צִיץ זָהָב טָהוֹר ופִתַחְתָ עָלָיו פִתוחֵי 
חֹתָם קֹדֶש לַה'... וְהָיָה עַל מֵצַח אַהֲרֹן". 
חז"ל אומרים שהציץ מכפר על עזות מצח. 
אמנם בפרשת תרומה למדנו שמזבח 

כפר על עזות מצח, אבל יש סוגים הנחשת מ
שונים של עזות מצח: הציץ מכפר על עזות 
'דקה' ועדינה יחסית לעומת המזבח 

 החיצון שמכפר על עזות 'חיצונית' וגסה.

תקיף  רצוןאבל יש גם עזות חיובית, 
שאינו נרתע מפני דבר. הרצון הזה מתגלה 
דווקא במצח, כמו הביטוי בקבלה "מצח 

קפות את חכמת הרצון". העינים מש
האדם, אבל המצח שמעל העינים מבטא 

זה סוד הציץ  –את הרצון שמעל החכמה 
 שעל מצח אהרן.

בזכות הציץ זוכים לנצח את עמלק, ולכן 
ברוב השנים שבת זכור )לפני פורים( היא 
בפרשת תצוה. עמלק הוא חוצפן ועז מצח, 
וכדי לנצח אותו אנו זקוקים לעזות מצח 

ועשית ציץ טריא: "בקדושה. והרמז בגימ
 ".ראשית גוים עמלק= " "זהב טהור

                                                      
, האמונה שבלב אהרן אמונהועוד  אהרן=  משיח-חשן א

נשא  אכן חלינו הוא)סוד האורים ותמים שבתוך החשן(. 

 .משיח-חשן, 358, צירוף ספרות 538= 

 

לכהן הגדול אסור להסיח דעתו מהציץ 
כשהוא עליו, ומזה למדים שאסור להסיח 
את הדעת מהתפילין )קל וחומר: כיון 
שבציץ כתוב שם ה' פעם אחת, ואילו 

פעמים שם ה'(. בפנימיות,  24בתפילין 
הקדושה, ריכוז  דעתהציץ הוא כח ה

וממנו מקבל כל אחד כח של  והתקשרות,
דעת להנחת תפילין. עמלק מגיע כשאנו 

)=  ספקמסיחים את הדעת מה', ואז יש 
(, ואילו תיקון הדעת מנצח את עמלק

עמלק. כך נקרא במגילת אסתר: "ליהודים 
, היתה אורה ושמחה וששון ויקר"
 –ומפרשים חז"ל "ויקר אלו תפילין" 

 בזכות התפילין מנצחים את עמלק.

 אור למאמר 'איתא במדרש תילים'[]בי

 כתר שם טוב –פרשת תצוה יום רביעי 
"וְשַמְתָ הַםִצְנֶפֶת עַל רֹאשׁוֹ וְנָתַתָ אֶת נֵזֶר הַקֹדֶשׁ 

נזר הקדש הוא הציץ )עליו  –עַל הַםִצְנָפֶת" 
קראנו אתמול(, וכעת מתברר שהציץ הוא בעצם 

 כתר על ראש אהרן הכהן הגדול.-נזר

 –יר את הזֵרים המוכרים מכלי המשכן הנֵזֶר מזכ
זר זהב על הארון, זר זהב על השלחן וזר זהב על 
מזבח הזהב. כידוע, הזר על הארון הוא "כתר 
תורה", הזר על השולחן הוא "כתר מלכות" )כי 
השלחן מבטא עושר, "שלחן מלכים"(, והזר על 
מזבח הזהב הוא "כתר כהונה". אולם במשנה 

, כתר תורה וכתר כהונה נאמר "שלשה כתרים הם
 –וכתר מלכות, וכתר שם טוב עולה על גביהן" 

הציץ על ראש אהרן הוא "כתר שם טוב" שמעל 
 הכתרים האחרים.

"ממלא  –יש אור אלוקי הנמצא ומורגש בתוכנו 
כל עלמין". אבל בבית המקדש יש הארה של 

אור אלוקי כל כך   האור ה"סובב כל עלמין",
ו אלא כמו כתר על גדול שאינו נקלט בתוכנ

ראשנו, "זר זהב סביב". הזר הוא אור סובב, אבל 
, חמשים שערי זר-נ –הנזר הוא עוד יותר מזה 

 בינה סביב.



 
 כטואביטה                                                      

כתר תורה ניתן למשה רבינו ולכל אחד מישראל 
העוסק בתורה. כתר כהונה ניתן לאהרן ולבניו 
אחריו. כתר מלכות ניתן לדוד המלך וזרעו 

ב? זהו הכתר של אחריו. ומה עם כתר שם טו
והרמז:   המשיח )שיש לו גם כתר מלכות כמובן(.

= משיח  זר זר זר נזר יש לנו שלשה זרים ונזר:
, אור=  זר. ועוד רמז: כל מם שין נון חית במילוי,

)"יתרון יתרון האור =  זר זר זר נזרוהכל יחד 
 האור מן החשך"(!

 ]התוועדות ז"ך שבט תשע"ב[

 

 רובה בגדיםמ –פרשת תצוה יום חמישי 
"וּבִגְדֵי הַקֹדֶשׁ אֲשֶׁר לְאַהֲרֹן יִהְיוּ לְבָנָיו אַחֲרָיו 
לְמָשְׁחָה בָהֶם וּלְמַלֵא בָם אֶת יָדָם". איך הכהן 
הגדול נעשה בפועל כהן גדול? על ידי לבישת 
בגדי הכהונה המיוחדים לו, ובלשון ההלכתית 
"מרובה בגדים". אמנם הכהן הגדול נמשח גם 

ה, כמו שכתוב בפסוקים שלנו, אבל בשמן המשח
למעשה שמן המשחה נגנז בסוף ימי הבית 
הראשון, ומאז הכהנים הגדולים היו נכנסים 

 לכהונתם רק על ידי לבישת הבגדים.

לכאורה, הבגדים הם מעטה חיצוני בלבד, ובכל 
זאת הם פועלים על הכהן והופכים אותו למשהו 

הן אחר לגמרי! אם כן, החוויה הנפשית של הכ
הגדול היא שאין לו כלום מעצמו )"לית ליה 
מגרמיה כלום"(, וכל קדושתו נובעת מהבגדים 
שהונחו עליו. כאשר הכהן חדור בהכרה הזו, יש 

ומכוחה הוא עושה את כל  תמימותבו את מדת ה
עבודתו ללא שמץ חשבונות של גדולה ומעלה 

 עצמית.

אכן, אהרן הכהן הגדול )שכל הכהנים הגדולים 
ם אותו( הוא הדמות המיוחדת למדת ממשיכי

 , והתמימות היא הפנימיות של מדת ההוד.הודה

 ]לפי עמודיה שבעה[

 רצוא ושוב –פרשת תצוה יום שישי 
"וְזֶה אֲשֶׁר תַעֲשֶה עַל הַםִזְבֵחַ כְבָשִים בְנֵי שָׁנָה 
שְׁנַיִם לַיּוֹם תָמִיד... עֹלַת תָמִיד לְדֹרֹתֵיכֶם פֶתַח 

וֹעֵד לִפְנֵי ה' אֲשֶׁר אִוָּעֵד לָכֶם שָׁםָה לְדַבֵר אֹהֶל מ
היכן הקב"ה נועד אתנו ומדבר עם  –אֵלֶיךָ שָׁם" 

משה? אומר רש"י "יש מרבותינו למדים מכאן 
שמעל מזבח הנחשת היה הקב"ה מדבר עם משה 

 משהוקם המשכן".

אמנם בתחילת פרשת תרומה קראנו "וְנוֹעַדְתִי 
תִי אִתְךָ מֵעַל הַכַפֹרֶת מִבֵין שְׁנֵי לְךָ שָׁם וְדִבַרְ 

הַכְרֺבִים אֲשֶׁר עַל אֲרוֹן הָעֵדֺת". אם כן, מהו 
המוקד של השראת השכינה במשכן, מעל מזבח 

 הנחשת או מעל הארון בקדש הקדשים?

אפשר לומר שעיקר העניין במשכן )ובמקדש( 
הוא השראת השכינה, מלמעלה למטה, ואז 

קדשים, מקום "מנוחת" העיקר הוא קדש ה
השכינה. אבל אפשר לומר שהעיקר הוא 

שלנו, מלמטה למעלה, ואז העיקר  העבודה מקום
הוא המזבח שבו נעשית העבודה התמידית. אלו 
שני הכיוונים היסודיים ביחס בין האדם לה', 
"רצוא ושוב". "רצוא" הוא התנועה מלמטה 
למעלה, כאשר הנשמה עולה בלהב אש על 

לו "שוב" הוא התנועה החוזרת אל המזבח, ואי
המציאות, מנקודת המבט של ה' הרוצה להשרות 

 שכינתו בתחתונים.

משה רבינו עצמו שייך יותר לנקודת המבט של 
ה', מלמעלה למטה, ושאר בני ישראל שייכים 
לנקודת המבט התחתונה, מלמטה למעלה. לכן 

שם" ואילו  לך על הארון והכפרת נאמר "ונעדתי
 שמה". לכם אמר "אועדעל המזבח נ

 ]אשא עיני עמ' קיד[

 חנ"ה –פרשת תצוה יום שבת 
"וְעָשִיתָ מִזְבֵחַ מִקְטַר קְטֹרֶת". כאן נשלמת 
התמונה של המשכן: השולחן עם לחם הפנים 
עומד בצפון; המנורה המאירה בדרום; ובאמצע 
מונח מזבח הקטרת, בדיוק מול ארון הברית 

 והכפרת שנמצאים מעבר לפרכת.



 ואביטה                                                     ל 

המשכן מזכיר בית אנושי: במקום המוצנע 
נמצא חדר המטות )הארון והכפרת(, ובחדר 
החיצוני יש שולחן למאכל ומנורה המאירה עליו. 
ומהו מזבח הקטרת? זו האווירה הטובה השורה 
בין בני הזוג, כמו הבשמים של האשה המעוררים 
את האיש. אכן, למלה קטרת יש מובן 

י שמעון בר בארמית, כמו שאמר רב קשר של
יוחאי על עצמו "בחד קטירא אתקטרנא" )בקשר 

 אחד אני קשור עם ה'(.

שלש מצוות חשובות מיוחדות לנשות ישראל: 
 –טהרת המשפחה, הפרשת חלה והדלקת הנר 

דלקת ה דה,נ לה,ח :חנההרמוזים בראשי התבות
הנר. שולחן לחם הפנים הוא כשרות המטבח 

במצות  היהודי, הנמצא באחריות האשה ומתבטא
הפרשת חלה. מנורת הזהב היא מצות הדלקת 
נרות בשבת וביום טוב. ומזבח הקטרת מסמל את 
טהרת המשפחה וריח הניחוח העולה ממנה. כך 

 הופך כל בית יהודי למשכן ומקדש.
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 הי"ד מרדכיבן  ארז
 

 לזכות 
  מעין שרהו טלהחתן והכלה 

 ( שפירא) פלד
 שיחיו בשלום בית אמיתי בשמחת עולם

 


