
שיעורי תורה והתוועדויות חסידיות
מהרב יצחק גינזבורג שליט“א

פְלָאוֹת מִתּוֹרָתֶךָ נִ בִּיטָה  אַ וְ י  נַ י עֵ ל  גַּ

כאשר מדליקים נשמה המגמה שהיא תהיה עצמאית.
צריך להזהר מאוד שלא תיווצר תלות

ולשאוף לכך שהיא בעצמה תהיה נר שמאיר לאחרים
ומדליק עוד נרות.

[מתוך השיעור ׳העלאת הנרות׳]

בהעלתֹך תשפ”ד
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ענוה מדליקה
נקודה מעובדת

הכח להיות נר להאיר

העלאת הנרות
התבוננות בהדלקת נרות

העלאת הנרות בעבודה פנימית

"כי הוציא שם רע על בתולת ישראל"
שיעור ברמב"ם היומי

דין מוציא שם רע

סדר ההשתלשלות
נקודה משיעור בכתר שם טוב

התבוננות חדשה מרישא עד סיפא
דכל דרגין

"רצוא ושוב"
כתר־שם־טוב אות צב

היחס לתלמידי חכמים

נר מצוה
אהבת שלום

זהירות לא לשפוך את השמן!

"ובני דן חֻשים"
הסיפור החסידי

הסבא קדישא מראדושיץ

גילוי דעת
עבודה עברית

מענות ותשובות
תשובות הרב לשואלים

שינוי מקום מגורים בשביל הילדים 
ורפואה מאהבה או מיראה

ילדִָים הַמּדָורֹ לִ
יָאִירוּ שִׁבְעַת הַנֵּרוֹת

רָזִי יְלַמֵּד אוֹתָנוּ אֵיךְ לְהָאִיר אֶת פְּנֵי 
הַמְּנוֹרָה שֶׁל כָּל אֶחָד וְאַחַת מֵאִתָּנוּ
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בס“ד

הקדמת המערכת
שבת שלום לכל בית ישראל די בכל אתר ואתר ובכללם לקוראי עלון נפלאות. לפניכם 

גליון חדש ומלא בכל טוב לשבת פרשת בהעלֹתך — "עד שתהא שלהבת עולה מאליה".
השבוע בגליון: ארבעה שיעורים בחלקו הראשון של הגליון — שיעור לפרשת בהעלותך
על סוד הנרות מאשתקד, שיעור ברמב"ם היומי בסוגיית מוציא שם רע, שיעור קצר וטרי על 
התבוננות חדשה בכל סדר ההשתלשלות ושיעור בספה"ק כתר־שם־טוב אות צב )שמוציא 

אותנו ידי חובת מדור פרקי אבות, שיצא לחופשה...(.
השיעור הפותח — העלאת הנרות — מליל שבת בהעלֹתך אשתקד, עוסק בסוד העלאת 
הנרות בעבודת האדם ובפרט בעבודת האשה בהדלקת נרות שבת קּדֹש המבטאת את 
היפי שבמצוות ואת התכלית בעבודתינו — להיות נרות להאיר. שימו לב שגם אהבת שלום

וגם הרזי של השבוע מתכתבים עם חלקים מן השיעור.
בשיעור השני — "כי הוציא שם רע על בתולת ישראל" — שיעור מתוך לימוד הרמב"ם היומי, 
עוסק הרב בסוגיית "מוציא שם רע" ובדין "שוויה אנפשיה חתיכא דאיסורא" בנגלה ובפנימיות.
השיעור השלישי — סדר ההשתלשלות — הוא נקודה קצרה ]יחסית[ מתוך שיעור כתר־

שם־טוב משבת שעברה בכפר חב"ד ובו פורש הרב התבוננות חסידית חדשה בכללות סדר 
ההשתלשלות ובמגמה הפנימית בהתבוננות זו. את חלק השיעורים חותם השיעור "רצוא 
ושוב" — שיעור באות צב בספה"ק כתר־שם־טוב, העוסקת במשנה מפרקי אבות פרק שני. 
שימו לב ליסוד הנפלא שמתחדש כאן על ההקשר של "רצוא ושוב" לראש־למוחין בכלל 

ולתורה בפרט.
בימים אלו, בהם בכל מיני מקומות עולה השאלה האם לחזור ולהכניס את אויבינו 
חשיבות העבודה  לחזור על הראשונות ולהזכיר את  לעבודה בבתים ובישובים, חשוב 

העברית — ראו בגילוי הדעת שנדפס לפני מדור המענות.
באיחור מה ובהשג"פ יחד עם פרסום השיעור הפותח את הגליון, המערכת שולחת 
את ברכתה — ברכת מזל טוב מזל טוב — לחד מן העוסקים במלאכת הקדֹש ר' מנחם־זאב 
וזוגתו שי' וינגורט לרגל הולדת הבת חנה רחל תחי'. שיזכו לגדלה לתורה לחופה ולמע"ט 

ולהיות נר להאיר מתוך נחת והרחבה בגו"ר.

ונסיים עם הפתעה: בע"ה בסוף השבוע צפויה התוועדות גדולה ומשמעותית
העדכונים. אחרי עם הרב יצחק גינזבורג שליט"א. אנא עקבו

שבת שלום ומבורך, המערכת

סדר הלימוד לשבוע פרשת שלח הבעל"ט: נ"ך יומי — יחזקאל פרקים כח־לד; משנה — גיטין פרק ב.
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על מצות ”בהעלתֹך את הנרתֹ” מבטיח ה׳ 
חורבן  גם אחרי  לעולם.  נוהגת  לאהרן שהיא 
הבית, כשאין הדלקה גלויה של המנורה, ממשיכה 
הדלקת הנרות בעם ישראל — בהדלקת נרות 
חנוכה (פרסום הנס שנעשה על ידי החשמונאים־

הכהנים) ובהדלקת נרות שבת (על ידי בעלת 
הבית, ׳הכהן הגדול׳ בבית היהודי). בעצם, בכל 
בפרט  אך  מצוה”,  ”נר  מדליקים  מצוה  קיום 
כאשר זוכים ללדת ילדים ולהעמיד תלמידים, 
ובכך ׳להדליק׳ עוד ”נר הוי׳ נשמת אדם”. איך 

מוצאים בנשמה את הכח להדליק נרות?
בפרשת בהעלתֹך מאציל ה׳ מרוחו של משה 
על שבעים הזקנים במשכן, וגם שם חוזר דימוי 
הנרות — ”למה משה דומה באותה שעה? לנר 
שמונח על גבי מנורה והכל מדליקין הימנו ואין 
אורו חסר כלום”. את הכח להיות ”נר להאיר” 
(בפרשה)  נאמר  עליו  רבינו,  ממשה  לומדים 
”והאיש משה ענו מאד מכל האדם אשר על 
פני האדמה”. כדי להדליק נרות אחרים צריך 
נר־נשמתו של האדם להאיר, וככל שהאדם ענו 
יותר כך נשמתו מאירה יותר (בסוד ”ומשה לא 
ידע כי קרן עור פניו”) וכך הוא יכול להאיר־

להדליק אחרים באור נשמתו.
הענוה הנדרשת להדלקת הנרות מתבטאת 

ברבדים שונים:
”אור צדיקים ישמח [ונר רשעים ידעך]” — 

ככל שהאדם שמח יותר כך השלהבת שלו מאירה 
יותר, כפשוט. השמחה תלויה בענוה, כבפסוק 
”ויספו ענוים בהוי׳ שמחה” — הענוה משחררת 
את האדם מהאחיזה ב׳אני׳ המדומה שלו והוא 
בשחרור,  לשתף  ויכול  בה׳,  שמחה  מתמלא 

בשמחה ובאור גם את הזולת.
כאשר מדליקים את הנרות צריך להקפיד 
עולה  שלהבת  שתהא  ”עד  תהיה  שההדלקה 
מאליה” — עד לכך ששלהבת נשמתו של הזולת 
תאיר באופן עצמאי, ללא כל תלות במדליק 
הנרות. כשאדם ממוקד בישות שלו הוא מנסה 
לשמר את התלמיד כתלוי בו, חלילה, אך הרב־

הענו חותר כבר מתחלת הקשר עם התלמיד לכך 
שהוא יהפוך לעצמאי וברגע שהדבר אפשרי הוא 
׳משחרר׳ את התלמיד לדרכו. הענו, שאינו מחזיק 
כלום”  חסר  אורו  ש”אין  יודע  לעצמו,  טובה 
ושמח בהצלחת התלמיד (ואף מקווה שיעלה 
עליו). חז”ל מלמדים שמשה רבינו מיעט בכבוד 
עצמו כאשר הוציא את האות י מהמלה ”עניו” 
בתיאור הענוה שלו עצמו. את אותה י עצמה — 
המסמלת בצורתה את שלהבת נשמתו — הוא 
העניק לתלמידו־ממשיכו יהושע (”ויקרא משה 
להושע בן נון יהושע”), כאשר סמך אותו בשתי 
ידיו והאיר לו מאורו (ואכן ”פני משה כפני חמה 
ופני יהושע כפני לבנה [המקבלת מן החמה]”).

בעומק, הענו יודע שהאור איננו משלו. כך, 
הדלקת הנרות כשרה בזר, אך הטבת הנרות היא 
על ידי הכהן — על כל אחד להדליק נרות, מתוך 
ידיעה שאת האור עצמו, ”תורה אור”, מקבלים 
מכהני־חכמי הדור, ”כי שפתי כהן ישמרו דעת 
ותורה ילמדו מפיהו” (כשהם עצמם מודעים לכך 
שהמנורה ”על ידי הקב”ה נעשתה מאליה” — 

הכל בא ממנו יתברך).

ש
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התבוננות בהדלקת נרות

קיצור מהלך השיעור
בשבת בהעלתך אשתקד זכו בנות תנועת הנוער “באתי לגני“ לשיעור מיוחד על סוד העלאת 
הנרות בעבודת האדם, עם דגש מיוחד על העבודה הנשית בהדלקת נרות שבת קדש )ומכיון 

שזו היתה שבת שבע ברכות הושם דגש גם על עבודה זו בנישואין(. יש בשיעור התבוננות 
בשלהבת הנר ובמדרגות הנשמה שמשתקפות בה, דגש על עבודת הענוה שמוזכרת בפרשה, 

והעיקר — הכוונה לעבודה המוטלת על כולנו להיות “נרות להאיר“.

העלאת הנרות

נרות להאיר את העולם
שבת שלום. אנחנו נמצאים בפרשת ”בהעלתֹך 
את הנרתֹ”א. בחסידות מוסברב שהעלאת הנרות 
שעושה אהרן היא העלאת הנשמות — ”נר הוי׳ 
נשמת אדם”ג ו”שבעת הנרות” הם שבעה סוגי 
נשמות בעם ישראל שצריך להדליק אותן ולעורר 
אותן לעלות בעבודת ה׳. אנחנו נמצאים בשבת 
ובע”ה כל אחת כאן תהיה כלה  שבע ברכות 
בעתה ובזמנה ותדליק הרבה נרות־נשמות — 
גם  ילדים,  לידת  היא  נרות  כל, הדלקת  קודם 

ורשם )מהזכרון( ע“י איתיאל גלעדי. לא מוגה. שבת באתי 
לגוי ושבע ברכות למוחם־זאב ווחמה־דיוה שי׳ ויוגורט. ליל 

שבת בהעלתך י“ד סיון תשפ“ג — כפ“ח.
במדבר ח, ב. א

אוה“ת במדבר ח“ב עמ׳ שכז. ב
משלי כ, כז. ג

בגשמיות, שכל בית יהיה מלא נרות־ילדים, וגם 
ברוחניות, ”׳בניך׳ אלו תלמידיך”ד, שבזה אפשר 

להרבות נרות עד אין סוף.
”וכי  חז”ל  שואלים  המנורה  הדלקת  על 
לאורה הוא צריך?!”ה ומסבירים שכדי שיהיה 
ברור שהמנורה לא מיועדת להאיר לה׳, כביכול, 
בבית המקדש, החלונות של בית המקדש עשויים 
בצורה מיוחדת — בדרך כלל חלונות מיועדים 
שהאור יכנס דרכם מבחוץ פנימה, אבל חלונות 
בית המקדש היו עשויים הפוך, כך שהאור יצא 
מבפנים החוצה. התכלית של המנורה היא להאיר 

לכל באי העולם.
כך גם כאשר מדליקים את הנשמות. צריך 

ספרי על דברים ו, ז. ד
שבת כב, ב. ה
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לזכור שה”נר הוי׳ נשמת 
אדם” שדולק אינו מיועד 
לה׳,  להאיר  פנים,  כלפי 
אלא התכלית של הדלקת 
היא  הנרות־הנשמות 
להאיר לכל העולם כולו. 
להאיר כלפי חוץ את האור 

המיוחד של כל נשמהו.
שכתוב  דבר  עוד 
הוא  הנרות  הדלקת  על 
ש”בהעלתך את הנרות” 
עולה  שלהבת  שתהא  ”כדי  עד  להיות  צריך 
מאליה”ז. כאשר מדליקים נשמה המגמה שהיא 
תהיה עצמאית, שלא צריך כל הזמן להדליק 
אותה מחדש. צריך מאד להזהר שלא תיווצר 
תלות, ומהרגע הראשון בו מדליקים נשמה נוספת 
לשאוף לכך שהיא תהיה עצמאיתח — שהיא 
בעצמה תהיה נר שמאיר לאחרים ומדליק עוד 
נרות. בשביל להאיר את כל העולם צריך שיהיה 
”שליח עושה שליח”ט עד אין סוף, עוד ועוד נרות 
שיאירו את הסביבה שלהם ויעשו נרות נוספים.

יש גם “אור המאיר  כמובן, לפוי “אור המאיר לזולתו“  ו
לעצמו“ — מוחין )שהם “אור המאיר לעצמו“, בו יכול האדם 
למדות  הקודמים  עצמו(  לבין  ביוו  כשהוא  גם  לעסוק 
זקוקה  החסד  מדת  אליו,  להתייחס  כדי  לזולת  )הזקוקות 
ורות  שבעת  המקדש  בבית  כך  וכו׳(.  אתו  להתחסד  למי 
המוורה, שכוגד שבע מדות הלב, הם “אור המאיר לזולתו“, 
בארון  המווחות  הברית  לוחות  אור  בעוד  בפוים,  כמבואר 
זולת במשך כל השוה —  אין  בקדש הקדשים — מקום בו 
הוא אור המוחין בעצם )ארון — אותיות נורא — הייוו אור שער 
ב“ויאמר  הוא אחד הפירושים  בין שוי האורות  היחס  ה־נ(. 
אלהים יהי אור ]המאיר לעצמו[ ויהי אור ]המאיר לזולתו[“ 
ולא  “מטי  בסוד  הם  האורות  שוי  כאשר  ג(,  א,  )בראשית 
מטי“ )זהר ח“א טז, ב ובכ“מ( — מגיע ולא מגיע אל הזולת — 
ביטוי בו קודם ה“אור המאיר לזולתו“ )“מטי“( ל“אור המאיר 
והוקבה  “מטי“  )“לא מטי“(, הזכר הפורץ החוצה  לעצמו“ 
ה׳מופומת׳ “לא מטי“ )כאשר דווקא למוחין בעצם יש טבע 
ושי, כמבואר בסוד “ואפו עשר ושים וגו׳“ בלקו“ת בחקתי 
“פרק  למאמר  ד  ביאור  סוף  לדעת  לב  גם  ראה   — ג  מח, 

בעבודת ה׳“ בסופו(, ודוק.
שבת כא, א. ז

ראה גם אשא עיני מאמר “שבעה יסודי חיווך“ פ“ג. ח
ברבות  ומופיע  מליובאוויטש  הרבי  שטבע  ביטוי  ט
תשד“מ  תולדות  ש“פ  שיחת  לדוגמא  ראה  משיחותיו. 

)ודפסה בהוספות ללקו“ש חכ“ה עמ׳ 340 ואילך(.

בחב“ד יש מושג 
של תפלה 

באריכות, אבל 
לפעמים צריך 

להתפלל תפלה 
קצרה — לומר 

דברים כהוויתם, 
באופן חד וקולע 

שפוגע

נר“נ בנרות
כתובי שלנשמה — ”נר הוי׳ נשמת אדם” 
— יש חמשה שמות. שלשת השמות העיקריים 
הם נפש־רוח־נשמה. נר ראשי תיבות נפש־רוח 
ואם ה־נ חוזרת ב׳חן׳יא, נרנ, יש כאן ר”ת נפש־

רוח־נשמה.
בסוף הפרשה יש סיפור לא כל כך נחמד, 
לכאורה. מרים הנביאה מעבירה בקורת על אחיה 
הצעיר וה׳ כועס על כך והיא מצטרעתיב. כאשר 
היא נהיית מצורעת משה רבינו מתפלל עליה. 
בחב”ד יש מושג של תפלה באריכות, יש מעלה 
של תפלה באריכות, אבל לפעמים צריך להתפלל 
תפלה קצרה — לומר דברים כהוויתם, באופן חד 
וקולע שפוגע (בסוד ”ויפגע במקום”יג, פגיעה־
תפלהיד שמגיעה אל המקום ב”ה, ”הוא מקומו 
של עולם”טו). כאן, כמו שמסביר רש”י — עם 
הסבות — משה צריך להתפלל דווקא תפלה 
קצרה, והוא מתפלל ”אל נא רפא נא לה”טז. 
גם בתפלה שלו יש סוג של חן, המלה ”נא” 
חוזרת פעמיים, המלה השניה מהתחלה ומהסוף, 
כשהמלה האמצעית כאן היא ”רפא” — זו אותה 

תפלה  ליראיו,  ה׳  סוד  פ“ב;  אצילות(  )סדר  ש“ג  ע“ח  י
קודם הלמוד פ“ו הערה ל.

כמבואר עוין זה באריכות בשבעים פוי חן פן יב. יא
אדם  שכאשר  עה(  )כש“ט  מסביר  טוב  שם  הבעל  יב
פוגם  הוא  כאשר  מבויו,  צער  לו  וגרם  במחשבותיו  פוגם 
במעשיו  פוגם  הוא  וכאשר  מאשתו  צער  לו  וגרם  בדבורו 
ברמה  פוגע  הדבור  פגם  כלומר,  מקויויו.  צער  לו  וגרם 
של “שוין בקומתן“ — כמו איש ואשה או אח ואחות — וכאן 
שוגרם  בצער  ומצטרעת־מצטערת  בדבורה  פוגמת  מרים 
לה על ידי אחיה העוו )כשבעומק, יש כאן גם פגם הדבור 
בדקות אצל משה עצמו, שלא דבר־הסביר לקרובים אליו, 
במגמה   — מהאשה  לפרוש  אותו  צווה  שה׳  ומרים,  אהרן 
שיביוו את צפורה, ישתתפו בצערה וגם יוסו לדבר על לבה 
וכו׳, ובמגמה למווע  שהיא זכתה בצדיק הכי גדול בעולם 
את הטעות שכל מי שזוכה לובואה חייב לפרוש מן האשה 
מתוך  הכל  למלל,  ראוי  היה  כאשר  “חש“  שמשה  הייוו   —
וכבד  פה  “כבד  ותחושתו מעודו שהוא  וצויעותו  עוותוותו 
לשון“ ולא יכול לדבר; אכן, ראה בכש“ט שם, ובאורך בביאורו 
בשיעור ליל שבת שלח תשפ“ג, שמשה הוא שזוכה בסופו 

של דבר לתיקון הדבור(, ודוק. 
בראשית כח, יא. יג

בראשית רבה סח, ט. ובכ״מ. יד
שם. טו

במדבר יב, יג; ברכות לד, א. טז
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צורה של נרנ (נר בחן) כמו ברמז 
של נפש־רוח־נשמה — ”נא רפא 

נא”.
כל הסיפור הזה הוא סיפור 
משה  של  האחות  מרים,  של 
ואהרן, שהיא מי שמדליקה נרות. 
בכלל, למי מסורה היום המצוה 
המקדש  בבית  נרות?  להדליק 
אהרן הכהן מדליק את הנרות, 
אבל היום מצוות הדלקת נרות 

מסורה לאשה, שמדליקה נרות בכל ערב שבת 
— היא הכהן הגדול בתוך הבית, המצוה הזו 
עדות בעם  יש  הנשים.  דווקא אצל  נשתמרה 
נרות  להדליק  מתחילות  נשים  שבהן  ישראל 

אחרי החתונה. הרבי רצה שכל 
הכי  מגיל  כבר  תדליק  אחת 
צעיריז, כמו שכל אחת כאן בטח 
הדליקה, וכשמתחילים להדליק 
נרות אומרים ”שהחיינו”יח. אבל 
גם אצל מי שמדליקה מילדות 
יש חידוש בנישואין — רק אז 
שני  להדליק  מתחילה  האשה 
והאשהכ,  האיש  כנגד  נרותיט, 
ואז מתחילים להתרבות הנרות 

הרבי מאחל  נר...  עוד  כל שנה  בעזרת  בבית, 
לבני הזוג ”חיים מאושרים”כא. מתי מתחילים 
החיים המאושרים ביחד? בהדלקת נרות שהכלה 

הדליקה עכשיו, הדלקת נרות אחרי החתונה.
מצות הדלקת נרות היא מצוה יפה במיוחד 
— אפשר לומר שהיפי של כל המצוות, שכל 

ראה החל משיחת כ״ד אלול תשל״ד. עוד בעויין ולקט  יז
בלקו״ש חי״א הוספות לפרשת יתרו סביב עמ׳ 288. 

שיחת  ראה  יעקב.  בית  בסידור  וש״ק  הדלקת  סדר  יח
ש״פ ויקרא תשמ״ב סל״ח )תו״מ ח״ג עמ׳ 1112(; הוספות 

ללקו״ש הו״ל. ועוד.
ראה הו״ל הערה יז. יט

זהר חדש  גם תקווי  סי׳ רסג סק״ב. ראה  אליה רבה  כ
קכ, א.

ויסן  כ״ו  שיחת  תסז;  עמ׳  חי״ג  שפה;  עמ׳  ח״י  אג״ק  כא
תשמ״ט. ובריבוי מקומות.

מצות הדלקת 
ורות היא מצוה 

יפה במיוחד 
— היפי של כל 
המצוות, שכל 

אחת מהן היא “ור 
מצוה ותורה אור“, 

מתבטא בורות

חז“ל אומרים “אין 
אשה אלא ליפי“ 
ואפשר להסביר 

שהכוווה ליפי של 
הורות שהאשה 

מדליקה בבית

אחת מהן היא ”נר מצוה ותורה 
חז”ל  בנרות.  מתבטא  אור”כב, 
אומרים ”אין אשה אלא ליפי”כג

ליפי  ואפשר להסביר שהכוונה 
מדליקה  שהאשה  הנרות  של 

בבית.
אחרי שהאשה מדליקה נרות 
היא מכסה את העינים ומברכת 
ואחר כך היא מסתכלת בנרות. 
בנרות  להסתכל  גדול  ענין  יש 
ויש סיפורים על צדיקים גדולים שהסתכלו על 
כשמסתכלים  הנפש.  כלות  עד  והגיעו  הנרות 
שונים,  גוונים  בשלהבת  שיש  רואים  הנר  על 
גוונים: יש את האש שצמודה  לפחות שלשה 
הפתילה  של  הבערה  לפתילה, 
שהיא אש כהה — לפעמים כתוב 
ולפעמים  תכלת  בצבע  שהיא 
היא אפילו נקראת אש שחורה, 
מסביבה  אוכמא”כד.  ”נהורא 
האש  השלהבת,  עיקר  את  יש 
הלוהטת. מסביב יש עוד ׳הילה׳ 

של אור לבן. 
הן  הללו  הבחינות  שלש 
בעצמן כנגד נפש־רוח־נשמה — 
הנפש היא מה שנאחז ב”דם הוא הנפש”כה, כמו 
הנהורא אוכמא שצמודה לפתילה; הרוח, ”רוח 
חיים”כו, היא עצם האש; והנשמה, ”נשמת שדי 
תבינם”כז, היא ההילה־עטרה המקיפה את הנר.
נקראת  לפתילה  הצמודה  שהאש  כתובכח 
שמופיעה  בתנ”ך,  סודית  הכי  המלה  חשמל, 
במעשה מרכבה של יחזקאל — ההפטרה שקראנו 
עיקר השלהבת,  הבאה,  המדרגה  לפני שבוע. 

משלי ו, כג. כב
תעוית לא, א; כתובות וט, ב. כג

זהר ח״א וא, א. כד
דברים יב, כג. כה

בראשית ו, יז. ובכ״מ. כו
איוב לב, ח.  כז

פירוש הגר״א לס״י פ״א מ״ז. כח
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נקראת פשוט אש. ההילה של האור נקראת נגה 
(”ונגה לו סביב”כט). שלש הבחינות — חשמל־

אש־נגה — עולות בגימטריא שלהבתל.
שלש  חשוב,  דבר  עוד  יש  מספר  באותו 
ה׳  אהבת  של  המדרגות 
נפשך ובכל לבבך — ”בכל

שגם   — מאדך”לא  ובכל
המדרגות  שלש  כנגד  הן 

שרואים בשלהבת.

שלהבת הענוה
את  מאפשר  מה 
של  השלהבת  הדלקת 
בסיפור שבסוף  הנשמה? 
פרשת השבוע, אחרי שה׳ 
מרים  דברי  את  שומע 
כתוב  במשה,  ואהרן 
”והאיש משה ענו מאד מכל האדם אשר על 
פני האדמה”לב, עוד לפני שה׳ קורא להם, מדבר 

במעלותיו של משה וגוער בהם. 
בפשטלג, הפסוק הזה בא לומר שמשה רבינו 
סרה  בו  עד שלמרות שמדברים  ענו  כה  הוא 
הוא לא תובע את עלבונו, לא נפגע בכלל מכך 
שמדברים עליו, ורק ה׳ הוא שתובע את עלבונו. 
יש עוד הסבר, יותר עמוק, שמכיון שמשה הוא 
ענו מאד הוא לא מרגיש כלל את מעלותיו כשלו, 
אלא זוקף הכל לה׳ בפשטות, ולכן ה׳ מכוון את 
כל צעדיו וכל מעשה שלו הוא דבר ה׳. אם מרים 
ואהרן היו מכירים את עצמת הענוה של משה 
היה עליהם להבין שהוא אינו עושה דבר על דעת 
עצמו (היינו שאצל משה הבחירה עולה ונכללת 

יחזקאל א, ד. כט
מעבר לשלש הבחיוות שכוגד הור“ו — האור הפוימי  ל
של הושמה )צ שבצלם( — יש את האור שהור מפיץ בכל 
הקרוב(,  )מקיף  דחיה  המקיף  בחיות  כבר  שהוא  החדר, 
שוקרא זהר. כאשר מוסיפים גם זהר להו“ל — חשמל־אש־
ישראל וכו׳(. נגה — עולה הכל אהבה פעמים חכמה )אהבת

דברים ו, ה. לא
במדבר יב, ג. לב

רש״י )מתוחומא(, רמב״ן, ועוד. לג

בידיעת ה׳, וד”ל), וממילא, גם פרישתו מהאשה 
היא במצוות ה׳לד.

לעניננו, נסביר שהשלהבת של משה עולה 
ומאירה לפי הענוה שלו. קוראים השבוע בפרשה 
על שבעים  מהרוח של משה  ה׳ מאציל  איך 
שרש”י  כמו   — אומריםלו  וחז”ל  הזקניםלה, 
מביא — שהדימוי הוא שכולם נדלקים ממנו 
כמו נר שמדליק הרבה נרות. הענוה מרבה את 
השמחה. יש בחסידות מאמרים חשוביםלז על 
הפסוק ”ויספו ענוים בהוי׳ שמחה”לח. הפירוש 
הפשוט הוא שהענוים שמחים בה׳, ”עבדו את 
הוי׳ בשמחה”לט. ענוה שייכת לספירת הבינהמ, 
ופנימיות  לבינה”מא,  זכה  ”משה  נאמר  עליה 
הבינה היא השמחה. בינה היא גם סוד החרות, 
”עלמא דחירו”מב — הענוה שבבינה משחררת 
את האדם מאחיזה מדומה בעצמו וממילא הוא 
מתמלא שמחה בה׳. אבל יש פירוש נוסף ל”ויספו 
מוסיפים  שהענוים   — שמחה”  בהוי׳  ענוים 
שמחה בה׳, כביכול. התפשטות האור של הנשמה 
תלויה בענוה — ככל שאדם ענו יותר השלהבת 

שלו מאירה יותר.
בפסוק ”והאיש משה ענו מאד” הכתיב הוא 
”ענו”, בלי י, אבל הקרי הוא ”עניו”. כתובמג שה׳ 
אמר למשה לכתוב ”עניו מאד”, מלא, אבל משה, 
כחלק מהענוה שלו, לא רוצה להאריך במעלה 

ראה שבת פז, א. לד
במדבר יא, טז ואילך. לה

ספרי בהעלותך פל“ה. לו
ראה מאמרי אדה“א ו“ך ד“ה “ויספו עווים“. לז

ישעיה כט, יט.  לח
תהלים ק, ב.  לט

מאמר  על  פ“ג(  של“ח  ע“ח  )ראה  באריז“ל  כמבואר  מ
חז“ל )ירושלמי שבת פ“א ה“ג( “מה שעשת חכמה עטרה 
לאה  עקבי  שהייוו  לסולייתה“,  עקב  עווה  עשת  לראשה 
)שבספירת  רחל  בראש  הוכוסים  הביוה(  )שבספירת 
בטול־עווה־הכועה־ המדרגות  בארבע  וכן  המלכות(. 

שפלות מוסבר שהעווה שייכת דווקא לספירת הביוה. ראה 
ב  ביאור  ה׳“  בעבודת  “פרק  למאמר  ביאורים  לדעת  לב 

)וסוד ה׳ ליראיו שכ“ב פ“ד(. 
ראה ר“ה כא, ב; זהר ח“ב קטו, א )ובויצוצי זהר שם(. מא

זהר ח“ב קפו, א. מב
אוה“ח על שמות לד, כט.  מג

משה לא מרגיש 
כלל את מעלותיו 

כשלו, אלא 
זוקף הכל לה׳ 
בפשטות, ולכן 

ה׳ מכוון את כל 
צעדיו וכל מעשה 

שלו הוא דבר ה׳
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שלו וכתב חסר. בפרשה הבאה 
בן  להושע  ”ויקרא משה  כתוב 
נון יהושע”מד — משה מוסיף י
ליהושע. בדרך כלל זוכרים את 
ההסבר שה־י הזו היא ה־י של 
שרי, שחכתה אחרי החלפת שמה 
לשרה עד שנתנו אותה ליהושע. 
אבל יש עוד הסברמה, שזו ה־י

שנשמטה מה”עניו מאד” ומשה 
נותן אותה ליהושע — ”פני משה 

כפני חמה ופני יהושע כפני לבנה”מו, משה הוא 
נר מאיר מאד אבל גם יהושע הוא 
נר שמאיר לכל ישראל, והכח של 
משה להעביר לו את האש הוא 

הענוה שלו.
אם אני מסתכל על השלהבת 
— לאיזו אות היא דומה? לאות 
נקודה,  היא  י  כתוב שהאות  י. 
ממדים  בלי  נקודה  לא  אבל 
אלא ”נקודה מצוירת”מז — יש 
בה שלשה חלקים, קוצא־גזעא־

שבילאמח, והיא מזכירה בצורה 
שלה את השלהבת (שגם בה יש 

שלשה חלקים־רבדים של האש, כנ”ל).

הטבה בכהן והדלקה בזר
המנורה  שהדלקת  במנורה  מיוחד  דין  יש 
כשרה בזרמט — הכוונה ליהודי, אבל שהוא ”זר” 
ביחס לכהנים שעובדים במקדש — אבל הטבת 
יש שיחה  דווקא בכהןו.  הנרות צריכה להיות 

במדבר יג, טז.  מד
זרע קודש ר“פ שלח. ראה אוהב ישראל סוף פרשת כי  מה

תשא.
ב“ב עה, א.  מו

סה“מ תרו“ט עמ׳ עג. מז
)וראה לקוטי הש“ס לאריז“ל למסכת  זהר ח“ג רג, ב  מח

עוקצין(.
רמב“ם הלכות ביאת מקדש פ“ט ה“ז. מט

שם, ובה“ה. ו

של הרביוא, מהשנים הראשונות, 
שמסביר שכל אחד צריך להדליק 
את הנרות, התפקיד של כל אחד 
הוא להדליק נרות־נשמות כמו 
שהסברנו, להפיץ ”תורה אור”, 
אבל את החומר שצריך להפיץ 
צריך שהכהן יכין. מה אני מפיץ? 
צריך  שלי,  ההמצאות  את  לא 
של  אמתית,  תורה  יהיה  שזה 
והכי  אמתיים,  חכמים  תלמידי 
טוב של הרביים — לכן נלמד עוד מעט קטע 
אין  כמובן,  טוב...  שם  מכתר 
במלה.  מלה  לחזור  רק  הכוונה 
צריך להפנים את מה שהרביים 
מלמדים, להכניס את זה טוב־טוב 
פנימה, ואז לומר את זה במילים 
שלי — גם עם הסברה — אבל 
עדיין מי שמטיב את הנרות הוא 

הכהן. 
המכין־ הוא  כך שהכהן  על 
מיטיב את ה”תורה אור” כתוב 
כי  בפיהו...  היתה  אמת  ”תורת 
ותורה  דעת  ישמרו  כהן  שפתי 
יבקשו מפיהו כי מלאך הוי׳ צבאות הוא”וב. ידוע 
ותורה” ר”ת  דעת  ישמרו  כהן  הרמז ש”שפתי 
שידוךוג — הכהן עושה את השידוך, מיטיב את 
הנרות, אבל אחר כך על החתן והכלה להתחתן 

בפועל, להדליק את הנרות.

“נעשית מאליה“
יש עוד דבר שכתוב בשיחה של הרביוד, על 
מה שכתוב במנורה ”כן עשה את המנרֹה”וה. 
ע”י  אגדה  ומדרש  שעשאה  ”מי  אומר  רש”י 

לקו“ש ח“ב בהעלתך. וא
מלאכי ב, ז. וב

לקומ“ת פט. וג
לקו“ש חל“ח בהעלתך א )וראה גם ד“ה “וזה מעשה  וד

המוורה“ תש“ל פ“ו(. 
במדבר ח, ד.  וה

צריך להפוים את 
מה שהרביים 

מלמדים, להכויס 
את זה טוב־טוב 

פוימה, ואז לומר 
את זה במילים 

שלי

מה אוי מפיץ? 
לא את ההמצאות 

שלי, צריך שזה 
יהיה תורה 

אמתית, של 
תלמידי חכמים 

אמתיים, והכי טוב 
של הרביים
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הקב”ה נעשית מאליה”. המנורה היא כלי הכי 
מורכב — עם שבעה קנים ו־מב קישוטים — 

היא  ולכן  בה  התקשה  ומשה 
נעשתה על ידי ה׳. 

הרבי קושר זאת לענין של 
שמצד  השלישי,  המקדש  בית 
אחד הרמב”ם אומר שמשיח בונה 
מקדשוו — ואנחנו פוסקים שיש 
לנו מצות עשה לבנות מקדשוז — 
ומצד שני כתוב במדרשוח שהוא 
מהשמים.  ומשוכלל  בנוי  ירד 

ההסבר — כמו שאנחנו תמיד חוזרים — הוא 
שאנחנו בונים את המקדש אבל המעשה של 

רמב“ם הלכות מלכים ומלחמותיהם פי״א ה״א וה״ד. וו
הלכות בית הבחירה פ״א ה״א. וז

רש“י על סוכה מא, א ד“ה “אי ומי“; תוספות שבועות  וח
טו,  ב ד“ה “אין בוין“ )בשם התוחומא(.

ה׳ מתלבש במעשה שלנו עד שה׳ עושה אותו 
וכאילו הוא נעשה מאליו.

רק  שלא  מדגיש  הרבי 
ה׳  ידי  על  נעשתה  שהמנורה 
נעשתה ”מאליה”.  אלא שהיא 
לא ברור מי עשה את המנורה 
— גם לא ברור שה׳ עשה זאת, 
גילוי  זהו  מעצמו.  קורה  זה 
מהעצמות, ומה שבא מעצמות 
ה׳ בא מאליו וממילא — הוא 

פשוט קורה, פשוט כאן.
נסיים בברכה — שהיא הברכה הכי טובה — 
שכולן כאן תהיינה נרות להאיר (ורמז: אמרנו 
י כותבים  וכאשר  י,  לאות  דומה  שהשלהבת 
וו יוד יוד פשוט, במילוי ובמילוי המילוי — י

להאיר, בגימטריא מלכות,  דלת — הכל עולה נר
שייך במיוחד לבנות...).

”נר הוי׳ נשמת אדם” — הדלקת נרות היא לידת ילדים והעמדת תלמידים. �
תכלית הדלקת נרות המקדש היא להאיר לעולם — מדליקים נשמות כדי להאיר לכל �

העולם.
הדלקת נר היא ”עד שתהא שלהבת עולה מאליה” — צריך שלכל נשמה תהיה שלהבת �

עצמאית.
האשה היא הכהן (הגדול) המדליק את הנרות בבית היהודי.�
היפי של כל המצוות משתקף ביפי של נרות שבת.�
”אין אשה אלא ליפי” — ליפים של נרות השבת.�
הנר”נ שבנשמה משתקפים במבנה שלהבת הנר.�
משה זוקף את כל מעלותיו לה׳ — ולכן כל מעשיו הם על פי ה׳.�
הענוה משחררת את האדם מהדימוי העצמי וממלאת אותו שמחה.�
ככל שהאדם ענו יותר — שלהבת נשמתו מאירה יותר.�
הטבת הנרות בכהן וההדלקה כשרה בזר — הכהן־החכם מחדש חידושי ”תורת אמת” �

ועל כולנו להפיצם (מתוך הפנמה והסבר במילים שלנו).
גילוי העצמות נעשה מאליו — הוא פשוט מופיע, בלי שברור מה מקורו. �

הַלּוֹמֵד עַל מְנָת לַעֲשׂוֹת | צידה לדרך

מה שבא 
מעצמות ה׳ בא 
מאליו וממילא — 
הוא פשוט קורה, 

פשוט כאן
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שיעור
ש

שיעור ברמב“ם היומי

קיצור מהלך השיעור
שיעור הרמב“ם השבוע, הקצר מהרגיל, עוסק בהלכות נערה בתולה — מההלכות הקצרות 

ברמב“ם, שלשה פרקים בסך הכל, הספק הלימוד של יום אחד במחזור לימוד הרמב“ם. 
אחרי הסבר המבנה של שלשת הנידונים בהלכות הללו מתמקד השיעור במצות “ולו תהיה 
לאשה“ שבמוציא שם רע, מתוך הסבר — המתבסס על קריאת פשט הפסוקים — מדוע אין 
כאן דין של “שוויה אנפשיה חתיכה דאיסורא“ במוציא שם רע שטוען שאשתו נאסרה עליו.

מפתה, אונס ומוציא שם רע
הרמב”ם  עוסק  בתולהא  נערה  בהלכות 
אונס  מפתה,   — שליליים  מקרים  בשלשה 
נידון  ומוציא שם רעב. המפתה נערה בתולה 
בקנס של חמשים שקלים, אם הוא לא נושא 
נידון בקנס  נערה בתולה  את הנערה. האונס 
של חמשים שקלים, בכל מקרה, ומחויב לשאת 
אותה לאשה (אם היא מעוניינת בכך). מוציא 
שם רע על נערה בתולה — ונמצא ששיקר — 
לוקה, נידון בקנס של מאה שקלים ואסור לו 

לגרשה.

המשפחה  לבוי  רמב“ם  שיעור  גלעדי.  איתיאל  ע“י  וערך 
)30(. אור ל־יא סיון תשפ“ד — כפ“ח )טלפווית(.

שיעור הרמב“ם )ג“פ( של יום רביעי י“ג סיון תשפ“ד. א
רע  שם  מוציא  ודיוי  א־ב  בפרקים  ואווס  מפתה  דיוי  ב

בפרק ג.

הרמב”ם מביא יחד את שלשת הדינים הללו, 
אך הפרשיות שלהם מתחלקות בתורה — דין 
מפתה מופיע בפרשת משפטיםג, מיד לאחר מתן 
תורה, ודיני מוציא שם רע ואונס סמוכים יחסית 
במשנה תורה, בפרשת כי תצאד. כלומר, את הדור 
שיצא ממצרים ועמדו רגליו בהר סיני יש להזהיר 
ממציאות של פיתוי (הלעומת־זה של התפתות 
עם ישראל לצאת אחרי ה׳ למדבר באהבהה, 

שמות כב, טו־טז. ג
דיוי מוציא שם רע בדברים כב, יג־כא ודיוי אווס שם  ד
כב,  בפסוק  ושואה,  אשה  דיוי  )וביויהם  כח־כט  פסוקים 
ווערה המאורשה, שובעלה ברצון או באווס, בפסוקים כג־

כז(.
וראה הושע ב, טז־יז: “לכן הוה אוכי מפתיה והֹלכתיה  ה
המדבר ודברתי על לבה... ועותה שמה כימי ועוריה וכיום 

עלֹתה מארץ מצרים“.
מפתיה“ — שיתקיים לקראת  אנכי הנה וכמה רמזים: “לכן

ישראל“ בתולת על רע שם הוציא “כי
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נעוריך  חסד  לך  ”זכרתי 
לכתך  כלולתיך  אהבת 
לא  בארץ  במדבר  אחרי 
הדור  את  אך  זרועה”ו), 
לארץ,  להכנס  שעומד 
הכניסה  ממנו  ונדרשת 
למציאות והכיבוש שלה, 
מדברים  גם  להזהיר  יש 
חמורים יותר כהוצאת שם 

רע ואונסז.
הפנימיים,  במושגים 
הללו  הדינים  שלשת 
מכוונים כנגד מדות הלב 
העיקריות — חסד, גבורה 
ותפארתח (שכולן מגיעות 

המשיח )ראה באורך סוד  הגאולה האחרווה — עולה ביאת
ו־הוי׳ ברבוע,  ה׳ ליראיו שכ“ג(, בחלוקה ל־י ברבוע, “לכן“, 
ושוי השרשים  הוי׳,  הוא שרש שם  )י  מפתיה“  אנכי “הנה
הנה יחד, י ועוד כו, עולים לו, ו ברבוע(. כל הפסוק — “לכן
עולה   — לבה“  על ודברתי המדבר והלכתיה מפתיה אנכי
הוי׳“ )בחלוקה  2262, אלדד פעמים מידד, הוי׳ פעמים “אני
מפתיה“, כו“ל, ו־אני פעמים הוי׳,  אנכי ל־הוי׳ ברבוע, “הנה

לבה“(. על ודברתי המדבר “לכן... והלכתיה
ירמיה ב, ב. ו

רע  שם  שמפתה־אווס־מוציא  בסמוך  בפוים  מבואר  ז
אין  אור  הייוו  חסד  בשרש  חסד־גבורה־תפארת.  כוגד  הם 
ותפארת  הצמצום  סוד  היא  גבורה  הצמצום,  שלפוי  סוף 
“סדר  בשיעור  בגלון  לקמן  )ראה  הקו  המשכת  היא 
ומצא  כאן שדור המדבר  יש להסביר  כך  ההשתלשלות“(. 
עוד ׳לפוי הצמצום׳, כאשר “כפה עליהם הר כגיגית“ )שבת 
הצמצום  שלפוי  סוף  אין  אור  בהירות  גילוי  הייוו  א(  פח, 
שלא מותיר מקום לבחירה חפשית )ראה תו״א מג״א צח, 
פיתוי, אך הדור שעתיד  ושם שייך לדבר רק על  ועוד(,  ד. 
להכוס לארץ כבר שייך לאחרי הצמצום — המעבר מ“עלמא 
הארץ  של  דאתגליא“  ל“עלמא  המדבר  של  דאתכסיא“ 
)ראה מאמרי אדה“ז תקס“ז עמ׳ רכז( — ולכן צריך להזהירו 
רע  שם  ומהוצאת  הגבורה־הצמצום(  )שכוגד  מאווס  גם 
להערה  ובהמשך  וד“ל.  הקו(,  התפארת־המשכת  )שכוגד 
ה: “הוה אוכי מפתיה“ של ביאת המשיח הוא שוב גילוי של 
אור אין סוף שלפוי הצמצום, אך במדרגה גבוהה יותר ממה 
שהתגלה בדור המדבר — גילוי שרש החסד שבשעשועים 
הר“  עליהם  “כפה  של  הפכים  ושיאת  יש  שם  העצמיים, 
)באהבה רבה, כו“ל( יחד עם בחירה חפשית )“ודברתי על 

לבה“ עד שהיא תסכים ותתרצה מדעתה(, ודוק.
במבחר  גם  )ודפס  תשס“ז  מוחם־אב  ה׳  בשיעור  ח
של  הקבלה  היתה  ואילך(   83 עמ׳  ח“ה  התבוננות  שיעורי 
לחכמה־ביוה־דעת, השרשים  רע  מפתה־אווס־מוציא שם 

איש  בין  הנישואין  ברית  הברית,  פגם  ליסוד, 
ואשה, שיש כאן, בסוד האות ש בה שלשת הקוים 
נקודת  אחת,  לנקודה  מתנקזים  חג”ת  שכנגד 
היסודט): המפתה פועל בחסד — מדבר על לבה 
של הנערה, מביע לה את אהבתו (אהבה היא 
פנימיות החסד) ומן הסתם גם מבטיח לה שיעניק 
לה הטבות שונות (ולכן הדין הואי שאין צער 
במפותהיא, על אף שבנוסף לקנס יש תשלומי 
בשת ופגםיב). האונס פועל בגבורה — הוא אונס 
בכח, בגבורת־הזרוע, או מטיל יראה על הנאנסת 
באיומיו (וממילא הוא חייב לשלם גם צערי). 
מוציא שם רע פוגם ב”תפארת ישראל”יג — 
הוא מוציא שם רע על בתולת ישראליד, פוגע 
בתפארתה ובשמה הטוב (”לשם ולתפארת”טו). 
כוללת את החסד  התפארת, שבקו האמצעי, 
והגבורה, הימין והשמאל, דבר המתבטא בקנס 
הכפול שבה, מאה שקלים, הכולל את חמשים 
השקלים של המפתה ואת חמשים השקלים של 

האונס.

“שוויה אנפשיה חתיכה דאיסורא“
לעשה והלא־תעשה של ”ולו תהיה לאשה 

של חסד־גבורה־תפארת. בשיעור כ“ד תמוז תשס“ט הוזכר 
סדר שמקביל מוציא שם רע־אווס־מפתה לתפארת־וצח־

הוד )וראה עד“ז תורת לוי יצחק ביאורים לש“ס עמ׳ רסג,  
הייוו שיש  — עיי“ש(,  או בדעת  ושם מוציא שם רע ביסוד 
כאן תופעת “שכל את ידיו“ )בראשית מח, יד( מחסד להוד 
הרמב“ם  סדר  לפי  שדווקא  )ועיי“ש  ודוק  לוצח,  ומגבורה 
ופיתוי  יותר  זכרי  הוא  אווס  ווספת(.  שווה  הקבלה  יש 
וקבי יותר, ולכן ויתן למקם אותם — תחת התפארת — גם 
על  עוד  כידוע(.  פתוי,  גימטריא  )מלכות  ובמלכות  ביסוד 
“אף עשיתיו“(  ר“ת  )והם  תריג  יחד  העולים   — ופתוי  אונס 
— ראה בשיעור ה׳ אייר תשס“ד )שיעור יא משיעורי מסכת 

כתובות(, ואכמ“ל.
ה.  דרוש  ומ“ד(  )מ“ו  של“ט  פ“ג;  )הירח(  של“ה  ע“ח  ט

ובכ“מ.
רמב“ם הלכות וערה בתולה פ“ב ה“א. י

הדברים  שבחמשת  תשס“א  אדר  ר“ח  שיעור  וראה  יא
שמשלם חובל מכוון הצער כוגד הגבורה.

הייוו   — שבת  אותיות  ו־בשת  ענג  בגימטריא  פגם  יב
שבת )עוות תלמידי חכמים(. הלעומת־זה של ענג

איכה ב, א.  יג
דברים כב, יט.  יד

דהי“א כב, ה. טו

את הדור שיצא 
ממצרים ועמדו 

רגליו בהר סיוי יש 
להזהיר ממציאות 

של פיתוי, אך 
את הדור שעומד 

להכוס לארץ, 
וודרשת ממוו 

הכויסה למציאות 
והכיבוש שלה, 
יש להזהיר גם 

מדברים חמורים 
יותר כהוצאת שם 

רע ואווס
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ימיו”יד כל  לשלחה  יוכל  לא 
במוציא שם רע יש סייג — הם 
נוהגים רק כאשר האשה מותרת 
לבעלה מן התורה, כפי שכותב 

הרמב”םטז:
או  זמה  דבר  בה  נמצא 
מחייבי  עליו  אסורה  שנמצאת 
לאוין או מחייבי עשה ואפילו שנייה 
הרי זה יגרשנה בגט שנ׳ ולו תהיה 
לאשה אשה הראויה לו. ולמה לא 
יבא עשה וידחה את לא תעשה בין 
במוציא שם רע בין באונס וישא זו 
שלא  אפשר  שהרי  לו.  האסורה 

תרצה היא לישב ונמצא עשה ולא תעשה קיימין.
לאור זאת, שאלו האחרוניםיז, מדוע לא נאמר 
שכל אשה שבעלה הוציא עליה שם רע תהיה 
אסורה עליו. הרי מוציא שם רע טען שאשתו 
זנתה תחתיו ואף הביא עדים על כך וממילא 
לטענתו היא אסורה. אמנם האב הביא עדים 
שהזימו את עדי הבעל, שנהרגו בשל כך, ולכן 
”שוויה  הוא  אבל  להם,  מאמינים  לא  אוחוו 
עדיין  הוא   — דאיסורא”יח  חתיכה  אנפשיה 
טוען שהאשה נאסרה, ועבורו היא אמורה להיות 

אסורה.
נקדים שבמקור דין ”שווויה נפשיה חתיכה 
דאיסורא” יש דעות שונות: אם הוא דין דרבנן 
בלבד, ברור מדוע הוא לא ידחה עשה ולא תעשה 
כפי  דאורייתא,  דין  הוא  מן התורה. אבל אם 
לא  הוא  מדוע  מהאחרוניםיט,  כמה  שאומרים 
ידחה את העשה והלא תעשה כמו כל איסור 

אחר של האשה?
מי  יש  שונות:  דעות  יש  הדין  בטעם  גם 

הלכות וערה בתולה פ“ג ה“ה. טז
ספר יהושע סימן רפט; בית יעקב כתובות ט, ב, ועוד.  יז
ברמב“ם׳  לעיון  יומית  ׳הלכה  מדור  גם  ראה  לקמן  בהבא 

בחוברת דבר מלכות.
כתובות כב, א. יח

הובא  קמב,  דף  אחרון  קווטרס  חכמים  משות  ראה  יט
בספר קובץ אישות ט־טו.

נאמנות  מחמת  שהוא  שאומר 
היינו   — שוניםכ  בגוונים   —
אסור  שמשהו  שטוען  שלמי 
שלא  כזו  מוגבלת,  נאמנות  יש 
כן  אבל  הזולת  את  מחייבת 
מכיון  אמנם,  אותו.  מחייבת 
”שוויה  הראשוניםכא  שלרוב 
אנפשה חתיכה דאיסורא” הוא 
גם במקום שני עדים שמעידים 
שלהם  הנאמנות  שודאי  הפוך, 
גדולה יותר, נראה פחות מסתבר 
לתלות את הדין בנאמנות (כמו 
בנידון דנן, שהתורה פסלה את 
עדי הבעל והאמינה למזימים). דעה שניה היא 
לנו שבאופן  ברור  נדר —  של  סוג  כאן  שיש 
אובייקטיבי אין כאן איסור, אבל מכיון שהאדם 
משוכנע שיש כאן איסור הוא אוסר את הדבר 
על עצמו. יש מי שמביאכב שבתורה מפורש — 
לגבי אשה שנדרה בנזיר ובעלה הפר לה, אך 
היא לא יודעת זאת — שכאשר אדם עובר על 
מה שנדמה לו אסור, אף שבאמת הוא מותר, יש 
בכך פסול ונדרשת לו כפרהכג. אכן, שם ברור 
שהדבר מותר, והכפרה שנדרשת היא כלפי שמים 
— ואין בה מלקות וכיו”ב — אך בדין ”שוויה 
אנפשיה” יש גם מקרים של עונש, ולכן צריך 
לומר שהוא מעין ”סברא דאורייתא”כד שאדם 
שמשוכנע בכך שמשהו אסור נודר נדר פנימי 
לפרוש ממנו (אף שתפיסת המציאות שלו מוטעה 
בעליל — דבר הממחיש את עצמת כח המדמה). 
ושוב חוזרת השאלה — מדוע אם לפי דמיונו 
של האיש האשה אסורה עליו, אין כאן איסור 

המונע ממנו לקיים אותה?

הגר“ש שקאפ כתובות ז סוף ד“ה “בס׳ ש“ש“; שאילת  כ
דוד אה“ע יב ד“ה “ומ“ש“; תרומת הכרי א ד“ה “ואת“.

הובאו בחת“ס כתובות ט, א ד“ה “עוד יראה“ ובשו“ת  כא
אה“ע ח“א קו ד“ה “ובההיא“.

רעו־רעז  מל“ת  לרס“ג  לסה“מ  פערלא  הרי“פ  ביאור  כב
אות כב.

במדבר ל, ו  וברש“י שם. כג
וראה פוי יהושע ברכות ד״ה ״גמ׳ אלא סברא״, ובכ״מ. כד

אדם שמשוכוע 
בכך שמשהו 

אסור וודר 
ודר פוימי 

לפרוש ממוו 
)אף שתפיסת 
המציאות שלו 
מוטעה בעליל 

— דבר הממחיש 
את עצמת כח 

המדמה(
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הבעל, בעל יצר־
הרע, שהפך 

לשווא לאשתו 
ובגד בה, איווו 
מאמין בעצמו 
לסיפור שהוא 

סיפר

התורה עומדת 
לצדה של האשה, 
מאמיוה בטבעה 

הטוב של “בתולת 
ישראל“, ומויחה 

שהיא כאן דוברת 
אמת — הצד 

הפגוע והובגד

אין אמון
במוציא שם רע

שמתרץכה מי  יש 
שכאשר יש איסור עשה 
בנישואין  תעשה  לא  או 
על  גם  מוטל  הרי  הוא 
האיש וגם על האשה — 
כמו כל איסורי עריות — 
האיש,  של  העשה  ולכן 
”ולו תהיה לאשה”, איננו 
דוחה את האיסור המוטל על האשה. לעומת 
זאת, במקרה בו האיסור הוא חד־צדדי, ”שוויה 
אנפשיה חתיכה דאיסורא”, העשה של האיש 
דוחה את האיסור המוטל 
עליו בלבד. אמנם, תירוץ 
שהרי  ׳חלק׳,  אינו  זה 
את  תלה  לא  הרמב”ם 
הדין באיסור של האשה 
על  נדחה  שלא  דווקא, 
ידי העשה, אלא בכך שזו 
מציאות בה אפשר לקיים 
את העשה והלא תעשה 
האשה  באם   — כאחד 
תוותר על הרצון להשאר 
נשואה לו (אכן, יש לומר שאם יש איסור על 
האשה מצפים ממנה לוותר — ומלמדים אותה 
לומר שאינה רוצהכו — מה שאין כן אם האיש 

׳המציא לעצמו׳ איסור, ועצ”ע).
אין  דנן  שבנידון  לתרץכז  יותר  טוב  אכן, 
לכתחילה דין ”שוויה נפשיה חתיכה דאיסורא” 
משום שהתורה כלל לא מאמינה לבעל שהוא 
משוכנע שיש כאן איסור. אדרבא, כאשר קוראים 
את פסוקי התורה רואים שהתורה מניחה שהאיש 
שונא את האשה, שם לה עלילות דברים, והוא 
בגדר ”מוציא שם רע”. רק אחרי שבעה פסוקים 

בית יעקב כתובות ט, ב.  כה
רש“י כתובות מ, א ד“ה “מי איתיה“. כו

ראה ביאור הרי“פ פערלא לסה“מ לרס“ג מל“ת רעו־ כז
רעז אות כ ואילך.

שעוסקים במקרה הסביר, שהבעל מעליל על 
אשתו עלילות, מקדישה התורה שני פסוקים 
למקרה ההפוך (והנדיר, בו באו זוממי־זוממין 

והפכו שוב את העדות)כח. 
באונס ומפותה מפרש הרמב”םכט שהקנס 
הוא ”דמי הנאת שכיבה”, ואליו יש לצרף פגם 
ובשת ובמקרה הצורך גם צער. כלומר, הקנס 
בא בשל הניצול של האשה, החילול של הברית 
(כאשר  והאשה  האיש  בין  להכרת  שצריכה 
”חבת  מתוך  בקדושה,  היא  שכיבה”  ”הנאת 
הפגיעה  בשל  ולא  ופנימיתל),  אישית  ביאה” 
החיצונית בה. כך יש לפרש גם במוציא שם רע, 
שהקנס הוא על הניצול שיש כאן (והמלקות־

האיש  הפגיעה) —  על  הסתם,  מן  היסורים, 
התחתן עם האשה, נהנה מהקשר איתה, ואז 
בגד בה והפך לשונא. התורה עומדת לצדה של 
”בתולת  של  הטוב  בטבעה  מאמינה  האשה, 
ישראל”לא, ומניחה שהיא כאן דוברת אמת — 
הצד הפגוע והנבגד (עליו נאמר ”והאלהים יבקש 
את נרדף”לב) — ואילו הבעל, בעל יצר־הרע, 
ובגד בה, איננו מאמין  שהפך לשונא לאשתו 
בעצמו לסיפור שהוא סיפר ואין כאן כלל איסור. 
מגמת התורה הבולטת היא לתקן את ”תפארת 
ישראל” — בה פוגם מוציא שם רע — כדי 

שתחזור להתייחד עם ”בתולת ישראל”.

“ולו תהיה לאשה“
ונסיים ברמז עמוק (שיש בו משום ”פיטטיא 
לאשה”  תהיה דאורייתא טבין”לג): בביטוי ”ולו
— החוזר הן במוציא שם רע והן באונס — כל 
מלה היא כפולה של מב (”ולו”): ”ולו” עולה 
פעם אחת מב, ”תהיה” עולה י”פ מב ו”לאשה” 

ח”פ מב — סך הכל יט פעמים מב. 

ז ו־ב פסוקים הם תיקון זב. כח
הלכות וערה בתולה פ“ב ה“א. כט

ראה בשיעור אור לר״ח סיון השתא )ודפס בגליון ושא(. ל
וראה ברעיא מהימוא לפרשת כי תצא רעו, ב וותבאר  לא

באריכות בשיעור ט׳ אלול תשע“ב.
קהלת ג, טו. לב

ירושלמי סוף מסכת ברכות. לג
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מגמת התורה 
הבולטת היא 

לתקן את 
“תפארת ישראל“ 
— בה פוגם מוציא 

שם רע — כדי 
שתחזור להתייחד 

עם “בתולת 
ישראל“

יט עולה חוה — בכל הדין 
כאן יש תיקון של חוה (שחלק 
עיקרי מהחטא היה פגם הברית 
הנחש,  ועם  אדם  עם  ביחסים 
ואכמ”ל). מב רומז לשתי נשים 
ו־ בלהה   — בתורה  עיקריות 
יוכבד — שכנראה התיקון כאן 
נינה  היא  יוכבד  להן.  גם  שייך 
של לאה אמנו, דרכה נולד משה 
רבינו. בנישואי יעקב ללאה הוא 
יכול היה להוציא עליה שם רע 

ולטעון שלא מצא לה בתולים (שהרי היא הוציאה 
את בתוליה כדי שתתעבר מביאה ראשונהלד), 

ראה תוספות יבמות עו, א ד“ה “שלא ראה קרי מימיו“.  לד

סבה  לו  היתה  אף  ולכאורה 
התגבר  הוא  אך  אותה,  לשנוא 
ותיקן זאת — לא עשה אותה 
”חתיכא דאיסורא” על עצמו — 
ולכן זכה להעמיד ממנה את בית 
ישראל בכלל ולזכות ללידת משה 
מיוכבד בפרט. בנישואי בלהה — 
אותה מסרה רחל ליעקב, יתכן 
בלי לשאול את רצונה — כנראה 
היה ממד דק מן הדק של אונס 
ראובן  ל”וילך  בהמשך  (שגרם 
וישכב את בלהה פילגש אביו”לה), שתוקן במצות 

”ולו תהיה לאשה”, וד”ל.

בראשית לה, כב. לה
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שיעור
ש

התבוננות חדשה מרישא עד סיפא דכל דרגין

קיצור מהלך השיעור
במסגרת שיעור כתר שם טוב בשבת האחרונה זכינו ב׳פנינה׳ עמוקה של התבוננות חסידית — 
העמקה בהקבלה קצרה שמוזכרת בכתר שם טוב ואחר כך פיתוח של מבנה שלם מתוכה. יש 
כאן ׳תצוגת תכלית׳ של התבוננות חסידית, עם הסבר מה המגמה בהתבוננות כזו, וגם ׳ביטוש׳ 

הגון בסיום הדברים.

סדר ההשתלשלות

שלש קדושות כנגד האבות
בכתר שם טובא מובאב לגבי אמירת ”קדוש 
קדוש קדוש הוי׳ צבאות מלא כל הארץ כבודו”ג

כי ג”פ ”קדוש” הן כנגד שלשת האבות: 
לאברהם",  "חסד  מדת  נגד  ראשון  "קדוש" 
"קדוש" ב׳ נגד מדת הגבורה דיצחק, "קדוש" ג׳ נגד 

מדת הרחמים דתפארת ישראל.
”פסיק  יש  קדוש”  קדוש  ”קדוש  בפסוק 
טעמא” בין ה”קדוש” הראשון לשנים הבאים, 
ללמד שיש ריחוק הערך בין הקדושה הראשונה 
לשתים שבאות אחריה. בהקבלה לאבות, על 
אף שאבותינו הם אברהם, יצחק ויעקב, ברור 

ורשם )מהזכרון( ע“י איתיאל גלעדי. לא מוגה. שבת ושא 
תשפ“ד — כפ“ח.

כש“ט )קה“ת( אות שכ. א
ווראה שמקורו בספר הציווי עה“ת פרשת וזאת הברכה. ב

ישעיה ו, ג. ג

שאברהם אבינו — ראש כל המאמיניםד, איש 
החסד והאהבה — הוא העיקר והיסוד של כל 

אמונתנו. 
חז”ל הסבירו על הקדושות ”משל לבני מדינה 
שעשו שלש עטרות למלך, מה עשה המלך? הניח 
יום  בראשו אחת ושתים בראש בניו. כך בכל 
העליונים מכתירים לפני הקב”ה שלש קדושות 
ואומרים ׳קדוש קדוש קדוש׳, מה הקב”ה עושה? 
נותן בראשו אחת ושתים בראשן של ישראל. 
והייתם  ׳והתקדשתם  אני׳  קדוש  ׳כי  הה”ד 
קדושים׳”ה — הקדושה הראשונה, שלפני ה”פסיק 
טעמא”, שייכת לה׳ לבדו ואילו הקדושות שבאות 

לאחר מכן שייכות כבר לישראל. 
את מה מזכירה החלוקה הזו? אחת ההקבלות 

שמות רבה כג, ה )ע“פ שה“ש ד, ח(. ד
יל“ש ויקרא רמז תרג. ה
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היא  בשרשם  האבותו  של 
שאברהם אבינו הוא סוד אור 
אין סוף שלפני הצמצום — 
למברי  ברעותיה  סליק  ”כד 
עלמא”ז (בסוד ”׳בהבראם׳ח
ה׳  רצון  מתוך  באברהם”ט) 

האין־סופית  החסד  מדת  לברואיו,  להיטיב 
שלפני הצמצום (הכוללת את כל מדות הלב, 
שהרי החסד הוא ”יומא דאזיל עם כולהו יומין”י, 
וכך עלית הרצון לברוא את העולם מתחילה 
מהרצון להיטיב, חסד ד”אחד” בלשון החסידות, 
וכוללת את כל המדות עד הרצון למלוכה, מלכות 
חסד  ”עולם   — החסידות)  בלשון  ד”אחד” 
יבנה”יא ב”חסד לאברהם”יב; יצחק אבינו הוא 
בסוד הצמצום עצמו, הגבורה האלוקית לצמצם 
את אור אין סוף ב”ה; יעקב אבינו הוא בסוד 
קו אור אין סוף שבוקע לתוך מקום הצמצום 
— ”אז יבקע כשחר אורך”יג — קו של רחמים 
(פנימיות התפארת) הממזגים בין ההתגלות לבין 
ההתחשבות בצמצום ובהגבלה של המקבלים.

התבוננות בכל סדר ההשתלשלות
אדמו”ר האמצעי מדריךיד שבכל יום צריך 
להתבונן בתפלה בכל סדר ההשתלשלות — 
כדי  דרגין —  דכל  סיפא  עד  דרגין  כל  מריש 
בדרך  לה׳  כולה  המציאות  כל  בבטול  להכיר 
ולא  של התבוננות פרטית, שלב אחרי שלב, 
רק בהתבוננות כללית. אצל חסידים ההתבוננות 

מבחר שיעורי התבוווות ח“ז עמ׳ 113. ו
ש“י  ע“ח  )ובכ“מ(.  ב  סא,  ח“ג  ב;  פו,  ח“א  זהר  ע“פ  ז

)התיקון( פ“ב )מ“ת(; מבו“ש ש“ב ח“ג פ“א.
בראשית ב, ד. ח

בראשית רבה יב, ט; פסיקתא דרב כהוא וספחים אות  ט
א; זהר ח“א צא, ב.

)דרושי  שכ“ה  ע“ח  ב;  קצא,  א־ב;  קג,  ח“ג  זהר  ראה  י
הצלם( דרוש ב; פע“ח שער חה“ס פ“א.

תהלים פט, ג. יא
מיכה ז, כ. יב

ישעיה וח, ח. יג
ר׳  מהרה“צ  וההתבוווות“  התפלה  “עוין  ד“ה  מאמר  יד

הלל מפאריטש זצ“ל.

הזו מתחילה במדרגות שלפני 
חסידים  כאשר  הצמצום — 
לפני  מדרגות  כמה  ׳התחרו׳ 
למנות  יכולים  הם  הצמצום 
— כאשר המדרגות שבסדר 
לנו  ה׳מוכר׳  ההשתלשלות 
הן תחתונות ומעטות יחסית בתוך המבנה. כך 
רואים גם בשער היחוד לאדמו”ר האמצעי, הספר 

המפורט המיועד להתבוננות זו.
כפי שהסברנו הרבה פעמיםטו, כדי לערוך 
התבוננות כזו ראוי שתהיינה לנו התבוננויות 
כדי   — ההשתלשלות  סדר  בכל  מגוונות 
שבהתבוננות תהיה התחדשות, והיא תמשוך את 
ההתעניינות שלנו באמתטז. בעצם, כל הפרצופים 
שאנחנו עושים מיועדים למטרה הזו — לתת 
עוד ועוד נקודות מבט רחבות על השתלשלות 
האור האלקי, שתאפשרנה לנו להתבונן בהופעת 
ה׳ במציאות וביחוד כל העולם באור האלוקי. 
גם כאן, אם יש לנו שלש מדרגות בתהליך גילוי 
אור ה׳ בעולם — חסד־גבורה־תפארת שהן כנגד 
עלית הרצון לברוא את העולם באור אין סוף 
שלפני הצמצום עד המשכת הקו — זו ׳הזמנה׳ 
להשלים מתוך הפרטים הללו את הכלל השלם, 
מבנה שלם של סדר ההשתלשלות מריש כל 
הספירות  עשר  כנגד  דרגין  כל  סוף  עד  דרגין 
בערכים הכלליים של החסידות בהן משתמשים 

בהתבוננויות מסוג זה.
הלל  רבי  פעמיםיז,  הרבה  שדברנו  כפי 
מתחילה  שההתבוננות  מסביריח  מפאריטש 
מהאמצע ומשם עולה כלפי מעלה ושוב יורדת 
כלפי מטה. כך גם בהתבוננות שלנו, קודם כל 
החג”ת  מעל  יותר,  הגבוהות  למדרגות  נעלה 
שכבר מוסברים כאן, ואחר כך נחזור להשלים 

את המדרגות התחתונות:

ראה עוין התפלה וההתבוווות עמ׳ מב־מג. טו
ראה הופש פ“ד הערה טו. טז

לשער  לקו“ב  בשיעורי  באריכות  התבארה  זו  וקודה  יז 
היחוד פ“ג תשמ“ו. וראה גם שיעור כ“ו כסלו תשע“ג.

עיין בלקו“ב לשער היחוד פ“א )קוד, ב ואילך(. יח

בכל יום צריך להתבוון 
בתפלה בכל סדר 
ההשתלשלות כדי 
להכיר בבטול כל 

המציאות כולה לה׳
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כח“ב — מעצמות המאור
עד לשעשועים העצמיים

עלית הרצון לברוא את העולם — אור אין 
סוף שמלא את החלל לפני הצמצום בלשון העץ 
חיים, חסד ד”אחד” בלשון החסידות — היא 
כבר בגדר ”אור המאיר לזולתו”, אור אין סוף 
שהוא אמנם ”בטרם כל יצור נברא”, אך הוא 
כבר מכוון לבריאת עולם והוא מיועד להאיר 
בסופו של דבר לברואיו. למעלה ממנו ישנו ”אור 
המאיר לעצמו”, ”שעשועי המלך בעצמותו”יט, 
שהם המוחין ד”אחד”. במבנה דנן מדרגה זו היא 
הבינה — מקום השמחה והשעשוע של המלך 
בינו לבין עצמו. מדרגה זו מתאפיינת בנשיאת 
הפכים אלוקית של דעות שונות — שמשתקפת 
אחר כך בריבוי הדעות בתורה שבעל פה, ”אלו 
ש”אלהים  (כנודע  חיים”כ  אלהים  דברי  ואלו 
חיים” היינו סוד הבינהכא) — לפני ההכרעה איזה 
אור ימשך וילך עד מטה־מטה (ויפסק להלכה)כב.
למעלה מכך, החכמה בפרצוף שלנו, היינו 
המדרגה לה הרבי הרש”ב קורא ”העלם האור 
בעצמות המאור”כג. נקודת החכמה היא כללות 
האור האלקי כפי שהוא כלול במקורו — במאור.

הכתר בפרצוף שלנו הוא המאור עצמו, המקור 
בו נכלל האור. בחסידות מוסברכד כי גם התואר 
”מאור” ביחס לעצמות ה׳ הוא ׳חיצוני׳, שהרי 
ה׳ אינו מוגדר חלילה בהיותו מאור, אלא שזו 
ההגדרה המתאימה ביחס לנבראים המקבלים 
את אורו של ה׳. בספר הפרדס ישנו שער שלם 
העוסק בשאלה ”אם אין סוף הוא הכתר”כה, 
שמסקנתו היא שחיצוניות הכתר (פרצוף אריך 

ראה עמק המלך ש“א. יט
עירובין יג, ב. כ

זהר ח“ב סח, ב. פירוש הרמ“ק לספר יצירה פ“א מ“א;  כא
שכר  משלם  “ברוך  ד“ה  פיה“מ  פ“ה;  ר“ה  תפלות  פע“ח 

טוב“.
סוד ריבוי הדעות בתורה הוא הוושא העיקרי של תורה  כב

שכ בכתר שם טוב.
המשך תרס“ו עמ׳ קפב ואילך. כג

לקו“ב לשער היחוד ביאור ז׳ח׳ט׳ )קעד, ב ואילך(. כד
פרדס רמווים ש“ג. כה

אנפין) היא סוד הכתר ופנימיות הכתר (פרצוף 
עתיק יומין) היא האין סוף ממש. בנידון דנן, 
חיצוניות הכתר היא המאור ופנימיות הכתר היא 

העצמות שלמעלה מכל הגדרה.

נהי“ם — מא“ק לבי“ע
כעת נחזור למטה, למדרגות שמתחת החג”ת. 
יש התבוננויות בהן התנהי”ם — תפארת־נצח־
הוד־יסוד־מלכות — מכוונות כנגד א”ק וארבעת 
העולמות אבי”ע, אבל כאן התפארת כבר ׳תפוסה׳ 

להמשכת הקו. אז איך נעשה את ההקבלה?
נצח הוא סוד אדם קדמון. ידועכו ששרש כל 
נשמות ישראל הוא במחשבה הקדומה דא”ק 
— ”ישראל עלו במחשבה”כז — והיינו שהוא 
סוד ”נצח ישראל”, עליו נאמר ”נצח ישראל 
לא ישקר ולא ינחם כי לא אדם הוא להנחם”כח. 
סתם אדם מתנחם, אך ה”אדם” שבא”ק אינו 
בגדר אדם המתנחם מכח ה”קדמון” שבו (הדומה 
לקדימת העצמות — ”כל קדמון נצחי”כט). נצח 
הוא בסוד ”כליות יועצות”ל, וכאן היינו ”עצות 
מרחוק אמונה אמֹן”לא של שרש נשמות ישראל.

קדמון  מאדם  קדמון?  אדם  אחרי  בא  מה 
נאצלים לכל לראש העולמות עקודים ונקודים 
(שמכונים ביחד ”אדם דיצירה” דכללות, ביחס 
לאדם קדמון שנקרא ”אדם דבריאה” דכללותלב), 
שהם כאן כנגד ההוד. שני העולמות הללו הם 
עדיין בגדר תהו, אלא שעולם העקודים הוא ׳תהו 
יציב׳, שלא נשבר, בו כל האורות עקודים בכלי 
אחד, כפי שמבוארלג ש”הוד” הוא יפי ׳אחיד׳ 

סה“מ עטר“ת עמ׳ תשב; סה“מ תש“ח עמ׳ 111. ובכ“מ. כו
ב;  שו,  וח“ג  א  כד,  ח“א  זהר  וראה  ב.  קח,  ח“ב  זהר  כז

בראשית רבה א, ד.
שמואל־א טו, כט. כח

רמ“ע מפאוו, הקדמת יוות אלם; פלח הרמון ש“ד פ“ג. כט
תויא  א(;  )פה,  מח  תקון  תקו“ז  וראה  א.  סא,  ברכות  ל

אגה“ק טו.
ישעיה כה, א. לא

ראה ע“ח ש“ג פ“ג. ובריבוי מקומות בדא“ח. לב
תער“ג  יוסף“  יכול  “ולא  ד“ה  תער“ב  המשך  ראה  לג
)פקכ“ב(. ותבאר בשיעור ז׳ שבט תשע“ב. וראה מלבי“ם 

על ויקרא יט, טו.



19
ת

לו
ש

תל
ש

הה
ר 

סד
 | 

ור
ע

שי
19

(לעומת ”הדר” שהוא ריבוי גוונים), ואילו עולם 
הנקודים הוא עולם התהו בו התחוללה שבירת 

הכלים, בסוד ”הודי נהפך עלי למשחית”לד.
אחר כך, עולם האצילות — עולם התיקון — 
הוא בכללות כנגד היסוד, ”צדיק יסוד עולם”לה, 

כח תיקון הברית בשלמות של אורות וכלים.
המלכות כאן כוללת את שלשת העולמות 
התחתונים בריאה־יצירה־עשיה, אותם יורדת 

להוות המלכות דאצילות.

סיכום
אם כן, ׳הרווחנו׳ כאן מבנה שלם של סדר 
ההשתלשלות, בו ניתן להתבונן בתפלה, שכולל 
כנגד עשר הספירות את כל המדרגות מעצמות 

ה׳ עד לעולמות התחתונים:

כתר
מאור

חכמה
העלם האור

בעצמות המאור

בינה
שעשועים 

עצמיים

חסד
עלית הרצון

לבריאת העולם

גבורה
צמצום

תפארת
המשכת הקו

נצח
אדם קדמון

הוד
עקודים־נקודים

יסוד
אצילות

מלכות
בי”ע

דויאל י, ח. לד
משלי י, כה. לה

ההתבוננות  שכל  אומרלו  שהאריז”ל  ידוע 
שאפשר לעשות היא רק ב”והנגלתֹ לנו ולבנינו”לז, 
מהמדות ומטה, בעוד שעל המדרגות של המוחין, 
”הנסתרתֹ להוי׳ אלהינו”, נאמר ש”אין לך עסק 
”מה  לשאול  האיסור  דרך  (על  בנסתרות”לח 
ימי בראשית,  לפני ששת  היה  לפנים”לט, מה 
ששת ימי הבנין שכנגד המדות). שואליםלו איך 
האריז”ל יכול לומר כזה דבר, כאשר הוא עצמו 
עוסק במדרגות גבוהות הרבה יותר, והתשובה 
היא ש”הכל לפי ערכין” — כמה שהאריז”ל 
יחסית.  נגלות  מדרגות  אלו  הרי  גבוה,  מדבר 
המבנה כאן מתאים לכך בדיוק — החסד כאן, 
ראשית המדות, הוא־הוא המדרגה הראשונה בעץ 
חיים, הפותח באור אין סוף שהיה ממלא את כל 
החלל, מדרגת ”חסד לאברהם” שנתבארה כאן.

אמנם, כל זה עד לגילוי של תורת החסידות, 
כפי שאדמו”ר האמצעי אמר שיותר ׳אין סודות׳ 
— הוא נשבע שהוא מגלה את הכלמ — ואנחנו 
מכירים את כל המדרגות, גם הרבה לפני הצמצום, 
ועוסקים בהן. בכל זאת, רואים שאפשר להכיר 
את כל המדרגות ועדיין להשאר... לא מספיקה 
רק ההכרות של המדרגות העליונות. תכלית כל 
ועד לבטול  החסידות היא בטול היש הנפרד, 
במציאות, בטול המביא את האדם לידי דבקות 
לריבוי  עד  המדות,  לתיקון־עידון  ומשם  בה׳ 
מעשים טובים בפועל ממש (מתוך קבלת עול, 
בדרך של עד מיצוי הנפש, כמבואר בתניאמא, 

במסירות נפש ממש).

ראה ע“ח ש“א עוף ה. לו
דברים כט, כח. לז

חגיגה יג, א. לח
חגיגה פ“ב מ“א. לט

סוף קווטרס ההתפעלות )מאמרי אדה“א קווטרסים  מ
עמ׳ קפה(.

תויא פ“ל; אגה“ק א ו־יב. מא
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שיעור
ש

כתר שם טוב אות צב

קיצור מהלך השיעור
תורה צב בכתר שם טוב עוסק בנושא היסודי של “רצוא ושוב“. מתוך הקדמה מחודשת ורבת־

משמעות על כך שה“רצוא ושוב“ מופיע דווקא בתורה מתבארים דברי הבעל שם טוב, המפרש 
כיצד יש לבנות יחס מאוזן ומווסת כלפי תלמידי חכמים, כדברי חז“ל באבות פ“ב מ“י. השיעור 

מתפרסם השבוע, מתאים לכך שהשבת לומדים )בפעם השניה( פרק ב בפרקי אבות.

“רצוא ושוב“

הכל בראש
הגענו לאות צב בכתר שם טוב:

רצוא ושוב אפילו בגשמי.  ענין
את הפסוק ”והחיות רצוא ושוב”א, שמדבר 
על חיות המרכבה, דרשו ככלל גדול המתייחס 
לכל החיוּת במציאות (”אל תקרי ׳חיוֹת׳ אלא 
׳חיוּת׳”ב). כך אנחנו יודעים שבכל עבודת ה׳ צריך 
גם ”רצוא” וגם ”שוב”, ואי אפשר להסתפק באחד 
מהם. תנועה של ”רצוא” בלבד תביא את האדם 
להסתלקות מהעולם, כמו חטא נדב ואביהואג, 

שבת  מוגה.  לא  גלעדי.  איתיאל  ע“י  )מהזכרון(  ורשם 
בראשית תשפ“ד — כפ“ח.

יחזקאל א, יד.  א
במדבר  ואילך;  א׳שוז  ס“ע  תרומה  תורה  אור  ראה  ב
)דרושים לשבועות( ס“ע קלט ואילך; סה“מ תרכ“ט עמ׳ רג 

ועוד.
מבואר באריכות במאמר הרבי הרש“ב ד“ה “כה אמר  ג
ומובא  ואילך(,  רוט  עמ׳  )סה“מ תרמ“ט  פי“ג  ה׳“ תרמ“ט 

ולא  ”׳וחי בהם׳ד  ה׳ מצווה  ה׳.  וזהו לא רצון 
שימות בהם”ה, בחיוּת אמתית של ”והחיות רצוא 
ושוב” דווקא. תנועה של ”שוב” בלבד תשאיר 
את האדם בעולם התחתון, בלי שום התקרבות 

לה׳, וזו ודאי לא התכלית.
כל  הוא הראש של  ושוב”  ”רצוא  בעומק, 
הנקודה  כלומר,  מ”בראשית”.  החל  הבריאהו, 
ה”ראש”  היא  מרכבה”  ”מעשה  של  הפנימית 
הוא  שראש  למדנוז  בראשית”.  ”מעשה  של 
התחדשות — כל גילוי חדש מופיע בדרך של 

ברבוי מקומות במאמרי הרבי.
ויקרא יח, ה.  ד
יומא פה, ב.  ה

שאר האותיות של “רצוא ושוב“ עולות בגימטריא 110,  ו
נס ו־ימין, סוד “ימין הוי׳ רוממה“ )תהלים קיח, טז(, וד“ל.

ראה מדור אהבת שלום לפרשת בראשית )גליון שבת  ז
בראשית השתא(.
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”רצוא ושוב”. זהו הסבר עמוק 
שחיוּת  באריז”לח  לכלל  לכך 
היינו מוחין — בראש יש גילוי 
באופן של ”והחיוּת רצוא שוב” 
ואחר כך האור החדש מופיע בגוף 
גופא  בהתיישבות, ”בתר רישא 

אזיל”ט.
בכל זאת, ה׳תדר׳ של ”רצוא 
ושוב” מופיע גם בסיום הגוף ־ 
ברגליים. כך, אצל הבעל שם טובי

כל הסוד של ”רצוא ושוב” שייך גם לפסוק ”אז 
תשמח בתולה במחול”יא — ריקוד המורכבת 
מתנועות של התקרבות והתרחקות. יש המשכה 
מהראש דווקא לרגל, בסוד ”ותומכיה מאושר”יב
דאוריתא”יג,  ה”תמכין  לרגלים,  המשכה   —

”מראשו”יג.

התורה המאזנת
על  בחסידותיד  שמובא   — ידוע  רמז  יש 
ושוב”  ש”רצוא  — התורה”טו  חקת  ”זאת 
בגימטריא תורה. לפי מה שהקדמנו, שה”רצוא

ושוב” שייך לגילוי החדש שבבחינת ראש, הרמז 
ברור — התורה היא מוחין, בחינת ראש, והיא 
מתחדשת בכל רגע תמיד, ”בכל יום [ורגע] יהיו 
בעיניך כחדשים”טז (כאשר ה׳ ”נותן התורה”יז, 
בלשון הוהיח, ו”כל הנותן בעין יפה הוא נותן”יט, 

שעה“כ דרושי ק“ש ד. ח
עירובין מא, א. וראה סוטה מה, ב. ט

הוספות לכש“ט )קה“ת, הוצאה שלישית( אות וד. י
ירמיה לא, יב.  יא

משלי ג, יח )ולהעיר שהכתיב שם “מאֻשר“(.  יב
זהר ח“ג וג, ב. יג

לקו“ת בחקתי מט, ג; חקת וו, א. יד
במדבר יט, ב.  טו

פסיקתא זוטא ו, ו )רש“י לדברים כו, טז(. טז
ברכות התורה.  יז

ישמח ישראל לחה“ש ד“ה “ומעתה ותחיל לפרש“. יח
ע“פ ב“ב וג, א. כשם שה׳ וותן לוו את מתות התורה  יט
)ראה עירובין וד, א( כך הוא וותן לוו גם את מתות השבת 
ידי  על  ]הייוו  בשבת  עלמא  “לכולי  כאשר  ב(,  י,  )שבת 
השבת, עם השבת[ ותוה תורה לישראל“ )שבת פו, ב( — 
בסוד “ושא את ראש“ )במדבר ד, כב(, שהאותיות שמעל 

”רצוא  של  בדרך  בהתחדשות 
ושוב”).

אורייתא  ”קוב”ה,  יש 
לשאול  אפשר  אבל  וישראל”כ, 
התורה.  את  צריך  מה  בשביל 
רק  שיהיו  מספיק  לא  למה 
קוב”ה וישראל (”ישראל ומלכא 
יעבדו  שישראל  בלחודוהי”כא), 
את ה׳, גם בלי התורה? לפי הרמז 
הזה, התורה מלמדת את האדם 
את הויסות של ”רצוא ושוב” — אם היו רק 
ישראל והקב”ה היה מצב של ”רצוא” בלי ”שוב” 
או של ”שוב” בלי ”רצוא”, והתורה היא סוד 
ה”רצוא ושוב” שיוצר את האיזון (דבר שמתחיל 
כבר ממתן תורה, בו על ”כל דיבור ודיבור שיצא 
מפי הקב”ה יצתה נשמתן של ישראל” ב”רצוא” 
והקב”ה ”הוריד טל שעתיד להחיות בו מתים 
והחיה אותם”כב ב”שוב”כג). לפי הנ”ל, שהתורה 
הרי  הראש־המוחין,  של  ושוב”  ה”רצוא  היא 
שקוב”ה כאן הוא בחינת כתר (שמעל הראש) 
— ובפרט פנימיות הכתר, סוף מדרגות האין סוףכד

— וישראל בחינת תפארת, ”תפארת ישראל”כה, 
חי”כז ישראל  ”לב  ראשכו),  לי (האומר  הלב 
(וכאשר ה׳ נמלך בנשמות ישראל על הבריאהכח
הוא בעצם נמלך עם לבוכט), סוד מדת הרחמים 

ראש )סוד “רצוא ושוב“( הן שבת )ראה הגהת צמח בפע“ח 
שער השבת פ“ח( — ובשבת יש גם כלות הופש ב“רצוא“ 
)סוד “ויכלו השמים והארץ וכל צבאם ויכל אלהים וגו׳“( והן 

מווחה ב“שוב“ )ההתיישבות של שבת(.
ע“פ זהר ח“ג עג, א. כ

ראה זהר ח“א קסד, א.  כא
שבת פח, ב. כב

“טלא  תיקון  הוא  בו מתים  להחיות  טל שעתיד  מקור  כג
דאריך,  במו“ס  המלובשת  דעתיק  גבורה  סוד  דבדולחא“, 

מקור ה“שוב“, וד“ל.
ראה ארבע מאות שקל כסף דף צה; שער היחוד פכ“ג.  כד

ובכ“מ. 
איכה ב, א.  כה

ספר הליקוטים וישב. ובכ“מ. כו
הוספות לכש“ט )קה“ת, הוצאה שלישית( אות קסט. כז

ע“פ בראשית רבה ח, ג־ז. כח
ראה בראשית רבה ח, ג — “בלבו ומלך“. כט

אפשר לשאול 
למה לא מספיק 

שיהיו רק 
קוב“ה וישראל 

)“ישראל ומלכא 
בלחודוהי“(, 

שישראל יעבדו 
את ה׳, גם בלי 

התורה?
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השייכת לישראל (”ונתן לך רחמים ורחמך”ל). 
הצדיקים חיים את ה”רצוא ושוב” באופן 
מאוזן, הם לא מתקרבים יותר מדי ולא מתרחקים 
יותר מדי. אצל מי יש ”רצוא” יותר חזק? אצל 
בעל תשובה, שהתרחק מדי ואחר כך מתקרב 
כתוב ”במקום שבעלי  לכן  יותר מהצדיק — 
יכולים  גמורים  צדיקים  אין  עומדים  תשובה 
למקום  ב”רצוא”  מתקרבים  הם  לעמוד”לא, 
שהצדיק לא מגיע. אצל בעל תשובה יכול להיות 
גם ”רצוא” לא מאוזן, לכן יש גם בעלי תשובה 
שמתים, כמו רבי אלעזר בן דורדיא, אבל אצלו 
אין על זה שום בקורת — לא כמו בחטא נדב 
ואביהוא, שהיו צדיקים — הוא נקרא ”רבי אלעזר 
בינונים  דורדיא”לב. ספר התניא, ספר של  בן 
מסביר על האיזון אצל הבינוני, אבל הוא מזכיר 
גם את בעלי התשובה ומסביר את ענינו של רבי 
אלעזר בן דורדיאלג. רבי אלעזר בן דורדיא הוא 
רבם של כל בעלי תשובהלד, הוא היוצא מן הכלל 
המלמד שעיקר תנועת התשובה הוא ”רצוא” 
ללא מעצור, ”ושבת עד הוי׳ אלהיך”לה, ”עד ועד 
בכלל”, אך בחסדי השי”ת הוא שומר שברוב ככל 
המקרים בעלי התשובה לא יגיעו לכלות הנפש 
ממש, עד להסתלקות מעלמא דין (ובכך מוכיח 
שבכללות אין בעלמא דין ”עד ועד בכלל” אלא 
”עד ולא עד בכלל”לו, בהיות ה׳ יתברך אין־סוף 

ואנחנו מוגבלים).

“רצוא ושוב“ ביחס לחכמים
התוספת על היסוד של ”רצוא ושוב” כאן 
היא שהוא נמצא ”גם בגשמי”. ”רצוא ושוב” 
אמור להיות ׳חוש׳ טבעי, שמווסת את האדם 
מתי להתקרב ומתי להתרחק, שיוצר איזון בריא 

דברים יג, יח.  ל
ברכות לד, ב. לא

ע“ז יז, א.  לב
ראה תויא סוף פמ“ג. לג

ראה עבודת עבודה לר“ש קלוגר לע“ז על אתר, ועוד. לד
דברים ד, ל.  לה

ראה מעין גוים ח“ג מאמר “הדילוג לגאולה“ הערה סג. לו

אצל האדם.
הבעל שם טוב מביא דוגמה ל”׳רצוא ושוב׳ 
אפילו בגשמי” מדברי המשנה בפרקי אבותלז — 
המאמר של רבי אליעזר, שלפי הדעה הראשונה 
במשנה הוא גדול תלמידיו של רבן יוחנן בן זכאי:

הוי מתחמם כנגד אורן של חכמים, 
למרות שהבעל שם טוב לא מביא כאן את 
הקשר לתורה — שמלמדת ”רצוא ושוב”, כנ”ל 
— הוא רומז אליו באופן ברור, בכך שהדוגמה 
היא מהיחס לחכם שמלמד אותך תורה. החכם, 
שכולו תורה וממילא ה”רצוא ושוב” אצלו מאוזן, 
מלמד גם את התלמידים ”רצוא ושוב”, שמתחיל 

מהיחס אליו עצמו:
רוצה שלא לחמם מרחוק ולא להתקרב מאד עד 

גחלת האש, כי והזהר בגחלתן שלא תכוה.
צריך להזהיר את האדם ”שלא תכוה”, אם 
יתקרב יותר מדי לגחלת, וגם ׳שלא תכבה׳, אם 
הוא יתרחק יותר מדי מהאש (כדברי הבעש”טלח
על ”אש תמיד תוקד על המזבח לא תכבה”לט).
הלשון שמצוטטת כאן, ”והזהר בגחלתן”, 
מקצרת קצת את לשון המשנה במקור — ”הוי
בגחלתן זהיר והוי חכמיםמ של אורן כנגד מתחמם
תכבה”. כל הביטוי עולה סג פעמים מהמא.  שלא
לכל תנועה יש מקור — מה המקור של ה”רצוא”, 
באופן של ”אורות דתהו”, ”בכל מאדך”מב? שם 
סג, כמו שכתוב בתניאמג. לעומת זאת המקור 
של ה”שוב”, של התיקון וההתיישבות, הוא שם 
מה. ”רצוא ושוב” צריך לכלול את שניהם, לא 
אחד בלי השני, כנ”ל, ולכן הרמז הוא כפל של 

שני השמות.

אבות פ“ב מ“י.  לז
כש“ט )קה“ת( ריז־ב. לח

ויקרא ו, ו.  לט
חכמים“ עולה 1331, 11 של אורן כנגד מתחמם רק “הוי מ

בחזקת 3, משיח במספר קדמי.
אורן כנגד מתחמם כפי הקיצור בכתר שם טוב — “הוי מא

נג ברבוע  תכוה“ — עולה  שלא בגחלתן והזהר חכמים של
)הוי׳ פחות מהערך של הווסח במשוה(.

דברים ו, ה.  מב
ראה קו“א ד“ה “להבין מ“ש בפע“ח“ )קוה, ב(. מג
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אהבת שלום

רוח־נשמה־חיה־יחידה, והן כנגד חמש בחינות 
בשלהבת הנר, חשמל־אש־נגה־זהר־חשך (כדברי 

הגר”אד): 
חשמל היינו האש בגוון תכלת (כהה), ”נהורא 
(ה המלכות  כנגד  בפתילה,  הנאחז  אוכמא” 

אחרונה בשם הוי׳) וכנגד בחינת נפש (הקשורה 
בגוף כשלהבת בגחלת). 

חוורא”)  (”נהורא  הבהיר  הגוון  היינו  אש 
של השלהבת, כנגד המדות (ו בשם הוי׳), וכנגד 

בחינת רוח. 
וגה הוא האור שסביב האש (׳הילה׳ שניתן 
לראות כאשר העינים כמעט עצומות), כנגד בינה 
(ה ראשונה בשם הוי׳) וכנגד נשמה. שלשת אלו 
כתובים יחד במעשה מרכבה ”אש מתלקחת ונגה 
לו סביב ומתוכה כעין החשמל מתוך האש”ה, 
ורמז מובהק: חשמל אש נגה = שלהבת (אלו 

הבחינות השייכות לשלהבת עצמה).
כתוצאה  הוא האור המתפשט בחלל  זהר 
מהנר, כנגד החכמה (י בשם הוי׳), וכנגד החיה 
עד  נרנ”ח,  המדרגות  ארבע  כאן,  עד  בנפש. 
 =  949 = זהר  נגה  חשמל אש  בנפש,  החכמה 

אהבת ישראל = אהבה פעמים חכמה. 
חשך עליון היינו מקור האש (ב׳גלגל האש׳), 
”ישת חשך סתרו”, כנגד הכתר (אריך אנפין), 
אש  קוצו של י, מדרגת יחידה. הכל יחד, חשמל

פירוש הגר“א לספר יצירה פ“א מ“ז. ד
יחזקאל א, ד. וראה שם פס׳ כז. ה

הַעֲלתְֹךָ אֶת הַנֵּרֹת  ר אֶל אַהֲרֹן וְאָמַרְתָּ אֵלָיו בְּ בֵּ דַּ
ן  עַשׂ כֵּ בְעַת הַנֵּרוֹת. וַיַּ נוֹרָה יָאִירוּ שִׁ נֵי הַמְּ אֶל מוּל פְּ
ה  ר צִוָּ אֲשֶׁ נוֹרָה הֶעֱלָה נֵרֹתֶיהָ כַּ נֵי הַמְּ אַהֲרֹן אֶל מוּל פְּ

ה.א ה׳ אֶת מֹשֶׁ
פירוש שכל רמ"ח איבריך וכל כוחך וחיותך 
שבגופך, תשעבד למצוה זו של הדלקת הנרות, ועל 
ידי זה תעלה את גופך עם המצוה. גם נרות רומז 
לכללות המצוות, על דרך הכתוב נר מצוה. ופירושו 
שאמר לו שצריך להעלות ולשעבד כל רמ"ח אבריו 
למצוות השי"ת. ועל זה נאמר ויעש כן אהרן, ופירש 

רש"י, להגיד שבחו של אהרן שלא שינה.
כל מצוה היא נר, ”כי נר מצוה ותורה אור”ב, 
וכל נשמה היא נר, ”נר הוי׳ נשמת אדם”ג. בכל 
לדעת־להרגיש  עליו  מקיים,  שאדם  מצוה 
אבריו  רמח  את  ולשעבד  נר,  היא  שהמצוה 
למצוות ה׳ (כנגד רמח מצוות עשה, ויחד עם 
שתי כנפיים של אהבה ויראה = נר), ואז נר־
המצוה מעורר ומעלה את נר־הנשמה, ”בהעלתֹך 

[אתה עצמך עולה] את הנרות”. 

חלקי הנר והנשמה
”בהעלתֹך, עד שתהא שלהבת עולה מאליה” 
נר־ ושלהבת  המנורה  של  הנר  שלהבת   —
הנשמה. בפרט, בנשמה יש חמש בחינות, נפש־

וערך ע“י יוסף פלאי לפי רשימת הרב תשפ“ד.
במדבר ח, ב־ג. א

משלי ו, כג. ב
משלי כ, כז. ג
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נגה זהר חשך עליון = 1443 = יחידה פעמים הוי׳ 
אחד (אחד אחד אחד).

זריזות במתינות
”ויעש כן אהרן, להגיד שבחו של אהרן שלא 
שינה”, מפרש האהבת שלום: אהרן עשה את 
עבודתו בכוונה הראויה והעלה את נר המצוה 
ונר הנשמה. בהמשך מביא האהבת שלום פירוש 

נוסף: 
או יאמר בכוונת רש"י ויעש כן אהרן. להגיד 
ספר  לשון  בהקדם  שינה.  שלא  אהרן  של  שבחו 
הקדוש ראשית חכמה בשער הקדושה וזה לשונו, 
שחסיד אחד היה מתבודד מהמתבודדים, הפורשים 
מעניני העולם, שהיה לעולם דבק בהשי"ת, ובהמשך 
הזמן בא החסיד ליישוב, ולא הכירו בו, ועשאוהו 
שמש בית הכנסת, וכשהיה נותן השמן בנרות היה 
שופך מהשמן בחוץ, כי מרוב דבקותו לא היה יכול 
לכוין לתת השמן בתוך הנרות. וחכם הקהל הבין 
הדבר, ואמר, השמש הזה ראוי שיהיה חכם במקומי, 
ואני אשמש תחתיו. ועל כיוצא בזה נאמר באהבתה 
תשגה תמיד, כי מרוב אהבת התורה והדבקות בה, 
עד כאן לשונו הקדוש  הזה,  ישגה בדברי העולם 

והמתוק. 
וזו היא כוונת רש"י על ויעש כן אהרן, להגיד 
שבחו של אהרן שלא שינה, פירוש הגם שבוודאי 
היה אהרן טרוד בשכלו ומוחו לכוין כוונות וסודות 
עליונים הראוים למצוה זאת כנודע, אפילו הכי היה 
והיה קושר  ולא שינה,  כן בגשמי,  גם  לכוין  יכול 
הגשמי ברוחני. וזהו פלא גדול, ששיבחה התורה 

הקדושה ודו"ק.
מרוב דבקות והתלהבות, השמן עלול להשפך 
מחוץ לכלי, כמו שאירע לאותו חסיד פרוש... אך 
הפלא הגדול של אהרן הכהן, ”שבחו של אהרן”, 
הוא שעם כל דבקותו, בכוונות וסודות עליונים 
ברוחניות, היה מכוון כפשוטו בעשיית המעשה 

”זריזות  של  הסוד  זהו  ובדיוק.  כראוי  הגשמי 
במתינות”ו — גם כאשר ממהרים לקיים את 
המצוה בזריזות מכל מקום הכל במתינות (וזהו 
עיקר הדגש במעשהז). כך האור של הזריזות 
מתלבש בכלי של מתינות (וכך הזריזות אינה 

פזיזות) וישוב הדעת, סוד תיקון הדעתח.
כל זה נוגע ליחס בין ישן וחדש. בדבר חדש 
יש זריזות והתלהבות, מה שאין כן בדבר ישן, 
קבוע ומוכר. והנה אהרן מיטיב ומדליק את הנרות 
בכל יום תמיד, ובכל זאת הוא עושה זאת בכל יום 
באופן חדש לגמרי. כך יש לדרוש ”להגיד שבחו 
של אהרן שלא שנה” כמו ”לא שָנָה”, דהיינו 
בו  ואין  ושוב  שוב  אותו  ששונים  מעשה־ישן 
התחדשות, אבל אצל אהרן הכל חדש, ”חדשים 
לבקרים”, ומצד זה יש זריזות, אלא שהכל נעשה 
גם בישוב הדעת ובמתינות כמו דבר ישן, ללא 
שינוי (”לא שִנה”). ”חדשים גם ישנים [חדש 

וישן יחד] דודי צפנתי לך”.
והרמז: ”ויעש כן אהרן” ס”ת שנן = 400
(שלמות ותכלית הא־ב), ושאר האותיות = חדש
(יב צירופי הוי׳, כד פעמים אחד). שנן הוא לשון 
”ושננתם לבניך”, לחזור על הלימוד שוב ושוב 
עד מאה פעמים, עד שנראה כמו ׳ישן׳, ובכל זאת 
צריך להיות כמו חדש (”בכל יום יהיו בעיניך 
השינון  את  עוברים  כאשר  אכן,  כחדשים”). 
של מאה פעמים, ולומדים בפעם המאה־ואחת 
(מעבר לרגילות), אז מגיע החידוש האמתי, חדש.

”ויעש כן אהרן” ב׳אחור׳ (שלבים מתפתחים 
והולכים, כמו זריזות במתינות, עשיה מחושבת): 
ויעש ויעש כן ויעש כן אהרן = 1554 = יחידה

פעמים מב (שם מב שייך לדרגת היחידה).

הוספות לכתר שם טוב )קה“ת( אות רה. ו
כפי שראו היטב בכל הוהגתו של הרבי מליובאוויטש. ז

ראה בספר מודעות טבעית עמ׳ וז ואילך. ח
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רבי ישכר דוב מראדושיץ נולד בשנת תקכ“ה לרבי יצחק, שהיה משב“ק אצל המגיד 
ממעזריטש. כאשר הגיע רבי יצחק לפרקו, הפציר בו המגיד ממעזריטש שישא לאישה את 
מרים, המשרתת בביתו, שהיתה חולנית והתקשתה למצוא את זיווגה. בתמורה למעשה זה 

הבטיח המגיד לרבי יצחק שיוולד לו בן שיאיר את העולם, ואכן נולד לו רבי ישכר דוב. 
בצעירותו התגורר רבי ישכר דוב בחמלניק שם שרת את רבי אליעזר ליפא ווייסבלום, 
בנו של רבי אלימלך מליז׳נסק, שהתגורר שם. פרט לכך, למד אצל צדיקים רבים כרבי 

אלימלך מליז'נסק, רבי משה לייב מסאסוב, החוזה מלובלין ועוד רבים. באותה תקופה עוד 
לא התפרסם שמו, והוא חי בעוני גדול תוך הקפדה שלא לבקש דבר מאיש, עד שלבסוף 

נודע כבעל מופת גדול ורבים נהרו לפתחו. אחד מצאצאיו הוציא את הספר ׳נפלאות הסבא 
קדישא׳, ובו עדויות על רפוי חולים למעלה מדרך הטבע, על ישועות רבות שפעל הצדיק ואף 
על תחיית המתים. הסבא קדישא נסתלק ביום שישי ערב שבת פרשת שלח, י“ח בסיוון תר“ג. 

פעם  בא  ז"ל  מבריזין  יצחק  יעקב  ר׳  החסיד 
ל"סבא קדישא" מראדושיץ ז"ל )כך היה נקרא הרב 
הקדוש ר׳ ישכר דוב מרדושיץ(, ושפך לפניו צערו 
ומרי שיחו: זרעו אינו מתקיים בחיים, בניו מתים 
בילדותם. ציווה עליו סבא קדישא, שכשתגיע אשתו 
לפרקה קרוב לשעת לידתה, יבוא אליו. החסיד עשה 
כדברי הצדיק, וכשהגיעה אשתו לחודש השביעי 
להריונה נזדרז ונסע לראדושיץ. הצדיק שאל אותו 
לשם אביו, וכשהשיב לו ששמו היה "ירמיה", ציווהו 
לקרוא את שם בנו אשר יולד לו "חיים ירמיה". קודם 
לברכת  לצדיק  החסיד  נכנס  מראדושיץ  נסיעתו 
יהיה  שיוולד  שהבן  הצדיק  אותו  ובירך  פרידה, 
של קיימא. וסיים את דבריו בתיבות אלו: "ובני דן 
חֻשים". לא הרהיב האיש עוז לשאול את הצדיק 
לפשר הדברים, ונסע לביתו, ואשתו ילדה בן, וקרא 

את שמו "חיים ירמיה" כפקודת הצדיק.
ותשוקה עזה נתעוררה בלב החסיד להבין את 
כוונת הצדיק בפסוק "ובני־דן 
חֻשים" שאמר לו. סיפר את 

הדבר לפני כל תלמידי החכמים והחסידים שבעירו 
וכל אחד מהם אמר פירוש אחר על זה, אבל לא 
וכתב את הדבר  נמלך  באזניו,  נכנסו פתרוניהם 
לא  וחבריו  הוא  וגם  רב בפשיסחא.  לגיסו שהיה 

יכלו להשיג כוונת הצדיק. כך עברה שנה שלמה.
לשנה השנייה חזר והציע שוב את הדבר לפני 
החבורה  מפי  ונזרקה  בעירו,  והחסידים  החכמים 
פירוש, שכולם הסכימו והחליטו עליו שהוא הוא 
הפירוש הנכון: הצדיק נתכוון לרמז, שאף־על־פי 
שלדן היה רק בן אחד, חֻשים, מכל מקום כתוב עליו 
בלשון רבים "ובני", מפני שמהבן האחד הזה יצאו 
בנים הרבה, ושבטו של דן היה מרובה באוכלוסין 
— כדאיתא בגמרא: "ובני דן חֻשים — שהיו מרובין 
כחֻשים של קנה". ורמז לו הצדיק בזה, שעוד בנים 
לא יוליד והבן הזה יהיה אצלו יחיד, אלא שצאצאי 
הבן הזה יהיו מרובים. וכך היה: חיים ירמיה זה היה 
בן יחיד להוריו, אלא שהמשפחה נתרבתה: הוא, 

חיים ירמיה, הוליד בנים ובנות רבים.
[סיפורי חסידים — רש”י זוין, ח”א]  וערך ע“י יהודה הס.
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מה עושה צדיק הרוצה לברך את החסיד 
בבנים, אבל מסיבות נעלמות קשה לו לעשות 
זאת? התשובה החורזת את הסיפור היא, ש”בני 
בנים הריהם כבנים”: את הבן הילוד הוא מצוה 
לקרוא על שם סבו, ואת האב הוא מברך בריבוי 
גדול של נכדים. כמו קנה יחיד שממנו יוצאים 
עלים רבים (”חֻשים של קנה”), יכול גם בן אחד 

להפוך לבנים רבים מאוד.
הריבוי הגדול של חֻשים הוא תכונה משיחית 
— כנודע שחֻשים אותיות משיח. גם המשיח, 
עליו נאמר ”לםרבה המשרה ולשלום אין קץ 
גו׳”, הוא אדם אחד ויחיד שמאיר הארה אין 
סופית. המשיח מאיר לעולם כולו, וגם לדורות 
כולם: כך נרמז בפסוק ”ייראוך עם שמש ולפני
ירח דור דורים” — סופי תיבות משיח — כי 
המשיח הוא כנר אחד המאיר לכל עבר, עד אין 

סוף ממש. 
היות הבנים דבר אחד עם הוריהם, מתחבר 
לחֻשים בן דן גם באופן אחר: הפסוק ”ובני דן 
היורדות  הנפשות  מניין  בתוך  מובא  חֻשים” 
למצרים, המסתכם בכתוב בשבעים נפש. אך 
כאשר סופרים את השמות, מסתבר כי קיימים 
ברשימה שישים ותשע בלבד! לשאלה מובאים 
תירוצים שונים, וזה הנוגע לענייננו מובא בספר 
פרדס יוסף: בספר התורה של רבי מאיר, הוא 
מזכיר לנו, נמצא כתוב דווקא ”ובן דן חושים”. 
המחבר מתרץ זאת בכך, שלשיטת רבי מאיר 
יוכבד —  ולפיכך  נחשב כאדם עצמאי,  עובר 
נכדתו של יעקב, שהיתה בשעת הירידה למצרים 
בבטן אמה — משלימה את משפחתו למניין 
שבעים. אך לפי חכמים, הפוסקים ש׳עובר ירך 

אימו׳, נדרש לפצל את חֻשים לשניים, ולכתוב 
”ובוי דן חֻשים”. 

ההתחלפות הזו של יוכבד עם חֻשים בן דן, 
מלמדת שהוא כולל בתוכו גם את סוד יוכבד 
— אמו של משה רבינו. והנה, גם שם אביו, דן, 
רומז להתרחשות מכוננת בחיי מרים — בתה 
של יוכבד: המידה של קל וחומר מכונה במשנה 
׳דין׳, כשמו של דן, ויש לכך משמעות רבה עבורה. 
בפרשתנו מסופר על צרעת מרים, המתוארת על 
ידי ה׳ במונחים של ׳קל וחומר׳: ”ואביה ירקֹ ירק 
בפניה, הלא תכלם שבעת ימים?! תִסגר שבעת 
ימים מחוץ למחנה ואחר תאסף”. גם תפילת 
משה לרפואתה פותחת בשם ”אל”, המקביל 
על פי הסוד לקל וחומר — כאשר שלוש עשרה 
המידות שהתורה נדרשת בהן מקבילות לי”ג 

מידות הרחמים.
הן  כי  מבינים,  כאשר  ההקבלה מתעצמת 
מרים הן יוכבד קשורות בריבוי ילדים: שתיהן 
היו המילדות במצרים, על יוכבד נאמר כי ”ילדה 
שישים ריבוא בכרס אחת” ומרים השיבה את 
הוריה זה לזו ופעלה להולדת משה רבינו. אפילו 
סיפור הצרעת בא על כך, שמרים ביקרה את 
פרישתו של משה מן האישה — ובטל בכך גם 

מפריה ורביה.
אם נשוב מיוכבד ומרים לחֻשים (אותיות 
משיח), בו פתחנו, הרי שהנישואין וריבוי הילודה 
הם דבר משיחי מאוד: ביאת משיח תלויה בריבוי 
הילודה, ובניגוד למשה רבינו, הוא לא יפרוש 
מהאישה. ומה בדבר חלוקתו של חֻשים לשניים, 
על פי ה׳פרדס יוסף׳? שני חֻשים הם שני משיח 

— משיח בן יוסף ומשיח בן דוד.



27
ת

רי
עב

דה
בו

ע
ת |

ע
ד

לוי
גי

27

גילוי דעת
עבודה עברית

על הפסוק “וכי תמכרו ממכר לעמיתך או קנהֹ מיד עמיתך“א פירשו חז“ל “כשאתה מוכר 
מכור לישראל חברך. אם באת לקנות קנה מישראל חברך“ב, וכן נפסקה הלכה שיש להעדיף 

העסקת פועלים יהודיםג, גם במחיר גבוה יותרד. 
עבודה עברית היא ביטוי לאהבת ישראל ואחדות ישראל. “והחזקת בו... וחי אחיך עמך“ה, 
“כל ישראל אחים זה עם זה“ו. בימים אלו במיוחד, יש להרבות באהבה ואחוה בינינו ולכן יש 
להדר בעבודה עברית. כשם שחיילינו היקרים מוסרים את הנפש באהבת ישראל “בכל נפשך“, 

כך עלינו להשקיע ביחסי אחוה בחיי היום־יום “בכל מאדך, בכל ממונך“ז. 
ערך העבודה העברית חשוב במיוחד בבניין הארץ והחברה בימינו, ובעידוד לחיי עמל ויצירה. 
“ששת ימים תעבדֹ, כשם שנצטוו ישראל על השבת כך נצטוו על המלאכה“ח, “כי ה׳ אלהיך 

ברכך בכל מעשה ידך“ט.
כל זאת מלבד הסכנה הבטחונית בהעסקת אויבים )כפי שהתברר גם בשפיכות הדמים 
הנוראה בידי העמלקים בשמחת־תורה השנה(, ומלבד הדאגה הפשוטה שלא לפרנס את 

האויב ולחזק את אחיזתו בארץי. 
תחזקנה ידי הפועלים להרמת קרן העבודה העברית בכל רחבי הארץ, “נעשו בני ישראל 
אגודה אחת, התקינו עצמכם לגאולה“יא! בעזרת ה׳ נזכה לבניין הארץ בקדושה ולנצחון מלא 

על אויבי ישראל, “גפן ממצרים תסיע תגרש גוים ותטעֶהָ“יב.

ויקרא כה, יד. א
תו“כ. רש“י עה“פ.  ב

תשב“ץ ח“ג קוא. שו“ת הרמ“א י. ספר אהבת חסד לחפץ חיים. דרך אמווה מתוות עויים פ“י ה“ז. ג
אהבת חסד ח“א ה־ו. והגר“מ אליהו זצ“ל הורה שיש להוסיף עד שליש. ד

ויקרא כה, לה־לו. הלכות מתוות עויים פ“י ה“ז )“ממציא לו מלאכה כדי לחזק ידו“(. ה
במדבר רבה ט, יא. ו

ברכות פ“ט מ“ה. וכתב החפץ חיים באהבת חסד “ויש לו לאדם לבטוח בה׳ שעל ידי זה שהוא מקיים  ז
מצוה זו של ׳והחזקת בו׳... יתן לו השם יתברך הצלחה בהבית שבווה אותו או בהוסיעה שווסע בה, מלבד 

שכרו הגדול המוכן לו בעולם הבא עבור זה“. 
אבות דרבי ותן. מכילתא דרשב“י. ח

דברים ב, ז. ובמדרש תהלים כג “יכול אפילו יושב ובטל, תלמוד לומר בכל מעשה ידך, אם עשה אדם  ט
הרי הוא מתברך, ואם לאו איוו מתברך“.

וראה במדבר לג, וה “וְאִם לֹא תוֹרִישׁוּ אֶת יֹשְׁבֵי הָאָרֶץ מִפְּוֵיכֶם וְהָיָה אֲשֶׁר תּוֹתִירוּ מֵהֶם לְשִׂכִּים בְּעֵיוֵיכֶם  י
וְלִצְוִיוִם בְּצִדֵּיכֶם וְצָרֲרוּ אֶתְכֶם עַל הָאָרֶץ אֲשֶׁר אַתֶּם יֹשְׁבִים בָּהּ“, ופירש אור החיים הקדוש “כאן ותכוין לומר 

שהגם שהם יותירו אותם לצד הרצון והשמחה בהם לצורכיהם הוא מבשרם שיהיו לשיכים וגו׳“.
בראשית רבה צח, ב. יא

תהלים פ, ט. יב

בס“ד י"א סיון תשפ“ד
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מענות ותשובות
שו“ת עם הרב

מ
מענה:

שראיתם  הרבי  של  התשובה 
(בגימטריא  פרטית  בהשגחה 
טובה  כידוע)  קודש,  אגרות 
מאד. הנקודה של האגרת היא 
שרפואת הגוף תלויה בחיזוק 
התורה  קיום  ע”י  הנפש 
והמצות, ואם העבודה בקיום 
מיראת  היא  והמצות  התורה 
ה׳ — אזי הרפואה היא מכאן 
ולהבא, אבל אם העבודה היא 
מאהבת ה׳ — אזי כל הענין 

הבלתי רצוי נעקר מעיקרו.
להוסיף שבמקור שהרבי  ויש 
מדובר  א)  פו,  (יומא  מביא 
אודות תשובה מיראה ותשובה 
שאין  בהיות  אבל  מאהבה, 
הרבי משתמש במלה תשובה 
במכתב, רק במלה עבודה, יש 
הפסוקים  לשני  שרומז  לומר 
תהלים  בספר  המקבילים 
(בפרק ב ובפרק ק) — ”עבדו 
את הוי׳ ביראה” ו”עבדו את 
לומר  והיינו  בשמחה”.  הוי׳ 
היא  היא  מאהבה  שתשובה 
של  שמחה  בשמחה,  עבודה 
ומצוה  מצוה  כל  של  מצוה, 
מקור  כאשר  לקיים,  שזוכים 
גבול  ללא  שמחה  השמחה, 
ממש, היא מעצם העובדה שה׳ 
עשני יהודי וכו׳. על ידי שמחה 
מתחזקת מדת הבטחון בנפש, 

הבא ]ח“ז א׳תתקיז[:
מתקנת  רפואה  אשר  “...ידוע, 
מכאן ולהבא )כתובות עד, ב( אבל 
אפשר גם לעקור את כל ]הענין[ 
מעיקרו )ראה חולין מח, א. שו“ת 
צפנת פענח ח“א סי“ד(. והנה הגוף 
חיותו ובריאותו תלוים בנפש, וחיות 
ובריאות הנפש של איש הישראלי 
תלוים בתומ“צ, וכמרז“ל “רמ“ח 
שס“ה  אברים  רמ“ח  כנגד  מ“ע 
)זהר  גידים“  שס“ה  כנגד  מל“ת 
דמיון  רק  זה  ב(, שאין  ח“א קע, 
מפני  אדרבה  אלא  במספר, 
שייכות הענינים זל“ז משתוים הם 

במספרן )ראה תניא פרק נ“א(.
ברוחניות,  האדם  ברפואת  והנה 
רפואת הנפש, שמזה משתלשלת 
שני  ג“כ  ישנם  הגוף,  רפואת 
המצב  תיקון  רק  אם  האופנים, 
הדבר  עקירת  או  ולהבא,  מכאן 
עבודה  ע“י  אם  והוא  מעיקרו 
מיראה או מאהבה )יומא פו, א(, 
אשר ע“י עבודה מאהבה לא נשאר 
גם רושם ממצב הבלתי מתאים 
הקודם ברוחניות, וחוזרים לאיתנם 
בגשמיות וברוחניות, לאיתן שבגוף 
)ראה  שבנשמה  איתן  גילוי  ע“י 
כנחל,  וצדקה  ד“ה  בתניא  קו“א 
לקו“ת ר“פ ראה, ד“ה אנכי נותן 

לפניכם היום ברכה(“.
נשמח להבין את משמעות דברי 

הרבי לענייננו.

 שינויים בחיים 
 ושליחות 

לאחרונה אנחנו מרגישים שכדאי 
לנו לעבור דירה מהעיר למקום בו 
יהיה יותר מרחב לילדים, הרגשת 
לנו  גם  ואולי  והשפעה,  שייכות 
ולהיות  להשפיע  אפשרות  יותר 
חלק. אמנם נחמד לנו במקום בו 
אנו גרים עכשיו, אך כאמור, אנחנו 
בעיקר  בשינוי  צורך  מרגישים 
בשביל הילדים. נשמח לעצת הרב.

מענה:
”מה  בהירות  לקבל  צריך 
שהרבי  (כפי  באמת”  רוצה 
ולהיות  בזמנו)  לי  כתב 
לקיים  (ושמחים)  ממוקדים 
בהתאם  ההחלטות  את 
יש  והאמיתי.  הפנימי  לרצון 
בהפצת  גדולה  שליחות  לכם 
המעינות חוצה ובכל ההחלטות 
את  בחשבון  להביא  צריך 
(של  על השליחות  ההשפעה 

כל בני המשפחה).
ומופלגה  רבה  הצלחה  ברכת 

ובשורות טובות!

 רפואה מאהבה 
אנחנו מתמודדים כעת עם אתגר 
רפואי וכשהכנסנו שאלה על כך 
באגרות־קודש קבלנו את המענה 
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בַּפָּרָשָׁה שֶׁלָּנוּ מְקַבֵּל אַהֲרןֹ הַכּהֵֹן אֶת 
מִצְוַת הַדְלָקַת נֵרוֹת הַמְּנוֹרָה. לְהוֹרָאָה 
לַתּוֹצָאָה  כָּפוּל  תֵּאוּר  גַּם  מְצרָֹף  זוֹ 
הַמְּנוֹרָה  פְּנֵי  מוּל  ”אֶל  הַמִּתְבַּקֶּשֶׁת: 
יאִָירוּ שִׁבְעַת הַנּרֵוֹת”. כְּלוֹמַר, עַל שִׁבְעַת 
וְעַל אוֹרָם לִהְיוֹת מְכֻוָּן  הַנֵּרוֹת לְהָאִיר, 
”אֶל מוּל פְּניֵ הַמְּנוֹרָה”. תֵּאוּר הַתּוֹצָאָה 
בָּא לָתֵת הַדְרָכָה לְאַהֲרןֹ כֵּיצַד עָלָיו לִנְהגֹ 
כְּדֵי לְבַצֵּעַ אֶת הַמְּשִׂימָה שֶׁהֻטְּלָה עָלָיו.

כָּל  גַּם  מְקַבֵּל  הַזּוֹ  הַמְּשִׂימָה  אֶת 
אֶחָד מֵאִתָּנוּ. אֵי» אֲנִי יוֹדֵעַ? רֵאשִׁית, כִּי 
הַתּוֹרָה נִצְחִית, וְכָל מָה שֶׁכָּתוּב בָּהּ שַׁיָּ» 
תָּמִיד, בְּכָל מָקוֹם וּבְכָל זְמַן. אֲבָל חוּץ 

י
אָנכִֹי וְהַיְלָדִים

הַמָּדוֹר לְיַלְדֵי יִשְׂרָאֵל

תֺ ו רֵּ נ בְעַת הַ שִׁ  ּ רו י אִָ י

לע"נ חיה שרה בת ר' משה ע"ה וכתב ע"י הרב שילה אופן.

הַנֵּרוֹת  הַדְלָקַת  כִּי  לַהֲלָכָה  נִפְסַק  מִכָּ», 
יְכוֹלָה לְהֵעָשׂוֹת עַל יְדֵי כָּל יְהוּדִי, וְלָאו 
דַּוְקָא עַל יְדֵי כּהֵֹן, וּמִמֵּילָא גַּם לִי וּלְ¯ ישֵׁ 

חֵלֶק בַּהַדְלָקָה. 

נורָֺה ֵי הַמְּ נ פְּ
הַיּוֹם חִלְּקוּ לָנוּ בַּכִּתָּה דַּפִּים לַהוֹרִים 
הָרַב  הַלִּמּוּדִים.  שְׁנַת  סִיּוּם  לִקְרַאת 
עָשָׂה זאֹת בְּסוֹף הַיּוֹם, בַּשִּׁעוּר הָאַחֲרוֹן, 
(גַּם  הַבַּיְתָה  לָלֶכֶת  מִהֲרוּ  כְּבָר  כְּשֶׁכֻּלָּם 
הוּא מִהֵר) וְלָכֵן הַחֲלֻקָּה נעֶֶשְׂתָה בְּחָפְזָה. 
הַמּוֹרֶה דָּאַג שֶׁאַף אֶחָד לאֹ יצֵֵא מֵהַכִּתָּה 
שֶׁעָסַק  כְּדֵי  וְתוֹ»  הַדַּף,  אֶת  לְקַבֵּל  בְּלִי 
בְּרִשּׁוּם בַּיּוֹמָן הִגִּישׁ אוֹתוֹ לְכָל תַּלְמִיד 

אותיות  שמחשבה  וכידוע 
הוי׳  את  (”עבדו  בשמחה 
המחשבה  ותיקון  בשמחה”), 
הוא תמיד לחשוב טוב, בבטחון 
(ראה  בעדנו  גומר  בה׳  גמור 
 — התניא)  לספר  הקדמה 
”חשוב טוב יהיה טוב”, בטוב 

הנראה והנגלה ובקרוב ממש.
הרבי מסיים שעל ידי העבודה 
מאהבה הנשמה והגוף חוזרים 
לאיתנם, ומפנה לקו”א בתניא 
ד”ה וצדקה כנחל (איתן). כאן 
ללמוד  היא  שהסגולה  רמוז 
בעיון את ספר התניא אותיות 

איתן כנודע (החל מד”ה הנ”ל), 
ולהרבות במצות  וגם לעסוק 
הצדקה (ברוחניות ובגשמיות), 
וגאולה  שהיא מביאה רפואה 

לעולם.
בברכת רפואה שלמה ובשורות 

טובות בכל.
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שֶׁעָבַר לְפָנָיו. דָּאַג, אֲבָל בִּכְלָל לאֹ הִבִּיט 
בָּנוּ. הַמְּסִירָה הָיְתָה כִּלְאַחַר ידָ.

אֲבָל בְּסִיּוּם הַמַּחֲצִית, כְּשֶׁהָרַב חִלֵּק 
לָנוּ אֶת הַתְּעוּדוֹת, הוּא נָהַג אַחֶרֶת. כָּל 
אֶחָד נִכְנסַ בְּתוֹרוֹ וְקִבֵּל אֶת מְלאֹ תְּשׂוּמֶת 
הַלֵּב. יחַַד עָבַר אִתִּי עַל הַצִּיּוּנִים, הֶחֱמִיא 
לַהַצְלָחוֹת וְהֵעִיר לִי עַל הַנִּדְרָשׁ שִׁפּוּר. 
יָדִי  אֶת  לָחַץ  רָחָב,  חִיּוּ»  חִיֵּ»  לְסִיּוּם 
וְהִגִּישׁ לִי אֶת הַמַּעֲטָפָה, בְּצֵרוּף  בְּחִבָּה 

צ׳וּפָּר קָטָן כַּמּוּבָן.
אוֹתוֹ רַב, אוֹתוֹ תַּלְמִיד, שְׁניֵ מִקְרִים 
שֶׁל חֲלֻקַּת דַּף רִשְׁמִי, וּבְכָל זאֹת הֶבְדֵּל 
שָׁמַיִם וָאָרֶץ. מָה מְלַמֵּד אוֹתִי הַהֶבְדֵּל? 
אֵין  טֶכְנִי  בְּמַעֲשֶׂה  מְדֻבָּר  שֶׁכַּאֲשֶׁר 
כַּאֲשֶׁר  אֲבָל  הַפָּנִים,  לְהַבָּעַת  מַשְׁמָעוּת 
וּמַשְׁמָעוּת  עֵרֶ»  בַּעַל  הוּא  הַמַּעֲשֶׂה 
בְּתוֹ»  לַמִּתְחוֹלֵל  בִּטּוּי  הַפָּנִים  נוֹתְנוֹת 

הַלֵּב. הַפָּוִים מְגַלּוֹת אֶת הַפְּוִימִיּוּת.
אַהֲרןֹ הַכּהֵֹן מְצֻוֶּה לְהַדְלִיק אֶת הַנּרֵוֹת 
הַמְּנוֹרָה”.  פְּנֵי  בְּאפֶֹן שֶׁיּאִָירוּ ”אֶל מוּל 

מַהִי פְּנִימִיּוּת הַמְּנוֹרָה?

ותֺ רֵּ בְעַת הַנ שִׁ  ּ ירו אִָ י
נַכִּיר קדֶֹם אֶת הַמְּנוֹרָה. הִיא עֲשׂוּיהָ 
לְשִׁבְעָה  מִתְפַּצֶּלֶת  אַ»  אַחַת,  מִקְשָׁה 
קָנִים נִפְרָדִים שֶׁעוֹלִים כֻּלָּם כְּלַפֵּי מַעְלָה. 
לאֹ מִזְּמַן פָּגַשְׁנוּ אֶת שֶׁבַע הַמִּדּוֹת שֶׁלָּנוּ, 
מֵחֶסֶד וְעַד מַלְכוּת. זוֹכְרִים אֶת הַכַּוָּנוֹת 
שֶׁל סְפִירַת הָעמֶֹר? הַמְּנוֹרָה הִיא סִמְלוֹ 
הוּא  גַּם  הַמִּתְפַּצֵּל  יִשְׂרָאֵל,  עַם  שֶׁל 
לְשִׁבְעָה סוּגִים שׁוֹנִים שֶׁל יְהוּדִים וּלְשֶׁבַע 

דְּרָכִים שׁוֹנוֹת שֶׁל עֲבוֹדַת ה׳: 

בְּבֵית הַכְּנסֶֶת שֶׁלָּנוּ ישֵׁ שְׁניֵ אֲנָשִׁים 
שֶׁכָּל ילֶֶד מַכִּיר — אִיצִיק הַגּבַַּאי וְאַבְרוּם 
הַגַּבַּאי  אִיצִיק  עִם  הַסֻּכָּרִיּוֹת.  מְחַלֵּק 
כָּ»  טוֹבִים,  יְחָסִים  עַל  לִשְׁמרֹ  מֻמְלָץ 
ישֵׁ לְ¯ סִכּוּי טוֹב לְקַבֵּל מִמֶּנּוּ אֶת כִּבּוּד 
הַ׳גְּלִילָה׳ בְּסִיּוּם קְרִיאַת הַתּוֹרָה. אֲבָל זהֶ 
עוֹד לאֹ הָעִקָּר. כְּשֶׁאִיצִיק יוֹצֵא הַחוּצָה 
לִגְערֹ בִּילָדִים שֶׁעוֹשִׂים רַעַשׁ — מַמָּשׁ 
כְּדַאי לאֹ לִהְיוֹת בָּאֵזוֹר. עַצְבָּנִי, חֲבָל עַל 
הַזְּמַן... לְעֻמָּתוֹ, עִם אַבְרוּם הַחֶבְרֵה׳מָן 
כִּי  מְיֻחָדִים,  בִּיחָסִים  לִהְיוֹת  צָרִי»  לאֹ 
ילֶֶד  אֵין  כֻּלָּם.  אֶת  אוֹהֵב  פָּשׁוּט  הוּא 
שֶׁלּאֹ מְקַבֵּל מִמֶּנּוּ אֶת הַמַּמְתָּק הַשְּׁבוּעִי 

בְּתוֹסֶפֶת צְבִיטָה בַּלֶּחִי.
מְצֻיּנֶֶת  דֻּגְמָה  הֵם  וְאַבְרוּם  אִיצִיק 
לְהָבִין אֵי» שְׁניֵ אֲנָשִׁים, שֶׁכָּל כָּ» שׁוֹנִים 
לְמַטָּרָה  בְּעֶצֶם  מְכֻוָּנִים  מֵהַשֵּׁנִי,  אֶחָד 
הַתְּפִלָּה  חֲשׁוּבָה  מְאוֹד  לִשְׁנֵיהֶם  אַחַת. 
בְּבֵית  הַיְּלָדִים  שִׁלּוּב  חָשׁוּב  וְלִשְׁנֵיהֶם 
הֵם  כְּאִלּוּ  נִרְאֶה  הַצִּבּוּר.  עִם  הַכְּנֶסֶת 
חִלְּקוּ בֵּיניֵהֶם אֶת הַתַּפְקִידִים — אַבְרוּם 
יְקָרֵב אֶת הַיְּלָדִים בְּאַהֲבָה וְאִלּוּ אִיצִיק 
וִיחַלֵּק אֶת  וְהַגְּבוּלוֹת  הַסֵּדֶר  יִשְׁמרֹ עַל 
מִדַּת  לִקְנֵה  שַׁיָּ»  אַבְרוּם  הַתַּפְקִידִים. 
הַחֶסֶד בַּמְּנוֹרָה, וְאֵלּוּ אִיצִיק לִקְנהֵ מִדַּת 

הַגְּבוּרָה.
בְּעַם  קַיָּמִים  וְאִיצִיק  אַבְרוּם  כְּמוֹ 
ה׳:  עוֹבְדֵי  שֶׁל  נוֹסָפִים  סוּגִים  יִשְׂרָאֵל 
הֵם  תּוֹרָה.  בַּעֲלֵי  חֲכָמִים  תַּלְמִידֵי  ישֵׁ 
תָּמִיד יְחַפְּשׂוּ אֵיזהֶ חִדּוּשׁ תּוֹרָנִי אֶפְשָׁר 
וְלִלְמדֹ מִמֶּנּוּ (תִּפְאֶרֶת); ישֵׁ מִי  לִמְצאֹ 
רַב  וּבִטָּחוֹן  יָזְמָה  שֶׁל  בְּרוּחַ  שֶׁמִּצְטַיּןֵ 
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מִי  ישֵׁ  (נֶצַח);  בַּשֶּׁטַח  פְּעֻלּוֹת  בְּיִשּׂוּם 
שֶׁמִּשְׁתַּיֵּ» לָעַקְשָׁנִים שֶׁלּאֹ מְוַתְּרִים עַל 
(הוֹד);  מִצְוָה  קִיּוּם  שֶׁל  הִזְדַּמְּנוּת  אַף 
ישֵׁ מִי שֶׁמְּכֻוָּן תָּמִיד אֶל הַמַּטָּרָה וּפוֹעֵל 
שֶׁבְּכָל  מִי  ישֵׁ  (יְסוֹד);  רַבָּה  בִּיסוֹדִיּוּת 
הִזְדַּמְּנוּת נִרְאֶה אוֹתוֹ עִם סֵפֶר תְּהִלִּים 
(מַלְכוּת). כָּל אֶחָד מִסּוּגִים אֵלּוּ הוּא קָנהֶ 
אֶחָד בַּמְּנוֹרָה, וְיחַַד עִם הַקָּנִים הָאֲחֵרִים 

אָנוּ בּוֹנִים אֶת מְנוֹרַת עַם יִשְׂרָאֵל.

הָ ליֶ הֶבֶת עולֺהָ מאֵֵ שַׁלְ
אֶצְלִי  גַּם  שֶׁלִּי?  הַמְּנוֹרָה  עִם  וּמָה 
שֶׁיּאִָירוּ  עַד  הַנֵּרוֹת  אֶת  לְהַדְלִיק  צָרִי» 
הַמִּדּוֹת  הֵם  שֶׁלִּי  הַמְּנוֹרָה  קְנֵי  פָּנֶיהָ. 
לְדֻגְמָה  נִקַּח  בְּתוֹכִי.  שֶׁקַּיּמָוֹת  הַשּׁוֹנוֹת 
אֶת מִדַּת הַחֶסֶד. אַתֶּם יוֹדְעִים, חֶסֶד לאֹ 
יוֹצֵא סְתָם כָּ», ישֵׁ לוֹ בִּפְנִים מָנוֹעַ. אָדָם 
שֶׁעוֹסֵק בִּגְמִילוּת חֶסֶד הוּא בְּדֶרֶ» כְּלָל 
אִישׁ עִם אַהֲבָה גְּדוֹלָה בַּלֵּב, שֶׁרַק מְחַפֵּשׂ 

כֵּיצַד לְהַבִּיעַ אוֹתָהּ. 
יָכולֹ  אֲנִי  שֶׁלִּי  הַחֶסֶד  מִדַּת  אֶת 
וּסְתָמִיִּים,  שׁוּלִיִּים  לִדְבָרִים  לְהַפְנוֹת 
לְמִשְׂחָקִים,  אוֹ  לְמַמְתַּקִּים  אַהֲבָה  כְּמוֹ 
אֲבָל אֲנִי יכָלֹ גַּם לְהִשְׁתַּמֵּשׁ בָּהּ לִדְבָרִים 
מִצְווֹת אוֹ  קִיּוּם  כְּמוֹ  וְנַעֲלִים,  קְדוֹשִׁים 

אַהֲבַת הֶחָבֵר — הַכּלֹ תָּלוּי בַּהַדְלָקָה.
הָאַהֲבָה  אֶת  שֶׁגַּם  הוּא,  הַמְּעַנְיןֵ 
לְהַדְלִיק  נִתָּן  הַסְּתָמִיִּים  לַדְּבָרִים 
וּלְהַעֲלוֹת. נַנִּיחַ שֶׁאָכַלְתִּי הַיּוֹם שׁוֹקוֹלָד 
אֱגוֹזִים בִּקְרֵם נוּגָט שֶׁאֲנִי מְאוֹד אוֹהֵב. 
הָאֶצְבָּעוֹת  לִקּוּק  וְאַגַּב  לֶאֱכלֹ,  סִיּמְַתִּי 

אֲנִי מְהַרְהֵר לְעַצְמִי: הַטַּעַם הַמָּתוֹק תֵּכֶף 
וּמִיּדָ יעֵָלֵם. מָה נִשְׁאַר לִי? כְּלוּם. אֲבָל 
בָּעוֹלָם  הַיְּלָדִים  וּלְכָל  לִי  מַגִּיעַ  מֵהֵיכָן 

הַחֵשֶׁק לִדְבָרִים מְתוּקִים?

ותֺ דּ הָרִים אֶת הַמִּ לְ
תְּדַמְיְנוּ שֻׁלְחַן עָמוּס בְּמַטְבְּעוֹת — 
שְׁקָלִים  חֲמִשָּׁה  שְׁקָלִים,  עֲשָׂרָה  שֶׁל 
וְשׁוֹפֵ»  מִישֶׁהוּ  מַגִּיעַ  בּוֹדְדִים.  וּשְׁקָלִים 
עֶשֶׂר  שֶׁל  מַטְבְּעוֹת  כַּמּוּת  הָעֲרֵמָה  עַל 
נוֹפְלִים  עָמוּס,  וְהַשֻּׁלְחָן  הֱיוֹת  אֲגוֹרוֹת. 
בָּרֶגַע  בְּדִיּוּק  לָרִצְפָּה  בּוֹדְדִים  מַטְבְּעוֹת 
עֲלֵיהֶם  שֶׁמִּתְנַפֵּל  ילֶֶד,  שָׁם  שֶׁעוֹבֵר 
וּמַתְחִיל לֶאֱסףֹ אוֹתָם בְּמֶרֶץ. אַתָּה פּוֹנהֶ 
אֶל הַיּלֶֶד וְאוֹמֵר לוֹ: הִשְׁתַּגּעְַתָּ? מָה אַתָּה 
מִתְרוֹצֵץ אַחֲרֵי עֶשֶׂר אֲגוֹרוֹת? תָּרִים אֶת 

הָעֵינַיִם וְתִרְאֶה מָה מֻנָּח עַל הַשֻּׁלְחָן!
הַשּׁוֹקוֹלָד  אוֹ  הַפְּזוּרִים  הַמַּטְבְּעוֹת 
הַמָּתוֹק הֵם בְּעֶצֶם מִדַּת הָאַהֲבָה שֶׁלָּנוּ 
כַּאֲשֶׁר הִיא נָפְלָה לְמַטָּה, לִרְשׁוּתָהּ שֶׁל 
הָאַהֲבָה  כָּל כּחַֹ  שֶׁלָּנוּ.  הַבַּהֲמִית  הַנֶּפֶשׁ 
מִתְבַּזְבֵּז עַל הַדְּבָרִים הַחוֹלְפִים. לְהַעֲלוֹת 
הָעֵינַיִם  לְהָרִים אֶת  פֵּרוּשׁוֹ  הַנֵּרוֹת  אֶת 
כְּלַפֵּי מַעְלָה — ”אֶל מוּל פְּניֵ הַמְּנוֹרָה” 
הַפְּזוּרָה  הַמְּתִיקוּת  שֶׁכָּל  וּלְגַלּוֹת   —
בָּעוֹלָם הִיא רַק פֵּרוּרִים שֶׁנָּפְלוּ מִלְּמַעְלָה. 
הַשֻּׁלְחָן לְמַעְלָה עָמוּס. מָה יוֹתֵר מָתוֹק 

מֵאֲשֶׁר לֶאֱהבֹ אֶת ה׳? 
שֶׁנִּזְכֶּה לְהָאִיר אֶת הָעוֹלָם כֻּלּוֹ בָּאוֹר 

הַפְּנִימִי!
י שַׁבָּת שָׁלוֹם וּמְברָֹ»! רָזִ
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