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יתרון האור 

לשמח  חכמים  תקנו  וכלה  חתן  בשמחת 
פנים  כשיש  ברכות  ולברך שבע  וכלה,  חתן 
לשנים,  מתחלק  הדברים  שורש  חדשות, 
גופין מחולקין,  זה  וכלה  הכלי בשמחת חתן 
נאמר  ועליהם  ומתאחדים,  חוזרים  שהם 
)בראשית ב, כד( והיו לבשר אחד, והאור הפנימי 
על  שנאמר  מה  זה  וכלה,  חתן  בשמחת 
לב,  משמחי  ט(  יט,  )תהלים  שהם  תורה  דברי 
זה העומק הפנימי של אור התורה המתגלה 

מתוך השמחה של חתן וכלה.

משה  לכך,  והשורשית  הבהירה  והדוגמא 
להקדוש  ישראל  בין  השושבין  הוא  רבינו 
חתן,  נקרא  הוא  בריך  קודשא  הוא,  ברוך 
וכנסת ישראל כלה, וכמו שאמרו חז"ל )פרקי 
דרבי אליעזר פרק מ( כחתן היוצא לקראת כלה, 
את  אשה  לשאת  מצטרף  רבינו  וכשמשה 
דברי  נולד  הזה  מהצירוף  יתרו,  בת  צפורה 
תורה, כמו שאמרו חז"ל )שמות רבה כז, ח( יתרו 
שיתר פרשה אחת בתורה, כלומר, מהנישואין 
תורה,  הדברי  בתוך  חדש  אור  נולד  האלה, 

ועל ידי כן נעשה היתר פרשה אחת בתורה.

שורש שמחת הסעודה  

נשמת  את  לטעום  מנת  על  מעט  נתבונן 
הדברים, את השמחה הפנימית מצד המשמחי 
לב של הדברי תורה. המשנה אומרת בריש 
דרכים  בשלושה  נקנית  האשה  קידושין, 
בכסף בשטר ובביאה, - כל שורש מציאות 
משם  השלושה,  ממהלכי  מתחיל  הנישואין 
זה יבואר ההמשכה של  ולפי  תחילת הדבר. 

השבעה הנמשכים מהם. 

 דע את שמחתך פרק כד'
שמחת חתן וכלה 

הצורה האמיתית של הבית היהודי 
החסרון הגדול בחיי חיצוניות

יש  צריך ראשית כל להבין מה חסר! אדם נראה לו ש'מה צריך לדעת בפנימיות של החיים'? 
תורה ומצוות ויש הקב"ה, מה חסר?... כך נראה לו בחיים של עצמו. מה קורה עכשיו בבית? אשתו 
יושבת בבית ומה היא עושה? קצת עובדת וקצת מגדלת את הילדים וקצת שוטפת את הרצפה, 
קצת שומעת ווארטים, ואחרי זה הוא לא מבין מה חסר כאן? מה חסר בחיים האלה?! אחרי זה היא 

מתחילה לחפש ולרעות בשדות זרים, ]מה שדובר בפעם הקודמת[.
זו לא השאלה 'מה החסר', השאלה היא 'מה יש כאן'!? זה אולי בית, אבל לא בית יהודי, אין כאן 
יהדות! בית יהודי זה שהיהדות שבו מבוררת, חיה, נושמת ופועלת, היא מקור ומכוון החיים, ממנה 
חיים! כל אדם בהיותו אדם, חייב להבין שהחיים הפנימיים צריכים לימוד מעמיק, צריכים שיטתיות 
ובהירות בלימוד, ולאחר מכן מכוונים את החיים לפי אותו מהלך, וחיים מהעולם הפנימי! לא חיים 
רק מהמעשים החיצוניים וממה שלומדים, אלא מהעולם הפנימי! אדם שחי רק מהעולם של לימוד 
התורה שלו, בבית, לאשתו אין את זה! אז מהי התוצאה של אותם החיים? 'נעשה קרח מכאן ומכאן'. 
אבל אם הוא יחיה את החיים הפנימיים של עצמו בתוך עצמו, ומה שהוא מכניס לבית זה את 
נפשו שלו, כאן מתחיל להיות צורת חיים אמיתית, בית יהודי שהוא מגדל – הוא התחתן ומוליד 
בס"ד ילדים, הוא בא להכניס להם אור רוחני של חיים פנימיים כפי שחיים את החיים הפנימיים; 
זה הנשימה שהבית צריך לנשום כל הזמן! כמובן שיש חיי חומר ואת ההנהגות המעשיות של הבית, 

אבל הרוח של החיים צריכה לבעבע באופן תמידי כל הזמן!
משל למה הדבר דומה, בחורף יש בבית 5 מעלות וצריך להדליק תנורים, החום מורגש כל הזמן 
בבית כי הגדילו התנורים, זה לא שאלה רק מה לעשות, זו תפיסת החיים! אני מקווה שמבינים לאט 
לאט שיש כאן צורת חיים אחרת, זה לא רעיונות ודברי התעוררות, אלא זו לבנות מערכת אחרת 

של חיים פנימיים! 
נשאל שאלה הכי פשוטה: כל אחד מאתנו הוא יהודי, האם בן אדם חושב אפילו פעם אחת ביום 
על כך שהוא יהודי? אדם מרגיש מה יש לחשוב על זה? בשביל מה? וכי הוא הלך להירשם עכשיו 
במשרד הפנים וצריך להביא ראיה ליהדותו? בת.ז כתוב יהודי! ]היום נראה לי שגם את זה מחקו...[ 
למה יהודי נקרא יהודי? 'איש יהודי היה בשושן הבירה', אומרים חז"ל – מה זה 'יהודי'? כל הכופר 
בעבודה זרה נקרא יהודי! המציאות של הבית היהודי שהוא רוצה להקים, זה צריך להיות שהיהדות 
של עצמו תהיה 'חיה' אצלו! אם היא 'חיה' אצלו – זה מה שהוא מוציא לחוץ!  מה שצריך להיכנס 
יוצא שם... אלא, את החיים הפנימיים שהוא חי –  לבית זה לא משפך שכל מה שנכנס אצלו – 
בוודאי שהוא לא יכול לחיות לפי מה שהיא, הוא זה הוא, והיא זה היא. הם שני נפשות שונות, איש 
ואשה, אבל מה הצד השווה שצריך שיהיה? ש'הרוח חיים' ושהמציאות של החיים, תהיה מציאות 

שכולה רוח של יהדות. 

דוגמאות מעשיות להפיכת הדברי תורה למציאות חושית 

אני אתן דוגמא ממה שהיה אצלי בבית בשולחן שבת האחרון, ב"ה היה ערב ראש חודש אדר, 
יש לי ילדים יותר קטנים ויש יותר גדולים, אז דיברנו גם על ענייני היום המתקרב מה יהיה בחיידר 
ובבית ספר וכו', פורים מגיע! אדר! שאלתי את הילדים בבית: 'מה עושים בראש חודש אדר בגן 
שם!...[  אין  הרי  ]אביונים  לאביונים?  מתנות  מנות?  משלוח  עדן'?  בגן  עושים בפורים  'מה  עדן'? 
איך נראה פורים בגן עדן? הרי כל אחד מאתנו בס"ד יצא מהעולם הזה, אנו מתפללים ומקווים 
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ויגעים להגיע לגן עדן ולא לצד השני, ובכן, נגיע לגן עדן ויגיע פורים... מה 
אכפת  מה  וישאל,  השואל  יבוא  אז  המגילה בעשרה?  קריאת  שם?  יעשו 
לי מה עושים בגן עדן? התשובה היא, ש'גן עדן' רק יסביר לך איך נראים 
החיים האמיתיים, וכמה אנחנו נמצאים כאן במצב של בלבול! ]הרב הפנה 
א'  לי?  לענות  יכול  מישהו  שם,  עושים  באמת  מה  לציבור:  השאלה  את 
מהשומעים: צדיקים יושבים ועטרותיהם בראשיהם. הרב: את זה הם עשו 

גם בשבט... מה קורה שם בחודש אדר?? איך נראה העולם שם?[
עדן?  בגן  עושים  אז מה  לשונות של שמחה,  אומרים שיש עשרה  חז"ל 
וחדש במושג שנקרא שמחה! מי שלא  יותר גדול  מגלים כל פעם עומק 
איפה  יודעים  אתם  חדש במושג של שמחה,  יותר  עומק  כל פעם  מגלה 

המקום שלו? בגיהנום ולא בגן עדן! 
מי שנמצא ב'גן עדן' מה הוא מגלה כל שנה? מה, השנה הזו זה 'קופי' של 
השנה הקודמת? לא! אז מה זה השנה הזו? גילוי חדש! גילוי חדש של מה? 
'משנכנס אדר מרבים בשמחה', השנה שבה אנו נמצאים, האם זה דומה 
לשמחה של שנה שעברה? לא! רק שכיון שבדרך כלל לשום בן אדם לא 
ברור איזה שמחה היתה בשנה שעברה, אז ממילא גם עכשיו בלילה לא 
ברור איזו שמחה תתגלה לו... אז כשלא ברור לבן אדם בכלל איזו שמחה 
מתגלה, אז ממה הוא צריך להרגיש שמחה מה הפתרון? צא לרחוב ותראה 

איך מרגישים שמחה... למי שלא יודע... 
מאיפה זה נובע? זה נובע מכך שכל אחד מאתנו מורכב מנשמה וגוף, בגן 
עדן אין גוף אלא נשמה, הגוף נשאר כאן בעפר, ושם הוא נשאר עם נשמה 
בעלמא בלא גוף; שם אין את הטעויות הנמוכות של מה שהגוף מטעה כאן 
בעולם הזה, שם מגיע ר"ח אדר, ומשנכנס אדר מרבין בשמחה, אז כשם 
שהוא נאמר כאן בעולם התחתון – הוא גם נאמר בעולם העליון, אבל שם 
ברור ש'מה אני צריך לחפש'? משהו יותר פנימי! למה כאן בעולם זה כל 

כך לא ברור??? 
'נו, כמה תחפושות כבר יש?'  מגיע ראש חודש אדר, במה מתעסקים? 
'איך לעשות ליצנות פלונית'?' איזה רעיון חדש יש שלא עשו שנה שעברה 
יהודי, ממקום  נובע? מבית  זה  יותר...?' מאיפה  עוד  האנשים  לבלבל את 

ומחשבה של יהודי? מאיפה זה נובע? 
זה נובע מכך שהאדם חי חיי גוף, וכשמגיעים מקומות שחייב להיות שיש 
גילוי פנימי, הרי שמחה זה לא יכול להיות לגמרי דבר חיצוני, ואין לו חיים 
פנימיים שהוא חי בתוך עצמו, אז מה המסקנא שאליה הוא מגיע? שצריך 
גם לעשות את כל המעשים החיצוניים שהוא עושה, כי זה נקרא שמחה... 

וכי באמת יש מי שסובר שזה רצון הבורא ית"ש? וכי זו דרכה של תורה?!
'משנכנס אדר מרבים בשמחה'. אני שואל שאלה פשוטה: איך הוא רוצה 
שאשתו תשמח יותר? אנחנו מדברים עכשיו באופן מעשי לגמרי! התשובה 
היא: הוא עצמו לא שמח יותר, אז איך היא תשמח יותר?... הוא רק חושב 

על ההוצאות של פורים, מאיפה הוא ישמח?... 
הוא  'משנכנס אדר מרבין בשמחה',  רוצה לגדל?  הוא  בית בדיוק  איזה 
עצמו ב"ה לומד, נו מה השתנה מאתמול להיום? כלום! המחשבה שתוך 
חודש נגמר הזמן, זה מה שמשמח?... ממה השמחה שיש לו? אין לו הרי 
שמחה מיוחדת, אז הוא עצמו לא שמח במיוחד, אשתו ממה היא תשמח? 
מכך שהיא צריכה לעשות אזני המן? ממה היא תשמח? אז ממה הילדים 
ישמחו? כמובן, הוא והיא אין להם זמן לשמוח, כי שניהם עסוקים עכשיו 
למצוא תחפושות וללכת לגמ"ח ולהשכיר... ולעשות רעיון חדש למשלוח 
זה  כל  מאיפה  טרוד!  מאוד  הוא  וכו'... וב"ה  וכו'  ולשוויגער  לאמא  מנות 
נובע? כי הוא הרי לא חי חיי שמחה, היא גם כן הרי אין לה מקור חיות 
אמיתית, כל מה שהיא עושה זה רק ב"ה לשמש את בעלה שילמד תורה, 
ואת הילדים שיגדלו לתורה ולמצוות, שמחה כמובן גם כן לא תהיה לה... 
מה נשאר – המטלות החיצוניות! ומי שמח כאשר מגיע פורים? הילדים!! 

]לכן תלו את עשרת בניו של המן ג"כ על העץ...[

נתבונן לרגע על כיצד החיים נראים! זה לא מליצה!! פורים זה אחד הזמנים 
כל  הפוך.  הכל  כי  למה?  פנימיות,  חיי  שחי  למי  הזה,  קשים בעולם  הכי 
אדם, אם יחזור הערב לאשתו וישאל אותה –לפני כמה שעות נכנס אדר, 
להוסיף  כדי  עכשיו  עושים  אנחנו  מה  בשמחה',  מרבין  אדר  ו'משנכנס 
לו, מה הכוונה? תקנה ספה חדשה...  נשאל שאלה  שמחה? היא תאמר 
אחרת: האם באמת שואלים כאלה שאלות בבית? איך רוצים שיהיה בית 
רוחני, אם כל המציאות של החיים הפנימיים לא שייכת בכלל לבית? איך 

זה ייקרא 'בית יהודי'?
אם כל מהלך החיים של האדם הוא עמל בתוך עצמו לחיות חיים פנימיים 
רוחניים, את אשתו הוא לא מלמד גמרא, אבל היא שותפה לחיים הפנימיים 
עכשיו  של  כדוגמא  זמן  כשמגיע  אז  שלה.  ודעתה  והשגתה  ערכה  לפי 
את  ולשאול  צריכה לבוא  היתה  באופן טבעי מאוד האשה  אז   – ]פורים[ 
בעלה: 'תאמר לי בבקשה איך מרבים בשמחה'? מה היה עונה לה? ]הרב 
כל  האם  השאלה:  את  בתום לב  שואל  אני  לציבור[:  השאלה  את  מפנה 
אחד מאתנו מצפה שהיום בערב כשהוא יחזור הביתה, כמו שמתערב בשר 
בחלב והיא אומרת שכשאבא יגיע נשאל אותו מה הדין, האם הוא באמת 
תמימותה  מעומק  אותו  תשאל  ואשתו  יחזור,  הוא  בערב  שהיום  מצפה 

שאלה אמיתית: איך אנחנו מצליחים השנה לשמוח יותר?
וישאל את אותה  הזו? אם מישהו יבוא  למה אפילו לא מצפים לשאלה 
השאלה, כנראה יגידו שהוא חזר בתשובה לפני שלושה ימים... למה אפילו 
שאנו  החיים  צורת  אותה  של  המציאות  כל  כי  לשאלה???  מצפים  לא 
ואם כך, אז מי שבא לשאול  מכירים, היא לא במהלך של החיים האלו! 
את אותן השאלות 'אינו אלא מן המתמיהין'... כך זה באמת נראה... הרי זו 
השאלה הכי פשוטה שהיתה צריכה להישאל, מאמר חז"ל שכל ילד יודע, 
אז למה אף אחד לא שואל את השאלה הזו 'באמת' – איך מגיעים לשמחה 
כמה  עוד  רק  זה  שה'שמחה'  היא  שהכוונה  מראש,  ברור  מאי,  אלא  זו? 
מעשי ליצנות... מה ההבדל בעומק, בין ה'עד דלא ידע' של החילוניים לבין 
ומתנות  מנות  משלוח  שולח  שהוא  מהעובדה  ]חוץ  מתנהג  שהחרדי  איך 

לאביונים וסעודת היום שגם הם 'כאילו' מקיימים[? מה ההבדל??? 
לימים שאנו נמצאים בהם, אבל  כדוגמא  זאת רק  כמובן שנקטנו 
צריך להבין ברור מאוד: הסיבה שהשאלות האלו לא נשאלות ושזה 
נראה תמוה ביותר, זה נובע מכך שצורת החיים שבא אנו מכירים עם 
עצמנו, וצורת החיים שבא אנו מכירים בבית – אם אפשר לנסח את 
המילים בלשון עדינה: 'על דרך כלל היא רחוקה מאוד מאוד מצורת 

חיים אמיתית של יהודי אמיתי'! 
חיים  עצמו  עם  חי  אדם  אם  החיובי:  הצד  את  לצייר  עכשיו  ננסה 
אמיתיים, כל נקודה שהוא חי אותה עם עצמו – 'ברמה מסוימת' הוא 
צריך להעתיק אותה לבני ביתו, שוב: 'ברמה מסוימת'. ודאי שלא את 
כל מה שיש לו בתוך עצמו הוא מוציא החוצה, אבל ברמה מסוימת, 

את החיים הפנימיים שבהם הוא נמצא – הוא צריך להעתיק אותם. 
ניתן את הדוגמא שדיברנו עליה: אדם שחי חיים פנימיים, והגיע ר"ח 
אדר והגיע פורים, והוא עמל בתוך עצמו להגיע לנקודת חיים פנימית 
יותר – איזה דבר תורה הוא אומר בשולחן בפורים? מה'מנות הלוי'? 
מה הוא יגיד? הוא ידבר על המקום הפנימי שנחשף ונתגלה לו יותר, 
וששם הוא שמח יותר! זה יהיה הדברי תורה שלו! הוא יבאר את אותו 
העומק הפנימי שנתחדד אצלו, וזה יהיה השיג ושיח! זה נקרא שהאדם 

משתף את אשתו ובני ביתו עם החיים הפנימיים שהוא חי! 
למשל בפרשת שבוע הקודמת, מתן תורה, הוא אומר דבר תורה 
של  הסדר  'למה  על  מדבר  הוא  האם  אמר?  הוא  מה   – בשבת 
טוב...  רעיון  מאוד...  יפה  ומסביר,  שהוא'?,  כמו  הדברות   עשרות 

■ דע את משפחתה 008 חיבור נשמות דעות זרות מרכסים, תשע”ג.
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בטעם  א(  ב,  )כתובות  בגמרא  מצינו  וכן 
ששקדו  לפי  רביעי,  ליום  נישאת  שבתולה 
טורח  שיהא  ישראל  בנות  על תקנת  חכמים 
יהיו  הנישואין  ואם  ימים,  שלשה  בסעודה 
שלושה  טורח  יהא  לא  אז  בשבת,  בראשון 
ימים, נמצא ששורש הסעודה היא האור של 

השלושה. 

ה,  )כתובות  בגמרא  נאמר  זה  דרך  על 
ואחד  החמישי,  ליום  נישאת  דאלמנה  א( 
מהטעמים הוא, לפי ששקדו חכמים על תקנת 
בנות ישראל שיהא שמח עמה שלשה ימים, 
קודש,  ושבת  בשבת,  שישי  בשבת  חמישי 
וא"כ,  לעבודתו,  וילך  יפנה  מכן  לאחר  ורק 
שורש השמחה שתיקנו חז"ל, הן בבתולה והן 

באלמנה, שורש הסוגיא מתחיל בשלשה.

שלושה  א(  ז,  )כתובות  בגמרא  נאמר  ולכן, 
לשמחה, ושבעה לברכה, שבימים של שמחת 
ימים  שלשה  יש  שבהם  אופן  יש  נישואין 
לשמחה, ויש אופן שיש שבעה ימים לברכה, 
ועומק ההגדרה היא שמתוך השלושה לשמחה 
נמשך השבעה לברכה, כי שורש הדבר הוא 
ברכת  ב(  ז,  )כתובות  בחינת  שזה  העשרה, 
ה,  )אבות  זהו  העשרה  ושורש  חתנים בעשרה, 
העולם,  נברא  שבהם  מאמרות  העשרה  א( 
ועשרה דיברות שבהם ניתנה התורה, תפיסת 
לקראת  היוצא  כחתן  זה  תורה,  מתן  מדרגת 
כלה כדברי חז"ל, ושמה מתגלה המהלך של 
של  הזה  ובשורש  בעשרה,  חתנים  הברכת 
למציאות  נמשך  שבו  מהשלושה  העשרה, 
של שבעה, זהו הברכת חתנים שמתגלה בה 
השבעה, ברכת חתנים היא שבע ימים, וברכת 
חתנים היא שבע ברכות, א"כ, שורש הדבר 
והברכה  מהשלוש,  נמשך  הוא  עשרה,  הוא 
של  ההמשכה   - ההברכה  בחינת  שזה   -

הברכה, היא נמשכת שבעה ימים.

חכמה תבונה דעת 

השלושה  צורת  שורש  הדברים,  עומק 
נחלק  מאד בדברי רבותינו,  כידוע  והשבעה, 
בקומת אדם, יש את הרישא של האדם, ראשו 
שהוא שלשה, וגופו הוא שבעה, בראש האדם 
נמצא כח המוחין שבאדם, כמו שנאמר )שמות 
ג( ואמלא אותו בחכמה ובתבונה ובדעת,  לא, 
חננו  שבאדם,  המוחין  חלקי  שלשה  שהם 

המקום  הוא  ודעת, שם  בינה  חכמה  מאיתך 
השבעה,  גילוי  מקום  ועיקר  השלושה.  של 
גוף,  ידים,  שני  האדם,  בגוף  מתגלה  שהוא 
שני רגלים, אות ברית קודש, ועטרה שבראש 

היסוד.  

הראש עצמו גם יש בו חלוקה של שבעה, 
אלו הם הבקיעות, שמהם יוצאים ההארה של 
השלושה מוחין, הם יוצאים דרך שבע נקבים, 
חוטם  נקבי  שתי  אזנים,  שתי  עינים,  שתי 
השלושה  של  הבקיעות  יוצא  שם  דרך  ופה, 

הפנימיים.

חתנים,  ברכת  של  ההברכה  הברכה,  זוהי 
לשבעה,  מהשלשה  אותה  ממשיכים 
האזנים,  העינים,  למקום  מוחין,  מהשלשה 
נקבי חוטם ופה, ולכן יש דיעה בגמרא )כתובות 
יז, א( דכלה כל שבעה, מותר להסתכל בפניה, 
כדי לחבבה על בעלה, כי זה מתחיל ממקום 
ושורש הדבר, מתחיל מהחתן עצמו  הראיה, 
לקדש  אסור  א(  מב,  )קידושין  הגמרא  כדברי 
את האשה עד שיראנה, שמא יראה בה דבר 
ערוה ותתגנה עליו, הרי ששורש הדבר מתחיל 

מהראיה.

הדיבור,  כח  של  החתימה  היא  והברכה, 
של  המציאות  עד  מהראיה,  ההמשכה  זה 
נמשך  כך  ומכח  הדיבור.  השמעת  של  קול, 

ההברכה של שבעה במציאות של גוף.

נקנית בשלשה דרכים   

שיש  מוחין  השלשה  הדבר,  ברור  בעומק, 
למה  מקבילים  ודעת,  בינה  חכמה  באדם, 
בכסף  דרכים,  בשלושה  נקנית  שהאשה 

בשטר ובביאה.

ז,  )קוהלת  הפסוק  כלשון  היא נקנית בכסף, 
יב( כי בצל החכמה בצל הכסף, כלומר הכסף 
היא  אחת,  בבת  מתגלים  הם  החכמה,  צל 
מתקדשת בכסף מדין חכמה של מח, מכח 

כך היא מתקדשת בכסף.

של  ומציאותו  כחו  מהו  מתקדשת בשטר, 
שטר, כמו שנאמר בגמרא )קידושין ה, א( מקיש 
ושלחה  נאמר  ביציאה  מה  ליציאה,  הויה 
מביתו, אף שטר של הויה הוא הכנסה לביתו. 
זה ההבחנה של בינה מלשון בנין, מלשון בית, 

התקין לו ממנו בנין עדי עד, שזה מקום הבית. 
כח השטר הוא המצרף אותם והמיחד אותם 

למציאות שמתגלה בהם הבית.

של  כח  הוא  חכמה  כידוע  ביאור,  וביתר 
כללות, ובינה הוא כח של פרטות, כמו שאמרו 
חז"ל )נדה מה, ב( בינה יתירה ניתנה באשה, וכן 
י, ב( אשה מכרת באורחין  )ברכות  אמרו חז"ל 
יותר מן האיש.  כסף, זה כח כולל, הכסף הוא 
בבחינת גולם, הוא יכול להיות אצל ראובן או 
שמעון או לוי, וכמו שאמרו חז"ל )במדבר רבה 
כב, ח( ולמה נקרא שמן זוזין שזזים מזה ונותנין 
דצריך  ב(  ט,  )קידושין  נאמר  אבל בשטר  לזה. 
הוא  ודייקא  לשמה,  שטר  לה  כותב  שיהיה 
א(  כו,  )גיטין  חז"ל  וכמו שאמרו  אותה,  מקדש 
לענין גיטין וכתב לה - לשמה, והרי שעומק 
שמתייחס  בפרט  הוא  שטר  של  ההגדרה 
השטר,  נקודת  עומק  מונח  כאן  לבינה,  בינו 
זה הבינה שהיא מלשון בין לבין, בינו לבינה, 
הקידושין  כח  זהו  שניהם,  בין  נכתב  השטר 

שנעשה מכח השטר.

דרך  על  הוא  דעת,  שהוא  השלישי  והכח 
חוה  את  ידע  והאדם  א(  ד,  )בראשית  שנאמר 

אשתו.

זהו שלושת הכוחות שנאמר בדברי המשנה, 
שהשלושה  דרכים",  בשלושה  נקנית  האשה 
המוחין שבאדם,  שלושה  הם  האלה,  דרכים 
כי היא נקנית מדין המוחין, ומשם נעשה עומק 

נקודת הברכה כמו שנתבאר.
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שאלה: 'עיבור נשמה' זה גם קשור לענין ה'ערב'?

זה ברור, בהכרח שכל אותיות בלשון הקודש שהם שוות, בהה  תשובה:
דידן בפרט למה ששאלתם:  ולעניינא  ענין.  לאותו  מצורפות  כרח שהם 
כל עובר נקרא עובר, יש כמה פנים למה נקרא עובר. אופן אחד, כי הוא 
נמצא שם בדרך מעבר, זה לא מקומו, אלא הוא נמצא שם בדרך מעבר, 
יורדים  כי  גיהנום שנאמר עוברי בעמק הבכא,  כמו שאומרת הגמ' על 
לשם ועולים משם, 'שאול' יורד ועולה, אז הגדרת הדבר, יש לו מציאות 
של עליה מאותו מקום. ולפיכך, אז זה פנים א' שזה נקרא עובר מלשון 

מעבר. 
פנים נוספות שזה נקרא 'עובר', מלשון של "עובר ירך אימו", כלומר: הוא 
'מתערב', "אוכל ממה שאמו אוכלת שותה ממה שאימו שותה", כלומר 
הוא מעורב בתוך מציאותו של אימו. מצד כך העובר נקרא עובר. אותו 
הבחנה יש 'עיבור' של נשמות, דבר שמצטרף למקום שאינו שלו, כמו 
עובר שנמצא במעי אימו, אותו דבר הכח הנוסף הזה, הוא נעשה מציאות 

השל דבר. ועיקר הגילוי הזה נעשה בזמן הערב כמו שאמרתם, מצד הפ
נים הללו, אז הערב נקרא ערב כי הוא זמן של עיבורים, הן מצד "לילה 
אמר הורה גבר" – "לילה ניתן להריון", אז זה עוד פעם ערב מצד לילה 
ניתן להריון, ומצד עיבורי נשמות, ששורש העיבור בפועל, ושורש העיבור 

דנשמות, זה רוחני וגשמי, אבל שורשם אחד.
שאלה: לפ"ז יוצא שק"ש של ערבית, יותר עיקרית מק"ש של שחרית.

ערב  האם  בדיוק,  בהתחלה  שהוזכר  הפנים  שתי  על  נחזור  תשובה: 
פשוטות  פנים  שיש  ודאי  אז  ערב.  ולאחמ"כ  בוקר  או  בוקר,  ולאחמ"כ 
שבוקר ולאחמ"כ  ערב. אבל אם כל השישה סדרי משנה נפתחו ערב 
ולאחמ"כ בוקר, אז ודאי שיש צד אחד גמור שק"ש של ערבית יותר גדול 
מק"ש של שחרית. ובלשון המדוייקת שאמרנו "שורש וענף" שק"ש של 

שחרית בפנים הללו, אינם אלא ענף מהק"ש של ערבית. 
שאלה: מה עם ק"ש 'שעל המיטה'?

תשובה: זה ברור שאם בערבית יש ב' מציאויות של ק"ש, יש לנו ק"ש 
השדיברה בה המשנה, ויש את הק"ש שעל המיטה, אז חייב להיות שה

שורש של הק"ש הוא אחד, זה ברור. הגמ' הרי בהמשך שאומרת שכל 
הענין של ק"ש שעל המיטה זה להבדל מהמזיקין, כלומר שורש הק"ש 
של ערבית, הוא שיבדלו ממנו מציאויות הרע, אבל עוד פעם, השורש הוא 
ק"ש שהאדם אומר במצות ק"ש דערבית, יש עוד ק"ש של מציאות של 

היבדלות מנקודת הרע.
שהזכרנו  הדברים  מהלך  כל  בדיוק  ק"ש?  לומר  צריך  לא  ת"ח  למה 
ות"ח  לעילא,  תורה  הדברי  השגת  זה  הק"ש  של  עניינו  אם  כי  השתא, 

שנמצא באותה מדריגה, אז הוא לא צריך באמת לומר.

ושאר בני אדם מדוע הם צריכים לומר? הם ממשיכים את הק"ש של 
ערבית, שיגרום לידי כך שק"ש שעל המיטה באמת יחזיר לחבר אותם 

לשורשם.
שאלה: מה עם ברכות התורה עם הוא לומד בזמן שישן.

מסיח  ודאי שהוא  ב'דעת',  הפסק.  מדין  זה  אחרת  זה סברא  תשובה: 
באתגליא,  גם בשינה  מסיח דעת  שלא  נמצא במדרגה  אדם  אם  דעת. 

באמת צריך לעיין מה יהיה דינו של אותו אדם.
שאלה: איפה רואים את החילוק הברור בין אור לבין חושך. לילה עדין 

יש ירח כוכבים, ביום יש צל...
תשובה: התשובה הברורה לשאלתכם, שאין כזה מושג בבריאה 'חילוק 
אתם  של תערובת.  באופן  לעולם נשאר  הוא  בבריאה,  כל דבר  ברור', 
מנסים לצייר שאלה שיהיה בוקר גמור, יהיה ערב גמור, יהיה יום גמור, 

יהיה לילה גמור, יהיה אור גמור, יהיה חושך גמור.
]לא  עמוקות  פנים  עוד  זה  אופן של תערובת.  הוא  כל הסדר הבריאה 

הספקנו להגיע, אבל אם אתם שואלים אז נחדד[: 
מה שהערב קודם לבוקר, ה'בוקר' באמת מבדיל, ה'ערב' מחבר כמו 
שהוזכר. ובעומק, לאחר כל ההבדלות שנעשה בבריאה, כל דבר מעורב 
בכל דבר. ולכן הערב הוא 'שורשי' והבוקר הוא 'משני', כי החלוקה של 
ההבדלה, היא לעולם לא תהיה חלוקה מוחלטת, לעולם המציאות של 

הערב שהיא תערובת, תהיה השורשית של מציאות הבריאה.
שאלה: הרב אמר בשיעור הראשון, שצריך לחפש קודם כל את נקודת 
הפירוד המוחלטת, ואח"כ לאחד את הדברים. אז אין כזה דבר של פירוד 

מוחלט? 
כל פירוד הוא 'בערכין', אין דבר מופרד בבריאה ביסודו הגה  תשובה:

מור, כל הארבע יסודות בדוגמא היסודית של אש רוח מים עפר, אפשר 
להפריד כל יסוד לעצמו?

אלא מאי? כל פירוד שאנחנו מדברים בו זה ב'מדרגה'. בלשון אחרת זה 
נקרא, כל 'פירוד', זה מלשון "פה – רד", כלומר זה מה שיורד לתתא, 
ביחס לירידה לתתא זה נקרא פירוד, וביחס למדרגה עוד יותר תחתונה 

זה יקרא אחדות, וכן על זה הדרך.
הבריאה אין בה פירוד מוחלט, אם היה בה פירוד מוחלט, אז כביכול היה 
מציאות שאין ש גילוי של הקב"ה. אבל כיון שכל הבריאה יש בה בשיעור 
מסויים גילוי של האחד של הקב"ה, אז לכן מוכרח להיות שבכל דבר יש 

אחדות מסויימת שזה נקודת הגילוי שלו. 
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