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א 

לקוטים עבודת ה'
"איש  נקרא  אשר  יעקב-אבינו 
שבאבות",  "בחיר  הנחשב  הוא  תם" 
יותר  נמצאת  הנשמה  התם  אצל  כי 

בגלוי. 
קשוב  אדם שהוא  עם  כשמדברים 
לשמוע את הדברים ומעוניין לקבלם, 
וכיצד  איך  לו  להסביר  צריך  ורק 
קשים  דברים  לו  לומר  טעם  אין   -
כגידים. אדרבה, אומרים לו דברים 
רכים, דברים שנעים לשומעם, כי בין 
כה וכה, השומע מקבל את הדברים, 
ואף חפץ ומשתוקק להם. אבל שח"ו 
נפגשים עם אדם שמתגלה בו בחינת 
אדם  מנעוריו",  רע  האדם  לב  "יצר 
קשה- כנגד   - קשה-עורף  שהוא 
הקשים  דברים  לדבר  צריכים  עורף 
קשיות  את  לשבר  כדי  כגידים. 
האדם  "יצר  את  לשבר  כדי  העורף, 
בדברים  צורך  יש  מנעוריו",  רע 

קשים כגידים. 
הנשמה  אבל  קשה,  הוא  הגוף 
הינה רכה, עדינה ושופעת. הנשמה 
אלוקות,  רק  מחפשת  טבעה  מעצם 
את הקב"ה, אין צורך ללחוץ אותה 
ולדבר אתה דברים קשים. כל דיבור 
 - תמימות  דיבור של  כל  אמת,  של 
בו  רוצה  עליו,  מתענגת  הנשמה 
אבל  אליו.  להתחבר  ומשתוקקת 
האנושי  השכל  עם  כשמדברים 
]שהוא מחלקי הגוף[ דברי תמימות, 
זהו הפך המהות של השכל, וממילא 

הוא מתנגד לדברים. 
חסיד  "עם  הוא:  הכלל  והרי 
תתחסד עם גיבור תמים תתמם, עם 
נבר תתבר ועם עקש תתפל" )ש"ב כב, 
כו-כז(. לכן, עם הנשמה, שהיא בחינת 

תמימות, הדרך להתעסק אתה היא 

נקודה מתוך הפרשה
ה  נָ֔ שָׁ ים  עִ֣ ן־אַרְבָּ בֶּ יִצְחָק֙  י  “וַיְהִ֤ כ(  כה,  )בראשית  תולדות  בפרשת  כתיב 
֖י ל֥וֹ  ם אֲח֛וֹת לָבָן֥ הָאֲרַמִּ ן אֲרָ֑ ֖ דַּ י מִפַּ אֲרַמִּ֔ תוּאֵל֙ הָֽ ת־בְּ ה בַּ וֹ אֶת־רִבְקָ֗ קַחְתּ֣ בְּ

ה”.   לְאִשָּֽׁ

ויש לעיין מדוע נאמרה המלה “ל֥וֹ”, שלכאורה איננה נצרכת להבנת 
הדברים.                                                     

ביאור מורינו הרב שליט"א
ספר  מתוך  מהם  כמה  ונציין  רבים,  במקומות  המקראות  דרך  כן 
צְרִית֙  הַמִּ ר  אֶת־הָגָ֤ ם  ת־אַבְרָ֗ שֶׁ אֵֽ י  רַ֣ שָׂ ח  ֞ קַּ “וַתִּ ג(  )טז,  לדוגמה;  בראשית 
ם  תּןֵ֥ אֹתָ֛הּ לְאַבְרָ֥ עַן וַתִּ נָ֑ רֶץ כְּ אֶ֣ ם בְּ בֶ֥ת אַבְרָ֖ ים לְשֶׁ נִ֔ ר שָׁ שֶׂ ץ֙ עֶ֣ הּ מִקֵּ פְחָתָ֔ שִׁ
ח אֶת־ ֧ קַּ וֹ וַיִּ ה אִמּ֔ רָ֣ הֱלָה֙ שָׂ ק הָאֹ֙ הָ יִצְחָ֗ ה”, )כד, סז( “וַיְבִאֶ֣ הּ֖ ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ אִישָׁ
לֶךְ  ֥ וֹ”, )כח, ט( “וַיֵּ י אִמּֽ ק אַחֲרֵ֥ ם יִצְחָ֖ חֵ֥ נָּ אֱהָבֶהָ֑ וַיִּ ה וַיֶּ הִי־ל֥וֹ לְאִשָּׁ֖ ה וַתְּ רִבְקָ֛
אֲח֧וֹת  ם  ן־אַבְרָהָ֜ בֶּ אל  מָעֵ֨ ת־יִשְׁ בַּ ת׀  ת־מָחֲלַ֣ אֶֽ ֡ח  קַּ וַיִּ אל  מָעֵ֑ אֶל־יִשְׁ ו֖  עֵשָׂ

ה”. י֖ו ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ נְבָי֛וֹת עַל־נָשָׁ

אולם נסביר מעט בפסוק דידן מילת “ל֥וֹ”, בהקשר לנישואי יצחק 
ורבקה.                                                                                   

הּ  פְחָתָ֔ צְרִית֙ שִׁ ר הַמִּ ם אֶת־הָגָ֤ ת־אַבְרָ֗ שֶׁ י אֵֽ רַ֣ ח שָׂ ֞ קַּ כתיב )בראשית טז, ג(, “וַתִּ
הּ֖  ם אִישָׁ תֵּן֥ אֹתָ֛הּ לְאַבְרָ֥ עַן וַתִּ נָ֑ רֶץ כְּ אֶ֣ ם בְּ בֶ֥ת אַבְרָ֖ ים לְשֶׁ נִ֔ ר שָׁ שֶׂ ץ֙ עֶ֣ מִקֵּ
יצחק.  נולד  כך  ומכוח  ה”.  לְאִשָּֽׁ “ל֥וֹ  כתיב  דייקא   – ה”  לְאִשָּֽׁ ל֥וֹ 
ונודע  ה.  נָּ ֑ מִמֶּ ה  נֶ֖ אִבָּ י  אוּלַ֥ י  פְחָתִ֔ אֶל־שִׁ בֹּא־נָא֙  לפני(,  )פסוק  כמ”ש 
ה” הגר  יצחק בגימטרייה – הגר, שנולד מחמתה. ומשורש “ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ
ה, בפסוק  לאברהם, נולד יצחק. ומשורש זה נושא את רבקה. )ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ

דידן(.

אולם הגר אינה אשה גמורה של אברהם, אלא שרה. לעומת יצחק 
הנושא את רבקה, שהיא אשה גמורה של יצחק. ואמרו )יבמות כ, ע”א( 
ולקחה לו לאשה, היינו שנעשית כאשתו לכל דבר. וזש”כ ביצחק 
ה”, היינו שנעשית אשתו לכל דבר.  ה וכו’ ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ וֹ אֶת־רִבְקָ֗ קַחְתּ֣ “בְּ
ועיין קידושין )יד ע”א( יבמה יבוא עליה ולקחה לו לאשה וכו’ .                                                              

ח  ֧ קַּ וַיִּ וֹ  אִמּ֔ ה  רָ֣ שָׂ הֱלָה֙  הָאֹ֙ ק  יִצְחָ֗ הָ  “וַיְבִאֶ֣ סז(  )כד,  לעיל  כתיב  והנה 
וֹ”. ואמרו  אִמּֽ י  אַחֲרֵ֥ ק  יִצְחָ֖ ם  חֵ֥ נָּ וַיִּ אֱהָבֶהָ֑  וַיֶּ ה  לְאִשָּׁ֖ הִי־ל֥וֹ  וַתְּ ה  אֶת־רִבְקָ֛
חז”ל )מדרש אגדה על אתר(, כל זמן שאמו של אדם בחייה, אהבתו הולכת 
אחרי אמו, מתה אמו אהבתו הולכת לאשתו. ואמרו )פסיקתא זוטרתא על 
אתר( כל הימים שהייתה )שרה( קיימת, היה הענן קשור פתח אהלה, 
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בלשון  עימה  לדבר  יש  תמימות. 
תחנונים,  לשון  רכה,  לשון  נעימה, 
כג(.  יח,  )משלי  רש"  ידבר  "תחנונים 
אבל עם השכל האנושי, שהוא מידת 
מעץ  האדם  שקיבל  הערמומיות 
הדעת - איתו צריכים לדבר דברים 
או  עמוקים,  שכל  דברי   ; קשים 
לשון מחודדת וכדו'. כשאדם מדבר 
דברים של שכל אנושי - מצד מהותו 
של הדיבור, או מצד החיצוניות של 
הדיבור, כלומר דיבור מכח הגוף - 
את הגוף הוא יכול אולי לשבור עם 
דברים אלו, אבל לפנות אל הנשמה, 
אותה  ולעורר  בשמה,  לה  לקרוא 
לא  הוא  זה   - עצמותה  מהות  מצד 
יצליח לעשות, כי הוא מדבר בשפה 
של גוף, ואותה רק הגוף שומע, לא 
של  שפה  שומעת  נשמה  הנשמה. 

נשמה. )בלבבי משכן אבנה חלק ב'(

כי  תם",  "איש  נקרא  אבינו  יעקב 
הפשיטות,  את  אוהבת  התמימות 
ניתן  ידועים.  שהדברים  אפילו 
קטנים:  ילדים  אצל  זאת  לראות 
רוצים  והם  סיפור,  להם  מספרים 
ועוד  שיחזרו על הסיפור עוד פעם 
סיפור  לשמוע  יכולים  הם  פעם. 
כבר  הם  גוזמא!  בלי  פעם  מאה 
יודעים אותו בע"פ, את כל הפרטים, 
פעם.  עוד  לשומעו  רוצים  ואעפי"כ 
של  הפשיטות  כי  למה?  זאת  וכל 
הילד, התמימות שמונחת בו, אוהבת 

לחזור על הדברים האהובים. 
של  למצב  בלבו  הגיע  כשאדם 
את  ה',  קרבת  בענין  פשיטות 
פשיטות הדברים אדם מוכן לשמוע 
ואפילו מאות  ועוד פעם,  עוד פעם 
אצל  ומנוסה  בדוק  והדבר  פעמים, 
מי שכבר נכנס פנימה. זוהי מדרגה 

אחת.
)בלבבי משכן אבנה חלק ד'(

האבות,  בחיר  שהוא  אבינו,  ויעקב 
כשתמימות  כי  תם".  "איש  נקרא 
עולם,  של  באלופו  מתדבקת 
ועי"ז  אמת,  להיות  הופכת  היא 

אמת.  שחותמו  בקב"ה  דבק  נעשה 
היא  מהבורא,  שמנותקת  תמימות 
אבל  ראויה,  שאינה  תמימות  אכן 
תמימות הנובעת מכח ההכרה שיש 
שאין  ההכרה  ומכח  עולם,  בורא 
בוראו  את  להשיג  תמותה  בן  בכח 
- זוהי מידת האמת האמיתית שעל 

שמה נקראת התורה "תורת אמת"!
שאיפת  את  להעמיד  במקום 
להשיג  השכלות,  להשיג  רק  הנפש 
את  למקד  גם  צריך  חידודים, 
השאיפה להיות יהודי תמים באמת: 
"תמים תהיה עם ה' אלוקיך" )דברים 
לדביקות  מביאה  תמימות   - יג(  יח, 

בהשי"ת, עם מידת האמת
)בלבבי משכן אבנה חלק ד'(

על  שנאמר  מצינו  "תם"  התואר 
שם  תם".  איש  "ויעקב  אבינו  יעקב 
אינו  אבינו  ליעקב  "תם"  התואר 
לאמיתו של  גנאי אלא שבח.  תואר 
תם  ויש  שבח  שהוא  תם  יש  דבר, 
יש שני מקורות  נבאר,  גנאי.  שהוא 
ששכלו  אדם  א(  באדם.  לתמימות 
קצר ואינו מפולפל וערמומי להבין 
היטב כל דבר. ב( תמימות שנובעת 
מן אמיתות הנשמה בבחינת "תמים 
יג(,  יח,  )דברים  אלקיך"  ה'  עם  תהיה 
שיש  מרגישה  שהנשמה  תמימות 
כאן בדבר זה אמת אלוקית. באופן 
זה יש בחינת תמימות דעים, כלומר, 

אחדות והתחברות עם הדבר.
האדם  בנפש  התמימות  שורש 
כתיב  הדברים,  את  ונפרש  נרחיב 
ישר  האדם  את  עשה  "האלוקים 
והמה בקשו חשבונות רבים" )קהלת 
שריבוי  נראה  בנ"א  לרוב  כט(.  ז, 

הפלפול בתוה"ק שבח ומעלה הוא. 
אולם האמת שונה לחלוטין. האמת 
היא שהאדם בטבעו )לפני חטא אדה"ר( 
והפלפולים  החשבונות  בלי  נולד 
הללו, אלא בבחינת "האלקים עשה 
קליעה  ישרות,  ישר".  האדם  את 
ומיד בלי כל קושיות,  ישר  למטרה 
פלפולים, ותירוצים. אולם רק לאחר 
החטא נתחדש ענין של "והמה בקשו 
רבים,  החשבונות  רבים".  חשבונות 
ותרוצים  קושיות  לרוב,  פלפולים 
החטא,  של  תולדה  הם  ספור  אין 

תולדה של עקמומיות. האדם איבד 
את הישרות, ומוכרח להגיע לישרות 
צריך  זאת  אולם  פלפולים.  ע"י  רק 
לאדם  שנאבד  הכונה  שאין  לידע, 
הישרות לגמרי, אלא שאחוזים ממנו 
אבדו, ותמורתם נכנס ענין חשבונות 

רבים - פלפולים.
כל אדם יש בו נק' שבה הוא ישר, 
הוא  נק'  באותה  תמים.  הוא  שבה 
חשבון,  בלא  הדברים  את  מקבל 
כמה  אולם,  שזו אמת.  מרגיש  אלא 
וכמה אחוזים הם  ישר  הוא  אחוזים 
בחינת חשבונות רבים? כאן נחלקים 
בנ"א. מה שהאדם יותר טהור, יותר 
גדולה,  יותר  שבו  הישרות  קדוש, 
הוא מרגיש מיד אם זו אמת או לא, 
הוא לא משתמש כל כך בחשבונות 
מוליך  הפנימי  ההרגש  אלא  רבים, 
מן  רחוק  שהאדם  ככל  אך,  אותו. 
דבר  כל  הוא  האלוקית  האמת 
מחשבן, כל דבר מתוכח, הוא פוסל 
שלו  הרבים  החשבונות  ע"י  דברים 

ומאבדם.
)בלבבי משכן אבנה חלק ה'(

מיעקב  קבלנו  "ישראל"  השם  את 
תם".  "איש  נקרא  היה  והוא  אבינו, 
ה'  "תורת  נקראת:  הק'  התורה  גם 
ברור,  זה  נפש".  משיבת  תמימה 
אורייתא  שקוב"ה,  שמה  אפוא, 
אין  "חד",  נקראים  ישראל  וכנסת 
זה אלא מצד נקודת התמימות. מהי 
הענין  כבר  כאן   - תמימות?  אותה 
אפשר  אי  כי  ולמה?  מאד.  עמוק 
נקודה  היא  שהתמימות  לסבור 
"איסתכל  הקב"ה  שהרי  בעלמא, 
באורייתא וברא עלמא", ואם תורת 
שהקב"ה  הדבר  פירוש  תמימה,  ה' 
הסתכל בתמימות וברא את העולם 
ע"י תמימות! נמצא, שכל דבר ודבר, 
הנקודה הפנימית שלו היא תמימות. 
נקודה שמקיפה את  היא  התמימות 

כל הנבראים כולם!
אם  ודבר,  דבר  בכל  שכך,  וכיון 
הדבר  בשורש  להתבונן  רוצים 
לנקודות  להגיע  ומהשורש   -
מוכרחים   - לבורא  התקשרות 
שבו.  התמימות  בנקודת  להתבונן 
אם לא, חסר את שורש התורה וגם 

לקוטים עבודת ה'
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וכיוון שמתה שרה פסק הענן, וכיוון שבאת 
ובלשון  המנהג של שרה.  כל  חזר  רבקה 
ה עמו. ויתר על כן אמרו  רָ֣ הפרקי דר”א )פרק טז( שנמצאת שלמה כשָׂ
)זוה”ק חיי שרה קלג ע”א( דאע”ג דשרה מיתת, דיוקנה לא אעדי מן ביתא, 

ולא אתחזי תמן מיומא דמיתת עד דאתת רבקה, כיוון דעאלת רבקה 
הֱלָה֙ וגו’,  ק הָאֹ֙ הָ יִצְחָ֗ אתחזית דיוקנא דשרה, דכתיב )בראשית כד, סז(  וַיְבִאֶ֣
מיד שרה אמו אתחזיאת תמן ולא הווה חמי לה בר יצחק בלחודוי 
וֹ, אמו, דאמו אתחזיאת  י אִמּֽ ק אַחֲרֵ֥ ם יִצְחָ֖ חֵ֥ נָּ כד אעיל תמן, ועל דא וַיִּ
וֹ.  י אִמּֽ ואזדמנא רביתא, ועל דא לא כתיב אחרי מתת אמו אלא אַחֲרֵ֥
וביאר הרש”ר הירש כפשוטו של מקרא )על אתר( וז”ל, עם פטירת 
שרה, רחקה לבביות הרוח, והנפש הנשית. )ו(יצחק חזר ומצאו את 
ה’אם’ באשתו, עכ”ל. )ועיין רבנו בחיי על אתר(.                   . 

והבן שלמהלך זה, רבקה אינה עומדת כמציאות של אשתו לעצמה, 
חֵ֥ם  נָּ אֱהָבֶהָ֑ וַיִּ ה וַיֶּ הִי־ל֥וֹ לְאִשָּׁ֖ אלא עומדת במקומה של שרה, כמ”ש וַתְּ
וֹ, כרוכים הם זה )נישואי יצחק לרבקה( בזה )ל”וַיִּנָּחֵ֥ם יִצְחָ֖ק אַחֲרֵ֥י  י אִמּֽ ק אַחֲרֵ֥ יִצְחָ֖

אִמּֽוֹ”(.

וֹ  קַחְתּ֣ אולם מהלך נוסף יש ברבקה, שעומדת כמציאות לעצמה, בְּ
ה  ה וכו’ ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ וֹ אֶת־רִבְקָ֗ קַחְתּ֣ ה. והנה כתיב בְּ ה וכו’ ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ אֶת־רִבְקָ֗
ה  עֲקָרָ֖ י֥  כִּ וֹ  תּ֔ אִשְׁ כַח  לְנֹ֣ ה֙’  לַֽ ק  יִצְחָ֤ ר  עְתַּ֨ ואחר”כ נאמר )שם כה, כא( “וַיֶּ
הִו֑א”. ולהנ”ל )שרבקה מציאות לעצמה( ביאורו, כי אמרו חז”ל )כתובות נט ע”ב( 
לחד מ”ד אין אשה אלא לבנים. ויצחק לקח את רבקה, לא רק לבנים 
ה. ורק אח”כ  ה עבורו. וזש”כ - ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ אלא אף לשם היות ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ
ה הִו֑א. אולם זו סיבה נוספת  י֥ עֲקָרָ֖ וֹ כִּ תּ֔ כַח אִשְׁ ה֙’ לְנֹ֣ ק לַֽ ר יִצְחָ֤ עְתַּ֨ וַיֶּ
)על  טוב  וכמ”ש בלקח  ה”.  לְאִשָּֽׁ “ל֥וֹ  בנישואין מלבד )מה שנאמר לפנ”כ( 
ה ראויה “לו”, הצדקת נשאת לצדיק. וכן אמרו במדרש  אתר(, ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ

ה, מלמד ששניהם שקולים וראויים זה לזה.  הגדול ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ

והעולה מן הדברים ג’ הבחנות לחיבור יצחק עם רבקה – “ל֥וֹ 
ה”: לְאִשָּֽׁ

ה. הּ֖ ל֥וֹ לְאִשָּֽׁ ם אִישָׁ תּןֵ֥ אֹתָ֛הּ לְאַבְרָ֥ א. בחיבור אברהם והגר - וַתִּ

אֱהָבֶהָ֑ ]ומכוח כך[  ה וַיֶּ הִי־ל֥וֹ לְאִשָּׁ֖ ב. בחיבור יצחק לשרה - וַתְּ
וֹ. י אִמּֽ ק אַחֲרֵ֥ ם יִצְחָ֖ חֵ֥ נָּ וַיִּ

ה וכו’ ל֥וֹ  וֹ אֶת־רִבְקָ֗ קַחְתּ֣ ג. חיבור עצמי של יצחק לרבקה - בְּ
וֹ )למ”ד אין אשה אלא  תּ֔ כַח אִשְׁ ה֙’ לְנֹ֣ ק לַֽ ר יִצְחָ֤ עְתַּ֨ ה, שנכתב לפני וַיֶּ לְאִשָּֽׁ

לבנים(.                               
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בנושא  גרון

את  וכשאין  נשמתו,  שורש  את 
של  ולא  הנשמה  של  לא  השורש 
התורה - ברור שכך לא מגיעים אל 

הקב"ה בשלמות!
תמימות,  מהי  אפוא,  נתבונן, 
התמימות.  אל  לבוא  הדרך  ומהי 
ההגדרה  ליסבר"  והדר  "ליגמר 
לימדונו  חז"ל  היא.  כך  הפשוטה 
והדר  איניש,  "ליגמר  יסודי:  כלל 
ובפשטות  ע"א(,  סג  )שבת  ליסבר" 
הפשוטה,  הידיעה  מצד  הכוונה 
שעל מנת לדעת את הדבר הנלמד, 
"ליגמר"  קודם  הלומד  צריך 
אח"כ  ורק  הידיעה",  את  -לרכוש 
"ליסבר" - להבין את העומק ואת 

הסברא. 
הדברים  בפנימיות  באמת,  אבל 
עמוקים הרבה יותר. "ליגמר" הוא 
שהדבר  לסיים,   - "לגמור"  מלשון 
הוא  "תם"  כן  כמו  מושלם.  יהיה 
מלשון שלם. "ליגמר" כלומר: אדם 
צריך לקבל את התורה במהלך של 
"ליגמר" - של תמימות, ורק אח"כ 

להגיע לשלב של "ליסבר".
ה"ליסבר"  עם  מתחיל  אדם  אם 
את  מקבל  שאינו  נמצא  מיד, 
הוא  התורה.  של  התמימות 
את  ה"ליסבר",  את  מקבל  מיד 
החשבונות והסברא המונחים בה. 

אדם  צריך  ידו  שעל  המהלך 
לתורה,  ההתקשרות  את  לקבל 
ואז  כפשוטו,  "ליגמר",  ע"י  הוא 
ממילא הוא לומד בתמימות. אחרי 
שייך  בתמימות,  לומד  שאדם 
היניקה  כלומר,  "ליסבר".  שיהיה 
של  יניקה  היא  דבר  בכל  שלו 
תמימות, וכפועל יוצא מזה מגיעה 
וההתבוננות. השכלה   נקודת 

)בלבבי משכן אבנה חלק ט'(

נקודה מתוך הפרשה
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ליקוטים מחשבה

שני גויים בבטנך
בטן",  "עמוסי  נקראים  ישראל  בני 
של  הגילוי  ברכה.  של  בטן  פרי  וזה 
פרי בטן בהריון הוא ברכה, ולעומתו 
הגילוי של פרי בטן בלידה הוא קללה. 

בתורה  בטן  שנאמר  ראשונה  פעם 
לאומים  "שני  ועשו:  יעקב  אצל  היה 
יעקב.  היה  להריון  הראשון  בבטנך". 
הוא בן של יצחק. מצד כך הוא פרי 

בטן של ברכה. 

אבל הראשון ללידה, שזה נקרא "פטר 
ראשון  נולד  עשו  עשו.  היה  רחם", 
הבכור  אמו.  של  רחם  פטר  והוא 
זה  לאמו  והבכור  יעקב,  היה  לאביו 
גויים  "שני  כשנאמר  כך  מצד  עשו. 
ארור  של  מציאות  מתגלה  בבטנך", 
זה  "למה  כן  אם  באמרה  בההריון, 
פרי  שנאמר  הראשונה  בפעם  אנכי". 
בטן בתורה נאמר "שני גויים בבטנך". 
מי גרם לאותו ארור? עשו, הבן רע, 

ארור  של  הגילוי  זה  לאמו.  הבכור 
שמתגלה בכל הריון, כי זה פרי בטנה 

של אשה. 

... תמיד בני ישראל נקראים "עמוסי 
נפטרים  לא  לעולם  הם  כי   - בטן" 
כל  סוד  כל  זה  הרחם.  מן  לגמרי 
אברהם, רמ"ח – הבני ישראל לעולם 
הם  אלא  רמ"ח  ממדרגת  נופלים  לא 
תמיד נשארים במדרגת רחם. לעומת 
כך, אצל הרשעים נאמר "טעו מבטן". 
שנפטר  'פטר'  זה  בלמטה  כך,  ומצד 
מרחם אמו, ואז הוא הפסיק מלהיות 

חלק של בטן אמו. 

"עמוסי  שנקראים  ישראל  מדרגת 
כלולים  נשארים  תמיד  הם  כי  בטן" 
בבטנך  לאומים  "שני  אמן.  במעי 
ממעיך יפרדו" – איך הם יהיו נפרדים 
בעומק? כי עשו נקרא פטר רחם והוא 
תמיד  יעקב  אבל  הרחם,  מן  נפטר 

ישאר חלק מן הרחם: "עמוסי בטן".

כאשר מדרגת ההולדה בא מבטן של 
יוצא  העובר  כאשר  אשה,  מדרגת 
רחם  פטר  להיות  הופך  הוא  מאמו 
שנפטר לגמרי מאמו והוא כבר אינו 
רחם  פטר  בחינת  זה  מאמו.  חלק 
רשעים  טעו  בחינת  זה  עשו,  שהוא 

מבטן.

רחם  פטר  מדרגת  כך,  לעומת 
שמתגלה בכנסת ישראל, סוד קדושת 
בכור – זה מגלה שגם כאשר יוצאים 
מאמו, הם נשארים חלק מאמו. כנסת 
כי  בטן"  "עמוסי  נקראים  ישראל 
אינם נפטרים לגמרי מהאם, בבחינת 
כן  על  ויתר  אמו".  עלי  "כגמול 
נשארים כירך אמו, נשארים במדרגת 
"עמוסי בטן".  )דע את מידותיך מהות 

המידות 061 מים – תיקון הבטן(

יעקב איש תם
התורה  שורש  שהוא  אבינו  ביעקב 
נאמר  ת"ת(  )בחינת  אהלים  יושב 
מן  יניקתו  ששורש  תם",  "איש  בו, 
הפנימיות  בחינת  שהיא  התמימות 
תמימה"  הוי"ה  "תורת  התוה"ק,  של 
דיקא. ואעפ"כ העיד בעצמו אחיו אני 

מן  חיותו  שיונק  שלאחר  ברמאות, 
התמימות, רשאי הוא לעתים מזומנות 
חשבונות  של  למהלך  עצמו  להכניס 
הרע.  מן  הטוב  ברור  לשם  הרבים 
תמצא".  מאין  "והחכמה  בחינת  וזהו 
שאדם צריך שינק חכמתו מן האין, מן 

הפשיטות. ולא מן היש, מן החשבונות 
עליו  שעה  ובכל  עת  ובכל  הרבים. 
 לדבק את עצמו בשורש יניקתו באין. 

)קול דממה דקה(

יעקב  איש תם יושב אהלים
תמימות - עבודה

ישראל  הכנסת  בין  שנכרתה  הברית 
לבין הקב"ה במהלכי ברית זה מתגלה 
הוא  אוהלים".  יושב  תם  איש  ב"יעקב 
היא  הקב"ה  עם  התמימות  תם.  איש 
יש  האדם  כאשר  הקב"ה.  עם  הברית 
יתברך  ה'  מציאות  עם  תמימות  לו 
מצב.  בכל  להקב"ה  מקושר  הוא  אז 

כאשר אין לאדם תמימות עם הקב"ה 
תלוי  להקב"ה  שלו  ההתקשרות  אז 
במהלכי  שמגיע  דבר  בשינויים. 
חשבון במהלכי הדעת, אז כפי מדרגת 
הדעת שיש לאדם כך הקשר שיש לו 

להקב"ה. 

י"ג  בן  גדול  של  דין  יש  דעת  בגדרי 

שנה  כ'  בן  גדול  במצוות,  חייב  שנה 
כמו שאומרת הגמ' בבבא בתרא הוא 
הגדלה  יש  אביו.  בנכסי  יכול למכור 
דין של  בית  בדעת. עד עשרים שנה 
לא  עדיין  הוא  מענישים,  לא  מעלה 
הוא  קטן  אבל  לגמרי.  ודעתו  גדול 
עם  תמים  הוא  אימו",  עלי  "כגמול 
מדרגה  כפי  מדרגות  אין  שם  אימו, 



בלבבי משכן אבנה תולדות תשפ"ה שויתי הויה לנגדי תמיד

ה 
.המשך בעמוד ו' 

של דעת, אלא הוא תמיד נמצא אצל 
אימו, כי הוא תמים אצל אימו.

של  נקודה  בו  יש  האדם  כאשר 
תמימות באמת, הוא מקושר להקב"ה 
תמיד. "יעקב איש תם יושב אהלים". 
יושב  להיות  בשביל  לכאורה  הרי 
אוהלים זה לא איש תם. "אני חכמה 
שכנתי ערמה", אומרת הגמ' בסוטה, 
אסור ללמוד את האישה תורה מחמת 
שע"י כן היא נעשית ערמומית, "אני 
חכמה שכנתי ערמה". הרי שלכאורה 
יושב  אוהלים  יושב  נקרא  יעקב 
תם,  איש  לא  זה  תורה  של  באוהלה 
"אני חכמה שכנתי ערמה". מה כוונת 
הדבר "יעקב איש תם יושב אהלים", 
לא  זה  לכאורה  אהלים  יושב  דייקא 

איש תם. 

מה  דברים  של  שפשוטם  ודאי  אז 
"אחיו  בתרא  בבבא  אומרת  שהגמ' 
היה  גם  ליעקב  אז  ברמאות",  אני 

ה"יושב  מכוח  זה  רמאות,  של  כח 
ערמה".  שכנתי  חכמה  אני  אהלים 
אבל בעומק מה שמבואר כאן בדברי 
שלו  התורה  של  בעסק  יעקב  חז"ל, 
שהוא היה יושב אוהלים באוהלי שם 
ועבר בעסק התורה, זה נעשה מכוח 
יושב  היה  לא  הוא  תם".  איש  "יעקב 
"איש  היה  הוא  אלא  תם,  אוהלים 
תם יושב אוהלים". מה שהביא אותו 
לאוהל, לאוהל של תורה לאוהל של 
התמימות.  מכוח  היה  זה  ועבר  שם 
התורה הקדושה שהיא ניתנה בעולם 
היא ניתנה במעמד הר סיני, כל בעלי 
מומין, אומרת הגמ', נרפאו, לא היה 
כבד  שהיה  רבנו  משה  מומין.  בעלי 
פה וכבד לשון נרפא במעמד הר סיני, 
חז"ל,  אומרים  כולם,  החולים  כל 
לא  סיני  הר  שבמעמד  הרי  נתרפאו. 
היה בעל מום אלא כולם היו בבחינת 
תם. כמו שכולם היו בבחינת תם שלא 
תם  בבחינת  היו  כולם  גם  מום  בעל 

יעקב  בחינת  התורה  תמימים.  של 
גם  אוהלים",  יושב  תם  "איש  נקרא 
תם  של  במהלך  היה  סיני  הר  מעמד 
איש  בבחינת  הוא  אלא  מום  בו  אין 

תם. זה תורה.

שהאדם  שמה  במהלך  ניתנה  תורה 
שנכנס  "כשם  התורה  לעסק  מגיע 
כוונת  מה  לתורה",  יכנס  כן  לברית 
יכנס  כן  לברית  שנכנס  "כשם  הדבר 
לברית  נכנס  שהוא  כמו  לתורה", 
והיה  לפני  "התהלך  התמימות  מכוח 
תמים", כך גם כאשר הוא נכנס לתורה 
זה בבחינת "איש תם" ומכוח כך הוא 
של  באוהלה  אהלים"  ל"יושב  מגיע 
כך  בתמימות  לברית  כשנכנס  תורה. 
מכוח  תורה  של  לעולמה  הכניסה 
לברית  שנכנס  "כשם  זהו  תמימות. 
בצורתה  תורה  זה  לתורה".  יכנס  כן 
האמיתית, זה נקרא ברית.  )שובבים 

08 תמימית, תש"ע( 

איש שעיר
עשו נקרא אדום, מלשון "אדם בליעל" 
– אדם שמנסה לעלות למעלה מצורת 
"איש  נקרא  עשו  כן  שם  ועל  אדם. 
שעיר", כי הוא רוצה לעלות למעלה 
השערות.  למקום   – הראש  ממקום 
תגביה  "אם  הוא  עשו  של  הגאוה 
בשחקים"  "גאוותו  שהוא  כנשר", 
בשחקים"  "גאוותו  היפוך  דקלקול, 
דקדושה. ועל זה נאמר "משם אורידך 

נאם ה'." 

הוא  עשו  עשו?  של  העלייה  מהי 
נקרא  הוא  דקלקול,  אש  שורש 
פסולת דאש )וישמעאל הוא מים דקלקול, 
הפסולת של מים(. ועד איפה עשו רוצה 

עד  לעלות  רוצה  היה  אילו  לעלות? 
וזה  דקדושה.  גאוה  היה  זה  האש, 
עשו  של  שראשו  חז"ל  דברי  העומק 
נקבר במערה. אבל עשו רצה לעלות 
מגלה  וזה  ראש.  ממדרגת  למעלה 
פנים נוספות בקלקול הגאוה – עלייה 
ללמעלה מהראש, אל מקום השערות.

אבשלום מתגאה בשערו – 
שורשו בגאוה של עשו

)ט:(  סוטה  במסכת  כך, המשנה  מצד 
בשערו,  מתגאה  שאבשלום  אומרת 
בשערו.  שנתלה  ידי  על  נענש  ולכן 
עשו  ועוד,  הטורים  מהבעל  כידוע 
של  השורש  איפה  שלום.  בגמטריא 
הגילוי של אבשלום, שקם על אביו? 
השורש הזה היה בעשו שאמר "יקום 
אחי",  יעקב  את  ואהרגה  אבי  באבל 
של  בדעתו  שהיה  חז"ל  ודורשים 
עשו לקום ולהרוג את יצחק אביו, כי 
אביו.  ימי אבל  היה לקרב את  דעתו 
שרצה  אבשלום  אצל  מתגלה  זה 

להרוג את אביו. 

מצד כך, אבשלום נקרא כן מלשון אב 
שלום, שזה היה עשו שהתנגד או על 
יעקב או יצחק אביו. הקלקול של עשו 
היה שרצה לעלות למעלה מראשו אל 
מקום השערות ולכן הוא נקרא שעיר, 

 – בשערו  מתגאה  שאבשלום  ומה 
שורשם חד, של גאוה דקלקול, לעלות 
השערות.  למקום  מהראש,  למעלה 
לעלות למעלה  רצון  זה  ... בקלקול, 
עשו.  של  גאוה  וזה  האדם,  מצורת 
אבל בצד הקדושה, זה רצון להתקשר 
לשורש נשמתו שהוא למעלה ממקום 
במוחו.  שנמצאת  נשמתו   גילוי 
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אש – גאוה(

ותהיינה מורת רוח ליצחק 
ולרבקה

נאמר אצל נשי עשו, "ותהיינה מורת 
רוח ליצחק ולרבקה". אומרים חז"ל, 
כלומר  הקודש.  רוח  מהם  שנסתלק 
נשים  אותם  לקחת  עשו  של  מעשיו 
סימא  זה  מ"ד  )ולחד  זרה  עבודה  שעשו 
גרמו  הללו  הנשים  יצחק(,  עיניו של  את 

יצחק  אצל  הקודש  רוח  של  סילוק 
ורבקה. 

הללו  נשים  הפשוטה,  בתפיסה 
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גרמו רוח הפוכה שסותרת את הרוח 
הקודש של יצחק ורבקה. נעשה כאן 
של  רוח  רוח,  מול  רוח  של  העמדה 

יצחק ורבקה נגד רוח נשי עשו.

יהושע  אצל  המרגלים  אצל  נאמר 
וכלב שהיה 'רוח אחרת עמם'. זה היה 
בצד התיקון.  סותרות אהדדי  רוחות 
אבל אצל יצחק ורבקה התגלה רוחות 

סותרות דקלקול.

יצחק  אצל  הקודש  הרוח  הסילוק 
נקרא בלשון  נשי עשו,  ורבקה, מכח 
של  לשון  זוהי  רוח'.  'מורת  הפסוק 

המרת רוח.

... לאחר המורת רוח שנגרם ליצחק 
עשו  ראה  עשו,  נשי  ידי  על  ורבקה 
יצחק  בעיני  רעות  היו  כנען  שבנות 
את  ונשא  הלך  עשו  כן  ועל  ורבקה, 
נולד  כך  ומכח  ישמעאל.  בת  מחלת 
עמלק. מה הסיבה שעשו נשא את בת 

ישמעאל? 

יצחק  של  רוחו  את  המרה  מעיקרא 
בנות  את  נשא  שהוא  מכח  ורבקה 
ישמעאל.  בת  את  נשא  הוא  אז  חת, 
דקלקול  מים  זה  ישמעאל  כידוע, 
עשו  כאשר  דקלקול.  אש  הוא  ועשו 
רוח  המרת  וגרם  חת  בנות  את  נשא 
אחד,  מקצה  היה  זה  ורבקה,  ליצחק 
התחתון.  מקצה  ולא  העליון  מקצה 
בת  את  נשא  הוא  כאשר  מכן,  לאחר 
הרוח  את  ממרה  הוא  אז  ישמעאל, 
מים  של  דקלקול  צירוף  של  באופן 

ורוח. 

כידוע  עמלק.   – מזה  והתולדה 

אומרים חז"ל על עמלק שהוא קירר 
הקליפה  זה   – עמלק  האמבטיא.  את 

ליסוד הרוח.

אברהם מידתו יסוד המים, והקליפה 
לאברהם זה ישמעאל, פסולת המים. 
והקליפה  האש,  יסוד  מידתו  יצחק 
יעקב  האש.  פסולת  עשו,  זה  ליצחק 
ליעקב  והקליפה  הרוח,  יסוד  מידתו 
בעמלק.  ושורשם  רב,  הערב  זה   –

העמלק הוא רוח דקליפה. 

ישמעאל  בת  את  נשא  עשו  כאשר 
הזה  הלידה  עמלק,  נולד  כך  ומכח 
רק  שמצרף  המררה  של  גילוי  הוא 
רוח  של  צירוף  בלבד,  אחת  קצה 
למים לבד וצירוף של רוח לאש לבד. 

זה הגילוי שמכוחו נולד עמלק. 

לכאורה אין לך חשיבות יותר מעשו 
זה  כי  אהדדי,  שהתחברו  וישמעאל 
צירוף אש ומים, וזה לכאורה הצירוף 
"עושה שלום במרומיו".  בשמים של 
בגמטריא  'עשו'  כידו  הטור  אומר 
'שלום', אבל עשו הוא ההיפוך הגמור 
את  נושא  עשו  כאשר  אז  שלום.  של 
בת ישמעאל, שזה לכאורה צירוף של 
אש למים, באמת מתגלה שני קצוות 
אחד  וכל  ורוח,  אש  שהם  רוח,  של 
שלא   - שלו  הקצה  את  לוקח  מהם 
נשא  עשו  כאשר  לצרפם.  מנת  על 
במובן  היה  לא  זה  ישמעאל,  בת  את 
כאשר  אלא  ואש.  מים  חיבור  של 
הוא נושא אותם, הוא צירף את האש 
לעצמה והוא צירף את המים לעצמה. 
ומזה נולד עמלק, ההפרדה הגמורה, 

העלמא דפירודא.

ליצחק  רוח  המורת  של  הגילוי   ...
נשים  לקחו  כאשר  היה  עשו  ידי  על 
ח'.  אות  ח"ת,  כלומר  חת,  מבנות 

ואות ח' מורה על מדרגת נ'. כי כאשר 
מתגלה צירוף שלם של רוח התחתון 

ברוח העליון, זה מסלק הבחירה. 

הבחירה  הסתלקות  רבותינו,  בלשון 
שער הנ'. בקלקול עליה נאמר  נקרא 
זה  ובקדושה  ישובון",  "כל באיה לא 
נקרא ימות משיח ששם נאמר "ימים 
שעתיד  חפץ",  בהם  לי  אין  אשר 
להסתלק כל מציאות הבריאה כולה, 
כלומר הסתלקות הבחירה שבבריאה.  

דבר  כל  חפץ'?  בהם  לי  'אין  מהו 
או  דבר  או  אצלנו  נקרא  במציאות 
חפץ. כל דבר נקרא דבר מלשון דבר 
שנתקיים  דבר  חפץ?  לשון  מהו  ה'. 
ברצון ה'. מהו ימים אשר אין לי בהם 
כי  ה'חפץ'  תפיסת  שנתסלק  'חפץ'? 
השורש  של  מהמציאות  נפרד  הוא 

שלו. 

יכול להיות רוח אחת, שזה  כל רצון 
ית'  רצונו  של  השלם  דקדושה  רצון 
שמגיע  רצון  להיות  יכול  או  שמו, 
הבחירה.  מקום  שזה  הפרדה,  לידי 
ח'  מלשון  'חפץ',  נקרא  בעומק  זה 
פירוד:  חלוקה,  נפוץ,  של  לשון  פץ, 
הפירוד  זה  הארץ",  פני  על  "נפוצו 
דרוח שהתגלה בדור הפלגה. דברים 
מהדדי.  נפרדים  נעשים  הם  שנפוצו 
הגילוי של הדבר, זה נקרא 'חפץ'. אין 
לנו גילוי של הח' כפי שהיא בשורשו, 
ומה  התפזר.  ח'  של  הגילוי  אלא 
סוד  הח',  סוד  מתגלה  כאשר  קורה 
"ימים  ומתגלה  חוזר  אז  השמונה? 
מתגלה  חפץ",  בהם  לי  אין  אשר 
הח' במקום הפירצה שהיוונים פרצו 
בעומק  מתגלה  זה  על  פירצות,  י"ג 
חפץ".  בהם  לי  אין  אשר   "ימים 
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מרירות רוח ותיקונו(

ויזד יעקב נזיד 
יעקב  "ויזד  ועשו:  יעקב  אצל  נאמר 

נזיד". 

מה היה המחלוקת בין יעקב לעשו? 

אבל  ראשונה,  הטיפה  היה  יעקב 
"ויצא  תחילה:  יצא  עשו  בפועל 
גילוי הטיפה  הראשון אדמוני". מצד 
הראשון, שהוא ביסוד המים, מי קדם 

מי? יעקב, ה"איש תם יושב אהלים", 
האש,  יסוד  גילוי  מצד  לעשו.  קדם 
שנאמר בו "כי תצא אש ומצא קוצים", 
שזה האדמימיות שבאש - מצד גילוי 

ליקוטים מחשבה
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"בית  ליעקב.  קדם  עשו  האש,  יסוד 
ובית  להבה,  יוסף  ובית  לאש,  יעקב 
עשו לקש". יעקב, שהוא קו האמצע, 
נוטה יותר לקו ימין, ולכן שורשו של 
יעקב נוטה יותר למים, ועשו שורשו 

נוטה יותר לאש. 

בלשון  תחילה,  יצא  עשו  כאשר 
עשו  כי  יעקב  על  גבר  עשו  עמוקה, 
יסוד  על  שלו  האש  יסוד  הגביר 
יעקב,  על  עשו  התגברות  זה  המים. 
הבכורה  היא  הראשית  הטיפה  שלא 
אלא גילוי היציאה הראשונה, הפטר 
רחם, היא הבכורה. מצד כך היה כאן 

מלחמה בין מים לאש.

במוח  שורשו  הטיפה  דקות,  ביתר 
שהוא קר, ושמה מתגלה יסוד המים. 
כאשר הטיפה נמצא בגולגולת הראש, 
מקום החכמה שהוא גילוי יסוד המים, 
שם הטיפה הוא קר ולח, כטבע המים 
ולחים. אבל כאשר אותו  שהם קרים 
הולדה,  למקום  מטה  יורדת  הטיפה 
שם נתבשל הזרע מכח החמימות של 
הוא  בישול  של  ההגדרה  כל  האש. 

כאשר צירפנו המים לאש. 

הבכורה  את  מכר  שעשו  העומק  זה 
מצד  עדשים.  נזיד  בעבור  ליעקב 
הראשון?  מיהו  שבמוח,  הטיפה 
יעקב  על  גובר  עשו  כאשר  יעקב. 

מגביר  הוא  מהרחם,  תחילה  לצאת 
הוא  כן  ידי  ועל  המים  על  האש  את 
הנזיד  זה  לאש.  המים  את  משעבד 
בא  יעקב  לעשו.  מוכר  שיעקב 
רק  לא  הבכור,  את  מעשו  לקנות 
מצד טיפה הראשונה כי 'ישראל עלו 
הראשית  ששם  תחילה',  במחשבה 
לקנות  בא  יעקב  אלא  יעקב,  הוא 
תחתונה  היותר  המדרגה  גם  מעשו 
למטה,  יורדים  המים  שכאשר   -
לגלות  עשו,  על  יעקב  גובר  שם  גם 
האש.   על  גובר  המים  למטה   שגם 
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מים הזידונים(

הלעיטני נא מן האדום האדום הזה
עקירת כוחו של עשו

הגדול  השורש  עשו,  עוקרים  איך 
יותר של רע? 

הגמרא בסוכה אומרת: צפצפה נקרא 
ערבה פסולה. עריבה כשירה יש לה 
היא  צפצפה  לעומת  אדומה,  ענף 

לבינה. 

אדומה?  ערבה  לוקחים  מדוע 
את  מכניע  בעומק  אדומה  הערבה 
האדמימיות של עשו, שאמר הלעיטני 
נא מן האדום האדום הזה. הערבה בא 
להכניע את עשו שהוא אדום. כאשר 
ומקיפים את  לוקחיים ערבה אדומה 
הכח  את  מחזירים  אנחנו  המזבח, 

האדמימיות לקדושה. 

על  להתנגד  לעשו  כח  יש  מאיפה 
בשני  ליעקב  מתנגד  עשו  יעקב? 
הלעיטני  ומצד  עקבו,  מצד  כוחות: 
שני  הם  אלו  הזה.  האדום  מן  נא 
להדיא.  לעשו  יעקב  בין  מפגשות 
מה עושים עם ערבה? חובטים אותו 
נוגע  האדם  מן  חלק  איזה  בקרקע. 
ינק  עשו  האדם.  של  עקבו  בקרקע? 
מכח  ליעקב  להתנגד  כוחו  כל  את 
הלעיטני מן האדום האדום הזה, כח 
בחזרה  לקח  ויעקב  אדמימיות.  של 

את כח האדמימיות מעשו, ואז יעקב 
יכול לשלוט על אדום. 

עשו מכר את בכורתו ליעקב, בעבור 
נזיד עדשים. ורש"י אמר, שהעדשים 
פה.  להם  שאין  אבלים  מאכל  הוא 
ערבות דומים לשני שפתיים )לחד מ"ד, 
רגליים(.  לשני  דומים  הערבות  מ"ד  ולעוד 

שהם  הערבות  את  לוקח  אני  כאשר 
כח  את  עוקר  אני  לשפתיים,  דומים 
האדום  של  עשו,  של  האדמימיות 
עשו  שפתיים.  לה  שאין  הזה  האדום 
האדום  של  הכח  את  ליעקב  נתן 
פה.  להם  שאין  עדשים  הזה,  האדום 
הערבה היא אדומה, ויש לה שפתיים, 
זה היפוך ממאכל אבילות של עשו. אז 
מכח יעקב, מכח הערבה, נטלתי את 
לוקחים  כאשר  לעשו.  שניתן  החלק 
לכם,  ולקחתם  מעשו,  כח  אותו  את 

ממי? מעשו.

כנגד  הם  הערבות  חז"ל,  אומרים 
מעשים  או  תורה  בהם  שאין  רשעים 
טובים. ותקנתו לאגוד אותו עם שאר 
המינים. בעומק, הרשע הזה הוא עשו. 
ומה תיקונו? לחבר אותו לאגוד אותו 
עירוב.  של  כח  הוא  ערבה  לקדושה. 
הערבה אין לו תקנה מצד עצמו, אלא 
כל תקנתו רק מצד שאני מערב אותו 

עם אחרים. 

הולך  "הנני  לעשו:  שייך  הזה  החלק 
קוברים  למת?  עושים  מה  למות". 
כח  את  לוקח  יעקב  באדמה.  אותו 
הערבה מעשו שהיה בחלקו של עשו, 
שהכח הזה היה ניתן לעשו ובא יעקב 
ללקוח אותו, להחזיר את כח הערבה, 
האדום  של  האדמימיות  כח  את 
בחזרה  אותו  להחזיר  הזה,  האדום 

לקדושה. ולכן הערבה היא אדומה.

גם יש התנגדות של עשו ביעקב מצד 
עקבו. חביטת הערבה בקרקע מנתק 
את החיבור דקלקול של עשו ליעקב 

מצד עקבו. 

וא"כ האדמימיות של הערבה מכניע 
וחביטת  עשו,  של  האדמימיות  את 
עשו  של  כוחו  את  מכניע  הערבה 

בעקבו של יעקב.

חזרת קלקול של עשו לשורשו 
בקדושה

היקף  ידי  על  איך  כן,  על  יתר  אבל 
כח  את  לקדושה  מחזירים  המזבח 

הערבה של עשו? 

שמות.  ע"ב  יש  נא,  והושיענא  באני 
של  כוחו  זה  חסד,  בגמטריא  ע"ב 

.המשך בעמוד ח' 
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אברהם. כל זמן שאברהם חי, עשו לא 
יצא לתרבות רעה. אם חוזרים מגלים 
החיות של אברהם, אז אין כח לעשו. 

מה העצה היעוצה להכניע עשו? 

זה כח   – גדלים על המים  נחל  ערבי 
המים של אברהם, חסד, יוקח נא מעט 
מים. כאשר לוקחים ערבי נחל, אנחנו 
וזה  אבינו,  אברהם  של  כוחו  מגלים 
מבטל כוחו של עשו. כאשר אומרים 
אני והושיענא נא שזה ע"ב שמות מי 
הזכרתי? החסד, כח ע"ב, של אברהם. 
הלקיחה של הערבי נחל שגדלים על 
כאן  עשו.  של  כוחו  את  עוקר  מים 
השליטה  את  לגמרי  עקרתי  בעצם 
חי,  היה  שאברהם  זמן  כל  עשו.  של 
כאשר  לקדושה.  שייך  היה  עשו  אז 
מגלים כוחו של אברהם, החזרתי את 

עשו לקדושה.

ע' פרי החג עוקרים את כוחם של ע' 
מכח  ישמעאל  את  עוקרים  אומות. 
עשה  שישמעאל  שמגלה  תשובה 
כאשר  עשו  את  ועוקרים  תשובה. 
זמן  כל  כי  אברהם  של  כוחו  מגלים 
לעשו,  שליטה  אין  חי  שאברהם 
חסד  שבערבה,  ע"ב  של  כוחו  זה 
נחל,  ערבי  סוד  זה  ע"ב,  בגמטריא 
גדלים על המים, כח הערבה להחזיר 

דבר לקדושה.

 עקירת כוחו של עשו 
על ידי ערבות כנגד רחל

ערבות הוא כוחה של רחל. 

קולך  "מנעי  רחל?  של  כוחה  מה 
מבכי ועיניך מדמעה". יש כאן צירוף 
כלומר,  הפה,  ומי  העינים  דמעות 
של  צירוף  מתגלה  רחל  של  בבכייה 
ואז  מתוקים.  למים  מלוחים  מים 
הזה  ומכח  מלוחים.  מים  נמתקו 

מתגלה ושבו בנים לגבולים. 

מאיפה יש כח לרחל? רק מכח המים 
של אברהם אבינו. 

בחג  סוכות,  של  המהלך  כל  זה 
נידונין על מים. מה השייכות בין מים 
ודין  בסוכות,  החג  פרי  ע'  לסוכות? 
על המים בסוכות, הם לא שני סוגיות. 
אלא, כדי לעקור ע' אומות העולם, זה 
ע" ע' פרי החג, וכדי לעקור ישמעאל 
צריך תשובה, ואיך עוקרים את עשו? 

מכח בחג נידונין על המים. 

בודאי,  המים?  על  בחג  נידון  מה 
אבל  ירדו.  הם  ואיך  ירדו  מים  כמה 
ניסוך  יש  השנה  בכל  הדבר,  בעומק 
כי  המים,  ניסוך  יש  ובסוכות  היין 
כח  שהוא  יין  מתגלה  השנה  בשאר 
לבנים  הם  המים  אבל  האדמימיות, 
הצלחנו  לא  השנה  בשאר  ושקופים. 
לעקור לגמרי את האדמימיות כי יש 
חלק  רק  לנו  נשאר  לעשו.  שליטה 
אדום,  יין  שהוא  דקדושה  אדום  של 
בסוד יין המשומר בענביו מששת ימי 
בראשית. אבל נשאר הדבר יין. איפה 
אני ממתק את היין והופך אותו ללבן? 
יש מהלך של יו"כ להפוך הכל ללבן, 
מעתיקים  ובסוכות,  ילבינו".  "כשלג 
את האדום ללבן על ידי שמגלים איך 
שאברהם אבינו חי, ואז אין כח לעשו 
לומר "הלעיטני נא מן האדום האדום 
הזה". כאשר מגלים בת נדיב, בת בתו 
של אברהם אבינו, אז חוזרים ומגלים 

המים של אברהם אבינו.

סוכות כנגד יעקב, אבל סוכות כנגד 
מדוע  וא"כ  אבינו  אברהם  שזה  מים 
כי  המים?  על  נידונין  סוכות  בחג 
רק מכח מים של אברהם יכול יעקב 
ללחום עם עשו. ואז יעקב עוקר כוחו 
אברהם.  של  המים  מכח  עשו,  של 
של  הכח  את  מחזיר  יעקב  כך  ומכח 
יעקב  עשו לקדושה. בתחילה כאשר 
את  לעשו  נתן  הוא  עשו,  עם  נלחם 
לקחת  השלם  התיקון  אבל  האדום. 
ואז  מעשו.  האדמימיות  את  בחזרה 
עשו,  של  האדמימיות  את  החזרנו 
של  ענינו  עומק  זה  המים.  מכח 
ערבה. שורש התיקון הוא גילוי המים 

שמתקן הערבה.

ערבות כנגד יוסף
הערבה  כח  על  דיברנו  השתא  עד 
מצד היקף, שהוא כוחה של רחל, כח 
של עיגול, להחזיר את הדבר בחזרה 
בערבה,  נוסף  מהלך  ויש  לשורשה. 
מצד יוסף. זה הערבה שאוגדים אותו 

עם הלולב.

נקרא  עשו  של  שטנו  אומרים:  חז"ל 
יוסף. ותהי בית יעקב אש, בית יוסף 
להבה, ובית עשו לקש. להבה שורשו 
עושה את  אותיות הבל. הלהב  להב, 
עשו לקש, להבל. זה מדתו של יוסף. 
ע'  של  אחרת  לגמרי  הכנעה  כח  זה 
יוסף.  מכח  בעשו,  ששורשם  אומות 
וזו סוגיא ארוכה – איך מכניעים עשו 
מכח  זה  דידן,  לעניננו  יוסף.  מכח 

הערבה שהוא כוחו של יוסף.

יוסף  ובית  אש,  יעקב  בית  ..ותהי 
בסוכה  הגמרא  לקש".  ועשו  להבה, 
אומרת: 'אבר קטן יש באדם, משביעו 
על  נאמר  זה  משביע'.  רעבו  רעב, 
איזה אבר בפרטות? על האות ברית 
קודש. כלומר – על האות ברית קודש 
ערבה.  אותיות  רעב,  'רעב'.  נאמר 
שם התיקון הוא בסוד 'מרעיבו', ולא 
בסוד 'מאכילו' בבחינת "הלעיטני נא 
שמאכילים  הזה",  האדום  האדום  מן 
לסטרא אחרא את חלקו - אלא, איך 
יוסף מתקן האדמימיות של עשו, את 

האכילה של עשו? בסוד 'מרעיבו'. 

יעקב נתן האדמימיות לעשו, כלומר, 
בבחינת  נותן לעשו את חלקו,  יעקב 
מים  נקרא  גם  )זה  ביו"כ.  לעזאזל  שעיר 
ששייכים  ראשונים  מים  יש  חובה.  אחרונים 

לסטרא  שייכים  אחרונים  ומים  לקדושה, 

לס"א  נותנים  חובה,  אחרונים  במים  אחרא. 

עשו  כח  של  התיקון  זה  חלקו(.  את 

"אם  של  האבחנה  זה  יעקב.  מצד 
ומה  לחם".  האכילהו  שונאך,  רעב 
זה כח  התיקון לכח עשו מצד רחל? 
האדמימיות שבערבה, שמקיפים את 
מחזירים  ואז  אדומה  בערבה  מזבח 

את הכח האדמימיות לקדושה. 

כח  מצד  עשו  לכח  התיקון  ומה 

ליקוטים מחשבה
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כל  הופך  יוסף  יוסף?  של  הערבה 
מן  "הלעיטני  אמר  עשו  לרעב.  ערב 
האדום האדום הזה" - הוא רוצה את 
בכח  יוסף  בא  שבאדום.  העריבות 
לרעב.  הערב  את  להפוך  הערבה 
שם  חוצה".  "וינס  נאמר  יוסף  אצל 
מתגלה הכח של 'מרעיבו שבע'. מכח 
כך, יוסף מבטל כח היניקה של עשו 
מפקיע  יוסף  שמה  'מרעיבו'.  מכח   -

לגמרי את המהלך של 'מאכילו'.

יוסף להכניע עשו מכח  זה כוחו של 
הערבות בסוד 'מרעיבו'. 

'בסוכות נידונים על המים'. שמה לא 
האכילהו  שונאיך,  רעב  "אם  מתגלה 
'מים  סוד  מתגלה  לא  שמה  לחם", 
אחרונים חובה' לתת לרע את חלקו, 
 - המים'  על  נידונים  'בסוכות  אלא, 
שמה מתגלה סוד 'מרעיבו', להרעיבו 
דייקא ולא להאכילו, ואז אין אין כח 
רע  של  כוחו  חוזר  ואז  לרע.  יניקה 

לשורשו בקדושה. 

של  מישר'  'אורח  של  הכח  נקרא  זה 
להרעיב  ישרה,  בדרך  להלוך  יוסף, 

את הדבר ולא לתת לרע את חלקו. 

הדרך של "אם רעב שונאיך האכילהו 
שם  עקמימות.  של  דרך  זה   - לחם" 
כך  ומכח  חלקו  את  לרע  נותן  אני 
אין  בעצם  לבסוף.  לו  מכלה  אני 
מכח  יוסף  אבל  שלימה.  תיקון  כאן 
מגלה  חוצה",  "וינס  מכח  'מרעיבו', 
תיקון במהלך דרך ישרה, וזה ערבה 

במהלך של רעב. 

רעב  נקרא  ערבות  פשוטה,  בהבנה 
תורה  לו  שאין  לאדם  דומים  הם  כי 
אבל  דקלקול.  רעב  זה  מצוות.  או 
מצד התיקון, ערבות כנגד יוסף שהם 
השורש  עוקר  וזה  האמיתי  הרעבון 

של ע"ב אומות העולם. 

מכח כך אומרים חז"ל שהד' מינים הם 
אומות  בין  המלחמה  לנצח  זיין  כלי 
העולם לישראל, ואיך הערבה מנצח 
באדם,  קטן  אבר  ידי  על  המלחמה? 
'מרעיבו משביעו', ומכח כך אומרים 
רבותינו שזה מתקן את כל האיברים 

כולם. 

זה הסוד של אברהם בגמטריא רמ"ח, 
'מרעיבו  אברים.  רמ"ח  כל  כלומר 
רמח  שורש  כל  את  מתקן  שבע' 

הוא  חסד,  מדתו  אברהם  אברים. 
'מרעיבו'.  של  ממהלך  הגמור  היפוך 
ממנו  לצאת  יכול  בעומק  כך  ומצד 
עשו שיעקב נתן לו את האדום הזה. 
השורש לזה בכח הנתינה של אברהם. 
כאשר  מתקלקל,  הזה  האדום  אבל 
מים",  מעט  נא  "יוקח  אמר  אברהם 
כן  ואחרי  להם,  נתן  שהוא  מה  זה 
לא  "סעדו לבכם", אבל לבסוף  אמר 
חז"ל  אומרים  כי  הפת,  את  להם  נתן 
ששרה פירסה נדה, נמצא שזה גורם 
אדמימיות דקלקול. מעיקרא אברהם 
חסד,  כולו  שהוא  ממדתו  להם  נתן 
אבל המקום הזה גרם דין, אדמימיות, 
ומכוח כך לא יכול לתת עוד. זה הכח 
של 'מרעיבו' שהתגלה אצל אברהם. 
נתן  שלא  לעשו  התיקון  שורש  כאן 
נראה  שהיה  מה  מאכלו.  את  לו 
כאן  נדה,  פירסה  שרה  כי  כקלקול, 
סוד  לתיקון,  השורש  נעשה  בעצם 
האדום  יוסף,  של  מדתו  'מרעיבו', 
שהאדום  נתינה,  העדר  גורם  הזה 
חלקו.  את  לעשו  נותן  לא   הזה 
)סוכות 025 ערבות באגדתא תשע"ב(

הנני הולך למות 
'שעיר', הוא מדרגת  נקרא איש  עשו 
שאמר  זה  והוא  דקלקול,  שערות 
"הנני הולך למות". ברור שמה שעשו 
נקרא "איש שעיר", ומה שעשו אמר 
"הנני הולך למות", זה לא שני דברים, 

אלא שורשם חד.

אפים,  ארך  נקרא  התחתונה  הרוח 
את  וממשיכה  שמאריכה  רוח  והיא 
ושורשו  הרחמים,  כח  וזה  הדבר, 
נקרא  עליונה  והרוח  שברוח.  במים 
דילוג,  של  רוח  או  העתקה  של  רוח 
זה   – כך  מצד  שברוח.  האש  כח  וזה 

האדמימיות שברוח. 

כולו  והוא  שעיר,  איש  שנקרא  עשו 
אדום. מתגלה בו כח של העתקה מכח 
הגבורה, אדום. כח השערות שמתגלה 

וכולו  "אדמוני  כולו  שהוא  בעשו, 
הגבורה,  מכח  מתגלה  זה   – שעיר" 
שם  ההעתקה.  בכח  הנמצא  האדום 
הדבר  את  להעתיק  הדבר  הושרש 
באופן של תוקף וגבורה. רק שכמובן 
הצד  לא  היא  בעשו  שהתגלה  שמה 
צד  אלא  ההעתקה  כח  של  העליון 
יסוד  נתגלה  שמכוחו  שבו  הנפילה 

העפר דקלקול. 

"איש  והוא  "אדמוני",  הוא  עשו 
שיער", והוא אמר "הנני הולך למות" 
– ברור שהשורש של המיתה הזה הוא 

מכח ההעתקה. 

היפוך הרוח העליונה, קול רוח דיבור, 
יעקב, שנאמר  ההיפוך של עשו הוא 
בו "הקול קול יעקב", ובדקות, יעקב 

כנגד יסוד הרוח דקדושה. היפוך רוח 
של יעקב היא כח השערות של עשו, 
אותו  שמביא  דקלקול,  ההעתקה  כח 

ל"הנה הולך למות". 

 זה עומק ההתנגדות 
של עשו ליעקב. 

בצד הקדושה, כח השערות מעלה את 
רוח  שזה  מהשגתו,  ללמעלה  האדם 
הקודש. אבל בצד הקלקול, השערות 

מתגלה באדום, שורש חורבן. 

שבעולם,  המות  כח  שורש  שזה  ברור 
קודם  שמלכו  אדום  מלכי  בשבעה 
שנברא העולם. שורש המות התגלה 
רפ"ח  שזה  מרחפת",  אלוקים  ב"רוח 
לעילא  'פורחת'  רק  רוח  אותו  מ"ת. 
זה   - התחתון  בצד  מתגלה  ואינו 

.המשך בעמוד י' 
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אדום  במלכי  הקלקול,  בצד  מתגלה 
שמתו. 

 דוד המלך – רוחו של משיח 
נגד רוחו של עשו

ברור שההיפוך של רוח דקלקול של 
"ורוח  חז"ל  שאומרים  מה  זה  עשו, 
אלוקים מרחפת על פני המים" – 'זה 

רוחו של משיח'.

היה  שהוא  נאמר  המלך  בדוד 
לתקן  בא  הוא  כי  ברור,  "אדמוני". 
באדום,  שמתגלה  המות  תפיסת 
קודם  שמלכו  אדום  מלכי  בשבעה 
הקלקול  מקום  זה  העולם.  שנברא 
בשורשו, ומקום תיקונו זה רוחו של 
המלך.  דוד  של  גילוי  שזה  משיח, 
'בר  נקרא  המלך  שדוד  מה  ברור, 
את  לו  היה  כי  חיים,  לו  ואין  נפלי', 

עצם שורש תחילת המות. 

הם  חייו  ימי   – מת  שהוא  אדם  כל 
שמונים  בגבורות  ואם  שנה  שבעים 
שנה, יש לו איזשהו רוח, רק ברובם 
זה מתגלה כ'קצר רוח'. האדם חי או 
שבעים שנה או שמונים שנה וכן על 
זה הדרך. אבל יש איזשהי רוח. אבל 
אין לו  בדוד המלך שנקרא בר נפלי, 
שום רוח. כל מה שיש לו – זה עפר. 

לכן הוא נקרא בר נפלי, אין לו שום 
מעיקר  מעיקרא  כי  חיות.  של  קיום 
כי  למה?  הרוח.  אצלו  נעלם  יסודו, 

הוא כולו רוח בלתי נתפסת. 

כולו  שהוא  רוח  זה  הנפילה,  בצד 
מות. על דרך כלל כאשר נתגלה רוח 
הרוח  נתפסת,  בלתי  ורוח  נתפסת 
המשכה  נותנת  כשלעצמה  נתפסת 
אל  נופלת  שהיא  כיון  רק  לחיים, 
הנתפסת  רוח  על  העפר  העפר,  תוך 
מעמידה את החיים באופן שהוא מת: 
בגיל  מיתה  שמים,  בידי  מיתה  כרת, 
וכן  בשבעים  או  בששים  או  חמישים 
על זה הדרך. זה צורת מיתתו. מדוע? 
גילוי,  לה  יש  נתפסת  כי הרוח בלתי 
רק שהיא נפלה לעפר, וכפי השיעור 
נתפס,  בלתי  הרוח  על  חלה  שהעפר 
כך ימי שיעור חייו של האדם, ברור. 

כלל  לו  שאין  המלך  דוד  אצל  אבל 
גלויה  בלתי  הנתפסת  הרוח  חיים, 

אצלו כלל. 

כל ענינו בעצם דילוג. על דוד המלך 
היתה  הבונים  מאסו  "אבן  נאמר 
האבן  נעשה  מאיפה  פינה".  לראש 
דוד  כוחו של  גופא  זה  פינה?  לראש 
רוח  העתקה,  של  רוח  שהוא  המלך 
של דילוג. הוא מדלג מתתא, מאותו 
יסוד  זה  אבן  מאסו,  אבן  של  מקום 
ולאיפה הוא מדלג? לראש.   - העפר 

ומה מתגלה על הראש? השערות. כל 
כוחו של דוד המלך שהוא אדמוני בא 
לתקן את האדמימיות של כח ותוקף 

הגבורה.

שתי סוגי גבורה בנפש – גבורה 
של תוקף האש, וגבורה מכח 

דילוג והעתקה של רוח
בנפש.  דקה  מאד  נקודה  נבין  לפי"ז 
זה לא שייך לרוב בני אדם, אבל למי 

שזה שייך, זה שייך.

בנפש  קומה  מתגלה  כאשר  דרך  על 
שיש לו תוקף של דין וגבורה, לאיזה 
ליסוד  זה?  את  משתייך  האדם  יסוד 
מי  שיש  להבין  צריך  אבל  האש. 
שהגבורה מגיע מהאש שבלוע ברוח, 
מכח  מגיע  הגבורה  שכח  מי  ויש 
גבורה  סוגי  שתי  הם  אלו  ההעתקה. 

לגמרי שונות.

להתגלות  יכול  בנפש  הגבורה  כח 
מיסוד האש, אבל הוא גם יכול לחול 
העליונה,  רוח  שהוא  האש,  משורש 
ההעתקה.  כח  הדילוג,  כח  שהוא 
מצד כך היה, דוד המלך היה אדמוני 
אלא  כפשוטו,  עשו  גבורות  מדין  לא 
שמגיע  העליונה,  ההעתקה  מכח 
מיסוד הרוח.   )דע את מידותיך מהות 
כח  דילוג כשורש   – רוח   076 המידות 

ההעתקה שבנפש(

ותכהינה עיניו מראות
"ותכהינה  נאמר  אבינו  ביצחק   ...
נעשה  כי  מ"ד  לחד  מראות",  עיניו 
שבכו  המלאכים  דמעות  מכח  סומא 
דמעותיהם  ונפלו  העקידה  בשעת 
אל עינים של יצחק, ולחד מ"ד נסמא 
של  זרה  העבודה  עשן  מחמת  עיניו 
נשי עשו, וא"כ מתגלה ביצחק היפוך 
שהדמעות  אדם  בכל  שמתגלה  ממה 
ביצחק  אלא  נהור,  סגי  עושהו  אינו 
מתגלה שהדמעות עשהו לסגי נהור. 

הענין  עומק  מה  אומרים  רבותינו 
כי  נהור,  סגי  נעשה  אבינו  שיצחק 

כח  תמימה,  עולה  שנעשה  בשעה 
הוא  ולכן  לעילא,  עלה  שלו  הראייה 

לא מה שקורה לתתא. 

זה לא שהוא נעשה סגי נהור כפשוטו, 
שיצחק  שתופסים  רגיל  אדם  כדרך 
מהארבעה  כאחד  סומא  היא  אבינו 
לא  חז"ל  ובודאי  כמת,  שחשובים 
שהיה  אבינו  יצחק  על  לומר  באים 
סומא,  סומא בתפיסה התחתונה של 
הם לא באו לומר שיצחק אבינו נעשה 
סגי נהור כפשוטו. אלא, הכוונה הוא 
שיצחק אבינו נעשה סגי נהור מתוקף 

גילוי אור העליון, שעל ידי כן הוא לא 
רואה מציאות התחתונה. לא כסומא 
לא  והוא  למטה  מושפל  שראייתו 
לא  שהוא  וק"ו  הגשמי  באופן  רואה 
רואה באופן רוחני, אלא יצחק נעשה 

סומא למעליותא. 

והדבר הזה נעשה דייקא כאשר הוא 
עלה להיות עולה תמימה ששם הוא 
שמכח  עליונה,  יותר  לראייה  עלה 
כך הוא רואה רק טוב והוא לא רואה 
כי  עשו  את  לברך  רצה  ולכן  רע. 
כי  עשו,  של  הרע  את  ראה  לא  הוא 

ליקוטים מחשבה
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היה במדרגה של ראייה טובה שהיא 
מעורבים  ורע  טוב  מראיית  למעלה 

אהדדי. 

נהור  סגי  נעשה  אבינו  יצחק  כאשר 
אלו  ברור שהדמעות   – דמעות  מכח 
כל קרבנך  הם אותם דמעות של על 
קרבן,  היה  יצחק  הר  מלח.  תקריב 
תקריב  קרבנך  כל  "על  מתגלה  ואיך 
המלאכים  בדמעות  ביצחק?  מלח" 
המלח  מתגלה  שם  לעיניו,  שנפלו 
בה"א  הקרבן  מיהו  הקרבנות. 
הידיעה? זה קרבנו של יצחק, שנעשה 
שאברהם  כתוב  לא  תמימה.  עולה 
אבינו לקח מלח, מפורש בקרא שהוא 
לקח כמה דברים אבל לא כתוב מלח, 
ומכאן כל המלח שם היה מכח המים 
ועל  המלאכים  דמעות  של  מלוחים 

ידי כן הוא עלה. 

מלח  ידי  על  הפשוטה,  בתפיסה 
יכולים המים לעלות. אבל  הקרבנות 
בעומק, המלח של הדמעות המלאכים 
ירדו לעינים של יצחק, היפוך העלייה 
המלח  ידי  על  התחתונים  המים  של 
שעל ידי הבכייה שלהם, שזה עלייה 
מתגלה  וא"כ  דמעות.  מכח  לעילא 

כאן דבר והפוכו. 

יצחק  אצל  רוח  מורת  היה  מחד, 
למים,  שהושפלה  רוח  שזה  ורבקה, 
לתתא,  הורדה  גרמה  שהמרירות 
נהור, לחד מ"ד  ומכח כך נעשה סגי 
מ"ד  ולחד  המלאכים  דמעות  מכח 
עשו.  נשי  של  זרה  העבודה  מעשן 
כבר  נתקן?  הזה  הרוח  המורת  ואיך 
ידי  על  ראייתו  נתקן  איך  נתבאר 
ידי  על  היה  וזה  המלאכים,  דמעות 
אבל  לתתא,  האלו  הדמעות  שירדו 
גם למ"ד שנעשה סגי נהור מכח עשן 

כי  איך?  תיקון.  היה  זרה  העבודה 
נעשה עלייה  נהור,  סגי  בזה שנעשה 
של המים לרוח. מכח העשן של אלו, 
לעילא  המים  עלה  האש  אש,  שהיה 

לרוח, על ידי שהוא נעשה סגי נהור.

עשן  ידי  על  זרה  לעבודה  התיקון 
העבודה זרה שזה מחזיר את העבודה 
זרה לשמים להיות אור בגמטריא רז. 
כמו שאחר היה לו תיקון, גם אלהים 
להם  יש  זרה  עבודה  של  אחרים 
מיני ערב  תיקון. החלק של החמשה 
ושאר  שיתבטל,  זה  הוא  שבדבר  רב 

החלקים יחזורו לשורשם. 

רוח,  למורת  התיקון  בתמצית, 
יצחק,  בעקידת  נתגלה  רוח,  המרת 
תנועות  שתי  של  צירוף  שיש 
נעשה  וזה  ועלייה,  ירידה  ברוח, 
אש.  בחינת  שהוא  יצחק  ידי   על 

ספר זה נקרא אאלפך חכמה, בו לוקטו ענייני 
חכמה הבנויים על תורת האותיות, לפי שורשי האותיות, 
מתוך דברים שנאמרו ונכתבו באלפי שיעורים )בלמעלה 

מעשרים השנים האחרונות(.

ה )איוב לג, לג(,  פְךָ֥ חכְׇמָֽ שׁ וַאֲאַלֶּ חֲרֵ֗ שם זה הוא על פי הַ֝
כי בו רמוז אופן התגלות והתפשטות התורה ממקורה . 
שהנה כידוע התורה מתחילה באות בי“ת,‘בראשית’, אף 
על פי שהאות הראשונה היא אל”ף. ולמרות שבתחילת 
ונתגלתה  היא  חזרה  כאמור,  האל”ף,  נעלמה  התורה 
רות  זו”ח  עקיבא.  דרבי  ביתא  )אלפא  תורה  שבמתן  ב’אנוכי’ 
מט ע “א(. וביאור הדבר, שהתגלות התורה , אף שהחלה 

בבריאת העולם, שהרי ‘אסתכל באורייתא וברא עלמא 
בא’,  הרמוז  ומכוסה,  צפון  עומק  בה  נשאר  עדיין   ,‘
שהיא כנגד ‘כתר עילאה’ )עי ‘ תיקו”ז ע, קכז ע “א(, והוא לא 

נתגלה אלא במתן תורה.
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תפילת יצחק

"וַיֶּעְתַּר יִצְחָק לַה' לְנֹכַח אִשְׁתּוֹ, כִּי עֲקָרָה הִוא, וַיֵּעָתֶר לוֹ ה' וַתַּהַר רִבְקָה אִשְׁתּוֹ" )כה כא(
תפילת יצחק לה' - תפילה בתחילת הצרה, וריבוי תפילה לאחר 

מכן

שאלה:

בפרשת תולדות מובא שיצחק היה בן ששים כאשר נולדו יעקב 
ועשו. ורש"י כתב שכאשר הוא התחתן עם רבקה כשהוא היה בן 
ארבעים, והיא הייתה בת שלוש, והוא חיכה עשר שנים עד שהיא 
תוכל להתעבר, כלומר עד שהוא היה בן חמישים והיא בת שלוש 
לילדים,  וקוויה  והמתין  ציפה  הוא  שנים  עשר  ובמשך  עשרה. 

ולאחר מכן כשהוא ראה שהיא עקרה, הוא התחיל להתפלל.

והשאלה היא, מדוע הוא לא התחיל להתפלל בעשר שנים מהזמן 
שרבקה הייתה בת שלוש וראויה לעיבור?

תשובה:

בוודאי שיש להתפלל בכל מצב בתחילתו ממש. ואף יצחק עשה 
הארה  שנצרך  מפני  בתפלה  יותר  הוסיף  מכן  לאחר  אולם  כן. 
בתפלה.  והפציר  הרבה  ופירש"י  "ויעתר",  כמ"ש  יותר,  גדולה 

ועיין בראשית רבה )סג, ה(, ובגור אריה שם.

יעקב ועשו

"וַיִּתְרֹצֲצוּ הַבָּנִים בְּקִרְבָּהּ" )כה כב(

הסיבה הפנימית לעלייה בחולאי הנפש – סתירות בנפש בבחינת "שני גוים בבטנך"

שאלה:

למה אנחנו רואים עלייה גדולה בכל מיני חולאי נפש שלא 
ראינו בדורות הקודמים?

תשובה:

בחיצוניות, מפני עומס החומר הרב, ורוב המידע, שעל ידי 
זה נגרם חוסר שקט ויישוב הדעת וריבוי מתחים ועוד.

נשמות  כמה  מגולגלים  הנשמות  שברוב  מפני  בפנימיות, 
יחד, או גלגול גמור, או ניצוצות, ועל ידי זה נעשה סתירות 

רבות בנפש, בבחינת שני גוים בבטנך.

לֶךְ לִדְרֹשׁ אֶת ה'" ה אָנֹכִי, וַתֵּ ה זֶּ ן לָמָּ אמֶר אִם כֵּ  "וַתֹּ
ותלך – לבית מדרשו של עבר )שכל טוב, שם(

תורת שם ועבר – תורה במדרגת 'שמות' ו'עיבור'

שאלה:

מוזכר הרבה פעמים בחז"ל שהאבות למדו בבית מדרשם 
של שם ועבר, כך נכתב כלפי יצחק, וכן רבקה הלכה לבית 
"ויתרוצצו  על  בפיהם  מה  לשמוע  ועבר  שם  של  מדרשם 
כותב שלימד  וישב  כן, רש"י בפרשת  כמו  הבנים בקרבה". 
יעקב אבינו ע"ה את יוסף בנו מה שלמד בבית מדרשם של 

שם ועבר.

ועבר?  שם  של  מדרשם  בבית  למדו  מה  היא,  ושאלתי 
והאם ישנה משמעות מסוימת לתורת שם ועבר היו כלפינו, 
התורה  את  אחר שקיבלנו  אליה  יחסיות  שום  לנו  או שאין 

במעמד הר סיני?

תשובה:

בבית מדרשו של "שם", עסקו ב"שמות", ולכך נקרא שם, 
כי כל עסקו בשמות. בבית מדרשו של "עבר", עסקו בתורה 
במדרגת עיבור, ולכך נקרא עבר, ולכך על עסקי עובר הלכה 

רבקה לשאול דייקא.

קטנות,  תורת  היא  תורה  מתן  קודם  של  תורה  ובעומק, 
מדרגת שמות, מדרגת עיבור. ותורה שקבלנו במתן תורה, 

היא מוחין דגדלות, השכלה וראיה.

שאלות ותשובות
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ישראל ]יעקב[ – צורת אדם, אומות העולם ]עשו – אדום[ – "דמות" צורת אדם

שאלה:

ביאר שבפנימיות ישראל הם בבחינת "אור", והגוים  הרב 
כל המציאות החיצונית  אם  זה,  לפי  "ניצוצות".  בחינת  הם 
בגוף?  מתראה  לא  זה  מדוע  מהפנימית,  השתלשלות  היא 
מדוע נראה שגם ליהודי וגם לגוי יש צורה שלמה של גוף, 

ולגוי אין "ניצוצות" של גוף? 

תשובה:

של צורת אדם בהתראות של חלקים בפועל זהו  ניצוצות 
בבעל חי, צומם, ודומם, שהם חלקי צורת אדם. לעומת כך 

אוה"ע הם דמות צורת "נפשו הבהמית של ישראל", ולכך יש 

להם צורת אדם, אולם צורת נפש בהמית של ישראל. וזהו 

ישראל ואוה"ע, יעקב ועשו, עשו, אדום, ולשון מדמה, דמות 

של ישראל.

ו" )כה,  מוֹ עֵשָׂ קְרְאוּ שְׁ עָר, וַיִּ רֶת שֵׂ אַדֶּ לּוֹ כְּ צֵא הָרִאשׁוֹן אַדְמוֹנִי כֻּ "וַיֵּ

כה(

נעשה  שהיה  לפי  כן,  לו  קראו  הכל   - עשו  שמו  ויקראו 

ונגמר בשערו כבן שנים הרבה )שם(

עשו דתיקון

שאלה:

גם  היחידה  לגילוי  ביחס  לאריך  עתיק  בין  ההבדל  מהו 
ב"מעשה"?

תשובה:

בסוד אריך, דבקות ביחידה, היא "במעשה". שערות הראש, 
עשו דתיקון, נזיר, איש שעיר, מלשון עשוי וגמור. שערות – 

אור חיה, שעולה ליחידה.

המעשה",  מן  "למעלה  היא  ביחידה,  דבקות  עתיק,  בסוד 

כי היא מלכות של עולם עליון, א"ק, ואינו בערך מעשה. ובו 

היא  החכמה  ובערכו  כנודע.  "עשית",  בחכמה  כולם  נאמר 

עשיה. והוא למעלה מן השערות, שערות נזיר.

סוד חיה – "אחדות" אחת – סוד משיח בן יוסף. ושם היה 

הפגם של בני אפרים שיצאו קודם זמן הגאולה, וד"ל.

סוד יחידה – "אחד" בעצם, לא "אחדות" – משיח בן דוד.

אהבת יצחק לעשו

"וַיֶּאֱהַב יִצְחָק אֶת עֵשָׂו, כִּי צַיִד בְּפִיו" )שם כח(

מבטו של יצחק על עשיו - בבחינת 'אהבה המקלקלת את השורה'

שאלה:

הכללית  והרוח  היראים,  במחנה  גם  שולט  שהרע  בדורנו 
דבר  פה,  פוצה  ואין  וכבוד  תאוה  קנאה  של  היא  הנושבת 
יש  כיצד  לב.  שברון  כדי  עד  פנימי  כעס  למתבונן  שגורם 
להביט על תהלוכות הדור באופן שיהיה זה מבט חיובי, ולא 

מבט שלילי?

תשובה:

ראשית, כאשר יש אהבת ישראל בלב, המבט השכלי יכול 
להשתנות יותר בקל. אולם כאשר חסרה אהבה, הרי זה מבט 

שכלי גרידא, וקשה לקולטו.

את  מקלקלת  אהבה  אזי  עמוקה  אהבה  לאדם  יש  כאשר 

מה  כדוגמת  החסרונות.  את  רואה  פחות  והוא  השורה, 

עשיו.  של  חסרונותיו  את  ראה  לא  אבינו  יצחק  שכביכול 

וגם החסרונות שיש הם בבחינת "לא הביט און ביעקב ולא 

ראה עמל בישראל", מפני ש"ה' אלקיו עמו" בחיבה ורעות. 

וכאשר בכל אופן רואה חסרונות, משייכם להנהגת היחוד, 

ולא לבחירה. 

ובגוף חסרה אהבה,  גוף,  בעל  סוף  כל  סוף  האדם  אולם, 

שאלות ותשובות
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ואין מבט של יחוד, ולפיכך סובל מכך. ועליו לקבל היסורים 
האדם.  של  ולבו  גופו  מזככים  גופא  אלו  ויסורים  באהבה, 
וזהו השתתפות האדם בצערא דשכינתא, שאין עיקר הגלות 

במדרגת מקום, אלא עיקר הגלות במדרגת נפש, שירדו בניה 
ממדרגתם.

ברכה

"וַיֹּאמֶר אֵלָיו יִצְחָק אָבִיו, גְּשָׁה נָּא וּשְׁקָה לִּי בְּנִי, וַיִּגַּשׁ וַיִּשַּׁק לוֹ, וַיָּרַח אֶת רֵיחַ בְּגָדָיו, וַיְבָרֲכֵהוּ, וַיֹּאמֶר 
רְאֵה רֵיחַ בְּנִי כְּרֵיחַ שָׂדֶה אֲשֶׁר בֵּרֲכוֹ ה'" )שם כו-כז(

מהות ברכת איש לרעהו

שאלה:

מדוע כאשר האדם מברך את השני, זה משפיע? 

תשובה:

כבר ביאר ר' חיים מואלז'ין, על הפסוק יעקב חבל נחלתו, 
למטה  אותו  מנענעים  שכאשר  כחבל,  ישראל  מדרגת  כי 
מתנועע למעלה, ולהיפך. ולכך, כאשר בר ישראל מברך את 
רעהו, הוא מעורר את הפה העליון של צלם אלוקים שלמעלה, 

כמ"ש בצלם אלקים עשה את האדם. וכן מעורר את מדרגת 
חסד.  מדרגת  אלא  תפלה,  מדרגת  ואינו  בשורשה.  הברכה 
– ממך. שכל פעולה למעלה  וכמ"ש חז"ל, דע מה למעלה 
נפעלת ממך. וכל פעולת בר ישראל פועלת בעליונים. וק"ו 
האחד  כח  האהבה,  כח  שמעורר  ב"אהבה",  שמברך  באופן 
)כנודע אהבה בגימט' אחד(, ואזי מעורר אור השכינה, שהיא סוד 

שמו אחד.

תפקיד הנצרות בתולדות ימות עולם

עניין אותו איש ע"פ פנימיות התורה – שילוש דקלקול

שאלה:

שלום הרב, אני לא מבין את התפקיד שהנצרות משמשת 
בהיסטוריה העולמית. האם הרב יכול להסביר מהפנימיות 

של התורה מהו תפקידו של יש"ו?

תשובה:

שמורות  פירוש,  נצר(  )ערך  לרד"ק  השרשים  ספר  עיין 
ה(  לא,  )ירמיהו  רש"י  ועיין  לדעתם.  אליהם  מהשיג  ונשגבות 
נוצרים, צופים בראשי מגדלים להכריז קול שנשמע למרחוק, 
והבן  שומרים.  לשון  לאלפים,  חסד  נוצר  כמו  נוצרים  ל"א 

ששורש יניקתם מ"נוצר חסד". וזהו "חסד לאומים חטאת".

ובגדר הדינים של הנוצרים עיין רמב"ם הלכות עכו"ם פ"ט 
ה"ד. וכן הלכות מאכלות אסורות פי"א הלכה ז', פיה"מ ע"ז 
א, ג. וכן בסוף הלכות מלכים )ומבואר שם שאמונתם מבוא ואמצעי 
להאיר את אור האמונה האמיתית, עיי"ש(. )ועיין שו"ת תשובות והנהגות 

כרך ג' סימן שי"ז(.

עיין  ישו,  תלמידי  מינין,  פירש  רבים  במקומות  ורש"י 
יומא  יז ע"א ד"ה המינין,  י"ב ע"ב ד"ה מינות, ר"ה  ברכות 
מ ע"ב, ועוד. ולעומת כך עיין תוס' ע"ז ב' ע"א ד"ה אסור, 
יז ח"ה, מאירי ע"ז ח  נתיב  ירוחם  שו"ת רש"י שכ"ז, רבינו 
ע"א, וכן באר הגולה חו"מ רס"ו אות ב', וכן תכ"ה אות ש'. 

וכן שו"ת שאילת יעב"ץ מ"א.

ועיין סנהדרין )מג ע"א(, ישו הנוצרי יוצא ליסקל על שכישף 
והסית והדיח את ישראל, ועיין סוטה )מז ע"א(, כל המעשה 

עמו.

ספר  עיין  עשו,   – אדום  ע"ש  נקרא  הנצרות  שורש  והנה 
לעובדי  המספיק  ספר  ועיין  מב(.  פרק  רביעי,  )מאמר  העקרים 
השם לר' אברהם בן הרמב"ם )בראשית פרק כה, פסוק כג(, ובסוף 
בית שני כאשר נחלשו ישראל, וגברו אדום, והם היו סיבה 
לחורבן בית שני, כמו שהתנבא דוד בזה, ואמר, זכר ה' לבני 
אדום את יום ירושלם, כלומר מיסדי שיטתם אחרי מות ישו 
נתיחסו  ולפיכך  ימח שמו כמה שנים, כמו שהוא מפורסם, 
הנוצרים כולם לאדום. ועיין אברבנאל )ישעי' פרק לה( שכתב, 



בלבבי משכן אבנה תולדות תשפ"ה שויתי הויה לנגדי תמיד

טו 

כל הנוצרים המאמינים בדת ישו הם בלי ספק בני אדום, בני 
היה  הנוצרים תחת מאדים,  ישו  ולהיות  עוד,  ועיי"ש  עשו, 

דמו בראשו.

 והבן שיש התנגדות עשו – אדום
 ליעקב, ושורשו ויתרוצצו הבנים
 בקרבה, וכל המשכו. ויש התנגדות
 של עשו - אדום ליוסף הנקרא שטנו
 של עשו. ועיקר גילוי עשו כנגד יעקב,
 ועיקר גילוי ישו ימ"ש נגד יוסף. ולכך
 חדשו ברית חדשה כנגד ברית האמת,
שהיא מדתו של יוסף. וזהו שמו יש-
 ו, י"ש עולמות כנגד י"ש עולמות
 לכל צדיק, ואות ו', אות ברית קודש
 שצורתו וא"ו כנודע, והיא המדה
 הששית, "כי כל בשמים ובארץ".
  ולכך מת ישו ביום שישי
)עיין אוצר המדרשים(.

ונודע שישו שם אביו היה יוסף בן פנדירא, ושם אמו מרים. 
עיין ספר הגימטריאות לר' יהודה החסיד פרשת עקב. יוסף 

דייקא כנ"ל.

חיבור  וארעא,  בשמיא  דאחיד  יוסף  של  מדתו  ועומק 
רוחניות וגשמיות, ולעומתם קליפת הנוצרים, כמ"ש ברד"ק 
)תהלים פרק יט, פסוק י( הכופרים הנוצרים שאומרים, כי התורה 

שנתנה בהר סיני היה לה זמן עד עת בא ישו הנוצרי, כי עד 
זמנו היתה גופנית, ומעת שבה הוא צוה להבין אותה רוחנית.

ועיין ספר הגימטריאות הנ"ל, לא תביא אתנן זונה ומחיר 
כלב )דברים כג, יט(, ומחיר כלב בגימטריא ישו, והוא פגם אות 
ברית קודש. והבן מאוד עוד, שישו קליפה למשיח בין יוסף, 
והוא בחינת אתנן זונה, וכן הוא קליפה למשיח בן דוד, והוא 
בחינת מחיר כלב. כמ"ש בפ"ב דשבת שביום מיתתו של דוד 
המלך שאל שלמה בנו ב' שאלות, א' על כבוד דוד שמוטל 

בחמה, ועל כלבים של אבא שרעבים.

ועיין פסקי ריא"ז )סנהדרין פ"ז ה"ג אות יג( ישו הנוצרי יהושע 

שמו, וחכמים כינוי שמו ישו. ועיין פסקי הרי"ד )סנהדרין סג 
ע"ב( וישו הנוצרי ישוע שמו, וקראוהו ישו לגנאי. והבן ישוע 

קליפת יהושע בן נון משבט יוסף. ועיין עמק המלך )הקדמה( 
והרי  ברבים.  תבשילו  מקדיח  שהיה  )ישו(  ששי  אשם  וכן 
שהגדירו כ"שישי", יסוד – יוסף )וכן כתב שם כן פעמים רבות, כגון 
הקדמה ג' פרק ט, שער תיקוני התשובה פרק א' שער י"ז, פרק כ(. וכן כתב 

בספר מפתח השמות לר"א אבולעפיה, פרשת נח, יום הששי, 
ישו הנוצרי. וכן כתב שם פרשת בא, וכן חותם יום הששי ישו 
הנוצרי, ונצלב בער"פ כמ"ש בסנהדרין )ולשיטת תוס' הרא"ש מז 
ע"א בסוטה איכא ב' ישו(. בחינת שעה שישית. ועיי"ש שביאר את 

שורשו של ישו, שיסודו ממזר בן הנדה, חומר ראשון שהוא 
הבכור לכל נברא, עיי"ש.

להיות  מועד  היה  ירבעם  סוד  קד(,  )עמ'  רמח"ל  גנזי  ועיין 
משיח בן יוסף, וקליפת ישו השייכת לכך.

ועיין בהרחבה בספר מעיני הישועה לאברבנאל, מעיין ח, 
הקבלה  וספר  הויכוח.  מאמר  רמב"ן  ועיין  ואילך.  ה,  תמו, 
לראב"ד, וספר יוחסין מאמר ראשון, וכן שם אות השי"ן, ושם 

מאמר השישי. ועיין שו"ת יביע אומר, ח"ג, יו"ד, סימן ט'.

ומהות שיטתם )ויש לידע שבתוכם ישנם כמה כיתות, ואמונתם שונה( 
הנוצרי  ישו  תורת  כה(  פרק  שלישי,  )מאמר  העקרים  ספר  עיין 
שבארה בפרוש, שהאלוה אב ובן ורוח הקודש ושכלם דבר 
אחד. וזה הר"ת אברהם: א - אב, ב - בן, רה - רוח הקודש, ם 
- מחוברים ביחד וזה נוצר חסד מידתו של אברהם בקדושה, 
ולעומתם הנוצרים. והוא קליפה בשורש לסוד תלת קשרין 
מתקשרין דא בדא קוב"ה אורייתא וישראל. ובהשתלשלות 
זו קליפה בפועל ל"משה ותרין משיחין", שהם בסוד תלת, 
על  הנוצרים  רמזו  ולכך  כנ"ל.  קליפה למשיח  ישו  וקליפת 
ועוד  באברבנאל  עיי"ש  עליו,  שילה",  יבא  כי  "עד  הפסוק 
מפרשים, ומשה דא שילה בגימ' כמ"ש חז"ל. ועיין ר' חיים 

פלטיאל )ויחי, פרק מט, פסוק י'( יבא שילה ולו, ר"ת ישו.

זמרי,  הוא  שישו  תס"ג(,  )עמ'  במרום  אדיר  רמח"ל  ועיין 
ומשה נקבר מול בית פעור ע"מ לתקנו, כי משה סוד השילוש 
)נז  בגיטין  כמ"ש  רותחת  בצואה  ישו  נידון  ולכך  דקדושה, 
דוד  ועיי"ש, שעטרה של  פעור.  בחינת עבודת  ע"א(, שהוא 

יוסף  בן  משיח  בין  החיבור  כח  והיינו  שם,  שקועה  היתה 
למשיח בן דוד, שהוא משה.
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שולחן ערוך                                                                 
 עם ביאור בלבבי משכן אבנה

סימן י' - סעיף י': ממצנפת פטורה, ואפילו של ארצות המערב ששני ראשיה מושלכים על 
כתפיהם וגופם, ואע"פ שמתכסה בה ראשו ורובו פטור, כיון שעיקרה לכסות הראש, דכסותך 

אמר רחמנא )דברים, כב, יב( ולא כסות הראש. 

בירור הלכה - סעיף י'
ומצינו כמה טעמים בפטור המצנפת.

א. כמ"ש המחבר, כיון שעיקרה לכסות הראש, דכסותך 
אתר,  על  בלבוש  וחידד  הראש.  כסות  ולא  רחמנא  אמר 
כולל  שהוא  רחמנא  אמר  בה  תכסה  אשר  דכסותך  וז"ל, 
כיסוי כל הגוף, לפעמים ראשו עם גופו או גופו לבד אפילו 
בלא ראשו כמ"ש למעלה )ועיין לעיל סימן ח', סעיף ב'(, 

אבל כיסוי הראש בלא גופו, לא מקרי כסות, עכ"ל.

רק  בה  מכסה  כאשר  א.  חלקים.  ב'  יש  שבדבריו  והבן 
ראשו ולא גופו, אזי הפטור "כיסוי הראש לבדו בלא גופו 
לא מקרי כסות", ואזי מקור הילפותא ממילת "כסותך". ב. 
כאשר מכסה לפעמים ראשו ורובו ולפעמים ראשו בלבד, 
כלשון הלבוש שם, אזי מקור הפטור מכסותך אשר תכסה 
"בה", שהיא כסות שלפעמים מכסה ראשו עם גופו או גופו 
לבד אפילו בלא ראשו, כלשון הלבוש. וכמו שהביא הב"י 
את דברי העיטור, וז"ל, בספרי, בה, פרט למעופרת סובר 
שאין מתכסה בה ראשו ורובו, עכ"ל. וכן הובא בגר"א על 
אתר )ס"ק יז(. שהפטור ילפינן מ"בה", כנ"ל. וגדרו שיהא 
עיקר כסותך "בה", אבל אם פעמים מכסה בו ראשו ורובו 
ופעמים מכסה בו ראשו, אינו עיקר כסותו בו, ולכך פטור, 

ודו"ק.

ב. כתב הגר"א )ס"ק יח( וז"ל, כמו שכתוב )כלאים, פ"ט, 
מפני  להגין  עשוין  שאין  כיון  אלמא  כסות  מוכרי  מ"ה( 
החמה לא קרינן ביה תלבש, הכי נמי לא קרינן כיסוי הגוף, 
עכ"ל. והיינו שאם הוא עשוי רק לראשו, בודאי לא קרינן 
ראשו  אלא  גופו  מכסה  אינו  כי  כנ"ל.  הגוף,  כיסוי  ביה 
בלבד. אלא אפילו אם עשוי לכסות בו גם ראשו ופעמים 
רובו או גופו, מ"מ כיון שעיקרו לראש, לא נקרא "כסות" 
הגוף, כי אינו בא לכסות הגוף, אלא דומה להעלאה. והבן 
מאוד שכיסוי נקרא אם תכליתו לכסות או מפני החמה, או 
מפני הקור, או לצניעות, וזולת זה אינו נקרא כסות מלשון 

כיסוי, ודו"ק.

ג. כתב הב"י מדברי הכפתור ופרח, וז"ל, מצנפות ארץ 
ולא  כעטרה,  בסבוב  כולה  שמקפלין  מצרים  וארץ  כנען 
יראה ממנה זוית, תהיה פטורה, עכ"ל. והיינו שציצית בעי 
שיהא ד' קרנות. ובגד שיש בו ד' קרנות, אולם כל צורת 
לבושו אינו אלא בצורה שמקפלין כולה בסיבוב כעטרה, 
והוא  פטור.  ולכך  קרנות,  בעל  כבגד  לבישתו  צורת  אין 
קרוב למש"כ הרמ"א )סעיף יב( וז"ל, הואיל ואין כנפיהם 
מכוונות  לאחריהם,  ושנים  לפניהם  שנים  שיהיו  עשויין 
זו כנגד זו, פטורים, עכ"ל. וק"ו הכא שכל צורת לבישתו 
בסיבוב כעטרה, ודו"ק. וכמ"ש בשפתי חכמים )שמות, כח, 
ד( וז"ל, ופעם נקראת מצנפת, ע"ש שצונף בו כצניף, ופעם 
מגבעות ע"ש שמכסה ראשו ככובע, עכ"ל. עיין רש"י שם. 
)שם,  רמב"ן  ועיין  יצנפך.  צנוף  יח(  כב,  )ישעיה,  וכמ"ש 
שם, לא(. וכתב בשפת אמת )תצוה, תרס"ג( וז"ל, מצנפת 
חייב  אינו  ופשוט שתכשיט  זה תכשיט, עכ"ל.  על ראשו, 

בציצית, והבן.

הלכה פסוקה - סעיף י'
מלבושיםבגד שיש בו ד' קרנות, אולם אם צורת לבישתו 

היא בגלילת הקרנות, פטור מן הציצית.

פירוש על דרך הסוד - סעיף י'
מצנפת יש בה כמה חלקים.

על  לכפר   – מצנפת  ו(  י,  )ויק"ר,  ואמרו  לגובה.  עולה  א. 
על  המצנפת  ושמת  כט(  )שמות,  כד"א  היך  הרוח,  גסות 
לעלות  שמהותו  והיינו  צף-מתן.  אותיות  מצנפת,  ראשו. 
המצנפת  הסיר  ה'  אמר  כה  כא(  )יחזקאל,  וכמ"ש  לגובה. 
והרים העטרה זאת לא זאת השפלה הגבה והגבוה השפיל. 
גסי  על  מכפרת  מצנפת  שפ(  רמז  כח,  שמות,  )ילק"ש,  וכמ"ש 
הרוח, דאמר ר' חנינא, יבוא דבר שגבוה ויכפר על מעשה 
גבוה. ועיין שם )יחזקאל, כא, רמז, שסא(. ועיין רמב"ן )שמות, 
כח, לא( וז"ל, מצנפת היא )מגבעת(, אלא שקושר בה כל ראשו, 



בלבבי משכן אבנה תולדות תשפ"ה שויתי הויה לנגדי תמיד

יז 

"ומעלה" הכפלים עליו, עכ"ל. וזהו "מעלה", ודו"ק. ועיין 
עמק המלך )ספר תיקוני שבת, פרק טז(. 

התחתון.  על  ומציץ  המשקיף  גבוה  כדבר  מציץ,  לשון  ב. 
למצנפת  ציץ  בין  נראה  היה  שערו  ע"א(  יט,  )זבחים,  וכמ"ש 
ששם מניחין תפילין, והציץ למטה והמצנפת למטה )עיין רש"י, 
שמות, לט, לא(. וכלשון הרמב"ן )שם, כח, לז( למדנו, שהמצנפת 

למעלה בגובה הראש, ואינה עמוקה להיכנס בה כל הראש על 
המצח, עכ"ל. וציץ לשון הצצה, וכן שערות, בבחינת ציציות, 
כמ"ש בציציות ראשי, וכמו שנתבאר לעיל. מצנפת אותיות, 
סדרם  ולפ"ז  והבן.  הצצה,  בחינת  התנוצצות,  נץ  נצ-מפת. 

מתתא לעילא, ציץ – שערות – מצנפת, כולם בחינת הצצה.

)שמות, כח, ד(  סביב. כמ"ש השפתי חכמים  צניף  צורת  ג. 
וז"ל, נקראת מצנפת, ע"ש שצונף ראשו כצניף, עכ"ל. וכתב 
ר' אברהם בן הרמב"ם )שם( וז"ל, מצנפת – שם בדד לצניף, 
עכ"ל. וכתב בפענח רזא )שם( וז"ל, הך של כה"ג קרוי מצנפת, 
עכ"ל. ועיין רמב"ן )שמות, כח, לא( וז"ל, מפני שלא היה יכול 
להולמה, מפני הציץ, אלא צנפה מלמעלה צניפה בעלמא, ושל 
כהן הדיוט קרוי מגבעות, מלשון גביעים, שהיה הולמו לגמרי 
ונתקבל הראש תוך בית קבולם, עכ"ל. ובבעלי התוס' )שם, 
שם, מ( כתבו וז"ל, שהמצנפת היתה קטנה יותר )מכובע של כהן 

הדיוט(, לפי שהיתה לכהן גדול, והוצרך לעשותה קטנה, מפני 

על השערות  קצת  אם  כי  מצחו,  על  היה ממש  שלא  הציץ, 

וכו', ולכך הוצרך לעשותה קטנה לכה"ג, עכ"ל. ולפ"ז הוא 
קטן, אולם ברמב"ן )שם( כתב וז"ל, אמרו, שהמצנפת ארכה 
שש עשרה אמה, והרי היא כעין צניף שצונף בה את ראשו, 
כפל,  על  כפל  ראשו,  סביב  ומחזיר  ומגלגל  ומחזיר  מגלגל 
עכ"ל. ועיין מזרחי )שם(. ומגלה עמוקות )ואתחנן, אופן קס"ד(. 
ומגן דוד )אות י, ד"ה והנה מסגולת(. וקהלת יעקב )ערך מצנפת(.

והבן  הב"י.  כמ"ש  לגופו,  אף  שמתפשטת  מצנפת  ד. 
ושורש  כה"ג,  של  מצנפת  היא  לראשו,  רק  מצנפת  ששורש 
מצנפת שיורדת אף לגופו, היא מגבעת – מצנפת של כהן 
הדיוט שיורדת לתוך ראשו, היפך מצנפת של כה"ג שמצונפת 

וצפה על ראשו, כנ"ל.

וכתב בבת עין )אמור( וז"ל, בזמן שמצנפת בראש כהן גדול, 
כל  הלא  לדקדק  ויש  ע"א(,  ז,  )גיטין,  אדם  כל  בראש  עטרה 
הכהנים היה להם מצנפת בראשם, ולמה הוזכר דוקא כה"ג, 
רק  היא  כה"ג  של  מצנפת  עיקר  כי  ניחא,  ולהנ"ל  עכ"ל. 
לראשו, אולם של כהן הדיוט עיקרה לראש, ויורדת למטה. 
ולכן רק בזמן שמצנפת בראש כה"ג דייקא, אזי עטרה בראש 

כל אדם, והבן.

והעולה לכל ד' המהלכים, שמצנפת עיקרה לראשו כנ"ל, 
ולכך פטורה מן הציצית. ואף מצנפת של כהן הדיוט, עיקרה 
לראשו שיורד )מדין חסד כמ"ש במגן דוד הנ"ל( אף לגופו, ודו"ק.

The Four Elements Teachings

שיטת
ארבעת
היסודות

סדרת הספרים "ארבעת היסודות" אשר ספר זה הינו השישי שלה בסדרת, 
מהווה תמצית מעשית של משנת החיים המתבארת בספריו ושיעוריו של 

מחבר סדרת הספרים "בלבבי משכן אבנה".

בחניות עכשיו
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עץ חיים

עם ביאור בלבבי משכן אבנה
שער דרושי הצלם  ♦ שער העיבורים  מ"ת  ♦ ויתחלק לה' פרקים

פרק ב'

א  גימט’ גבורה.

ב  ומדוקדק מלשון הרב לקמן בטעם ג’ מדוע הוצרך י”ב חודש וז”ל, "וכדי לקבל שפע מאלו י"ב הוצרכו להתעכב שם יב"ח”.

ג  }מאידך י”ל ההיפך דהרי כדי שהאור ירד לתתא ככל שהאור גבוה יותר כדי שיעבור לתתא הוא נצרך יותר הסתר והעלמה או הלבשה כדי שהתחתון יוכל לקבל האור, 

וא”כ גם לפי צד זה היה צריך יותר זמן של ‘מעבר’ לירידת המדרגה העליונה, ולפ”ז זהו עיבוי של השלמה.
ד  אות א’.

ופנימיות,  חיצוניות  בבחי'  העיבורים  סדרי  עתה  ונבאר 
ונאמר כי הנה ג' זמני עיבורים יש. א' הוא עיבור די"ב חודש 

־כנזכר בגמרא מעשה דהוי אשתהי תריסר ירחי שתא ואכ
והיינו שתלה בבעל ראשון, דאפשר  שריה רבה תוספאה: 

דאשתהה בעיבור עד י"ב חודש.

ב' הוא עיבור של ט' חדשים המורגל תמיד ברוב העולם. 
ז' חודשים היינו כשיולדת אף לממ  ג' עיבור של ז' חדשים:

קוטעין.

לעיל ב' תפיסות במהות העיבור, מלשון 'עיבוי'  הוזכר 
מומלשון 'מעבר', והם ב' הגדרות של מהות בעיבור. ובה

דרגה יותר חדה, עיבור אותיות ע"ב רי"וא, דהיינו עיבור 

כולל בתוכו חסדים וגבורות, ע"ב-חסד, רי"ו גימט' גבורה. 

ששורש  מתבאר  הנ"ל  העיבור  הגדרות  ב'  לפי  מעתה 
'כי  בסוד  'החסד',  שורש  מצד  הוא  'עיבוי'  מדין  העיבור 

ע"י  שנעשה  הכלים  בנין  וכן  יבנה',  חסד  עולם  אמרתי 

את  לקבל  הכלים,  שנתהוו  עד  יותר  עב  נעשה  שהאור 

החסד. והוא שורש מילוי הוי"ה דיודי"ן ע"ב. לעומת כך 

רי"ו שהוא גימט' גבורה בבחינת שם אלה"ים, דהיינו ששם 

מאלה"ים מהותו הוא שפונה 'אל' זולתו, שורשו הוא בעי

בור מצד ההגדרה שעיבור הוא בחינת 'מעבר', כלומר הוא 

'פונה למישהו אחר' 'למשהו אחר', והוא ע"י מעבר לשלב 

הבא. 

מתבאר בדברי הרב שיש ג' זמני עיבור שהם ג' מדרגות, 
והתבאר בשער אנ"ך שסדר המדרגות הוא שמדין אורות 

הוא ז' חודשים, מדין ניצוצות הוא ט' חודשים, ומדין כלים 

הוא י"ב חודש. 

להלן יתבאר בדברי הרב, שסדר המדרגות הפוך,  ברם 
וז'  י"ב חודש הוא שייך לא"א, ועיבור דט'  כי עיבור של 

חודשים שייכים למדרגת הזו"ן. ועיין שמן ששון על אתר.

המדרגה  האם  הוא  הנידון  סותרות  שמועות  ב'  להבין 
התחתונה דעיבור הוא ארוך או קצר, ובסדר אנ"ך מתבאר 

שהעיבור הקצר הוא המדרגה העליונה, לעומת כך להלן 

מתבאר שהעיבור הארוך הוא המדרגה העליונה.

מלשון  הוא  שעיבור  לעיל,  שנתבאר  מה  ע"פ  ונבאר 
עי עיבור מלשון  'עיבוי', דמדין מדרגת  ומלשון  מ'מעבר' 

בוי, המדרגה העליונה כוללת בתוכה יותר מדרגות, ולכן 

ואין  העיבוי,  מחמת  חודש,  י"ב  יותר,  ארוך  העיבור  אזי 

כי  כוונת הדבר עיבוי כפשוטו שהוא עיבוי של הגשמה, 

'עולם  בסוד  עיבוי  הוא  אלא  הכלים,  בנין  של  הבחנה  זו 

יותר מתגלה  עליונה  ככל שהמדרגה  כלומר  יבנה',  חסד 

השפעת  בא"א  כי  החסד,  שהוא  הע"ב,  מדרגת  יותר  בה 

החסד גדול יותר מזו"ן, ולכן העיבור במדרגה התחתונה 

הוא קצר יותר, מחמת העדר חסד בערך לא"א, ובמדרגה 

העליונה העיבור ארוך יותר משום ריבוי חסדב. לעומת כך 

במדרגת עיבור מלשון מעבר, ככל שהמדרגה עליונה יותר 

היא נצרכת פחות זמןג של 'מעבר', ולכן העיבור הקצר הוא 

של המדרגה העליונה, והעיבור הארוך הוא של המדרגה 

התחתונה, ולכן מדרגת הכלים העיבור הוא י"ב חודש.

ועיין בש"שד שהביא משער הגילגולים שהם ה' מדרגות 
מעיבור, כלומר אמנם במציאות העיבור הם ודאי רק ג' מד

רגות, אך יש ה' מדרגות עיבור, א' הנשמות הגבוהות שהם 

נשמות חדשות אמיתיות הם בסוד עיבור די"ב חודש, ב' 

הנשמות שנשתיירו באדם ונקראים חדשים אך לא לגמרי 
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והבל  קין  ג' מדרגת  חודשים,  ט'  כח להשתאות  בהם  יש 

הם ז' חודשים, ד' מדרגת נשמות שנשארו מן אדה"ר תוך 

הקלי', והם עיבור בבחינת מ' יום, ה' מדרגת נשמות הגרים 

משהם בבחינת זמן של ג' ימים בחינת ג' ימי קליטה.  ונמ

צא שככל שהמדרגה עליונה יותר זמן העיבור ארוך יותר, 

והוא מטעם שככל שהמדרגה גבוהה יותר יש בה יותר כח 

להשתהות במעי המלכות, והיינו מכח הע"ב שהוא חסד 

מדין מדרגת עיבור מלשון עיבוי, שמכח העיבוי מתגלה 

חסדו יתב'.           

ואמנם בבחי' חיצונית שמשו ב' עיבורים הראשונים שהם 
עיבור של י"ב וט', ובבחי' פנימיות שבו שמשו ב' עיבורים 
של ט' ושל ז': עיין בש"שה שהביא שמועה אחרת שבעיבור 
דחיצוניות דז"א יש בו בחינת עיבור ז' וט' חודשים, היפך 

שמועה דלפנינו. 

ועיין באש"לו שביאר בהרחבה, ותמצית דבריו הם ע"פ 
מה שהתבאר ברש"ש שיש חיצוניות ופנימיות, ובחיצוניות 

יש חיצוניות ופנימיות, ובפנימיות יש חיצוניות ופנימיות, 

לברר  יש  ובחיצוניות  בפנימיות  דמיירי  מקום  בכל  ולכן 

פנימיות  היא  פנימיות דחיצוניות  כי  באיזה ערך מדובר, 

וכן  בערך לחיצוניות אך היא חיצוניות בערך לפנימיות, 

חיצוניות דפנימיות היא חיצוניות בערך לפנימיות אך היא 

דברי  סתירת  את  יישב  ולפ"ז  לחיצוניות.  בערך  פנימיות 

הרב שפעם כתב שבחיצוניות שמשו ב' עיבורים די"ב וט' 

ובפנימיות שמשו ב' עיבורים דט' וז', ופעם כתב להיפך. 

א'  ונתחיל לבאר ענין החיצוניות ששמשו בו ב' עיבורים 
משל י"ב ושל ט'. ונתחיל מן הא' ונאמר כי הנה עיבור א' היה 
בבחי' א"א עצמו בבחי' נה"י שבו ומן הזווג שבו עצמו נעשה 
ו"ק הז"א בבחי' ג' כלילין בג' וע"ש: זה הוזכר בשערים לעיל 
כאן על הדברים  חזר  והרב  הז"א,  לידתו של  בכל שורש 

כי הוא שער העיבורים. והיינו כי שורש הז"א הוא בנה"י 

דא"א, ולכן נעשה קיפול רגלין דא"א לחג"ת דיליה ששם 

דאו"א,  זיווג  א"א  מהארת  נעשה  כך  ומכח  או"א,  מקום 

ומכח כך נולד הז"א.

והיינו כי הזיווג הוא ע"י או"א דייקא, כי זיווג דא"א אינו 
זיווג דזכר ונקבה נפרדים, כי הנוק' דיליה הוא בשמאלו, 

והוא נקרא זיווג מיניה וביה, וכן בעתיק ג"כ הזכר והנוק' 

כחדא  הם  אמנם  או"א  משא"כ  ואחור,  פנים  הם  דיליה 

ה  אות ב’.

ו  על אתר.

שריין אך הם 'תרין' ריעין, זכר ונקבה גמורים.

ו"ק  נעשה  שבו  עצמו  הזווג  שמן  מש"כ  כן,  על  ואשר 
נעשה  וביה  מיניה  שהוא  שבו  הזיווג  שמכח  היינו  הז"א, 

זיווג דאו"א, ומכח זיווג דאו"א נולדו ז"א. והיינו כי דוקא 

נפ זו"ן שהם  יכול להיווצר  'שנים'  ממאו"א שהם נקראים 

באחדות  שהם  ואריך  מעתיק  כך  לעומת  גמורים,  רדים 

גמורה לא יכול להיווצר ישירות זו"ן שהם נפרדים, אלא 

ואריך  עתיק  בין  'ממוצע',  בבחינת  או"א  באמצעות  רק 

שהם אחד גמור לזו"ן שהם נפרדים גמור, כי או"א מחד 

הם שנים, אך מאידך מצד ש'כחדא שריין וכחד נפקין ולא 

מתפרשין לעלמין' הם אחד. ולכן א"א מעורר זיווג באו"א 

כדי שאו"א דייקא יזדווגו לצורך מציאותו של זו"ן. 

וענין זווג א"א הוא זה כי הנה נת"ל כי אין בא"א רק ט"ס 
לבד ולא נזכר בו בחי' מלכות: והיינו כי פרצוף הכתר נעשה 

ממעתיק ואריך, וכנודע אריך הוא הט"ס ועתיק הוא בחי

נת המלכות. ובעומק לא הוזכר בו בחינת מלכות כי אין 

לו נוק' גמורה מצד שהיא בצד שמאלו ולא מתחתיו, וכן 

בעתיק היא מאחוריו. 

האמנם היסוד שבו כלול מזו"ן כדמיון התמר הכלול מזו"ן 
בסוד צדיק כתמר יפרח הנזכר בזוהר: כלומר מתגלה בא"א, 
ענין  בביאור  הוא  הדברים  ויסוד  ביסודו,  זיווג  בחינת 

הזיווג מיניה וביה דא"א היאך נעשה כיון שהנוק' עומדת 

בשמאלו, ונאמרו בזה כמה תשובות, ואחת התשובות היא 

דברי הרמח"ל בקל"ח שכל זיווג עניינו 'חיבור', ולכן לא 

שייך כפשוטו 'זיווג' בעתיק וא"א כי כל הויתם היא חיבור 

במדרגה  גם  אולם  כפשוטו,  לזיווג  צורך  אין  וא"כ  תדיר 

זו  של חיבור תדיר יש צורך לזיווג והוא כדי שיתגלה כח 

של הולדה של נפרדים, הולדת זו"ן, ובפרטות הוא מקום 

היסודות, וכיון שהיסוד נמצא באמצע ולא בצדדים, לכן 

יסוד דא"א,  כלול בתוך  ונקבה  זכר  ע"י שזו"ן שהם  הוא 

והוא סוד צדיק כתמר יפרח.    

ומצב  מעמד  שם  אשר  שלו  בחג"ת  שלו  נה"י  נתעלו  ואז 
או"א כנודע, כי אבא מלביש חסד וחצי ת"ת הימין, ואימא 
מלבשת גבורה וחצי ת"ת השמאל, ועלה הנצח דא"א בחסד 
שלו אשר שם אבא, ועלה הוד דא"א בגבורה אשר שם אמא, 
ועלה היסוד דא"א בת"ת אשר שם בחי' הדעת, שהוא היסוד 
נה"י  התלבשות  ע"י  ואז  כאן,  וחציו  כאן  חציו  שניהן  של 
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שלו תוך או"א עצמן אשר הם זכר ונקבה ממש, שמשו אז 
ע"י יסוד דאריך אנפין הכלול מזכר ונקבה מיניה וביה, ואז 
והיינו שע"י  ג' כלילין בג':  הוציא את החיצוניות ו"ק דז"א 
ששם  לחג"ת,  עלה  שהנה"י  נמצא  דא"א,  הרגלין  קיפול 

וביה  מניה  מחובר  שיסודו  א"א  והארת  מלבישים,  או"א 

ממעורר זיווג או"א זכר ונקבה, והיינו כי מצד א"א אין בחי

נת זיווג כי הנוק' בשמאל והזכר בימין, ואין שם גילוי של 

זיווג גמור אלא בסוד 'וימינו תחבקני', אלא שמכח העלאת 

נה"י דיליה מתגלה ביסוד א"א שורש של זיווג ואזי הוא 

מעורר את או"א לזיווג, וכדלהלן.  

בת"ת  דא"א  היסוד  'ועלה  הרב  מש"כ  על  בש"שז  עיין 
"ולע"ד  שניהן',  של  היסוד  שהוא  הדעת,  בחי'  שם  אשר 

דעת זה אינו הדעת דא"א אלא הדעת שבין או"א", והיינו 

וגורם  דיליה  לת"ת  עלה  דא"א  היסוד  הרי  הוא  שהנידון 

של  דעת  או  א"א  של  דעת  ע"י  הוא  האם  דאו"א,  לזיווג 

או"א. ועיין באש"ל שמבאר שיסוד נקרא דעת, והיינו ע"פ 

מוחין  בחינת  או"א  "להיות  הדעת,  בדרושי  הרב  מש"כ 

של כללות אצילות לכן אין נזכר היות זווגם על ידי יסוד 

שבהם, אלא שם 'דעת' אפילו בזווג שש קצוותיהם שהם 

ישסו"ת, עכ"ל, נמצא שיסודות דאו"א יקראו דעת". 

כוללת כל יסוד עליון הופכת להיות דעת דתמ  ובהגדרה
חתון, ובהגדרה יותר חדה היסוד עצמו נקרא 'דעת' בסוד 

הדעת  מכח  זיווג  שנעשה  שמש"כ  נמצא  ידע',  'והאדם 

הדעת  אלא  דא"א  הדעת  ואינו  דא"א,  יסוד  מכח  היינו 

דאו"א. והיינו שהדעת שמזווג את או"א היא גופא הדעת 

שיוצרת את לידתו של הזו"ן. אולם מה שגרם לדעת דאו"א 

שתתחבר היא הארת א"א, והיינו כי כח יסוד דא"א שהוא 

כח המחבר הוא גורם לדעת המזווג דאו"א כח של זיווג.

הענין הוא, כי הנה או"א שורש יציאתן לא נאצמ  עומק
לו כשאר הפרצופים, אלא שורש יציאתן הוא מכח דיקנא 

דא"א דחפיא עלייהו מלפנים, ושערי דא"א מאחור, וכח 

השערות הוא הכח המזווגם,  ושם הוא שורש תרי מזלי 

מ'נוצר ונקה', שורש אבא ב'נוצר' ושורש אימא ב'נקה', וב

עומק המזלות האלו הם המזווגים את או"א. 

לחג"ת  הנה"י  עם  שעלה  דא"א  יסוד  כי  נבין,  זה  לפי 
דילה, נמצא שיסוד דא"א עלה למקום התפשטות הדיקנא 

דחפיא עלייהו, ונמצא שבזה מתעורר הארת דיקנא דא"א, 

ז  אות ה’.

ח  בשער ל”ד ואילך.

נעשה  ועי"כ  עליון,  דיקנא  מעורר  תחתון  דיקנא  והיינו 

זיווג דאו"א, והוא שורש למציאותו של זו"ן.      

והוא סוד אלה תולדות יעקב יוסף, כלומר יעקב ויוסף 
כחד חשיבי, ובהבחנה פשוטה היינו כי היסוד שהוא קצר 

הוא מתחיל משליש תחתון דת"ת, והשתא שהנה"י עולים 

עליית  גם  כי  והיינו  לת"ת,  עולה  שהיסוד  נמצא  לחג"ת 

נו"ה לחו"ג נעשה מכח קו האמצע שעולה, כי כל העליות 

זקו 'בן  שהוא  יוסף  סוד  והוא  האמצע.  קו  מכח  מנעשים 

נים', בסוד זקן-דיקנא, כי הרי כנודע לא הכירוהו כי יצא 

בלא חתימת זקן, והיינו שלא היה לו זקן עליון אבל אפשר 

שהיה לו זקן תחתון, אולם שורשו הוא בזקן העליון, והיינו 

שכל לידת זו"ן הוא מכח זקן תחתון שעולה לזקן עליון, 

ומשם מעורר הארת דיקנא דא"א, דחפיא עלייהו דאו"א, 

אלא  באו"א  העיקרי  שורשם  אין  זו"ן  שבעומק  ונמצא 

בא"א, בדיקנא דא"א.   

ועיין  אצלינו  כמבואר  לבר  פסיעה  בסוד  הנוקבא  ואת 
לעיל היטב: זה עוד יתבאר לקמןח, והיינו שהנוק' היא סוד 
הצלע שנבראה מאדה"ר, בבחינת שנבראה מן הצד, הוא 

סוד פסיעה לבר. 

ותכלית כוונתו היה להתלבש בתוכם כנ"ל, ונמצא שעליית 
נה"י דא"א במקום חג"ת שבו היה לטעם הנ"ל להתלבש תוך 
או"א שהם זו"ן: כלומר שהם בסוד זכר ונקבה שהם שנים 
כנ"ל, ושייך בהם זיווג גמור שמזה יוולדו זו"ן שהם שנים 

גמורים נפרדים בסוד דוד וכלה.

והיינו  וביה כמ"ש:  יזדווג מיניה  ידם גם היסוד שבו  ועל 
דכח היסוד שבו שמעורר בהם זיווג גם הוא מזדווג מיניה 

מוביה מכח או"א, ונמצא דאינו רק בסוד ירידת מ"ד מלעי

לא לתתא והעלאת מ"ן מתתא לעילא, אלא כאן כל הנה"י 

שעלו  ואחרי  לעילא,  מתתא  או"א,  למקום  עולים  עצמן 

הנה"י דא"א לחג"ת דיליה, או"א מעלין מ"ן ליסוד דא"א 

מועי"ז הם גורמים לזיווג מיניה וביה של יסוד א"א, ובעו

מק העלאה זו נעשה ע"י שנה"י דא"א עולה אליהן לחג"ת 

ששם מלבישים, והבן.

עוד יש ט"א והוא כבר נת"ל כי ז"א היה בבחי' רה"ר ו"ק 
נפרדין זה מזה ותיקונו הוא לקשרו בסוד פרצוף א' מיוחד 
לעשות )נ"א ונקרא( רה"י, לכן הוצרכו גם נה"י דא"א להכלל 

־בחג"ת שלו עצמו ויהיו אז ו"ק דא"א כלולין ג' גו ג' כדי לכ
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לול גם את ז"א שהוא ו"ק בבחי' ג' גו ג' ויתקשרו יחד: והיינו 
כי שורש מה שז"א בעיבור הוא ג' גו ג' הוא בא"א, בקיפול 

כי  עצום,  חילוק  שיש  כנודע  אולם  לחג"ת,  שלו  הרגלין 

בא"א היינו שהנה"י עולין ונכללין בחג"ת, לעומת כך בז"א 

היינו שהחג"ת נכללין בנה"י, ונמצא שהם בחינת ג' גו ג' 

מלעילא לתתא ומתתא לעילא, וכדלהלן. 

והנה העיבור זה היה זמנו יב"ח, וטעם הדבר הוא לסבת 
א"א עצמו כי הנה היו נה"י שלו נכללין בחג"ת של או"א הרי 
הם כללות של ו', וגם יש כללות הנה"י שלו שנכללו בחג"ת 
שלו עצמן הרי הם כללות של ו' אחרים והרי הם י"ב: כלומר 
שורש העיבור של י"ב חודשים הוא במה שנכללין הנה"י 

והוא  דא"א.  בחג"ת  בין  דאו"א  בחג"ת  בין  דא"א,  בחג"ת 

ג' גו ג' כנ"ל, ובעומק הוא  שורש לעיבור של זו"ן שהוא 

השורש של י"ב גבולי אלכסון, שורש י"ב שבטים כנודע.  

ועוד טעם ב' בענין א"א עצמו כי כמו שנכללו נה"י בחג"ת 
והם ו' מתתא לעילא, גם נכללו מעילא לתתא חג"ת מן הנה"י 
הנה"י  לעילא  מתתא  שנכלל  מה  כלומר  י"ב:  הם  והרי  ו' 
נכלל  החג"ת  שגם  ומה  לעצמו,  א"א  מדין  הוא  בחג"ת 

בנה"י מלעילא לתתא הוא מדין שהוא שורש לז"א, שהג' 

גו ג' דז"א הוא חג"ת שנכלל בנה"י כדנתבאר, ודו"ק.

שכאמ בש"שט  חכם  התורת  דברי  הובא  נפש,   ובמדרגת
משר החג"ת יורדים לנה"י הוא אור ישר וכאשר הנה"י עו

לים לחג"ת הוא אור חוזר. ובלשון יותר פשוטה, נה"י הם 

מקומת המעשה של האדם, ואף דהם גם חלק ממקום המי

דות שהם ו' מידות חג"ת נה"י, אך הנה"י הם בבחינת לבר 

מגופא, נמצא לפ"ז שעיקר מקום המידות הם החג"ת, ולכן 

פעמים שהמעשים נמשכים אחר הלב והוא כאשר החג"ת 

יורדים לנה"י, והיינו כאשר האדם מתפעל-בלב ועפ"ז הוא 

ומזה  עושה מעשה  כאשר האדם  ולהיפך  פועל-במעשה, 

נמשך הרגשת הלב הוא בבחינת אחרי המעשים נמשכים 

הלבבות, היינו כאשר הנה"י עולים לחג"ת. 

־עוד טעם ג' כי הנה זווג זה הוא דא"א אלא שהיו בהתל
בשותו בגו אבא ואמא, והנה זווג או"א עיקרו הוא מן המזל 
הח' דדיקנא דא"א כמבואר אצלינו שאבא יונק מן הח' ואמא 
מן הי"ג, וגם נתבאר כי מזל הח' הוא ג' שמות של מילוי יודי"ן 
ונמצא שיש בו י"ב יודי"ן, וכדי לקבל שפע מאלו י"ב הוצרכו 

ט  שער ט”ז אות א’ ד”ה ולע”ד. וכאן על אתר אות י”א.

י  כלומר נהי”ם ולא נה”י.

הנעשה  שהזיווג  לעיל  שהתבאר  כפי  יב"ח:  שם  להתעכב 
מכח הדיקנא הוא בסוד דעת המזווגם, והיינו מכח שורש 

הכח המזווג ולא רק מכח נכללות הנה"י עם החג"ת שהוא 

שורש כח העיבור דז"א. ונמצא שיש ג' מהלכים של י"ב, 

כח של הי"ב בדעת, וכח הי"ב בת"ת, וכח הי"ב בכללות 

הו"ק.  

גם טעם ד' בענין זו"ן עצמם, והוא כי גם בז"א עצמו נכללו 
נה"י שלו בחג"ת שלו הרי ו', וכן חג"ת שלו נכללו בנה"י שלו 
הרי ו' אחרים, נמצא שהם י"ב בחי': מה שנכללו נה"י שלו 
בחג"ת דיליה הוא מדין א"א, שמכח קיפול הרגלין דא"א 

נולד הז"א ונכלל בא"א, ומה שנכללין החג"ת דיליה בנה"י 

דיליה הוא מדין הז"א עצמו, והבן.

חג"ת,  שהם  בחי'  ג'  תחלה  היו  אלו  הנה  כי  ה'  טעם  עוד 
וא'  א'  בכל  כלולין  נהי"ם  שהם  אחרות  הד'  היו  הג'  ובאלו 
שהחג"ת  והיינו  י"ב:  הרי  ד'  ג"פ  שהם  נמצא  מהג"ר  מהם 
כלולין בנה"י, שהם ד' בחינות כלולים בג' בחינות ונמצא 

שהם י"ב בחינות. ובעומק טעם זה הוא מדין הצירוף של 

הנוק' לז"א, כלומר נהי"םי שהוא בחינת הנוק', שהיא בסוד 

פסיעה לבר. וסוד י"ב מדין הנוק' הוא בסוד י"ב רועי בקר, 

שהוא ים שעשה שלמה המלך.

עוד טעם ו' כי צריך שהמלכות תהיה כלולה מכל הג' נה"י 
הרי ג', ואח"כ כל א' מאלו ג' תהיה נכללת בכל הג"ר שהם 
ט' הרי י"ב וכל זה בהיות ז"א ו"ק ג' גו ג' והמלכות רביעית 
מעתה מתבאר טעם נוסף לי"ב חודשים מדין המלמ  אליו:

כות לעצמה, ואמנם היא מקבל הארה מן הז"א כי הוא ו"ק 

שהם ג' גו ג' והיא רביעית אליו.

הי"ב, מצד הפרצופים,  ו' טעמים לשורש  התבאר  וכאן 
שהם  האותיות  בסדר  יצירה  בספר  התבאר  כבר  אולם 

אמ"ש בג"ד כפר"ת, וי"ב פשוטות שהם שורש הי"ב.
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קונטרס עתיק
עתיק - ז"ת

כתב במשנת חסידים )מסכת עתיק פ”א( כתמצית דברי 
העץ חיים, וז”ל, ספקות ראשו מולידים ספיקות גופו - 
לפי הסימן של אא”ג, אורות חו”ב דס”ג הנשארים למטה, 
מאירים ממטה למעלה בכליהם, ]וזהו השורש של כלי 
וזהו  למעלה מאור, בחינת כופה עליו את הכלי, והבן. 
השורש שז”ת דעתיק מעלים לג”ר דעתיק, והוא מעלה 
זאת לא”ק. וזהו כח העליה מיסוד האש שבעתיק.[, והם 
עומדים שם למטה, אור חכמה בחסד ומאיר לחג”ת ואור 
בינה בנצח ומאירה בנהי”ם עכ”ל. ועי”ז נגרם שגם בז”ת, 
יש הארת מוחין חו”ב, לא רק באבא ואמא המלבישים 
על הז”ת דא”א, ומקבלים הארת חג”ת דא”א, אלא כאן 
מאירים בכל ז”ת, וכן לא בדרך שמולבשים על העליון. 
מוחין”.  הארת  הוא  ז”ת  “כל  עתיק  שבמדרגת  ונמצא 

והרי שהמידות מאיר בהם הארת מוחין. 

מלכים  דשבע  כתרים  והשבע  וז”ל,  שם,  כתב  עוד 
חסד  כתר  להם,  הראוי  במקום  דעתיק  בגופא  עומדים 
וכן עד  בחסד, וכתר גבורה בגבורה, וכתר ת”ת בת”ת, 
בנצח,  חסד  כתר  קוים,  דרך  בזה  זה  ומאירים  מלכות, 
הוא  וכן  האמצעי,  בקו  ת”ת  וכתר  בהוד,  גבורה  וכתר 
בסימן בג”ד אלא שאין שם אורות חו”ב כי הם למעלה, 
דמידות,  כתר  הארת  בז”ת  בהם  שמאיר  והיינו  עכ”ל. 
מטעם  למעלה  היינו  בכתר,  המידות  ששורש  והיינו 
ודעת, מלשון טבע, הטבעה, שלמעלה מטעם ודעת, וזה 
בדרך חלוקת קווים. וזהו חידוש גדול שלמעלה מטעם 
ודעת מאיר בחלוקת קווים. כי עיקר הקוים דתיקון הוא 
מכח “מתקלא”, דעת. וכאן מאיר במידות ? למעלה מן 
הדעת, כתר, ומאידך דרך קוים מחוברים, וזהו אחדות 
למעלה מן הדעת בדעת, ואינו דומה לג”ר דתהו שיצאו 
כסגולתא, אולם לא קוים מחוברים. וכאן הושרש הארת 
עתיק שתתלבש באריך, למעלה מן הדעת בדעת. ובסימן 
בג”ד, אין שם אורות חו”ב, כי הם למעלה, אזי כל ז”ת 

“כולו מידות”, ללא הארת מוחין, ודו”ק. 

עוד כתב שם וז”ל, סימן בב”ו, שאין אורות אחוריים 
דחו”ב של מטה צריכים להאיר בכליהם של מעלה, כי 

כבר יש שם אורות רבים דמ”ה וס”ג, יש בהם כח לקבץ 
הכתרים במקום מעמדם, שלשה בחסד ומאירים כדרך 
אור החכמה אשר שם בשלש אמצעיות, וארבעה בנצח 
ומאירים כדרך אור הבינה אשר שם בארבע תחתונות, 
עכ”ל. במדרגה זו, תפיסת ז”ת של עתיק אין עיקרם רק 
הארת מוחין בתוכם, אלא עיקרם הארת כתרים, ולא לפי 
קוים אלא בתפיסת עליון ותחתון, חג”ת, נהי”ם, שלכך 

מתקבצים הכתרים יחדיו, מכח הארת חו”ב, מוחין. 

עוד כתב שם, וז”ל, בסימן בד”ד הראשון, אורות פני 
למטה,  עד  קוים  דרך  ממש  מתפשטים  שלמעלה  חו”ב 
אור חכמה בכל קו ימין, ואור בינה בקו שמאל, והכתר 
אם  יודעים  אנו  אין  לפיכך  האמצעי.  בקו  ומ”ה  דס”ג 
עומדים הכתרים אז כבסימן אא”ג או כבסימן בב”ו, ואם 
מאירים זה בזה דרך קוים או בדרך זה על גב זה, חסד 

בגבורה וגבורה בת”ת וכן כולם, עכ”ל.

שהכתרים  צד  ויש  קוים,  בונים  ה”מוחין”  זו  בבחינה 
התיקון,  לעולם  גמור  שורש  וזהו  בקוים.  ג”כ  עולים 
שכל הקומה דרך קוים. אולם מאידך יש צד שהכתרים 
עומדים זה תחת זה, בחד סמכא, וזהו מדין עולם התהו, 
לאורות  שורש  וזהו  קוים,  של  אור  בהם  מאיר  אולם 
דתיקון בכלי דתוהו, היפך הגדרת אורות דתוהו בכלים 

דתיקון. 

עוד כתב שם וז”ל, בסימן בד”ד השני, אורות דחו”ב 
חכמה  אור  אלא  קוים,  דרך  מתפשטים  אינם  שלמעלה 
מאיר ממקומו בג’ אמצעיות, ואור בינה בד’ תחתונות, 
לפיכך אז אף השבע כתרים עומדים במקום הראוי להם, 
כתר חסד בחסד, וכתר גבורה בגבורה, וכתר ת”ת בת”ת, 
וכן עד מלכות, ואינם מאירים זה בזה דרך קוים אלא זה 

על גב זה, עכ”ל.

בבחינה זו אין שורש לקוים כלל וכלל. ומצד כך אין 
הוא  עולם התיקון  כי  שורש להתלבשות עתיק באריך, 

קוים, וכאן אין בעתיק כלל וכלל קוים. 


