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שופטים 

בפרשתן )דברים יז, ה( נאמר “והוצאת את האיש ההוא או את האשה ההיא אשר עשו את 
הדבר הרע הזה אל שעריך”. ומייד בהמשך אותו פסוק חוזר הכתוב ואומר “את האיש 
או את האשה וגו’ “. האם החזרה על המילים “האיש או האשה” - שלכאורה לא נצרכות 

להבנת הדברים - מלמדות על עיניינים נוספים הטמונים כאן. 

ביאור מורינו הרב שליט"א
)דברים יז, ה( וז"ל, "את האיש או את האשה", כפל מלה הוא,  בבכור שור  כתב 
אל  ההיא  האשה  את  או  ההוא  האיש  את  "והוצאת  דכתיב  דקרא,  ואורחיה 

שעריך". ולא פירש למה כפל את האיש או את האשה, עכ"ל. 
עונשין  לכל  לאיש  אישה  הכתוב  שהשווה  וז"ל,  כתב  טז(  כא,  )שמות  וברע"ב 
שבתורה, כדילפינן בפרשת שופטים ושוטרים. וחזר הכתוב ומנה את האיש 
או את האישה, עכ"ל. וקצת נראה מדבריו שלשם כך חזר הכתוב ושנה לשון זו, 
כדי ללמדנו להשוות איש ואישה לעונשים שבתורה. אולם בש'ס מצינו מקור 

ילפותא שונה, עיין נדה )מח ע"ב(.
ובשפתי כהן )פסוק ה( כתב וז"ל, התורה כולה למזיד, ורמזה כאן לאחד שעבר 
עבירה במזיד להכעיס ויש עד אחד, ואינו חייב מיתה עד שיהא שם שני עדים. 
וכשעשה להכעיס הוא כאילו אינו מאמין בה' יתברך, לזה הקב"ה מביאו בגלגול 
ומזמינו לעבוד ע"ז ע"פ שני עדים, כדי להיפרע ממנו מה שעשה ראשונה ועל 
מה שעשה בסוף. לזה "כי ימצא" שאחר שהלך לו חזר ונמצא, לזה "בקרבך" 
קודם שלא היו שם שני עדים, "והגיד לך" כתיב, שהגיד לך העד, ושמעת על מה 
שעשה עתה, והנה אמת נכון על מה שעשה מקודם, נעשית מה שעשה עתה, 
לזה "והוצאת את האיש ההוא" הראשון, אמר עשה ראשון ושני, לזה חזר ואמר 

"את האיש או האישה", עכ"ל, עיי"ש.
איש  למעט  הראשון  האישה",  או  "האיש  כפל  וז"ל,  כתב  קדומים  ובנחל 
מתבאר  כן  השבט.  את  להוציא  שלא  למעט  השני  ישראל.  רוב  ולא  ואישה, 
בדברי התוספות בחולין )דף כט(, וכ"כ הרב גן המלך )סימן ק'ג(. ועיין למהרח'ו בעץ 
החיים מה שדרש דרך אסמכתא. ועיין מלבי"ם )פסוק ב( דרשה אחרת מריבוי זה. 
וכן בהעמק דבר פירש באופן נוסף עיי"ש. ועיין עוד משך חכמה פנים נוספות.
ובפנים יפות כתב וז"ל, צריך להבין כפל הדברים. ונראה דאמרינן בסנהדרין 
)לה ע"א( ואין דנים שניים ביום אחד, אמר רב חסדא במיתה אחת, עיי"ש. ולכן 

שנה וכתב שלא יהרגו ביום אחד. ועיין מהרי"ל דיסקין )על אתר(.
וז"ל, מה שכפל הכתוב ב' פעמים "את האיש או  יג( כתב  )אות  צדיק  ובשפתי 
על  קאי  וזה  בו,  שעבד  שער  פרש"י  שעריך"  "אל  הכוונה,  אולי  האישה"  את 
יוזמו עדיהן  ע"ז שייך בם שער שעבד. משא"כ אם  האיש או האישה שעבדו 
ונצרך להרגם מכאשר זמם, מ"מ לא נצרך להורגם באותו שער שרצו להמית 
הנידון דלא שייך בהעדים שער שעבד. ע"כ מדוייק אל שעריך את האיש ההוא 
דייקא ולא הזוממין, ואם היה הכוונה על שער שנידון בו היה שייך גם הזוממין 
בלא  "האשה"  או  האיש"  "את  כתיב  רק  ואח"ז  ההיא",  "האשה  או  ההוא"  "האיש  כתוב  שבתחלה  מדוקדק  )ולפ"ז 

"ההוא/ההיא"(. גם י"ל, טעם שכפל "האיש ואת האישה", להודיענו דאם העידו על 

אנדרוגינוס שעבד ע"ז, ובשעת גמר דין היה איש, ולמחר הגיע החודש שהוא 
אישה, אין ממיתין אותו עד שיגיע חודש שיחזור להיות זכר. כי פנים חדשות 
טובא  לדון  ויש  עכ"ל.  בבי"ד,  שנידון  ההוא  באשר  וגו'  האיש  דייק  ע"כ  בא, 

בדבריו ואכמ"ל.

 בלבביפדיה מחשבה 
 יתקיים כל יום רבעי
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ירושלים 20:30

 צורת אדם
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בלבבי משכן אבנה שופטים תשפ"ה ם כִּי מִצִּיּוֹן תֵּצֵא תוֹרָה וּדְבַר ה' מִירוּשָׁלִָ

ליקוטים • שופטים

שופטים ושוטרים תתן לך 
)דברים טז, יח(

לכל  לתת  שנצרך  סנהדרין,  בגמ’  ודרשו 
טעם  משיבטו.  ושוטרים  שופטים  שבט 
יונק את כחו מן השורש  הדבר. כי כל אדם 
הפרטי שלו. והנה שרשי הכנס”י, מתחלקים 
שבט  לשפוט  בכדי  ולכך,  שבטים.  לי”ב 
מסוים, ראוי שהשפיטה תהיה מאותו שבט, 
האלקי,  השפע  את  השופט  מושך  שעי”כ 
ולאח”כ  שופט,  שכלי,  באופן  מתראה  )שתחילה 

לאותו  ומתאים  הראוי  שוטר(  מעשי,  באופן 

שבט. דאם השופט משבט אחר, הרי שופט 
של  שורשו  את  תואם  ואינו  שרשו,  לפי 

הנשפט. )קול דממה דקה(

״כי השוחד יעוור עיני 
חכמים״ )דברים טז, יט(. 

לראות  יכול  נקיה  מנקודה  היוצא  זה  רק 
אמת. השוחד גורם לדיין להצדיק את הרשע 
ההבחנה  בדיוק  זו  הצדיק.  את  ולהרשיע 
שאומרים לטוב רע ולרע טוב. כל אדם הוא 
דיין של עצמו. שוחד עניינו שהוא רוצה צד 
אחד. אם הוא מוכן לקבל את שני הצדדים 
בשוה, ללא ׳שוחד׳ – יזכה לכוון לאמיתו של 

דין, הן כלפי אחרים והן כלפי עצמו.

v

את  לראות  צריך  מטבעו  האדם  בעצם 
יש  כי  אותה?  רואה  לא  הוא  מדוע  האמת. 
השוחד  את  ביטל  שאדם  ברגע  שוחד.  לו 

בנפשו, באופן טבעי הוא רואה את האמת.

v

נשמה  ״אלקי,  קדושה.  נשמה  יש  לאדם 
שנתת בי טהורה היא״, הנשמה מצד עצמה 
את  לראות  ממנה  שמונע  מה  אמת.  רואה 
שהם  האדם,  של  רצונותיו  אלו  האמת, 
שוחד  חכמים.  עיני  המעוור  שוחד  בבחינת 
פירות  ממון,  להיות  יכול  הגשמי  בעולם 
אדם  הרצון.  הוא  בנפש  ושוחד  וכיוצ״ב, 
רוצה צד אחד של הדבר, ולכן הוא לא רואה 
עיור,  בבחינת  נהיה  הוא  השני,  הצד  את 
שיש  אחר  חכמים״.  עיני  יעור  השוחד  ״כי 
לאדם רצון מסויים להשיג חפץ פלוני, יתכן 

אפילו שהוא יודע את פרטי ההלכה בשו״ע 
שאסור להשיג את החפץ בצורה שהוא רוצה 
את  מקשר  לא  אפילו  הוא  אולם  להשיגו, 
דברי השו״ע למציאות הזו. מדוע? לא מחמת 
שהרצון  מחמת  אלא  חכם,  תלמיד  שאינו 
את  לראות  ממנו  מונע  החפץ,  בהשגת  שלו 
למשל  כאשר  שהיא.  כמו  הענין  אמיתת 
ניגש האדם לענין בהלכה ורוצה לברר האם 
מותר או אסור לעשותו, אם הוא ניגש מראש 
התורה  הרי  הצדדים,  משני  לאחד  רצון  עם 
מתפרשת במ״ט פנים, ואדם יכול למצוא צד 
היתר כמעט לכל דבר שהוא רוצה, בצירוף 
לא  הוא  לאמת  אך  ספור,  אין  עד  ראָיוֹת 
אם  אמת.  מחפש  לא  הוא  מראש  כי  מגיע, 
מלכתחילה הוא יוצא מנקודה נקיה, כלומר 
הוא  בשוה,  הצדדים  שני  את  מעמיד  הוא 
בתורתו  הנגלה  ית׳  ה׳  דבר  את  לקבל  מוכן 
בין אם נח לו לקיימו ובין אם לא - הוא יראה 

את הדברים דרך אותה נקודה נקיה. 

הלובש  אדם  דומה,  הדבר  למה  משל 
שהוא  החפצים  כל  מלוכלכות,  משקפיים 
משא״כ  מלוכלכים.  לו  נראים  רואה 
שלפעמים  יתכן  נקיות,  משקפיים  כשלובש 
יראה  גם  אבל  מלוכלכים,  חפצים  יראה 
יוצא  נקיים. אם הנקודה ממנה הוא  חפצים 
הוא  מראש   - שוחד  אחד,  לצד  הרצון  היא 
רוצה, אלו  כבר מטה את הדבר לצד שהוא 
מאזניים שמעולם לא היו שוים. כמו שאמרו 
אשר  מרדכי  היהודים  מזרע  ״אם  להמן: 
נפול  כי  לו  תוכל  לא  לפניו  לנפול  החלות 
תפול לפניו״ )אסתר ו, יג(. אם הכף נטתה לצד 
ואז  צד,  לאותו  לנטות  תמשיך  היא   - אחד 
יביא חבילי ראיות לשיטתו. כי הנקודה  גם 
שממנה הוא התחיל כבר היתה נוטה מראש 
לאותו צד, ולכן באופן טבעי לאט לאט צד זה 
הולך ומתחזק, הוא נמשך אליו. אותה נקודה 
שממנה יוצא האדם היא בעצם המשקפיים, 
ואם  הכל,  את  רואה  הוא  שמכוחו  האור 
נקיה, באפשרותו להגיע  יוצא מנקודה  הוא 
שקולים,  הצדדים  שני  כי  אמת,  להכרעת 

ודעת תורה היא זו שתכריע.

v

״עינים  בבחינת  הוא  הזה  העולם 
שוחד,  שיש  כיון  כי  יראו״,  ולא  להם 
אמיתת  את  רואה  לא  האדם  רצונות, 
אחר  הולכים  דעותיו  וכל  המציאות, 
אחד  לצד  רצון  של  שורשית  נקודה   אותה 

)מסילת ישרים עם ביאור בלבבי משכן אבנה, א(

החלק  חלקים:  שני  יש  הדעת  בנקיות 
התחתון שבה הוא הסרת הנגיעות הגורמות 
לו שלא לראות את האמת, בבחינת ״השוחד 
של  העליון  החלק  אבל  חכמים״.  עיני  יעור 
נקיות הדעת אינו קשור לנגיעות, אלא לכך 

שדעת האדם אינה ישרה....

כל זמן שיש לאדם נגיעות - או שהוא אוחז 
ממידת  נובע  והדבר  שפלה,  נשמה  לו  שיש 
השפלות והעצלות או מהתאוות שלו שאינו 
שיש  אוחז  שהוא  או  מהן,  להתנתק  רוצה 
לאחר  גאווה.  בעל  הוא  כי  גבוהה  נשמה  לו 
והפשיט  הנקיות  מידת  את  עבר  שאדם 
לדעת  יכול  הוא  כעת  הנגיעות,  את  מעצמו 
האדם  הטבע,  בדרך  נשמתו.  מדרגת  מה 
צריך לראות הכל. הוא לא רואה כי יש משהו 
שמסתיר - שוחד, המעור עיני חכמים ומסלף 
דברי צדיקים. שוחד כלומר, יש לאדם נטיה 
שמטה אותו לצד אחד, ולכן אינו רואה את 

אמיתת הויית הדבר...

אינו רואה את מדרגת נשמתו, מחמת  אדם 
או  מהו?  ממנו.  אותה  שמעלים  משהו  שיש 
לו  אין  אם  ואפילו  רח״ל,  בפועל  עבירות 
שלו,  האישיות  הנגיעות   - בפועל  עבירות 
נשמתו,  גילוי  את  ממנו  המעלימות  אלו  הן 
כאשר  למדרגתו.  שייך  מה  יודע  אינו  ולכן 
הזריזות  הזהירות  מדרגות  את  עבר  האדם 
הרי  פנימה,  אמיתית  בעבודה  והנקיות 
בהרבה.  נחלשה  שלו  האישית  שהנגיעה 
אם  דבר,  לראות  רוצה  אדם  שכאשר  כמו 
המסך  אם  אבל  רואה,  לא  הוא  מסך  ישנו 
לכלוכים,  מעט  עליו  יש  אם  אפילו  שקוף, 
אדם רואה. אולי לא הכי ברור, אבל אפשר 
לראות - כך, כפי עומק הזיכוך שקנה במידת 
האישיות  הנגיעות  סילוק  שעניינה  הנקיות, 
 שלו, כך בכוחו לראות את מדרגת נשמתו. 

  )מסילת ישרים עם ביאור בלבבי משכן אבנה, ב(
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v

הם  הללו  שהדברים  לאדם  שנראה  מה 
- הוא המחבר אותו אליהם.  ועֵרבים  טובים 
צריך להבין, שזה מתחיל בדיוק הפוך: כיון 
שהדבר ערב לאדם - לכן הוא נראה לו טוב. 
באמת  היה  האדם  אם  שוחד.  בחינת  זוהי 
לא  שהדבר  רואה  היה  הוא  נגיעות,  נטול 
טוב. לומר שזה לא ערב כלל - אי אפשר. יש 
כאן איזו שהיא עֵרבוּת מסויימת לגוף, ולכן 
הוא סבור שזה טוב. משל לאדם שגונב, אף 
לגמרי  לא  אם  אבל  לגנוב,  תשוקה  לו  שיש 
נשתבשה דעתו, גם הוא יודה שלא ראוי ולא 
ישר לגנוב. הוא אינו סבור שמעשה הגניבה 
נמשך  אדם  כאשר  ״טוב״.  דבר  בגדר  הוא 
את  מטעה  שבחומר  התענוג  החומר,  אחרי 
דעתו, ואז נראה לו שהחומר הוא גם ״טוב״. 
את  שהרגיש  מכח  היתה  ההתחלה  אך 
חומד  בעינים,  דבר  רואה  האדם  הערבות. 
טוב.   שהוא  לו  נראה  כבר  ואז  בלבו,  אותו 

)מסילת ישרים עם ביאור בלבבי משכן אבנה, ג(
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תמים תהיה עם ה’ אלוקיך 
)דברים יח, יג(

לחיות  צריך  אדם  הפנימית,  הנקודה  מצד 
"תמים   - הבורא  עם  אמיתית  בתמימות 
"תם"  יג(.  יח,  )דברים  אלוקיך"  ה'  עם  תהיה 
הוא זה שאין לו שום שאלות. לא שהוא לא 
מבין ולא יודע לשאול שאלות. זוהי מדרגה 
יודע לשאול", אבל  "שאינו   - יותר  תחתונה 
ה"תם", מדרגתו הפנימית היא, שאינו שואל 
לשאול  צורך  שאין  מבין  הוא  כי  שאלות, 
שאלות, וכמו כן אינו מצפה לקבל תשובות. 
הוא שואף אך ורק לעשות את רצון הבורא 

יתברך - בלי להבין בכל דבר למה ומדוע!

כשהאדם חי במהלך כזה, הוא מגיע לנקודה 
לו  - אין  הפנימית האמיתית של "תמימות" 
אפילו שאלה אחת במשך כל החיים, ובשעה 
ה'  "עם  נמצא  שהוא  הרי  תהיה",  ש"תמים 
אלוקיך" לגמרי בדבקות נוראה!   )ספר בלבבי 

משכן אבנה, חלק ב(
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טבעו של תמים שהוא שומע ומקבל דברים. 
ערום  היה  “והנחש  דבר.  כל  חוקר  ערמומי 
הדעת  עץ  הגיע  ומשם  השדה”,  חית  מכל 
ודאי  דברים.  קבלת  של  העדר  שעניינו 
תמים  אדם  שלילית.  תמימות  גם  שישנה 
דקדושה  תמימות  ישנה  אבל  לרמות.  ניתן 
שהיא המהות הפנימית של הנשמה. הנשמה 
נשמות  ]שורש  התמימות.  מידת  מהותה 
ישראל מן האצילות - תמימות, שלמעלה מן 

הבריאה - שכליות, כ”כ הגר”א[.

הוא  תם”  “איש  נקרא  אשר  יעקב-אבינו 
התם  אצל  כי  שבאבות”,  “בחיר  הנחשב 

הנשמה נמצאת יותר בגלוי. 

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

בדברים קשים כגידים. 

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

מתנגד לדברים. 

עם  תתחסד  חסיד  “עם  הוא:  הכלל  והרי 
גיבור תמים תתמם, עם נבר תתבר ועם עקש 
הנשמה,  עם  לכן,  כו-כז(.  כב,  )ש”ב  תתפל” 
שהיא בחינת תמימות, הדרך להתעסק אתה 
היא תמימות. יש לדבר עימה בלשון נעימה, 

ידבר  “תחנונים  תחנונים,  לשון  רכה,  לשון 
כג(. אבל עם השכל האנושי,  יח,  )משלי  רש” 
שהוא מידת הערמומיות שקיבל האדם מעץ 
 ; - איתו צריכים לדבר דברים קשים  הדעת 
דברי שכל עמוקים, או לשון מחודדת וכדו’.

 - אנושי  שכל  של  דברים  מדבר  כשאדם 
מצד מהותו של הדיבור, או מצד החיצוניות 
את   - הגוף  מכח  דיבור  כלומר  הדיבור,  של 
הגוף הוא יכול אולי לשבור עם דברים אלו, 
אבל לפנות אל הנשמה, לקרוא לה בשמה, 
ולעורר אותה מצד מהות עצמותה - זה הוא 
לא יצליח לעשות, כי הוא מדבר בשפה של 
הנשמה.  לא  שומע,  הגוף  רק  ואותה  גוף, 
נשמה שומעת שפה של נשמה.  )בלבבי משכן 

אבנה, חלק ד(
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בער לא ידע וכסיל לא יבין את זאת,  “איש 
בפרוח רשעים כמו עשב ויציצו כל פעלי און 
וכו’” )תהלים צב, ז-ח(. מיהו אותו “איש בער” 

עליו דיבר הפסוק? 

על  דיבר  שהפסוק  לנו,  נראה  בפשיטות 
אבל  קרא,  ולא  שנה  שלא  הארץ,  עם  איזה 

אנחנו כביכול כולנו חכמים, כולנו נבונים. 

מאיתנו  ואחד  אחד  שכל  היא,  האמת  אבל 
שבגדולים  הגדול  ועד  שבקטנים  מהקטן   -
ככל שיהיה, בכל הדורות כולן - צריך לדעת 
“איש  של  ההגדרה  בכלל  נכלל  הוא  אף  כי 

בער לא ידע”! 

המשל לדבר: אדם לומד עם ילד בן החמש 
את אותיות הא”ב. הוא שואל אותו שאלות, 
הילד  שואל,  שהוא  שאלה  כל  יודע.  והילד 
הרגשת  המבחן,  כשנגמר  מיד.  ועונה  יודע 

הילד היא: “אה, כמה שאני יודע טוב!...”

וכיצד  חמש!  בן  ילד  של  מבט  זהו  אבל 
שלומד  גדול  אדם  אותו  כך  על  מסתכל 
איתו? - נכון, הוא יודע  את כל הא”ב עד ת’, 
ביחס  זה  כל  מה  אבל  ניקוד,  קצת  ואפילו 
לעומק החכמה המונחת בכל התורה כולה, 
כמעט  זה  הרי  באיכות?!  בין  בכמות  בין 

כלום! 
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ואף  כזה,  של דברים, שמצבנו הוא  אמיתם 
ים.  מני  רחבה  היא  התורה  מזה.  גרוע  יותר 
שהבורא  וכשם  הוא,  חד  ואורייתא  קוב”ה 
ואין  תכלית  ואין  סוף  אין  הוא  יתברך 
אדם  אין  וממילא  תורתו,  גם  כן  ראשית, 
לא   - כולה  התורה  כל  את  להשיג  שיכול 
השגתנו  שכל  נמצא,  באיכות.  ולא  בכמות 
הים,  מן  טיפה  של  בבחינה  היא  בתורה 

ולעולם הננו בבחינת “איש בער”!

לא די בשמיעת דברים אלו. צריך שהדברים 
ייכנסו לפנימיות הנפש. הבעיה היא, שבעומק 
הנפש אדם מרגיש שהוא חכם, שהוא מבין, 
ולכן  מדרגתו,  לפי  אחד  כל   - יודע  שהוא 
להשגת   - למושכלות  משקל  נותנת  הנפש 
שאלות  שואלים  ולתפיסה.  להבנה  השכל, 
שהכל  האמת  אבל  הרים.  שהם  וחושבים 
חז”ל( ביחס לעומק  )כלשון  “כקליפת השום” 

פנימיותה ועמקותה של התוה”ק.

הנפש,  בפנימיות  להרגיש  צריך  אדם 
שהבינה  שבדלים,  דל  היא  שלו  שהחכמה 
והדעת שלו היא דל  שלו היא דל שבדלים, 
ויקח זאת לא בצורה של שפלות,  שבדלים. 
והכרה  הבנה  מתוך  בנין,  של  בצורה  אלא 
בעולם,  הקב”ה  לו  שהועיד  התפקיד  שזהו 

להיות מוגבל ובלתי מבין.

ודאי שצריך לעסוק בתורה, זוהי מצות עשה 
צריכה  התורה  עסק  אל  אבל  דאורייתא, 
להתלוות תמיד תחושת הדלות והאפסיות, 
כלשון החזו”א: “ואינני בוש להודות שהאדם 
כזו,  בצורה  לומד  כשאדם  שגיאה”.  כולו 
הזמן  כל  מרגיש  גם  אבל  לומד,  אמנם  הוא 

בפנימיותו שהוא “איש בער”!

פנימיותה  אל  הדברים  יופנמו  באמת  אם 
יותר  הפנימית  הנקודה  תתגלה  הנפש,  של 
של  בנפשו  שנמצאת  התמימות  נקודת   -

האדם. 

של  במחשבות  שקועה  שהנפש  זמן  כל 
השלמות  ששם  מרגישה  והיא  השכלות, 
)ספר  תמים.   להיות  מעצמו  מונע  האדם   -

בלבבי משכן אבנה, חלק ד(
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להתיישב  ממנו  ומבקשים  לאדם  באים  אם 
הוא  מיד  תהלים,  פרקי  ולומר  שעה  חצי 
מהתהלים  יצא  מה  נו,  “נו  לעצמו:  חושב 
שאומַר?!... אלמד גמ’ בעיון, בעומק, אחדש 
לי?  יצא  מה  מהתהלים  אבל  וכו’.  מערכות 
אומַר בסה”כ כמה מילים, כמה פסוקים, ולא 

יישאר לי מהם בידי מאומה...”

היכן מונחת נקודת הטעות במחשבה כזו? 

שההשכלה  שחושבים  בכך  נעוצה  הטעות 
האמת  אבל  מהתמימות.  יותר  גבוהה 
מענין  ערוך  לאין  גבוהה  שהתמימות  היא, 

ההשכלה! 

ישנם אנשים שנראה להם שהתמימות היא 
מידה שאינה טובה. זהו המבט החיצוני, אבל 
ויעקב  הימנה,  טובה  מידה  לך  אין  באמת 
אבינו, שהוא בחיר האבות, נקרא “איש תם”. 
כי כשתמימות מתדבקת באלופו של עולם, 
דבק  נעשה  ועי”ז  אמת,  להיות  הופכת  היא 
שמנותקת  תמימות  אמת.  שחותמו  בקב”ה 
ראויה,  שאינה  תמימות  אכן  היא  מהבורא, 
שיש  ההכרה  מכח  הנובעת  תמימות  אבל 
בן  בכח  שאין  ההכרה  ומכח  עולם,  בורא 
מידת  זוהי   - בוראו  את  להשיג  תמותה 
האמת האמיתית שעל שמה נקראת התורה 

“תורת אמת”!

רק  הנפש  שאיפת  את  להעמיד  במקום 
צריך  חידודים,  להשיג  השכלות,  להשיג 
תמים  יהודי  להיות  השאיפה  את  למקד  גם 
באמת: “תמים תהיה עם ה’ אלוקיך” )דברים 
יח, יג( - תמימות מביאה לדביקות בהשי”ת, 

עם מידת האמת.

רק  היא  בנפש  השאיפה  שעיקר  זמן  כל 
להשיג השכלות, ומרגישים ומאמינים שזוהי 
השלמות - עלולים לאבד את תכלית החיים! 

הדבקים בה’ אלוקיכם חיים כולכם  “ואתם 
זו  האמיתיים  החיים   - ד(  ד,  )דברים  היום” 
היחידה  והצורה  העולם,  בבורא  הדביקות 
ה’  עם  תהיה  “תמים  ע”י  היא  לכך  להגיע 
ה’  עם  להיות  אתה  רוצה  אם   - אלקיך” 

)ספר  תמים.  להיות  מוכרח  אתה  אלקיך, 
בלבבי משכן אבנה, חלק ד(
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אם יש צורך לפעמים להשתמש במידת  גם 
הפקחות, היסוד חייב להיות ברור: עצמיות 
הנשמה, מצד מהותה, כפי שבראה הקב”ה, 
הפנימית  הנקודה  וזוהי  התמימות,  היא 
כל  האדם.  הוויית  של  הנשמה,  של  באמת 
שאר הדברים, כשהשימוש בהם נעשה בזמן 
הנכון ובצורך הנכון, אלו רק לבושים שאדם 
החיים  נשמת  עצם  אבל  בהם.  משתמש 
חייבת להיות במהלך של “תמים תהיה עם 

ה’ אלוקיך”. 

“תמים”,  שאדם  ככל  לעיל,  שהזכרנו  כפי 
הוא יותר “עם ה’ אלוקיך”, וככל שהוא רחוק 
מהתמימות, כך ח”ו להיפך. על מנת שאדם 
יוכל להשיג באמת קירבת ה’ ושיהיה דבוק 
“כמה  של  במהלך  להיות  חייב  הוא  בקונו, 
כו  )ר”ה  מעלי”  טפי  דעתיה  איניש  דפשיט 

ע”ב(, נפש ישרה בלי חספוסים. 

את  האלקים  עשה  “אשר  אומר:  הפסוק 
רבים”  חשבונות  בקשו  והמה  ישר  האדם 
)קהלת ז, כט(, מצד טבע היצירה, הקב”ה עשה 

את האדם “ישר” - יש בו ישרות, לא עורמה 
ופיקחות. 

“קורח שפיקח היה מה ראה לשטות זו, עינו 
הטעתו”. הפקחות הולידה את החטא. אילו 
היתה בו תמימות וקבלת עול נביא ה’ - משה 
היה  לא   - הדורות  מכל  גדול  שהוא  רבינו, 

מגיע לחטוא בכזה חטא. 

ככל שאדם לא זוכה, הוא נכלל ב”המה בקשו 
מהישרות  מתרחק  והוא  רבים”,  חשבונות 

והתמימות.  )ספר בלבבי משכן אבנה, חלק ד(
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הנפש  הבורא,  עם  בתמימות  חי  כשאדם 
אלוקיך”,  ה’  עם  תהיה  ב”תמים  עסוקה 
מי  הרבים.   לחשבונות  לצאת  לה  וקשה 
לו  נראה  הרבים,  החשבונות  בתוך  שחי 
הטעם  ‘בשָמַיִם’.  דברים  כאן  שמדברים  מה 
את  שהכניס  משום  הוא  לו  נראה  שכך 
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ואם  חשבון,  ועוד  חשבון  עוד  לתוך  עצמו 
הרחיק לכת יותר - גם כיוון את מעשיו לפי 
החשבונות. אבל הצורה הנכונה היא, שיותר 
וכדומה  הפרנסה  עבור  להשתדל  משראוי 
ובשאר תחומי החיים, יותר ראוי להתבודד 
עצמו  את  לחזק  ולעבוד  בזה,  העיסוק  בזמן 

ב”תמים תהיה עם ה’ אלקיך”. 

ודאי שצורת העבודה משתנה מאדם לאדם 
להתעסק  זמן  וכמה  להשתדל,  זמן  כמה   -
בנושא הבטחון והתמימות - אבל אין צל של 
בנקודת  להיות  חייב  הנפש  שמשקל  ספק, 
התמימות, ולא בהשתדלות. גוף האדם אולי 
הנפש,  אבל  בהשתדלות,  לעסוק  יכול  עוד 
אל  מקושר  להיות  צריך  והרצון,  הכמיהה 

הרבש”ע!   )ספר בלבבי משכן אבנה, חלק ד(

בנפש  מזה  זה  והפכיים  שונים  כוחות  שני 
 - הרמח״ל  בלשון  מוגדר  הראשון  האדם. 
בלשונו  מוגדר  והשני  המחשבה,  תמימות 
- עיון. אלו הם, כאמור, שני כוחות הפכיים 
חוקר,  בודק,  שאדם  פירושו  עיון  מאד. 
אינו  שאדם  עניינה  תמימות  מתבונן. 
מתבונן, אינו חושב, אינו חוקר ואינו מעיין. 
זו הטהרה הפנימית שנמצאת בנפש האדם, 

משם מקור התמימות. 

בלשון  אלו  כוחות  נקראים  אחרת  בלשון 
רבותינו: סיני ועוקר הרים. השורש של סיני 
הוא  הרים  עוקר  של  השורש  תמימות,  זו 

העיון. 

החיים  עץ  הללו:  לכוחות  שקוראים  ויש 
ועץ הדעת. עץ החיים הוא עץ של תמימות, 
נתן  הקב״ה  דעת.   של  עץ  הוא  הדעת  עץ 
הדעת  ועץ  החיים  עץ  שורשיים:  עצים  שני 
בדברי  שמבואר  וכמו  עיון,  מול  תמימות   -

שאדם  היתה  הבריאה  תכלית  רבותינו, 
מעץ  וגם  החיים  מעץ  גם  יאכל  הראשון 
הדעת, אבל שלא יקדים את עץ הדעת לעץ 
היא  תמצא״,  ין  ״מאִַ החכמה  אלא  החיים, 
צריך  היה  קודם  ולכן  מהתמימות,  באה 
ולאחר  התמימות,  שזו  החיים  מעץ  לאכול 
שהדעת  כלומר  הדעת,  מעץ  לאכול  מכן 
באה  הדעת  אם  אבל  מהתמימות.  תבוא 
כוחות  כן,  אם  אלו,  שלילה.  זוהי   - מהדעת 

המשקל השורשיים בנפש האדם.

הכוחות  שני  את  להשיג  זוכה  אדם  כאשר 
הללו של התמימות והעיון, מוטלת עליו כל 
העת עבודה של משקל בנפש. אם יחדד את 
יעיין  שלא  הרי  המדה,  על  יתר  התמימות 
מספיק. אם יחדד את העיון יתר על הנדרש 
- יאבד את התמימות. פוק חזי, שבדרך כלל 
מי  לשניים:  מתחלק  העולם  אדם  בני  אצל 
שתמים  ומי  תמים,  לא  הוא  גדול  שמעיין 
שהזכיר  כמו  גדול,  מעיין  אינו  כלל  בדרך 
זאת הרמח״ל בתחילת ספרו. עבודת האדם 
הללו  הכוחות  שני  את  לקנות  אפוא,  היא, 
מגיעה  וכאן  העיון,  עם  תמימות   - בנפשו 
בין  המשקל   - האמיתית  המשקל  נקודת 

העיון לתמימות. 

של  האמיתי  המשקל  את  ...כשיהיה 
- אז יבואו שניהם,  הדברים, שיהיו שקולים 
וזהו  והעיון,  התמימות  של  אחדות  תהיה 
״והיו  לבא.  לעתיד  המשיח  גילוי  בעצם 
בן  ומשיח  דוד  בן  משיח   - בידיך״  לאחדים 
יוסף. כאשר התמימות של יהודה עם העיון 
של יוסף יתחברו ויהיו שקולים - זו הגאולה 

העתידית.

v

מי שהולך באמת בתמים, כלומר הוא הגיע 
אותו   - העיון  לנקודת  התמימות  מנקודת 

שהגיע  מי  אבל  האיזון.  לידי  מביא  הקב״ה 
אי  משם   - הדעת  עץ  אכילת  שזו  מהעיון, 
אפשר להגיע לתמימות הגמורה. זהו הפגם 
של הבריאה, שמחמתו צריכים כולנו למות, 
חיוּת  לקבל  המתים,  בתחיית  בחזרה  לקום 
זו  לדעת.  לחזור  ואז  מהתמימות,  חדשה 
לעתיד  שנאמר  מה  לבא.  דלעתיד  הדעת 
כמים  ה׳  את  דעה  הארץ  מלאה  ״כי  לבא 
הדעה  זו  אין  ט(,  יא,  )ישעיהו  מכסים״  לים 
שאינה  דעה  היא  כיום  הדעה  כיום.  שישנה 
חיים  שיהיו  לבא  לעתיד  מתמימות.  באה 
חדשים ותחזור נקודת התמימות הראשונה, 
הדעת שתתחדש תהיה דעת מכח תמימות, 
)מסילת  וזו הדעת המתוקנת דלעתיד לבא.  

ישרים עם ביאור בלבבי משכן אבנה, ב(

v

יסוד  כנגד  יצחק  יסוד המים,  כנגד  אברהם 
שהוא  יעקב  הרוח.  יסוד  כנגד  ויעקב  האש 
הרי  תם״.  ״איש  תמים,  נקרא   - הרוח  יסוד 
כוחו  שהוא  אדם,  בני  בין  חיבור  שהגדרת 
התמימות  התמימות.  מכח  הוא  יעקב,  של 
של  תפיסה  לא  שלמות,  של  תפיסה  זו 
לכולם.  להתחבר  יכול  התמים  ולכן  חלק, 
יסוד  מצד  הוא  להתחבר,  החיצוני  הכח 
מצד  הוא  להתחבר,  הפנימי  הכח  הרוח. 
תפיסת  השלמות,  התמימות,  תפיסת 
האדם  מהיכן  תפיסות  שתי  אלו  האחדות. 
בנפשם  שטמון  אדם  בני  ישנם  מתחבר: 
״חברותיים״,  שנקרא  מה  חברות,  של  כח 
אחרים  אדם  בני  ויש  רוח.  של  תנועה  זו 
מתמימותם,  נובע  שלהם  החברות  שכח 
הנשמה  שורש  את  חשים  הם  משלמותם. 
 שהיא האחדות, ומכח כך מתחברים לזולת. 
ג( אבנה,  משכן  בלבבי  ביאור  עם  ישרים   )מסילת 

לקבלת העלון השבועי 
בדוא"ל 

לפי סדר הפרשיות, 

 יש לשלוח בקשה 
לכתובת: 

bilvavi231@gmail.com
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ם כִּי מִצִּיּוֹן תֵּצֵא תוֹרָה וּדְבַר ה' מִירוּשָׁלִָ

שאלות ותשובות

איך אפשר לחוש את האין סוף 
שאילה:

איך אפשר לחוש את האין סוף?

תשובה:

בהכרח,  וזאת  סוף,  האין  מהות  את  להשיג  אפשר  שאי  אע"פ 
הבלתי  את  להשיג  יכול  מוגבל  בלי  ואין  מגובל,  שהאדם  מכיון 
מוגבל. מ"מ בלבו של האדם, יכול האדם לחוש את האין סוף בחוש 
גמור. וזאת מפני שכל מוגבל, באמת הינו חלק מן הבלתי מוגבל. 
רק  משיגים  שאנו  אלא  וביה.  מיניה  דלבושיה  קמצא  כהדין  ממש 
את הבחנת המוגבלות שבו. אולם בלב, אדם יכול לחוש את הבלתי 

מוגבל, את האין סוף ממש שקיים ואינו משיג מהותו.

סוד מדינת גרמניה 
שאלה:

האם הרב יכול להסביר מה קרה בגרמניה בשואה?

שאלה:

גימ'  גרמניה  גרמניה.  מדינת  ע"י  השוואה,  מלשון  השואה,  סוד 
רצח – י. כלומר, לרצוח בחינת י', בחינות יהודי. יש בחינת בחירה 
בחרתנו  "אתה  הקב"ה,  של  בחירה  יש  וכן  האדם.  במעשי  וידיעה 
אין  ובזה  השי"ת,  ידיעת  עליונה,  יותר  בחינה  ויש  העמים".  מכל 
חילוק בין האומות, ומעין כקודם חטא אדה"ר. והוא בבחינת הארת 
לרבי  הזכרונות  בספר  )עיין  לזה  זה  בין  חילוק  ואין  סוף,  אין  אור 

צדוק הכהן מלובלין(.

ושורש השואה, בגילוי אור נורא, שאין חילוק בין יהודי לגוי. ולכך 
רצו לבטל את בחינת יהודי. וטעם שמתגלה אור זה בשעה שיהודי 
עליון  אור  לו תיקון, מתגלה  אין  נמצא במצב שמצד היהודי שבו, 
יותר, שנכלל היהודי בשורשו. וזה מיתתו, כלומר את היותו נבדל 
מן הגוי, ובמיתתו בטל יחודו, התכללות בשורש שלמעלה מבחינת 
ונעשה  י',  אות  ישראל,  משם  בטל  זה,  אור  מתגלה  וכאשר  יהודי, 
שר-אל מלשון שירה. וכשם שבקריעת ים סוף, היה בחינת שירה. 
אולם בקריעת ים סוף זה היה בחינת שירה של ישראל, וכאן הגילוי 
שירה יותר עליונה. וכשם שמצינו במתן התורה, שהקב"ה חזר על 
וכיון שחיזר עליהם, מובן שבעומק הם  ולא קיבלוה,  כל האומות, 
שיכים לזה, אלא שבחיצוניות היה עיכוב. אולם בשורש העליון, אין 

חילוק בין ישראל לאומות.

מבטל  לאומות,  ישראל  בין  הבדל  שאין  גילוי  של  זו,  בחינה 
את בחינת בכור שנתגלה במצרים, שיש חילוק בין בכורי ישראל 
לבכורי מצרים. וכן מבטל את הבחינה שמצינו בים, "הללו עובדי 
שורש  בהתגלות  אולם  ישראל.  ניצלו  מ"מ  ע"ז",  עובדי  והללו  ע"ז 
זה, נעלם ההבדל. בכדי שירד אור זה לעולם, ויפעל, מוכרח שיהיה 
צדיק שישיג השגה גמורה אור זה, והוא מורידו לעולם, וע"ז פועל 

אור זה בעולם.

לעבדיו  סודו  גילה  אם  כי  דבר  אלקים  ה'  יעשה  לא  "כי  וז"ש 
הצינור  הוא  שהצדיק  אלא  חיצוני,  גילוי  הענין  כאן  אין  הנבאים". 
שדרכו מתגלה בעולם אור החדש. וז"ש גילה, לשון גילוי, שהצדיק 
הקב"ה,  שאמר  סדום  בענין  וז"ש  לגילוי.  מהעלם  זה  אור  מוריד 
לאחר  רק  נאמר,  זה  כל  עשה".  אני  אשר  מאברהם  אני  "המכסה 
נעשה  ועי"ז  ערלה,  בחינת  כיסוי,  בחינת  מעצמו  הוריד  שאברהם 

בחינת הוציא הקב"ה חמה מנרתיקה, וזה האור עצמו ענש לסדום.

* כלומר את היותו נבדל מן הגוי, ובמיתתו בטל יחודו.

עבודת ה' למעשה ביחס לשכינה
שאלה: 

לפי זה מה שאדם אוהב וירא זה ממנו יתברך או מהשכינה?

תשובה: 

כשמגיעים לעבודה עמוקה בלב, כשנכנסים לכאלה חשבונות, אז 
בעצם מאבדים את הפשיטות ואת הקשר הישיר מול הקדוש ברוך 
הוא. זה אותה שאלה שמקבילה, מה מכוונים בתפילה, האם לכוון 
בתפילה כפשוטו אליו יתברך שמו, או לז"א דאצילות, כדוגמה, וכן 
על זה הדרך. ובהגדרות מפולפלות. לאור אין סוף שמתלבש בתוך 
יותר פשוטה, בלי שום חשבון. כתינוק בן  ז"א דאצילות. בהגדרה 
יכול להגדיר איך האופן של הגילוי. האופן של הגילוי  יומו. אתה 
יכול להתלבש בכל מדרגה שהיא מתלבשת. אז יהיה ז"א דאצילות. 
אבל התפיסה למי אני פונה, אליו יתברך שמו כפשוטו, בלי שום 
חשבון. אם האדם מאבד את הנקודה הזו, זה בעצם אותה תפיסה 
עוסקים  ואנחנו  לעצמו,  כמציאות  דבר  זה  שהספירות  שטחית 
רק באור אין סוף, ואור אין סוף זה לא הוא, אז אנחנו עוסקים רק 
מקצץ  זה  בדקות  בעצם  בעצם  בספירות.  ועוסקים  סוף  אין  באור 
בנטיעות. הוא מאבד את הקשר הפשוט לקדוש ברוך הוא. לפעמים 
ככל שהאדם נכנס פנימה, ומתפלל לפי הכוונות, אז הוא עוד יותר 
את  להכיל  יכול  הוא  אם  אז  הוא.  ברוך  מהקדוש  מתנתק  ויותר 
שניהם בבת אחת, אשריו וטוב לו, זו מדרגתו. אבל כשהוא לא יכול 
להכיל את שניהם בבת אחת, אז הוא עסוק בלבוש המלך ולא עסוק 
במלך. והיסוד הזה חייב להיות ברור, זה לא משנה אם זה איש בעל 
מדע וחכמה מופלגת או אדם נעדר כמעט השכלה. הנקודה השווה 
הפשוט  הקשר  הוא  בכולם,  שווה  להיות  וצריכה  הפשוטה  שהיא 
ביותר אליו יתברך שמו. וזו הפנייה הפשוטה. מי שבעל מוחין גם 
יכול להלביש חלק מהדברים, כל אחד לפי שורשו ומה שהוא צריך 
שעומד  הפשוט  הקשר  על  בנוי  הכל  אבל  מדרגתו.  ולפי  לעשות 
עומד  שיש  נקרא  זה  ]מבריסק[  חיים  ר'  בלשון  ברורה.  כמציאות 
לפני המלך ויש פירוש המילות. שתי החלקים שמתגלים בשמונה 
עשרה. עומד לפני המלך זה הקשר הפשוט לקדוש ברוך הוא. פירוש 
המילות על מה זה מתלבש. אבל מי שתופס את הדבר בהלבשה וזה 
 נעשה מחיצה בינו לבין הפשיטות, אז הוא מאבד את הקשר הפשוט.

)ארכיון שו"ת בלבבי(
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שולחן ערוך עם ביאור בלבבי משכן אבנה

סימן טו' - סעיף ג': טלית מצויצת כהלכתה שחלוקה לשתים ובכל חלק יש בו שיעור להתעטף ונשאר 
לכל אחת ציצית אחת או שתים, אין בו משום תעשה ולא מן העשוי.

בירור הלכה - סעיף ג' 
על מנת להבין את שורשי השיטות בסעיף זה, נקדים  והנה 

ונדון בגדר חיוב טלית בציצית, ונעמיד כמה צדדים.
הטלית חייבת בציצית, בתנאי שיש לה ד' כנפות, אולם  א. 

מקום קיום החיוב אינו בכל הטלית כולה, אלא  כנפות.
ב. אין הטלית כולה חייבת בציצית, אלא הכנפות חייבים וכל 

כנף וכנף מקום חיובי בכנף עצמו ונפטר בנותנו שם ציצית.
ג. החיוב בכנף כנ"ל אות ב', אולם כל ציצית המוטלת בכנף 
אינו פוטר רק את כנף זה אלא פוטר את כל הכנפות בתנאי 

שיש עוד ג' ציציות בג' כנפי הטלית.
וז"ל,  אתר(  על  בב"י  והובא  ריז,  סימן  ח"א,  )שו"ת,  הרשב"א  כתב  והנה 
שאלת, טלית מצוייצת כהלכתה, דחלוקה לשתים, ובכל חלק 
יש בו שיעור להתעטף, ונשארו לכל חלק מהציציות אחת או 
שתים, )האם( יש בהם משום תעשה ולא מן העשוי, מדתניא הביא 
כנף שיש בה ציצית ותפרה על הבגד, אפילו יש בכנף אמה על 
אמה פסולה, שנאמר ועשו להם ציצית, ולא מן העשוי, או אם 
נאמר דהתם דוקא משום דצורפה לאחרת ואין רצונו להתעטף 

באותו כנף לבדו, עכ"ל לשון השאלה בשו"ת הרשב"א.
)משבצות  פמ"ג  עיין  פירושים,  כמה  נאמרו  השאלה  ובביאור 
ויראה דשאלתו  וז"ל,  )שם(  וביאור אחד ביאר בפמ"ג  ג(.  זהב, ס"ק 

היה, הואיל ונקרע הטלית, ונתחדש עתה שני כנפות חדשות 
שלא היו בה בעת עשיית ציצית ראשונים, עכ"ל. וביאור סברת 
כנף  בכל  ציצית  שכל  שנתבאר  ג'  כצד  שס"ל  נראה  השואל 
זה,  כנף  היה  לא  הטלתו  בשעת  ואם  כנפות,  ד'  כל  את  פוטר 

אלא נתחדש אח"כ, נמצא שזהו תעשה ולא מן העשוי, ודו"ק.
י', אות  )בסימן  )ס"ק ג( וז"ל, ראיתי בדרכי משה שכתב  הט"ז  כתב 
מותר  לשנים,  וחלקו  ציצית  ד'  בה  שיש  טלית  וז"ל,  היה(  ד"ה  ב', 

וכו',  העשוי  מן  ולא  תעשה  משום  בזה  ואין  ולחברו,  לחזור 
תשובת  והיא  משה(.  )הדרכי  עכ"ל  רי"ז,  סימן  הרשב"א  תשובת 
זאת  הבנתו  על  מאוד  ותמהתי  הב"י.  שהביא  הרשב"א 
הראשונים,  נפסול  שלא  אלא  נתכון  לא  דהרשב"א  ברשב"א, 
שהיו  אותן  כי  אחרים,  עוד  אח"כ  כשיעשה  מתכשרים  אלא 
בחתיכה שנוטלה משם, נתבטלו מן הבגד, וה"ה טלית שנחלק 
ממנו,  השני  שבחלק  הציצית  נתבטלו  מהם  חלק  כל  לשנים, 
ודאי  ודאי  הציצית,  יתחברו  התפירה  שע"י  נימא  האיך  וא"כ 
הוה זה תעשה וכו', אלא שבזה שנחלק לשתים, צריך להתיר 
החלק  הוי  יחד  שיתפרם  ואחר  מהם,  אחד  חלק  של  הציצית 
שאין בו ציצית כמו תוספת על חלק הראשון שיש בו ציצית, 
דהרי יש בו חלק שראוי להתעטף, ואח"כ עושה ציצית מחדש 

בחלק השני שהוא תוספת לראשון, עכ"ל.
ונראה שהדרכי משה ס"ל שכל ציצית חיובו בכנף, וכל כנף 
כיון  כי  נחלקה,  אם  לחבר  אפשר  ולכך  עצמו,  את  רק  פוטר 
שכל ציצית פוטר עצמו אין כאן תעשה ולא מן העשוי. אולם 
הט"ז ס"ל שכל ציצית פוטרת כל הבגד, ולכך אם נחלק פוטר 
ולא  תעשה  זהו  ומחברו  חוזר  אח"כ  ואם  שנשאר,  החלק  רק 
מן העשוי, ודו"ק. ויש סברא לומר שאין הציציות פוטרות, כי 

נתחדש כאן כנף חדש שלא היה חייב בתחילה לצד שהחיוב 
הוא רק בכנפות

 בירור הלכה - סעיף ג'
טלית שיש בה ד' ציציות וחלקו לשנים, לכתחילה ראוי 

לעשות ציצית חדשה לכל הכנפות.

פירוש על דרך הסוד - סעיף ג'   
שנים  ע"א(  ב,  )ב"מ,  אמרו  טלית,  ולחצות  טלית,  של  חציה  שורש  הנה 
אוחזים בטלית, זה אומר כולה שלי, וזה אומר כולה שלי, יחלקו. ואוקי לה 
שם )ז, ע"א( באוחזין בכרכשתא, ופרש"י, בכרכשתא – בגרדן שבשני ראשין, 
מקבל  אחד  וכל  חולקין,  ואזי  בציציותיו.  באוחזין  ה"ה  ולכאורה  עכ"ל. 
טלית עם ב' ציציות בלבד. ובאמת שכן מפורש בשיטה מקובצת שם בשם 
ר' יונתן, וז"ל, דתפסי ליה בכרכשתא, פירוש בציציות, שבראשי הטלית, 

עכ"ל. ועיין בר"י מלוניל עצמו שם )ב, ע"א, בדפי הרי"ף(.
ועוד אמרו שם )ט, ע"א( טלית שהיא מונחת חציה על גבי קרקע וחציה 
ע"ג עמוד, ובא אחד והגביה חציה מעל גבי קרקע, ובא אחר והגיבה 
חציה מעל גבי עמוד, הכי נמי דקמא קני ובתרא לא קני, בתמיה. ועיין 
תוס' שם. ועיין עוד כתובות )צט, ע"א( לגבי מכירת חצי טלית. ועיין פתחי 

תשובה )חו"מ, סימן שי, ס"ק א(.
ושורש חלוקת טלית לשנים, כי יש טלית קטן לז"א, וטלית גדול לא"א, 
)נט, ע"א( אמגונא ופלגא  ועיין גיטין  וטלית קטן הוא בחינת חצי טלית. 

אמגונא, וברש"י שם.
ובשיעור טלית קטן וגדול, כתב בבאר היטב )סימן טז, ס"ק א( וז"ל, ובספר 
פרי הארץ כתב בשם ספר דרך חכמה ששיעורו ג' ריבעי אמה באורך וחצי 
אמה ברוחב, ושיעור טלית גדול הוא שיכסה ראשו ורובו בעטיפה, ויגיע 
עד החזה, עיי"ש, עכ"ל. ועד החזה הוא כשיעור חצי גופו של אדם. והרי 
שאף שיעור טלית גדול יש בו בחינת חצי, שמגיע עד מקום החזה – לבו, 

לפניו. ועיין כף החיים )שם(.
גופו של אדם, הוא מש"כ  חציצה שחוצצת  בחינה שהטלית היא  עוד 
במחצית השקל )או"ח, סימן צא, ס"ק ב( וז"ל, היה ישן ערום בטליתו צריך לחוץ 
בטליתו על וכו' ואז יקרא וכו' משמע דבחציצת טלית הדבוק לגופו סגי 
שלא יהיה לבו )חזה – לב( רואה את הערוה, עכ"ל. וע"י הטלית חוצץ בין 

חצי גופו העליון, חזה ולמעלה, לחלקו התחתון, ודו"ק.
ובשורש הטלית חוצצת הקליפות מהכלים, כמ"ש הרש"ש )נהר שלום, דף 
יכוין להפריד הקליפות  וז"ל, ע"י לבישת טלית קטן על בשרו,  כד, ע"ב( 

מכלים דנה"י דפנימיות דחיצוניות דיצירה וכו', וע"י לבישת טלית גדול 
עליו יכוין להפריד הקליפות מכלים דנה"י דחיצוניות דחיצוניות דיצירה 

וגם מכלים דכחב"ד חג"ת דחיצוניות דחיצוניות, עכ"ל.
ושורש חלוקת הטלית, הוא בקיפול המלבוש, כמבואר בתורת מהר"י 
סרוג. ועיין לקמן סימן שט"ו לגבי טלית כפולה שכופלין אותה על מוט, 

דהיינו שחציה תלויה על המוט מכאן וחציה מכאן, עיי"ש
)סעיף א( שסוד קשירת הציצית הוא בסוד כתר, קשירה  ונתבאר לעיל 
– התרה, כללות ההפכים. ומקום הקשירה בכנף, שהיא בחינת מלכות, 
שהיא כונפת וקושרת הבגד כנ"ל. וע"י הקשירה של הציצית מאיר בה 

אור הכתר, בסוד כתר מלכות. 



בלבבי משכן אבנה שופטים תשפ"ה ם כִּי מִצִּיּוֹן תֵּצֵא תוֹרָה וּדְבַר ה' מִירוּשָׁלִָ

ח 

הפרק הזה הוא יסודי בענין מד�ר  ענין הלב של אדם דז"א מה ענינו :
גת הלב, וכלשונות חז"ל, 'רחמנא ליבא בעי', 'הכל תלוי בלב', ועוד 
לשונות הרבה בדברי רז"ל. וודאי שהוא עיקר העבודה או חלק גדול 
, ונשתדל לפי העת 

א
מן העבודה, ולהלן נבין מהו שורש מציאות הלב

רוהזמן להסביר את שורשי העבודה השייכים ללב, ואחרי הבנת השו
רשים של החכמה נבין את שורשי העבודה.

דע כי הלא נודע כי לב מבין, ונודע שהוא סוד בינה, ובמ"א מצינו שהוא 
'לב מבין' הוא אחד הל�  הת"ת, ובמ"א מצינו שהוא במלכות, והכל א' :
'בינה  אליהו  הפתח  וכלשון  בינה  סוד  והוא   .

ב
בחז"ל המובא  שונות 

ובה הלב מבין'. וצריך הבנה מה השייכות של הבינה ללב, דהרי עיקר 
מקום הבינה הוא במוח, שהוא מוח שמאל, ואולם בינה דא"א ירדה 

לגרון, אך עדיין צריך להבין את השייכות של הבינה ללב בז"א. 

ישסו"ת  על  שהכוונה  דאפשר  וביאר  בכך,  שנתקשה  ביפ"ש  ועיין 
שהם בינה דכללות דכיון דבא בחינת ישסו"ת בת"ת, אך כתב דאינו 

שווה לי דמהרח"ו מיירי בד' מוחין דאו"א דייקא. 

ועיין בשפ"א דביאר דלא קאי על בינה דז"א אלא על בינה דכללות 
שהיא אימא, שהיסוד שלה נשלם בחזה, ומתגלים אורות החו"ג שם, 
ונעשה בחינת הלב דז"א מכח אורות אלו, ומאחורי החזה דז"א שם 

ריוצאות הנוק', וא"כ לפי זה כינוי לב שייך שפיר בבינה, ובת"ת ובמ
לכות. 

ועיין עוד בהגו"ב שהביא מספר אמת ליעקב, "לא ידעתי כיצד הוא 
הכל אחד, ואיך יתקיימו ג' כתובים הללו, ונעל"ד דאפשר לומר והוא 
דנודע דהלב הוא משכן לרוח שהוא ז"א, והוא ת"ת, הרי שהלב הוא 

בת"ת". 

והיינו כי סוף שליש ראשון של הת"ת שם נמצא מקום הלב, ואע"פ 
בלב,  משכנו  נר"ן  שבסוד  הרוח  מ"מ  בריאה,  נמצא  הגשמי  שהרוח 

דכנודע הנפש בכבד והרוח בלב והנשמה במוח. 

ועוד כתב, "וגם כתב רבינו דהלב נעשה מכח קיבוץ האורות דנה"י 
דאימא שמתקבצים בחזה, מזה נעשה הלב, הרי שהלב הוא בבינה". 

וע דז"א,  כתפין  מקום  עד  מתלבש  דאימא  שיסוד  שנתבאר  רוהיינו 
טרת היסוד מתפשט עד סוף שליש ראשון דת"ת, ששם מקום הלב, 
הם  האורות  ולכן  אימא,  דיסוד  לאורות  כיסוי  אין  ולמטה  שמשם 
גלוים, ולכן נעשה שם הלב. נמצא שהבינה המתגלה כאן היינו יסוד 
דאימא שהיא בינה דכללות שהאורות שלה גלוים שם. ונמצא שאין 

רהכוונה לבינה דז"א אלא מה שהוא יסוד דבינה, והוא המתבאר בדב
רי השפ"א והיפ"ש, והבן.

רועוד כתב בהגו"ב "וגם כבר נודע דהמלכות נוקבא דז"א מקום עמיד
תה הוא בחזה דז"א, הרי שהלב הוא במלכות, באופן דהא והא איתא 

וכו'". 

והיינו מצד נוק' דז"א שהיא במקום החזה דז"א, לכן מקום הלב הוא 
במלכות, ואמנם הוא מאחוריו, דכנודע שרחל יוצאת מאחורי הת"ת 
במקום שליש ראשון דת"ת. לפי זה מה שהמלכות שייכת למדרגת 

הלב הוא מצד אחוריים של הלב. 

א	 עיקר העבודה היא פנימיות וגם אם אדם עובד בחיצוניות להגיע לפנימי, צריך לדעת שעיקר העבודה היא פנימיות, ואם לא יזכור זאת, גם כשהוא יצליח ע"י עבודה 

חיצונית להגיע לפנימיות, הוא עלול לא לתפוס שהעיקר היא עבודת הפנימיות מרוב השקעתו בעבודה החיצונית, והבן.
ב	 קהלת רבה, פרשה ז’, ועוד.

ג	 להלן יבואר כי סיבת הדבר שהלב בצד שמאל, הוא מחמת מקום יצה”ר בסוד ‘כי יצר לב האדם רע מנעוריו’, שהוא כח יצר רע הנמצא בחלל השמאלי, ולכן הלב נוטה יותר 

לשמאל.
ד	 ועיין בכתבי רבי משה דוד וואלי שביאר את ההבדל בין צורת הלימוד הספרדי והאשכנזי, שהלימוד הספרדי שורשו בחכמה ולכן הוא יותר פשוטה, והלימוד האשכנזי שורשו 

בבינה, ולכן צורת הלימוד יותר מפולפלת, ואמנם הוא דיבר ביחס למוחין אך היינו הך בערכין ביחס ללב, אולם נעשה שם היפוך בין הלב למוח, שהספרדים שבמוחין הם שקטים 
יותר, אזי הרגשות הלב סוערות יותר, לעומת האשכנזים שהמוחין סוערים מחמת הפלפול הרגשות שקטים, כי הם מפלפלים בהרגשות שלהם ולא נותנים להם דרור. ואולם התבאר 

שמי ששורשו ביסוד אבא הוא יותר סתום בליבו, ואע”פ שאבא הוא חכמה, ואימא היא בינה, אך הוא מחמת סוד ההחלפות ב”ן דמ”ה עם מ”ה דב”ן כנודע.
ה	 מאידך יסוד דאבא יורד ומתלבש משא”כ מאימא היא רק הארה של היסוד, וא”כ בנעלמות יש יותר אור מצד אבא, והיינו כי לעולם בזכר יש יותר אור, בסוד זכך, זך-אור.

האורות  קיבוץ  מכח  נעשה  דהלב  "פירוש  וז"ל,  בש"ש  עיין  אולם 
היוצאים מאו"א הנקראים שניהם אימא, בינה דכללות האצילות, וגם 
עטרת היסוד דאימא הנקרא מלכות דאימא הוא בת"ת דז"א כנז"ל 
והוא  בינה,  סוד  והוא  דז"א,  בת"ת  הוא  שהלב  נמצא  והשתא  בפ"ב, 
מלכות דבינה". והיינו דבחינה המלכות קאי על הבינה עצמה, עטרת 

היסוד דאימא, ולא על רחל. 

ולא  ימין,  בצד  נמצא  והריאה  שמאל  בצד  נמצא  הלב  הנה  ונחדד, 
עטרת  הרי  שמאל,  בצד  נמצא  הלב  מדוע  הרב  בדברי  כאן  מבואר 
יסוד דאימא הוא קו האמצע. והביאור הפשוט הוא כי הלב נעשה ע"י 
בחינת קו האמצע, והמלכות היא קו האמצע הנוטה לשמאל, נמצא 
שבין מצד רחל ובין מצד מלכות דאימא שהיא עטרת היסוד שלה, 

   .
ג
הוא בחינת קו אמצע שהוא נוטה לשמאל

הם  וחשובים  ראשים  האברים  שכל  נודע  הלא  כי  ענינו  תחלת  אמנם 
בסוד הי"ס כנודע, אך הלב לא מצינו לו שום כינוי בשום ספירה כנודע: 
כי על אף שמצינו בפתח אליהו 'בינה ובה הלב מבין', אך אין הכוונה 

על ספירת הבינה, כי ספירת הבינה היא במוח.

והיסוד  והרגלים  אמצעיות,  ג'  הם  והגוף  והזרועות  ג"ר,  הם  הראש  כי 
הם ג"ת, ואמנם מצינו שהלב בו חיות האדם תלוי: וא"כ נמצא שהארת 
הלב היא הארה פרטית ואין בה יחס להי"ס, אולם הרי לא כל הרמ"ח 
אברים הם כנגד ספירה בפני עצמה אלא כל הרמ"ח הם ענפים של 
הספירות, א"כ נמצא שגם בלב הוא הארה של ענף של ספירה, אך 
כי הרי  אינו מסתבר לומר שאין ללב שייכות לספירה בפני עצמו,  
יקרא רק  מצינו שהלב בו חיות האדם תלוי, א"כ היאך הארת הלב 

ענף של ספירה, ויבואר להלן.

והענין כי הנה הנה"י דאבא מתלבשים תוך נה"י אמא וכולם מתלבשים 
תוך ז"א, ואמנם עד מקום החזה עד שם כל האורות סתומים הם, ושם 
אלא  ההארה  עצם  אינו  הלב  שהתגלות  נמצא  כנודע:  מתגלין  בחזה 

התגלות ההארה, הארה דיסוד דאימא. 

ופעמים  גלוי  יש כאן שורש ברור לבאר מדוע פעמים הלב  זה,  לפי 
רהוא חסום. כשהלב חסום הוא שורש עטרת יסוד דאימא שעדיין מת

לבש בת"ת דז"א שאזי אינו גלוי ללא לבוש, אולם משם ואילך אורות 
עטרת יסוד אימא מתפשטים בגלוי ללא לבוש כלל כנ"ל בפ"ג. נמצא 
שבמקום שהלב עצמו שם מסתיים התלבשות עטרת יסוד אימא ושם 
מתגלה אורותיה בלתי לבוש, והוא השורש ללב סתום וללב פתוח, 

והבן.

ואולם מה שיש בני אדם שהלב שלהם יותר גלוי ויש אחרים שהלב 
סתום  שלו  הלב  אזי  דאבא  ביסוד  שורשו  מי  כי  והיינו  סתום,  יותר 

ריותר כי מתלבשים אורות יסוד אבא בלבוש, ואינו גלוי, ואזי אין גי
 .

ד
לוי בלב, משא"כ מי ששורשו יותר ביסוד אימא אזי הלב שלו גלוי

ולכן אצל הנשים הלב בדרך כלל הוא פתוח יותר, ואצל הזכרים הלב 
      .

ה
סתום יותר

ואמנם ההפגעה והארה הראשונה שיוצאים אלו האורות בכח במרוצה 
עיין  מתוך היסוד דאמא, אשר תחלה היו שם צרים ונוגשים ודחוקים: 

וד וצרים  'מלובשים  שהם  שכתב  ההקדמות  משער  שהביא  רבש"ש 

עץ חיים עם ביאור בלבבי משכן אבנה

שער פרצופי זו"ן 
 דרוש ד' 

  



בלבבי משכן אבנה שופטים תשפ"ה ם כִּי מִצִּיּוֹן תֵּצֵא תוֹרָה וּדְבַר ה' מִירוּשָׁלִָ

ט 

חוקים', וכתב "ולא ידעתי לפרש שינויהם כאן ושם, ויש שרצו לומר 
רבינו  בזה, דבכונת מכונת כתבם  ולא ערב צמאוני  רודפות,  מילות 

כל הלשונות". 

אמנם הם ג' בחינות, 'צרים' היינו שהיו מצומצמים שם, 'נוגשים' היינו 
שהיו מתנגדים זה לזה, ו'דחוקים' היינו שמתאחדים.

והיינו כי יש פעמים שהאדם מרגיש צמצום בלב, והיינו צרות הלב, 
רוהוא מה שאמרו חז"ל שעיני אישה צרה באורחים, הוא בחינת צמ

צום, מחמת צמצום המזונות. ומאידך הוא לב פתוח, והיינו שהוא לב 
שנותן ומשפיע.

ביסוד  כי  והיינו  לזה,  זה  שמתנגדים  כוחות  ב'  שהם  היינו  'נוגשים', 
שנו מציאות  מתגלה  כך  ומכח  והגבורות,  החסדים  יורדים  רדאימא 

גדים זה לזה. וההתפשטות של זה הוא יצ"ט ויצה"ר שיש בליבו של 
אדם, יצ"ט בחלל הימני ויצה"ר בחלל השמאלי, והם כל הזמן נוגשים 
זה את זה, והיינו כי החסדים הם שורש ליצ"ט, והגבורות הם שורש 

ליצה"ר.

'דחוקים', יש בזה ב' בחינות, יש אופן שאחד דוחק את השני, והוא 
'נוגשים', ויש אופן שהם כולם דחוקים זה עם זה באותו מקום,  כמו 

רוהיינו שאזי נעשים אחד, כי 'דחק' הוא מלשון 'חד', דהיינו שמתאח
דים מחמת הדחיקה. וכדוגמה בעלמא כשרוצים לצאת מאיזה מקום 
אזי אחד דוחק את השני כדי שהוא יצא ראשון והשני ישאר בפנים, 

רלעומת כך כאשר רוצים להיכנס באותו מקום להתקיים, אזי הם דחו
קים זה לצד זה.

רובעומק כשזה מתגלה במדרגת ליבו של האדם, בחינת דחוקים בת
פיסה הפנימים שהם נעשים אחד, הוא בחינת מקום הלב בחינת 'יחד 
כל  את  בנקודה  מקבץ  שהאדם  והיינו  האבן'   את  'ויגל  בחינת  לב', 
כוחותיו, הוא ייחוד שנמצא בלב, והיינו שבמקום הלב האדם דוחק 

ומקבץ את כל כוחותיו לנקודה אחת. 

והיינו שכאשר האדם אינו דוחק את כוחותיו לנקודה אחת, אזי הוא 
מתאוה לנקודות רבות, וחושק בריבוי גדול של דברים, ומשתנים לפי 
העת והזמן, ואזי הרצון שגובר הוא גובר על הרצונות האחרים, וזהו 

ר'נוגשים', אולם כאשר הוא דוחק את כל כוחותיו לנקודה אחת פני
וכל רצונותיו מכוונים  מית, אזי רצונו וחשקו מבורר לנקודה אחת, 

.
ו
ומקובצים יחד לנקודה אחת

שם  מאד  וגדול  נמרץ  באור  מאירין  ראשונה  בהפגעה  שיוצאים  ועתה 
האורות  נרשמים  מאד, ושם  גדול  רושם  שם  ועושין  בצאתן,  תיכף 

וחזק מאד, וקרוב אל מעלת האור שה ־דאו"א כולם כאחד אור נפלא 
ניחו במוחין, אך ודאי שהוא יותר קטן ממנו במעלה, וזאת הארה נקרא 
לב האדם, לכן המוח האדם הוא עיקר, האדם והלב שני לו כנודע: כפי 
שהוזכר בפרק זה מונח בו יסודות רחבים ועמוקים, ונבאר חלק מן 

הדברים שישים הקב"ה בפינו.

יש ב' הגדרות יסודיות הלב, יש את הכרת הלב, ויש את הרגשת הלב, 
הוא  הלב  הכרת  אך  הלב  הרגשות  אצלם  מוכר  אדם  בני  רוב  אצל 
פחות מוכר אצל רוב בני אדם. והיינו כי הרגשות שבלב ע"ד כלל הם 

רהרגשות סוערות, וכמובן שיש בזה מדרגות רבות המשתנות לפי יסו
, והעת והזמן. והכרת הלב הוא כדוגמת בדיקת 

ז
דות האדם העיקריים

הסכין לחוש אם יש בו פגם וזהו 'אבנתא דליבא'.

ראשונה  "שבהפגעה  הרב  בדברי  אלו  הגדרות  ב'  את  נבאר  מעתה 
מאירין באור נמרץ וגדול מאוד", הוא השורש של הרגשות הלב, שהם 
סוערות, בימינו זה נקרא 'רגשות מתפרצים', והיינו כי האור היה עד 

השתא בסיתום ובדוחק, ולכן יוצאין ומאירין בחוזק מחמת כן.

גדול מאוד",  רושם  "ועושין שם  מעתה מה שמבאר בהמשך לשונו, 
"אור נפלא וחזק מאד", "וקרוב אל מעלת האור שהניחו המוחין", זו 

רהגדרת 'הכרת הלב', כלומר זו מדרגה ששייכת לחכמת לב, היא קרו
בה למדרגת מוחין. 

ואולם מציין הרב שודאי שהוא יותר קטן ממעלת המוחין, והיינו כי 

ו	 גילוי לב בשר שיתגלה כשהמשיח יבוא, היינו כי הבשר ביסודו הוא דבר רך, כלומר אין בו בחינת התנגדות, כלב אבן שיש בו קושי וכח מתנגד.

ז	 בדרך כלל הם יסוד האש והרוח ובעיקר יסוד האש.

ח	 סוד רחל הוא הכרת הלב, אך גם לאה אע"פ שהיא במקם המוחין מ"מ יש בה הכרת הלב בבחינת גילוי אור א"ס שבלב בחינת א', בחינת אלופו של עולם. בחינת “נודע בשערים 

בעלה”, כל חד לפום מה דמשער בליביה.
ט	 אולם יש גם ל”ב שיניים, אך לא נאריך כאן בכל היקף הענין של הל”ב. 

'המוחין' שבלב  בלב היא רק התפשטות הארת המוחין. אך מאידך 
הם פנימיים, משא"כ המוחין שבג"ר הם מוחין מקיפין, נמצא לפי זה 
שהמוחין המתגלים בלב הם בהשגה של פנימיים, ומצד כך יש יתרון 
הם  שבמוח  ומוחין  המוח.  על  הלב  של  ויתרון  הלב  על  המוחין  של 

השכלה, ומוחין שבלב הם הכרה.

והוא שורש סוד המחלוקת בין דוד המלך שלמה המלך היכן עיקר 
הרבה  ראה  'ליבי  בבחינת  בלב,  או  במוח  האם  מונחת,  החכמה 
חכמה', ואלו ואלו דברי אלה"ים חיים, והיינו כי מצד גודל ההארה 
האדם  השגת  מצד  אולם  הלב,  מהארה  גדולה  היא  המוחין  הארת 

השגת הלב היא גדולה מהשגת המוחין, והבן.

כולם  דאו"א  האורות  נרשמים  "ושם  הרב,  בלשון  המבואר  והוא 
כאחד אור נפלא וחזק מאד", והיינו דאבא ואימא יחד, והיינו בבחינת 
'הכרת הלב', אך בבחינת הרגשות הלב שמאירין באור נמרץ, היינו 

ררק גילוי של מוחין דאימא שמתגלים בלב. והיינו דמחמת שהיא בעי
קר הארת אימא לכן ההרגשות הם גדולים, משא"כ בבחינת הכרת 
, והיינו מצד תוספת 

ח
הלב שהם מהארת המוחין דאו"א כולם כאחד

הארת אבא בלב נעשה גילוי של בחינת ההכרה שהיא בחינת מוחין 
בחינת 'חכמה', אבא. ומיד יתבאר עוד נקודה יסודית מאוד.

בחזה,  שהוא  הראשונה  יציאתן  במקום  האורות  אותן  קיבוץ  כי  נמצא 
אותו הקיבוץ המתרשם שם נעשה בחי' הלב: והיינו דהארת הלב הוא 
כלומר  העם,  לב  הוא  שהמלך  ברמב"ם  וכמבואר  אורות,  של  קיבוץ 
הלב אינו ספירה גמורה, כפי שכתב הרב לעיל, "אך הלב לא מצינו לו 
שום כינוי בשום ספירה", כלומר הלב אינו ספירה לעצמו אלא הוא 

קיבוץ של האורו כולן.

ואין בו איברים ועצמות, כי אינו רק דבר רוחני מאד כמו המוחין, וז"ס 
זה הוא כפי חשבון האורות המתקבצין שם  הלב, אמנם קריאתו בשם 
נתיבות  ל"ב  הוא  והיינו שהלב  דאו"א שהם ל"ב אורות:  והם הארות 
שהוא  חכמה  ב'פליאות'  מתגלה  השורש  כי  והיינו  חכמה,  פליאות 

 ומתפשטים עד הלב.   
ט
הכתר, ויורדים הל"ב אורות

המוחין,  על  ללב  ויתרון  הלב  על  למוחין  יתרון  שיש  שהוזכר,  וכפי 
מעתה נחדד שיש יתרון ללב על המוח מצד שהלב הוא רוחני מאד 
בחינת  שהוא  מוחין  בחינת  גם  בלב  שיש  לפ"ז  ונמצא  המוחין,  כמו 
ההכרה כנ"ל, וגם בחינת לב עצמו, שהם גילוי כל ההרגשות, כי גילוי 

הרגשות אין במוחין.

והיינו כי הלב מצד חיצוניותו הם ההרגשות שיוצאין במרוצה גדול 
באור  דאו"א  אורות  מאירים  ומאידך  המתפרצים,  הרגשות  מאוד, 
נפלא, והיינו מצד המוחין המתפשטים בפנימיות הלב. אולם השתא 
מתחדד שהמוחין מאירים כולם כאחד, כלומר במוחין עצמן מאירים 
במוח ימין מוחין דאבא ובמוח שמאל מאירים מוחין דאימא, ובדעת 

ריש בהם צירוף, אולם כאן בלב הוא קיבוץ של כל המוחין יחד, כלו
מר מתגלה בלב בחינת מוחין דאו"א בבת אחת, נמצא כפי שביארנו 
גילוי של הרגשות סוערות שבאים משורש  אינו  זה  שבחינת קיבוץ 
האורות  ומקיבוץ  המוחין  מהתפשטות  אלא  הראשונה  ההפגעה 

רדאו"א כולם כאחד, והוא יתרון המוחין המתגלים בלב לעומת המו
חין המתגלים במוח, והבן.  

מעתה נבאר עומק הנקודה שהלב אינו מחשבון הי"ס, והיינו כי אינו 
עמוקה  בהגדרה  אולם  אורות,  של  קיבוץ  הוא  אלא  לעצמו  ספירה 
יותר, כלשון המדרש ושכנתי בתוכם, בתוכם דייקא, בתוך כל אחד 
הוא  כי  ספירה  אינו  הלב  כלומר  הקב"ה,  שוכן  בלב  כי  היינו  ואחד, 

רמעין דמעין בחינה שלמעלה מי"ס, הוא מקום השראת השכינה דב
חינת אור א"ס, ולכן הוא מקבץ את כל האורות יחד בסוד מעין דמעין 
אור א"ס שכולל את כל הארות כולם, בבחינת הקב"ה הוא לבם של 
ישראל בסוד 'תכין לבם תקשיב אזנך', ועל זה אמרו 'נודע בשערים 

בעלה', כל חד לפום מה דמשער בליביה.

שהם  שביסוד,  האורות  לקיבוץ  שבלב  קיבוץ  דומה  שאינו  והיינו 



בלבבי משכן אבנה שופטים תשפ"ה ם כִּי מִצִּיּוֹן תֵּצֵא תוֹרָה וּדְבַר ה' מִירוּשָׁלִָ

י 

הה"ח והה"ג כנודע, אלא כאן בלב הוא קיבוץ של ההרגשות וקיבוץ 
של ההכרה, וקיבוץ של כל המוחין בבת אחת, ולכן אינו גם בבחינת 
ספירה שמקבץ את כל הספירות כהיסוד, אלא הוא בחינת שלמעלה 

מן הספירות.

והיינו שיש בחינת י"ס ספירות, ושורשן הם י"ס הכמוסים במאצילן, 
גילוי של בחינת אור א"ס,  ובערך הזה, הלב הוא  ויש את אור א"ס, 
'הקב"ה לבם של ישראל'. וכן נגלה בו שורש הי"ס כולם, באופן של 

כמוסים במקום אחד, מעין י"ס הכמוסות במאצילן.

לכן הלב הוא עיקר העבודה, כי בו מאיר אור א"ס של המאציל של 
הי"ס, כי כל שאר חלקי העבודה הם בתפיסת י"ס ספירות, משא"כ 
העבודה שבלב הוא עבודה ששורשה למעלה מי"ס ספירות, שורשן 

במאציל, והבן.

הוא יסוד עצום ונורא, דכאשר האדם בוקע ומגלה את פנימיות לבבו, 
הוא מגלה שם את הקב"ה, בבחינת 'צור לבבי וחלקי אלה"ים לעולם', 
והיינו דאמנם הוא מקבץ את אורות שאר האברים כולם אך יתר על 

כן הוא גילוי של הא"ס בליבו של האדם.

והוא מה שהוזכר פעמים הרבה, שהכתר מתגלה בלב, כי הכתר הוא 
עיקר הגילוי של הא"ס, והיינו כי מחד הוא נמנה עם הי"ס אך מאידך 
אינו מעיקר קומת הי"ס, כנודע שהוא בשורש אורות העקודים כאשר 
נכנס  ואור החכמה  נשאר למעלה  האורות חזרו לעילא, אור הכתר 

רבכלי הכתר וכעזה"ד בכל הספירות, ונמצא שבזה הכתר נכלל במ
ועיקר  דרגה העליונה בא"ק לעומת הט"ס שירדו לעולם האצילות, 

הגילוי בקומת האדם לתתא של הא"ס הוא בלב, והבן.

נמצא כי עבודת האדם הוא ליצור רצוא ושוב בתוך ליבו, הוא בוקע 
לפנימיות לבבו לבחינת גילוי אור א"ס, ושב לכל הספירות של כל 

חלקי קומתו.

ובחינת ערלת לב, יש בה ב' בחינות, יש בחינת ערלת לב בפרטות 
רבכל ספירה וספירה, ויש ערלת לב שמסתירה בחינת אור א"ס שב

תוך הלב שהוא למעלה מי' ספירות. וכמו כן העבודה מתחלקת בב' 
הבחינות הללו, דהיינו דערלת לב שבכל ספירה וספירה היינו עבודת 
המידות, שהוא זיכוכם עד לטהרת לב גמורה, ועבודה זו בעומק היא 
כדי לגלות את המוחין שבתוך הלב שהם שורש המידות, אך יתר על 

כן הוא עבודה לבקוע לפנימיות לבבו לגלות את אור א"ס.

בהפגעה  שהיא  הרב  שהזכיר  הלב  הארת  הך,  והיינו  אחרת  בלשון 
רראשונה, שהיא שורש לז"ת, היא עבודת המידות, שהם מקום הרג

שות שבלב, הוא גילוי אהבה ויראה שבלב, שבמידות. הבחנה עמוקה 
יותר הוא הבחנת המוחין דאו"א שמתגלים בליבו בסוד ל"ב אורות, 
הוא  מכך  למעלה  ההכרה.  כח  הלב,  חכמת  את  לגלות  עבודה  הוא 
עבודת הלב שהיא לבקוע ולגלות את אור א"ס הנעלם בתוך ליבו של 

האדם, למעלה מקומת הי"ס.  

ונלע"ד לומר שהם ח' מוחין של או"א, ח' הויות שהם ל"ב אותיות, אך 
יסודות לבד,  כי הלא עיקר האורות הם מן הב'  מה שקבלתי בזה הוא 
כי נ"ה הם בב' הצדדין ואינם במקום הלב, וגם כי הם לעולם סתומים, 
אך הב' יסודות הם המתגלין והמאירין: ח' מוחין היינו ד' מוחין דאבא 
חו"ב וה"ח וה"ג שבדעת, וד' מוחין דאימא חו"ב וה"ח וה"ג שבדעת, 
הספירה  שהיא  הבינה  סוד  שהוא  השמונה  מדרגת  הוא  ח'  ובעומק 
הוא  שבלב  הגילוי  עיקר  כי  הרב  ומבאר  לעילא.  מתתא  השמינית 
מן הב' יסודות דייקא כי קוי הצדדים נקראים בכללות סתומים, כי 
פתחיתם היא רק בסוד האורות הבוקעים מצפרני הידיים כנ"ל, אך 

בכללות קו האמצע ששם היסודות ע"י מתגלין האורות ומאירין.

הפני כי  שלהם,  והאחורים  החיצוניות  הוא  שמאיר  מה  כי  נודע  ־והנה 

י	 אור של אחוריים יש בזה כמה הבחנות וכבר התבאר במקום אחר, ולענייננו הגדרת אחוריים הוא דבר שבא אחר דבר שקדם לו, וביחס הזה, בלב מתגלה אור אחוריים ביחס לאור 

המוחין שקודם הוא בחינת וידעת היום ואחר כך הוא והשבות אל לבבך, והבן.
יא	 האדם צריך לעבוד לדומם את המעשים שלו ואת הדיבור שלו ואת מחשבותיו, הוא עבודת האדם לדומם את העולם התחתון כדי לעלות לעולם עליון, והיינו שמסיים את העולם 

התחתון בדומם ועולה לעולם העליון, כל יציאה מעולם לעולם היא 'דום', ובערכין לעולם התחתון העולם העליון נקרא א"ס. כי רעש הוא בא מהתנגדות של שני דברים המתנגדים 
ולכן לא ברעש ה' אלא בקול דממה דקה, כי אזי בגילוי אור ר"ס אין כח מתנגד ולכן אין רעש. וכל אדם שעובד לפי ערכו ושורשו יש לו את כל מדרגות נרנח"י דיליה, וגם צדיק שדרך 
עבודתו הוא בדרך התפעלות, בערכין יש לו את מקום קול דממה דקה דיליה. והוא הטעם שבדור בתראה השתא יש בו רעש גדול והוא טרם שיתגלה משיח ומלכות א"ס בעולם 

בקול דממה דקה, והיינו העדר התנגדות בכל חלקי הבריאה, ולכן גם בבהמות יתגלה שגר זאב עם כבש וכו', והיינו שיהיה שלום שלם בעולם, והבן.

מבחוץ  העומדים  האחוריים  אלא  לחוץ,  מאיר  ואינו  בפנים  היא  מיים 
כלפי גופא דז"א כנודע והוא פשוט. והנה האחוריים של אבא הם קפ"ד, 
אותיות  ל"ב  יש  אחוריים  בב'  והנה  קס"ו,  הם  אמא  של  והאחוריים 
באותיות המילוי לבדם, כזה ו"ד וד"י ודיי"ו ודייו"י. הב' ו"ד וד"י ודיא"ו 
ודיאו"י וזהו סוד לב )י"ו אותיות של ע"ב וי"ו אותיות של ס"ג רק אותיות 
דאחוריים(: הבחנה זו שהרב מבאר, הוא גילוי של המוחין בלב האדם, 
ומבאר שגילוי המוחין דאו"א בז"א היינו אחוריים דאו"א, שאחוריים 

.
י
דאבא קפ"ד ודאימא קס"ו

יש בה כמה הבחנות, אחת הצורות היסודיות  א',  צורת אות  כנודע 
הוא י"ו וי"ו, שהקו האמצעי הוא ב' ווי"ן וי' למעלה וי' למטה, והוא 
גימט' ל"ב. ואמנם הם י"ו דאבא שהוא ע"ב וי"ו דאימא שהיא ס"ג, אך 
הוא סוד אות א', כלומר הוא עומק גילוי של שורש אור א"ס, בחינת 

א', אחד, אלופו של עולם, למעלה ממדרגת הספירות.

יותר  נוספת, הוא המבואר שכח האשה בהכרת הבורא הוא  נקודה 
רמן האיש, וביאור שורש הענין הוא המבואר כאן, והוא דכפי שהת

באר שיש ג' מדרגות בגילוי הלב, בחינת המידות שהם הרגשות הלב, 
הארת המוחין בחינת חכמת לב, והכרת פנים הלב שהוא הכרת אור 
א"ס בלבו של האדם. והנה מחד האישה יותר קרובה להכרת הבורא 

מאשר האיש, אך מאידך היא יותר רחוקה. 

כלומר מחד היא יותר רחוקה כי שורש גילוי הרגשות שבלב, שבאים 
משורש מוחין דאימא, שמתגלים במרוצה בליבו של האדם במקום 

רהמידות, וככל שהאדם רועש יותר, הוא יותר רחוק מן הבורא, כי גי
לוי אור א"ס הוא בהשקטה, שהוא שקט מוחלט, ככתוב לא ברוח ה' 
, אולם אצל אישה המוחין הם 

יא
ולא ברעש ה' אלא בקול דממה דקה

יותר קטנים, מצד שדעתה קלה, ולכן היא יותר קרובה לבחינת גילוי 
אור א"ס שהוא למעלה מן המוחין, ולכן מקום זה הוא יותר קרוב אצל 
האשה מאשר לאיש, מאידך האיש הוא פחות רועש ברגשותיו, ואזי 
כח ההרגשות חלש יותר, אך מאידך הבחינה הב' שבלב שהוא גילוי 
המוחין שבלב בבחינת חכמת לב הוא גלוי אצל האיש יותר, ולכן הוא 
מעלים את מציאות ההשקטה למען יוכל לבוקע לתוך לבבו. נמצא 
יתרון באיש על פני האישה בגילוי המוחין שבלב, ויתרון האישה על 

פני האיש בגילוי אור א"ס שבפנים הלב.

ונמ נרנח"י,  מדרגות  לפי  דליבא  רעותא  ענין  את  מבואר  רברש"ש 
צא שיש בה הבחנה תחתונה במקום הרגשות הלב, ויש בה הבחנה 
של  גילוי  שהוא  דהיחידה  דליבא  רעותא  עד  ומדרגה,  מדרגה  בכל 
שמחה, שהוא גילוי אור א"ס שהוזכר. ובדקות רעותא דליבא היינו 
לבורא  נדבק  שהוא  רעות,  בבחינת  הלב  להכרת  מגיע  שהאדם  מה 
'חמשה'  אותיות  ש'שמחה'  מצד  חדא  שמחה,  שם  ומתגלה  יתב"ש, 
והיינו ה' בחינות נרנח"י, והיחידה שהיא המדרגה החמישית מתתא 

רלעילא, ועוד כי שמחה היינו בחינת ששמח בחלקו, כלומר הוא בת
פיסה שיש לו את כל מה שהוא צריך, והיינו כי שמחה היא תפיסה 
של שלימות, הוא חג הסוכות שנאמר בו ושמחת בחגך שאזי ואספת 
בחינה שיש לו כל מה שצריך, ואולם בחינת שמח בחלקו תחתונה 
הוא שהוא שמח כי הוא מאמין שהבורא נותן לו כל מה שהוא צריך, 
ולכן  השלימה,  לשלימות  חיבור  הוא  היחידה  בבחינת  למעלה  אך 
כאשר הוא דבק ברעותא דליבא דיחידה אזי הוא דבק בבורא שהוא 
שלם בכל השלמויות אזי הוא שורש השמחה שהוזכר ברש"ש, והבן.

 



בלבבי משכן אבנה שופטים תשפ"ה ם על התורה           עץ חיים שער עיגולים ויושר ענף א'           על העבודהכִּי מִצִּיּוֹן תֵּצֵא תוֹרָה וּדְבַר ה' מִירוּשָׁלִָ כז

על התורה
לפי המבואר בדברי הרש”ש נמצא סדר בריאת העולם כדלהלן:

י”ז אלול - נבראו ג”ר דב”ן.

ונשתברו כמבואר בדברי  ונפלו  ז”ת דב”ן  נבראו   - כ”ד אלול  י”ח אלול עד 
הרב.

כ”ד אלול - מלבד שבירת המלכות, יצא גם מ”ה החדש מיסוד וכן נבראו 
ג”ר דמ”ה.

ז”ת  יצאו   - בשבת  בתשרי  ב’  עד  ראשון  יום  אלול  כ”ה 
דמ”ה ותיקנו ז”ת דב”ן.

ומתוך דבריו עולים כמה וכמה חידושים:

כזמן  )זמן  עולם  גדרי  לפי  הזמנים  שסדר  א. 
מזמן  רק  ולא  השבירה  בעת  כבר  שייך  כתהליך(  ולא 
התיקוןא. אולם בג”ר לא היה בהם שבירה גמורה, אלא 
כתר נפגם ואו”א אחוריהם נפלו, ומצד כך גם מציאות 
הזמן לא הייתה גמורה שם אלא רק שורש דשורש של 

מציאות זמן.

ב. ממה שהמלכות נשתברה בשבת, חזינן שגם בשבת 
שייך נפילה ושבירה.

ג. זמן במדרגת הג”ר לעולם כולו כאחד ואין חילוק 
בין ספירה לספירה. ויסוד זה מבואר בדברי הרב בכמה 

מקומותב, שהג”ר בא בבת אחת.

וז"ס  וז"ל:  אלקות  האמנת  מצות  מצוותיך,  בדרך  וכתב  א	 

מארז"ל מלמד שהי' סדר זמנים קודם לכן פי' קודם ברה"ע 
השפל שאז נאצלו עולם הנקודים ששם הי' השבירה כמ"ש דין 
לא הניין לי' כו' אז הי' כבר סדר זמנים ולא זמן גמור אלא 
סדר  ה"ז  גבורה  ואח"כ  חסד  נמשך  י"ס שמתחילה  אצילות 

הזמן, ולאח"כ בבי"ע נתהוה זמן גמור.
ב	 עיין עץ חיים שער יא פרק ו מ"ת וז"ל: כי ג"ר דז"א חשובים כאחד ובעת 

הפגם צריך שיסתלקו יחד או שיחזרו יחד שלא בעת הפגם. ושם בשער יט פרק ו 
מ"ב כתב: ואח"כ באו ג"ר בפעם אחת.

כתב בשמן ששון כאן אות ב וז”ל: ועיין 
בהקדמת הסידור בתפילת ר”ה להרב 
שר שלום זלל”ה שכתב וז”ל י”ז באלול 
נאצלו ג”ר דב”ן והוא היה שבת ואחריו 
מיום א’ עד יום השבת הב’ והם יום ח”י 
ה”ז  נאצלו  כ”ד  כ”ג  כ”ב  כ”א  כ’  י”ט 
מלכים דב”ן שנשברו וביום השבת הב’ 
הנז”ל שהיא יום כ”ד שבו ביום שנשבר 
ג”ר  ויצאו  נאצלו  ביום  ובו  הז’  המלך 
דמ”ה החדש ולמחרתו שהוא יום כ”ה 
התחילו לצאת ה”ז מל’ דמ”ה לתקן הז’ 
הכתובים  ימים  הז’  והם  דב”ן  מלכים 
בתורה במעשי בראשית ויהי ערב וכו’ 
שני  אלפי  שיתא  כי  נמצא  ויכולו  עד 
מר”ה  והזמנים  באלול  מכ”ה  נימנים 
ולחשבון  לבנה.  לחשבון  תשרי  ר”ח 
החמה מיום ד’ דששת ימי בראשית כי 
הלבנה נתמעטה ולא שמשה עד יום ו’ 
בו’ ימי בראשית וזה לדעת ר’ אליעזר 
בו’  החיצו’  נברא  שתחיל’  שאומר 
חדשי  בו’  הפני’  ואח”כ  החורף  חדשי 

הקיץ עכ”ל.

על העבודה      
בפרקים הבאים יתבארו החידושים העולים מתוך דברי הרש"ש, על 

פי דרכי העבודה.

שמדרגת זמן הקיימת בעלמא דידן, שורשה מ�ת  החידוש הראשון  –
חיל מעת השבירה.

וטעם הדבר מפני מה סדר הזמנים מתחיל מהשבירה, יש לבאר, כי 
משם מתחיל בגילוי מציאות זכר ונקבה – מ"ה וב"ן, וכידוע מ"ה ב"ן 
עולה כמנין זמן, כי משם מתגלה הזמן של מציאות הבריאה שהיא 

בזו"ן. 

וכאן בעומק מונח התפיסה שמציאות הזמן 
הנב לקומת  רק  שייכת  דידן  עלמא  תשל 
תראים, וכל מציאות של זמן הקודמת לקו

הזמן  כמציאות  זמן  איננה  הנבראים,  מת 
של עלמא דידן, אלא זה רק סדר ותהליך.

תוטעם הדבר, כי תהליך הוא בתפיסת אח
כזמן  זמן  משא"כ  דבר,  של  בנין  של  דות 
של העולם הזה הוא תפיסת האחדות בתוך 
הפירוד, דהיינו שמחד יש פירוד כי כל רגע 

תורגע עומד לעצמו, ושורש זה בעולם הש
בירה עולם הפירוד, אולם מאידך זה סדר 
שלם של רגע אחרי רגע. משא"כ זמן שכל 
מהותו אינו אלא תהליך, זהו זמן ללא כל 

תפיסת פירוד וכולו בנין וחיבור.

וזו הסיבה ששורש הזמן כאן בעולם הזה 
מתחיל דייקא מעת השבירה, כי בשבירה 

התגלה תפיסת הפרטות.

הזמנים  לפי סדר  מיניה, לעוסקים  ונפקא 
תולא לפי סדר של בנין ותהליך )אף אם עו

פי  על  הוא  שהבנין  אלא  בנין,  לפי  סקים 
הוא  שעסקם  ולהכיר  להבין  זמנים(,  סדר 
יש  וכי  והתיקון,  השבירה  מדרגת  מתוך 
מדרגה גבוה יותר של צורת בנין ותהליך 

מהז שלמעלה  ישראל  בחינת  וזו  תלעצמו 
מנים, בבחינת קומת נפש ולא קומת זמן.א

א	 דיש ‘זמן’ ששורשו בזו”ן ויש ‘מזומן’ ששורשו בחיבור של זכר ונקבה גם יחד, ושורשו בג”ר.

 שורש מציאות הזמן החל מעת שבירת המלכים
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צורת צורת אדםאדם
עין – הגוונים שבעין!עין – הגוונים שבעין!

א

לאזנה לשיעור בקול הלשון
USA ישראל ♦ 605-313-6660 073-295-1245

  ומקישים: כוכבית ]*[  סולמית ]#[ -<
 ]xxxxxxxx[ -< סולמית ]#[

בס"ד

35060279
35332044
35864656
35949634
36092633
36345017
37279529
37323050
37391066
38119459
38424100
38489170
38603719
38953647
39091166
39831851
40075566
40224569
40300698
41106107
41789682
41893582

צורת אדם 001 יסודות כלליים בצורת אדם
צורת אדם 002 מבנה גולגלת

צורת אדם 003 גולגלת-חלל-אוויר-מוחין
צורת.אדם 004 אופני שורשי צורות המחשבה

צורת אדם 005 מח בחכמה
צורת אדם 006 מח בבינה

צורת אדם 007 מח דעת
צורת אדם 008 עיניים-ראייה

צורת אדם 009 אוזניים-שמיעה
צורת אדם 010 הרחה-חוש הריח

צורת אדם 011 פה דיבור
צורת אדם 012 עורף
צורת אדם 013 צואר
צורת אדם 014 מצח

צורת אדם 015 זקן
צורת אדם 016 גרון
צורת אדם 017 חיך

צורת אדם 018 לשון
צורת אדם 019 שיניים

צורת אדם 020 שפתיים
צורת אדם 021 פאת הראש

צורת אדם 022 פאת הזקן


