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דבר המכון
ן וִיקָר". פירשו חז"ל )מגילה טז:( "אורה - זו תורה, שמחה  שֹׂ מְחָה וְשָׂ הוּדִים הָיְתָה אוֹרָה וְשִׂ "לַיְּ
- זה יום טוב, ששון - זו מילה, ויקר - אלו תפלין". וקשה, וכי קודם לנס ההצלה לא היו 

להם תורה יום טוב מילה ותפילין? וכי רק בעקבות הנס התחדשו אלו?

אכן, רש"י על אתר מפרש "אורה זו תורה - שגזר עליהן המן שלא יעסקו בתורה... ועל 
כל אלה גזר". כלומר, אכן היתה גזירה של המן לבטל את כל המצוות, ורק בעקבות נס 
ההצלה חזרו המצוות הללו והתקיימו, אלא שעדיין צריך ביאור מדוע לא נכתב "ליהודים 

היתה תורה, יום טוב, מילה, ותפילין".

היו לומדים תורה מקיימים מצוות  וניסי ההצלה  הגזירות  גם קודם  וודאי שאמנם  אלא 
ומניחים תפילין, אלא שקודם לכן היו עושים את הכל 'מלומדה' בלי מספיק חיבור פנימי, 
ורק בעקבות הנס שראו בו את חיבתו של המקום אליהם, התעוררו לעשות הכל מתוך 
חיבור פנימי ורגש רב, ועל ידי זה נהפכה ה'תורה' ל"אורה", ה'יום טוב' ל"שמחה", ה'מילה' 

ל"ששון" וה'תפילין' ל"יקר".

וכך גם קודם לכן היה  גם קודם לכן היתה להם תורה, אך לא הורגש די ה'אורה' שבה. 
יום טוב, אך הוא לא היה אצלם מספיק ב'שמחה', וכן על זה הדרך. ורק בעקבות החיבה 
הגדולה שהראה להם הקב"ה בנס, מתוך אהבת אותו הנס, חזרו וקיבלו את התורה באהבה 
)רש"י שבת פח.(. כי כאשר נחשפו לעוצמת הקשר של הקב"ה איתם, ניצתה שלהבת האהבה 

בקרבם, והם קיבלו עומק וחיבור פנימי לכל המצוות כולם!

בחוברת זו – "מאמרי להבין – פורים וד' פרשיות", נאספו מאמרי התבוננות מעמיקים 
ומחזקים, שנמסרו מפי מורנו הגאון רבי אהרן שווב שליט"א במרכזי תורה ובפני אברכים 

בני עליה המבקשים דעת. 

מאמרים אלו עוסקים בביאור עבודת ימי הפורים וחודש אדר, מתוך מבט פנימי החודר 
"להבין", לעמול  ולחיצוניות. החוט השני העובר בין כולם הוא הרצון  מעבר לשטחיות 
ולהשכיל, ולרכוש דרכי עליה והתרוממות בעבודת ה', לחוש את האור הגדול של הימים 

הנעלים והמאירים הללו להמשך עבודתנו במהלך כל השנה כולה.

בין המאמרים ישנם רעיונות נקודתיות שונות שלפעמים חוזרות על עצמם, אך כדי שלא 
לפגום במבנה הכללי השארנו אותם במקומם, ובפרט שאין בית המדרש בלא חידוש, כי 

בכל מאמר הובאו הדברים בזווית אחרת וכחלק ממהלך חדש.

יהי רצון שנזכה, כמו בימים ההם כן בזמן הזה, שהקב"ה יאיר לנו מאורו הגדול, ומהשפעת 
ה"אורה" נזכה לגאולת עולמים.

אריה ליב גולדשטוף

מכון להבין
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לעילוי נשמת

 דליה בת חסיבה ע"ה
נלב"ע כ"ה חשוון התשפ"ו

ת.נ.צ.ב.ה
*  *  *

הונצח על ידי משפחת וקנין

לעילוי נשמת

 רבי ראובן רביץ זצ"ל
ב"ר אריה לייב זצ"ל

נלב"ע י' שבט תשפ"ו

ת.נ.צ.ב.ה.

*  *  *
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תוכן עניינים

חוֹדֶשׁ אֲדָר...........................................................................................ג מְחָה בְּ עֲבוֹדַת הַשִּׂ
]א[ מְחָה  שִׂ בְּ ים  מַרְבִּ אֲדָר  כְנַס  נִּ ֶ מִשּׁ

עבודת  מהי   • אדר?  אב לשמחת  אבלות  בין  הדמיון  מה   • אדר?  חודש  עבודת  מהי 
 - בחגך"  "ושמחת  עבודת  מהי   • אדר?  חודש  של  מראשיתו  המתחילה  השמחה 
היחידים  עבודת   • אדר?  לחודש  המיוחדת  ק'  האות  של  עניינה  מה   • החג?  בעצם 
דמשיחא  לעקבתא  עד  סיני  הר  הארת  את  למשוך  תפקידנו   • דמשיחא   בעקבתא 
ק'  האות  מתי   • האחרונה  ה'  האות  אל  הראשונה  ה'  האות  את  להעתיק  עבודתנו   •
מסמלת קדושה ומתי מסמלת טומאה • אסתר סוף כל הניסים • חודש אדר - הזמן 
 • ההארה   נספגה  מידה  באיזו  מבחן  להוות  נועד  החושך   • בשנה  ביותר  החשוך 
כיצד לידת משה רבינו מכפרת על פטירתו? • פטירת משה רבינו היא השלמת גילוי 
התבוננות   - אבילות   • בישראל  הארתו  ספיגת  על  הוכיח  סילוקו של משה   • הארתו 
 - אדר  בחודש  השמחה  עבודת   • שיש  במה  התבוננות   - שמחה   • שחסר   במה 

חשבון נפש חיובי

..................................................................................................יח מְחָה הֵיפֶךְ הָעַצְלוּת הַשִּׂ
]ב[ מְחָה  שִׂ בְּ ים  מַרְבִּ אֲדָר  כְנַס  נִּ ֶ מִשּׁ

שליטת   • והעצלות  העצבות  מקור   - העפר  יסוד   • בשמחה  מרבים  אדר  משנכנס 
 • הצמצום  מכח  ולהתנתק  סוף  אין  לאור  להתחבר   • אדר   בחודש  העפר  יסוד 

שליטת עמלק היא בחודש אדר

.........................................................................................כז יָמֵינוּ ר' בְּ עֲנִית אֶסְתֵּ עֲבוֹדַת 'תַּ
אֲדָר לְחוֹדֶשׁ  עַד  נִיסָן  מֵחוֹדֶשׁ  הַהֶאָרָה  עַת  פָּ הַשְׁ

בכל  אסתר'  'תענית  מתענים  מדוע   • ניסן!  בחודש  היתה  המקורית  פורים  הארת 
המן   • בשנה  ביותר  החשוך   - אדר  י"ג   • הפורים?  לחג  י"ג  המספר  ענין  מה   • שנה? 

לא  מדוע   • בסופה!  בעוצמה  לפגוע  כדי  השנה,  בתחילת  ההשפעה  את  למעט  רצה 
אדנו"ת  בשמות  כפי שנרמז  האלוקי  השפע  ירידת  סדר   • אדר?  בי"ג  החג  את  קבעו 
אהי"ה  הנהגת שם  גילוי   • אהי"ה  בשם  הטמונים  העצומים  הרחמים   • ואהי"ה  הוי"ה 
• הארת אהי"ה  י"ג  הגילוי המיוחד של שם אהי"ה רמוז במספר   • אחרי מעשה העגל 
ההשפעה  את  למשוך  כדי  אדר  בי"ג  התענית   • הגדול  החושך  בזמן  דוקא  מתגלה 

המחודשת של שם אהי"ה

ל יְמֵי הַפּוּרִים.......................................................................................לה חוֹק שֶׁ יקּוּן הַשְּׂ תִּ
הָעֵגֶל חֵטְא  בְּ שֶׁ לְצַחֵק'  קוּמוּ  יָּ 'וַ עַל  ר  לְכַפֵּ

של  הייחודיות  מה   • רע?  או  טוב  הוא  הצחוק  האם   • אדר  בחודש  השחוק  כח 
העולם  סדר   • מהחוק  יציאה   - צחוק   • המועדים?  משאר  יותר  בפורים  השמחה 
העליונה  אבא"  "הארת  גילוי   • החוק  הרחמים שמעל  הנהגת   • חוק  על  בנוי  המתוקן 
בסיום   • החוק  מן  צחוק שלמעלה  לעומת  החוק  את  צחוק שמבטל   • הפורים  ביום 
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של  החיבור  חוסר  התברר  העגל  בחטא   • ההישגים  מכל  ליצנות  עושה  עמלק  השנה 
רצון   - העגל  בחטא  הצחוק   • לצחק"  "ויקומו  העגל  חטא  שורש   • לתורה  ישראל 
החיבור  ידי  על  הכיפורים  ליום  מתוקן  המשך   - בפורים  הצחוק   • מהחוק  להפטר 
• תחיית המתים באלף השישי - לגלות  ק'  לדרגה שמעל החוק • שתי בחינות באות 

שגם הרע הוא טוב

..........................................................................................................מז סוֹד הַ'וְנַהֲפֹךְ הוּא'
אַחַת לְתַכְלִית  עוֹלָם מוֹבִיל  בָּ ה  עֲשָׂ נַּ שֶׁ מַה  ל  כָּ שֶׁ ילּוּי  הַגִּ

לישועת  זכו  ידה  החסד שעל  הנהגת  ומהי  המן,  בימי  לישראל  הנפרדות שהיתה  מהי 
של  הפנימי  הסוד  מה   • עבדים?  להיות  לגזירה  ישראל  ראויים  היו  מדוע   • פורים? 
'אדנ-י'  השם  א' שבתחילת  האות  כיצד   • 'לאבדם'?  לגזירת  'לעבדם'  גזירת  החלפת 
התפיסה  לעומת  ע',  אות  בבחינת  המפורטת  התפיסה   • לחסד?  הדין  את  מהפכת 
 • המילה  לא' שבסוף  המילה  א' שבראש  בין  ההבדל   • א'  האות  בבחינת  המאוחדת 
סעודת אחשורוש הפרידה את עם ישראל מהחיבור לקב"ה • הסיבה של גזירת ושתי 
לטובת  שהתחלף  'לעבדם'  הראוי  העונש   • ערומות'  ישראל  בנות  בשבת  'להעביד 
כל  מאחורי  הקב"ה  ההסתרה של  את  מסמל  'הוא'  התואר   • 'לאבדם'  לגזירת  ישראל 
מההסתר  יצא  - שהקב"ה  הוא'  'ונהפוך  היה  פורים  של  הנס   • בעולם  מה שמתרחש 
הסיבה האמיתית   • ה'?  ידי אהבת  על  היא  מידת החסד  לקניית  הדרך  • מדוע  לגילוי 
השפעה  הוא  חסד   • אחת  תכלית  סביב  ישראל  כל  של  החיבור  היא  חסד  לעשיית 
אחת בלי גבול, וגבורה הוא ריבוי של השפעות מוגבלות • השפע הרחב לעם ישראל 
בימי  הקב"ה  השינה של  בחינת   • הבריאה  תכלית  למימוש  מפני שהם אחראים  הוא 
הפורים  יסוד   • מהדעת  אלוקיים שלמעלה  תהליכים  זמן של  היה  שזה  היות  הפורים 

- חיבור הארת הרגלים המפורטת אל התכלית האחת שמאוחדת בראש

ר......................................................................סז כַי וְאֶסְתֵּ קוּפַת מָרְדְּ ל תְּ יוּחָד שֶׁ לּוּי הַמְּ הַגִּ
ים' יסִּ הַנִּ 'עַל  ת  פִלַּ תְּ אוּר  בֵּ

שייך  התאריך  מדוע   • לגזירה?  הרקע  היא  ואסתר  מרדכי  של  המציאות  מדוע 
ה'עצה'  של  החלקים  שני  מהם   • לרביעית?  ולא  הראשונות  הגזירות  לשלשת 
 • בעצמם  פגמו  ישראל  שעם  חסרון  על  מתבססת  וגזירה  גלות  כל   • וה'מחשבה'? 
למכה  הרפואה  ההקדמה של  • משמעות  המן  בימי  הגזירות  את  הסיבות שגרמו  שני 
הגזירות  לשתי  הסיבות  שהיו  הפגמים   • בפורים  שהיו  הגזירות  שתי   • ישראל  אצל 
חלקי  העומק של ארבעת   • שניה  גזירה  ו'קלקול'  גזירה אחת,  מוחלטת של  'הפרה'   •
מההשפעה  ביותר  שרחוק  המדוייק  היום  את  בחר  המן   • ישראל  של  הכליון  גזירת 

האלוקית • סיכום • בימי הפורים ישנה הארה שממשיכה חיים חדשים בכל מצב

..........................................................................עט פְנִימִיּוּת הַתּוֹרָה  יאוּר סוֹד הַפּוּרִים בִּ בֵּ
ונוֹת וָּ הַכַּ עַר  שַׁ בְּ הָאֲרִיזָ"ל  בְרֵי  דִּ י  פִּ עַל 

ו'אחור באחור'  'פנים בפנים'  ו'נוקביה' •  'זעיר אנפין'  שורש הנס בעולמות העליונים • 
נס  בתקופת  ה'דורמיטא'   • ב'דורמיטא'  ההכרח  ביאור   • וה'דורמיטא'  ה'נסירה'   •
'אבא'  הארת   • ישראל  את  להשמיד  המן  עצת   • ה'דורמיטא'  בזמן  הסכנה   • פורים 
 • מרדכי  על  המן  גזירת   • מרדכי  והגדלות של  הדור  הייאוש של   • מרדכי'  'הארת   •
המיוחדת של  ההארה   • הפורים  בימי  הניסים  • השפעת  בכל שנה  ההארה מתחדשת 

ימי הפורים
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................................................................................................................צג ל אֵשׁ עַ שֶׁ מַטְבֵּ

פֶשׁ הַנֶּ יקּוּן  תִּ  - קָלִים  שְׁ ת  רָשַׁ פָּ עֲבוֹדַת 

מדוע   • רבינו  כוחו של משה  את  מעוררת  פרשת שקלים   • פרשיות"  "ארבע  סוגיית 
כנגד שקילת השקלים של  • שקלי המן  התקשה משה רבינו במצוות מחצית השקל? 
רק  הארה חדשה  קבלת   • הארת השנה  וספיגת  קליטת  סיום   - חודש אדר   • ישראל 
 • החודשים  מכל  יותר  מועטת  הקב"ה  הארת  אדר  בחודש   • הקודמת  ספיגת  לאחר 
 • העליון  במקורו  השלם  האדם   - נשמה   • העשיה  בעולם  האדם  אישיות   - נפש 
 • כנפרדת מהנשמה  לעצמה  הנפש  הפרדת   - • החטא  הנפש  תיקון   - פרשת שקלים 
חסרון  את  מתקנים  השקלים  כיצד   • בשלימות   בגוף  הנשמה  הארת   - רבינו  משה 
• הכסף הוא תרגום של חיי  ידי "מטבע של אש"  • התיקון על  הארת הנשמה בגוף? 
תמצית  הבאת   - השקלים  נתינת   • ה'  עבודת  עבור  כלי  להיות  נועד  הכסףז   • הנפש 
באיבוד  סכנה  יש  החורבן  בזמן   • הבאה  בשנה  כקרבן  הנוכחית  השנה  של  הנפש 
 • הנכון  מקומו  על  הממון  העמדת   - שקלים  פרשת   • הממון  על  הנכונה  ההשקפה 

טרם מחיית עמלק יש למחות את הכח טענה שלו

יָמֵינוּ.............................................................................................קו ת עֲמָלֵק בְּ עֲבוֹדַת מְחִיַּ

הָרוּחַ יקּוּן  תִּ  - זָכוֹר  ת  רָשַׁ פָּ

נהרוג  בידינו  המטרה שאנו  מה   • אדר?  לחודש  ושייכותה  עמלק  מחיית  עבודת  מהי 
יש  מדוע   • העמלקים?  את  נהרוג  בידינו  שאנו  המטרה  מה   • עממין?  השבעה  את 
 • התמודדות  שטח  וביניהם  ורשע  חכם   • שבעמלק?  הרוע  בזכירת  שנעסוק  ענין 
בין  הבחירה   • לב'?  ל'ישר  הצדיק  בין  ההבדל  מה   • יד"  "בחוזק  ההתמודדות  שטח 
 - אדר  חודש   • הנפש  עד  המח  הארת  את  להביא   - הבחירה  עבודת   • הלב  חדרי 
הרוח  תיקון   - זכור  פרשת  הנפש,  תיקון   - שקלים  פרשת   • השנה  הארת  סיכום 
אל  הנמוך  החלק  חיבור   – אדר  בחודש  התפקיד   • ברכות  ומאה  אדנים  מאה   •
 • נפש  ובמסירות  בידים  חמה"  "מלחמה  ידי  על  רק  היא  ברע  המלחמה   • הקב"ה 
והקרירות  האדישות  סמל   - מעמלק  השפעה  נקבל  הוא שמא  והנסיון  החשש  עיקר 
• כוחו של עמלק כנגד הרוח - להפריע "בדרך" של תהליך הבחירה • יציאת מצרים 
עד  בתוכנו  נמצאת  עמלק  קליפת   • אלוקי  לגילוי  אדישים  להשאר  - שלא  בחיפזון 

היום הזה • הניצחון על עמלק רק על ידי מלחמה - הגברת החמימות

......................................................................................................קכא רָאֵל ל יִשְׂ טָהֳרָתָן שֶׁ

ת שֶׁ מְחוּדֶּ חִיּוּת  יכַת  מְשִׁ רָה -  פָּ ת  רָשַׁ פָּ

מה   • ישראל"  של  "טהרתן  של  סוגיא  היא  פרה  פרשת   • פרשיות   בד'  עליה  סדר 
היא  אדומה  פרה  פרשת  דוקא  מדוע   • תורה  למהותה של  פרה  פרשת  בין  השייכות 
ביטל  מרים  על  ה"הספד"  חסרון  מדוע   • מכפרת"?  צדיקים  "מיתת  מדוע   • חוק? 
אדומה  פרה   • לחדלון  התחברות   - מת  טומאת   • הבאר  מימי  את  לקבל  הזכות  את 
 - הפרה  אפר  אל  חיים  מים  הכנסת   • האנושי  החידלון  - שיא  עול  עליה  עלה  שלא 
התורה  לימוד  ידי  על  מבחוץ  מחודשת  חיות  משיכת   • חיצוני  ממקור  חיות  משיכת 
ופטירתה של  אדומה  פרה   • בדרגתך  חבר  לך  וקנה  מדרגתך,  למעלה  רב  לך  • עשה 
"פרשת   • בחייהם  מה שהאירו  את  בחיינו  להחדיר  זמן  הוא  צדיקים  מיתת   • מרים 

פרה" כהכנה ל"פרשת החודש"
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...................................................................................................קלג י קִרְבִּ שׁ בְּ רוּחַ נָכוֹן חַדֵּ
הַחוֹדֶשׁ ת  פָרָשַׁ בְּ שֶׁ הַחִדּוּשׁ 

פרה  פרשת  בין  החיבור  מהו   • האור  שפע  לקבלת  כלים  הכנת   - פרשיות  ארבע 
בין  המלחמה   • הרוח  וחידוש  הלב,  טהרת   - עבודה  חלקי  שני   • החודש?  לפרשת 
 • האור   - הרוח  הכלי,   - הלב   • הנשמה  אור  תחת  הנפש  כבישת   • הלב  חדרי  שני 
למרגיש  והפיכתו  הלב  טהרת   - פרה  פרשת   • מרגיש  שאינו  אבן"  "לב   - הלב  פגם 
חדשה"  "רוח  חידוש   - החודש  פרשת   • הנשמה  בהארת  לבחור   - הרוח  תפקיד   •
חלות  החלת   - הדיבור  כח   • המצוות  לכל  שורש   - החודש  פרשת   • פגומה  שאינה 
 - החודש  פרשת   • תורה"  של  "דיבור  ידי  על  העולם  קיום   • הבריאה  על  קדושה 
פרשת שמיני,  כנגד  'פרה'   • העולם  וטבע  מציאות  על  להשפיע  ישראל  היכולת של 
הסדר  ליל  הארת   • הסדר  בליל  הדיבור  כח  תפקיד   • תזריע  פרשת  כנגד  'החודש' 

שלא לפי ערך מצבנו כלל

הֲכָנָה לְחוֹדֶשׁ נִיסָן...................................................................................קמז חוֹדֶשׁ אֲדָר כַּ
הַחוֹדֶשׁ ת  רָשַׁ פָּ עֲבוֹדַת 

ההשפעה  קבלת  זמן   • הקיץ  לעבודת  החורף  מעבודת  המעבר   - אדר  חודש  סיום 
וזמן ספיגתה בתוך האדם • הצורך ב'עבודת הסיכום' שנעשית בחודש אדר • הקושי 
את  בבהירות  לסכם  מוכרחים  חדשה  השפעה  לקבל  כדי   • לטובה  אפילו  להשתנות 
קריאת  באמצעות   - החדשה'  ל'קומה  למעבר  ההכנה   • הקודמת  ההארה  הספיגה של 
השלב   • הקבלה   בשלימות  חסרון   - הלבנה  מיעוט  פגם   • אדר  בחודש  פרשיות  ד' 
מעלת   • הקב"ה  עם  מלא  לחיבור  ותשוקה  רצון  יצירת   - לקבלה  בהכנה  האחרון 

הנשים על האנשים בחטא העגל • שני סוגי 'מקבלים'



חודש 
אדר
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חוֹדֶשׁ אֲדָר מְחָה בְּ עֲבוֹדַת הַשִּׂ
] א [ ה  חָ מְ שִׂ בְּ ם  י בִּ רְ מַ ר  דָ אֲ ס  נַ כְ נִּ ֶ שּׁ מִ

מהי עבודת חודש אדר?

בכל חודש וחודש ממעגל השנה יש השפעה מיוחדת שהקב"ה משפיע על כלל ישראל. 

והיא משליכה על סדר עבודתנו בחודש זה.

כשם שלכל שבט מי"ב שבטי ישראל יש תפקיד ייחודי בעבודת ה', כך לכל חודש מי"ב 

החודשים יש סדר עבודה המיוחד לאותו חודש.

עלינו לברר מהי עבודת חודש אדר.

מה הדמיון בין אבלות אב לשמחת אדר?

הגמרא אומרת1:

כשם שמשנכנס אב ממעטין בשמחה - כך משנכנס אדר מרבין בשמחה.

מהביטוי "כשם", משמע שיש דמיון בין עבודת ה'אבלות' לעבודת ה'שמחה'. 

ויש לברר מהו הקשר בין שני התפקידים הללו.

מהי עבודת השמחה המתחילה מראשיתו של חודש אדר?

עוד עלינו לברר, כיצד ניתן לצוות את האדם להרבות בשמחה, הלא לכאורה שמחה 

אינה 'פעולה' שניתן לומר לאדם שעליו לפעול, אלא היא 'מצב' - או שהוא שמח או 

שלא. ואם כן, כיצד ניתן לצוות לאדם 'תשמח'?

של  חיצוניות  פעולת  לעשות  שעלינו  היא  הציווי  שכוונת  להבין  רגילים  בפשטות 

ריקודים ושתיית יין, מתוך תקוה שהם יגרמו לנו תחושת שמחה. 

לב  חסרי  חיצוניות  פעולות  שנעשה  רוצה  שהקב"ה  יתכן  לא  תמוה:  נראה  זה  אך 

ופנימיות!

1. תענית כט ע"א.
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בענין הצומות אנו מוצאים בנביא2 דברים נחרצים כנגד פעולות חיצוניות בלא 

תיקון פנימי:

ק  אַגְמֹן רֹאשׁוֹ וְשַׂ כְּ הֲכָזֶה יִהְיֶה צוֹם אֶבְחָרֵהוּ? יוֹם עַנּוֹת אָדָם נַפְשׁוֹ? הֲלָכֹף 
קְרָא צוֹם וְיוֹם רָצוֹן לַה'? יעַ, הֲלָזֶה תִּ וָאֵפֶר יַצִּ

ר אֲגֻדּוֹת מוֹטָה וכו'. ע, הַתֵּ חַ חַרְצֻבּוֹת רֶשַׁ תֵּ הֲלוֹא זֶה צוֹם אֶבְחָרֵהוּ! פַּ

זאת ועוד, אמנם בפורים עצמו אנו מוצאים בגמרא ובפוסקים חובה לעשות פעולות 

של שמחה, כשתיית יין, עריכת סעודה ושאר מצוות היום. 

אך על ראשיתו של חודש אדר לא מצינו כל הוראה מעשית כיצד לקיים את הדין 

"משנכנס אדר מרבים בשמחה"! וכן לא מצינו מנהג בשום עדה מישראל להתחיל 

בשתיית יין וריקודים מראשיתו של החודש!

מוכרחים לומר שכוונת ההלכה הזו להורות על עבודת שמחה במובן פנימי ועמוק יותר. 

כזה שאינו בא לידי ביטוי במעשים חיצוניים. 

מהי -אם כן- עבודת השמחה של חודש אדר?

מהי עבודת "ושמחת בחגך" - בעצם החג?

זמן נוסף בו הצטווינו לשמוח, הוא בשלשת הרגלים, וכפי שנאמר3:

ךָ. ה וּבִנְךָ וּבִתֶּ ךָ אַתָּ חַגֶּ מַחְתָּ בְּ וְשָׂ

הגמרא מפרשת כיצד מקיימים חיוב זה4:

בזמן שבית המקדש קיים - אין שמחה אלא בבשר, ועכשיו שאין בית 
המקדש קיים - אין שמחה אלא ביין.

משמעות הדברים היא, שניתן לקיים את מצוות השמחה בחג גם על ידי עזרים חיצוניים 

ופעולות שונות, כאכילת בשר ושתיית יין.

אמנם מאידך, מצינו בגמרא דרשה הסותרת הבנה זו5:

מניין שאין נושאין נשים במועד? - שנאמר "ושמחת בחגך" ולא באשתך.

2. ישעיה נח, ה-ו.

3. דברים טז, יד.

4. פסחים קט ע"א.

5. חגיגה ח ע"ב.
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אם כוונת התורה היתה שבזמן של החג עלינו לשמוח בכל צורה שתהיה, כולל בעזרים 

חיצוניים כאכילת בשר ושתיית יין, מדוע לשמוח ב'אשה' אסור? מה ההבדל בין פעולה 

חיצונית כזו או אחרת, הרי התוצאה של שמחה בזמן החג אחת היא?

מדרשה זו אנו למדים שהמצוה לשמוח בחג, היא לא מצוה "להיות שרוי במצב של 

שמחה בימים הללו", אלא המצוה היא לשמוח בעצם המציאות של החג עצמו.

אמת היא שניתן להעזר בפעולות חיצוניות של אכילת בשר ושתיית יין, אך אסור שהם 

יהיו סיבת השמחה. השמחה צריכה להיות במהות החג עצמו!

ומעתה, אנו שבים ומבררים: 

כיצד ניתן לצוות לאדם לשמוח "בחג"? אם הוא בפועל שמח בו, מה טוב, אך 

אם לא - מה מוטל עליו לעשות?

ק' המיוחדת לחודש אדר? מה עניינה של האות 

והנה, כאשר אנו מבקשים לברר מהי עבודתו של חודש מסוים מתוך הי"ב חודשים, 

עלינו להקדים ולעיין בשורש כוחו של אותו חודש. 

בספר יצירה6 ישנו פירוט של שנים עשר אותיות המהווים שורש לי"ב כוחות שהקב"ה 

לידי ביטוי בי"ב  והם באים  י"ב המזלות,  משפיע בבריאה. מאותם כוחות פועלים 

החודשים. כאשר לכל חודש יש אות המסמלת השפעה מסוימת המושפעת בחודש זה.

האות המסמלת את הכח השופע בחודש ניסן, היא אות ה'.

והאות המסמלת את הכח השופע בחודש אדר, היא אות ק'.

שתי האותיות הללו דומות מאוד, שניהם האותיות היחידות שיש להם חלק שמאלי 

נפרד שעומד לעצמו. אלא שבאות ה' הקו השמאלי מקביל לתחתית הקו הימני, ובאות 

ק' הקו השמאלי נמשך ויורד מטה מעבר לגבול האות7. 

בזוהר8 מבואר שיש תהום פעורה בין האות ה' לאות ק':

אשת חיל אָת דילה ה'.

6. פרק ה'.

7. ידוע בתורת האותיות כי הצד הימני של האות הינו הצד שמסמל את המשפיע - הקב"ה, והצד השמאלי 

מסמל את המושפע - האדם, נמצא שההבדל בין שתי האותיות הוא בצד של האדם, מה הוא עושה בקבלת 

ההשפעה, וכפי שיתבאר בהמשך.

8. תרומה קמח ע"ב.
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אשת זנונים אָת דילה ק'.

עלינו להבין מה עניינם של אותיות אלו, מה ההבדל ביניהם, ומדוע האות ה' מסמלת 

את האשת חיל, והאות ק' את האשת זנונים.

עוד יש להבין -

הגמרא במסכת שבת9 דורשת את רמזי הכ"ב אותיות, ואומרת על האות ק' להיפך 

מדברי הזוהר:

קו"ף - קדוש.

ויש לברר כיצד ניתן ליישב את דברי הזוהר עם דברי הגמרא: האם האות ק' מסמלת 

קדושה או טומאה?

עבודת היחידים בעקבתא דמשיחא 

ישיר  באופן  הנוגעים  יסודיים  דברים  נקדים  אדר,  חודש  עבודת  את  לבאר  בכדי 

לתקופתנו ומצבינו בו.

מרן החפץ חיים זיע"א בספרו 'ציפית לישועה'10 שואל שאלה עצומה -

המשנה במסכת סוטה11 מתארת את הדרדור הנוראי שיהיה בעקבתא דמשיחא, קודם 

ביאת המשיח:

בעקבות משיחא חוצפא יסגא, ויוקר יאמיר... ומלכות תהפך למינות ואין 
תוכחת... וחכמות סופרים תסרח, ויראי חטא ימאסו, והאמת תהא נעדרת, 

נערים פני זקנים ילבינו... פני הדור כפני הכלב וכו'.

ואיום.  נורא  מצב  בעולם  יהיה  הגאולה  שקודם  שבתקופה  היא  הדברים  משמעות 

האנושות תגיע למקום הנמוך ביותר שיכול להיות.

מעתה, תמוה מאוד: כיצד יתכן שהמשיח יבא לדור נמוך וחשוך שכזה? מה הוא ימצא 

שם?

משיב החפץ חיים - 

כל מה שאמרו במשנה על מצב הדור בעקבתא דמשיחא, הוא רק חצי סיפור!

9. שבת קד ע"א.

10. פרק א'.

11. סוטה מט ע"ב.
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הזרם  יהיה  זה  בחוצות.  הטומאה תשתולל  ברחוב,  האוירה  תהיה  זו  אמנם 

המרכזי.

אבל עדיין יהיו יחידים שילכו נגד הזרם, ישמרו על טהרתם וקדושתם בתוך כל 

הזוהמא, וילחמו על כך חרף כל הקשיים.

ובזכות אותם יחידים, ועבורם - יבא המשיח!

ואחד  וביד כל אחד  "יחידים".  יהיה כח של "ציבור", אלא  בעקבתא דמשיחא לא 

לבחור ולהחליט האם הוא רוצה להיות מאותם יחידים ה'שׂוחים נגד הזרם' ונלחמים 

על שמירת יהדותם כנגד הסביבה הקלוקלת.

תפקידנו למשוך את הארת הר סיני עד לעקבתא דמשיחא

הסיבה לכך שקודם ביאת המשיח מוכרח להיות דרדור כה גדול בציבוריות החיצונית, 

היא מפני שרק כך ניתן לגלות את האור הגדול ביותר.

אין זה חכמה לזעוק: "ה' הוא האלקים"! כאשר הקב"ה נגלה לעם ישראל במעמד הר 

סיני, וראו בחוש את כל האמת.

אין זה חידוש שהאמונה זכה וברורה כשעם ישראל הלכו במדבר במשך ארבעים שנה, 

מוקפים ענני כבוד, ומושגחים בהשגחה ניסית פרטית בכל פניה ופניה.

תהומות  התפרצות  כדי  עד  ומתרבה  הולך  שהחושך  בזמן  דמשיחא,  בעקבתא  רק 

זהו   - יחידים: ה' הוא האלקים!  זעקה מפי  זאת נשמעת  ובכל  הטומאה לכל עבר, 

שלימות התיקון12. 

הירידה שאנו חווים בדורנו, לא נגרמה מן השמים לשם עצם הירידה והשפלות, אלא 

היא נועדה להיות רקע לגילוי הגדול של אותם יחידים שלמרות הסביבה המטונפת יחיו 

תחת הזעקה "ה' הוא האלקים".

אם היו מתארים לאנשים מלפני חמש מאות שנה את מצב העולם בדורנו, גודל 

הכפירה, ריבוי הטומאה וקושי הנסיונות. ומעידים בפניהם שלמרות כל אלו - 

יהיו כוללים מלאים וגדושים באברכים בני תורה, שומרי מסורת הקודש, אשר 

שלהבת התורה והמצוות בוערת בקרבם. הם לא היו נותנים לכך סיכוי הגיוני. 

12. ובזה יבואר אף דברי הגמרא )חגיגה דף יד.( "רב דימי אמר שמונה עשרה קללות קילל ישעיה את ישראל 

ולא נתקררה דעתו עד שאמר להם המקרא הזה ירהבו הנער בזקן והנקלה בנכבד". מה עניין הקללות הללו? 

אלא שזהו החושך שבתוכו יתגלה האור, למרות שכבר לא יהיו אז חכמי ישראל שיאירו לדור כולט, אלא 

כל אחד יצטרך להדליק לעצמו.
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העמידה כנגד נסיונות דורנו, היא לפיד אש הזורח בתוך החשיכה!

המשיח יבא רק לדור שכזה, משום שתכלית התיקון היא דווקא כאשר יש סביבה טמאה 

שלמרות הכל נמשכת בתוכה קדושה מאירה.

עבודת דור עקבתא דמשיחא היא:

למשוך את הארת הר סיני עד לתחתית הקומה, הרגלים - עקבתא דמשיחא.

מוטל עלינו לגלות שאותה הארה עליונה נספגה בנו עד כדי כך, שהיא עדיין קיימת 

ומאירה גם בדור הכי רחוק ומנותק ממעמד הר סיני. 

עבודה זו היא עניינה של ה"קדושה" - למשוך הארה מהעולם העליון – הקדושה, אל 

העולם התחתון13. 

עבודתנו להעתיק את האות ה' הראשונה אל האות ה' האחרונה

עבודתנו בעולם באופן כללי, היא להעתיק את הגילוי האלוקי הקיים ב'כסא הכבוד', 

ולקיימו גם בעולמנו התחתון. בכך תלוי תיקון הבריאה והבאתה לשלימותה.

ובענין זה, נאמר בפסוק14: 

מַיִם לַה', וְהָאָרֶץ נָתַן לִבְנֵי אָדָם". מַיִם שָׁ ָ "הַשּׁ

מבאר הגר"א15: השמים הם המקום שבו הגילוי של הקב"ה כבר קיים, ואילו בארץ יש 

הסתר, והקב"ה נתן לבני האדם את הארץ - כדי שיעשו ממנה שמים! כלומר, בכדי 

שיגלו את הקב"ה גם בארץ.

תהליך הגילוי ועבודתנו בגילוי, רמוזים באותיות שם הוי"ה - 

י' - מסמלת את שורש וראשית הגילוי האלוקי, ובחלק זה לרוב רוממותו אין  האות 

לנו השגה.

האות ה' הראשונה - מסמלת את הגילוי של הקב"ה ב'כסא הכבוד', הנקרא גם "השמים 

העליונים". זהו הגילוי המפורט כפי שהוא בשלימותו. 

האות ה' האחרונה - מסמלת את עולם העשיה הנמוך, אליו אנו צריכים להעתיק את 

הגילוי האלוקי השלם - הנמצא בשמים העליונים.

13. לדוגמא ב'קידוש' של שבת אנו מושכים הארה רוחנית עליונה אל תוך הסעודה הגשמית הנמוכה שלנו, 

וזה עניינו של הדין "קידוש במקום סעודה", ואכמ"ל.

14. תהילים קטו, טז.

15. יהל אור דף ל"ט ע"א בד"ה טעם.
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על כך אמרו בגמרא16:

אמר הקב"ה לא אבוא בירושלים של מעלה - עד שאבוא לירושלים של 
מטה.

תפקידנו להאיר את הגילוי של הקב"ה הקיים ב"ירושלים של מעלה" אצלינו 

 - ענין  כל  אין להקב"ה  יתבצע בפועל  ועד שזה לא  ב"ירושלים של מטה". 

כביכול - בירושלים של מעלה, ולכן הוא לא יבוא לשם.

האות ו' - מסמלת את החיבור בין האות ה' הראשונה לאות ה' האחרונה. כלומר, היא 

מסמלת את העבודה המוטלת עלינו למשוך את הארת הגילוי האלוקי הקיימת למעלה 

- אלינו למטה.

פירוט זה קיים גם בעבודת האדם ביחס לעצמו -

בנשמת האדם קיימים שלשה חלקים, הנקראים: נפש רוח ונשמה.

הנשמה - היא המקור העליון של האדם, בו הוא קיים בשיא שלימותו. כנגד 

אות ה' הראשונה.

הנפש - היא מציאות האדם בעולם הזה. כנגד האות ה' האחרונה.

הרוח - היא הכח המחבר ומקשר בין המקור העליון לכלי התחתון. כנגד האות 

ו'.

תפקיד כל אדם הוא להשלים את אישיותו השוכנת בעולמנו החשוך, ולגלות בה 

את אותה הארה הקיימת במקורו העליון, בעולם הנשמות, וזה על ידי הבחירות 

הטובות שהאדם עושה בכוח חלק ה'רוח'. 

ומתי מסמלת טומאה ק' מסמלת קדושה  מתי האות 

- האם היא  וליישב את הסתירה  ק',  עניינה של האות  ניגשים לבאר את  אנו  בזאת 

מסמלת את הקדושה או את הטומאה.

בין באות ה' ובין באות ק' קיים חלק שמאלי הנפרד מגוף האות.

החלק שבצד ימין בכל מקום מסמל את הצד המשפיע, ואילו החלק השמאלי - את הצד 

המקבל, המושפע.

16. תענית ה ע"א.
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אריכות הרגל של האות ק' מסמלת את המקבל שמושך את השפע שהושפע אליו, 

ומורידו למטה.

ובזה יש שתי אפשרויות - 

באות ה' הראשונה -המסמלת את הגילוי האלוקי העליון - המשיכה כלפי מטה היא 

קדושה. ענינה הוא למשוך את ההארה העליונה אל תוך העולם הנמוך.

אך באות ה' האחרונה - המסמלת את האדם המקבל בעולם הנמוך - המשיכה כלפי 

מטה היא טומאה. היא מבטאת את השלכת ההשפעה האלוקית לתהום, הנעשית על ידי 

אדם שמבזבז את האנרגיה האלוקית שנשלחה אליו עבור נפילה אל מעמקי הקליפות.

זהו החילוק בין הק' המסמלת קדושה, לק' המסמלת אשת זנונים. הראשונה שייכת 

למשיכת הה' הראשונה, והשניה למשיכת הה' האחרונה.

בענין זה נוסיף פרפרת קטנה:

הפער בגימטריה בין האות ה' לאות ק', הוא צ"ה.

צ"ה בגימטריה 'המן'.

צ"ה גם בגימטריה "כס יה", וגם "כסא דוד".

כלומר, גם דוד המלך וגם המן הרשע עסקו בניסיון להפוך את האות ה' לאות ק'.

אך ההבדל ביניהם הוא תהומי: 

דוד המלך משך את ההשפעה האלוקית כלפי מטה - במטרה להביאה לידי גילוי 

גם בעולם הזה.

ואילו המן הרשע -להבדיל בין הטהור לטמא- ביקש לסלק ולנתק את ההארה 

האלוקית מהעולם הזה, ולהשליכה כלפי מטה אל התהום17.

17. גם השם 'דניאל' בגימטריה צ"ה. 'דניאל' כולל בתוכו את השם אדנו"ת בתוספת האות ל'. השם אדנו"ת 

הוא הגילוי שאנו משיגים כעת בעולם הזה, ולכן בכל מקום שנכתב שם הוי"ה אנו קוראים אותו אדנו"ת, 

משום שזהו הגילוי שאנו משיגים כיום. הל' המצורפת לשם אדנו"ת מבטאת את העליה כלפי מעלה, כלומר 

דניאל חיבר את העולם הזה לגילוי העליון. ואכמ"ל.
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אסתר סוף כל הניסים

והנה, איתא בגמרא18:

למה נמשלה אסתר לשחר? לומר לך מה שחר סוף כל הלילה, אף אסתר 
סוף כל הנסים.

ביאור הדברים: 

יש מציאות בעולם בה הקב"ה מאיר ופועל באופן גלוי וניסי. כאשר הגילוי הראשון 

היה ביציאת מצרים, שאז נעשה גילוי עוצמתי ואדיר, ונשפעה הארה עליונה ביותר. 

וזהו "סוף כל  במשך הזמן הגילוי הזה הלך ונחלש, עד שבזמן אסתר היה לו סוף, 

הניסים".

ככל שמתרחקים מאותה הארה ראשונה, כך האור של הגילוי נחלש ומתעמעם. 

בזמן אסתר כבר היה נס מוסתר שכמעט לא הובחנה בו יד ה'. ומאז עד עת הגאולה 

כבר אין חידוש הארה כלל.

חודש אדר - הזמן החשוך ביותר בשנה

בכל שנה בחודש אדר אנו עומדים גם כן באותו מצב של 'סוף ההארה'.

כאשר בחודש ניסן מושפעת הארה עליונה אדירה, שאינה מותאמת כלל לפי דרגתנו. 

ובמשך השנה אנו צריכים לספוג את אותה הארה אל תוכנו. 

ומכיון שחודש אדר הוא החודש האחרון לפי מנין חודשי השנה הנזכר בתורה, נמצא 

אם כן שזהו החודש בו כמעט ונסתיימה לגמרי אותה הארה. זהו החודש החשוך ביותר 

והרחוק ביותר מההארה האלוקית שהושפעה בשנה הזו. 

נועד להוות מבחן באיזו מידה נספגה ההארה  החושך 

עבודתנו בזמן החושך של חודש אדר היא לעמוד במבחן.

כפי שהזכרנו קודם לענין עקבתא דמשיחא, כך גם לענין חודש אדר - הסיבה שההארה 

הראשונית הולכת ונחלשת עד כדי סילוקה לגמרי, הוא לא כדי שנהיה אנשים נמוכים 

בעבודת ה' חלילה. אלא זה נעשה בכדי שלמרות החושך הגדול נתגבר ונחוש מחוברים 

אל הקב"ה, ובכך נפעל גילוי גדול יותר.

18. יומא כט ע"א.
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ניצבים במבחן: כמה מתוך הארת השנה  נמצא, שבזמן החושך שבחודש אדר אנו 

ספגנו לתוכנו.

אינה  האלוקית  וההארה  גמור  חושך  ישנו  כאשר  רק  לערוך  ניתן  הזה  המבחן  את 

קיימת. במצב כזה ניתן להבחין מי באמת רכש את ההארה במהלך השנה וספג אותה 

אל תוך תוכו, עד כדי כך שלמרות שבחוץ ישנה חשכה הוא ממשיך לחיות בקרבת 

אלוקים מלאה.

הדבר דומה למבחן הנערך בין תלמידים. בתחילה אמנם ישנם 'שאלות חזרה' 

שניתן להציץ בספרים בכדי להשיב עליהם.

אבל בשעת המבחן עצמו שנעשה בכדי לבחון ולבדק את רמת ידיעתם של 

התלמידים, אסור להסתכל בספרים. 

ברור הדבר, כי כל מציאות המבחן נועדה לבדוק מה האדם ספג לתוכו ומה הם 

ידיעותיו גם ללא עזרת הספרים. 

 - עושים שטייגען  כולם  כולם מתרוממים,  לומדים,  ציבורית שכולם  אוירה  כשיש 

הפעולות נעשות מכח הרבים. אבל כאשר הציבוריות רקובה ובואשת, וכל אחד נשאר 

להתמודד לבדו כנגד הטומאה, אז מתגלה מי רכש את ההארה האלוקית באמת, ומי 

עשה זאת רק מכח הסחף החיצוני אחר הציבור. 

העולה מן הדברים, שהמבחן לכל אדם מה רכש אל תוכו במהלך השנה, יכול להתקיים 

רק כאשר הוא נמצא בנקודה החשוכה ביותר. 

כיצד לידת משה רבינו מכפרת על פטירתו?

על פי האמור נבאר ענין נוסף -

אחד מהאירועים המשמעותיים שאירעו בחודש אדר, הוא פטירת משה רבינו. על פניו 

זהו זמן של חושך גדול - הארת 'משה רבינו' תמה. וכבר מצינו שכשעם ישראל חשבו 

שמשה רבינו מת, התוצאה הייתה נפילה גדולה עד כדי עשיית 'חטא העגל'.

ובאמת, כאשר המן הפיל גורל לבחון באיזה חודש כוחו של עם ישראל חלש, ועלה 

בידו חודש אדר, שמח שמחה גדולה -

אמר: נפל לי פור בירח שמת בו משה!19

19. מגילה י"ג ע"ב.
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הגמרא מוסיפה ומציינת:

ולא היה יודע שבשבעה באדר מת ובשבעה באדר נולד.

נותר לנו כלום  נולד בחודש זה, הלא לא  ותמוה, מה מועיל לישראל שמשה רבינו 

מלידתו כאשר הוא לבסוף גם מת באותו חודש!

יתירה מזו, בדרך העולם כאשר אדם נולד בתאריך מסוים, ולדאבון כל לב נפטר אחרי 

כמה שנים באותו תאריך, הרי למעשה זוכרים את תאריך הפטירה, והוא משמעותי 

הרבה יותר מיום לידתו. 

במה שהוא  הזה  החודש  בחולשת  בכך שהבחין  הרשע  המן  צדק  לכאורה  כן  ואם 

בסיס  יש בהחלט  הענין  לפי מה שנתבאר שבעומק  ובפרט  העולם,  מן  אז  הסתלק 

ולכל  ניסן  לחודש  יחסית  האור,  והחלשת  חשיכה  של  זמן  הוא  אדר  שחודש  לכך 

חודש אחר.  

גילוי הארתו פטירת משה רבינו היא השלמת 

כתשובה לכך ניתן לומר שני נוסחאות, ושניהם משתלבים עם נקודת הדברים שאנו 

עומדים עליהם - 

הדרך הראשונה לבאר היא - 

את  להשלים  סיים  לא  לדאבונו  האדם  כאשר  רק  והפסקה  לחדלון  נחשב  שהמוות 

תפקידו וייעודו. 

כפי  ותפקידו בעולם.  ייעודו  יום, השלים את  ונפטר באותו  רבינו שנולד  אך משה 

ומחדש  ליום  מיום  צדיקים  של  שנותיהם  וממלא  יושב  "הקב"ה  חז"ל20:  שאמרו 

לחדש".

נמצא אם כן, שהיום בו השלים משה רבינו את ייעודו בעולם, וגילה את הארתו בכל 

עוצמתה, זהו יום של גילוי גדול, ולא יום של הסתרה.

סילוקו של משה הוכיח על ספיגת הארתו בישראל

המהלך השני לבאר זאת - 

מוות מסמל חושך והסתרה רק כאשר הוא מהווה הפסקה של ההארה. 

20. קידושין לח ע"א.
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אך כאשר משה רבינו מת, הארתו לא פסקה. וכפי שאומרת הגמרא21:

ודקדוקי סופרים נשתכחו  וגזירות שוות  וחמורין  אלף ושבע מאות קלין 
בימי אבלו של משה.

אמר רבי אבהו: אף על פי כן החזירן עתניאל בן קנז מתוך פלפולו.

כאשר לומדים את התורה כנתונים חיצוניים בלי הבנה והפנמה של פנימיות הדברים, 

רצף מספרים  זה כמו לקרוא  זוכרים את הדברים.  ובוודאי שלא  פנימי,  אין חיבור 

חסרי הקשר. 

אבל כאשר מבינים את המהלך, מה עומד מאחורי כל הלכה, הלימוד הופך לחוויה, 

ובאופן הזה נעשה חיבור פנימי לתוכן הדברים, והם לא נשכחים גם במותו של הרב.

כשאדם מבין את ה'לוגיקה' וההיגיון של תרגיל בסיסי בחשבון, הוא לא צריך 

ב את זה נכון, כי על פי הרעיון הראשון שלמד מרבו  את המלמד לידו בכדי לְחַשֵׁ

את כללי התחביר והגיונו, הוא יודע לחשב לבד כל תרגיל מסוג זה.

לעומת זאת, כשמלמד מדקלם לתלמידיו תרגילים בחשבון, כולל התוצאות 

שלהם, גם אם התלמידים ידעו לחזור על כך, אין כל ערובה לכך שהם באמת 

הבינו את הרעיון שעומד מאחורי התוצאות, ורוב הסיכויים שהם לא ידעו לבצע 

כראוי תרגיל אחר שלא למדוהו במפורש.

והנה, משה רבינו הוריד לישראל את התורה בפנימיותה ובמלא רוחבה. 

אך מאחר ובזמן מתן תורה היתה כפיית הר כגיגית22. הרי הם לא התחברו אליה מבחירה 

ממש, מתוך הבנה פנימית באמיתתה, ומשמעות הדבר שעם ישראל לא התחברו לגמרי 

לתוכן הפנימי של התורה, ולא חוו אותה באישיותם עד הסוף.

זו הסיבה שאחר מתן תורה, כאשר הם חששו שמשה רבינו הסתלק מהם, מיד נואשו 

וחיפשו תחליף במקומו, ונכשלו בחטא העגל.

שורש החיסרון היה במה שלא התחברו מספיק למהות התורה ופנימיותה, כי אילו 

התחברו לחלוטין לאמיתתה וליופייה ומתיקותה לא היו נבהלים מחסרונו המדומה של 

מנהיגם, כי בכל מצב יש להם את התורה כמנהיגת דרכם.

בבינתם  וספגו  היה של ארבעים שנה במדבר, שבהם עסקו בתורה,  שְׁ אולם לאחר 

את עומק דברי התורה בכל רוחבם והיקפם23. הם הגיעו לחיבור פנימי כה עמוק, עד 

שפטירת משה רבינו לא השפיעה עליהם. ואכן הלכות שנשתכחו - הוחזרו בפלפולם.

21. תמורה טז ע"א.

22. שבת פח ע"א.

23. וכדברי הגמ' )עבודה זרה ה:( "לא קאי איניש אדעתיה דרביה עד ארבעין שנין".



עֲבוֹדַת הַשִּׂמְח  |  טו      הָ בְּחוֹדֶשׁ אֲדָר         

נמצא שדווקא בזמן פטירתו של משה רבינו, התגלה כמה הארתו של משה רבינו נספגה 

בסופו של דבר בתוך עומק ליבם של ישראל, שהרי לא נבהלו אז כמו בימי חטא העגל, 

והחזירו בפלפולם את תורתו, כי הם התחברו להיגיון ולהבנה הפנימית שבתורה. 

נולד מחדש "תורת משה", כי אז  משמעות הדבר, שיום פטירתו הוא אכן היום בו 

התגלה מציאותו של משה רבנו לדורות עולם. 

החושך  הוא  הזה  החודש  מעלתו של  הרשע. שדווקא  המן  להבין  יכל  לא  זה  ואת 

ידה מתגלה מעלתם  על  כי  וסילוק ההשפעה,  והריחוק ממקור ההארה,  בו,  הקיים 

של ישראל הדבקים באורה בכל מצב, ונראה בעליל עד כמה נספגה באמת ההארה 

האלוקית בתוכנו. 

כאותו מבחן הנעשה ללא כלי עזר, ובו מתגלה מה נספג בלב התלמיד באמת.

התורה  את  וקיבלו  ישראל  חזרו  הניסים-  כל  -סוף  אסתר  בימי  כן,  מחמת  דווקא 

מאהבה24. מפני שרק בזמן החשיכה וסילוק האורה, אז מתגלה עומק האהבה והחיבור 

הפנימי העומד בזכות עצמו, גם כשלכאורה מקור ההשפעה אינו משפיע עוד כבתחילה.

אבילות - התבוננות במה שחסר 

מעתה נשוב לתחילת הדברים, ונבאר כיצד ניתן לצוות על האדם להיות ב'מצב' של 

אבלות או שמחה - 

בהלכות אבלות ישנה חובה על האדם לבטא צער ועצב על קרוביו, כאשר המטרה 

בקיום הלכות אלו היא להפנות את האדם להתבונן על החסר שיש לו.

אילו האדם יבחר שלא להתאבל על פטירת קרוביו, הרי זה מהווה זלזול עצום בהם. 

כי הוא כביכול מצהיר בכך שלא קיבל מהם כלום עד עתה, ולא חש כלל בחסרונם.

וכך גם בחודש אב אנו מצווים לנהוג בדיני אבלות, בכדי לעורר אותנו להתבונן על 

בית המקדש, מה קיבלנו ממנו בעבר ומה חסר לנו עתה בחורבנו. שלא יהיה מצב 

חלילה, בו אנשים חושבים שהם מסתדרים לגמרי במצבם הנוכחי, ובית המקדש כלל 

לא חסר להם.

נמצא, כי עניינה של האבלות הוא - לחיות את החיסרון.

24. שבת שם.
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שמחה - התבוננות במה שיש

המקביל לכך הוא עבודת השמחה.

בכל מועד ומועד אנו מקבלים מהקב"ה השפעה עליונה מסוימת כפי עניינו של אותו 

מועד. עלול להיות חלילה מצב בו האדם לא יבחין כלל בהשפעה שהוארה אליו, והיא 

תחלוף ותעבור ממנו והלאה.

ודפוס  'ספר' בעל כריכה מפוארת  הדבר דומה לאדם שנותן לחברו במתנה 

משובח. כשבתוך הספר ישנם דברי חכמה מופלגים, העשויים לשנות את חייו 

של הקורא מן הקצה אל הקצה ולהביאו למיצוי שלימותו בתכלית.

- כוונתו לומר לו: אל  כאשר נותן המתנה אומר למקבל: תשמח עם הספר! 

תתמקד בנוי החיצוני של הכריכה והדפים, אלא קרא את התוכן, התבונן בו, 

ותבחין מהו גודל עוצמת המתנה שהענקתי לך.

לשם כך נצטווינו "ושמחת בחגך". עניינה של עבודת השמחה היא להפנות את שימת 

הלב להתבוננות מה קיבלנו משמים בחג הזה. כאשר מבינים את גודל המתנה - השמחה 

רבה, וממילא קניינה וספיגתה באישיות האדם גדלה שבעתיים.

נמצא, כי עניינה של השמחה הוא - לחיות את המתנה.

עבודת השמחה בחודש אדר - חשבון נפש חיובי

זו היא גם כן עבודת השמחה של חודש אדר, ונבאר.

בכדי שהאדם יוכל להתקדם ולכבוש מדרגות חדשות, הוא מוכרח להשלים את רכישת 

המדרגות הקודמות שקיבל מאת ה' יתברך.

והנה, חודש אלול הוא זמן של חשבון נפש, וגם חודש אדר הוא זמן של חשבון נפש.

אך בעוד בחודש אלול החשבון נפש הוא: במה אני לא טוב, ומה חסר לי.

בחודש אדר החשבון נפש הוא: במה אני כן טוב, ומה יש לי.

הציווי "משנכנס אדר מרבים בשמחה", עניינו ומשמעותו היא: להתבונן על הקניינים 

הרוחניים שרכשנו במשך השנה החולפת מניסן שעבר ועד עתה, על החיבור להקב"ה 

ותורתו שספגנו, ולשמוח בזה.

דווקא בחודש זה שיש בו הארה מועטה ממרומים, כפי שנתבאר, זה הזמן שבו מתגלה 

קניינו של האדם באמת, לפי הרמה הרוחנית שיש לו בזמן זה. 
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ועל כך הוא חייב לשמוח, בהתבוננות על החצי כוס המלאה שיש לו, ואמנם אולי זה 

רק 'חצי כוס'.., אך זה בהחלט 'מאת אחוזים' של קניין אמיתי אצלו, ואדם רוצה בקב 

שלו, ובבחינת "יגיע כפיך כי תאכל".

עבודת השמחה הזאת מהווה גם הכנה לקבלת ההשפעה בשנה הבאה. משום שכל זמן 

שהאדם אינו מרגיש בשלמות קניינו, אין לו כוחות ויכולות להתקדם לעבר הארות 

חדשות, אלא הוא עסוק עדיין בחסרונו, ועל כן מצווים אנו להתבונן בקרבת האלוקים 

שזכינו לה במהלך השנה האחרונה. 

וכך, לאחר חודש של שמחה וסיפוק מההארה של השנה הקודמת שנקנתה בנפשו 

ובאישיותו של האדם - ניתן לגשת עם אנרגיות ורצון אל החודש הבא, ראש חדשים - 

חודש ניסן, בו מתחילה השפעת הארה חדשה, אותה נספוג בשנה הבאה בעז"ה.


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מְחָה הֵיפֶךְ הָעַצְלוּת הַשִּׂ
] ב [ ה  חָ מְ שִׂ בְּ ם  י בִּ רְ מַ ר  דָ אֲ ס  נַ כְ נִּ ֶ שּׁ מִ

משנכנס אדר מרבים בשמחה

המשפט המפורסם ביותר בקשר לחודש אדר, הוא הציווי שהורו חז"ל25:

משנכנס אדר מרבים בשמחה.

ויש להתבונן: מדוע כבר מראשית החודש צריך לשמוח? אמת הוא הדבר שבימי 

הפורים אירעו ניסים עצומים שראוי לשמוח עליהם, אך מדוע כבר מתחילת החודש 

נצטווינו לשמוח?! 

ניסי  מפשטות הדברים נראה, ש'חודש אדר' בעצמותו הוא סיבה לשמחה, גם לולי 

הפורים שאירעו בו. ויש להבין טעם הדבר.

בנוסף, יש להבין, כיצד אדם יכול להכניס את עצמו למצב של שמחה, והרי לכאורה 

בו, אבל בציווי של חז"ל  נמצא  או לא  בו  נמצא  רגשי מציאותי שהאדם  זהו מצב 

ז"ל  כמאמרם  ממנו,  כשרחוקים  גם  הזה  למצב  להיכנס  מעשית  דרך  שיש  מבואר 

"מרבים בשמחה".

יסוד העפר - מקור העצבות והעצלות

באדם  המידות שיש  כלל  את  קדושה' מחלק  'שערי  בספר  זיע"א  ויטאל  חיים  רבי 

רוח,  עפר,  בבריאה:  דבר  בכל  שיש  יסודות  ארבע  כנגד  ראשיים,  מינים  לארבעה 

מים, אש. 

הבריאה התחתונה והרחוקה ביותר מהקב"ה היא ה'עפר'. 

בזה יבואר מדוע העפר מפורט כל כך למליארדי גרגירים. שכן ככל שמשהו 

קרוב יותר לקב"ה, כך הוא יותר מאוחד, וככל שהוא רחוק יותר - כך הוא יותר 

מפורט ומלא נפרדות. 

עלינו לדעת, שמכל יסוד יוצאים תכונות שונות, חיוביות ושליליות.

25. תענית כט ע"א.
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ה'שערי  וז"ל  והעצלות,  העצבות  הם  העפר,  מיסוד  היוצאות  השליליות  התכונות 

קדושה':

והוא  אחת,  ותולדותיה  פרטיו,  בכל  העצבות  מידת  ממנו  העפר  יסוד 
העצלות לקיים התורה והמצות מפני עצבונו על השגת קניני הבלי העולם 
הזה, או על היסורין הבאים עליו. ואינו שמח בחלקו בשום דבר, גם עינו 

לא תשבע עושר.

והדרך להתמודד כנגד העצבות והעצלות, היא באמצעות השמחה, וכדבריו שם:

השמחה התדירית בחלקו, כי כל דעבדין מן שמיא לטב.

וגם לזרז עצמו בתכלית השמחה בעבודת קונו וכמו שכתוב: "שש אנכי על 
אמרתך כמוצא שלל רב".

כלומר, יש לאדם לשאוב שמחה משני יסודות, האחת בדרך סור מרע: להפנים ש"כל 

דעביד רחמנא לטב עביד", וגם מה שנראה רע וקשה, באמת הוא טוב ומוביל לתוצאה 

חיובית. והשניה בדרך עשה טוב: להתמקד בהארה הרוחנית שהקב"ה משפיע עליו 

בכל עת, בבחינת "שש אנוכי על אמרתך". 

יסוד העפר בחודש אדר  שליטת 

והנה, כשנשוה את מעגל השנה ליממה אחת, נמצא, ש'ימות הקיץ' משולים ליום, 

ו'ימות החורף' משולים ללילה, סוף שעות השינה.

והנה, ה"שינה אחד משישים במיתה"26. המיתה זהו זמן שליטת כח העפר על האדם. 

צריך  הוא  מזה  ולצאת  השינה,  שעות  בסוף  נמצא  האדם  הלילה  בסוף  באמת  וכך 

להתעורר בהתגברות כארי, כלשון השולחן ערוך27, ולפי זה נמצא שחודש אדר - הוא 

סוף הלילה, הרי זה בזמן שיסוד ה"עפר" הטמון בשינה בשיא שליטתו, ועל כן כעצה 

להילחם ביסוד העפר, הורו לנו חז"ל לשמוח, שזו תהיה עבודתנו בחודש אדר.

וכיצד  אמיתית?  לשמחה  להגיע  הראויה  הדרך  מה  לברר  עלינו  שומה  כן,  ועל 

באפשרותנו להתגבר על העצלות והעצבות, ולצאת מיסוד כבדות העפר?

26. ברכות נז ע"ב.

27. או"ח א, א.
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ולהתנתק מכח הצמצום להתחבר לאור אין סוף 

התשובה לכך טמונה ביסוד הבריאה28:

העולם כולו בנוי משני חומרים: 'אור אין סוף' שמהותו להתגלות ולהשפיע בלי גבול, 

ו'כח הצמצום' שמהותו להגביל ולחסום את השפע. 

אילו היה קיים רק אחד מהכוחות האלו, לא היתה מתקיימת הבריאה. שאם היה רק 

'אור אין סוף', הרי מצד עצמותו כל דבר יהיה בלתי מוגבל, ולא יהיה ניתן לגלות את 

הבורא ואור הנהגתו כשאין גבולות וגדרים, ולעומת זאת כח הצמצום לבדו היה מונע 

כל אפשרות לגילוי אור כל שהוא. 

רק השילוב המדויק בין שניהם יוצר את מגוון הברואים הרחב, עם ההנהגות השונות 

ודרכי ההשפעה הרבים שיש. 

ל'כח  או  סוף',  אין  ל'אור  האלו,  הכוחות  משני  לאחד  להתחבר  יכולת  יש  לאדם 

הצמצום'. וכמובן, הדרך הנכונה היא לדבוק ב'אור אין סוף' ולהיות חלק ממנו. כי 

'כח הצמצום' פועל צמצום עד כדי כיליון, לעומת ה'אור אין סוף' הרוצה להתפשט 

ולהשפיע חיוּת ללא גבול. 

נמצא שהחיבור ל'אור אין סוף' מביא לאדם נצחיות אין סופית.

והנה, כשרצונו של האדם לא מתממש, הרי הוא חווה את 'כח הצמצום' בעוצמה, 

ואם הוא נותן לכוח שלילי זה לשלוט עליו, לחוש את ידו הקשה של הצמצום והדחק, 

ועל ידי זה הוא מתמלא ברגשות שליליים של עצבות וכעס, הרי כח שלילי זה נעשה 

חלק ממנו29.

לעומת זאת, כשאדם מתמקד בחייו רק בשפע הבא מה'אור אין סוף', ואינו נותן לכח 

הצמצום לתפוס אצלו מקום ולהשפיע עליו, הרי הוא נעשה בזה מחובר למקור השפע, 

וממילא מקבל השפעת חיות ואנרגיה ושמחה.

בהתבוננות  החיובי,  במבט  דבר  בכל  להתמקד  השמחה":  "עבודת  של  תוכנה  זו 

במציאות ההשפעה, ולא לתת לכח הצמצום להשתלט ולהפעיל את הרגשות. 

זוג נפלאה ומיוחדת בעלת מעלות  סיפר אברך שנשוי כבר חמש שנים לבת 

רבות, אולם לדבריו הוא מרגיש שיש לו הפרעה גדולה בקשר, מחמת איזה 

פרט די שולי וצדדי. 

28. והתבאר בהרחבה בהקדמה למאמרי "תומר דבורה".

29. וזה ביאור הענין שהכועס "משבר כלים בחמתו" )שבת קה:(, ואכמ"ל.
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חמש שנים הוא סובל רק מפני שההתמקדות שלו היא בפרט השולי, במקום 

להתמקד בעשרות המעלות החיוביות.

הרי זה ממש דומה להתנהגותו של המן, שלמרות מעמדו הרם ושכל העולם 

אֶת  רֹאֶה  אֲנִי  ר  אֲשֶׁ עֵת  כָל  בְּ לִי  שֹׁוֶה  אֵינֶנּוּ  זֶה  "וְכָל  אמר30:  לו,  משתחווים 

הוּדִי". כַי הַיְּ מָרְדֳּ

כשאדם מתמקד בחלק של ה'חסר', הוא מתחבר ממילא ל'כח הצמצום', והעצבות 

משתלטת עליו, ומכאן הוא נופל אל החידלון, העצלות והמוות. 

אך כשהוא משכיל להתמקד בחלק החיובי של ה'יש', הוא מתחבר ל'אור אין סוף' 

ולמקור ההשפעה, וממילא הוא מתמלא שמחה ואושר, וחייו נעשים מלאי אושר וסיפוק. 

שליטת עמלק היא בחודש אדר

בזאת נבאר גם מדוע עבודת "מחיית עמלק" נעשית דוקא בחודש אדר -

ויש בזה שלש סיבות, המשתלבות זה בזה.

הסיבה הראשונה מבוארת ב'שפת אמת'31:

"ראשית  בניסן חודש האביב, כמו שכתוב  בני ישראל  כי ראשיתן של 
גוים הוא באדר שבו מתחיל הקש לצמוח  תבואתו". אבל עמלק ראשית 

כמו שכתוב "ובית עשו לקש".

וכן הוא לעולם הקליפה קודם לפרי. אבל בני ישראל צריכין להקדים עצות 
לבטל הקליפה והפסולת.

כלומר, חודש אדר הוא הזמן שבו מתחיל להתפתח החלק של הקליפה שבתבואה.

הסיבה השניה: בזוהר כתוב ש'עמלק' הוא כנגד חלק ה'רגלים' שבגוף האדם32. ומאחר 

שחודש ניסן הוא 'ראש' לחודשים ולשנה, נמצא שחודש אדר הוא ה'רגל' והסוף של 

השנה, ולכן מתאים ששם הוא מקום אחיזתו של עמלק.

סיבה שלישית: על פי דברי רבי צדוק הכהן מלובלין זיע"א33:

כחו של עמלק שורש הנחש להשליך את האדם בעצבות, וכמו שנאמר 
"אשר קרך", שהפשירך והצנינך.

30. אסתר ה, יג.

31. שקלים תרנ"ה.

32. זוה"ק ח"ב סד ע"ב.

33. פרי צדיק זכור אות ה.
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העצבות  בא  שממנו  ה'עפר'  יסוד  שולט  אדר  שבחודש  האמורים,  הדברים  לאור 

והכבדות לאדם, יובן היטב מה שעיקר כוחו של עמלק להחליש את האדם ולהכניס בו 

עצבות, הוא דוקא בחודש אדר.

ונראה כי שלשת הסיבות הללו הן באמת שורש אחד, ונרחיב ונבאר -

נאמר בפסוק34:

ב אֶל הֶעָפָר. ל שָׁ ל הָיָה מִן הֶעָפָר וְהַכֹּ הַכֹּ

'עפר', ובמהלך חייו הוא צריך להצמיח בעפר  כל אדם מתחיל את החיים בבחינת 

גידולים שונים, כשבסיומם הוא חוזר שוב אל העפר, ונשאר בידו רק מה שהצמיח.

הרי זה כתהליך צמיחת התבואה: בתחילה יש רק 'קש', לאחר מכן צומחת 

בתוכה תבואה, ובסוף התבואה נקצרת ושוב נשאר רק קש.

בסיום החיים, ישנם בני אדם שנשארים עם עפר ריק מתוכן, ויש שמילאו את עצמם 

בספיגת אורות אלוקיים, וקצרו תבואה רבה במהלך שנות חייהם. 

עמלק הוא שורש ה'נחש', שמקומו הוא ב'עפר'35 דוקא, כי אין לו כל תוכן אמיתי 

ולכן הוא נשאר לנצח עפר כמו שהוא מיסודו. ומחמת כן כל מגמתו  להצמיח בו, 

ותכליתו הוא לצרף עוד ועוד אנשים להיות גם הם בתוך העפר, ולכן הוא מכיש והורג 

בני אדם. 

והנה, אחיזת הנחש בבני האדם הוא רק ב'עקביהם', כלומר דווקא בחלק התחתון 

שבאדם. 

וביאור הדבר, שהאדם בחלקו העליון יכול להיות מרומם עד למאד, אך עיקר בחינתו 

נמדדת במה שהוא הצליח להחדיר את האמת העליונה אל תוך גופו החומרי. קניין  

אמיתי ומהותי נמדד בכמה האדם הצליח ל'הרגיל' את עצמו במצוות ומעשים טובים, 

עד שמעלות אלו חדרו ובאו אל חלקו הנמוך ביותר. 

בגוף האדם, ה'רֶגֶל' הינו המקום הרחוק ביותר מן הראש, ולכן ה'הֶרְגֵל' הוא 

ההיפך מן ה'חשיבה' המתוכננת שבראש.

אדם מרומם זה, כבר אינו בבחינת 'עפר' כלל, כי הוא רומם את עצמו לגמרי, וממילא 

אין לנחש כל אחיזה בו. לעומת זאת אדם שלא קנה קנין מהותי בחייו, אזי לפחות חלקו 

התחתון נשאר בבחינת 'עפר', וממילא יש לנחש אחיזה בו, ה"י.

34. קהלת ג, כ.

35. בראשית ג, יד.
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חודש 'אדר', הוא גמר השנה, בבחינת 'רגלים'. זה הזמן לבחון כמה האדם קנה קניינים 

בהארה העצומה שהוא קיבל בראשית שנת החודשים - ניסן, והיכן הוא עומד כעת.

ועל כן, עמלק שהוא שורש ה'נחש' מבקש לנצל שעה זו לזרוע יאוש, להתחבר ל'כוח 

הצמצום', ולהראות שנשארנו כעפר כמו שהיינו בתחילה, וזהו סוד העצבות, המובילה 

אל העצלות והחידלון.

רֶךְ". הקור מורה  דֶּ ר קָרְךָ בַּ עמלק הכניס בישראל קרירות, כלשון הפסוק36 "אֲשֶׁ

על עצירת תנועה ומוות, וגם העפר הוא קר במהותו. 

ולא נשאר מכל השנה  יצא ל"ריק",  עמלק מנסה להחדיר את המבט שהכל 

כלום. מה שהיה הוא דרך "מקרה" בעלמא, ואין צירוף בין דבר לדבר שמוביל 

ליעד אמיתי, אלא הכל 'פסיבי' חסר משמעות וללא חיוּת והובלה למטרה.

וכדי להילחם באותו עמלק - עלינו לעבוד את עבודת השמחה: דהיינו, להתמקד במה 

שאכן זכינו לרכוש, ולשמוח על כל דרגה של 'קרבת אלוקים' שיש לנו.



36. דברים כה, יח.
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יָמֵינוּ ר' בְּ עֲנִית אֶסְתֵּ עֲבוֹדַת 'תַּ
ר דָ אֲ שׁ  דֶ וֹ ח לְ ד  עַ ן  סָ י נִ שׁ  דֶ וֹ ח מֵ ה  רָ אָ הֶ הַ ת  עַ פָּ שְׁ הַ

ניסן! הארת פורים המקורית היתה בחודש 

בימי הפורים ישנה השפעה רוחנית מיוחדת וכפי שהאריז"ל מביא ב"שער הכוונות"37 

היא  ניצלו  בה  והדרך  ישראל,  לעם  גדולה  סכנה  היתה  הנס  שבאותה שנה שאירע 

באמצעות הארה גדולה ונדירה הנקראת "הארת אבא", שאינה קיימת בזמן אחר בשנה.

ובימים אלו של ימי הפורים מידי שנה אנו זוכים שוב לקבל הארה עצומה זו.

ולכאורה יש להקשות קושיה עצומה:

כפי  ניסן!  היתה בכלל בחודש  הנס, ההארה המדוברת  אירע  בה  הרי באותה שנה 

שמפורש במגילה שהגזירה נחתמה בי"ג ניסן והתבטלה בט"ז ניסן38.

ואם כן, מדוע במשך הדורות אנו עוסקים בקבלת ההארה הזו בחודש אדר?

הרי חודש אדר הוא רק הזמן שבו תכנן המן לקיים את גזירתו הרעה, ולבסוף נהפוך 

 - הוא אשר ישלטו היהודים בשונאיהם. אך ביטול הגזירה כבר התרחש שנה קודם 

בחודש ניסן, וזהו לכאורה הזמן שבו האירה ההארה העליונה!

'תענית אסתר' בכל שנה? מדוע מתענים 

נתבונן בשאלה נוספת:

בכל שנה בתאריך י"ג אדר אנו מתענים "תענית אסתר". 

ביום זה היתה המלחמה, ובו נעשה הנס בפועל, כאשר "ונהפוך הוא, אשר ישלטו 

היהודים המה בשונאיהם". 

בטעם התענית, כותב המשנה ברורה בשם הטור39, שהוא זכר לכך שבזמן המלחמה 

עם ישראל צמו והתענו. 

37. שער הכוונות, פורים. 

38. אסתר ג, ז-יב.

39. משנ"ב סי' תרפו סק"ב.
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ויש להבין, אמנם באותה שנה היו צריכים להתענות כדי לעורר רחמים ולנצח במלחמה. 

וכי כל שנה אנו  זו.  אך כעת שאנו כבר לאחר הניצחון, מה המקום לעשות תענית 

חוזרים ונלחמים שוב?

י"ג לחג הפורים? מה ענין המספר 

באופן כללי נראה שיש קשר בין המספר י"ג לחג הפורים:

הגזירה היתה בשנת הי"ג למלכות אחשורוש, הפור קבע את הגזירה בי"ג אדר, ולדעות 

מסויימות זה היה באדר ב' שהוא החודש הי"ג, והגזירה נגזרה בי"ג ניסן. 

מה הענין של המספר י"ג? וכיצד הוא שייך להארת חג הפורים?

י"ג אדר - החשוך ביותר בשנה

נבסס את הדברים הבאים על דברי המהר"ל40.

כשהמן הרשע ביקש לגזור כיליון על עם ישראל, הוא חיפש את הזמן החשוך ביותר 

בשנה, הזמן בו הם הכי מנותקים מהארת הקב"ה, ומצא זאת בחודש אדר. בי"ג בחודש.

מדוע חודש אדר הוא הזמן החשוך ביותר? ומדוע דוקא י"ג בו, ולא א' בחודש?

ביאור הענין - 

בכל שנה אנו מקבלים הארה חדשה בחודש ניסן, שהוא "ראש חודשים", ומכח אותה 

הארה אנו מתקיימים בכל השנה כולה, כשהמטרה היא שבסופו של התהליך נפנים 

- נקבל הארה חדשה,  ונספוג את ההארה בשלימותה לתוכנו, ואז בחודש ניסן הבא 

גבוהה יותר. וכך חוזר חלילה מידי שנה, ובזאת אנו מתעלים שלב אחרי שלב ומתקנים 

את הבריאה. 

נמצא שהנקודה הרחוקה ביותר ממקור האור, היא בסיום חודש אדר. בכ"ט אדר. 

והנה, המן חיפש את התאריך בשנה שיש בו הארה רוחנית הכי חלשה שיש, ואם כן 

מדוע בחר את י"ג באדר, ולא את כ"ט אדר?

מבאר המהר"ל:

הארת החג מתחילה תמיד שלושים יום קודם, וכפי שיש ללמוד מההלכה "שואלין 

ניסן,  חודש  הארת   - ולכן  יום"41.  שלושים  הפסח  קודם  הפסח  בהלכות  ודורשין 

40. אור חדש עמוד קנא.

41. פסחים ו ע"א.
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שמתחילה בי"ד ניסן - יום הקרבת הפסח, מתחילה באמת כבר בי"ד אדר.

וממילא יוצא שהזמן החשוך ביותר בהארת השנה - הוא דוקא י"ג באדר!

המן רצה למעט את ההשפעה בתחילת השנה, 
כדי לפגוע בעוצמה בסופה!

נוסיף על כך ונאמר:

קבלת  את  השנה  בתחילת  להחליש  תכנן  הוא  ביותר:  עמוקה  כוונה  היתה  להמן 

ההשפעה, ואז לשוב ולהזיק בסוף אותה שנה, כאשר ההארה שבלאו הכי חלשה, תהיה 

חלשה הרבה יותר.

ונבאר - 

בכל שנה יש אתערותא דלעילא של ירידת אור רוחני בט"ו ניסן, וההתחברות של 'עם 

ישראל' לקבלת ההשפעה הזו נעשית על ידי ההכנה בי"ד ניסן בהקרבת קרבן הפסח 

ובעסק ביעור החמץ הרומז ליצר הרע. 

המן רצה למנוע את כלל ישראל מלקבל את ההארה הזו. ועלה במחשבתו שאילו הוא 

ימתין לאחר שקיבלו אותה בליל הסדר, כבר לא תהיה לו יכולת להרוס. ולכן הוא ביקש 

לתפוס רגע לפני שמתחילה הארת השנה החדשה, ולפני שעושים את פעולת ההכנה 

לקבלת ההארה.

ולכן הוא חתם את הגזירה בי"ג ניסן.

כך הוא תכנן לבטל את החיבור בין ישראל להקב"ה כבר בתחילת השנה, ועל ידי שהוא 

יגרום שמתחילת השנה לא תבוא הארה איכותית, ממילא בסיום אותה שנה - החושך 

יהיה גדול בהרבה!

ואכן, אם המן היה מצליח בתוכניתו להוריד את ישראל למצב רוחני ירוד בתחילת 

השנה, ומרדכי לא היה מעורר את כולם לקבוע תענית ושק ואפר יוצע לרבים, היתה 

נפגמת כל ההשפעה של השנה הבאה. וממילא בסיומה של אותה שנה - בי"ג אדר, 

כבר לא יהיה קיום לישראל, ח"ו. 

ונמצא שהנידון על הגזירה באדר היה כבר בחודש ניסן שבשנה הקודמת: האם תהיה 

הארה חזקה וממילא גם בסיום השנה בחודש אדר תישאר השפעתה, או שיהיה פגם 

כבר בראשית ההארה וממילא בחודש אדר כבר לא ישאר ממנה מאומה.

בזה יתבאר מדוע המן עסק בקביעת הגזירה בחודש ניסן, כי זהו הזמן שבו מתקבלת 

ההארה לשנה כולה, והוא היה 'אסטרולוגוס גדול' – כלשון האריז"ל, והיה יודע היטב 

אופן תהליך ההשפעה הרוחנית שמגיעה לישראל בכל שנה.
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בזאת יובן שאותה הארה רוחנית גדולה של ימי הפורים באמת ניתנה בחודש ניסן ]של 

ניתנה בעצמה  השנה הקודמת[, וכפי שכל הארה מתחדשת בחודש זה, אלא שהיא 

ובחוזק שמשפיע עד סיום השנה בי"ג אדר.

מדוע לא קבעו את החג בי"ג אדר?

אמנם, קשה עתה ביותר: מדוע באמת אנו חוגגים את ימי הפורים בחודש אדר ולא 

בחודש ניסן  שאז עיקר ההשפעה שהוא ביקש לעקור?

על כך צריך לומר שאמנם המקור והשורש של ההארה היה בחודש ניסן, אך הביטוי 

של ההארה הוא בחודש אדר, שבו אמורה להיות חשיכה גמורה - והתברר שמאירה 

הארה עצומה למעלה מהכללים וההיגיון.

אך עדיין נותר להבין: מדוע אנו חוגגים את הימים י"ד וט"ו אדר - הימים בהם נחו 

מהמלחמה, ולא את יום המלחמה עצמו - י"ג אדר, שהוא היום החשוך ביותר, והוא 

היום שבו נעשה הנס והאירה ההארה?!

- תענית אסתר,  י"ג באדר  כמו כן עלינו לבאר את ענין התענית שאנו עושים ביום 

כפי שהוקשה לעיל: מדוע אנו זקוקים לזה בכל שנה ושנה, האם בכל שנה מתחדשת 

המלחמה ואנו צריכים שוב לעורר רחמים?

ירידת השפע האלוקי כפי שנרמז  סדר 
בשמות אדנו"ת הוי"ה ואהי"ה

נבאר ענין יסודי בסדר ירידת ההשפעה האלוקית לעולם -

בספר 'שערי אורה' כתוב שיש שלשה גילויים כלליים של הקב"ה: שם אדנו"ת, שם 

הוי"ה, ושם אהי"ה. ונבאר -

התפיסה השטחית רואה בכל המציאות אוסף של כוחות טבע עצמאיים, ריבוי כוחות 

שאין קשר ביניהם, וזה נקרא "אלהים אחרים". 

אך אברהם אבינו חידש את הגילוי של שם אדנו"ת.

הוא הביט בעולם, ראה בירה דולקת, והבין שחייב להיות בעל הבית אחד על כל כוחות 

הבריאה. מוכרח להיות מישהו מעל כולם שיצר אותם, מנהיג אותם, ומעניק להם כח 

חיים תמידי. 
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של  והתכלית  לו המטרה  התגלתה  לא  עדיין  אדון"42,  קראו  "אברהם  נאמר  זה  על 

הקב"ה, אבל הוא כבר הכיר בקיומו של הבורא ושהוא מנהל את הכל. 

ובא משה רבינו השיג מעלה נוספת: גילוי שם הוי"ה.

על כך נאמר בתחילת פרשת וארא43: 

י לָהֶם".  מִי הוי"ה לאֹ נוֹדַעְתִּ י וּשְׁ דָּ אֵל שַׁ "וָאֵרָא אֶל אַבְרָהָם אֶל יִצְחָק וְאֶל יַעֲקֹב בְּ

עניינו של שם הוי"ה הוא - תוכנית ומטרה בבריאת העולם ובקיומו.

הפירוש של שם הוי"ה הוא "היה הוה ויהיה"44, כלומר, יש לעולם 'יעד' שיוצא מנקודת 

'מוצא', ופועל ב'הוה' על מנת להגיע ליעד הרצוי בעתיד. וכפי שאומרים בתפילה: 

"ה' מֶלֶךְ ה' מָלָךְ ה' יִמְלוֹךְ לְעוֹלָם וָעֶד" - העולם צועד במסלול מהעבר דרך ההוה אל 

העתיד.

גילוי זה התחדש ביציאת מצרים, ולכן שם הוי"ה מוזכר שוב ושוב בפרשיות אלו, 

ומודגש כל העת שמטרת המכות והמופתים היא "וידעתם כי אני הוי"ה"45 – עליכם 

לדעת שיש כאן תוכנית שהעולם צועד אליה. 

בהמשך, במעמד מתן תורה התגלו פרטים נוספים: מהו המסלול שבו העולם צועד אל 

היעד - דרך התורה והמצוות. ומיהם הצועדים במסלול זה ומובילים את העולם אל 

עבר היעד שנקבע לו - הם כלל ישראל.

שלב גבוה יותר של גילוי הוא - שם אהי"ה.

עניינו של שם אהי"ה, הוא הרצון להיות ולהתגלות. כלומר - הרצון להצעיד את העולם 

לעבר היעד.

שם הוי"ה מבטא את ההנהגה בפועל במסלול עד היעד, ושם אהי"ה מבטא את הרצון 

והשאיפה לקיים את המסלול הזה.

הרחמים העצומים הטמונים בשם אהי"ה

בשם אהי"ה טמון כח רחמים עצום, משום שהרצון העליון להוביל לעבר היעד עושה 

הכל בכדי לתקן את כל המכשולים שבדרך, וכשצריך, אף למחול גם מעבר למידת הדין 

כדי שהעולם ימשיך לצעוד לעבר היעד.

42. ברכות ז ע"ב.

43. שמות ו, ג.

44. אין הכוונה רק לומר שהבורא מתקיים לנצח, כי אז היה אפשר לומר "נצח".

45. שמות ז, ז.



לב  |   להתבונן



משל למה הדבר דומה - 

אבא עשיר הקים בית ספר כדי לחנך בו את בנו. ועל מנת שהבן יהיה מחונך 

כיאות, כמובן שאף הוא מונהג לפי הכללים הרגילים ומקבל עונשים כשצריך 

וכיוצ"ב.

באחד הימים אותו בן עשה מעשה שלפי הכללים הרגילים צריך לסלק אותו 

זה  מהמוסד, אולם באותו רגע אומר האב: כל מה שהקמתי את בית הספר 

בשביל לחנך בו את בני, אם זורקים אותו מהמוסד, אין סיבה להמשיך לקיים 

אותו. ולכן, הרצון הפנימי - שהבן יתחנך שם, גובר על הכללים ומפעיל רחמים 

עליונים שמשאירים את הילד במוסד. 

וכך בנמשל: כל זמן שישראל חוטאים, הם מקבלים עונשים כדי להחזירם למוטב. אבל 

כשהם יורדים עד לתחתית ומגיעים למצב שלפי מידת הדין צריך לכלות אותם, מיד 

מתעורר הרצון העליון של שם אהי"ה ופועל להשאיר את עם ישראל קיימים, שהרי 

אם יכרתו - לא יתקיים היעד של העולם. 

גילוי הנהגת שם אהי"ה אחרי מעשה העגל

הפעם הראשונה שבה התגלו הרחמים העליונים של שם אהי"ה, היה לאחר חטא העגל 

- באותה שעה שחטאו התברר שהתורה לא נספגה כראוי בלבבות ישראל, ואם כן נמצא 

שמתן תורה לא השלים את תכליתו ולכאורה על העולם לחזור לתוהו ובוהו, כפי התנאי 

המפורש שהיה מלכתחילה שאם לא יקבלו את התורה יחזור הכל לתוהו ובוהו46.

בוֹדֶךָ",  באותה שעה ביקש משה רחמים על ישראל, ואמר להקב"ה: "הַרְאִינִי נָא אֵת כְּ

כלומר, אני רוצה לגלות ולהשיג את הנהגת הרצון העליון שהוא מעל ההנהגה הרגילה. 

את הרצון הראשוני שהוא יצר את כל המערכת, שהוא כח יותר עליון יותר מזה שמנהיג 

אותה בפועל.

וכתשובה לבקשתו גילה לו הקב"ה את י"ג מידות הרחמים, שכולם מושרשים בשם 

'אהי"ה', שהוא הגילוי שנמצא עם כלל ישראל לקיימם בכל צרותיהם ובכל הגלויות. 

לו הקב"ה47: "אם תעשו לפני כסדר הזה", שתתחברו למקור הרצון העליון  ואמר 

למעלה  עליונים  לרחמים  תזכו  אז  וחזקה,  אמיתית  בתשובה  אליו  ותשובו  הזה, 

משורת הדין.

46. עבודה זרה ה ע"א.

47. ראש השנה יז ע"ב.
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י"ג הגילוי המיוחד של שם אהי"ה רמוז במספר 

הגילוי הנשגב של שם אהי"ה רמוז במספר י"ג, ונבאר - 

כל פרט במציאות מורכב משש צלעות, מעלה מטה וד' רוחות - כמו קובייה. וכן יש בו 

'י"ב גבולי אלכסון'48, כלומר, שנים עשר 'קווי מיתאר' המחברים את הקצוות של ששת 

הצלעות. ולכן המספר י"ב מבטא את המבנה הגשמי החיצוני של כל דבר.

הפנימית שלו.  'הנקודה האמצעית' שהיא המהות  את  דבר  בכל  יש  זה,  על  בנוסף 

לדוגמא, חדר בנוי משש קירות וי"ב גבולי אלכסון, והנקודה האמצעית היא המהות 

שלו כגון: היותו 'בית מדרש' או להבדיל 'חדר אוכל'.

במשל שהזכרנו קודם מהמוסד שלומד בו הבן, המספר י"ב מסמל את המבנה החיצוני 

של המוסד ומערכת ההנהגה הרגילה שלו, ואילו המספר י"ג מסמל את המהות הפנימית 

שלו - שהוא הרצון לגדל ולחנך בו את בנו של המייסד.

לאור זאת מובן מדוע השם אהי"ה רמוז במספר י"ג, מפני שהשם אהי"ה מבטא את 

התכלית הפנימית של קיום כל העולם, שהוא רצון ה' להביאו אל היעד בתיקון העולם 

במלכות ה'.

הארת אהי"ה מתגלה דוקא בזמן החושך הגדול

והנה, הגילוי של הארת שם אהי"ה, מתחדש ומתגלה רק במצב של חושך והסתר פנים 

מוחלט. שהרי רק כשאין סיבה לקיום מצד הכללים - מתגלה השפע שמאיר למעלה 

מהכללים. 

ויורדים עד לתחתית, באופן שלפי ההנהגה  כלומר, רק כאשר כלל ישראל חוטאים 

הרגילה אין עוד הצדקה לקיומם בעולם, רק אז מתגלה הגילוי המיוחד של ברית י"ג 

מידות, שמאירה את התכלית הפנימית שאינה יכולה לוותר על כלל ישראל.

דבר זה נרמז במזמור י"ג בספר תהילים, שם נאמר:

יטָה עֲנֵנִי ה' אֱלהָֹי,  י... הַבִּ נִּ נֶיךָ מִמֶּ יר אֶת פָּ סְתִּ חֵנִי נֶצַח, עַד אָנָה תַּ כָּ שְׁ עַד אָנָה ה' תִּ

ירָה  אָשִׁ ישׁוּעָתֶךָ  בִּ י  לִבִּ יָגֵל  י  בָטַחְתִּ ךָ  חַסְדְּ בְּ וַאֲנִי  וֶת...  הַמָּ ן  אִישַׁ ן  פֶּ עֵינַי  הָאִירָה 

י גָמַל עָלָי. לַה' כִּ

זה מדבר על מצב של חשיכה  מבאר החיד"א על אתר: דוד המלך במזמור 

והסתר פנים נוראים, ודוקא במצב זה עתיד להתגלות אור גדול וישועה פנימית 

48. ספר יצירה.
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'ואני  דוד  מסיים  כך  ועל  עשרה.  ברית שלש  הארת  של  עניינה  כפי  ביותר, 

בחסדך בטחתי'.

ובזה נבין מה היתה הטעות הגדולה של המן הרשע - 

אמנם הוא היה 'אסטרולוגוס' גדול, וידע להביט בחכמת המזלות, ולפי זה הוא הגיע 

- שבו נגמרת ההארה  י"ג אדר  למסקנא שהזמן החשוך ביותר בשנה יהיה בתאריך 

שניתנה בחודש ניסן בתחילת השנה.

אולם הוא לא ידע ולא הבין שדוקא בזמן שהחושך גדול ביותר, מתגלה הארה עליונה 

ועוצמתית ביותר, הלא היא הארת ברית י"ג, שמבטיחה את קיומם של כלל ישראל 

בכל מצב.

התענית בי"ג אדר כדי למשוך את ההשפעה 
המחודשת של שם אהי"ה

כעת ניתן להבין מהי מטרת התענית בכל שנה בתאריך י"ג אדר - 'תענית אסתר':

מאחר שבאותו יום יש את החושך הגדול ביותר בשנה - שהרי זהו הזמן הרחוק ביותר 

מקבלת ההארה בחודש ניסן בתחילת השנה, לכן עלינו לעמול ולהתאמץ כדי להמשיך 

הארה חדשה ועליונה של שם אהי"ה, שתאיר את החושך ותגלה שפע מחודש וגבוה 

יותר מהמערכת הרגילה.

וכשם שבזמן נס פורים כלל ישראל התענו והתאמצו כדי להאיר את ההארה המחודשת 

והעליונה של שם אהי"ה, כך בכל שנה כדי לקבל את הארת הפורים עלינו לעשות 

מעשה מצידנו, להתחבר אל הקב"ה ולהתעלות לגובה רוחני עליון שיעורר את השפעת 

ההארה המיוחדת הזו.

ההארה  מתגלה  שבו  למרות  זה,  ליום  חז"ל  קבעו  לא  הפורים  שמחת  את  ואמנם, 

המיוחדת של 'ברית שלש עשרה'. מפני שאת החג קובעים תמיד בזמן שבו מסיימים 

למשוך את ההארה ופנויים לספוג אותה לתוכנו. וזה מתאים רק בימי המנוחה ש"נחו 

מאויביהם" - י"ד וט"ו אדר, שבהם כבר סיימו לעסוק בהמשכת ההארה, ועתה פנויים 

להתמקד בעבודת הספיגה וההפנמה של השפע האלוקי הייחודי שזכינו לו.


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ל יְמֵי הַפּוּרִים חוֹק שֶׁ יקּוּן הַשְּׂ תִּ
ל גֶ עֵ הָ א  טְ חֵ בְּ שֶׁ  ' ק חֵ צַ לְ וּ  מ וּ ק יָּ וַ ' ל  עַ ר  פֵּ כַ לְ

כח השחוק בחודש אדר

בספר יצירה49 מבואר סדרן של י"ב האותיות, שכל אחת מהם רומזת לכח השפעה על 

חלקי הבריאה, שגם הם מחולקים  לי"ב חלקים, והם י"ב חודשים, י"ב מזלות, י"ב 

שבטים וי"ב תכונות הנפש.

וכך נאמר שם על האות ק'50 - 

המליך אות ק' בשחוק, וקשר לו כתר וצרפן זה בזה וצר בהם דגים בעולם, 
ואדר בשנה, ורגל שמאל בנפש זכר ונקבה.

מבאר שם הגר"א:

שחוק באדר - "משתה ושמחה ליהודים" כו', וכן הגאולה באלף הששי שבו 
עתיד הקב"ה לעשות מחול לצדיקים כו'.

האם הצחוק הוא טוב או רע?

ויש להתבונן: האם ה'צחוק' הינו דבר חיובי או שלילי?

מחד - 

חטא העגל מכונה "ויקומו לצחק"51, וגם חטאיו של ישמעאל נקראים "מצחק"52. 

ואמרו חז"ל53: "אסור לאדם שימלא פיו שחוק בעולם הזה".

גם הליצנות היא בכלל הצחוק, והיא בודאי מידה גרועה. במדרש54 קראו על עמלק את 

ה וּפֶתִי יַעְרִים". כֶּ הפסוק55: "לֵץ תַּ

49. פרק ה'.

50. משנה ז'.

51. שמות לב, ו.

52. בראשית כא, ט.

53. ברכות לא ע"א.

54. שמות רבה כז, ו.

55. משלי יט, כה.
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מאידך - 

יצחק אבינו ע"ה נקרא על שם הצחוק56 -

רָה יִצְחָק... וְאַבְרָהָם  ר יָלְדָה לּוֹ שָׂ נוֹ הַנּוֹלַד לוֹ אֲשֶׁ ם בְּ קְרָא אַבְרָהָם אֶת שֶׁ וַיִּ
ה לִי אֱלהִֹים  רָה צְחֹק עָשָׂ אמֶר שָׂ נוֹ. וַתֹּ לֶד לוֹ אֵת יִצְחָק בְּ הִוָּ נָה בְּ ן מְאַת שָׁ בֶּ

מֵעַ יִצְחַק לִי. ֹ ל הַשּׁ כָּ

ה  תֶּ מִשְׁ "יְמֵי  הינם:  הפורים  וימי  בשמחה"57,  מרבים  אדר  "משנכנס  אדר:  בחודש 

מְחָה"58. וְשִׂ

ינוּ", ובספרי הפנימיות60 מבואר  פִּ חוֹק  שְׂ לֵא  יִמָּ וכן על ימי העתיד לבא נאמר59: "אָז 

שהתענוג של לעתיד לבא ותחיית המתים יהיו בזכות יצחק אבינו וכח ה'צחוק' יתגלה 

אז שייך לו.

ומעתה עלינו לברר: מה עניינו של הצחוק? האם הוא חיובי או שלילי? טוב או רע?

יותר משאר המועדים? מה הייחודיות של השמחה בפורים 

עוד יש להתבונן: מהי עבודת הצחוק והשמחה המיוחדת לפורים, שהרי בכל המועדים 

ךָ", וכפי שאנו אומרים בנוסח  חַגֶּ בְּ מַחְתָּ  נצטווינו להיות בשמחה, כמו שנאמר61: "וְשָׂ

מְחָה". התפילה: "מוֹעֲדִים לְשִׂ

ובוודאי יש הבדל בין השמחה של פורים לשמחה שבמועדים, שהרי בפורים יש ענין 

של התפרצות שמחה מעבר לכל הגבולות, "עד דלא ידע"62 בסילוק הדעת, מה שלא 

מצינו בשאר המועדים. 

בנוסף, מובא בחז"ל63:

כל המועדים עתידין להבטל וימי הפורים לא יבטלו, שנאמר: "וזכרם לא 
יסוף מזרעם".

אם כן, עלינו להבין מה תוכנהּ של עבודת השמחה והצחוק המיוחדים לפורים?

56. בראשית כא, ג-ו.

57. תענית כט ע"א.

58. אסתר ט, כב.

59. תהילים קכו, ב.

60. ליקוטי תורה פרשת וזאת הברכה. הרמ"ז ריש פרשת תולדות.

61. דברים טז, יד.

62. מגילה ז ע"ב.

63. מדרש משלי, וראה רמב"ם מגילה ב, יח.
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יציאה מהחוק צחוק - 

ביאור הענין -

הפירוש של המושג צחוק הוא - יציאה מן החוק. 

"צחוק" נוטריקון צא מהחוק.

ניתן לראות זאת גם במציאות הגשמית, שכל יציאה מהסדר הרגיל מעוררת צחוק.

הצחוק הראשון בתורה הוא, כשאברהם אבינו הוליד בן בגיל מאה שנה, שזו יציאה 

גמורה מהמסגרת והמערכת הרגילה. 

בדרך רמז נוסיף, שהצחוק של אברהם אבינו היה מחמת היותו בן ק' שנה, וכבר 

ראינו בדברי הספר יצירה שהאות ק' היא שורש כח הצחוק.

כי עניינו של ה'חוק' הוא צמצום והגבלה לפי הכללים, וכנגד זה הצחוק - מבטל את 

החוקים והכללים. 

גם בלשון חז"ל64 מצינו "טפח עצב" ו"טפח שוחק". 'צמצום' מול 'מרחב'.

ואולם, ביציאה מן ה'חוק' יש שתי אפשרויות, לטובה ולרעה:

הצחוק המתוקן של יצחק, מול הצחוק של זרעו הפגום - עמלק. 

ונבאר - 

סדר העולם המתוקן בנוי על חוק

באופן כללי העולם הזה בנוי על חוק וכללים, יש דין ויש דיין. והסיבה לכך היא משום 

שרק כך נהיה 'מחונכים' ונצעד בדרך הנכונה לעבר התכלית הרצויה.

ולפיכך היציאה מן ה'חוק' במובן הפשוט של ההתעלמות מקיומו וחובתו ו"לעשות 

ממנו צחוק", היא חטא גדול ביותר. 

זה גודל העוון של 'כת ליצנים' שאינם רואים פני שכינה. ועל כך אמרו בעלי המוסר: 

"ליצנות אחת דוחה מאה תוכחות". כי הצחוק מהסוג הזה מונע את קיום החוק ומבטל 

את היכולת של הקב"ה להשפיע ולהנהיג את האדם בדרך הראויה65. 

וזה הסיבה לכך שאסור לאדם למלא פיו שחוק בעולם הזה, כי כל תופעה של צחוק 

היא הפקעה מהסדר הנכון והראוי. ואנו חייבים להתנהל אך ורק לפי החוק והמשפט 

של כל דיני התורה, ואין כל מקום לקלות ראש והפקרות.

64. עירובין ג ע"ב.

65. ראה מסילת ישרים פרק ה.
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הנהגת הרחמים שמעל החוק

אולם - כנגד זה יש 'צחוק מתוקן', והוא הצחוק שאינו מבטל את החוק, אלא מגלה 

הנהגה עליונה למעלה ממנו.

טרם נבאר הענין נקדים את דברי הרמח"ל שמרחיב ביסוד זה, וזה תמצית דבריו66:

שתי מידות שם הקב"ה לנהג בם את עולמו, אחת - מידת המשפט, ואחת 
- מידת השליטה והממשלה היחידית. 

מידת המשפט היא מידת הטוב ורע, שבה תלויים כל עניני הטובות והרעות 
בכל תולדותיהם; ומקור המידה הוא הסתר פני טובו, והעלם שלמותו. 

יתברך,  היא מידת תיקון כל הנבראים בכוחו  היחידית  מידת הממשלה 
והולכת  הסובבת  והיא  לזה,  ראויים  היו  לא  עצמם  שמצד  פי  על  אף 
לבד;  השלמות  אל  דבר  כל  לסבב  עצמו,  המשפט  דרכי  בכל  בהעלם 
זז  לא  שנתעלם,  פי  על  שאף  יתברך,  הפשוט  טובו  חק  הוא  ומקורה 

מלהשקיף עלינו לטובה. 

ומידת הממשלה היא המתעלמת  ונראית.  מידת המשפט היא המתגלית 
ומסתתרת לפנים.

העולה מן הדברים, שההנהגה של ה'חוק' שהקב"ה קבע בבריאה, אינה סוף דבר, שכן 

היא עדיין צמצום והסתר לפי כללים של שכר ועונש. 

ההנהגה העליונה יותר, היא זו הפורצת את כל הגבולות ומשפיעה שפע רב בלי קשר 

למעשי התחתונים. 

הנהגה עליונה זו נזכה לראות רק לעתיד לבא, כאשר יתגלה שכל המציאות היתה אור, 

וגם מה שהיה נראה לנו כחושך ורע באמת היה טוב מוסתר. 

וזהו הצחוק המרומם, שהוא יציאה מן החוק שאינו מבטלו חלילה, אלא רק מגלה 

הארה והנהגה עליונה ופנימית יותר. 

גילוי "הארת אבא" העליונה ביום הפורים

וזה ענינו של ה'צחוק' בפורים -

האריז"ל כותב67 שבפורים התגלתה הארה עליונה ביותר הנקראת "הארת אבא". 

66. דעת תבונות סימן נ'.

67. שער הכוונות, פורים.
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אין לנו השגה בעניינים גבוהים ונשגבים כאלו, אך ננסה להתחבר ולגעת בשולי העניין, 

ונמחיש במעט את חידוש ההנהגה העליונה הזו, במשל פשוט:

בנו. בכדי  מעשה באב שביקש להקים מוסד לימודים על מנת לחנך בו את 

שהחינוך יהיה טוב, הוא הורה לכל הצוות החינוכי שעליהם להתנהג עם בנו 

יש  וחוטא  שוגה  הוא  ואם  ורחמים,  פנים  בלא משא  הרגילים  הכללים  לפי 

להענישו מבלי להביט לכך שאביו הוא מנהל המוסד. 

גם האב בעצמו בהיותו "מנהל" המוסד, מתנהג עם בנו לפי הכללים, ולפעמים 

אף היה נראה בעיני הבן שאביו כביכול איש רע שמעניש ומגביל.

צריך  פי הכללים הרגילים  נורא, שעל  'בן' עשה מעשה  אותו  הימים  באחד 

להשליך אותו לגמרי מהמוסד. וכך אכן היו נוהגים עם כל תלמיד אחר. 

אולם ברגע זה האבא התהפך מ"מנהל" ל"אבא", והסביר: הרי כל הסיבה לקיום 

המוסד היא כדי לחנך בו את בנו. ולכן, אם נזרוק אותו מכאן, לא יהיה עוד 

סיבת קיום למוסד כולו. וממילא, ברגע זה מתעוררת הנהגת ה"אבא" השורשית 

יותר, ופועלת רחמים להשאיר את הבן במוסד68.

והנה, בעיקרון לא ראוי שהבן ייחשף לגילוי זה, כי מעתה הוא עלול חלילה 

לנצל את מעמדו המיוחד, ושוב יחטא. ועל כן ראוי שהבן יבין שגם הנהגה 

מיוחדת זו לא היתה כביכול בנקל, ואין היא ההנהגה הראויה לפעול בדרך כלל, 

כי יש דין ויש דיין, והדרך להתקדם היא רק בהנהגה לפי כללי הדין והמשפט.

והנמשל: הקב"ה ברא את העולם בכדי להביא אותו ליעד הרצוי באמצעות עם ישראל. 

אָרֶץ"69, משום שרק  יַעֲמִיד  ט  פָּ מִשְׁ בְּ "מֶלֶךְ  ההנהגה הרגילה שלו עמנו היא הנהגת 

בצורה כזו אנו נפעל בדרך הנכונה והראויה. 

אולם בשעה שאנו יורדים עד לעפר ויש סכנת כליה, מיד מתעורר הרצון העליון של 

"הארת אבא", ופועל רחמים לפנים משורת הדין. 

זו היא השורש של י"ג מידות הרחמים, אשר פסגתם במידת "ונקה"  הנהגה 

המעוררת את שורש הרצון העליון, וממילא נותנת מתנת חינם גם למי שאינו 

הגון וראוי לכך. 

68. בדומה לזה מצינו בחז"ל )בראשית רבה יב, טו( "ביקש הקב"ה לברוא את העולם במידת הדין, ראה 

שאינו מתקיים, עמד ושיתף עמה מידת הרחמים". וקשה, אם מידת הדין דורשת שלא לקיים את העולם, 

מדוע באמת לקיימו. אלא שמידת הדין בעצמה אינה חפצה בהחרבת העולם אלא רק בניהולו בצורה נכונה, 

ובשעה שהדין יגרום להחרבת העולם, אזי הדין בעצמו דורש לשתף מידת הרחמים!

69. משלי כט, ד.
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ההנהגה הגבוהה הזו של היציאה מהכללים לכיוון מעלה – אל רצונו יתברך, מתגלית 

רק בשעה שיש ירידה עצומה עד כדי סכנה של כליה. רק בשעה זו אנו רואים שהקב"ה 

הוא "אבא" שדואג לנו תמיד.

ובשעה שמתגלית הנהגה זו, אנו מבינים שגם כל הצמצומים והרע שראינו עד עתה, 

היו בעצם לטובתנו, שהרי אותו ה"אבא" קבע אותם בעבורנו, ובוודאי זו הדרך הנכונה 

להביא אותנו אל תכליתנו. 

הרי זה כאָב המוביל את בנו לחדר ניתוח. אמנם מכאיבים לו שם, אך דוקא על 

ידי כאבים אלו הוא יֵצֵא בריא וחזק יותר. 

צחוק שמבטל את החוק לעומת צחוק שלמעלה מן החוק

נמצא, שישנם שני דרכים להשיג את הגילוי של אור ה' בבריאה:

  - והחוקים של שכר והשפעה כאשר הכל פועל כשורה  האחת, באמצעות הכללים 

לֵכוּ" וכו'71. חֻקֹּתַי תֵּ מְעוּ" וכו'70, "אִם בְּ שְׁ מֹעַ תִּ "וְהָיָה אִם שָׁ

והשניה, באמצעות הגילוי של האור המוסתר בתוך החושך והרע בעצמו. 

האריז"ל כותב72 שהמילה "שחוק" בגימטריה שתי פעמים "אור".

כלומר, יש שני אופנים להכיר את האור - או על ידי האור שמאיר דרך מערכת 

החוק, או על ידי האור שלמעלה מהחוק - וזהו האור הכפול והמכופל הטמון 

במושג "צחוק".

בסיום השנה עמלק עושה ליצנות מכל ההישגים

והנה, 'חודש ניסן' מוגדר כראש החדשים, מקור להשפעה רוחנית לכל השנה כולה, 

ולעומת זאת – 'חודש אדר' הוא סוף וגמר השנה כולה.

כבר פעלתי  "מה  ודכאון מתוך מחשבה:  לעצבות  להיכנס  עלול  בסוף השנה אדם 

השנה", "מן העפר באתי ואל העפר אשוב", ובמהלך השנה לא הצמחתי שום דבר 

רציני מן העפר... 

70. דברים יא, יג.

71. ויקרא כו, ג.

72. עץ חיים שער כא פ"ב.
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אבל אם אדם מתמקד בחלק החיובי של מה שאכן פעל במהלך השנה, מתברר שהעפר 

עצמו הוא חיובי, שהרי כשמכניסים בו זרעים הוא עצמו מהוה סיבה לצמיחה. 

תחיית המתים מכונה בתפילה "מצמיח ישועה" לשון 'צמח', משום שזו בחינה 

שמעלה את האור חדש הבוקע מתוך העפר והמוות בעצמו. 

לימדונו קדמונינו, שעמלק הוא בחינת 'נחש' אשר כל מהותו הוא חיות ב'יסוד העפר', 

וממנו כל חיותו, ועל כן הוא מבקש תדיר למשוך את האדם החי להיות גם כן באותו 

מקום נמוך ושפל, שיכנס לעצבות וחדלון, בבחינת "אֲדָמָה" ללא צמיחה, ולא יעלה 

ה לעליון". מֶּ לרוממות של "אֶדַּ

אך איזה אדם יסכים להיכנס למצב של עצבות דכדוך וחידלון?

לשם כך המציאו העמלקים את ה"ליצנות הדוחה מאה תוכחות", לזלזל בכל דבר 

שבקדושה ולעשות צחוק אחד גדול מכל אפשרות לרצינות ומצפון. זהו ה'צחוק' של 

האומלל. 

את העמלק הזה אנו פוגשים גם בתוך בית המדרש: אלו אותם אנשים שאומרים 

לבני העליה: מה אתה עוסק בעבודה של רוממות? אתה באמת מאמין בזה?... 

אתה באמת חושב ברצינות שיש לך יכולת להתרומם ולהרגיש את פנימיות 

העבודה?... זה סתם אוסף של רגשות דמיוניים!....

ניתן לדון את האנשים האלו לכף זכות. הם כנראה כבר מחוברים יותר ליסוד 

העפר, וחסרה להם היכולת להבין שיש מושג של רוממות אמיתית. ולכן הם 

ציניים וליצנים. זה אולי לא מתוך רוע ממש, אלא כי הם בעצמם באמת מנותקים 

מכל מושג של רוממות ורגשי קודש.

בחטא העגל התברר חוסר החיבור של ישראל לתורה

על פי הדברים האמורים, נבאר את עומק חטא העגל - 

בפרשת כי תשא מובא החטא הנורא שחטאו ישראל ארבעים יום לאחר מעמד הר סיני, 

'חטא העגל'73:

מֵאֶרֶץ  הֶעֱלוּךָ  ר  אֲשֶׁ רָאֵל  יִשְׂ אֱלֹהֶיךָ  ה  אֵלֶּ אמְרוּ  וַיֹּ כָה  מַסֵּ עֵגֶל  הוּ  עֲשֵׂ וַיַּ
תוֹ  ב הָעָם לֶאֱכֹל וְשָׁ שֶׁ לָמִים וַיֵּ שׁוּ שְׁ גִּ עֲלוּ עֹלתֹ וַיַּ חֳרָת וַיַּ ימוּ מִמָּ כִּ שְׁ מִצְרָיִם. וַיַּ

קֻמוּ לְצַחֵק. וַיָּ

73. שמות לב, ד-ו.
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הראשונים מבארים שלא היתה כאן כוונה לעבוד עבודה זרה כפשוטו, שזה לא יתכן 

 - ועוד קודם לכן  לאחר שראו בעיניהם את הגילוי של ה' יתברך במעמד הר סיני, 

ביציאת מצרים ובקריעת ים סוף.

אלא, כלל ישראל הרגישו שאין להם מספיק חיבור פנימי לתורה, עד שכאשר משה 

ביקשו  ולכן  התורה,  את  לעזוב  עלולים  שהם  חששו  חזר,  ולא  למרום  עלה  רבינו 

שתשלוט בהם מידת הדין - שהיא פני ה'שור' שבמרכבה, ועל ידי כך הם יהיו שמורים 

שלא לחטוא. 

ואם כן, החומרה הגדולה של החטא היתה בעצם זה שלא היה להם חיבור פנימי לדברי 

התורה, והיו זקוקים לעזרה חיצונית של מידת הדין כדי שלא יעזבוה. 

וזאת משום שקבלת התורה הזאת היתה בכפיה בבחינה מסוימת, והיתה חסרה חיבור 

פנימי מושלם. וכפי שאמרו חז"ל74: 

כפה עליהם הר כגיגית ואמר להם אם אתם מקבלים את התורה מוטב ואם 
לאו שם תהא קבורתכם.

ולא השכילו  ה'כפיה',  נשארו במצב של  ישראל'  'עם  ובחטא העגל התברר שאכן 

להתחבר באהבה לדברי התורה.  

"ויקומו לצחק" שורש חטא העגל 

קֻמוּ לְצַחֵק". כאשר מיד  והנה, בלשון התורה מבואר שהשיא של חטא העגל היה ב"וַיָּ

ךָ". חֵת עַמְּ י שִׁ ה לֶךְ רֵד כִּ ר ה' אֶל מֹשֶׁ לאחר מכן כתוב75: "וַיְדַבֵּ

רש"י מבאר שהלשון "צחוק" יש במשמעו גילוי עריות ושפיכות דמים. 

ר יָלְדָה  צְרִית אֲשֶׁ ן הָגָר הַמִּ רָה אֶת בֶּ רֶא שָׂ ויש להעיר, שבפרשת וירא על הפסוק76: "וַתֵּ

מְצַחֵק", מבאר רש"י על אתר, שהכוונה לג' עבירות חמורות, ואת המקור  לְאַבְרָהָם 

לפירוש שמדובר על עבודה זרה הוא מוכיח מהלשון האמור כאן: "ויקומו לצחק".

ומאידך בפרשתנו רש"י משמיט את העבירה המרכזית של עבודה זרה, ומזכיר רק את 

שתי העבירות הנוספות של גילוי עריות ושפיכות דמים. ודבר זה תמוה הוא.

קֻמוּ לְצַחֵק"?  ועוד יש להתבונן: מדוע החומרה של חטא העגל מתומצתת בביטוי "וַיָּ

מה יש בו באותו 'צחוק' שהוא גורם לחטא כל כך חמור?! 

74. שבת פח ע"א.

75. שם פסוק ז.

76. בראשית כא, ט.
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הצחוק בחטא העגל - רצון להפטר מהחוק

לאור הדברים שהקדמנו, נשכיל להבין את דבר התורה שמציינת לנו בחטא העגל את 

ההגדרה החמורה של "ויקומו לצחק".

הלא על פניו היה נראה כי כוונתם היא לטובה, שיחול עליהם מידת הדין אשר תשמרם 

מן החטא.

אך זו גופא היתה הטענה על עם ישראל בחטא העגל: אם הגעתם למצב של "ויקומו 

את  לבטל  סימן שבאמת אתם מבקשים  זה  הרי  הזהב,  עגל  לצחק" במהלך הקמת 

החוק בעצמו! 

כי אם יש לכם רצון שמידת הדין תשלוט עליכם כדי שלא תכשלו, ויחד עם זה הינכם 

'מצחקים', אות הוא שאינכם מחוברים לתורה בחיבור הנכון, ובפנימיותכם אינכם 

מבקשים אלא דרך כיצד לפרוק את העול המכביד הזה ולצאת מהחוק.

ובזה יבואר הטעם שרש"י כאן השמיט את הפירוש הפשוט של "ויקומו לצחק" 

דהיינו שעבדו עבודה זרה.

היא לטובה במידת מה, שבקשו  לכאורה שכוונתם  נראה  היה  משום שכאן 

שתחול עליהם מידת הדין ותשמור אותם שלא יכשלו.

אך כאשר יחד עם זה התלווה ה'צחוק' של גילוי עריות ושפיכות דמים, הוכח 

שכל כוונתם לפרוק עול, וזהו יסוד העבודה זרה. 

ורק לאור זאת ביאר רש"י שם77 שצחוק כולל גם חטא עבודה זרה.

הצחוק בפורים - המשך מתוקן ליום הכיפורים 
ידי החיבור לדרגה שמעל החוק על 

מעתה נגלה כיצד הצחוק המתוקן של ימי הפורים מתקן את ה'שחוק' של חטא העגל, 

מפני שהצחוק המתוקן מחבר את האדם אל החוק בעצמו! וכפי שיתבאר -

בתיקוני זוהר78 כתוב שיש דמיון בין פורים ליום הכיפורים, "פורים כיפורים".

ביום  הכפרה  אחר  השניות  הלוחות  במתן  התחיל  העגל  חטא  של  התיקון  והנה, 

הכיפורים79, ובאמת היה אז גילוי ההנהגה העליונה לקבל תשובתם ולתת דרך חדשה 

77. בראשית כא, ט.

78. תיקון כא.

79. תענית כו ע"ב.



מד  |   להתבונן



למרות חטאם הנורא, ופסגתו הוא בתיקון של בניית המשכן.

והנה, נקודת שיא הקדושה במשכן היא ב'קודש הקדשים', בארון העדות, ששם השכינה 

מדברת מעל הכפורת, כדברי הכתוב80:

ר עַל אֲרוֹן  רֻבִים אֲשֶׁ נֵי הַכְּ ין שְׁ רֶת מִבֵּ פֹּ ךָ מֵעַל הַכַּ י אִתְּ רְתִּ ם וְדִבַּ י לְךָ שָׁ וְנוֹעַדְתִּ
רָאֵל. נֵי יִשְׂ ה אוֹתְךָ אֶל בְּ ר אֲצַוֶּ ל אֲשֶׁ הָעֵדֻת אֵת כָּ

נקודת החיבור של הכרובים לכפורת היא נקודת החיבור של התחתונים והעליונים, 

ולכן אמרו חז"ל81: שמעולם לא ירדה שכינה למטה מעשרה, כי היא היתה רק מעל 

הכפורת.

ונקודת החיבור הזאת היא עצומה, כאהבת האב את בנו, ואין לנו רשות להיחשף אליה, 

כי אנחנו חייבים להרגיש שהקב"ה פועל עימנו לפי הדין והמשפט. ולכן רק לכהן 

גדול ביום הכיפורים אחר ההכנה הראויה היה מותר להיכנס ל'קדש הקדשים' - על 

מנת לחזק את הקשר הפנימי הזה המתגלה אז, ובזה הוא פועל כפרה לכל החטאים 

והעוונות של ישראל. 

ובאותם שנים של נס פורים, לקראת תקופת בית שני והגלות האחרונה שבאה בעקבות 

זאת עד לגאולה השלמה, הרי אנו נמצאים במצב של רחוקים מהקב"ה, ואם הוא יפעל 

רק על פי הדין, ולא נכיר יותר את ההנהגה העליונה של הקב"ה עימנו כמו בכל שנה 

ביום הכיפורים, אין איש יודע עד מה, ואין לנו כל תקווה.

ועל כן הקב"ה ברוב רחמיו גילה באותם ימי ה'פורים' את ההנהגה העליונה שלמעלה 

מן החוק, בבחינת 'יום הכיפורים', ובזה תקוותנו במשך כל הגלות הנוראה והריחוק 

הקשה שאנו נמצאים בו, כי אנו יודעים שהקב"ה אוהב אותנו מאד ועושה הכל ש"לא 

ידח ממנו נדח". והארה זו חוזרת על עצמה בתאריך זה מידי שנה82.

בימי הפורים, כשהתברר שגם בתוך פסגת  'יום הכיפורים'  ובזה נשלם הגילוי של 

החשיכה הקב"ה פועל באהבה גמורה ועושה הכל לטובה. 

למרות שלעם ישראל היו ניסים רבים במהלך הדורות, אבל רק בפורים התברר 

איך הטבע והרע עצמו משמשים ככיסוי לשפע טוב ומועיל.

ובזה נתקן חטא העגל בשלמות, כי יסוד החטא היה במה שבקשו להפעיל עליהם מידת 

הדין, כי קבלת התורה אצלם היה ביראה ולא באהבה וחיבור אמיתי, ואילו כעת "הדר 

קיבלוה מאהבה"83. 

80. שמות כה, כב. 

81. סוכה ה ע"א.

82. שער הכוונות - פורים.

83. שבת פח ע"א.
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וזהו הצחוק של פורים, אשר בא לבטא יציאה מכל הגבולות, "עד דלא ידע", אך לא 

חלילה מתוך ביטול וליצנות על החוק, אלא בהתחברות להארה עליונה ושורשית יותר 

מן החוק עצמו, שהיא ההארה של 'אבא' שברצונו לפעול במתנת חינם כדי לשמור את 

ישראל מסכנת הכליה שתבטל את מימוש התכלית. 

כשמגלים את האור העליון בבחינת ה"צחוק", מתחברים באהבה גם לחוק עצמו. כי 

מבינים שהכל לטובה, ועל זה נאמר "הדר קבלוה מאהבה" וזה התיקון לחטא העגל.

ק' שתי בחינות באות 

כאמור, ב'ספר יצירה' מבואר שהצחוק של חודש אדר נובע מכח האות ק'.

והנה, לאות ק' יש שתי משמעויות: האחד הוא כקוף בפני אדם84, והשני הוא 'קדוש'85.

כנגד זה יש שתי אפשרויות ליציאה מן החוק: האחת היא זלזול וביטול המשמעות 

של החוק, עשיה חיצונית בלי שום חיבור כ"מעשה קוף בעלמא", והשניה היא בחינת 

'קדוש' שמבטא חיבור פנימי למהות המוסתרת בתוך החוק ואפילו בתוך החושך.

בפורים יש לנו יכולת לספוג את ההארה של הצחוק הפורץ את הגבולות לטובה. 

תחיית המתים באלף השישי - לגלות שגם הרע הוא טוב

מובא בספרים86 שבסוף האלף השישי תהיה תחיית המתים לצדיקים הראויים לכך.

עדיין בכלל הנהגת העולם הזה, כשלאחריו באלף  ותמוה, הרי האלף השישי הוא 

השביעי יהיה "חד חרוב", ורק באלף השמיני תתחיל הנהגת העולם הבא שעליה נאמר 

"מחר לקבל שכרם"87. ואם כן צריך ביאור מה המשמעות של תחיית המתים המתרחשת 

כבר באלף השישי? 

אלא שתחיית המתים זו מטרתה להראות כיצד כל הטבע והרע שימשו גם הם לגילוי 

הטוב, וזה יכול להיות רק בשעה שעדיין יש הנהגת עולם הזה עם מציאות של רע 

וחושך, רק בשעה כזו ניתן להאיר את החושך המדומה בהארת "אז ימלא שחוק פינו".

84. זו"ח שיה"ש כה ע"א.

85. שבת קד ע"א.

86. רמח"ל 'דעת תבונות' סי' צב ועוד.

87. כמבואר ב'דעת תבונות' שם בהרחבה. 
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כידוע, תחיית המתים באה בזכות יצחק, וזאת משום שדווקא כשמכירים בעוצמה של 

מידת הגבורה מבינים את גודל המתנת חינם שבהשפעת הטוב88.

הצחוק של יצחק מגלה את האור שלמעלה מהחוק, בו מתברר איך ברע עצמו טמון 

האור והטוב.

בצחוק מתגלה שאפילו המוות עצמו הוא "טוב מאד". וכפי המבואר ברמח"ל89 

שלאחר חטא אדם הראשון אין לאדם יכולת להשיג את האור האלוקי בשלימותו 

בתוך הגוף הגשמי, ורק לאחר החזרתו אל העפר ניתן להוציאו אחר כך בצורה 

מתוקנת ומוכשרת יותר לקבל את ההארה הגדולה המיועדת לו באמת. 

לכן כל המועדים בטלים, כי הם באים לגלות את האור הרגיל של ההשפעה של הקב"ה 

בגלוי, וזה לא יהיה נחשב חידוש לעתיד לבוא אחרי תחיית המתים, אך 'פורים' לא 

ימי תחיית המתים של האלף  כי הארת פורים היא הסוגיא של הגילוי של  יתבטל, 

השישי, שבו יתגלה האור המוסתר בתוך החושך.

ובזה נתבארו דברי אדוננו הגר"א בעניין השחוק של חודש אדר:

שחוק באדר - "משתה ושמחה ליהודים" כו', וכן הגאולה באלף הששי שבו 
עתיד הקב"ה לעשות מחול לצדיקים כו'.

ומכאן נלמד לענייננו, לחלק בין צחוק של יציאה מן החוק, כדי לחפות על המצפון 

הכואב, שעל זה נאמר:

ה וגו' חוֹק לִכְסִיל עֲשׂוֹת זִמָּ שְׂ כִּ

לבין הצחוק המובחר של חיבור לשפע עליון מכל הצמצום, בבחינת "עד דלא ידע".


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סוֹד הַ'וְנַהֲפֹךְ הוּא'
ת חַ אַ ת  י לִ כְ תַ לְ ל  י בִ וֹ מ ם  לָ וֹ ע בָּ ה  שָׂ עֲ נַּ שֶׁ ה  מַ ל  כָּ שֶׁ י  וּ לּ י גִּ הַ

 מהי הנפרדות שהיתה לישראל בימי המן, 
זכו לישועת פורים? ידה  ומהי הנהגת החסד שעל 

אחת המצוות שאנו מקיימים בפורים, היא מצוות: "משלוח מנות איש לרעהו". 

זו, וכיצד היא מבטאת את השמחה בישועה שהיתה  ויש להתבונן מה טמון במצוה 

בימי הפורים.

כפי  הפורים,  בימי  מרכזי  הינו  והחסד  הנתינה  ענין  כי  נראה  כללי  באופן  ובאמת, 

שמצאנו במדרש הגדול90:

החסד, שנאמר:  המן אלא  בימי  לישראל  עמד  החסד, שלא  הוא  גדול 
"ומשלוח מנות איש לרעהו".

דברים אלו מחודשים מאוד, שהרי לא מוזכר במגילה או בדברי חז"ל שכלל ישראל 

הרבו במעשי חסד ונתינה כדי לגרום לישועת פורים.

ומה שמביא המדרש כמקור את הפסוק על 'משלוח מנות', תמוה עוד יותר, הלא חסד 

זה נאמר לאחר שכבר היתה הישועה, אך קודם לכן לא מצינו בדברי חז"ל אזכור לכך 

שכלל ישראל עשו חסד בשעת הגזירה כהשתדלות ואמצעי להביא את הישועה.

יתירה מזו, אנו מוצאים שהמן בטענתו הזכיר דווקא את הפירוד והפיזור של עם ישראל 

כסיבה משמעותית לקטרוג עליהם וכנימוק לקיום עצתו הרעה91:

ים. ין הָעַמִּ ר וּמְפֹרָד בֵּ נוֹ עַם אֶחָד מְפֻזָּ וֵרוֹשׁ, יֶשְׁ לֶךְ אֲחַשְׁ אמֶר הָמָן לַמֶּ וַיֹּ

ובדקדוק לשון הפסוק מבואר, שעם ישראל במהותם הם "עם אחד", ודוקא בגלל זה 

היתה עליהם טענה גדולה כשהם היו במצב "מפוזר ומפורד".

וכבר כתב האריז"ל92 שהמן לא אמר דברים בעלמא, אלא כל דבריו התבססו 

על מה שבאמת התרחש באותה עת בעולמות העליונים. ואם כן, מבואר שענין 

זה היה תביעה על כלל ישראל באותו דור.

90. דברים ז, יב.

91. אסתר ג, ח.

92. שער הכוונות דרוש פורים.
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ויש להבין מהי האחדות השורשית של עם ישראל, ומה הסיבה שהובילה לכך שהם היו 

אז במצב 'מפוזר ומפורד'. וכיצד לבסוף הם תיקנו את הפגם וחזרו להיות מאוחדים. 

מדוע היו ראויים ישראל לגזירה להיות עבדים?

והנה, ביום השני של המשתה, אסתר פנתה לאחשורוש להתחנן להצלת עמה, וכידוע - 

ה לקב"ה לבקשת הצלה על ישראל, וכך אמרה93: נִיָּ כל מה שנזכר במגילה מרמז על פְּ

רְנוּ  פָחוֹת נִמְכַּ ד. וְאִלּוּ לַעֲבָדִים וְלִשְׁ מִיד לַהֲרוֹג וּלְאַבֵּ י לְהַשְׁ רְנוּ אֲנִי וְעַמִּ י נִמְכַּ כִּ
י. תִּ הֶחֱרַשְׁ

ולא מובן, מהיכן הביאה אסתר את הרעיון להימכר לעבדים ושפחות?!

בנוסף, מדוע על גזירה כזו היא היתה מחרישה. וכי זה לבד לא דבר גרוע ביותר?

ואחשורוש השיב על שאלתה:

ר  ה: מִי הוּא זֶה וְאֵי זֶה הוּא אֲשֶׁ לְכָּ ר הַמַּ אמֶר לְאֶסְתֵּ וֵרוֹשׁ וַיֹּ לֶךְ אֲחַשְׁ אמֶר הַמֶּ וַיֹּ
ן?! מְלָאוֹ לִבּוֹ לַעֲשׂוֹת כֵּ

וגם זה תמוה, שהרי הוא הסכים במפורש להמן לכתוב על היהודים לאבדם, וכמבואר 

קודם לכן94:

דָם... תֵב לְאַבְּ לֶךְ טוֹב יִכָּ וֵרוֹשׁ... אִם עַל הַמֶּ לֶךְ אֲחַשְׁ אמֶר הָמָן לַמֶּ וַיֹּ

עֵינֶיךָ: טּוֹב בְּ סֶף נָתוּן לָךְ וְהָעָם לַעֲשׂוֹת בּוֹ כַּ לֶךְ לְהָמָן הַכֶּ אמֶר הַמֶּ וַיֹּ

כיצד אחשורוש כעת מתכחש למה שעשה בעצמו?!

'לאבדם'? 'לעבדם' לגזירת  גזירת  מה הסוד הפנימי של החלפת 

משיב על כך בעל ה'אוהב ישראל' מאפטא, בשם רבו רבי אלימלך מליז'ענסק:

כוונתו הרע,  לו תוכן  גילה  כי מתחילה כאשר המן בא לפני המלך, לא 
זה עשרת  ונותן בעד  רק אמר שרצונו לקנות את היהודים לעבוד בהם, 
אלפים ככר כסף. וכתב השטר מכירה על לשון הקודש "לעבדם". והמלך 

אחשורוש חתם את עצמו על זה.

ואחר כך עשה המן הרשע ברשעתו ומחק את הע' וכתב א' במקומו בלשון 
"לאבדם". וכאשר ראו סופרי המלך את השטר מכירה שהיה נכתב 'לאבדם' 

93. אסתר ז, ד.

94. אסתר ג, ח-יא.
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אז כתבו הם פירוש הדבר 'להשמיד להרוג ולאבד'.

'ואלו לעבדים ולשפחות נמכרנו', היינו כאשר אמר  וזהו שאמרה אסתר 
לפניך בתחילה, 'החרשתי'. 

ולכן כעס המלך אחשורוש ואמר 'מי הוא זה ואי זה הוא אשר מלאו לבו 
לעשות כן', פירוש, כי אני לא מכרתי אותם אלא לעבדים.

ברור שמה שהתרחש בין המן לאחשוורוש רומז למה שנעשה בעולמות העליונים, 

גזירת  היתה  ואילו  'עבדים',  להיות  גזירה  ישראל  עם  על  להיות  אמור  היה  שאכן 

"לעבדם" יוצאת לפועל לא היתה לכך תקומה. 

אבל כאשר השתנתה הגזירה והפכה להיות "לאבדם", אזי מצד אחד היה בזה חומרה 

בתוקף הגזירה, ומצד שני החומרה הזו בעצמה היתה הסיבה והדרך להגיע לישועה95!

וכמובן, כל הענין צריך ביאור.

והנה החלפת האותיות ע' וא' מצאנו גם בדברי המדרש96, שבתחילה היה לאדם 

הראשון 'כותנות אור', ואחרי החטא הם התחלפו ל'כותנות עור', ובזה באה 

לביטוי הירידה הרוחנית שהיתה לו.

ויש להבין מה הסוד והפנימיות של האותיות א' וע', ומה המשמעות של זה להארת 

ימי הפורים.

'אדנ-י' מהפכת את הדין לחסד? כיצד האות א' שבתחילת השם 

נתבונן בשאלה נוספת -

בספר 'שערי אורה' מבאר את הכינויים השונים שמצינו בתורה לעשר ספירות. ואחד 

הכינויים למידת המלכות הוא שם 'אדנות', וכמו שמבאר97:

ולפי שהמידה הזאת ]-מידת המלכות[ הנקראת צדק, מקבלת מבית דין 
של מעלה ודנה את ישראל, נקרא אדנ"י. וביקש משה עליו השלום אותה 
נָא  יֵלֶךְ  אֲדֹנָ-י,  עֵינֶיךָ  בְּ חֵן  מָצָאתִי  נָא  "אִם  ואמר98:  דין לישראל,  לבית 
נוּ". אתֵנוּ וּנְחַלְתָּ ה עֹרֶף הוּא, וְסָלַחְתָּ לַעֲוֹנֵנוּ וּלְחַטָּ י עַם קְשֵׁ נוּ כִּ קִרְבֵּ אֲדֹנָ-י בְּ

95. ועל זה נאמר )ירמיה , ז(: "עת צרה היא ליעקב וממנה יוושע".

96. בראשית רבה כ, יב.

97. שער ראשון.

98. שמות לד, ט.
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אבל שאר האומות דינן בבית דין של מעלה, ונפרעין מהם על ידי מלאך 
אָנֹכִי  ה  הִנֵּ ולשנות, כמו שכתוב99:  יכול למחול  ואין שר ומלאך  או שר, 
לֹא  י  כִּ בּוֹ  ר  מֵּ תַּ אַל  קֹלוֹ  בְּ מַע  וּשְׁ נָיו  מִפָּ מֶר  ָ הִשּׁ וגו'  לְפָנֶיךָ  מַלְאָךְ  לֵחַ  שֹׁ

עֲכֶם". א לְפִשְׁ יִשָּׂ

כתיב?  ישראל, מה  דין של  בית  והוא  במידת צדק שהיא אדנ"י,  אבל 
"אֲדֹנָ-י  וכתיב101:  בּוֹ"100,  מָרַדְנוּ  י  כִּ לִחוֹת  וְהַסְּ הָרַחֲמִים  אֱלהֵֹינוּ  "לַאדֹנָ-י 

אַחַר". ה אַל תְּ יבָה וַעֲשֵׂ מָעָה אֲדֹנָ-י סְלָחָה אֲדֹנָ-י הַקֲשִׁ שְׁ

...בכל יום ויום אדם עומד לדין על מעשיו, אבל מידת אדנ"י מרחמת ובה 
נקבל סליחה לכל עון ולכל חטאת. וכשהמידה הזאת רוצה לגזור דין על 
ישראל, מתמלאת חסד ורחמים וכמה פעמים מהפכת מידה הדין למידת 
רחמים... אף על פי שבית דין זה הנקרא צד"ק דן את ישראל, דן אותם 

כמו האב לבן ומייסר אותם ברחמים...

דין לעם  דין שעושה  סיכום דבריו הקדושים: מצד אחד מידת המלכות היא הבית 

ישראל, והיא שואבת את כוחה מבית דין העליון שהוא מידת ה'גבורה'. 

אבל למרות זאת - מאותה בחינה של שם 'אדנ-י' נמשכים חסדים ורחמים על ישראל, 

ביקש שההנהגה עם  רבינו  ולכן משה  אורה מכמה פסוקים.  וכפי שמוכיח השערי 

ישראל תהיה במידה הזו.

ויש להבין כיצד יתכן שהמידה שמבצעת את הדין, היא עצמה יוצרת חסד ורחמים על 

ישראל?

וכשנתבונן, נמצא שבמילה 'דינא' יש אותם אותיות כמו בשם 'אדנ-י', אלא שב'דינא' 

הא' נמצאת בסוף המילה, וב'אדנ-י' הא' נמצאת בתחילת המילה.

ונראה מכך, שהאות א' שבראש השם 'אדנ-י', היא זו שממתיקה את הדין ומהפכת 

אותו למידת הרחמים.

ויש להבין מה משמעות האות א' שלפני ה'דין', וכיצד היא מהפכת את הדין לרחמים.

* * *
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 , ע'  התפיסה המפורטת בבחינת אות 
א' לעומת התפיסה המאוחדת בבחינת האות 

נכנס לעומק ביאור הסוגיא - 

נקודת ההבדל בין האות א' לאות ע', היא - אחדות לעומת פירוד. 

האות ע' מבטאת את שיא הפירוט וההתרחבות, כמו שמצינו 'שבעים פנים לתורה', 

'שבעים אומות העולם', ועוד. 

ואילו האות א' מסמלת את החיבור של כל הפרטים לשורש ותכלית אחת שהיא הסיבה 

הפנימית לקיומם של כל השבעים פרטים.

לכל חפץ בעולם יש פרטים רבים שמרכיבים אותו, ויש נקודה פנימית מהותית שסביבה 

מתאחדים כל הפרטים ויוצרים את האופי הייחודי שלו.

לדוגמא: שולחן מורכב מחמשה פרטים - ארבעה רגלים וחלק עליון, והצירוף 

של כל הפרטים ליצירה אחת הוא רק מחמת השתתפותם ביצירת המהות האחת 

שלו - היותו 'שולחן'.

'זוויות מבט' על דברי התורה, שהם  ענין זה קיים גם בהשגת התורה: ישנם שבעים 

שבעים סוגי הבחנות והבנות. גם כאשר אנו מבקשים לעמול ולהבין את דברי התורה, 

פי  על  לנו  המיוחדת  אחת  לזווית  רק  אלא  הדבר,  עצם  הבנת  לשלימות  נגיע  לא 

אישיותנו ושכלינו.

אך לעומת זאת, אדם שזוכה להגיע להשגה עליונה של עצם הדבר, הרי הוא זוכה 

להשיג דעה של שבעים לומדים ביחד. ועל כך אמרו חז"ל102: 

כל המתיישב ביינו, יש בו מדעת שבעים זקנים. 

'יין' בגימטריה שבעים, וכן בגימטריה 'סוד', וזה מבטא את הקליטה של נקודת המהות 

שכוללת ממילא את כל הזוויות הנפרדות.

ואולי יש לרמוז זאת גם בצורת האות א', שמורכבת מי' עליונה וי' תחתונה, וביניהם 

קו שניתן לפרשו כאות ן'103, וביחד יוצא 'יין'. זו נקודת הא' השורשית שמאחדת הכל 

למבנה אחד.

102. עירובין סה ע"א.

103. בספרי הפנימיות מובא שהקו באמצע הוא האות ו', והאות א' בכלליותה רומזת למנין כ"ו, כמנין שם 

הוי"ה.
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משל למה הדבר דומה:

שבעים אנשים העומדים סביב שולחן, ומציירים אותו על דף. כל ציור מבטא 

זווית אחת מהתמונה המלאה, ובהתבוננות בו לא יהיה ניתן להשיג את עצמות 

השולחן רק זווית אחת. אך כאשר מתחברים כל הציורים יחד, עם כל הזוויות 

הכלולות בהם, הרי שעולה מתוך כולם ציור אחד של שולחן שלם.

כל זאת רק כאשר מתבוננים בציור של השולחן שהוא מוגבל לזוויות שונות, 

אך כאשר מביטים בשולחן עצמו, אפילו אם זה רק מצד אחד, משיגים ממילא 

את כל הזוויות האחרות הקיימות בו.

וזו הסיבה שירידתו של אדם הראשון לאחר החטא באה לביטוי בהחלפת ה'כותנות 

אור' ל'כותנות עור'. כי על ידי החטא נוצר נפרדות מהבורא, ואז הוא איבד את החיבור 

לנקודת הא' העליונה שמאחדת את הכל בגלוי, והתפיסה שלו ירדה לדרגה של נפרדות 

בבחינת האות ע'.

בין א' שבראש המילה לא' שבסוף המילה ההבדל 

ענין זה מתקיים ביחס לכל מה שנעשה בעולם -

מצד אחד ישנם פרטים ופרטי פרטים לבלי סוף, של נבראים, ושל האירועים הפוקדים 

אותם בכל עת. וניתן לראות כל דבר כנפרד ועומד לעצמו בבחינת האות ע'.

ומאידך - ישנה מהות אחת כללית שמקיפה את כל מה שמתרחש תחת תכלית כללית 

אחת - והיא הרצון הכללי של הקב"ה להתגלות בבריאה בסופו של דבר.

והנה, גם אם איננו תופסים בהשגתנו את הרצון הכללי של הבורא, ולא נִגְלֶה לעינינו 

כיצד כל מה שנעשה תחת השמש משתתף בתכלית הכללית, אך זוהי האמת המתרחשת, 

שמאחורי כל מקרה מסתתר הקב"ה שפועל הכל עבור התכלית האחת והיחידה.

אך כאשר אנו זוכים להתחבר לאותה תכלית כללית של הקב"ה, ובודאי כאשר הקב"ה 

מגלה את הדברים לעינינו, הרי שבזה מתחברים כל הפרטי פרטים לתכלית הפנימית 

האחת של הבריאה כולה.

ובזאת אנו יכולים כבר ליישב את ההבדל בין השם 'אדנ-י' למילה 'דינא' -

וההסבר הוא, שכאשר הסיבה והתכלית נסתרת, הרי הא' בסוף, ולעיניים נראה כאילו 

יש כאן דין וגבורה. 

'נמצא בתחילה', אזי ברור הדבר שיש כאן  וה-א'  נגלית,  אבל כשהסיבה והתכלית 

ולכן הא' שלפני ה'דין' מסמל את  'דין'.  ולא  רחמים שמובילים למימוש התכלית, 

הרחמים שיש בכל פרט בהנהגת הבורא.
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סעודת אחשורוש הפרידה את עם ישראל מהחיבור לקב"ה

על פי זה נבאר את סוגיית ימי הפורים - 

חז"ל אומרים שהגזירה של הכליה בימי אחשורוש היתה מחמת שכלל ישראל נהנו 

מסעודתו של אחשורוש הרשע104.

פשר הדבר הוא, היות שסעודת אחשורוש היתה כדי להביע את הבטחון והשמחה 

שהיה לו על כך שלא תהיה שוב גאולה לישראל, וכמבואר בגמרא105:

היה  "בימים ההם כשבת המלך" - לאחר שנתיישבה דעתו. ]שמתחילה 
דואג שיצאו ישראל מתחת ידו, כשיגמרו שבעים שנה לגלות בבל, ועכשיו 

נתיישבה דעתו )רש"י([.

אפיק מאני דבי מקדשא ואשתמש בהו.

כאשר כלל ישראל הלכו לאותה סעודה ונהנו ממנה, הראו בזאת שאף הם איבדו את 

החיבור לנקודת התכלית הכללית של תיקון העולם על פי רצון ה', ואחשורוש הצליח 

להשליט בהם את התפיסה של הנפרדות והפירוט - לפיה כל מה שמתרחש בעולם הוא 

מקרה בלי קשר לתכלית אחת כללית.

מסיבה זו אחשורוש לבש את בגדי הכהן גדול בסעודה106. 

משום שכאשר הכהן גדול היה נכנס ביום הכיפורים לפני ולפנים, הוא היה יונק 

משם הארה עליונה ומתחבר לנקודה השורשית של תכלית הבריאה כולה, ובזה 

הוא חיבר את כל ישראל אל נקודת האחדות העליונה של כל פרטי הפרטים 

המתרחשים במציאות.

נפרדות  יוצרת  פועל את כפרת העוונות, משום שמציאות החטא  וזה עצמו 

מתכליתו של הבורא, ואילו כשחוזרים ומתחברים לתכלית הבריאה אזי כל 

מציאות החטא היא שטות שאין לה כל מציאות.

ידי שאחשוורוש לבש את בגדי הכהן גדול, הוא ביקש להוציאם  ועתה, על 

שהבריאה  תכלית  של  עליונה  פנימית  נקודה  שום  שאין  ולהראות  לחולין 

צועדת אליה.

104. מגילה יב ע"א.

105. מגילה יא ע"ב.

106. מגילה יב ע"א.
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'להעביד בשבת בנות ישראל ערומות' גזירת ושתי  הסיבה של 

וגם המלכה ושתי המרשעת, השתתפה באותו משתה וביקשה לפעול נגד החיבור של 

עם ישראל לנקודת התכלית העליונה שעל פיה הקב"ה מנהיג את כל מהלכי העולם.

וזה פשר מה שמצינו107:

שהיתה ושתי הרשעה מביאה בנות ישראל ומפשיטן ערומות ועושה בהן 
מלאכה בשבת.

ערומות,  להפשיטן   - הללו  הייחודיים  הדברים  בשני  שלה  המטרה  היתה  מה 

ולהעבידן בשבת?

אלא שמהות השבת היא לחבר את כל מה שמתרחש בעולם הטבע בששת ימי המעשה 

סביב הגילוי האלוקי שנקרא 'הנקודה השביעית'. והיא העבידה את בנות ישראל דוקא 

בשבת, כדי לבטל את החיבור לנקודה התכליתית הפנימית שמאחדת את כל פרטי 

הנפרדות.

וכן, הצניעות והכיסוי של האדם יוצר מצב שלא מתייחסים לחיצוניות ולנפרדות שלו, 

אלא מתייחסים אליו רק דרך ה'פנים' שמאחדים את כולו ליצירה אחת. שהרי ה'פָנִים' 

נָיו'. אִיר פָּ נִים' של האדם, וכמו שנאמר108 'חָכְמַת אָדָם תָּ כשמם מגלים את ה'פְּ

וכאשר ושתי העמידה את בנות ישראל ערומות, היא ביקשה להדגיש את החיצוניות 

והנפרדות, ולבטל את היחס לנקודה הפנימית המאחדת. 

העונש לושתי היה שפרחה בה צרעת, או שנעשה לה זנב109.

הזנב מבטא את הנפרדות, שכן הוא אבר שנוטל הארה מהמח שהולכת 'לשום 

מקום'. וכפי שרואים בכך שהוא קיים רק אצל בעלי חיים ולא אצל האדם.

וכן הצרעת היא כתוצאה מכך שלא מגיע חיות לאותו מקום בגוף שלא מחובר 

כראוי למוחין. וכמו שאמרו בספר יצירה110 ש'אין למעלה מענג ואין למטה 

מנגע'. כי 'ענג' ראשי תיבות 'עדן נהר גן', כלומר, שמערכת השפע מחוברת 

הבינה  מידת  כנגד  'נהר'  החכמה,  מידת  כנגד  'עדן'   - למטה  ועד  מלמעלה 

'נגע' מבטא ניתוק ופירוד  והתפארת, ו'גן' כנגד מידת המלכות. ולעומת זאת 

גמור, שה'עדן' שאמור להיות החיבור למקור העליון, נמצא רק בסוף.

107. מגילה יב ע"ב.

108. קהלת ח, א.

109. מגילה יב ע"ב.

110. פ"ב מ"ז.
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'לאבדם' 'לעבדם' שהתחלף לטובת ישראל לגזירת  העונש הראוי 

וכתוצאה מכך שכלל ישראל התנתקו מהחיבור לקב"ה, כלומר - איבדו את החיבור 

לבחינת האות א' ועברו למהלך של פירוד בבחינת האות ע', נגזרה עליהם הגזירה 

ידי זה יתקנו את  "לעבדם", לרדת לגלות תחת האומות כעבדים, מתוך תקוה שעל 

עצמם ויחזרו להתחבר אל הקב"ה.

ולכן על הגזירה של העבדות אסתר היתה מחרישה.

אבל הקב"ה סיבב שהגזירה תתהפך מ'לעבדם' ל'לאבדם'. והסיבה היא כיון שזה היה 

זמן של גאולה, והקב"ה רצה לתקן את עם ישראל במהירות, וזה נעשה רק על ידי 

גזירת 'לאבדם'.

 - שכן, מצד אחד הגזירה 'לאבדם' חמורה הרבה יותר, אבל מצד שני יש בה מעלה 

שהיא מבטלת לגמרי את האחיזה של ישראל בכוחות הטבע, ומחזירה אותם למצב של 

אחדות וחיבור אל השורש שלהם אצל הקב"ה. וכמאמר חז"ל111:

אם יעמדו ישראל ולא יעשו תשובה, הקדוש ברוך הוא מעמיד עליהן מלך 
קשה כהמן ומיד הן עושין תשובה והן נגאלין.

כאשר יש מצב רגוע מבלי סכנת אבדן קיומית, כל אחד נמשך לעסוק בעצמו 

שׁ נִפְרָד". אבל כשיש צרות וגזירות,  ונוצר פירוד, על דרך הכתוב112 "לְתַאֲוָה יְבַקֵּ

מיד כולם מתאחדים.

רואים זאת גם במציאות ימינו - כשקרובים למנעמי השלטון, נעשים מחלוקות 

ופירודים, וכל אחד מנסה לדאוג לעצמו יותר מלאחרים. ואילו כשישנם קיצוצים 

וגזירות, כולם מתאחדים יחד. 

הגזירה של 'לאבדם' מחזירה את כל ישראל לחיבור לנקודת הא' של אלופו של עולם 

שמנהיג את כל הנעשה בבריאה לעבר תכלית אחת, ועל ידי זה מתבטל הפגם וזוכים 

להינצל מהגזירה.

* * *

111. ירושלמי תענית פ"א ה"א.

112. משלי יח, א.
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'הוא' מסמל את ההסתרה של הקב"ה  התואר 
מאחורי כל מה שמתרחש בעולם

והנה, כאשר הקב"ה מסתיר את הנהגתו, אי אפשר לכנות אותו 'אתה' בלשון נוכח, אלא 

הכינוי הוא 'הוא' בלשון נסתר.

האות א' שבסוף המילה 'הוא' מרמזת לכך שלמרות שכעת הוא לכאורה אינו מגולה 

לפנינו, ואיננו מרגישים שהדברים מתנהלים כעת על פי השגחת ה', כי יש הסתר פנים, 

אך בסופו של דבר יש א'לופו של עולם שמוביל את כל המאורעות בנסתר ובעומק 

לשם הבאת העולם לתכליתו. 

נשים ליבנו לדבר מאד מעניין:

המילה 'הוא' בגימטריה י"ב, והמספר י"ב בכל מקום מבטא את ההתפרטות 

של המציאות הגשמית. 

לכל חפץ יש י"ב 'אלכסונים' )נקודות חיבור(113, בכל שנה יש י"ב חודשים וי"ב 

מזלות, היום והלילה מורכבים מי"ב שעות, וכלל ישראל מורכב מי"ב שבטים.

והמספר י"ג מבטא את נקודת החיבור של כל ההתפרטות, ולכן י"ג בגימטריה 

'אחד' - א' השוכן בתוך ה'חד' ]-י"ב[. זו נקודת הגילוי האלוקית שמחברת את 

כל ההתפרטות של הי"ב למהלך אחד.

וזה הכח הפנימי של חודש העיבור - החודש הי"ג, מאירה בו נקודת הפנימיות 

שמאחדת את כל הפרטים סביב תכלית אחת, וכפי שיתבאר להלן.

- 'הוא', יש א' בסוף,  גם בשעה שהמציאות נראית נפרדת ומפורטת במצב של י"ב 

כלומר, הקב"ה מנהל ומסובב את הכל, למרות שעתה איננו רואים זאת. 

בהגדה של פסח אומרים:

רוּךְ הוּא. רָאֵל, בָּ תַן תּוֹרָה לְעַמּוֹ יִשְׂ נָּ רוּךְ שֶׁ רוּךְ הוּא. בָּ קוֹם, בָּ רוּךְ הַמָּ בָּ

ם, וְאֶחָד  ע, וְאֶחָד תָּ רָה תּוֹרָה. אֶחָד חָכָם, וְאֶחָד רָשָׁ בְּ דִּ עָה בָנִים  נֶגֶד אַרְבָּ כְּ
אוֹל. אֵינוֹ יוֹדֵעַ לִשְׁ שֶׁ

מבאר השל"ה הקדוש114: ארבעת ה"ברוך" שנאמרו בפתיחת הקטע הם כנגד 

ארבעת הבנים. כאשר המילים 'ברוך הוא' הם כנגד הבן ה'רשע' והבן 'שאינו 

יודע לשאול'. 

113. ספר יצירה פ"ה מ"ב.

114. בביאור ההגדה.
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תכלית  כלל  מתקיימת  לא  אלו  בבנים  שלכאורה  שאף  לומר,  היא  והכוונה 

שאליה  הכללית  למטרה  ביחס  שלהם  המקום  מה  ברור  ולא  הבריאה, 

העולם צועד.

רוּךְ הוּא'. כלומר, יש כאן מהלך  אך האמת היא שגם ביחס לבנים אלו נאמר 'בָּ

נסתר שאינו מגולה כלפי חוץ, אך בוודאות הקב"ה מנהל את הדברים באופן 

ומובילים  הבריאה  לתיקון  מועילים  לשאול'  יודע  וה'שאינו  ה'רשע'  שגם 

למימוש התכלית שלה.

בדומה לכך יש ללמוד ממה שנאמר בפסוק115:

ר אֹרְחֹתֶיךָ. ֵ רָכֶיךָ דָעֵהוּ, וְהוּא יְיַשּׁ כָל דְּ בְּ

מבארים חז"ל116 'והוא יישר אורחותיך - אפילו לדבר עבירה לשמה'.

כלומר, אפילו בשעה שישנו מצב שצריך לעשות 'עבירה לשמה', שזה דבר שעל פי 

הנגלה אין בזה הבנה כיצד נפעל מכך תיקון בבריאה, ואם כן התכלית של הקב"ה 

כביכול נסתרת בו בבחינת 'הוא' - באמת גם המצב הזה מתוכנן על ידי הקב"ה, ויש 

מטרה ותכלית נסתרת שמחמתה כך זה צריך להיות.

ועל דרך זה מבאר הגר"א בפירושו על פסוק זה:

בכל הדרכים הגלויים לך, תראה אתה לידע ה' ו' ]'דע-הו'[ שהוא נגלה - ה' 
חמשה חומשי תורה ו' שית סדרי משנה. 

ו'הוא' שהוא הנעלם שבה' ו', הוא יישר הדרכים שבאתכסיא. והוא סוד הא' 
שהוא הפלא הנסתר ונעלם.

כלומר - ההנהגה הרגילה בפועל מוכרחת להיקבע רק לפי מה שאנו משיגים 

בנגלה, שזה חמשה חומשי תורה – ה', וששה סדרי משנה - ו'.

אבל לפעמים יש מצב שאדם נכנס בחוסר ברירה למצב שלא בחר בו, ונראה 

ועליו לדעת  'עבירה לשמה'.  כלפי חוץ שהוא לא טוב, כמו שנאלץ לעבור 

שבאמת הקב"ה נמצא מאחורי הכל, ו'הוא' מסתתר ומיישר אורחותיך בהתאם 

לתכלית התיקון שאמור לצאת מכך.

115. משלי ג, ו.

116. רש"י ברכות סג ע"א.
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יצא מההסתר לגילוי 'ונהפוך הוא' - שהקב"ה  הנס של פורים היה 

הנס הגדול של פורים היה, ההתגלות של הקב"ה כמי שמפעיל את כל הפרטי פרטים 

ה את ההסתר. גַלָּ מְּ שמתרחשים בבריאה, וכפי שמתואר בכל סיפור המגילה שֶׁ

ולכן הנקודה המרכזית של פורים מתבטאת במילים117: "וְנַהֲפוֹךְ הוּא", כלומר, המילה 

'הוּא' שבה האות א' מסתתרת בסוף, התהפכה והגיעה למצב מגולה, וכעת נעשתה  

המילה 'הוּא' ל'אִוָה', המופיעה בכל התנ"ך רק פעם אחת118:

ב לוֹ. צִיּוֹן אִוָהּ לְמוֹשָׁ י בָחַר ה' בְּ כִּ

ואכן, הישועה כאן היתה הכנה לבנין בית המקדש השני שהיה מיד לאחר מכן.

והנה, המילה 'הוא' מופיעה במגילה ט"ו פעמים119.

המספר ט"ו מבטא גילוי שלם של ההארה. וכפי שמבואר בכך שהתאריך ט"ו בחודש 

הוא הזמן שבו משולבת לגמרי הארת ה'חמה' בכלי קיבול של ה'לבנה'.

נמצא, שההופעה של המילה 'הוא' ט"ו פעמים במגילה, מרמזת על גילוי מלא שיש 

בתוך המציאות הנסתרת של "הוא".

והנה מאידך, י"ב )גימטריה הוּ"א( כפול ט"ו, יוצא מאה שמונים.

וזה התוכן של ה'מאה שמונים יום' בהם ערך אחשורוש את המשתה שנועד לעקור 

לחלוטין את הגילוי התכליתי של הקב"ה, ולהשאיר את הכל בשיא הנפרדות והפירוד.

יָד  י  והנה המלחמה של עמלק הוא בדיוק בנקודה הזאת, ועל כך אמר הקב"ה120: "כִּ

עֲמָלֵק מִדֹּר דֹּר", ומביא רש"י את דברי חז"ל: "מהו 'כס' ולא  ס יָהּ מִלְחָמָה לַה' בַּ עַל כֵּ

נאמר 'כסא'? ואף השם נחלק לחציו! - נשבע הקדוש ברוך הוא שאין שמו שלם ואין 

כסאו שלם עד שימחה שמו של עמלק כולו".

כל זמן שקיים בעולם עמלק שמפריד ומנתק את העולם מהחיבור לתכלית המאוחדת, 

האותיות  ומחיבור  הוי"ה.  ה' משם  ו'  והאותיות  'כסא',  מהמילה  א'  האות  חסרים 

החסרות יחד יוצאת המילה 'הוא' או 'אוה'. 

כלומר, בזמן ההסתר החסר בא לידי ביטוי במילה 'הוא' המבטאת אישיות נסתרת, 

וכשימחה שמו של עמלק, כמו שהיה בימי המן, היא תיהפך למילה 'אוה' והקב"ה 

יתגלה בגילוי שלם.

* * *

117. אסתר ט, א.

118. תהילים קלב, יג.

119. ועוד ארבעה פעמים המילה 'ההוא'.

120. שמות יז, טז.
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ידי אהבת ה'? מדוע הדרך לקניית מידת החסד היא על 

זכו  כפי שהתבאר בתחילת המאמר, הכח שעמד לישראל בימי הפורים, ושבזכותו 

לישועה, הוא כח הַ'חֶסֶד', וכלשון מדרש הגדול: "שלא עמד לישראל בימי המן אלא 

החסד". 

והוקשה, שלכאורה לא מצינו מעשי חסד מיוחדים אז, ואף הפסוק שהובא במדרש: 

לוֹחַ מָנוֹת אִישׁ לְרֵעֵהוּ" נאמר אחרי נס ההצלה.  "וּמִשְׁ

ולאור מה שהתבאר עד כאן, יבואר היטב המהלך בזה - 

נקדים את דברי הרמ"ק בספר 'תומר דבורה', בו הוא מפרש הדרכה ברורה כיצד ירכוש  

האדם דמיון לבורא בכל המידות שכנגד העשר ספירות. 

ובפרק ה' מבאר הרמ"ק כיצד יקנה האדם את מידת ה'חסד'.

אילו ישאלו אדם, כיצד יקנה את מידת החסד, לכאורה הוא יענה שעלינו לעשות 

פעולות של חסדים בין אדם לחבירו, לפתוח גמ"ח, לבקר חולים, לסייע לחתנים 

וכלות וכיוצא בזה.

אבל הרמ"ק כותב דרך אחרת:

א  לֹּ כְלִית אַהֲבָה, שֶׁ נִיסַת הָאָדָם אֶל סוֹד הַחֶסֶד, הוּא לֶאֱהֹב אֶת ה' תַּ עִיקָר כְּ
לְעֵרֶךְ אַהֲבָתוֹ  לָל  כְּ נֶאֱהָב אֶצְלוֹ  בָר  דָּ אֵין  שֶּׁ נֵי  מִפְּ ה  סִבָּ יַנִיחַ עֲבוֹדָתוֹ לְשׁוּם 
אָר  לִשְׁ יִהְיֶה  הַמּוֹתָר  ךְ  כָּ וְאַחַר  עֲבוֹדָתוֹ,  צָרְכֵי  ה  חִלָּ תְּ ן  יְתַקֵּ וְלָזֶה  רַךְ.  יִתְבָּ

רָכִים121. הַצְּ

ולכאורה הדבר פלא, מדוע קניית מידת החסד בשורשה, היא על ידי אהבה אל ה'?

הרי מהותה של מידת ה'חסד' הוא להיטיב עם אחרים - בין אדם לחברו ולכל סובביו. 

כיצד זה מתבטא כאן באהבת ה'?!

מוכרח להיות שהרמ"ק מתכוון לומר שעל ידי שהאדם יתחבר באהבה אל ה', ממילא 

תהיה לכך השלכה ישירה בעשיית חסד בין אדם לחברו.

ויש להבין: מדוע אהבת ה' היא השורש לעשיית חסד בין אדם לחברו?

121. בדרך אגב, יש ללמוד מכאן מהי הגדרת 'אהבת ה''. יש מבחן שניתן לבדוק אם האדם באמת אוהב 

את ה', או שהוא רק 'שר שירים של אהבה לקב"ה' ובאמת אוהב רק את השפע שהוא נותן לו... - כמובן 

ניתן לבחון זאת במקרה שהשפע מפסיק והאדם סובל ]כמו שממשיך הרמ"ק שם[, האם גם אז הוא ממשיך 

לאהוב את ה'. 

ובאמת גם בזמן ההשפעה עצמה, ישנו מבחן: את צרכי מי האדם מקדים, את צרכי עצמו או את צרכי ה' 

ותורתו. כמבואר בתיקוני זוהר דף נט ע"ב.
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הסיבה האמיתית לעשיית חסד היא החיבור 
של כל ישראל סביב תכלית אחת

ביאור הדבר - 

לי  'שמור   - כדאיות  לא מתוך חשבון של  היא  לעשות חסד,  צריכים  הסיבה שאנו 

ואשמור לך', או מהשקפה סוציאליסטית של 'עולם מתוקן שבו כולם עוזרים לכולם'... 

דעבדין  "כל  חז"ל123:  וכפי שפירשו  את',  חַטָּ ים  לְאֻמִּ 'חֶסֶד  נאמר122:  כזה  חסד  על 

לגרמייהו עבדין" - זו נתינה שנובעת מתשוקה לקבל.

אלא הסיבה האמיתית לעשיית חסד היא רק מחמת החיבור לשורש והתכלית העליונה 

שמשותפת לכולנו - שאנו עובדי ה' ומובילים את העולם לתכליתו. 

בין אדם לחברו,  נוצר חיבור  וכשמתחברים לשורש המשותף לכל ישראל, ממילא 

ואכפת לאדם מהשני כמו מעצמו, שהרי לצורך מימוש התכלית צריך גם את השני 

במידה שווה.

חז"ל למדונו124 ש"אין מיתה בציבור". וגם כשיחידים מתים, ה'ציבור' וה'כלל' ישארו 

וימשיכו להתקיים על ידי יחידים אחרים. 

כלומר, ישנו ענין כללי שהעולם צועד כל העת לעבר מימוש תכליתו, וה'כלל' הזה 

לעולם אינו יכול להתבטל. שכן אם יתבטל, העולם יישאר ללא זכות קיום.

כשאדם מתחבר לשורש הכללי – שהוא רצונו של הבורא יתברך, ממילא הוא מחובר 

לכל אחד ואחד מאלו שיוצרים את הכלל הזה. 

ולכן החיבור והאהבה לה' הם הדרך להדבק במידת החסד, משום שזה מה שמחבר את 

האדם לשורש הכללי של כל ישראל ושל התכלית הכללית של העולם - להביא לגילוי 

השלם בגאולה העתידה.

ועל פי זה מבואר היטב מה שכלל ישראל נגאלו בפורים על ידי 'החסד'. אין הכוונה 

למעשים ידועים של הטבה בין אדם לחברו, אלא הכוונה לכך שהם סילקו את הנפרדות 

והניתוק, והתחברו לשורש העליון והכללי של התכלית הכללית שבה הקב"ה מוביל 

את העולם, שזהו שורש החסד כמו שלמדנו בדברי הרמ"ק.

ולפי זה נמצא שה'משלוח מנות' שתיקנו לאחר הישועה, ביסודו כבר היה מתחילה 

במה שהתאחדו כולם אל הקב"ה, וזה עצמו הסיבה להצלה בעצמה. 

122. משלי יד, לד.

123. תיקוני זוהר עג ע"ב, וראה בבא בתרא י ע"ב.

124. הוריות ו ע"א.
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כי כשהאדם בעל תאוה אזי הוא 'נפרד' וחושב רק על עצמו, ואז הוא בסיכון 

לכליה, כי כל אחד הוא יחיד, ויש מָוֶת ליחידים. אבל כשכולם מתאחדים יחד 

'ציבור', ואז סכנת הכליה  בחזרה בחיבור פנימי להקב"ה הם חוזרים להיות 

נעלמת מהם, כי "ציבור לא מת". 

נמצא אם כן, שהתקנה לדורות של 'משלוח מנות' היא רק הדרך להנציח את התפיסה 

מֵר את האורות שזכו  הזאת גם אצל הדורות הבאים. כמו שאר מצוות היום שנועדו לְשַׁ

להם באותו דור.

וגבורה  גבול,  חסד הוא השפעה אחת בלי 
הוא ריבוי של השפעות מוגבלות

על הדברים האמורים ביסוד מידת ה'חסד', יש להוסיף - 

השם הקדוש שכנגד מידת החסד הוא "א-ל" שפירושו 'כח'. 

ויש להבין: מה הקשר בין חסד ל'כח', והרי 'כח' נראה יותר כמה ששייך למידת 

הגבורה!

אלא הביאור הוא, שהקב"ה יצר בשעת הבריאה מציאות של חלל ריקני מלא 

באור הצמצום, ולכן כדי להשפיע בתוכו צריך כביכול 'כח' שיפרוץ את הצמצום 

ויכניס בו הארה. ולכן השפעה של חסד מוגדרת בשם 'א-ל' - 'כח'.

'כוחות  לעומת זאת, השם הקדוש שכנגד מידת הגבורה הוא "א-להים", שפירושו 

רבים'. 

ולכאורה יש להקשות, כיצד יתכן שהשם 'א-להים' מתפרש על מידת הגבורה והדין, 

הלא הסברא נותנת להיפך, אם 'א-ל' אחד הוא חסד, קל וחומר שהרבה 'א-להים' יהיה 

חסד שחסד!

אלא הביאור הוא, שבמידת החסד ישנה השפעה כללית ורחבה בלי שום צמצומים, 

ריבוי של השפעות מצומצמות  ישנם  ואילו במידת הגבורה  זו השפעה אחת,  ולכן 

יותר, ולכן דוקא  במידה ובמשקל, כל פרט של השפעה לפי מה שצריך וראוי ולא 

הריבוי של הכוחות קשור למידת הגבורה.

יותר מ'ריבוי של מטבעות  הדבר דומה לכך ש'שטר אחד גדול' שוה הרבה 

קטנות' בעלות ערך פחות בסך הכללי.

ניתן להמשיל זאת למי שצריך לתת לשני בני אדם סכום כסף לרכישת חומרים 

נותן שטר גדול שיקנה בו ברווח כל  - למי שהוא אוהב הוא  לצורך כלשהו 
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מה שצריך ואינו מדקדק עמו. אבל למי שהוא אינו אוהב, הוא נותן בצמצום 

ודקדוק, רק למה שצריך, מטבעות מטבעות כנגד כל פרט ופרט.

כך מידת החסד היא נתינה אחת גדולה ורחבה, ואילו מידת הגבורה היא ריבוי 

גדול של נתינות אך קטנות ומצומצמות.

דוֹל"', מפני שזו השפעה אחת כללית וגדולה.  הכינוי של מידת החסד הוא "הַגָּ

יבּוֹר", מפני שזו השפעה שבאה בצמצומים  ואילו הכינוי של מידת הגבורה הוא "הַגִּ

ומידות מפורטות לפי הנצרך בדקדוק. כמו שרואים שהגשמים נקראים 'גבורות גשמים', 

והם יורדים טיפות טיפות נפרדות. 

השפע הרחב לעם ישראל הוא מפני שהם 
אחראים למימוש תכלית הבריאה

ה'שערי אורה' כותב125 שהבית דין של ישראל נקרא 'צדק ומשפט' בלשון יחיד, ואילו 

הבית דין של אומות העולם נקרא 'מישרים' בלשון רבים. 

ולכאורה 'יושר' הוא דבר מעולה, ואם כן, כיצד יתכן שדוקא הוא שייך להנהגה עם 

אומות העולם?!

מגיעה  העולם  לאומות  שההשפעה  מלמדת  רבים  בלשון  'מישרים'  שהמילה  אלא 

בנתינות נפרדות ומרובות, במידה כנגד מידה, רק לפי מה שהם צריכים ואמורים לקבל, 

ולא השפעה אחת גדולה שכוללת הכל. וזהו צמצום שנוהג רק אצל אומות העולם.

מה שאין כן אצל 'עם ישראל', ההשפעה היא אחת, בשפע ובלי גבולות כמעט.

ואמנם, אין כאן נשיאת פנים לישראל בחינם, אלא היות שבאמת 'עם ישראל' אחראים 

על קיום תכלית הבריאה באופן כללי, לכן הם צריכים לקבל שפע גדול ורחב. ואילו 

הם  ולכן  בבריאה,  וספציפיים  פרטיים  תפקידים  לעשות  מיועדים  העולם'  'אומות 

מקבלים שפע נקודתי מדויק לפי הנצרך להם בלבד.

עדיין  לפעמים,  נכשלים  כשהם  גם  הכללית,  התכלית  על  ישראל' שאחראים  'כלל 

מקיימים אותם מצד המבט הכללי של התכלית כולה, ואזי רואים את החטא כנפילה 

נקודתית בתוך מכלול שלם. מה שאין כן 'אומות העולם' שכל התפקיד שלהם הוא 

המעשה הנקודתי, הרי שהם נענשים בדקדוק על כל פגימה בתוצאה.

125. שער הראשון.
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יש  למנכ"ל  הפשוט.  העובד  לעומת  המנכ"ל  שמקבל  למימון  דומה  הדבר 

אחריות כללית על המפעל כולו, ולכן הוא צריך 'אשראי פתוח' ברחבות לצורך 

ואילו העובד הפשוט שאחראי על  סוף.  ועד  כל התוכניות מתחילה  מימוש 

תפקיד נקודתי, מקבל מימון ספציפי ומדויק לצורך מה שהוא עושה ולא יותר.

בְעִים אוּמוֹת' הוא  'שִׁ וזה ההבדל בין שבעים 'אומות העולם' ל'עם ישראל'. המושג 

סמל פירוד הכוחות והתכונות, כשכל אומה אחראית על תפקיד מיוחד שהיא מייצגת.

רָאֵל"126. הם העם האחד שאחראי על מימוש  נִי בְכֹרִי יִשְׂ אבל 'עם ישראל' נקראים: "בְּ

התכלית הכללית, כשכל שאר האומות 'עובדים במפעל שלהם'.

* * *

בחינת השינה של הקב"ה בימי הפורים היות שזה היה 
זמן של תהליכים אלוקיים שלמעלה מהדעת

האריז"ל127 מביא מהמדרש128 שהמן ראה ש"אלהיהם של אלו ישן הוא", ולכן חשב 

שזה זמן נכון לכלות את כלל ישראל.

ומבאר האריז"ל שבאמת היתה אז אצל הקב"ה בחינת שינה שנקראת 'דורמיטא' )שינה 

עמוקה(, שזה היה חלק מתהליך יצירת הגאולה של ימי בית שני, ולמרות שכלפי חוץ 

זו היתה נראית 'שינה' והסתלקות, אך באמת האירה אז הארה גדולה שנקראת 'הארת 

אבא'.

כמו שהוצאת 'חוה' מאדם הראשון התאפשרה רק על ידי התרדמה שנפלה על 

אדם הראשון, כך בדמיון לזה, הלידה והגאולה של עם ישראל אפשריים רק על 

ידי שקודמת לכך בחינת 'שינה' אצל הקב"ה.

וביאור הדבר הוא, שכמו שבזמן השינה נראה שמסתלקים מהאדם המוחין שלו, אבל 

באמת יש השגות גדולות שנעשים דוקא בזמן השינה, וכמו שכתב רבינו הגר"א129:

הענין שנתן הקב"ה לאדם בטבעו שישן, כדי שיעלה נשמתו לישיבה של 
מעלה ושם מגלין לה רזי תורה, מה שאי אפשר לאדם ללמוד בשבעים 

שנה לומד שם בשעה אחת.

126. שמות ד, כב.

127. שער הכוונות דרוש פורים.

128. אסתר רבה ז, יב.

129. משלי יט, כג.
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כשאנו פועלים עם המֹּחַ האנושי, אנו משיגים רק דברים מוגדרים ומוגבלים 

שתואמים את ההיגיון האנושי המצומצם. אבל מהלכים אלוקיים כלליים כמו 

'צדיק ורע לו רשע וטוב לו', שזה מעל להיגיון הפשוט, איננו יכולים להשיג. 

בוֹתֵיכֶם". בוֹתַי מַחְשְׁ י לאֹ מַחְשְׁ ועל כך נאמר130: "כִּ

אבל בזמן השינה המוחין של האדם מסתלקים, והוא נכנס למצב נפשי שלמעלה 

ממגבלות הדעת, וזה זמן שבו הוא יכול לקלוט גם דברים שלא נתפסים בהיגיון. 

וכמו שרואים בחוש שבזמן השינה האדם חוזה בחלומותיו בעניינים שונים 

שלמעלה מהשכל והדעת האנושיים.

כך בבחינה זו, יש תקופה שהקב"ה מסובב מהלכים עלומים, שבהם נראה כאילו הוא 

ן', אבל באמת הוא נמצא מאחורי הקלעים ומוביל את הכל לתכלית שהוא  נסתר ו'יָשֵׁ

מעוניין בה.

ן. אבל על ידי חיבור לשורש  המן שהביט על כל דבר באופן נקודתי, חשב שהקב"ה יָשֵׁ

הפנימי, והבנה שיש לבריאה כולה תכלית שהיא צועדת אליה, השיגו כלל ישראל 

שאין כאן שינה כלל, אלא ההסתרה עצמה היא חלק מתהליך שמוביל את ההתקדמות 

של העולם.

דוקא השינה וההסתרה בבחינת "מלך שגזרותיו קשות כהמן"131, יצר פחד וחרדה אצל 

עם ישראל, וגרמו להם להתאחד ולהתחבר לנקודת השורש הזו, וכך נעשה תיקון לפגם 

של הריחוק, והתחדשה הארת ה' בגילוי ובהיפוך של ההסתר דבחינת 'הוּא'.

* * *

יסוד הפורים - חיבור הארת הרגלים המפורטת 
אל התכלית האחת שמאוחדת בראש

ימי הפורים נקראים על שם ה'פור' שעשה המן. 

יל פּוּר הוּא  בשני מקומות במגילה מוזכר הפור הזה, ובשניהם ישנה לשון כפולה - "הִפִּ

הַגּוֹרָל". פעם אחת כשהמן עשה זאת בפועל132, ופעם שניה כשתיקנו את ימי השמחה 

על ההצלה133.

130. ישעיה נה, ח.

131. סנהדרין צז ע"ב.

132. אסתר ג, ז.

133. אסתר ט, כד.
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מה הסיבה לכפילות הזאת, בביאור הפור ש"הוּא הַגּוֹרָל"? ובוודאי שאין כוונת המגילה 

כִים" לא מובא  נֵי הָרַמָּ רָנִים בְּ תְּ לבאר לנו את המילים הלועזיות, שהרי במילים "הָאֲחַשְׁ

הביאור134.

אלא שכאן רמוז שוב היסוד האמור - 

'פר', המשמעות היא לשון פירוד  כל המילים בלשון הקודש שהשורש שלהם הוא 

ופיזור. כמו פרט, פרד, פרה ורבה, פרא אדם, עפר ואפר, ועוד135. 

'גורל' הוא דבר שכל מהותו הנהגה בכח עליון מאת ה'. וכמו שמצינו  לעומת זאת, 

בגורל של חלוקת הארץ, שעל ידו הקב"ה הודיע מהו המקום המיועד לעבודת התיקון 

של כל שבט ושבט.

הַגּוֹרָל" מלמדת המגילה, שלמרות שנראה שיש כאן פירוד  פּוּר הוּא  יל  במילים "הִפִּ

ופירוט, אבל באמת הכל מונהג באופן ישיר על ידי הקב"ה.

'גורל' אותיות 'רגל'. 

מָוֶת'136.  יֹרְדוֹת  'רַגְלֶיהָ  בבחינת  הם  הרי  מנותקות מהמוחין,  הרגלים  כאשר 

אבל כאשר הרגלים מחוברות למוחין, זה מצב מעולה ביותר, שאפילו הפירוד 

והנפרדות הרחוקה ביותר - גם היא מחוברת להארה שבראש.

חודש אדר הוא ה'רַגְלַיִם' של השנה. שהרי השפע לכל השנה ניתן בחודש ניסן שהוא 

'ראש' חדשים. וחודש אדר הוא הסוף הרחוק ביותר, בבחינת 'רַגְלֵי' החדשים.

בֶט שכנגד חודש אדר, הוא שבט 'נפתלי'. עליו נאמר138:  ומבואר בספר יצירה137 שהשֶׁ

לֻחָה" – להורות על כך שהיה לו את כח ה'ריצה' ברגלים.  לָה שְׁ לִי אַיָּ "נַפְתָּ

'ריצה' היא חיבור של הרגלים למוחין, שהרי אדם רץ רק כשיש לו  המשמעות של 

תכלית ומטרה שמושכת אותו אליה. וזה מבטא את החיבור של המקום הנמוך ביותר 

עם המקום הגבוה ביותר.

בזאת השכלנו להבין את הארת ימי הפורים בימים ההם בזמן הזה - סוֹד הַ'וְנַהֲפֹךְ הוּא', 

שהוא הגילוי שכל מה שמתרחש בבריאה לפרטי פרטים ונראה כמנותק, הינו חלק 

בלתי נפרד מהדרך והתהליך שמוביל אל התכלית הכללית והעליונה של הבריאה כולה.

134. מגילה יח ע"א.

135. כמבואר בפירוש הרש"ר הירש בכמה מקומות.

136. משלי ה, ה.

137. פרק ה.

138. בראשית מט, כא.
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ויה"ר שנזכה להתחבר להארה עליונה זו, להדבק בשורש העליון של כלל ישראל ושל 

העולם כולו, וכך נתעלה באהבת ה' ובתוצאה שלה - מידת החסד.





הַגִּלּוּי  |  סז    מְַּיוּחָד שֶׁל תה       ְּקוּפַת מָרְדְּכ     וְאֶסְתֵּר יַ      

ר כַי וְאֶסְתֵּ קוּפַת מָרְדְּ ל תְּ יוּחָד שֶׁ לּוּי הַמְּ הַגִּ
1 3 9 ' ם י סִּ י נִּ הַ ל  עַ ' ת  לַּ פִ תְּ ר  וּ א בֵּ

מדוע המציאות של מרדכי ואסתר היא הרקע לגזירה?

וכאשר  'על הניסים'.  - הודאת  ישנה תוספת מיוחדת בנוסח התפילה  בימי הפורים 

נתבונן בנוסח ההודאה נמצא שכלול בו שלשה עניינים - הגזירות שהיו, הסיבות שגרמו 

להם, והדרכים שהובילו לתיקונם.

נבחן את הנוסח הייחודי של ההודאה בימי הפורים:

שׁ  קֵּ בִּ ע,  הָרָשָׁ הָמָן  עֲלֵיהֶם  עָמַד  שֶׁ כְּ ירָה,  הַבִּ ן  שׁוּשַׁ בְּ ר  וְאֶסְתֵּ כַי  מָרְדְּ ימֵי  בִּ
יוֹם אֶחָד  ים בְּ עַר וְעַד זָקֵן טַף וְנָשִׁ הוּדִים מִנַּ ל הַיְּ ד אֶת כָּ מִיד לַהֲרוֹג וּלְאַבֵּ לְהַשְׁ

לָלָם לָבוֹז.  ר הוּא חֹדֶשׁ אֲדָר וּשְׁ נֵים עָשָׂ ר לְחֹדֶשׁ שְׁ ה עָשָׂ לשָֹׁ שְׁ בִּ

בוֹתָ לוֹ  בְתּוֹ וַהֲשֵׁ ים הֵפַרְתָּ אֶת עֲצָתוֹ, וְקִלְקַלְתָּ אֶת מַחֲשַׁ רַחֲמֶיךָ הָרַבִּ ה בְּ וְאַתָּ
נָיו עַל הָעֵץ. גְמוּלוֹ בְרֹאשׁוֹ וְתָלוּ אוֹתוֹ וְאֶת בָּ

ר', היא שזהו הרקע של הזמן שבו התרחשה  וְאֶסְתֵּ כַי  מָרְדְּ ימֵי  'בִּ משמעות הפתיחה 

הצרה והישועה. 

ותמוה, הרי מרדכי ואסתר לכאורה 'נכנסו לסיפור' רק כדי להושיע ולהציל מהצרה, 

אבל הרקע לצרה היה עצם מציאותם של כלל ישראל תחת ממשלת אחשורוש. ואם 

כן היה מתאים יותר לפתוח במילים: 'בימי אחשורוש שמלך על עם ישראל' וכדומה.

יוחנן כהן גדול חשמונאי  'בימי מתתיהו בן  גם בנוסח של חנוכה פותחים במילים 

ובניו', וגם שם קשה, וכי זה הרקע של הזמן שבו התרחש הגזירה? היה מתאים יותר 

לומר 'בימי מלכות יון ששלטו על ישראל'.

ע'. מה הכוונה שעמד 'עליהם'.  עָמַד עֲלֵיהֶם הָמָן הָרָשָׁ שֶׁ בנוסף, יש להתבונן בביטוי 'כְּ

נשמע כאילו היה מעליהם והם תחתיו. 

ולא לרביעית? מדוע התאריך שייך לשלשת הגזירות הראשונות 

עוד יש לדקדק -

בנוסח 'על הניסים' מזכירים ארבעה דברים רעים שהמן זמם וביקש לעשות: 

139. מתוך הספר 'להבין בתפילה'.
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לָלָם לָבוֹז. הוּדִים... וּשְׁ ל הַיְּ ד אֶת כָּ מִיד לַהֲרוֹג וּלְאַבֵּ לְהַשְׁ

והנה, בין שלשת הדברים הראשונים לבין ביזת השלל, מופיע התאריך של הגזירה: 

ר הוּא חֹדֶשׁ אֲדָר".  נֵים עָשָׂ ר לְחֹדֶשׁ שְׁ ה עָשָׂ לשָֹׁ שְׁ יוֹם אֶחָד בִּ "בְּ

וכך זה מופיע גם בלשון הפסוק שכתוב באותו נוסח בדיוק140:

ד  וּלְאַבֵּ לַהֲרֹג  מִיד  לְהַשְׁ לֶךְ  הַמֶּ מְדִינוֹת  ל  כָּ אֶל  הָרָצִים  יַד  בְּ סְפָרִים  לוֹחַ  וְנִשְׁ
ר לְחֹדֶשׁ  ה עָשָׂ לוֹשָׁ שְׁ יוֹם אֶחָד בִּ ים בְּ עַר וְעַד זָקֵן טַף וְנָשִׁ הוּדִים מִנַּ ל הַיְּ אֶת כָּ

לָלָם לָבוֹז: ר הוּא חֹדֶשׁ אֲדָר וּשְׁ נֵים עָשָׂ שְׁ

ותמוה מאוד, מדוע הציון של התאריך לא מופיע בסוף כל ארבעת הדברים, לאחר 

'ושללם לבוז'?!

יש קשור הדוק דוקא לחלקי הגזירה הראשונים  משמעות הדברים היא, שלתאריך 

'להשמיד להרוג ולאבד', יותר מלחלק האחרון של 'ושללם לבוז'. מה פשר הדבר?

יוֹם אֶחָד" קשה להבנה. אמנם  גם עצם ההדגשה שהמן ביקש לעשות את הגזירה "בְּ

מבחינה טכנית נכון שזו היתה התוכנית, אך מדוע אנו צריכים להזכיר זאת בתוך נוסח 

ההודאה שנאמר לדורי דורות?

מההזכרה של היות הגזירה 'ביום אחד', מוכח שהפרט הזה היה חלק בלתי נפרד מעצם 

הגזירה. ויש להבין מדוע זה כך? וכי היה הבדל אילו הגזירה היתה להשמיד ולהרוג 

בשנים או שלשה ימים?

וה'מחשבה'? מהם שני החלקים של ה'עצה' 

בסיום ההודאה, כשמספרים את נס ההצלה, מופיעות שתי נוסחאות:

ים הֵפַרְתָּ אֶת עֲצָתוֹ, רַחֲמֶיךָ הָרַבִּ ה בְּ וְאַתָּ

נָיו עַל  בוֹתָ לוֹ גְמוּלוֹ בְרֹאשׁוֹ וְתָלוּ אוֹתוֹ וְאֶת בָּ בְתּוֹ, וַהֲשֵׁ וְקִלְקַלְתָּ אֶת מַחֲשַׁ
הָעֵץ.

בְתּוֹ". האחד הוא "הֵפַרְתָּ אֶת עֲצָתוֹ", והשני הוא "וְקִלְקַלְתָּ אֶת מַחֲשַׁ

כלפי ה'עצה' מזכירים לשון 'הפרה' שמשמעותו ביטול גמור, וכלפי המחשבה מזכירים 

לשון 'קלקול' שמשמעותו שזה עדיין קיים אלא רק שזה התקלקל ועבר למישהו אחר, 

וכמו שבאמת ממשיכים ואומרים 'והשבות לו גמולו בראשו ותלו אותו'. 

140. אסתר ג, יג.
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ויש להבין, מה היתה ה'עצה' ומה היתה ה'מחשבה'. ומדוע העצה 'הופרה' לגמרי ואילו 

המחשבה רק 'התקלקלה'?

וגזירה מתבססת על חסרון שעם ישראל פגמו בעצמם גלות  כל 

על מנת לבאר את המבנה הכללי של 'הודאת על הניסים', עלינו לדעת שכל גלות וגזירה 

שבאה על ישראל, מבוססת על כך שהם הקדימו ועשו פגם בעצמם, וכנגד אותו פגם 

- נגזרת עליהם גזירה שאמורה להוביל אותם לתקן את הפגם.

בזוהר הקדוש מבואר שהמאפיין של 'גלות' הוא מה שעם ישראל אינם מקבלים את 

השפע באופן ישיר מידיו של הקב"ה, אלא רק דרך שרי האומה שהם נמצאים תחתיה.

והנה, אומות העולם מושפעים מהמזלות, וישראל 'מעל המזל'141. ואם כן כיצד יתכן 

שישראל יכנסו תחת אומות העולם? 

אין זאת אלא שעם ישראל פגמו בעצמם וירדו אל מתחת למזל. ולכן באותו מקום פגום 

יש לאומות העולם שליטה עליהם.

במצרים מצינו שבני שבט לוי לא השתעבדו כלל בעבודת הפרך, ומבאר המדרש 

שכלל ישראל הסכימו בימים הראשונים להכניס את עצמם תחת פרעה, וזה גרר 

את כל העבודה קשה שהיתה אחר כך. 

אבל שבט לוי מהרגע הראשון סירבו לכופף את עצמם תחת פרעה, ואמרו 'אין 

לנו אלא ה' אלקינו', וזה עצמו היה הסיבה שלא היתה לרשע שליטה עליהם.

ע' - הוא עמד מעליהם כשהם מתחתיו.  עָמַד עֲלֵיהֶם הָמָן הָרָשָׁ שֶׁ 'כְּ וזה פירוש הביטוי 

וזאת מפני שהם הורידו את עצמם מההנהגה העליונה ונכנסו תחתיו.

לאור האמור, עלינו לברר תחילה מהם הפגמים שהיו לישראל באותו דור, ועל פי זה 

נמשיך לברר את הגזירות שהיו כנגד הפגמים, ואת דרכי התיקון לסיבות - שממילא 

הובילו לביטול הגזירות.

שני הסיבות שגרמו את הגזירות בימי המן

הסיבות  היו  עיקריות, שהם  נקודות  שתי  על  סובבת  הניסים'  'על  של  הפיסקה  כל 

שהובילו לשני סוגי גזירות, וכנגדם הגיעו שני תיקונים שיצרו את ההצלה מהגזירה.

141. שבת קנו ע"א; רמב"ן ויקרא יח, כה.
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שני הסיבות לגזירות מפורשות בדברי חז"ל142:

מפני מה נתחייבו שונאיהן של ישראל שבאותו הדור כליה? 

מפני שנהנו מסעודתו של אותו רשע. 

מפני שהשתחוו לצלם. 

רבינו הגר"א זצ"ל כותב בכמה מקומות143 שהאבות של כל העבירות הם שנים - הגאוה 

והתאוה. 

וכלל ישראל באותו דור היו פגומים בשני השורשים הללו, בגאוה - בכך שהשתחוו 

לצלם וכפרו בה', ובתאוה - בכך שנהנו מסעודת הרשע.

ושני הפגמים הללו היו הסיבה לשני הגזירות שהיו.

משמעות ההקדמה של הרפואה למכה אצל ישראל

טרם נבאר את מהותם של שני הגזירות שהיו, וכיצד הם תוצאה ישירה של שני הפגמים, 

נקדים לברר את הסיבה לכך שאנו פותחים את דברינו בהזכרת מרדכי ואסתר -

מרדכי ואסתר תיקנו את שני הפגמים שהיו לעם ישראל, מרדכי תיקן את הכפירה 

והגאוה על ידי שלא כרע ולא השתחוה להמן, ואסתר תיקנה את חטא התאוה על ידי 

שגזרה צום שלשה ימים לכל ישראל.

והנה, חז"ל אומרים144:

כן בורא להם רפואה  אין הקדוש ברוך הוא מכה את ישראל אלא אם 
בורא  כך  ואחר  אותן  מכה  כן,  אינו  העולם  אומות  אבל   - תחילה. 

להם רפואה.

ויש להבין, מה הנפקא מינה אם הקב"ה מקדים את הרפואה או מאחר אותה, והרי 

סוף סוף בין לישראל ובין לאומות העולם יש מכה ויש רפואה, ומה המשמעות בכך 

שהרפואה הוקדמה למכה?!

אלא שטמונה כאן משמעות עמוקה בהבדל בין המכה שבאה על אומות העולם למכה 

שבאה על ישראל - 

כאשר הקב"ה מכה את אומות העולם, זה מפני שהוא כועס עליהם ורוצה להעניש 

אותם. אלא שאחר המכה הקב"ה מחדש ובורא להם רפואה, היות שהוא חפץ בקיום 

142. מגילה יב ע"א.

143. ראה אבן שלמה פרק ב' אות א' ובמקורות שם.

144. מגילה יג ע"ב.
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האומה הזו לצורך עיצוב העולם באופי מסוים.

מה שאין כן אצל ישראל, הקב"ה אינו מעניש אותם כנקמה ועונש, אלא מלכתחילה כל 

מטרת העונש היא להוביל אותם לתוצאה של התיקון שיעשו לעצמם. 

", כמו אבא שמייסר את  רֶךָּ נוֹ ה' אֱלהֶֹיךָ מְיַסְּ ר אִישׁ אֶת בְּ ר יְיַסֵּ אֲשֶׁ י כַּ ועל כך נאמר145 "כִּ

בנו כדי להחזירו למוטב ולא כדי לנקום בו, כך הם המכות והיסורים שהקב"ה מביא 

על ישראל הם מתוך מטרה ליצור את הרפואה.

בזה מיושב מה שאנו מתחילים את ההודאה במילים 'בימי מרדכי ואסתר', מפני שהם 

הרקע האמיתי של הסיפור - הרפואה של הצרה. וכל המטרה של הצרה והגזירה היא 

רק כדי להגיע בסוף אל המטרה של הרפואה - על ידי התיקון שעשו מרדכי ואסתר.

שתי הגזירות שהיו בפורים

וכעת נבאר את שני הגזירות שהיו בימי הפורים - כנגד שני הפגמים שעם ישראל פגמו 

בעצמם.

בְתּוֹ". ונלמד זאת מהמילים שנאמרים בסיום: "הֵפַרְתָּ אֶת עֲצָתוֹ - וְקִלְקַלְתָּ אֶת מַחֲשַׁ

מזכירים כאן שני דברים, 'עצתו' ו'מחשבתו'.

וניתן ללמוד על מהותם של המחשבה והעצה, מנוסח הפיוט 'אשר הניא', שפותח 

במשפט:

אשר הניא עצת גוים והפר מחשבות ערומים.

לערומים  מיוחדת  ה'מחשבה'  ואילו  הגויים,  כל  של  כללית,  היא  ה'עצה'  כלומר, 

והמתחכמים.

כלשון  היהודים,  את  לכלות  שלהם  הרגיל  הרצון  היא  הגוים,  של  הכללית  העצה 

הפסוקים בתהילים146: 

ךָ יַעֲרִימוּ סוֹד וְיִתְיָעֲצוּ  אוּ רֹאשׁ: עַל עַמְּ נְאֶיךָ נָשְׂ ה אוֹיְבֶיךָ יֶהֱמָיוּן וּמְשַׂ י הִנֵּ כִּ
י נוֹעֲצוּ  רָאֵל עוֹד: כִּ ם יִשְׂ כֵר שֵׁ יִזָּ עַל צְפוּנֶיךָ: אָמְרוּ לְכוּ וְנַכְחִידֵם מִגּוֹי וְלאֹ 

רִית יִכְרֹתוּ: ו עָלֶיךָ בְּ לֵב יַחְדָּ

145. דברים ח, ה.

146. תהילים כג, ג-ו.
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ובנוסף על העצה הזו, היתה מחשבת המן ההגגי באופן פרטי, והיא מה שנאמר147:

ן לוֹ לְהַעֲבִיר  תְחַנֶּ בְךְּ וַתִּ ל לִפְנֵי רַגְלָיו וַתֵּ פֹּ לֶךְ וַתִּ ר לִפְנֵי הַמֶּ דַבֵּ ר וַתְּ וַתּוֹסֶף אֶסְתֵּ
הוּדִים: ב עַל הַיְּ ר חָשַׁ בְתּוֹ אֲשֶׁ אֶת רָעַת הָמָן הָאֲגָגִי וְאֵת מַחֲשַׁ

ומפרש רש"י:

להעביר את רעת המן - שלא תתקיים עצתו הרעה:

והכוונה היא למה שיעצה לו אשתו לתלות את מרדכי היהודי על העץ.

וברור שהגזירה לתלות את מרדכי לא היתה גזירה פרטית על מרדכי, אלא היא היתה 

גזירה על כל עם ישראל שיתלו את הצדיק שעומד בראשם והם יאבדו את היכולת 

לינוק דרכו מהקב"ה. 

בכל דור הקב"ה מוריד לעולם נשמה של צדיק בבחינת 'משה רבינו שבדור', שהוא 

העליונות  הדרגות  את  ומכוחו  ממנו  יונקים  ישראל  וכלל  הדור,  ממעלת  למעלה 

והמרוממות. 

מרדכי היה בדרגה רוחנית למעלה מכל אנשי דורו, וכמו שרואים שהוא השתבח 

במה שלא כרע ולא השתחוה להמן, ואילו כלל ישראל משמע שכן השתחוו 

ובכל זאת לא מצינו שנתבעו על זה. וצריך לומר שהיה היתר בדיעבד לנהוג כן, 

ורק מרדכי לפי מעלתו ודרגתו העליונה היה נמנע מכך.

וברור שתלייתו של מרדכי תהיה הפסד לדור כולו.

וכדברי הגמרא148: 

צדיק אבד - לדורו אבד. משל לאדם שאבדה לו מרגלית, כל מקום שהיא 
- מרגלית שמה, לא אבדה אלא לבעלה.

הפגמים שהיו הסיבות לשתי הגזירות

נמצא שהיו כאן שתי גזירות: האחת היא כליון של כלל ישראל, והשניה היא סילוק 

של מרדכי הצדיק.

ומכיון שכל גזירה על ישראל מלמדת על פגם שהיה לישראל באותו נושא, לכן יש 

להקביל את הגזירות הללו לפגמים של עם ישראל.

וכך הדברים מתחלקים - 

147. אסתר ח, ג.

148. מגילה טו ע"א.
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הסילוק של מרדכי - היה תוצאה של הפגם בהשתחויה לצלם. כי מהותו של הצדיק 

הניתוק  היא  לצלם  וההשתחויה  עליונות,  רוחניות  הארות  העם  לכל  למשוך  היא 

מהחיבור לעליונים.

נבוכדנצר מצד עצמה עדיין לא היתה איסור  אמנם ההשתחויה לצלם בימי 

גמור149, ולכן הם לא נענשו על כך באופן מיידי. 

אולם כשעבר זמן והם שבו ונכשלו בהשתתפות בסעודת אחשורוש הרשע, 

התברר למפרע שההשתחויה לצלם לא היתה מן השפה לחוץ אלא באמת נוצר 

להם ניתוק מסוים מהקב"ה, ולכן כעת הם נתבעו למפרע גם על זה.

וכמו כן, גם לאחר שהם נכשלו בהשתחויה לצלם, היתה להם עדיין יכולת לחזור 

למוטב על ידי החיבור הגמור להארה שהאיר להם מרדכי הצדיק, שהרי גם אם 

יכולת לינוק רוממות  הם עדיין לא נמצאים באותה מדרגה כמוהו, יש להם 

והתעלות מעצם השאיפה ללכת בדרכיו. - אך כשנהנו מסעודת אחשורוש הרשע 

הוכיחו שגם את החיבור להארת מרדכי הצדיק הם איבדו, וכתוצאה מכך נגזר 

עליהם שהצדיק יסתלק מהם.

והגזירה הכללית להשמיד את ישראל - היתה תוצאה של מה שנהנו מסעודת הרשע, כי 

בזה הם פגמו את עצם האישיות הטהורה שלהם בנתינת שלטון לכח התאוה המגושם. 

והעונש על זה הוא כליון של הגוף וכלל האישיות. והתיקון לזה היה על ידי הצום.

גזירה שניה ו'קלקול'  גזירה אחת,  'הפרה' מוחלטת של 

כנגד שתי הגזירות, היתה 'הפרה' של העצה לכלות את ישראל, ו'קלקול' של המחשבה 

לתלות את מרדכי.

'הפרה' היא ביטול מוחלט, וזה כנגד הכילוי של ישראל, שלעולם לא יכולים להתכלות 

מיתה  'אין  חז"ל  וכדברי  מסויימת,  תכלית  מהם  להוציא  מעוניין  שהקב"ה  היות 

בציבור'150.

אבל 'קלקול' הוא לא ביטול גמור, אלא היא שינוי והיפוך. כלומר, במקום המחשבה 

של המן לתלות את מרדכי, התקלקלה מחשבתו והתליה עברה אליו - לתלות אותו. 

וכמו שממשיכים 'השבות לו גמולו בראשו ותלו אותו ואת בניו על העץ'.

149. תוספות עבודה זרה ג ע"א ד"ה שלא.

150. הוריות ו ע"א.
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עומק הדבר -

כח המחשבה של האדם הוא עצום, ומחשבה רעה יוצרת מציאות רעה בבריאה!

יסוד זה יש ללמוד מהדין 'כאשר זמם'. כלומר, עדים שהעידו שקר וזממו לגרום מיתה 

עליהם,  הוא שהזממה שלהם בעצמם מתהפכת  נזק לאדם אחר, העונש שלהם  או 

ועושים להם מה שזממו לעשות לאחרים. 

ויש להבין מה ההגיון בסוג העונש הזה? ובפרט יש להבין את דרשת חז"ל151 'כאשר 

זמם ולא כאשר עשה' - שאם כבר נעשה העונש, שוב אין מענישים את עדי השקר 

בזממתם, שזה לכאורה הפוך לגמרי מההגיון!

אלא, מבאר המהר"ל152, שכאשר העדים הזוממים תכננו מחשבה רעה, הם יצרו מציאות 

רוחנית שמוכרחת להתבצע בצורה כל שהיא, ואם היא אכן נעשתה בפועל, הרי שהיא 

מומשה ודי בכך ]ואת העונש הראוי להם יקבלו מן השמים[. אבל אם המחשבה הזו 

נשארה כ'זממה' בלי ביצוע, מוכרחים לממש את הביצוע של המחשבה עליהם עצמם, 

כדי שלא יגרם נזק לנידון עצמו.

בזה מוסיף המהר"ל ומבאר את דברי חז"ל153 "החושד בכשרים לוקה בגופו", מפני 

ולכן הוא חוזר אליו עצמו!  זה שקר,  נכון, שהרי  פוגע במקום  אינו  שהחשד שלו 

המהר"ל ממשיל זאת לאדם הזורק חתיכת ברזל למגנט המונח מעליו, אם הברזל אינו 

נתפס שם - בהכרח הוא נופל על הזורק בעצמו.

זה גם מה שאירע כאן - מחשבתו של המן לתלות את מרדכי יצרה מציאות בבריאה, 

ובלתי אפשרי לבטלה, אלא הדרך היחידה היא 'לקלקל' אותה, על ידי שממירים את 

התוצאה - במקום לתלות את מרדכי, לתלות את המן בעצמו.

גזירת הכליון של ישראל העומק של ארבעת חלקי 

לאחר שהתבארו שני הגזירות והפגמים שהיו הקרקע שהצמיחה אותם, כעת נעמיק 

יותר בהבנת גזירת הכליון שביקש המן להמיט על כלל ישראל -

כאמור לעיל, בגזירה של הכליון היו ארבעה חלקים:

לָלָם לָבוֹז. הוּדִים... וּשְׁ ל הַיְּ ד אֶת כָּ מִיד לַהֲרוֹג וּלְאַבֵּ לְהַשְׁ

151. מכות ה ע"ב.

152. באר הגולה באר השני פ"ב.

153. שבת צז ע"א.
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ומבאר הגר"א, שארבעת חלקי הגזירה הם כנגד ארבעת חלקי האישיות של האדם154:

פירוש, שיש באדם ארבעה דברים - נפש רוח נשמה וגוף, ונפש וגוף הוא 
אחד, והרביעי הוא הקנין. והמן רצה לעקור הכל.

הרוחני,  הרוח  הוא  'להרוג'  הנשמה,  'להשמיד' אלו המצות שכנגד  וזהו: 
'לאבד' אפילו הגוף מן העולם שלא ישאר שם ישראל, 'ושללם לבוז' הוא 

הקנין שלא ישאר שמם בעולם.

המגילה,  קריאת  שהן:  דברים,  ארבעה  הפורים  ביום  לנו  ניתנו  וכנגדם 
שנתוסף עוד מצוה יתירה, כנגד מה שרצה לאבד הנשמה. ונגד הרוח שהוא 
בלב, נתן לנו שמחה. ונגד הגוף משתה שיהא הגוף נהנה ממנו. ונגד ושללם 

לבוז מתנות לאביונים שיהיה עכשיו ממון אפילו לעניים.

המן ביקש לכלות את עם ישראל בכל חלקיהם, וכנגד כל חלק אנו עושים מצוה ועבודה 

מסויימת - 

החלק העליון שלנו הוא הנשמה, שעניינה הוא החיבור למקור העליון שמשפיע לנו 

הארה רוחנית. וכנגד זה המן רצה 'להשמיד', כלומר, ליצור שמד וניתוק שלא נהיה 

מחוברים אל ה'. וכנגד זה אנו קוראים את המגילה שהיא גילוי האור של הקב"ה בתוך 

החשיכה. 

החלק הבא הוא הרוח, שעניינה הוא החיות התמידית שלנו בהחדרת הארת הנשמה 

לתוך הנפש. וכנגד זה המן ביקש 'להרוג', כלומר, לבטל את החיות התמידית וליצור 

הפסקיות ומוות, כמו אדם שנמצא בבית האסורים ואינו יכול להתקדם ולהשתנות אלא 

נשאר במצב סטטי. וכנגד זה אנו עושים 'שמחה', שזה תוספת חיות תמידית שחודרת 

בנו בפועל.

ביקש  זה המן  וכנגד  והגוף, שזה עצם המציאות שלנו,  הוא הנפש  החלק התחתון 

'לאבדם', כלומר, להעלים אותנו מהמציאות. וכנגד זה אנו עושים 'סעודה ומשלוח 

מנות', וחווים את הנוכחות שלנו בשלימות עד המקום הנמוך ביותר.

והחלק האחרון הוא היכולת שלנו להשפיע על העולם שמחוץ לנו, שזה נעשה על ידי 

כוחות הפעולה והממון שלנו, וכנגד זה המן ביקש 'לאבד', כלומר, לבטל את היכולת 

שלנו להשפיע החוצה. וכנגד זה אנו נותנים 'מתנות לאביונים' ומשפיעים את עצמינו 

החוצה. 

ניתן לחלק את הארבעה הללו לשני קבוצות - 

154. אסתר ג, יג.
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'להשמיד ולהרוג' כנגד החלק הרוחני של הארות חדשות שנכנסות מהמקור העליון 

לתוכנו - וכנגד זה 'מגילה ושמחה' שהם הכנסת גילוים חדשים של הקב"ה לתוכנו. 

ו'לאבד ושללם לבז' כנגד החלק הגשמי של עצמינו ושל השפעתינו חוצה, וכנגד זה 

'סעודה ומשלוח מנות ומתנות לאביונים', שזה החויה של עצמינו וההשפעה החוצה.

וכאמור, השורש שהוביל לגזירות הללו, היה שני הפגמים שנעשו בעם ישראל - החלק 

הרוחני נפגם בהשתחויה לצלם, והחלק הגשמי נפגם בהנאה מסעודת אחשורוש רשע.

המן בחר את היום המדוייק שרחוק ביותר מההשפעה האלוקית

יוֹם אֶחָד'.  והנה, בנוסח ההודאה אנו מדגישים שהמן תכנן לבצע את גזירתו הרעה 'בְּ

ותמוה, וכי אם זה היה נעשה בכמה ימים, היה פחות חמור?

ר הוּא חֹדֶשׁ  נֵים עָשָׂ ר לְחֹדֶשׁ שְׁ ה עָשָׂ לשָֹׁ שְׁ אלא שעיקר ההדגשה היא על יום מסויים: 'בִּ

אֲדָר', ונבאר -

בכל שנה ישנה השפעה רוחנית חדשה שהולכת ונספגת אצלינו במשך השנה כולה.

הזמן שבו אנו מקבלים את ההשפעה השנתית הוא ביום ט"ו בניסן, וליתר דיוק - כבר 

ביום י"ד בניסן שבו מקריבים את קרבן פסח ועורכים את ההכנה לספיגת ההארה הזו. 

זמן זה של התחדשות ההארה, נחשב ה'ראש' של השנה כולה. ולכן חודש ניסן נקרא 

'ראש חדשים'. ולעומת זאת - חודש אדר, שהוא סוף המעגל השנתי, נחשב ה'רגל' של 

החודשים, והוא הזמן הרחוק ביותר ממקור ההשפעה.

והנה, יש מושג של 'שלושים יום קודם החג', שבזמן זה כבר מתחילה להתנוצץ ולהאיר 

הארה מהארת החג. 

וכיון שהארת השנה החדשה מתחילה בי"ד בניסן, אם כן נמצא ששלושים יום קודם - 

בתאריך י"ד באדר, כבר מתחילה להיות הארה חדשה.

מכל זה מבואר שהיום הרחוק ביותר מהארת השנה החדשה, הוא יום י"ג באדר. שהוא 

הזמן החשוך והנמוך ביותר בשנה כולה.

המן שהיה מבין גדול בפנימיות155 בחר את התאריך המדויק הזה, כי ידע שזה הזמן 

הרחוק ביותר מהחיבור להארה של הקב"ה, וזה הזמן שבו יש את הסיכוי הגדול ביותר 

לנתק ח"ו בין ישראל לאביהם שבשמים.

155. וכמבואר בכתבי האריז"ל, שער הכוונות דרוש פורים.
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לְחֹדֶשׁ  ר  עָשָׂ ה  לשָֹׁ שְׁ בִּ יוֹם אֶחָד,  וזו ההדגשה בכך שהמן ביקש לעשות את הגזירה "בְּ

ר הוּא חֹדֶשׁ אֲדָר", היות שבחירת היום הזה היתה חלק מהרוע והגזירה בעצמה. נֵים עָשָׂ שְׁ

- מדוע מזכירים את הציון  זה נבאר דקדוק גדול שהצגנו בראשית המאמר  ועל פי 

של התאריך לאחר שלשת החלקים הראשונים של הגזירה, ולפני החלק האחרון של 

'ושללם לבוז'.

והביאור הוא - שעיקר המשמעות של התאריך היא ביחס לאיבוד של החיות הרוחנית 

שבאה מהנשמה דרך הרוח אל תוך הנפש, ומה שאין כן השימוש בממון שהוא תוצאה 

של כל זה, ואין לו קשר ישיר ועצמאי להארה הרוחנית. 

ולכן התאריך מוזכר לאחר הגזירה על איבוד שלשת חלקי הנר"נ, ולא ביחס ללקיחת 

השלל והממון, שכלפי זה אין משמעות לתאריך מסוים.

סיכום
לסיכום - 

כלל ישראל באותו דור פגמו בשני חלקים - האחד, פגם במערכת היחסים עם הקב"ה, 

שהתבטא בהשתחויה לצלם, והשני, פגם בעצם האישיות שלהם, שהתבטא בהנאתם 

מסעודת הרשע.

וכנגד שני הפגמים היו שני גזירות - האחת, סילוקו של מרדכי, שמשמעותה ניתוק 

הקשר עם ההשפעה העליונה של הקב"ה שעוברת דרך נוכחותו של הצדיק, והשניה, 

גזירת הכליה על כל ישראל, שהיא איבוד האנשים שעצם האישיות שלהם נפגמה.

והתיקון לגזירות אלו נעשה בשני החלקים - האחד, מה שמרדכי לא כרע ולא השתחוה 

להמן, וכלל ישראל לא תלו את סיבת הגזירה בכך אלא הבינו שיש עליהם תביעה 

רוחנית והסכימו לצום ולהתענות, ובכך החזירו את החיבור שלהם למרדכי וממילא 

לקב"ה. וזה היה התיקון לפגם של ההתחויה לצלם. והשני, מה שאסתר תיקנה לצום 

ולהתענות, ובזה לתקן את האישיות שנפגמה בהשתלטות כח התאוה. 

נמצא שמרדכי מתקן את חלק הרוח, ואסתר את חלק הגוף. וזה מקביל לתפקיד 

האבא והאמא בכל בית.

בימי הפורים ישנה הארה שממשיכה חיים חדשים בכל מצב

וְקִלְקַלְתָּ  עֲצָתוֹ  הֵפַרְתָּ אֶת  ים  הָרַבִּ רַחֲמֶיךָ  בְּ ה  'וְאַתָּ ובסיום הדברים, נעמוד על הביטוי 

בְתּוֹ'. אֶת מַחֲשַׁ

הביטוי 'ברחמיך הרבים' משמע דרגה עליונה יותר מ'רחמים' רגילים. 
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והכוונה היא לומר שהמצב של כלל ישראל באותה תקופה היה חמור ביותר, ועזרה 

'מתוך המערכת' לא היתה מועילה, אלא היה צריך להמשיך אליהם חידוש של חיים 

חדשים לגמרי.

ואכן, המקום הנוסף שמזכירים את הביטוי הזה הוא כלפי תחיית המתים: 'מחיה 

מתים ברחמים רבים'. 

בשונה מכל המועדים שיש בהם הארות שונות ומסויימות, כאן בפורים ]וכן בחנוכה[ 

נדרשה הארה של חיים חדשים, ולא רק תוספת לחיים. 

רק  היה  והתיקון  מאוד,  ונפגמו  המצות'156  מן  'ישנים  היו  ישראל  עם  זמן  באותו 

באמצעות חידוש של חיים חדשים.

מודים.  לברכת  הניסים'  'על  הודאת  נוסף השייכות של  באופן  יתבאר  ובזה 

שכן גם התוכן של ברכת מודים עוסק בחיבור עצם החיות שלנו לקב"ה, כמו 

שאומרים 'על חיינו המסורים בידך', 'וכל החיים יודוך סלה'.

וזו התקוה שלנו בכל שנה מחדש. כאשר אנו חוזרים לימים שבהם היתה הארה עצומה 

- הרי שגם אם אנו מרגישים מנותקים לגמרי, ובמצב שפל ונמוך ביותר, יש לנו  זו 

תקוה ואפשרות להתעלות מכל הרפש והלכלוך, ולקבל חיים חדשים וטהורים בצל 

כנפיו של הקב"ה!


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פְנִימִיּוּת הַתּוֹרָה  יאוּר סוֹד הַפּוּרִים בִּ בֵּ
ת וֹ נ ו וָּ כַּ הַ ר  עַ שַׁ בְּ ל  " זָ י רִ אֲ הָ י  רֵ בְ דִּ י  פִּ ל  עַ

שורש הנס בעולמות העליונים

הנה, בימי הפורים שבשושן היתה על עם ישראל גזירה נוראה 'להשמיד להרוג ולאבד 

את כל היהודים', ולאחר שהתפללו והתענו, שבו בתשובה וקיבלו את התורה מאהבה, 

ניצלו מהגזירה באופן ניסי ומיוחד המלובש בדרכי הטבע.

אך כידוע ניסים אלו לא היו הצלה זמנית בלבד בימים ההם, אלא כמו כל המועדים 

ניסים המבטאים הנהגה שמיימית שהתרחשה בפועל  הקבועים במעגל השנה, הם 

באותה תקופה, שחוזרת ומאירה במידה מסוימת מדי שנה בשנה מחדש. וזה הטעם 

לכך שאנו חוגגים את הישועה שהיתה בימים ההם בכל שנה, כי אנו מקבלים עתה את 

אותה השפעה והארה שהיתה בימים ההם.

נס פורים, מה אירע בעולמות העליונים, ומדוע  כדי להבין את העומק הפנימי של 

האירוע שהיה אז - משפיע עלינו עד עצם היום הזה. נלמד ונעמיק בדברי האריז"ל 

בספר "שער הכוונות", באופן הניתן להשגתנו.

ו'נוקביה' 'זעיר אנפין' 

כותב האריז"ל:

ו'נוקביה'  'זעיר אנפין'  הנה נתבאר אצלנו כי בכל זמן של הגלות עומדים 
אחור באחור כל ימי החול, לולי בשעות התפלות ובשבתות וכיוצא בזה.

'הפלת  בחינת  שתקדים  צריך  בפנים,  פנים  לחזור  רוצים  כאשר  והנה 
עמו  לחזור  ותוכל  הנסירה  שתיעשה  כדי  אנפין'  'זעיר  על  הדורמיטא' 

אפין באפין.

נבאר את הדברים:

הדרך שבה הקב"ה מעביר את השפעתו לעולם, היא באופן של משפיע ומושפע, כאשר 

הקב"ה הוא בחינת הזכר המשפיע, וכלל ישראל בחינת הנקיבה המושפעים.
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כמובן שהקב"ה בעצמותו נעלה מכל יחס עם הנבראים, אלא שעלה ברצונו להתגלות 

אל ברואיו באופן מסוים, שראשיתו בגילוי הראשוני שנקרא 'אור אין סוף', וזו עדיין 

הארה עצומה ומופלגת שאין לנו שום יכולת לשאת אותה. 

הקיבול שלהם,  ליכולת  המותאמת  והשפעה  הארה  לנבראים  להשפיע  בכדי  ולכן, 

הקב"ה כביכול 'צמצם את עצמו', וקבע אופן שבו הוא משפיע לברואיו רק לפי גבול 

ומידה בהתאמה לכלי הקיבול שלהם. דומה הדבר לאור אדיר שנכנס לתוך צינור קטן 

ודק ועובר רק דרכו בכדי שיהיה ניתן להתבונן בו. 

ההתגלות שהקב"ה בחר לצמצם את הארתו להשפיע לנו דרכה, נקראת 'זעיר אנפין', 

כלומר – גילוי אור פניו המאירים, בצמצום. כי הוא מתגלה באופן המוגבל לסדרים 

ולכללים קבועים, וכל ההשפעה עוברת רק לפי כללים אלו. 

ביחס לדרך ההשפעה הזו אנו נחשבים בבחינת הנקבה המקבלת את ההשפעה מבעלה. 

ויש בינינו כביכול מערכת של זיווג רגילה: כאשר יש חיבור ביננו עוברת השפעה, ואם 

חלילה איננו מחוברים אליו יתברך, אזי לא עוברת השפעה.

ו'אחור באחור' 'פנים בפנים' 

והנה, כל זמן שהקשר בינינו לבין הקב"ה הוא כראוי, כלומר, שאנו מקיימים מצוות 

ועוסקים בתורה ומחוברים אל רצונו יתברך, זה נקרא חיבור "פנים בפנים" – כביכול 

בצורה  עובר  האלוקי  והשפע  אלינו,  פונים  שלו  והפנים  אליו,  פונים  שלנו  הפנים 

מושלמת וחלקה. 

אולם כאשר ישראל חוטאים ומחמת כן יורדים לגלות, זה דומה לאשה שבעלה גירש 

אותה, ואז, גם אם הוא ממשיך לתת לה מזון למחייתה ולמחיית בניה, הוא נותן זאת 

בזריקה לאחוריו, בלא קשר וחיבור פנימי ורגשי. וזה נקרא בחינת "אחור באחור", 

כביכול הבעל 'מפנה את הגב לאשה', ולמרות שבפועל הוא משפיע עליה כדי קיומה, 

בכל זאת הקשר ביניהם לא טוב.

אמנם, גם בזמן הגלות שאנו במצב של 'אחור באחור', ישנם נקודות קטנות של אור, 

זמנים קצרים שבהם יש חיבור איכותי בבחינת 'פנים בפנים'. וזאת בשבתות וימים 

טובים, וגם בכל זמני התפילות. משום שלמרות שבגלות האדם אינו זוכר כל כך את 

הקב"ה והקשר אינו ער וחזק כפי שגרים בארץ הקדושה, בכל זאת בזמני התפילות או 

בשבתות ובמועדים, הוא מחובר לה', ופונה אליו.
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וה'דורמיטא' ה'נסירה' 

מוסיף האריז"ל: 

כשמסתיימת תקופה של גלות ועומדת להיות גאולה, משמעות הדבר, שהולך להיות 

'פנים בפנים'. הקב"ה וישראל חוזרים  מהפך ממצב של 'אחור באחור', למצב של 

להיות בקשר ובחיבור, פנים כנגד פנים.

המעבר בין השלבים האלו אינו פשוט, אלא צריך לעשות 'נסירה' של הנקיבה מהזכר, 

ולבנות אותה בפני עצמה, ורק אחר כך ניתן לחזור ולהעמיד אותם זה מול זה.

התהליך הזה התרחש גם בבריאת העולם, ושם ניכרו הדברים יותר בחוש:

חז"ל אומרים157 שאדם וחוה נבראו 'דו פרצופין' מחוברים יחד 'אחור באחור', 

קשר  להיות  יכול  שבו  בפנים'  'פנים  של  מתוקן  למצב  אותם  להביא  וכדי 

וזיווג ביניהם - הקב"ה הפיל שינה על אדם הראשון, והפריד את האשה ממנו 

)'נסירה'(.

'פנים  'אחור באחור' למצב של  לעבור ממצב של  כל פעם כשצריך  נעשה  זה  וכך 

בפנים', חייבים להקדים לפני כן תרדימה של הזכר, כלומר, שינה של מערכת ההשפעה 

השפעה  שום  תעבור  שלא  הוא  הדבר  ומשמעות  אנפין'.  'זעיר  שנקראת  האלוקית 

מהמשפיע אלינו - כלל ישראל. ואז בזמן השינה נעמדת הנקיבה כנפרדת לעצמה, ואז 

ניתן שוב לחזור ולהתאחד למצב של 'פנים בפנים'.

'זעיר אנפין' היא לא שינה רגילה, אלא זו שינה עמוקה ביותר כמין  השינה הזו של 

מיתה זמנית, והיא נקראת בלשון הזוהר והאריז"ל 'דורמיטא'.

ביאור ההכרח ב'דורמיטא'

ולכאורה, אמנם באדם וחוה הגשמיים אנו יכולים להבין בשטחיות את ההכרח בשינה 

כדי לבצע את הנסירה הפיזית של הגופים זה מזה, ללא תחושה לא נעימה, אך כאשר 

מדובר על מציאות רוחנית, מדוע מוכרחת להיות בחינת שינה? מדוע אי אפשר פשוט 

להסתובב מהאחור אל הפנים בלי להקדים לכך תקופה של שינה?

התשובה היא - שעל מנת ליצור מהפך בסגנון הקשר, מקשר חיצוני וטכני לקשר פנימי 

ועמוק, מוכרחים תחילה להמית ולהפסיק לגמרי את הקשר הקודם. 

157. ברכות סא ע"א.
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לדוגמא, בני זוג שמתארסים שומרים על קשר מסוים ביניהם, אבל כשבועיים 

לפני החתונה מנתקים את הקשר בניתוק מוחלט, לא בפגישות ולא בטלפונים 

ואפילו לא בראיה. מה הסיבה לכך? 

אמנם יש לזה הסבר הלכתי טכני, אך יש בזה גם מבט רעיוני פנימי, שלפני 

שעוברים מסגנון הקשר שהיה בזמן האירוסין, לסוג קשר שונה ומיוחד של בני 

זוג אמיתיים. מוכרחים ליצור 'מיתה גמורה' של סגנון הקשר הקודם, ורק אז 

יהיה אפשר לבנות את הקשר החדש.

תהליך  עובר  חדש,  אילן  ומצמיח  באדמה  שזורעים  גרעין   - נוספת  דוגמא 

ומורכב מרגע הכנסתו לאדמה עד להיותו לעץ. והשלב הראשון הוא  ארוך 

הרקבון הגמור של הגרעין, בהתפרקות מוחלטת של כולו כמו מוות ממש, ורק 

כשתהליך זה מסתיים, והוא 'מת' גמור, הוא מתחיל להצמיח מתוכו את האילן 

החדש. גם כאן צריך להבין, מה הרעיון בזה? 

אלא שכדי להפסיק את היותו 'בן של העץ הקודם', ולהתהפך להיות 'אבא של 

העץ החדש', הוא מוכרח תחילה לבטל לגמרי את המצב הקודם, ורק אחר כך 

אפשר לפתוח מהלך חדש.

ועוד, כדי שיהיה חיבור חזק בין שני צדדים, צריך שכל צד יבנה תחילה את אישיותו 

כדבר בפני עצמו, ויביא את אישיותו הבנויה למציאות החדשה הנרקמת בין שניהם. 

וכן החסר של כל אחד כשהוא עומד בפני עצמו הוא גדול יותר, ולכן החיבור שיבוא 

אחר כך בין שניהם יהיה הרבה יותר עוצמתי ופורה.

וזה הסיבה שהאדם נברא בתחילת חייו עם יצר הרע, ורק אחרי שגמר לבנות את 

קומתו הגופנית והנפשית בשלמות הוא יכול להתקדם לקבל את היצר הטוב, 

ולבחור להתחבר מעתה בטוב.

וכן זה הסיבה שבני זוג לא נולדים לאותם הורים וגדלים בבית אחד, אלא כל 

אחד גדל בבית אחר, ורק אחרי שגמרו להתפתח כל אחד ואחד בפני עצמו 

הקב"ה ממציא את האחד לשני, ונישאים.

כל עוד שהאשה מושפעת מבעלה המשפיע, גם אם זה בבחינת "אחור באחור", יש 

ביניהם תלות כלשהי שלא מאפשרת לה את הבניה האישית כנפרדת, וזה יזיק לאיכות 

החיבור החדש.

ועל כן לפני החיבור החדש שאמור להתרחש בעת הגאולה, יש ענין שיהיה פירוד זמני 

בין המשפיע למושפע.  
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נס פורים ה'דורמיטא' בתקופת 

ממשיך האריז"ל:

גלות בבל  היה בסוף השבעים שנה של  ואסתר  ענין מרדכי  כי  ולהיות 
'זעיר אנפין ונוקביה' כדי  כנודע, לכן אז כבר בימיהם התחיל ענין תיקון 

לחזור אפין באפין ויגאלו ישראל. 

וענין התחלה זו, היא ענין הדורמיטא שנעשה אז בימיהם.

כאמור, בכל פעם שמסתיימת תקופה של גלות ועומדת להיות 'גאולה', מוכרחת להיות 

ביניהם תקופה של 'דורמיטא' שבה הקב"ה כביכול מסלק את השפעתו לגמרי מ'כלל 

ישראל', ורק בסיום התקופה הזאת מתחדשת השפעתו בקשר עוצמתי ואמיתי  - בחינת 

'פנים בפנים'.

לפני  ישראל עמדו  וכלל  גלות בבל,  נגמרו שבעים שנה של  פורים  והנה, בתקופת 

הגאולה של בנין בית שני. ועל כן, בזמן זה התרחשה 'דורמיטא', והקב"ה סילק את 

השגחתו מישראל לחלוטין. וממצב של 'אחור באחור' שהיה עד אז, הם ירדו למדרגה 

קשה יותר לכאורה - שאין שום הארה כלל, אפילו לא הארה של 'אחור באחור'.

הסכנה בזמן ה'דורמיטא'

בזמן זה היתה סכנה עצומה לכלל ישראל, וכפי שממשיך האריז"ל ומבאר:

ה אֵימָה  וזה סוד הצרה העצומה שהיתה אז לישראל, אשר עליו נאמר "וְהִנֵּ
זו גלות מדי שהחשיך  יכָה -  "חֲשֵׁ ז"ל  דוֹלָה" כו', ואמרו רבותינו  גְּ יכָה  חֲשֵׁ

עיניהם של ישראל". 

ועניינו הוא, לפי שאז היה 'זעיר אנפין' בסוד הדורמיטא.

ל פּוּר הוּא  פֵּ ונודע כי המן הרשע היה אוסטורלוגוס גדול, כנודע בענין "וַיַּ
הַגּוֹרָל מִיּוֹם לְיוֹם" וגו', ובפרט במה שכתוב בספר הזוהר כי הוא ועשרת בניו 
וידע בחכמתו ענין מיעוט השגחתו  כוללים כל עשרה קליפין החיצונים, 
ועלה  ולכן חשב  יתברך על ישראל בימים ההם להיותו בבחינת השינה, 

בלבו כי הזמן מוכן לאבד שונאיהם של ישראל.

וזה סוד ענין ויכוח המן עם אחשורוש אם יעלה בידם עצה זו, והשיב לו 
ן הוא האלוה שלהם", והבן זה. נוֹ עַם אֶחָד" ודרשו רבותינו ז"ל "יָשֵׁ המן "יֶשְׁ
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ויכוח בין המן לאחשורוש אם יצליחו בגזירה להשמיד את  חז"ל אומרים158 שהיה 

היהודים. ואחשורוש טען להמן שודאי לא יצליחו, כי אלוקיהם יעזור להם!

השיב לו המן: אלוקיהם ישן הוא! כעת בזמן הגלות הוא אינו משפיע להם ואין צורך 

לפחד ממנו.

וכך מתואר במדרש159:

"ה'  בו  אֶחָד"160 - אותו שנאמר  עַם  נוֹ  יֶשְׁ וֵרוֹשׁ  אֲחַשְׁ לֶךְ  לַמֶּ הָמָן  אמֶר  "וַיֹּ
אֶחָד" ישן לו מעמו!

ה לאֹ יָנוּם וְלאֹֹ  אמר לו הקב"ה: אני אין לפני שינה, הדא הוא דכתיב "הִנֵּ
רָאֵל". ן שׁוֹמֵר יִשְׂ יִישַׁ

ותמוה, מה היתה כוונתו של המן באמירתו 'אלקיהם של אלו ישן הוא'? וכי יש מציאות 

שהקב"ה ישן?

אלא הוא התכוון על המצב של ה'דורמיטא' שהזכרנו, שזה כעין 'שינה', שבו הקב"ה 

מפסיק את השפעתו מישראל לחלוטין, וזאת כהכנה לשלב הבא שתהיה בו השפעה 

גדולה יותר.

עצת המן להשמיד את ישראל

המן ביקש לנצל את אותו זמן של 'דורמיטא', שבו יש ניתוק גמור בין הקב"ה לישראל, 

ואין אפילו חיבור בדרגת 'אחור באחור', ובאותו זמן לנסות להפיל את ישראל ולטמא 

אותם לגמרי, כך שכאשר הקב"ה יחזור ו'יתעורר' כביכול, כבר לא יהיה לו למי לחזור.

ממשיך האריז"ל ומבאר, שזה אכן היה זמן של סכנה גדולה לישראל, והמן השתוקק 

לתפוס את אותו רגע, כי ידע שבהמשך זה יגמר ותהיה הארה גדולה עוד יותר:

ולהיות כי הדורמיטא ההיא היא לטובתן של ישראל - כדי שתנסר הנקבה 
מאחורוי ויחזרו פנים בפנים, ויגאלו ישראל ויבנה בית המקדש.

לכן התייעצו שניהם ]-המן ואחשורוש[ כי בזמן ההוא שהאלוה שלהם הוא 
ישן, יקדימו הם לאבד ולהשמיד שונאיהם של ישראל, כדי שלא ישארו 

אפילו מתי מעט שיהיו ראוים לגאולה, ועל ידי כן לא יבנה בית מקדש.

158. מגילה יג ע"ב.

159. אסתר רבה ז, יב.

160. אסתר ג, ח.
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וכתביהם אל אחשורוש הנקרא  בנו  ונודעה עצת המן מן שמשי ספרא 
ארתחששתא בספר עזרא, עד שביטלו בנין בית המקדש בראותם כי הגיע 

זמנו להבנות, ודי בזה.

'אבא' הארת 

לאחר שהתבארה הסיבה לסכנה הגדולה שהיתה לכלל ישראל באותה תקופה, כעת 

מבאר האריז"ל מהיכן הגיעה ובאה הישועה וההצלה ממרומים:

והנה, בזמן הדורמיטא אין הנקבה ישנה, כי אז מסתלקין המוחין ]-הבאים 
מ'אבא'[ מן 'זעיר אנפין' ונכנסין בנקבה, כדי להבנות ולתקן פרצופה כדי 

שתוכל לחזור אפין באפין.

נבאר את הדברים - 

במצב רגיל, האשה מקבלת השפעה וכח חיות מבעלה, והבעל בעצמו מקבל השפעה 

מההורים שלו - שהם הדור שמעליו ומקור החיות שלו.

אולם כעת בזמן שנופלת תרדמה ושינה על הבעל, מהיכן הנקבה מקבלת כח חיות 

לעצמה?

התשובה היא שבאמת חלילה להשאיר את האשה לבד, אלא אותה השפעה שההורים 

ונותנים אותה לאשה באופן ישיר. כלומר אותו  נתנו תמיד לבעל, כעת הם עוברים 

'אבא' שנתן תמיד את השפע בעבורה לבעל - הזכר, כעת בזמן שהבעל במצב שינה 

הרי הוא עובר ונותן את החיות וההשפעה ישירות לנקיבה.

נמחיש זאת בהסבר הבא: אשה שאינה מתנהגת נכון עם בעלה, וכתוצאה מכך הוא 

עליה  ומשפיעים  עליה את חסותם  פורסים  כזה ההורים  בזמן  אותה מהבית.  סילק 

ומגדלים אותה, מתוך כוונה ורצון לשפר אותה ולהעלות אותה לדרגה שתהיה ראויה 

להינשא שוב לבעלה, בצורה מתוקנת ומושלמת, ופעמים רבות ההשפעה של ההורים 

הרבה יותר איכותית ורחבה מההשפעה של הבעל שנותן לפי מה שיש לו, וכן הוא נותן 

לפי ההתנהגות של האשה, ואילו ההורים נותנים בהרבה יותר חסדים, כי הם חפצים 

בהצלחתה מאד.

והנמשל לזה בעולמות העליונים - 

'דורמיטא' ואינה פונה  'זעיר אנפין' נכנסת למצב של  כאשר מערכת ההשפעה של 

קשה  שעה  באותה  באחור',  'אחור  בבחינת  לא  ואפילו  ישראל,  כלל  על  להשפיע 

מתעוררת הבחינה העליונה והגבוהה יותר, הנקראת 'בחינת אבא', ומעניקה כח חיות 

לכלל ישראל, מתוך מטרה שיחזרו להיות ראויים לקשר עם בחינת 'זעיר אנפין'.
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השפעה מבחינת 'אבא' היא השפעה מאד טובה ואיכותית כי היא לא מוגבלת לכללים, 

ואינה כפופה לסגנון ההתנהגות שלנו. בדומה לאבא שמשפיע ודואג לבנו גם כשאינו 

מתנהג כיאות, הוא כביכול 'מעלים עין' ממעשיו, ותמיד מחובר אליו ורוצה בטובתו 

ובקיומו.

'הארת מרדכי'

מוסיף האריז"ל, הארת 'אבא' שהיתה בזמן זה, באה לעולם דרך מרדכי הצדיק:

וענין אותה הארה היתה ענין "מרדכי הצדיק".

כאמור, 'הארת אבא' היא לא ההנהגה הרגילה, אלא היא הנהגה שבאה ממקור עליון 

למעלה מההארה הרגילה. ולכן כדי להוריד אותה לעולם היה צריך באדם שאינו שייך 

לאותו דור, אלא כביכול 'שייך לדור עליון יותר', והוא מהמקום הגבוה שהוא נמצא בו 

ימשוך וירומם את בני הדור כולו למקום גבוה המתאים להארה מרוממת זו.

זה היה עניינו של מרדכי הצדיק, הוא היה בעל אור גדול שלא לפי ערך הדור. כי 

כולם היו שייכים להנהגת 'זעיר אנפין' שכעת נמצאת במצב של שינה, והוא היה שייך 

להנהגת 'אבא' שהיתה בערנות ובפעילות דוקא בזמן החשוך הזה. ומהמקום העליון 

שהוא היה אחוז בו, היתה לו יכולת להאיר לבני דורו את הצורך בתיקון, ולמשוך אותם 

מלמעלה להתחבר שוב אל הקב"ה.

והגדלות של מרדכי הייאוש של הדור 

נפרט בזה יותר - 

הרי הסיבה לגזירה היא 'שנהנו מסעודתו של אותו רשע'161. והפשע החמור בזה הוא, 

מפני שמהות הסעודה הזאת היתה, שמחה גדולה של אחשוורוש על מה שהסתיימו 

שבעים שנות גלות בבל ו'כלל ישראל' לא נגאלו. ואפילו תהליך מסוים של גאולה 

שהתחיל, נעצר – בעקבות ה'דורמיטא'.

אחשורוש חגג את הבשורה הזו בסעודה גדולה, והביא אליה את כלי המקדש, להכריז 

את ניצחונו על הקב"ה, ועל כך שהקשר בין ישראל להקב"ה התבטל לחלוטין.

לאור זאת ברור שכל בר ישראל שילך להשתתף במשתה זה, מראה בכך את עוצמת 

הדרדור שלו, וכמה הוא מיואש לגמרי מהסיכוי שהקב"ה ישוב ויגאל אותם.

161. מגילה יב ע"א.
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כשחושבים על כך מתעוררת פליאה עצומה: כיצד יתכן שרק מרדכי ידע את האמת? 

וכי כולם לא שמו לב למה שמתרחש? וכי לא הבחינו שהם נופלים למחוזות אפלים 

ומתדרדרים לניתוק גמור מהקב"ה?!

ישראל(  כנסת  )שזה  וה'אשה'  ישן,  היה כביכול  אך התשובה היא שבזמן הזה הקב"ה 

נותרה בלי שום מקור השפעה. ועל כן אשה שאינה מקבלת שום חיות מבעלה, בדרך 

כלל אמורה להיכנס למצב של יאוש גמור, וכשמיואשים נשענים על כל קנה רצוץ 

ומשתדלים לְרַצּוֹת את המלכות השולטת.

ולכן כשכלל ישראל ראו שעברו שבעים שנה והם לא נגאלו, מתוך כך הם נפלו ליאוש 

מוחלט מהגאולה, וממילא, אדרבה, הם חשבו שיש להם מצוה ללכת ליצור קשרים 

בבית המלך, 'לפעול מבפנים', וכך אם אין גאולה, לפחות תהיה גלות קלה יותר, בחינת 

'הרע במיעוטו'...

כך שמבחינה פרגמטית וריאלית היתה הצדקה למעשיהם, לפי הדרגה הרוחנית שהם 

היו בה. אולם מרדכי שהיה שייך להארה עליונה וגבוהה - ל'הארת אבא' שמעניקה 

חיות עליונה גם בזמן השינה של מערכת ההשפעה הרגילה, ולכן הוא רואה את האירוע 

יותר, ולא לפי הצמצום של המבט הריאלי ופרגמטי, אלא לפי  במבט אחר מרומם 

ההבנה הפנימית של האירוע האלוקי שמתקיים בשעה זו, ולכן רק הוא היה יכול לעורר 

את כולם שאין להתייאש, אלא אדרבה, יש להתאמץ ולהתחבר למקור ההשפעה הפנימי 

שמתגלה רק עכשיו במצב החשוך והקשה. 

גזירת המן על מרדכי

לאחר שהתבאר שהצלת אנשי הדור היתה יכולה להיות רק בכוחו של מרדכי שמשך 

הארה ממקור גבוה ועליון יותר, מעתה מובן מדוע המן ניסה להילחם נגד מרדכי באופן 

פרטי. ומבאר האריז"ל: 

"וכראות המן את מרדכי" - שעל ידו היתה הארה והשגחה על ישראל בזמן 
ההוא, נתייעץ עם זרש אשתו ושס"ה יועציו כו', ואמרו רבותינו ז"ל כי זרש 

אשתו היתה מכשפה גדולה ועצתה שקולה מכל שס"ה יועציו.

ועלתה עצתם להרוג את מרדכי ולתלותו על העץ - הוא זנבה של נחש, 
המשך רגל הקוף, ודי בזה. 

ואם חס ושלום ככה יעלה, יוכל אחר כך לאבד את שונאיהם של ישראל.

המן מתכנן להרוג את מרדכי, ואז לא יהיה להם מושיע ותקווה, ואין מי שיאיר את 

ההארה העליונה 'הארת אבא'.
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גדולת מרדכי  והיא  נוקבא העליונה,  יתברך ברחמיו האיר הארת  ה'  ואז 
ואסתר, ועל ידם נושעו ישראל מן הצרה הגדולה ההיא, וזה ענין מרדכי 

והארתו. 

ההארה מתחדשת בכל שנה

והנה, לכאורה הארה מיוחדת זו הקיימת בימי הפורים, היתה נדרשת רק באותה שנה 

בה אירע הנס. אך מדוע היא מתחדשת בכל שנה שוב?

מבאר האריז"ל:

ואמנם היות ימי הפורים האלו נעשים בכל שנה ושנה ולא הספיק לעשות 
בזמן ההוא לבדו.

הטעם הוא, כי השי"ת ברחמיו רצה, שאותה ההארה המתחדשת בהיות 
המוחין דאבא ואמא תוך הנקבה בזמן דורמיטת זעיר אנפין - לא תתבטל 

לעולם בכל שנה ושנה בימים ההם עצמם.

כי הנה אחר הדורמיטא חוזרים פנים בפנים, והמוחין הם בז"א, ואין בחינת 
ההארה זו יוצאת אז כלל, והארת מרדכי מתבטלת לגמרי ונעלמת בפנים. - 
ורצה השי"ת שבכל שנה בימי הפורים כיוצא בהם, אף אם יהיו זעיר אנפין 

ונוקביה פנים בפנים, תתגלה ההארה הנזכרת בימים ההם ולא תתבטל. 

וזה סוד מה שאמר הכתוב 'וזכרם לא יסוף מזרעם', כי אותה ההארה היא 
עטרת היסוד הזכר דאבא הנקרא זכר כנודע, 'וזכרם' זה 'לא יסוף מזרעם' 

בימי הפורים שבכל שנה ושנה כנזכר. 

והטעם הוא  יתבטלו חוץ ממגילת אסתר,  לכן לעתיד לבא כל הספרים 
ולא ביום טוב, להתקיים  גדול כזה, לא בשבתות  נס  כי לעולם לא היה 
ההארה זו אף אחר הסתלקות המוחין מן הנקבה, אלא בימי הפורים בלבד. 
ובבחינה זו יש יתרון גדול אל פורים על כל שאר הימים אפילו בשבתות 

וימים טובים.

האריז"ל מבאר שאותה הארה שהיתה בימי הפורים, חוזרת ומתחדשת בכל שנה, אלא 

שהוא אינו מבאר מדוע באמת מוכרח להיות שהארה זו תתחדש בכל שנה.

ונראה להוסיף ולבאר, שבכל שנה חוזרת בימי הפורים בחינת 'דורמיטא', ולכן בכל 

שנה מוכרחת לחזור ולהאיר הארה זו, וכפי שנבאר -

בכל שנה בחודש ניסן יש כמין לידה חדשה של כלל ישראל, וממילא ברגע שלפני 

כן - בחודש אדר, יש בחינת דורמיטא, של נתק מסוים מהקב"ה )ביחס לחיבור שהיה בשנה 
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שעברה(. כי אם ניסן הוא הראש של השנה החדשה, הרי שאדר הוא הרגליים של השנה 

הקודמת.

כאמור במאמרים קודמים, בכל שנה יש תהליך מעגלי של השפעה אלוקית, 

שמתחיל בחודש ניסן ונגמר בחודש אדר. בניסן מגיע השפע עבור השנה כולה, 

ניזונים ממנו. ולפי עוצמת השפע שמתקבלת בניסן, כך  ובמשך השנה כולה 

יש יותר זמן להנות מזה עד סוף השנה. ובחודש אדר מסתיים השפע, ועומדים 

לקראת השנה החדשה הבאה.

ובכדי לסיים את התקופה הקודמת ולהתחיל את הקשר החדש עם הקב"ה עם ההארה  

כן בחינה מסוימת של  לפני  ניסן, חייבת להיות בכל שנה  החדשה שנקבל בחודש 

'דורמיטא', ויחד עמה סכנת הניתוק בין הקב"ה לישראל, שעלול להביא בימים אלו 

את ישראל לדרדור רוחני, חלילה, ולכן חייב להתגלות בימים אלו 'הארת אבא' עליונה 

כדי לשמר את הרמה הרוחנית הגבוהה שלנו למרות ה'דורמיטא'.  

השפעת הניסים בימי הפורים

בזאת השכלנו להבין את עוצמת ההארה המיוחדת שיש בימי הפורים, הנקראת 'הארת 

אבא', שמשמעותה הוא השפעה לא לפי הכללים, בלי גבול, אלא גילוי רחמים עצום 

של 'אבא' ל'בן', בבחינת "כל הפושט יד נותנים לו". 

זו הסיבה שבפורים אפשר להתפלל גם תפילות לניסים גלויים, שזה לא לפי הכללים 

הרגילים. שהרי בדרך כלל אין מתפללים על מעשי ניסים, אבל בפורים, מי ששכח על 
הניסים יכול להתפלל ולבקש 'הרחמן הוא יעשה לנו ניסים ונפלאות'!162

בספר 'פוקד עקרים'163 כותב רבי צדוק הכהן מלובלין זיע"א, שיום הפורים מסוגל 

לפקידת עקרות. פירוש הדבר, שלמרות שאדם עקר מצד טבע הבריאה נגזר עליו שלא 

יהיו לו צאצאים, מכל מקום, על ידי כח נס הפורים אפשר לפעול גם את היפך הטבע 

ולזכות לפקידה.

ימי הפורים ההארה המיוחדת של 

באמת  הוא  והסתר,  כחושך  שנראה  מה  וגם  רע,  שום  התגלה שאין  הפורים  בניסי 

לטובתנו, וה'שינה' עצמה נועדה להביא אותנו לקשר אמיץ וחזק יותר עם הקב"ה, 

162. ומי שלא שכח על הניסים, אינו צריך לבקש זאת ומעצמו נעשה לו.

163. אות ו.
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זאת, אלא אפילו בזמן השינה עצמה הקב"ה מחובר עמנו  ולא רק  "פנים בפנים". 

בבחינה עליונה יותר. 

בימים ההם של החושך וההסתר, היה לכלל ישראל לימוד עצום, שהחיבור של הקב"ה 

איתנו הוא עוצמתי כל כך - שלעולם אינו יכול להתבטל, גם כשמגיעים למצב החשוך 

ביותר. 

וזו הנבואה האחרונה שניתנה להיכתב, כי היא זו שמלווה ומחזיקה אותנו בכל משך 

ימי הגלות, ש'אבא' לעולם לא עוזב אותנו. לכן ימי הפורים לא יעברו ונמשיך לחגוג 

אותם גם אחרי הגאולה, כי זה גילוי על חיבור פנימי ומהותי שלא יכול להתגלות בשום 

מצב אחר.

יה"ר שנזכה לקבל את ההשפעות של ימי הפורים, ולנצל את הימים הללו שמסוגלים 

לתפילה ולקרבת אלקים. 





ד' 
פרשיות





מַטְבֵּעַ  |  צג   שֶׁל אֵשׁ      

ל אֵשׁ עַ שֶׁ מַטְבֵּ
שׁ פֶ נֶּ הַ ן  וּ קּ י תִּ  - ם  י לִ קָ שְׁ ת  שַׁ רָ פָּ ת  דַ וֹ ב עֲ

סוגיית "ארבע פרשיות"

פרשת שקלים היא הפרשה שבא אנו מתחילים את המהלך של ארבע פרשיות.

בפשטות אפשר להתייחס לסוגיא של ד' פרשיות, שהם פרשיות שמלווים את המעשים 

שאנו צריכים לעשות בתקופה זו של השנה. 

שכן  ניסן.  בחודש  שמתחדשים  הקרבנות  לעבודת  כהכנה   - שקלים  פרשת 

נָה", שצריך לחדש את כל  ָ י הַשּׁ חז"ל דרשו מהפסוק: "רִאשׁוֹן הוּא לָכֶם לְחָדְשֵׁ

הקרבנות בראש חודש ניסן. וכדי להתארגן לקראת אסיפת התרומות לקרבנות 

מכל כלל ישראל, קוראים לפני ראש חודש אדר את פרשת שקלים, להזכיר 

לציבור לתרום בהלך החודש.

פרשת זכור – על פניו נראה שזה קשור לפורים, שהעסק בשניהם הוא מחיית 

עמלק. אבל זה בוודאי לא הביאור האמיתי, שהרי קריאת פרשת זכור נתקנה 

הרבה לפני נס הפורים. 

ונראה שאדרבה, כל מה שניסי פורים אירעו בתקופה זו של השנה, הוא בעקבות 

אותה הסיבה שפרשת 'זכור' שייכת לתקופה זו, ולא להיפך.

פרשת פרה - משום שלפני פסח צריך להיטהר.

פרשת החודש - כדי שנדע את סדר העבודה של חודש ניסן. 

כך לכאורה היה אפשר לומר.

אולם כאשר לומדים את הסוגיא לעומק, רואים שיש כאן סוגיא עמוקה מאוד שנקראת 

"ארבע פרשיות". והיא סוגיא השייכת לחודש אדר בכללותו, ויש חיבור כחוט השני 

בין כולם, כאשר הם בנויים כשלב על גבי שלב במהלך אחד מושלם.

בין פרשת פרה  אחת הראיות לכך היא, שכתוב בירושלמי164 שלא להפסיק בשבת 

לפרשת החודש, כמו שמצינו בארבע כוסות שיש דין לא להפסיק בין הכוס השלישי 

וכמו  כוסות',  ל'ארבע  פרשיות'  'ארבע  בין  הקבלה  שיש  ומבואר  הרביעי.  לכוס 

164. ירושלמי מגילה פ"ג ה"ה.
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שארבע כוסות של גאולה הינם רצף המבטא את שלבי הגאולה, כך גם סוגיית 'ארבע 

פרשיות'.

נשתדל לבאר מהו המהלך של "ארבע פרשיות", ומה המשמעות של זה לסדר העבודה 

שהקב"ה מצפה מאיתנו לפעול מידי שנה בחודש אדר. 

פרשת שקלים מעוררת את כוחו של משה רבינו

כתוב במדרש165:

משה לימד תורה לישראל והדריכן במצוות, ונתן להם סדרי תורה ופרשיות 
ומזכירין אותו בכל  ובכל מועד,  ובכל שבת  שקוראים בהם בכל חודש 

פרשה ופרשה.

ובפרשת שקלים - אמר משה לפני הקב"ה: משאני מת אין אני נזכר, אמר 
לו הקב"ה: חייך, כשם שאתה נותן להם עכשיו פרשת שקלים ואתה זוקף 
את ראשם, כך בכל שנה ושנה שקוראים אותה לפני, כאילו אתה עומד 
)לשון  "כי תשא"  וזוקף את ראשם. מנין? ממה שנאמר  שם באותו שעה 

עתיד(, שכל שנה ושנה משה רבינו זוקף את ראשינו. 

במדרש זה יש כמה נקודות שטעונות הבנה.

הסתלקותו  אחרי  גם  אותו  שיזכירו  רבינו'  ל'משה  שחשוב  הסיבה  מה  ראשית, 

מן העולם?

על  וכיצד  רבינו.  משה  של  מציאותו  את  מזכירה  אכן  שקלים  פרשת  כיצד  שנית, 

וזוקף את ראשם של  ידי קריאתה נחשב הדבר כאילו משה רבנו בעצמו עומד שם 

ישראל?

המצווה  את  ולקיים  שקלים  לתת  זוכים  איננו  כבר  החורבן  אחר  הלא  ועוד,  זאת 

בפועל, ומשמע במדרש שההזכרה הזאת - של משה - מתקיימת לעולם. 

ומוכח מכאן שזקיפת קומתן של ישראל בפרשת שקלים, נעשה על ידי עצם קריאתה 

בתורה ולא במעשה נתינת השקלים בפועל, ולכן היא קיימת גם היום.

ולאור זאת יש לבאר מה השייכות של עבודת קריאת 'פרשת שקלים' לחודש אדר.

165. תנחומא כי תשא ג.
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מדוע התקשה משה רבינו במצוות מחצית השקל?

שאלה נוספת - 

מובא במדרש166 שכאשר הקב"ה ציוה את משה רבינו על נתינת מחצית השקל, הוא 

התקשה במצוה זו. עד שהקב"ה הראה לו "מטבע של אש מתחת כסא הכבוד".

ויש להבין, מה התקשה דווקא במצווה זו. וכיצד קיבל מענה לכך על ידי אותו מטבע 

של 'אש' שבא מתחת כסא הכבוד. מה עניינו של 'כסא הכבוד' למטבע.

שקלי המן כנגד שקילת השקלים של ישראל

ועוד יש להתבונן - 

הגמרא במסכת מגילה אומרת167:

המן  העולם שעתיד  והיה  מי שאמר  לפני  וידוע  גלוי  לקיש:  ריש  אמר 
לשקול שקלים על ישראל, לפיכך הקדים שקליהם לשקליו, והיינו דתנן 

'באחד באדר משמיעין על השקלים'.

בפשטות  לומר  אפשר  הלא  העולם",  והיה  שאמר  "מי  בביטוי  להתבונן  ויש 

"הקב"ה"!

כשכתוב "גלוי וידוע לפני מי שאמר והיה העולם", נראה כי רוצה לומר שהפרט הזה 

טבוע בעצם הבריאה משורשה. וזאת בוודאי יש לבאר, מדוע שקילת השקלים של 

המן מחויבת בשורש הבריאה.

כמו כן צריך ביאור מהו כוחו של המן בשקילת שקליו. מדוע דבר זה גורם קטרוג על 

ישראל?

גם את המענה למעשיו של המן יש להבין, כיצד "הקדים שקליהם לשקליו" הועיל 

בימי המן, והרי באותו דור לא היה המקדש קיים, ולא נתנו כלל שקלים באותו הזמן. 

ואמנם, ניתן ליישב בדוחק שהכוונה למצוות שקלים שקיימו בשנים הקודמות. אבל 

בלשון הגמרא נראה שיש הדגשה יתירה על הענין של "הקדים" - שהשקלים נמצאים 

בשנה לפני פורים, וכפי שמסיימת הגמרא "והיינו דתנן באחד באדר משמיעין על 

השקלים", כלומר, שההכרזה על השקלים היא בא' אדר כאשר פורים מאוחר יותר - 

בי"ד וט"ו אדר.
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כאן אנו רואים שוב שהנושא של "שקלים" הוא לאו דווקא נתינתם בפועל, אלא עוד 

הרבה לפני כן, שהרי באחד באדר רק היו "משמיעין" על השקלים, ויש דעה בגמרא 

שרק בט"ו אדר היו מעמידים את השולחנות לגבות שקלים. 

דיוק זה מתאים למה שהסקנו מדברי המדרש לעיל, שעצם קריאת התורה של פרשת 

שקלים יש לה את ההשפעה של פרשה זו. 

וספיגת הארת השנה חודש אדר - סיום קליטת 

נקדים להעמיד את עבודת חודש אדר. ועל פי זה נבאר בהמשך את כל ארבע הפרשיות 

הקשורות לעבודת חודש זה, שלב אחר שלב.

בכל חודש וחודש ממעגל השנה יש השפעה שהקב"ה משפיע על כלל ישראל, והיא 

משליכה על סדר העבודה שלנו בחודש זה.

נָה".  ָ י הַשּׁ ים, רִאשׁוֹן הוּא לָכֶם לְחָדְשֵׁ על חודש ניסן נאמר בתורה168 שהוא: "ראֹשׁ חֳדָשִׁ

פירוש הדבר הוא, שכמו שבגוף האדם כל השפעה נכנסת למוחין שב'ראש' ומשם 

מושפעת אל כל האיברים, עד הרגלים שהם המקום הנמוך ביותר בגוף. 

כך בחודש ניסן מגיעה ההשפעה של כל השנה, וזה נעשה בליל הסדר - ט"ו בניסן, 

ומשם היא ממשיכה ומושפעת אל כל שאר חודשי השנה, שהם אנו סופגים אט אט את 

ההשפעה שנשלחה אלינו בחודש ניסן. 

על פי סדר זה נמצא שחודש אדר הוא בבחינת ה'רַגְלַיִם' - החלק הסופי והנמוך ביותר 

של התהליך. בחודש זה האדם צריך לעשות את הסיום של ספיגת ההארה שהקב"ה 

האיר לו בחודש ניסן הקודם.

קבלת הארה חדשה רק לאחר ספיגת הקודמת

והנה, כל 'מערכת קליטה' מסודרת באופן כזה שבכדי לקבל מידע חדש מוכרחים לסיים 

את הספיגה של המידע הקודם.

יכולה לקבל לתוכה מאכל חדש לפני שהיא  לדוגמא: מערכת העיכול אינה 

מסיימת את העיכול הגמור של המאכל הקודם.

168. שמות יב, ב.
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כך גם אדם שעולה מדרגות, בכדי לעלות על המדרגה השלישית הוא צריך 

להקדים להניח את רגלו על המדרגה השניה, ורק אחרי שהוא סיכם את עליית 

השלב הראשון - הוא יוצא לעליה הבאה למדרגה השלישית.

כך גם בהארה שמאיר לנו הקב"ה בכל שנה: אין אפשרות לקבל את ההארה של חודש 

ניסן של השנה  ניסן החדש, לפני שמסיימים בחודש אדר את עיכול וספיגת הארת 

הקודמת.

ניסן תלויה במצבו ומעמדו של האדם. וככל  זאת ועוד, ההארה שמקבלים בחודש 

שהוא ספג את ההארה של השנה הקודמת, ובעקבות זאת הוא גדל והתרומם באישיותו, 

כך ההארה שהוא יקבל בשנה הבאה תהיה גדולה ואיכותית יותר. 

יותר מכל החודשים בחודש אדר הארת הקב"ה מועטת 

לפי האמור נמצא שבחודש אדר אין כמעט הארה מהקב"ה לישראל.

שהרי ההארה ניתנה בחודש ניסן שעבר, ומשם והלאה במשך כל החודשים כל ישראל 

עובדים לספוג באישיותם את חלקי אותה הארה, ונמצא שבסוף השנה - בחודש אדר, 

אין כמעט הארה אקטיבית מהקב"ה. 

וזה עומק הפור שהטיל המן, הוא ביקש לבחון מהו החודש שבו ההשפעה של הקב"ה 

אל ישראל הכי חלשה, ומצא שזה בחודש אדר.

הגמרא אומרת169: 

הפיל פור הוא הגורל, תנא: כיון שנפל פור בחדש אדר שמח שמחה גדולה, 
אמר: נפל לי פור בירח שמת בו משה. 

ולא היה יודע שבשבעה באדר מת ובשבעה באדר נולד.

"מת בו משה" הכוונה שבחודש זה אין עוד הארה של הקב"ה אל ישראל. והגמרא 

מיישבת את דעתנו ואומרת: "ולא היה יודע שבשבעה באדר נולד", כלומר, אכן יש 

בחודש זה הארה מאד משמעותית.

ותמוה, מה מועיל שבתאריך זה משה רבינו נולד, הלא הוא כבר נפטר, ומה נשאר לנו 

מלידתו אחרי שהוא מת?

משל למה הדבר דומה: לזוג חשוכי בנים נולד בן אחרי שנים רבות, והוא נולד 

בתאריך ז' אדר, אך לאחר כמה שנים באופן טרגי הוא נפטר בתאריך זה. אי 

169. מגילה יג ע"ב.
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אפשר להכיל את גודל העצב. לאחר אירוע כזה בוודאי שזוכרים את התאריך 

הזה כזמן טרגדיית הפטירה ולא כזמן הלידה. 

נפש - אישיות האדם בעולם העשיה

כדי לבאר את מהות הארתו של משה רבינו, ומדוע יש חשיבות לזמן בו נולד למרות 

שגם נפטר בו, נבאר את המהלך הכללי של אישיות האדם וסדר עלייתו - 

האדם מורכב מגוף ונשמה, ובנשמה יש חמשה חלקים, הנקראים: נפש רוח נשמה 

חיה ויחידה.

אין מעניינינו כאן לבאר את הסוגיא הזו בהרחבה, אך נפרט את הנוגע לסוגיית פרשת 

שקלים בלבד. 

נפש - זה התכונות הבסיסיות שיש לכל אדם. 

אדם שחי ברובד הנפש בלבד בלא לעבוד לתקן אותה, כמו גוי, כמו בהמה, הוא 

מוּנַע על ידי עיקרון אחד בלבד: האם זה משתלם וכדאי לי או לא. 

אדם שחי כך, פועל רק על פי חשקים שונים שמפעילים אותו כל העת. יתכן 

והוא אינו  שיש לו גם חשק לגנוב ולעשות מעשים שונים שאינם מוסריים, 

עושה אותם רק מחמת שיקולים של כדאיות: כגון שלהיות בכלא זה יותר גרוע, 

או שהחברה לא תקבל אותו וכיוצא בזה. 

גם אנשים מרוממים כביכול -אם אינם עובדים על תיקון הנפש- עלולים להיות 

לכבוד  אלא  ו'סוכריה',  ל'גלידה'  אינם  החשקים  שאצלם  אלא  כזה,  במצב 

ולתאוות אחרות לפי עניינם. 

הנפש שייכת לעולם העשיה שאנו נמצאים בו.

נשמה - האדם השלם במקורו העליון

כנגד ה'נפש', קיימת ה'נשמה'. אשר היא חצובה מתחת כסא הכבוד, ומקורה בעולם 

הבריאה שנקרא גם 'עולם הנשמות'. 

היא  ומשם  ביותר ששייך,  בצורה המושלמת  נשמת האדם  קיימת  הנשמות  בעולם 

שולחת את השפעתה אל ה'נפש' השוכנת בעולם העשיה. 

עבודת האדם בעולמו היא לקבל את הארת ה'נשמה', ולהטמיע אותה בתוך האישיות 

הנפשית שלו, עד שמגיע מצב שבו האדם הגשמי נעשה העתק מושלם של נשמתו170. 

170. ראה פתחי שערים נתיב אורות אח"פ דא"ק פתח ז.
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הכח שמחבר בין ה'נשמה' העליונה ל'נפש' התחתונה, הוא - ה'רוח'. באמצעות כח 

ובחלק הזה עיקר עבודתנו בעולם לקשר את הבחינה העליונה שלנו אל  הבחירה, 

הבחינה התחתונה171. 

פרשת שקלים - תיקון הנפש

פרשת שקלים עוסקת בתיקון חלק ה'נפש' שבאדם172.

כאמור לעיל, בחודש אדר אנו מסכמים את ההארה האלוקית שצברנו ורכשנו במהלך 

השנה. ובשבוע בו קוראים פרשת שקלים, אנו צריכים לסכם את הבחינה של הנפש, 

ולהכין אותה להיות ראויה ומוכשרת לקבלת ההארה הבאה עלינו לטובה בחודש ניסן 

הבעל"ט.

ועל כן, לשונות הפסוקים בפרשת שקלים מתייחסים בפרטות אל הנפש - 

"ונתנו איש כופר נפשו". 

"לכפר על נפשותיכם".

החטא - הפרדת הנפש לעצמה כנפרדת מהנשמה

מעתה, נבאר מהו התיקון הראוי אל הנפש -

גוף האדם מתחילתו נברא בצורה כזאת שאור הנשמה אמורה להאיר בתוכו בשלימות.

אלא שלאחר חטא אדם הראשון -וכן לאחר חטא העגל- איבדנו את האפשרות הזאת. 

ועד לעת תחיית המתים אין הנשמה יכולה להאיר בתוכנו כראוי.

נקודת החטא שגרמה לכך שהנשמה אינה יכולה להאיר בתוכנו בשלימות, היא מה 

שהעמדנו את הנפש והגוף כישות עצמית, ובכך העמדנו את עצמינו כנפרדים. לדוגמא: 

האדם אינו אוכל רק לשובע נפשו, אלא גם להנאתו, וכן שאר צרכיו אינם נעשים לפי 

הצורך המדויק שלהם לתכליתם אלא גם להנאות ללא כל תכלית.

והנה, הגוף והנפש הם כלים שצריך להכיל בתוכם את אור הנשמה. כאשר הנשמה 

מאירה בתוכם בשלימות, אין הנפש והגוף תופסים מקום לעצמם, ואינם נקראים בשם. 

הדבר דומה לעששית מזכוכית שמאיר בתוכה אור גדול, אין קוראים לה "כלי 

זכוכית ואור בתוכה", אלא "מנורה מאירה". 

171. על מהותה של הרוח נרחיב במאמר על פרשת זכור.

172. רעיון זה מבוסס ע"פ הקדושת לוי, וכן הגר"מ שפירא זצ"ל.
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וכן בקבוק של יין יקר, הכלי טפל למה שנמצא בתוכו, עד שאינו נקרא בשם 

בפני עצמו, ואם אדם ישאל מה המוצר שלפנינו לא נאמר "בקבוק שיש בתוכו 

יין" אלא "יש כאן יין". 

כשהפנימיות מלאה בתוכן, הכלי החיצוני אינו נחשב לעצמו כלל.

כשאדם נותן משקל גדול מדי לגוף והנפש שלו, לחלק הבהמי הקיים בו, ומתייחס לחלק 

זה כדבר בעל ערך בזכות עצמו. הוא גורם בכך לריחוק והפרש בין הנשמה המרוממת 

לבין הגוף. וזה הסיבה המרכזית לכך שאין הנשמה יכולה להאיר בו בשלימות.

משה רבינו - הארת הנשמה בגוף בשלימות 

רִי אֶחֱזֶה  שָׂ אם היינו זוכים להארת הנשמה בשלימות, היה מתקיים בנו הפסוק173: "מִבְּ

אֱלוֹקַ". היה ניתן להביט באדם ולראות בו גילוי מושלם של הקב"ה. הארת הנשמה 

הייתה פורצת כלפי חוץ, והגוף לא היה תופס מקום לעצמו כלל. 

לבחינה זו זכה משה רבינו שלא השתתף בחטא העגל. וזה עניינם של קרני ההוד בהם 

נָיו". הכוונה היא לאור הנשמה המאירה בו בלא חציצה של גוף.  "קָרַן אוֹר פָּ

הזו. הם עטופים  היכולת  איבדו את  בעגל,  ישראל' שכן חטאו  'עם   – זאת  לעומת 

ב"עור" במקום ב"אור". אמנם ביכולתם להשיג מעט הארה על ידי עבודת ה', אבל כל 

עוד הם חיים כאן בעולם החומר, הגוף תופס מקום נפרד לעצמו. 

נמצא שאם אנו רוצים להגדיר מה ההבדל בין 'כלל ישראל' ל'משה רבינו', נאמר: משה 

רבינו זכה להארת הנשמה בתוכו, ואילו ישראל הינם בעלי גוף ונפש, כאשר הנשמה 

מאירה במקצתה רק בחלק העליון של המוח174, וכמעט שאינה ניכרת בגוף.

כיצד השקלים מתקנים את חסרון הארת הנשמה בגוף?

מובא במדרש175, שכאשר משה רבינו ירד מהר סיני ובני ישראל ראו את הארת קרני 

פניו: "אותה שעה היה רע על ישראל, אמרו אנחנו בירידה מפני שעשינו אותו מעשה".

והם   - מאיר  רבינו  החטא. משה  המציאות של  את  מוחשית  הכי  בצורה  קלטו  הם 

חשוכים.

"מיד אמר הקב"ה למשה: לך וזקוף את ראשם על ידי השקלים".

173. איוב יט, כו.

174. בעל הלשם, הקדמות ושערים ש"ג פ"ב.

175. פסיקתא רבתי פרשה י.
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את תחילת דברי המדרש אנו מבינים היטב. בני ישראל חטאו ולכן הסתלקה מהם 

הארת הנשמה. וכשהם הביטו על משה רבינו שלא חטא וראו שהנשמה האירה בו 

בתפארתה, חלשה דעתם על מצבם השפל. 

השקלים  כיצד  לכאורה!  תמוה  השקלים",  ידי  על  ראשם  את  "זקוף  הסיום  אבל 

יכולים להשלים ולתקן את החסרון הקיים בישראל?

ידי "מטבע של אש" התיקון על 

ובאמת בשאלה זו נתקשה גם משה רבינו במצוה זו של מחצית השקל.

יתכן שאת החיסרון של הארת הנשמה בתוך הגוף, הבא  תוכן השאלה הוא: כיצד 

שהוא  כסף  מטבע  נתינת  ידי  על  לתקן  ניתן  החומריות,  אל  יתר  מחיבור  כתוצאה 

מבטא את החומריות במינון הגבוה ביותר שלה?

ונחדד את השאלה: 

העולם מורכב מד' יסודות: אש רוח מים עפר. הנמוך והמגושם ביותר הוא 

העפר. המטבע העשוי כסף, שייך ליסוד זה. 

נמצא שהמטבע מבטא את הבריאה הרחוקה ביותר מהארת הנשמה, בהיותו 

עשוי מיסוד ה'עפר' הנמוך ביותר בתוך העולם ה'עשיה' הנמוך ביותר מתוך 

העולמות.

אלא שהקב"ה "הראהו מטבע של אש מתחת כסא הכבוד".

כלומר, הקב"ה הראה למשה רבינו שעל ידי עבודה נכונה, ניתן להעלות אפילו את 

המטבע הירוד והנמוך ביותר - אל דרגת הנשמה החצובה תחת כסא הכבוד בעולם 

הנשמות.

יהיה חיבור בין המטבע שנותנים כאן בעולם הזה, אל המטבע העליון בעולם  אם 

הנשמות, אזי תהיה לכך השפעה על הגברת הארת הנשמה בישראל. 

ונבאר.

הכסף הוא תרגום של חיי הנפש

- כסף,  מִים  דָּ יש יסוד בחז"ל הנקרא: "דמים תרתי משמע". שתי דברים שנקראים 

וה'דם' המחיה את נפש האדם.
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הגמרא אומרת176:

כל הגוזל את חברו אפילו שווה פרוטה, כאילו גוזל את נפשו.

בפשטות ניתן לבאר זאת, שלפעמים הפרוטה הזו היא האחרונה שיש לו, ויתכן שמחמת 

גְזֵלָתָהּ לא יהיה לו מה לאכול והוא ימות ברעב. 

אבל לשון הגמרא הוא "כאילו נוטל את נפשו". לא כתוב "את חייו", אלא "נפשו". 

ומשמע שיש התייחסות לחלק הנפש דוקא.

ביאור הדברים הוא -

אנו יודעים שבני אדם להוטים מאוד אחר כסף. ולא רק מי שזקוק לכך עבור הוצאות 

שונות, אלא אפילו אנשים בעלי ממון עצום שיכולים לפרנס את כל יושבי עירם למשך 

שנים רבות, עדיין הם מהלכים כל הזמן בתשוקה להשיג עוד ועוד כסף. וכך נאמר 

סֶף". סֶף לאֹ ישבע כֶּ במפורש177: "אוֹהֵב כֶּ

מה התוכן של התכונה הזו? מדוע הכסף כל כך מושך את האדם לרדוף אחריו ולכלות 

את כל זמנו עבורו?

הסיבה לכך היא, משום שהמדד להצלחה של אדם הוא הכסף שמצליח לרכוש. הביטוי 

והתרגום להצלחת הנפש בעולם הזה הוא סכום הכסף שהאדם מצליח להשיג. 

כאשר אדם הולך לעבוד, הוא בעצם מוכר את חייו עבור כסף.

בעקרון היה לו שעתיים בהם היה יכול לקנות את עולמו של עצמו, אבל הוא 

מוכר את הזמן של עצמו, עבור חברו. במקום לעשות מה ש"הוא" רוצה, הוא 

עושה מה ש"חברו" רוצה, בתמורה למשכורת. 

המשכורת שהוא מקבל על העבודה, היא תרגום של 'פיסות חיים'!

זה הסיבה לכך שהכסף והנפש נקראים שניהם 'דמים'. משום שהכסף הוא המרה של 

פֶשׁ", שהאדם לא יכול לעשות מה  נֶּ ם הוּא בַּ י הַדָּ הנפש השוכנת בדם, כפי שנאמר178: "כִּ

שנפשו חפצה אלא הוא משועבד לרצונו של מי שנותן לו את התמורה.

בכך מבוארים היטב דברי הגמרא שהגוזל פרוטה "כאילו גוזל את נפשו". הפרוטה היא 

חתיכה של ממש מהנפש של האדם. 

כאשר אדם מאבד את המשכורת החודשית שקיבל, הוא מרגיש תחושה נוראית. 

כאילו חודש מחייו התבזבז לריק.

176. ב"ק קיט ע"א, ב"מ קיב ע"ב.

177. קהלת ה, ט.

178. ויקרא יז, יא.
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לא ההפסד הכספי הוא הנורא. שכן אם יהיה לו נזק בביתו באותו סכום, צערו 

לא יהיה דומה לאיבוד המשכורת. אלא שהכסף הוא התרגום של חיי הנפש, 

והתחושה היא שכוחות חייו יצאו לבטלה.

ה' נועד להיות כלי עבור עבודת  הכסףז 

בו  להשתמש  כדי  נועד  שלו-  הנפש  חיי  של  תרגום  -שהוא  האדם  של  הממון 

לעבודת ה'. 

פכים  קטנים179,  פכים  בשביל  וחזר  עצמו  את  שסיכן  אבינו  יעקב  אצל  ראינו  זאת 

שמבחינה  פעוט  דבר  שלו.  הכלי  צורת  מלבד  עצמי  ערך  לו  שאין  חרס  העשויים 

כלכלית גרידא אין סיבה לחזור בשבילו.

הסיבה שהוא הקפיד כל כך על שווי ממוני קל שכזה, היא משום ש"צדיקים חביב 

עליהם ממונם יותר מגופם". וזאת משום שהם יודעים שכל פרוטה ופרוטה שניתנה 

להם מהקב"ה, נועדה בכדי לעבוד בה את הקב"ה. ומשכך, אינם יכולים לוותר עליה 

כל זמן שלא מיצו את התועלת ממנה עד הסוף.

נטל  יעקב אבינו  ביניהם את שני העולמות.  ועשיו חילקו  במדרש180 מובא שיעקב 

את העולם הבא, ועשיו את העולם הזה. כאשר עשיו פגש את יעקב עם ריבוי הצאן 

ךְ" - כיצד אתה נוטל מן העולם הזה שאינו  ה לָּ והרכוש שהיה לו, שאל אותו: "מִי אֵלֶּ

ךָ", אלו מתנות שהקב"ה נתן לי  שייך לחלקך. השיב לו יעקב: "הָאֱלקִֹים חָנַן אֶת עַבְדְּ

בכדי לבצע בשלימות את תפקידי בעולם.

זה היה מבטו של יעקב אבינו על הכסף. אין לו ערך ושוויות מצד עצמו, אלא המדד 

היחיד הוא: כמה הוא משמש ככלי לעבודת ה'. 

בהשקפה נכונה זו ניצח יעקב אבינו את שרו של עשיו, כאשר חזר על פכים קטנים, 

שאינו  אבינו  יעקב  הוכיח  פחיתותם,  מחמת  היגיון  לזה  אין  כלכלית  שמבחינה 

מתייחס לממונו כמוצר כלכלי, אלא ככלים שהקב"ה העניק לו לעובדו בהם ולתקנם 

כראוי. 

על ידי שמתייחסים לכסף במבט הזה, הופכים 'מטבע כסף' חומרי ל'מטבע של אש' 

- כלי לקיום רצונו יתברך.

179. חולין צא ע"א.

180. פרקי דרבי אליעזר.
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נתינת השקלים - הבאת תמצית הנפש של 
השנה הנוכחית כקרבן בשנה הבאה

בזאת אנו שבים לבאר את עניינה של מצוות נתינת השקלים לבית המקדש, וכיצד זה 

מהוה תיקון לחלק הנפש שבאדם -

להבאת  בו  ושימוש  שבאדם-  הנפש  דמי  של  תרגום  -שהוא  הכסף  נתינת  ידי  על 

קרבנות בבית המקדש בשנה הבאה. נעשה תיקון לכל חלק הנפש שבאדם. 

לוקחים את ה'דמים' של האדם ומעלים אותם כקרבן על המזבח.

וכך ההלכה שמי שיפריש שקלים  אדר.  דווקא בחודש  את מחצית השקל מביאים 

כסף  להביא  הוא: משום שצריך  לכך  חובתו. הטעם  ידי  יצא  לא  קודם חודש אדר 

כזה שבא מתמצית שלימות נפש האדם בשנה הנוכחית, ואותו להמיר לקרבנות עבור 

השנה הבאה. 

האדם  של  מדמים  בא  והוא  ר",  יְכַפֵּ פֶשׁ  נֶּ בַּ הוּא  ם  הַדָּ י  "כִּ הדם,  הוא  הקרבן  ועיקר 

שתרם את הקרבן.

יש סכנה באיבוד ההשקפה הנכונה על הממון בזמן החורבן 

על  יבא  לא  הנפש  שחלק  סכנה  ויש  הקרבנות,  בטלו  חרב,  המקדש  כשבית  והנה, 

תיקונו, ואזי הכסף יקבל בעיני האדם ערך בפני עצמו.

ואם מתעוררת תפיסה כזו ביחס אל הממון, ניתנת אחיזה להמן הרשע - בן בנו של 

ובכך  בפני עצמה.  הזה, כמטרה  וחלק בעולם  זכות  לנו  עשיו הרשע, הטוען שאין 

מתבטלת זכות הקיום של נפשות ישראל בעולם. 

מִתּוֹכֶן של עבודת ה', ועומדת נפרדת לעצמה, אזי המן הרשע יכול  אם הנפש ריקה 

"לשקול שקלים" ולטעון נגד ישראל: המטרה של נפשות ישראל היא להכניס בתוך 

השקלים פנימיות, אבל הנה אין בהם כלום!

ועל כך נאמר הלשון: "גלוי וידוע לפני מי שאמר והיה העולם", משום שהמציאות 

שמא  סכנה  ישנה  כן  ואם  הבריאה.  בשורש  מוטבעת  משמע"  תרתי  "דמים  של 

ביד   - 'עשו'  ותהיה אחיזה לטענתו של  ולא אמצעי,  יהיה מטרה  ממונו של האדם 

נציגו 'המן'.
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פרשת שקלים - העמדת הממון על מקומו הנכון

התיקון לטענתו של המן, היא "הקדים שקליהם לשקליו", באמצעות קריאת פרשת 

נכון על המושג שנקרא  ידי קריאת הפרשה הזו מקבלים מבט  שקלים. משום שעל 

כסף. מפסיקים להתייחס אליו כדבר בעל ערך לעצמו, ומבינים שאלא אינו אלא כלי 

לעבודת ה'. 

זו העולה מתוך פרשת שקלים, אנו שואבים ממשה רבינו. כיון שהוא הסמל  הארה 

והדוגמא לחיבור של נשמה בתוך גוף, בבחינת "מטבע של אש" בתוך מטבע של חומר. 

בז' אדר יש בחינה מסוימת שהארתו של משה רבינו נגמרת, אבל מצד שני - בז' אדר 

משה רבינו גם נולד, דהיינו שאחר הסתלקותו מן העולם נולדה "תורת משה", שהיא 

ההשקפה הנכונה לדורי דורות לתת את היחס הנכון לחומריות והגשמיות, על ידה ניתן 

להאיר את עצמינו באור הנשמה.

ואז גם כשמשה אינו נמצא עימנו ממש, ניתן להתחבר לדרכו ולמהותו בעמלנו דרך 

קריאת פרשת שקלים - וזה הסיבה שנזכר משה בקריאה זו.

זוקף את קומתם של ישראל, כי עיקר זקיפות הקומה היא במה שהאדם  ובזה הוא 

החומרי מחובר לעולם הרוחני שמעליו, ובזה מוֹתַר האדם על הבהמה שראשה כלפי 

מטה, והאדם ראשו לשמיים. 

יש למחות את הכח טענה שלו טרם מחיית עמלק 

טרם נקרא פרשת זכור, בה עוסקים במחיית עמלק, אנו מוכרחים למחות את ה'כח 

טענה' של עמלק, ולחדד את השקפתינו ביחס לממון המהווה תרגום של חיי הנפש 

שלנו. 

ובעבודתנו בחודש זה נקדים הלכה למעשה את המבט וההשקפה הנכונים במה שהכסף 

שלנו הוא קודש אך ורק למטרת עבודת ה'. ובזה נזכה לכפר על נפשותינו. 


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יָמֵינוּ ת עֲמָלֵק בְּ עֲבוֹדַת מְחִיַּ
חַ וּ ר הָ ן  וּ קּ י תִּ  - ר  וֹ כ זָ ת  שַׁ רָ פָּ

מהי עבודת מחיית עמלק ושייכותה לחודש אדר?

אחת העבודות הרוחניות שאנו מצווים לעשות בחודש אדר, היא זכירת מעשה עמלק 

ומחייתו מן העולם. ואנו מקיימים זאת על ידי קריאת "פרשת זכור".

זו בנוגע לזמנינו אנו. הלא כיום איננו מכירים את  יש להבין מה עניינה של עבודה 

כן, מה המשמעות המעשית של  ואם  מזוהים בעולם,  אינם  האומה העמלקית, הם 

עבודה זו?

התשובה הרווחת היא: 

מחיית עמלק מרמזת על מחיית הרע הנמצא בתוכנו, ואם כן, תפקידנו לנתק 

מאיתנו את אותו חלק רע.

אך עדיין עלינו להבין מה השייכות של עבודה זו לחודש אדר דווקא. הלא הניתוק 

מהרע הוא תפקיד תמידי במהלך כל ימות השנה. ובפרט שעבודת התשובה – שהיא 

ניתוק מהרע שבאדם – כבר נעשית בימי התשובה שבחודש אלול ותשרי, אם כן מה 

התחדש בעבודת חודש אדר. 

כמו כן, עלינו להבין מדוע לא מדברים על מחיית הרע מצד עצמו. מהו הרע הייחודי 

ש'עמלק' מייצג?

מה המטרה שאנו בידינו נהרוג את השבעה עממין?

נעמיק עוד בסוגיית מחיית עמלק - 

כתב הרמב"ם181:

חֲרִימֵם". מצות עשה להחרים שבעה עממין, שנאמר "הַחֲרֵם תַּ

ה  וכל שבא לידו אחד מהן ולא הרגו, עובר בלא תעשה, שנאמר "לאֹ תְחַיֶּ
מָה". ל נְשָׁ כָּ

וכבר אבד זכרם. ]לפי שבא סנחריב ובלבל את העולם )רדב"ז([.
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כלומר: כאשר מזדמן לאדם אחד מהגויים שבשבעת העמים שהיו בארץ ישראל, עליו 

להורגו בלא לחוס עליו. ואם אינו הורגו, עובר בלא תעשה. 

ויש להבין, כיצד התורה הקדושה והטהורה מצווה אותנו במעשה אכזרי שכזה? 

הלא הקב"ה בוודאי חפץ שיהיו לנו רחמים אנושיים ועדינות נפש. ואם כן, מה המטרה 

בציווי לאחוז את הגוי הלזה ולחונקו עד מוות, וגם כאשר הוא מפרפר ומתחנן על 

נפשו, לא נחוס עליו?

גם אם נבין שיש מטרה שאותם גויים לא יהיו בעולם, אך מדוע הקב"ה הטיל עלינו 

את המלאכה הזאת? הלא הוא היה יכול לא לברוא אותם, או לחילופין להשמיד אותם 

בעצמו!

אנו מבחינים בכך בבירור, שחלק מתהליך הבניה של כלל ישראל בעת כניסתם לארץ, 

היה דווקא באמצעות זאת שיהרגו בעצמם את אותם שבעה עממין. ויש להבין מהי 

המטרה בכך?

מה המטרה שאנו בידינו נהרוג את העמלקים?

בדומה לזה, כותב הרמב"ם בהלכה הבאה182:

מְחֶה אֶת זֵכֶר עֲמָלֵק". וכן מצות עשה לאבד זכר עמלק, שנאמר: "תִּ

איבתו,  לעורר  כדי  ואריבתו,  הרעים  מעשיו  תמיד  לזכור  עשה  ומצות 
ה לְךָ עֲמָלֵק". מפי השמועה למדו "זָכוֹר" בפה  ר עָשָׂ שנאמר "זָכוֹר אֵת אֲשֶׁ

ח" בלב, שאסור לשכוח איבתו ושנאתו.  כַּ "לאֹ תִשְׁ

ועלינו להבין את עומק הענין, מדוע הקב"ה יצר את האומה העמלקית בעולם והוא 

מצפה מאיתנו למחות אותם?

ה, ורק כך אנחנו נזכה  חִיָּ בהכרח לומר שיש מטרה עליונה שאנו נעשה את פעולת הַמְּ

להביא עלינו ועל העולם את תיקונו השלם. 

מה פשר הדברים.

יש ענין שנעסוק בזכירת הרוע שבעמלק? מדוע 

והנה ביחס לעמלק ישנה מצוה נוספת שאינה קיימת בשאר ז' עממין, והיא: המצוה 

לזכור תמיד את מעשיו הרעים ואיבתו ושנאתו. 

182. שם ה"ה.
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נקראת "פרשת מחיית עמלק", אלא  לא  זכור",  לב, שמצוות קריאת "פרשת  נשים 

"זכור", וזה לא רק מחמת המילה הראשונה בפרשה, אלא מחמת שזהו תוכן המצוה: 

לזכור ולא לשכוח את השנאה שלנו לעמלקים. 

כמו כן, בעוד שלגבי שבעה עממין כתב הרמב"ם שכיום אי אפשר לקיים מצוה זו מפני 

ש"אבד זכרם" כאשר סנחריב בלבל את האומות. לגבי עמלק הרמב"ם אינו מוסיף את 

ההגבלה הזו. ומשמע שגם כיום מוטלת עלינו המצוה, וזאת בהכרח משום שהמצוה 

היא לא רק להורגם בפועל, אלא לעסוק בשנאתם וזכירת הרוע שבהם.

הלכה זו צריכה ביאור נוסף: 

נניח שאת החיוב להרוג את העמלקים ולהשמידם אנו מבינים - כי יש ענין שהרעים 

לא ישארו בעולם ויפגמו בו. אך מדוע עלינו לעסוק בשנאה אליהם כל הזמן, מדוע 

אסור לנו לשכוח זאת? מדוע עלינו להתעסק בשלילי, האם לא עדיף להשקיע בראיית 

הטוב שיש בעולם?

וביניהם שטח התמודדות חכם ורשע 

לשם הבנת ענין מחיית עמלק כפי שנוגע לנו בזמנינו, נקדים לבאר את תהליך עבודת 

האדם והתקדמותו. 

ךְ"183, משום שהוא מתקדם והולך בכל ימי חייו. האדם נקרא "מְהַלֵּ

תהליך ההתקדמות הוא כדלהלן - 

בהגדה של פסח אנו מזכירים:

רָה תּוֹרָה: בְּ עָה בָנִים דִּ נֶגֶד אַרְבָּ כְּ

אוֹל. אֵינוֹ יוֹדֵעַ לִשְׁ ם, וְאֶחָד שֶׁ ע, וְאֶחָד תָּ אֶחָד חָכָם, וְאֶחָד רָשָׁ

בכל אחד מאיתנו יש את ארבעת הבנים גם יחד184, וכפי שנבאר.

לכל אדם יש את החלק שכבר קנה באישיות שלו, ובו אין לו ניסיון והתמודדות. בחלק 

זה הוא "חכם".

לדוגמא: לאדם שומר תורה ומצוות אין ניסיון והתמודדות האם להדליק אור 

בשבת או לעבור עבירות במזיד.

לכל אדם יש גם חלק הפוך - דרגות בעבודת ה' שהוא כלל לא רואה כשייכים אליו. 

183. עפ"י זכריה ג, ז.

184. האריז"ל במחברת הקודש )שער יציאת מצרים( כותב שד' כוסות הם כנגד ד' בנים. ומשמע שכל כוס 

אמורה לקדם באדם עוד עליה ותיקון בחלקים אלו שבתוכו, ודו"ק.
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יודע שיש דרגות כאלו שנדרש ממנו, אך כעת הוא רואה אותם רחוקים  אמנם הוא 

מתחום הבחירה שלו, ולפי הבנתו הם אינם מיועדים אליו לפי דרגתו הרוחנית כעת. 

בחלק זה הוא עדיין בבחינת "רשע".

לדוגמא: יש שאינם רואים את עצמם שייכים כעת לעבודה על "מיעוט בדיבורי 

חול בשבת". 

בין לבין - נמצא שטח ההתמודדות. בו האדם קרוע בין רצון ה'נפש' אל מול מצפון 

ה'נשמה', ועליו ללחום חזק עד שירכוש את הדבר כקנין בנפשו שגם היא תחפוץ 

ותרצה בקיום המעלה שרכש. שלב זה של המלחמה הפנימית האדם הינו בגדר "תם".

יד" שטח ההתמודדות "בחוזק 

הפסוק שנזכר בהגדה כמענה לשאלת הבן התם, הוא185:

ית עֲבָדִים. צְרָיִם מִבֵּ חֹזֶק יָד הוֹצִיאָנוּ יְיָ מִמִּ בְּ

"חוזק יד" מבטא קושי, שישנה התמודדות אלא שמתגברים עליה. 

גם בשני הפרשיות הראשונות שבתפילין מוזכר הביטוי "בחוזק יד". והנה נשים לב 

לכך, שתפילין מניחים רק בימות החול ולא בשבת, והטעם לכך הוא, משום שבימות 

החול האדם נקרע בין החול ובין הקודש - בין הטוב לרע, ועליו ללחום "בחוזק יד" 

ולהגביר את הקודש על החול, וזאת על ידי כח אות התפילין. אך בשבת האדם נמצא 

בעולם שכולו קודש, בלא מלחמה, ולכן הנחת תפילין אינה נצרכת בשבת. 

בתפילה שקודם הנחת תפילין אנו אומרים:

זֶה  בָּ ד  עְבֵּ לְשַׁ ב,  הַלֵּ נֶגֶד  הִיא  טוּיָה, וְשֶׁ הַנְּ זְרוֹעַ  לְזִכְרוֹן  ד  הַיָּ עַל  לְהָנִיחַ  נוּ  וְצִוָּ
מוֹ. רַךְ שְׁ נוּ לַעֲבוֹדָתוֹ יִתְבָּ בוֹת לִבֵּ אֲוֹת וּמַחְשְׁ תַּ

כלומר: עלינו להתבונן במה שהקב"ה כביכול "התגבר בחוזק יד" על מצרים, כך גם 

אנו מזכירים לעצמינו להתגבר "בחוזק יד" על התאוות והמחשבות שמנסות להוביל 

אותנו לצד הרע. 

מה ההבדל בין הצדיק ל'ישר לב'?

נכנס לפרט את דרך ההתמודדות והעבודה של האדם בזה, אך נקדים לכך התבוננות 

בלשון הפסוק186:

מְחָה. רֵי לֵב שִׂ יק - וּלְיִשְׁ דִּ אוֹר זָרֻעַ לַצַּ

אליו  שיושפע  תמידי  ל"אור"  זקוק  והוא  התהליך,  באמצע  נמצא  עדיין  ה"צדיק" 

להחזיקו ולחזקו.
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לעומתו, ה"ישרי לב" כבר הגיעו לשלימות, והם שרויים ב"שמחה".

ויש להתבונן: מהי נקודת ההבדל המהותי בין ה"צדיק" ל"ישרי לב"?

הבחירה בין חדרי הלב

ביאור הענין - 

ימני המחובר  וחדר  לכבד,  חדר שמאלי המחובר  חדרים187.  שני  ישנם  האדם  בלב 

למח188.

המח הוא מקום משכן ה'נשמה'189, אשר היא חלק אלוק ממעל. זהו המצפון האלוקי 

המכוון את האדם לעשות מעשים טובים ונכונים שיובילוהו להתקדמות ועליה.

והרצונות  התאוות  נובעים  וממנו  ה'נפש'190,  מקום משכן  הוא  הכבד  זאת,  לעומת 

הפשוטים והנמוכים שיש לאדם.

הלב -הנמצא בין המח לכבד- הוא מקום משכן ה'רוח'191. וה'רוח' כשמה, יש בה את 

הכח לנוע ולנטות ימין ושמאל. 

ב'רוח' השוכנת בלב, נמצא כח הבחירה של האדם, האם לפעול כפי הארת הנשמה 

הנמשכת אל החדר הימני שבלב, או כפי תאוות הנפש הנמשכות אל החדר השמאלי 

שבלב.

על כך נאמר192:

מֹאלוֹ. סִיל לִשְׂ לֵב חָכָם לִימִינוֹ - וְלֵב כְּ

האדם בצורתו המתוקנת מקבל הארה ב'מח', ומעבירה אל החדר הימני שב'לב', משם 

אל החלק השמאלי, ומשם אל ה'כבד'. ובכך הוא מטמיע באישיותו ובנפשו את המצפון 

האלוקי. וכך הוא הולך ומתעלה.

סדר זה נקרא: מל"ך. מח-לב-כבד. 

187. עי' חולין מ"ה ע"ב.

188. זוהר ח"ב דף כז. ראה שפת אמת ויגש תר"ס. 

189. נפש החיים ש"א פי"ד.

190. נפש החיים שם.

191. נפש החיים שם.

192. קהלת י, ב.
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אמנם, כל זמן שהאדם עדיין נתון בהתמודדות ומלחמה תמידית, הרי הוא כביכול קרוע 

בין שני חדרי הלב, מי ישלוט ומי יוביל. ועל כך נצטווינו193:

יֵצֶר טוֹב וּבְיֵצֶר רָע. נֵי יְצָרֶיךָ, בְּ שְׁ כָל לְבָבְךָ - בִּ בְּ

כלומר, נצטוונו בזאת להוביל גם את החדר השמאלי של הלב שבו שוכן היצר הרע 

לעבר עבודת ה', וזאת על ידי הארת הנשמה הבאה דרך החדר הימני.

ובזאת נבאר את נקודת ההבדל בין ה'צדיק' ל'ישרי לב' - 

ה"צדיק" הוא זה שעדיין נמצא בתוך המלחמה, ואמנם הוא צדיק ונמשכת לו הארת 

'אור זרוע' המסייעת בעדו לנצח בחוזק יד את החדר השמאלי, אך הוא עדיין לא כבש 

לגמרי את המקום.

החדר  גם  אצלם  "ישרים".  בהיותם  היא  לב"  ה"ישרי  של  מעלתם  הצדיק,  לעומת 

השמאלי משועבד לחלוטין לרצון ה', ולכן הוא אינו מנסה לשכנע את האדם ללכת 

אחרי החומריות והחטא, אלא כולו מוקדש לעבודת ה'. ולכן הם אינם קרועים בין שני 

צדדים, אלא יש להם דרך "ישרה" חלקה וברורה. 

כאשר ישנה דרך ברורה וישרה, ללא ספיקות, דחפים שונים ומלחמות, זה גורם לאדם 

להיות ב"שמחה". על דרך המאמר194: "אין שמחה כהתרת הספיקות".

היא  שלו  ההתמודדות  והמצוות.  התורה  לדרך  עתה  זה  תשובה שחזר  בעל 

בחלקים שאדם שומר תורה ומצוות ותיק, אינו רואה בהם נושא לעבודה. 

נמצא, שבמה שאנו כבר "ישרי לב", הוא עדיין לוחם בכדי להיות "צדיק".

עבודת הבחירה - להביא את הארת המח עד הנפש

ךְ' הוא ה"רוח", כלומר: כח הבחירה.  למדנו שעיקר מהות האדם ה'מְהַלֵּ

עיקר מה שהקב"ה מצפה מהאדם הוא להיות 'בוחר'. כמאמר חז"ל195: "רחמנא ליבא 

- ועל כן נצטוונו  בעי", דהיינו להפעיל את כח הבחירה הנמצא בלב בצורה נכונה 

להניח התפילין כנגד הלב, "לשעבד בזה תאוות ומחשבות לבנו לעבודתו יתברך שמו".

ה'נשמה' במהותה קדושה ואינה זקוקה לתיקון. ה'נפש' היא זו שטעונה שיפור, כי 

בְעָהּ היא מתאווה לדברים נמוכים וארציים, ועל האדם -באמצעות הרוח- להעלות  מִטִּ

את 'נפשו' אל על, להחדיר באישיותו את חיי הרוח של ה'נשמה'.

193. ברכות פ"ט מ"ה.

194. ראה מצודות דוד משלי טו, ל.

195. סנהדרין קו ע"ב.
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וכך האדם מתעלה ומתרומם באמצעות כח הבחירה, על ידי בחירה נכונה שוב ושוב, 

עד לכבישת הלב כולו והפיכתו למשועבד להארת הנשמה.

י". הוא הצליח לכבוש את החדר  קִרְבִּ י חָלַל בְּ ועל זאת העיד דוד המלך על עצמו196: "לִבִּ

השמאלי לגמרי, עד שהלב כולו פנה אל הנשמה ונהג לפי הארותיה.

על ידי כך הגיע דוד המלך לדרגה נשגבה, בה היו "רגליו מוליכות אותו לבית 

המדרש"197. כלומר, הארת הנשמה הגיעה עד הרגלים - המקום הנמוך ביותר 

בקומת האדם, וגם הם מעצמם היו צועדות אל עבר הקדושה, בלא שהיה לו 

צורך ללחום על כך.

חודש אדר - סיכום הארת השנה

על פי דברים אלו יתבאר מהות העבודה של 'פרשת זכור' - 

במאמר לפרשת שקלים התבאר שהארת השנה כולה באה בחודש ניסן המשמש כ"ראש 

חודשים", ומשם והלאה היא הולכת ונחלשת, עד לחודש אדר שהוא המקום הרחוק 

והנמוך ביותר - כנגד הרגלים של מעגל השנה.

באותו מאמר התבאר שתפקיד האדם בחודש זה הוא לסכם את מהות הקנין שרכש 

מההארה שניתנה לו בשנה זו.

וכחלק מתפקיד זה, עלינו לתקן ולזכך את חלקי האישיות שלנו בסיום השנה.

זכור - תיקון הרוח פרשת שקלים - תיקון הנפש, פרשת 

בפרשת שקלים עסקנו בתיקון ה'נפש' - החלק הנמוך של האדם העסוק בחומריות 

העולם.

ידי נתינת מחצית השקל, בה אדם לוקח  וכפי שנתבאר שם, תיקון הנפש נעשה על 

מטבע כסף המשמשת כתרגום ה'דמים' של חיי הנפש, ומעביר אותה לקניית קרבנות 

לבית המקדש. ובכך הוא מתחנך שכל כוחות הנפש והדמים הנמוכים נועדו לשימוש 

עבור עבודת ה'.

כעת, בפרשת זכור, אנו עוסקים בתיקון חלק ה'רוח' - הכוח הבוחר. 

196. תהילים קט, כב.

197. ויקרא רבה לה, א.
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גילם הבוגר הם עדיין לא הגיעו כלל  יש בני אדם שלמרות  כי  עלינו לדעת 

הנמוכות. אמנם  ב"נפש", בתאוות  רק  הזמן  כל  עסוקים  הם  ה'רוח'.  לשלב 

הם מתקדמים, אך כל ההתקדמות שלהם היא בחשבון של הרצונות הנמוכים 

של הנפש. מעולם הם לא בחרו ולא התגברו על רצון נמוך כדי לספוג בתוך 

אישיותם את הארת הנשמה. 

דבר זה יכול להיות גם בתוך בית המדרש. יתכן שאדם מונח כל הזמן ברצון 

נמוך "להצליח". אם הוא היה נולד בסביבה של 'עורכי דין', הוא היה משקיע 

נולד  וכעת שהוא  דין.  ועריכת  'משפטים'  בלימוד  כוחותיו להצליח  כל  את 

בסביבה תורנית, הוא משקיע את אותו רצון "להצליח" בלימוד התורה. אך 

באמת הוא אינו בוחר בהארת הנשמה, ורצון הבורא אינו תופס אצלו מקום, 

אלא שלכל הפחות השאיפות הנמוכות שלו באות לידי ביטוי בדברים רוחניים. 

וכאמור, תפקידו של הכח הבוחר השוכן ברוח, הוא להוריד את הארת הנשמה אל תוך 

כלי הנפש, עד שהאדם בכל אישיותו יהיה עובד ה' לגמרי.

מאה אדנים ומאה ברכות

של  האדנים  לעשיית  השקל  במחצית  במדבר, השתמשו  ישראל  שהיו  בזמן  והנה, 

המשכן198. ועל ידי כך חיברו את חלק הנפש שבאדם לקדושה.

הם  בכך  הקרשים.  עמדו  ועליהם  במשכן,  שהיה  ביותר  הנמוך  החלק  הם  האדנים 

אישיותו  כל  אך  באדם,  ביותר  הנמוכה  הבחינה  שהיא  ה'נפש',  לבחינת  מקבילים 

'יושבת' עליה.

מספר אדני המשכן היה: מאה. 

כותב על כך ה'שערי אורה'199:

תמצא כי מאה אדני כסף נעשו במשכן, כמו שכתוב: "וּמְאַת אֲדָנִים לִמְאַת 
ר לָאָדֶן". כָּ ר כִּ כָּ הַכִּ

מן  בריכות שמתמלאות  בדמיון מאה  הם  ואלו מאה אדנים שבמשכן, 
הבריכה הגדולה הנקרא אדנ"י. 

יום, כדי להמשיך מכל אחת  לפיכך חייב אדם לברך מאה ברכות בכל 
ואחת.

198. שמות לח, כז.

199. שער א'.
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ביאור ההקבלה בין אדני המשכן למאה ברכות - 

כפי שתפקיד האדנים הוא לשאת בתוכם את קרשי המשכן, כך תפקיד הברכות לגלות 

במאכלים השונים את הגילוי האלוקי שהם נושאים בתוכם.

כאשר האדם נוטל תפוח לידיו, הרי הוא רואה בו לכאורה רק את המראה החיצוני 

העץ".  פרי  בורא  הוי"ה  אתה  "ברוך  להכריז:  עליו  מוטל  כן  ועל  החומריות.  של 

גילוי של בורא עם מטרה ותכלית הוא זה שברא את התפוח הזה,  בַּ כלומר, הקב"ה 

כאשר התפוח הזה משמש ככלי להוביל אל התכלית הרצויה.

ונרחיב לבאר: 

שם אדנ"י, משמעותו לשון אדנות. המשמעות של שם זה הוא שהקב"ה דומה 

מטרה  לו  שיש  כך  על  גילוי  זה  בשם  אין  אך  לנתיניו,  מזון  המעניק  לאדון 

ותכלית כלשהם בעולם ובברואיו. 

כאן  יש  כלומר  ויהיה.  הוה  היה  היא:  משמעותו  הוי"ה,  שם   - זאת  לעומת 

נקודת מוצא - היה, ויעד - יהיה, ודרך למימושו - הוה. 

לתכלית  שמצפה  כמי  יתברך  שמו  את  מבטאים  אנו  הברכה  של  זה  בגילוי 

ובקיום  - תיקון העולם על פי התורה  ומטרה שהעולם צריך לצעוד לעברה 

מצוותיה בשלמות. 

נמצא שעל ידי הברכה האדם מסלק מעצמו את המבט השטחי שרואה רק את החומר 

מול העיניים, ומתחבר אל הפנימיות שבדבר, שהיא המטרה הרוחנית שיש להקב"ה 

בכל מאכל ובכל נברא. 

התפקיד בחודש אדר – חיבור החלק הנמוך אל הקב"ה

כאמור, תפקידנו בחודש אדר, בו אנו נמצאים בנקודה הנמוכה ביותר – כנגד הָרַגְלַיִם 

וכנגד אַדְנֵי המשכן, לחבר גם את המקום הנמוך הזה אל הקב"ה.

את החיבור הזה מבצעים הן על ידי נתינת השקלים לעשיית האדנים, והן על ידי מאה 

ברכות הנאמרות בכל יום. 

קשר נוסף בין עבודת חודש אדר לתיקון מאה ברכות – 

ה'מגלה  אותו.  שמפעיל  מלאך  יש  חודש  שלכל  מבואר  הקדושים  בספרים 

נקרא  אדר  חודש  את  שמפעיל  שהמלאך  ה'רוקח',  בשם  מביא  עמוקות'200 

"אברכיאל". מלשון "אברך-אל".

200. אופן מ"ד.
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כמו כן, הובא במאמר על פרשת שקלים שהאות שיצרה את חודש אדר, היא 

האות ק', שהיא בגימטריה מאה.

כאשר עושים בכל יום מאה חיבורים כאלו, מתחברים אל מעלת ה- ק' - קדוש201.

לעומת זאת - כאשר משתמשים בכל המאה כלים החומריים שבבריאה, בלא לחבר 

אותם אל הקב"ה, אזי מתחברים את ה'אשת זנונים' שגם היא מסומלת באות ק'202, שכל 

מהותה הוא לקחת את השפע מהמשפיע בלא להתחבר אליו באמת. 

הלוחם המרכזי כנגד עבודתנו זו בחודש אדר, הוא עמלק.

"עמלק" נוטריקון: עמל ק'. 

עמלק עומד בניגוד לעבודת הקודש הנזכרת בגמרא203:

כל אדם לעמל נברא... הוי אומר לעמל פה נברא... הוי אומר לעמל תורה 
נברא.

כל העמל שלו הוא לשפוך את השפע אל הריק, לתהום, להוציאו לחולין שיהיה בניתוק 

גמור ממקורו האלוקי ותכליתו האמיתי. 

הזמן בו אנו לוחמים בעמלק הוא בחודש אדר, משום שזה הזמן בו ההארה האלוקית 

חלשה ביותר, ואז עמלק נמצא בשיא כוחו. 

את  שכן  הפורים,  חג  מחמת  רק  לא  אדר  בחודש  נקבעה  בעמלק  המלחמה 

קריאת פרשת זכור בחודש זה תיקן כבר משה רבינו, הרבה לפני שהתרחש נס 

חג הפורים.

דוקא  כי  מבאר204,  הרשב"א,  תלמיד  סקילי  יעקב  רבי  מאת  המנחה,  תורת  בספר 

בשיא כוחו של עמלק, אז הוא הזמן ללחום בו. שכן אילו המלחמה תהיה בזמן בו 

הוא  בו  זמן  יגיע  גם כאשר  קיום  לו  לכך שיהיה  יערב  לא  הניצחון  אזי  הוא חלש, 

יתחזק יותר.
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ידי "מלחמה חמה" בידים ובמסירות נפש המלחמה ברע היא רק על 

לאור זאת, נשוב לבאר את עבודת 'מחיית עמלק' - 

עלינו  וציווה  ישראל,  בארץ  והניחם  עממין  השבעה  את  ברא  שהקב"ה  הסיבה 

הספירות  לשבעת  'מרכבה'  שימשו  אומות  שבעה  שאותם  משום  היא  למחותם. 

חִיָתָם, אנו מבטלים את  מְִ שבטומאה, המבטאות את שבעת המידות הרעות. ועל ידי 

המידות הרעות מעצמינו. 

כי הקב"ה יצר בבריאה גם כוחות שליליים, והוא העמיד אומות מסוימות המסמלים 

את אותם כוחות רוע. ועל ידי הריגתם בידינו, אנו משרשים מעצמינו ומהעולם כל 

קשר עם המידות הרעות שהם נושאים ומייצגים.

להגיע  שהדרך  שקבע  זה  והוא  והאצילות,  העדינות  ואת  האדם  את  ברא  הקב"ה 

של:  פשוטה  ואמירה  אדישות  ידי  על  להתבצע  יכול  אינו  והאדם  העולם  לתיקון 

"זה תכונה רעה ואני לא שייך אליה". אלא על ידי שהאדם רואה למולו במוחש את 

הרע, ונלחם בו עם חום שמבעיר את כל הגוף, ומתוך עוז ותעצומות הוא הורג את 

יגרום לכך שהתכונה השלילית הקיימת בתוכנו  זה  רק  רע,  הגוי שמסמל את אותו 

תיעקר ותסתלק.

והנסיון הוא שמא נקבל השפעה מעמלק   עיקר החשש 
- סמל האדישות והקרירות

עבודה זו של הריגת ז' עממין היתה במיוחד בכיבוש הארץ ותיקונה )עד שבא סנחריב 

ועירבן(, אך עבודת מחיית עמלק וזיכרון שנאתו, היא עבודה תמידית המוטלת עלינו 

עד עת בא הגאולה.

וזאת משום שעם כל אומות העולם אין לנו כל כך הזדהות. אנו רואים בהם חסרי 

הם  ושקועים  הקב"ה,   - בעולם  ומנהיג  בורא  שיש  יודעים  אינם  הם  האמת.  דעת 

בעניינים חומריים קטנים ושפלים. ומאחר שהם כל כך רחוקים, איננו מושפעים מהם.

אך עמלק הוא לא כנגד השבעה ספירות שבטומאה, אלא הוא כנגד ספירת ה"דעת". 

עֲמָלֵק". יש לו  גּוֹיִם  ית  לעמלק יש שייכות למקום גבוה ביותר, עליו נאמר205 "רֵאשִׁ

הקבלה מסוימת אל ישראל שגם הם נקראו "ראשית"206.
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על עמלק אמרו207: "שיודע את בוראו ומתכוון למרוד בו".

עמלק היה צאצא של עשיו, נכד ונין לאברהם ויצחק אבותינו הקדושים. יש לו שורשים 

בקדושה, והוא מכיר את הקב"ה, אך בכל זאת הוא מתעלם מהקב"ה ומשתמש בעולם 

הזה לחומריות נטולת משמעות רוחנית.

אינה  האמת  תזוזה.  בלא  הדברים  את  מקפיא  הוא  הקרירות.  סמל  הוא  עמלק 

מחייבת אותו. 

כוחו של עמלק כנגד הרוח - להפריע "בדרך" של תהליך הבחירה

רֶךְ"208 - הוא 'קירר' אותם כאשר  דֶּ ר קָרְךָ בַּ התורה מדגישה ברשעותו של עמלק: "אֲשֶׁ

הם היו 'בדרך'.

פירוש הדבר - 

בעולם  עיסוקו  עיקר  ךְ",  "מְהַלֵּ נקרא  האדם  הדברים,  בתחילת  שנתבאר  כפי 

דרגת  אל  ולהעלותם  בנפש  נמוכים  חלקים  בכבישת  ולהתקדם  לדרך  לצאת  הוא 

נשמתו הרוממה. 

והנה כאשר אדם כבש את הדרגה הרוחנית הנצרכת, והדברים ברורים לו, אין לעמלק 

כל יכולת להשפיע עליו ולקררו, ובזה הוא בבחינת "ישר לב" השמח. 

אבל כאשר אדם נמצא עדיין "בדרך", עודו בתוך תהליך ההתמודדות, והוא לוחם 

נתון בסכנה להיות מושפע  להפעיל את כח הבחירה שלו על הצד הנכון. אזי הוא 

מעמלק. 

כאשר עדיין לא ניתנה הכרעה והמצב מוטל בספק אם יצליח בהתמודדות בין הטוב 

'ספק'[ הוא לקרר את  ]בגימטריה  כוחו של "עמלק"  אז  ל'נכון',  ה'נוח'  בין  והרע, 

מלחמת ההתמודדות ולהשפיע חלילה להזניח את המלחמה וליפול לצד הרע.

נמצא שעיקר כוחו של עמלק הוא כנגד חלק ה'רוח' שבאדם. אותו חלק שמתמודד 

עם מצב של ספק, שיש בו נטיה פתוחה לימין או לשמאל, וכאשר הוא מבקש להטות 

אל המצפון העולה מימין ולבחור בטוב, אז מגיע עמלק ומקרר אותו שלא לעשות 

שינוי ולא לראות את דבר ה' כדבר מחייב.

207. לשון זה נמצא בספר תורה אור )תצוה פג:(. וע"ע ברמב"ן )שמות יז, טז( שכותב, "ועמלק בא ממרחק, 

כמתגבר על השם, ולכך אמר בו "ולא ירא אלקים". וכ"כ במשנת רבי אהרן )ח"ג עמוד צ( שעמלק הוא 

בבחינת "מכיר את בוראו ומתכוין למרוד בו".

208. דברים כה, יח.



חיק  |   להתבונן



יציאת מצרים בחיפזון - שלא להשאר אדישים לגילוי אלוקי

הקרירות והאדישות הם הסכנה הגדולה ביותר.

ונבאר:

יציאת בני ישראל ממצרים היתה "בחיפזון"209. ובספרים210 מבואר שהסיבה למהירות 

היתה משום שאם היו נשארים שם עוד רגע אחד, היו נופלים בשער הנ' של הטומאה.

ותמוה, הלא בני ישראל היו באותו זמן לאחר שנה שלימה של ניסים אלוקיים מופלאים, 

באותה שנה התרחשו עשרת המכות שהראו לעין כל את גילוי הקב"ה בעולם. כיצד 

יתכן שלאחר שנה כזו הם עלולים ליפול אל שער הנ' שבטומאה?

עוד יש לבאר, הלא הגר"א211 כותב שבצד הטומאה אין כלל שער הנ' כי זה הגילוי הכי 

ברור של הקב"ה בעולם, ואין במצב כזה מציאות של טעות וטומאה כלל, ואם כן כיצד 

ניתן לחשוש שמא יפלו לשער טומאה שאינו קיים כלל?

התשובה היא שלא מדובר על נפילה אל הטומאה, אלא על כך שהקדושה אינה משפיעה.

הנ'  ולכן באמת לא שייך בשער  גילוי של הקב"ה באופן הכי ברור,  הנ' הוא  שער 

מעשה  לעשות  לנו  גורם  אינו  הקב"ה  של  הזה  הנשגב  הגילוי  כאשר  אך  טומאה. 

בפועל מיידית לברוח מהרע של מצרים במהירות ובחיפזון, זה עצמו נפילה ברמה 

הגבוהה ביותר.

כי כל עוד שאין לנו גילוי מוחשי של הקב"ה, עוד ניתן לתלות תקווה שכאשר הקב"ה 

יעשה לנו נס ויתגלה אזי מיד נתחזק, אך אם הגילוי של הקב"ה הברור והמוחלט ביותר 

אינו משפיע עלינו לפעול שינוי, הרי שאנו אבודים, כי אין עוד דרך כיצד להעלות 

ולרומם אותנו. ועל כן כאשר רואים את הקב"ה בחוש ונשארים אדישים, זהו האסון 

הנורא ביותר.

זה הכוונה שהיו נופלים לטומאה דשער הנ'. שאנו עצמינו היינו נחשבים טמאים בשיא 

הטומאה, שאפילו שער הנ' שבקדושה לא מצליח להשפיע עלינו מיידית!

קליפת עמלק נמצאת בתוכנו עד היום הזה

וזה הכוונה שעמלק "יודע את בראו ומכוון למרוד בו".

הוא יודע שיש בעולם בחינת 'אדני המשכן' שצריך למלא אותם בתוכן רוחני - שם 

הוי"ה, והוא לוקח את האדנים הללו לצרכיו האישיים.

209. שמות יב, יא.

210. אור החיים שמות ג, ז.

211. משלי טז, ד. וראה לשם, הדע"ה, ח"ב, דרוש ה, ענף ב, סי' ה.
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בעוד ישראל מתקנים אדנים אלו על ידי מחצית השקל, ומכניסים קרשי המשכן לתוכו 

להיות משכן לה', הרי שעמלק והמן שוקלים שקלים כנגד אותם אדנים ומבקשים 

להכחיד שם ישראל מן העולם, כדי שלא יהיה מי שיחבר את הגילוי של שם הוי"ה 

בתוך הבריאה.

ועל כן אין הכסא שלם ואין הגילוי של השם שלם כל זמן שיש בעולם מזרע עמלק 

המפריעים לעבודת החיבור הזאת.

ודע, כי קליפת עמלק זו, שייכת אלינו גם בדורנו. משום שנקודת החולשה שלנו אינה 

טמונה בחוסר ידע, אלא בכך שהידע אינו נמשך על ידי ה"דעת" לכלי המעשה שלנו.

כאמור, האסון הגדול ביותר הוא הפער בין הרצוי למצוי שנובע מאדישות. יתכן מצב 

שיודעים את האמת אבל זה לא מחייב בפועל.

"אני יודע שזה לא בסדר, אבל אין לי כח לשנות"...

"זה נכון, ואז מה?"...

"אני שומע, תן לי לחשוב אם זה מתאים לי כעת"...

נמצא שגם אחרי שסנחריב בלבל את האומות ואיננו יודעים מי אלו הם בני עמלק, 

עדיין יש לנו עסק עם מחיית זכרם, משום שבמידת מה התכונה העמלקית עדיין שוכנת 

בתוכנו!

ידי מלחמה - הגברת החמימות הניצחון על עמלק רק על 

ידי מלחמה על החיים ועל  הדרך ללחום עם התכונה הרעה של עמלק, היא רק על 

המוות. כי היכולת של עמלק היא בעיקר כנגד ה'נחשלים', אלו שנגררים, ללא פעילות 

אקטיבית בעבודת ה' - כשאין בהירות גמורה בדרך בה צועדים. 

כאשר אדם חדור מטרה, הוא אינו מבחין בכל המפריעים ומסיחי הדעת שמסביב, 

לעומת זאת כאשר הוא נחשל ובלתי מכוון מטרה, אפשר להסיח את דעתו בכל דבר קל.

על ידי המלחמה אנו מבעירים בתוכנו חמימות של אש קודש שמבטלת כל קרירות 

ואדישות. כי לא ניתן להצליח במלחמה כאשר אנחנו חיים בחוסר בהירות ובספקות, 

וחסרים חיבור לאידיאל.

אם כן, עבודתנו במחיית עמלק בימינו היא לנתק את עצמינו מהשפעתה של קליפת 

עמלק, וזאת על ידי התבוננות בשאיפות האמיתיות שאנו חפצים לרכוש בחיינו, לא 

להיות "נחשלים" לא להיגרר בכוח האינרציה בעבודת ה', אלא להוביל את עצמנו ליעד 

מבוקש בקרבת אלוקים.
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ואז כאשר נתבונן בנזק הגדול שעמלק גורם לנו, כיצד הוא מבטל את היכולת שלנו 

להתקדם ולקבל הארה אלוקית ולהיות מושפעים ממנה, אזי מתעוררת בליבנו שנאה 

תהומית ושאיפה כנה למחות את זכרו של עמלק ולבטל את השפעתו מעלינו ומעל 

כל בני העולם.

לסיכום:

ידי שנתנו  לאחר שבפרשת שקלים העמדנו את החלק התחתון ביותר בקדושה, על 

מטבע מחצית השקל לקדושה - מטבע של אש, וקנינו קנין בנפשנו, ותוקן בזה פגמו 

של חטא העגל - שעניינו היה להפריד את השפעת הקב"ה מהעולם הגשמי. 

עתה בפרשת זכור עלינו להתקדם לתיקון הרוח. תפקיד הרוח הוא בלב, לקבל הארות 

שמימיות מאת הנשמה שבמוחנו, ולהטמיעם בנפש.

לבטל בזה את כוחו של עמלק לגדוע את הרצף, לגרום לנו להישאר אדישים באמצע 

הדרך, וכך לא להתקדם אל עבר תפקידנו ומימוש שאיפתנו הטהורה כאן בעולם.

רק באמצעות ההתבוננות בדרכם הרעה של העמלקים, נבעיר שנאה תהומית לעמלק, 

ונדליק אש קודש, ובזאת ניתן להארה הבאה מן הנשמה כוח ועוז תעצומות לפעול 

הלאה לקדש את הנפש שלב אחרי שלב. וכך נצליח בעז"ה לכבוש את החדר השמאלי 

שבלב, ולהכניס גם אותו אל כנפי הקדושה. 


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רָאֵל ל יִשְׂ טָהֳרָתָן שֶׁ
ת שֶׁ דֶּ וּ ח מְ ת  וּ יּ חִ ת  כַ י שִׁ מְ  - ה  רָ פָּ ת  שַׁ רָ פָּ

סדר עליה בד' פרשיות 

בשבוע זה אנו קוראים בתורה "פרשת פרה". וזאת לאחר שעברנו שתי פרשיות מתוך 

הארבע שתיקנו חז"ל לקרוא בחודש אדר, פרשת 'שקלים' ופרשת 'זכור'.

ב"פרשת שקלים" רכשנו את המבט הנכון על חיי החומר בעולם הזה. 

אֵשׁ"  ל  שֶׁ עַ  עַ של חומר ולהופכו ל"מַטְבֵּ מַטְבֵּ הפנמנו כי תפקידנו הוא לקחת 

על ידי נתינתו לצורך הקרבנות בבית המקדש. והמסר העולה מכך הוא, שכל 

הכסף והחפצים שיש לנו הינם מיועדים רק עבור עבודת ה' שהיא מרכז חיינו.

ב"פרשת זכור" המשכנו בתהליך רכישת קנייני הנצח, ולחמנו בתכונתו של 'עמלק', 

שעניינה הוא להפריד את הידיעות הנעלות מן המעשים. 

עמלק היה "יודע את ריבונו ומתכוון למרוד בו", "מולק" את החיבור שבין 

הראש לכלי המעשה. 

ידים  ורפיון  קרירות  כל  ומבטלים  בזה,  לוחמים  אנו  עמלק  מחיית  במצוות 

המבטלים את השפעת הידיעות על חיינו בפועל. שנעבור היטב מ"וידעת היום" 

אל "והשבות אל לבבך", ממחשבה וידיעה להלכה למעשה. 

לאחר שעברנו את שני המסרים הללו, אנו צועדים ועוברים אל היסוד השלישי בסדר 

העליה, והוא הנלמד מ"פרשת פרה". 

פרשת פרה היא סוגיא של "טהרתן של ישראל"

עניינה של פרשת "פרה אדומה", הוא ללמדנו שיש אפשרות להיטהר מטומאת מת.

בירושלמי212 מבואר, שמן הדין היה צריך להקדים קריאת פרשת 'החודש' לפני פרשת 

'פרה', שהלא בכדי להיטהר לחג הפסח עוד יש זמן רב לפנינו, ומדוע צריך למהר 

ולהקדים פרשה זו כל כך. אלא -

212. מגילה פ"ג ה"ה.
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בדין הוא שתקדים החודש לפרה, ולמה פרה קודמת? שהיא טהרתן של 
כל ישראל.

כיצד  תמצי  היכי  רק  אינו  פרה,  פרשת  למדים שתוכנה של  אנו  הירושלמי  מדברי 

להטהר מטומאת מת, אלא יש בו מסר עצמי של "טהרתן של ישראל", אשר חשיבותו 

גורמת להיותו נקרא בחודש אדר דוקא, החודש בו אנו מכינים את עצמינו לקראת 

קבלת ההארה האלוקית הניתנת בכל שנה בחודש ניסן.

ואין  אנו, אף שבעוונותינו המקדש חרב  לימינו  גם  נוגעת  זו הסיבה שפרשת פרה 

סוגיא  וזו  לימינו.  עד  ישנו מסר הרלוונטי  בידינו אפר פרה. משום שלפרשת פרה 

הנקראת "טהרתן של ישראל". 

תורה של  למהותה  פרה  פרשת  בין  השייכות  מה 

נתבונן בכמה נקודות בפרשת פרה - 

בפסיקתא מובא213:

בשעה שעלה משה למרום מצא להקב"ה עוסק וספרו בידו, ועוסק וקורא 
הַתּוֹרָה". ולמה? אמר הקדוש  ת  הפרשה זו בפרשת פרה אדומה "זֹאת חוּקַּ

ברוך הוא: איני עוסק אלא בטהרתן של ישראל. 

ה חָכְמָה", פי צדיקו של עולם  יק יֶהְגֶּ י צַדִּ מניין? שנאמר )תהילים לז ל( "פִּ
ת הַתּוֹרָה". יהגה חכמה, הוגה בתורה, באיזו תורה? ב"זֹאת חוּקַּ

מלשונות המדרש אנו למדים כי הפרה שייכת למהות התורה. לפיכך מודגש שהקב"ה 

היה עוסק בתורה, הוגה בחכמה, ואיזו תורה? פרשת פרה אדומה.

ת הַתּוֹרָה", ולא "זאת חוקת  הדבר ניכר באופן בולט גם בפתיחת הפרשה214: "זֹאת חֻקַּ

רָה". הרי לנו שענין פרשה זו נוגע לעצמות ענין התורה. הַפָּ

יש להתבונן מה השייכות בין פרשת פרה לעניינה ומהותה של התורה. 

213. פסיקתא רבתי יד, א.

214. במדבר יט, ב.



טָהֳ  |  גכק  ר ָתָן שׁ  ֶ ל יִשְׂ  אֵָלר   

מדוע דוקא פרשת פרה אדומה היא חוק?

ועד יש להתבונן בכך שטהרת פרה אדומה נקראת "חוק".

עניינו של 'חוק' שהוא אינו מובן. וכפי שכתב רש"י -

לפי שהשטן ואומות העולם מונין את ישראל לומר: מה המצוה הזאת ומה 
טעם יש בה? - לפיכך כתב בה 'חוקה', גזירה היא מלפני ואין לך רשות 

להרהר אחריה.

מהאמור במצוה זו שהיא חוק שאינו ניתן להבנתנו, ניתן להבין כי את כל שאר דברי 

התורה אנו כן מסוגלים להבין. וגם מה שעדיין איננו מבינים כעת, לכל הפחות עלינו 

חובתינו,  וזו  בוריו.  על  להבינו  נזכה  ונתייגע  נעמול  ואם  השגה,  בר  שהוא  לדעת 

לעמול ולהבין. 

וכפי שכתב הרמב"ם215:

כפי  עניינם  ולידע סוף  ראוי לאדם להתבונן במשפטי התורה הקדושה 
כחו. ודבר שלא ימצא לו טעם ולא ידע לו עילה, אל יהי קל בעיניו, ולא 
יהרוס לעלות אל ה' פן יפרוץ בו, ולא תהא מחשבתו בו כמחשבתו בשאר 

דברי החול. 

רק פרה אדומה הינה 'חוק'. ועליה אמר שלמה המלך216 החכם באדם, שהשיג את כל 

י". נִּ מָה וְהִיא רְחוֹקָה מִמֶּ י אֶחְכָּ דברי התורה על פנימיותם, ורק על פרשת פרה - "אָמַרְתִּ

ויש להבין מדוע דוקא ענינה של 'פרה אדומה' נבחר להיות המצוה היחידה שרחוקה 

מאיתנו ואינה ניתנת להשגתנו.

בנוסף, בגמרא217 משמע שאת עצם ענין ה'פרה אדומה' - כיצד היא מטהרת טומאת מת, 

ניתן להבין, אלא שיש פרט אחד קשה שאינו מובן לשכל אנושי: כיצד יתכן שהמזה 

טמא ומי שהוא מזה עליו נעשה טהור. 

סוגיא זו צריכה תוספת ביאור.

מדוע "מיתת צדיקים מכפרת"?

בפרשת חוקת, מיד לאחר פרשת פרה, התורה מספרת על מיתת מרים218, ושבעקבות 

כך נסתלקה ה'באר' שהיה לישראל בזכותה.

במציאות היה מרחק גדול עד מאוד בין שני פרשיות אלו, שכן פרשת פרה נאמרה 

ואילו מיתת מרים היתה בשנה השלושים  לישראל בשנה השנית לצאתם ממצרים, 

ותשע להיותם במדבר. 



דכק  |   להתבונן



רש"י מביא את דברי חז"ל על כך - 

למה נסמכה פרשת מיתת מרים לפרשת פרה אדומה?

לומר לך: מה קרבנות מכפרין אף מיתת צדיקים מכפרת.

ויש להתבונן מהו הדמיון בין פרה אדומה למיתת צדיקים, אדרבה, פרה אדומה באה 

לטהר מטומאת מת, ומיתת צדיקים היא לכאורה טומאת מת בעצמה. 

עוד יש להתבונן בעצם הענין של "מיתת צדיקים מכפרת". הלא מיתת צדיקים לכאורה 

מביאה חושך לעולם ולא אור, וכיצד יתכן שהיא גורמת כפרה?

בנוסף יש להבין מדוע הפרה אדומה נחשבת ל"קרבנות מכפרין", הלא לכאורה אין 

כאן ענין של כפרה, אלא של טהרה. ולכאורה היה ראוי להסמיך את מיתת הצדיקים 

לפרשת חטאת רגילה שעניינה כפרה ממש. 

ומשמע שיש ענין בלימוד מיוחד הנלמד דוקא מפרשת פרה הנוגע למהות הכפרה 

וההזדככות של האדם. 

ועלינו לברר, מהו הלימוד שבזה?

 מדוע חסרון ה"הספד" על מרים 
ביטל את הזכות לקבל את מימי הבאר

עוד למדנו מן האמור, כי הבאר והמים שהיו לישראל היו בזכותה של מרים. ולכן 

במותה פסק הבאר ואזלו המים. ויש להבין מדוע ה'מים' לישראל באו דוקא בזכותה 

של מרים, וכי הם לא היו ראוים למים לכדי קיומם גם ללא מרים? 

בכלי יקר אנו מוצאים דבר חידוש, כי לא עצם מיתת מרים גרם להפסד המים, אלא מה 

שלא הספידוה כראוי. וזה לשונו:

ולא היה מים לעדה - על צד העונש חסרו המים לפי שלא הספידוה כראוי, 
רָאֵל", וכאן לא נאמר "ויבכו  יִשְׂ נֵי  בְּ בְכּוּ אוֹתָם  "וַיִּ כי במשה ואהרן נאמר 
ם", כי במקום שמתה שם תהא קבורתה  בֵר שָׁ קָּ ם וַתִּ מָת שָׁ אותה". ונאמר "וַתָּ
לאלתר ונשכחה כמת מלב ולא הרגישו בהעדרה כלל, על כן נחסרו להם 

המים, כדי שידעו למפרע שהבאר היה בזכות מרים. 

ויש להבין מה עניינו וחשיבותו של ההספד על הצדיק, עד שבביטול ההספד - הפסידו 

את המים. 
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טומאת מת - התחברות לחדלון

לשם ביאור סוגיית "פרשת פרה", נקדים לבאר מה עניינה של טומאת מת219 -

כאשר רואים אדם שמת, רואים את חוסר השליטה של האדם על המציאות. מבחינים 

בשליטה כביכול של הטבע על האדם, ובמוגבלותו הכפופה למציאות. 

ומעתה קיים חשש - כפי שמפרטו הרש"ר הירש220:

הרואה את חוסר החירות הגופנית המתגלה בעצם המוות, עלול להעביר את 
חוסר החירות גם למהותו הנפשית של האדם, שהרי הנפש קשורה לגוף, 

וכך ישלול את החירות מן האדם גם בעוד בחיים חיותו. 

המת מייצג את האדם החי הנכנע למר המוות. ולפיכך הנוגע במת נחשב - 
ר יָמוּת".  נֶפֶשׁ אָדָם אֲשֶׁ מבחינת הרעיון - כאילו הוא נוגע "בְּ

והוא טעון חיטוי - לא מפני שהוא "נוגע במת" אלא מפני שהנגיעה במת 
מכוונת את דעתו אל "נפש האדם אשר ימות". 

לוֹן. הוא עלול לאבד את חיותו  כאשר אדם שוהה במחיצתו של מת, הוא מתחבר לַחִדָּ

הנפשית, ולעשות את כל מעשיו מתוך הכרח וצורך, בלא רצון ותשוקה פנימית, בלא 

"חיוּת".

גם מי שעושה כל מה שנצטווה מאת ה', יש אצלו הבדל גדול אם הוא עושה זאת 

בכבדות וכמי שכפאו שד, או שהוא עושה זאת בהתלהבות וחיות, מתוך תשוקה וחשק.

כאשר אדם עושה דבר בחשק ובשמחה, מתוך תשוקה פנימית בוערת, הוא 

מסוגל לדלג על ארוחות ועל צרכים שונים ואפילו לא לשים לב לכך. כשאדם 

הולך לקחת את הזכייה של מליוני השקלים שזכה ב'לוטו', הוא לא ישים לב 

כלל לפצעים שונים המעיקים לו ברגלו, או להעלבות שונות שישמע מפי עוברי 

דרכים. הוא מרוכז ביעד, וכל הדברים הטפלים לא תופסים מקום כלל.

כשיש לאדם פרויקט בוער של עבודת ה', הגוף מאבד את חשיבותו בעיניו וכלל אינו 

תופס מקום, הוא נעשה ככלי בלבד לצורך המטרה. הבעירה הפנימית בשלהבת אש 

מובילה אותו לעסוק בפרויקט הרוחני גם כשהוא רעב, עייף ואפוף טרדות. 

אולם השהיה במחיצתו של המת גורמת לאדם התחברות לחדלון, לכבדות הטבע, 

ואז האדם עלול לאבד את האנרגיה בכל מעשיו. הוא כביכול מניח את עצמו תחת 

שלטון הטבע.

219. מבוסס על באורו של הרש"ר הירש לסוגיא זו.

220. במדבר יט, יג.
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זו הבעיה האמיתית של דורינו: חוסר החשק והרצון.

רגילים לומר שדורנו הוא "דור חלש", אין לנו כוחות כמו פעם. 

אך זו טעות, ניתן להבחין באנשים המקימים פרויקטים שאפתניים שבעבר היו 

בגדר חלום בלתי אפשרי. ישנם כאלו המשקיעים שנים על גבי שנים בלימודים 

מפרכים וקוצרים הישגים שבעבר לא הגיעו אליהם.

ה'רצון'. הרצונות הם לתאוות  היא החולשה של  דורנו,  עיקר החולשה של 

גשמיות, ועבודת ה' עושים רק כי 'צריך'. וכשיש סתירה בין ה'רוצה' ל'צריך', 

בדרך כלל ה'רוצה' מנצח, וה'צריך' נדחק אל שולי סדר העדיפויות.

זו הסיבה הגורמת לכך שעבודת ה' נעשית מתוך קושי ורפיון ידים. חוסר רצון 

וחיות בעבודת ה'. 

איבוד ה"חיות" הפנימית המניעה את האדם  היא חיבור אל החידלון.  טומאת מת 

לפעולה. אמנם ממשיכים לעשות הכול כמו שהיה קודם הטומאה, אבל עם כבדות 

וחוסר חשק.

פרה אדומה שלא עלה עליה עול - שיא החידלון האנושי

האפשרות להיטהר מטומאת מת, היא על ידי צירוף של אפר פרה ומים חיים.

ונבאר:

הפרה מסמלת את שיא האנרגיה והעוצמה האקטיבית הגשמית. הפרה צריכה להיות בת 

שלוש שנים הראויה ללדת221, והיא חורשת בשדה, ומייצרת חלב. הסמל לכח האנרגיה 

כֹחַ שׁוֹר".  בוּאוֹת בְּ הקיים בבריאה הוא השור, כפי שנאמר222: "וְרָב תְּ

אותה פרה הנועדה לכפרה צריכה להיות 'אדומה', כשהצבע האדום מורה על היותה 

מלאת חיות ואנרגיה עצומה, תוססת ובוערת כאש. 

אותה פרה בעלת שיא האנרגיה והכח, בפועל "לאֹ עָלָה עָלֶיהָ עֹל"223.

זה סיפור הטרגדיה המרכזי כאן. 

 – פרה בעלת כח אנרגיה עצום, בעלת כח לפעול בצורה המושלמת ביותר. ובסוף 

פספוס: "לאֹ עָלָה עָלֶיהָ עוֹל", האנרגיה העצומה הזו לא באה לידי מימוש כלל. זוהי 

הסתירה המוחלטת בין שיא האנרגיה לשיא הבזבוז והחידלון. 

221. ע"ז כ"ד ע"ב.

222. משלי יד, ד.

223. במדבר יט, ב.
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שורפים את הפרה הזאת. להראות ולגלות כי מי שלא משתמש בכוחותיו לעבודת ה', 

אין לו זכות קיום. לא יוצא ממנו כלום. הדבר היחיד שנשאר בעולם מהפרה הזאת אלו 

שבעת הטיפות שמזים לכיוון קדש הקדשים, אפילו הדם שנותר באצבעו של הכהן 

צריך לקנח בגופה ולהישרף אף הוא. 

הופכים אותה ל"אפר". 

האפר הוא כלום. 'עפר' יש בו שימושים רבים, ניתן לבנות בו או לזרוע בתוכו, 

אבל ה"אפר" כבר אינו ראוי לכלום. 

- שיא האנרגיה שהגיע ל...  נמצא שאפר הפרה האדומה מבטא את פסגת החידלון 

אפיסה מוחלטת.

זה החלק שכנגד טומאת המת, אשר אף היא הביאה את האדם לאווירה של דכאון 

וכבידות. 

הכנסת מים חיים אל אפר הפרה - משיכת חיות ממקור חיצוני

את אפר הפרה מכניסים לכלי אחד יחד עם "מים חיים", אלו מים שיצאו ממקור נביעה 

בלתי פוסק. והמים הללו כביכול נוסכים חיות מחודשת באפר הפרה, ושילוב שניהם 

יחד מורה על היכולת להכניס חיות מחודשת גם בתכלית החידלון. 

דבר זה מלמד את האדם שנטמא בטומאת מת, שלמרות החוויה שחדרה בו והכניסה 

אותו לכבדות וחדלון, עדיין הוא יכול לקבל חיות חדשה ממקור עליון, שתשיב בו את 

האנרגיה וההתעוררות של החיות הבוערת בעבודת ה'. 

את כח החיות המחודש ניתן לשאוב רק ממקור חיצוני שלא מתוך האדם עצמו מיניה 

וביה.

ביאור הדברים הוא כך -

בדרך כלל הבריאה כולה מנוהלת ומסודרת במהלך של "יש מיש". כורתים עץ ביער 

ועושים ממנו שולחן, מלקטים ברזלים ויוצרים מהם כסא או מטה. 

גם מערכת המים בבריאה מנוהלת בדרך כלל בתוך הטבע עצמו מיניה וביה. אדים 

עולים מן הים, נעשים עננים, יורדים כגשם וחוזרים אל הים, וכך הגלגל מסתובב.

דבר אחד בבריאה מייצג את הבחינה של "יש מאין". אלו הם המים החיים הנובעים 

ויוצאים ממקור נביעה מחודש, שלא במערכת המעגלית הרגילה224. 

224. יהיו שיאמרו שאף מים אלו הגיעו לתהום מחמת מי גשמים שחלחלו במשך הזמן וכו', אך לכל הפחות 

מבחינה סמלית ובאופן הנראה לעין, יש בזה ביטוי למקור חיצוני המשפיע השפעה מחודשת.
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במקום אחר הרחבנו על כך ש"הנוזל" היורד במי הגשמים, הוא מן ה'מים 

התחתונים' שמנוהלים מתוך מערכת הבריאה. אולם "כח הצמיחה" הקיים 

זהו  הפנימית,  והאנרגיה  החיות  את  להם  שנותן  זה  שהוא  המים,  בתוך 

שמגיע  מחודש  כח  וזה  בתוכם.  ושורה  הנכנס  העליונים'  ה'מים  של  הכח 

מחוץ למערכת.

זהו סוד המים החיים שמצליחים להחיות מחדש גם את החידלון המקסימלי הקיים 

בבריאה - אפר פרה אדומה.

להבנתנו  מושגת  שאינה  'חוק'  היא  אדומה  פרה  מצוות  מדוע  להבין  נזכה  ובזה 

קיימת  שלא  עליונה  חיצונית  הארה  למשוך  הוא  עניינה  שכל  משום  הפשוטה. 

במערכת ההשגה וההבנה שלנו, ולחדש על ידה חיות מחודשת שלא קיימת אצלינו. 

זו, בה המזה טמא והמוזה טהור. משום  זו גם הסיבה לדין המחודש הקיים במצוה 

שבשונה מהמסלול הרגיל בו יש סיבה ומסובב מובנים וברורים - טמא מטמא וטהור 

מטהר, כאן מדובר על משיכת הארה חדשה אלוקית מחוץ למערכת הרגילה, בבחינת 

"מחיה מתים", וזו נמשכת שלא בסדר ומהלך רגיל. 

וכמאמרם במדרש225:

יתן טהור מטמא  "מי  יד(  "זאת חקת התורה" - זה שאמר הכתוב )איוב 
מרדכי  מאמון,  יאשיה  מאחז,  חזקיה  מתרח,  אברהם  כגון  אחד",  לא 
משמעי, ישראל מעובדי כוכבים, העולם הבא מעולם הזה. מי עשה כן, 

מי צוה כן, מי גזר כן, לא יחידו של עולם.

הבריאה,  את  בה  מנהיג  שהקב"ה  הגיונית  ולא  מעניינת  תופעה  כאן  יש  כלומר, 

יצא  'אברהם'  דברים שליליים:  מתוך  דוקא  ונרקמים  חיוביים מתרחשים  שדברים 

מ'תרח', עולם הבא נבנה על ידי האדם החי ב'עולם הזה' הנמוך. כך גם האדם נטהר 

על ידי החידלון והטומאה, כי יש גורם עליון שמוביל את הבריאה והיא לא פועלת 

לפי דרכי החשיבה שלנו, אלא יש לו מקור חיים עליון שדרכו הוא מנהל את העולם. 

הכי  במצב  גם  כי  לומד  הוא  האדם  על  החטאת  מי  בהזאת  כי  נבין  זאת  לאור 

חדלוני שהוא נמצא בו יש כוח עליון שיכול להאיר אותו, ולחדש חיות בקרבו גם 

כשהשתלטה עליו תחושת הכבדות והחידלון האנושי, והיא הארה מחודשת המגיע 

ממקור חיצוני – כמי המעיין. 

225. במדבר רבה יט, א.



טָהֳ  |  טכק  ר ָתָן שׁ  ֶ ל יִשְׂ  אֵָלר   

ידי לימוד התורה משיכת חיות מחודשת מבחוץ על 

נשאר לנו לבאר: מהי הדרך בה אנו יכולים לינוק את ההארה המחודשת הזו, המגיעה 

אלינו מבחוץ, ומקורה למעלה ממדרגתנו והשגתינו, ועל ידה יתחדש כנשר נעורינו?

זהו הכח של לימוד התורה. 

הקב"ה מאיר את החכמה לתוך הבריאה בבחינת "יש מאין". ועל שם כך הוא נקרא226: 

ים".  "מְקוֹר חַיִּ

ובדומה לכך גם החכמה -שמבטאת את הגילוי הראשוני בסדר ההשתלשלות של 

ה  חַיֶּ עשר הספירות- נקראת 'חיים'. חיים בגימטריה חכם. וכך נאמר: "הַחָכְמָה תְּ

בְעָלֶיהָ"227. כמו כן החכמה היא בבחינת "יש מאין" - הארה חיצונית הנכנסת 

צֵא". מָּ מחוץ למערכת, כמו שנאמר228: "וְהַחָכְמָה מֵאַיִן תִּ

כך  על  ודורשים  באוהל",  ימות  כי  אדם  התורה  "זאת  נאמר:  אדומה  פרה  בפרשת 

חז"ל229: 

"זאת  אין דברי תורה מתקיימין אלא במי שממית עצמו עליה, שנאמר 
התורה אדם כי ימות באהל".

וביה' שלו, שרוי בתוך עולם רדוד, אפוף ביסורים  האדם במצבו הנוכחי, ב'מיניה 

ומכאובים שונים, קשיים רגשיים ומצוקות פנימיות. המערכת הטבעית הרגילה מכבידה 

עליו וגורמת לו קושי וכבידות בעבודת ה'. 

העצה היחידה להתעלות מעל כל זה, ולקבל הארה מעולם עליון ומרומם יותר, היא רק 

על ידי - להמית עצמו באוהלה של תורה.

לצאת מהעולם הרדוד והגשמי שבו נמצאים כל הקשיים, ולהיכנס לתוך עולם אחר, 

"עולם התורה". על כן התורה מלמדת אותנו: "תן את עצמך לתורה, שהיא תקיף אותך, 

שהיא תהיה העיסוק הבלעדי שלך, והיא תהיה מקור החיות האמיתי שלך". 

זה הכח היחיד שיכול לתת לנו את החיות שאנו כה זקוקים לה. ועל ידי שאנו מרטיבים 

את עצמינו במי התורה הנצחית, נזכה להכניס חיות גם במקומות הכבדים והחדלים 

הקיימים בנו. 

226. תהילים לו, י.

227. קהלת ז, יב.

228. איוב כח, יב.

229. ברכות ס"ג ע"ב.
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אותה בתוכנו, למשוך את ההארה  ולהחדיר  הוא לקחת את התורה  עיקר תפקידנו 

האלוקית ולנסוך אותה בתוך אישיותנו, להעבירה אל הדורות הבאים ולא להפסיק את 

הנביעה מן המקור אל תוך חיינו. 

וזה המסר שעלינו לינוק ממי החטאת המטהרים ומחדשים את האדם המחובר לחידלון, 

ועשיר מלא חיות מהעולמות  ולהיכנס לעולם רטוב  לצאת מהעולם החדלוני הזה, 

העליונים הבלתי מוגבלים.

וקנה לך חבר בדרגתך עשה לך רב למעלה מדרגתך, 

רעיון זה של שאיבת הארה מעל למדרגת האדם, אנו מוצאים עוד במה שהורו לנו 

חז"ל230:

עשה לך רב - וקנה לך חבר.

שני הצוויים הללו שונים לגמרי זה מזה.

מטרתו של החבר היא עידוד וחיזוק בתוך מצבו הנוכחי של האדם. 

אף אחד לא יקח לו לחבר מישהו שנמצא כמה דרגות תחתיו או כמה דרגות 

מעליו. רק חבר שבאותה דרגה ובאותם התמודדויות, הוא זה שיכול להועיל 

ולחזק. רק הוא מבין את אותם הקשיים, חי את אותם ניסיונות, וניתן לצמוח 

לצדו יד ביד. 

שונה מכך הציווי השני "עשה לך רב". אין עניינו של הרב לשמש כחבר לאדם, ועל כן 

התועלת מרב לא תמשך כשהוא יהיה באותה דרגה שבה האדם נמצא. 

התכלית שבזה היא דווקא ברב העומד בכמה וכמה מעלות מעל דרגתו של האדם, 

כשהמטרה היא שאותו רב ישמש עבור האדם כמקור השפעה ממערכת עליונה שממעל 

לאדם, ומשם האדם ינוק הוד קדומים שירומם ויעלה אותו מעבר ומחוץ למערכת שהוא 

שרוי בתוכה. 

ופטירתה של מרים פרה אדומה 

זה הביאור בסמיכות פרשת פרה אדומה למיתתה של מרים.

בארה של מרים היה "יש מאין" ממש. אלו לא היו מים מתוך מערכת הטבע הגשמית, 

אלא מים מחודשים לגמרי שיצאו מאבן! 

230. אבות פ"א מ"ו.
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הבאר הזו היוותה מקור אמונה איתן לעם ישראל, ממנו שאבו את המבט הנכון על 

היכולת לקבל הארה חיצונית רוחנית מאת הקב"ה.

מה שהבאר הגיעה לישראל בזכותה של 'מרים', הכוונה להארה רוחנית שהיא נשאה 

וגילתה בעולם, וממנה ינקו והושפעו כל ישראל להאמין באמונה הזו, ביכולת לינוק 

שפע אור ממקור עליון ומחודש. 

וזו היא אותה הארה שאנו מבקשים למשוך אל האדם שנטמא בטומאת מת. הארה 

חיצונית ממקור עליון, שתרומם את ה'טמא מת' מהכבדות והחידלון ששקע בהם. 

זמן להחדיר בחיינו את מה שהאירו בחייהם מיתת צדיקים הוא 

שנוצר  החיסרון  את  לחוש  אותנו  מעוררת  שהיא  משום  מכפרת".  צדיקים  "מיתת 

- להשלים בעצמינו את הרושם  ולעורר אותנו על עבודתנו  בעולם במיתת הצדיק, 

שנחסר בסילוקו. 

פעמים דווקא אחר מותו של הצדיק ניתן להביט באופן מושלם יותר על ההארה 

שהאיר לנו בחייו. משום שרק לאחר פטירתו ניתן להביט על התמונה השלימה 

ולסכם נכונה את היסודות שהנחיל והדרכים שהאיר. 

לדוגמא: כאשר נפטר משה רבינו נשתכחו שלושת אלפים הלכות, והתיקון לכך היה 

על ידי שעתניאל בן קנז החזירן בפלפולו231. 

היסודות  על  בעצמינו  ולעבוד  הצדיק,  של  מקומו  את  למלאות  ההתעוררות  את 

לספר  ההספד  של  מטרתו  אין  הצדיק.  על  ההספדים  בעת  מבצעים  לנו,  שהנחיל 

סיפורי מופתים וישועות, אלא לעסוק במשנתו ותורתו של הצדיק, ולהבין מה היו 

- שכעת עלינו להשלימם  ינקנו ממנו  ואיזה הארות עליונות  היסודות שהנחיל לנו, 

בכוח עצמינו. 

בהספד לא בוכים על חלב שנשפך, אלא הופכים את היסודות העליונים שלמדנו ל'בית 

מדרש', ובכך ממשיכים את הארת הצדיק לתוך חיינו, שלא יהיה לה הפסק. "להקים 

ישיבה על קברו".

מי הבאר, אלא מה  סילק מאיתנו את  מיתת מרים  יקר שלא עצם  לכן מבאר הכלי 

שלא הספידוה כראוי. משום שאילו היו מספידים אותה כראוי, כלומר, היו סופגים את 

ההארה שהיא האירה בבריאה, ומפנימים את הכוח האלוקי להשפיע שפע ממקור עליון 

ומחודש בבחינת "יש מאין", אזי הבאר היתה ממשיכה להתקיים מכוחם של ישראל 

231. תמורה ט"ז ע"א.
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ה'בית מדרש' שלה, גרם להפסד הבאר. 

"פרשת פרה" כהכנה ל"פרשת החודש"

העולה מכל זה לעבודתנו בקריאת התורה של "פרשת פרה" הוא, להתבונן בחיות 

המחודשת הטמונה בהארה ממקור עליון, ובזה לצאת מכל רגשות החידלון שהטבע 

משפיע על הבריאה.

ולכן לאחר שב"פרשת שקלים" סיכמנו את מצבנו הרוחני בשנה החולפת, ושמחנו 

- להשפיע אל השנה הבאה  ונתנו תרומה מחצית השקל  גדולה על חלקנו,  שמחה 

עלינו לטובה את הקומה הרוחנית שרכשנו בשנה האחרונה. המשכנו ב"פרשת זכור" 

להתמקד בטוב ולשנוא את הרע, עתה עלולה לחדור לאדם תחושת חידלון וחוסר 

והוא עלול  אונים מול אותם חלקים שבהם הוא עדיין לא הצליח לתקן את עצמו, 

להסיק מסקנה מוטעית ש"אין מה לעשות – זה מה שאני, ולעולם לא אצליח לצאת 

ממצבי הקשה". 

הפרה  ואף  טהרה,  יש  מת  לטומאת  שאפילו  ללמדנו  פרה"  "פרשת  באה  זה  כנגד 

האדומה החדלונית יש לה חיות על ידי כניסת מים חיים לאפרה. וכך גם לכל אדם יש 

תקווה גדולה לקבל מים של חיים חדשים, במהלך החודש הבא עלינו לטובה – חודש 

ניסן, שהוא "ראש חדשים", שורש לכל ההתחדשויות, ואז כל מצב החידלון שהוא 

חש אינו רלוונטי, כי המצב הקשה שמוכר לאדם, הוא רק לפי הנתונים שהיו לו עד 

כה, אבל כניסת המים חיים יביא לו שפע רוחני חדש ממקור עליון, וזה כלידה חדשה.

ולכן, לפני שאנו נגשים לקרוא בשבוע הבא את "פרשת החודש", אנו צריכים לחזק את 

עצמנו באמונה בכוח ההתחדשות הזאת.

וזה הטעם להקדמת קריאת פרשת פרה לפרשת החודש, וכן זה הטעם שאין להפסיק 

בין פרשת פרה לפרשת החודש232.  


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י קִרְבִּ שׁ בְּ רוּחַ נָכוֹן חַדֵּ
שׁ דֶ וֹ ח הַ ת  שַׁ רָ פָ בְּ שֶׁ שׁ  וּ דּ חִ הַ

ארבע פרשיות - הכנת כלים לקבלת שפע האור

כפי שהתבאר במאמרים הקודמים – קריאת ארבעת הפרשיות בחודש אדר נועד לשם 

הכנה לקבלת שפע האור האלוקי המושפע עלינו מידי שנה ב'ליל הסדר' שבחודש 

ניסן, שלשם כך אנו זקוקים להתאים את עצמנו להיות ראויים להכיל אור זה בצורה 

מיטבית, באמצעות קריאת ארבעת הפרשיות הללו, המהווים סולם של עליה בשלבי 

הכנת הכלים כראוי.

למי  רק  הוא מושפע  ולבטלה חלילה, אלא  לריק  אינו מושפע  שפע האור האלוקי 

- כך גודל  זַכּוּת והכנת הכלים  שמוכן לקבל אותו ולהשתמש בו כראוי. וכפי גודל 

האור שיושפע לתוכו. ועל כן חשובה היא ביותר ההכנה הראויה לקבלת האור.

בפרשת שקלים ביססנו את המבט הנכון על החומריות הקיימת בעולם הזה, 

שאינה עומדת כמטרה בפני עצמה, אלא כל עניינה ומהותה הוא לשמש ככלי 

ידי שנטלנו מטבע כסף חומרי המסכם את  וזאת על  ה',  גילוי אור  לנשיאת 

השפע שניתן לנו בשנה החולפת, והקדשנו אותו לקרבנות של השנה הבאה.

בפרשת זכור מחינו את זכרו של עמלק שבתוכנו, ולחמנו בתכונת "יודע את 

ריבונו ומתכוון למרוד בו". הפנמנו כי כל ידיעה שיש לנו אמורה לבא לידי 

מימוש ולהשפיע אף על מעשינו בפועל. קנינו את כח ה'דעת' - הגורם שלא 

יהיה ניתוק בין הידיעה לבין הביצוע בפועל. 

פרשת פרה המחישה לנו את תחושת החידלון והכבדות הקיימת בטבע הבאה 

ולאבד ממנו את  על האדם  עלולה להשפיע  ביטוי בטומאת מת, אשר  לידי 

חיים'  ה'מים  של  כוחם  על  ולמדנו  ה'.  בעבודת  והחיות  הפנימית  הבעירה 

להכניס חיות והתחדשות אף ב'אפר פרה' המבטא את שיא החילדון הגשמי, 

וזאת באמצעות כך שהם באים ממקור עליון ונובע, בבחינת "יש מאין". 

הפרשה האחרונה בסדרה זו, היא "פרשת החודש". ויש לבאר מה עניינה ומשמעותה 

של פרשה זו.



דלק  |   להתבונן



מהו החיבור בין פרשת פרה לפרשת החודש?

אמרו בירושלמי233:

רבי לוי בשם ר"ח בר חנינה: אין מפסיקין בין פרה להחודש. 

רצה  אם  הללו  הכוסות  בין   - פרשתא  דאילין  סימניהון  לוי:  רבי  אמר 
לשתות ישתה, בין השלישי לרביעי לא ישתה. 

זו מלמדת שישנו חיבור מהותי ומשמעותי בין עבודת 'פרשת פרה' לעבודת  הלכה 

'פרשת החודש', שמשום כך שניהם צריכים להיות סמוכים זה לזה בלא הפסק ופירוד. 

ויש להבין מה פשר החיבור בין עבודת "פרה" לעבודת "החודש".

ועוד יש לברר האם יש דמיון מהותי בין חיבור הפרשיות לבין הסימן של "בין כוס 

השלישי לרביעי לא יפסיק".

וחידוש הרוח שני חלקי עבודה - טהרת הלב, 

לשם ביאור הענין, נכנס לעומק הדברים - 

בגאולה העתידה יהיה מהלך של 'היטהרות' ו'חידוש', כמפורט בנבואת יחזקאל234: 

לּוּלֵיכֶם  גִּ ל  וּמִכָּ טֻמְאוֹתֵיכֶם  ל  מִכֹּ ם,  וּטְהַרְתֶּ טְהוֹרִים  מַיִם  עֲלֵיכֶם  י  וְזָרַקְתִּ
אֲטַהֵר אֶתְכֶם.

הָאֶבֶן  לֵב  אֶת  וַהֲסִרֹתִי  כֶם,  קִרְבְּ בְּ ן  אֶתֵּ ה  חֲדָשָׁ וְרוּחַ  חָדָשׁ  לֵב  לָכֶם  י  וְנָתַתִּ
ר.  שָׂ י לָכֶם לֵב בָּ רְכֶם וְנָתַתִּ שַׂ מִבְּ

מְרוּ  שְׁ תִּ טַי  פָּ וּמִשְׁ לֵכוּ  תֵּ י  חֻקַּ בְּ ר  אֲשֶׁ יתִי אֵת  וְעָשִׂ כֶם,  קִרְבְּ בְּ ן  אֶתֵּ רוּחִי  וְאֶת 
יתֶם". וַעֲשִׂ

הנביא שם עוסק במצבם של כלל ישראל בהיותם בגלות בין האומות. באותה שעה הם 

נטמאים מ"טומאת ארץ העמים", שדרגת חומרתה מקבילה ל'טומאת מת'235. 

על דרך הפשט236, סיבת הטומאה בארץ העמים היא מפני שהגויים הדרים שם 

אינם מקפידים לקבור את מתיהם ויש חשש שהם מעורבים בעפר בכל מקום, 

וישנם עוד טעמים אחרים. 

233. מגילה פ"ג ה"ה.

234. יחזקאל לו, כה-כז.

235. משנה אהלות פ"ב מ"ג.

236. רמב"ם פיהמ"ש שם, ובהלכות טומאת מת פ"ב הט"ז.
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אולם, על פי פנימיות הדברים, טומאה זו היא דבר ממשי וקיים. בארץ העמים 

יש השפעת רוח טומאה - ממש כמו השפעת המת על כל העומדים סביבו. לא 

לחינם הנביא237 מכנה את ארץ העמים בשם "אֲדָמָה טְמֵאָה", משום שהיא אכן 

מפיצה רוח טומאה במקומה. 

ר יחזקאל הנביא לעם ישראל על שני שלבים מרכזיים  בעת תיאור תהליך הגאולה, מבשֵׂ

ם מִכֹּל טֻמְאוֹתֵיכֶם".  י עֲלֵיכֶם מַיִם טְהוֹרִים וּטְהַרְתֶּ שיעשה עמהם ה' - האחד הוא "וְזָרַקְתִּ

כֶם". קִרְבְּ ן בְּ ה אֶתֵּ י לָכֶם לֵב חָדָשׁ וְרוּחַ חֲדָשָׁ והשני הוא "וְנָתַתִּ

שוב אנו מבחינים בחיבור של שני השלבים המשמעותיים - טהרה, וחידוש הלב והרוח. 

ובזאת מתיישב על ליבנו ההכרח שלא להפריד בין פרשת 'פרה' לפרשת 'החודש'. שכן 

פרשת פרה עוסקת בטהרה, ופרשת החודש בחידוש, ואלו שני שלבי עבודה שסמוכים 

זה לזה.

כמו כן נאמר בתהילים238:

י. קִרְבִּ שׁ בְּ רָא לִי אֱלקִֹים - וְרוּחַ נָכוֹן חַדֵּ לֵב טָהוֹר בְּ

כאן מבואר שני השלבים בעבודה באופן שמחלק בין הלב לרוח - ניקוי וטהרת הלב, 

וחידוש הרוח בתוכו. עלינו לבאר, מה עניינם של שני שלבים אלו: מהי טהרת הלב, 

ומה משמעותה של הרוח החדשה?

המלחמה בין שני חדרי הלב

מה תפקידו של ה'לב', ומה הכוח הטמון בו? 

ימני המחובר  וחדר  לכבד,  חדר שמאלי המחובר  חדרים239.  שני  ישנם  האדם  בלב 

למח240.

לכל אדם שלשה חלקי נשמה השוכנים בקרבו ומפעילים אותו: נפש, רוח ונשמה. 

משכן הנשמה הוא במח241, כפי שמזכירים בתפילה242 "הנשמה שבמוחי". הנשמה היא 

חלק אלוק ממעל243. זהו המצפון האלוקי המכוון את האדם לעשות מעשים טובים 

ונכונים שיובילוהו להתקדמות ועליה.

237. עמוס ז, יז.

238. תהילים נא, יב.

239. עי' חולין מ"ה ע"ב.

240. ראה שפת אמת ויגש תרס"א.

241. נפש החיים ש"א פי"ד.

242. יהי רצון קודם הנחת תפילין.

243. רמב"ן בראשית ב, ז.
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משכן הנפש הוא בכבד244, ומהנפש נובעים התאוות והרצונות הפשוטים והנמוכים 

שיש לאדם. כאשר בילד קטן זה מתבטא ברצון לממתק טעים, ובאדם בוגר זה עלול 

יתכן  רוחניותו של האדם הרי  ולפי דרגת  מיידי,  וסיפוק  להתבטאות ברצון לכבוד 

שתהיה לו תאווה ממשית לרוחניות, ללימוד תורה בעונג עילאי או לתפילה ממעמקי 

הלב וכדו'.

הלב -הנמצא בין המח לכבד- הוא מקום משכן הרוח245. וה"רוח" כשמה, יש בה את 

הכח להטות מימין לשמאל, ולהיפך. 

האם  לקבוע  בידו  אשר  האדם:  של  הבחירה  כח  הוא  בלב,  השוכנת  הרוח 

לפעול כפי הארת הנשמה הנמשכת אל החדר הימני שבלב - המחובר לנשמה 

שבמוח, או כפי תאוות הנפש הנמשכות אל החדר השמאלי שבלב - המחובר 

לנפש שבכבד.

עיקר האדם הוא ה"רוח", כלומר: כח הבחירה. הקב"ה מצפה מהאדם להיות 'בוחר'. 

"רחמנא ליבא בעי"246 היינו להפעיל את כח הבחירה הנמצא בלב בצורה נכונה.

גם בעשיית המצוות, העיקר אינה התוצאה, אלא עצם הבחירה של האדם. שהרי אמרו 

כאילו  עליו הכתוב  - מעלה  ולא עשאה  ונאנס  חז"ל247: "חשב אדם לעשות מצוה 

עשאה". 

אנו  העשיה"  ב"עולם  כאן  שבהיותנו  אלא  שבלב,  הבחירה  היא  העיקר  כי  נמצא 

מוכרחים להוציא לפועל את בחירת הלב. 

והסיבה לכך היא משום שהמעשה הוא 'כלי המדידה' לבחון האם היתה כאן 

בחירה גמורה ואמיתית או לא. כי כל זמן שאדם לא יעשה כל שביכולתו בכדי 

לקיים את מחשבתו, הרי זה סימן שלא היתה כאן בחירה גמורה ורצינית, אלא 

רק העדפה תיאורטית. 

על כל פנים - עיקר האדם זה כח הבחירה שבו.

הנשמה במהותה קדושה ואינה זקוקה לתיקון. הנפש היא זו שטעונה שיפור, כי מטבעה 

-באמצעות הרוח- להעלות את  ועל האדם  וארציים,  נמוכים  לדברים  היא מתאווה 

'נפשו' אל על, להחדיר באישיותו את חיי הרוח של הנשמה, ואז רצונותיו ותאוותיו 

היו לעונג רוחני.

244. נפש החיים שם.

245. נפש החיים שם.

246. סנהדרין ק"ו ע"ב.

247. קידושין מ' ע"א.
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כאשר האדם עדיין נתון בהתמודדות ומלחמה תמידית, הרי הוא קרוע בין שני חדרי 

לעשיית  התאוה  לטובת  זו  בהתמודדות  ההכרעה  ועל  יוביל.  ומי  ישלוט  מי  הלב, 

הטוב נצטווינו248:

יֵצֶר טוֹב וּבְיֵצֶר רָע. נֵי יְצָרֶיךָ, בְּ שְׁ כָל לְבָבְךָ - בִּ וְאָהַבְתָּ אֶת ה' אֱלקֶֹיךָ... בְּ

שגם היצר הרע שנמצא בחדר השמאלי יהיה שותף מלא וישתוקק לקיום מצוות 

ה' באהבה.

- מח-לב-כבד. בתחילה הארה  האדם בצורתו המתוקנת פועל בסדר הנקרא: מל"ך 

אלוקית מתנוצצת במוחו, משם הוא מעבירה אל החדר הימני שבלב, ובבחירתו הטובה 

הוא מעבירה משם אל החלק השמאלי, ומשם אל הכבד. ובכך הוא מטמיע באישיותו 

ובנפשו את המצפן האלוקי. וכך הוא הולך ומתעלה.

ועל כך נאמר249:

מֹאלוֹ. סִיל לִשְׂ לֵב חָכָם לִימִינוֹ - וְלֵב כְּ

כבישת הנפש תחת אור הנשמה

באמצעות כח הבחירה האדם צריך להשליט את החדר הימני על השמאלי, ובכך להוריד 

את הארת הנשמה מן המח ועד הנפש. באופן כזה שגם הרצונות הנמוכים של הנפש 

יהיו עבור השגות רוחניות ומרוממות. 

כאשר האדם מגיע למצב שגם החלק הנמוך שבו משתוקק לקיום רצון ה', אזי הוא 

העפיל אל פסגת השלימות. 

י". כלומר - הוא הצליח לכבוש את החדר  קִרְבִּ י חָלַל בְּ דוד המלך העיד על עצמו250: "לִבִּ

השמאלי לגמרי, עד שהלב כולו פנה אל הנשמה ונהג רק לפי הארותיה.

על ידי כך השיג דוד המלך דרגה נשגבה, עד כדי ש"רגליו היו מוליכות אותו 

לבית המדרש"251. כלומר, הארת הנשמה הגיעה עד ה'רגלים', וגם הם מעצמם 

היו צועדות אל עבר הקדושה, בלא שהיה לו צורך ללחום על כך.

הדוגמא ההפוכה לכך היא דרגתו של פרעה מלך מצרים, אשר נאמר עליו252:

רְעֹה. בֵד לֵב פַּ כָּ

248. ברכות פ"ט מ"ה.

249. קהלת י, ב.

250. תהילים קט, כב.

251. ויקרא רבה לה, א.

252. שמות ז, יד.
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החדר השמאלי המחובר אל הנפש שב'כבד' שלט אצלו, עד שגרם ל'לב' כולו להיקרא 

על שמו של ה'כבד', ובכך ביטל לעצמו את האפשרות שהארה עליונה ואמיתית תחדור 

אל החדר הימני שבלב.

הלב - הכלי, הרוח - האור

כאמור, ה'לב' הוא המקום בו מתרחשת המלחמה בין הנשמה לנפש, שם הוא מקום כח 

הבחירה. וזאת באמצעות הרוח השוכנת בו.

כלי עבודתנו הנמצאים בלב, הם שנים: הלב עצמו, והרוח. 

הלב הוא ה'כלי', והרוח היא ה'אור', כלומר, כח הפעולה הרוחני השוכן בתוך הלב.

כאשר אדם מטמא ומטמטם את ליבו, בין באמצעות מאכלות אסורות ובין באמצעות 

בחירות שליליות החוזרות ונשנות. נעשה לו קלקול בשני החלקים: בלב וברוח. ובכדי 

להתעלות הוא צריך לטפל בשניהם. 

הטיפול והשיפור של הלב נקרא "טהרה". משום שהלב הוא ה'כלי', וטומאה וטהרה 

שייכים בכלים. 

ואילו הטיפול והשיפור של ה'רוח' נקרא "חידוש", משום שה'רוח' הוא דבר שמתחדש 

בכל רגע ורגע. וכאשר פסקה השפעת הרוח הנכונה, לא ניתן "לטהר רוח", אלא חידוש 

השפעת "רוח חדשה" ממרומים, אשר תשמש בתפקידה כיאות.

פגם הלב - "לב אבן" שאינו מרגיש

מהי טומאת הלב?

הָאֶבֶן". ולעומתו לב מתוקן הוא "לֵב  התיאור ללב פגום בלשון הנביא253 הוא "לֵב 

ר". שָׂ בָּ

ההבדל בין "בשר" ל"אבן" הוא, ש'בשר' מרגיש, ו'אבן' אינה מרגישה. 

יש אדם שליבו 'לב אבן', הוא אינו מבין ואינו מרגיש. ניתן לכנותו 'כסיל' או 'טיפש'. 

מסבירים לו והוא אינו מבין. ליבו אטום. יש לו גסות שאינה מאפשרת לו להכיל הבנות 

דקות של עניינים רוחניים. הוא אינו בעל "לב מרגיש".

הסיבה לפגם זה היא החיבור לחומריות. ככל שאדם מחובר יותר לגשמיות, כך מעניין 

אותו רק תאוות מוחשיות וסיפוקים זמינים, ממילא ליבו נעשה גס יותר ויותר לרוחניות 

253. יחזקאל לו, כה.
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ולהבנות דקות ועמוקות, והוא מאבד את "עדינות הנפש" המצויה אצל החכמים בעלי 

ה"לב בשר". 

לעומת זאת, כאשר אדם מצוי באווירה רוחנית, מחובר לתורת ה' האין סופית, מעייניו 

לעניינים  ומשמעות  ערך  אצלו  אין  אזי   - פנימי  עולם  הוא  עולמו  וכל  ברוחניות, 

גשמיים זוטרים, הוא מצוי במקום מרומם יותר, גבוה מעל גבוה, ואז הוא יכול לחוות 

יודע להרגיש מחמת כן מהי אמת  את החכמה הדקה והעדינה בהרגשת הלב, הוא 

ומהו שקר.

י  "וְזָרַקְתִּ ידי  על  הוא  בשר"  ל"לב  אבן"  מ"לב  ליבנו  את  מהפך  הקב"ה  בה  הדרך 

מַיִם טְהוֹרִים". כי ה'מים' שייכים לבחינת 'חכמה' אשר מקומה הוא למעלה  עֲלֵיכֶם 

למעלה254. ועל ידי המשכת הארה גבוהה כזו מתהפך הלב מ'אינו מרגיש' וגס ל'מרגיש' 

- עדין  ורגיש.

והפיכתו למרגיש פרשת פרה - טהרת הלב 

הפגם בלב הוא עניינו של 'טומאת מת'. כאשר אדם נמצא בסמיכות למת ומקבל ממנו 

וליבו נעשה  זה הוא מאבד את כח ההרגש  ידי  והכבדות, על  את תחושת החידלון 

"לב אבן".

ניתן להבחין זאת בחוש אצל אבלים: 

אם ננסה לומר להם הבחנה נאה בלימוד, או ביאור חזק בדברי הרמב"ם, הם 

יהיו פנויים להקשיב לכך. אפילו תחושת הטעם במאכלים ערבים אינה  לא 

בשלימותה במצבים שכאלו. 

ה'טמא מת' שקוע במקום נמוך, הכל נראה לו קשה וכבד, והוא מאבד את חוש הרגש 

הרוחני העדין. 

זו גם הסוגיא של "טומאת ארץ העמים" - יש שם רוח טומאה אמיתית, אשר מחזקת 

את מעמדה של החומריות ומעמידה אותה כמרכז החיים. והשהיה שם עלולה להפוך 

את ליבו של האדם ל"לב אבן" שאינו מרגיש. 

בכדי להינצל מפגם זה בלב, אנו זקוקים ל'מים חיים' הנובעים ממקור עליון חיצוני, 

וכפי שהרחבנו במאמר ל"פרשת פרה", שרק על ידי משיכת הארה חיצונית חדשה אנו 

יכולים 'להרטיב' ולחדש את ליבנו ולהופכו ל"לב בשר" המרגיש.

'לב', היא עניינה של פרשת פרה. בה אנו עוסקים בזיקוק הלב  טהרת הכלי הנקרא 

והפיכתו מאבן גסה ללב עדין ומרגיש. 

254. גם המח שבגופינו - לדעת חכמי הרפואה - הינו מורכב מכשבעים וחמשה אחוזים של מים.
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תפקיד הרוח - לבחור בהארת הנשמה

לאחר ניקוי וטהרת הלב, והפיכתו ל'מרגיש', אנו עוברים לעסוק בתיקון חלק ה'רוח' 

שהוא כח הפעולה השוכן בתוך הלב.

נרחיב בביאור מהות הרוח ומשמעות פעולתה - 

זהו כח רוחני  ה"רוח" כשמה, תפקידה הוא להטות דברים. "משיב הרוח". 

המזיז דברים ממקום למקום. 

כאמור, כח הבחירה טמון ב'רוח' - וכפי שביארנו לעיל - האדם מצוי במלחמה בין 

ויסוד ענין הבחירה הוא: האם להעביר את  האידיאל האלוקי לרצונותיו הנמוכים, 

ההארה האלוקית הבאה מהנשמה ושוכנת בחדר הימני שבלב - אל החדר השמאלי 

והנמוך  התאווני  החלק  את  להשליט  חלילה  או  הנמוך,  ה'נפש'  לכח  המחובר 

- אל החדר הימני שבלב המחובר לכח  הבא מהנפש ושוכן בחדר השמאלי שבלב 

ה'נשמה' שבמח. 

זה עניינם של "רוח קדושה" ו"רוח טומאה". שניהם מדברים על אותה רוח. 

ההבדל הוא מה היא פועלת -

כאשר היא משליטה את החדר הימני היא "רוח קדושה", וכאשר היא משליטה 

את החדר השמאלי היא "רוח טומאה".

פרשת החודש - חידוש "רוח חדשה" שאינה פגומה

בכל בחירה ובחירה שהאדם עושה, הוא 'משיב את הרוח' של ההארה האלוקית וכובש 

עוד ועוד חלקים מן הנפש, ומכניסם תחת כנפי הנשמה. 

ועל כך אמרו במשנה255:

צְוָה גּוֹרֶרֶת מִצְוָה - וַעֲבֵרָה גוֹרֶרֶת עֲבֵרָה. מִּ

מבאר הנפש החיים256 עפ"י דברי הזוהר הקדוש257: בכל מצוה שאדם עושה, הוא 

מושך על עצמו רוח קדושה, ולעומת זאת בכל עבירה שאדם עושה, הוא מושך על 

עצמו רוח טומאה. 

- לפי הפיתוח וההרגל, כך הוא פועל.  כוח המעבר בין חדרי הלב הוא כמו 'שריר 

 - וגוברת  ושוב את החדר הימני על השמאלי, הקדושה הולכת  אם משליטים שוב 

255. אבות פ"ד מ"ב.

256. ש"א פ"ו בהג"ה.

257. הובאו בנפה"ח שם.
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ככוח האינרציה, ואם משליטים שוב ושוב את החדר השמאלי על הימני, הטומאה 

הולכת וגוברת. 

והוא מתקשה מאוד  רוח הטומאה,  בו  גברה  בהם,  ושנה  עבירות  עבר  כאשר אדם 

להשתנות ולהפעיל את הרוח לכיוון הקדושה. ולשם כך הוא זקוק ל"רוח חדשה" 

הבאה ממקור חיצוני שאינו קיים בו, ועל ידי כך הוא ינצח במלחמה וישליט את הארת 

הנשמה עד תחתית כוחות נפשו. 

זו הסוגיא של "פרשת החודש". לאחר טהרת הכלי של הלב והפיכתו ל'מרגיש', אנו 

זקוקים לאור חדש שישכון בתוך ליבנו, רוח חדשה - שתפעיל את כוח הבחירה כראוי.

פרשת החודש - שורש לכל המצוות

מהי ייחודיותה של פרשת החודש?

רש"י בפירושו לתורה, בפסקה הראשונה258, כותב:

ה  הַזֶּ יצחק: לא היה צריך להתחיל את התורה אלא מ"הַחוֹדֶשׁ  אמר רבי 
לָכֶם", שהיא מצוה ראשונה שנצטוו בה ישראל וכו'.

ידוע בשם אדוננו הגר"א זיע"א259 שכל מושג שנזכר לראשונה בתורה, שם הוא השורש 

וה'אב טיפוס' של כל המקרים הנוספים המוזכרים לאחר מכן.

בכך ש"פרשת החודש" היא המצווה הראשונה שהצטוו בה ישראל, מבואר שיש בה 

ענין מה שבו היא שורש לכל המצוות האחרות שבתורה. 

במה מעלת המצווה הזאת?

כח הדיבור - החלת חלות קדושה על הבריאה

נקדים ונחדד: מעלת האדם על הבהמה היא בשני דברים: כח הבחירה וכח הדיבור.

שני הכוחות הללו - הבחירה והדיבור - פועלים על ידי ה"רוח". ה'בחירה' כפי המבואר 

עד כה, וה'דיבור' כפי שמצינו בלשון התרגום260: "רוח ממללא".

בעומק הדברים, גם כח הדיבור הוא ביטוי לכח הבחירה. 

258. בראשית א, א.

259. עי' בבא קמא נ"ה ע"א "הואיל ופתח בו הכתוב לטובה תחילה" וכו', וכן מבואר בכתבי הגר"א, ורבות 

בספרי רבי צדוק הכהן מלובלין.

260. בראשית ב, ז. וכן מבואר בנפה"ח ש"א פי"ד.
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זאת משום שכל חלות שאנו מבקשים להחיל, כמו: הקדש, קידושין, נדר וכיוצ"ב, כולם 

נעשים רק על ידי דיבור. כלומר, כאשר האדם חושב מחשבה ומבקש להחיל אותה על 

חפץ בבריאה, הדרך לעשות זאת היא באמצעות כח הדיבור. 

נמצא שמהותו של כח הדיבור היא: להחיל חלויות על חפצי הבריאה.

ובאמת, עיקר תפקיד האדם בבריאה הוא: לתת התייחסויות של 'תורה' לפרטי הבריאה. 

עיקר האדם הוא הדעת שלו, והדעת באה לידי ביטוי בדיבור. לכן "הדעה והדיבור" 

כרוכים יחד ומחוברים זה לזה. 

כפי שה'רוח' מחילה ומשליטה את אור ה'נשמה' על ה'נפש', כך ה'דיבור' שנובע 

מהרוח מחיל ומשליט את ה'דעת' והמוּשכּלוֹת של כל אדם על חפצי 'הבריאה'. 

ידי "דיבור של תורה" קיום העולם על 

ידועים דברי הנפש החיים261 שאילו היה העולם חסר אף רגע אחד מלימוד תורה, מיד 

היה חרב. ברוח חיים262 נמצאת מימרא זו בנוסח מחודד יותר: לולי "דיבור" של תורה 

העולם היה חרב.

הקב"ה ברא את העולם בדיבורו, וכפי שנאמר263:

ל צְבָאָם. יו כָּ מַיִם נַעֲשׂוּ וּבְרוּחַ פִּ דְבַר ה' שָׁ בִּ

הרי כל הבריאה נבראה ונוצרה מן הכח אל הפועל על פי התורה, כפי שאמרו בזוהר 

הקדוש264: "איסתכל באורייתא וברא עלמא", והקב"ה מחדש את הבריאה בכל רגע 

ורגע265. נמצא אם כן ש'דיבור של תורה' הוא זה שמהוה ומקיים את מציאות הבריאה 

בכל רגע. 

וכאשר הקב"ה נתן לנו את התורה, בכך הוא מסר לנו את הכח לקיים ולהחזיק את 

הבריאה בכל רגע. 

לוֹת מתוך התורה, ומחיל אותם בדיבור על חלקי הבריאה  כָּ הַשְׂ כאשר האדם משכיל 

באומרו מה טהור ומה טמא, מה כשר ומה אסור, וכן בהבנת פנימיות הדברים על פי 

התורה, בזה הוא נותן קיום ונצחיות לבריאה. 

261. ש"ד פי"א ועוד.

262. אבות פ"א מ"ב.

263. תהילים לג, ו.

264. תרומה קס"ב ע"א. מובא בנפה"ח ש"ד פ"י.

265. נפה"ח ש"א פ"ב.
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פרשת החודש - היכולת של ישראל 
להשפיע על מציאות וטבע העולם

וזו היא עיקרה של פרשת החודש - 

בפרשת החודש מתבארת היכולת של חכמי ישראל לקבוע את קידוש החודש, ועל ידי 

כך לשלוט על כל מציאות הבריאה, וכפי שאמרו בירושלמי266: "קטנה בת ג' שנים ויום 

אחד ועיברו בית דין את החודש, בתוליה חוזרים".

הדיבור של בית דין באמירת "מקודש מקודש"267, מחיל על החודש את כל הדינים שיש 

בו, וכל השינויים במציאות המשתלשלים מכך. וכלשון הרמב"ם268: 

"שאין הראייה קובעת, אלא בית דין שאמרו מקודש הם שקובעין".

זה הטעם לכך שפרשת החודש ניתנה לישראל כמצווה הראשונה, משום שהיא השורש 

- להחיל קדושה בעולם באמצעות כח  וה'אב טיפוס' לכלל עבודתנו בכל המצוות 

הבחירה וכח הדיבור. 

כאמור לעיל, ב"פרשת פרה" נעשה תיקון לכלי הלב, וב"פרשת החודש" נעשה תיקון 

לרוח השוכנת בתוכו. 

על ידי קריאת פרשה זו אנו מקבלים רוח חדשה אשר תאפשר לנו לפעול היטב להכניס 

קדושה בעולם, בין על ידי בחירות נכונות, ובין על ידי דיבורים נכונים. 

'החודש' כנגד פרשת תזריע 'פרה' כנגד פרשת שמיני, 

בחלק מהשנים המעוברות קוראים את "פרשת פרה" בפרשת 'שמיני', ואת "פרשת 

החודש' לאחריה בפרשת 'תזריע'. והם מקבילים ומשלימים זה את זה.

פרשת 'שמיני' בחלקה השני עוסקת במאכלות אסורות, שעניינם הוא טמטום וטומאה 

השורים בלב האדם ועושים ממנו "לב אבן" שאינו מרגיש.

התיקון לכך הוא ב"פרשת פרה", העוסקת בטהרת וזיכוך עדינות הלב, והכנתו לנשיאת 

רוח הקדושה.

פרשת 'תזריע' עוסקת בחטא 'לשון הרע', עליו אמרו חז"ל "לשון הרע כנגד כולם"269. 

זהו החטא שמבטא את קלקול כח הדיבור, והוא העומד כנגד תלמוד תורה שאף הוא 

266. נדרים פ"ו ה"ח.

267. ראש השנה כ"ד ע"א.

268. קידוש החודש פ"ב ה"ח.

269. תוספתא פאה פ"א ה"ב.
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"כנגד כולם"270. 

בעוד תלמוד תורה עניינו החלת התייחסויות חיוביות ותורניות אמיתיות על מוצרי 

הבריאה. בלשון הרע נעשית אותה פעולה - לכיוון ההפוך, מדובר על אדם שמנצל את 

כח הדיבור שלו לקבוע התייחסויות שליליות ורעות על הבריאה. 

התיקון לכך הוא ב"פרשת החודש", בה מתבאר כוחו של הפה לומר "מקודש" ולהחיל 

קדושה בעולם, כאשר מכך אנו שואבים רוח חדשה של קדושה, ומקבלים כח לבחור 

נכון ולדבר טוב. 

תפקיד כח הדיבור בליל הסדר

גם בליל הסדר אנו מוצאים את חשיבות פעילותו של כח הדיבור במקביל לפעולת 

האכילה.

ליל הסדר פותח בדיבור של קידוש היום, ובאמירת כל ההגדה בסדר 'מגיד'. ואותה 

אמירה צריכה להיות "בשעה שמצה ומרור מונחים לפניך"271. ואף המצה במהותה 

נקראת "לחם עוני - לחם שעונים עליו דברים הרבה"272.

יכולתו של כח הדיבור להחיל חלות קדושה על מוצרים. כך אנו   - סוד הענין הוא 

מקדשים את המצה והמרור, ומכניסים בהם אור אלוקי באמצעות כח הדיבור שלנו. 

כאשר אנו אוכלים את המצה והמרור שנאמרו עליהם דברי ההגדה, אנו זוכים לקבל 

חיבור גבוה מאוד להארה האלוקית, עד לפתיחת כל השערים העליונים273. 

בדרך כלל מעשה אכילה משפיע קדושה בעיקר על הכלים שלנו - קדושת הגוף, שהרי 

מעשה גשמי פועל על חומר גשמי, וחלק הדיבור משפיע בעיקר על החלק הרוחני. אך 

כאן אנו רואים שילוב הדברים שחלק הדיבור משפיע גם המאכלים הגשמיים ומרומם 

אותם. 

וביותר, בדרך כלל תיקון המעשה קודם לתיקון הדיבור והרוח, כמו שמצינו שקודם 

ורק לאחר מכן אנו קוראים את  אנו קוראים "פרשת פרה" לתקן ולטהר את הכלי, 

"פרשת החודש" שזה תיקון הדיבור. ומדוע ב'ליל הסדר' אנו מתחילים בדיבור ואחר 

כך ניגשים למעשה האכילה.

270. פאה פ"א מ"א.

271. מתוך ההגדה ש"פ.

272. פסחים קט"ו ע"ב.

273. ענין מבואר בהרחבה בספר "להבין" מבוא לעבודת ליל הסדר.
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התשובה לכך היא, שבאמת עיקר תיקון הדיבור בליל הסדר הוא בסופו, באמירת ההלל, 

והוא פסגת הלילה, וכדברי הגמרא274 "פסחא והלילא פקע איגרא". והדיבור הראשון 

של תחילת הסדר - מטרתו בעיקר להשפיע שפע קדושה במאכלים של "פסח מצה 

ומרור".

וביניהם ישנם מצוות  ובזה מבואר מבנה הלילה, שמתחיל בדיבור ומסיים בדיבור 

האכילה.

הארת ליל הסדר שלא לפי ערך מצבנו כלל

לאור זאת נתקדם לשלב הבא -

האריז"ל כותב275 שארבעת הכוסות שאנו שותים בליל הסדר, מכוונים כנגד ארבעת 

הבנים, חכם, רשע, תם ושאינו יודע לשאול.

למעשה, כל אחד מאיתנו שותה את כל הארבע כוסות, ואם כן - בהכרח לומר שכל אחד 

מאיתנו כולל בתוכו את כל ארבעת הדרגות הבאות לידי ביטוי אצל ארבעת הבנים. 

כוס ראשונה בקידוש - כנגד החכם. זהו החלק בעבודת ה' שכבר רכשנו קנין בנפשנו, 

ובו אנו 'חכמים'.

כוס שני ב'מגיד' - כנגד הרשע. זהו החלק בעבודת ה' שעדיין אינו בתוך שטח הבחירה 

שלנו, ואנו כביכול מסורים בזה ביד יצרנו. על חלק זה אנו זקוקים לתוכחה נוקבת, 

לדעת מהי תוקף הגלות הבאה על מי שחוטא ועובר עבירות, וכמה קשה להיגאל מגלות 

שכזו. ועל ידי 'שיחת מוסר' זו אנו מקוים להפסיק מלהיות רשעים בחלקים אלו.

כוס שלישי בברכת המזון - כנגד התם. זהו החלק עליו אנו נלחמים ועמלים כל הזמן. 

בגמרא276 מובא ש"קודם שיאכל אדם וישתה יש לו שתי לבבות, לאחר שאוכל 

- אין לו אלא לב אחד". קודם האכילה יש לאדם מריבה בליבו בין  ושותה 

אור הנשמה לתאוות הנפש, אך לאחריה - הנפש רגועה והארת הנשמה יכולה 

להתפשט על פני כולה, וזה ההתקדמות של האדם באמירת "ברכת המזון". 

כוס רביעי ב'הלל' - כנגד שאינו יודע לשאול. זו הכוס הגבוהה ביותר! משום שבליל 

הסדר הקב"ה מאיר לנו אור עצום כלל לא לפי ערכנו ומצבנו, ואין לנו כלים להכיל 

את האור הזה. 

274. פסחים פה ע"ב, על פי ביאורו של ה"פרי צדיק".

275. מחברת הקודש - שער יציאת מצרים.

276. בבא בתרא י"ב ע"ב.
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בדרך כלל שאלת ובקשת האדם היא רק לפי מערכת המושגים שלו, האחד מבקש כמה 

מאות שקלים משום שיש לו צורך לכסות את חובותיו, והשני מבקש כמה מאות אלפי 

שקלים משום שהצורך שלו הוא לחתן את ילדיו. הביקוש הוא לפי המושגים. 

ודמיון כלל לרמת  ובלי ערך  אבל בליל הסדר מקבלים הארה שלא לפי המושגים, 

היכולת לשאול ולבקש. ולכן הארת ליל הסדר מתאימה ביותר להיות כנגד הבן "שאינו 

יודע לשאול", זו הארה שאיננו יודעים להשיגה ולבקשה - המגיעה בעקבות מצוות 

הדיבור על של ההלל בכוס רביעי.

והנה נשכיל ונראה שיש חילוק גדול בין עבודת ה'תם' בברכת המזון, לבין עבודת 

ה'שאינו יודע לשאול' בהלל. משום שאמירת ברכת המזון זהו סיכום מעשה האכילה, 

לרומם את החומר על ידי הברכה - וזה מקביל לקידוש וטהרת הכלים )פרשת פרה(, 

ואילו ההלל הוא הודאה כללית על חירות הנפש שזיכנו לה, והשפעתה היא הארה 

עצומה על האדם שתעורר ותאיר את רוחניות כל השנה כולה - וזה מקביל לחידוש 

האור )פרשת החודש(. 

נמצא אם כן, שהסימן המובא בירושלמי שאין להפסיק בין פרשת פרה לפרשת החודש 

מקביל רעיונית לכך שאין להפסיק בין כוס שלישי לכוס רביעי, כאשר המכנה המשותף 

ביניהם הוא שאין להפסיק בין טהרת הכלים ורוממותם לבין הכנסת אור חדש ורוח 

חדשה שתפעם בלב האדם בקדושה.

לעבודתנו -

בכדי לזכות להארה עצומה זו, חובתנו להכין כלים ראויים, שלא תהיה ח"ו השפעה 

הבאה לבטלה. 

ובחלק  פרשיות.  ארבע  בקריאת  האחרונים  השבועות  במהלך  עמלים  אנו  כך  ועל 

האחרון אנו מבקשים לטהר את ליבנו ולהופכו ל"לב בשר" המרגיש, ולהכניס בתוכו 

רוח חדשה אשר תפעיל נכונה את כח הבחירה וכח הדיבור הקיימים בנו. ועל ידי הכנת 

הכלים - נזכה בעז"ה לקבל הארה אלוקית מרוממת ועליונה בליל הסדר.


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הֲכָנָה לְחוֹדֶשׁ נִיסָן חוֹדֶשׁ אֲדָר כַּ
שׁ דֶ וֹ ח הַ ת  שַׁ רָ פָּ ת  דַ וֹ ב עֲ

סיום חודש אדר - המעבר מעבודת החורף לעבודת הקיץ

סיומו של חודש אדר הוא נקודת המעבר מה'חורף' ל'קיץ', ואין זה רק ענין של שינוי 

'ימות  'ימות החורף' לזו של  במזג האויר, אלא יש שינוי מהותי בין עבודת ה' של 

הקיץ'.

בכל שנה אנו עוברים תהליך תיקון המחולק ל'קיץ' ו'חורף', וכפי דברי אדוננו הגר"א 

בפירושו למגילת אסתר על הפסוק277: 

מִים". שָׂ בְּ ים בַּ ה חֳדָשִׁ ָ שּׁ ר וְשִׁ מֶן הַמֹּ שֶׁ ים בְּ ה חֳדָשִׁ ָ שּׁ "שִׁ

בששת חודשי החורף, אדם עוסק ב"שמן המור" המשיר את השיער278, כלומר, 

הוא מתקן את עצמו ומנקה את נבכי נפשו מהחלקים הרעים. 

ובששת חודשי הקיץ אדם עוסק בהתקשטות ב"בשמים", ומוסיף לעצמו הארות 

חדשות. 

בקיץ מקבלים השפעות חדשות, ובחורף סופגים אותם לתוך האישיות. כמו שרואים 

במציאות הטבעית - בקיץ יש פריחה ואור חזק, ובחורף יש חושך והתכנסות פנימית 

של הבריאה כולה, כמין זמן 'שינה' שבו האדם מתרכז בעצמו.

החורף דומה ללילה. התפקיד של הלילה, עם השינה והחלומות שבה, הוא 

לסגור את כל המעגלים שנפתחו במשך היום. 

להתכנס  ה,  יָּ מֵעֲשִׂ לחדול  צריך  אדם  יום  כל  בסיום   - הלילה  של  ענינו  זהו 

לתוך עצמו, ולספוג לגמרי את המצב הנוכחי, וכך להיות מוכן ליום החדש 

שיבא למחרת. 

277. אסתר ב, יג.

278. מגילה יג ע"א.
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וזמן ספיגתה בתוך האדם זמן קבלת ההשפעה 

טמון כאן יסוד רחב - 

הקב"ה קבע את סדר העליה של האדם באופן שהוא מורכב משני חלקים: זמן של 

'פעולה' וזמן של 'ספיגה'. 

יש זמן של 'מושפע' וזמן של 'משפיע'.

כך זה עובד בכל שבוע: בששת ימי המעשה האדם פועל ועושה, וביום השבת הוא 

ה והתקדמות, ומתרכז בחוויה שיוצאת מסיכום מצבו הנוכחי. יָּ שובת ונח מֵעֲשִׂ

רוחניות  הארות  ומקבל  'מושפע'  אדם  הקיץ  חודשי  בכל שנה: בששת  גם  זה  וכך 

חדשות, ולכן כל המועדים נמצאים בחודשי הקיץ279. 

ובששת חודשי החורף, אדם 'סופג' את אותם הארות בתוככי נפשו, ולכן המועדים 

היחידים שקיימים בחודשי החורף הם מועדים מדרבנן, ש'נוצרו' מעבודתנו באיתערותא 

דלתתא. 

כך גם בכל לימוד תורה יש את שני השלבים האלו: זמן של לימוד המידע החדש, וזמן 

של עצירה להתבוננות וספיגה. 

וכן בהקרבת הקרבנות יש שני חלקים: עיקר ההקרבה ב'זריקת הדם' הנעשית ביום, 

וספיגת ההשפעה של הקרבנות ב'הקטרת האימורים' בלילה280.

דוגמא נוספת לחלוקה הזו, יש להביא מהתהליך שעובר על האדם בזמן שנושא 

תּוֹ וְהָיוּ  אִשְׁ ן יַעֲזָב אִישׁ אֶת אָבִיו וְאֶת אִמּוֹ וְדָבַק בְּ אשה, כנאמר בפסוק281: "עַל כֵּ

ר אֶחָד". לְבָשָׂ

ותמוה, מדוע בכדי ליצור קשר עם אשתו, האדם צריך לעזוב את אביו ואמו? 

והלא לכאורה אלו שני סגנונות שונים של קשר שאין כל דמיון ביניהם! מדוע 

רק באמצעות עזיבת ההורים ניתן לדבוק באמת באשה?!

אלא שלכל אדם יש שני מצבים, 'מושפע' ו'משפיע', והם סותרים זה לזה ואינם 

יש שלב של הכנסת  דומה למערכת העיכול,  זה  יחד. הרי  יכולים להתקיים 

המאכל לגוף, ויש שלב שהגוף מעכל אותו ומסדר את חלקיו למקומות השונים 

בתוכו, ואינם פועלים יחד באותו הזמן.

279. ובמדרש )ילקו"ש פנחס סי' תשפב( אמרו, שבכל חודש מחודשי הקיץ היה צריך להיות מועד אחר, אלא 

שבעקבות חטא העגל נדחו המועדים של חודשי תמוז-אב לחודש תשרי. כי זה עניינם של חודשי הקיץ - זמן 

של קבלת השפעות והארות היוצרים את המועדים. 

280. כך מבאר הרש"ר הירש, והורחב בספר "להבין - עבודת הקרבנות".

281. בראשית ב, כד.
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עד הנישואין האדם הוא בבחינת 'ינוקא' שיונק והוא 'מושפע' מהוריו. ובזמן 

'משפיע'  להיות  ולהתחיל  הקודם  מהמצב  לצאת  מהאדם  נדרש  הנישואין 

לאשתו. והשינוי הזה הוא המחייב את עזיבת ההורים.

הצורך ב'עבודת הסיכום' שנעשית בחודש אדר

המעבר בין שני תקופות השנה הקיץ והחורף נעשה פעמיים בשנה, בחודש 'אלול' 

ובחודש 'אדר', ובשני הזמנים האלו אנו צריכים לעשות 'סיכום' לקראת השלב הבא.

את מהות הסיכום של חודש 'אלול' קל וברור להבין: לאחר ששה חודשים של השפעות 

רוחניות, ולקראת ששה חודשים של עבודה לספוג לתוך הנפש את אותם הארות, זה 

הזמן לערוך 'חשבון הנפש' ולסכם מה הם הנקודות באישיות הטעונות שיפור - עליהם 

תינתן התמקדות בעבודה, באמצעות קבלות טובות וכיוצ"ב. 

אולם מה תוכן עבודת הסיכום ו'חשבון הנפש' שצריך לעשות בחודש 'אדר'?

הקושי להשתנות אפילו לטובה

כאן נגיע לנקודה מאד מרכזית בעבודת ה'נפש' של האדם:

לרוב האנשים קשה לעשות שינויים, אפילו כשידוע להם שהם מבורכים ומועילים 

מאד.

רוב האנשים מעדיפים להמשיך את חייהם ללא שינוי, גם אם ברור שזה יביא להם 

תועלת, למרות זאת טוב להם להישאר במצב שהם הורגלו אליו, ורק בשעת מצוקה 

כשכבר אין ברירה אז נכנסים לפעולה ומגיעים לתוצאות מבורכות ומועילות.

במה דברים אמורים:

מידי שנה, בחודש ניסן בכלל, ובליל הסדר בפרט, הקב"ה מחדש את הארתו לכלל 

זו טמון כל הקשר הרוחני שלנו עם  ישראל, וגם לכל אחד ואחד מישראל. בהארה 

וממנה אנו מושפעים במהלך כל מעגל השנה, כאשר אנו מחזקים אותה,  הקב"ה, 

ומפנימים לתוכנו את העליה הרוחנית שהקב"ה נתן לנו בזה.

בכדי שהאדם יזכה לכך, הוא חייב לרצות ולהשתוקק לעליה רוחנית זו, אחרת היא 

נאבדת והולכת לה.

רצון  מספיק  להם  אין  שלכאורה  האנושות,  רוב  אצל  הקיימת  הסכנה  נכנסת  וכאן 

להתקדם למקום רוחני חדש וגבוה יותר מהמקום שהם היו בו.
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סיבה נוספת לכך שהאדם אינו פנוי להתקדם לשלב הבא, היא מחמת שאינו מרגיש 

תחושת מיצוי וחיבור לדרגה הקודמת שהוא היה בה במהלך השנה הקודמת. ולפעמים 

אף יש לו תחושת החמצה ממה שהוא לא הספיק והוא לא מרוצה מעצמו, וזה משאיר 

פתח גדול ליצר העצלות והעצבות לייאש את האדם מלהתקדם.

לד'  גם  בו מחולקת  נזקקנו לחודש אדר, כאשר העבודה  לתיקון כל הסיבות הללו 

פרשיות שנתקנו בה. 

כדי לקבל השפעה חדשה מוכרחים לסכם 
בבהירות את הספיגה של ההארה הקודמת

הנודעים282: "משנכנס אדר  'אדר' מתומצת בדברי חז"ל  עניינו של חודש  ראשית, 

מרבים בשמחה".

מה היא המטרה בזה, וכיצד משיגים שמחה זו?

כלל גדול הוא בדרך העליה - 

בכדי לקבל השפעה חדשה - האדם מוכרח לסיים את העיכול והספיגה של ההארה 

הקודמת.

ניתן לכך דוגמא מה'בית מדרש', נתבונן נא ונראה: 

למי יותר קל לשמוע שיעור בסוגיא שעוסקים בה? האם למי שעדיין לא גיבש 

דעה ברורה במכלול הסוגיא, או למי שכבר גיבש דעה עצמית ברורה, ויש לו 

בטחון מלא, והוא בא לשמוע סיכום של מישהו אחר, מתוך מחשבה שבוודאי 

זה יוסיף לו תועלת, כמאמרם283 "אין בית מדרש בלא חידוש"?

בדרך כלל, כשיש לאדם חוסר בהירות באותו נושא, הוא עדיין חסר בטחון 

בסוגיא זו, אין לו יכולת נפשית לשמוע דעה של אחרים. הוא לא מסוגל להכיל 

דעה שונה בנושא שאצל עצמו אין עדיין בהירות מספקת. 

חז"ל אומרים284: "איזהו חכם? - הלומד מכל אדם". 

בפשטות הכוונה היא שבאמצעות הלימוד מכל אדם יצטבר לאותו אדם ידע רב וחכמה 

יתירה. אך יתכן לבאר זאת באופן אחר: 

282. תענית כט ע"א.

283. עי' חגיגה ג ע"א.

284. אבות פ"ד מ"א. 



חוֹדֶשׁ אֲ  |  אנק    ד ָר כַּ ה נֲָָכ ה  לְחוֹ ד ֶשׁ נִיסָן     

חז"ל לא מתכוונים לומר את ה'סיבה' מהי הדרך שעל ידה האדם יתהפך לחכם, אלא 

כוונתם לתת את ה'סימן', כיצד ניתן לדעת על אדם אם הוא חכם או לא.

מי שלא מסכים לשמוע דעות של אחרים, הרי זה סימן שהדעה האישית שלו עצמו 

'חכם'. אולם מי שמסכים ללמוד מכל אדם,  אינו בגדר  ועדיין  אינה ברורה,  עדיין 

ולשמוע ביקורות והערות, הרי זה סימן שהוא כבר בגדר 'חכם' ודעתו האישית ברורה 

ובהירה לו, וממילא אין לו כל בעיה להרחיב את ידיעותיו דרך שמיעת זווית נוספת. 

בדרך דומה, יתבאר גם מאמרם ז"ל באותה משנה: "איזהו מכובד? - המכבד 

את הבריות". האם חז"ל התכוונו לומר דרך ועצה כיצד להשיג כבוד? הלא 

הכבוד הוא אחד מהדברים שמוציאים את האדם מן העולם!285... ובנוסף, ראינו 

אנשים שמכבדים אחרים, ובכל זאת אינם מקבלים כבוד בעצמם!

אלא, שה'כבוד' המוזכר כאן אינו מדבר על פעולות חיצוניות, אלא לנתינת 

מקום וזכות ביטוי לדעה הייחודית של כל אחד.

חז"ל אומרים286 "כשם שפרצופיהן שונים כך דעותיהם שונות". כפי שלכל אדם 

יש זכות להיות בעל פרצוף ייחודי, כך זכותו להיות בעל דעה ייחודית. 

כשתלמידי רבי עקיבא "לא נהגו כבוד זה בזה"287, כל אחד מהם ביקש להשליט 

את דעתו האישית על חברו, ולא נתן לו את ה'כבוד' להיות בעל דעה נפרדת. 

ודבר זה הוא חורבן לגילוי המלא של תורה שבעל פה, שמהותה הוא ריבוי של 

מגוון הגילויים היוצא מריבוי דעות בני אדם. 

דברי המשנה - "איזהו מכובד - המכבד את הבריות", הם בתורת 'סימן': מי 

שנותן לחברו את הכבוד 'להיות הוא', הרי זה סימן שמתייחס כך גם לעצמו, 

ומכיר בזכות האישית שלו לבטא את דעתו הייחודית. 

ובדומה לכך, גם "איזהו חכם - הלומד מכל אדם" משמש כ'סימן': מי שפתוח 

סימן שהדעה האישית שלו מגובשת  זה  הרי  דברי חכמה מאחרים,  לשמוע 

וברורה ולכן אינו נבהל משמיעת דעות אחרות. 

העולה מכל זה, שהיכולת של האדם לקבל אורות חדשים הוא רק בתנאי שהוא סיים 

לעכל ולהפנים את ההארות שקיבל קודם לכן.

זה סגנון העבודה שעלינו לעשות בסיום חודשי החורף כהכנה לחודשי הקיץ:

285. אבות פ"ד מכ"א. 

286. ברכות נח ע"א.

287. יבמות סב ע"ב.
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על מנת לקבל את ההשפעות החדשות בחודשי הקיץ, שמקורם הוא במה שנקבל תכף 

ולסכם  עלינו להקדים  נָה",  ָ הַשּׁ י  לְחָדְשֵׁ ים  חֳדָשִׁ "רֹאשׁ  ניסן הבעל"ט שהוא  בחודש 

בבהירות את ההשפעות של השנה הקודמת שנספגו בנו בחודשי החורף. 

הרי זה כאדם המטפס במדרגות: תחילה הוא מתאמץ ומעלה רגל אחת למדרגה 

הבאה, ולאחר מכן, בכדי להמשיך בעליה, הוא מוכרח להעביר גם את הרגל 

השניה לאותה מדרגה. ורק כשכולו במקום החדש, הוא פנוי לעלות למדרגה 

נוספת. 

ההשפעה  קבלת  הוא  ראשון  שלב  חלקים:  משני  בנוי  העליה  מחזור  כך 

השמיימית, ושלב שני הוא הספיגה וההפנמה של ההארה, עד שזה נהפך להיות 

חלק מהאדם, כעיכול של דבר מאכל, ורק אז הוא פנוי להתחיל בעליה חדשה 

ונוספת. 

על כן חז"ל מצפים מאיתנו, שכשנכנס אדר נרבה בשמחה, ובמה נשמח? במה שהשגנו 

וקיבלנו במשך השנה האחרונה.

ונפלא הדבר, שלעומת 'חשבון הנפש' הנעשה בחודש אלול, בו בוחנים מה חסר ומה 

צריך לתקן. בחודש אדר עושים 'חשבון נפש' הפוך: מסכמים מה רכשנו ומה ספגנו 

והתקדמנו, ומזה באה השמחה. 

רק באמצעות תחושת השלמות והשמחה הזו ברכישה הקודמת, ניתן להתפנות לרכוש 

קניינים חדשים. 

ההכנה למעבר ל'קומה החדשה' - באמצעות 
ד' פרשיות בחודש אדר קריאת 

נועדה לסייע לאדם להכין את עצמו  גם קריאת הד' פרשיות בחודש אדר,  כאמור, 

להיפתח לקבלת הארה חדשה ועליונה יותר. 

ונפרט את הלימודים מד' פרשיות הנוגעים לסוגייתנו: 

פנוי  להיות  בכדי  הקודמת  את המדרגה  לסכם  הצורך  על  - מלמדת  פרשת שקלים 

לרכישת הקומה הבאה. כאשר הכסף של האדם הוא תמצית חייו ופועל ידיו בשנה 

הקודמת288, וכשאדם לוקח משלו 'מחצית השקל' ומביאו עבור קרבנות שיוקרבו בשנה 

288. כפי שהרחבנו במאמר לפרשת שקלים, שהתשלום שאדם מקבל עבור מעשי ידיו, מהוה תרגום והמרה 

של זמן החיים שלו לממון, וביארנו בכך את דברי חז"ל )ב"ק קיט ע"א(: "כל הגוזל את חבירו אפילו שוה 

פרוטה - כאילו גוזל את נפשו". 
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הבאה במקדש, הרי הוא מסכם את הכח והחיים שהיה לו בשנה הקודמת ומייעד אותם 

לשימוש לצורך העליה הנוספת שיעשה בשנה הבאה.

דומה הדבר, לעבודה בתרומת הדשן בסוף הלילה - לפנות בוקר, זהו סיכום של 

יום האתמול שעל גביו מתקדמים הלאה ביום המחר.

פרשת זכור - המלחמה בעמלק המבקשת להפיל את האדם לעצבות וחידלון. 

מצב של סיכום יש בו גם סכנה, כי לפעמים האדם מסתכל על החצי כוס הריקה ונכנס 

לעצבות ויאוש, וזה כוחו של עמלק המזנב אחר הנחשלים וזורע בהם יאוש.

ובפרשת זכור אנו מתעוררים למחות את עמלק, ולהתרכז בחלק הטוב והחיובי. שרק 

כך נוכל להמשיך בהתקדמות ולא ניפול289. 

- מלמדת שהקב"ה עושה הכל כדי שהאדם יתקדם. אפילו מי שנטמא  פרשת פרה 

בטומאת מת, ומחובר לחדלון של המוות, הקב"ה נותן לו השפעה חדשה של 'מים 

חיים' ומעניק לו כוחות לצאת לדרך חדשה. 

גם ב'פורים' התגלתה אותה נקודה, כיצד הקב"ה מסובב את כל המציאות בדרך 

ח".  נּוּ נִדַּ ח מִמֶּ לּאֹ יִדַּ שתוביל לגאולה, "שֶׁ

על  להילחם  אותו  ומחייבת  הלאה,  להמשיך  וכח  תקוה  באדם  נוסכת  הזו  הידיעה 

העליה הרוחנית שלו. מתוך הבנה כי מה שאדם לא יעשה ברצון - הקב"ה יגרום לו 

לעשות בכפיה. 

וכפי  ורצון לקבל את ההארה החדשה,  פרשת החודש מלמדת על הצורך בתשוקה 

שנבאר:

פגם מיעוט הלבנה - חסרון בשלימות הקבלה 

הכוונה  מה  ים"290.  חֳדָשִׁ רֹאשׁ  לָכֶם  ה  הַזֶּ "הַחֹדֶשׁ  במילים:  פותחת  החודש  פרשת 

ים  י חֳדָשִׁ שהחודש ניתן "לָכֶם"? גם בנוסח התפילה של 'ראש חודש' אנו אומרים "רָאשֵׁ

". מה המשמעות של הנתינה הזו שיהיה שלנו?! ךָ נָתָתָּ לְעַמְּ

הרי לכאורה 'ראש חודש' הוא 'בסך הכל' זמן של התחלת מפגש חדש בין החמה 

ללבנה, כשאור החמה מתחיל להאיר בה - מה העבודה שלנו בתהליך הזה?

עוד יש להבין, מה שאמרו חז"ל291 על מהותו של 'שעיר החטאת' שמקריבים בראש 

חודש: 

ל יְמֵי הַפּוּרִים'.  חוֹק שֶׁ יקּוּן הַשְּׂ 289. כפי שהורחב במאמר על 'תִּ

290. שמות יב, ב.

291. חולין ס ע"ב.
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"אמר הקדוש ברוך הוא: שעיר זה יהא כפרה על שמיעטתי את הירח". 

מה הכוונה? על מה הקב"ה צריך כפרה? ומה שייך בכלל כפרה על עצמו?!

ביאור הדברים הוא כך:

החמה והלבנה הם הסמל ל'משפיע' ו'מושפע'. כשמצב המושלם הוא שהלבנה עומדת 

במלואה כנגד החמה, ומקבלת ממנה את שיא ההשפעה האפשרי. 

- רואים בה את כל מה שיש במקור. וכך יהיה  'מַרְאָה'  במצב המושלם הלבנה כמו 

ה"292. אוֹר הַחַמָּ בָנָה כְּ לעתיד לבא: "וְהָיָה אוֹר הַלְּ

אולם, כשהלבנה ביקשה להיות עם כתר עצמאי, ואמרה: "אי אפשר לשני מלכים 

בכתר אחד"293, הרי זה חסרון ופגם ב'מושפע' שאינו 'מטפיל' את עצמו לגמרי ביחס 

למשפיע, ממילא יש חסרון בזיווג המלא ביניהם. באופן כזה השפע מתקבל עם סינון 

של דעה עצמית, ואינו בדיוק כמו במקור. 

לָה של הלבנה, נובעים כל החסרונות שיש בבריאה שמפריעים לנו  בָּ קַּ מאותו חסרון בַּ

לקבל את השפעת ה' בצורה המלאה והמדויקת. 

משמעות הדבר הוא 'מיעוט הלבנה', כלומר אין למקבל כח להעתיק את המשפיע עליו 

לגמרי, ועל כן תפקידנו לתקן את החיסרון הזה בכל ראש חודש. 

וזאת משום שאנו עם ישראל דומים ל'לבנה', כי כמו שהלבנה מושפעת מהחמה, כך 

גם אנו מושפעים ומקבלים את כל הארתנו מהקב"ה. וכפי שנוצר בבריאה פגם באיכות 

הקבלה של המושפע, שהוא אינו פנוי לגמרי לקבל את השפעת המשפיע במלואו, כך 

גם אנו בעוונותינו איננו פנויים לחלוטין לקבל את האור הגדול שהקב"ה משפיע עלינו.

וזה היה שורש חטא האדם הראשון, אשר העמיד את עצמו כנפרד, ושקל שיקולי 

תועלת הנפרדים מדבר ה' יתברך.

יצירת רצון  השלב האחרון בהכנה לקבלה - 
ותשוקה לחיבור מלא עם הקב"ה

דרך התיקון של זה הוא ב'קידוש החודש'. 

משום שהחיסרון בשלימות הקבלה נובע בעיקר מחיסרון ברצון ובתשוקה לקבל.

לקבל,  הרצון  את  בפעולותינו  שנעורר  ידי  על  הוא  הלבנה'  ל'חסרון  התיקון  ולכן 

ונשתוקק להתחבר לקב"ה ולהעתיק את הארותיו לתוך אישיותנו. 

292. ישעיה ל, כו.

293. חולין שם.
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את הביטוי לתשוקה הזו אנו מקיימים מידי חודש במצוות 'קידוש החודש', בו אנו 

עומדים בצפייה לראות מתי כבר יהיה הזיווג והחיבור בין החמה ללבנה, מתי כבר 

יהיה רגע החיבור של המשפיע אל המושפע. ובוודאי שתשוקה זו יוצרת גם אצלינו 

את הרצון הפנימי להתחבר לקב"ה, וכך אנו יכולים להתחבר אליו בצורה מלאה יותר, 

וזה כוונת הברכה שאנו אומרים בקידוש הלבנה:

שׁ  הֵן עֲתִידִין לְהִתְחַדֵּ פְאֶרֶת לַעֲמוּסֵי בָטֶן שֶׁ שׁ עֲטֶרֶת תִּ תְחַדֵּ תִּ בָנָה אָמַר שֶׁ וְלַלְּ
בוֹד מַלְכוּתוֹ  ם כְּ מוֹתָהּ וּלְפָאֵר לְיוֹצְרָם עַל שֵׁ כְּ

כי זו היא עיקר עבודתם של עם ישראל, לקבל את ההשפעה מהקב"ה, ולהאיר אותם 

בכל העולם. 

ולכן המצוה הראשונה שקיבלו בראשית התהוותם לעם, היא מצות 'קידוש החודש', 

ראש   - ניסן  חודש  העצומים של  ההארה  ימי  לקראת  הראשונה  המצוה  גם  זו  וכך 

החדשים. כי היא מבטאת את התשוקה לַחיבור אל המשפיע. 

ניתנו לנו, על מנת לתקן בבריאה את מערכת היחסים הנכונה בין  ראשי החודשים 

המשפיע למושפע. וכך גם את החיבור של 'החמה' ו'הלבנה' העליונים, שהם הקב"ה 

וישראל, אנו מתקנים על ידי קיום מצות 'קידוש החודש' באמצעות הריכוז בתשוקה 

והרצון לחידוש ההשפעה והחיבור לה'. 

וכך גם בנוסח התפילה נקראים הקרבנות של ראש חודש "זִבְחֵי רָצוֹן". ואכן, זו עבודת 

הראש חודש, ליצור את הריצוי - התשוקה החדשה לחיבור. 

פרשת החודש היא סיום התהליך של המעבר מהחורף לקיץ, והיא משלימה את עבודת 

ההכנה לקראת קבלת ההשפעה החדשה בשנה הבאה - בה אנו יוצרים את התשוקה 

לקבל ולהיות מושפעים בצורה מלאה.

מעלת הנשים על האנשים בחטא העגל

לאור הדברים מתווסף נופך בביאור עבודת וסגולת 'ראש חודש'.

ידועים דברי הטור294 בתחילת הלכות ראש חודש:

נתן להן  נזמיהן לבעליהן במעשה העגל לכך  ליתן  לפי שלא רצו נשים 
הקב"ה שכרן שיהו משמרות ראש חודש יותר מהאנשים.

ויש להבין הקשר בין 'חטא העגל' לשימור ימי 'ראש חודש'.

294. או"ח סימן תיז



ונק  |   להתבונן

והנה, כל מהות חטא העגל היה במה שלמרות מעלת 'מעמד הר סיני' כלל ישראל 

לא ספגו כראוי את דבר ה', ולכן היתה להם נפילה רוחנית כשהשטן הראה להם את 

מיטתו של משה, כי אז הם הרגישו שאין להם על מה להסתמך בהמשך קיום התורה 

עד שבקשו להם 'עגל' שיהיה עליהם לשמירה כמידת הדין. 

ואילו היו מקבלים את דבר ה' כראוי במעמד הר סיני והיתה נספגת התורה בקרבם, אזי 

לא היה להם ממה לפחד מחסרונו של משה רבינו ע"ה.

 – כי המקבלים  נמצא, שבחטא העגל התברר שהיה להם חיסרון ב'קבלת התורה', 

ה'מושפעים' היו פגומים, ולכן הם לא ראויים כל כך ליהנות מהשמחה שבחידוש הארת 

החמה בלבנה, המתרחש מידי ראש חודש.

לעומת זאת, הנשים שלא הסכימו לשתף פעולה במעשה העגל, הן היו כביכול במעלה 

גבוהה יותר, ועל כן הן ראויות לשמר את מעלת וסגולת קבלת האור אל הלבנה בכל 

ראש חודש.

ובאמת הדבר פלא, איך עלתה מעלת הנשים בזאת על מעלת האנשים?

ועוד, אם כדברינו, היה צריך להיות שעיקר עבודת קידוש החודש תעשה על ידי הנשים, 

וזה בוודאי אינו כך, שהרי בית דין הם מקדשי החודש.

'מקבלים' שני סוגי 

ונראה לבאר על פי היסודות שביארנו בתחילת הדברים -

הקושי הגדול לקבל אור והשפעה ממקור אחר תלוי במצבו של מי שאמור לקבל את 

ההשפעה. כי יש שני סוגי מקבלים:

האחד, תלמיד מובהק לרבו, אשר אין לו כל דעה עצמית, וכל כולו משתוקק 

לקבל דברי חכמה מרבו, ולא לאבד טיפה.

והשני, תלמיד חכם שכבר זכה לבנות לעצמו דרך סלולה וברורה, והוא שמח 

לשמוע עוד חכמה וזוויות מחשבה נוספים ממישהו אחר, ובכך להשלים לעצמו 

את מהלכיו בסוגיא כראוי.

ויש אדם שלישי שמאד קשה לו לשמוע דעה אחרת, והוא מי שרוצה לסלול 

לעצמו דרך כלשהי, אלא שעדיין לא ברור לו המהלך שלו והינו חסר ביטחון 

עצמי בדרכו.
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ובזה נבין את מעלת הנשים על האנשים, וכיצד יראה התיקון השלם:

האשה היא תכלית ה'מושפעת', כי זה מהות הנקבה. ועל כן, כאשר היא באה לקבל, 

הרי היא מקבלת כאותו תלמיד מובהק לרבו, שאין לו כל מגבלה עצמית לקבל ממנו.

לעומת זאת האנשים, שהם אמנם בבחינת 'מושפעים' ביחס לקב"ה, אך מאחר ויש 

בהם גם בחינת 'משפיעים', כי זה מהותם בהיותם 'זכרים', על כן יש להם יותר קושי 

לקבל את ההשפעה במלואה.

ולכן, עיקר העבודה של קידוש החודש נעשית על ידי האנשים בכדי להרגילם בתשוקה 

לקבל הארות חדשות, ובזה יתוקן העולם ובזה תתוקן גם נפשם. וכל עוד שהעולם לא 

הגיע אל תיקונו המלא עדיין אין להם שמחה של 'מועד'.

אך לעתיד לבוא, שהזיווג של הקב"ה עם ישראל יושלם, וכך גם כל הבריאה, אזי יהיה 

אור הלבנה כאור החמה, ללא כל מיעוט, וזה יהיה כש"מלאה הארץ דעה את ה'", 

שנהיה בבחינת 'תלמידי חכמים' שבטוחים בדרכם וקניינם שקנו בעבודתם, ואז יהיו 

פנויים ושמחים לקבל עוד ועוד חכמה ודעה ללא גבול – בחינת המקבל המושלם.

ולזאת אנו שואפים להגיע בקרוב, על ידי סדר העבודה במהלך חודש אדר, ובאמצעות 

זאת נזכה לגאולת עולמים בחודש 'ניסן', כמאמרם ז"ל295:

"בניסן נגאלו ובניסן עתידין ליגאל".



295. ר"ה יא ע"א.







 שיעורי רבי אהרן שווב שליט"א 

הפצה 

להזמנות מרוכזות ולפרטים 
050-4194193 נוספים 

להבין - מבוא לעבודת ליל הסדר
מהלך התיקון לפי  * ביאור תוכנן הפנימי של מצוות ליל הסדר * 
מאמרים מקיפים המאירים את מהות חג החירות   *  סדר 'מגיד' 
במהדורה זו - נוספה הגדה של פסח מותאמת במיוחד לעורך הסדר

 הגדת להבין
במהדורה חדשה ומפוארת

מתוך דברי הסכמת גאב"ד 
'חניכי הישיבות' הגאון הגדול 
רבי מרדכי גרוס שליט"א: 

ברירא עמי שכל אשר 
ילמד מהאי חיבורא, 
יאיר לו ליל שימורים 

באור יקרות.... 

מתוך דברי הסכמת ראש 
ישיבת חברון הגאון הגדול 

רבי דוד כהן שליט"א:
נוכחתי לראות כי יש 
בו תועלת מרובה לכל 
מי שרוצה להכין עצמו 

לעבודת ליל הסדר לפתוח 
שערי בינה ביסודותיה 
של ההגדה ובביאור 

סדרה ועבודתה...

מתוך דברי הסכמת כ"ק 
האדמו"ר מצאנז שליט"א:

לפתוח שערים בחכמה 
ובתבונה רבה על עבודת 
ליל הסדר, ועמל ויגע 

בביאורים נפלאים 
ומאמרים יקרים מפז 
ערוכים בטוב טעם 

ודעת, והם מאירי עיניים 
להבין ולהשכיל...

מתוך דברי הסכמת 
הגה"צ רבי דב יפה 

זצוק"ל: 

גם אני זכיתי 
לראות ושמחתי...

למֵיבינים!המתנה 
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ספרי מכון להבין
ומצוותיה,  התורה  מעמקי  את  לחשוף  למטרה  לעצמו  שם  להבין"  "מכון 
ולהנחיל לציבור מבקשי ה' את תוכנן הפנימי וטעמן הערב בשפה בהירה, 

נגישה ונעימה. בדגש על 'דברים המתיישבים על הלב'. 

בספרי המכון נעשתה עבודה עריכה יסודית, המנגישה את הדברים על גבי 
הכתב בשפה עשירה ומבוארת, יחד עם עיצוב מאיר עינים ומרחיב לב.

להבין בתפילה
פרקי עיון והעמקה בביאור מהותם של ברכות 

תפילת העמידה, להאיר באור בהיר תוכן כל 
ברכה וברכה מתוך דקדוק מילותיה וסידורם.

"שערי העליה"
ליבון מעמיק ומעשי של התחומים המרכזיים 

בעבודת ה' - טעם בלימוד התורה ובתפילה, עונג 
שבת קודש, תיקון המידות וחשבון הנפש, בהגשה 

בהירה המתיישבת על הלב.

  להבין - מבוא לעבודת ליל הסדר
ביאור תוכנן הפנימי של מצוות ליל הסדר, 

מהלך התיקון לפי סדר 'מגיד' ומאמרים 
מקיפים המאירים את מהות חג החירות * 

במהדורה זו - נוספה הגדה של פסח מותאמת 
במיוחד לעורך הסדר

מספר טל' להזמנות: 03-31-30-197



להבין - אני בינה כרך א'
 פרקי הדרכה במעגל השנה 

- מועדי ישראל ופרשיות השבוע

טעם והתבוננות בעבודת ה' בדרך העולה מעלה

יומן הימים הנוראים
יומן מסע אל לב הוויית ימי ההתעלות של חודש תשרי

מנתב את הרגשות ומחשבות הקדושה העולים 

במהלך הימים הנוראים

להבין - שיר השירים
ביאור פנימי לקשר העמוק שבין כנסת ישראל לאביה 

שבשמים

דרכי העליה וההתמודדות במשעולי החיים ובימי הגלות

מבוסס על ביאור הגר"א לשיר השירים

להבין - ביאור עבודת הקרבן
ביאור מקיף למשמעות הפנימית בכל פרט מסדר 

עבודת הקרבנות

מבוסס על ביאורי הרש"ר הירש זצ"ל

מספר טל' להזמנות: 03-31-30-197



ים
ור

פ


