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ברגשי גיל והודאה להשי"ת על כל הטוב אשר גמלנו, ובחסדו הגדול 
יום כלולות צאצאינו היקרים, החתן הרה"ת   – זיכנו להגיע לזמן הזה 
הרב מנחם מענדל שיחי' הכהן עב"ג הכלה המהוללה מרת רבקה תחי', 
ביום רביעי ח' אדר ראשון ה'תשע"ו, מביעים אנו בזאת תודה מקרב לב 
לכל בני משפחתנו, ידידנו ומכרינו על אשר טרחו ובאו מרחוק ומקרוב 
ובחיים  טוב  במזל  שיחי'  הזוג  את  ולברך  בשמחתנו,  עמנו  להשתתף 

מאושרים בגו"ר ולנח"ר רבינו.

בהתאם להנהגת כ"ק אדמו"ר הריי"צ נ"ע בחתונת נשיא דורנו כ"ק 
אדמו"ר זצוקללה"ה נבג"מ זי"ע, שמחים אנו להגיש קובץ זה כתשורה 

לאורחים שבאו מרחוק ומקרוב לשמוח בשמחתנו.

תשורה זו הנקראת בשם "מראה כהן" אוצרת בקרבה חמישה שערים:

אישי כהן גדול – סקירה מאלפת בתורת רבינו החושפת את הכהן 
הגדול שבדור, ומגלה על עבודתו בהתאם לתפקידו הנעלה.

כוונותיו של אבא – הצצה מיוחדת ל"סדר עבודה" ביום הכיפורים 
בליובאוויטש של מעלה, תפילתו של "איסר דער חזן", ופעולות כוונותיו 

של כ"ק אדמו"ר מוהר"ש נ"ע. 

ביאור  הכהנים,  ברכת  ניגון  בעקבות  מרתק  מסע   – ניגון  סודו של 
פשר המנגינה, והחקר למקורו ע"י כ"ק אדמו"ר הריי"צ נ"ע.

הנותן  הרבי,  מתורתו של  הנאסף  מיוחד  לקט   - הכהנים בעבודתם 
מבט לעולמם של הכהנים בני זמנינו ועבודת בית המקדש בדורנו.

עטרת זקנים – חידו"ת מאת סב הכלה תחי', הרב חיים מרדכי לבטון 
ע"ה, ששימש כאב בית דין בארם צובא היא העיר חלב אשר בסוריא, 
מתשובותיו,  אחת  הובאה  זו  בתשורה  בתורה.  בגדלותו  ונתפרסם 
מנת  על  "המקדש  של  דינו  מה  במיוחד,  מעניינת  בשאלה  העוסקת 
שאני חסיד". התשובה הובאה  בספר "שו"ת נכח השלחן" ומובאת כאן 
לזכות  שיחי',  החתן  ע"י  הערות שנערכו  ובתוספת  מחודשת  בעריכה 

צאצאיו החתן וכלה שי'. 

פתח דבר
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הא-ל הטוב הוא יתברך יברך את כל הבאים להשתתף בשמחתנו, 
יחד עם בני משפחותיהם בתוך כלל בנ"י, בברכות מאליפות מנפש ועד 
בשר, ובמיוחד בברכה העיקרית, שנזכה ללכת מנישואין אלו לשמחת 
י(  )סא  ישעיהו  הנביא  שמנבא  וכמו  וכנס"י,  הקב"ה  שבין  הנישואין 
אודות תקופה זו בהמשילו את הקב"ה לכהן גדול, "שוש אשיש אשיש 
בה' תגל נפשי באלוקי כי הלבשני בגדי ישע מעיל צדקה יעטני, כחתן 
ותומ"י  והשלימה  האמיתית  בגאולה  כליה".  תעדה  וככלה  פאר  יכהן 

ממש.

הרב הרצל ואבישג כהן
כפר חב"ד 

הרב יעקב ושטרנא שרה שוויכה
נחלת הר חב"ד

יום רביעי ח' אדר ראשון ה'תשע"ו – שנת הקהל



ואני
אברכם

מכתבי ברכה מהרבי
למשפחות החתן והכלה
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ברכת כ"ק אדמו"ר לנישואי הורי החתן שי'
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ברכת כ"ק אדמו"ר לנישואי הורי הכלה שי'
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מברק ברכה מיוחד  לשידוך סב הכלה 
הרה"ג הרה"ח הר"ר שמעון גד אליטוב 

שליט"א וזוגתו תחי'

לאחר שסב וסבת הכלה החליטו ביניהם להקים בית נאמן בישראל, כתבו על כך לרבי

בכדי לקבל את אישורו, ולשם כך הם שלחו מברק לרבי, וע"ז ענה הרבי במברק מיוחד

הממוען אל "שמעון גד ישיבה לוד":

"YHEI ROZOIN SHEYIHIYE SHIDUCHOI
BESHOO TOIVO UMUZLACHAS BIBROCHO

NENACHEM

SCHEERSON"

]=יהי רצון שיהיה שידוכו בשעה טובה ומוצלחת. בברכה, חי"ק[.
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לאחר שסב וסבת הכלה החליטו ביניהם להקים בית נאמן בישראל, כתבו על כך לרבי

בכדי לקבל את אישורו, ולשם כך הם שלחו מברק לרבי, וע"ז ענה הרבי במברק מיוחד

הממוען אל "שמעון גד ישיבה לוד":

"YHEI ROZOIN SHEYIHIYE SHIDUCHOI
BESHOO TOIVO UMUZLACHAS BIBROCHO

NENACHEM

SCHEERSON"

]=יהי רצון שיהיה שידוכו בשעה טובה ומוצלחת. בברכה, חי"ק[.

ברכת כ"ק אדמו"ר לנישואי סב וסבת הכלה שי'
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סקירה מאלפת בתורת רבינו 
החושפת את הכהן הגדול שבדור, 
ומגלה על עבודתו בהתאם
לתפקידו הנעלה.
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רבם של ישראל – הוא גם כהן

לקשר מיוחד ויוצא דופן מהרבי, זכה רבה של העיר חיפה - הרב שאר ישוב הכהן, 
בכל פעם היה הרבי מעלה על נס את כהונתו והזכות הגדולה שטמונה בכך. כך גם 

כשעבר במעמד חלוקת דולרים של ב' שבט ה'תש"נ.

בין הדברים אמר לו כ"ק אדמו"ר: הרי יש לכם ברכה מהקב"ה, "ואני אברכם".

הרב שאר ישוב כהן: הרי "רבם של ישראל" הוא גם כהן.

נענה כ"ק אדמו"ר בבת שחוק: כתוב שבמתן תורה היו כל ישראל כהנים. השי"ת ציווה 
"ואתם תהיו לי ממלכת כהנים". הרי בקרוב יבנה בית המקדש, ויתחילו הוויכוחים 

)"דינגעניש"( על כך..

בדבריו אלו היטיב לציין הרב שאר ישוב הכהן, את מעמדו של "רבם של ישראל". אם 
כי לאור העיון בתורתו של הרבי עולה שנשיא הדור אינו "סתם" כהן – "כהן הדיוט", 
הנכלל ב"ממלכת כהנים וגוי קדוש", מצד היותו נשיא ישראל ממלא את תפקידו של 

"קודש הקודשים" – הכהן הגדול מאחיו.

הנאמן  כשליחם  משמש  הגדול  הכהן  היה  המקדש  בבית  המיוחדת  עבודתו  מלבד 
הבגדים  עולם. שמונת  לבורא  עבותות  בחבלי  לקשרם  ישראל  עם  וכבא-כוחם של 
שלבש היו עדים לכך, חושן המשפט משובץ באבנים יקרות כנגד שנים עשר שבטי 
כלל  של  השונים  הקשת  גווני  את  מבטאים  בגדיו,  ושאר  המעיל  האפוד,  ישראל, 

ישראל, מראשי העדה ועד ל"חוטב עציך ושואב מימיך".

כך גם רועה ישראל ומנהיגו, נושא על כפיו כאשר ישא האומן את היונק, את בניו 
האהובים – כלל ישראל, מאיר עיניהם ומקשרם לאבינו שבשמים. 

בתורת רבינו נשקף נשיא הדור מזוויות שונות, משמש בקודש ככהן הגדול שבדור.

איגוד תלמידי הישיבות

בשמחת תורה הראשון לשהותו בארצות הברית לאחר צאתו מעמק הבכא, בדרכי 
הצלה פלאית משואת אירופה המשתוללת, בשנת תש"א, הכריז כ"ק אדמו"ר הריי"צ 
"הנני מציע לבני הישיבות להתאחד באיגוד חברים בשם "איגוד תלמידי הישיבות" – 

"את"ה בחרתנו".
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ההצעה לא יצאה לידי פועל רק לאחר אחת-עשרה שנים, בי' שבט תשי"ב, הודיע 
הרבי על הקמתו של ה"איגוד", באומרו שהרבי הריי"צ התחיל בכך על-ידי פעולה 

גשמית, והגיע השעה לבצעה בפועל.

אופי הארגון ופעילותו נקבע על –ידי הרבי, כמו גם כללי החבירות באיגוד. במשך 
השנים צבר האיגוד תאוצה, חברים רבים נוספו בו עד להפיכתו לארגון גדול ממדים 

הכולל בין חבריו - תלמידי ישיבות בכל רחבי תבל.

תלמיד  כך שכל  על  הרבי  עורר  תשי"ג,  תורה  בשמחת  הקמתו,  לאחר  שנה  כמעט 
החבר בארגון, ישתדל לכל הפחות להעמיד עוד חבר באיגוד.

רבים מהתלמידים מיהרו לקיים את ההוראה, התוצאות ניכרו מיד בשטח - האיגוד 
ה'תשי"ג  כסלו  י"ט  בהתוועדות  וכבר  בכך  הסתפק  לא  הרבי  בו.  החברים  וכן  גדל 
חודשיים לערך קודם יו"ד שבט – שנה להקמת ה"איגוד", מורה הרבי לתוספת יתירה 

בחברים בו.

י''ט  ‘'איגוד תלמידי הישיבות'', שכל תלמיד ישתדל עד  דובר בשמחת תורה אודות 
יש  ועד''ז  זאת.  קיימו  מהתלמידים  רבים  ואכן,  בה''איגוד''.  חבר  עוד  להעמיד  כסלו 
לעורר על זה בקשר ליו''ד שבט - בעוד חדשיים בערך - שכל תלמיד ישתדל עד יו''ד 
שבט להעמיד עוד חבר בה''איגוד'', ואלה שעדיין לא עשו זאת, ישלימו עד יו''ד שבט 

גם את העבר.

פעולות אלו קישר הרבי להכנה ליו"ד שבט של אותה שנה.

יו''ד שבט הוא יום ההילולא של כ''ק מו''ח אדמו''ר ויום העלי' שלו ]ולהעיר, שענין 
בהיותו  כן,  לפני  גם  כן, כשם שהי'  לאחרי  גם  יהי'   - ההילולא  לענין  בניגוד   - העלי' 

נשמה בגוף[, ובמילא גם יום העלי' של כל השייכים אליו.

בהפליאו את גודל מעלת היום וההכנה אליו, מקשר עם יום הכיפורים ועבודתו של 
הגדולים  הכהנים  הם  נשיאינו  שרבותינו  וכאמור  הקודשים,  בקודש  הגדול  הכהן 

שבדורנו.

וגודל העילוי מודגש גם במעלת היום עצמו - יום העשירי בשבט - שהרי ‘'העשירי 
יהי' קודש'', הן בענין המקום, ש''עשר קדושות הן'', והקדושה העשירית המקודשת 
מכולם היא קדש הקדשים. והן בענין הזמן, שיוהכ''פ הוא ‘'בעשור לחודש'', ובצירוף 
שניהם יחדיו ניתוסף גם הקדושה היותר נעלית בנפש )ועי''ז נעשית שלימות הקדושה 
נכנס  הי'  שביוהכ''פ  גדול,  כהן   - ונפש(  )זמן(  שנה  )מקום(  דעולם  הענינים  ג'  בכל 
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לקדש הקדשים בשליחותם של כל בנ''י שהיו אומרים לו ‘'אתה שלוחנו''. ובעשירי 
בשבט הוא יום העלי' של הכהן גדול )ומשה( שבדורנו, אשר להיותו השליח של כלל 

ישראל, הרי יום העלי' שלו הוא גם יום העלי' של כל בנ"י.

בענין של  צורך  יש   - אים''( בעלייתו  )‘'מיט-האלטן מיט  כדי להשתתף עמו  אמנם, 
יו''ד שבט יעמיד כל  הכנה... ובהתאם לכך צריכים תלמידי הישיבות להשתדל שעד 
אחד עוד חבר בה''איגוד'', כך, שגם אלה שעד עתה לא היתה להם שייכות אל הרבי, 

הנה עתה, כאשר ‘'אשתכח יתיר'', יהיו גם הם מקושרים אל הרבי.

ומסיים הרבי: 

וזו תהי' ההכנה המתאימה להעליות דיו''ד שבט. וענין זה יהי' ע''ד מ''ש ‘'עד שבאו 
תלמידיהם ואמרו כו' הגיע זמן ק''ש של שחרית'' - שפועלים את אור הבוקר. ]כ''ק 
אדמו''ר שליט''א צוה שהתלמידים יאמרו לחיים וינגנו ניגון שמח, ואמר שתהי' הפדי' 

בשלום[.  

כהן הדיוט בעזרתו לכהן הגדול

באגרת ברכה לקראת שנת תש"ט )אג"ק תב(, ל"כבוד ידידינו הנעלה... מו"ה אלחנן 
שי' הכהן", מביע הרבי את תודתו העמוקה על עזרתו ל"מרכז לענייני חינוך", ומברך 

אותו ואת משפחתו לכתיבה וחתימה טובה.

במילוי  והברכה הבאה מכך,  על מעלתו החשובה  גם,  לו  כדי הדברים מסביר  תוך 
תפקידו ככהן ובעזרתו לכהן הגדול – נשיא הדור.

צריך  אינו  שכהן  התורה  שאמרה  מה  את  מסביר  ויובל  שמיטה  הל'  בסוף  הרמב"ם 
שישי' לו חלק בארץ כמו לשאר היהודים, כי ה' הוא נחלתו, כלומר, כיון שהוא עסוק 
בענינים רוחניים ומוטל עליו למלא את חובותיו הרוחניים לעם, ]לכן[ דואג לו הקב"ה 

לפרנסתו.

תפקידו של כהן הוא יורו משפטיך ליעקב וגו', להפיץ תורה ויהדות בעם. הנני מאחל 
לו, אפוא, שבשנה הבאה יוכל למלא את תפקידיו בתור כהן, ובפרט בעזרתו לעבודת 

כ"ק מו"ח אדמו"ר שליט"א שהוא בבחי' כהן גדול.  



ח' אדר ראשון ה'תשע"ו - שנת הקהל,
כפר חב"ד ב'

17

וידום אהרון

אסון מחריד פקד את כפר חב"ד בראשית ימיו, שהותיר את תושביו בתוך כלל חסידי 
חב"ד המומים מזועזעים וכואבים. 

באור ליום ב' דר"ח אייר תשט"ז, בבית הספר למלאכה, שאך זה מקרוב יסדו הרבי, 
נעמדו התלמידים עם מדריכיהם לתפילת ערבית, באולם בית הכנסת של בית הספר. 
אף אחד מהנוכחים לא העלה בדעתו את מה שעתיד להתרחש בעוד רגעים ספורים.

לפתע החלו להישמע קולות ירי שהפרו את דממת הליל, בין רגע הפך בית הכנסת 
לשדה קרב. בכניסה הראשית נעמדו שלושה ערבים שטופים בתאוות רצח, אוחזים 
בידיהם כלי נשק ויורים לכל עבר, היריות פילחו את האולם, לא משאירים דרך מילוט 

לבד מחלונות בית הכנסת.

כל מי שרק העיז להתקרב לחלונות, לנסות לברוח דרכם, מיד נורה על ידי המחבלים. 
באומץ לב קם מישהו וסגר את החשמל, האור כבה וחשכת הליל האפילה על המקום, 

חושך מוחלט שרר, מסוכך על הנוכחים ומאפשר את בריחתם.

במסירות נפש ובגבורה עילאית ניצל המדריך שמחה זילברשטרום הי"ד את ההזדמנות 
התלמידים  את  "זרק"  ודרכו  החלון,  ליד  נעמד  הגמורה  בעלטה  לדרכו,  שנקרתה 
דרך  חזרה  ברחו  המחבלים  פסקו,  היריות  שככו  הקולות  מה,  זמן  כעבור  החוצה. 

הפרדסים שמסביב לכפר, משם באו. 

כשהאור נדלק בשנית, נתגלה מחזה אימים, הרוגים ופצועים שרועים על רצפת בית 
הכנסת, הפצועים מתפתלים בייסורים וזועקים לעזרה. כשביניהם ההרוגים המדריך 
שמחה הנ"ל וחמשה מהתלמידים: נסים עסיס, משה פרץ, שלמה מזרחי, אלברט אדרי 

ועמוס אוזן הי"ד.

היתה זו פעולת רצח של המסתננים ה"פידאיונים", מחבלים שהיו חודרים ממצרים 
לארץ הקודש דרך רצועת עזה, עושים את דרכם במעבה הפרדסים ונמלטים חזרה או 

לירדן. בפעם זו בחרו לבצע את זממם בביה"ס למלאכה בכפר חב"ד.

חסידי חב"ד, ובמיוחד תושבי הכפר חוו אז משבר קשה מאוד, פחד והיסטריה החלו 
היו  האנשים  את  שהחזיק  היחיד  הדבר  ועזיבה.  בריחה  של  מחשבות  לצד  לשרור 
מכתבי עידוד והדרכה שנשלחו מאת הרבי במשך שבועות רבים לאחר מכן, מלווים 
בהוראות חד-משמעיות לא לנטוש את המערכה. המכתבים עודדו את רוחם והביאו 
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לזינוק ועליה בהתפתחות כפר חב"ד ומוסדותיו.

בתקופה קשה זו, היו שכנראה ציפו לשמוע מהרבי "הסברים" למאורע המזעזע. הרבי 
שהיה ער להתרחשויות ולהלך הרוח, מצד אחד לא פסק מלעודד ולהמריץ, מאידך 

גזר על עצמו שתיקה בכל הקשור להסברת המאורע. 

כשעלו טענות על סיבת המאורע, שלל אותם הרבי בתוקף מכל וכל. כך גם כשהיו 
עליהם  מעיד  שהכתוב  אהרן,  בני  של  למיתתם  בהשוואה  זאת  לבאר  שרצו  כאלו 
דחג  ב'  יום  בהתוועדות  האבלים.  את  בכך  לנחם  ביקשו  בכך  אקדש",  "בקרובי 
השבועות באותה שנה, הבהיר הרבי שאין בביאור זה כל ממש, הוא נובע מאי הבנה 
כל  אין  "בקרובי אקדש"  – בטענה של  עליהם מתבססים  מהותית בפירוש המילים 

הסבר, להיפך התמיהה רק גדילה, וכמו שמדגיש הכתוב מיד "וידום אהרון".

ממילא מובן שתנחומים אלו הם "תנחומים של הבל", בכדי להסביר דבר בלתי מובן, 
משתמשים בדבר שהוא עצמו בלתי מובן כלל...

כאן מוסיף הרבי לבאר את שתיקתו:

בודאי שאסור להרהר אחר מדותיו של הקב"ה, אבל אין פירוש הדבר שהענין עצמו 
מובן בשכל. לעת-עתה לא מצאתי ביאור על זה, אבל ודאי הדבר, שמזה יהי' – "כפלים 

לתושי'".

ועד – שיבינו גם בשכל אנושי, ש"אודך הוי' כי אנפת בי", שה"אודך" יהי' על ה"אנפת" 
גופא, משום שיראו גם בעיני בשר שזהו טוב הנראה והנגלה.

בסיום השיחה מעורר על חיזוק כפר חב"ד בנשמה בגוף ובממון, וכחלק מזה שולח 
קבוצה לארץ הקודש לחזק את חסידי חב"ד שם, ובפרט את תושבי הכפר.

גם במכתבים מסוימים שנשלחו בקיץ זה, מפרש הרבי את פשר שתיקתו. 

ב"ה, כ"ב סיון, תשט"ז ברוקלין.

שלום וברכה!

וק"ו  זה תמה שלא כתבתי תיכף להמאורע, הוא במכש"כ  ומה שכנראה ממכתבו   ...
מאהרן כהן גדול, שהעיד עליו הכתוב וידום עאכו"כ לאנשים כערכנו...

בברכת הצלחה ולבשו"ט בכל האמור.
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משך  במענה  עיכוב  כדי  עד  הדמים,  ממאורע  הכאב  גודל  נחשף  שלפנינו  במכתב 
זמן רב, כפי שכותב כ"ק אדמו"ר "הנני מאשר קבלת מכתבו מי"ג סיון והקודם לו", 

והסיבה לאיחורו "ונתעכב המענה כי קשה הי' לכתוב לאחרי המאורע בכפר חב"ד".

ב"ה, ד' תמוז, ה'תשט"ז ברוקלין, נ.י. 

לכבוד מר אליעזר שי' שטיינמן

שלום וברכה!

הנני מאשר קבלת מכתבו מי"ג סיון והקודם לו, ונתעכב המענה כי קשה הי' לכתוב 
לאחרי המאורע בכפר חב"ד, אשר אחדים רצו להסבירו עפ"י הכתוב בקרובי אקדש. 
אבל גם שם הענין סתום, ורק למדנו משם שיש לפעמים הנהגה זו, וכיון שגם שם אינו 

מובן הרי אינו ענין של ביאור אלא גזירה שוה, ולכן בא הזמן של וידום אהרן.

במה דברים אמורים בהנוגע להסברת המאורע, אבל בהתוצאות שמאורע מכריחן אין 
מקום לספק, וכמו שאירע לאבותינו על ידי המצריים כמה אלפים שנה לפני זה, אשר 

כל ענין של עינוי וגזרה תשובתו בצדו: וכאשר יענו אותו כן ירבה וכן יפרוץ.

יוצאי  דור  גלגול  ולהעיר מהמובא בספרי קבלה, אשר הדור דעקבתא דמשיחא הוא 
מצרים שזכו לגאולה הראשונה על ידי גואל ראשון הוא משה רבינו, ויזכו כלשון רז"ל 

על ידי תשובה לגאולה האחרונה האמתית על ידי גואל אחרון הוא משה רבינו.

ותקותי חזקה, אשר לא רק אנשי חב"ד במובן המצומצם יגיבו כך וישתתפו במענה 
הנ"ל, אלא שגם אלו שרעיונות חסידות חב"ד יקרים להם וקרובים לרוחם ואפילו כל 
חב"ד  פעולות  לביסוס  יד  יתנו  הם  גם  חב"ד,  בעניני  משתתפים  לפעמים  שרק  אלה 

באה"ק ת"ו על ידי משיח צדקנו, ולהתפשטותן והרחבתן.

כוהניה אלביש ישע

מפליא במאוד הנהגת רבותינו נשיאינו בהתאם לתפקידם הנעלה. ברשימותיו מתאר 
הרבי שרבותינו נשיאינו קודם נשיאותם היו לובשים כ"כהן הדיוט" ד' בגדי לבן – של 

פשתן, ובזמן נשיאותם היו לובשים ח' בגדי לבן בש"ק ויו"ט, בדומה ל"כהן הגדול".

להלן הרשימה )עמ' שפד( כפי שנכתבה ע"י כ"ק אדמו"ר, בתוספת פיענוחים שנערכו 
ע"י המו"ל.
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אדמו"ר  מו"ח  כ"ק  דברי  )ממשמעות  ובניו  הצ"צ,  האמצעי,  אדמו"ר  הזקן,  אדמו"ר 
שליט"א שכן נהג גם אדמו"ר נ"ע )ללבוש בגדי לבן( אף שמבחוץ הי' לובש בגד שחור( 
בימי  לא הצמח-צדק  )אבל  נשיאותם  ובזמן  לבן – של פשתן,  בגדי  ד'  לובשים  היו 
אדמו"ר האמצעי, ובניו של הצ"צ בחיי הצ"צ( – היו לובשים ח' בגדי לבן בש"ק ויו"ט, 

דהיינו שהיו כופלים את הד' בגדים: ב' אבנטים וכו'.

כנראה שבחשבון הח' בגדים נכנסו זופעצע, מכנסים, פוזמקאות ואבנט. טלית קטן – 
לא נכנס בחשבון, שהרי אינו מפשתן.

גם ר' הלל לבש ד' בגדי לבן, אבל לא ח' וכו', שהרי כהן הדיוט ששימש בח' וכו'. )על 
שאלתי: מה הפירוש ח' בגדי לבן – הרי אין ח' בגדי לבן, אלא רק ד'. כן על זה שהי' 
אצלי קס"ד שטעם בגדי לבן הוא רק מפני שזהו גוון עצמי, לובן העליון וכו' – ענני:( 
רק בהד' בגדים שניתוספו בש"ק ויו"ט הכוונה היא מפני שזהו גוון עצמי וכו' )כבגדי 
לבן דכה"ג ביוה"כ(, אבל בהד' בגדי לבן דכל הימים לא היתה המעלה דגוון עצמי כו', 

כי אם רק ע"ד כהן הדיוט בד' בגדים.

בבגדי לבן – גם מה שבתוך ההיטעל )פליוש? = ה"קטיפה" הפנימית של הכובע( הי' 
לבן.

וסיים כ"ק מו"ח אדמו"ר שליט"א: אני עוד ראיתי את הבגדים של אדמו"ר הזקן וכו'.       

ערכתי נר למשיחי

בספר מאור עינים להרה"צ ר' נחום מטשערנאביל מובא, שההכנה לביאתו של מלך 
נרות  למשיחי".  נר  "ערכתי  לקיים מה שנאמר:  החנוכה,  נרות  ידי  על  היא  המשיח 
החנוכה מסמלים על המאור שבתורה - תורת החסידות, שבאמצעותה מאירים את 
עד  ומצוותה  חמה,  לה  כששקעה  דמשיחא  דעקבתא  בדרא  ובפרט  הגלות,  חשכת 

דכליא רגלא דתרמודאי, בביאת משיח צדקינו בב"א.

בדורנו  גדול,  כהן   – יוחנן  בן  מתתיהו  של  בהנהגתו  שנעשה  החנוכה,  לנס  בדומה 
מוביל המערכה בהפצת המעיינות – הדלקת נרות החנוכה בכל מקום כהכנה לביאת 

משיח, הוא ה"כהן הגדול".

  דקאי על נשיא הדור, שכולל את כל הנשיאים - כמו בזמנו של משה רבינו, שהיו י''ב 
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בנוגע לאתפשטותא  הוא  וכן  כולם.  כולל את  הי'  נשיא הדור,  רבינו,  ומשה  נשיאים, 
דמשה שבכל דרא ודרא, שהוא כללות הכל, והוא פועל את הענין ד"ערכתי נר למשיחי" 
- להאיר עם נרות חנוכה בכל מקום, עד דכליא רגלא דתרמודאי, שזוהי ההכנה להגאולה 

השלימה ע"י משיח.

עבודתם של רבותינו נשיאינו בהכנת הדור לגאולה האמיתית והשלימה ניכרת בחוגים 
הרחבים ביותר של היהדות.

 כאשר כ''ק מו''ח אדמו''ר יצא עם הקריאה ‘'לאלתר לגאולה'', הי' זה בפירסום גדול, כך 
שכולם ידעו שהרבי מליובאוויטש מרבה לדבר אודות משיח. - פעם נסעו שני יהודים 
ברכבת, וכאשר עברו בתחנה שבה יורדים להגיע לביתו של הרבי, נענה אחד מהם ואמר 
לחבירו: כאן גר הרבי מליובאוויטש. שאל אותו חבירו מי הם ה''ליובאוויטש'ערס''? 

והשיב לו - בפשיטות - אלה הם היהודים שמאמינים במשיח!...

)ש"פ מקץ, זאת חנוכה, ה'תשי"ג(

בחותמו של כהן גדול

יום הבהיר י"ט כסליו וימי החנוכה מורים על ניצחון תורת החסידות ונשיאיה, ממילא 
מובן שהימים שביניהם מסוגלים ללימוד תורת החסידות והפצתה.

מלחמת היוונים הייתה "להשכיחם תורתך", לימוד התורה לא היווה בפניהם מטרד 
כל שהוא, בכוונתם רצו שישכחו על "נותן התורה", שלא יהיה ניכר שזוהי תורת ה' 
)"תורתך"(. ניצחון המכבים על היוונים הוא בכך שלימוד התורה חדור בידיעה ורגש 
שהתורה היא תורתו של הקב''ה. ענין זה נעשה ע''י לימוד פנימיות התורה, תורת 

החסידות.

וזהו גם תוכן הנס שמצאו פך אחד של שמן שהי' חתום בחותמו של כהן גדול - כי, שמן 
מורה על פנימיות התורה, תורת החסידות, והכהן גדול )שבחותמו מונח השמן( מורה 

על רבותינו נשיאינו שבכל דור ודור, עד לנשיא דורנו כ''ק מו''ח אדמו''ר. 

ונמצא, שבימים אלה ישנה נתינת-כח מיוחדת לנצחון בכל הענינים שנעשים בשליחות 
של הרבי בהפצת התורה והיהדות והפצת המעיינות חוצה, ועי''ז נזכה שהרבי יוליכנו 

לאור הגדול של הגאולה האמיתית והשלימה.

)ש"פ וישב, מבה"ח טבת, התשי"א(
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כ"ק  שליח  של  לפעילותו  בנוגע  הוראות  הרבי  מפרט  בו  במכתב  מכן  לאחר  שנה 
אדמו"ר הרב מיכאל ליפסקר במקנס, מרוקו )א'רנא(, כותב:

... בטח סידר ג"כ את סדר דש"מ ]שבת מברכין[ החדש, וצריך לאט לאט לפרסם סדר 
זה ג"כ באותן המקומות שיש שלו השפעה שם, כמובן בהזכרת שם מייסד תקנה זו 
הוא כ"ק מו"ח אדמו"ר, וש"מ חדש טבת הוא יום המוכשר לזה כיון שזהו בין י"ט כסלו 
לחנוכה, אשר י"ט כסלו הוא ר"ה למאור החסידות היא פנימית התורה, ונס חנוכה הי' 
ג"כ בשמן שזהו רזין דרזין דאורייתא ונמצא בפך שהי' חתום בחותמו של כהן גדול 

המקודש בישראל, דער רבי פון דעם דור.

בברכת הצלחה בעבודתו בקדש, וברכה והצלחה בעניניו הפרטים ג"כ.

מאוחר יותר ביו"ד כסלו תשי"ג )א'תתקלו(, במענה ליהודי המבקש ברכה לבריאות 
בתו, מגלה הרבי על סגולתו של החודש. בביטוי בלתי רגיל, מתבטא הרבי על כללות 
חודש כסלו "דער חסידישער חדש", להיותו חודש של ניצחון הרבי של כל דור, החל 
מהכהן הגדול ועד לדורנו, פועל הוא גם בגשמיות כפשוטו וממשיך בריאות לכל אחד 

באופן הדרוש לו.    

במענה על מכתבו המהיר - שנתקבל באיחור זמן - ובו כותב ע"ד מצב בריאות בתו... 
תחי'.

הנה צריכים להיות חזקים בבטחונם בהשי"ת אשר בלי שום ספק יעזור השי"ת ויהי' 
הכל כשורה, ובאשר עתה הוא חדש כסלו, דער חסידישער חדש, בימי החנוכה שנצח 
פך של שמן שהי' חתום בחותמו של כהן גדול, דער רבי פון יענעם דור, ואחר כמה 
שנים נצח אדמו"ר הזקן ועמו כל החסידים ויו"ח עד ביאת המשיח וגם אחרי כן, במילא 
זהו גאולה גם בגשמיות כפשוטו להמשיך בריאות לכל אחד באופן הדרוש לו. מובן 
מעצמו שצריכים לשמוע להוראת הרופא ולעשות כהוראתו, אבל לשלול לגמרי ענין 

המרה שחורה, ואז יראו בעיני בשר שיש ממה להיות שבעי רצון ובשמחה.

"נרות להאיר" - למעלה מהשתלשלות

החסידות  תורת  על  מסמל  הגדול  הכהן  של  בחותמו  החתום  השמן  פך  כאמור, 
שחתומה בחותמם של רבותינו נשיאינו, ההתמסרות ללימוד זה צריך להיות למעלה 

מכל ההגבלות.

וענין זה תובעים אצל בנ''י בכלל, אצל תלמידי הישיבות בפרט, אצל חסידים בפרטי 
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פרטיות, ואצל תלמידי התמימים ביחוד - שצריכים לידע שלכל לראש ישנו פך השמן 
החתום בחותמו של כהן גדול, שהו''ע לימוד תורת החסידות שחתומה בחותמם של 
רבותינו נשיאינו הקדושים, וצריכים להתמסר לכך לגמרי מתוך מס''נ, למעלה מהשכל 

ומכחות הגלויים, דהיינו, למעלה מהשתלשלות שבנפש, 

הענין  כללות  וזהו  מהשתלשלות,  למעלה  שהוא  גדול  כהן  של  ענינו  כללות  שזהו   -
לבוא,  דלעתיד  נימין  שמונה  של  כינור  בדוגמת  ימים,  שמונה  במשך  שהוא  דחנוכה 
נצחון  גם  ממילא  בדרך  יבוא  ועי''ז   - מהשתלשלות   שלמעלה  בחינה  על  שמורה 
גופא  הזולת, שזה  על  בנוגע להפעולה  והן  לעצמו,  בנוגע  הרע  ביעור  הן   - המלחמה 

יביא תוספות אור, כיון שנעשים מוחו ולבו זכים אלף פעמים ככה.

על ידי הלימוד באופן זה בתורתם של רבותינו נשיאינו, מתקשר הלומד עם "המאור".

‘'נרות להאיר'',  ‘'נרות להאיר''. צריכים לידע, שכדי שיהיו  דובר כבר שתמימים הם 
העבודה  שזוהי  ד''כתית'',  הענין  שע''י  והיינו,  למאור''.  ד''כתית  הענין  להיות  צריך 
ד''לב נשבר ונדכה'', נעשה ‘'למאור'', שמתקשרים עם עצם המאור, ואז נעשים ‘'נרות 

להאיר'' בהצלחה מופלגה בדרך שלמעלה מהטבע.

 )שיחת מוצאי נר ה' דחנוכה ה'תשי"ד - לתלמידי ישיבת תומכי תמימים בחדרו הק'(



של אבא
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הצצה מיוחדת ל"סדר 
עבודה" ביום הכיפורים 
בליובאוויטש של מעלה, 

תפילתו של "איסר דער חזן", 
ופעולות כוונותיו של כ"ק 

אדמו"ר מוהר"ש נ"ע.  של אבא
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| סקארבאווע |

הנוראים.  הימים  תפילות  את  מלווים  רב,  ברגש  המלאים  מיוחדים  ניגונים 
תווי המנגינה, פורטים על נימי הנפש, סוחפים עמם את ליבם של כלל ישראל 
לאביהם שבשמים, כשלא אחת מעוררים לחרטה על העבר, לבקשת סליחה 

ומחילה, ולתשובה שלימה.

במשך הדורות חוברו על ידי בעלי תפילה שבכל אתר ואתר שלל מנגינות 
נפלאות, חלקם נשמרו עד היום הזה, ומושרים בפיהם של אותם קהילות קודש 
הם  ישראל,  כלל  אצל  הקבועים  ניגונים  נוסח  ישנם  אולם,  הנוראים.  בימים 

מכונים בשם סקארבאווע.

העיתים,  בצוק  מפראג.  המהר"ל  מזמן  הוא  ה"סקארבאווע"  של  מקורם 
לו  שיגלו  וביקש  בתפילה  המהר"ל  פנה  ישראל,  על  חדשה  צרה  התרגשה 
משמים ניגונים לתפילה, אשר בהם יוכלו כלל ישראל לעורר רחמים עליונים, 

או אז סידר ניגונים אלו.

הוד כ"ק אדמו"ר הצמח צדק אמר, שהניגונים שסידר המהר"ל מפראג הם 
על  מאוד  מקפידים  הצדיקים  היו  לכן,  המקדש.  בבית  שהיו  הלווים  משירי 

החזנים שהיו מוסיפים משלהם או משנים בתנועתם של הניגונים הקבועים.

הניגונים על דקדוקיהם עברו מדור לדור, את הרב"ש לימד רבינו הזקן בהיותו 
בן שמונה שנים, את כל נוסחאות התפילה, וניגונים נוספים. כ"ק הרב"ש היה 
מצטער כל ימיו על ששכח "תנועה" אחת )קטע קצר מתוך הניגון( בתפילות 

שלימד אותו רבינו הזקן, תנועה שהייתה משיר הלווים במקדש.

יום  עבודת  סדר  כבוד  של  מקום  תופס  הנוראים  הימים  תפילות  כל  בין 
הציבור,  משליח  הנשמעת  נפלאה  ובמנגינה  ומרתק,  חי  בתיאור  הכיפורים, 
נסחף המתפלל לעבודת המקדש ביום הקדוש ביותר בשנה. שילוח השעירים 
ושני הגורלות, "וכך היה מונה אחת, אחת ואחת..." - כהן הגדול הדור בלבושו 

מזה שבעה פעמים על הקודש, וכך עד לצאת הכהן הגדול מן הקודש.
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קולו  מגביה  כשהחזן  עבודה",  ב"סדר  ביותר  המרוממים  מהרגעים 
כשהכהן  בעזרה  הנמצאים  ישראל  עדת  על  מספר  זה  קטע  ב"והכהנים...", 
הגדול בראשם, ו"כשהכהנים והעם" היו שומעים את שמו המפורש של ה' יוצא 
מפי כהן גדול, "היו כורעים, ואומרים ברוך שם...". באמירת "כורעים" נופלים 

גם כל הקהל על פניהם כדרך שהיה בבית המקדש.

| איסר "דער חזן" |

את עמוד התפילה בליובאוויטש של מעלה, היה ממלא "איסר דער חזן", איש 
ירא אלוקים ולמדן. אמר עליו אדמו"ר מהר"ש: "לאיסר יש "ראש ברזל" הוא 
יכול ללמוד שמונה שעות בלי הפסק. בתחילת הלילה היה שוכב לישון, וכבר 

בשעה שתיים אחרי חצות קם ממיטתו ולומד עד אור הבוקר. 

על תפילתו של איסר החזן סיפרה הרבנית רבקה נ"ע, שפעם ביום כיפור, 
בעת אמירת ה"עבודה" כרעם ביום בהיר פרצה שריפה באחד הבתים. הלהבות 
השתוללו בחוזק וגרמו לעשן סמיך בכל בית המדרש, מרוב העשן והלהבות 

חשבו המתפללים כי השריפה הקיפה גם את בית המדרש עצמו.

בית  מחוץ  אל  ברחו  המתפללים  כל  וכמעט  המדרש  בבית  אחזה  בהלה 
את  ושברה  הנשים  בעזרת  אחת  אשה  נפלה  הבהולה  הריצה  מרוב  המדרש, 
הרגל ל"ע. כ"ק אדמו"ר מהור"ש ישב על מקומו ללא שינוי,  כשסביבו מספר 
מצומצם של מתפללים, אשר בראותם את הרבי נשאר על מקומו, נשארו גם 
הם. התלהבותו של איסר החזן באמירת ה"עבודה" היתה כל כך גדולה שלא 
שמע כלל מכל הרעש והמהומה שהיו בבית המדרש, והתפלל כדרכו את סדר 

ה"עבודה" בלי שום הפסק.

לאיסר החזן היה נוסח מיוחד בתפילות הימים הנוראים, ובעיקר ב"עבודה" 
של יום כיפור. כשהחל לומר את ה"עבודה" היה מכריז "אתה" ולא כדרך החזנים 

להתחיל את ה"עבודה" בהכרזה "אתה כוננת".
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| "והכהנים..." |

מכן  לאחר  וכורעים.  בלחש  קוראים  המתפללים  היו  ל"והכהנים"  כשהגיעו 
לו  היתה  "והכהנים"  של  כורעים  באמירת  "והכהנים",  לנגן  החזן  איסר  החל 
"תנועה" שמקובל שכך ניגנו בבית המקדש. בנגינתו "כורעים" לא היה אף אחד 

בבתי הכנסת שלא היה מוריד דמעות.

כ"ק אדמו"ר מהר"ש נהג להתפלל את "סדר העבודה", בחדר מיוחד הסמוך 
לבית המדרש הגדול, הדלת היתה פתוחה במקצת ומכוסה בוילון. בתפילה זו 

היו זולגות דמעות מעיניו הקדושות על הרצפה.

מיד בתחילת "והכהנים" היה יוצא אדמו"ר מוהר"ש מחדרו הק' ונכנס לאולם 
בית המדרש, מתיישב על כסאו ועוזר לחזן בנגינה.

עם  לנגינה  הצטרף  ולעיתים  הניגון,  תנועות  לפי  בידיו  מנצח  היה  לעיתים 
החזן. בעת הזו, היה ניתן לשמוע מפיו הקדוש את "והכהנים" באומרו כל מילה 
בנפרד, לבד המילים "מפורש יוצא", שלפעמים אמרם בהפסקה, ולפעמים יחד. 

| לצדיק לא טוב |

בעת האחרונה עבר לפני התיבה איסר החזן בשנת תרנ"ג, לאחר מכן הפסיק 
לבא לליובאוויטש ונפטר לעולמו. היתה עליו קפידא מאדמו"ר הרש"ב, והיתה 

לו עגמת נפש מכך. 

זהו אחד משני העניינים שאמר עליהם אדמו"ר הרש"ב: "גם ענוש לצדיק לא 
טוב" )משלי יז, כו(, כלומר, גם ענוש – מצד קפידא – לצדיק לא טוב, מעיק על 

הצדיק.
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| לב נשבר |

בליובאוויטש היה אדם חזק, קר רוח ותקיף, בשם בערע אברהם'קעס, שלא 
נו, אני לא  נהג להתפלל בבית מדרשו של הרבי מוהר"ש. פעם אמר: "פטור 

אבכה ב"כורעים" של איסר החזן".

כיפור  ביום  "עבודה"  תפילת  לשמוע  הרבי  של  מדרשו  לבית  ובא  נזדמן 
מ"איסר החזן", ועמד ליד הכיור. כשנשמע קולו של איסר החזן בנגנו "והכהנים" 
בהתלהבות גדולה, התחיל בערע אברהם'קעס לרעוד וליבב, עד שהיה מוכרח 

להחזיק עצמו בכיור כדי שלא יפול.

| כוונותיו של אבא |

אמר על-כך אדמו"ר הרש"ב, התרגשותו הרבה של בערע אברהם'קעס, לא 
אדמו"ר  כ"ק   – אבא  של  מכוונותיו  מאשר  איסר,  של  מנגינתו  כל-כך  היתה 

מוהר"ש.

בהסבירו זאת על דרך הידוע שכשאומרים "זכר רב טובך" בכוונות, נזכרים 
זכרונם מגיע, כל אחד  כל העומדים מסביב על כל מעשיהם, עד כמה שכח 

בהתאם לכח הזכרון שלו, מה שהוא זוכר מינקותו.

אחד  מוהר"ש,  אדמו"ר  לכ"ק  ל"יחידות"  חשובים  אורחים  הרבה  באו  פעם 
מהם היה גביר גדול היה לו מלמד מיוחד, חסיד ולמדן, שהיה לומד אתו שיעור 
היו  בו  לבית המדרש  יום. חדר ה"יחידות" היה ממוקם בסמיכות  קבוע בכל 

מתפללים.

באמצע ה"יחידות" הפסיק והורה להתפלל מנחה. כשהתחילו לומר "אשרי" 
גביר,  אותו  וביחוד  המתפללים  כל  המדרש.  בבית  גדול  רעש  לפתע  פרץ 
שעשו  טובים  הלא  העניינים  כל  על  נזכרו  כי  גדולה,  בהתעוררות  התעוררו 

במשך ימי חייהם, ובכו במרירות עצומה. 
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היה זה בגלל שאבא – אדמו"ר מוהר"ש – אמר אז בחדרו את הפסוק "זכר רב 
טובך" בכוונות.

אותו דבר - סיים אדמו"ר מוהרש"ב – היה באמירת ה"עבודה" על ידי איסר, 
איסר, מאשר  "והכהנים" של  מנגינת  כך  כל  לא  התעוררות המתפללים באה 
מכוונותיו של אבא – כ"ק אדמו"ר מוהר"ש – אלא שמכל מקום היו זקוקים גם 

לנגינה.

 )מעובד על פי ספר הניגונים עמ' נה,
ספר השיחות ה'תש"ד מתורגם ע' כג, ה'תש"ה כו(
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אי אי אי מראה כהן..
ליל שמחת תורה היה חגו של הרבי, הרב יהודה לייב גרונר זוכר כי 
הרבי היה רוקד אז למן השעה עשר בלילה עד השעות הקטנות של 
לא  בריקודים  המשתתפים  מן  אחד  אף  מפליא.  היה  והדבר  הלילה, 
היה מסוגל לרקוד זמן כה רב, והיו מפסיקים לנוח, אך הרבי היה רוקד 

בהתלהבות עצומה ללא הפסק.

אדמו"ר  כ"ק  מבית  מישהו  ירד  תש"ה  אולי  מסויימת  בשנה 
מישהו  הרבי,  בבית  רעש  גורמים  הריקודים  כי  ואמר  נ"ע,  מוהריי"צ 
ניגש לכ"ק אדמו"ר ולחש לאזנו את הדברים האמורים, כ"ק אדמו"ר 
חלץ את נעליו והמשיך לרקוד במשך כל הלילה כשהוא לוחש בנגינה 

"שא שא שא".

הרה"ח ר' זלמן שי' פוזנר נזכר בסיפור דומה מריקודי שמחת תורה, 
כשאליו  בוקר,  לפנות  ארבע  השעה  עד  הרבי  רקד  מסויימת  בשנה 
כ"ק  שליח  כיום  איידלמן  דוד  ר'  ביניהם  חסידים,  עוד  מצטרפים 
אדמו"ר בספרינגפילד, וכל העת ניגנו את הניגון "אי אי אי מראה כהן", 
כל אחד מהרוקדים עשה אתנחתות מסויימות למנוחה בין הריקודים. 

אך הרבי רקד כך בפשטות ללא מנוחה כל הלילה.

אחיו ר' לייבל זוכר אף הוא את הריקודים, ומוסיף כי בשעתו אמרו 
של  ריקודו  בדוגמת  הוא  "הרמ"ש"  של  שריקודו  החסידים  זקני 
לא  החסידים  צעירי  שגם  ובמרץ  בקצב  רוקד  שהיה  צדק',  ה'צמח 
יכלו להדביק, ואז העיד עליו חותנו אדמו"ר האמצעי כי "אצלו מאיר 
גילוי האור של שמחת תורה כפי שהיה בבית המקדש, "התורה עצמה 

מתעלה בעצמות עצמותו יתברך מריקודו של ה'צמח צדק'". 

)ימי מלך כרך ב 630(
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מסע מרתק בעקבות ניגון ניגון
ברכת הכהנים, ביאור פשר 

המנגינה, והחקר למקורו ע"י 
כ"ק אדמו"ר הריי"צ נ"ע.
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בחשאי וברעותא דליבא

שהעיזה  אדירה  רשע  ממלכת  מול 
מסך  מאחורי  ה',  בקודשי  יד  לשלוח 
מנסים  ועלטה  כשחושך  ברזל,  של  עב 
ניצב איתן כ"ק אדמו"ר הריי"צ.  לגבור, 
במסירות נפש עצומה, שמר על הגחלת 
היהודית של ברית המועצות שלא תכבה 
לשלהבת  ותגדל  תוסיף  ואדרבה  ח"ו, 
ותמיס  תבער  הימים  שברבות  ענקית, 

את כל המחיצות, חזקות ככל שיהיו.

סבל  ההיא"  ב"מדינה  ימי שבתו  במשך 
ונשנות,  חוזרות  ורדיפות  מהצקות 
להביאו  הק',  רוחו  את  לשבור  בניסיון 
התורה  בהפצת  מפעולותיו  לחדול 

והיהדות.

מתמיד  וחשש  במאסר  ישיבה  לאחר 
 – יצא  לגורלו,  תבל  ברחבי  מיהודים 
ברית  גבולות  את   - ביתו  בני  עם  יחד 
המועצות ברכבת לעיר ריגא שבמדינת 
רחבת  פעילותו  את  בהמשיכו  לטביה. 
יותר  ואף  עז,  ויתר  שאת  ביתר  ההיקף 

מקודם יציאתו את רוסיא.

רשמים ואירועים מיוחדים מזמן שהותו 
ולהיות  עלי-כתב  לעלות  זכו  בריגא, 
מסופרים גם זמן רב לאחר מכן, חלקם 
הריי"צ  אדמו"ר  כ"ק  ידי  על  נתגלו  אף 

עצמו בשיחותיו הק'.

ריגא,  מהעיר  הבולטים  מהרשמים 
הראשון  ברגל  הכהנים  ברכת  מתוארת 
לשבתו שם – חג הפסח תרפ"ח. במספר 
זמנים שונים מעלה הרבי ריי"צ זכרונות 

מרגעים נשגבים אלו.

שכשהחלו  מספר  המרתק  בתיאורו 
הכהנים בברכתם הרי 

בשמעי את הניגון שהכהנים מנגנים בברכת-
כהנים, האט זיך דער ניגון איינגעבאקן אין 
ונתעצם עמו[. איך  ]נכנס אל הלב  הארצן 
"בחשאי  דעם  ]הרגשתי[  דערהערט  האב 

וברעותא דליבא".

ובפעם אחרת התבטא אשר,

האט מיר דער ניגון זייער דערנומען ]ניגון 
זה "תפס" אותי מאוד[.

כך גם בשנת ה'תש"ג לאחר ברכת כהנים 
מגלה את התפעלותו מהניגון,

היום שמעתי מר' ]שלמה פאלמער[ שהיה 
כהנים,  ברכת  של  והמקריא  דמוסף  ש"ץ 
הכהנים,  שנגנו  )הידוע(  הניגון  ניגן  וגם 
ונהניתי מזה במאד. ואומר אני לכם - לכהן 
]ר' יעקב כ"ץ[ - "יישר כח" עבור הברכת 
כח"  "יישר   - ]שלמה[  ר'   - ולכם  כהנים, 
הברכת  ומקריא  ציבור  שליח  להיותכם 
כהנים, ו"יישר כח" מיוחד עבור הניגון של 

ברכת כהנים.

ניגון עמוק ומכוון

הרגיל,  מגדר  יוצאת  להתרגשותו  הסיבה 
ביאור  לפי  מכוון  הניגון  להיות  היא 
החסידות, כל תנועה טומנת בחובה את סוג 
הגדול  ההמשכה שמשפיע הקב"ה בחסדו 
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על-ידי עבדיו הכהנים. ממש כמו כלי מלא 
וגדוש מתאים בכל פרטיו לתוכנו. 

במילת  ויורדים.  עולים  המנגינה  צלילי 
"יברכך" מטפסת המנגינה כלפי מעלה, 
יורדת  הצליל  ממרום  וב"וישמרך" 

בסלסול מטה עד שנחלשת. 

כך מבאר בלשונו את הסיבה לכך,

העלאה  בדרך  הוא  הניגון  של  הסדר 
המשכת  הוא  כהנים  ברכת  כי  והמשכה, 
העלאת  הוא  הידים  הגבהת  המוחין, 
בני  שהם  לישראל  ומברכים  המדות, 
של  שלם  פרצוף  הרי  מלכות,   - מלכים 
עשר ספירות. ומשום זה צריך להיות בדרך 
זה מובא ב"היום  )קטע  והמשכה.  העלאה 

יום" כב אדר שני(.

כשלומדים בחסידות את עניינה של ברכת-
כהנים, רואים כיצד ניגון זה מכוון בהתאם 
המשכות.  ושש  העלאות  שש  לכוונות: 
של  לכוונות  אמיתי  לבוש  הוא  זה  ניגון 

נשיאת כפים.

בזמן אחר הסביר,

ברכת  לענין  מכוון  הלזה  שהניגון  והאמת 
כהנים, להיותו ברצוא ושוב, וברכת כהנים 
כידוע,  הרי היא לאכללא שמאלא בימינא 

והוא על-ידי רצוא ושוב.

לעומת זאת, בשם הוי' לא מנגנים כלל, 
הנגינה  "עצמות". מאי  על  רומז  להיותו 
חסידישער  שטארק  א  איז  ש"ער  למד 

ניגון" )שהוא ניגון חסידי "חזק"(.

מקור הניגון

המופלא,  הניגון  את  שומעו  לאחר  מיד 
היה  הכנסת  בית  מבאי  למקורו.  חקר 
שסיפר,  הכהן  יעקב  שמואל  ר'  החסיד 
שהיו  הזקנים  מהחסידים  זוכרים  שכך 
מנגנים ניגון זה בברכת כהנים, וכן אמר 

חסיד נוסף )לא מצוין שמו(.

מזה כמה חדשים עדיין לא מצא מנוח, 
השאלה למקורו של הניגון נותרה ללא 
מענה. בפרק זמן זה, הגיע למסקנה שיש 
של  מיסודו  הוא  שהניגון  לחשוב  יסוד 
תנועה",  א  רבי'נס  "דעם  הזקן  אדמו"ר 
אצל רבינו ]הזקן[ היה ראש המנגנים ר' 
היה  הזקן  שרבינו  דובראוונער  ישראל 
הוא  זה  ניגון  וגם  ניגונים,  אותו  מלמד 

מאותן "תנועות".

עד  הניגון,  לחקר  יגיעתו  לא תמה  בכך 
הכהן  יעקב  שמואל  ר'  בחסיד  לפגשו 
כ"ץ שסיפר ששמע מזקינו ר' וועלוויל, 
)המקהלה(  מה"קאפעליע"  אחד  שהיה 
אחת  פעם  אשר  האמצעי,  אדמו"ר  של 
מנהלי  את  האמצעי  האדמו"ר  ביקש 
מתאים  מיוחד  ניגון  לחבר  הקאפעליע, 
נשיאת  בעת  כהנים"  "ברכת  בשביל 

כפים.

את  עצמם  על  לקחו  הקאפעליע  חברי 
ניגון  הלחינו  מה  זמן  לאחרי  המלאכה, 
ולא  האדמו"ר,  לפני  אותו  ושרו  חדש 
מצא חן בעיניו. כך היה איזה פעמים, עד 
אשר חיברו הניגון הזה, ומצא נשיאות-

חן מיוחדת אצל האדמו"ר האמצעי.
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דא  זיינען  ניגון  דעם  "אין  אז:  ואמר 
אין  שמחה  און  מרירות  פון  תנועות 
ישנם  זה,  ]בניגון  תקוה"  פון  ענין  דעם 
והעניין  ושמחה,  מרירות  של  התנועות 

של תקוה[.

בליובאוויטש

ברבות הימים מזמן נשיאותו של אדמו"ר 
האמצעי, נגוזה המנגינה, ונאלמה מפיות 
שונה  ניגון  תפס  מקומה  את  הכהנים. 
שליווה את ברכת הכהנים בליובאוויטש. 
זו גם הסיבה לכך שהרבי הריי"צ הופתע 
שבהיותו  מפני  המנגינה,  למשמע 

בליובאוויטש ניגנו ניגון אחר.  

הניגון,  של  הפתאומית  היעלמותו 
והחלפתו במנגינה שונה ביום מן הימים 
הרבי  אצל  שאלה  עוררו  בליובאוויטש, 
ספר  למסדר  פרטית  בשיחה  הריי"צ. 
זלמנוב,  שמואל  ר'  הרה"ח   – הניגונים 

מגלה בפניו תמיהתו.

בשיחה זו מעלה הרבי הריי"צ כי שמא 
פסקו מלנגן ניגון מיוחד זה בימי אדמו"ר 
גדולה  מלשינות  עליו  שהיתה  הצ"צ, 

בחוגי הממשלה.

האמצעי  האדמו"ר  שהאדמו"ר  וסיפר, 
 - גדולה  וברחבות  ברמה  נשיאותו  נהג 
כחלק  עניינים",  אלע  אין  "מלכות'דיג 
מיוחדת  מקהלה  לו  הייתה  מהרחבות 
מלווה  הייתה  שירתם  "הקאפעליע".   –
אחדים  מיוחדים,  נגינה  וכלי  בתזמורת 

מהם נשמרו גם בבית רבי בליובאוויטש 
– טסים גדולים שדופקים זה בזה.

בימי נשיאותו של אדמו"ר הצ"צ התעוררה 
מלשינות גדולה, על כוונת אדמו"ר הצ"צ 
ניגון  הלחין  כך  ולשם  במלכות,  למרוד 
מיוחד לנגן בעת תקומת המרידה, והניגון 
הייתה  שלא  כמובן  בר"ה...  מנגנים  הזה 

למלשינות זו כל שחר וכל בסיס.

בשנות  בעיקר  התגברה  המלשינות 
שהובילו  הדרכים  כל  שאז  ת"ר-תר"ג, 
חרש,  במרגלי  התמלאו  לליובאוויטש 
ויוצאים  הבאים  המה  מי  ולרגל  לראות 

בחצירו של הרבי.

בעת ההיא, עשו הרבה חיפושים בבית 
אדמו"ר הצ"צ. מטעם זה, היו מוכרחים 
לצמצם בהנהגה של הרחבות והעשירות, 
ויכול להיות – סיים הרבי הריי"צ – שזה 
גרם להפסיק מלנגן את הניגון הזה של 

ברכת כהנים.

"היכל  בהוצאת  שבועות"  ליל  ב"תיקון 
מנחם" מציין ששמע מהרה"ח ר' רפאל 
נחמן הכהן ע"ה, הרה"ח ר' אברהם דרייזין 
)מאיארער( ע"ה - ויבלח"ט - הרה"ח ר' 
היו  יהודה חיטריק שי', שבליובאוויטש 
מנגנים ניגון אחר, ורק בשלוש התיבות 
לא  אך  שלום".  לך  "וישם  האחרונות 

הצליח לברר מהו אותו ניגון.

עמ'  תרצ"ט  השיחות  ס'  ע"פ  )מעובד 
335, ס' השיחות תש"ג עמ  ועמ'   307
97-96, ספר הניגונים עמ' מט נ(
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ב״ה, כ״ה תשרי תש״ח
כבוד הוו״ח  אי״א נו״נ מו״מ באמונה

מוהר״י שי׳ הכהן
שלום וברכה!

אדמו״ר  מו"ח  לכ״ק  לבוא  הרגלו  )כפי  סוכות  בזמן  כאן  שנתראה  שיערתי 
לצערי,  ומתוקה.  טובה  לשנה  טבא  פתקא  לעצמנו  ונאחל  אלו(  לימים  שליט״א 

השנה הוא לא הגיע. תקותי שהכל כשורה בבריאות הגוף אצלו ובני ביתו יחיו .

ממעלות הכהנים ועבודתם, הקיימות גם לאחר חורבן בית המקדש ,היא נשיאות 
כפים בשעת התפלה, שכן בתי כנסיות אכן נקראים מקדש מעט .

אחד הדברים שעלי' לרגל בבית המקדש היתה פועלת ביהודים כפי שחסידות 
בנשמתו.  גם  אלא  הגוף,  עם  בחיצוניות  רק  ולא  משתחוה,  שהי'  היא,  מבארת 
במילא  לה'.  ומדות,  שכל  רצון,  שלו;  הנשמה  כוחות  כל  את  מבטל  שהי'  דהיינו 
מובן שבית הכנסת בו מתבצעת ההשתחואה הפנימית בצורה הטובה ביותר, הוא 

יותר מקדש מעט, קרוב יותר למעלת בית המקדש.

וזאת מוצא חסיד כאשר הוא מתפלל בביהמ"ד של רבו, שהרי כל חסיד בטל, 
פחות או יותר, לרבי. וחסיד כהן נושא כפיו בביהמ"ד של רבו, בהשוואה לנשיאות 
נעלית שלא  )שהיתה  בבית המקדש  לנ"כ  יותר  קרוב  בית המדרש,  בסתם  כפים 

בערך מנ"כ במדינה. ראה משנה סוטה לז, ע"ב(...

)אג' שה, כרך ב עמוד רנו, בתרגום חופשי(

ע"ה  כ"ץ  הכהן  יעקב  ר'  הופיע  לא  תש"ח  שנת  של  תשרי  במועדי 

בחצירו של כ"ק אדמו"ר הריי"ץ, הרבי שם ליבו לכך, ובמכתב מיוחד 

שנשלח אליו לאחר חודש החגים, מביע הרבי פליאתו ע"כ, ומבאר לו 

את גודל המעלה בברכת כהנים בבית מדרשו של הרבי, ש"הוא קרוב 

יותר לנשיאות כפים בבית המקדש". 

נשיאות כפים בבית מדרשו של הרבי
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לקט מרתק הנאסף מתורתו של הרבי, הנותן מבט לעולמם של 
הכהנים בני זמנינו ועבודת בית המקדש בדורנו

הכהנים
בעבודתם
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מה נורא היה מראה בית המקדש כשעמד על תילו, בכל עוזו ותפארתו, כולו אומר 
הוד והדר, כשמכל צד ופינה ניכרת השכינה ששרתה בו תמיד, מאירה באור יקרות. 

זוהרות  ופניהם  לבן  בבגדי  לבושים  הכהנים,  ובניו  אהרן   - בקודש  המשמשים 
כמלאכים, מילאו את עבודתם בשמחה ובזריזות, בחיל ורעדה, מתוך הכרה בגודל 
הזכות שניתנה להם מאת הקב"ה להיות "שלוחי דרחמנא" ולשרתו. איש איש ניצב 
על עבודתו שהופקד ע"י הממונה, יחדיו השלימו את עבודת המקדש על כל גווניה.

הכהנים.  עבודת  גם  פסקה  האומות,  לבין  שכינה  וגלתה  המקדש  בית  משחרב 
ממשרתי ה' נהפכו להיות משועבדים לאומות העולם, סחופים ודווים, מתהלכים מגוי 

אל גוי וממלכה לממלכה. 

זעקתה של ירושלים בחורבנה מהדהדת מתוך מגילת איכה, הבוכה במר נפשה 
על שנעשו דרכי ציון אבלות מבלי באי מועד, כל שעריה שוממים, וכוהניה נאנחים, 
כל כוהניה וזקניה בעיר גוועו. מסביב לאויבים משכנה, כל רעיה בגדו בה, אין לה 

מנחם מכל אוהביה.

נאקתה של ציון נשמעה לשוחר בשלומה, כל ימיו דורש בטובתה וממתין לעת בה 
תיבנה מחדש, ותתייצב בתפארתה. מאהבתו אותה בא מנחם להשיב נפשה - להחזיר 

את הכהנים לעבודתם ולהחיות את בית הבחירה גם בגולה.    

כיום  גם  ועבודתם  הכהנים  של  לדמותם  קוים  הרבי,  משרטט  הייחודית  בדרכו 
בדורנו אנו - לאחר חורבן הבית. טפח אחר טפח, זעיר שם וזעיר שם, בידי אומן 

מצייר ציורו, וכאבני פסיפס חוברים יחד לתמונה שלימה המתגלית במלא הדרה. 

◆ ◆ ◆
"קלקלתינו זוהי תקנתינו", אם קודם החורבן נאסר זר, שאינו מזרע אהרן ובניו, 
מלהתקרב אל הקודש, הרי שכיום  - הכהנים ועבודתם הרוחנית הפכו לנחלת הכלל, 
ועל כל אחד ואחת מבני ובנות ישראל מוטלת החובה והזכות להיות "כהן", ולשמש 

בקודש בבית המקדש הרוחני.

מבוא
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בהקשר לכך, מביא הרבי את דברי הרמב"ם )סוף הלכות שמיטה ויובל( אשר "לא 
שבט לוי בלבד, אלא כל איש ואיש מכל באי העולם אשר נדבה רוחו אותו, והבינו 

מדעו להבדל לעמוד לפני ה' לשרתו ולעובדו . . הרי זה נתקדש קדש קדשים".

ובאם רק קיבל על עצמו להיות כ"כהן" אזי מובטח לו ש"ויהיה ה' חלקו ונחלתו 
לעולם ולעולמי עולמים" - שהקב"ה יסייע בידו, ועד לגשמיות כפשוטה "ויזכה לו 

בעה''ז דבר המספיק לו כמו שזכה לכהנים ללוים".

יתר על כן, מלשונו של הרמב"ם "הרי זה נתקדש קדש קדשים" - לומד הרבי 
- שביכולתו של כל יהודי להגיע אפילו לדרגתו ועבודתו של כהן הגדול - "קדש 

קדשים", כמו שנאמר "ויבדל אהרן להקדישו קדש קדשים". 

בזה גם מובן הטעם לכך שבכל בוקר לאחר ברכות התורה נוהגים לומר ברכת 
כהנים, אף שלכאורה היה מתאים יותר לומר פרשה שבה מדובר אודות לימוד התורה 
)שזהו עיקר הענין דברכת התורה(, ומדוע קבעו לומר פסוקי ברכת כהנים דוקא - 
כדי להדגיש שכאו"א מישראל הוא בדרגת כהן, ועד לדרגת כהן גדול. ואדרבה, ענין 

זה הוא עיקר מציאותו של יהודי )כי תצא, תנש"א(.

◆ ◆ ◆
שמשתקף  כפי  הרוחנית  ועבודתם  הכהנים  אודות  מיוחד  לקט  מובא  לפנינו 
מתורתו של הרבי, בו ננסה מעט לטעום מטעמו של בית המקדש ולהתבשם מריחו.

עם זאת, קצרה היריעה וקצר הזמן מלכנס תחת פונדק אחד את כל תורתו של 
ורב  בכמות  הגדול  אוצר  מתוך  קטנה  טעימה  רק  מובא  לפנינו  זה,  בנושא  הרבי 

באיכות, המהוה צוהר לעולם רחב היקף. ותן לחכם ויחכם עוד.

◆ ◆ ◆
זה  בזמן  בגללו,  דווקא  ושמא  בימינו,  הרוחני  המקדש  בית  של  קיומו  למרות 
ש"החושך יכסה ארץ וערפל לאומים" ואין אנו יכולים לחזות אפילו בזיו פניו של 
הכהן הגדול שבדורינו – נשיא הדור, תחינתינו ובקשתינו שטוחה בפני בורא עולם 

שיחמול על בניו האהובים ויוציאם מהגלות ו"ברגע כמימרא". 

אשרי עין ראתה כל אלה הלא למשמע אזן דאבה נפשינו, ותחזינה עיננו בשובך 
לציון ברחמים.

בעזה"י תם ולא נשלם...





כילד בצבאות ה' השייך ל"לגיון של 
מלך" נצרך להורות "משפטיך ליעקב 
ותורתך לישראל" ◆ חובת החינוך כבר 
מהיות הילד קטן שבקטנים ◆ לימוד 

משבט לוי להיותו "נמנה מבטן"

נפלים  מכלל  משיצא 
שומר  ליקרא  נמנה  הוא 
ר'  אמר  הקודש,  משמרת 
למוד  שלום  בר'  יהודה 
להיות  השבט  אותו  הוא 
נמנה מן הבטן

)רש"י במדבר ג, טו(

"

מבן חודש  
ומעלה

"
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התייחד שבט לוי בספירתו על פני כלל ישראל, כבר בצאתו 
מבטן אמו, משיצא מכלל נפלים, נפקד במנין השבט. 

הצטרפותו ל"לגיון של מלך" על כל משמעותו, נעשה כבר 
בהיותו רך בשנים.

   כבר מגיל צעיר ב

בהתאם לפסק הרמב"ם האמור אשר "לא שבט לוי בלבד, אלא כל איש ואיש מכל באי 
העולם אשר נדבה רוחו אותו, והבינו מדעו להבדל לעמוד לפני ה' לשרתו ולעובדו .. 

הרי זה נתקדש קדש קדשים".

את  רוחו"(  "נדבה   - החפשי  )ברצונו  עצמו  על  שלוקח  יהודי  ילד  כל  הרי 
נפרד  גם הוא הופך לחלק בלתי  וכו',   ולעבדו  ה'"  התפקיד להיות מ"חיל 
מ"צבאות ה'", ונחשב בכלל שבט לוי שמענייניו להורות "משפטיך ליעקב 

ותורתך לישראל". 

זאת אומרת, שעל כל ילד כ"צבאות השם" מוטלת השליחות המיוחדת להשפיע על 
בני ישראל ועל העולם כולו, להורות להם את משפטי השם. 

ועל-כן, כאשר בא היצר אל הילד בטענות ובלבולים, שאין בכחו כילד קטן 
להשפיע על העולם כולו ולהורות את משפטי השם )למסור את פקודת היום( 
יורו משפטיך ליעקב  גו'  - עליו לענות לו שהינו משבט לוי - "וללוי אמר 
גו'", כלומר, כל יהודי שהוא בבחינת "שבט לוי" בכחו וביכולתו להורות את 

משפטי השם לישראל.

ולמעשה הדבר פשוט כיון שעצם ההתנהגות בדרך הנכונה מהווה דוגמא חי' 
ומשפיעה על הזולת באופן שרישומו ניכר. 

שיש  לעשותו",  ובלבבך  בפיך  מאד  הדבר  אליך  קרוב  "כי  הכתוב  וכלשון 
לפרשו בנוגע לעניננו, אשר עצם עבודת כל יהודי )כל ילד( "בפיך ובלבבך 
גדול  עיקר  היא  ]והמחשבה  במחשבה  ואפילו  בדיבור  במעשה,  לעשותו", 
כאן, שהרי הקב"ה הוא יודע מחשבות ובוחן כליות ולב[, היא היא "הדבר", 
ואין  מאד",  הדבר  "קרוב  ולפיכך  לישראל,  ותורתו  השם  משפטי  הוראת 

להתפעל מבילבולי היצר כלל וכלל.

ה' תשרי ה'תשמ"ה - ל"צבאות ה'"

מבן חודש  
ומעלה
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   חינוך קטנים שבקטנים ב 

נמנה  הוא  נפלים  מכלל  "משיצא  כבר  לוי  ששבט  מכך  הרבי  לומד  נוספת  הוראה 
שבקטנים"  "קטן  הילד  בהיות  כבר  לחינוך.  בנוגע  הקודש",  משמרת  שומר  ליקרא 

מוטלת החובה לחנכו כראוי, ובאופן שיראה "דוגמא חיה". 

ומזה לימוד והוראה עיקרית בענין החינוך, כיצד צריך יהודי לחנך את ילדיו 
עוד בהיותם קטנים שבקטנים - אשר מבלי הבט אם הוא כהן או לוי, מזרע 
שאר השבטים, או "הגר אשר בקרבך", הרי, כיון שיש לו "חלק אלוקה ממעל 
ממש", ועושה נפשו עיקר, מחנך הוא גם את ילדיו לענין של מסירת נפש 
)ע"י ההנהגה שלו מתוך מס"נ(, ובאופן כזה יגדלו וימלאו שליחותם בעולם 
- להראות דוגמא חי' מהנהגתם הפרטית כיצד צריך ילד יהודי להתנהג אפילו 

בעת קטנותו. 

- ה"ז פועל פעולתו, שהרי  וכאשר מראים דוגמא חי' מתוך חיות אמיתית 
דברים היוצאים מן הלב נכנסים אל הלב ופועלים פעולתם, ועאכו"כ כאשר 

הפעולה היא )לא רק ע"י הדיבור, אלא( גם ע"י הוראת דוגמא חי'.

ובנוגע לילדי ישראל בימינו אלה, בדור שיקבל את פני משיח צדקנו בקרוב 
ממש, ו"משה ואהרן עמהם", ו"לווים בדוכנם" ביחד עם "כהנים בעבודתם" 
לגאולה  מתכוננים  כיצד  חי'  הדוגמא  להיות  צריכה   - במעמדם"  ו"ישראל 

העתידה ובנין ביהמ"ק השלישי, "מקדש אדנ-י כוננו ידיך".

יום ד' פר' עקב, כ' מנחם אב תנש"א





נשיאת משאות כבדים וטיפוסים 
לגבהים מלמדים על גבורתם של 

הצעירים - יוצרים את שמחתה של 
בית השואבה ◆ ניצול מרצם ללימוד 

התורה - זהירות מעולם התוהו ◆ יניקת 
כוחם מהכהן הגדול ◆ אחריות כבדה 

להיות גזברים נאמנים ◆ פרחי כהונה -     
תלמידי התמימים

המלחמה  את  לנצח  בכדי 
כל  להניח  צריך  כו' 
מסור  ולהיות  החשבונות 
רבינו  למשה  ונתון 
דרא,  שבכל  ואתפשטותי' 
אפילו  לו  יצוה  שבאם 
לעלות  סולמות  לעשות 
זה  גם  יעשה  לשמים 
ודוקא אז יכול להצליח.

)ממאמר ושיחת ש"פ שלח תשכ"ו(

"

פרחי

כהונה

"
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הצעירים שבכהנים לא נטלו חלק ממשי בעבודת המקדש, 
אולם, עבודות מסויימות היו שייכות גם להם. את כל כחם 
ומרצם השקיעו בעבודות אלו, ובלטו בהצטיינותם על פני 

אחיהם הכהנים. 

אחת מהעבודות האמורות היא הדלקת המנורות בעזרה לצורך שמחת 
בית השואבה. בעת השמחה, הייתה ירושלים זוהרת בכאור יום, האור 

האיר למרחק רב עד ש"לא היה חצר בירושלים שאינה מאירה מאור 
בית השואבה", ועד ש"אשה הייתה בוררת חטים לאור של שמחת בית 

השואבה".

   גבורתם של פרחי כהונה ב

מסופר במשנה ובגמרא, שבמוצאי יום טוב ראשון של חג, היו ארבעה בחורים מפרחי 
כהונה יורדים לעזרת נשים ומכינים אותה לקראת השמחה. לכל אחד מהם היה סולם 
וספל שבאמצעותם היו ממלאים את מנורות הזהב התלויות בעזרה, כשכל אחד היה 
נושא כד של שלשים לוג, ומטפס לגובה עצום - חמישים אמה, בכדי למלאות את 

המנורות.

גבורתם של הבחורים - פרחי כהונה היתה גדולה מאשר גבורתו של הגבור שבכהנים. 

ובב' דברים: א. כובד המשא שהיו נושאים הבחורים היה יותר מאשר המשא שהיה 
ופרחי  בשיפוע,  משופע  שהיה  בכבש  עולה  היה  הוא  ב.  שבכהנים.  הגבור  נושא 

הכהונה היו עולים בסולמות זקופים.

   גדולים מ"גיבור שבכהנים" ב

יותר  אף  גדלה  גבורתם  הרוחנית,  בעבודה  גם  מתבטאת  הכהונה  פרחי  של  כחם 
מה"גבור שבכהנים".

המובחר והיותר מקודש שבכל ישראל הוא הכהן הגדול - ה"גבור שבכהנים". ועל-אף 
שבמדריגתו נעלה מכל עם ישראל, שלכן רק לו ניתנה האפשרות והיכולת להיכנס 
וכפרה עבור כל ישראל,  היום הכיפורים לקודש הקדשים, ולפעול סליחה ומחילה 
שזוהי תכלית הגבורה לתקן את כל ענייני העולם במשך שנה שלימה. הנה, ישנה 

מעלה בעניין שמחת בית השואבה בבחורים - פרחי הכהונה.

פרחי    
כהונה
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כהן הגדול הוא זה שכבר עבד עבודתו עד שזכה להיות במדריגה הכי נעלית במדריגת 
כהן גדול. ולזאת, המשא שלו אינה כבידה כל כך - מלחמתו עם היצר אינה קלה יותר, 
הוא הרי כבר ביטל את כל תאוותיו, וע"ד שנתבאר בתניא בפירוש "עבד הוי'", "שכבר 
גמר לגמרי עבודת המלחמה. והואיל אשר המשא אינה כבידה כל-כך, הרי גם השכר 

)שלפום צערא( אינו גדול כ"כ.

הבהמית,  ונפשם  גופם  את  לגמרי  עדיין  זיככו  לא  שעדיין  הבחורים  זאת,  לעומת 
ושייכים לענינים גשמיים ולפעמים גם לענינים חומריים, הרי המשא שלהם היא משא 

כבידה ביותר, יש להם מלחמה גדולה עם יצרם.

ומטעם זה, הכהן הגדול עולה בכבש שאינו זקוף, טיפוסו בשלבי הסולם אינו במהירות 
- אין הפרש כ"כ בין תחלת עלייתו לסוף עלייתו, כי גם בתחלת עבודתו בכל יום ויום 

)אחרי שנעשה כבר כה"ג( הרי הוא במדריגה הכי נעלית.

אמנם, הבחורים פרחי הכהונה מטפסים בסולמות זקופים, מבלי הבט אשר נמצאים 
הם במדריגה נמוכה, צריכה להיות עבודתם בלי הדרגה. עליהם לנצל כל רגע ורגע 

את כל יכולתם בכדי בעילוי אחרי עילוי, בסולם הזקוף.

וגדל מעלתה של תנועה זו של ניצול הזמן ולייקר כל רגע ורגע בשתיים:

א( הזמן היא אבדה שאינה חוזרת, וכתיב "ימים יוצרו ולא אחד בהם", אשר 
לכל אחד ואחד ניתנו ימים ורגעים קצובות שבהם צריך לעשות את המוטל 
עליו, וכאשר מחסר יום אחד הרי זה אבידה שאינה חוזרת. ב( ע"י עבודתו 
שאמרו  וע"ד  יותר.  נעלה  באופן  היא  השני  ביום  עבודתו  גם  הרי  זה  ביום 
מי שיש לו מנה רוצה מאתים ומי שיש לו מאתים רוצה ד' מאות. וכמו"כ 
תאוותו  הרי  עי"ז  במדריגתו,  ונתעלה  הראשון  ביום  עבודתו  ע"י  בנדו"ד: 

ומטרת ואופן עבודתו ביום השני היא נעלית יותר. 

וזוהי מעלת הבחורים פרחי כהונה: א( המשא שלהם היא משא כבידה ביותר. 
ב( עולים בסולמות דזקיפי טובא. זאת אומרת, אשר ישנו עילוי גדול מתחלת 

עבודתם למטרת עבודתם.

ומסיים הרבי, אשר ביכולת כל פרח כהונה לשאת את המשא הכבד ולטפס בסולם 
הזקוף:

אמנם, מכיון אשר "אין הקב"ה בא בטרוניא עם בריותיו", הרי ברור אשר 
נותנים להם כח מלמעלה על זה, ובפרט אחרי עבודתו של כהן הגדול שעבד 
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ביוה"כ והמשיך מחילה סליחה וכפרה "לפני ה"' לכל ישראל, הרי נמשך על 
ידו שיהי' זמן שמחתינו, וניתן על ידו הכח להבחורים פרחי כהונה שיצליחו 

בעבודתם, ועוד זאת שיעשו את המוטל עליהם בשמחה ובטוב לבב.

שמחת בית השואבה תשח"י, נדפס גם בהוספות ללקו"ש ח"ד עמ' 5631 ואילך.

   זהירות מעולם התוהו ב

באותה התוועדות בשיחה שלאחר מכן, מזהיר הרבי את הבחורים שלא להיות ב"עולם 
התוהו" - שלא יתייגעו ויבזבזו את כחם ומרצם על עבודה ששיכת לאחרים. ברצונו 
של היצר להניא את הפרחי כהונה מעבודתם המיוחדת להם, ובידעו שמדובר אודות 
בנ"י, מנסה לפתותם באופן שיתעסקו בענינים אחרים שהם ג"כ עניני קדושה, אלא 

שאין זו עבודתם. 

רוחנית אחרת חשובה ככל שתהא,  - פרח כהונה, בעבודה  בהתעסקותו של בחור 
עובר הוא על השו"ע, שהרי מצוה זו להתעסק בלימוד התורה, אי אפשר לעשותה ע"י 

אחרים וזמנה עובר.

ובפרט - בהענין שנעשה נפוץ בזמן האחרון - בענינים של עסקנות ציבורית, 
שייכות  )"ניט  ביותר  מעלתו  גדלה  שאז  המעיינות,  והפצת  היהדות  הפצת 
וזכות  צו זאגן"...( שנעשה מנהיג בישראל, להנהיג כו"כ נפשות מישראל, 
זמן  על  שעובר  או  הישיבה,  סדרי  שומר  אינו  ובינתיים,  בו,  תלוי'  הרבים 
תפלה, ועד"ז בנוגע לכל הענינים שהם עבודתם המיוחדת שלכן הרי זה בגדר 

מצוה שאי אפשר לעשותה ע"י אחרים.

אבל  ביותר,  נעלים  ענינים  הם  המעיינות  והפצת  היהדות  אמת שהפצת  הן 
אעפ"כ, "לכל זמן ועת", וכיון שהוא נמצא במסגרת של ד' אמות של תורה 
הענינים  להעשות  צריכים  לראש  שלכל  לידע,  צריך  תפלה,  של  אמות  וד' 
שמחוייב בהם מצד מסגרת זו, ולאחרי כן, בהזמנים שישארו לרשותו, יכול 
לעסוק בהמצוות שאצלו הם בגדר "מצוה שאפשר לעשותה ע"י אחרים", 

אלא שהוא יכול לפעול זאת בטוב יותר. 

הלואי ינצלו את כל הזמן הפנוי עבור הענינים שאפשר לעשותם ע"י אחרים, 

ואז יפעלו הרבה יותר ממה שפועלים כאשר עושים זאת באופן שמפחיתים 
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מהזמנים שאינם ברשותם, אלא ברשות הד' אמות של תורה אמות של תפלה.

על עבודת בית המקדש היה מופקד הממונה, שהוא היה מעמיד כל אחד על עבודתו, 
כן גם בעניין זה:

אע"פ שהדלקת המנורות היתה ע"י הבחורים פרחי כהונה, וכמו"כ היו עוד 
ענינים בביהמ"ק שנעשו ע"י רובי כהונה ופרחי כהונה - הרי הסדר בזה הי' 
באופן ד"איש איש על עבודתו ועל משאו", ש"ראש המשמר" של כל השבוע 
ו"ראש בית אב" של כל יום הי' מעמיד את כל אחד ומורה לו מה עליו לעשות 

בעבודתו בביהמ"ק, ובהזמנים הפנויים הי' יכול לעשות גם ענינים נוספים.

   בכח ובפועל ב

כהונה  פרחי  גבורתם של הבחורים  על מה שדובר, אשר  לאחר ההתוועדות שאלו 
יותר מגבורתו של הגבור שבכהנים - הכהן הגדול. בשני עניינים, א(  היתה גדולה 

בכובד המשא. ב( בזקיפת הסולמות.

- לכאורה משמע מדברי הגמרא שהשבח של הבחורים פרחי כהונה הי' רק בכך שהיו 
עולים ע"ג סולמות זקופים, ואילו בנוגע לכובד המשא הי' משאו של הכה"ג כבד יותר? 

כבר בהתוועדות ליל שמחת תורה בשנה זו, ביאר הרבי, את הדברים.

בכחו של הכהן הגדול היה לשאת משא גדול יותר ממשאם של הפרחי כהונה, אבל 
נמצא,  כן".  לעשות  הכהנים  אחיו  הנחיהו  ש"לא  הגמרא  אומרת  הרי  לפועל  בנוגע 
מהמשא שנשאו הבחורים פרחי  יותר  בפועל קל  שהמשא שנשא הכהן הגדול היה 

כהונה.

   נתינת כח מהכהן הגדול ב

על פי ביאור זה, מדגיש הרבי:

כבד  הוא  כהונה  פרחי  הבחורים  בהאמור שה"משא" של  ומובן, שהכוונה 
יותר, היא, בנוגע לפועל, שבפועל יש להם מלחמה כבידה יותר, אבל בכח 
הנ"ל  בהתוועדות  וכמוזכר  יותר,  גדול   - גדול  הכהן  של  שכחו  בודאי   -
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שעבודתם של הבחורים פרחי כהונה שנושאים משא כבד היא מצד הנתינת-
כח שמקבלים מהכהן גדול, והיינו, לפי שכחו של הכהן גדול - גדול יותר.

◆ ◆ ◆

   לא ראה שמחה מימיו ב

לאחרי שהמשנה מתארת פרטי הענינים הקשורים עם "אור בית השואבה", עבודת 
פרחי הכהנים וכו', ממשיכה המשנה לתאר את השמחה ששררה בירושלים בעת - 
שמחת בית השואבה, עד אשר "חסידים ואנשי מעשה היו מרקדין . . ואומרים . . דברי 

שירות ותשבחות". 

הסיבה לשמחתם העצומה היתה:

וראשי  ישראל  חכמי  גדולי  שבירושלים,  מעשה  ואנשי  החסידים  כאשר 
מטפסים  להתיירא  שמבלי  הילדים,  של  כחם  את  רואים  היו  הישיבות, 
ומעפילים הם )"זיי קריכן און קלעטערן"( לגובה של חמישים אמה, כשהם 
נושאים בידיהם כדי שמן של שלושים לוג, וממלאים את הספלים שבראשי 
מזה  נעשית  היתה   - העיר  כל  את  שמאיר  גדול  אור  ומדליקים  המנורות, 
ראה  לא  השואבה  בית  שמחת  ראה  שלא  ש"מי  עד  ביותר,  גדולה  שמחה 

שמחה מימיו". 

הנוער   - כהונה"  מפרחי  "ילדים  שכאשר  היא,  מכך  הנלמדת  ההוראה 
שמתחנך בד' אמות של תורה, לילך בדרך ה', דרך התורה והמצוה - שיודעים 
זו אינם  ומראים כחם שלצורך מטרה  ישראל,  גבול  שתפקידם להאיר בכל 
מתייראים לטפס ולהעפיל ע"ג סולמות זקופים לגובה חמישים אמה תוך כדי 

נשיאת משא כבד...

או אז נעשית שמחה גדולה אצל חסידים ואנשי מעשה גדולי חכמי ישראל 
שזכו  להקב"ה,  ותשבחות  שירות  ואומרים  שרוקדים   - הישיבות  וראשי 
לראות פרי טוב בעמלם, שגידלו וחינכו דור צעיר, שבכחו וביכלתו להאיר - 

ע"י שמן ופתילות שנלקחים מבימ"ק - בכל גבול ישראל.
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   כל יהודי הוא איש כללי ב

וענין זה מהוה לימוד והוראה בנוגע לתפקידו של כאו"א מהצעירים, "ילדים מפרחי 
כהונה", בכל זמן ובכל מקום:

מבלי הבט על כך שעדיין לא סיים את המלחמה בעבודתו בעצמו, ויש לו עוד 
מה לתקן, ויתכן גם שבכמה ענינים נמצא הוא בתחילת העבודה - צריך לידע 
שנוסף על היותו איש פרטי שצריך לנהל את מלחמתו הפרטית ולהאיר את ד' 
אמותיו הפרטיים, הרי כל יהודי הוא גם איש כללי, שיש לו התחייבות כלפי 

כל בני ישראל, ובמילא כלפי הבריאה כולה, 

ולכן, בד בבד עם היגיעה בעבודה עם עצמו שיהי' כדבעי למהוי, עליו לטפס 
למקום גבוה, וליקח עמו שמן קדוש ופתילות קדושות.

שמחת בית השואבה ה'תשי"ד

◆ ◆ ◆

   מפתחות ההיכל בידם ב

בזמן חורבן בית ראשון, ביום בו גבר אויב, בעוד האש מלחכת באבני המקדש, אוכלת 
בידם.  ומפתחות ההיכל  כהונה  פרחי  כתות של  כתות  נתקבצו  בדרכה,  הנקרה  כל 
עלו כולם ובאו לגג ההיכל, מבינים בלבם שעת צרה היא ליעקב, וניתן רשות לשטן 

להשחית.

בעומדם על גג ההיכל נשאו עיניהם לשמים, ואמרו לפני בורא עולם "רבונו של עולם, 
הואיל ולא זכינו גזברין נאמנים, יהיו מפתחות מסורות לך", מיד באמרם זאת נשאו 
את המפתחות וזרקום כלפי מעלה, "ויצתה כעין פיסת יד וקיבלתן מהם". ומסיימת 

הברייתא )תענית כט א( בתיאורה "ואף הם קפצו ונפלו לתוך האור".

המקדש  בית  של  שה"מפתחות"  זה  מסיפור  וההוראה  הלימוד  ונקודת 
העולם  ושל  ישראל  כלל  של  ביהמ"ק"(  אידישן  דעם  פון  שליסלעך  )"די 
כהונה"  "פרחי  האנט"(  אין  יוגנט  דער  )"בא  הצעירים  בידי  נמצאים  כולו 
דכיון שכאשר "זרקום )את המפתחות( כלפי מעלה", "יצתה כעין פיסת יד 
ביהמ"ק  אמנם המפתחות של  היו  אלה  מוכח, שמפתחות  וקיבלתן מהם", 



תשורה משמחת הנישואין של54
הרה"ת מנחם מענדל ומרת רבקה שי' כהן

54

שנמסרו בידם, ואילו היו זוכים להיות "גזברין נאמנים", היתה הברירה בידם 
להמשיך ולהחזיק בידם המפתחות של ביהמ"ק, ולא למוסרם לאף א' )גם לא 

להקב"ה(, ובמילא, הי' ביהמ"ק נשאר בשלימותו! 

ח"י אלול ה'תשי"א 

◆ ◆ ◆

    הזר הקרב - וירוס בתומכי תמימים ב

במאמר המוסגר, בקשר לתלמידי התמימים ועבודתם ככהנים, מעניין הדמיון לדין 
בענייני כהונה, שמביא הרבי בפורים תשח"י. עקב מקרה שהתרחש בישיבת תומכי 

תמימים שהוכנסו תלמידים שאינם מן המניין. 

ישנם מקומות בהר הבית שנאסרה הכניסה אליהם לזר שאינו כהן, ואל לא' לחשוש 
לכהנים  הכניסה  מותרת  בו  הקדוש  למקום  להיכנס  ראוי  שאינו  זר  לאותו  מלומר 
בלבד. כך היא ישיבת "תומכי תמימים", להיכנס בשעריה מותרים פרחי כהונה או 

כהנים, אך לזר אסורה הכניסה מכל וכל.  

מי שהוא "ממונה" בתומכי תמימים, לדוגמא, או שצריך להיות "ממונה", 
או שיכול לפעול משהו בדבר - מחוייב הוא לומר ברור שדבר זה טהור ודבר 

זה טמא. 

- מצינו אמנם בגמרא ש"עקם הכתוב שמונה אותיות ולא הוציא דבר מגונה 
)ולא  טהורה"  איננה  אשר  הבהמה  ומן  הטהורה  הבהמה  מן  שנאמר  מפיו, 
אודות  כשמדובר  רק  אמורים,  דברים  במה  אבל,  הטמאה(,  הבהמה  כתיב 
סיפור דברים )כבפסוק הנ"ל(, משא"כ כשצריכים לפסוק דין - הרי מפורש 

בקרא בפרשת שמיני ובפרשת ראה שזה טהור וזה טמא.

ומובן, שכאשר מדובר אודות "תומכי תמימים", הרי ענין של טומאה לגמרי 
אינו שייך כלל, כי אם ענין של טהרה, אבל בטהרה גופא ישנם כמה דרגות, 
וכמו ב"הר הבית", שיש בו מקום שהוא חול, שאפילו טמאים היו יכולים 
להכנס שם, ויש בו מקום שבו יכולים להכנס רק טהורים, ויש בו מקום שבו 

יכולים להכנס רק כהנים, ויש בו מקום שבו יכול להכנס רק כהן גדול. 
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ובמילא, כאשר מישהו אינו רוצה לומר שפלוני אינו ראוי להכנס להמקום 
ענין של  )ולא כהן(, בגלל שזהו  "ישראל"  רק כהנים, להיותו  נכנסים  שבו 
"מוציא שם רע" או "לשון הרע"... - הרי זה ענין שבא מהיצה"ר, להיותו נגד 

רצון העליון, ובכך מהרס הוא את הענין ד"תומכי תמימים"! 

וכיון שזהו הירוס של תומכי תמימים, נגד רצון רבותינו נשיאינו - הנה מי 
שאינו מאמין ב"משה עבדו" )שאתפשטותי' בכל דרא ודרא(, הרי זה כאילו 

שאינו מאמין גם בהוי'! 

- אינני מתיירא לומר דבר זה, שהרי מפורש הדברים במכילתא פ' בשלח על 
הפסוק "ויאמינו בהוי' ובמשה עבדו", וכל הרוצה יכול לעיין בפנים ויראה 
מה שנאמר שם, ובמילא, אין זה ענין שלי. הנני רק מוסר מה שנדפס "בדיו 
על הספר" )כלשון התניא, אלא ששם הכוונה היא ע"ג הקלף, ובימינו אלו 
רבותינו   - עבדו"  "במשה  ענין האמונה  להיות  הנייר(, שצריך  ע"ג  זה  הרי 
נשיאינו, ובמילא, צריכים למלא את רצונם, ואם לא ממלאים את רצונם, הרי 

זה נגד רצון ונגד הכוונה העליונה.

פורים, ה'תשח"י

  

 





חובתם של נשים בתפילה מסמלת על 
חלקם בעבודת בית המקדש ◆ עבודתה 
קשה יותר מהאיש המכהן, מכך מובנת 
מעלתה וחשיבותה ◆ כל כבודה בת מלך 
פנימה - צניעותה של קמחית ◆ אל לה 
להסתפק שבניה יהיו כהנים סתם ולא 

כהנים גדולים ◆ הוראה נפלאה מהדלקת 
המנורה בהיכל

המלחמה  את  לנצח  בכדי 
כל  להניח  צריך  כו' 
מסור  ולהיות  החשבונות 
רבינו  למשה  ונתון 
דרא,  שבכל  ואתפשטותי' 
אפילו  לו  יצוה  שבאם 
לעלות  סולמות  לעשות 
זה  גם  יעשה  לשמים 
ודוקא אז יכול להצליח.

)ממאמר ושיחת ש"פ שלח תשכ"ו(

"

נשי ובנות 

ישראל

"
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משמעות דברי הרמב"ם שביכולתו של כל איש ישראל להיות 
"כהן", אמורה גם כלפי נשי ובנות ישראל. שכן "תפילות כנגד 

תמידין תקנום", ועל ידי התפילה נעשה היהודי ממש ככהן 
המקריב על גבי המזבח, והרי גם נשים חייבות בתפילה. 

והרי, עבודה זו נעשית אפילו ע"י נשים - שהרי "גם נשים . .  חייבין 
אחת  תפלה  שמתפללות  נשים  שיש  במוחש  שרואים  וכפי  בתפלה", 
)עכ"פ( בכל יום, ואפילו אם אינן מתפללות בכל יום )ע"פ תורה כמובן 
נשי  כל  בודאי מתפללות   - כו'(  והבנות  בחינוך הבנים  מפני הטירדה 
ובנות ישראל בזמנים מיוחדים, ולדוגמא: בר"ה ויוהכ"פ, בשבתות וימים 
טובים, וכיו"ב: ובכן, כאשר מתפללות בזמן מן הזמנים - אומרות את 
ויתירה  התורה,  )רשיון  ע"פ  ומלכות",  "בשם  שבתפלה  הברכות  כל 
מזה( ציווי התורה, ועי"ז פועלות הן עצמן את כל הענינים אשר בזמן 
שביהמ"ק הי' קיים לא היו נפעלים כי אם ע"י יחידי סגולה - "כהנים 

בעבודתם ולוים בדוכנם וישראל במעמדם"!

ט"ו תמוז ה'תשמ"ה

   בכל זמן ועת ב

מכך  הכהנים, קשה שבעתיים,  כחלק מעבודת  בקודש  עבודת האשה המשמשת   -
מובן איפוא גודל מעלתה וחשיבותה. 

התואר שבו הכתיר הקב"ה את עם ישראל בעת קבלת התורה הוא "ממלכת כהנים". 
תואר שבהשקפה ראשונית אינו מובן, הרי "כהן" פירושו "משרת" - תפקידו ושליחותו 
היהודי  נחשב  ביום  רגע  שבכל  לומר  יתכן  היאך  ה'",  לפני  לשרת  "לעמוד  בחיים 
ל"כהן". מילא, כשעובד את אלוקיו, בתפלתו בתורתו ובקיום מצוותיו, אז מתאים לו 

התואר "כהן". אבל כאשר הוא אוכל או ישן - במה מתבטא יחודו כ"כהן"?

ההסבר לכך, כאשר אכילתו ושינתו של היהודי ושאר ענייניו שאינם קדושה, חדורים 
ברגש אמיתי שכל קיום צרכי הגוף הם רק לשם שמים, להיות הגוף בריא וחזק, כדי 
שיוכל לקיים את תורת חיים שניתנה לנו מאלוקים חיים, אזי בכל רגע ורגע מהיום 
אף בשעת אכילתו ושינתו הוא נקרא בשם כהן ומשרת, כי כל צרכיו החומריים הם 

בבחינת עבודת ה'.

נשי ובנות 
ישראל
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 מובן מעצמו, שאין זו עבודה קלה כלל, להיות תמיד בבחינת "כהן"- להיות חדור בכל 
עת ובכל רגע ברעיון זה, שבכל מעשיו ובכל הוויתו הוא עובד את ה'! 

לב  תשומת  התורה(  )ע"פ  הדורשים  מסויימים  דברים  ישנם  כאשר  ובפרט 
והתייחסות רצינית כדי לבצעם בצורה הנכונה, כך שיש להקדיש להם את כל 
הלב ואת כל השכל ואת כל המרץ וכו' - הרי אז הדבר קשה שבעתיים. וככל 

שגדל הקושי בעבודה זו - כך היא מעלתה.

ואם הדבר קשה עבור האיש, קשה הוא פי כמה עבור אשה יהודיה...

על בת בישראל מוטלת כידוע האחריות העצומה )יחד עם הזכות העצומה( 
לנהל ולהחזיק את הבית היהודי, הדברים אמורים ביחס לאשה נשואה, וכן 
ביחס לאשה שאינה נשואה עדיין, ואפילו ילדות קטנות כי כל בנות ישראל 
תפקיד  הוא  מתכוננות  הן  אליו  אשר  שתפקידן  בנשמתן,  לפחות  יודעות, 

"עקרת הבית".

והרי כדי שהבית יהי "בית" אמיתי עם כל הכרוך בכך, צריך שיהיו בו "כלים 
נאים" )בלשון חז"ל( דהיינו רהיטים הנקיים מכל שמץ של אי-יהדות, ובית 
ללמוד  שיוכלו  כדי  בפשטות,  נקי  יהי'  שהוא  כזו  בדרך  להתנהל  חייב  זה 
בתורה, ולברך את ה', כמבואר בשולחן-ערוך, שלשם כך צריך שיהי' המקום 

"מקום נקי".

נקי כפשוטו, דבר  יהי'  יוצא איפוא, שעל האשה מוטלת האחריות שהבית 
הדורש מאמץ, ובעיקר - הדבר דורש שימת לב, איכפתיות, שהבית יהי' נקי.

ובפרט כאשר הקב"ה מברך את המשפחה בילדים, הרי כאשר הילדים הם 
בגילם המוקדם, תינוקות, יש צורך במאמץ מיוחד לשמור על נקיון הבית. 

כיוצא בזה מוטל על האשה התפקיד לדאוג על הזהירות בכשרות האכילה 
והשתי', ומשום כך היא חייבת להיות "שקועה" בענין זה, שהרי זהירות זו 
ומי  "הכשר",  ישנו  אם  ה"הכשר",  את  תמיד  לבדוק  מיוחד  מאמץ  דורשת 
נתן את ה"הכשר", ואם לא התערבו במאכל או משקה זה דברים לא כשרים 

לאחר מכן וכו'. 

וכן הדברים בנוגע לשליחות הקדושה שהטיל הקב"ה על כל אשה יהודי'. 
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שהיא "אם הבנים" שתחנך את בני' ובנותי' מרגע הלידה, אשר גם זה דורש 
שתהי' שקועה בחינוך "בכל לבבה ובכל נפשה", אשר חלק מחינוך זה הוא 
הפיזית  בריאותם  על  לבושיהם,  על  נקיונם,  על  לדאוג  פשוטים:  בדברים 
וכיו"ב, ולאחר מכן בא החינוך הרוחני, שגם הוא דורש שהאם תהי' שקועה 
תלויים  הללו  הדברים  כל  והרי  וכו',  עבורם  המתאים  הילדים  גן  במציאת 
המיוחדת,  והתנהגותו  אינדיבידואלי,  ילד  כל  של  בבריאותו  רבה  במידה 

ואופיו, ולכן יש להתייחס לכך בכל כובד הראש ובכל הרצינות הראוי'.

צורך  יש  ביותר,  הטובה  בצורה  האמורים  הדברים  כל  ביצוע  לשם  אשר 
כלל,  קשורים  שאינם  פשוטים,  דברים  גשמיים  בדברים  תעסוק  שהאשה 

לכאורה, עם עבודת ה'.

ולמרות זאת הכתיר הקב"ה את כל אחד ואחת שבעם ישראל בתואר "ממלכת 
השליחות  מוטלת  משראל  אשה  כל  שעל  זאת,  עם  שיחד  משום  כהנים", 
האמורה, ובכל הרצינות ובתכלית השלימות, הרי היא חייבת להיות חדורה 

במחשבה שעי"ז היא עובדת את ה'.

רוח  ואין  סגורים  החלונות  אם  ובודקת  בבית  מסתובבת  היא  כאשר  אפילו 
בבישול  היא מתעסקת  כאשר  וכן  הילד,  של  לבריאותו  ח"ו שתזיק  פרצים 
ובאפי', ודואגת שכל המאכלים יהיו מבושלים כראוי וכו', כך שיהיו לתועלת 

לילד האוכל אותם - הרי זוהי עבודת ה'!

זאת אומרת: בשעה שהיא עוסקת בכל הדברים הללו, הנראים כדברים של 
מה-בכך, דברים שאין להם ולא כלום עם עבודת ה', הרי בשעת מעשה עלי' 
היא  ולכן  הקב"ה,  ע"י  עלי'  שהוטל  מהחינוך  חלק  הוא  זה  שגם  לחשוב, 

חייבת להיות חדורה ברגש שזוהי גם עבודת ה'.

ולא רק "גם" עבודת ה', באופן של דבר "טפל", אלא זהו עיקר עבודת השם 
בית  כל  כי  ברעיון  חדורים  שיהיו  בישראל,  בתים  ולבנות  ולייסד  להקים   -
יהודי הוא משכן להקב"ה, כמו בית המקדש הכללי שהוא בית מקדש לכל 

עם ישראל. 

אשר אחריות זו, לדאוג שהבית יהי' מעין "בית מקדש", מוטלת בעיקר על 
עקרת הבית, כי היא עיקר הבית, ועלי' לדאוג שהבית יהי' "בית מקדש" יחד 
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עם כליו, רהיטיו וכל אשר בו, וכ"ש וק"ו בני הבית, ובטח הילדים שבבית, 
אותו  מחנכים  נולד  יהודי  ילד  כאשר  שמיד  בעובדה  ביטוי  לידי  בא  הדבר 
כבר מן הרגע הראשון בפסוק "שמע ישראל" ושאר ענינים ופסוקים, כמנהג 
ישראל לתלות על יד מיטת היולדת פסוקים שונים, המזכירים כבר אז לילד, 
למרות שזה עתה הוא נולד, וכן לאם, ליולדת, שהם משתייכים ל"ממלכת 

כהנים" משום שהם "גוי קדוש", עם המובדל בקדושתו מכל עמי הארץ.

כ"ג אייר - לנשי ובנות חב"ד, ה'תשמ"ב

   הדלקת המנורה בהיכל דווקא ב

הוראה נפלאה בנוגע לצניעות מלמדת אותנו המנורה המאירה בהיכל דווקא. "עשר 
קדושות  מההיכל  המדריגות שלמטה  וגם  וכו'(,  היכל  קדשים,  )קדשי  הן"  קדושות 
הן. ובאם ידליקו את המנורה באחד מהמקומות הקדושים לא יצאו ידי חובה. מכיון 

שביכולתה של המנורה להאיר במקום קדוש יותר אל לה להסתפק בפחות מכך.

אחד הענינים העיקריים בהנהגת נשי ישראל, שמשפיעה על הבנים והבנות, 
וכדאיתא בגמרא אודות  פנימה".  ענין הצניעות: "כל כבודה בת מלך  הוא 
הצניעות הנפלאה של קמחית )אמם של כהנים גדולים בזמן בית המקדש(, 
שקורות ביתה לא ראו מעולם שערות ראשה, ולכן זכתה לשבעה בנים כהנים 

גדולים. 

ואין לחשוב: האם מוכרחת אני להתנהג במדה גדולה כזו של צניעות בכדי 
שבני יהיו כהנים גדולים - מה איכפת לי שבני יהיו סתם כהנים? "כל ישראל 

קדושים הם"!" 

על כך מלמדת אותנו הדלקת המנורה, שהמנורה צריכה להאיר דוקא בהיכל, 
כשיש  לעניננו:  ובנוגע   - יותר  קדוש  במקום  להאיר  אפשרות  ישנה  שאם 
הוראה  גופא  זה  הרי  גדולים,  כהנים  שיהיו  בני'  את  לגדל  אפשרות  לאשה 
שזהו התפקיד שלה, ואם אינה ממלאת תפקיד זה, לא מילאה חובתה כלל, 

לא מילאה את רצון הבורא.

ידליק  הנרות", שאהרן  את  גו' בהעלותך  אהרן  אל  "דבר  יובן מ"ש:  עפ"ז 
את נרות המנורה, לכאורה אינו מובן: להדליק את המנורה יכול גם זר, מי 
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שאינו כהן: אפילו הטבת המנורה יכולה להיות ע"י כהן הדיוט, שאינו כהן 
דוקא,  גדול  הכהן  שאהרן,  משמע  שמזה  לאהרן,  הציווי  הי'  ולמה   - גדול 

צריך לעשות זאת?

... וזהו "דבר אל אהרן גו' בהעלותך את הנרות". הזכות והחוב של כל אחד 
מישראל - להדליק ולהאיר את ה"נר הוי'" שבו ובהזולת בכחו של אהרן כהן 
גדול ולפי אופנו, עד שכל מהותו תהי' רק תורה. וחוב זה הוא על כל יחיד 

מישראל - שהדלקה כשרה בזר. 

ובמיוחד נצטוו על זה נשי ישראל, שבהן תלוי החינוך של בניהם ובנותיהם. 
ועליהם לדעת, שהנהגתן צריכה להיות באופן כזה ועד כדי כך שיוכלו לגדל 

את ילדיהם שיהיו כהנים גדולים. 

עוד אמרו רז"ל אודות כהן גדול: "גדלהו". והיינו, שע"י ההנהגה האמורה 
מתבטלים כל המניעות והעיכובים בחיי הבנים והבנות - שמתברכים בבני 

חיי ומזוני רויחי כפשוטו ממש.

יום ב' דחג השבועות, ה'תשי"ז



מה מבין הכהן בנגעים? ◆ חידושה של 
התורה בטומאת מצורע מהווה מוסר 

השכל בחריצת דין על יהודי שני ◆ 
"אוהבן של ישראל" יוצא מגדרו על 

מנת לסנגר על עם ישראל ◆ התבדלות 
מהעולם עלולה להביא ל"גבורות 

דקדושה" תפקידו של הכהן למתק 
גבורות בחסדים ◆ אוהב את הבריות – 

דאגה לגשמיותו של כל יהודי באשר הוא

החסד,  איש  הוא  כהן 
)האור  אור  בחינת  שהוא 
נברא ביום הראשון, שהוא 
החסד(,  ספירת  כנגד 
והוא מזרע ‘אהרן' אותיות 
‘נראה', לכן כהן ש"מראיו 
חסד  של  ההפך  חשוכין", 
לעבודת  ראוי  אינו  ואור, 
הכהונה. 

)תורת לוי יצחק עמ' רמט(

"

כהן איש

החסד

"
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   והובא אל הכהן ב

בעבר, אדם שמצא, חלילה, נגע צרעת בעור בשרו, היה עליו לפנות לחכם מומחה 
הבקי בכל הנגעים ובשמותיהן על-מנת לבודקו, האם טמא או טהור. לאחר שהחכם 
היה מאבחן את הנגע, ומעריך שהנגע טמא, עדיין אין ביכולתו לפסוק ש"טמא הוא", 
אלא שולחו לכהן. בראות הכהן את הנגע - ואמר לו הכהן כי הוא טמא ב"טומאת 

צרעת", הרי הוא "מצורע".

גם ההיטהרות מהצרעת הייתה בתהליך דומה. בתחילה ניגש לחכם המומחה, לקבוע 
כי הוא נרפא מהנגע, ועדיין הוא נשאר בטומאתו עד שיאמר לו הכהן "טהור אתה".

הדבר אמור אף אם הכהן אינו מבין בטומאת נגעים כלל, ואפילו היה הכהן "קטן או 
שוטה", וכל קביעתו נשענת על דברי החכם - כתב הרמב"ם בהלכות צרעת: "החכם 

אומר לו והוא מחליט - או פוטר או סוגר".

במה  רבתי:  תמיהה  מעוררת  המצורע,  של  וטומאתו  טהרתו  אודות  בכהן,  התלות 
והטהרה  ש"הטומאה  חידוש  כזה  כדי  ועד  הטומאות,  מכל  צרעת  טומאת  נשתנתה 
תלויה בכהן"? ובכלל איזה תוקף יש לאמירתו אם הכהן רק "סומך על דברי החכם", 

ומה נוגעת היא כ"כ?

אחרות.  בטומאות  קיימת  שאינה  מאוד  חמורה  המצורע  של  טומאתו  הרבי:  מבאר 
עונשו הוא בכך שנאסר עליו לשהות בין יהודים "בדד ישב, מחוץ למחנה מושבו". 
עליו לשבת בבדידות מוחלטת, אף לא בחברת טמאים אחרים. כן גם בתוכנה הרוחני, 
שייכות  מכל  נשלח  ר"ל  וכאילו  הקדושה,  ממחנה  היהודי  יוצא  הצרעת,  נגע  ע"י 

ל"ישראל גוי קדוש".

היחיד שביכולתו לפסוק על יהודי דין שכזה, הוא רק הכהן - איש החסד. הוא מצווה 
ל"ברך את עמו ישראל באהבה" )ובאם נחסר ח"ו מהכהן עניין זה, הוא בסכנה(, ומרוב 
ינוח ולא ישקוט עד שיעשה כל שביכולתו לחקור  גודל אהבתו ליהודי השני - לא 

ולדרוש אצל החכם בכדי להציל את היהודי מעונש חמור זה.

ניתנת  ולכן  הדין.  את  יפסוק  החכם,  את  וידרוש  ויחקור  הכהן  שיתייגע  לאחר  רק 
היכולת רק בידי הכהן - איש החסד, להחליט ולומר "טמא", שאז וודאי הפסק דין הוא 

אמיתי ע"פ התורה.
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   אהבת ישראל אמיתית ב

ההוראה הנלמדת מכאן - ברורה:

בשעה שרואים דבר לא טוב ר"ל אצל יהודי שני, עד שרואים שהגיע לשפלות נוראית 
- ש"הוציא עצמו מן הכלל" - הוא ח"ו לא ראוי להיות בתוך מחנה ישראל - אומרת 
ע"כ התורה: אפילו אדם חכם גדול ובקי בכל התורה כולה, ולפי שיקול דעתו בחכמת 
לבדוק  החכם  על  בתחילה  מושבו".  למחנה  "מחוץ  השני  לפסק  ראוי  הוא  התורה 
עצמו, האם זה נובע מ"איש החסד" שבו, ומ"אהבת ישראל". ובאם חסר לו ח"ו באהבת 
ישראל אמיתית, אין ביכולתו לפסוק על היהודי השני, שיקול הדעת שלו אינו נקי - 

ע"פ תורה, אלא ממדות בלתי מבוררות!   

הנגע עצמו אינו טמא, אלא רק ע"י פסיקת הכהן. ממילא, כאשר א' שאינו כהן - איש 
החסד, פוסק על יהודי שני "מחוץ למחנה מושבו", הוא אומר שקר על חבירו! ואזי 
הוא "מצורע" - בנוטריקון: מוציא שם רע. ותקנתו - "בדד ישב מחוץ לחנה מושבו", 
וכשיתרפא  עצמו.  להבדיל  עליו  השני,  על  טובה  לא  בעין  מלהסתכל  שיפסיק  עד 

מנגעו - "שב ורפא לו".

)לקוטי שיחות כז עמ' 88 ואילך( 

   הס קטגור ב

שיחה זו נאמרה בהקשר לטענתו של יהודי א' אודות ענין הגלות, בטוענו שהסיבה 
אלא  שלו,  לחטאיו  התכוון  שאינו  כמובן  מארצינו",  גלינו  חטאינו  "מפני  היא  לכך 

לחטאי יהודי שני. 

"אוהבן של ישראל" לא יכל לעמוד מנגד, לראות את המקטרג נעמד ובהבל פיו מדבר 
סרה על עם ישראל. הס קטגור ומיד תפס מקומו סניגור - "דורש טוב לעמו", החש 

למצוקתם של ישראל, להיות להם לפה - "דבר לדור", ו"יהי ה' למשען לו"... 

לפנינו מובא קטע מתוך ההתוועדות - ש"פ תולדות, מבה"ח וער"ח כסלו תשמ"ה:

נוגע לשיעור היומי ברמב"ם - הנה בפרק האמצעי מג' הפרקים דשיעור היומי 
כותב הרמב"ם: "אע"פ שהכל כשרים לראות נגעים, הטומאה והטהרה תלוי' 
אמור טמא,  לו  ואומר  רואהו  לראות, החכם  יודע  כהן שאינו  כיצד,  בכהן. 
יכול לטמא  - אינו  כו'". אבל החכם עצמו  והכהן אומר טמא, אמור טהור 

ללא אמירת הכהן.
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ומכאן יש ללמוד הוראה נפלאה בתורת המוסר: 

כאשר מישהו מסתכל על יהודי ורואה שיש בו ענין בלתי רצוי, נגע צרעת, 
שבגללו צריך לצאת אל מחוץ למחנה - הנה גם אם הוא חכם גדול ביותר, 
מפורשים  שסימניו  נגע  אודות  מדובר  כאשר  ]ובפרט  הסנהדרין  מחברי  א' 
בתורה, כך שאין צורך להיות חכם גדול דוקא[, אין ביכלתו לטמא ח"ו יהודי 

זה ולפסוק שמקומו "מחוץ למחנה" ח"ו!

כהן.  ע"י  אלא  אינה  לטהרה, שגם הטהרה  בנוגע  גם  הוא  זה  דין  לכאורה, 
אבל: יהודי מטבע בריאתו - טהור הוא, ולא עוד אלא שעל כאו"א מישראל 
נאמר "בני בכורי ישראל", ולכן, לא צריכים לחפש מישהו שיאמר שטהור 
הוא! ולא עוד אלא כאשר בא מישהו וטוען שיהודי פלוני אינו טהור, מכיון 
משנה  זה  אין   - הטהרה  היפך  על  מורים  אלו  שסימנים  אומרת  שהתורה 

מאומה את מצבו של היהודי!

- אומרים  יהודי שני שמקומו מחוץ למחנה  על  ולכן, כאשר מישהו אומר 
לו: מי שמך בכלל לקבוע ולשפוט אודות מצבו של יהודי פלוני?! - קשוט 

עצמך תחילה!

יהודי  אותו  נענה   - הגלות  ענין  אודות  מדברים  כאשר  מבהיל:  הכי  ודבר 
ואומר: אה!... מהו הפלא שיהודים נמצאים בגלות - "מפני חטאינו גלינו 

מארצנו"!... מי שמך לשפוט את ישראל?!...

ואדרבה: עצם העובדה שהוא מכריז שמקומו של יהודי פלוני מחוץ למחנה 
)וכיו"ב( - מהוה הוכחה אודות מעמדו ומצבו הוא!...

מהענין  כתוצאה  הוא  הנגעים  שכללות  חז"ל  בדברי  המבואר  ע"פ  ובפרט 
ד"מוציא שם רע" - "מצורע" מלשון "מוציא שם רע" או כתוצאה מהענין 

ד"לשון הרע": 

כאשר אומרים על יהודי דבר בלתי רצוי - הרי בין אם הדבר הוא שקר. ובין 
אם הדבר הוא אמת ]שזהו החילוק שבין מוציא שם רע למספר לשון הרע - 
שמוציא שם רע אומר דבר שקר, ומספר לשון הרע אומר את האמת[, אסור 
לומר דבר זה, מפני האיסור דהוצאת שם רע או מפני האיסור דלשון הרע, ומי 

שמדבר דברים כאלו - סופו שמקבל נגע כו'. 

ועפ"ז: כאשר מישהו נעמד לומר על יהודי מסויים שמקומו מחוץ למחנה 
בו  אשר  "הצרוע  שכן  זה,  ומצב  במעמד  יהי'  בעצמו  שהוא  הוא  גורם   -
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הנגע )מפני שהוציא שם רע או דיבר לשון הרע( . . בדד ישב מחוץ למחנה 
מושבו"...

יכול הוא להניח ארבע זוגות תפילין וללבוש "זיידענע זופיצע"... "א גאנצער 
ישראל  את  לדון  שתפקידו  מחליט  כאשר  אעפ"כ  אבל  יא-טיבע-דאם", 
לבדוק  צריכים   - וכיו"ב  למחנה  מחוץ  פלוני  יהודי  של  שמקומו  ולהכריז 

ולראות מה נעשה עמו!...

ביכלתו  אין  גדול  חכם  שאפילו  הרמב"ם  כשיטת  ומתנהג  אוחז  הי'  אילו 
רואים  גם עמו כשיטת הרמב"ם: אבל כאשר  היו מתנהגים   - יהודי  לטמא 
שביחס ליהודי שני פוסק הוא שמקומו באופן כך וכך - הרי לכל לראש פסק 

את הדין בנוגע לעצמו!... 

- העצה  יכול לחדול מדיבורים כאלו  ואם הוא נמצא במעמד ומצב שאינו 
לזה: "בדד ישב" תסתגר בד' אמותיך ושב ללמוד תורה, ותפסיק להסתובב 

בין יהודים ולבלבל את מוחם בדברי הבל!

ואין להאריך בגנותן של ישראל - אפילו בגנותן של אלו שכל חיותם היא 
כאשר יכולים לומר על יהודי פלוני שמקומו "מחוץ למחנה"!

יש לזכור איפוא, שהיחס ליהודי צריך להיות באופן של אהבה וחיבה וכדרכו 
של הבעש"ט, שלכל לראש הי' עוזר ומסייע ליהודים בענינים גשמיים עניני 
פרנסה וכיו"ב, ואח"כ הי' מדבר עמהם ומעוררם אודות עניני יהדות, תורה 

ומצוותי'.

ומה שטוען שאינו אוחז משיטתו של הבעש"ט - מי שואל אותך בכלל אם 
אתה כן אוחז או לא אוחז, מי אתה בכלל?!... ובפרט שהוא בעצמו יודע את 

גודל השטות שבטענה זו!

זאת ועוד: הנהגה זו אינה חידוש של הבעש"ט - שהרי כן היתה גם הנהגתו 
של אברהם אבינו:

כאשר הגיעו ערביים שמשתחווים לאבק שע"ג רגליהם - רץ אברהם להכניסם 
לביתו, ולתת להם מכל טוב, ומיהר לגייס את כל בני ביתו - לא כדי לדבר 
נגד אדמו"ר הזקן... הפקירות שלא היתה לעולמים... אלא כדי לעשות עוגות 
- "לושי ועשי עוגות" - עבור האורחים, ולא רק עוגה אחת, אלא "עוגות" 
לשון רבים! או כדי להכין ג' פרים כדי להאכילן ג' לשונות בחרדל - מאכל 

הכי טוב וטעים!
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רגליהם,  שע"ג  לאבק  שמשתחווים  לערביים  בנוגע  אמורים  הדברים  ואם 
אופן  וק"ו באיזה  הרי מובן במכש"כ  גופא,  נמוכה בע"ז  הכי  דרגא  שזוהי 

צריכים להתייחס ליהודי!...

ולכן מצינו שאברהם אבינו התעסק אפילו עם עשו - לחנכו ולקרבו למצוות 
)כמוזכר לעיל מדברי הזהר(, וכל זה - אפילו בנוגע לעשו שהי' ישראל מומר. 
ועאכו"כ בנוגע ליהודים שהם בבחינת תינוקות שנישבו, ואפילו אלו שאינם 
במצב זה - הרי פסק הרמב"ם ש"יצרו הוא שתקפו". היינו, שזהו בגדר של 

אונס, והרי "אונס רחמנא פטרי'"!

ונחזור לעניננו - שאפילו חכם הכי גדול אינו יכול לקבוע שמקומו של יהודי 
הוא מחוץ למחנה ח"ו, ענין זה ניתן לקביעתו של כהן, שענינו - איש החסד. 
כלומר, יהודי שיש לו אהבת ישראל, ויהודי שמברך את בנ"י מתוך אהבה, 
כפס"ד השו"ע בנוגע ל"ברכת כהנים": "כהן השונא את הציבור . . סכנה היא 
לכהן אם ישא כפיו . . ועל זה תיקנו בברכה לברך את עמו ישראל באהבה" 

כמבואר בארוכה בזהר וגודל ההבהלה שבדבר.

   מיתוק גבורות בחסדים ב

הנעשה  מכל  מנותק  העולם,  מעניני  מובדל  הוא  לוי,  כשבט  עבודתו  העובד  יהודי 
סביבו, וכל ענינו לעמוד לפני ה' לשרתו - הרי בראותו שיש ענין בלתי רצוי וכו' עלול 

הוא להגיב באופן של גבורות... 

על זה באה הוראת התורה "ושמו אותם איש איש על עבודתו ואל משאו", היינו, שאהרן 
ובניו )הכהנים( הם ישימו את הלוים על עבודתם, שזהו הענין דמיתוק הגבורות דלוים 

ע"י החסדים דכהנים. 

והענין בזה: 

לא מיבעי שכאשר יוצא לרחוב לפעול על יהודי בעניני התורה ומצוותי', אזי 
גישתו ליהודי זה צריכה להיות באופן של חסדים, אלא אפילו כאשר נמצא 
עם  ביחד  בביהמ"ק(,  הלוים  עבודת  )בדוגמת  ובית-המדרש  בבית-הכנסת 
יהודים שעוסקים בלימוד התורה וקיום מצוותי' )ולא שצריכים עתה להתחיל 
לפעול עליהם לקיים תומ"צ(, ורואה שישנם כאלו שמדברים באמצע התפלה 
וקריאת התורה, שאז מתעורר אצלו בחי' גבורות דקדושה כו' - אזי אומרים 
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לו, שלכל לראש עליו לדבר עם כהן, "איש החסד", ולברר אצלו באיזה אופן 
ע"י  )דלוים(  הגבורות  דמיתוק  הענין  כללות  שזהו  כו',  עמהם  לדבר  צריך 

החסדים )דכהנים(.

זו בלבד שאין הלוי יכול לסמוך על עצמו, מכיון שאדם קרוב  כלומר: לא 
אצל עצמו כו' - כי מטעם זה יכול לברר אצל לוי אחר, אלא עיקר ההדגשה 
היא, שהכהנים ישימו את הלוים על עבודתם, היינו, שצריך לברר ענין זה 
בנ"י הם  לזה שכל  נוסף  היותו "איש החסד", שהרי  דוקא, מפני  אצל כהן 
שהוא  בכהן,  מיוחד  עילוי  ישנו  חסדים,  וגומלי  רחמנים  ביישנים  בטבעם 
החיצונים  יניקת  תהי'  שלא  הזהירות  נפעלת  ידו  על  ולכן,  החסד",  "איש 

מבחי' הגבורות, מכיון שיהי' מיתוק הגבורות בחסדים.

ש"פ במדבר, ב' סיון ה'תשמ"ג

   אוהב את הבריות - מגדל אור ב

עבור  ובעיקר  גם  אלא  הרוחנים,  צרכיו  עבור  רק  לא  לזולתו  דאגה  מיהודי  נדרשת 
צרכיו הגשמיים, ועד שלכל לראש נזקק לעזרתו בענייניו הגשמיים ורק לאחר-מכן 

יש לדאוג לצרכיו הרוחניים. 

שנה  אלפי  לפני  הכהן  אהרן  של  להנהגתו  מה  לשאלה  מקום  שאין  מובן, 
נצחית  הוראה  מהוה  התורה  סיפור  שהרי   - תשד"מ?!  בשנת  אלינו  בנוגע 

לכאו"א מישראל עד סוף כל הדורות. 

ובעניננו - הוראת התורה אודות הנהגתו של אהרן הכהן מהוה "מגדל-אור" 
ואחדות  ישראל  דאהבת  ההנהגה  לכללות  בנוגע  מישראל,  כאו"א  עבור 

ישראל, "אוהב את הבריות ומקרבן לתורה": 

כאשר שומעים אודות מציאותו של יהודי הנמצא בקצוי תבל - הוא לא יודע 
יודע  ואינו מכירו כלל(. אבל הוא  כו' )מעולם לא ראהו  יש בו מעלות  אם 
ולהראות  לגלות  עליו   - בעלמא"(  )"בריות  הקב"ה  ע"י  נברא  זה  שיהודי 
את חיבתו ליהודי זה )"אוהב את הבריות"(. ולעשות את כל התלוי בו כדי 

שיהודי זה יקבל את כל צרכיו. 
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ולכל לראש -  צרכיו הגשמיים. אכילה ושתי', לבוש, גג לראשו, וכיו"ב, ולא 
להסתפק בדברים גשמיים בלבד אלא לאח"ז יש לדאוג גם לצרכיו הרוחניים, 
עניני יהדות, תורה ומצוותי', שעי"ז מתגלה פנימיות נשמתו - שזהו הדבר 
- לאחרי שמגלה את  - כאמור  זה  וכל  ויקר ששייך אצל אדם!  הכי חשוב 
המשנה  בסדר  וכמודגש  הגשמיים,  עניניו  עבור  הדאגה  ע"י  אליו  אהבתו 

"אוהב את הבריות )ואח"כ( ומקרבן לתורה". 

ולדוגמא: להשתדל שכל ילד יהודי יקבל חינוך יהודי אמיתי - חינוך הכשר. 
עד לחינוך על טהרת הקודש: להשתדל שהיהודים הנמצאים ב"בתי רופאים" 
יקבלו מאכלים כשרים. וידברו עמהם בתוכן וברוח של יהדות - שענין זה 
מסייע לרפואת הגוף כפשוטה, כפי שרואים במוחש )וגם הרופאים מכירים 
המתאים  יחס  מקבל  הרופאים"  ב"בית  הנמצא  יהודי  שכאשר  זו(  בעובדה 
לרוח היהדות - הרי זה פועל לטובה על מצב-רוחו, וכתוצאה מכך - מחלים 

ממחלתו במהירות יתירה.

ליל ה' דחג הסוכות ה'תשמ"ד



בבית האמיתי - בית המקדש - לא 
מתאים שיהיה קמט בבגדי הכהן 

הגדול משא"כ בנסיעה בדרך ◆ נצחונם 
של בגדי כהונה כנגד בית המקדש 

המזוייף והקמתו של האמיתי מלמדת 
על כחם ◆ עת לעשות לה' הפרו תורתך ◆ 
הפצת היהדות על ידי טנקים - עבודה 

ב"רעש" ◆ צלצולם של הפעמונים ב"בואו 
אל הקודש" מהווה הוראה על אופן 
עבודת ה', בשיא ה"שטורעם" ◆ כנגד 

"קול המונה של רומי"

)סוטה  ממארז"ל  להעיר 
משה  ידי  שמעשה  ט.( 
כהונה,  בגדי  )כולל 
והחושן(  האפוד  ובנדו"ד, 
גם  שקיימים  נצחיים,  הם 
בהלימוד  גם  ולכן,  עתה, 
תוקף  מודגש  וההוראה 
הנצחיות - נוסף לכך שכל 
)תניא  נצחית  היא  התורה 
רפי"ז( 

)תורת מנחם - מנחם ציון עמ' 303(

"

בגדי

כהונה

"
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גוונים  משלל  ארוגים  הגדול,  הכהן  בגדי  היו  מחשבת  מלאכת 
מדויק  היה  פרט  כל  ותפארה.  כבוד  של  מראה  המשווים 
בתכלית, מתאים לציוויו של הקב"ה את משה - "ועשית בגדי 
)תצוה כח ב( כשלאחר  ולתפארת"  קודש לאהרן אחיך לכבוד 

מכן מפרטת התורה - כיצד צריכים להראות הבגדים. 

ה',  "בבואו אל הקודש לפני  נתחייב הכהן הגדול ללבוש  את הבגדים 
ובצאתו". או-אז מובטח לו ש"ולא ימות" - ומפרש רש"י )שם(: מכלל 
לאו אתה שומע הן, הרי שאם יכנס מחוסר אחד מבגדים הללו, חייב 

מיתה בידי שמים.

  ההבדל בין נסיעה לישיבתו בבית ב

"לכבוד  הכהונה שנעשו  בבגדי  וכמו  פרט,  כל  נגע  המקדש  בבית   - האמיתי  בבית 
ולתפארת", הרי צריכים להיות בהידור גדול. אבל בזמן הגלות שזה רק נסיעה אפשר 
כמו  גביר  שאיננו  כך  על  להתאונן  צריך  אין  ובמילא  הבגד,  על  קמט  גם  להסתדר 

‘'ראקעפעלער"...

- עליו לדעת שזמן  ומזוני  וכמו כן כאשר איש ישראל מתאונן על בני חיי 
הגלות אינו אלא כמו זמן "נסיעה", ובמילא אין צריך להתאונן על כך שאיננו 
ישנו  אדמו"ר ש"אצלם  מו"ח  כ"ק  כפתגם  כי,  "ראקעפעלער"...  כמו  גביר 
יותר  אין  אינו-יהודי  עולמות". אצל  ישנם שני  אצלנו  עולם אחד, אבל  רק 
- "אם לא עכשיו אימתי" אבל  ובמילא  ולכן עוה"ז הוא "ביתו",  מעוה"ז, 
ואינו  "נסיעה"  אלא  אינו  הזה  ועולם  עולמות,  שני  ישנם  ישראל  בני  אצל 

ה"בית" שלנו, וצריך להיות "עולמך - עולם הבא - תראה בחייך".

בבית המקדש - הבית האמיתי - נוגע אמנם כל פרט, וכמו בגדי כהונה שהיו 
צריכים להיות "לכבוד ולתפארת", ובודאי לא מתאים שיהי' איזה "קמט" 
בבגדי כהן גדול, שכן, כהן גדול בבית המקדש צריך להיות באופן ש"נשמע 
בזמן  עכשיו  אבל  שיין"(;  קלינגען  דארף  )"אלץ  הקודש"  אל  בבואו  קולו 
הגלות - אין זה נוגע )"עס מאכט ניט אויס"(, ואין בכך משום פחיתות הכבוד, 
- שיהי' הענין  "נסיעה". צריכים רק את ה"טשעק-בוק"  זו אלא  אין  שהרי 

בגדי    
כהונה
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ימלא לא רק מה שרוצים באופן של חפץ  יעשה", שהקב"ה  יראיו  ד"רצון 
שזהו פנימיות הרצון, אלא גם בחיצוניות הרצון  - בבני חיי ומזוני רויחי.

ש"פ תבוא, ח"י אלול, ה'תשי"ג   

   הבגדים כנגד בית מקדש מזויף ב 

בימי ממלכתו של אלכסנדר מוקדון שהיה מושל על ארצות רבות, ביניהם על ארץ 
ישראל, העמידו כותיים בית מקדש מזוייף משלהם בהר גריזים, תאוותם לא באה על 
סיפוקה עד שרצו להחריב גם את בית המקדש האמיתי. שלחו הם שליחים לבקש 

מאת המלך להחריב את בית אלוקינו, ונתן להם רשות.

לשמעון  והודיעו  באו  נבוכה.  וציון  לירושלים,  במהירות  הגיע  המבהילה  השמועה 
בראות  מוקדון.  באלכסנדר  לפגוש  דרכו  את  ועשה  כהונה  בגדי  לבש  מיד  הצדיק, 

המלך את שמעון הצדיק, ירד ממרכבתו והשתחווה לפניו.   

וכך מתארת הגמרא את פגישתם: "אמרו לו, מלך גדול כמותך ישתחוה ליהודי זה? 
אמר להם, דמות דיוקנו של זה מנצחת לפני בבית מלחמתי. אמר להם, למה באתם, 
אמרו, אפשר בית שמתפללים בו עליך ועל מלכותך שלא תחרב, יתעוך עובדי כוכבים 
להחריבו? אמר להם: מי הללו, אמרו לו כותיים הללו . . אמר להם: הרי הם מסורין 
בידכם . . כיון שהגיעו להר גריזים חרשוהו . . כדרך שבקשו לעשות לבית אלקינו. 

ואותו היום עשאוהו יו"ט".

וההוראה מזה בנוגע לפועל בעבודתינו: 

ענינם של בגדי כהונה הוא - תורת החסידות, שהיא פנימיות התורה, שהרי 
הקב"ה כהן הוא, כמארז"ל "אלקיכם כהן הוא", ובגדי כהונה הם הלבושים 
לבושו  שהיא  בפרט,  התורה  ופנימיות  בכלל,  התורה  שזוהי  הקב"ה,  של 

וכתרו של המלך. 

והעבודה שלנו היא - ללבוש בגדי כהונה, ולא רק כאשר נמצאים בביהמ"ק 
ובירושלים, אלא גם לילך לאלכסנדר מוקדון עם בגדי כהונה... והיינו, שאין 
לשמור את המעיינות דתורת החסידות עבור יחידי סגולה בלבד, אלא צריך 
להיות "יפוצו מעינותיך חוצה", ודוקא עי"ז מחריבים את ביהמ"ק המזוייף. 
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   עת לעשות לה' ב

הגמרא שואלת: כיצד הי' שמעון הצדיק יכול לילך אלכסנדר מוקדון לבוש 
בבגדי כהונה, הרי "היוצא בהן למדינה אסור"? - וא' התירוצים בגמרא הוא 
"עת לעשות לה' הפרו תורתך", היינו, שזה גופא הוא דין בתורה, ש"כשבא 

עת לעשות דבר לשמו של מקום, מותר להפר בו תורה". 

וכן הוא בענין הפצת המעיינות חוצה: 

יחידי  עבור  להיות  צריכה  התורה  פנימיות  היתה  שלפנ"ז  שבדורות  אע"פ 
סגולה בלבד, ואסור הי' להפיצה חוצה - הנה סדר זה הי' יכול להיות כאשר 
הכל הי' כתיקונו. אבל כאשר "עת לעשות לה" - אזי צריכים ללבוש בגדי 

כהונה ולילך עמהם "חוצה", בכדי לבטל את כל ההעלמות וההסתרים. 

וצוה המלך לשחוק את  לבן המלך שחלה,  הזקן,  רבינו  וכידוע המשל של 
טפה  תיכנס  שמא  המלך,  בן  של  בפיו  וליחן  המלך,  שבכתר  היקרה  האבן 
אחת! והרי מובן בפשיטות שבדרך כלל אין נתינת מקום לשחוק את האבן 
בהעלם  נמצא  המלך  של  שבנו  ומצב  במעמד  אבל  המלך,  שבכתר  היקרה 

והסתר גדול, אזי הכל כדאי כדי לבטל את ההעלם וההסתר.

ש"פ וארא, כ"ב טבת, מבה"ח שבט, ה'תשי"ז

◆ ◆ ◆

   ונשמע קולו ב

כחלק מהבגדים אותם נצטווה ללבוש היה המעיל, על שוליו נתפרו פעמונים ורימונים. 
תפקידם של פעמונים ורימונים אלו הייתה - כפי שמפרטת התורה - "ונשמע קולו 

בבואו אל הקודש".

   בשיא ה"שטורעם" ב

בשנת תשל"ד החל הפצת התורה והיהדות על-ידי "טנקים". רכבים גדולים עטורים 
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בכרזות יהודיות ססגוניות, עשו את דרכם ל"רחובה של עיר". שם מציעים לאנשים 
להכנס לתוך ה"טנק" ולהזדכות בהנחת תפילין וכיוצא בזה. פעמים רבות היה הרבי 

מביט על ה"טנקים", ומעודד את ה"טנקיסטים" ביציאתם לדרכם מחצר 770. 

הגדול  הכהן  של  מעבודתו  הרבי  לומד  תשל"ה,  תצווה  פרשת  שבת  בהתוועדות 
שהייתה דווקא ב"רעש" - בקול ובצלצול פעמונים, על מעלתה של עבודה ברוח זו.

השיחה הוגהה לאחר מכן ע"י הרבי, ונדפסה בלקוטי שיחות כרך טז עמ' 341.

   "ברעש" או "בקול דממה דקה" ב

שני דרכים לעבודת ה': ישנה עבודה ב"קול דממה דקה" - "לא ברעש ה'", המסמלת 
התבטלות לה', העובד להיותו שרוי בהתבטלות מוחלטת אינו מתפעל. ויש עבודה 
באופן של "ונשמע קולו", מצד היות העובד "יש" ומציאות נפרדת מאלוקות, הרי אז 

הוא מתעורר בקול רעש גדול כדי לברוח ממצבו.

]מסופר, שכאשר שאלו את הבעל שם טוב על כך שהחסידים נוהגים להתנועע וכו' 
בעת תפילתם, הוא ענה, שזה כאדם הטובע בים ועושה תנועות שונות כדי להנצל 

וצועק בכל כוחותיו כדי שיצילוהו, ובודאי אין אף אחד לועג לתנועותיו ולזעקותיו[.

בהשקפה ראשונית, נראה כי העבודה ב"רעש" פחותה מן העבודה שב"קול דממה 
העבודה  על-פני  שברעש  בעבודה  יתרון  שיש  מתגלה  מעמיק  במבט  אך  דקה". 

שהתבטלות:

העבודה ב"קול דממה דקה" היא מוגבלת. אמנם, העובד שרוי בהתבטלות, אבל זאת 
באופן של "אור וכלי", בישוב הדעת. ואילו העבודה של "ונשמע קולו" הרי הרעש 
הגדול עצמו הוא הוכחה, שהעובד יצא ממגבלותיו, מגבלות ה"כלים". אין הוא יכול 

להגביל ולצמצם את התפעלותו, ולפיכך היא מתבטאת בצעקה וקול.

   הפעמונים שבשולי המעיל ב

מכל האמור לעיל נובעת הוראה מיוחדת לדורנו זה - דרא העקבתא דמשיחא: 
יש הטוענים, אמנם מפני המצב של דורנו מוכרחים להתעסק בהרבצת התורה 
והפצת היהדות, ואי אפשר להסתפק בישיבה בד' האמות האישיות, ואפילו ד' 
אמות של תורה, ולחכות עד שיבואו לבקש ולהתחנן שיפיץ את תורתו, אלא 
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ל"בעלי  ולהפכם  ה"נידחים",  היהודים  את  ולמצוא  "החוצה"  לצאת  צריך 
תשובה". 

אבל מדוע יש לעשות עבודה זו בקול רעש גדול? מדוע נחוץ לצאת לרחוב 
ולזעוק שם בקול רם, שיהודים יניחו תפילין, יקבעו מזוזות בפתחי בתיהם, 
יתנו צדקה וכדומה - התנהגות שלא נעשתה בסערה כזאת בדורות הקודמים?! 

שאנו  רואים  סוטה  מסכת  שבסוף  הסימנים  כל  לפי  היא:  לכך  התשובה 
נמצאים בדרא דעקבתא דמשיחא - בדרגה הנמוכה ביותר - "שולי המעיל". 
צריך איפוא לדעת, שבשולי המעיל צריכים להיות ה"פעמונים" - שהכניסה 
כנפי השכינה, מתבצעת  אל תחת  הקודש",  "אל  הזה  הסוג  מן  יהודים  של 
באופן של "נשמע קולו". ואדרבא: דוקא ה"רעש" של עבודת התשובה הוא 

שיא ההתעלות, כדלעיל.

   במינה ודוגמתה ב

טעם נוסף למעלת השמעת הקול בדורנו זה, מבאר הרבי:

כאשר רואים שאצל "עוברי רצונו" נשמע "קול המונה של רומי" - כל עניני 
הטומאה אינם נעשים בחדרי חדרים, אלא בפרסום וברעש גדול ביותר -

 .  . ודוגמתה  - "במינה  הרי הדרך לבטל את הסערה של סטרא אחרא היא 

מתכונות הטנק הוא אשר רכב זה העשוי לעבור בדרכים בלתי עבירות, 
לדאבוננו,  לצד השני של המיתרס.  ואשר מעביר את האנשים בהקרב 
נפערו פערים עמוקים ב"דרך" אל עם ישראל, וכמעט שאי אפשר לעבור 
בה. כדי לגשר על פערים אלו ולהגיע "מעבר למיתרס" להביא את דברי 
ה' ומצוותיו לכל יהודי ויהודי, יש צורך ב"טנק" הנוסע ועובר בדרכים 

"בלתי עבירות".

שיחת י"ב התמוז תשל"ד
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מיניה וביה אבא לשדי ביה נרגא" )מן היער עצמו נלקח העץ לידית הגרזן 
נעשית  רצונו"  "עושי  עבודת  ידי שגם  על  כלומר,   - היער(  את  לכרות  כדי 

באופן של "ונשמע קולו" דוקא במקום שנשמע "קול המונה של רומי".

וכמה"  כמה  אחת  על  רצונו  לעושי  כך  רצונו  לעוברי  "מה  לידי  יביא  וזה 
שאצל ישראל יתקיים "יושבין בטח והשקט" על אדמתם, ודוקא באמצעות 
"יתקע בשופר גדול", באמצעות "קול מבשר מבשר ואומר" - מבשר הגאולה 

בקרוב ממש.





שתי נרות הם: "נר ה' נשמת אדם" ו"נר 
מצוה ותורה אור" מעבודתו העיקרית 
של כל איש ישראל להדליק את נשמתו 
שלו ושל חבירו באור התורה והמצוות 
◆ הסתכלות מעמיקה בפרטי הדלקת 
המנורה בבית המקדש מגלה הוראות 
נפלאות בהדלקת הנר של כל יהודי ◆ 

ו"עשו לי מקדש ושכנתי בתוכם

ותמימים  בכלל,  חסידים 
תבעו  שמהם  בפרט, 
הרביים ביחוד להיות "נרות 
לילך  צריכים  להאיר", 
"נר  הנרות,  את  ולהדליק 
הוי' נשמת אדם", של אותם 
אין  שלעת-עתה  יהודים 
הנר דולק ואינן מאיר בהם 

)משיחת כ"ד טבת תשי"ב(

""
בהעלותך

את

הנרות
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בכל יום היה ניצב הכהן בהיכל, מטיב את הנרות שבמנורת הזהב 
ומדליקם. מהאור שהיה בוקע מהנרות הייתה יוצאת אורה לכל 
של  באופן  ההיכל  חלונות  שהיו  לכך  הסיבה  גם  זו  עולם.  באי 
"שקופים אטומים", צרים מבפנים ורחבים מבחוץ, להורות על 

השפעת האור החוצה לעולם.

כתב הרמב"ן: ש"הקורבנות כל זמן שבית המקדש קיים הן נוהגין, אבל 
שמוכח  כפי  הבית,  חורבן  לאחר  אפילו  לעולם",  בטלים  אינם  הנרות 

מ"נרות חנוכת חשמונאי שהיא נוהגת אף לאחר החורבן בגלותינו".

מכך מובן, עד כמה עניין הדלקת המנורה היא עניין עיקרי וכללי בגילוי 
בכל זמן ומקום, ובכל מעמד ומצב.

בכללות מבטאת הדלקת הנרות את התכלית הכללית בעבודת האדם 
הידוע  ובלשון  בתוכם",  ושכנתי  מקדש  לי  "ועשו   - קונו  את  לשמש 

"נתאוה הקב"ה להיות לו ית' דירה בתחתונים".

- כל יהודי יש לו נשמה אלוקית ועליו להאירה ב"נר מצוה ותורה אור", 
ועד שתאיר את כל מציאותו וחלקו בעולם, כולל דברי הרשות שלו, ועל 

ידי זה יאיר את האנשים מסביב ואת כל העולם כולו. 

- ◆ -
כמו שבכללות דומה עבודת עשיית המשכן הפרטי להדלקת המנורה, 
כך גם מפרטי ההדלקה למדים אנו הוראה בנוגע לעבודתו של היהודי.

   מדליק הנר ב

להדליק את הנרות נצטווה אהרון - "דבר אל אהרון ואמרת אליו בהעלותך גו'".

לצורך הדלקת ה"נר", עליו להיות מתלמידיו של אהרון הכהן ובדוגמתו, אוהב שלום 
יהודי  כל  לאהוב  שלום,  ובדרכי  נועם  בדרכי  להיות  צריכה  עבודתו  שלום.  ורודף 
ואפילו אם מעלתו היחידה היא היותו "בריות בעלמא" )ברייתו של הקב"ה(, ולקרבו 

לתורה, להאירו באור של "נר מצוה ותורה אור".

בהעלותך

את 

הנרות
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   נרות לשון רבים ב  

כשאדם חושב שביכולתו רק להשפיע על מנין מצומצם של אנשים, מורה לו התורה: 
"בהעלותך את הנרות" )לשון רבים(, בכוחו להדליק את ה"נר ה'" שבכל יהודי, ביכולתו 

להשפיע על כל איש ישראל, ועאכו"כ מצד בחי' אהרון שבו, שנותנת לו כח לזה.

ואף שבחשבונו הפרטי חושב שאין זה מיכולתו, הרי עלול הוא לטעות, וגם באופן 
שהחשבון שלו אמיתי - עצם הענין שמתעסק בהשפעה וחינוך וכיוצא בזה, מוסיף 

אצלו ידיעות וניסיון שיוכל אחר כך להיות מסוגל להשפיע על אנשים נוספים.

וכן לאידך גיסא: בכל אדם יכולה להיות תמיד הוספה בהאור של "נר ה'", בין בגדול 
שבגדולים, ובין בקטן בבקטנים. 

   שתהא שלהבת עולה מאליה ב

חובתו אינה תמה בכך שקירב את היהודי לתורה ומצות והוציאו מגדר "בריות בעלמא", 
עליו לדאוג שתהא השלהבת עולה מאליה. על המשפיע לדאוג שגם כשהמושפע לא 

יהיה בסמיכות אליו, יוכל להאיר מעצמו - בכוחותיו שלו ב"נר מצוה ותורה אור".

והכוונה  שהתכלית  יהודים,  שאינם  אלה  אצל  אפילו  החינוך  בסדר  שרואים  וכפי 
לטבעיות  יהפכו  המחנך,  שמקנה  הישרות  וההנהגות  שהמידות  היא,  הילד  בחינוך 

אצל המחונך ועד ש"גם כי יזקין לא יסור ממנה", וזוהי השלימות האמיתית בחינוך.

   קשוט עצמך תחילה ב

העבודה להדליק את הנרות, נחלקת לב' עבודות כלליות: א. הדלקת נר ה' הפרטי שלו 
- לימוד התורה וקיום המצוות - עשיית המשכן והמקדש דבתוך כל אחד ואחד. ב. 
העבודה להאיר את העולם - בירור הגוף ונפש הבהמית, בירור העולם ודברי הרשות.

עליו  לראש,  לכל  תחילה".  עצמך  "קשוט  של  האופן  להיות  צריכה  לעבודה  הסדר 
למטה  תחתון  שאין  התחתון  הזה  בעולם  שנמצא  היהודי  בתוך  הדירה  את  לעשות 
ממנו, ורק לאחרי זה, ועל ידי זה, באה העבודה לעשות לו ית' דירה בתחתונים - בתוך 

העולם.



תשורה משמחת הנישואין של82
הרה"ת מנחם מענדל ומרת רבקה שי' כהן

82

   הדלקה כשרה בזר ב

הדלקת המנורה כשרה אף על ידי איש ישראל שאינו מזרע אהרון הכהן ובניו, מכך 
למדים: 

העבודה לפעול על הזולת ולהפיץ את המעיינות חוצה, אינה עבודה עבור 
יחידי סגולה בלבד. זוהי זכות וחוב של כל אחד מישראל, כמאמר המשנה 
לכל אחד מישראל: "הוי מתלמידיו של אהרן". כל אחד מישראל צריך לילך 

בדרכו של אהרן, לקרב את הבריות לתורה.

   ההטבה רק בכהן ב

אמנם, ה"הטבה" - הכנת הנרות - יכולה להיעשות רק ע"י כהן: 

יכולים לחשוב: כיון שהעיקר הוא לפעול על הזולת, למי איכפת כיצד וע"י 
איזה ענין אפעל עליו? - אסביר לו ענין בתורה לפי הבנתי המתאמת להבנתו: 

אבחר דרך במצוות שמתאימה לי ולו, וכדומה, ועי"ז אפעל על הזולת. 

על כך היא ההוראה, שההטבה, היינו, נתינת השמן והפתילה, הדברים שעל 
ידם מדליקים את הנר - הרי זה רק ע"י כהן. לא כל אחד יכול ומתאים לבחור 
ולהכין את הדברים שבהם מדליקים את הנר של בנ"י, רק כהן יכול לעשות 

זאת. 

ענינו של כהן - שאין לו חלק ונחלה, אלא "ה' הוא נחלתו", וכמ"ש הרמב"ם: 
"אשר נדבה רוחו אותו כו' להבדל", היינו, שמי שפורש מעניני העולם, וכל 
ענינו הוא להיות דבוק באלקות לעבדו - דוקא הוא יכול להכין את הדברים 
שבהם מאירים את אור הנשמה. ולאחרי שהכהן מכין את הנר ואת הפתילה, 
אזי מוטל החוב על כל אחד - להדליק אותם להפיץ מעיינות אלו גם בחוצה.
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   למצא את היכולת ב

המקום של המנורה הדולקת הוא בהיכל דוקא: 

"עשר קדושות הן" )קדשי קדשים היכל וכו'(, וגם המדריגות שלמטה מההיכל 
קדושות הן. ואעפ"כ, אם ידליקו את המנורה בא' המקומות שקדושתו למטה 
והתפקיד של  ותפקיד,  יש מקום  דבר  לכל  י"ח.  יצאו  לא  מקדושת ההיכל, 

המנורה הוא - להאיר בהיכל. 

ההוראה מזה בעבודה: 

אל יאמר האדם, הן אמת שצריך אני להאיר את הנר שבקרבי והנר שבהזולת, 
אבל מי יאמר שצריך אני לעשות זאת באופן של קדושה חמורה כזו? הרי 

ישנם יהודים רבים שלא תובעים מהם כל כך, ולמה תובעים זאת ממני? 

יש לו התפקיד והמשימה שלו. כיון שנתנו  זה באה ההוראה: כל אחד  על 
לך את הכחות והאפשרויות להאיר במקום קדוש יותר, הרי זו הוכחה שזהו 
התפקיר שלך שהבורא ב"ה רוצה ממך. ואם אינך ממלא זאת, לא עשית את 

חובתך, כיון שלא מילאת את רצון הבורא.

יום ב דחג השבועות, ה'תשי"ז





מדויקת להפליא ומלאה בפרטים הייתה 
סדר עבודת כהן הגדול ביום הכפורים 

בבית המקדש ◆ התבוננות בפרטים 
מלמדת הוראה בעבודת ה' ◆ החלפת 
בגדים לפי סוגי עבודות ◆ פשיטות 

ותמימות ◆ להתחשב עם צרכי הגוף ◆ לא 
לבא לנפילת הרוח ◆ וגם.. ישנם דברים 
שאותם נצרכים לא ללמוד מהכהן הגדול

האנחה  אמר:  הבעש"ט 
צער  על  יהודי  שמתאנח 
שוברת   – חבירו  של  ח"ו 
הברזל  מחיצות  כל  את 
וכאשר  המקטרגים.  של 
בשמחת  יהודי  משתתף 
ומברך  עמו  שמח  זולתו, 
אותו – הרי היא מתקבלת 
כתפילתו  השי"ת  אצל 
של ר' ישמעאל כהן גדול 
בקודש הקדשים!

)היום יום - חלק שני, בתרגום חפשי(

""

אמת מה       
נהדר



תשורה משמחת הנישואין של86
הרה"ת מנחם מענדל ומרת רבקה שי' כהן

86

"אחת בשנה" - ביום הקדוש ביותר בשנה, ב"מקום" המקודש 
ביותר מכל העולם, על ידי "האיש" הקדוש ביותר מכלל ישראל, 
ימים  שבעה  כבר  הכיפורים.  ביום  הגדול  כהן  עבודת  נעשתה 
קודם לכן היו מפרישים אותו מביתו ללשכת פרהדרין, שם היה 
מכין את עצמו להיות שליחם של כלל ישראל ולהעתיר בעבורם 

תפילה בפני שוכן מרומים, לכפר בעד כל קהל ישראל. 

סדר עבודתו היה עמוס בפרטים ומדויק להפליא. זהירות מיוחדת נטל 
על עצמו הכהן הגדול, בהבינו את גודל האחריות המוטלת על כתפיו - 

בכל דקדק כחוט השערה.

לבן  בבגדי  לבוש  הגדול  נכנס הכהן  - לעת ערב,  היום  בסיום עבודת 
משתאה  מלכת,  עצר  העולם  הקדשים.  קודש  מקום   - ולפנים  לפני 
לנוכח המעמד, ממתין בדריכות לצאתו מן הקודש, ביודעם שבתפילתו 

תלויה כל השפעת החסד למשך השנה הבעל"ט. 

בידו,  קטורת  המלאה  מחתה  עם  לפרוכת,  למעבר  ניגש  ורעדה  בחיל 
נעמד בפני ארון הברית. בעומדו בפני הארון, נתן את המחתה בין שני 
הבדים, צבר את הקטורת על גבי גחלים ונתמלא כל הבית כולו עשן. 
לאחרי זה מהלך אחרונית מעט מעט פניו לקודש ואחוריו להיכל, עד 
שיצא מן הפרוכת. או אז, כעבד בפני מלך נשא תפילה קצרה, בתפילתו 
שחונה  זו  שנה  תהיה  שאם  אלהינו,  ה'  מלפניך  רצון  "יהי  אומר  היה 
תהיה גשומה, ולא יסור שבט מבית יהודה, ולא יהיו עמך בית ישראל 
צריכין לפרנסה, ואל תכנס לפניך תפלת עוברי דרכים". )רמב"ם הל' 

עבודת יום הכיפורים פ"ד סה"א(.

כמלאך  בצהרים,  כשמש  זוהרות  קורנות,  ובפנים  ובצהלה  בשמחה 
"כאהל  הידוע המתאר את מראהו  וכפיוט  מן הקודש  היה בצאתו  ה', 
הנמתח בין דרי מעלה מראה כהן...". ברגשי גיל נתקבל על ידי עדת 
בבית  רוגשים  קהל  אלה  ראתה  עין  אשרי   - בחוץ  הממתינים  ישראל 

קודש הקודשים.   

אמת         
מה         

נהדר
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   בגדי לבן ובגדי זהב ב

מתאים לסוגי העבודות כפי שנצטווה מאת ה', היה הכהן הגדול מחליף את בגדיו 
ביום הכיפורים. לבוש בבגדי זהב עבד את העבודות הנעשות מחוץ לקודש, ובהגיעו 
לקודש הקודשים החליף לבגדי לבן. כך גם על איש ישראל לעבוד את הקב''ה הן 

בבגדי זהב והן בבגדי לבן.

בנוגע לדברים שהם מחוץ לקדשי הקדשים, יודע הוא, שכיון שהקב''ה נתן 
לבן,  זיך"( בבגדי  )"באהאלטן  לו להתכסות  יהודית, אסור  ונשמה  לו כסף 
בגדים טהורים ונקיים, שכל דבר שעליהם נחשב לכתם, כך שכאשר פונים 
אליו אודות כסף, יאמר שילכו למישהו אחר, כיון שהוא קדוש וטהור. הוא 
 - לזהב  זקוקים  ובית המדרש,  בית הכנסת  יודע שבבית המקדש, הישיבה, 

ועליו לתת זהב. אבל כשמגיע לקדשי קדשים, אזי הוא שוה עם כולם.

הוא לא מתהלך בבגדי זהב אלא בבגדי לבן, בגדים לבנים טהורים, טהורים 
מגשמיות וחומריות. הוא יודע שבקדשי קדשים לא נמצא שום דבר, אפילו 
לחם הפנים, שהוא לחם קדוש, גם לא הי' בקדשי קדשים, אלא רק הקב"ה, 

התורה - הארון והלוחות - והכהן גדול.

ובאם יתנהג באופן זה, אזי:

יהיו אצלו הגשמיות והרוחניות ביחד, כפי שהי' הסדר אצל הכהן גדול, שלא 
לבש תחילה בגדי זהב ואח"כ בגדי לבן, אלא הי' מחליפם; תחילה בגדי זהב, 
אח"כ בגדי לבן, ואח"כ שוב בגדי זהב ואח"כ עוד פעם בגדי לבן, ושוב בגדי 

זהב, כי, אצל יהודי גשמיות ורוחניות אינם נפרדים.

יום ד' פ' האזינו, ז' תשרי, ה'תשי"ד

   לא פשוט להיות יהודי פשוט ב

הנצרכת  והתמימות  הפשטות  את  לבן"  ה"בגדי  מבטאים  האמורה,  ההוראה  מלבד 
לעבודת ה'.

בשביל הכניסה לקדה"ק אין צורך בבגדי זהב, לא קישוטים, ולא גוונים. יש 
צורך בבגדים פשוטים ונקיים, לב נקי ומזוכך ומוח נקי ומזוכך. 
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וענין זה ישנו אצל כל יהודי לאחרי הטבילה ערב יוהכ"פ, טבילה שמעבירה 
)"שווענקט אפ"( את כל הדברים הבלתי-טובים ובלתי-רצויים. 

שבתיבות   - גדול  הכהן  של  התפלה  כמו  יוהכ"פ  של  התפלה  מועילה  ואז 
ספורות ברגעים ספורים, מביאים אושר על כל הימים של כל השנה. 

וכשם שתפלת כה"ג היתה עבור כל בנ"י, כך גם תפלתו של כל יהודי ביוהכ"פ, 
בבואו עם לב נקי וכוונה טובה, פועלת לא רק עבורו ועבור משפחתו, אלא 
גם עבור כל בנ"י, שהרי ישראל ערבים זה לזה, להמשיך שנה טובה ומתוקה 

ברוחניות ובגשמיות.

יום ד', ז' תשרי, ה'תשי"ז

◆ ◆ ◆

   המחתה בימינו והכף בשמאלו ב

לצורך עבודת הקטורת בקודש הקודשים, היה נושא הכהן הגדול - כף מלאה 
קטורת ומחתה עם גחלים. בהקטירו את הקטורת היה מניח את המחתה עם 
הגחלים, ועל גבי הגחלים את הקטורת. מטרת הגחלים הייתה להבעיר את 
ידי כך הועלה עשן הקטורת והפיץ ריח מיוחד סביב. מובן,  ועל  הקטורת, 

שהגחלים הם הטפל בעבודה, ואילו העיקר היא הקטורת.

בכל זאת, סדר העבודה מתואר במשנה "נטל את המחתה בימינו ואת הכף 
בשמאלו". מתמיהה על-כך הגמרא "יציבא בארעא וגיורא בשמי שמיא" ]= 
האזרח )הקטורת( למטה, והגר )הגחלים( למעלה[?! ומתרצת, מפני כובד 
המחתה אינו יכול לסובלה בשמאלו עד הארון, לפיכך נוטל המחתה בימינו 

וכף הקטורת בשמאלו. 

והגע עצמך: 

מדובר אודות כהן גדול - עליו נאמר "ויבדל אהרן להקדישו קדש קדשים", 
נוסף לכך ש"זרע לוי כולו מובדל לעבודת המקדש", אודות יום הכיפורים - 
יום המקודש מכל השנה, קדש הקדשים בענין הזמן, ואודות הכניסה לקדש 
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לעבודת  בנוגע   - גופא  הקדשים  ובקדש  ולפנים,  לפני  במקום,  הקדשים 
בשם  בגמרא  נקראת  שלכן  דיוהכ"פ,  נעלית  הכי  העבודה  שהיא  הקטורת, 

"יציבא". 

לקדש  נכנס  כזה  באופן  ודוקא  בשמאלו,  הקטורת  כף  נוטל   - שם  ודוקא 
הקדשים! 

לנשמה,  נוגע  אינו  "כובד המחתה"  - לא מצד הנשמה, שכן,  זה למה  וכל 
יותר  העיקר,  בקטורת, שהיא  חפיצה  הנשמה  אדרבה:  הרי   - הנשמה  מצד 
הגוף  עבור  קשה  דבר  זהו  מאי,  אלא  הטפל.  אלא  שאינם  בגחלים,  מאשר 
הגשמית  ביד  להעשות  צריכה  שהעבודה  וכיון  הכה"ג,  של  הגשמי  ובשר 
להיות  שיכול  כזו  גשמית  ויד  )"איבער-ארבעטן"(,  ולזככה  לבררה  שצריך 
בה חלישות )"יד כהה"( - לא חלישות ברוחניות, אלא חלישות מצד הבשר 
הגשמי, לכן מחלקים את העבודה באופן כזה שהקטורת שהיא העיקר תהי' 

בשמאלו.

בקדש  בנפש  הקדשים  קדש  של  הכניסה  שבעת   - הקב"ה  של  רצונו  וזהו 
הקדשים שבזמן לקדש הקדשים שבמקום, תהי' מודגשת מעלת השמאל - 
יצה"ר שנהפך לטוב, "טוב מאד", שזוהי מעלת בעלי תשובה )ולא המעלה 
הקדשים,  לקדש  נכנסים  דוקא  כזה  ובאופן  הצדיקים(,  מעלת  שהיא  דימין 
האחרונים  אף  ברצון  הראשונים  "מה  כדברך",  ד"סלחתי  הענין  ופועלים 

ברצון", ואדרבה, שנעשה מרוצה יותר מכמו שהי' לפנ"ז.

פורים, ה'תשכ"ד

   אל יבא בכל עת אל הקודש ב

מהתבוננות בכניסתו של הכהן הגדול לקודש הקדשים, עלול יהודי ליפול ברוחו. על 
אף היות הכהן הגדול נכנס פעם אחת בשנה בלבד, היה מכין עצמו שבעת ימים קודם, 

והוא בידעו שנמצא בקודש הקדשים בעת התפילה אין זה מעורר בו אפילו רעדה. 

ביום   - בלבד  בשנה  אחת  פעם  קדשים  קדשי  לבית  נכנס  הי'  גדול  הכהן 
הכיפורים מפרישין  יום  קודם  ימים  - "שבעת  לזה  ובתור הכנה  הכיפורים, 
גדול  הכהן  של  שביתו  אע"פ  היינו,  פרהדרין",  ללשכת  מביתו  גדול  כהן 
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ביתו  "ויהי'  ה"ז(  פ"ה  המקדש  כלי  )הל'  הרמב"ם  כפס"ד  בירושלים,  הי' 
בירושלים ואינו זז משם",

]זאת אומרת: אע"פ שישנם עוד יהודים שדירתם בירושלים - הנה אצלם אין 
זה לעיכובא. היינו, שאין הכרח שידורו בירושלים, אבל הכה"ג מוכרח לדור 
בירושלים, היינו ש"ביתו בירושלים" הוא לעיכובא, וזה מורה שדירתו שם 

היא באופן של קביעות כו'[.

אותו  מפרישין  היו  קדשים,  בקדשי  יוהכ"פ  לעבודת  הכנה  בתור  אעפ"כ, 
מביתו למשך שבעת ימים, ולאחרי כל זה הי' נכנס לקדשי קדשים למשך זמן 

קצר ביותר )כדי שלא להפחיד את בנ"י כו'(.

ולעומת זאת אומרים לכאו"א מישראל, שבכל יום ויום בעת עמדו להתפלל 
תפלת ערבית, ועאכו"כ תפלת מנחה, ועאכו"כ תפלת שחרית )שהיא התפלה 
העיקרית שביום( - הנה ללא כל הכנה מיוחדת הרי הוא נמצא באותה שעה 

בבית קדשי קדשים!

וא"כ, ידיעה זאת היתה צריכה לפעול אצלו רעדה )א טרייסל( - לא רעדה 
מתוך יראה, אלא רעדה מתוך אהבה ושמחה כו', בידעו שנמצא עתה בבית 

קדשי קדשים!

ואעפ"כ, מעמדו ומצבו הוא באופן שמושקע בגלות עד כדי כך שאינו יכול 
לצאת ממקומו ב"קראון הייטס", ולהמצא באותה שעה בבית קדשי קדשים! 

]המדובר אודות "קראון הייטס" הוא למעליותא: במקום זה דר כ"ק מו"ח 
אדמו"ר נשיא דורנו במשך עשר שנים - תקופה שלימה כו', והאיר את כל 
דקיום  ובאור  דתורה  דנגלה  באור  התורה  דפנימיות  באור  כולה  הסביבה 
המצוות כו'. וא"כ, כאשר נמצאים בשכונה זו במעמד ומצב האמור הרי זו 

ירידה גדולה יותר כו'[.

היינו,  יוהכ"פ,  לתפלת  בנוגע  אפילו  הוא  לעיל  האמור  ומצב  מעמד  והנה, 
אע"פ שנמצא במעמד ומצב נעלה ביותר, אינו אוכל ואינו שותה כו', ולובש 
 - וכו'  ספר התהלים  כל  אמירת  וסיים  כו'(,  )בדוגמת מלאכי השרת  לבנים 
התפלה  בעת  ולהמצא  ממקומו  לצאת  עצמו  על  לפעול  יכול  אינו  אעפ"כ, 
ומצבו בשאר  ועאכו"כ כאשר מדובר אודות מעמדו  בבית קדשי הקדשים. 
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ימי השנה.

ואין צורך להתבונן כדי לראות את גודל הירידה דגלות הפנימי, כי רואים זאת 
תיכף ומיד: לאחרי ההתוועדות יתפללו תפלת מנחה, והרי ידוע גודל המעלה 
ואעפ"כ,  אלא בתפלת המנחה,  נענה  לא  הנביא  אלי'  מנחה, שהרי  דתפלת 
ידע איניש בנפשי' שאינו יכול על עצמו שבעת התפלה תהי' מחשבתו בבית 

קדשי קדשים, באופן דשם הוא נמצא.

וכל זה - למרות שעברו כבר כמה וכמה שנים מאז היותו בר מצוה!

ואצל אלו שקודם בר מצוה, החשבון הוא לאידך גיסא: עם היות שמעלתם 
קורא  והקב"ה  חטא",  בו  שאין  "הבל  הוא  שלהם  ההבל  כי  ביותר,  גדולה 
אותם בשם "משיחי" - אעפ"כ, אינם יכולים לפעול בעצמם שבעת התפלה 

יהיו הם בבית קדשי קדשים! 

וא"כ, כאשר מתבונן בגודל הירידה דגלות הפרטי, יכול הוא ליפול ברוחו 
וכו'.

חודש כסליו מעודד את היהודי ומרים את רוחו:

ועל זה באה ההוראה הכללית דחודש כסלו:

שהמוח  ועד  לעיל,  האמור  אודות  במוחו  שיתבונן  עד  לחכות  מה  לו  אין 
ישלוט על הלב, וענין זה יבוא אצלו גם ברגש שבלב, היינו, שירגיש שנמצא 
בבית קדשי קדשים כו' )כי זהו דבר הדורש משך זמן כו'( - אלא עליו לדעת 
שגם בעת המצאו בחושך הגלות כו', יש לו נתינת כח מכללות חודש כסלו 
להפוך את כללות חושך הגלות, באופן ד"הוי' יגי' חשכי", ועד שיהי' יתרון 

האור כו'.

ש"פ חיי שרה, מבה"ח כסלו ה'תשמ"ב

   "וכפר בעדו ובעד ביתו" – אינו בא ללמד ב

כשם שמצווים אנו ללמוד מעבודתו של כהן גדול, כך מצווים אנו לא ללמוד מעניינים 
מסוימים. ישנם דברים השייכים אך ורק לכהן גדול, ועבודה השייכת לזמן מסויים - 

ביום הכיפורים בבית המקדש.
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יכול אדם לחשוב שעבודתו צריכה להיות בסדר מסודר. תחילה - לחשוב על עצמו, 
על בני ביתו, ורק אח"כ על אחרים. כראיה לכך עלול להביא, מסדר עבודתו של כהן 
גדול ביום הכיפורים, ובלשון הכתוב: ‘'וכפר בעדו ובעד ביתו )ואח"כ( ובעד כל קהל 

ישראל". 

עליו לזכור, שאין הוא נמצא במעמד ומצב דומה לזה של הכהן הגדול. עתה, במצרים, 
בזמן הגלות כשחושך יכסה ארץ וערפל לאומים,  אי-אפשר לעשות חשבונות בנוגע 
לסדרי העבודה, שתחילה תהי' העבודה עם עצמו ובני ביתו ואח"כ עם אחרים, אלא 

צריכים לעשות כל מה שיכולים תיכף ומיד, ללא סדרים וללא חשבונות.

וכשם שאין לעשות חשבונות בנוגע להקדמת העבודה עם עצמו לעבודה עם 
בעבודה עם הזולת ע"ד הסדר הרגיל  הזולת, כמו כן אין לעשות חשבונות 
מן הקל אל הכבד, לפעול תחילה בדבר קל, ואח"כ דבר כבד יותר, אלא יש 

לעשות כל מה שיכולים לעשות, ללא סדר וללא חשבונות. 

ולדוגמא: גם כשמדברים עם יהודי שלא יודעים בדיוק מעמדו ומצבו בהנחת 
תפילין - צריכים לדבר עמו בנוגע ללימוד פרק תניא קודם התפלה!...   

   הנחיות בזמן שריפה ב 

ללמוד  נוהג  והי'  חסידות,  ללמוד  שאהב  משכיל  יהודי  הי'  בניקאלייב   -
בלילה  עושה מה שעושים  הי'  היום  וכשהחשיך  בערב שבת,  לקוטי-תורה 
של ימות החול... לכאורה יש מקום לתמיהה: היתכן?! כשאינני יודע מעמדו 

ומצבו בשמירת שבת - אדבר עמו אודות לימוד תניא?!...

והמענה לזה - שנמצאים אנו בזמן של שריפה רח"ל, ובזמן של שריפה לא 
עושים חשבונות, ולא מתנהגים ע"פ סדר מסודר, חוטפים ומצילים כל מה 

שיכולים להציל! 

ועוד ועיקר: נמצאים אנו במעמד ומצב ש"הנה זה עומד אחר כתלנו", "משיח 
שטייט שוין הינטערן וואנט", ויתירה מזה - כפתגם כ"ק מו"ח אדמו"ר  - 
די  אנגעצונדן  האט  אויבערשטער  )"דער  הגלות  כתלי  את  הצית  שהקב"ה 
גלות ווענט"(, ובמילא צריכה להיות היציאה מן הגלות באופן של בריחה 
כחות  מתגלים  שאז  שריפה,  מפני  שבורחים  כפי  גלות"(,  פון  )"אנטלויפן 
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הנעלמים שבנפש, ובאופן שפועלים גם על יציאת מצרים היתה באופן של 
חפזון - "כי בחפזון יצאת מארץ מצרים" הגוף!

ש"פ שמיני, מבה"ח אייר ה'תשי"ב





מה שהוא עושה אומר לישראל לעשות 
◆ מצוות הכהונה אצל הקב"ה מבטאות 
את צורך בביאת הגאולה ◆ זריזותו של 
אליהו הנביא לבשר הגאולה ◆ באיזה 

עליה יתכבד מלך המשיח? ◆ הקשר בין 
הכהנים לגאולה

כאן המקום להזכיר עוה"פ 
ובקשה  התביעה  ע"ד 
ומיד  שתיכף  מתי",  ד"עד 
האמיתית  הגאולה  יהי' 
והשלימה ויראה כהן בציון, 
שידליק  בציון,  ואהרן 
המנורה בביהמ"ק השלישי, 
"ולא  היעוד  שיקויים  ועד 
יכנף עוד מוריך והיו עיניך 
היינו  מוריך",  את  רואות 
ד"מוריך"  הגילוי  שיהי' 
)פנים(,  לבוש  שום  בלי 
דיין  ב"מוריך",  מדובר  כי 
רבי און מורה דרך בחיים, 
נשמה בגוף, בשבת חנוכה 
תשמ"ט לאחר חצות היום, 
אז  איד  א  מאנט  ובמילא 
ער זאל נתגלה ווערן! 

)משיחת ש"פ מקץ ז' דחנוכה תשמ"ט(

""

יראה כהו      
בציון
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מרוב גודל תשוקתו וציפייתו לביאת גואל צדק שיבנה את בית 
המקדש הנצחי שיקום לעד ולעולמי עולמים, הזכיר הרבי ועורר 
כשלעיתים,  ומיד.  תיכף  בגאולה  הצורך  על  אין-ספור  פעמים 
כבריח התיכון המבריח מקצה לקצה גילה את הקשר בפרט כזה 

או אחר לגאולה, כך גם בעבודת הכהנים. 

   חוקיו ומשפטיו לישראל ב

מכיון ש"מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל", "מה שהוא עושה 
הוא אומר לישראל לעשות" - הרי בודאי דגם הקב"ה צריך להתנהג כן:

נמצאים אנו בתקופה קשה ביותר לעם ישראל - כאשר קיימת סכנה תמידית 
של פק"נ: נישואי-תערובת שגוברים והולכים כתוצאה ישירה מהעדר תיקונו 
של חוק "מיהו יהודי", טביעה של יהודים בין העכו"ם רחמנא ליצלן, ועכ"פ, 

הרי ההתעסקות כדבעי להציל יהודים עי"ז שיקרבום לתומ"צ.

זאת  רואים  - שהרי  כזה  לקרות מצב  בלבד שעלול  סכנה  גדר של  זה  ואין 
בפועל בכל יום ויום ובכל רגע ורגע, ואין להאריך בדבר הכי מבהיל, ובפרט 

שזהו כבר ידוע ומפורסה לכל.

ולכן ישנו חיוב על הכהן  - הקב"ה, "אלקיכם כהן הוא", ויתירה מזו: "כהן 
גדול" - להניח את כל הענינים ולצאת כדי לפקח את הגל, ולהציל אפילו נפש 

אחת מישראל.

וחייב לעשות זאת בעצמו - לא לסמוך על "מלאך" ולא לסמוך על "גדולי 
ישראל" אלא הקב"ה בכבודו ובעצמו - שהרי "מצוה בגדול".

והוא בעצמו, כביכול, צריך לחטט )"פארקען זיך"( בין עיי המפולת - "מי זה 
בא מאדום חמוץ בגדים מבצרה", ולפנות את האבנים, אבן אחר אבן - "לב 

האבן" - "המכסים על נקודת היהדות"!

ואף שסוכ"ס "לא ידח ממנו נדח" - אין להמתין אפילו רגע אחד בלבד שהרי 
הענין דפקו"נ הוא אפילו בנוגע ל"חיי שעה"!

ש"פ שמיני, פ' פרה ה'תשמ"ה

פרחי    
כהונה
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   פדיון הבן ב

א' מכ"ד מתנות כהונה הוא פדיון הבן. 

וענינה )בקיום המצוות ע"י הקב"ה( - שהקב"ה יפדה את בנו בכורו ישראל 
מהגלות, ובאופן ש"אבי הבן מברך שתים", שהקב"ה יברך )גם( את הברכה: 

"שהחיינו וקיימנו והגיענו לזמן הזה".

   כהנים זריזים הם ב

והבשורה על כל זה היא ע"י "פינחס זה אליהו" )שאודותיו מדובר בפרשת 
השבוע(. אשר, להיותו כהן, "והיתה לו ולזרעו אחריו ברית כהונת עולם", 

ו"כהנים זריזין הם", בודאי מזדרז לבשר בשורת הגאולה.

ויש להוסיף, שענין הזריזות מודגש עוד יותר אצל פינחס, שזכה לכהונה בכח 
עבודתו, "לא נתכהן פינחס עד שהרגו לזמרי":

ענין  ממנו  כשתובעים  ובמילא,  בו,  תלוי  הדבר  אין   - תולדתו  מצד  כהן 
הזריזות, יכול לטעון: לא בקשתי להיות כהן, ולא שאלו אותי... וא"כ, אין 
להכריחני להזדרז, עושה אני כמיטב יכלתי )"וויפל עם גייט גייט דאס"(. ותו 
לא, אמנם, בנוגע לפינחס, מכיון שזכה לכהונה ע"י עבודתו, היינו, שהתייגע 
וקיבל את הכהונה בתור שכר - הרי בודאי שצריך להראות את תכונת הזריזות 

בפועל ובגילוי.

ענין  עם  קשורה  היתה  לכהונה  זכה  שבזכותה  הפעולה  שגם  מזה,  ויתירה 
הזריזות - שנזדרז לקיים את ההלכה ד"קנאין פוגעין בו" )עם היותה הלכה 
שאין מורין כן(, הלכה שנאמרה לכל ישראל. אלא שפינחס הזדרז לקיימה 

בפועל.

לבשר  שיזדרז  עאכו"כ   - הנ"ל  לענין  נזדרז  אם  קל-וחומר:  הדברים  והרי 
לבנ"י ש"עבדי צמח" בא, "הנה זה עומד אחר כתלנו", ולא צריכים להמתין 
עד למחר צריכים רק לפתוח את הדלת, ואז, מיד הוא בא בפועל ממש למטה 

מעשרה טפחים.

שבעה עשר בתמוז, ה'תשמ"ז
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העניין אמור גם כלפי הקב"ה:

הכהנים"(  אל  )"אמור  כהנים  של  כדרכם  זריזות,  של  באופן   - זה  ...וכל 
היא  שלו  הזריזות  שגם  גדול",  "כהן  הוא"  כהן  ו"אלקיכם  הן",  ש"זריזין 

באופן של גדלות - תיכף ומיד ממש.

ש"פ משפטים, פ' שקלים, מבה"ח אדר ה'תשמ"ה

   במקום כהן ב

באיזה עליה יתכבד מלך המשיח?

ועד  וירא,  בפרשת  בתורה  הקריאה  לפני  עוד  בפועל  כן  שיהי'   - והעיקר 
ובודאי שיכבדוהו  צדקנו,  תהי' במעמד משיח  וירא  בפ'  בתורה  שהקריאה 

בעליה לתורה. 

ואז יצטרכו להתיישב עם הגבאי איזה עלי' ליתן למשיח - כי, יש סברא ליתן 
יותר, שכן, הטעם ש"כהן קורא ראשון,  למשיח העלי' הראשונה החשובה 
ואחריו לוי, ואחריו ישראל" הוא "מפני דרכי שלום" "דאל"כ אתו לאנצויי 
שכל א' יאמר אני ת"ח גדול ממך", וכיון שהכל יסכימו שמשיח הוא הגדול 
והחשוב מכולם יש ליתן לו העלי' הראשונה. ולאידך יש סברא לומר שלאחרי 
שנהגו להקדים כהן ולוי לישראל, יהי' סדר זה גם לאחרי ביאת משיח צדקנו.

ש"פ לך לך, ח' מרחשון



עטרת
זקנים

חידו"ת מאת זקן הכלה
הרב חיים מרדכי לבטון ע"ה
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מתולדות הרב חיים מרדכי לבטון ע"ה

הרב חיים מרדכי לבטון ]מזקני הכלה תי'[ נולד 

בערך  בסוריה  אשר  חלב  העיר  היא  צובא  בארם 

ולאמו  ר' חלפון  לאביו  בין השנים תק"מ-תקמ"ה, 

מרת לונה, ונלב"ע בכ' סיון תרכ"ט. סיפורים רבים 

נרקמו סביב לידתו, ילדותו ובגרותו. חלק משבחיו 

ופורסמו  הלוי,  ידיד  טוב  יום  רבי  ידי  על  נכתבו 

בחוברת מיוחדת בשנת התרצ"ב.

שימש משך שנים רבות כאב בית דין, ונתפרסם 

בגדלותו בתורה. חיבר שו"ת בד' חלקי השו"ע בשם 

אחריו  השאיר  וכן  ברכו"ת[,  ]אזמיר  השלחן  נכח 

ספר דרושים עפ"י ההלכה בשם "בן יאיר", שנדפס 

רבי  ידי  על  תרפ"ה[  ]ירושלים  המחבר  כ"י  מתוך 

עובדיה הדאיה ]בעל שו"ת ישכיל עבדי ועוד[ שהיה 

שוויכה  אליהו  ר'  ובסיוע  המחבר,  של  לנכדתו  בן 

ע"ה בעל נכדת המחבר.

השלחן  נכח  בספר  הודפסה  דלהלן  התשובה 

]אבן העזר סי' י"ב[ ומובאת כאן בעריכה מחודשת 

ובתוספת הערות שנערכו ע"י החתן, לזכות צאצאיו 

החתן וכלה שי'.
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המקדש את האשה על מנת שאני חסיד

כתב הטור סי' ל"ח דהמקדש את האשה ע"מ שאני צדיק אפילו הוא רשע גמור 
הוי ספק קידושין שמא הרהר תשובה בלבו]][. וכתב מב"י]][ ]בית יוסף[ ז"ל משם 
רי"ו ]רבינו ירוחם[ ז"ל שאם הוא רשע לבריות כגון גזלן וכיוצא בו אין יכול להיות 

צדיק עד שישיב הגזלה. וי"מ]][ דכיון שהרהר להשיב הרי הוא צדיק יע"ש.

ויש להסתפק אם אמר על מנת שאני חסיד ובימי נערותו לא היה מתנהג בחסידות 
אי סגי במה שהוא זהיר וזריז במצות עתה והולך בדרך טובים לשיקרא חסיד, ונ"מ 
דאף אם אינו מתנהג עתה היא מקודשת מספק שמא קבל עליו להיות נוהג פרישות 

בעצמו והרי הוא חסיד.

ונראה פשוט דחסיד לא מקרי אלא מי שהיה חסיד מעיקרו]][, וכמתבאר ממ"ש 
בסוכה דג"ן ע"א, ת"ר: יש מהן אומרים אשרי ילדותנו שלא ביישה את זקנותינו 
אלו חסידים ואנשי מעשה. ופירש"י ז"ל: אלו חסידים כל חסיד הוי חסיד מעיקרו 
יע"ש, ולפי"ז כל עוד שלא היה חסיד מעיקרו ונשמע עליו שבאיזה זמן לא היה 

]   ובגמ' קידושין מט, ב, "על מנת שאני צדיק, אפילו רשע גמור -מקודשת )מספק(, שמא הרהר תשובה בדעתו". 

]   אהע"ז סי' לח ד"ה על מנת שאני צדיק.

]   ר"ת בספר הישר.

ועל  הצדיקים  "על   - התפילה  בנוסח  לחסיד  הצדיק  להקדמת  בנוגע  דן  סק"א  קיח  סי'  או"ח  מגדים  בפרי     [

ועשה  שחטא  חסיד  משא"כ  מעולם,  חטא  שלא  משום  עדיף  שצדיק  שמבאר  האבודרהם  את  ומביא  החסידים". 

תשובה, ומוכיח מדברי דוד בתהילים "שמרה נפשי כי חסיד אני". והק' באליה רבה )אות ב שם( ממשמעות הש"ס 

"על  הוא  לשיטתו  הברכות( שהנוסח  נוסח  תפילות,  )סדר  אהבה  ספר  סוף  לרמב"ם  ומציין  מצדיק.  עדיף  שחסיד 

החסידים ועל הצדיקים". בביאור דברי האבודרהם כתב הפרי מגדים, ששורש לשון "חסיד" הוא "חסד", שפירושו 

תוספת, ובעל תשובה צריך ל"תוספת" גדרים וסייגים יותר מצדיק, ייע"ש.
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מתנהג בחסידות שוב אין לו תקנה להקרא חסיד, ואם אמר על מנת שאני חסיד אינה 
מקודשת כלל.

אות  חכמים  בלשון  יעקב  קהלת  בס'  ז"ל  כמוהרי"א  החסיד  להרב  ראיתי  וכן 
החי"ת שכתב, דחסיד הוי מעיקרו. ומייתי לה ממ"ש בקמא פרק הגוזל דק"ג וז"ל: 
וכי תימא דמשתבע והדר הוי חסיד והא כל היכא דאמרי' מעשה בחסיד אחד או 

רבי יהודה בן בבא או רבי יהודה ברבי אילעאי ואינהו חסידים דמעיקרא הוו ע"כ.

ובכתב יד הקו' למהר"ח עטיה ז"ל כתוב על הגליון: אי מהא לא אריא דהוי קול 
ושוברו עמו, דאדרבה מוכח מהאי סוגיא דחסיד הוי אף אי לא היה חסיד מעיקרו, 
דהא אילולי שהקשה לו והא כל היכא דאמרינן וכו' אמרינן דמשתבע והוי חסיד, 
הרי דאף אי לא הוי חסיד מעיקרו קרוי חסיד. אך מ"מ כלל זה אמת מהא דאמרי' 
בסוכה דנ"ג וכו' יש מהם וכו' ובאמת הב' סוגיות סותרות זו את זו וצ"ע. זהת"ד]][.

הוי חסיד  והדר  וכ"ת דמשתבע   - מק' בש"ס  קא  דהכי  נלע"ד  ואחרי המחילה 
היכא  כל  דקי"ל  הכא  השתא  דבאמת  אלא  מקשינן  הוה  לא  וכו',  היכא  כל  והא 
וכו'. דהיינו, ודאי אילולי לא קי"ל כל היכ' וכו' מינה גמרינן דחסיד דוקא מעיקרו 
הוה, אלא  איניש אחרינא  דילמא  וכו'  היכא  כל  דאלת"ה אמאי אמרי'  הוי חסיד, 
וכו'  היכא  כל  קאמר  מש"ה  מעיקרו,  הוי  חסיד  דסתם  לתלמודא  ליה  דקים  ודאי 
דאינהו חסידי מעיקרא אבל אחרים לא מעיקרא הוו. ומאי דלא הק' לו הש"ס וכ"ת 
דמשתבע והדר הוי חסיד, והא סתם חסיד מעיקרו? חדא, דעדיפא מינה קא פריך 
ועוד: דהביא  יהודה ברבי אילעאי,  ורבי  יהודה בן בבא  דמעשה בחסיד קאי רבי 
עיקר הלימוד דלמדינן מיניה דסתם חסיד מעיקרו והיינו מכלל זה כדכתיבנא, וזה 
פשוט בכונת הגמ' ולא יש שום סתירה מסוגיא לסוגיא כנ"ל אמיתות הסוגיא ודו"ק. 

]  כן הקשו האחרונים בגמ' שם, החתם סופר ד"ה וכי תימא, אמרי צבי סי' קג, וגליוני הש"ס ד"ה כל היכא. 

בשו"ת יהודה יעלה כתב, ש"כל" משמש לעיתים כלשון "רוב", וכוונת רש"י בסוכה שרק רוב הפעמים שמוזכר 

חסיד הכוונה למי שהיה מתחילה חסיד, אמנם יתכן לפעמים השם "חסיד" גם על מי שעשה תשובה. ודוחק הוא. 

ברשמותיו הק' של כ"ק אדמו"ר )חוברת טו( יישב הסוגיות שאמיתית שם תואר "חסיד" הוא כבסוכה ובפרש"י שם, 

שחסיד הוי מעיקרו. אמנם הגמרא בב"ק מיירי ב"שם המושאל", ושפיר מקרי חסיד גם לא מעיקרו. וראה ב"גליון 

לחלק ב".
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ועיין להרמב"ם ז"ל בפ"ח מה' לולב הי"ד, דלא ביאר הא דאמרו בברייתא יש 
לשון  להעתיק  דדרכו  ע"ג  דאף  וכו',  מהם  ויש  וכו'  ילדותינו  אשרי  אומרים  מהן 
הש"ס מ"מ כיון שלא נ"מ לענין דינא לא ביארו. אבל יש להרגיש דהרי אנן בעניותין 
ילפינן מינה דינא רבא דאם אמר לאשה הרי את מקודשת לי ע"מ שאני חסיד ולא 

היה חסי' מעיקרו אינה מקו' וק"ל.
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באופן כללי ניתן לחלק את התשובה לג' חלקים, וכדלהלן:

חלק א'   השאלה המרכזית:

בתחילה פותח בשאלה מעניינת מיוסדת על הגמ' בקידושין מט, ב. בדין המקדש 
אשה על מנת שאני צדיק ובידוע שהוא רשע, שאז קיים חשש שמא הרהר תשובה 

בליבו ונעשה צדיק באותו רגע, לכן פוסקת הגמרא שהיא ספק מקודשת. 

דין הגמ' הובא להלכה בטור אהע"ז סי' לה. בקשר לזה הביא הבית יוסף שם, 
מחלוקת הראשונים האם ביכולת "רשע לבריות" כגון גזלן, להיעשות צדיק בהרהור 
לא שבה  הגזילה  עוד  ירוחם שכל  רבינו  דעת  הגזילה.  את  השיב  שלא  אף  בלבד 
לבעלים אין ביכולתו לעשות תשובה, אך לשיטת ר"ת אף שלא השיב את הגזילה 

כיון שהרהר להשיב הרי הוא צדיק.

השאלה המרכזית: 

האם המקדש את האשה "על מנת שאני חסיד" ועתה אינו מתנהג בחסידות, הרי 
חסיד  ונעשה  בפרישות  נוהג  להיות  הרהר  ישנו חשש שמא  הנ"ל,  לדין  שבדומה 

בשעת דיבורו, וממילא במקרה שכזה האשה תהיה "ספק מקודשת".

צדדי השאלה:    

בהשקפה ראשונה דומים שני הדינים זה לזה, אולם במקרה זה מתעוררת שאלה 
נוספת.

האם בכלל ביכולת האדם שלא התנהג עד עתה בחסידות להיקרא בתואר "חסיד", 
כשיחזור בו, והתנהג מעכשיו ב"מילי דחסידותא". ובמילות הגמ', האם חסיד הוי 

מעיקרו או לא.

סיכום התשובה
בתוספת הערות המצויינים כ"גיליון לחלק..."
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צד א: "חסיד – הוי חסיד מעיקרו", אם מילדותו לא הלך באורח חסידות שוב 
אינו יכול לזכות בתואר "חסיד". הדין לצד זה: אינה מקודשת, שהרי אף אם בכל 

ליבו רוצה להיות חסיד, כבר אין זה באפשרותו.  

צד ב: חסיד – הוי אפי' לא מעיקרו, גם לאחר זמן באפשרותו לחזור בתשובה, 
להתנהג בדרך החסידות וליקרא חסיד. הדין לצד זה: ספק מקודשת. בדומה לדין 
"המקדש ע"מ שאני צדיק" שהיא ספק מקודשת, מפני שיש חשש שמא הרהר בליבו 

להיות חסיד.

מעיון בש"ס נראים הסוגיות סותרות זו את זו, ורבו המפרשים שמתפלפלים בזה. 
בתשובה זו בא ליישב הסוגיות, ומסיק מכך הלכה למעשה.

גיליון לחלק א':

בהבטה חטופה מעורר כל מהלך החלק הראשון תמיהה מיידית. 

בשובו  שמיד  היא  התשובה  מדרכי  ודרכיה,  התשובה  מצוות  מיוחדת  ראשית, 

של הרשע מדרכו הרעה אפילו בהרהור בלבד - נעשה צדיק. הסיבה לכך ברורה: 

האדם מלידתו כשעדיין הנשמה נקייה מכל רבב, נחשב לצדיק. בעוברו על דברי ה' 

ית', ה"ה חוטא ונהפך לרשע. בהרהורו לשוב מחטאו נמחלים לו עוונותיו, ומתנקה 

מהחטאים. אם-כן מובן שעתה כשהוא ללא הפגמים, חוזר האדם למצבו הקודם 

בלידתו – צדיק.

שונה במהותו התואר "חסיד", האדם בהיותו תינוק אינו שייך לתואר "חסיד" כיוון 

שאין בו מעשים, רק לאחר שמתנהג בפועל בדרכי החסידות או אז מתאים לקוראו 

בתואר שכזה.

ככל שתהא,  להיות חסיד, בהחלטה אמיתית  יחליט האדם  מובן שבאם  מהנ"ל 

עדיין אינו יכול להתהדר בתואר שכזה כל עוד לא התנהג בדרכי החסידות בפועל.

על פי הנ"ל אינו מובן היאך העלה בשאלתו שבהרהור להיות נוהג בפרישות יקרא 

חסיד? מהיכי תיתי לקרותו בתואר כזה, עוד קודם שהתנהג בפרישות?
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שנית, צריך עיון בכללות דבריו.

שאני  "ע"מ  האשה  את  שקידש  השורה,  מן  באדם  מדברת  המרכזית  השאלה 

חסיד". לבניית השאלה מביא הנחת יסוד מדין "המקדש ע"מ שאני צדיק", שיש 

חשש שהרהר תשובה בליבו ונעשה צדיק באותו רגע, כך גם ב"מקדש ע"מ שאני 

ש"ספק  הדין  להיות  צריך  לשם  ובדומה  חסיד,  להיות  שהרהר  חשש  יש  חסיד" 

מקודשת". לאחר ההקדמה הנ"ל, עובר להסברת צדדי השאלה בסוגיין. השאלה 

מבוססת על קושיא אחרת האם חסיד הוי מעיקרו או לא.

של  בסוגיא  שאלתו  ולתלות  בדיבורו,  להרחיק  נצרך  מדוע  רבתית:  והתמיהה 

"המקדש על מנת שאני צדיק", השאלה אמורה גם ללא כל ההקדמה הנ"ל, במקרה 

פשוט יותר - המקדש את האשה על מנת שאני חסיד, והמקדש היה )לא אדם מן 

השורה, אלא( חסיד לא מעיקרו, ומה מוסיף ומחדש בשאלתו במקרה שמביא ובכל 

ההקדמה?

בנוסף לכך תמוה, במקום להביא את הגמרא מביא את דברי הבית יוסף, שלכאורה 

הם מיותרים לחלוטין, ומה מוסיפים בביאור השאלה?

ואולי יש לומר, שכל השאלות מתורצות זה בזה, וכדלהלן.

אמנם השאלה האמורה נכונה גם במקרה הפשוט שהוזכר לעיל - המקדש את 

האשה על מנת שאני חסיד, והמקדש היה חסיד לא מעיקרו. בכל זאת שואל בדווקא 

באופן כזה, כיון שבתוכן שאילתו מחדש חידוש עצום הבנוי על דברי הבית יוסף.

אדם  לדעתו  במאוד.  מחודשת  יוסף,  הבית  שמביאו  הישר  בספר  ר"ת  שיטת 

המחזיק בגזילה של חבירו, הרי באם הרהר להחזיר את הגזילה, אף שהיא בידו, 

ועדיין לא השיבה נקרא צדיק! וכבר עמדו על כך במפרשים.

המורם מדעתו, כפי שביארו במפרשים, שסובר שהשם צדיק מכונה על העתיד, 

כבר  את העבר,  תיקן  אף שלא  הגזילה  את  להשיב  בעתיד  על עצמו  באם מקבל 

מעתה נקרא צדיק. 

רק לאחרי יסוד זה, נמשך בשאילתו בנוגע לחסיד. משיטת ר"ת נמצא שהתואר 

צדיק מגיע לאדם עוד קודם המעשה בפועל, כיון שבכח הוא מתכנן להשיב את 

הגזילה הרי אפילו אם מחוסר מעשה, נחשב לצדיק.
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מעתה ההשוואה לחסיד מובנת בהחלט, אף שבזמן הרהורו להתנהג בפרישות, 

במעשה עדיין הוא חסר, הרי כיון שאולי החלטתו אמיתית וכנה והוא רק "מחוסר 

מעשה", כבר בכח ניתן לקרותו בשם "חסיד".

יתר על האמור, דווקא מכורח שאלה זו מקשה לבסוף )חלק ג( על הרמב"ם מדוע 

לא מביא דין זה האוצר בקרבו נפקא מינה רבתית.

והמקדש  חסיד,  שאני  מנת  על  האשה  את  המקדש   - לעיל  המוצעת  השאלה 

היה חסיד לא מעיקרו. מדברת במצב מיוחד, ואולי אפילו פחות מצוי – שהאדם 

היה חסיד, אשר על כן אפשר לומר שלכן השמיט הרמב"ם דין זה. אמנם, השאלה 

שמקשה ב"תשובה" מדברת בכל אדם, אפילו שאינו חסיד. 

חלק ב'   סתירה ויישובה:

בגמ' סוכה דג"ן מצינו, ת"ר: "יש מהן אומרים אשרי ילדותנו שלא ביישה את 
זקנותינו אלו חסידים ואנשי מעשה". ופירש"י ז"ל: "אלו חסידים - כל חסיד הוי 
חסיד מעיקרו", משמע מכך שבאם לא התנהג בפרישות שוב לא יכול להיות מעולם 

חסיד.

בגמ' בב"ק פרק הגוזל דק"ג, מביאה הגמ' ברייתא הפותחת ב"מעשה בחסיד 
אחד" שקנה חפץ משני בני אדם, וכעת אינו יודע ממי לקח. "ובא לפני רבי טרפון, 
אמר לו הנח דמי מקחך ביניהם והסתלק. בא לפני רבי עקיבא אמר לו: אין לך תקנה 
עד שתשלם לכל אחד ואחד". לבאר טעמו של ר"ע, מנסה הגמ' להעמיד שמדובר 

כשנשבע לשקר, לכן מחייבו ר"ע לשלם לכל אחד ואחד.

לשלול זאת, מקשה רבא: האיך ניתן לומר שהלוקח נשבע לשקר והרי הוא חסיד, 
כל  והא  חסיד,  הוי  והדר  דמשתבע  תימא  "וכי  ומסיים:  לשקר.  נשבע  לא  וחסיד 
היכא דאמרי' מעשה בחסיד אחד או רבי יהודה בן בבא או רבי יהודה ברבי אילעאי 

ואינהו חסידים דמעיקרא הוו".

מההוא אמינא לכאורה נראה שיכול להיות חסיד לא מעיקרו - שנשבע ורק אחר 
כך נהיה חסיד. 

הברייתא  דברי  את  להעמיד  אפשר  שאי  הטעם  ההו"א,  מדחיית  גם  עולה  כך 
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במקרה שהלוקח נשבע, הוא משום שכל מקום שמשתמשים בלשון "מעשה בחסיד 
אחד" הכוונה היא או לרבי יהודה בן בבא או לרבי יהודה ברבי אילעאי, והם הרי 
היו חסידים מעיקרם. לכאורה בדחייתה יכלה הגמ' להשיב בפשטות שכל חסיד הוי 
מעיקרו, מבחירתה בתשובה הנ"ל נמצא שבאם לא היה מקובל שכוונה לר"י ב"ב 
נעשה  ורק אח"כ  ניתן להעמיד את הברייתא באופן שנשבע  היה  בר"א,  לר"י  או 

לחסיד. 

יישוב הסוגיות על אופנם:

בתשובה נוקט כהסוגיא בסוכה שחסיד נקרא רק אם כך היה מעיקרו.

ובפירוש דברי הגמ' בבא קמא, כתב לבאר בהקדים המקור לקביעת רש"י ש"כל 
חסיד הוי חסיד מעיקרו". מנין לו לרש"י קביעה זו.

אלא שלרש"י הוקשה מהיכן כל כך ברור לגמרא שבכל מקום שכתוב "מעשה 
בחסיד אחד" הכוונה לרבי יהודה בן בבא או לרבי יהודה ברבי אילעאי?! אין זה 
אלא מפני ש"כל חסיד הוי חסיד מעיקרו", וממילא כשכתוב "מעשה בחסיד אחד" 

הכוונה אליהם מפני שהם היו היחידים כאלו.

בו  מצב  להיות  שיכול  ההו"א  את  לשלול  בכדי  הגמרא,  מהלך  גם  מובן  מכך 
לבסוף נעשה לחסיד, לא מסתפקת בעובדה ש"כל חסיד הוי מעיקרו", אלא מביאה 
הגמ' את הקבלה שבכל מקום שכתוב "מעשה בחסיד אחד" הכוונה לר"י ב"ב או 

לר"י בר"א - המקור לכך ש"כל חסיד הוי מעיקרו". 

גיליון על חלק ב':

רבינו ברשימותיו )חוברת טו( הביא הסתירה, ותירצה על פי התניא בליקוטי אמרים 

פ"א, שישנו הבדל בין "אמיתית שם התואר והמעלה" ל"שם המושאל".

דהגמרא בסוכה מיירי אודות "שם התואר" שחסיד הוי רק מעיקרו, והסוגיא בבבא 

קמא מדברת בנוגע ל"שם המושאל", שגם אם הוא לא חסיד מעיקרו מתקרא בשם 

"חסיד".

יח,ב המכנה את אדם הראשון לאחר חטאו  עפ"ז מתיישבת גם הגמ' בעירובין 

בתואר חסיד - "אדם הראשון חסיד גדול היה וכו'". 
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 - בר"א  ור"י  ב"ב  ר"י  שרק  שמשמע  הגמרא  תשובת  מלשון  ק"ק  עדיין  אמנם, 

היו חסידים דמעיקרא, וע"פ המבואר בפנים מובן היטיב. גם רבינו לא הקשה רק 

מההו"א.

חלק ג' - מסקנת ההלכה בתשובה:

בעקבות שיטתו ביישוב הסוגיות מסיק שהמקדש את האשה על מנת שאני חסיד, 
ועד עתה לא התנהג בדרך החסידות - אינה מקודשת, כיון שאין באפשרותו להיות 

כעת חסיד ואין עוזר לו הרהורי ליבו – חסיד הוי אך ורק מעיקרו.

לאור מסקנתו תמה על הרמב"ם שלא הביא את דברי הגמ' בסוכה ש"חסיד הוי 
נפקא מינה רבתי שאם אמר לאשה הרי את  יוצא מכך  - מעיקרו" להלכה, שהרי 

מקודשת לי ע"מ שאני חסיד, ולא היה חסיד מעיקרו - אינה מקודשת.

גיליון על חלק ג':

רמב"ם  נחלקו  חסיד  שבתואר  הרבי  לומד   )274 עמ'  יז  )חלק  שיחות  בלקוטי 

ורש"י.

מהרמב"ם בהל' דעות )פ"א ה"ה(, מוכיח רבינו, שסובר הרמב"ם שחסיד נקרא 

גם בעל תשובה, שמעיקרו לא היה חסיד, וז"ל הרמב"ם שם: "ומי שהוא מדקדק על 

עצמו ביותר ויתרחק מדעה בינונית מעט לצד זה או לצד זה - נקרא חסיד".

ומבאר הרבי שלכן משמיט הרמב"ם )הל' לולב פי"ז הי"ד(, אודות שמחת בית 

השואבה "חסידים ואנשי מעשה" - "בעלי תשובה" שמוזכרים במשנה, כיון שנכללים 

כבר ב"חסידים". 

משא"כ לשיטת רש"י שכותב ש"כל חסיד הוי חסיד מעיקרו". 

בביאור נוסח התפילה בפרי מגדים או"ח סי' קיח סק"א דן בנוגע להקדמת הצדיק 

האבודרהם  את  ומביא  החסידים".  ועל  הצדיקים  "על   - התפילה  בנוסח  לחסיד 

ועשה  שחטא  חסיד  משא"כ  מעולם,  חטא  שלא  משום  עדיף  שצדיק  שמבאר 

תשובה, ומוכיח מדברי דוד בתהילים "שמרה נפשי כי חסיד אני". והק' באליה רבה 
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)אות ב שם( ממשמעות הש"ס שחסיד עדיף מצדיק. 

ומציין לרמב"ם סוף ספר אהבה )סדר תפילות, נוסח הברכות( שהנוסח לשיטתו 

הוא "על החסידים ועל הצדיקים".

יותר  תשובה  בעלי  שגדולים  מפני  הוא  לצדיקים  חסידים  שמקדים  שמה  וי"ל 

מצדיקים.

נמצאנו למדים, שנחלקו רש"י והרמב"ם האם חסיד הוי מעיקרו. לשיטת רש"י 

הוי רק אם הוא מעיקרו, משא"כ לרמב"ם גם בעל תשובה נקרא חסיד.

היה  ולא  חסיד  שאני  ע"מ  המקדש  של  הדין  הרמב"ם  מביא  לא  שלכן  ואוי"ל 

חסיד מעיקרו, משום שלדעתו חסיד נקרא גם אם לא הוי מעיקרו וזה דומה ממש 

להמקדש ע"מ שאני צדיק שמקודשת מספק.

כן יש להעיר שלפי המובא לעיל מרשימות רבנו ששייך התואר של חסיד בשם 

י"ל שאף לשיטת רש"י היא תהא ספק מקודשת כיון שאולי היתה  המושאל, שוב 

כוונתו ל"שם המושאל". ועיין לעיל בגליון לחלק ב'.
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