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ב"ה

פתח דבר
אנו מודים להשי"ת על כל הטוב אשר גמלנו, ובחסדו הגדול זיכנו לעת הגיע בנינו 
בכורנו היקר הת' שלום דוב בער שיחי' לגיל מצוות, ביום השבת קודש פרשת ניצבים, 

כ"ח אלול ה'תשע"ט.

ברצוננו להביע בזה את תודתנו והוקרתנו, לקרובינו ידידינו ומכירינו אשר הואילו 
שיחי'  מצוה  הבר  חתן  ואת  אותנו  ולברך  לבבינו,  שמחת  ביום  יחדיו  אתנו  לשמוח 

בברכת מזל טוב וחיים מאושרים בגשמיות וברוחניות.

 - זו  מיוחדת  תשורה  שיחיו  ומכרינו  ידידינו  בפני  להגיש  בזאת  מתכבדים  הננו 
הספר "משנה כרבי - ביאורים מכ"ק אדמו"ר זי"ע בששה סדרי משנה – סדר זרעים".

בספר זה נלקטו ונערכו ביאורי כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו על משניות סדר זרעים, 
מתוך סדרת ספרי "תורת מנחם התוועדויות", לקוטי שיחות, 'רשימות' הקודש ואגרות 

הקודש של כ"ק אדמו"ר.

כל  על  אדמו"ר  כ"ק  ביאורי  את  לאור  להוציא  מתעתדים  הננו  דשמיא,  בסייעתא 
ששה סדרי משנה, ומלאכה רבה וכבירה זו נמצאת בס"ד בעיצומה.

ספר זה שלפנינו הנו 'תדפיס' בלבד, ובע"ה בעתיד יופיעו ביאורי רבינו על סדר 
מלא  באופן  משנה,  סדרי  ששה  על  רבינו  ביאורי  של  המלאה  הסדרה  בתוך  זרעים, 

ומתוקן.

ספר זה יוצא לאור בעריכת חבר המערכת, אחינו הרה"ח הרב זושא שי' וואלף, 
ותודתנו הרבה נתונה לו על כך.

הנחות  "וועד  ולמערכת  קה"ת,  הספרים  הוצאת  להנהלת  נתונה  הרבה  תודתנו 
בלה"ק", על אישורם והסכמתם ללקט ולערוך את שיחות הקודש ואגרות רבינו בספר 

זה.

לשלימות העניין – הבאנו בראשית הספר סקירה מיוחדת על כללות גישתו של כ"ק 
אדמו"ר לששה סדרי משנה, וכן התייחסויות שונות לעניינם של התנאים הקדושים. 
בעריכת סקירה זו נעזרנו במדור "ניצוצי רבי" שבקובצי "התקשרות", בעריכת הרה"ח 

השליח הרב מרדכי מנשה שי' לאופר, ותודתנו הרבה נתונה לו על כך.
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לחביבותא דמילתא – הבאנו גם סקירה מיוחדת אודות "חברת משניות בעל-פה" 
שנוסדה על ידי כ"ק אדמו"ר הריי"צ בשנת תש"ב, ופעלו של כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו 

בזה, בצירוף מסמכים נדירים.

סקירה זו מתבססת על סדרת אגרות הקודש של רבותינו נשיאינו, סדרת "ימי מלך" 
לתולדות כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו, "תולדות חב"ד בארצות הברית", "ימי בראשית", 

סדרת "צדי"ק למלך", ומקורות נוספים.

על אופן כללות עריכת ספר זה, יתבאר בע"ה בפרטיות במהדורה המלאה שתראה 
אור בס"ד.

•

בס"ד  אור  רואה  המשנה,  על  רבינו  ביאורי  והוצאת  עריכת  של  זה  גדול  מפעל 
בעקבות החיות המיוחדת של בננו חתן הבר מצווה הת' שלום דוב בער שי' בלימוד 
עם  ובקשר  לקראת  אשר  פה,  בעל  משניות  ושינון  בלימוד  ובמיוחד  בכלל,  משניות 
שמחת הבר מצווה זכינו אשר בננו שי' שינן וסיים בס"ד את כל ששה סדרי משנה 

בעל פה.

•

שוחרי  שיחיו  והתמימים  אנ"ש  אצל  בשמחה  יתקבל  זה  ספר  אשר  אנו  בטוחים 
ומחבבי תורת רבינו, ואשר הופעתו תזרז בס"ד את הופעת סדרה זו במילואה.

ונחתום בדברי רבינו בביאורו על המשנה הראשונה במסכת ברכות, אשר "על ידי 
זה ש"קורין את שמע בערבין" - מתקנים את ה"ליליא" שלא יהיה בו . . ענינים שאינם 
הענין  גם  יהיה  ואז  יאיר",  כיום  היעוד "לילה  לקיום  שזוכים  ועד  לקדושה,  שייכים 
ד"ברוך שם כבוד מלכותו לעולם ועד" - שאומרים לאחרי הפסוק "שמע ישראל גו' 

ה' אחד" - בגילוי לעין כל, 

כן תהיה לנו במהרה בימינו בביאת משיחנו, שיאמרו בקול רם "ברוך שם כבוד 
מלכותו לעולם ועד", כיון ש"ידע כל פעול כי אתה פעלתו", ו"אהפוך אל עמים גו' 

לעבדו שכם אחד", ויהיה בגלוי הענין ד"ה' אחד ושמו אחד"".

בהוקרה, ובברכת כתיבה וחתימה טובה

יצחק דוד וחנה סלאווין
עש"ק פרשת ניצבים, כ"ח אלול ה'תשע"ט

כפר חב"ד, ארץ הקודש
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המשנה - מפעלו של רבי יהודה הנשיא
אודות זיהויו של רבי יהודה הנשיא ככותב המשנה, קובע הרבי בלקוטי-שיחות 
הרמב"ם  כשיטת  היא  זו  קביעה  המשניות".  וכתב  סידר  "רבי   :(89 עמוד  י"ב  (כרך 
רי"ד  תוספות  הנגיד,  שמואל  לרבי  התלמוד'  'מבוא  החזקה",  "יד  לספרו  בהקדמתו 

והמאירי.

ב.  יג,  (שבת  רש"י  דברי  שלפי  אומרים  שיש  בהערה,  (שם)  וכותב  הרבי  ממשיך 
סוכה כח, ב. ועוד) – רבי יהודה רק סידר את המשניות אבל לא כתבם. וכן היא דעת 
רבי יעקב חגיז בהקדמת פירושו 'עץ החיים' על המשניות (על דעתו של רב שרירא 
גאון יש שקלא וטריא בדבריו באיגרתו - לאור שתי הנוסחאות שבה). לפי דעה זו לא 

טרח רש"י בשום מקום לבאר (או לרמוז לפחות) מי כתבה.

ואומר הרבי: ולכן יש לומר לפי עניות דעתי (בדוחק על כל פנים - להסיר תמיהות 
הנ"ל) שסמך רש"י על מה שכתב בבבא-מציעא (פו, רע"א) בפירוש סוף משנה כו' 
הוראה (אף שלגירסתנו לא הזכיר "כתב"), ומתאים זה לפירוש רש"י גיטין (ס, ב ד"ה 
ודברים) ולמאמר חז"ל (גיטין נט, א) דברבי ור' אשי הווי תורה וגדולה במקום אחד...

לא  ימיהם  עד  האמוראין  כל  "סוף  (שם):  בבא-מציעא  במסכת  רש"י  דברי  ואלו 
היתה גמרא על הסדר אלא כשהיתה שאלה נשאלת בטעם המשנה בבית-המדרש, או 
שאלה על מעשה המאורע בדין ממון או איסור והיתר, כל אחד ואחד אומר טעמו. 
כל  המסכתות,  סדר  על  וקבעו  שלפניהם  אמוראין  שמועות  סידרו  ורבינא  אשי  ורב 
אחד ואחד אצל המשנה הראויה והשנויה לה, והקשו קושיות שיש להשיב ופירוקים 
שראויים לתרץ - הם והאמוראים שעימהם - וקבעו הכל בגמרא, כגון איתביה, מיתבי, 
ורמינהו, איבעיא להו, והתירוצים שעליהן מה ששיירו אותן שלפניהן. ואותן שאמרו 
לפרש הקושיות והתירוצין שעליהם - לא קבעום בגמרא על סדר המסכתות והמשנה 

שסידר רבי, ובאו רב אשי ורבינא וקבעום".

ועל דברי הגמרא "רבי ורבי נתן סוף המשנה" פירש: "סוף תנאים עד ימיהן אמרו 
איש את דבריו בבית-המדרש, והיו תלמידים גורסים שמועה שמועה לבדה ולא היו 
מסכתות סדורות, וסידר וקבץ על הסדר, והם כללו האמור בדורות שלפניהם וסידרו 

את המסכתות ואחריהם לא יוסיפו אלא מעט".

ובפירוש רש"י בגמרא גיטין (שם): "ודברים שבעל-פה אי אתה רשאי לכותבן - 
מכאן אתה למד שהתלמוד לא ניתן לכתוב אלא מפני שהתורה משתכחת".
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אצל רבי - תורה וגדולה במקום אחד
בהתוועדות יו"ד שבט תש"ל דיבר הרבי אודות הסיבה לכך שהייתה לרבי יהודה 
הנשיא האפשרות לברר את דברי התנאים ולסדרם בששה סדרים (תו"מ התוועדויות 

חלק נט עמוד 126, הערה 245):

מהדורא   .  . קמא  "מהדורא  ב)  קנז,  (ב"ב  הגמרא  דברי  בפירוש  ברשב"ם  מבואר 
חדשי  בשני  לימודו  מחזר  שנה  ובכל  שנה,  ששים  חי  אשי  ש"רב  אשי",  דרב  בתרא 
בשלושים  עשה  וכן  לימודו,  כל  סיים  שנה  שלושים  ולכשהגיעו  ותשרי,  ניסן  הכלה 
שנים אחרונים. ומהדורא קמא היינו שלושים שנים ראשונים, ומהדורא בתרא (שהיא 

המהדורא שלפנינו) הן שלושים שנים אחרונים".

בש"ס  שמופיע  מה  רק  למדו  כך  כל  זמן  ריבוי  שבמשך  יתכן  לא  הרי  שכן,  וכיון 
שלפנינו, אלא כמבואר באגרת ר' שרירא גאון (ע"ד השתלשלות הש"ס) שזהו הסולת 

והמובחר מכל השקו"ט שהיתה בלימודם, שנתברר ונסדר על ידי רב אשי, 

כשם שרבינו הקדוש בירר את כל דברי התנאים וסידרם בששה סדרי משנה (מתוך 
"שש מאות סדרי משנה" - חגיגה יד, א), וכמבואר באגרת הנ"ל שהיה בכחו וביכלתו 
ומצב  במעמד  להיותו  כו',  וטרדות  בלבולים  ללא  בתורה  שעסק  לפי  זאת,  לעשות 
מעל  פסקו  שלא  הקדוש,  רבינו  כמו  א),  נט,  (גיטין  אחד"  במקום  וגדולה  ד"תורה 
שולחנו לא חזרת ולא קישות ולא צנון, לא בימות החמה ולא בימות הגשמים (ע"ז 

יא, א).

התחלת הלימוד במשנה
(שיחות-קודש  תשל"ט  משנת  קודש  בשיחת  הרבי  אומר   - כמה  ולמנהג  לדעת 
תשל"ט כרך ב' עמוד 31) - הרי התחלת הלימוד היא במסכת אבות. וכך מביא המאירי 

את סדר הלימוד בישיבות. והרבי מבהיר:

א) "עוד קודם הגיל דבן עשר למשנה - מלמדים את התלמידים (אף כי לא בתור 
לימוד מסכתא) העניינים אשר: משה קיבל תורה מסיני כו', הפוך בה והפוך בה כו', 

לפום צערא אגרא כו', כל מה שברא הקב"ה כו', וכמה וכמה מהעניינים שבאמצע".

העצרת  שלפני  בשבתות  וללמדה  לקרותה  נוהגים  שנה,  ובכל  המקומות  בכל  ב) 
"לפי שבעצרת ניתנה התורה והלומד צריך לדעת קודם, דרך לימודה ואיך יתנהג בה 
אחר לימודה כו', שיהיה לב כל אחד מישראל מוכן לקבל התורה בלב שלם ולהתנהג 

בה כדת וכשורה" - מדרש שמואל בהקדמתו, בשם "מצאתי כתוב".
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ג) סדר הלימוד בישיבות - וזה סדר לימוד הגאונים - 'שם הגדולים' להחיד"א חלק 
א' בערכו.

הדברים שאין במשנה
במכתב של הרבי מקיץ תשמ"ו (צוטט במבוא ל'כללי הרמב"ם', קה"ת תשנ"ב, עמ' 

10 הערה 2) כתוב:

 .  . מרכבה  (מעשה  התורה  יסודי  הלכות  הקדוש  רבנו  בה  הכניס  לא  ...במשנה 
בראשית) הלכות אמונה, דעות, ימות המשיח וכו' נוסחאות התפילות והברכות, כמה 

וכמה מנהגים וכו' וכו' - 

כן לא הכניס בה כמה דינים של מכילתא, ספרא וספרי.

כן אין [=מבאר?] בה הקשר עם תורה שבכתב.

לא רק הלכות
אגב קושיה שמקשה הרבי (לקוטי-שיחות כרך כח עמוד 131) על דברים מסויימים 
שכותב הרמב"ם בספרו 'יד החזקה' [אשר "ספר היד איננו ספר דברי ימי ישראל, אלא 
ספר של הלכה"] מעיר הרבי (שם, הערה 4): מה-שאין-כן במשנה שלפעמים הובאו 

עניינים שאינם הלכה".

לשון המשנה
וכך אמר הרבי בהתוועדות חג השבועות תשכ"ד (תו"מ התוועדויות חלק מ עמוד 

57, הערה 137): 

"ברוך  רפ"ו)  (אבות  רז"ל  אמרו  שעליה  המשנה,  לשון  בסגנון  הדיוק  גודל  ידוע 
שבעל  תורה  עניני  בכל  הלשון  סגנון  מדיוק  שכן  במכל   – ובמשנתם"  בהם  שבחר 
פה, אפילו בדברי האחרונים כו', ועל אחת כמה וכמה בגמרא, ועל אחת כמה וכמה 
במשנה, "דבר קצר וכולל ענינים רבים", כמ"ש הרמב"ם בהקדמתו לפירוש המשניות, 
כמאמר  בברייתא,  האמורים  הענינים  כל  ברמז  נכללים  המשנה  לשון  שבסגנון  ועד 
אילפא (תענית כא, א. וש"נ) "אי איכא דשאיל לי מילתא דבי ר' חייא ור' אושעיא ולא 

פשטינא לי' ממתניתין כו'".
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הוראה מהסדר במשנה
בהזדמנות אחרת (ש"פ נשא תשכ"ג, תו"מ התוועדויות חלק לז עמוד 59, הערה 67. 

לקוטי-שיחות כרך ד' עמוד 1175 הערה 1) אמר הרבי: 

חלוקת המשניות היא בדיוק (כמו כל פרטי עניני המשנה, אודותה כותב הרמב"ם 
זה  על  ונוסף  רבים").  ענינים  וכולל  קצר  "דבר  שהיא  המשניות  לפירוש  בהקדמתו 
שחלוקת המשניות נוגעת לכמה לימודים שעל פי הכללים של רישא וסיפא וכו', הרי 
גם מספר המשניות הוא בדיוק וגם נוגע להלכה, לפי מ"ש החלקת מחוקק (אה"ע סי' 
לח סק"מ) בדין המקדש את האשה על מנת שאני יודע לשנות, די"ל שדי (וצריך) ג' 

משניות (כדעת הטור בדין על מנת שאני יודע לקרות, דבג' פסוקים סגי). 

משנה אחת שאינה  פ"ז  כלאים  שבמסכת  בזה  גם  נראה  המספר,  נוגע  כמה  ועד 
נחלקת לשתים, ובכל זאת היא מסומנת בב' מספרים – "משנה ד' וה'" (ועיין בפירוש 
המשניות),  על  שם"  אנשי  ב"תוספות  (הובא  חסידים  משנת  לבעהמ"ח  עשיר,  הון 
שפירש זה ע"ד הנסתר). ויש לומר, שמשנה זו נחשבת לענין דין הנ"ל (על מנת שאני 

יודע לשנות) כב' משניות (ראה גם לקו"ש חי"ז ע' 366).

ובעניין זה הוסיף הרבי (ש"פ אחרי-קדושים תשכ"ח, תו"מ התוועדויות חלק נב 
עמוד 373): "ידוע, שסדר במשניות הוא בדיוק, ועד שלמדים מזה כמה וכמה הלכות".

ועוד (שיחות קודש תשכ"ח כרך א' עמוד 177): הסדר במשניות הרי הוא גם תורה. 
ניתן אפוא ללמוד גם מהסדר במשנה - הוראה.

ב' השיטות בסדר הש"ס
כידוע, בסדרן של שישה סדרי משנה יש שתי דעות:

א) זמ"ן נק"ט - מתחיל בסדר זרעים ומסיים בטהרות - כן היא דעת התיקוני-זוהר 
בהקדמה (ה, א); הרמב"ם בהקדמתו לפירוש המשניות, וכן משמע קצת במסכת שבת 

(לא, א).

ב) נז"ם קט"ן - מתחיל מסדר נשים ומסיים בנזיקין - כן משמע במדרש במדבר 
רבה (פרשה יג פיסקאות טו-טז בסופו), ובמדרש תהילים (יט) דעת ר' תנחומא, ועל-
דרך זה מוכח לא רק בחלק האגדה שבתורה אלא גם בנוגע להלכה מתוספות (עבודה-

זרה כב, א סד"ה אין מעמידין). ומהרא"ש (שם), דסדר טהרות בא לפני סדר נזיקין.

הרבי מתייחס (לקוטי-שיחות כרך י"א עמוד 56, בשולי הגליון להערה 13) למבואר 
 - במ"ם  ומסיימת  "מאימתי"   - במ"ם  מתחלת  שבעל-פה  שתורה  במדרש-רבה 



15 המשנה והתנאים בתורת הרבי

"בשלום", ושואל דלכאורה זהו רק לפי סדר הרגיל (זמ"ן נק"ט). ומבאר הרבי ש"יש 
לומר" דכיוון שהמשנה שבסיום מסכת עוקצין ("אמר רבי יהושע בן לוי, עתיד . . יברך 
את עמו בשלום") אין לה קשר כל-כך עם המשניות שקודמות לה, הרי לכאורה אפשר 

לומר שלכל הדעות באה משנה זו בסיום הש"ס.

ברכות  שמסכת  הש"ס,  לתחילת  בנוגע   - הרבי  ממשיך   - לומר  יש  זה  ועל-דרך 
אינה שייכת כל-כך לסדר זרעים, ומיקומה בתחילת הש"ס כדי להתחיל סדר המשנה 
ביחודו של הקב"ה ולקבל עליו עול מלכות שמים ועול תורה והמצוות ערב ובוקר 

וכו'. ואם-כן אפשר לומר דלכל הדעות באה מסכת זו בתחילת הש"ס.

כפי  הסדרים  דשישה   - במחלוקת  להרבות  שלא  הכלל  על-פי   - נוסף  ותירוץ 
בדומה  שמצינו  וכשם  הקדוש.  רבינו  על-ידי  כסידורן  בהכרח  אינן  בכתוב,  שנרמזו 

לזה, שעשרת המכות נמנות בספר תהילים (פרקים עח, קה) שלא כסידרן.

בהזדמנות אחרת (שיחות-קודש תשל"ב כרך א' עמ' 186) הסביר הרבי שלפי טעם 
הרמב"ם שהוריות צריך להיות בסוף נזיקין, הרי זה נותן טעם שהוריות צריך להיות 

בסוף כל הש"ס - וזה חיזוק לשיטת ה'נז"ם קט"ן'.

משנה בסגנון גמרא
חלק מהמשנה שמזמן בית-המקדש נכתב בלשון הגמרא - כך עולה מדברי הרבי 

שנאמרו במהלך ביאור תורני עמוק (שיחות-קודש תשל"ט כרך ב עמ' 316):

במשנה נכללו משניות שהיו בנמצא כבר בזמן בית-המקדש וכן כאלה שמלפני כן, 
וכן כאלה שהיו לאחר הבית בארץ-ישראל. כך מסתבר לומר - ולעת-עתה אין בנמצא 
הוכחה להיפך - שהברייתות או המאמרים המובאים בגמרא - אם הובאו בשם של 
אמורא - הרי נאמרו על-ידו בחייו; אם הובאו סתם כהלכה או סיפור וכיוצא בזה, או 
שהובאו בשם תנא שחי בזמן בית-המקדש – אף על פי כן הוא נכלל אחר כך בלשון 

(וסגנון) שבו נכתבה הגמרא.

כללים שונים בלימוד המשנה
כשלומדים משנה ומתעוררת קושיה וקושיה זו דנים בה בגמרא במקום אחר, הרי 
בהכרח: א) שיישוב הקושי מצוי במפרשי המשנה על אתר. ב) באם אין התייחסות 
במפרשי המשנה - ברור אפוא שהקושי אינו בפשט שבמשנה אלא (יכול להיות ש)

הקושיה היא בדרך ההלכה וכיוצא בזה.
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אלו כללים העולים מביאור הרבי בשנת תשל"ח (שיחות-קודש תשל"ח כרך ג עמ' 
.(345 346-

י  חלק  התוועדויות  (תו"מ  הרבי  אומר  תשי"ד  השואבה  בית  שמחת  בהתוועדות 
עמוד 75):

כאשר מוצאים אנו בתוספתא תוספת שאינה מופיעה במשנה, ייתכנו שני אופנים: 
א) זו אכן תוספת שהתוספתא באה להוסיף על דברי המשנה. ב) זהו פירוש של דברי 

המשנה שנאמרו באופן כללי, וכאן באו בפירוט.

הרשות נתונה לפרש
מתפרשת  שהמשנה  במקום  אפילו  למשנה,  חדשים  פירושים  לחדש  המקור  על 
בצורה אחרת באבות דרבי נתן, אומר הרבי (לקוטי שיחות חלק יז עמוד 349, והדברים 
הוגהו על-ידו פעם נוספת בשעה שתורגמו לשם הכללתם במבוא לספר "ביאורים 

לפרקי אבות"):

...אפילו במקום שנתפרשה המשנה באבות דרבי נתן, בכל זאת יש מקום לפירוש 
חדש, וכדמצינו במסכת אבות בכמה וכמה משניות, שישנם פירושים רבים מגדולי 
ישראל (כרש"י, רמב"ם, מחזור ויטרי ועוד, ועד לאחרוני האחרונים) שהציעו פירושים 
שונים (ואפילו מנוגדים) מהפירושים שבאבות דרבי נתן, וכמו כן עודדו את תלמידיהם 
להתעמק ולחדש כיו"ב. אלא שכמובן היה זה בתנאי עיקרי ומוחלט שהחידוש יתאים 
לכללי ודרכי לימוד התורה, מתוך זהירות רבה ואמיתית בכבוד גדולי התורה (ופשיטא 
שלא  בתורה  פנים  לגלות  שלא  ביותר  גדולה  וזהירות  דעתי"),  "קבלו  להכריז  שלא 

כהלכה ופסק הדין וכיו"ב.

שכולם  שבכתב,  בתורה  מנוגדים)  (ואף  הרבים  הפירושים  בדוגמת  הוא  הדבר 
נכללים  הם   - אמיתיים  ישראל  (ובגדולי  טבין"  דאורייתא  ב"פיטטיא  עכ"פ  נכללים 
בשבעים פנים לתורה); והרי חייבים אנו להוסיף ולחדש בתורה - "לאפשא בה" - 

ככל האפשר.

ובפרט כשישנם קשיים בפירושים הקודמים - שאז בודאי עלינו להשתדל, כל אחד 
כפי שיד שכלו מגעת, לפרש באופן כזה שיסולקו הקושיות, כי בלא זה הרי יחסר לו 

בהבנת הדברים, והרי ההבנה היא הכרחית בלימוד תורה שבעל פה.
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מועד כתיבת המשנה
(אגרות קודש  על מועד כתיבת המשנה כותב הרבי באיגרת מי"ג בטבת תשכ"ח 

כרך כה עמ' סד-סה, אגרת ט'תל):

מזכיר  הוא  גם  והנה  המשנה,  כתיבת  זמן  בנוגע  דעתי  שואל  בו  למכתבו  במענה 
(עירובין סב, ב) וכמה מרבותינו ז"ל  במכתבו על-דבר השיטות בזה - דדעת רש"י 
שאפילו בימי האמורא אביי "לא היה דבר הלכה כתובה בימיהן אפילו אות אחת, חוץ 
ממגילת תענית". ושיטת הרמב"ם (בהקדמתו לספר יד החזקה) אשר "רבינו הקדוש 

חיבר מהכל ספר המשנה כו' ונגלה בכל ישראל וכתבוה כולו".

לומר  מקום  היה  שלכאורה  אף  הגדולים,  הרים  בין  ראש  להכניס  שאין  ומובן 
שהרמב"ם שראה כתבי הגאונים, דעתו נמצאת באיגרת דרבינו שרירא גאון, ואולי לא 
ראה רש"י איגרת זו (שהרי נמצא בריחוק מקום מבבל וכו' מה שאין כן הרמב"ם) ולכן 

כתב כנ"ל, מה-שאין-כן אילו היתה באה לידו.

בזה  רש"י  כדעת  דעתם  האחרונים,  ז"ל  מרבותינו  כמה  הרי  אבל,  הרבי:  ומסכם 
והביאו ראיות על זה, ומפורטים הדברים בספרים הדנים בשאלה האמורה.

הלכות פסוקות
התרי"ג  פירוש   .  . טעמים)  (בלי  פסוקות  "הלכות  הוא  העיקרי  עניינה   - "משנה 
מצוות שבתורה בכל תנאיהם ודקדוקיהם"". ולכן מבאר הרבי ("תורת מנחם - הדרנים 
על הרמב"ם וש"ס" עמ' תלז): בחתימת המשנה - פסקי הלכות ממש ציוויים לישראל 
- מודגש גם החידוש שנעשה בעולם על-ידי ההלכות, השינוי של גדר העולם גופא 
שנתחדש על-ידי העבודה דישראל, ולכן מוסיף גם "ואוצרותיהם אמלא", "הוי' יברך 

את עמו בשלום".

וממשיך ומבאר שם, לגבי פתיחת וסיום המשנה:

דלוחות  יום  ארבעים  "כנגד  היא  מ"ם  באות  (הלכות)  המשנה  וחתימת  פתיחת 
את  לקבל  בהר  משה  שהיה  יום  ארבעים  שניות".  דלוחות  יום  וארבעים  ראשונות, 
הלוחות, עניינם הוא - עליית התחתונים למעלה. דהיינו, לא רק ירידת התורה לעולם, 

אלא פעולת התורה בתחתונים שהם עצמם יזדככו ויעלו למעלה.

המ"ם דהתחלת המשנה ("מאימתי") כנגד לוחות ראשונות - כי בהתחלת עבודת 
מצד  העולם)  על  שולטת  שהתורה  (באופן  היא  בעולם  התורה  פעולת  גם  האדם, 

התורה;
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ומ"ם דסיום הש"ס הוא כנגד מ"ם יום דלוחות אחרונות - כי בגמר ושלימות פעולת 
כהוראת  להיות  רוצה  עצמו  מצד  שהעולם  לבוא)  לעתיד  (שתתגלה  בעולם  התורה 
התורה, והכוח לפעול באופן זה נמשך מהמ"ם דלוחות שניות - "ה' יברך את עמו 

בשלום".

ביאורים בפרקי אבות
כותב אדמו"ר הזקן בסידורו: "נוהגין לומר פרק אחד בכל שבת שבין פסח לעצרת 
במנחה . . ויש נוהגין כך כל שבתות הקיץ". הרבי הוכיח מכך שגם בשבתות הקיץ 
(לאחרי עצרת) מצינו מאמרים שמתחילים בפרקי אבות - אשר מנהג רבותינו נשיאנו 

הוא כה"יש נוהגין כך כל שבתות הקיץ".

הרבי ביאר, אשר לאמירת המשניות במשך כל שבתות הקיץ ישנם שני טעמים: 
א) היות ולימוד המשניות עד לעצרת הם בתור הכנה למתן תורה - "דרך ארץ קדמה 
לתורה", לכן מצד עבודת התשובה יש לומר פרקי אבות גם במשך כל שבתות הקיץ 
כדי שההתעסקות  ב)  כהכנה לקבלת הלוחות האחרונות שניתנו ביום הכיפורים.   -

בעניני בריאות הגוף בימות הקיץ לא תביא ח"ו ל"וישמן ישורון ויבעט".

מלבד אמירת הפרק בשבתות הנ"ל, היה מנהגו של הרבי, שבמהלך ההתוועדות 
שבת.  באותה  הנלמד  מהפרק  אחת  משנה  ומבאר  לומד  גם  היה  קודש  השבת  ביום 
המתעוררות  שאלות  כמה  על  מתעכב  היה  הרבי  זה:  באופן  הסדר  היה  כלל  בדרך 
בלימוד המשנה שבפרקי אבות, ולאחרי כמה שיחות היה הרבי עונה על שאלות אלו 

בטוב טעם.

מזמן לזמן היה הפרק של פרקי אבות הנאמר בשבת קודש קובע ברכה לעצמו, 
מכיון שבו היה הרבי פותח את מאמר החסידות של השבת, כפי שנהגו גם רבותינו 
נשיאינו שלפניו, אשר מזמן לזמן היו פותחים את המאמרים של שבתות הקיץ במשנה 

מפרקי אבות. 

יש  לנשיאותו.  הראשונות  בשנים  כבר  נאמרו  אבות  פרקי  על  הרבי  של  ביאוריו 
לציין שכבר ברשימות אשר כתבם הרבי בכתב יד קודשו, לפני קבלת הנשיאות, מצינו 
ביאורים של הרבי על משניות שבפרקי אבות. כמו כן נדפסו שלושה תשובות של 
הרבי - במסגרת המדור "תשובות וביאורים" שב"קובץ ליובאוויטש" (שיצאו לאור בין 

השנים תש"ד-תש"ו), ובהם ביאורים על משניות מסויימות בפרקי אבות.
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במשך השנים עורר הרבי על לימוד משנה – אחת, עכ"פ – בעיון: "מה טוב שילמדו 
משנה אחת (או כמה משניות) בעיון, בהבנה והשגה". מני אז פשט המנהג בקרב אנ"ש 

ללמוד בכל שבת (לכל הפחות) משנה אחת עם ביאורי הרבי עליהם.

ביאוריו של הרבי נלקטו - בקיצור - בספרי "ביאורים לפרקי אבות" (ב' כרכים). 
הספרים  של  ההרצאה  וסגנון  במתכונת  ייעשה  הביאורים  ליקוט  אשר  הורה  הרבי 
"ביאורים לפירוש רש"י" (אלא שכאן הסכים הרבי להדפיס גם מהביאורים אשר לא 

הוגהו על ידי הרבי עצמו).

אבות".  לפרקי  דרושים  מנחם  בספר "תורת  נדפסו  אבות  פרקי  על  הרבי  מאמרי 
חלק מביאורי הרבי על פרקי אבות הוגהו על ידי הרבי ונדפסו בספרי "לקוטי שיחות", 
מהם יש לציין במיוחד שתי 'סדרות' של ביאורים מוגהים: אחת בהוספות לחלק ד, 

ואחת בסוף חלק יז. 

ביאורי שמות התנאים - בהמשך לדרך אביו הגדול
אביו של כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו, כ"ק הגה"ק המקובל רבי לוי יצחק שניאורסאהן 
זצ"ל, מרבה בחיבוריו לפרש גם את משמעות שמות החכמים אומרי הדברים. במבוא 
ל'מפתחות' ל'ליקוטי לוי-יצחק' (קה"ת תשל"ג, עמ' יא) כותב הרב יהושע מונדשיין:

דרך  לפיכך  נשמתם.  לשורש  בהתאם  הוא  שלמעלה  בתורה  הש"ס  חכמי  "השגת 
הרב המחבר לקשר מיד את שם החכם (המורה על שורשו ובחינתו) למימרא או הפסק 
אותם אמר או כל מעשה שעשו (שהרי כל מעשיהם ועבודתם הוא בהתאם לבחינת 
ואמוראים  תנאים  עשרות  של  רב  למספר  זכינו  הרב-המחבר  מכתבי   .  . נשמתם) 
(וחכמי כל הדורות) שלא נתבארו בספרי הקדמונים, ונתגלה קו חדש של "לשיטתו" 

לפיו נוהג אותו חכם במימרות שונות בכל קצווי הש"ס".

מרבה  כאביו,  הוא,  אף  הגדול.  אביו  של  דרכו  ממשיך  הוא  הרבי  זאת  מבחינה 
בשיחותיו להתייחס לשמות בעלי האימרה ולקשרם לתוכן דבריהם. וכך אומר הרבי 

בשיחה שבה הוא מבאר את דברי הזוהר בפרשת חיי-שרה (קלג, ב ואילך):

ויש להוסיף בביאור הקשר והשייכות לשמו של בעל המאמר - כדרכו של אאמו"ר 
בריבוי מקומות...
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קשר בין מאמרי התנאים במשנה
כך התבטא הרבי בעניין זה בהתוועדות ש"פ שמיני תשמ"ב (התוועדויות תשמ"ב 

חלק ג עמוד 1342):

ידוע גודל הדיוק בדברי המשנה (בכל תיבה, ועל אחת כמה וכמה בכמה תיבות 
ובענין שלם), ובפרט על פי המבואר בפירוש המשניות להרמב"ם שהמשנה כתובה 
בלשון קצרה ביותר, ובמשנה נרמזים כל הענינים המבוארים בגמרא, וכמאמר אילפא 

מי איכא מידי בברייתא דלא פשיטנא לה ממתניתין.

ועל פי זה - כאשר לומדים במשנה ב' פרטים, לכל לראש - שתנא זה היה המקבל 
מאמרו  בין  קשר  שיש  לומר  בהכרח  התנא,  של  מאמרו   - זה  ולאחרי  זה,  תנא  של 
של התנא (חלק הב' המבואר במשנה), ובין התנא שממנו קיבל (חלק הא' המבואר 
במשנה). כי אם נאמר שאין כל קשר בין ב' פרטים אלו - הרי זה נוגד את הרעיון של 

תכלית הדיוק בדברי המשנה.

ויתירה מזו: לא זו בלבד שיש קשר בין מאמרו של התנא המקבל לתנא הרב, אלא 
ישנו גם קשר בין מאמרו של התנא המקבל למאמרו של התנא הרב (המובא במשנה 

שלפני זה). 

דהנה, הרב התנא אמר כמה וכמה מאמרים, ומאחר שהמשנה בחרה במאמר מסויים, 
מובן, שבמאמר זה מתבטא כללות ענינו של התנא הרב. ולכן, נוסף על הקשר שבין 
מאמרו של התנא המקבל עם התנא הרב, בהכרח לומר שישנו גם קשר בין מאמרו של 

התנא המקבל עם מאמרו של התנא הרב.

ענינו המיוחד של התנא מתבטא במאמרו
ובהתוועדות שבת פרשת נשא אותה שנה שוב התייחס הרבי לנושא זה (התוועדויות 

תשמ"ב חלק ג עמוד 1635):

כאשר המשנה אומרת שתנא פלוני היה התלמיד והמקבל האמיתי של תנא פלוני, 
 - המקבל  התלמיד  של  מאמרו  וכן  המשפיע,  הרב  של  מאמרו  מובא  לזה  ובמקביל 
בהכרח לומר שיש קשר ושייכות בתוכן ענינם של הרב והתלמיד (המשפיע והמקבל), 
ונוסף לזה ישנו קשר ושייכות בתוכן מאמריהם, שלכן בחרה המשנה מאמרים אלו 

דוקא.

דהנה, מובן בפשטות שכל אחד מהתנאים (הן הרב והן המקבל) אמר כמה וכמה 
מאמרים במשך ימי חייו [ובפרט כאשר מדובר אודות תנאים שעל ידם נמסרה התורה 
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כולה מדור לדור (כפי שמבואר ברמב"ם (בהקדמתו לספרו "יד החזקה") כללות הסדר 
דקבלת התורה במשך כל ארבעים הדורות עד לחתימת התלמוד)], ומאחר שהמשנה 
בוחרת מאמר מסויים של הרב ומאמר מסויים של התלמיד, וב' מאמרים אלו מובאים 
בהמשך אחד ובנוגע לסדר קבלת התורה – מובן, שבמאמר זה מתבטא ענינו המיוחד 
של תנא זה, ומאחר שתנא פלוני היה המקבל דתנא פלוני, לכן ישנו קשר ושייכות 
בתוכן המאמרים, ובאופן שמאמרו של התנא התלמיד בא בהמשך ולאחרי מאמרו של 

התנא הרב.

ולדוגמא: "משה קיבל תורה מסיני", היינו שמשה הוא התלמיד המקבל, ו"סיני" 
הוא הרב המשפיע. ולכן מצינו שמשה רבינו היה "עניו מאד מכל האדם אשר על פני 
האדמה", כשם שענינו של "סיני" הוא - "מכיך מכל טוריא", שזהו כללות ענין הענוה.





"חברת משניות 
בעל-פה"
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יסוד ה"חברה"
אחד משלושת המוסדות המרכזיים והכלליים של חסידות חב"ד-ליובאוויטש הנו 
תש"א.  שנת  בתחילת  הריי"צ  אדמו"ר  כ"ק  ידי  על  נוסד  זה  מוסד  ישראל".  "מחנה 
בתחילה פעל מוסד זה במתכונת חשאית, כאשר כל חבר ב"מחנה ישראל" היה נסתר, 

אפילו מחבריו ומבני ביתו.

בכ"ח סיון ה'תש"א הגיע לארצות הברית צלחה חתנו כ"ק אדמו"ר זי"ע יחד עם 
זוגתו הרבנית מרת חי' מושקא זי"ע, ובמהלך שנת תש"ב מונה כ"ק אדמו"ר זי"ע על 

ידי חותנו אדמו"ר הריי"צ ליו"ר ועד הפועל של "מחנה ישראל".

בשנה זו נוספו ל"מחנה ישראל" שני מחלקות, "חברת תהילים העולמית" ו"חברת 
משניות בעל פה".

טהרת האוויר על ידי חזרת משניות בעל פה
בהתוועדות אחרון של פסח תש"ב, ייחד הרבי הריי"צ דברים לחשיבותו של המוסד 

"מחנה ישראל", ולאחר מכן אמר (ספר השיחות תש"ב בתרגום ללה"ק, עמוד קט):

"השעה אומרת שמוכרחים לטהר את האויר. הגיעה השעה שמוכרחים לטהר את 
האויר.

חיי האדם תלויים באויר בו הוא נמצא, בלי אויר לא יכולים לחיות, ובאיזה אויר 
בריאים,  הם  החיים   - ומצוות  תורה  של  באויר  כשחיים  החיים.  הם  כך   - שחיים 
במחלות  לחלות  תמיד  ועלולים  חולים  הם  החיים   - כפירה  של  באויר  וכשחיים 

מדבקות. הרפואה הכללית הראשונה היא לטהר את האויר.

טהרת האויר היא על ידי אותיות התורה, כשעומדים בחנות או כשהולכים ברחוב 
או נוסעים ברכבת התחתית, ואומרים אותיות שבתורה - מטהרים בכך את האויר.

מיודעי  אחד  כל  תורה.  ויודעי  ספר  יודעי  על  מוטלת  האויר  טהרת  של  העבודה 
ספר ומיודעי תורה מוכרח ללמוד משהו בעל פה, מחומש, תהלים, משניות, תניא, כך 

שבכל זמן ובכל מקום יוכל להרהר ולומר אותיות קדושות שבתורה.

בשבוע,  משניות  שתים-שלש  פה,  בעל  משניות  ילמדו  ישראל  שבני  מאד  נחוץ 
לכל  בעזה"י  קל  דבר  הוא  בשבוע  משניות  שתים-שלש  ללמוד  ירבה.  יד  על  וקובץ 
אחד, וכאשר ישננו זאת בעל פה ויחזרו על המשניות בכל עת ובכל מקום - יטהרו 

את האויר העצמי.
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לומדי  בחברת  בתור  הראשונים  להיות  צריכים  תורה  ולומדי  הישיבות  תלמידי 
משניות בעל פה".

תוכן הדברים משיחה זו נדפסו לימים ע"י כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו גם ב"לוח היום 
יום", בפתגם לי"א טבת.

הרבי הריי"צ מצטרף בעצמו
נערכה  הארגון  חברי  בין  פה".  בעל  משניות  "חברת  מחלקת  איפוא  נוסדה  כך 
חבר  כל  של  שבחלקו  כך  הגרלה,  באמצעות  שהתבצעה  משנה,  סדרי  ששה  חלוקת 

עלה לשנן שנים-שלשה משניות לשבוע.

"מה שהוא אומר לישראל לעשות הוא עושה". כ"ק אדמו"ר הריי"צ הצטרף בעצמו 
לחברה זו. כך כתב הרבי הריי"צ ל"מחנה ישראל" (אגרות קודש שלו, אגרת א'תשפט):

ב"ה. י"ז אייר תש"ב 

אל "מחנה ישראל",

ד' עליהם יחיו 

שלום וברכה!

אגרת כ"ק אדמו"ר הריי"צ בה מודיע על הצטרפותו כחבר ב"חברת משניות"
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בבקשה לרשום אותי לחבר בחברת לימוד משניות בעל פה, ויואילו להודיעני אותן 
הפרקים שיעלו בגורלי.

לאלתר לתשובה ולאלתר לגאולה.

בברכה

יוסף יצחק

"קשה לבטא את התועלת הגדולה"
תש"ב,  השבועות  באסרו-חג  התקיימה  החברה  של  הראשונה  המשניות  הגרלת 

והשניה בחג הגאולה י"ג תמוז.

במעמד ההגרלה הראשונה נטל חלק בראש, היוזם והמייסד, כ"ק אדמו"ר הריי"צ, 
שנחשב כ"חבר ראשון בחברת משניות בעל פה". במעמד זה נשא הרבי הריי"צ דברי 
התעוררות וקרא ליהודים להצטרף לרעיון כביר זה - לזיכוך וטיהור אויר העולם - 

שהתנהל תחת "מחנה ישראל".

בדבריו ביאר הרבי הריי"צ את התועלת הגדולה של חזרת משניות בעל פה, וגודל 
עבודת "מחנה ישראל" בזה (ספר השיחות תש"ב בתרגום ללה"ק, עמוד קכא):

"העולם זקוק לטהרת האויר. בגלל סיבות שונות נעשה האויר גס. אויר רע מהווה 
האויר  וטהרת  האויר,  את  לטהר  ההכרח  ומן  ר"ל.  המסוכנות  המחלות  לכל  מקור 
או  במכונית  נוסעים  אם  ברחוב,  שנמצאים  שהיכן  התורה,  אותיות  ידי  על  רק  היא 
באוטובוס, ברכבת התחתית או במכונית פרטית, כשעומדים בחנות או במשרד ובכל 
הן  שבתורה  שהאותיות  האויר,  את  לטהר  בכוונה  שבתורה  אותיות  יאמרו  פנוי  זמן 

שמירה כללית ושמירה פרטית.

"מחנה ישראל" נטלה על עצמה בעזה"י את הטרחה לארגן מחלקת משניות בעל 
פה, ופרסמה מטרת הלימוד במשך שנה מספר מסוים של משניות בעל פה, ולחזור על 
פרקים אלה בכל זמן ובכל מקום - היכן שמותר על פי דין לומר דברי תורה - לשם 

המטרה האמורה.

שנענו  האנשים  ריבוי  על  ישראל"  "מחנה  הנהלת  לי  הודיעה  הרבה  לשמחתי 
בחמימות להצעה, ובהנאה מרובה הריני משתתף באסיפת מצוה של ההגרלה שמהנה 

ישראל עשתה במחלקת משניות בעל פה.

מחנה ישראל העבירה היום חלוקת שיתא סדרי המשנה. חלוקת הש"ס של משניות 
שונה לחלוטין מחלוקת הש"ס-גמרא שלומדים בבית המדרש ובבית, חלוקת שיתא 
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טופס הצטרפות ל"חברת משניות"

סדרי משנה היא בבחינת "ובלכתך בדרך", פרקי המשניות שיחזרו בכל מקום, יאירו 
את הקשר שבין ישראל לקודשא בריך הוא.

’משנה' אותיות ’נשמה', קשה מאד למצוא מלים לבטא בהן את התועלת הגדולה 
אחר  זמן  מכל  יותר  הנוכחי  שבזמן   - הפרטית  ובשמירה  הכללית  בשמירה  בעזה"י 
בעזה"י,  תביא  התמידית  המשניות  שחזרת   - לכך  ומשפחותינו  כולנו  אנו  זקוקים 

וחסרות המלים לתאר את הנחת רוח הגדולה שיסבו בכך לבורא עולם ברוך הוא".
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לאחר דברי כ"ק אדמו"ר הריי"צ התכבד גם חתנו כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו, בתור 
יו"ר ועד הפועל של "מחנה ישראל" - לשאת את דבריו, כאשר הרבי גם רשם לעצמו 

את תוכן דבריו. 

במהלך הדברים ביאר הרבי בהרחבה את המשנה הראשונה בש"ס "מאימתי קוראין 
את שמע בערבין", וביאר כי התחלת הש"ס במצוות קריאת שמע, המצווה הראשונה 
שנתחייב האדם, היא ההכנה לכל המצוות, וחיובה ביום ובלילה, הן במצב של ’יום' 

והן במצב של ’לילה' בחיי הנפש וכו'.

תוכן דברי הרבי במעמד זה נדפסו לימים ב'רשימות' הקודש שלו חוברת יג, ולהלן 
עמוד 100 ואילך.

אוויר גן עדן סביב הצדיק
יושב  הריי"צ  אדמו"ר  כ"ק  איך  פעם  ראו  תקופה  באותה  כי  מספרים,  חסידים 

במרפסת דירתו וחוזר משניות בעל פה.

חתנו, יושב ראש ועד הפועל, כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו, עמד אז באחת מהתוועדויותיו 
על עובדה זו, וכה אמר: מובא בספרים שהאוויר שסביב הצדיק הוא אוויר של גן-עדן. 
אם הרבי רואה צורך לחזור משניות בעל פה באוויר שלו, על אחת כמה וכמה שאנו 

צריכים לחזור משניות באוויר שלנו...

בין חסידים רווחה השמועה כי כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו נטל על עצמו לשנן את 
ששה סדרי משנה. 

הגרלות וכרטיסי חבר
"חברת  מחברי  אחד  וכל  מיוחד,  גורל  ידי  על  כאמור  נעשתה  המשניות  חלוקת 
משניות בעל-פה" היה מקבל באמצעות הדואר כרטיס-חבר, בצירוף מכתב, כאשר 
מפעם לפעם נשלחה לו הודעה להודיעו ולהזכירו איזו הן המשניות שעלו בגורלו. את 

הגורל היה עורך כ"ק אדמו"ר כנראה. 

באותה תקופה כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו הרבה להתעסק, בתוככי שאר עבודותיו 
ב"מחנה ישראל" ובשאר המוסדות המרכזיים, בהפצת רעיון זה.

בסגנון  שורה  מוצאים  אנו  תקופה  מאותה  דורנו  נשיא  אדמו"ר  כ"ק  אגרות  בין 
דלהלן: "מוסגר-פה כרטיס חבר משניות בעל פה" (אגרת פו, מי"ט תמוז תש"ג); "כן 
נשלחו כרטיסים לחברי "משניות בעל פה" אשר רכש, וכל המוסיף מוסיפין לו" (אגרת 

פז, מר"ח מנחם אב תש"ג).
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פניה 
ראשונה 
לציבור 
הרחב 

להצטרף 
ל"חברת 
משניות"
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לפנינו מכתב ההצטרפות לחברת המשניות (תרגום מאידיש):

ב"ה 

שלום וברכה!

מצורף בזאת הננו שולחים לו את את כרטיס החבר שלו של חברת משניות בעל-
פה. 

בתוך כך אנו מבטאים את שמחתנו הלבבית מכך שלוקח חלק בענין הגדול של 
ידיעת משניות בעל-פה וחזרתם בכל מקום שרק נמצאים: ברחוב, ברכבת התחתית 

או במכונית, בחנות, בית המלאכה או משרד וכד'.

להשיג  ומשתדל  בעל-פה  משניות  ענין  אודות  ומכיריו  לידידיו  גם  מספר  בטח 
חברים חדשים – מזמן לזמן נערכת הגרלה לחברים החדשים ומודיעים לכל אחד את 

חלקו – וכל המזכה את הרבים זכות הרבים תלוי בו. 

ושנהיה  משיח  מחבלי  ישראל  כלל  בתוך  אותנו  ישמור  הקב"ה  זה  כל  ושבזכות 
מהזוכים לקבל פני משיח צדקנו בקרוב ממש. 

לאלתר לתשובה – לאלתר לגאולה 

מחנה ישראל 

מחלקת משניות בעל-פה

מכתב כללי לתלמידי הישיבות
בחודש אלול תש"ב פנה הרבי הריי"צ במכתב-כללי לתלמידי הישיבות על אודות 
לפרסמו  מנת  על  ישראל"  ל"מחנה  נמסר  זה  מכתב  גם  הנוראים.  בימים  ההנהגה 
שתי  ע"ד  גם   - ובסיומו  זה,  בדבר  ישראל"  מ"מחנה  קטן  מכתב  בצירוף  ששלחוהו 

החברות האמורות: 

תלמידי הישיבות, פארשרייבט זיך אין: א) חברת משניות בעל פה, ב) חברת תהלים.

געדענקט אז: ואהבת לרעך כמוך! כל ישראל ערבים זה בזה!

זעהט אז אייערע חברים זאלען אויך ווערען חברים אין חברת משניות בעל פה און 
אין חברות תהלים.

דער  פון  שורה  ערשטער  דער  אין  שטעלען  זיך  דארפט  הישיבות,  תלמידי  איהר, 
ארבעט, אויף צוציען חברים אין חברת משניות בעל פה און אין חברות תהלים.
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גלויה ('כרטיס חבר') ששלח הרבי ל"מחנה ישראל",
כדי להיות חבר רשמי ב"חברת מ שניות בעל-פה" ולהשתתף בחלוקת הלימוד:

בבקשה למנותי חבר לחברת "משניות בעל פה". מ. שניאורסאהן.

על כרטיס החבר של הרבי נרשמו גם פרקי המשניות שעלו בגורלו של הרבי.
ככל הנראה השתמשו עם אותו כרטיס במשך כמה שנים. על הכרטיס רשם הרבי בכתי"ק

 "ג. זבים א – ה", ככל הנראה הפרקים שעלו בגורלו באחת השנים.
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בסוף אותה שנה ליקט גם כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו קובץ מכתבים ושיחות בעניני 
תשובה, תהלים, משניות בעל פה ותלמידי הישיבות (קובץ ב'), ובראשו "ווענדונג פון 
מחנה ישראל" על אודות קריאת רבנו "לאלתר לתשובה לאלתר לגאולה", שבסיומה:

...ג) דערקלעהרען דעם ענין פון טהרת האויר על ידי חזרת אותיות התורה, ובפרט 
משניות, אומעטום וואו מען מעג על פי דין.

אגרת זירוז לרב אליעזרוב
בתאריך ב' דסליחות תש"ב, שיגר כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו אגרת אל "כבוד הרה"ג 
ש"ב  וכו'  אי"א  וו"ח  תרשישים,  גזע  טובה,  דבר  על  משכיל  לתהלה  הנודע  הרה"ח 
מוהר"ר יהודה ליב שליט"א אליעזרוב, רחוב הבוכרים, ירושלים ת"ו", ובו כותב לו 

בין הדברים (אגרות קודש שלו כרך כא עמוד כא, אגרת ז'תשע):

...בודאי יודיע תיכף מקבלת מכ' זה והקודם. ות"ח אם יכתבו גם כן  מהנעשה ע"ד 
חברת משניות בעל פה.

להקיף את כל בית ישראל
ביו"ד אדר שני תש"ג שיגר כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו אגרת נוספת בעניין זה, אל 
הרב אליעזרוב, ובה כותב הרבי אשר מטרת החברה היא לא רק עבור יחידי סגולה, 
אלא מטרתה להקיף את כלל בית ישראל (אגרות קודש שלו כרך א עמוד קה, אגרת 

סג):

...הכוונה ביסוד חברת משניות בעל פה לא היתה שרק בני הישיבות ילמדו משניות 
בעל פה, אלא שתקיף את כל בית ישראל, ולנהל תעמולה שכל הראוי ישתתף בחברה זו 
על ידי שילמד בעל פה את חלקו שהוא כשלשה חמשה פרקים בשנה, (כמשנה בשבוע) 
הזדמנות  ובכל  ברכבת  בשבתו  בחנות,  בלכתו בחוץ ובעמדו  כבר  שיודע  מה  על  ויחזור 
אדמו"ר  מו"ח  כ"ק  מכתבי  קובץ  הגיעם  כבר  ובוודאי  האויר,  את  לטהר  כדי  אחרת, 

שליט"א השני, ויעיי"ש שיחתו בזה.

בטוחים אנו שבאם יסדרו את תעמולתם על פי הנ"ל, ימצאו אנשים למאות גם מבעלי 
עסק  הבעלי  ממעלות  ידוע  גם  בחוץ,  אמצאך  בחוץ  בעבודה  העיקר  הם  (אשר  עסק 
לג"פ)  בלקו"ת  רבים  מים  לד"ה  בביאור  נסמנו  המקומות  ומקצת  בדא"ח,  המבוארות 
החברים  לכל  משותף  יהי'  שהסיום  נחלט  אשר  להעיר  וזאת   - בחברה  ישתתפו  אשר 

והוא ביום אסרו-חג השבועות תשג"ה אי"ה.
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הכנות לסיום המחזור הראשון ותחילת המחזור השני
לקראת מעמד הסיום הראשון, שיגר כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו בערב חג השבועות 
לקראת  מעוררו  בו  בנימינסון,  ירחמיאל  הרב  הרה"ח  אל  הבאה  האגרת  את  תש"ג 
הסיום ולהיערך לתחילת המחזור השני (אגרות קודש שלו כרך א עמוד קכו, אגרת 

עו):

סיום ש"ס משנה בעל פה נקבע ליום א' טו"ב סיון, ואז יעשו גם הגרלה לשנה הבע"ל 
המסתיימת אסרו חג השבועות תד"ש. 

אדמו"ר  מו"ח  כ"ק  מכתבי  בקובץ  היטב  נתבאר  פה  בעל  משניות  חברת  מטרת   -
שליט"א השני, אשר בטח הגיע לידו זה מכבר - ומפני ריחוק המקום שאי אפשר לעורר את 
כל אחד ואחד מכאן, הננו להציע לפניו, שיקח על עצמו ריכוש חברים לחברה זו, ויחלקו 
במאנצעסטער  אשר  אנ"ש  ידידנו  עם  בהשתתפות  אם  פה,  בעל  משניות  ש"ס  ביניהם 
אשר עשו כנ"ל עוד בשנה העברה, או בחבורה בפני עצמה, ובאופן שיקבעו הסיום ליום 

אחד הוא אסרו חג השבועות תד"ש, ות"ח אם יודיענו מפעולותיו הטובות בכל זה.

המחזור השני – ביתר שאת
ימים ספורים לאחר מכן, בח' סיון, שיגר הרבי אגרת נוספת בתוכן דומה אל "כבוד 
מוהר"ר  וכו',  תרומיות  מדות  בעל  חו"נ  אי"א  לתהלה,  הנודע  הרה"ח  הרה"ג  ידידנו 
ביתר  לפעול  מעוררו  הרבי  ובה  באנגליה,  ממנצ'סטר  ריבקין",  שליט"א  צבי  מנחם 
שאת לקראת תחילת מחזור הלימוד השני (אגרות קודש שלו כרך א עמוד קכח, אגרת 

עח):

לשנה  הגרלה  גם  יעשו  ואז  סיון,  טו"ב  א'  ליום  נקבע  פה  בעל  משנה  ש"ס  ...סיום 
אשר  שי'  ידידינו  בעזרת  כת"ר,  אשר  ובודאי,  תד"ש,  השבועות  חג  אסרו  עד   - הבע"ל 
במחנו הט' יסדרו גם אצלם חלוקת ולימוד משניות בעל פה, וביתר שאת משנה שעברה.

וזאת למודעי, אשר כוונת חזרת משניות בעל פה אינה רק בשביל בני הישיבות ויושבי 
אהל, כי אם בשביל כל בית ישראל, היינו שגם בעלי עסק ילמדו איזה פרקים בעל פה, 
ובלכתם בחוץ בעמדם בחנות וכה"ג יחזרו עליהם, כדי לטהר את האויר, ובודאי הגיעם 

זה מכבר קובץ מכתבי כ"ק מו"ח אדמו"ר שליט"א השני, ויעו"ש שיחתו בזה.

ימים ספורים לפני מעמד הסיום, שיגר הרבי אגרת נוספת בתוכן זהה אל הרה"ח 
הרב אברהם סנדר נמצוב (אגרות קודש שלו כרך א עמוד קל, אגרת עט):

סיום ש"ס משנה בעל פה נקבע ליום א' טוב סיון ואז יעשו גם חלוקה לשנה הבע"ל 
היינו עד אסרו חג שבועות תד"ש, ותקותנו אשר כת"ר בצרוף עם ידידנו הרה"ג והרה"ח 
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כו' הרמ"ץ שי', וכל אנ"ש יחיו יסדרו גם אצלם חלוקת משניות בעל פה על להבא וביתר 
שאת משנה העברה.

חגיגת ה"סיום" הראשון
בטו"ב סיון תש"ג התקיימה חגיגת סיום המחזור הראשון של הלימוד העולמי של 
ששה סדרי משנה בבית הכנסת ובית המדרש 770 איסטערן פארקוויי, בהשתתפותם 
של מאות יהודים מכל השכבות והחוגים שנטלו חלק כחברים ב"חברת משניות בעל 

פה". את המעמד כיבד כ"ק אדמו"ר מוהריי"צ נ"ע שנשא דברי חיזוק והתעוררות.

במעמד זה ערך הרבי סיום על הש"ס משניות בעל פה, בה ביאר על פי פנימיות 
את תוכן מאמר חז"ל בסיום הש"ס בסוף מסכת עוקצין, "לא מצא הקב"ה כלי מחזיק 
ברכה לישראל אלא השלום" וכו'. תוכן דברי הרבי במעמד נדפסו לימים ב'רשימות' 

חוברת קא.

(חוברת  ימים  מאותם  העת  בכתבי  קוראים  אנו  זה,  בסיום  המעמד  תיאור  על 
"הקריאה והקדושה" גליון 35 עמוד ג, כאן בתרגום מאידיש ללה"ק):

משנה  סדרי  ששה  של  הראשון  הסיום  התקיים  ה'תש"ג,  סיון  טו"ב  ראשון,  ביום 
ישראל" 770  "מחנה  של  בעל-פה  משניות  חברה  מחלקת  על-ידי  שאורגן  בעל-פה 

איסטערן פארקוויי, ברוקלין, נ.י. 

סיום זה הוא בוודאי אחד הסיומים הראויים לציון שיהודים חגגו אי פעם. 

במרכז של "מחנה ישראל" נאספו כמה מאות יהודים בעלי צורה, רבנים חשובים, 
סוחרים, בעלי מלאכה ובחורי ישיבה – במילה אחת כל החוגים של יהדות ניו יורק  
היו מיוצגים. הם מייצגים אחוז מתוך מאות רבות-רבות חברים של חברת משניות 
פרקי  כמה  גורל  על-פי  קיבל  מהחברים  אחד  כל  כולו.  ובעולם  באמריקה  בעל-פה 
משניות, ללמוד אותם בעל-פה במשך השנה ולחזור עליהם תמיד, בעבודה, בנסיעה 

ברכבת התחתית ובכל מקום שרק אפשרי על-פי דין. כדי בכך "לטהר את האויר". 

מליובאוויטש  הרבי  של  ביוזמתו  שבועות  חג  באסרו  אשתקד  נוסדה  זו  חברה 
שליט"א, וכל היהודים ללא הבדל, וללא מס חבר, יכולים להרשם אליה. 

הסיום נפתח על ידי הרב מנחם שניאורסאהן, יו"ר ועד הפועל של "מחנה ישראל" 
שגם אמר את ה"הדרן" עם פלפול עמוק וחריף.  

רבנים  בעל-פה.  המשניות  של  הפומבית  הגורל  חלוקת  התקיימה  מכן  לאחר 
חשובים נשאו נאומים קצרים, בשעה שהציבור התרענן בסעודת המצוה. 
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ידיעות ב"קובץ ליובאוויטש" וב"הקריאה והקדושה" 
על סיומים והדרנים שערך כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו בסיומי המשניות
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החבר   – שליט"א  מליובאוויטש  הרבי  של  האישית  הופעתו  עשתה  גדול  רושם 
אודות  התעוררות,  דברי  דיבר  שליט"א  הרבי  בעל-פה.  משניות  חברת  של  הראשון 
גדולת הענין של טהרת האויר על-ידי אותיות שבתורה ואודות עבודה בפועל כדי 
נאמן  חינוך  ידי  על  בפרט  היהודיים  בלבבות  התורה  ברוח  שמים  יראת  להשריש 
לתורה. דבריו של הרבי שליט"א הותירו רושם עמוק על כל השומעים (דברי הקודש 

הללו יתפרסמו בקרוב בדפוס). 

במשך השנה, החברה משניות בעל-פה התקבלה בהתלהבות בכל חלקי אמריקה, 
חברה  של  מחלקות  קמו  מקום  ובכל  ועוד  אוסטרליה,  ישראל,  ארץ  אנגליה,  קנדה, 

משניות בעל-פה. 

עשיית כלי לקבלת הגילויים הנפלאים
השיחות  (ספר  הראשון  הסיום  במעמד  הריי"צ  אדמו"ר  כ"ק  מדברי  חלק  לפנינו 

תש"ג בתרגום ללה"ק, עמוד קלז):

א. להוד כ"ק אאזמו"ר ה"צמח צדק" היה מחותן בשם ר' הירש. ר' הירש זה היה 
סבו של ר' אהרן, ור' אהרן היה חתנו של הוד כ"ק אדמו"ר האמצעי וחותנו של הוד 
כ"ק אאזמו"ר מוהר"ש. בשעת השידוך עם אאזמו"ר מוהר"ש כבר לא היה ר' אהרן 
בחיים. ר' הירש היה בקי בבבלי וירושלמי, וזקני תלמידי החכמים שבשקלוב התברכו 
במקצת מהעמקה שלו. ר' הירש היה סוחר, כלומר הוא ישב בחנות לשמירה, כמאמר 

ישכור פועלים ויעמוד עמהם, והוא ישב בחנות ולמד.

ביום  מאד.  קירבו  והוא  צדק",  ה"צמח  אאזמו"ר  כ"ק  הוד  אל  הירש  ר'  בא  פעם 
עצים  היו  שם  ל"חצר",  הירש  ור'  צדק"  ה"צמח  אאזמו"ר  כ"ק  הוד  יצאו  מסויים 
וספסלים לשבת, התיישבו וניהלו שיחה ביניהם. בין הדיבורים התאונן ר' הירש בפני 
ה"צמח צדק", שקשה לו להרהר בעניינים עמוקים וביקש עצה לכך. ענה לו הוד כ"ק 
אאזמו"ר ה"צמח צדק": אני צעיר ממך וגם אצלי קורה כך, העצה לזה היא לחזור 

משניות בעל פה, משנה היא גילוי הנשמה.

ושלש,  תשעים  בגיל  לדעת  נוכח  וירושלמי,  בבבלי  בקי  שהיה  למרות  הירש,  ר' 
שבלשון המשניות בדיוק אין הוא בקי, והחל לחזור משניות בעל פה.

ב. שאלו פעם את החסיד ר' פנחס רייזעס, במה מתבטא כוחו של הגאון החסיד 
ר' אייזיק מהומיל. ענה ר' פנחס רייזעס: ר' אייזל ביקש מרבנו הזקן שיהיו לו כלים 
רחבים, הורה לו רבנו הזקן לחזור משניות מסכת כלים בעל פה ויהיו לו כלים רחבים.
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שמעתי מחסידי הרבי האמצעי, שהכרתי רבים מהם, שסיפרו ממה ששמעו מחסידי 
רבנו הזקן, שהוד כ"ק רבנו הזקן הורה להרבה יהודים לחזור בעל פה מדרש וזהר, 

ולרובא דרובא היה מצווה לחזור משניות בעל פה.

ג. יש להתעמק בענין לימוד משניות בעל פה. למעלה קוראים למי שחוזר משניות 
בעל פה בשם מסכת המשניות שהוא יודע בעל פה.

הוד כ"ק אאזמו"ר מוהר"ש קרא פעם לאברך אחד, שבת בוא הנה, ואף אחד לא 
ידע למי הוא מתכוון. אילו היה קורא: לויק, יצחק, יוסף, יעקב, היו יודעים למי הוא 
מתכוון, עד שהצביע על אברך מסויים ואמר: אותו קוראים "שבת", מפני שהוא לומד 

מסכת שבת בעל פה, לכן קוראים לו למעלה בשם "שבת".

 – למעלה  לי  וקוראים  מנחות,  מסכת  לומד   - שליט"א  אדמו"ר  כ"ק  אמר   - אני 
"מנחות". 

כשם שישנן נפש, רוח, נשמה, חי', יחידה, כך בהיכל המשנה קוראים בשם המשניות 
שלומדים בעל פה.

ד. חלוקת הש"ס של שיתא סדרי משנה, אינה דומה לחלוקת הש"ס שהיו לומדים 
של  הש"ס  חלוקת  בביתך".  "ובשבתך  של  הש"ס  חלוקת  זהו  ובבית.  המדרש  בבית 

משניות בעל פה הוא ובלכתך בדרך [בדרך'דיגער]. 

ה. במדרש כתוב: א"ר בנאה לעולם ישקיע אדם עצמו במשניות, שאם ירתק יפתחו 
לו אם לתלמוד לתלמוד, אם להגדה להגדה. ר' אליעזר בשם ריב"ל אומר עמוד ברזל 
משנה. ר"ב אומר שצריך להיות "ישקיע עצמו במשניות", שכן על ידי זה יסתדרו לו 
העניינים הן בהלכה והן באגדה, כי משנה אותיות נשמה. דעת ר' אליעזר בזה היא, 
ברזל בגימטריא ספק וכן ברזל בגימטריא עמלק, והעמוד של משנה שוברת את הספק 

של עמלק.

זוהי  מקום  מכל  קרובה,  עדיין  היא  שאין  למרות  טובה,  בשורה  לבשר  ברצוני  ו. 
בשורה טובה.

מחזרת משניות בעל פה, הרי לא זו בלבד שזה הצלה מן הרע, זה גם כלי לקבלת 
היעודים הטובים העתידים לבוא, ויעזור השי"ת שזה יהיה בקרוב ממש.

מצד אהבת ישראל אני אומר, שכולם ידעו, וכל אחד ימסור זאת לשני, שצריכים 
לחזור משניות בעל פה. אלה היכולים - יחזרו עשרה פרקים. מי שאינו יכול - יחזור 

לכל הפחות משנה אחת - נוסף על המשניות שאומרים בתפלה.
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אין בכוונתי בחזרת משניות להעשיר את השי"ת, אלא להעשיר את בני ישראל, 
שיהיה טוב להם בגשמיות וברוחניות.

על ידי החיזוק בהרבצת תורה ובחזרת אותיות התורה בעל פה, לבד זאת שיש בכך 
מקום הגנה והצלה לעצמו, לבני ביתו, לסביבתו, לד' אמותיו - יש בכך משום עשיית 
כלי לקבלת הגילויים הנפלאים העתידים לבוא, שאין אותיות לבטא אותם, ומה זה 

יוסיף אם היו מבטאים אותם.

לפרסם בין כל מכיריהם ומיודעיהם
ושיגר  דורנו  נשיא  אדמו"ר  כ"ק  הוסיף  ה"סיום",  מעמד  לאחר  ימים  כשבועיים 
בער"ח תמוז את האגרת הבאה, אל הרה"ח ר' ח"ב גינזבורג, בה מוסיף לבאר את תוכן 
מעלת חברת המשניות ומעלת לימוד המשניות בעל פה (אגרות קודש שלו כרך א 

עמוד קלב, אגרת פא):

על של עתה באתי, להודיע לכת"ר, אשר בשבוע העבר נסדר פה סיום ש"ס משנה בעל 
פה של חברת משניות בעל פה אשר ע"י "מחנה ישראל", ואחרי הסיום נעשתה גם כן 
חלוקת הש"ס בעל פה לשנה הבע"ל (אסרו חג השבועות תשג"ה - תד"ש), ועוד הפעם 
באנו לעודד את כל ידידינו ובכלל לומדי וחובבי תו' - וכת"ר בפרט - להשתתף בחברה 

זו, ולפרסם בין כל מכיריהם ומיודעיהם בענין טהרת האויר על ידי אותיות התורה,

- וי"ל בנגלה דאורייתא רמז ושייכות האויר וחזרת התורה בעל פה, בסנהדרין קט, 
א. אויר מגדל משכח כו' סימן רע לתורה, ענין אוירא דארץ ישראל מחכים (ב"ב קנח, ב) 

הוא בנוגע להבנה והשגה -

ולהשתדל שגם הם יכנסו בחברה זו ויחזרו משניות בעל פה בלכתך בדרך גו' וכמבואר 
בארוכה בשיחות כ"ק מו"ח אד"ש עד"ז. ועל ידי השתתפות אלו החוזרים בחברה אחת 

הנה עוד נוספת המעלה דאינו דומה מרובים העושים את המצוה כו'.

חשיבות הלימוד על פי תורת הנגלה
גרינגלאס  הלוי  זאב  מנחם  הרב  המשפיע  החסיד  הגאון  כתב  תש"ד,  שבט  בי"ד 

לרבי, "בבקשה לבאר, גם על פי נגלה, הענין דחזרת משניות בעל פה".

לבקשתו, ערך הרבי במהלך החורף תשובה מפורטת על פי תורת הנגלה בחשיבות 
ערך  א)  פרקים:  חמשה  הקדמה)  (לאחר  מופיעים  בה  פה,  בעל  משניות  חזרת  ענין 
האויר וטהרתו, ב) טהרת האויר על-ידי אותיות התורה, ג) חזרת אותיות התורה בעל 
פה דוקא, ד) חזרת משניות - דוקא בעל פה, ה) הערך המיוחד שיש לכל הנ"ל בזמננו 

עתה.
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אגרת זו נדפסה ב"קובץ ליובאוויטש" חוברת ד עמוד 63, וכן ב"תשובות וביאורים" 
האגרת  עובדה  תש"ד,  קיץ  בשלהי  ליובאוויטש"  ב"קובץ  הדפסתה  בעת   .13 עמוד 

מחדש בהוספות, ולכן שולב בה גם משיחת הרבי הריי"צ מכ"ז סיון תש"ד.

וכך כותב הרבי באגרת זו (אגרות קודש שלו חלק א עמוד רלה, אגרת קלב):

תשובה. במענה על שאלה זו, וכדי לעורר עוד הפעם על גודל ערך חזרת משניות 
בעל-פה ואופנה, הנני מעתיק בזה - עם איזה הוספות - מה שכתבתי מכבר לאחדים 

מחברי חברת "משניות בעל פה" אשר על-ידי "מחנה ישראל".

על-פי מאמר רז"ל (ספרי פ' נשא ובמד"ר פ"ז) אין מזרזין אלא למזורזין, באתי בזה 
באופן  משנה,  סדרי  הששה  את  פה  בעל  בחזרה  השתתפותם  ע"ד  הפעם,  עוד  להזכיר 
שאר על-ידי כל החבורה יחד יושלם, במשך שנה, למוד כל הששה סדרים ויחזרו אותם 
מקום  הוא  רק  אם  ובמשרד,  בחנות  בשבת  וברחוב,  בדרך  בלכת  הפנאי:  שעות  בכל 
שמותר לדבר שם בדברי תורה. וכמו שאמר כ"ק מו"ח אדמו"ר שליט"א ביסדו חברה זו, 
וז"ל: השעה אומרת אז מען מוז מטהר זיין דעם אויר... טהרת האויר איז דורך אותיות 
התורה... עס איז זייער נויטיג אז אידען זאלען לערנען משניות בעל פה... און חזר'ן די 
משנה'ס בכל עת ובכל מקום... דאס איז ניט קיין מפלגה זאך אדער א שיטה זאך... עס 

איז אן ענין כללי וועלכער איז נוגע דעם כלל ישראל און איז א שמירה.

משניות  משנה  די  ה'תש"ב):  השבועות  הראשונה (אסרו-חג  הגרלה  בעת  אמר  עוד 
זיין,  וועט  מען  פלאץ  א  פאר  וואס  אין  און  זיין  וועט  מען  וואו  חזר'ן  וועט  מען  וואס 

וועט באלויכטען די פארבינדונג פון ישראל מיט קודשא בריך הוא.

ובעת ההגרלה השני' (טו"ב סיון ה'תש"ג) וז"ל: אמר רב בנאה (ויק"ר פכ"א) לעולם 
להגדה  אם  לתלמוד  תלמוד  אם  לו  יפתחו  ירתק  שאם  במשניות  עצמו  אדם  ישקיע 
איז  משנה  ווייל  בהגדה,  והן  בהלכה  הן  ווערן  רעכט  אים  וועט  דעם  דורך   .  . להגדה 

אותיות נשמה.

נעמען  זיך  אויף  זאל  חבר  יעדער  ה'תש"ד):  סיון  (כ"ז  השלישית  ההגרלה  ובעת 
בעל-פה  משנה  יעדע  בעיניך:  קל  זה  דבר  יהי  אל  בעל-פה...  משניות  די  אויסלערנען 

האלט א עולם ומלואו.

• • •

ולבאר בקצרה ענין חזרת משניות בעל-פה גם על-פי נגלה מיוסד על מרז"ל, אבוא 
בזה על הסדר בחלקי ענין זה, והם:
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א. ערך האויר וטהרתו.

המפליא  רצון  על-פי  תלוי -  הוא,  חי'  האדם  אז  אשר  הנפש,  עם  וחיבורו  הגוף  קיום 
לעשות שהוא המקשר נשמה וגוף - בשתים בדם, הנעשה מהמאכלים ומשקים שאכל 

ושתה, ובאוויר אשר האדם נושם, וכידוע אשר זהו תפקיד הסימנים - הושט והקנה.

והנה אף ששניהם - אויר ואכילה ושתי' - מוכרחים לחיי האדם בכל זאת חלוקים הם 
בזה אשר האכילה והשתיה הם רק בזמנים ידועים,

- ואמרו רז"ל (יומא עה, ב) בתחילה היו ישראל דומין כתרנגולין שמנקרים באשפה 
עד שבא משה וקבע להם זמן סעודה, וברמב"ם (הל' דעות רפ"ד) לא יאכל אדם אלא 

כשהוא רעב ולא ישתה אלא כשהוא צמא -

מה שאין כן הנשימה שהיא תמידית (ע"ד הרגיל), עד שארז"ל אשר עד שבעת ימים 
אפשר שיחי' אדם בלא אכילה ושתיה (רמב"ם הל' שבועות פ"ה ה"כ) אבל בלא נשימה 
סי'  חאה"ע  צ"צ  שו"ת  סל"ב  י"ז  סי'  אה"ע  שו"ע  נ"כ  (ראה  הוא  מת  קלה  לשעה  הנה 
סח-ע ובמקומות שציין בשד"ח כללים אות כ' ס"ק קח - שיעור שעה קלה זו כמה היא).

ממילא מובן אשר כיון שעל-ידי האכילה ושתיה הוא קיום הגוף וחיבורו עם הנפש, 
איכותם  אשר   - זאת  ועוד  זה.  לתפקיד  מתאימים  להיות  ומשקים  האוכלים  צריכים 
מד,  (ברכות  בזה  וכמרז"ל  בפרט,  הנפש  עם  וקישורו  בכללו  הגוף  איכות  על  משפעת 
ב) כל ירק חי מוריק וכל קטן מקטין וכל נפש משיב את הנפש וכל קרוב לנפש משיב 
את הנפש, ואמרו חכמינו ז"ל בטעם איסור אכילת בעלי-חיים הדורסים וטורפים שזה 

מוליד אכזריות בלב האוכל (רמב"ן עה"ת ויקרא יא, יא ועוד.

עוד זאת: גם מאכל אשר לולא מחשבת האדם או דבורו לא הי' נאסר - וכמו השוחט 
לשם הרים (חולין לט, ב) וכיו"ב - פועל הוא להוליד מזג רע באדם האוכלו. וכמו שמצינו 
באלישע אחר (רות רבה ג, יג) שאכלה אמו, כשהיתה מעוברת, מתקרובת עבודה זרה, 

וזה גרם שיצא אחר לתרבות רעה.

ואין לומר שבאחר הי' זה בתור עונש ולא מצד הטבע, דהרי אם אחר לא עשתה איסור 
באכילתה, ואדרבה עוברה שהריחה מאכילין אותה (יומא פב, א) ומצוה היא עושה.

- דדוחק גדול לומר שהי' אביזרייהו דעבודה זרה באופן כזה דיהרג ואל יעבור. וגם 
מהלשון נתנו לה מאותו המין ואכלה משמע דצריכים היו לתת לה - 

ולכן צ"ל, שאף את"ל שיש בזה ענין של עונש, יש כאן גם ענין טבעי, בזה שהמאכל 
האסור מוליד באדם האוכלו תכונות מיוחדות, אלא שבכל זה במקום שיש פקוח נפש 

מצוה עליו לאכול את המאכל ואף שיגרום לעצמו מזג רע על-ידי זה,
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המסוכן  זה  שאדם  אלא  הוא  עומד  ואיכותו  ובטבעו  נשתנה  לא  המאכל  הרי  כי   -
הותר באכילתו. ובפרט אשר גם בנוגע להחולה הרי פקוח נפש דוחה האיסור ולא מתירו 
על   - מראגאצאוו  להגאון   - פענח  בצפנת  ומ"ש  בנ"כ.  וש"נ  רפ"ב  שבת  הל'  (רמב"ם 

הרמב"ם שם צ"ע. ואכ"מ) -

ובדוגמת דבר כמו שחותכין אבר בשביל הצלת כל הגוף.

ובכלל - אם המאכל דבר אסור הוא, נפש האדם חותה ממנו ואין אכילת הגוף אכילה, 
אף אם אכל בלא הודע, וכפסק הדין ברמב"ם (תרומות פ"י ה"י על-פי הירוש' תרומות 

פ"ו ה"ב).

ואם אכילה ושתיה כך, הרי כ"ש וק"ו אשר האויר צ"ל מתאים נקי וזך, הן בגשמיותו 
רז"ל  שהורונו  וכמו  וברוח.  בגשם  ושלם  בריא  להיות  האדם  יוכל  למען  ברוחניותו,  הן 
משכח  מגדל  אויר  ב)  קנח,  (ב"ב  מחכים  ישראל  דארץ  אוירא  בזה:  כוללות  דוגמאות 

(סנהדרין קט, א).

ובפעולות האויר על הגוף ובריאותו, בב"ר (פל"ד): אוירא דתמן . . כד ינוקא מתיליד 
. .  טושין מוחי' דלא יכלוני' יתושי'. ובזהר (ח"ג י, א): בריין משניין בחזווייהו משינויא 
דאוירא כפון כל אתר ואתר. - אף שבשני מקומות אלו יש לפרש אויר - אקלים. וכמו 
שמצינו אויר במובן זה במאמר (ב"ר שם) ברית כרותה לאוירות, שפי' אקלים. - ובש"ס 

לא מצאתי, לע"ע, אויר במובן אקלים.

ב. טהרת האויר על ידי אותיות התורה

והנה פעולות האדם על העולם אשר מסביב לו הוא על-ידי מעשה דבור או מחשבה 
לאדם  שמחוץ  בדבר  גם  פעולה  עושה  מחשבה  שבהם  ענינים  כמה  בהלכה  ומצינו   -

החושב -

מיוחד בהם הדבור, אשר הנושא אותו ומעבירו מן המדבר אל השומע הוא האויר.

ומובן אשר דבור טוב עושה רושם טוב באוויר ודבור רע עושה רושם רע. וכבר האריך 
הרמב"ם בביאור סוגי הדבור בפירושו על המשנה (ספ"א דאבות) וכל המרבה דברים 
מרבה חטא. ומתוך דבריו מבואר - וכנראה בחוש - אשר סוג דבור המאוס או האסור 
היוצא  וכיו"ב.  ברחובות  בשוקים  מצוי  ורובו  המדרש  ובבית  הכנסת  בבית  מצוי  מעוטו 
מזה, אשר גם התיקון בטהרת האויר נחוץ הוא ביותר מחוץ לביהמ"ד, אף שלפעמים גם 

אויר ביהכ"נ וביהמ"ד צריך טהרה וזיכוך.
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ומובן אשר טהרת האויר גם היא צ"ל נעשית על-ידי דבר העושה פעולה באויר, דהיינו 
על-ידי דבור הטוב שהוא נרשם באויר, והבלא מפיק הבלא. ובפרט - הוא על-ידי דבור 
א) אין דברי  ע"פ ברכות כב,  ק"ש  הל'  אותיות התורה, אשר בהם ארז"ל (רמב"ם סוף 
תורה מקבלין טומאה אלא עומדין בטהרתן לעולם שנאמר הלא כה דברי כאש נאום ד' 

מה אש אינה מקבלת טומאה אף ד"ת אינם מקבלין טומאה.

- ולהעיר ממרז"ל (סנה' לט, א) עיקר טבילותא - שהוא לטהר הטמא - בנורא הוא -

• • •

ג. חזרת אותיות התורה בעל פה דוקא.

והנה אמירת אותיות התורה בבית הכנסת ובבית המדרש יכולה להיות הן בעל-פה 
הן מתוך הכתב,

פתח  קרי  פומיך  פתח  א)  נד,  (עירובין  וכמרז"ל  דוקא,  בדבור  צ"ל  אופן  שבכל  אף 
פומיך תני כו' מוציאיהם בפה.

דוקא  שם  אשר  וכיו"ב,  מסחר  בבית  גם  רוב  ועל-פי  וברחובות,  בחוץ  כן  שאין  מה 
מתוך  ללמוד  ספרים  ומקום  מנוחה  מקום  זה  ואין  וכנ"ל,  ביותר  האויר  טהרת  נחוצה 
עת  בכל  עליהם  לחזור  פה  בעל  התורה  אותיות  כאו"א  אצל  המוכן  מן  צ"ל  לכן  הכתב, 

ובכל מקום שמותר לדבר שם בד"ת.

ואף  בעל-פה.  לאומרן  רשאי  אתה  אי  שבכתב  דברים  ב)  ס,  (גיטין  ארז"ל  והנה 
שהרמב"ם לא הביאו, גם יש אומרים שאין האיסור אלא אם מוציא אחרים ידי חובתן 

על-ידי אמירתו,

ות"י  א,  ע,  יומא  (וירושלמי)  בבלי  ועיין  ה"ז,  פ"ו  המקדש  כלי  הל'  רמב"ם  יעויין   -
שם, תענית כח, א, תוד"ה דברים, תמורה יד, ב. וכבר האריכו בזה בטושו"ע ונ"כ או"ח 
סי' מ"ט. ובשד"ח חלק הכללים מע' דלת אות מד ובפאת השדה מע' דלת כלל ד' ציין 

לאחרונים המדיינים בזה -

השגור  דבר  שהוא  לא  אם  בעל-פה  לאמר  שאסור  פוסק  מט  סי'  או"ח  בשו"ע  אבל 
בפי הכל.

ולכן כשלומד בעל-פה דברים שבתורה שבעל-פה אין בזה פקפוק לכל הדעות.

ד. חזרת משניות - דוקא - בעל-פה.

וההלכה  הדין  והבנת  השגת  הוא  העיקר  שבעל-פה  התורה  כל  שבכללות  אף  והנה 
(אלא שצריך ג"כ להוציאה בדבור פה דוקא, וכנ"ל), ואם אומרה ואינו מבין אינו נחשב 
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עם  אף  אשר  שבכתב  בתורה  כן  שאין  מה  ב')  ס"ק  ס"נ  או"ח  שו"ע  (מג"א  ללימוד  לו 
הארץ מברך ברכת התורה אף שאינו מבין אפילו פי' המלות,

וכמ"ש  המשנה,  לאחר  שבא  ומה  משנה  בין  גופא  בתלמוד  ישנו  חלוק  זאת  בכל 
הרמב"ם בהקדמתו לפירוש המשניות וז"ל: והיו דבריו במשנה דבר קצר וכולל ענינים 
רבים כו' ואולם לא היו אלו הברייתות כולם כצחות דברי משנה ולא כתיקון עניני' וקוצר 
מלי' כו' וכל הבא אחרי' כו' לא שם לבו ומאודו אלא להתבונן בדברי המשנה כו' - עיי"ש 
שהאריך - אשר מובן מזה שבמשנה העיקר הוא הדקדוק בלשונה (אלא שצריך להיות 
וכו'  בברייתא  האמור  כל  בה  כלול  כי  אותיותי',  ושמירת  במג"א)  וכנ"ל  דוקא  בהבנה 
ממתני'.  לה  פשיט  אושעיא  ור'  חייא  דר'  מתניתא  דכל  א)  כא,  אלפא (תענית  וכמאמר 
וכולהן  בסיני  למשה  נאמרו  הלכות  כמה  ה"ד):  פ"ב  (פאה  בירושלמי  זאת  על  ויתרה 
(מבוא  המשנה  פירוש   - בכלל   - הנק'  הוא  בתלמוד  השני  וחלק  במשנה.  משוקעות 

התלמוד לר"ש הנגיד) היינו שעיקרו הבנה והסברת הטעמים וכו'.

ולכן מובן אשר גם חזרה בעל-פה, שענינה כנ"ל טהרת האויר על-ידי אמירה בדבור 
אותיות התורה - שייכת יותר במשנה מבגמרא, שהחילוק בין אחד לחברו הוא: אמירת 

אותיות - או הבנת הענין (אף שבשניהם צ"ל אמירה והבנה).

ה. ערך מיוחד שיש לכל הנ"ל בזמננו עתה.

נוסף  וענין  מיוחד  ערך  גלותנו,  קץ  קרב  כאשר  דמשיחא,  דעקבתא  בדורות  והנה 
במשנה על-פי מרז"ל (ויק"ר פ"ז, ג) אין כל הגליות האלו מתכנסות אלא בזכות משניות.

- עוד אמרו חכמינו ז"ל (האריז"ל. הובא במדרש תלפיות ענף אפוד): כשדנין אותו 
(את האדם) לגיהנם קורא לכל שבט ושבט שיצילהו משם ואין קול ואין עונה וכשקורא 
לאשר משיב לו אשר קראת מימך משנה אם אומר לו הן מיד מוציא אותו מגיהנם בזכות 
המשנה, עכ"ל. - מובנת שייכות שני ענינים אלו, גיהנם וגלות, כי הם מחליפים זה את זה 
וכמרז"ל (ב"ר פמ"ד, כא) א"ל (הקב"ה לאברהם) במה אתה רוצה שירדו בניך בגיהנם 
גם  מציל  מהם  מאחד  המציל  דבר  ובמילא  ב).  פג,  (ח"ב  בזוהר  הוא  וכן  במלכיות.  או 

מהשני, וכדאיתא שם בזוהר -

ולבאר קצת, על-פי נגלה, הטעם שקבוץ גליות הוא על-ידי המשניות דוקא, י"ל: מובן 
רז"ל  והודיעונו  לגלות.  שגרמו  הסבות  ותקון  הסרת  צ"ל  גליות  קבוץ  שיהי'  בכדי  אשר 
(יומא ט, ב) אשר חורבן בית שני הי' בעון שנאת חנם (מדה כנגד מדה: מפוזר ומפורד בין 
העמים - על-ידי הפירוד שהי' ביניהם). עוד זאת: כיון שהגאולה מגלות בבל לא היתה 
גאולה שלימה (סוטה לו, א. ועיי"ש בפירש"י ד"ה ליעשות) על כרחך צ"ל שגם הסיבה 
שגרמה לחורבן הראשון לא הוסרה ונתכפרה כולה. וסיבה זו היא - שלא ברכו בתורה 
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תמיד,  בתורה  עוסקין  שהיו  שאף   - א)  פא,  (נדרים  הר"ן  שביאר  כמו   - היינו  תחלה. 
הקב"ה שהוא יודע מעמקי הלב פירש שלא היתה חשובה בעיניהם שלא היו עוסקין בה 
לשמה והיינו לא הלכו בה (שאמר הנביא) כלומר בכונתה ולשמה, ועל זה אבדה הארץ 

חרב בית המקדש וכו'.

ולכן כדי שיזכו ישראל לקבוץ גליות צ"ל: א) שיברכו בתורה, שתהי' חשובה בעיניהם. 
הם  אלו  תנאים  ושני  המאוחדים.  פירוד   - חנם  משנאת  היפך  הנפרדים,  אחדות  ב) 

מתקיימים בעסק המשנה.

חידוש  אין  המקרא  בחלק   - גמרא  משנה,  מקרא,  התורה:  חלקי  בשלשת  הנה  כי 
באחדות, כי אין שם מקום כל כך לפירוד, כיון דאינו נוגע בפסקי דינים והלכה למעשה. 
וגם בהבנה - הרי, כנ"ל, אין זה העיקר בתורה שבכתב, וגם אם אינו מבין מברך ברכת 
התורה. כן אין חידוש כשמברכים ונזכרים על ד' בלמוד חלק תורה זה כיון שכמה פעמים 

הולך ונשנה: ויאמר ד' וידבר ד' גו'.

ישראל  בין  המבדיל  הוא  זה  חלק  שאין  כיון  בנדו"ד,  המקרא  בשלילת  י"ל  עוד   -
לאומות העולם, כי אם תורה שבעל-פה וכמרז"ל במדרש (שמ"ר רפמ"ז) וגם הצדוקים 

מודים בו, מה שאין כן תורה שבעל-פה -

כן הגמרא שהוא הפלפול במשנה הבנת טעמי' וכו' שכל אחד מעמיק בזה ומבין כפי 
שכלו והשגתו ומחוה דעתו, הרי בהשקפה ראשונה אין ניכרת האחדות שבין החולקים 
 - ב)  ל,  (קדושין  דוקא  בסופה  הוא  והב  ואת  לזה,  זה  כאויבים  נעשו  מתחלה  ואדרבא 
(ופסק הדין הלכה למעשה כשהוא בהסכם כולם יחד, ה"ה בכלל המשנה כמ"ש בשו"ע 

לרבינו הזקן הל' ת"ת רפ"ב) -

וגם הלימוד הוא דוקא להבין הענינים בשכל אנושי ולא רק מפני שקבלה היא.

שונה משני חלקים אלו היא המשנה העוסקת בפסקי הלכות למעשה וצריך להבינה 
(גם לפי דעת הסוברים - רמב"ם רי"ו. כמשנ"ת בקו"א לרבינו הזקן שם - שאין ידיעת 
טעמי' מוכרחת) ובכל זה הכל מודים בכל האמור בה, ואין בזה חלוקי דעות - שלכן כל 
הטועה בדבר משנה חוזר (סנהדרין לג, א). ועל-ידי זה גופא שהכל מסכימים לדין אחד, 
אף שאין דעותיהם שוות, מראים הם אשר ד' הוא שנתן לנו תורתו ותורה אחת לישראל 
גוי אחד. ובפרט אשר חכמי המשנה "עיקר פסקי הלכות שלהם לא הי' על-פי הכרעת 
שמות  ואלה  ד"ה  תו"א  הזקן  (רבינו  משה"  עד  איש  מפי  איש  שקבלו  ממה  רק  שכלם 

סס"ו).

• • •



45 "חברת משניות בעל-פה"

והשי"ת יזכנו לראות ב"ב בקבוץ גליותינו על-ידי משיח צדקנו שנאמר בו ונחה עליו 
רוח גו' רוח גו' והריחו ביראת ד' גו דמורח ודאין (סנהדרין צג, ב).

מעמד ה"סיום" השני
מעמד הסיום השני של "חברת משניות בעל פה" התקיים למעשה בכ"ז סיון תש"ד. 
המעמד נערך בראשות כ"ק אדמו"ר הריי"צ, ובמהלכו ערך כ"ק אדמו"ר נשיא דורנו 

פעם נוספת סיום על ששה סדרי משנה. 

ב"קובץ ליובאוויטש" (גליון 3 עמוד 40) מתואר מעמד הסיום, כאן בתרגום ללה"ק:

ביום ראשון כ"ז סיון, התקיים הסיום השנתי השני של משניות בעל-פה, בו השתתף 
אישית כ"ק אדמו"ר שליט"א. 

לומדי  חברה  יסד  ישראל"  "מחנה  שליט"א  אדמו"ר  כ"ק  שביוזמת  שנתיים  כבר 
משניות בעל-פה, המחלקת כל שנה בין החברים שלה על-פי גורל חלקים משיתא 
סדרי משנה, שהם ילמדו בעל-פה, לחזור זאת בכל הזדמנות, בהליכה ברחוב, בעמידה 

בעסק, בנסיעה ברכבת התחתית וכן הלאה, כדי לטהר את האויר באותיות התורה. 

ישראל  בארץ  גם  נוסדו  וסניפים  פה  בעל  משניות  בחברה  נרשמו  חברים  מאות 
ובאנגליה. 

אדמו"ר  כ"ק  של  המדרש  בבית  שהתקיים  השנה  של  בעל-פה  משניות  לסיום 
שליט"א נאספו כמה מאות אנשים כ"י מקהלים וחוגים שונים. חסידים ולא חסידים, 

שו"בים, בני הישיבות, סוחרים, בעלי מלאכה וכן הלאה.

את  פותח  ישראל  מחנה  של  הפועל  וועד  יו"ר  שניאורסאהן,  מנחם  הרב  חדב"נ 
החגיגה, מברך את הנאספים ומסביר, על-פי נגלה ועל-פי חסידות, את החשיבות של 

לימוד משניות בעל-פה. 

אודות  שליט"א  אדמו"ר  כ"ק  דברי  את  קורא  לעוויטין  שמואל  ר'  שהרב  לאחר 
עם  עמוק  הגיון  על  בנוי  הדרן,  שניאורסאהן  מנחם  הרב  אומר  בעל-פה,  משניות 

בקיאות בנגלה ועם ביאור הענינים על-פי חסידות בעבודת ה'. 

על  ההגרלה  נערכת  זמנית  ובו  מצוה  בסעודת  משתתף  הציבור  ההדרן,  לאחר 
החלוקה החדשה של משניות בעל-פה. 

אחר כך מדברים הרבנים: סימפסאן, ריבקין, דזייקאבסאן, קאזארנובסקי וחדקוב 
המדווחים אודות הפעילות הרחבה והמסועפת של מחנה ישראל. 
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אחר כך מופיע באולם כ"ק אדמו"ר שליט"א שהוא החבר הראשון בחברת משניות 
בעל-פה. – ופונה לציבור הנאספים עם דברי התלהבות אודות החשיבות של משניות 
בעל-פה, מדבר אודות מצב היהדות בכלל ומעורר את הנאספים להתמסר בעד כבוד 

התורה ולומדיה באמריקה. 

תוכן דברי הרבי ב"סיום" זה נדפסו לימים ב"רשימות" חוברת סא.

כל משנה בעל פה – מחזיקה עולם ומלואו
(ספר  השני  הסיום  במעמד  הריי"צ  אדמו"ר  כ"ק  שנשא  הפתיחה  דברי  לפנינו 

השיחות תש"ד בתרגום ללה"ק, עמוד קלה):

א. היום סעודת מצוה אמיתית, הרי זה סיום של תורה דרבים.

שייך,  מה  ואחדות,  יחידות  הרי  בקדושה  דרבים?  תורה  פירוש  מה  אמרו,  פעם 
יעקב  ב"רבים".  האחדות  את  להכניס  שיש  הוא,  הענין  אלא  בתורה?  רבים  איפוא, 
לשון  "נפשות"  כתוב  בעשו  תורה.  ויעקב –  הזה  עולם  הוא  שעשו  ידוע  הרי  ועשו, 
רבים, וביעקב, למרות שהם היו שבעים, כתוב "נפש" לשון יחיד, שכן יעקב הוא תורה 

ותורה היא אחדות. תורה דרבים משמעו להכניס תורה ברשות הרבים.

ב. כיוון שזו סעודת מצוה, הנה מילא שלמדו משניות בעל פה - יש להאמין, אך 
לטעום מסעודת מצוה, על כך לא צריכים להאמין, כמו בענין הזימון שלא מועיל מה 
שאומרים שאכלו, אלא צריכים אכן לטעום. לכן הייתי גם רוצה לטעום ממה שנאמר 
כאן, אך כיוון שקשה שיחזרו שנית על מה שנאמר, הריני רוצה לומר ולבקש מכל 
החברים, שכל אחד יקבל על עצמו באמת ללמוד בעל פה את המשניות שעלו בגורלו. 
אינני מתכוון לקבל על עצמו באמירה בפה, כי אם במחשבה ובלב יקבל כל אחד על 

עצמו ללמוד את המשניות בעל פה.

באמריקה  כאן  רח"ל.  משלה  מחלה  יש  לאמריקה  גם  שלה.  המחלה  מדינה  לכל 
פה  בעל  משנה  כל  בעיניך.  קל  זה  דבר  יהי  אל  מהר.  ומתקררים  מהר  מתחממים 

מחזיקה עולם ומלואו.

ג. "לחיים". יתן השי"ת הצלה, ברכה, רפואה בכל הענינים לכל אחד בנצרך לו. אלה 
שאינם חשים שחסר להם משהו - בגשמיות יש להם הכל וברוחניות אין הם מרגישים 

שחסר להם - יעזור הש"ת שידעו שחסר להם, והשי"ת ימלא את חסרונותיהם.

...ח. מוצאים אנו בדרכי חז"ל, "פותחין בכבוד אכסניא", אכסניא – מקיף, חברת 
משניות בעל פה היא במקיף של "מחנה ישראל". חברת משניות בעל פה היא ענף 
ב"מחנה ישראל". לא כאן הזמן לדבר על עבודת "מחנה ישראל", ו"מרכז לעניני חינוך" 
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- מל"ח. העבודה של "מחנה ישראל" ושל "מרכז לעניני חינוך" אינן מפורסמות דיין. 
אף ישיבת תומכי תמימים וכל ענפיה המפורסמת כבר יותר, גם היא איננה נערכת 
בהתאם לפעולותיה, אך לא כעת הוא הזמן לדבר על כך, שכן "אין מערבין שמחה 

בשמחה" .

אגרת קודש לוועידת ה"חברה"
סיום לימוד המחזור השנתי השלישי של לימוד המשניות בעל פה והתחלת מחזור 
וועידה  של  במתכונת  תש"ה,  השבועות  חג  באסרו  ב-770  נערכה  הרביעי,  הלימוד 

מיוחדת למשתתפי ה"חברת משניות בעל פה".

למשתתפים  מיוחדת  קודש  אגרת  הריי"צ  הרבי  שיגר  הוועידה  התכנסות  לרגל 
(אגרות קודש שלו חלק ח עמוד תרטו, אגרת ב'תשי):

ב"ה אסרו חג השבועות תש"ה 

ברוקלין 

אל ועידת חברת משניות בעל פה 

אשר על יד "מחנה ישראל",

ה' עליהם יחיו 

שלום וברכה!

ולהתחיל  לסיים  הגדולה  בשמחתנו  עמם  אתם  השתתפותי  את  להביע  הנני  בזה 
שיתא סדרי משנה בעל פה, ולעשות, בעזרתו יתברך, הגרלה חדשה לזכות בזכות הקדש 
להוסיף לשנן שיעור משניות בעל פה, ולחזור בכל עת ובכל שעה במקום המותר על-פי 

תורה לדבר שם בדברי תורה.

תלא כל עט סופר לספר את גודל הנחת-רוח למעלה מחזרת המשניות בעל פה בכלל 
ובשעת ההילוך ברחובות, נסיעות בדרכים וישיבה בחנויות ובבתי המסחר בפרט, וגודל 
דברים  ומשמיעת  מדיבורים  בה  שנדבק  ועפר  מאבק   - הנפש  לטהרת  מזה  התועלת 
בכחותי'  ברכה  שפע  להשפיע  להרבות  ועילוי'   - הקלע  בכף  לנקותם  שצריכים  בטלים 

בשכל ומדות ובלבושי' במחשבה דבור ומעשה.

בעבודתכם  אומץ  והוסיפו  התורה  בכח  התאזרו  פה!  בעל  משניות  חברת  חברי 
הקדושה להרבות בחזרת המשניות בעל פה, ובגלל זאת ישפיע השי"ת לכם ולבני ביתכם 

שפעת חיים וברכה מרובה מנפש ועד בשר, ומאושרים תהיו בגשמיות וברוחניות.

והנני ידידכם עוז הדו"ש טובכם והצלחתכם והמברככם.
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רעיונות חדשים לחברת המשניות
באותו יום, אסרו חג השבועות, הוסיף הרבי הריי"צ ושיגר מכתב נוסף בעניין זה 
אל הנהלת חברת המשניות, ובה הוא מציע הצעות חדשות בפעילות החברה (אגרות 

קודש שלו כרך יג עמוד ת, אגרת ד'תתפו):

ב"ה, אסרו חג השבועות תש"ה

ברוקלין

אל הנהלת חברת משניות בעל פה 

אשר על יד "מחנה ישראל",

ה' עליהם יחיו 

שלום וברכה!

הנני מציע לערוך רשימת החברים דחברת משניות בעל פה, משלשת השנים, ולהכינה 
לדפוס.

כן להכריז בהועידה - ולכתוב להחברים שמחוץ לעיר והמדינה - כי החברים דחברת 
משניות בעל פה יואילו להודיע להנהלת החברה את שמותיהם, שמות הוריהם ושמות 
במקומות  אותה  לקרוא  תובב"א,  לאה"ק  הרשימה  את  לשלוח  למען  יחיו,  ביתם  בני 

הקדושים ולהתפלל עבורם ולהזכירם לטובה ולברכה בגשמיות וברוחניות.

ידידם עוז הדו"ש ומברכם,

יוסף יצחק

מעמד ה"סיום" השלישי
 8 גליון  ליובאוויטש"  ב"קובץ  שתואר  כפי  השלישי,  הסיום  מעמד  תיאור  לפנינו 

עמוד 38, כאן בתרגום ללה"ק:

החגיגה של סיום וחלוקת משניות בעל-פה בשנה זו, שהתקיימה אסרו חג השבועות, 
נפתחה על ידי הרב ח.מ.א. חדקוב. הרב שמואל לעוויטין עשה את הפתיחה, כשהוא 

מסביר את המשמעות של "משניות בעל פה" בפרט בזמנים אלו.

הרב מנחם שניאורסאהן אמר את הסיום של ששה סדרי משנה בפלפול עמוק. 

לאחר ששרו ניגונים ושמחו עם סעודת מצוה, התקיימה הגרלה על חלוקת ששה 
סדרי משנה בעל-פה.
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בתור חבר ב"חברת משניות בעל-פה" ביקש הרבי שיתפללו במקומות הקדושים בארץ-הקודש תובב"א 
בעבורו ובעבור זוגתו הרבנית הצדקנית מרת "חי' מושקא בת נחמה דינה", 

וכן בעבור אמו הרבנית הצדקנית מרת "חנה בת רחל", ובנה ואחיו "ישראל אריה לייב בן חנה".
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שליט"א,  הרבי  של  מכתבים  לשני  בעמידה,  האזין,  הציבור  גדולה  כבוד  ביראת 
החבר הראשון של חברת משניות בעל-פה. אחד להנהלה והשני לחברים, בו הרבי 

קורא לחיזוק והרחבה של כל הפעולות של "מחנה ישראל" לטובת הכלל והפרט. 

י.  הרב  סימפסאן,  א.  הרב  החשובים,  מהרבנים  נשמעו  תוכן  עשירי  נאומים 
דזייקאבסאן, הרב ש.א. קזרנובסקי, הרמ"מ קונין. הרב ארי' ליב קרעמער ממונטריאול 

בירך את החגיגה בשם החברים מקנדה.

החברות  אודות  פרטים  בכמה  שיתף  חדקוב  הרב  היו"ר  שלו,  הנעילה  בנאום 
החדשות ב"מחנה ישראל": אש"ל תורה – אגודת שעורי לימוד תורה – למסור שיעורים 
בהתנדבות בגמרא, משניות, דינים וכדומה בבתי כנסיות ומרכזים קהילתיים שונים; 
לחזק  פצועים,  חיילים  ובמיוחד  וזקנים  חולים  יהודים  לבקר   – חולים  ביקור  חברה 
טהרת  על  מתאימה  ולספרות  הדת  לצרכי  להם  לדאוג  וברוחניות,  בגשמיות  אותם 

הקודש וכד'. 

אישי  באופן  חלק  הריי"צ  אדמו"ר  כ"ק  נטל  לא  שבו  הסיומים  באחד  כי  יצויין, 
(מפאת מצב בריאותו), ככל הנראה בשנת תש"ה, נשא חתנו הרבי משא הלכתי עמוק 
במשך כארבע שעות שהוסב על המשנה האחרונה בסדר טהרות. לאחר מכן נודע כי 
חותנו כ"ק אדמו"ר הריי"צ האזין כל העת לדברים באמצעות הרמקול שהיה מותקן 

בבנין.

תוכנית גורל חלוקת המשניות
לפנינו דף שהרבי ערך, ששימש כבסיס לתוכנית גורל חלוקת המשניות, ב"חברת 

משניות בעל-פה".

העמוד שלפנינו מהווה רשימה של 4 "סדרים"-משניות ממסכתות הש"ס, כאשר 
כל "סדר" תופס רבע עמוד. בחלק העליון של העמוד בא סדר "נשים", מתחתיו - 
סדר "נזיקין", מתחתיו - סדר "קדשים", והאחרון בשולי העמוד - סדר טהרות. שני 
ה"סדרים" הנוספים ("זרעים" ו"מועד") נכתבו, כנראה, בעמוד בפ"ע, ולע"ע לא הגיעו 

לידינו.

בכל חלק ("סדר") מ-4 החלקים ("סדרים") האלו, מפורט, מתחת לשם כל מסכת, 
סכום המשניות של כל פרק באותה המסכת - לפי סדר הפרקים, ובסופם הס"ה של 

סכום המשניות של הפרקים שנפרטו.

ולדוגמא:
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לשם- מתחת  שבועות.  מסכת  מופיעה  באמצע,  ("נזיקין"),  השני  ("סדר")  בחלק 
המסכת באים, בזה תחת זה, המספרים דלהלן: "7, 5, 11, 13". ובצד שמאל של מס' 13 
צויין: "36". מתחת לזה נעשה קו, ושוב מספרים: "5, 7, 8, 6", ושוב בצד שמאל: "26".

ובכן: המספר 7 הוא סכום המשניות של הפרק הראשון של מס' שבועות. המספר 
5 - של הפרק השני. המס' 11 - של פרק ג', וכן הלאה. המספר 36, הוא הס"ה של 
סכום המשניות של 4 הפרקים הראשונים. ואותו הדבר הוא גם בנוגע ל-4 הפרקים 
המופיעים מתחת לקו, כאשר הס"ה של כל המשניות של 4 הפרקים האלו, האחרונים, 

הוא "26".

בצורה זו פירט כ"ק אדמו"ר - בקטע הזה (השני) של העמוד - את סכום המשניות 
של כל המסכתות של כל "סדר" זה (וכך, בקטעים האחרים - לגבי שאר ה"סדרים"), 

כאשר בשולי קטע זה, בפינת שמאל, מופיע הציון "17".

ופשר מספר זה: כ"ק אדמו"ר רצה שבגורלו של כל אחד מהחוזרים משניות בעל-
פה, יעלה לפי ערך, אותו הסכום של משניות, שעליו ללמוד במהלך השנה. ולכן, חילק 
המסכתות לכמה חלקים, כאשר כל חלק מכיל 3 עד 5 פרקים (לערך) [תלוי בכמות 
המשניות וכו' באותם הפרקים], וכל אחד מהלומדים יקבל, ע"פ ההגרלה, חלק אחד 

מחלקים אלו.

בכדי לציין איזה פרקים שייכים לחלק זה או אחר, מתח כ"ק אדמו"ר קו מתחת לכל 
כמה פרקים. ולפי חלוקה זו, מתברר, יעלה ס"ה של כל ה"חלקים" של סדר "נזיקין" 
של  המשניות  פרקי  בחזרת  להשתתף  שיכולים  האנשים  שסכום  כך,   ."17" למספר 

"סדר נזיקין" הוא: 17.

בשולי העמוד מופיע המספרים "32 – 27". אלו מהווים הס"ה של כל החלקים של 
הפרקים  את  אדמו"ר  כ"ק  חילק  בתחילה  אפשריות.  חלוקות   2 לפי  "טהרות",  סדר 
ל-27 חלקים, עבור 27 אנשים, ואח"כ הוסיף לחלקם ל-5 חלקים נוספים - שיתאימו 

ל-32 אנשים.

"שוקדים למלא את חובתם"
לסיום סקירה זו, נצטט דברים על סניף "חברת משניות בעל פה" באה"ק, מתוך 
דיווח של מנהלי כולל חב"ד במכתבם לכ"ק אדמו"ר נשיא דורנו, מיום כ"ז בשבט 

תש"ד: 

"המגמה העיקרית של החברה הקדושה הזאת היא בוודאי שזו תקיף את כל החוגים 
השונים, ואמנם מנהלים אנו תעמולה בכוון זה. אנו מפיצים הפצה רחבה את דבר 
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צילום נדיר נוסף מרשימת חלוקת המשניות לפרקים שערך הרבי 
עבור אחת ההגרלות של "חברת משניות בעל-פה", שנערכו בין השנים תש"ב-תש"ו. 

לפי חלוקה זו קיבל כל אחד מהחברים ללמוד בין שלושה לשישה פרקים.
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קדשו של רוח אפנו שליט"א מודפס בחוזרים מיוחדים (רצו"פ אכסמפלר אחד) וכו' 
וכו', ואלה שכבר נרשמו בתור חברים - אמנם לא רבים לפי שעה - שוקדים למלא 

את חובתם הק' בע"ה.
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אמונה – זה סדר זרעים

שבת לא, א

‡מר רי˘ ל˜י˘, מ‡י „כ˙יב (י˘עי‰ו ל‚, ו) "ו‰י‰ ‡מונ˙ ע˙יך חוסן 
י˘ועו˙ חכמ˙ ו„ע˙ ו‚ו'", '‡מונ˙' ז‰ ס„ר זרעים, 'ע˙יך' ז‰ ס„ר 
מוע„, 'חוסן' ז‰ ס„ר נ˘ים, 'י˘ועו˙' ז‰ ס„ר נזי˜ין, 'חכמ˙' ז‰ ס„ר 
˜„˘ים, 'ו„ע˙' ז‰ ס„ר ט‰רו˙, ו‡פילו ‰כי – 'יר‡˙ ‰' ‰י‡ ‡וˆרו'.

שמסדר  זרעים,  סדר  זה  אמונה  לא)  (שבת  רז"ל  מאמר  לפרש  שכתב  מכ'  על  במענה 
הירושלמי  ז"ל  הנה  האמונה,  לחזק  ראי'  הוא  וכו'  בעתו  גשם  שנותן  והצמיחה  הזריעה 
כלל  ליישב  אין  כבו'  ופירוש  וזורע".  העולמים  בחי  "שמאמין  שם  בבבלי  בתוס'  שהובא 

במלות אלו. 

גם אי אפשר לפרש כפשוטו, שהרי מעשים בכל יום שגם הפוקרים זורעים, ומה ענין 
אמונה לכאן.

ועלה בדעתי לפרש על פי הידוע, אשר תכלית בריאת האדם לשמש את קונו הוא לזכך 
ולהאיר את העולם.

כי כשעלה ברצונו יתברך לברוא את העולם, בראו באופן שיתנהג על-פי חוקים קבועים 
מאתו ית' בו' ימי בראשית, אשר כל יום דומה לחבירו ועולם כמנהגו נוהג. וכללות חוקים 
האלו נקרא בשם טבע. ורק במקרי ם יוצאים מן הכלל מראה השי"ת כוחו ומשדד מערכות 

הטבע, וזהו הנקרא נס.

ומעבודת האדם בנפשו לזכך עיני בשר אשר לו, שבכל העולם אשר מסביב לו יראה 
ויראה גם בלבוש הטבע את כח האלוקי העושאו - לטבע – ומקיימו.

ובכל פעולה ופעולה מפעולות האדם - זאת תהיה כונתו.

וזהו - בכל דרכיך דעהו.

כח  בפני'  ולדעת  להרגיש  קשה  יותר  זה,  טבע  לבוש  וגס  עב  יותר  שהוא  אופן  [וכל 
העושאו ומלובש בו בכ"ש להותו ולקיימו, ולכן גם יותר גדולה ויקרה עבודה זו].

וזהו "שמאמין בחי העולמים וזורע", שבהנהגת הזריעה והצמיחה שהם מהחוקים היותר 
טבעיים, וכמוש"נ עוד כל ימי הארץ וגו' לא ישבותו, הרי כשהולך לזרוע יזרע רק מפני 
שמאמין בחי העולמים אשר יתן ברכתו עליו שתצמיח שדהו (ובתוספת מרובה) - כי הוא 
בעולמו כבר רואה הוא אשר אין הטבע אלא לבוש שעל ידו פועל כח האלוקי והוא מאמין 

בחי העולמים וזורע.

(ממכתב אייר תרפ"ט – רשימות חוברת סח)
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ששה סדרי משנה – כנגד ששת ימי בראשית
ו' ימי בראשית הם כנגד ו' סדרי משנה: יום ג' - שנאמר בו "תדשא הארץ גו' זרע 
גו'" - כנגד סדר זרעים. יום ד' - שנאמר בו "יהי מאורות גו' והיו גו' ולמועדים" - כנגד 
סדר מועד. יום ה' - שנאמר בו "פרו ורבו" - כנגד סדר נשים. יום ו' - שבו היה חטא 
דעץ הדעת - כנגד סדר נזיקין. אח"כ (יום השבת) שור שהקריב אדם הראשון (ע"ז ח.) 
- כנגד סדר קדשים. באחד בשבת ישב אדם הראשון בגיחון (פרקי דרבי אליעזר הובא 

בילקוט שמעוני בראשית רמז לד') - כנגד סדר טהרות.

[ולהעיר - בדרך אגב - שלכאורה משמע מלשון פדר"א דבליל שבת הי' אור, מה 
שאין כן בע"ז משמע דחשכה הלילה].

ועל פי זה יש לבאר הטעם שמתחיל הש"ס בסדר זרעים - ביום ג' - אוריין תליתאי 
(ראה מנחות).

ועוד יש לומר בביאור הטעם שמתחיל בסדר זרעים - יום ג':

אלמלא חטאו אבותינו לא הי' אלא ה' חומשי תורה ויהושע (נדרים כב:), ולא תורה 
שבעל פה [אבל לכאורה ממעט רק הנשאר מכ"ד ספרים, ולא בא למעט תורה שבעל-

פה]. ואם כן, עיקר תורה שבעל-פה שניתוספה מצד החטא, שייכת רק אחר שהייתה 
חלוקת מים תחתונים ומים עליונים ("ויעש אלקים את הרקיע ויבדל בין המים אשר 
מתחת לרקיע ובין המים אשר מעל לרקיע"), שלכן לא נאמר בו כי טוב, מפני שבו 
נבראת מחלוקת, ויש אומרים שזה שלא נאמר בו כי טוב הוא מפני שבו נבראת גיהינום 
- שכל זה הי' ביום ב' (ואילו ביום א' רק טוב נאמר בו בריאה), וכיון שרק לאחרי בריאת 
המחלוקת וגיהינום (ביום ב') ישנה אפשרות לענין של חטא, לכן, התחלת תורה שבעל-

פה - שניתוספה רק לאחר החטא - היא בסדר זרעים, כנגד יום ג'.

•

תורה שבכתב - ברמז ובקיצור נמרץ, ותורה שבעל-פה - באה לפרש, שלבן נמשלו 
שבטיפת  כמו  אמך",  ותורת  אביך  "מוסר  ואם,  לאב  שבעל-פה  ותורה  שבכתב  תורה 
האב ישנו מקור על כל איברי הולד - וכידוע שאין אבר בלא עצם, ועצמות מן האב 
(כדאיתא בנדה) [לעיין מהא דיסוד הוא בשר בלא עצם], ודוגמתו בתורה שבכתב שיש 
בה המקור (ברמז ובקיצור) על כל הענינים שנתפרשו בתורה שבעל פה. אבל, למרות 

החילוק שביניהם, אין זה אלא תורה אחת.

ולרמז על זה (שתורה שבכתב ותורה שבעל-פה הם תורה אחת) - הנה תורה שבכתב 
מסיימת בלמ"ד, כנ"ל, ותורה שבעל-פה מתחלת במ"ם, אות תיכף לאחרי זה, שבזה 

מודגשת השייכות שביניהם.

("רשימות" חוברת יג – משולב עם פענוחי המו"ל)



ביאורים 
במסכת ברכות
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פרק א משנה א:

נכנסים  ˘‰כ‰נים  מ˘ע‰  בערבי˙?  ˘מע   ˙‡ ˜ורין  מ‡ימ˙י 
רבי  „ברי  ‰ר‡˘ונ‰;  ‰‡˘מור‰  סוף  ע„  ב˙רומ˙ן,  ל‡כול 
ע„  ‡ומר:  ‚מלי‡ל  רבן  חˆו˙.  ע„  ‡ומרים:  וחכמים  ‡ליעזר. 
˘יעל‰ עמו„ ‰˘חר. מע˘‰ ˘ב‡ו בניו מבי˙ ‰מ˘˙‰, ‡מרו 
לו: ל‡ ˜רינו ‡˙ ˘מע. ‡מר ל‰ם: ‡ם ל‡ על‰ עמו„ ‰˘חר, 
חיבין ‡˙ם ל˜רו˙. ול‡ זו בלב„, ‡ל‡ כל ˘‡מרו חכמים "ע„ 
חˆו˙", מˆו˙ן ע„ ˘יעל‰ עמו„ ‰˘חר. ‰˜טר חלבים ו‡ברים 
 - ליום ‡ח„  וכל ‰נ‡כלים  עמו„ ‰˘חר;  ˘יעל‰  ע„  מˆו˙ן   -
מˆו˙ן ע„ ˘יעל‰ עמו„ ‰˘חר. ‡ם כן, למ‰ ‡מרו חכמים "ע„ 

חˆו˙"? כ„י ל‰רחי˜ ‡˙ ‰‡„ם מן ‰עביר‰.

במשנה הראשונה רמוזים ששה סדרי משנה
במשנה זו מרומזים כל ששה סדרי משנה:

מרומז  זה  הרי  זרעים,  דסדר  הפתיחה  היא  ברכות  שמסכת  לכך  נוסף   - זרעים 
גם בענין התרומה ("כהנים נכנסים לאכול בתרומתן"); מועד - מרומז בזמן דקריאת 
שמע ("מאימתי קורין את שמע כו'"); נשים - מרומז ב"בית המשתה" ("מעשה ובאו 
בניו מבית המשתה"); נזיקין - מרומז ב"להרחיק אדם מן העבירה"; קדשים - מרומז 
ב"הקטר חלבים ואברים"; וטהרות - מרומז בכניסת הכהנים לאכול בתרומתן, לאחרי 

שנטהרו על-ידי הטבילה, והעריב שמשן.

(משיחת י"ט כסלו תשי"א. תו"מ התוועדויות חלק ב עמוד 129)

מ"ם פתוחה ומ"ם סתומה - מגלות לגאולה
סתומה,  במ"ם  המשניות  וסיום  "מאימתי",  פתוחה,  במ"ם  היא  המשניות  התחלת 

"בשלום".

חומות  שכתוב  כמו  הגלות,  ענין  על  רומז  פתוחה  שמ"ם  כידוע   - בזה  והענין 
ירושלים אשר המ פרוצים" (מ"ם פתוחה בסוף התיבה), ומ"ם סתומה רומז על ענין 
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על  שמורה  התיבה,  באמצע  סתומה  (מ"ם  המשרה"  "לםרבה  שכתוב  כמו  הגאולה, 
שלילת האפשרות ליניקת החיצונים).

את  קורין  פתוחה)  (במ"ם  מאימתי   - המשניות  וסיום  בהתחלת  הרמז  וזהו 
שמע בערבית", שקאי על הזמן דחושך הגלות, ועל ידי זה שגם בחשכת הגלות (ערבית) 
"קורין את שמע", שהוא ענין המס"נ על אחדות הוי', אזי באים לענין ה"שלום" (במ"ם 

סתומה), שקאי על הגאולה השלימה.

(משיחת י"ט כסלו תשי"א. תו"מ התוועדויות חלק ב עמוד 134)

גם במצב של "ערב" צריך לקרוא את שמע
בסיום המשניות: "לא מצא הקב"ה כלי מחזיק ברכה לישראל אלא השלום". וכמו 
שאומרים "ברכנו אבינו כולנו כאחד". על-ידי השלום מסירים כל ההעלמות, הסתרים 

והגבלות.

ברכה  מחזיק  הכלי  שיהיה  שמחליטים  זה  ידי  על  הרי,  מועלת,  שמחשבה  וכיון 
בהתחלת  שכתוב  כמו   - ד"ערבין"  ומצב  מהמעמד  היציאה  נעשית  אזי  השלום,  זה 
המשניות "מאימתי קורין את שמע בערבין", שגם אז ("בערבין") צריך להיות הענין 
דקריאת שמע, שתהיה ההכרה ש"הוי' אחד" - אלא שעל-ידי השלום תהיה בקרוב 

ממש קריאת שמע "בשחר".

ואף שישנו גם הפירוש ד"שחר" מלשון שחרות, הרי זה יתהפך להפירוש ד"שחר" 
מלשון בוקר ויום, ו"לילה כיום יאיר", שה"ערבין" גופא יאיר. וכל זה יהיה בביאת 

משיח צדקנו, שנזכה לכך בעגלא ובזמן קריב.

(משיחת יו"ד שבט תשי"א. תו"מ התוועדויות חלק ב עמוד 214)

יסוד כל המצוות – קבלת עול מלכות שמים
מה  פי  על  דטראני  ישעי'  ר'  מבאר   – ברכות  במסכת  הש"ס  להתחלת  הטעם  א. 
פה  שבעל  דתורה  ("ראשית")  ההתחלה  שלכן,  ה'",  יראת  חכמה  "ראשית  שכתוב 
כו'") שענינה "יראת  שמע  את  שמע ("מאימתי קורין  במצות קריאת  ("חכמה") היא 
מלכות  עול  עליו  "יקבל  שניה:  ופרשה  ראשונה  לפרשה  בנוגע  המשנה  כלשון  ה'", 

שמים . . עול מצוות".
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אבל צריך להבין מהו הטעם שסיום הש"ס [במסכתות שיש עליהם גמרא – שבזה 
היה עיקר הלימוד גם בזמן הש"ס, כדאיתא בגמרא שעיקר העסק היה בארבעה סדרים 

הנוהגים בזמן הזה, ולא בשיתא, זרעים וטהרות] הוא במסכת נדה?

(ראתה  ביממא  אימא  אבא  לר'  שמעי'  רב  לי'  שנינו: "אמר  נדה  מסכת  בסיום  ב. 
ביום) תהוי זבה, בליליא תהוי (רק) נדה" (ולא זבה). וגדולה מזו מצינו במסכת הוריות 
- שיש סברא שאם ראתה בלילה טהורה היא. ומסיק בגמרא: "אמר קרא על נדתה, 

סמוך לנדתה, סמוך לנדתה אימת הוי בליליא, וקא קרי לה זבה".

ויש לבאר ענין זה בעבודת האדם - בהמשך להמבואר לעיל החילוק שבין איסור 
לטומאה, ש"איסור" הוא ענין המובן בשכל האדם, מה שאין כן "טומאה" שהוא ענין 
ד"חוקה חקקתי גזירה גזרתי", שעל פי זה מובן שיש חומר ב"איסור" לגבי "טומאה", 
שהאדם הוא במצב ירוד כל כך עד שנכשל בעבירה על דבר שאיסורו מובן בשכלו, 
מה שאין כן בטומאה, שנכשל  היינו, שאפילו השכל מנגד וסותר לעשיית האיסור, 

בדבר כזה שאין בו סתירה וניגוד לשכל.

וענין זה קשור עם החילוק שבין יום ללילה:

ביום – מאיר אור, ועל ידו רואים מה טוב ומה לא טוב (רע): אם בענינים גשמיים – 
בשעה שמאיר אור גשמי, ואם בענינים רוחניים – בשעה שמאיר אור רוחני, "נר מצוה 
ותורה אור", החל מאור השכל. מה שאין כן בלילה, שאז שורר חושך – אזי נעשה 

תערובת כו', ולא ניכר מה טוב עבורו ומה לא טוב.

ועל פי זה יש לבאר את הסברא שרק "ביממא תהוי זבה", מה שאין כן "בליליא 
תהוי נדה", או אפילו טהורה:

טומאת זיבה – שהיא טומאה חמורה, להיותה ענין של חולי והיפך הטבע גם לאחרי 
חטא עץ הדעת – שייכת רק "ביממא", היינו, שהאדם נמצא במעמד ומצב שאור השכל 
מאיר אצלו, ואף על פי כן יש בו ענין של פסולת כו', היינו, שהפסולת היא בסתירה 

להשכל – אזי נטמא בטומאה חמורה שהיא היפך הטבע כו';

שאינה   – הפסולת  אזי  אצלו,  מאיר  אינו  השכל  שאור  "בליליא",  כן  שאין  מה 
בלבד  נדה  טומאת  אלא  זיבה,  כטומאת  חמורה  טומאה  בה  אין   – להשכל  בסתירה 

שהוא ענין טבעי, ויתירה מזה, שיש סברא שאין בזה טומאה כלל.

ג. אמנם, כל זה הוא מצד השכל וסברא, אבל מהכתוב למדים שגם "בליליא . . קרי 
לה זבה". והביאור בזה:
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גם במעמד ומצב של חושך, שאור השכל אינו מאיר אצלו, היינו, שהענין הבלתי-
רצוי אינו בסתירה להשכל – הרי יתכן שהסיבה לכך היא (לא מפני שמצד הטבע אין 
בו אור השכל שינגד לכך, אלא) בגלל האדם, שבמעשיו הלא טובים, האפיל על האור 
ד"שמש (ומגן) הוי' (אלקים)", ולכן לא מאיר אצלו ה"נר מצוה ותורה אור", עד שנכשל 

בדבר בלתי-רצוי.

והיינו, שענין זה בא בגלל היותו מושקע בתאוות, אשר, עם היותם תאוות היתר, 
התגברות  נעשית  זה  ידי  שעל  ויבעט",  ישורון  "וישמן  שכתוב  מה  על-דרך  זה  הרי 
נפש הבהמית, עד כדי כך, שיכול לבוא לידי חטא בשוגג (שהוא מצד התגברות נפש 

הבהמית), ועד שמחטא בשוגג יכול לבוא גם לחטא במזיד.

ולכן, אף על פי שבהיותו עתה במעמד ומצב של "ליליא", אין אור השכל מאיר 
נעשה  הבלתי-רצוי  שהענין  כך  הבלתי-רצוי,  להענין  ומנגד  סותר  שיהיה  אצלו 
כמו דבר טבעי (מצב של טהרה, או על כל פנים טומאת נדה בלבד), מכל-מקום, כיון 
שמעמד ומצב זה נעשה באשמתו, שנשתקע בתאוות היתר מרצונו – חייב הוא על 
כל ההמשך שלאחרי זה, כיון ש"תחילתו ברצון", ובמילא, נחשב הענין הבלתי-רצוי 

לטומאה חמורה דזיבה שהיא היפך הטבע והיפך השכל.

ד. והתיקון לכל זה הוא – בהתחלת הש"ס – "מאימתי קורין את שמע בערבין":

(כהקס"ד  טוהר  דם  של  ומצב  מעמד  אפילו  יהיה  לא  "בליליא"  שגם  לפעול  כדי 
בהוריות), ובודאי לא מעמד ומצב של דם נדה שטומאתו אינה חמורה כטומאת זיבה 
(כהקס"ד בסיום הש"ס), ועל אחת כמה וכמה לא מעמד ומצב של טומאת זיבה (כפי 
שלמדים מהכתוב שגם בליליא קרי לה זבה) – צריך להיות הענין ד"'קורין את שמע 
בערבין" – שגם "בערבין", "בליליא", יהיה הענין דקריאת שמע, שהוא ענין קבלת עול 

מלכות שמים וקבלת עול מצוות,

והיינו, שקיום כל המצוות – גם הסוג ד"משפטים" שהם המצוות המובנות על-פי 
שכל – יהיה בדרך קבלת עול, "עול מצוות",

והיסוד לזה הוא – קבלת עול מלכות שמים, שזהו ענין פסוק ראשון דקריאת שמע 
(שחיובו מן התורה): "שמע ישראל ה' אלקינו ה' אחד", והרי הפירוש ד"אחד" הוא 
שהוא  ובחי"ת  אחד  שהוא  באל"ף  לכוין  צריך  הסמ"ק  ש"כתב  הב"ח  שמביא  כפי   –
יחיד בז' רקיעים ובארץ הרי ח', והדלי"ת רמז לד' רוחות", ובלשון הגמרא "אמליכתי' 
הוא  מלך  של  שענינו  דייקא,  השמים – "אמליכתי'"  רוחות  ולארבע  ולמטה  למעלה 
"שתהא אימתו עליך", שקיום כל פקודותיו צריך להיות לא מצד הבנה והשגה אלא 

בדרך קבלת עול דוקא.



63 ביאורים במסכת ברכות

ועל ידי זה ש"קורין את שמע בערבין" - מתקנים את ה"ליליא" שלא יהיה בו ענין 
של זיבה, ואפילו לא ענין של נדה, ובכלל לא יהיה בו ענינים שאינם שייכים לקדושה,

ועד שזוכים לקיום היעוד "לילה כיום יאיר", ואז יהיה גם הענין ד"ברוך שם כבוד 
מלכותו לעולם ועד" - שאומרים לאחרי הפסוק "שמע ישראל גו' ה' אחד" - בגילוי 
לעין כל, שלכן לא יאמרוהו בלחש, כבזמן הזה (מפני שעדיין אין זה בגלוי, כל זמן 

שלא נתקיים היעוד "את רוח הטומאה אעביר מן הארץ"), אלא בקול רם,

ועד"  לעולם  מלכותו  כבוד  שם  "ברוך  אומרים  שבו  הכיפורים,  ביום  זה  ומעין   -
בקול רם, שכן, ביום הכיפורים ישנו מעין הענין ד"לילה כיום יאיר", שלכן נוהגים 

בכמה מקומות שלא לישן בליל יום הכיפורים,

כן תהיה לנו במהרה בימינו בביאת משיחנו, שיאמרו בקול רם "ברוך שם כבוד 
מלכותו לעולם ועד", כיון ש"ידע כל פעול כי אתה פעלתו", ו"אהפוך אל עמים גו' 

לעבדו שכם אחד", ויהיה בגלוי הענין ד"ה' אחד ושמו אחד".

(משיחת י"ט כסלו תשט"ו. תו"מ התוועדויות חלק יג עמוד 151)

"מאימתי" – מלשון אימה ופחד
שהרב  הסיפור  על  נשען  ההתוועדות,  בעת  שנאמר  ממה  אחד  פרק  מעתיק  הנני 
ה"מלאך"  בנו  אשר  סידר  למעזריטש,  הזקן  אדמו"ר  של  בואו  בתחלת  הנה  המגיד 
תורת  ה"מלאך"  עם  ילמוד  הזקן  ואדמו"ר  החסידות,  תורת  הזקן  רבינו  עם  ילמדו 
הנגלה, וכשהתחילו בלימוד: מאימתי כו', ואדמו"ר הזקן התחיל לפרש את המשנה, 
אמר המלאך אשר הוא מפרש אימתי מלשון אימה ופחד, ובקישור תחילת הש"ס עם 
סופו (כי בחלוקת הש"ס כאן הנה מחלקים גם כן את הסדרי משניות, ואף שהסיום 

היה בהמס' נדה, קשורים זה בזה).

דסיום המשנה הוא לא מצא הקב"ה כלי מחזיק ברכה לישראל אלא השלום, שלום 
והתאחדות דכל בני ישראל, וכמבואר גם כן בתניא פרק ל"ב, ברכנו אבינו (כאשר) 

כולנו כאחד.

ואחדות אמיתי של בני אדם בכלל ואפילו בני ישראל בפרט, הנה אי אפשר הוא 
כשישנה איזה פניה ותועלת באמצע, כי אז הרי אינו מתאחד עם השני, כי אם מחפש 
מפני  פל"ב  בתניא  כמבואר  אלא  אפשרית  אי  אמיתית  ואחדות  לעצמו,   – תועלת 

שכולם מתאימות ואב אחד לכולנה כו' מצד שרש נפשם בה' אחד. 
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וכמבואר בדא"ח אשר שרש הנשמות הם למעלה אפילו מתורה ומצוות, וכמרז"ל 
בבראשית רבה בתחלתו, מחשבתן של ישראל קדמה לכל דבר, ואפילו לתורה כמו 

שכתוב דבר אל בני ישראל. 

וזהו התחלת הש"ס בקריאת שמע והסיום בכלי שמחזיק ברכה הוא השלום, אשר 
השלום הוא על-ידי שאומר קריאת שמע - ה' אחד, אבל כדי שתהיה האמירה אמיתית, 
צריך להיות על-ידי ומאימתי, קבלת-עול, ולא מצד השכל וטעם, אפילו שכל וטעם 

דקדושה.

(מאגרת קודש לרב אפרים אליעזר יאלעס, כ"ז טבת תשי"ב. 
אגרות קודש חלק ה אגרת א'שעו)

לימוד הנגלה צ"ל חדור בלימוד פנימיות התורה
לימוד נגלה דתורה יהיה חדור בלימוד פנימיות התורה – כפי שפירש בנו של הרב 
המגיד בהתחלת כל תורה שבעל פה: "מאימתי קורין את שמע" – מלשון אימה ויראה, 
היינו, שלימוד התורה צריך להיות "באימה ביראה וברתת ובזיע"", ובשביל זה צריך 
ללמוד את העניינים המביאים לאהבת ה' ויראת ה' באופן של הבנה והשגה בחכמה 
בינה ודעת, כדברי הרמב"ם בלכות יסודי התורה: "והיאך היא הדרך לאהבתו ויראתו, 
בשעה שיתבונן האדם במעשיו כו' ויראה מהן חכמתו כו' מיד הוא אוהב כו' ומתאוה 
כו' לידע כו'"; ובאופן כזה מתחיל ללמוד תורה שבעל פה שמבארת תורה שבכתב 

לאמיתתה ולבוריה ולעומקה.

(משיחת י"ט כסלו תשכ"ד. תו"מ התוועדויות חלק לח עמוד 277)

הדרך לחיבור אמיתי בין יהודים
א. ידוע הסיפור שסיפר כ"ק מו"ח אדמו"ר אודות הסדר שקבע המגיד עם רבינו 
רבינו  עם  ילמוד  ה"מלאך"  אברהם)  (ר'  בנו  אשר  למעזריטש,  בואו  בתחלת  הזקן 
ה"מלאך"  עם  ילמוד  הזקן  ורבינו  והמגיד),  הבעש"ט  (תורת  החסידות  תורת  הזקן 
תורת הנגלה. וכשהתחילו ללמוד התחלת הש"ס, "מאימתי קורין את שמע בערבין", 
ורבינו הזקן התחיל לפרש את המשנה על-פי נגלה, אמר ה"מלאך" אשר הוא מפרש 

"מאימתי" מלשון אימה ויראה כו'.

ויש לבאר הלימוד וההוראה מסיפור זה, שכן, כל הסיפורים שסיפרו לנו, יכולים 
וצריכים אנו להפיק מהם לימוד והוראה בענינים השייכים אלינו.
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והמלאך  הזקן  רבינו  של  וחיבורם  מצירופם  וההוראה  הלימוד   - לראש  ולכל  ב. 
ללמוד יחדיו, צירוף וחיבור של שני יהודים בלימוד התורה:

יהודי אחד בפני עצמו - אינו מציאות שלם, כי אם, מציאות כזו ש"חזי לאיצטרופי" 
עם עוד יהודי, אשר, על-ידי צירופם יחד נעשה (לא רק הוספה בכמות, אלא גם) שינוי 

באיכות, מן הקצה אל הקצה.

וראיה לדבר - מהא דמצינו במדרש בנוגע למתן-תורה, ש"אילו היו ישראל חסרים 
אפילו אדם אחד כו":

מתן-תורה הוא ענין הכי נעלה - תכלית כוונת בריאת כל העולמות, כיון שבמתן 
תורה היה ביטול הגזירה, ביטול החיתוך והפירוד בין עליונים לתחתונים ("עליונים לא 
ירדו לתחתונים ותחתונים לא יעלו לעליונים"), ונעשה חיבור בין עליונים לתחתונים 

("התחתונים יעלו לעליונים והעליונים ירדו לתחתונים".

וכל זה תלוי בצירופו של יהודי אחד, יהיה מי שיהיה, לכלל ישראל, שכן, "אילו 
היו ישראל חסרים אפילו אדם אחד כו'", ורק על-ידי צירופו של אותו אחד מתאפשר 

כללות הענין דמתן תורה.

ומזה מובן גם גודל העילוי שנעשה על-ידי החיבור והצירוף של יהודי אחד לענין 
בנוגע  כלליים:  ענינים  הם  ומצוות  התורה  עניני  כל  [והרי  ומצוות  תורה  של  כללי 
למצוות, הרי כל מצוה כלולה מכל המצוות, כמבואר בדרושי חסידות שהטעם לכך 
ש"העוסק במצוה פטור מן המצוה", הוא, לפי שבמצוה שעוסק בה כלולה גם המצוה 
שפטור ממנה; ועל אחת כמה וכמה בנוגע לתורה, שהיא למעלה מן הזמן ומן המקום, 
דלא כמצוות שיש בהם ההתחלקות דזמן ומקום, בדוגמת ההתחלקות דרמ"ח אברים 
ושס"ה גידים (שהם כנגד רמ"ח מ"ע ושס"ה מל"ת), מה שאין כן תורה שהיא בדוגמת 
הדם שהולך וסובב בכל האברים בשוה] - שאין זה הוספה בכמות בלבד, אלא שינוי 

ועילוי גדול באיכות.

ג. וכדי שהחיבור והצירוף יהיה אמיתי - הרי זה על-ידי ההקדמה ד"מאימתי קורין 
ענין  שזהו  ה"מלאך"),  (כפירוש  ופחד  אימה  מלשון  "מאימתי"  בערבין",  שמע  את 

הקבלת עול:

צירוף וחיבור - יכול להיות באופן שאינו אלא כלפי חוץ, ואילו בפנים נשאר מעמד 
ומצב של פירוד, ואף על פי כן הרי זה נחשב לחיבור. וכפי שמצינו במשנה חילוקי 
דינים באופני צירוף וחיבור לענין טומאה וטהרה. אבל, הכוונה היא שיהיה צירוף 

וחיבור הן מבחוץ והן מבפנים וכו', צירוף וחיבור אמיתי, ועד באמת לאמיתו.
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ובפרטיות יותר:

כאשר החיבור של יהודי אחד עם חבירו הוא מצד פניות, פניות גשמיות, או אפילו 
פניות רוחניות - אין זה חיבור אמיתי, שהרי אין כוונתו להחיבור כשלעצמו, כי אם 

להריוח והתועלת בגשמיות או ברוחניות כתוצאה מהחיבור.

ולדוגמא: כאשר כמה מישראל מצטרפים למנין כדי שתהיה להם הזכות לומר דבר 
זה אמנם חיבור, וחיבור בענין של  הרי  שבקדושה, ביודעם גודל העילוי שבדבר - 
תורה ומצוות, אבל, אם כוונת החיבור אינה אלא מצד תועלת זו - שהיא אמנם תועלת 
שבקדושה, שיתוסף עילוי בנשמתו ברוחו ובנפשו, אבל בכל זאת רק תועלת פרטית 

- הרי זה חיבור מצד פני', ואינו חיבור אמיתי, באמת לאמיתו.

כפי   - הענין  מצד אמיתת  אלא)  ותועלת,  פניה  איזו  מצד  (לא  הוא  אמיתי  חיבור 
שמבאר רבינו הזקן בתניא ש"הנפש והרוח מי יודע גדולתן ומעלתן בשרשן ומקורן 
באלקים חיים, בשגם שכולן מתאימות ואב א' לכולנה .. מצד שורש נפשם בה' אחד", 
פנימיות  דייקא,  "פניך"  פניך",  באור  כאחד  כולנו  אבינו  "ברכנו  נעשה  זה  ידי  ועל 

ועצמות אין סוף ב"ה.

ולהוסיף, שחיבור זה שהוא "מצד שורש נפשם בה' אחד", הוא למעלה מכללות 
התורה ומצוות, שהרי השורש דנשמות ישראל הוא למעלה מהשורש דתורה ומצוות, 
כמאמר רז"ל "מחשבתן של ישראל קדמה לכל דבר", אפילו למחשבת התורה, שהרי 
בתורה עצמה נאמר "צו את בני ישראל", "דבר אל בני ישראל", ומזה ראיה ש"ישראל 

קדמו".

וחיבור כזה תובעים מיהודי בהיותו למטה בעולם הזה הגשמי - שבו צריך להשלים 
"עיקר  והמשכת  גילוי  על-ידי  בתחתונים,  דירה  ית'  לו  להיות  העליונה  הכוונה  את 
העולמות,  בכל  שהיא  כפי  ה"שכינה"  מדרגת  למעלה  היתה),  (שבתחתונים  שכינה" 
אפילו בעולם האצילות ובעולמות האין סוף שקודם האצילות - שגם למטה בעולם 
(לא מצד התועלת שבדבר, אפילו תועלת  הזה הגשמי יהיה החיבור שלו עם רעהו 

דקדושה, אלא) "מצד שורש נפשם בה' אחד", שלמעלה מתורה ומצוות.

וכיון שחיבור זה הוא למעלה מכללות ענין התורה ומצוות, הרי, הדרך לבוא לזה 
היא על-ידי קבלת עול דוקא. וזהו הרמז וההוראה מהמשך הסיפור אודות לימודם של 
רבינו הזקן והמלאך, שהמלאך פירש "מאימתי" מלשון אימה ופחד, ענין הקבלת עול, 

שזהו גם התוכן ד"קורין את שמע בערבין", "יקבל עליו עול מלכות שמים תחילה".

(משיחת כ"ד טבת תשי"ב. תו"מ התוועדויות חלק ד עמוד 248)
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חיוב אחד על כל שטח הזמן
א. ידוע שכאשר אדמו"ר הזקן הגיע אל המגיד, סידר המגיד שאדמו"ר הזקן ילמד 
יחד עם בנו, ר' אברהם המלאך. והסדר היה שאדמו"ר הזקן למד עם המלאך נגלה, 

והמלאך למד עם אדמו"ר הזקן נסתר.

- כאשר המלאך היה לומד עם אדמו"ר הזקן נסתר, היה אדמו"ר הזקן מחזיר את 
מחוגי השעון אחורנית (ללא ידיעת המלאך, שלהיותו מופשט ביותר לא הבחין בכך) 
 – זה  על  היתר  שיש  והסביר  יותר.  ארוך  זמן  משך  נסתר  עמו  ילמד  שהמלאך  כדי 
תיבת "לא"  להפריד  תגנוב",  (להתיבות "לא  טעמא  דפסקא  לאו  בזהר "אי  כדאיתא 
מתיבת "תגנוב") הוה אסיר אפילו למגנב דעתא דרבי' וכו'". ואחר-כך סיפר אדמו"ר 
הזקן שהזמן שהיה "גונב" ללימוד הנסתר היה חביב אצלו ביותר, כמו שכתוב "מים 

גנובים יומתקו".

וכאשר אדמו"ר הזקן התחיל ללמוד עם המלאך התחלת הש"ס במשנה "מאימתי 
קורין את שמע בערבית", ופירשה לפי הפירוש הפשוט – התלהב המלאך בדביקותו 
שהיא  זו  שמשנה  והיינו,  ויראה,  מלשון אימה  הוא  "מאימתי"   – אַזוי?  אַזוי?  ואמר: 
התחלת תורה שבעל פה, שענינה הבנה והשגה, התחלתה "מאימתי", מלשון אימה 
הבנה  שענינה  פה  שבעל  תורה  גם  (כולל  התורה  ללימוד  שהגישה  ללמדנו  ויראה, 
והשגה) הוא ענין האימה ויראה דוקא, כמאמר רז"ל "מה להלן כו' אף כאן באימה 

וביראה וברתת ובזיע".

ב. ויש לבאר החילוק בין "אימתי" (ללא מ"ם) ל"מאימתי" (בתוספת מ"ם): 

"אימתי קורין את שמע" - קאי על כללות הזמן דחיוב קריאת שמע, מהתחלת זמן 
קריאת שמע ועד סוף זמן קריאת שמע. והיינו, שכל הבבא הראשונה (לא רק הסיפא, 
"עד סוף האשמורה הראשונה", אלא גם הרישא, "משעה שהכהנים כו'") היא דברי 
ר' אליעזר, והפלוגתא דחכמים עם ר"א היא רק על הסיפא, בנוגע לסוף זמן קריאת 
שמע ("עד חצות"), אבל בנוגע להתחלת זמן קריאת שמע שברישא, סוברים גם הן 

כדעת רבי אליעזר.

ועל פי זה, החיוב דקריאת שמע הוא חיוב אחד, ששיעורו מתחלת הזמן עד סוף 
הזמן.

אבל "מאימתי קורין את שמע" – קאי רק על התחלת זמן קריאת שמע, ובבא זו היא 
סתם משנה. ולאחרי זה מתחיל ענין נוסף – סוף זמן קריאת שמע, "עד סוף האשמורה 

הראשונה, דברי רבי אליעזר. וחכמים אומרים עד חצות וכו'".
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ועל פי זה, יש לחקור בגדר החיוב דקריאת שמע – אם הוא חיוב אחד שמתחיל 
ברגע הראשון דהתחלת זמן קריאת שמע ונמשך עד לרגע האחרון דסוף זמן קריאת 

שמע (כנ"ל), או שיש חיוב על כל רגע ורגע ביחוד (כדלקמן).

ג. והטעם שהתחלת המשנה "מאימתי", אף שבלאו-הכי נקטינן שהחיוב דקריאת 
כתוב  שהיה  כמו  (כדלקמן),  שמע  דקריאת  הזמן  משך  כל  על  אחד  חיוב  הוא  שמע 

"אימתי" – יש לבאר בפנימיות הענינים:

כאשר התחלת המשנה היא "מאימתי", נמצא, שהתחלת המשניות במ"ם פתוחה, 
וסיום המשניות במ"ם סתומה – "בשלום". ועל-פי מאמר הגמרא "מ"ם פתוחה מ"ם 
סתומה מאמר פתוח מאמר סתום", מאמר פתוח הוא נגלה דתורה ומאמר סתום הוא 
נסתר דתורה – הרי התחלת המשניות במ"ם פתוחה וסיומם במ"ם סתומה מורה על 
בנגלה  אמנם  היא  שההתחלה  היינו,  התורה,  פנימיות  עם  דתורה  נגלה  של  החיבור 

דתורה, אבל צריכים מיד לחשוב גם על פנימיות התורה, ולחברם יחד.

וזהו גם התוכן דסיום המשניות "ה' עוז לעמו יתן ה' יברך את עמו בשלום": "עוז" 
- קאי על התורה בכלל, ובפרט קאי על טל תורה (נסתר דתורה). ובתורה שנקראת 
"עוז" צריכים לפעול ענין השלום – "ה' יברך גו' בשלום" - שזהו החיבור והאחדות 

דנגלה דתורה ופנימיות התורה.

ולהעיר גם ממאמר רז"ל "כל התורה שמותיו של הקב"ה" – "שמותיו" לשון רבים, 
דקאי על נגלה דתורה ופנימיות התורה. וביחד עם זה, ישנו גם הלשון "שמא קדישא", 
היינו, שאינם ב' שמות קדושים, אלא שם אחד קדוש – כי האמת היא שנגלה דתורה 
ופנימיות התורה הם ענין אחד. וכאשר מאחדים נגלה דתורה ופנימיות התורה, נעשית 

גם התאחדות שמותיו של הקב"ה.

ד. ונחזור לעניננו - החקירה בנוגע לאופן החיוב דקריאת שמע, אם הוא חיוב אחד 
על כל הזמן, או שיש חיוב על כל רגע ורגע:

ובהקדמה - שחקירה זו אינה בנוגע לחיוב דקריאת שמע בלבד, אלא בנוגע לכללות 
שמתחלק  אחד  שטח  שהוא  או  נקודות,  מנקודות  מקובץ  הוא  הזמן  אם  הזמן,  ענין 
עשוי  הוא  אם  הקו,  בענין  הדעות  ב'  ועל-דרך  לחבירו,  קודם  שאחד  ענפים  לכמה 

מנקודות נקודות, או שהוא קו אחד פשוט שיש בו מעלה ומטה.

ועל פי זה יש לחקור בנוגע לכמה דיני התורה הקשורים עם ענין הזמן – אם גדר 
הזמן הוא נקודות נקודות, או שגדר הזמן הוא שטח אחד.

ולדוגמא:
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בנוגע לחיובי הבעל לאשתו - יש לחקור אם זהו חיוב אחד שחל בעת הנישואין 
על כל משך הזמן (שטח אחד), או שבכל רגע מתחדש חיוב חדש (נקודות נקודות).

הראשונה:  לאשתו  קדימה  דין  יש  אם  שניה,  אשה  הנושא   – לדינא  ונפקא-מינא 
אם נאמר שיש חיוב אחד על כל שטח הזמן של הנישואין – אזי יש דין קדימה לחיוב 
שנתחייב לאשתו הראשונה, אבל אם נאמר שבכל רגע נעשה חיוב חדש – אין דין 

קדימה לאשתו הראשונה, כיון שברגע זה חלים עליו ב' החיובים.

וכמו כן יש לחקור חקירה זו בנוגע להחיוב דקריאת שמע - שמצד עצמו אינו שייך 
דאמליכתי'  "כיון  רז"ל  כמאמר  א',  ברגע  חובתו  ידי  לצאת  יכול  שהרי  הזמן,  למשך 
למעלה ולמטה ולארבע רוחות השמים תו לא צריכת", אלא שניתן לו משך זמן – אם 
זהו חיוב אחד שניתן לקיימו ברגע א' בכל שטח הזמן שמתחילת זמן קריאת שמע עד 
סוף זמן קריאת שמע, והיינו, שאין חיוב על כל רגע ורגע מצד עצמו, כי אם, שכל 
זמן שלא קיים החיוב ברגע הקודם, יכול להשלימו ברגע שלאחרי זה, עד סוף זמן 
קריאת שמע; או שהחיוב דקריאת שמע הוא על כל רגע ורגע בפני עצמו, היינו, לא 
בתור השלמה לרגע שלפני זה, כי אם חיוב מיוחד בפני עצמו, אלא שנפטר על ידי 

זה שמקיים אחד מהם.

ונפקא-מינא לדינא - אם בסוף זמן קריאת שמע נאנס ולא קרא שמע: אם נאמר 
שיש חיוב אחד על כל שטח הזמן, שניתן להשלימו עד לרגע האחרון – מהני טענת 
אונס דסוף זמן קריאת שמע, כי, אף על פי שבתחלת זמן קריאת שמע לא היה אנוס, 
הרי, אין חיוב מיוחד על תחלת הזמן דוקא, אלא יכול להשלימו עד סוף זמן קריאת 
שמע, וכיון שנאנס בסוף הזמן שהוא השלמה על תחלת הזמן, הרי אונס רחמנא פטרי'; 
מה שאין כן אם יש חיוב בפני עצמו על כל נקודה ונקודה שבזמן קריאת שמע – הרי 

האונס שבסוף הזמן אינו יכול לפטור מה שלא קיים את החיוב שבתחלת הזמן.

ה. ומדברי המשנה "מעשה ובאו בניו (של רבן גמליאל) מבית המשתה אמרו לו לא 
קרינו את שמע, אמר להם אם לא עלה עמוד השחר חייבין אתם לקרות" – יש להוכיח 

שזהו חיוב אחד על כל שטח הזמן:

תיקנו  שחכמים  אף  חצות,  אחר  שמע  לקרות  להם  התיר  גמליאל  שרבן  הטעם 
שיקראו עד חצות, הוא – לפי שהיו אנוסים, שהרי בודאי ישבו לסעודה קודם התחלת 
זמן קריאת שמע, ולכן לא היו יכולים לקרות קודם חצות. – ומזה מוכח שגם לדעת 
רבן גמליאל סוף זמן קריאת שמע הוא עד חצות, ורק מצד האונס דבית המשתה הורה 

להם לקרות קריאת שמע לאחרי חצות קודם שיעלה עמוד השחר.
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ומזה שרבן גמליאל התיר להם לקרות שמע אחר חצות רק בגלל האונס, אבל לולי 
האונס, אילו מרצונם לא היו קורין שמע קודם חצות, לא היה מתיר להם לקרות אחר 
חצות – מוכח, שאין חיוב בפני עצמו על כל נקודה דזמן קריאת שמע, כי אם, חיוב 
אחד על כל שטח הזמן שאם לא קיימו ברגע הקודם יכול להשלימו ברגע שלאחרי 
זה, ולכן, השלמה זו יכולה להיות רק עד חצות, כתקנת חכמים, ורק במקרה של אונס 

יכולים להשלים החיוב עד שיעלה עמוד השחר;

אבל אם נאמר שיש חיוב בפני עצמו על כל נקודה דזמן קריאת שמע – הרי גם 
(מן  אם מרצונם לא קראו שמע קודם חצות, חייבים לקרוא אחר חצות מצד החיוב 

התורה) שיש ברגע שלאחר חצות מצד עצמו (לא בתור השלמה).

ו. ולהעיר, שענין הנ"ל נוגע גם לברכת החמה:

ידועה השאלה למה אין מברכים שהחיינו על ברכת החמה, ככל מצוה שבאה מזמן 
לזמן?

שבו  הזמן  נקודת  על  אינו  החמה  דברכת  שהחיוב   – הנ"ל  פי  על  זה  לבאר  ויש 
שבמשך  הסיבוב  כל  על  אלא  השמים,  ברקיע  נתלתה  שבו  להמקום  החמה  מגיעה 
הכ"ח שנה, וזה שהחמה מגיעה להמקום שבו נתלתה ברקיע השמים (שאז מברכים 

ברכת החמה) הוא רק סימן על גמר הסיבוב.

ונמצא, שגם במצות ברכה החמה – גדר הזמן הוא שטח, ולא נקודות.

שמצד  שמע  קריאת  (כמו  חדא"  ברגע  חדא  "בשעתא  היא  תשובה  גם  והנה,  ז. 
עצמה אינה שייכת למשך הזמן, שהרי יכולים לצאת ידי חובה ברגע א', כנ"ל), אלא 
שהקב"ה, ברחמיו המרובים, נותן להם ארכה שיוכלו להשלימה לאחר זמן, כיון שאין 

זה באופן של נקודות נקודות שכל א' הוא חיוב בפני עצמו, כי אם שטח אחד.

וזהו גם תוכן ההוראה דפסח שני – שאינו חיוב בפני עצמו, אלא תשלומין דראשון, 
וענינו שאף פעם לא אבוד, שגם מי שהיה טמא או בדרך רחוקה, ואפילו "לכם", שהיה 
ברצונו – קובעים בשבילו יום-טוב מיוחד כדי שיוכל להקריב הפסח בבית-המקדש 

של מטה שהוא מכוון כנגד בית-המקדש של מעלה.

וענין זה מהוה גם לימוד זכות בנוגע אלינו:

גם כאשר חסר בהענין ד"מאימתי", לימוד התורה באימה וביראה - אין להתייאש 
חלילה, כי, מן התורה יכולים לקרות שמע במשך כל הלילה, שרומז על ליל הגלות, 

"עד שיעלה עמוד השחר", שרומז על אור הגאולה בביאת המשיח,
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לכתחילה – מצד זהירות כו' – צריך אמנם לקרות שמע עד חצות; אבל כאשר ישנו 
אונס של בית המשתה – שרומז על יינה של תורה, היינו, שמצד זה שהתורה ירדה 
למטה דוקא, ובלשון חז"ל "למצרים ירדתם כו' יצר הרע יש ביניכם" [והרי היצר הרע 
הוא א' מהדברים שהקב"ה מתחרט עליהם, כמו שכתוב "אשר הרעותי"], לכן חסר 
בענין הביטול בלימוד התורה ("מאימתי") – אזי יכולים להשלים זאת עד שיעלה עמוד 

השחר.

[דובר אודות סיום המשנה "הקטר חלבים ואברים מצותן עד שיעלה עמוד השחר", 
ובסיום הענין אמר כ"ק אדמו"ר]:

רבן גמליאל – נשיא הדור – הוא זה שפועל שגם אם במשך כל הלילה לא קרו 
שמע, מכל-מקום, כאשר בסוף הלילה מכריזים וצועקים "שמע ישראל ה' אלקינו ה' 

אחד" - אזי עולה עמוד השחר, הלוך ואור עד אור היום.

(משיחת י"ט כסלו תשי"ג. תו"מ התוועדויות חלק ז עמוד 216)

לעשות מהגשמיות עניין של קדושה
"מאימתי קורין את שמע בערבין": "ערבין" – מורה על מעמד ומצב של חושך, שלא 
ניכר שום ענין של זכות ובהירות, ולא ניכר ענין של רוחניות וקדושה; כל מה שרואים 

מסביב אינו אלא חושך.

ולמקום זה ("ערבין") ירדה נשמתו של איש ישראל – כדי לפעול את הענין ד"קורין 
ה'  ישראל  "שמע  "שמע":  ויכריז  יקרא  החושך  שבמקום  היינו,  בערבין",  שמע  את 
אלקינו ה' אחד", כפירוש רבינו הזקן: "שמע ישראל – יהודי שומע – הוי' אלקינו – 

שכחנו וחיותנו הוא למעלה מהטבע, ואשר – הוי' אחד".

ויש להוסיף בביאור הענין ד"שמע" – על-פי מה שכתוב בתיקוני זהר ש"שמע" ר"ת 
"שאו מרום עיניכם", שמורה על ב' ענינים הפכיים:

מחד גיסא – הרי זה מורה שהוא בעצמו נמצא בעומק תחת, שלכן צריכים לצוותו 
"שאו מרום עיניכם", כיון שאינו נמצא שם, ולא עוד אלא שצריך לישא את עיניו כדי 
לראות ה"מרום", והיינו, שאינו יכול להגיע לשם בגופו, כי אם באופן של ראיה בלבד, 

שהיא ממרחק גדול ביותר;

אבל לאידך גיסא – כאשר ישא עיניו וירצה לראות, אזי יוכל לראות ("שאו מרום 
עיניכם וראו מי ברא אלה") גם ה"מרום" – כדאיתא בזהר דקאי על עתיקא קדישא, 

היינו, שיוכל לראות גם תכלית העילוי באלקות.
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וענין זה שגם בהיותו בעומק תחתית (שצריך לומר לו "שאו מרום עיניכם"), וכאשר 
ציווי  הוא   – שמע"  את  ד"קורין  הענין  לפעול  צריך  ("בערבין"),  חושך  שורר  בחוץ 
המוטל על כל אחד ואחד מישראל, גם אם הוא אינו בעל-שכל, ואינו שייך לשקו"ט 
שבתורה – שכן, "עם הארץ", "אפילו לא קרא אלא קריית שמע . . קיים לא ימוש", 
היינו, ששייכותו לתורה היא על-ידי קריאת שמע, שהיא הלכה פסוקה (ללא שקו"ט) 

ש"ה' אלקינו ה' אחד", שנמשכת ופועלת "בערבין".

וזהו גם הדיוק "מאימתי קורין את שמע בערבין" – כפי שפירש ר' אברהם המלאך 
ש"מאימתי" הוא מלשון אימה,  עם רבינו הזקן,  (בנו של המגיד ממעזריטש) בלמדו 
"באימה וביראה וברתת ובזיע", היינו, שההתחלה והיסוד דכל תורה שבעל פה כולה 
ההלכה  את  ופועלים  ממשיכים  זה  ידי  שעל  נפש,  ומסירת  עול  הקבלת  ענין  הוא 

פסוקה ש"ה' אלקינו ה' אחד" – "בערבין".

ועל ידי זה פועלים – כהמשך המשנה – "שהכהנים נכנסים לאכול בתרומתן":

ענינם של כהנים – "לא שבט לוי בלבד אלא כל איש ואיש אשר נדבה רוחו אותו 
כו'" – "שהובדלו מדרכי העולם . . לעמוד לפני ה' לשרתו ולעובדו וכו'" (כמו שכתב 

הרמב"ם בסוף הל' שמיטה ויובל).

לגשמיות  שייכות  שום  להם  תהיה  שלא  שמוטב  לחשוב  מקום  יש  שכן,  וכיון 
וחומריות.

ועל זה אומרת המשנה – שגם "כהנים" צריכים להיות "נכנסים לאכול", אכילה 
כפשוטה, אלא שהאכילה היא "בתרומתן", היינו, שעושים מהגשמיות ענין של קדושה, 
קדשנו  אשר  מברך  ואחר-כך  מאכל  אותו  ברכת  מברך  תרומה  האוכל  "כל  שלכן, 

במצוותיו וצונו לאכול תרומה". 

ו"עד – שפועלים – סוף האשמורה הראשונה":

הקב"ה  יושב  ומשמר  משמר  כל  ועל  הלילה,  הוי  משמרות  "שלש  בגמרא  איתא 
ושואג כארי, שנאמר ה' ממרום ישאג גו' שאוג ישאג על נוהו". והיינו, שלילה בכלל 
הוא ענין של העלם והסתר, ומכל-מקום, על כל משמר ומשמר ישנו זמן של "עת 

רצון".

וזהו "עד סוף האשמורה הראשונה" – שעל-ידי העבודה ד"קורין את שמע בערבין", 
שגם בחשכת הלילה ממשיכים הגילוי ד"ה' אלקינו ה' אחד", אזי בהזדמנות הראשונה 
שיש "עת רצון", ב"אשמורה הראשונה", נעשה מיד ה"סוף" דכללות הלילה – כהיעוד 

המקווה "לילה כיום יאיר", בביאת משיח צדקנו.

(משיחת י"ט כסלו תשי"ד. תו"מ התוועדויות חלק י עמוד 241)
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משם 'אלוקים' לשם 'הוי''
מסיום הש"ס, "כל השונה הלכות בכל יום . . הליכות עולם לו", באים להתחלת 

הש"ס, "מאימתי קורין את שמע בערבין":

כיון שבכל יום מקבל יהודי את התורה מחדש, ולומד הלכות, שעל ידי זה נעשה 
בעל הבית על העולם ("הליכות עולם לו") - אוי אין שום דבר בעולם שסותר ומנגד 
לו, וביכלתו להמליך את הקב"ה בעולם, שזהו ענין דקריאת שמע, קבלת עול מלכות 
"אמליכתי'  אחד",  הוי'  אלקינו  הוי'  ישראל  "שמע  בפירוש  בגמרא  כדאיתא  שמים, 

למעלה ולמטה ולארבע רוחות", 

ובזה גופא - "קורין את שמע בערבין", שהתנא מקדים ערבית לשחרית (כדאיתא 
בגמרא "מאי שנא דתנא ערבית ברישא") לפי שזהו חידוש גדול יותר - שגם "בערבית", 
הוי'  (ומגן)  ד"שמש  האור  את  לקבל  שייך  שאינו  ומצב  במעמד  הוא  העולם  כאשר 

(אלקים)", אור ה', בכחו של יהודי להמליך את הקב"ה בעולם,

והיינו, לפי שבתחילת היום קיבל את התורה מחדש ולמד הלכות, ובמשך כל היום 
כולו לא הסיח דעתו מלימוד התורה - שהרי גם מי שאין תורתו אומנתו, ולא עוד אלא 
שאינו "ממהר לעשות צרכיו בכל מה דאפשר כדי לחזור וללמוד" השיעור הקבוע, 
מכל-מקום, כיון שהחיוב דלימוד התורה הוא במשך כל היום וכל הלילה, מהני ברכת 
התורה שבתחילת היום על כל היום כולו והלילה שלאחריו - נעשה בעל הבית על 

העולם להמליך את הקב"ה בעולם אפילו כאשר בעולם שורר חושך ("בערבית").

שמע  את  ד"קורין  ומצב  למעמד  באים  בערבין"  שמע  את  שמ"קורין  שפועל  ועד 
בשחרית" - שגם כאשר העולם הוא מואר, שיש בו הבנה והשגה באלקות, פועל יהודי 

להוסיף הבנה פנימית יותר והבנה עמוקה יותר.

בגימטריא  "אלקים"  אלקים,  לשם  רק  שייך  עצמו  מצד  שהעולם   - בזה  והענין 
רק  היא  היינו, שידיעתו  הוי'",  את  ידעתי  אמר "לא  שפרעה  שמצינו  וכפי  "הטבע", 
בשם אלקים, אבל שם הוי', "היה הוה ויהיה כאחד", שבטבע גופא יהיה למעלה מן 

הטבע, אין זה בהשגתו של אינו יהודי.

וזהו הענין ד"קורין את שמע בשחרית" - שגם כאשר מאיר גילוי אלקות בעולם, 
יהודי  פועל  הטבע,  בהגבלת  הוא  שאלקות  כפי  אלקים,  שם  רק  הוא  שהגילוי  אלא 

להוסיף גילוי אור יותר - שיהיה גילוי שם הוי', 
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כפי שיתגלה לעתיד לבוא, כמו שכתוב "ביום ההוא יהיה הוי' אחד ושמו אחד" - 
שגם בשם אדנ"י ובשם אלקים יאיר שם הוי', "הי' הוה ויהי' כאחד" - שבטבע יהיה 

נראה למעלה מן הטבע, בעיני בשר.

(משיחת י"ט כסלו תשט"ז. תו"מ התוועדויות חלק טו עמוד 265)

להבריך ולהמשיך את הקב"ה בעולם
א. התחלת הש"ס הוא – "מאימתי קורין את שמע בערבין":

פעולתו של יהודי בעשיית שלום בין הגוף והנפש, ובין גשמיות ורוחניות – צריכה 
להיות "בערבין", היינו, שבזמן החושך, כאשר נמצאים בגלות שדומה ללילה, ושורר 
חושך ברחוב, וגם בביתו כבר שורר חושך, ועד שאינו יכול להבחין בין תכלת ללבן  

(ועל דרך זה בין תכלת לקלא אילן) דורשים ממנו לקרות את שמע.

אם רצונו שסוכ"ס יבוא "עלות השחר", "יזרח הוי'", עד ש"ה' יהיה לך לאור עולם", 
אינו יכול לשכב לישון ולהמתין עד לזמן קימה ("ובקומך") ואז לצעוק "שמע ישראל";

כיצד באים ל"תפלת השחר", ולפני זה, "מאימתי קורין את שמע בשחרית" - כאשר 
ברחוב  שכאשר  היינו,  בערבין",  שמע  את  קורין  ד"מאימתי  העבודה  ישנה  זה  לפני 
שורר חושך, וגם אצלו שורר חושך, ואף על פי כן נעמד וצועק "שמע ישראל הוי' 
וכמבואר  השמים",  רוחות  ולארבע  ולמטה  למעלה  -"אמליכתי'  אחד"  הוי'  אלקינו 
רומזת  ד'  ואות  וארץ,  רקיעים  ז'  על  רומזת  ח'  שאות  "אחד",  בתיבת  הרמז  בסמ"ק 
על ד' רוחות העולם, ועבודתו של יהודי היא לקשר את כולם עם האל"ף, אלופו של 

עולם.

וזוהי ההתחלה שעל ידה יבוא אחר-כך מעמד ומצב של אור, לא רק בנפשו, ולא 
רק בחלקו בעולם, אלא שיהיה אור בכל העולם.

ב. ו"מאימתי קורין את שמע בערבין – משעה שהכהנים נכנסים לאכול בתרומתן":

ידוע הביאור בדיוק הלשון "בתרומתן" - שאין הכוונה לתרומת קדשים, "המורם 
מהם כיוצא בהם", שהרי גם לאחרי הערב שמש אין הכהנים יכולים לאכול תרומת 
קדשים כיון שהם עדיין מחוסרי כפרה, וצריכים להמתין עד שיאיר היום, שאז יוכלו 
להקריב קרבנם, כפי שלמדים ממ"ש "זאת התורה לעולה למנחה וגו' ביום צוותו", 
("תרומתן"),  לתרומה שלהם  היא  הכוונה  אלא  ביום;  אלא  קרבנות  מקריבין  שאין 

תרומת דגן תירוש ויצהר שהיא נכסיו של הכהן, בבעלות שלו.



75 ביאורים במסכת ברכות

וזהו "מאימתי קורין את שמע בערבין משעה שהכהנים נכנסים לאכול בתרומתן" – 
שהוא מוכן לקרות "שמע ישראל" לא רק במצב של התבודדות, בשעת התפלה ולימוד 
בעולם,  שנמצאים  גשמיים  מענינים  בתרומתו,  לאכול  שנכנס  בשעה  אלא  התורה, 

נכסים שהם בבעלותו.

כלומר: לא מדובר אודות עבודת הכהנים בשעה שמקריבים קרבן, שזוהי תנועה 
של עלי', ביטול מציאות העולם, שנעשה "קדשים קלים", ועד ל"קדשי קדשים", אלא 
מדובר אודות תרומתן שיכולים לאכלה מחוץ לבית-המקדש ומחוץ לירושלים, ויתירה 
מזה, שקודם שגזרו טומאה על ארץ העמים היו יכולים לאכלה אפילו בארץ העמים 
"גושה"  את  ולחדור  לפרוץ  יוכלו  לא  הדורות  חלישות  שמצד  ראו  שחכמים  (אלא 

ו"אוירה" של ארץ העמים שתוכל לסבול קדושה זו).

בענינים  שעוסק  בשעה  גם  להיות  צריך  שמע"  את  ד"קורין  הענין  שתוכן  והיינו, 
גשמיים, כמו אכילה, שמוכרח בזה כדי שיהיה הגוף בריא ושלם לעבודת השם.

ג. וסדר העבודה בזה הוא באופן ש"הכהנים נכנסים לאכול בתרומתן":

לכל לראש צריך לידע שאינו אדם סתם, אלא הוא במדריגת כהן ("הכהנים נכנסים 
לאכול בתרומתן"), שהרי על כל בני ישראל נאמר "ואתם תהיו לי ממלכת כהנים וגוי 
שבית- בזמן  רק  לא   – מטומאה  זהירות  על  שנצטווה  דרחמנא",  "שלוחי  קדוש", 
המקדש היה קיים, שהרי אפילו בזמן הגלות ישנם כמה ענינים שבהם אומרים "שמא 

יבנה בית המקדש", ובמילא צריכים לעמוד מן המוכן.

ולכן, גם כאשר נכנס לאכול בתרומתו, תרומה שהיא בבעלותו - יודע הוא שזוהי 
באופן  זה  שאין  היינו,  מלשון הרמה,  היא  ש"תרומה"  במפרשים  כדאיתא  "תרומה", 
שהוא מקבל מעניני העולם, אלא אדרבה, הוא צריך להגבי' את העולם אליו, כלומר, 
מדבר,  למדריגת   – הנאכלים)  הדברים  (שהם  והחי  הצומח  הדומם  את  להעלות 
ובמדריגת המדבר – לפעול שיהיה עבדו של הקב"ה, שעל זה אמרו חז"ל "עבד מלך 

מלך", שלכן "צדיקים דומין לבוראן", עד "שנקראים על שמו של הקב"ה".

ועוד זאת, שקודם האכילה צריך לברך לא רק ברכת הנהנין, כדאיתא בגמרא "כל 
הנהנה מן העולם הזה בלא ברכה כאילו גוזל להקב"ה וכנסת ישראל, שנאמר גוזל 
לאכול  וצוונו  כו'  קדשנו  "אשר   – המצוות  ברכת  גם  לברך  צריך  אלא  ואמו",  אביו 
תרומה", היינו, שמכל ענין וענין, אפילו מעניני הרשות, עושה מצוה, שזהו ענין "בכל 

דרכיך דעהו",
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ועד שעל-ידי הברכות יכולים להמשיך לא רק ענינים מעלמא דאתגלייא, אלא גם 
ענינים מעלמא דאתכסייא, שמשם נמשכים הברכות, כמאמר רז"ל "חייב אדם לברך 
מאה ברכות בכל יום", וכפי שמבאר רבינו הזקן שהענין דמאה ברכות הוא על-דרך 

הענין ד"מאה שנה", שזוהי המשכה מ"אתר עילאה סתימא דכל סתימין". 

וכאשר "הכהנים נכנסים לאכול בתרומתן", היינו, שכאשר נגש לאכול דבר גשמי 
כהן  של  אכילה  זוהי  אלא  סתם,  בעולם  אכילה  של  ענין  זה  שאין  יודע  שבעולם 
בתרומה, שמברך עליה לא רק ברכת הנהנין, אלא גם ברכת המצוות, ובשעת מעשה 
הוא "שלוחא דרחמנא" – אזי "קורין את שמע בערבין", היינו, שנרגש הענין ד"הוי' 

אחד" "בערבין".

ד. והנה, בגמרא פריך: "מכדי כהנים אימת קא אכלי תרומה משעת צאת הכוכבים, 
לתני משעת צאת הכוכבים", ומשני: "מלתא אגב אורחי' קמשמע לן, כהנים אימת קא 
אכלי בתרומה משעת צאת הכוכבים, והא קמשמע לן דכפרה לא מעכבא . . ביאת 

שמשו מעכבתו מלאכול בתרומה ואין כפרתו מעכבתו מלאכול בתרומה".

ובתוספות: "וא"ת הא תנינא חדא זימנא . . העריב שמשו אוכל בתרומה, ויש לומר 
דרגילות של משניות לאשמועינן בקוצר אף למה שמפורש כבר".

אך עדיין אין זה מחוור לגמרי, שהרי סוכ"ס, אם אין כאן אלא חזרת הענין בלבד, 
צריך  כרחך  ועל  אחת? –  פעם  לאמרו  מספיק  ולא  פעמים,  ב'  לאמרו  צריכים  למה 

לומר שניתוסף כאן איזה דבר חדש, שהרי "אין בית המדרש בלא חידוש".

ה. ויש לומר הביאור בזה:

"אגב אורחי'" – שפירושו הוא תוך כדי הליכה בדרך – מורה על ההליכה בדרך 
המלך, מלכו של עולם - שזהו כללות ענין הלכות התורה, שתכליתם הוא שעל ידם 

יהיה הענין ד"הליכות עולם לו",

- כדרשת חז"ל "אל תקרי הליכות אלא הלכות", וכמבואר בשל"ה שהדרשה ד"אל 
לימוד  שעל-ידי  והיינו,  אותו,  משלימה  אלא  הקודם  הקרי  את  שוללת  אינה  תקרי" 

הלכות התורה נעשה "הליכות עולם לו" -

דהיינו, שהעולם עולה מלמטה למעלה, והקב"ה יורד מלמעלה למטה – שמתבטלת 
הגזירה, כמו שכתוב "וירד הוי' על הר סיני", "ואל משה אמר עלה אל ה'" – שזהו ענין 

השלום, שהוא כלי מחזיק ברכתו של הקב"ה.

ו. וכאשר יהודי הולך בדרך המלך, מלכו של עולם, לפעול "הליכות עולם לו" על-
ידי לימוד ההלכות – "אגב אורחי'" – "קמשמע לן כהנים אימת קא אכלי בתרומה 
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משעת צאת הכוכבים . . ביאת שמשו מעכבתו מלאכול בתרומה ואין כפרתו מעכבתו 
מלאכול בתרומה":

הן אמת שכאשר מדובר אודות קדשים – שהם "נכסי גבוה", והכהנים "משולחן 
גבוה קא זכו" - הרי גם לאחרי הערב שמש אין הכהנים יכולים לאכלם כיון שהם 
מחוסרי כפרה, מכל-מקום, כאשר מדובר אודות תרומה, הנה כאשר העריב שמשן, אף 

שהם עדיין מחוסרי כפרה, נכנסים לאכול בתרומתן.

והענין בזה:

בנוגע לאכילת קדשים – מדובר אודות קרבן שאימוריו עולים ע"ג המזבח [שהרי 
האימורים,  הקרבת  קודם  ואילו  לבעלים,  הבשר  אכילת  מתירה  האימורים  הקרבת 
שזהו החלק לגבוה, אי אפשר לגעת אפילו בהחלק השייך לכהנים], שזהו ענין של 
ניחוח  "ריח  נעשים  המזבח  ע"ג  שעולים  האימורים  שכן,  מלך,  של  לפלטרין  עליה 
להוי'", וכפירוש הבחיי שקרבן ענינו קירוב כל הכחות כו' עד למעלה מעלה, ובזהר 

איתא ש"רזא דקורבנא עולה עד רזא דאין סוף".

שמש,  הערב  מספיק  לא   – כקדשים  נעלה  ענין  שבשביל  מובן  הרי  שכן,  וכיון 
אלא צריכה להיות טהרה בשלימותה, שזהו ענין הכפרה, כפי שמבאר רבינו באגרת 
התשובה ש"כפרה היא לשון קינוח", כלשון הגמרא "לכפורי ידי'" (לקנח ידיו), וכל 

זמן שהוא מחוסר כפרה, אין לו שייכות לאכילת קדשים.

ענין  אם  כי  קדשים,  של  ענין  לא   – תרומה  אכילת  אודות  מדובר  כאשר  אמנם, 
ששייך ליהודי בעולם למטה, ועבודתו היא לעשותו תרומה, היינו, להפרישו מהעולם, 
כך שיהיה נרגש אצלו שכל עניני העולם אינם אלא בבחינת "שיריים" בלבד (בדוגמת 
ה"שיריים" שלאחרי הפרשת תרומה) לגבי העיקר שהוא ענין התורה ומצוות של בני 
ישראל שהם "כולא חד" עם אורייתא וקוב"ה - אזי אם רק העריב שמשו יכול לאכול 

בתרומה, עם היותו עדיין מחוסר כפרה.

והענין בזה:

העריב שמשו מורה על יציאתו ממהותו הקודמת, כי, בהערב השמש יוצאים מיום 
א' (שבו נמצאים כל משך הזמן דאור היום) ליום ב' (שמתחיל מהלילה), וכיון ש"כל 
יומא ויומא עביד עבידתי'", נמצא, שבהערב השמש יצא מתנועה ועבודה באופן אחד 
לתנועה ועבודה באופן שני, וכיון שבמהותו הקודמת היה במעמד ומצב של טומאה, 

ויצא ממנה – אזי בא עתה למעמד ומצב של טהרה;
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לגמרי,  נשתנה  לא  עדיין  מכל-מקום,  הקודמת,  ממהותו  שיצא  פי  על  אף  אמנם, 
וכפי שמצינו בגזירות מדרבנן בנוגע לאב הטומאה, שגם כאשר מתבטלת הטומאה 

החמורה, יכולה עדיין להשאר לאחרי זה טומאה קלה.

ואף על פי כן, כיון שהעריב שמשו, היינו, שיצא ממהותו הקודמת ובטלה ממנו 
הטומאה החמורה, אזי יכול לאכול בתרומה.

ז. והזמן לזה הוא – "משעת צאת הכוכבים":

ובהקדם המבואר בחסידות ענין הכוכבים – בנוגע לסוכה, שצ"ל כוכבים נראים 
מתוכה - שהם ברקיע השמיני (כמו שכתוב בספרי תכונה, והובא גם במדרש), למעלה 

משבעה הרקיעים,

- ולהעיר שאין הכוונה לשבעת הרקיעים שנימנו במסכת חגיגה, "וילון רקיע וכו' 
רקיע שבו חמה ולבנה כוכבים ומזלות קבועין", היינו, שהכוכבים הם ברקיע השני; 
אלא שרקיע זה גופא נחלק לשבעה רקיעים שהם שבעה כוכבי לכת, ומלבדם ישנו 

רקיע השמיני שבו כל שאר הכוכבים שנראים ברקיע -

ימי  שבעת  עם  הקשורה  הבריאה  ענין  כללות  עם  קשורים  הרקיעים  ששבעת 
הבריאה, ואילו רקיע השמיני הוא למעלה מכללות ענין הבריאה,

וזהו טעם החילוק שבין החמה והלבנה שהם בשבעת הרקיעים ובין הכוכבים שהם 
ברקיע השמיני – שהחמה והלבנה כאשר מביטים עליהם רואים שיש להם מדה, ויש 
בהם שינוי מקטנות לגדלות [אפילו החמה, שבעת זריחתה ושקיעתה נראית גדולה 
יותר מכמו שהיא בעמידתה באמצע הרקיע, ועל אחת כמה וכמה הלבנה], מה שאין 
כן הכוכבים שנראים תמיד כנקודה בעלמא – שזהו לפי שהכוכבים הם ברקיע השמיני 

שלמעלה מכללות הבריאה.

וזהו ש"כהנים אימת קא אכלי בתרומה משעת צאת הכוכבים" - כי:

ענין היציאה ממהות אחת למהות אחרת (ממצב של טומאה למצב של טהרה) אינו 
יכול להיות בכח עצמו (שהרי ענין זה עצמו אינו יכול להתעלות למעלה ממנו), אלא 

יש צורך בכח ממקום עליון יותר.

ולכן, כשישנו הענין ד"צאת הכוכבים", שנמשכת הארה מרקיע השמיני - אפילו 
נקודה בעלמא, "כחודה של מחט", והארה זו באה למטה (באמצעות שבעת הרקיעים) 
עד לעולם הזה הגשמי, אזי נעשית היציאה ממהות למהות, ואז יכולים הכהנים לאכול 

בתרומתן.
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אזי   – שמע"  את  ד"קורין  הענין  ישנו  זה  עם  ויחד  כדבעי,  היא  אכילתם  וכאשר 
פועלים הם שלום בעולם, שלום בפמליא של מעלה ובפמליא של מטה, שלום בין 

הבורא והנברא, שעל ידי זה נמשכת ברכתו של הקב"ה בעולם.

ח. וענין זה הוא התחלת כל המסכתות:

לכל לראש - "מאימתי קורין את שמע", שזהו ענין יראת הוי', על-דרך מה שכתוב 
"ראשית חכמה יראת הוי'".

והמשכו בכללות מסכת ברכות – כי, ענין הברכות הוא להבריך ולהמשיך (ברכה 
מלשון המשכה) את הקב"ה למטה בעולם, וזהו גם כללות ענין ההלכות (כל מסכתות 

הש"ס) שעל ידם נעשה "הליכות עולם לו" (כנ"ל בפירוש "אגב אורחי'").

ובזה ניתוסף עוד יותר על-פי דברי הגמרא "האי מאן דבעי למהוי חסידא לקיים 
החסידות  ענין  שזהו  הדין,  משורת  לפנים  ההנהגה  על-ידי  כי,  דברכות" –  מילי   .  .
של  ברכתו  נמשכת  החסידות),  ענין  עם  הקשורים  דברכות"  על-ידי "מילי  (שנעשה 

הקב"ה גם באופן דלפנים משורת הדין.

והסדר בזה – שתחילה ממשיכים ברכתו של הקב"ה "בערבין", דהיינו בזמן הגלות, 
ותיכף ומיד באים להמעמד ומצב שבמשנה שלאחרי זה – "קורין את שמע בשחרית.

ויש לבאר הענין בעבודה הרוחנית, על-פי המבואר בנוגע לענין ההודאה – שזהו 
גם ענין המסירת נפש והביטול בתכלית שבקריאת שמע - שתחילה ישנה העבודה 
בהבנה  זה  ענין  יומשך  שאז  לבוא,  ולעתיד  עתה,  שהוא  כמו  עליון  בדעת  דהודאה 
והשגה, אזי יהיה ענין ההודאה ("קורין את שמע בשחרית") במדריגה נעלית יותר, וכן 
הלאה בעילוי אחר עילוי – כסיום הגמרא במסכת ברכות "תלמידי חכמים אין להם 
מנוחה לא בעולם הזה ולא בעולם הבא, שנאמר ילכו מחיל אל חיל יראה אל אלקים 

בציון",

ועל דרך זה בנוגע לסיום הש"ס "לא מצא הקב"ה כלי מחזיק ברכה לישראל אלא 
השלום" - כפי שמסיימים מפרשי המשניות ש"כשמלך המשיח יבוא אינו פותח אלא 

בשלום, שנאמר מה נאוו על ההרים רגלי מבשר משמיע שלום".

(משיחת י"ט כסלו תשי"ז. תו"מ התוועדויות חלק יח עמוד 270)

המשכת "הוי' אחד" בחושך וב'ערבין'
הקשר של סיום הש"ס עם התחלת הש"ס – "מאימתי קורין את שמע בערבין":
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לישראל  ברכה  מחזיק  כלי  הקב"ה  מצא  "לא  המשנה  דברי  את  שלומדים  לאחרי 
אלא השלום", היינו, שמצד גדרי העולם לא יכול להיות "כלי" שיהיה מחזיק ברכתו 
של הקב"ה, והעצה היחידה לכך היא ענין השלום, שלום בפמליא של מטה ושלום 
בפמליא של מעלה – צריכים לבאר מהי הדרך שעל ידה יוכל האדם לעשות את חלקו 

בענין השלום.

וזהו ההמשך בהתחלת הש"ס "מאימתי קורין את שמע בערבין" – שכאשר יהודי 
קורא את שמע, שהוא ענין "הוי' אחד", ועושה זאת "בערבין", בחושך העולם, בחושך 
ד"אמליכתי'  הענין  שם  ופועל  הבהמית,  ונפשו  גופו  של  ובחושך  בעולם  שבחלקו 

למעלה ולמטה ולד' רוחות", הרי זה ענין השלום שפועל בעצמו.

ועל ידי זה פועל בתפלת שמונה עשרה שיהיה כלי מחזיק ברכתו של הקב"ה – לא 
רק באופן ד"איש אשר כברכתו ברך אותם", אלא גם באופן ד"יהי רצון", המשכת רצון 
חדש, היינו, שמבלי הבט על מה שנקבע בראש השנה ויום הכיפורים, פועל הוא רצון 

חדש שיומשך לו בני חיי ומזוני רויחי.

(משיחת י"ט כסלו תשי"ט. תו"מ התוועדויות חלק כ"ד עמוד 269)

ברישא חשוכא והדר נהורא 
א. המשנה הראשונה בהתחלת הש"ס, "מאימתי קורין את שמע בערבין", "בערבין" 
ד"קורין את שמע בשחרית", מכל-מקום,  דייקא – הרי אף על פי שישנו גם הענין 

הסדר הוא ש"קורין את שמע בשחרית" לאחרי ש"קורין את שמע בערבין".

וטעם הדבר - לפי שכן הוא גם הסדר בעולם: כאשר יהודי נעשה בר-מצוה, הרי 
המצוה הראשונה שמתחייב בה בהתחלת היום – בצאת הכוכבים – היא קריאת שמע 
("ראשית חכמה יראת ה'") בערבין, ורק לאחרי כן בא החיוב דקריאת שמע בשחרית.

שאין  והיינו,  נהורא",  והדר  חשוכא  "ברישא   – העולם  בבריאת  הסדר  הוא  וכן 
זה באופן שמתחילים את העבודה בענינים של נהורא, ועד לקבלת השכר שבימות 
המשיח, אלא "ברישא חשוכא": לכל לראש צריכים להתייגע במילוי השליחות כו', 

והיכן? – "בערבין" דוקא, ורק לאחרי כן באים להענין ד"קורין את שמע בשחרית".

את  לדעת  התורה,  לימוד  להיות  צריך  הענינים  כל  שבתחלת  שאף  ולהעיר,  ב. 
המעשה אשר יעשון – הרי אין זה עיקר הענין דלימוד התורה:

הלימוד כדי לדעת את המעשה אשר יעשון אינו אלא על-דרך "הכשר מצוה", אלא 
שזהו באופן שה"הכשר מצוה" נעשה בעצמו מצוה,
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וישנו ענין נעלה יותר בלימוד התורה – שאין בזה נפקא-מינא למעשה בפועל, כי 
(שהשכר הוא בשביל הלימוד  אם באופן ד"יגדיל תורה יאדיר", "דרוש וקבל שכר" 
– "דרוש" – בתור ענין בפני עצמו), שזהו ענין לימוד התורה לשמה, לשם התורה 
עצמה, להיותה חכמתו של הקב"ה, ולמעלה יותר – כיון שכך הוא רצונו של הקב"ה, 

ועל-דרך אילו נצטווינו לחטוב עצים.

וכדי לבוא למדריגה זו בתורה – צריכה להיות ההקדמה ד"קורין את שמע בערבין".

שלימוד  פעולתה  (א)  ענינים:  שני  בה  שיש   – התורה  בפנימיות  גם  הוא  וכן  ג. 
התורה וקיום המצוות יהיה כדבעי, (ב) שעל ידה נעשית התקשרות פנימיות הנפש 

עם פנימיות אין סוף שלמעלה לגמרי מהעולם.

וכדי לבוא לעיקר הענין דפנימיות התורה – צריכה להיות ההקדמה ד"קורין את 
שמע בערבין":

כתיב "בקשו פני את פניך הוי' אבקש", והיינו, שכדי "למצוא" את פנימיות הנפש 
("פני"), ועל ידי זה "את פניך הוי'", הוי' שלמעלה מזמן ומקום – אין דרך אחרת מלבד 

"בקשו . . אבקש".

ואם-כן, הרי זה על-דרך "שאי אפשר לחפש אבידה ולמצאה זולת במקום שנאבדה". 
והיכן הוא ה"מקום שנאבדה"? – לא מקום של אור, אלא מקום של חושך ("ערבין") 

דוקא.

שיבוא  שכדי  המלך,  של  יחידו  מבנו  המשל  תרס"ו  בהמשך  המבואר  ועל-דרך 
למעמד ומצב של שלימות, שולח אותו המלך דוקא למדינה רחוקה שאין יודעים בה 
גדולת המלך כו'. וכן הוא בנוגע לכללות הענין דתורה ומצוות, שניתנו בעולם הזה 

הגשמי דוקא, במעמד ומצב ש"למצרים ירדתם" ו"יצר הרע יש ביניכם".

(משיחת י"ט כסלו תשי"ט. תו"מ התוועדויות חלק כ"ד עמוד 278)

"ויהי ערב ויהי בוקר" – אחדות שלימה
א. התחלת הש"ס היא: "מאימתי קורין את שמע בערבין", ופריך בגמרא: "מאי שנא 
דתני ערבית ברישא, לתני שחרית ברישא" (שהרי יש גם קריאת שמע בשחרית, כמו 
שכתוב "בשכבך ובקומך"), ומשני: "יליף מברייתו של עולם, דכתיב ויהי ערב ויהי 

בוקר יום אחד".

ולכאורה, תירוץ זה, לא זו בלבד שאינו מתרץ את הקושיא, אלא אדרבה, מחזק את 
הקושיא עוד יותר:
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כל ענין התורה הוא – לפעול חידוש בעולם.

ובפרט על-פי המבואר שהעולם מצד עצמו יש לו "מחיצה", היינו, שישנה הגבלה 
יכול  עצמו  מצד  שהעולם   – החסידות  ובלשון  להתעלות,  העולם  יכול  היכן  עד 
להתעלות רק עד שורש הנבראים, ולא למעלה מזה, ובמילא, הרי זה עדיין גשמיות, 
כי, ידוע המובא בחסידות מ"ש העיקרים שגם בריבוי ההשתלשלות אי אפשר להיות 
מרוחניות גשמיות, ואם-כן, ככל שיתעלה הדבר הגשמי עד לשרשו ומקורו, הרי זה 
כפי  יהיה  העולם שלא  את  לשנות   - הוא  התורה  ענין  ואילו  גשמיות;  עדיין  ישאר 

שהוא מצד הבריאה.

ואם-כן, כאשר נשאלת השאלה בנוגע להתחלת התורה שבעל פה, "מאי שנא דתני 
ערבית ברישא, לתני שחרית ברישא", אינו מובן התירוץ "יליף מברייתו של עולם" - 

שהרי זה לכאורה היפך הנהגת התורה שענינה הוא לשנות את העולם?!

ולהעיר גם מהדין בנגלה דתורה (כאמור לעיל (סי"א) שכל ענין ישנו גם בנגלה, 
בנוגע  משפט  חושן  ערוך  בשולחן  הסמ"ע  שכתב  מה  כידוע   – פנים)  כל  על  ברמז 
למנהג דיינים, ש"פסקי הבעל הבית ופסקי הלומדים הם שני הפכים". ופשיטא שלא 
מדובר כאן אודות בעלי-בתים שאינם שומרי תורה ומצוות, שמלכתחילה אין קס"ד 
להתחשב בדעתם בנוגע לדין בחושן משפט; אלא המדובר הוא אודות בעלי-בתים 
להיותם  כן,  פי  על  ואף  בתורה,  עתים  קביעות  גם  להם  שיש  ומצוות,  תורה  שומרי 

בעלי-בתים שרוב עסקם בעולם, אזי ה"הנחה" שלהם היא היפך דעת תורה.

ובנידון-דידן: מוטב שתישאר קושיא "מאי שנא דתני ערבית ברישא, לתני שחרית 
 – בוקר"  ויהי  ערב  ויהי  דכתיב  עולם,  של  מברייתו  "יליף  לתרץ  מאשר  ברישא", 
כי, כאשר יודעים שבסדר "ברייתו של עולם" קודמת ערבית לשחרית, צריך להיות 

בתורה להיפך?!

ב. והביאור בזה – בסיום הש"ס, "כל השונה הלכות בכל יום מובטח לו שהוא בן 
העולם הבא, שנאמר הליכות עולם לו, אל תקרי הליכות אלא הלכות":

לכאורה אינו מובן: מהו ההכרח להיות "שונה הלכות בכל יום", ללמוד הלכה בכל 
יום ויום – אם למד אתמול כ"ד שעות, ומחר ילמד כ"ד שעות, למה לא יוכל לדלג 

יום אחד?

על כך אומרים לו: על-ידי לימוד כ"ד שעות ביום אחד פועלים אמנם ענין גדול, 
אבל אף על פי כן, אם עובר יום ללא הלכה, אזי בטלה ההבטחה "שהוא בן העולם 
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הבא"; ואילו כאשר לומד הלכה בכל יום – אף שזמן הלימוד אינו אלא רגעים אחדים, 
כיון שאינו יכול להקדיש יותר זמן – אזי "מובטח לו שהוא בן העולם הבא".

וטעם הדבר – "שנאמר הליכות עולם לו, אל תקרי הליכות אלא הלכות".

אלא  כו'  תקרי  ד"אל  להכלל  בנוגע  הש"ס)  בכללי  (והובא  השל"ה  מ"ש  ובהקדם 
כו'", שאין הכוונה לבטל את הפירוש הקודם, אלא שני הפירושים (הן הפירוש שלפני 
הדרשה "אל תקרי", והן הפירוש שלאחרי הדרשה "אל תקרי כו' אלא כו'") קיימים 

הם, וכל אחד ממלא ומשלים את השני.

ועל דרך זה בנידון-דידן ישנם שני הפירושים: הפירוש הפשוט – "אין מקרא יוצא 
מידי פשוטו" "הליכות עולם לו", היינו, שהקב"ה מנהיג את העולם כרצונו, ובאופן 
כזה נעשית הנהגת העולם; והפירוש ד"אל תקרי הליכות אלא הלכות" - הלכות עולם 

לו – שצריך להמשיך את ההלכות בעולם.

 – (כנ"ל)  זה  את  זה  משלימים  ואדרבה,  לזה,  זה  בסתירה  אינם  הפירושים  ושני 
שהקב"ה מנהיג את העולם על ידי זה שהעולם מתנהג על-פי הלכות התורה.

וכיון שרצונו של הקב"ה שנוסף על בריאת העולם כפי שנברא על ידו תהיה גם 
העבודה  כללות  שזוהי  "לתקן",  "לעשות",  תכסוף")  ידיך  ("למעשה  האדם  עבודת 
ד"ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם", שהעולם יהיה דירה לו ית' – הרי מובן, שהנהגת 
העולם על-פי רצונו של הקב"ה ("הליכות עולם לו") היא על ידי זה שיהודי "שונה 

הלכות".

וענין זה צריך להיות "בכל יום":

בכל יום ויום נעשה חידוש הבריאה כמו שהיה בששת ימי בראשית, שאז "כל יומא 
ויומא עביד עבידתי'" (כלשון הזהר), שלכן היה צורך בכל ששת הימים, יום ראשון 
שלכן  בשבוע,  שבוע  מידי  ונשנה  חוזר  וכך  וכו'.  עצמו  בפני  שני  ויום  עצמו,  בפני 
אומרים "היום יום ראשון", "היום יום שני" וכו', אף על פי ש"כבר עברו רבבות ימים 
משי"ב עד עתה", כי, כשם שכל שבת הוא בדוגמת שבת בראשית, שזהו שאומרים 
"זכר למעשה בראשית", כמו"כ כל יום ראשון הוא בדוגמת יום ראשון לשבת בראשית, 

ועל דרך זה יום השני וכו' עד יום הששי.

"ויאמר  הקב"ה,  של  אמירתו  היתה  בראשית  ימים  מששת  יום  שבכל  כשם  ולכן, 
אלקים יהי אור", וכיוצא בזה, שהוא ענין של המשכת אלקות – כמו"כ צריך להיות 
הענין ד"שונה הלכות בכל יום", הלכות דייקא, כפירוש רש"י "משנה וברייתא הלכה 
למשה מסיני", היינו, שלא נוגע כאן ההבנה וההסברה בשכל והשקו"ט שבדבר, אלא 



84 משנה כרבי • ביאורים בששה סדרי משנה

במעשה  עולם")  ("הליכות  בעולם  ההנהגה  להיות  צריכה  כיצד  וההלכה  הפסק-דין 
בפועל, גם אם בשכל האדם ישנם קושיות, ובלשון הידוע: "אם הלכה נקבל", כיון 
שזהו ענין שלמעלה משכל האדם, בדוגמת האלקות שלמעלה משכל האדם שנמשך 

על-ידי אמירתו של הקב"ה בששת ימי בראשית.

ג. ועל-פי מ"ש בסיום הש"ס שענין הלכות התורה הוא לפעול "הליכות עולם לו" 
– מובן הטעם "דתני ערבית ברישא", "יליף מברייתו של עולם, דכתיב ויהי ערב ויהי 

בוקר יום אחד":

כיון שברייתו של עולם מתחילה מ"ויהי ערב" - אזי בהכרח שתהיה מיד ההלכה 
"מאימתי קורין את שמע בערבין", שעל ידה נעשה "הליכות עולם" ב"ערב" של העולם.

כלומר: מיד שנבראת המציאות ד"ויהי ערב", צריכה להיות הלכה בתורה בנוגע 
למציאות זו, ואין להמתין י"ב שעות עד שיהיה "ויהי בוקר", ו"לתני שחרית ברישא", 

כיון שאי אפשר להשאיר את מציאות העולם – "ויהי ערב" – ללא הלכה בתורה.

ה"הלכה"  שזוהי  בערבין",  שמע  את  קורין  "מאימתי  ברישא",  ערבית  "תני  ולכן 
שפועלת ב"הליכות עולם" שיהיה הענין דקריאת שמע – "שמע ישראל ה' אלקינו ה' 
(שזהו הח' ד"אחד", שרומז על ז' רקיעים וארץ),  אחד", "אמליכתי' למעלה ולמטה 
ולארבע רוחות השמים") שזהו הד' ד"אחד" שרומז על ד' רוחות העולם), שעל ידי 
זה נעשה "יום אחד", ש"הקב"ה יחיד בעולמו", לא רק ב"ויהי בוקר" אלא גם ב"ויהי 

ערב", אחדות שלימה.

ד. וכן הוא גם בעבודת האדם:

יש זמנים שהאדם עומד ברום המעלה, ומרגיש עלי' בנפשו כו' – שזהו מעמד ומצב 
של "בוקר"; אך יש גם זמנים שהאדם מרגיש ירידה בעבודתו לה', בלימוד התורה 

וקיום המצוות, ועשיית הטוב והחסד – שזהו מעמד ומצב של "ערב".

וההוראה היא – שאין לחשוב שיזעק "שמע ישראל ה' אלקינו ה' אחד" רק בהיותו 
אינו-יהודי,  כמו  להתנהג  יכול  אזי  הדרגא  בשפלות  בהיותו  ואילו  הדרגא,  בעילוי 

להבדיל, ולהמתין עד שיהיה אצלו מעמד ומצב של "ויהי בוקר";

כיון שב"ברייתו של עולם", כולל גם "עולם קטן זה האדם", ישנה מציאות של "ויהי 
ערב" – הנה מיד "בערבין" מוכרח הוא להתחיל לזעוק "שמע ישראל ה' אלקינו ה' 

אחד", ומזה יבוא אחר-כך למעמד ומצב ד"קורין את שמע בשחרית".

וזהו גם בהתאם ובהמשך לתורת הבעש"ט על הפסוק "כי תראה חמור שונאך גו' 
עזוב תעזוב עמו", שצריך לעבוד את ה' גם עם חומר הגוף – שאף על פי שחומר הגוף 
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הוא חומר חשוך ("ערב"), ואינו ענין של רוחניות, ועל אחת כמה וכמה שאינו ענין 
של אלקות, ואילו הנשמה, הרי "נשמה שנתת בי טהורה היא", שאפילו בהתלבשותה 
בגוף קשורה היא עם ה"מזל" שזהו שורש ומקור הנשמה, אף על פי כן, צריכה להיות 
צריכה  "בשכבך",  שכיבה,  של  במצב  הוא  הגוף  כאשר  וגם  הגוף,  עם  יחד  העבודה 
הנשמה לזעוק בהגוף – ועד שגם הגוף יתחיל לומר – "שמע ישראל ה' אלקינו ה' 
בגמרא  כדאיתא  ועד",  לעולם  מלכותו  כבוד  שם  "ברוך  "ישראל"  אומר  ואז  אחד", 
במסכת פסחים שכאשר "אמרו לו בניו שמע ישראל ה' אלקינו ה' אחד . . פתח יעקב 
אבינו ואמר ברוך שם כבוד מלכותו לעולם ועד" (אף על פי שמשה רבינו לא היה 

זקוק לכך).

וענין זה קשור גם עם כללות ההתגלות של הבעש"ט:

ידוע המבואר בכמה שיחות שהתגלות נשמתו של הבעש"ט היתה כדי לעורר את 
בני ישראל מתרדימתם, כמשל האדם ששקוע בתרדימה עמוקה ביותר (התעלפות), 
שא' העצות לעורר אותו היא על ידי זה שלוחשים באזנו שמו בלשון הקודש, ודוגמתו 
בנמשל, שבדרא דעקבתא דמשיחא (שנקרא בשם "עקב"), ש"אכשור דרי" (בתמיה), 
החיבור  נפעל  זה  ידי  ועל  "ישראל",  היה  ששמו  הבעש"ט  של  נשמתו  נתגלתה  אזי 
והקשר של נשמת בני ישראל כפי שהיתה למטה במצב של שינה עם שרשה ומקורה 

למעלה בעולם האצילות, "טהורה היא", להיות "עורו ישינים משנתכם",

ולהעיר שזוהי העבודה דראש השנה, ועל דרך זה גם בנוגע לראש השנה לדא"ח, 
כמו שכתב הרמב"ם "אף על פי שתקיעת שופר בראש השנה גזירת הכתוב, רמז יש בו, 
כלומר, עורו ישינים משנתכם וכו'" (וכידוע שבאריכות לשונו של הרמב"ם מרומזים 
כל ג' הדרגות דמלכיות זכרונות ושופרות) - כך, שתמורת המעמד ומצב ד"בשכבך" 

– פועלים שהעולם יזעק "שמע ישראל ה' אלקינו ה' אחד".

ה. ולאחרי התחלת הש"ס בהענין דקריאת שמע, ממשיכים ולומדים עוד הפעם את 
הש"ס עד שבאים לסיום הש"ס במשנה – "לא מצא הקב"ה כלי מחזיק ברכה לישראל 
הענין  גם  שזהו  בשלום",  עמו  את  יברך  ה'  יתן  לעמו  עוז  ה'  שנאמר  השלום,  אלא 

ד"פדה בשלום נפשי", השלום האמיתי, שהוא ענין התורה.

ושלום זה הוא הכלי לברכתו של הקב"ה – שהיא בלי גבול, מושבע בכל טוב – 
על  בעלי-בתים  נעשים  ישראל  שבני  ובאופן  לו",  עולם  ב"הליכות  למטה  שתומשך 

העולם, ועושים מהעולם דירה לו ית'.

(משיחת י"ט כסלו תש"כ. תו"מ התוועדויות חלק כז עמוד 222)
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קבלת עול מתוך תענוג
גם  הנה   – פסוקות  הלכות  הלכות",  ה"שונה  במעלת  הש"ס  לסיום  בהמשך  א. 
התחלת הש"ס היא בהלכה פסוקה: "מאימתי קורין את שמע בערבין משעה שהכהנים 

נכנסים לאכול בתרומתן".

האשמורה  סוף  "עד  הזמן:  לסיום  בנוגע  פלוגתא  אמנם  יש  המשנה  בהמשך   -
הראשונה, דברי ר' אליעזר, וחכמים אומרים עד חצות, רבן גמליאל אומר עד שיעלה 
שהכהנים  "משעה  פסוקה:  הלכה  ישנה  הזמן  להתחלת  בנוגע  אבל  השחר";  עמוד 

נכנסים לאכול בתרומתן".

ולהעיר, שהלכה פסוקה אינה כמו "הלכה למשה מסיני", אלא כמו "משנה", שיש 
בזה המעלה ד"לפום צערא אגרא", בירור ההלכה לאחרי השקו"ט – שהרי בגמרא יש 
אריכות השקו"ט אם דין זה הוא לדברי הכל, או שיש בזה פלוגתא, אף שלא הובאה 

במשנתנו.

ב. ויש לבאר תוכנה של הלכה פסוקה זו – "מאימתי קורין את שמע בערבין משעה 
שהכהנים נכנסים לאכול בתרומתן" – דלכאורה, מדוע מקשרים מצות קריאת שמע 

עם מצוה נוספת, שהיא מצות אכילת הכהנים בתרומתן?

ומבואר בזה בספר הון עשיר - שחיבר בעל משנת חסידים, שרבינו הזקן מעיד על 
סמכותו באמרו ש"לא העתיק רק דברי האריז"ל", ובין החיבורים שלו בנגלה דתורה 

הוא גם הספר הון עשיר על משניות -

דתרומה  דומיא  המצות,  מכל  המבחר  הראשית  היא  שמע  קריאת  של  זו  "דמצוה 
שהיא ראשית, המבחר שבתבואה, כדכתיב כל חלב תירוש ויצהר ראשיתם וגו', שהרי 
עיקר קריאת שמע היא קבלת עול מלכות שמים, וכשם שאי אפשר לגורן שתעקר אלא 
אם כן נתרמה תרומה הגדולה, כך אי אפשר לו לאדם לקבל עליו עול מצות אלא אם 

כן כבר קיבל עליו עול מלכות שמים תחילה, כי כל המצות בה תלויות".

בתרומתן",  לאכול  נכנסים  שהכהנים  "משעה  הלשון  דיוק  לבאר  צריך  ועדיין  ג. 
דלכאורה הול"ל "משעה שהכהנים נכנסים לאכול בתרומה":

תירוש  דגן  דתרומת  "למימרא  "בתרומה",  ולא  "בתרומתן",  שנקט  מפרשים  יש 
ויצהר שדידהון היא (תרומתן שנעשית נכסי כהן), הותרה להם בהערב שמש, אף על 
פי שלא הביאו כפרתן, אבל לא תרומת הקדשים (ש"משולחן גבוה קא זכו") . . (ש)

כפרה מעכבתם".
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בכל  וכמעט  לעצמו",  חכמים  "לשון  שהרי  לגמרי,  מחוור  אינו  זה  תירוץ  אמנם, 
תירוש  דגן  לתרומת  היא  "תרומה"  בלשון  הכוונה  ספורים)  ממקומות  (חוץ  מקום 
ויצהר, ולא לתרומת הקדשים, ואם-כן, מהו הטעם שדוקא במשנה הראשונה יש צורך 

להבהיר שהכוונה לתרומה ולא לקדשים?

ד. ויש לומר הביאור בזה:

הזמן דכניסת הכהנים לאכול בתרומה, אינו סימן ברור, לכאורה, בנוגע להתחלת 
זמן קריאת שמע של ערבית, כי:

הזמן דכניסת הכהנים לאכול בתרומה הוא – כשיעריב שמשן, דהיינו צאת הכוכבים. 
ועל פי זה, מי שקרא קריאת שמע לפני צאת הכוכבים, בין השמשות, שהוא ספק יום 
ספק לילה, הרי כיון שקריאת שמע היא דאורייתא, וספיקא דאורייתא לחומרא , לא 

יצא ידי חובה אפילו בדיעבד, וצריך לחזור ולקרות שמע.

ואילו בנוגע לאכילת תרומה בין השמשות – כיון שבזמן המשנה, בימי ר' אליעזר 
מדרבנן  אלא  אינה  תרומה  שני,  בית  בזמן  במשנתנו,  שנזכרו  וחכמים  גמליאל  רבן 
(כמו שכתב הרמב"ם "התרומה . . אפילו בימי עזרא אינה מן התורה אלא מדבריהן, 
שאין לך תרומה של תורה אלא בארץ ישראל בלבד, ובזמן שכל ישראל שם, שנאמר 
כי תבואו, ביאת כולכם"), הרי אכילת תרומה מותרת (לכאורה) גם בין השמשות, כי 

ספיקא דרבנן לקולא.

ואם-כן, הזמן דכניסת הכהנים לאכול בתרומה אינו סימן ברור בנוגע לזמן קריאת 
שמע – שהרי אכילת תרומה יכולה להיות גם בין השמשות (ספיקא לקולא), ואילו 
קריאת שמע אינה יכולה להיות בין השמשות (ספיקא לחומרא), ואם קרא שמע בין 

השמשות צריך לחזור ולקרות?

ועל כרחך צריך לומר, שכוונת המשנה היא לתרומה כזו שגם בזמן המשנה היא 
דאורייתא (שלכן אי אפשר לאכלה בין השמשות), כמו קריאת שמע – לא תרומת דגן 
המשנה,  (זמן  שני  בית  בזמן  שגם  תרומה),  (שנקראים  ביכורים  אלא  ויצהר,  תירוש 
ובפרט התחלת המשנה) הם מן התורה, שהרי ביכורים אינם תלויים בביאת כולכם, 

אלא התנאי היחידי הוא ש"אינם נוהגים אלא בפני הבית ובארץ ישראל בלבד".

וזהו דיוק לשון המשנה "משעה שהכהנים נכנסים לאכול בתרומתן" (ולא "בתרומה") 
– דקאי על ביכורים, שאינם כמו תרומה שהיא "של בעלים ליתנן לכל כהן שירצו", 
טובת  לבעלים  ואין  הכהנים,  של  "תרומתן"  הם  אלא  ממנה,  הנאה  טובת  להם  ויש 
הנאה מהם, שהרי "הביכורים נותנין [אותן] לאנשי משמר והן מחלקים אותן ביניהן".
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ה. ויש להוסיף ולבאר הקשר והשייכות של קריאת שמע עם ביכורים דוקא:

נת"ל מדברי ההון עשיר ש"קריאת שמע היא הראשית המבחר מכל המצות, דומיא 
דתרומה שהיא ראשית, המבחר שבתבואה":

וענין זה מודגש יותר בביכורים – שצריכים להיות מן המובחר דוקא:

גם בתרומה "אין תורמין אלא מן היפה", אבל אף על פי כן, אין זה באופן שבלאו-
הכי גם בדיעבד אין זו תרומה, ואדרבה, החיוב דתרומות ומעשרות הוא גם בשדה 

כחושה, כמו בשדה שמנה.

אבל בביכורים – "אין מביאין ביכורים אלא משבעת המינין האמורים בשבח הארץ", 
ובהם גופא "אין מביאין ביכורים לא מתמרים שבהרים, ולא מפירות שבעמקים . . 
אלא מתמרים שבעמקים ומפירות שבהרים, לפי שהן מן המובחר, ואם הביא שלא מן 

המובחר . . לא נתקדשו".

שהכהנים  משעה  בערבין  שמע  את  קורין  "מאימתי  המשנה  שבדברי  הרמז  וזהו 
עול  קבלת  שמע,  דקריאת  שהענין  ביכורים) –  על  (דקאי  בתרומתן"  לאכול  נכנסים 
מלכות שמים, שהוא הראשית והיסוד של כל המצוות, צריך להיות לא רק באופן של 
"ראשית" כמו תרומה סתם, אלא כמו ביכורים, שהיותם מן המובחר הוא לעיכובא, 
היינו, שנותן את הדברים הטובים והשמנים ביותר עבור עניני התורה ומצוותיה, וכמו 

שכתוב "כל חלב להוי'".

ו. ובפרטיות יותר:

רצון  היותם  מצד  להיות  צריך  ומצוות  התורה  שקיום  בארוכה  בחסידות  מבואר 
הבורא, והיינו, שאינו עושה זאת מצד הבנה והשגה, ולא מפני שיש לו בזה עריבות,

- ועל-דרך המבואר בפירוש מאמר רז"ל "כל האומר שמועה זו נאה כו'", שכאשר 
הגישה ללימוד התורה היא מצד היופי שבתורה, אזי מאבד את הכח שניתן על-ידי 

"נותן התורה". ועל דרך זה בנוגע לקיום המצוות -

אלא קיום התורה ומצוות צריך להיות באופן ש"חוקה חקקתי גזירה גזרתי" ו"אין 
לך רשות להרהר אחריה", כמו שכתב הרמב"ם (והובא גם בספרים שלאחרי זה).

וזהו הטעם שכללות התורה נקראת בשם חוקים, כדברי דוד בנוגע לכללות התורה: 
"זמירות היו לי חוקיך", אף על פי שבפרטיות יותר ישנו החילוק בין חוקים עדות 
ומשפטים – כיון שקיום כללות התורה ומצוות צריך להיות באופן ד"חוקה חקקתי 

גזירה גזרתי כו'".
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מכל- המלך,  גזירת  מצד  להיות  צריך  ומצוות  התורה  שקיום  פי  על  אף  אמנם, 
מקום, אין זה באופן שכח התענוג, כח ההבנה וההשגה והרגש שבלב, יכולים להשאר 
מבחוץ, אלא קיום גזירת המלך היא באופן שהוא מסור ונתון אל המלך בכל מציאותו, 
ומצד  תענוג,  בזה  לו  יש  המלך,  רצון  שזהו  שבידעו  כך,  והחושים,  הכחות  כל  עם 
התענוג נעשה אצלו פתיחת הלב להיות לבו חפץ, ובמילא יש לו בזה הבנה והשגה, 

והרגש הלב, ועל ידי זה נעשה הקיום במעשה בפועל בהידור היותר גדול.

וכמבואר בארוכה בהמשך תרס"ו בענין עבד פשוט ועבד נאמן, שאמיתית ענינו של 
העבד הוא שאינו מציאות לעצמו כלל, "מה שקנה עבד קנה רבו", אבל אין זה באופן 
ונתון  מסור  להיותו  אדרבה,  אלא  והשגה,  והבנה  הרגש  תענוג,  ללא  היא  שעבודתו 

לאדונו לגמרי, הרי התמסרותו היא בכל כחותיו, החל מהתענוג ועד לעקב שברגל.

ז. וזהו קישור הענינים דסיום והתחלת הש"ס:

שעיקר  פסוקות,  הלכות   – הלכות"  ד"שונה  המעלה  אודות  מדובר  הש"ס  בסיום 
ההדגשה בלימוד זה היא שיודע שכן הוא רצון הבורא, ולכן מקבל על עצמו לקיים 
באופן  וכאמור,  שלו,  ועונג  טעם  והשגה,  בהבנה  להתחשב  מבלי  שהוא,  כמות  זאת 

ד"חוקה חקקתי גזירה גזרתי".

וזוהי כללות ההוראה דתורה שבעל פה לכל אחד ואחד מישראל בנוגע לאופן קיום 
המצוות, החל ממצות תלמוד תורה, "גדול תלמוד שמביא לידי מעשה", "המעשה הוא 
העיקר" - שצריך להיות "שונה הלכות", היינו, שכל מה שנוגע לו הוא לידע רצון 

הבורא, ותו לא מידי.

אמנם, כל זה אינו תכלית העילוי עדיין; תכלית העילוי הוא – "מאימתי קורין את 
שמע,  דקריאת  שהענין  בתרומתן" –  לאכול  נכנסים  שהכהנים  משעה  בערבין  שמע 
קבלת עול מלכות שמים, יהיה קשור עם ענין הביכורים, "תרומתן", תכלית התענוג.

ועוד זאת, שענין זה לא ישאר בנפשו פנימה, אלא עליו להמשיך זאת גם בעולם 
– שגם במעמד ומצב של "ערבין", חשכת העולם, הנה לא זו בלבד שאינו מתפעל 
מחשכת העולם, אלא עוד זאת, ש"הכהנים" – דקאי על כל אחד ואחד מישראל, כמו 
בתרומתן",  לאכול  "נכנסים   – קדוש"  וגוי  כהנים  ממלכת  לי  תהיו  "ואתם  שכתוב 
שנעשים בעלי-בתים על כל העולם וכל הענינים שבו, על-ידי קיום התורה ומצוותיה,

ואז הנה גם בעולם יש לו את המובחר שבו – שזהו ענין הביכורים, והיינו, שהתענוג 
נמשך גם בפירות גשמיים שבארץ הגשמית, שגדלים בה "חטים ככליות וכו'", שזהו 
אלקיך  הוי'  עיני  תמיד  גו'  אשר  ממנה "ארץ  לעשות  הארץ  בחומר  על-ידי פעולתו 
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בה מראשית השנה ועד אחרית שנה", ועל ידי זה נמשך לו כל טוב לא רק בענינים 
רוחניים, אלא גם בענינים הגשמיים, בבני חיי ומזוני רויחא.

(משיחת י"ט כסלו תשכ"א. תו"מ התוועדויות חלק כט עמוד 252)

פשיטות העצמות – על ידי מעשה בפועל
א. סיום המאמר ד"תנא דבי אליהו כל השונה הלכות כו'" הוא בגמרא, ולאחרי זה 
יש עוד מסכתות שאין עליהם גמרא אלא משנה בלבד, עד למסכת עוקצין, שסיומה 
"לא מצא הקב"ה כלי מחזיק ברכה לישראל אלא השלום שנאמר ה' עוז לעמו יתן ה' 

יברך את עמו בשלום".

וכשם שבסיום הש"ס בגמרא מדייקים בפסוק "שחו גבעות עולם הליכות עולם לו", 
שכיון שהפסוק כופל תיבת "עולם", מוכח, שאין זה אותו עולם שנזכר לפני זה - יש 
לדייק כן גם בסיום הש"ס במשנה, בפסוק "ה' עוז לעמו יתן ה' יברך את עמו בשלום", 
דלכאורה הול"ל "ה' יתן עוז לעמו ויברכם בשלום", וכיון שהפסוק חוזר וכופל שם ה' 

"ה' יברך את עמו בשלום", מוכח, שזהו ענין נוסף בשם ה'.

שבפסוק  בערבין",  שמע  את  קורין  "מאימתי  הש"ס,  בהתחלת  לדייק  יש  וכמו"כ 
הראשון דקריאת שמע נאמר "שמע ישראל ה' אלקינו ה' אחד" - דלכאורה הול"ל "ה' 
אלקינו אחד", ואף על פי כן חוזר הפסוק וכופל שם ה', כמו בפסוק "ה' עוז לעמו יתן 

ה' יברך את עמו בשלום".

ב. ויש לבאר תחילה תוכן הענין ד"השונה הלכות בכל יום כו'":

ההנהגה  לאופן  בנוגע  פסוקות  הלכות   - הוא  כפשוטו  הלכות"  ד"שונה  הענין 
בעולם, שזהו ענין "הליכות עולם" כפשוטו.

ובהקדים כלל נוסף בהדרשה ד"אל תקרי" - שאין הכוונה לבטל את הנוסח הקודם, 
"אל תקרי הליכות", אלא להוסיף גם את הדרשה, היינו, שנוסף על הענין ד"הליכות", 

ישנו גם הענין ד"הלכות".

וב' ענינים אלו קשורים זה בזה – כי, הענין המיוחד של "הלכות" (בניגוד לפלפולה 
ההנהגה  להיות  צריכה  כיצד  עולם",  ל"הליכות  בנוגע  הפסק-דין  הוא  תורה)  של 
בגופים  לנשמות  אם  כי  למלאכים,  ניתנו  לא  התורה  הלכות  שהרי  הגשמי,  בעוה"ז 
בעולם הזה; וכדי לידע "הליכות עולם", ובאופן ד"הליכות עולם לו", כיצד להתנהג 
על  הבית  בעל  הוא  שיהודי  לעיל  (כמדובר  העולם  את  באופן שהוא ינהיג  בעולם 
העולם להנהיגו כו') – צריך להיות "שונה הלכות", ללמוד הלכות פסוקות שבתורה.
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והשכר על זה הוא – "מובטח לו שהוא בן עולם הבא", שילמד אחר כך הלכות אלו 
בעולם הבא:

מבואר בתניא בפירוש מאמר רז"ל "שכר מצוה מצוה", ש"שכר מצוה היא מצוה 
עצמה", והיינו, ששכר המצוה אינו ענין צדדי שנתחבר אל המצוה, שהרי בתורה אין 
ומסובב,  סיבה  שהם  ענינים  שני  ישנם  ואם  מקרה,  בדרך  יחד  שמצטרפים  ענינים 

בודאי יש שייכות ביניהם.

ובנידון-דידן: הסיבה לכך ששכרו של "השונה הלכות" ש"הוא בן עולם הבא", היא, 
לפי שהוא בונה את העולם הבא - כידוע מאמר הזהר "קוב"ה אסתכל באורייתא וברא 
עלמא, בר נש אשתדל באורייתא ומקיים עלמא", וכדאיתא במדרש "מה הקב"ה בורא 
עולמות אף אביכם (יעקב) בורא עולמות" (וכן מצינו שכאשר יהודי מקיים מצוה אחת 
הבא"  ה"עולם  הם  לה'  עבודתו  ע"י  בונה  שיהודי  עולמות  ואותם  מלאך),  בורא  אזי 
שלו. וכשם שנת"ל שכאשר יהודי מתנהג על-פי התורה ומצוותי' נעשה בעל הבית על 
העוה"ז לבנותו כרצונו, כמו"כ הרי הוא בונה את העולם הבא. וזהו השכר דה"שונה 

הלכות" – שכר מצוה מצוה – "שהוא בן עולם הבא".

ג. וביאור הענין:

כאשר יהודי "שונה הלכות" כדי לידע איך להתנהג בעולם ("הליכות עולם לו") – 
הנה על-ידי זה הרי הוא מוסיף בעולם יותר מכמו שהוא מצד הבריאה ("שחו גבעות 

עולם").

וע"ד משנת"ל בהמאמר שכאשר ישנה עלי' מלמטה למעלה, אזי נעשית אחר כך 
ההמשכה מלמעלה למטה.

ובאותיות פשוטים – שע"י עבודתם של ישראל בעולם הרי הם "מוסיפין כח בגבורה 
של מעלה", וכדאיתא בגמרא במסכת שבת שהקב"ה אמר למשה "הי' לך לעזרני, מיד 
אמר לו ועתה יגדל נא כח אדנ-י", והיינו, שלאחרי ש"הקב"ה עוזרו" להתנהג בעניניו 
כרצונו של הקב"ה, על-ידי זה ש"שונה הלכות" כדי שיוכל להתנהג על-פי תורה, הנה 

ע"י עבודתו למטה נעשה ענין של הגדלה למעלה – "יגדל נא כח אדנ-י".

ובכללות יותר – הרי זוהי תכלית ירידת הנשמה למטה, שהיא צורך עלי', כי, כאשר 
"הרוח תשוב אל האלקים אשר נתנה", הרי זה בתוספת כח וחיות מחודשים לגמרי, 
באופן נעלה יותר מכמו שהיתה קודם הירידה, שזוהי כללות המעלה דבעל תשובה 
רגילה  דרך  אצלו  שהיא  הישרה,  מהדרך  סר  לא  שמעולם  צדיק  שכן,  צדיק,  לגבי 
כסדרם",  "תמידים  התפעלות,  ללא  הוא  לו  שיש  ה"געשמאק"  הרי  רגילה,  והנהגה 
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עולם מסודר; מה שאין כן מי שהי' "בארץ צי' ועיף", והתנתק משם ועשה תשובה ושב 
אל הקודש, אזי הטעם והתענוג שלו "בקודש" הם באופן אחר לגמרי.

וכמבואר בהמשך תרס"ו כללות ענין תכלית ירידת הנשמה בגוף, על-פי משל לבן 
מלך ששלחו אביו המלך למדינה רחוקה, שכן, בהיותו אצל אביו המלך לא יודעים 
למדינה  נשלח  כאשר  ודוקא  אותם,  מנצל  אופן  ובאיזה  כשרונותיו  גדולים  כמה  עד 
רחוקה, ששם יש לו הזדמנות לעמוד בנסיונות כו', אזי גורם נחת רוח גדול ביותר 
לאביו המלך, וגם אצלו נעשה היוקר של המלך גדול יותר, שהרי תענוג תמידי אינו 
תענוג (כלשון המגיד). ודוגמתו בנוגע לנשמות ישראל, ש"כל ישראל בני מלכים הם" 
- שדוקא ע"י ירידת הנשמה מאיגרא רמה לבירא עמיקתא, לירד לעוה"ז ולהתלבש 
בגוף ונפש הבהמית, נעשית עלי' ביתר שאת וביתר עוז, בדוגמת מעלת בעלי-תשובה 
על צדיקים גמורים, עד כדי כך ש"מקום שבעלי תשובה עומדין אין צדיקים גמורין 

יכולין לעמוד בו".

ד. וענין זה (העילוי ד"הליכות עולם לו" לגבי "שחו גבעות עולם", שהוא בדוגמת 
מצא  "לא   – במשנה  הש"ס  בסיום  גם  מודגש  צדיקים)  לגבי  בעלי-תשובה  מעלת 
הקב"ה כלי מחזיק ברכה לישראל אלא השלום, שנאמר ה' עוז לעמו יתן ה' יברך את 
עמו בשלום" – בהוספת שם הוי', "הוי' יברך את עמו בשלום", לגבי שם הוי' שנזכר 

לפנ"ז, "הוי' עוז לעמו יתן".

ובהקדם דברי הגמרא במסכת ראש השנה בענין הכפל דשם הוי', כמו שכתוב "הוי' 
הוי' א-ל רחום וחנון גו"' – דלכאורה, הרי הקב"ה הוא אחדות הפשוטה, ומה שייך 
לומר שם השם ב' פעמים? ועל כרחך צריך לומר שישנם שני מדריגות בשם הוי' - 

"אני הוא קודם שיחטא האדם, ואני הוא לאחר שיחטא האדם ויעשה תשובה".

והענין בזה:

בידיעת שם הוי', ידיעת אלקות, כמו שכתוב "דע את אלקי אביך", 

- שזהו התענוג היותר גדול שיכולים להתברך בו, ובשביל זה כדאי ענין הגלות, עם 
כל יסורי הגלות וחבלי משיח, כמובן ממה שכתב הרמב"ם בהלכות תשובה ובהלכות 
מלכים שנתאוו ישראל וחכמיהם לימות המשיח (לא בשביל יעודים גשמיים, אלא) כדי 
שיהיו פנויין בתורה וחכמתה וירבו בחכמה, להוסיף באופן של הליכה מחיל אל חיל, 
עד למעמד ומצב ד"כמים לים מכסים" בלימוד התורה, כולל ובמיוחד בהבנה והשגה 

באלקות, שזהו ענין פנימיות התורה, להגיע ולהתקשר עם "נותן התורה" -
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ישנו אופן של ידיעת שם הוי' על-ידי עבודת הצדיקים - שם הוי' הא', "אני הוא 
קודם שיחטא האדם", או בכללות יותר, על-ידי עבודת הנשמה קודם שירדה למטה, 
שהיתה עומדת בדביקות באלקות, כמאמר הנביא "חי הוי' אלקי ישראל אשר עמדתי 
המלך  בן  שמגיע  היכן  רק  מגעת  זה  באופן  באלקות  וההשגה  ההבנה  אבל,  לפניו"; 

בהיותו בתמידות עם אביו המלך. 

וישנו אופן של ידיעת שם הוי' על-ידי עבודת בעלי תשובה - שם הוי' הב', "אני 
הוא לאחר שיחטא האדם ויעשה תשובה", שעל ידי זה מגיעים לדרגא כזו שאפילו 

צדיקים גמורים אין יכולים לעמוד שם.

וזהו החילוק בין "הוי' עוז לעמו יתן" ל"הוי' יברך את עמו בשלום":

"הוי' עוז לעמו יתן" - "אין עוז אלא תורה", דקאי על מתן תורה, שאז היתה אצל 
בני ישראל הבנה והשגה באלקות כמו בצדיקים, וכידוע שבמתן תורה היו בני ישראל 
במדריגת צדיקים, כמובן מזה שלמדים בגמרא דיני גירות מיציאת מצרים ומתן תורה, 
כיון שאז היו בני ישראל בבחינת "גר שנתגייר כקטן שנולד דמי", שזהו מעמד ומצב 
של צדיקים. והיינו, שנתינת התורה לבני ישראל היתה לאחרי שהקב"ה העלה אותם 
למדריגת צדיקים, שזהו גם תוכן הענין ש"כפה הקב"ה עליהם את ההר כגיגית", כפי 

שמבאר רבינו הזקן בתו"א בסופו, שזהוא ענין התגלות אהבה רבה.

ועל ידי זה יכול להיות גם הענין ד"הוי' יברך את עמו בשלום":

ענין השלום שייך רק כאשר יש שני צדדים הפכיים, שכן, כאשר ישנו רק צד אחד, 
אזי לא שייך לומר שיש אצלו ענין של שלום - שלום עם עצמו... דכיון שאין כאן 
שני צדדים, אין כאן טענות הפכיות, כי אם סברא ומסקנא אחת, כך שלא שייך לומר 
שישנו כאן ענין של שלום; ורק כאשר יש שני צדדים הפכיים, ובפרט כאשר ישנה 

מחלוקת מן הקצה אל הקצה, אזי שייך ענין השלום.

ולדוגמא: אצל הנשמה קודם שירדה למטה, בהיותה בעולם האחדות - לא שייך 
ענין של שלום, דכיון שמעולם לא היה שם ענין של פירוד והתחלקות, כי אם תכלית 
הפשיטות, אם-כן, מה שייך לעשות שלום, בה בשעה שלא קיימת אפשרות אחרת; 
ורק כאשר ישנם "שר של אש" ו"שר של מים", ולמטה מזה, כאשר "זה וזה שופטן", 

יצר טוב ויצר הרע - אזי יש צורך בענין השלום.

וזהו מה שנפעל על-ידי נתינת התורה למטה - שעל ידה פועלים שלום ב"רשות 
הרבים" שבעולם לעשות ממנו "רשות היחיד" ל"יחידו של עולם". 
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ועז"נ "הוי' יברך את עמו בשלום" בהוספה על מש"נ לפני זה "הוי' עוז לעמו יתן" 
- כי כדי לפעול ענין של שלום יש צורך בהתגלות דרגא נעלית יותר באלקות, שלכן 
בכחה לפעול ענין של ביטול אפילו בדרגות נמוכות ביותר, שעל ידי זה יהיה שם 

ענין של שלום.

וכידוע הדוגמא והמשל בזה, שכאשר שני שרים חולקים זה עם זה, הנה כיון ש"שר" 
יש לו שייכות והבנה במעלת המלך, אזי מספיק רק זכרון אפס קצהו ממעלת המלך, 
לפעול על השרים להפסיק מחלוקתם, כיון שמתבטלים ממציאותם מיד כשמזכירים 
שם המלך; מה שאין כן כאשר מדובר אודות איש פשוט, איש כפרי, בן כפר, שמעולם 
לו  שאין  כיון  הרי  המלך,  עניני  אודות  לו  יספרו  כאשר  הנה   - המלך  את  ראה  לא 
הבנה והשגה בזה, לא יפעל הדבר אצלו מאומה, וימשיך להתנהג כמו לפני שסיפרו 
לו אודות גדלות המלך, אבל, כאשר יבוא המלך בכל עצמותו ומהותו ויקר תפארת 

גדולתו, אזי גם הכפרי יתבטל ממציאותו, כך שגם אצלו יהיה ענין השלום.

ודוגמתו בנמשל - ענין השלום שנעשה על-ידי שם הוי' הב', "הוי' יברך את עמו 
בשלום", שזהו ענין נעלה יותר מאשר שם הוי' הא', "הוי' עוז לעמו יתן".

ועל פי זה יש לבאר הטעם שבמאמר "לא מצא הקב"ה כלי מחזיק ברכה לישראל 
אלא השלום" שבסיום הש"ס הובא גם חציו הראשון של הפסוק, "הוי' עוז לעמו יתן", 
אף שלכאורה נוגע רק חציו השני של הפסוק, "הוי' יברך את עמו בשלום" – כי, אילו 
היו מביאים רק את חציו השני של הפסוק, "שנאמר הוי' יברך את עמו בשלום", ללא 
חציו הראשון, "הוי' עוז לעמו יתן", לא היו יודעים אודות ב' הדרגות בהשגת אלקות 

(ב"פ הוי'), ושענין השלום נעשה דוקא על-ידי הדרגא היותר נעלית באלקות.

וזוהי ברכתו של הקב"ה (ש"מצא . . כלי מחזיק ברכה לישראל") - שרוצה ליתן 
ונותן לבני ישראל את כל הענינים, היינו, לא רק מדריגת הצדיקים, אלא גם מדריגת 
בעלי תשובה, שזהו מה שכתוב "שלום שלום לרחוק ולקרוב", "לרחוק שנעשה קרוב", 
וזהו אמיתית הענין ש"ה' יברך את עמו בשלום", שתהיה הן מעלת הצדיקים והן מעלת 

בעלי תשובה, כפי שיהיה לעתיד לבוא, ש"משיח אתא לאתבא צדיקייא בתיובתא".

 - אחד"  הוי'  אלקינו  "הוי'  שמע,  שבקריאת  הוי'  בשם  הענינים  ב'  גם  וזהו  ה. 
שהחילוק בין ב' שמות הוי' אלו הוא על-דרך החילוק שבין "אני הוא קודם שיחטא 

האדם" ל"אני הוא לאחר שיחטא האדם ויעשה תשובה":

"הוי' אלקינו" - הוא שם הוי' כפי שהוא קודם בריאת העולם, שאין עדיין מציאות 
של ז' רקיעים וארץ וד' רוחות השמים, אבל ישנו כבר הענין ד"במי נמלך בנשמותיהם 

של צדיקים", וזהו "הוי' אלקינו", שם הוי' כפי שקשור עם נש"י.
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ישראל,  אלקי  אלקינו",  מ"הוי'  שיומשך   - יותר  למטה  ההמשכה  היא  ואחר-כך 
להיות "מלך העולם" - שזהו ענין "הוי' אחד", כמו שכתב הסמ"ק שאות ח' רומזת 
על ז' רקיעים והארץ, ואות ד' רומזת על ד' רוחות העולם, ובהם צריכים להמשיך את 

האל"ף, שרומז על אלופו של עולם.

באופן  היא  אלקינו")  ("הוי'  ישראל  נשמות  עם  הקשורה  האלקות  שדרגת  ומובן, 
העולם"  "מלך  להיות  שנמשכת  כפי  האלקות  דרגת  מאשר  יותר  ובגלוי  יותר  עמוק 
("הוי' אחד"), "עולם" מלשון העלם (והסתר), היינו שהאלקות אינו באופן גלוי כמו 
אצל נשמות ישראל, שהרי בנוגע לנשמות ישראל ידוע הפתגם של רבינו הזקן שיהודי 
אינו רוצה ואינו יכול להיות נפרד מאלקות, ואילו בנוגע לעולם אמרו רז"ל "כתוב 
הרצון  להיות  יכול  שבעולם  והיינו  יטעה",  לטעות  והרוצה  רבים)  לשון  ("נעשה" 
למלא  שיוכל  כדי  לטעות  רוצה  מכל-מקום  האמת,  זה  שאין  שיודע  דאף  לטעות, 

תאוותו, וכמו שכתוב "אולת אדם תסלף דרכו". 

אמנם, תכלית הכוונה היא בהענין ד"הוי' אחד" דוקא, שגם בז' הרקיעים וארץ וד' 
רוחות העולם, ששם יש מקום לטעות כו', יומשך ויתגלה הענין ד"הוי' אחד".

ו. וזהו גם הטעם שהתחלת הש"ס היא "מאימתי קורין את שמע בערבין", קריאת 
שמע של ערבית דוקא, ולא קריאת שמע של שחרית:

הגמרא מסבירה אמנם "מאי שנא דתני בערבית ברישא, ליתני בשחרית ברישא", 
כיון ד"יליף מברייתו של עולם, דכתיב ויהי ערב ויהי בוקר".

אבל עדיין אינו מובן:

מצד מציאות העולם - ישנה לכל לראש מציאות העולם, ואחר-כך צריך להיות 
"שאו מרום עיניכם", ואז יודעים שישנה מציאות של אור; אבל כאשר ההתחלה היא 
המצוה  מתלבשת  ואחר-כך  המצוה,  ענין  ישנו  לראש  לכל  הנה   - מצוה  של  מענין 

בדבר גשמי.

ובנידון-דידן: כיון שהענין דקריאת שמע הוא היפך מציאות העולם, אם-כן, צריך 
להיות ענין האור תחילה?!

אך הענין הוא - שתכלית הכוונה היא לפעול לא רק "בשחרית", במעמד ומצב של 
אור, שאז נקל יותר להגיע אל האמת, אלא שגם "בערבית", במעמד ומצב של חושך, 

יכריז יהודי "הוי' אלקינו הוי' אחד". 

ז. ויש להוסיף ולבאר הטעם שהתחלת הש"ס היא במצות קריאת שמע:
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ידוע מה שכתב ר' ישעי' מטראני: "ראשית חכמה יראת ה', על כן היה סדר רבותינו 
הקדושים להתחיל סדר המשנה ביחודו של הקב"ה כו"'.

אבל עדיין אינו מובן:

מלבד המצוה לקרות שמע בדיבור, ישנה גם המצוה שבמחשבה - "ליחדו", כמו 
שכתב הרמב"ם בריש הל' יסודי התורה ש"ידיעת דבר זה (ש"אלקה זה אחד הוא כו"') 
מצות עשה שנאמר ה' אלקינו ה' אחד" (ומובן שחיוב המצוה אינו האמירה בדיבור, כי 

אם ידיעת הענין, "וידעת היום והשבות אל לבבך", שזהו ענין שבמחשבה).

ומצד הסדר שמחשבה קודמת לדיבור - יש להקדים המצוה שבמחשבה, "ליחדו", 
לפני המצוה דקריאת שמע בדיבור.

ובפרט שבמצות קריאת שמע שבדיבור גופא ישנו גם ענין המחשבה - שבזה חלוק 
"שמע  הגמרא  [כדברי  שמע  דקריאת  העיקר  שזהו  שמע  דקריאת  הראשון  הפסוק 
ישראל ה' אלקינו ה' אחד, זו קריאת שמע של ר' יהודה הנשיא", ש"בשעה שמעביר 
ידיו על פניו מקבל עליו עול מלכות שמים"] וברכה ראשונה דשמונה עשרה, ברכת 
אבות, מכל שאר התפלה כולה, שאם לא כיון לבו, לא יצא ידי חובה, והיינו, שמוכרח 

להיות גם ענין המחשבה.

שמע",  את  קורין  "מאימתי  היא  הש"ס  התחלת  מדוע  השאלה:  נשאלת  ואם-כן, 
שזוהי המצוה שבדיבור דוקא, ולא המצוה שבמחשבה?

והביאור בזה: 

אמרו רז"ל "רצה הקב"ה לזכות את ישראל לפיכך הרבה להם תורה ומצוות", והיינו 
שרצונו של הקב"ה לזכות את כל אחד מישראל בהשייכות לתורה ומצוות, כך שגם מי 
שאינו שייך לענינים של מדריגות כו', תהיה לו שייכות לאיזה ענין של תורה ומצוות 

ויהדות.

בספרי  בארוכה  כמבואר  העיקר",  הוא  "המעשה   - העשי'  ענין  מעלת  גם  וזוהי 
חקירה של חוקרי ישראל (בספר העיקרים ובכ"מ), וכן הוא בפנימיות הענין, כמבואר 
בתורת החסידות הענין דעשי' לעילא - שעל-ידי ענינים של עשי' מגיעים למטה מטה 

ביותר, כיון שיכולים לדרוש זאת מכל בני ישראל, שהרי הכל שייכים לזה.

כאשר מדובר אודות ענין של כוונה - ישנו מי שאינו מסוגל לכוין גם אם ירצה, 
כיון שאין לו במוחו את ה"כלים" הדרושים לכך; אבל בנוגע לעשי' בפועל - כיון שיש 
לו גוף בעל רמ"ח אברים ושס"ה גידים, ביכלתו לקיים כל רמ"ח מצוות עשה שכנגד 
רמ"ח אברים, ולהזהר בשמירת כל שס"ה מצוות לא תעשה שכנגד שס"ה גידים; כל 
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ברכת  של  המלות  פירוש  את  מבין  אינו  אם  גם  תפילין,  להניח  יכול  מישראל  אחד 
התפילין, או אפילו אינו יודע את הכוונה שבמצות תפילין.

כדי לקיים את המצוה "ליחדו" - צריך שתהיה איזו הבנה והשגה באלקות, לשלול 
ענין של שניות כו'. אמנם, גם קודם שיש לו שייכות להבנה והשגה, ברגע הראשון 
להבנה  הגיע  לא  שעדיין  אף  שמע,  את  לקרות  כבר  צריך  במצוות,  מחוייב  שנעשה 

והשגה שיוכל לקיים המצוה "ליחדו".

המחשבה  תחילה  באה  למטה  מלמעלה  ההשתלשלות  שבסדר  פי  על  אף  ולכן, 
ואחר-כך בא הדיבור, מכל-מקום, התחלת הש"ס היא בהמצוה שבדיבור דוקא, "קורין 
את שמע", כיון שזהו ענין של עשי' בפועל, "עקימת שפתיו הוי מעשה", ששייך לכל 

אחד מישראל.

וזהו ענין עשי' לעילא, שעל ידו מגיעים למעלה יותר אפילו משם הוי' הא', "הוי' 
אלקינו" שזהו בחינת "אנכי" שלפני "הוי' אלקיך", "דלא אתרמיז בשום אות וקוצא 

כלל":

בהמצוה "ליחדו" - הרי יש קס"ד על ענין של שניות כו', ולכן יש צורך להבהיר 
ש"אלקה זה אחד הוא ואינו שנים כו", ואין אחדות כאחדותו ית'.

אך ישנו ענין נעלה יותר - פשיטות העצמות, ששם לא שייך קס"ד על ענין של 
שניות כו'.

שמע",  את  ד"קורין  המעלה  שזוהי  דוקא,  בפועל  עשי'  על-ידי  לוקחים  זה  וענין 
בדיבור, "עקימת שפתיו הוי מעשה", לגבי המצוה "ליחדו" שבמחשבה.

(משיחת י"ט כסלו תשכ"ב. תו"מ התוועדויות חלק לב עמוד 290)

ברכה מיוחדת במצב של "לילה"
א. התחלת הש"ס היא - "מאימתי קורין את שמע", וטעם הדבר - כמו שכתב ר' 
ישעי' אחרון: "ראשית חכמה יראת ה', על כן היה סדר רבותינו הקדושים להתחיל 
סדר המשנה ביחודו של הקב"ה ולקבל עליו עול מלכות שמים ועול תורה והמצוות 

כו'".

ובקריאת שמע גופא יש ב' ענינים: "קורין את שמע בערבית", ו"קורין את שמע 
בשחרית":

[וההתחלה היא ב"קורין את שמע בערבית", לפי ש"זו מצוה ראשונה שמתחייב בה 
האדם כשנעשה בן י"ג שנה ויום א', שהוא תחלת הלילה משנה י"ד". והענין בזה: 
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כיון שהיצר הרע אקדמי' טעניתא, והוא "מלך זקן וכסיל", הרי מיד בהתחלת העבודה 
נמצא האדם במצב של חושך - "בערבית", ובמצב זה צריך להתחיל הענין ד"קורין 
את שמע", שהוא ענין אמונת ויחוד ה', אהבת ה', וכל שאר הענינים הנכללים בקריאת 

שמע], 

שהם שתי מצוות נפרדות, כדמוכח מדברי השאגת ארי', שקריאת שמע היא מצות 
שחרית  של  שמע  קריאת  בין  בזמן  הפסק  שיש  בגלל  רק  לא   - גרמא  שהזמן  עשה 
לקריאת שמע של ערבית ("דאע"ג דקריאת שמע של ערבית זמנה כל הלילה . . מכל-
מקום, קריאת שמע של יום אין זמנה אלא עד הנץ החמה לר' אלעזר, ועד ג' שעות 
לר' יהושע"), אלא גם "כיון דשל יום אין זמנה בלילה ושל לילה אין זמנה כל היום".

והחילוק בין מצות קריאת שמע בערבית למצות קריאת שמע בשחרית - שלכאורה 
היא בשוה "בשכבך ובקומך"' - יובן מברכות קריאת שמע, שבזה יש חילוק בין קריאת 
שמע של שחרית לקריאת שמע של ערבית, שבקריאת שמע של שחרית יש ג' ברכות: 
"שתים לפני' ואחת לאחרי', ובקריאת שמע של ערבית יש ד' ברכות: "שתים לפני' 
ושתים לאחרי' (וכדאיתא בירושלמי' ששבע הברכות דקריאת שמע הם "ע"ש שבע 

ביום הללתיך על משפטי צדקך").

ברוקח  איתא  נוספת -  ברכה  יש  בלילה  שמע  קריאת  שבברכות  הטעם  ובביאור 
"לפי שבשחר יש מצות ציצית, מה שאין כן בערב", והיינו, שכדי להשלים החסרון 

דמצות ציצית, מוסיפים ברכה רביעית. 

ולכאורה אין זה מובן כלל: פרשת ציצית - אומרים גם בקריאת שמע של ערבית, 
ואילו בברכות קריאת שמע מוסיפים ברכה רביעית בגלל שמצות ציצית עצמה אינו 

נוהגת בלילה?

ב. והביאור בזה:

ענינה של מצות ציצית הוא - כמו שכתוב "וראיתם אותו וזכרתם גו"', וכדאיתא 
בגמרא במסכת מנחות: "מה נשתנה תכלת מכל מיני צבעונין, מפני שהתכלת דומה 
על  היושב  מזכיר  שה"תכלת  ונמצא,  הכבוד",  לכסא  ורקיע  לרקיע,  דומה  וים  לים, 

כסא" - מלך מלכי המלכים הקב"ה. 

ומצות ציצית נוהגת ביום בלבד, כדברי המשנה במסכת ברכות: "ויאמר אינו נוהג 
אלא ביום בלבד", "דכתיב וראיתם אותו פרט לכסות לילה", והיינו, שענין הראי' - 
ראי' של מצוה ("וראיתם אותו"), שזוהי ראי' על פי תורה, וממנה נלקח ענין הראי' 
"שמש  אצלו  שמאיר  ומצב  במעמד  נמצא  יהודי  כאשר  היינו,  ביום,  הוא   - בעולם 
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(ומגן) הוי' (אלקים)", שאז הרי הוא רואה מה שצריך לראות; מה שאין כן כאשר נמצא 
במעמד ומצב של לילה, "במחשכים הושיבני", שאינו רואה את ה"אמת הוי' לעולם". 

אמנם, אף שמצות ציצית נוהגת ביום בלבד, מכל-מקום, פרשת ציצית אומרים גם 
בקריאת שמע של ערבית, והיינו, שגם בלילה ישנו ענין הציצית כפי שהוא בתורה – 
כי, התורה מצד עצמה היא למעלה מזמן ומקום, היינו למעלה מהגבלת העולם ואינה 

מקבלת טומאה מהעולם, ולכן, גם בלילה יכולים לומר פרשת ציצית שבתורה.

ומכל-מקום, כיון שמצות ציצית בצמר גשמי אינה נוהגת אלא ביום בלבד, נמצא, 
שבלילה חסר הענין ד"ראיתם אותו", היינו, שחסרה הראי' באלקות, ולכן יש צורך 

בהשתדלות מיוחדת שגם בלילה יהיה הענין דקבלת עול מלכות שמים.

קושי  ישנו  אז  שגם  כיון  ויגיעה,  בהשתדלות  צורך  יש  ביום  שגם   - ובהקדמה 
וכנ"ל,  קושיות,  יש  ירושלמי  בתלמוד  שגם  שנתבאר  מה  ועל-דרך  והסתר,  והעלם 
שגם ריש לקיש, "תקיפא דארעא דישראל", הקשה קושיות, וכהכלל "לא יגעת ומצאת 
אל תאמין", שנאמר גם בנוגע לתורת ארץ ישראל ואפילו כפי שהיתה בזמן שבית-
בימי  הלכות  נשתכחו  שכאשר  תמורה  במסכת  בגמרא  וכדאיתא  קיים,  היה  המקדש 
אבלו של משה, "אמרו לו ליהושע שאל, אמר להם, לא בשמים היא", והיינו, שצריכים 
ללמוד ולהתייגע לבד; אבל אף על פי כן, אין זה מגיע להשתדלות הנדרשת במעמד 

ומצב ד"במחשכים הושיבני" שב"ערבית".

ג. וזהו מה שבלילה ניתוסף בברכת קריאת שמע ברכת השכיבנו:

ברכת "גאל ישראל" ישנה הן ביום והן בלילה, אבל ברכת "השכיבנו" היא בלילה 
דוקא, "בשכבך".

והענין בזה:

המצב של שכיבה בגשמיות הוא באופן שהראש והרגל הם בשווה, והיינו, שלא 
נראה העילוי של הראש לגבי הרגל, מעלת הרוחניות על הגשמיות, אלא צריך להתייגע 
כדי להבחין בכך; מה שאין כן "בקומך", שאז הראש הוא למעלה והרגל היא למטה, 

היינו, שהרוחניות היא למעלה והגשמיות היא למטה. 

ובמצב כזה יש צורך בברכה מיוחדת: "השכיבנו אבינו לשלום", היינו, שגם השכיבה 
תהיה מצד הקב"ה, שאז יהיה זה "לשלום"; ולאחרי כל הזהירות כו', יש עדיין צורך 
בשבת  שמסיימים  כפי  או  לעד",  ישראל  עמו  את  "שומר  מסיימים:  שלכן  בשמירה, 

ויום-טוב: "הפורש סוכת שלום", שהוא ענין המגן שמגין בעד חושך העולם.
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ונמצא, שהחילוק בין "קורין את שמע בערבית" ל"קורין את שמע בשחרית", הוא 
על-דרך ב' המצבים שבעולם הזה, שאף שבכללות הנה "כל מעשה עולם הזה קשים 
ורעים והרשעים גוברים בו", הרי בזמן שבית-המקדש קיים היה אלקות בגלוי, מה 
שאין כן לאחר החורבן, שאז נעשה מעמד ומצב של לילה, "שומר מה מלילה", שבזה 
תלוי גם החילוק באופן לימוד התורה, אם די בהלכות בלבד או שמוכרח להיות גם 

הפלפול בטעמי ההלכות, כנ"ל בארוכה.

(משיחת י"ט כסלו תשכ"ג. תו"מ התוועדויות חלק לה עמוד 290)

הגרלת משניות בעל-פה והתחלת ששה סדרי משנה
אסרו-חג השבועות תש"ב, ברוקלין, נ.י1.

א. מנהג שנתפשט בכ"מ, שאומרים איזה פלפול בהתחלת מסכת, ואצ"ל בהתחלת 
ומסיימים  קושיות,  כמה  בהצעת  שמתחילים   - בזה  והסדר  משנה.  סדרי  ששה  כל 

בהצעת התירוצים עליהם.

והנה, רבו כמו רבו - בדפוס ובכתב - ענינים שנאמרו ע"י גדולי ישראל על התחלת 
מסכת ברכות - הן על דרך הפלפול, ע"ד החילוק וכו', ואין רצוני בזה להוסיף עליהם,

בדרך  ברכות)  (דמסכת  זו  התחלה  ביאור  הוא -  עתה  עד  מצאתי  שלא  מה  אבל, 
לימוד בעבודת ד'.

מאמר  על-פי  הוא  ה')  בעבודת  לימוד  בדרך  בתורה  ביאור  (למצוא  לזה  והיסוד 
הבעש"ט שמכל דבר (אפילו בעניני העולם) יש ללמוד איזה הוראה בעבודה, וכ"ש 
מעניני התורה ומצוות, אשר, "סוף דבר הכל נשמע את האלקים ירא", ונאמר "ויצונו ד' 
לעשות את כל החוקים האלה ליראה", הרי בודאי שיש ללמוד מהם הוראה בעבודה.

וכדי להראות שאין זה (כל הבא לקמן) לחדודי בעלמא - נסיק פה בשקו"ט כל ענין 
שדקדקו  דקדוקים  כמה  יתיישבו  במילא  דלקמן  הביאור  שעל-פי  איך  ונראה  וענין, 

1. על פי הוראת כ"ק אדמו"ר מהוריי"צ בהתוועדות אחרון של פסח תש"ב ע"ד גודל ההכרח שכל 
אחד ילמד משניות בעל פה ב' או ג' משניות לשבוע, יסד "מחנה ישראל" מחלקה מיוחדת – "חברת 
משניות בעל פה" - לסדר חלוקת ששה סדרי משנה, על פי הגרלה, על מנת שכל אחד יחזור בעל פה 

ב' או ג' משניות לשבוע.
ההגרלה הראשונה התקיימה באסרו חג השבועות, ובהזדמנות זו ביאר כ"ק אדמו"ר הריי"צ את התועלת 
הגדולה של חזרת משניות בעל פה, וגודל עבודת ה"מחנה ישראל" בזה (ראה בהרחבה לעיל בסקירה 
אודות "חברת משניות בעל-פה"). וכנראה שלאחר מכן התכבד גם רבינו - בתור יו"ר ועד הפועל של 

"מחנה ישראל" - לשאת את דבריו, ורשם לעצמו את תוכן דבריו.
במהדורא שלפנינו באו דברי רבינו במשולב עם פענוחי "וועד הנחות בלה"ק".



101 ביאורים במסכת ברכות

לעמוד  אין  אשר בלימוד הפשוט  כמה ענינים  גם  זה, יומתקו  על  ונוסף  המפרשים, 
עליהם.

ב. "מאמתי קורין את שמע בערבין".

ונקדים מקודם ענין קריאת-שמע.

כתבו הראשונים - ר' ישעי' האחרון בהגה"ה להקדמת פיה"מ להרמב"ם - שהתחיל 
רבי במצות קריאת-שמע, כי ענינה הוא יחודו של הקב"ה, ולקבל עליו עול מלכות 

שמים ועול תורה ומצוות וכו'.

השם  יחוד  בה  "יש  ראשונה  שבפרשה  הרמב"ם  כתב  ה"ב  פ"א  ק"ש  הל'  וביד 
ואהבתו ותלמודו". ובמסכת ברכות - לקמן רפ"ב: "למה קדמה כו' (פרשת שמע לוהי' 

אם שמוע, כדי) שיקבל עליו עול מלכות שמים תחלה ואח"כ יקבל עליו עול מצות.

וההסברה בזה – כי, קבלת עול מלכות שמים הוא הקדמה דאי-אפשר בלאו הכי 
לקיים כל התומ"צ, כי, אז לא יבוש בפני המלעיגים.

- ענין עיקרי, שלזה (שלכן) התחיל בטור בתנאי זה (שלא יבוש מפני המלעיגים), 
כי זהו תנאי קודם המאפשר קיום תומ"צ כדבעי. והדרך הקרוב לבוא לזה הוא "שויתי 
ד' לנגדי תמיד" - כמ"ש ברמ"א בהתחלת השו"ע - שזהו אמתית ענין יחודו (הענין 

דקריאת-שמע), שאין ענין זולתו כלל, "אין עוד" -

ואז גם לא יעכבו כל מניעה מפני שנוי הזמן והמקום, ואף אם ידמה לו שדבר קשה 
הוא - כיון שכבר קבל עליו עול מלך מלכי המלכים,

וכמ"ש בספר של בינונים ספכ"ה שלכן ציוה משה רבינו ע"ה לקרות קריאת-שמע 
ב"פ בכל יום לקבל עליו מלכות שמים במסירת נפש (אף שלכאורה אין צורך בזה 
שהרי הבטיח להם "פחדכם ומוראכם יתן ה' וגו"') - משום שקיום התומ"צ תלוי בזה 

שיזכור תמיד ענין הקבלת עול במס"נ כו'.

בהכרח  האדם  בה  שנתחייב  בזמן  (הראשונה)  הא'  מצוה  הנה  בפועל,  גם  ולכן, 
בהכנסו לשנת הי"ד, היא גם-כן מצות קריאת-שמע - וזהו גם-כן טעם למה שהתחיל 

הש"ס במצוה זו, כמ"ש בתוס' אנשי שם - כי היא הכנה לכל המצות.

ג. ובפרטיות יותר - ישנו החיוב דקריאת-שמע ביום ובלילה:

יום  בדמיון  שהם  זמנים  לב'  נחלק  האדם  חיי  כל  משך  דהנה  הדברים -  ונקודת 
ולילה: כשטוב לו – יום, או כשרע לו – לילה. וזהו (חלוקה הנ"ל) היא בין בחיי הגוף 

בין בחיי הנשמה.
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מלכות  עול  קבלת  להקדמת  ונזקק  נצרך  ולילה,  יום  בדמיון  שהם  הזמנים  ובב' 
שמים (כדלקמן), דהיינו קריאת-שמע, וזהו שמצותה ביום ובלילה.

ובלילה  ביום  שמים)  מלכות  עול  (קבלת  דקריאת-שמע  הענין  תוכן  וביאור  ד. 
(כשטוב לו או רע לו) - בחיי הגוף:

יום - כשטוב לו בגשמיות, ואין חסר דבר.

ובמצב כזה - יכול להיות ח"ו "שמנת עבית כשית" (כלשון הכתוב בספר דברים), 
וכמ"ש בהושע (ב' י') "והיא לא ידעה כי אנכי נתתי לה הדגן גו' וזהב עשו לבעל", 
ותחת אשר צריך להיות חוזק באהבה ויראה לד' על אשר הגדיל טובה עמו, הנה "יעוז 
בהותו" ויאמר "כחי ועוצם ידי עשה", ו"בוטחים על חילם וברוב עשרם יתהללו וגו". 

יונח  זה  שעל-ידי  בגשמיות) -  לו  (כשטוב  ביום  קריאת-שמע  לקרות  צריך  ולכן 
ויוקבע אצלו שה' אחד ואין עוד, ובמילא נשללת האפשרות לנצל העושר באופן בלתי 
ממונך  בכל  מאדך", שפירושו  בקריאת-שמע "בכל  שמסיים  כפי  כו',  ואדרבה  רצוי, 

(ברכות פ"ט מ"א). 

ולאידך, צריך לקרות קריאת-שמע גם בלילה - כשרע לו בגשמיות - שמזונותיו 
רבות  שצרות  אלו  בזמנים  וכנראה  ליצלן.  רחמנא  עניות,  דקדוקי  גם  או  דחוקים, 
וכיון  ע"ה.  רבינו  משה  אל  שמעו  לא  קשה  ומעבודה  רוח  שמקצר  עד  כו',  סבבונו 
שבמצב כזה קשה לו לעמוד בנסיונות, ולא עוד אלא שכל דבר נדמה בעיניו כהר, לכן 
צריך לקרות קריאת-שמע - לעמוד בנסיון ולקבל עול מלכות שמים במס"נ, ולזכור 
שאין עוד, ו"מפי עליון לא תצא הרעות". וכפי שמסיים בקריאת-שמע בכל מאדך - 
כפי' הב' (ברכות שם) – "בכל מדה שהוא מודד לך", בין מדה טובה בין מדת פורענות 

(פרש"י). 

ה. וככל הנ"ל (שהחיוב דקריאת-שמע ביום ובלילה מורה על הצורך בקבלת עול 
מלכות שמים הן כשטוב לו והן כשרע לו) נמצא גם בחיי הנפש:

יום - בכללות העבודה - מורה על מצב שגם בלי עבודה רבה בא לקיום תורה 
ומצוות, ומובן בעיניו שכל ענין תורה ומצוות זהו תפקידו, ואי אפשר לו בלאה"כ. 
ובלימוד התורה - מורה יום על לימוד באופן שמבין בקל הענין שלומד לאמיתתו ואין 

שכלו מבולבל.

ואם-כן, בהיותו במצב ד"יום" יכול לומר בנפשו, שכבר שלם הוא בכל עניניו, ואז 
יכול לבוא לגסות הרוח. ובלמוד התורה - יכול לבוא לאהבת הנצחון, להעמיד על 

דעתו, אף נגד האמת.
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מלכי  מלך  של  עבדו  שהוא  לעבודתו  כשנגש  יזכור  כשזכור   - היעוצה  והעצה 
ידי  יצא  שלא  ראשון  במושכל  גם  יבין  הרי  תהלה",  ישים  שגם "במלאכיו  המלכים, 
הרוח.  לגסות  יבוא  לא  ובמילא  והעלי',  העבודה  בתחלת  עדיין  והוא  כלל,  חובתו 
ובלימוד התורה - אם תהי' יראת חטאו קודמת לחכמתו, לא יבוא לאהבת הנצחון כו', 

ותהי' חכמתו מתקיימת.

ויתירה מזה - כמו שמצינו גבי שאול שגדלה מעלתו ביותר שהי' כבן שנה שלא 
שהי'  מפני  למלכות  שזכה  אלא  עוד  ולא  כב:),  (יומא  דופי  בו  הי'  ולא  מימיו  חטא 
שמואל  לו  אמר  זאת  ובכל  הרוח,  דגסות  הענין  היפך  פ"ד),  ברכות  (תוספתא  עניו 
שהעיקר הוא לשמוע (קב"ע), אף שאין מקום לזה בשכל, אפילו בשכל של צדיק גמור 
(כמו שאול), וכמש"נ "שמוע מזבח טוב להקשיב מחלב אלים" (ש"א), היינו שקב"ע 
("שמוע", "להקשיב") הוא טוב יותר מעבודה שעל-פי שכל ("זבח", "חלב אלים"), ולא 
עוד אלא שלולי הקדמת הקב"ע אין קיום לעבודה שעל-פי שכל (שלא יכול להיות 
"חכמתו מתקיימת" גם אם הוא עניו כו') - שבזה מודגש עד כמה נוגע הענין דקבלת 

עול מלכות שמים גם כשנמצאים במעמד ומצב נעלה, "יום". 

ביום  קריאת-שמע  אמירת  ומן  להתחלת  בנוגע  יותר  בפרטיות  להוסיף  [ויש  ו. 
(ט:) בדעת  ("מאימתי קורין את שמע בשחרית"), שהשיעור הוא - כדאיתא בגמרא 

אחרים – "משיראה את חברו רחוק ד' אמות ויכירנו":

(משיכיר את) חברו - רומז על יצר-הרע, ומשיראה את היצר-הרע רחוק ד' אמות - 
אף שהיצר-הרע אינו בגופו, כי את עצמו כבר בירר [כי בקריאת-שמע דיום עסקינן, 
היינו, שהוא עצמו נמצא במעמד ומצב של יום ואור, אלא שבעולם שורר עדיין חושך 
ושם  היצר-הרע,  נמצא  שם  רק  אמות),  ד'  רחוק  הימנו,  (מחוץ  בעולם  אם  כי   ,[(?)
של "יום" בחיי  במצב  (להיצר-הרע). וזהו התחלת השיעור דקריאת-שמע  - יכירנו 

הנפש - כשיכול להבחין ולהכיר היצר-הרע.

וי"ל גם שהפירוש ד"יכירנו" הוא ע"ד "יכיר, יכירנו לאחרים", כדרשת רז"ל, היינו, 
(בעיקר)  (חברו) שנמצא בריחוק ד' אמות, הוא  שזה שמבחין ומכיר את היצר-הרע 
בנוגע להפעולה על אחרים (שהרי את עצמו כבר בירר), שגם הם יבחינו ויכירו היצר-

הרע וידעו להזהר ממנו כו'.

ונמשך זמנה של קריאת-שמע ביום "עד סוף ג' שעות" - שאז הוא מיטב היום, 
וכשהוא  ג:),  (ע"ז  בתורה  ועוסק  יושב  הקב"ה  שעות  וג'  טז: -  ב"ב  מ.  נדרים  ועיין 
במעמד ומצב שנרגש בו היותו "בצלם אלקים" - שזהו פי' יום בחיי הנפש - אזי גם 
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הוא עושה כן (שיושב ועוסק בתורה). ואז צ"ל יראת חטא (קבלת עול מלכות שמים, 
קריאת-שמע) שתקדם לחכמה, ולא אח"כ. 

הוא  ביום  קריאת-שמע  אמירת  זמן  דהתחלת  השיעור  שם)  (במשנה  ת"ק  ולדעת 
"משיכיר בין תכלת ללבן" - שלא מספיק הכרת היצר-הרע, אלא צ"ל במעמד ומצב 
שמבחין כבר פרטים במצות, חסד וגבורה, שזהו התוכן דלבן (חסד) ותכלת (גבורה).

ור' אליעזר - שפליג על ת"ק וס"ל (במשנה שם) שהשיעור הוא "משיכיר בין תכלת 
לכרתי" – מחמיר, שעדיין אין זה ("משיכיר בין תכלת ללבן") חשיב הבחנה שיכולה 
להיות ביום דוקא, כיון שזה (הבחנת פרטי המצוות, חסד וגבורה, לבן ותכלת, הוא) 
מתנאי קיומי המצוה, ושייך גם במעמד ומצב של לילה. אלא, השיעור דהתחלת היום 
לדעת ר"א הוא אם בתכלת - גבורה - גופא מבחין "בין תכלת לכרתי", היינו, בין 
תכלת דומה לכסא הכבוד שהנשמות חצובות משם (אבל) ע"י צמצום דוקא, שזהו"ע 
תכלת, לכרתי, שהוא יכרתו שונאינו – (לא רק צמצום, אלא) גבורה גמורה (הוריות יב. 
או"ח תקפג ס"א. ובע"ז י' ע"ב "שדר לי' כרתי", ופירש"י "כלומר אם כן יכרת זרעי").

וכן  שיעורא.  חד  הם  ולבן  ותכלת  חברו  את  שמשיכיר  איתא  סנ"ח  או"ח  בב"י   -
משמע בירושלמי. ודלא כהרשב"א שמדבריו משמע דלאו שיעור אחד הם. ובצ"צ על 

המשניות דאז (אם נאמר שאינם שיעור אחד, השיעור ד)משיכיר את חברו קודם].

ז. ועד"ז צריך לקרות קריאת-שמע בלילה:

לילה - מורה שמושקע בעניני הגוף, וכל עניני תורה ומצוות כבדים עליו, ונראה 
לו שהזמן והמקום אין מספיקים בידו, עד שגם ענין קל, רק בקושי עולה בידו לקיימו, 

וכמה בטלים יש לפניו תמיד.

ובמצב כזה - אם יבוא בשקו"ט עם היצר-הרע וטענות ומענות, מי יודע מה יהי' 
סופו.

העבד  ועל  המלכים,  מלכי  מלך  עבד  שהוא  לזכור   - היא  היחידית  העצה  ולכן, 
לעשות רצון אדונו בעול, הן אם הוא מבין והן אם לא.

וגם אם מושקע בעניני העולם הזה החומרי - הרי על זה ארז"ל דעבדא בהפקירותא 
ניחא לי' (כתובות יא. גטין יג. ושם בתוס'), 

שמזה מובן שגם אם הוא מושקע בעניני עולם הזה החומרי (בהפקירותא ניחא לי'), 
בכחו וביכלתו למלא תפקידו להיות עבד להקב"ה ולעשות רצונו בקבלת עול.
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ועל-ידי זה שזוכר שהוא עבד מלך מלכי המלכים ועל העבד לעשות רצון אדונו 
בקבלת עול - יבוא גם לקבלת עול תורה ומצוות אח"כ.

ח. ושואל במתני' "מאימתי קורין את שמע בערבית" - דכיון דשקוע בצרכי הגוף 
לו  ואין  הגוף),  בחיי  (ערבית  צרות  עליו  שתקפו  או  הנפש),  בחיי  (ערבית  כל-כך 
שייכות לענין רוחני ונעלה, איך יבוא לעבודה דקבלת עול מלכות שמים עד כדי מס"נ 

דבכל לבבך ובכל נפשך?

והתירוץ: משעה שהכהנים 

וממילא  תרומה),  לאכול  שנכנסים  (משעה  סתם  קאמר  ולא  דייקא,  ["הכהנים" 
ובצל"ח  תרומה.  אוכלים  כהנים  דרק  פשיטא  שהרי  כהנים,  אודות  שמדובר  ידעינן 
כתב, שמדייק "כהנים" לאשמועינן דאפילו - או רק - זכרים (אפילו זכרים ("כהנים") 
שחייבים בקריאת-שמע, ועאכו"כ נשים (כהנות) שפטורות מקריאת-שמע, או לאידך 
בתפלה,  חייבות  הרי  מקריאת-שמע,  שפטורות  שאף  אסורות,  ודאי  שכהנות  גיסא, 
ודוקא  ואמונה,  אמת  שיאמרו  עד  לאכול  אסורות  ולכן  יצי"מ,  בזכירת  חייבות  וכן 
כהנים זכרים) מותרים לאכול משטבלו והעריב שמשן, אף דהוא זמן קריאת-שמע, 
ואסור להתחיל בסעודה עד שיקרא קריאת-שמע תחילה - כי אכילת תרומה מצוה, 
אכילת  (מפני  זה  מפני  תורה  תלמוד  טרפון  רבי  ביטל  שלכן  קריאת-שמע,  ודוחה 
(בביאור  ב:  ברכות  משעה  מתוד"ה  (הצל"ח)  והעיר  עב:  בפסחים  כדאיתא  תרומה), 
דברי הברייתא "מאימתי קורין את שמע בערבין משהעני נכנס לאכול פתו במלח"): 
"תימא עני גופי' מתי יתפלל, דהא אמרת זמן אכילתו היינו זמן קריאת-שמע, וכיון 
שבא זמן ק"ש אסור להתחיל בסעודה עד שיתפלל ברישא כו"', ובמהרש"א: "אבל 
אמתני' דקתני משעה שהכהנים כו', לא תקשי להו דהאיך יאכל אז תרומה דאסור 
לאכול  שמותרים  דהיינו  כו'  שהכהנים  משעה  דה"ק  די"ל  כו',  בסעודה  להתחיל 
בתרומה ואין להם טומאה עוד, ומיהו ודאי אסירי להתחיל בסעודה משום זמן ק"ש 
כו"', ומסיק הצל"ח, שלדבריו, שהכהנים מותרים לאכול תרומתן אפילו בזמן ק"ש כיון 
שאכילת תרומה מצוה היא כעבודה במקדש, אתי שפיר ש"לא הקשו התוס' קושייתן 

על המשנה, ואין אנו צריכין לדברי מהרש"א כו"'] 

נכנסין 

משעה  לומר  יכול  הי'  שהרי  היא,  מיותרת  שלכאורה  ("נכנסין"),  זו  מלה  [הוסיף 
שהכהנים אוכלים תרומה, לאשמועינן דבשעת הכניסה (קודם האכילה) אומר קריאת-
שמע - כ"כ בתפא"י, והוא סותר למ"ש הצל"ח שמותרים לאכול תרומה קודם קריאת-
בכהנים  דקאי  לאשמועינן  ("נכנסין")  דהוא  כתב  מבראד  הרא"מ  ובהגהות  שמע. 
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הנשלחין חוץ למחנה - זב ומצורע - ועל זה קאמר "משעה שהכהנים נכנסין", שקאי 
על הכניסה משילוחן חוץ למחנה, שעדיין (גם לאחרי שטבלו והעריב שמשן) צריך 
כפרה גם-כן (ע"י הקרבן שיביאו למחרתו), וקודם שיביא כפרתו אסור הוא לאכול 
בקדשים, ובכל זאת אין כפרתן מעכבתן מלאכול בתרומה, דזהו חידושא דמתני' - 
כדברי הגמרא (בתירוץ הקושיא "לתני משעת צאת הכוכבים") "מילתא אגב אורחי' 
ואין  בתרומה  מלאכול  מעכבתו  שמשו  ביאת   .  . מעכבא  לא  דכפרה   .  . לן  קמשמע 
כפרתו מעכבתו מלאכול בתרומה". (מחוסרי כפרה זב וזבה יולדת ומצורע - כריתות 
פ"ב מ"א. מצורע נשלח חוץ לג', זב חוץ לב', טמא מת חוץ למחנה שכינה - פסחים 

סז. ושם. כלים פ"א מ"ז-ח)]. 

לאכול בתרומתן 

["תרומתן" דייקא, ולא תרומת תודה - דמשולחן גבוה קא זכו - דבתרומת תודה 
שהיא אכילת קדשים כפרה מעכבת, ורק בתרומתן (ששלהם היא) אין כפרה מעכבת 
זה  על  ראי'  דצריך  כתב  שאול  בית  בהג'  אלי'.  שנות  רמ"ע.  בשם  שלמה  (מלאכת 

עדיין)].

וביאור התירוץ ("משעה שהכהנים נכנסין לאכול בתרומתן") – כי, תוקף הקושיא 
(איך יבוא לעבודה דקבלת עול מלכות שמים בהיותו במצב של "ערבית") הוא משני 
הצדדים: (א) מצד האדם, שהוא נשמה בגוף חומרי וגשמי, ומה גם שנשתקע בסביבה 
שנמצא בה שאינה של חרדים ויראי שמים, ולפעמים גם בסביבה של אינם יהודים 
צדיקים,  על  שאפילו  עד  מגשימים,  שהם  בהם,  שעוסק  הענינים  ומצד  (ב)  לבד, 
המקיימים "בכל דרכיך דעהו", כמ"ש ביד שאפילו בשעה שאוכל וכו' עובד את ד' - 
הנה גם עליהם אמרו רז"ל (שבת קיח:) דצריך למרק אכילה ושתי' שבמעיהם, כיון 
שגם אצלם נעשית הגשמה ע"י האכילה ושתי', וכה"ג אמרו במשה רבינו ע"ה (יומא 
ד:) שגם הוא "הוצרך למרק אכילה ושתי' שבמעיו". ובפרט אם אינו בדרגת צדיקים 
שייך  הוא  אלא  דעהו",  דרכיך  ש"בכל  באופן  היא  גשמיים  בענינים  שהתעסקותם 
לתאות הגוף, שאז מגשימים הם ביותר, ועד שעל-פי רוב מתאוות היתר בא לאיסור.

והתירוץ והדוגמא על זה – "שהכהנים נכנסין לאכול בתרומתן" - הוא גם (בהתאם 
 – בהם  שעוסק  הענינים  ומצד  "כהנים",   – האדם  מצד  הצדדים:  משני  להקושיא) 

"תרומתן", כדלקמן.

ט. ביאור הדברים:

על הקושיא מצד האדם - התירוץ והדוגמא הוא "שהכהנים", שמצד האדם, הנה 
כהן הוא דוגמא לכך שאף שהוא בעל מום, חרש שוטה וקטן וכה"ג, הרי בכל זאת 
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בקדושתו הוא, כי, כיון שנולד מאהרן הרי הוא כהן שנקרא שלוחא דרחמנא, וכן גם-
כן כל בני ישראל שנקראו "ממלכת כהנים", הרי הם בקדושתם בתולדה וטבע.

ואף שנטמא - ככהן דמתני' (שהרי במשנתנו מדובה אודות כהנים שנטמאו) - ולא 
עוד אלא שהוא כענין דמצורע דבדד ישב, ונשלח מחוץ לג' מחנות, גם מחנה ישראל 
למצורע  ועל  למחנה,  חוץ  הנשלחין  בכהנים  דקאי  ד"נכנסין",  בהדיוק  (ס"ח)  [כנ"ל 

שנשלח חוץ לג' מחנות], 

- ולהעיר שיש לפעמים שזהו (הענין דמצורע, שנשלח מחוץ למחנה) "יסורין של 
סיבבו  לכן  לברר,  המצורע)  (של  מקומו  למחנה)  (מחוץ  שם  שדוקא  דכיון  אהבה", 
מלמעלה שנצטרע, כדי שיצא מחוץ למחנה לברר חלקו בעולם, ולפעמים לא (ברכות 

ה:) - 

הרי אחר כך נטהר מטומאתו וטובל ונכנס ("הכהנים נכנסים"), שזה מראה שלעולם 
לחזור  אפשר   - ישראל  למחנה  מחוץ  גם  שנשלח  עד  ביותר  ירוד  במצב  אפילו   -

וליכנס, ולא עוד אלא שנכנס ואוכל בתרומתן - ענין של קדושה.

שאי  זכו)  קא  גבוה  שמשולחן  (קרבנות,  גבוה  צרכי  שהם  ענינים  שיש  אמת  והן 
אפשר להתעסק בהם (לאכלם) אם נטמא מקודם (גם לאחרי שטבל והעריב שמשו), 
כי אם אחרי שהביא קרבנו [כנ"ל (ס"ח) בהדיוק ד"תרומתן", ולא בתרומת תודה שבזה 
כפרה מעכבת] – הרי, צרכי גבוה הנ"ל הם מדברים שהיו במקדש, שצריך לשאול 
דעת רב ורבי, ולהביא קרבן, היינו שמבטל עצמו, על-ידי זה שמתבונן שכל המעשים 
שנעשו בבהמה הם במקום עשייתם עמו, וקרבן הוא דוקא מן המובחר, כמש"נ "כל 
הנה   - וכו'  יין  קמח  כבשים  מביאים  היו  מקומות  מאיזה  במנחות  ומנו  לד'",  חלב 
בענינים אלה האמת היא שאינו יכול להתעסק בהיותו מחוסר כפרה; מה שאין כן 
בתרומה - שאין זה בביהמ"ק, אלא בגבולין, בכל ארץ ישראל, וגם ממין הרע (שגם 

מין הרע חייב בתרומה) – "נכנסין לאכול בתרומתן" גם בהיותם מחוסרי כפרה.

וזוהי ההוראה - ובמילא גם תירוץ על הקושיא מצד הענינים שעוסק בהם שהם 
מגשימים (כנ"ל ס"ח) - שגם בחטים הרעים, שמורה על ענינים החומריים, יש ענין 
שזהו  ראשית,  נקרא  ואז  עליו,  תרומה  שם  לקרות  האדם  שצריך  אלא  קדושה,  של 
המובחר, אבל, גם אז אין זה כולו לד' (כי סדר העבודה דכולו לה' שייך רק אצל יחידי 
סגולה), אלא להיפך, שבתרומה אי אפשר שיהי' כולו לה', שהרי צ"ל "ראשית ששירי' 
ניכרים" (מה שאין כן אם אמר כל גרני תרומה לא אמר כלום), אלא שע"י הפרשת 
תרומה נהפכו (גם חטים הרעים, שמורה על ענינים החומריים) מטבל, שפירושו טב 

לא, לחולין, שיכולין לאכלם גם על טהרת הקדש.
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האשמורה  סוף  "עד   – בזה  פלוגתא   - ערבית  של  קריאת-שמע  זמן  והנה,  י. 
הראשונה, דברי ר' אליעזר, וחכמים אומרים עד חצות, רבן גמליאל אומר עד שיעלה 

עמוד השחר":

עדיין,  לישן  שהולכים  זמן  כל   - הראשונה  האשמורה  סוף  עד  אומר  אליעזר  ר' 
אבל אין ישנים עוד. כי: הליכה לישן פירושה שעושה רק הכנות להיות ישן, ואילו 
ענין השינה הוא שכחות הפשוטים, דחלק הבהמה שבאדם, כח המעכל וכו', פועלים 
גם אז, ואדרבה, עוד בחוזק יותר, מה שאין כן כחות שאינם פשוטים, היותר נעלים, 
ועושה  לילה,  הוא  עסקיו,  שמצד   - הנפש  בחיי  וענינו  השינה.  בעת  פועלים  אינם 
שמים  מלכות  עול  דקבלת  שהענין  כדי   - לקריאת-שמע  צריך  ואז  לשינה,  הכנות 
במס"נ (שזהו"ע דקריאת-שמע) יתן לו כח שתהי' שינתו כדבעי, שלא יעשוק זר כחות 
לעבודת  בבקר  ויקום  לילה,  מקרה  נקרא  שזה  שלו,  בהגשמיות  שנמצאים  הפנימים 
ד', ואדרבה ע"י השינה יחליף כח. וכל זה - כשעושה הכנות לשינה, אבל אם כבר 
ישן בפועל ממש, שרק כחות הפשוטים ערים אצלו - איך יבוא לקבלת עול מלכות 

שמים?! ולכן, דעת ר"א שאם כבר ישן בפועל ממש כבר עבר זמן קריאת-שמע. 

וזהו דעת ר"א ששמותי הוא, ופירושו (ברש"י שבת ובירושלמי) שהוא מבית שמאי, 
ולא עוד אלא שהוא הי' מהמחמירים שבב"ש. 

- שלכן יש אומרים (עיין משנת רב יוסף על המשניות) שכאן גם דעת ב"ש (אינה 
כר"א שמחמיר יותר מהם, אלא) כחכמים ור"ג (אבל בצלח מישב דב"ש ס"ל כר"א, 
דאי לא תימא הכי, קשה מתוד"ה ביצה לד רע"ב בשם הירושלמי שמחלפא שיטתייהו 

דב"ש דהא ר"א שמותי הוא) -

ולכן מחמיר בזה - שאם כבר ישן בפועל ממש, כבר עבר זמן קריאת-שמע.

אבל דעת ר"ג - כיון שהוא הי' נשיא, וכדי להמנות נשיא הנה אמרו רז"ל (בשמות 
רבה) לענין משה (הנשיא הראשון) שכשחס על שה שתעתה ה"ז ראי' שיכול להיות 

נשיא, כי נשיא,

שהוא ראש לכל בני ישראל, הרי על כאו"א צריך למצוא זכות ואופן איך להצילו, 
עמוד  שיעלה  ("עד  הלילה  כל  הוא  קריאת-שמע  שזמן  נשיא)  ר"ג,  (של  דעתו  ולכן 
השחר"), כלומר אף שכל העולם ישן כבר, בכל זאת, אם הוא אומר קריאת-שמע - 
היינו שמצדו מוכן לקבלת עול מלכות שמים, הרי התורה אומרת שעדיין מצוה בדבר, 

והתורה מסייעת בידו שיבואו לפועל כל עניני מצוה זו. 
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אבל חכמים, שהם רוב חכמי ישראל, שכלל הוא שהתורה על הרוב תדבר, וראו 
מלכות  עול  לקבלת  לבוא  יכול  הלילה  בכל  שגם  אפשר  סגולה  יחידי  שאצל  שאף 
שמים במס"נ, אבל דרך מסוכן הוא, שכיון שהחושך הולך וגדל, הרי עבודה זו הולכת 
וקשה, וסו"ס לא יבוא לקבלת עול מלכות שמים במס"נ, ובמילא יכול להיות נכשל 
בעבירה. ולכן, כדי להרחיק אדם מן העבירה (כסיום המשנה), אמרו, שעכ"פ צריך 
הגיע  אם  אבל  לילה -  חצות  תכליתו -  עד  החשך  הגיע  כשלא  קריאת-שמע  לומר 

חצות ועדיין לא אמר קריאת-שמע, כבר עבר הזמן.

וגדל  הולך  (כשהחושך  שבלילה  אנו  שיודעים  אמורים  דברים  במה  והנה,  יא. 
וצריך  שמים,  מלכות  עול  לקבלת  יבוא  שלא  לפניו  סכנה  וקשה)  הולכת  והעבודה 
הגיע  כשלא  חצות  עד  עכ"פ  קריאת-שמע  שיקרא  זה  על-ידי  העבירה  מן  להרחיקו 
החשך עד תכליתו, אבל אם הגיע חצות ועדיין לא אמר קריאת-שמע כבר עבר הזמן 
– הרי זה דוקא כל זמן שהי' הדבר תלוי בבחירתו, היינו, שהי' יכול לקרוא קריאת-

שמע מקודם לכן, ולא קרא; אבל אם מן השמים הורו שבכחו הוא לקבל עול מלכות 
שמים במס"נ גם אח"כ (לאחר חצות) - פשיטא שיכול לקרוא קריאת-שמע כל הלילה.

ולכן: אם לא קרא קריאת-שמע קודם חצות בגלל אונס - שזהו ענין שאינו תלוי 
(כהוראה מן השמים) – הרי גם להפוסקים שגם  בבחירה, אלא ענין הבא מלמעלה 
בדיעבד אין קורא אחר חצות, אבל אונס קורא גם אח"כ, עד שיעלה עמוד השחר, וגם 

עד נץ החמה, כדלקמן.

וזהו הביאור בהמשך המשנה "מעשה ובאו בניו כו"' של רבן גמליאל:

כשרואה אדם בנפשו שעבר חצות - עוצם החשך - ועדיין לא קרא שמע, שזהו 
מעמד ומצב של "חולה", מורה המשנה שיהי' מבניו של ר"ג - ולא מורד בת"ח וצריך 
שבעירו  לת"ח  ילך  שחולה  שמצינו  כפי   - (ר"ג)  הנשיא  אל  בניו")  ("באו  לבוא  גם 
ויבקש עליו רחמים - והוא (הנשיא) ימצא עליו זכות, שאפילו אליבא דרבנן (שס"ל 
שזמן קריאת-שמע אינו אלא עד חצות) עדיין יכול לקרוא שמע - כמו שפסקו כמה 

פוסקים, ועיין בירושלמי.

ולא עוד אלא שבשעה הדחק כדאי ר' שמעון - מקור דפנימיות התורה - לסמוך 
אצלו  להאיר  שמתחיל   - החמה  נץ  עד  השחר)  עלות  לאחרי  (גם  קורא  והוא  עליו 
בתוקף "שמש צדקה ומרפא בכנפי'", היפך חולה, ועד שבא להדרגא ד"כי שמש ומגן 

ה' אלקים". 

יב. ובאופן אחר אפ"ל בהביאור דמעשה ובאו בניו וכו': 
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מעשה ובאו בניו - וכיון שמדובר אודות בניו של ר"ג, אם-כן בודאי עשו כדין,

מבית המשתה - ועל-פי דין בודאי התחילו מבעוד יום, ונמשך המשתה בלילה, 
היינו שהמשיכו יום כלילה,

וכשנפסק המשתה ובאו - אמרו לו לא קרינו שמע, כלומר, עסקנו בעניני יום, אור 
דתומ"צ, אבל לא קרינו שמע, קבלת מלכות שמים במס"נ, כי לא בענין זה עסקו,

אמר להם אם לא עלה עמוד השחר - שלילה הוא אצלכם, הרי זה ראי' שעבודתכם 
שמע,  לקרות  אתם  חייבין  ולכן   - מספיק  זה  אין  ומצוות,  דתורה  אור  יום,  בעניני 

לעסוק גם בקבלת מלכות שמים במס"נ.

שיעלה  עד  מצותן  ואברים  חלבים  הקטר  כו'  בלבד  זו  "ולא  במשנה  וממשיך  יג. 
עמוד השחר, וכל הנאכלים ליום אחד מצותן עד שיעלה עמוד השחר, אם כן למה 

אמרו חכמים עד חצות, כדי להרחיק אדם מן העבירה":

ויש לבאר זה בהקדים - בכלל ישנם ב' עבודות:

"הקטר  וזהו  בהם,  לגוף  הנאה  אין  ולכאורה  לד',  שכולו  בענינים   - הא'  עבודה 
(שכולו לה' והוא ב)חלבים ואברים": חלבים – תענוג, ואיברים – בשר, עניני מותרות, 
שכיון שאינם הכרח לקיום הגוףף אינו משתמש בהם להנאת הגוף, אלא מקטירם לה'. 
ולכן, לכמה מפרשים לא עשו חכמים בזה (בהקטר חלבים ואברים) הרחקה להקדים 
זמנם עד חצות כדי להרחיק אדם מן העבירה – רש"י - כי רחוק הוא בזה (בהענינים 

שמקטירם לה') מעבירה.

ועבודה הב' - בענינים שחציו לד' וחציו לכם, וזהו "הנאכלים כו'", שאין זה כולו 
לה' כהקטר חלבים ואברים, אלא גם האדם אוכל מהם (חציו לכם), ויש הנאה לגוף 
לידי  לבוא  יכול  ובמילא  בהם,  הנאה  לגוף  שיש  כיון  (בהנאכלים,  בזה  ולכן  בהם. 
עבירה) לדברי הכל עשו הרחקה - שאף שמצותן עד שיעלה עמוד השחר, מ"מ אמרו 
חכמים עד חצות (שאז מגיע החושך עד תכליתו, כנ"ל), כדי להרחיק אדם מן העבירה.

ויש אומרים – רמב"ם - שגם בהקטר כו' חלבים ואברים אמרו חכמים עד חצות, 
דכיון דגם בענינים שכולו לה' יש תפיסת אדם כו', יוכל לבוא לגאוה על-ידי זה גופא 
כו' (שעבודתו בהם היא באופן שכולו לה'), כיון שנמצא במעמד ומצב שהוא לילה 

אצלו, ולכן גם בזה אמרו חכמים עד חצות.

ומובן שההרחקה שעשו חכמים לדברי הכל (בהנאכלין) היא רק ב"הנאכלין ליום 
אחד", כי, בנאכלים לב' ימים ולילה אין צריך הרחקה (בתוד"ה להרחיק זבחים נז: 
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ומצב  במעמד  שנמצא  כיון  לעבירה,  יבוא  דלא  ניכר),  החמה  ששקיעת  מפני  שהוא 
שהוא יום אצלו, ומאיר "שמש ומגן ד' גו'".

- בצל"ח כתב בביאור דעת רש"י די"ל דבהקטר חלבים ואברים לא אמרו חכמים 
עד חצות, דאינו אלא איסור לאו, ורק בהנאכלין כו' אמרו עד חצות לעשות סייג שלא 
יבואו לאיסור נותר שהוא בכרת, וכן בקריאת-שמע שחמורה היא - שהיא עיקר קבלת 

עול מלכות שמים - עשו סייג ואמרו עד חצות.

("רשימות" חוברת יג)

פרק א משנה ג:

בי˙ ˘מ‡י ‡ומרים: בערב כל ‡„ם יטו וי˜ר‡ו, ובבו˜ר יעמ„ו, 
ובי˙ ‰לל ‡ומרים:  ז).  ו,  וב˜ומך" („ברים  ˘נ‡מר: "וב˘כבך 
כל ‡„ם ˜ור‡ כ„רכו, ˘נ‡מר "ובלכ˙ך ב„רך" (˘ם). ‡ם כן, 
˘וכבים  ‡„ם  ˘בני  ב˘ע‰  וב˜ומך"?  "וב˘כבך  נ‡מר  למ‰ 
ב‡  ‰יי˙י  ‡ני  טרפון:  רבי  ‡מר  עומ„ים.  ‡„ם  ˘בני  וב˘ע‰ 
ב„רך, ו‰טי˙י ל˜רו˙, כ„ברי בי˙ ˘מ‡י, וסיכנ˙י בעˆמי מפני 
‰ליסטים. ‡מרו לו: כ„‡י ‰יי˙ לחוב בעˆמך, ˘עבר˙ על „ברי 

בי˙ ‰לל.

לאחר שנפסקה הלכה – זו דרך ה'
"דעבד  אזי  הלכה  נפסקה  שלא  זמן  שכל  מצינו  הלל  ובית  בית-שמאי  בפלוגתת 
כמר עבד ודעבד כמר עבד", אבל כאשר נימנו וגמרו ופסקו הלכה כבית הלל, הרי 
אף על פי ש"בית-שמאי מחדדי טפי", אסור לנטות מדברי בית-הלל, אפילו לא נטיה 
לקרות  והטיתי  בדרך  בא  הייתי  אני  טרפון  רבי  "אמר  במשנה,  כדאיתא  לחומרא, 
(קריאת שמע) כדברי בית-שמאי וסכנתי בעצמי מפני הלסטים, אמרו לו כדאי היית 

לחוב בעצמך שעברת על דברי בית-הלל".

לאחרי  כי   – בית-שמאי  כדברי  לעשות  מותר  בית-הלל  לדעת  שגם  פי  על  אף 
שנפסקה הלכה הרי זו דרך ה', "וה' עמו שהלכה כמותו", ואין לנטות מזה.

(משיחת י"ט תשי"ג. תו"מ התוועדויות חלק ז עמוד 213)



112 משנה כרבי • ביאורים בששה סדרי משנה

הלכה שנפסקה הנה כ"דבר משנה"
ישנם כמה ענינים בתורה שבעל פה שבתחילה נחלקו בזה ב' שיטות, ואחר-כך 
נפסקה ונקבעה הלכה כשיטה אחת. ובכן: כל זמן שלא נקבעה הלכה – "דעבד כמר 
עבד ודעבד כמר עבד", אבל לאחרי שנקבעה הלכה – חייבים כל בני ישראל לנהוג 

כן, ומי שאינו נוהג כן, עושה היפך הדין,

- כדאיתא במשנה "אמר רבי טרפון אני הייתי בא בדרך והטתי לקרות כדברי בית 
כדאי  לו  אמרו  הלסטים,  מפני  בעצמי  וסכנתי  בית-שמאי)  מתלמידי  (להיותו  שמאי 
היית לחוב בעצמך שעברת על דברי בית הלל", כי, לאחרי שנקבעה הלכה כב"ה, הרי 
זה דבר ברור ללא ספקות כלל, ולכן, גם כאשר מחמירים להתנהג כדעת בית-שמאי, 

מפני שמסתפקים בדבר, הרי זה היפך הדין -

כי, לאחרי שנקבעה הלכה, הרי זה נעשה בכלל "דבר משנה", אשר, "בזמן הזה גם 
הלכות פסוקות של פסקי הגאונים הפוסקים כמו הטור והש"ע והגהותיו, בכלל משנה 
יחשבו", והיינו, שכל מה שתלמיד ותיק מחדש ונתקבל הדבר בתפוצות ישראל, הרי 

זה בכלל "דבר משנה".

(משיחת יו"ד שבט תשי"ג. תו"מ התוועדויות חלק ז עמוד 321)

פרק א משנה ה:

מזכירין יˆי‡˙ מˆרים בלילו˙. ‡מר רבי ‡לעזר בן עזרי‰: ‰רי ‡ני 
˙י‡מר יˆי‡˙ מˆרים בלילו˙, ע„  נ‰, ול‡ זכי˙י̆  בעים̆  כבן̆ 
 ıר˘‰ בן זומ‡, ˘נ‡מר: "למען ˙זכור ‡˙ יום ˆ‡˙ך מ‡ר„˘
מˆרים כל ימי חייך" („ברים טז, ‚), "ימי חייך" – ‰ימים, "כל 
ימי חייך" - ‰לילו˙. וחכמים ‡ומרים: "ימי חייך" - ‰עולם ‰ז‰, 

"כל ימי חייך" - ל‰בי‡ לימו˙ ‰מ˘יח.

מציאות העולם נעשית על פי תורה
"הרי אני כבן שבעים שנה": אודות הלשון "הרי אני כבן שבעים שנה", בכ"ף הדמיון, 
ש"אהדרו  אלא  יותר,  הרבה  צעיר  עזריה  בן  אלעזר  רבי  היה  שבאמת  בגמרא  איתא 
לי' תמני סרי דרי חיוורתא", והיה נראה כזקן, וזהו הדיוק "כבן שבעים שנה", בכ"ף 

הדמיון בלבד.
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על פי זה אינו מובן מה שממשיך "ולא זכיתי כו'". על פי פשטות הלשון, הרי הפלא 
ש"לא זכיתי" אינו מצד חכמה, אלא גם מצד היותו זקן כבן שבעים שנה, והקדיש לזה 
ריבוי זמן, ולכן היה צריך לנצח שתהיה הלכה כמותו. אבל כיון שהיה רק נראה כזקן, 

בטלה הטענה שתהיה הלכה כמותו?

אלא, ידוע שהמשלים והדוגמאות שבתורה אינם סתם משלים, אלא הם משתלשלים 
היה  שברוחניות  לפי  הוא   – כזקן  שנראה  גופא  הא  הרי  כן,  ואם  שלהם,  מהנמשל 
באמת זקן בן שבעים שנה, וכמו שכתוב בסידור האריז"ל שבצירוף שנותיו בגלגול 

הראשון היה אז בן שבעים שנה.

וזהו שמסיים בתמיהה "ולא זכיתי כו'": מצד היותו זקן ברוחניות, היה צריך לזכות 
שתהיה הלכה כמותו.

ועל ידי זה שהזקנה ברוחניות נתקשרה בענין של תורה, הלכה כמותו, שהתורה 
שולטת על הגשמיות – התבטא הדבר גם בכך שהיה נראה כמו בן שבעים שנה, אפילו 
בעניניו החיצונים (שערות – הטפל לבשרו), ועל פי מאמר הירושלמי על הפסוק "לא-

ל גומר עלי", שמציאות העולם נעשית על פי פסק דין התורה.

ההוראה מזה בעבודה לכל אחד ואחד:

רוב הנשמות שבדורותינו אלה אינן נשמות חדשות, אלא היו כבר בגלגול. וכאשר 
בא ענין בעבודה שמצד כחותיו ועניניו בגלגול זה אינו רואה שיוכל למלא זאת, צריך 
לדעת, שיכול להתגלות אצלו גם הטוב מהגלגול הקודם, וענין זה מסייע לו בעבודתו, 
לא רק בשכל ומדות – כחות פנימיים – אלא גם במחשבה דיבור ומעשה – ענינים 

חיצוניים (דוגמת השערות) בחיי היום יום.

(משיחת ליל ב' דחג הפסח תשח"י. תו"מ התוועדויות חלק כב עמוד 224)

גדולתו של ראב"ע – מצד יחוסו לעזרא
מסופר בגמרא על רבי אלעזר בן עזריה, שבהיותו צעיר בן - שמונה עשרה (או בן 
שש עשרה) - מינו אותו ל"ריש מתיבתא" מפני מעלותיו הרבות: חכם, עשיר ומיוחס 

- דור עשירי לעזרא.

כשרצו למנותו התייעץ עם אשתו. היא הניאה אותו מכך באומרה "לית לך חיורתא" 
(אין לך שערות לבנות). והתרחש נס, ש"אהדרו ליה תמני סרי דרי חיורתא" (צמחו לו 

שמונה עשרה שורות של שערות לבנות).
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מתעוררת השאלה: בטענתה "לית לך חיורתא" התכוונה אשתו לציין, שהוא עדיין 
צעיר ואינו ראוי להיות ראש ישיבה,

- מעלתו של זקן בשנים, שעל כך מצביעות "דרי חיורתא" ובמיוחד בקשר לראש 
ישיבה, היא כנאמר "רוב שנים יודיעו חכמה". סוג זה של חכמה, הנרכש על ידי "רוב 
שנים", אינו יכול להירכש באופן אחר. אף בעל כשרונות נעלים ביותר ומתמיד עצום 
ביותר משיג ריבוי חכמה זה רק על ידי ריבוי שנים, שהרי "הרבה קבלתי מרבותי, 

הרבה קבלתי מחברי ומתלמידי יותר מכולם" - ובגיל צעיר חסרים ענינים אלו.

לו  שיווה  אשר  חיורתא"  דרי  סרי  תמני  לי  "אהדרו  של  הנס  הועיל  מה  כך,  ואם 
מראה של זקן?

רבי  מינוי  לפני  אז,  שהתקיים  הנוהג  על  בגמרא  מסופר  יותר:  קשה  אף  השאלה 
אלעזר בן עזריה, ש"כל תלמיד שאין תוכו כברו לא ייכנס לבית המדרש". ואם על 
התלמידים הקפידו שיהא תוכם כברם, קל וחומר לא יועיל המראה החיצוני של זקן 

לגבי ריש מתיבתא כאשר הוא באמת צעיר.

ותמיהה גדולה נוספת: מדוע לא היה איכפת לכל אלו שרצו למנותו ש"לית לך 
חיורתא"? (ומדוע לא היה איכפת הדבר לרבי אלעזר בן עזריה, לפני דברי אשתו?)

דרי חיורתא  סרי  תמני  ליה  . ואהדרו   . ליה  אשר "אתרחיש  שהנס  לומר,  הכרחי 
הוכיח לכולם גם לגבי תוכו, שבפנימיותו יש לו מעלה של זקן.

זוהי המשמעות של "אמרה ליה לית לך חיורתא . . אתרחיש ליה ניסא...": אשתו 
של  והענין  שנים.  רוב  ידי  על  הנרכשת  החכמה  מעלת  בו  שחסרה  כלפיו,  טענה 
"אתרחיש ליה ניסא" הראה לכולם את אשר הממנים אותו כבר ידעו לפני כן, שקיימת 

אצלו גם מעלת חכמה זו, למרות היותו עדיין כה צעיר.

בבית  ישב  שבה  השורה  ולפי  הכבוד  לפי  בכך,  הכיר  עזריה  בן  אלעזר  רבי  גם 
המדרש וכדומה, אך כאשר אשתו אמרה לו "לית לך..." מובן, שהתעורר אצלו ספק 

לגבי כך, עקב ענוותנותו.

ומתעוררת השאלה: אכן, כיצד היה קיים אצלו סוג החכמה הנרכש דוקא על ידי 
"רוב שנים"? הכרחי לומר, שחכמתו היתה קשורה ליחוסו, בהיותו "עשירי לעזרא": 
חכמת אבותיו, אשר היו זקנים, והתקיים אצלם הענין של "רוב שנים יודיעו חכמה", 

הועברה אליו בירושה.

דומה  הבן  שטבע  משום  אם  בחכמה,  לבן  זוכה  שהאב  כיון  במקצת:  אחר  באופן 
לטבע האב, ואם משום צדקתו וזכותו של האב - יש לבן כוח חכמה יוצא מן הכלל, 
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ועל ידי יגיעה בזמן קצר מתקיים אצלו הענין של "יודיעו חכמה" יותר מאשר אצל 
אחרים במשך "רוב שנים".

(לקוטי שיחות חלק ז עמוד 117)

לצאת מהמיצרים של כל סדר השתלשלות
א. אודות דברי המשנה "וחכמים אומרים ימי חייך העולם הזה, כל ימי חייך להביא 

לימות המשיח" נאמרו ב' פירושים:

א) חכמים מוסיפים על בן זומא, ולכולי עלמא מזכירין יציאת מצרים בלילות. ב) 
חכמים חולקין על בן זומא וסבירא לי' דאין מזכירין יציאת מצרים בלילות. וכן כתוב 

גם בסידור האריז"ל ופע"ח.

והנה, בכל מקום שיש ב' דיעות בגליא דתורה, יש מקום לב' הדיעות גם בפנימיות 
התורה. ובנידון-דידן, הנה מה שהובא בפירוש בפנימיות התורה הוא פירוש הב'.

וצריך לומר שיש ב' בחי' ביציאת מצרים: יציאת מצרים על פי נגלה ויציאת מצרים 
סתם בסידור  רק בימים ולא בלילות. ולכן  זו היא  מצרים בבחי'  בפנימיות. ויציאת 
שביציאת  הפנימי  ענין  אודות  מדבר  הוא  כי  דוקא,  הב'  כפירוש  ובפע"ח  האריז"ל 
מצרים, ואם כן מובן אשר פנימיות התורה אינה סותרת למפרשים כפירוש הא' בגליא 

דתורה, כי הם מדברים אודות ענינים מחולקים.

של  ענין  הוא  זה  גם  כי  ממש,  כפשוטה  הכוונה  (אין  כפשוטה  מצרים  יציאת  ב. 
פנימיות התורה, כי אם הכוונה להפשטות של הפנימיות) היא – לצאת מכל המצרים 

וגבולים המונעים ומעכבים על עבודת השם.

אמנם יציאת מצרים בפנימיות יותר היא – לצאת גם מהמצרים וגבולים שבקדושה 
גופא, עד גם מהמצרים וגבולים שבעולם האצילות. כי גם באצילות, הרי אף ש"איהו 

וחיוהי וגרמוהי חד", מכל מקום, בכלל, עולם הוא.

והנה היציאה ממצרים כפשוטה אפשרית גם בלילה. ז. א. גם בהזמן שאין מאיר 
בחינת "שמש הוי'", גילוי אור בדרך מלמעלה למטה – גם אז אפשר לצאת מהמצרים 

המונעים לעבודה, על ידי עבודה בכח עצמו בדרך מלמטה למעלה.

אמנם היציאה מהמצרים וההגבלות שבקדושה, אפשרית בימים דוקא, כאשר מאיר 
בחינת "שמש הוי'" שלמעלה מהשתלשלות.
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לבד מבן זומא, שהיה מהד' שנכנסו לפרדס, ובהיותו בעולם היה יושב ותוהא - 
היה בכחו לצאת אף בלילות, גם מהמצרים שבקדושה. אבל חכמים, המדברים לרוב 

בני אדם, אומרים, שיציאת מצרים בבחינה זו אפשרית בימים דוקא.

ולכן דורשים את היתור דתיבת "כל" על ימות המשיח – שבימות המשיח דוקא 
יהיה הכח גם בלילות לצאת מהמצרים של כל ההשתלשלות.

ג. והנה, כל הגילויים דלעתיד תלויים במעשינו ועבודתנו במשך זמן הגלות, וידיעה 
זו אשר לעתיד תהיה יציאת מצרים גם בלילות, פועלת תוספת כח ושמחה גם עכשיו,

- כי כל הענינים שיתגלו לעתיד ישנם גם עכשיו, אלא שהם בהעלם. ולכן כאשר 
יתבונן בעניני הגילויים דלעתיד לבוא, ישמח לבו, כמשל אדם השמח מאבנים טובות 
ומרגליות שיש לו אף שסגורות, לעת-עתה, בתיבה חתומה - אשר זה גופא היא הכנה 
וכלי לקבל הגילויים דלעתיד לבוא שיתגלו בהגאולה השלימה על ידי משיח צדקנו 

במהרה בימינו.

(משיחת ליל ב' דחג הפסח תשח"י. תו"מ התוועדויות חלק כב עמוד 225)

להביא את ימות המשיח בעולם הזה
"מזכירין יציאת מצרים בלילות . . ימי חייך הימים, כל ימי חייך להביא הלילות ": "בימים" 
– הרי זה דבר פשוט שמזכירין יציאת מצרים, והחידוש הוא ש"מזכירין יציאת מצרים 

(גם) בלילות".

ויובן על פי מה שכתב הרמב"ן על הפסוק "יהי בעצם היום הזה הוציא ה' את בני 
ישראל מארץ מצרים", "מפני שאמר למעלה ליל שימורים הוא לה' להוציאם מארץ 
מצרים, חזר ופירש כי לא יצאו בלילה כולם מן הארץ, אלא שנותן להם רשות לצאת 
והיו בני חורין (היינו, התחלת הגאולה בלבד), אבל בעצם היום הזה יצאו מכל גבול 

מצרים כו'".

המשיח",  לימות  להביא  חייך  ימי  כל  הזה,  העולם  חייך  ימי  אומרים  "וחכמים 
יציאת  "מזכירין  שאומר  זומא  בן  על  חולקים  אינם  שחכמים  במפרשים  וכדאיתא 
מצרים בלילות . . כל ימי חייך להביא הלילות", אלא מוסיפים עוד ענין, שמזכירין 

יציאת מצרים גם לימות המשיח.

שמעתי מאאמו"ר ז"ל ביאור דיוק הלשון "להביא לימות המשיח", ולא "לרבות", 
עכשיו  גם  המשיח"  ד"ימות  הגילוי  את  "להביא"  שצריכים   – בש"ס  הרגיל  כהלשון 

"בעולם הזה".
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"די  רק  לא  והיינו,  מהעולמות,  שלמעלה  אור  גילוי  הוא  המשיח"  ד"ימות  הגילוי 
הקבלה:  ובלשון  עשירות,  של  ענין  אלא  לעולמות,  ששייך  האור  שזהו  מחסורו", 

פנימיות עתיק.

עד  הוי'  עמך  יעבור  "עד  נאמר  שלכן  מצרים,  מיציאת  גם  למעלה  הוא  זה  וענין 
הוי',  שם  נזכר  ובה  מצרים,  ביציאת  היתה  הראשונה  שההעברה  ב"פ,  גו'",  יעבור 
וההעברה השניה תהיה לעתיד לבוא, ובה לא נזכר שם הוי', לפי שאז יהיה גילוי אור 

שלמעלה מהוי'.

וגילוי אור זה צריכים "להביא" גם עכשיו בעולם הזה.

ועל פי זה יש לפרש ג' הענינים שבפיסקא זו בסדר דמלמטה למעלה: לכל לראש 
צריכים לפעול הענין דיציאת מצרים בימים; ולאחרי זה צריכים לפעול הענין דיציאת 
מצרים גם בלילות, שזהו הפירוש "להביא הלילות", להביא את הענין דיציאת מצרים 

בלילות; ועד "להביא לימות המשיח" – להביא עכשיו גם את הגילוי דימות המשיח.

(משיחת ליל ב' דחג הפסח תשי"ט. תו"מ התוועדויות חלק כה עמוד 208)

בכח הנשיא לחבר את הגלות עם הגאולה
של  ההגדה  בנוסח  גם  זאת  (שאומרים  דברכות  קמא  דפרק  האחרונה  במשנה  א. 
פסח): אמר ר' אלעזר בן עזריה הרי אני כבן שבעים שנה ולא זכיתי שתאמר יציאת 
מצרים בלילות עד שדרשה בן זומא שנאמר למען תזכור את יום צאתך מארץ מצרים 
כל ימי חייך, ימי חייך הימים כל ימי חייך להביא הלילות, וחכמים אומרים ימי חייך 

העולם הזה כל ימי חייך להביא לימות המשיח".

ומפרש רש"י: "כבן שבעים שנה כבר הייתי נראה זקן ולא זקן ממש שבאת עליו 
שיבה יום שהעבירו רבן גמליאל מנשיאותו ומינו רבי אלעזר בן עזריה נשיא כדאיתא 

לקמן בפרק תפלת השחר, ואותו היום דרש בן זומא מקרא זה".

וצריך ביאור בהשייכות דהמאמר לבעל המאמר רבי אלעזר בן עזריה, והשייכות 
לכך שהמשנה נאמרה ביום (או בקשר עם היום (שנתמנה רבי אלעזר בן עזריה לנשיא, 
דמסתבר לומר שמכיון שרבי אלעזר בן עזריה עסק בסוגיא זו בתורה ביום שנעשה 
בלימוד  הקדימה  [על-דרך חיוב  בישראל  כנשיא  עבודתו  עם  קשור  זה  הרי  נשיא, 
מבני  אחד  לכל  בנוגע  הוא  זה  דרך  שעל  לומר  ויש  גרמא,  שהזמן  בענינים  התורה 
ישראל ובפרט בקשר ללימוד התורה שלו בענינים שהזמן שלו גרמא], וכן השייכות 

לדברי רבי אלעזר בן עזריה "הרי אני כבן שבעים שנה", שבעים שנה דוקא.
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ב. וביאור הענין:

שבני  לאחר  שגם  מצרים,  דיציאת  והשבח  העילוי  גודל  ביטוי  לידי  בא  במשנה 
ישראל יצאו ממצרים, ישנו החיוב דזכירת יציאת מצרים "כל ימי חייך", הן בימים והן 

בלילות (כדברי בן זומא), והן בעולם הזה והן לימות המשיח (כדברי החכמים).

הטעם על זה הוא – כי (זכירת) יציאת מצרים הוא "יסוד גדול ועמוד חזק בתורתנו 
ובאמונתנו כו'", אז נתחדש פתיחת ענין הגאולה - שבני ישראל יצאו מגדר עבדות 
נמשכת  דפעולה  ובאופן  לעבדים),  עבדים  ולא  הם  ("עבדי  בעצם  בני-חורין  ונעשו 

לתמיד.

ממיצרים  האלוקית)  (דנפש  היציאה  על  מורה  מצרים  יציאת  האדם:  ובעבודת 
וגבולים של מאסר הגוף ועולם הזה בכלל, להתקשר ולהתאחד עם הקב"ה על-ידי 
תורה ומצוות. ומכיון שזהו ענין כללי בכל התורה והיהדות, לכן "תזכור את יום צאתך 
מארץ מצרים כל ימי חייך", עד באופן ש"בכל דור ודור וכל יום ויום חייב אדם לראות 

את עצמו כאילו הוא יצא היום ממצרים".

ובפרטיות ישנם בזה ג' שלבים ודרגות:

("ויקרא  ה'  אור  כשמאיר  ("הימים"):  ויום"  "בכל יום  מצרים  יציאת  מזכירין  (א) 
אלוקים לאור יום"), צריך בפשטות "לראות את עצמו כאילו הוא יצא היום ממצרים", 

עבודתו של יהודי לצאת ממיצרים וגבולים.

(ב) חידוש נוסף בזה, ש"מזכירין יציאת מצרים בלילות", כדרשת בן זומא מהפסוק 
. כל ימי חייך להביא הלילות"  "למען תזכור את יום צאתך מארמ"צ כל ימי חייך. 
שאפילו בזמן דלילה וחושך, כשאור ה' איננו מאיר, אפילו בליל הגלות, יכולה וגם 

צריכה להיות "יציאת מצרים".

(ג) החכמים מחדשים עוד יותר, ש"כל ימי חייך" כולל – נוסף על כל עולם הזה 
("ימי חייך העולם הזה"), גם – "להביא לימות המשיח". שהחידוש בזה כפול:

1) חידוש ב(דין ד)זכירת יציאת מצרים – ש(החיוב דזכירת יציאת מצרים) "כל ימי 
חייך" – שקאי על "ימי חייך" בעולם הזה ובזמן הזה – כולל "ימות המשיח". עד שזה 

נכלל בזכירת יציאת מצרים ד"כל ימי חייך" בעולם הזה (קודם ימות המשיח).

והחידוש בזה גדול יותר:

2) אף על פי שבימות המשיח (במצב של גאולה) לא שייך לכאורה הענין דזכירת 
הגאולה, גם אז יזכירו את יציאת מצרים. ויתירה מזו: אף על פי שהגאולה האמיתית 
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ואז  גלות,  אחריה  שאין  גאולה  בהיותה  מצרים,  לגאולת  בערך  שלא  היא  והשלימה 
המיצרים  מכל  שלימה  וגאולה  יציאה  הארץ",  מן  אעביר  הטומאה  רוח  "ואת  יהיה 
ולא  גלות,  אחריה  שיש  גאולה  היתה  מצרים  ויציאת  גאולת  כן  שאין  מה  וגבולים, 
גאולה שלימה, כי "הרע שבנפשות ישראל עדיין היה בתקפו" (ולכן הוצרך להיות "כי 

ברח העם") - אף על פי כן מזכירין יציאת מצרים גם לימות המשיח.

וכיון שיזכירו אז יציאת מצרים, הרי זה ראיה שזהו עבור תועלת – בגלל המעלה 
והחידוש שיציאת מצרים תפעל גם אז, כדלקמן.

ג. ויש לומר הביאור בזה:

בגאולת מצרים נתחדש כללות ענין הגאולה, פתיחת הצינור על כל הגאולות (גם 
מהגלויות שלאחרי זה), כולל הגאולה העתידה.

יתירה מזו: אילו זכו, היתה יציאת מצרים גאולה שלימה שאין אחריה גלות, באופן 
ד"ה' ימלוך לעולם ועד", כפי שבני ישראל אמרו בשירת הים, כי היו נכנסים אז מיד 
לא  זה  הרי  צדדיים,  ענינים  ש"נתערבו"  מכיון  לא  השלימה.  בגאולה  ישראל  לארץ 

התקיים בפועל.

על פי זה יש לומר, שאמיתית הענין דיציאת מצרים היא – "ימות המשיח", הגאולה 
מצרים.  המשיח היא גאולת  דימות  הענין  ופנימיות  ואמיתית  והשלימה,  האמיתית 
(בחיצוניות),  זמן  הפסק  ביניהם  יש   – צדדיות  סיבות  בגלל   – לפועל  שבנוגע  אלא 
עד שהגאולה השלימה באה בפועל. אבל גם כל הזמן שבינתיים (בין גאולת מצרים 
יום  את  "תזכור  להיות  צריך   – הזה)  (בעולם  חייך"  ימי  "כל   – השלימה)  והגאולה 
צאתך מארץ מצרים" [עד אשר "כל הימים מימי הגאולה הראשונה מגלות מצרים עד 
הגאולה העתידה, במהרה בימינו אמן, הם ימי צאתך מארץ מצרים"]; והיות שיציאת 
מצרים היא בפנימיות הענין ד"ימות המשיח", לכן זכירת יציאת מצרים "כל ימי חייך" 

כולל במילא גם "(להביא ל)ימות המשיח".

על פי זה מובן גם כן מדוע "מזכירין יציאת מצרים לימות המשיח" (אף על פי שאז 
יהיו במצב של גאולה, וגאולה שלא בערך לגאולת מצרים) – כי: (א) יציאת מצרים 
פועלת  מצרים  יציאת  ו(ב)  המשיח,  דימות  הפנימיות  מזו) -  ו(יתירה  ההתחלה  היא 
חידוש בימות המשיח, שישנה גם המעלה דיציאת מצרים (כמו שהיה בפועל, בגלל 
שלא זכו שתהיה זו מיד גאולה שלימה) – המעלה ד"אתכפיא סטרא אחרא", מכיון 

שהרע היה עדיין בתקפו (כנ"ל).

אבל הזכירה דיציאת מצרים לעתיד לבוא היא רק בדרך "טפל" ("שתהא שעבוד 
מלכיות עיקר ויציאת מצרים טפל לו"). כי עיקר הגילוי אז הוא מהגאולה השלימה, 
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שלמעלה מכל מדידה והגבלה, אלא שיחד עם זה מזכירין יציאת מצרים (בדרך טפל), 
כי המעלה דגאולה השלימה למעלה מכל מדידה והגבלה לגמרי (באופן ד"את רוח 
חייך"  ימי  ד"כל  והגבלה  במדידה  נמשכת  "אתהפכא"),  הארץ",  מן  אעביר  הטומאה 
במציאות העולם הזה (המעלה דאתכפיא בגאולת מצרים). מה שאין כן אילו לא היו 
מזכירים אז יציאת מצרים, הוה-אמינא שהגאולה נפרדת מ"כל ימי חייך" בעולם הזה.

ד. על פי זה מובנת ההוספה והחידוש של החכמים לגבי בן זומא: נוסף על דברי 
בן זומא, שישנו הענין דיציאת מצרים "כל ימי חייך" גם "בלילות", בליל הגלות – 
מחדשים חכמים "כל ימי חייך להביא לימות המשיח", ש"כל ימי חייך" בעולם הזה 
מצרים  דיציאת  הדרגא  על  נוסף  ישנה,  הגלות)  בחושך  בלילות,  ואפילו  בימים  (הן 
(גאולה שאינה שלימה, כמו שהיה אז בגלוי), גם הדרגא ד(יציאת מצרים כפי שהיא 

לאמיתתה) "ימות המשיח", הגאולה שלימה שאין אחריה גלות.

ולהוסיף בדיוק הלשון "להביא לימות המשיח" (ולא "לרבות" וכיוצא בזה כרגיל), 
שהעבודה ד(זכירת) יציאת מצרים "כל ימי חייך" בעולם הזה (א) מכניסה את ימות 
המשיח בעולם הזה עתה, עד יתירה מזו (ב) שזה מביא בפועל ב"ימי חייך" – השלימות 

דימות המשיח (לשון רבים, כולל כל התקופות בזה) בגאולה האמיתית והשלימה.

נפקא-מינא  שבזה  אלא  למשיחא,  הלכתא  רק  אינם  החכמים  שדברי  מובן  [מזה 
יציאת  שבזכירתו  בפועל),  המשיח  ביאת  (קודם  הזה  בזמן  (גם)  יהודי  של  בעבודתו 

מצרים הוא יודע שזה קשור עם "(להביא ל)ימות המשיח"].

ה. על פי זה יובן שייכות המשנה לרבי אלעזר בן עזריה שבאותו היום נעשה נשיא:

ימי  ולאחד "כל  לקשר  הוא  התנשאות)  מלשון  (נשיא  בישראל  נשיא  של  חידושו 
הזה  בעולם  הגשמיים  חייך"  ימי  "כל   – ישראל  וכל  ישראל  מבני  א'  כל  של  חייך" 
ובפרט בזמן הגלות ("לילות") – עם גאולה (יציאה ממיצרים וגבולים) בכלל, ובפרט 
עם ימות המשיח, הגאולה האמיתית והשלימה, שאין אחריה גלות; דוקא הנשיא בכחו 
לחבר ולאחד את הגלות עם הגאולה, ובפרטיות יותר – לחבר את יציאת מצרים וימות 
מארץ  צאתך  יום  את  "תזכור  בינתיים),  מפסקת  שהגלות  במצב  שהם  (כפי  המשיח 
חייך"  ימי  "כל  יהודי  של  שבחייו   – המשיח"  לימות  להביא   .. חייך  ימי  כל  מצרים 
כנשמה בגוף בעולם הזה הגשמי והחומרי ובזמן הגלות, הוא יוכל לצאת ממיצרים 

וגבולים, ויתירה מזו – להיות במצב דימות המשיח.

ד"מזכירין  בסוגיא  עזריה  בן  אלעזר  רבי  עסק  לנשיאות  שעלה  ביום  דוקא  ולכן, 
יציאת מצרים" גם "בלילות" ו"להביא לימות המשיח".
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ו. ויש לומר שזה קשור גם עם הקדמתו של רבי אלעזר בן עזריה "הרי אני כבן 
שבעים שנה כו'":

בן  ולא  שנה  שבעים  כבן  אני  "הרי  אמר  עזריה  בן  אלעזר  שרבי  מספרת  הגמרא 
סרי  תמני  ואהדרו  ניסא  לי'  ו"אתרחיש  שנה,  י"ח  בן  רק  אז  היה  כי  שנה",  שבעים 
דרי חיורתא". וזה הראה לכל שרבי אלעזר בן עזריה ראוי להיות הנשיא, בהיות לו 

"שערות לבנות של זקנה, ונאה לדרשן להיות זקן".

נמצא, ששלימות הנשיאות קשורה עם מספר שבעים שנה דוקא, ועד כדי כך שעד 
אז היה מצב שמבלי הבט על כל מעלותיו של רבי אלעזר בן עזריה, "דהוא חכם והוא 
עשיר והוא עשירי לעזרא", הרי, "לא זכיתי שתאמר יציאת מצרים בלילות עד שדרשה 

בן זומא", ב"אותו יום" כשרבי אלעזר בן עזריה נעשה נשיא.

והביאור בזה:

שבעים  בהם  שנותינו  "ימי  שכתוב  כמו  האדם –  בחיי  שלימות  הם  שנה  שבעים 
כפי  מדות  השבע  כל  דבירור  לעבודה  אז  מגיע  שהאדם  בכך,  היא  השלימות  שנה". 
שהן בשלימותן, שבע כלול מעשר (= שבעים). ובפרטיות יותר נותנים לאדם "שבעים 
למטה,  מתלבשות  שהן  כפי  מדות  השבע  דבירור  העבודה  את  לעשות  בכדי  שנה" 
בנפש הבהמית ("ימי שנותינו בהם", "בהם" לשון בהמה) ובלעו"ז בכלל (ובכללות - 
השבעים אומות העולם), ועל-ידי עבודה זו מגיעים לשלימות דשבעים, בחינת עי"ן 

דקדושה, ראיה באלקות, עד להשלימות בזה לעתיד לבוא.

ועל דרך זה יש לומר בנוגע ל"הרי אני כבן שבעים שנה" דרבי אלעזר בן עזריה 
הנשיא: בכדי להיות נשיא היה עליו להשיג את השלימות של "(כ)בן שבעים שנה", 
הבירור דעניני העולם (הנחלקים לשבעים, שבעים אומות וכו'). וזה נתן לו את הכח 
שיהיה אצלו "זכיתי שתאמר יציאת מצרים בלילות", שיוכלו לפעול את הענין דיציאת 
מצרים (הגאולה ממיצרים וגבולים) אפילו במעמד ומצב של תחתון ("לילות"), נוסף 
על העבודה בזה בכל יום ויום, עד גם – "כל ימי חייך להביא לימות המשיח"), מעין) 
ו) כו',  אומות  שבעים  דכל  הבירור  (שלימות  כשנעשה  השלימה,  דהגאולה  העילוי 
הגילוי דשבעים, עי"ן דלמעלה, "והיו עיניך רואות את מוריך", ובאופן שאלקות נמצא 

בגלוי בכל העולם, "ונגלה כבוד הוי' וראו כל בשר יחדיו כי פי הוי' דיבר".

ויש לקשר זה גם עם שמו של רבי אלעזר בן עזריה - שכשמו כן הוא: "אלעזר" 
אותיות א-ל עזר, ו"עזרי-ה" אותיות עזר י-ה. ו"אלעזר בן עזריה" הוא החיבור דשניהם 
יחד [באופן שהעיקר הוא עזריה, ואלעזר מקבל מ(בן) עזריה, או שהעיקר הוא אלעזר 
והוא "בן עזריה", ההמשך דעזריה, ויפה כח הבן מכח האב, או על-דרך הפירוש ב"בן 
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חורין", שמציאותו היא במעמד ומצב דחירות, ועל דרך זה בנידון-דידן, שמציאותו 
של "אלעזר" היא במצב ד"עזרי-ה"].

היינו, שרבי אלעזר בן עזריה יש לו עזר מיוחד מהקב"ה, וכפי שהקב"ה למעלה 
מעולם – הן משם א-ל (אלעזר), והן משם י-ה (עזרי-ה), ששתי השמות מורים על 
דרגא שלמעלה מסדר השתלשלות, ועל אחת כמה וכמה "אלעזר בן עזריה" - שניהם 
את  לעשות  ישראל  לבני  כח  ולתת  נשיא  להיות  מהקב"ה  עזר  מקבל  ומשם  יחד, 
העבודה ד"יציאת מצרים", "בימים", ו"בלילות", עד בימות המשיח ועד "להביא לימות 

המשיח".

ז. ולהוסיף, שהחידוש הנ"ל דרבי אלעזר בן עזריה כנשיא מרומז גם בסיפור הגמרא, 
ש"באותו היום (כשרבי אלעזר בן עזריה נעשה נשיא) סלקוהו לשומר הפתח ונתנה 
להם רשות לתלמידים ליכנס, שהיה רבן גמליאל מכריז ואומר כל תלמיד שאין תוכו 

כברו לא יכנס לבית המדרש, ההוא יומא אתוספו כמה ספסלי כו'".

הטומאה  רוח  כש"את  לבוא,  דלעתיד  מעין  ההנהגה  סדר  היה  גמליאל  רבן  אצל 
מצד  כי  כברו",  תוכו  שאין  "תלמיד  המדרש"  לבית  יכנס  ש"לא  הארץ",  מן  אעביר 
שמאי,  הנהגת  (על-דרך  היפך  של  לענין  מקום  אין  לבוא  דלעתיד  הקדושה  דרגת 
מלשון "השם אורחותיו", שלכן הלכה כשמאי דוקא לעתיד לבוא). מה שאין כן הנהגת 
בעולם  שאפילו  הזה,  בזמן  הזה  העולם  למצב  בהתאם  היתה  עזריה  בן  אלעזר  רבי 
דמיצרים וגבולים ושל העלמות והסתרים, עד למצב של חושך הגלות ("לילות"), בו 
אפשרית מציאות ד"אין תוכו כברו", ניתן לפעול הבירור והעליה ד"יציאת מצרים". 
ולכן "באותו היום סלקוהו לשומר הפתח ונתנה להם רשות לתלמידים ליכנס", שזהו 

ענין הנשיא להרבות תלמידים בישראל.

ועל פי זה היה אפשר לומר, שמכיון שרבי אלעזר בן עזריה נתן להכניס גם תלמיד 
של  (באופן  שלימה  שאינה  גאולה  רק  איתו  לפעול  אפשר  כברו",  תוכו  ש"אין  כזה 
"אתכפיא" כי הרע עדיין בתקפו), שכן הגאולה השלימה תלויה בכך שהכל יהיה "תוכו 
כברו" ("ואת רוח הטומאה אעביר מן הארץ"); ממשיכים ומוסיפים החכמים – ש"כל 
גלות  של  במצב  שגם  המשיח"  לימות  "להביא  גם  ל"לילות",  נוסף  כולל  חייך"  ימי 

(כשאין "תוכו כברו") ניתן לפעול את הגאולה השלימה.

וזה מרומז בכך ש"אף רבן גמליאל לא מנע עצמו מבית המדרש אפילו שעה אחת", 
ש(רבי אלעזר בן עזריה פועל ש)גם רבן גמליאל - שדרגת עבודתו קשורה עם ימות 
עזריה,  בן  אלעזר  דרבי  ההנהגה  לסדר  הוא מסכים ומסייע  אף   - (כנ"ל)  המשיח 

ש"נתנה להם רשות לתלמידים ליכנס לבית המדרש".
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דמסכת  קמא  פרק  בסוף  היא  הנ"ל  שמשנה  בהא  גם  ביאור  להוסיף  ויש  ח. 
ברכות: התחלת (פרק ראשון) דמסכת ברכות היא "מאימתי קורין את שמע בערבין", 
שמשמעותה (בעבודה רוחנית) היא הפעולה דקריאת שמע (קבלת עול מלכות שמים, 
ובאופן ד"מאימתי" מלשון אימה) אפילו "בערבין", בחושך הלילה והגלות; וזהו התוכן 
בסוף הפרק – "נעוץ סופן בתחלתן" - ש"מזכירין יציאת מצרים בלילות" (בקריאת 
פ'  תקנו  שמע, "ולכן  קריאת  עם  ממש"  אחד  היא "דבר  מצרים  יציאת  אשר  שמע), 
ממצות  ולא  עצמה  בפני  מצוה  שהיא  אף  דוקא  שמע  קריאת  בשעת  מצרים  יציאת 

קריאת שמע כו'.

ועל פי הכלל הנ"ל ד"נעוץ סופן בתחלתן ותחלתן בסופן", יש לזה שייכות לסיום 
הבא,  עולם  בן  שהוא  לו  מובטח  יום  בכל  הלכות  השונה  כל  בגמרא:  הן   – הש"ס 
ממשיכים  עולם"  שב"הליכות  הלכות",  אלא  הליכות  א"ת  לו  עולם  הליכות  שנאמר 
הלכות התורה, עד לדרגת עולם הבא (כולל – בפירושו עולם התחיה לעתיד לבוא); 
והן במשניות "לא מצא הקב"ה כלי מחזיק ברכה לישראל אלא השלום שנאמר ה' עוז 
לעמו יתן ה' יברך את עמו בשלום" (וגם סיום גמרא ברכות עצמה היא בפסוק זה), 
שהקב"ה נותן לבני ישראל עוז (על-דרך "אלעזר בן עזריה", א-ל עזר בן עזר י-ה), 
אין עוז אלא תורה, עד שנעשה "ה' יברך את עמו בשלום", אשר שלימות ענין השלום 

(בעולם) היא בגאולה האמיתית והשלימה (כמבואר בענין "פדה בשלום נפשי"). 

(משיחת ש"פ שמות תשנ"ב. התוועדויות תשנ"ב חלק ב עמוד 95)

פרק ב משנה ב: 

ני‰ ל"˘מע"  ‡לו ‰ן בין ‰פר˜ים: בין ברכ‰ ר‡˘ונ‰ ל˘ני‰, בין̆ 
(„ברים ו, „), ובין "˘מע" ל"ו‰י‰ ‡ם ˘מוע" („ברים י‡, י‚), 
בין "וי‡מר"  לז),  טו,  (במ„בר  ל"וי‡מר"  ˘מע"  בין "ו‰י‰ ‡ם 
ל"‡מ˙ ויˆיב". רבי י‰ו„‰ ‡ומר: בין "וי‡מר" ל"‡מ˙ ויˆיב" ל‡ 
יפסי˜. ‡מר רבי י‰ו˘ע בן ˜רח‰: למ‰ ˜„מ‰ "˘מע" ל"ו‰י‰ 
‡ם ˘מוע"? ‡ל‡ כ„י ˘י˜בל עליו עול מלכו˙ ˘מים ˙חיל‰, 
ו‡חר כך י˜בל עליו עול מˆו˙. "ו‰י‰ ‡ם ˘מוע" ל"וי‡מר"? 
˘"ו‰י‰ ‡ם ˘מוע" נו‰‚ ביום ובליל‰, "וי‡מר" ‡ינו נו‰‚ ‡ל‡ 

ביום.
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יסוד הקבלת עול מעמיד קיום התומ"צ
איתא במשנה "למה קדמה פרשת שמע לוהיה אם שמוע, כדי שיקבל עליו עול 
מלכות שמים תחילה ואחר-כך מקבל עליו עול מצוות", כי, בשעה שחסרה ההקדמה 
בקיום  עמדו  על  שיעמוד  האדם  על  לסמוך  אפשר  אי  שמים,  מלכות  עול  דקבלת 

התורה ומצוות במשך כל היום כולו.

(משיחת שמחת בית השואבה תשח"י. תו"מ התוועדויות חלק כא עמוד 66)

שהשכל יכלל בלמעלה מהשכל
כשמתבוננים בתכלית בריאת השכל, רואים, שהתכלית היא, שהשכל עצמו יהיה 

נכלל בהלמעלה מהשכל.

דנפש  והגבלות  המדידות  דהגוף,  והגבלות  המדידות  את  להסיר  כח  נותן  וזה 
שמים  מלכות  עול  עצמו  על  ולקבל  האלקית,  דנפש  והגבלות  והמדידות  הבהמית 
- ועל פי הסדר שבמשנה (ברכות יג, א) – "שיקבל עליו עול מלכות שמים תחלה, 
ואחר-כך מקבל עליו עול מצוות" - שעל ידי זה הרי הוא ממשיך שמחה בנפשו, ועל 

ידי זה גם בכל העולם כולו.

(משיחת שמחת בית השואבה תשט"ז. תו"מ התוועדויות חלק טו עמוד 64)

שעבוד השכל לאלוקות לאחרי הקדמת קבלת עול
קבלת עול בלבד אינו מספיק. יש צורך להשתדל שגם השכל יבין שצריך לעבוד 
את השם, שהרי "כל חלב להוי'", כל הדברים הטובים ביותר צריכים ליתן להקב"ה, 
והיכן יש להאדם דבר טוב וערב יותר מאשר השכל, ובמילא צריכים גם את השכל 

לשעבד לאלקות.

אבל, אין הכוונה שקיום המצוות יהיה מצד ועל פי שכל; אדרבה, יסוד העבודה 
הוא קבלת עול דוקא. ועל-ידי הקדמת הקבלת עול אזי יכולה להיות ההשגה.

וטעם הדבר – שהרי "אלמלא הקב"ה עוזרו אין יכול לו", ומוכרחים להזדקק להעזר 
של הקב"ה, ו"ליקח" את הקב"ה יכולים על-ידי קבלת עול דוקא, אבל ללא קבלת 
עול לא מקבלים את העזר של הקב"ה, ובמילא, בגלל היצר הרע, אין גם ענין ההשגה.

וזהו שמצינו בשעת מתן תורה, שההתחלה היתה בהקדמת נעשה לנשמע, שזהו 
ענין הקבלת עול – דכיון שעדיין לא ידעו כלל במה המדובר, הרי מובן שלא היה יכול 

להיות אצלם טעם ועריבות בזה, אלא קיבלו את התורה מצד קבלת עול.
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פרשת  קדמה  "למה  חז"ל:  אמרו  ואחד  אחד  כל  של  הפרטית  בעבודה  כן  וכמו 
יקבל  כך  ואחר  תחלה  שמים  עליו עול מלכות  שיקבל  כדי  שמוע  אם  לוהיה  שמע 
עליו עול מצות" – שדיוק הלשון הוא "עול" דוקא, היינו, שאין לו בזה עריבות. וכפי 
שמביא אדמו"ר הזקן בתניא בארוכה: "כהאי תורא דיהבין לי' עול בקדמיתא כו', ואי 

האי לא אשתכח גבי'", אזי לא יכולה להיות גם העבודה של השגה.

ועל פי זה יובן המענה של רבא להצדוקי על טענתו "עמא פזיזא דקדמיתו פומייכו 
לאודנייכו": "תומת ישרים" – היינו, התמימות של בני ישראל שהקדימו נעשה לנשמע 
– "תנחם", שסוף-כל-סוף יומשך גם בהשגה; "וסלף בוגדים" - כאשר רוצים לילך על 

פי שכל דוקא - "תשדם", שסוף-כל-סוף מאבדים גם את ההשגה.

לשעבד  צריך  השכל  את  גם  לעיל,  כאמור  אבל,  עול,  קבלת  הוא  העבודה  יסוד 
לאלקות, אלא שהעבודה של השגה יכולה לבוא דוקא לאחרי ההקדמה של קבלת עול.

ולכן הדין הוא שלכל לראש הוא ניסוך המים (קבלת עול), שבזה היא ההתחלה 
תיכף משקידש היום, ואחר-כך יכולים וצריכים לגשת לעבודה של השגה, ניסוך היין.

(משיחת שמחת בית השואבה תשט"ז. תו"מ התוועדויות חלק יג עמוד 25)

חיבור חסד וגבורה – ע"י קבלת עול
אמרו רז"ל שבשעת מתן-תורה "החזירה הקב"ה על כל אומה ולשון", וכשבא אצל 
בני ישמעאל, אמרו שאין ביכלתם לקבל את התורה, לפי שכתוב בה  "לא תנאף", ודבר 
זה אינו בכחם: מכיון שישמעאל הוא איש החסד, וענין זה הוא אצלו מצד הטבע – הרי 
זה באופן ד"קיימא דחד סמכא", ולכן משתמש הוא במדת ההשפעה בכל מקום, גם 

במקום שאינו ראוי, וממילא אינו שייך להענין ד"לא תנאף".

וכן כשבא אצל בני עשו, אמרו שאין ביכלתם לקבל את התורה, לפי שכתוב בה 
"לא תרצח", וענינו של עשו הוא "ועל חרבך תחיה", דהיינו שלהיותם בקו הגבורות, 

משתמשים הם בקו זה בכל מקום, גם במקום שאינו ראוי.

מיתות  ד'  בענין  (כמו  הגבורות  קו  של  ענין  לפעמים  ישנו   – תורה  פי  על  ואילו 
בית-דין), ופשיטא שישנו קו החסד, אבל אין זה באופן ד"קיימא דחד סמכא", אלא 

ישנם שני הקוים, וכל אחד מהם במקומו הראוי.

החידוש  עדיין  אינו  סמכא",  דחד  "קיימא  ולא  קוים,  שני  שישנם  זה  ענין  אמנם, 
דמתן תורה, אלא החידוש הוא שתהיה התכללות שניהם יחד.
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והמצוות,  התורה  קיום  כלל  שייך  לא   – סמכא"  דחד  "קיימא  של  במצב  כלומר: 
שהרי בתורה ישנם שני קוים, ואם הוא עומד בקו אחד בלבד, אזי לא יוכל לקיים את 

המצוות הקשורות עם הקו הב', ולכן בהכרח שיהיו אצלו ב' הקוים;

אמנם, גם כאשר יש לו ב' הקוין, לא נשלם עדיין התכלית דמתן תורה. התכלית 
דמתן תורה היא – שתהיה התכללות שני הקוים, היינו, שגם כשעומד במדת הגבורה 
(במקומה הראוי), שם גופא יהיה מקום לחסד, וכשעומד בקו החסד – שם גופא יהיה 
מקום לגבורה, דהיינו שהחסד יהיה במדידה והגבלה (ועל-דרך שאמרו "המבזבז אל 

יבזבז יותר מחומש").

ומצד התכללות שני הקוים יחד – נעשה קו שלישי, שלמעלה משניהם, ולכן כולל 
שניהם.

וזהו תוכן הענין ד"אוריאן תליתאי" – שיש בה שלשה ענינים: שני הקוים, והדבר 
הכולל שניהם.

מהו הדבר שלמעלה משני הקוים וכולל שניהם – הרי זה קבלת-עול מלכות שמים: 
שני הקוים דחסד וגבורה – קשורים עם טבעו ומציאותו, מה שאין כן קבלת-עול – 

פירושה שמקבל על עצמו עול מלכות שמים, ענין שלמעלה ממציאותו.

כמאמר  ומצוות,  לתורה  והגישה  היסוד  היא  שמים  מלכות  שקבלת-עול  וכיון 
רז"ל "שיקבל עליו עול מלכות שמים תחלה ואחר-כך יקבל עליו עול מצוות", לכן 
קו  החסד,  קו  ענינים:  שלשה  בה  שיש  כיון  תליתאי",  "אוריאן  נקראת התורה בשם 

הגבורה, וקבלת-עול הכוללת ומחברת שני הקוים יחד.

(משיחת ש"פ שלח תשט"ז. תו"מ התוועדויות חלק יז עמוד 13)

פרק ג משנה ב: 

˘ל‡  ע„  ול‚מור  ל‰˙חיל  יכולין  ‡ם   - וחזרו  ‰מ˙   ˙‡ ˜ברו 
י‚יעו ל˘ור‰, י˙חילו; ו‡ם ל‡ו, ל‡ י˙חילו. ‰עומ„ים ב˘ור‰ - 

‰פנימים פטורין, ו‰חיˆונים חייבין.
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מצוות ניחום אבלים מדאורייתא
על הפסוק "אחרי הוי' אלקיכם תלכו גו' ובו תדבקון" איתא בגמרא "וכי אפשר לו 
לאדם להלך אחר שכינה . . אלא להלך אחר מדותיו של הקב"ה . . הקב"ה ביקר חולים 

. . אף אתה בקר חולים, הקב"ה ניחם אבלים . . אף אתה תנחם אבלים".

ולכן דעת רבינו יונה  שמצות ניחום אבלים היא מדאורייתא. – גם בדברי הרמב"ם 
יש מפרשים שענין זה הוא מדאורייתא, אלא שאין זה בנוגע לניחום אבלים דוקא, כי 

אם, בנוגע לכל הענינים שהם בכלל "ואהבת לרעך כמוך".

פי  ועל  מדאורייתא,  היא  אבלים  ניחום  שמצות  להדיא  כותב  יונה  רבינו  אמנם 
(קריאת  ולגמור  להתחיל  יכולין  אם  וחזרו,  המת  את  המשנה "קברו  דברי  מבאר  זה 
שמע) עד שלא יגיעו לשורה יתחילו, ואם לאו לא יתחילו" – "משום דתנחומי אבלים 
מדאורייתא . . דכיון שעוסק במצוה פטור מן המצוה". ואמנם מקשים על רבינו יונה 

מנא לי' שהוא מדאורייתא, ובאמת מקורו במאמר חז"ל הנ"ל.

(משיחת ש"פ ראה תשי"ד. תו"מ התוועדויות חלק יב עמוד 177)

פרק ג משנה ו:

 ‰ ̇ ר‡ ו‰מ˘מ˘˙  זרע,  ˘כב˙  ˘פלט‰  ונ„‰  ˜רי,  ˘ר‡‰  זב 
נ„‰, ˆריכין טביל‰, ורבי י‰ו„‰ פוטר.

המקווה מטהר גם אלו שנשארים טמאים
בסיום מסכת יומא מובאים דברי רבי עקיבא, "מה מקוה מטהר את הטמאים אף 
הקב"ה מטהר את ישראל". דלכאורה הרי תיבות "את הטמאים" מיותרות, והי' יכול 

לומר "מה מקוה מטהר אף הקב"ה מטהר כו'"?

היינו  טומאה.  מקצת  אף  מטהרת  שטבילה  הוא  במקוה  הדין  בזה:  הביאור  אלא 
מועילה  מקום  מכל  מטהרתה,  אינה  שהטבילה  טומאה  עוד  עליו  כשיש  שאפילו 

הטבילה לטהר את האדם מהטומאה הקלה עכ"פ.

את  מטהר  הקב"ה  אף  הטמאים  את  מטהר  מקוה  "מה  מדייק  עקיבא  שרבי  וזהו 
ישראל" (לרמז בזה:) כשם שהמקוה מטהרת גם את אלו שלאחרי הטבילה במקוה הם 
נשארים טמאים, טהרה ממקצת טומאה, כך הוא גם בזה שהקב"ה מטהר את ישראל: 
שיהודי לא יחשוב שכשהוא עושה תשובה רק על חלק מעוונותיו אין הקב"ה מקבל 
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את מקצת התשובה שלו, אלא שבאותו האופן שהמקוה מטהר את הטמאים (גם אלו 
שנשארים טמאים גם לאחרי שטבלו), כך הקב"ה מטהר את ישראל גם כשהם עדיין 

טמאים ר"ל מעוונות אחרים.

הטהרה  שגם  מכיון  ישראל:  את  מטהר  שהקב"ה  מפני  שזהו  היא,  בזה  ההסברה 
במקוה אינה באה בכח עבודתם של ישראל, אלא מצד הקב"ה - היינו מצד ההתקשרות 
העצמית של ישראל עם הקב"ה - לכן אין בזה שום הגבלות, שזהו נמשך בכל הזמנים 
ובכל סוגי המצבים, עד גם למי שגם לאחרי הטהרה יש עליו עדיין טומאות אחרות, 

הנה גם אצלו יש הענין דהקב"ה מטהר את ישראל.

וזוהי ההוראה הנפלאה שבדברי ר"ע: יהודי בא אל הקב"ה ומבקש ממנו: אין לי 
(כח וממילא גם אין לי זמן) להתחרט על עוונותי, אבל יש לי כמה רגעים פנויים, 
זה  ויהודי  ביותר.  עלי  המעיקים  ואלו  אלו  עוונות  על  ומתוודה  מתחרט  הנני  ולכן 
יכול לחשוב שהקב"ה אינו מקבל תשובה כזו - אומר ר"ע: לא, "אשריכם ישראל" - 
שכשהקב"ה רואה שיהודי פנה אליו, באיזה ענין שהוא, מיד הוא מכפר עליו, "הקב"ה 

מטהר את ישראל".

ואח"כ מסייע לו הקב"ה שיהי' "מצוה גוררת מצוה" – ש"ייפטר" מכל עוונותיו, 
עד שהוא מגיע לדרגה כזו של בעל תשובה שצדיקים גמורים אין יכולים לעמוד שם.

(ליקוטי שיחות חלק יז עמוד 180)

 פרק ה משנה א: 

‡ין עומ„ין ל‰˙פלל ‡ל‡ מ˙וך כוב„ ר‡˘. חסי„ים ‰ר‡˘ונים 
יכוונו ‡˙ ליבם למ˜ום.  ע‰ ‡ח˙ ומ˙פללים, כ„י̆  ו‰ים̆  ‰יו̆ 
‡פילו ‰מלך ˘ו‡ל ב˘לומו, ל‡ י˘יבנו; ו‡פילו נח˘ כרוך על 

ע˜בו, ל‡ יפסי˜.

ההבדל בין חמימות וקרירות העולם בתפילה
כאשר יהודי עומד בתפלה, ולפתע אוחזת בו חמימות של העולם, "נחש כרוך על 
להפסיק  לו  אין  יפסיק",  "לא  מכל-מקום,  הרצוי,  כפי  זה  שאין  הגם  הנה   – עקבו" 
מתפלתו, כי אם להמשיך להתפלל. סוף-כל-סוף, כיון שיש בו חיות, יהפך את החיות 

וההתלהבות לקדושה.
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אבל כאשר עומד בתפלתו ואוחזת בו קרירות, "עקרב כרוך על עקבו", עקרב שארסו 
קר – הנה הגם שזהו רק על עקבו, היינו שהקרירות לא פעלה במוחו ולבו, אלא רק 
קרירות,  בו  אוחזת  התפלה  באמצע  אם  כי,  מתפלתו.  יפסיק  מכל-מקום,  בעקביים, 
העדר החיות, הרי זו ראיה שכל סדר העבודה שלו אינו כדבעי, ולכן עליו להפסיק 
מסדר עבודה זה, ולפתוח בסדר עבודה חדש – עבודה מתוך חיות והתלהבות, שבאה 

על-ידי לימוד פנימיות התורה, "אילנא דחייא".

(משיחת ש"פ עקב תשט"ז. תו"מ התוועדויות חלק יז עמוד 148)

להפוך החושך לאור
אמרו חז"ל במסכת סנהדרין – "ג' באין בהיסח הדעת . . משיח מציאה ועקרב":

יותר  למטה  בקליפות,  תחתונה  מדריגה  שזוהי  הקרירות,  תכלית  ענינו   – עקרב 
מנחש, שלכן, "נחש כרוך על עקבו לא יפסיק, עקרב כרוך על עקבו, יפסיק", שצריך 

להפסיק אפילו מתפלתו.

ענין  מזה  לעשות   - לנהורא"  הענין דאתהפכא חשוכא  לפעול  צריך  זה  ובענין 
של מילוי רצון הבורא, על-דרך המסופר במדרשי חז"ל אודות עקרב שלא היה יכול 
לעבור את המים, ואף על פי כן מצא עצה כיצד למלא רצון הבורא בענין של עונש, 

ועל אחת כמה וכמה שיכולים לפעול זאת בנוגע לענין טוב.

וזהו גם הקשר ד"עקרב" עם "מציאה" – שמהפכים את הענין הבלתי-רצוי דעקרב 
ל"מציאה" – "מצאתי דוד עבדי", שגם מציאה זו קשורה עם הפיכת ענין בלתי-רצוי, 
בסדום"  אותו  מצאתי  "היכן  עבדי",  דוד  "מצאתי  הפסוק  על  חז"ל  מדרשת  כמובן 

(שיצא מרות המואביה), כמבואר הענין בזה במק"א.

באגה"ק  כמבואר   – משיח   – הדעת  בהיסח  שבא  הג'  הענין  עם  הקשר  גם  וזהו 
וענין  הנפש,  פנימיות  שמצד  האדם  מדעת  שלמעלה  בחינה  היינו  הדעת"  ש"היסח 
זה נמשך ומתגלה ע"י העבודה בזמן הגלות, במעמד ומצב ד"אני ישנה", וכמשנת"ל 
בהמאמר שאז חסר בעבודה ד"בכל מאדך" שמצד רעותא דלבא, כיון שחסר בעבודה 
ד"בכל לבבך ובכל נפשך" (שזהו ענין היסח הדעת כפשוטו), ומכל-מקום, הנה דוקא 
אז ישנה מעלת העבודה באופן ד"צמאה לך נפשי כמה לך בשרי בארץ ציה ועיף בלי 

מים", ובמילא, העבודה היא באופן של יגיעה דוקא, ועל ידי זה - "ומצאת".

(משיחת פורים תשי"ט. תו"מ התוועדויות חלק כה עמוד 148)
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הכנעה ושפלות כהכנה ללימוד תורה
ענין זה מתחדש בכל יום ויום - על-ידי ההתבוננות קודם התפלה, כמאמר רז"ל 
"אין עומדין להתפלל אלא מתוך כובד ראש", ומפרש רש"י "הכנעה", ותורת החסידות 

ממתיקה ומוסיפה "הכנעה ושפלות" - שענין זה צ"ל וישנו בכל יום ויום.

וזוהי הדרך לפעול שלימוד התורה יהיה כדבעי למהוי, ועד שמגיע להדרגא שעליה 
נאמר "ובתורתו יהגה", "תורה דילי' היא".

שלו  הפסק-דין  פי  שעל  העולם,  ומציאות  טבע  על  הבית  בעל  הוא  נעשה  ואז 
בתורה נעשית המציאות בעולם, כדאיתא בירושלמי על הפסוק "לא-ל גומר עלי".

ולכל לראש - שמתבטלים כל ההעלמות וההסתרים והמניעות שישנם על לימוד 
התורה, הן אצלו בפרט והן בכללות ישראל.

(משיחת שמחת בית השואבה תשי"ב. תו"מ התוועדויות חלק ד עמוד 64)

הכרח לימוד פנימיות התורה
הרמב"ם כותב "היאך היא הדרך לאהבתו ויראתו, בשעה שיתבונן וכו'", וכיון שכן, 
פנימיות  שזוהי  ית',  גדולתו  אודות  מדובר  שבהם  התורה  עניני  ללמוד  בהכרח  הרי 

התורה.

וכמו כן איתא בגמרא "אין עומדין להתפלל אלא מתוך כובד ראש",

- ולהעיר, שאף שאפשר לומר ענין זה גם בלשון של חיוב, שקודם התפלה צ"ל 
כובד ראש, מכל-מקום, נאמר ענין זה בלשון של שלילה ("אין עומדין להתפלל אלא 

כו'"), ללמדך, שללא הענין ד"כובד ראש" לא יכול להיות ענין התפלה כלל - 

להתבונן  צריך  התפלה  שקודם  הרמ"א  כפסק-דין   - הוא  ראש"  ד"כובד  והענין 
"מרוממות הא-ל יתעלה ובשפלות האדם", היינו, שלא מספיקה ההתבוננות בשפלות 
האדם, אלא צריך להתבונן גם בגדלות הא-ל, ובשביל זה מוכרחים ללמוד פנימיות 

התורה.

(משיחת כ"ף מנ"א תשט"ז. תו"מ התוועדויות חלק יד עמוד 260)

כובד ראש – תנאי שמעכב המצווה
כובד  להתפלל אלא מתוך  "אין עומדין  המשנה  בדברי  הלשון  לאריכות  בנוגע 
ראש" (דלכאורה הול"ל בקיצור: "עומדין להתפלל מתוך כובד ראש") – שאין זה רק 

לכתחילה, אלא גם בדיעבד הרי זה מעכב.
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כלומר: ענין התפלה שחיובה בכל יום [לדעת הרמב"ם – מן התורה, ולדעת כמה 
ראשונים – מדרבנן, ומכל-מקום, הרי "חמורין דברי סופרים יותר מדברי תורה"], ולא 
רק פעם אחת ביום, אלא שלשה פעמים בימות החול, ועוד יותר בשבתות וימים טובים, 
ועד ליום הכיפורים שהוא יום שנתחייב בחמש תפלות - הנה לא רק לכתחילה צריך 
להיות "כובד ראש", ואם לאו, אינו מהדר במצוות, אלא משמעות הלשון "אין עומדין 

להתפלל אלא מתוך כובד ראש" היא, שזהו ענין שמעכב בדיעבד.

ד"כובד  הענין  הקדמת  להיות  צריכה  ויום  יום  שבכל  תפלה  לכל  שבנוגע  והיינו, 
ראש" – שפירושו "הכנעה ושפלות", והעצה לזה היא – כפי שפוסק הרמ"א בשולחן 
ערוך שצריך להתבונן "מרוממות הא-ל ית' ובשפלות האדם", ומובן, שאין זה ענין 
שיכול להעשות "בפיהם ובלשונם . . ולבם לא נכון עמו", אלא צריך להיות לימוד 
ושפלות",  "הכנעה  ראש",  ד"כובד  התוצאה  תהיה  זה  ידי  שעל  באופן  והתבוננות 

וכאמור, שאין זה רק ענין של לכתחילה, הידור ושבח מצוה, אלא לעיכובא.

והביאור בזה:

כאשר אומרים לאדם "דע לפני מי אתה עומד", אזי מתבטלת לגמרי האפשריות 
שהאדם יוכל לעמוד בתפלה לפני מי שאמר והיה העולם ולבקש את צרכיו, שהרי זהו 

ענין שבאין ערוך לגמרי!

ובלשון הכתוב: "אם חטאת מה תפעל בו ורבו פשעיך מה תעשה לו אם צדקת מה 
תתן לו או מה מידך יקח", ואם-כן, למאי נפקא-מינא אם הוא מתפלל ומבקש אם לאו, 

אם יש בידו תורה ומצוות אם לאו – בה בשעה ש"מה מידך יקח"?!

ונמצא, שהמושכל הראשון הוא – "אין עומדין להתפלל"; וכדי לשלול את הענין 
ד"אין עומדין להתפלל", שהאדם יוכל לעמוד בתפלה לפני המקום ולבקש צרכיו, שזה 
גופא מורה על השייכות בין האדם המתפלל עם זה שממנו מבקש את צרכיו – הנה 

על זה אומרת המשנה "אלא מתוך כובד ראש".

איתא בגמרא "גמירי מן שמיא מיהב יהבי מישקל לא שקלי", והיינו, שמלמעלה 
לאין  ענין ביטול היש  אבל  יהבי"),  ("מיהב  היש  את  להוות  הבריאה  ענין  רק  ישנו 
ניתן לעבודת  זה  ענין  אלא  "מישקל לא שקלי",  מלמעלה  הנה   – שקלי")  ("מישקל 
האדם, ועל ידי זה נעשה האדם שותף במעשה בראשית, כיון שפועל חידוש בהבריאה 

שמצד עצמה היא באופן ש"אין כל חדש תחת השמש".
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וביטול זה – הכנעה ושפלות – הוא ה"כלי" שפועל את האפשריות שהאדם יוכל 
לעמוד בתפלה ולהתקשר עם הקב"ה, והיינו, לפי שכן הוא רצון הבורא, וכמו שכתוב 

"מרום וקדוש אשכון ואת דכא ושפל רוח".

הידור  רק  אינו  התפלה  קודם  ראש"  ד"כובד  שהענין  הטעם  מובן  זה  פי  ועל 
מצוה, אלא זהו תנאי שמעכב את קיום המצוה, שאי אפשר בלאו הכי – "אין עומדין 
להתפלל אלא מתוך כובד ראש" – כי, כדי לשלול את הענין ד"אין עומדין להתפלל", 
הכנעה  ראש,  הכובד  להיות  מוכרח  הקב"ה,  לפני  בתפלה  לעמוד  התוקף  לו  שיהיה 
קמי'  "כעבדא  במציאות,  בביטול  שעומד  דכיון  תהי",  לכל  כעפר  "ונפשי  ושפלות, 

מרי'", אזי יכול להתקשר עם הקב"ה ולבקש ממנו שימלא את צרכיו.

וזהו הטעם שהנהיגו שחייבים ללמוד קודם התפלה ענין שמביא לידי התבוננות 
המעכב  תנאי  שהוא  לימוד  אלא  היום,  במשך  נוסף  לימוד  זה  שאין   – הוי'  בגדולת 

שלולי זאת לא יכול להיות ענין התפלה.

(משיחת י"ט כסלו תשי"ט. תו"מ התוועדויות חלק כד עמוד 263)

תפילה על 'כובד הראש' של השכינה
ראש",  כובד  מתוך  אלא  להתפלל  עומדין  "אין  רז"ל  במאמר  המגיד  פירוש  ידוע 
שהתפלה צריכה להיות על החסרון של השכינה, "רישא דכל רישין", ובלשון חז"ל 
במסכת סנהדרין "בשעה שאדם מצטער (בגלל שחסר לו דבר-מה) שכינה מה לשון 
אומרת, קלני מראשי קלני מזרועי", וזהו ענין התפלה מתוך "כובד ראש" – שמתפלל 

על הכובד ראש של השכינה שאומרת "קלני מראשי".

שהכלל  כפי   – שבתפלה  והנעלה  הכללי  הענין  היא  כזה  באופן  שתפלה  ומובן, 
הוא למעלה מכל הפרטים, "לפני כסא כבודך", למעלה וקודם להבריאה אפילו כפי 
שבמחשבה אחת נברא העולם, ועל אחת כמה וכמה כפי שנברא בעשרה מאמרות, ועד 
שנקראת  הדרגא  אודות  שמדובר  אף  שכן,  דתמורות,  ותמורות  דחילופים  לחילופים 
בשם "שכינה", ע"ש ששוכנת ומתלבשת בתחתונים, הרי לפני זה ישנה מציאותה כפי 
שהיא בעולם האחדות, ונקראת "שלומי אמוני ישראל", ששם היא למעלה מפרטים 

כו', "לפני כסא כבודך".

ועל ידי זה מתמלאים בדרך ממילא גם כל צרכיו הפרטיים, כי, מהכלל כפי שהוא 
למעלה אפילו מכלל שכולל פרטים, גבוה גבוה ביותר, נמשך בדרך ממילא עד למטה 

מטה ביותר.

(משיחת שמחת בית השואבה תש"כ. תו"מ התוועדויות חלק כז עמוד 62)
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פרק ה משנה ה: 

‰מ˙פלל וטע‰ - סימן רע לו; ו‡ם ˘ליח ˆיבור ‰ו‡ - סימן רע 
רבי  על  עליו,  כמו˙ו. ‡מרו  ˘ל ‡„ם  ˘˘לוחו  מפני  ל˘ולחיו, 
חנינ‡ בן „וס‡, ˘‰י‰ מ˙פלל על ‰חולים, ו‡ומר: ז‰ חי וז‰ 
מ˙. ‡מרו לו: מנין ‡˙‰ יו„ע? ‡מר ל‰ם: ‡ם ˘‚ור‰ ˙פיל˙י 
בפי, יו„ע ‡ני ˘‰ו‡ מ˜ובל; ו‡ם ל‡ו - יו„ע ‡ני ˘‰ו‡ מטורף.

מציאות השליח היא מציאות המשלח
חינוך  בענייני  גזירה  רוסיה  ממשלת  גזרה  הריי"צ,  הרבי  של  צעירותו  בשנות  א. 
ובענייני רבנות, גזרה שלא הייתה קשורה לאחת משלושת העבירות שמצווים עליהם 
'יהרג ואל יעבור'. הרבי הרש"ב שלח את בנו יחידו הרבי הריי"צ לעיר הבירה פטרבורג 
כדי שיבטל את הגזירה. על שאלת בנו עד מתי עליו להישאר בפטרבורג, ענהו אביו 

"עד כדי מסירות נפש!"

בדרך הטבע לא היה אז מצב סכנה הדורש מסירות נפש. הרבי הריי"צ לא התנהג 
אותם  מוות.  שעונשו  בעניין  וכמה  כמה  אחת  ועל  המדינה,  חוקי  נגד  הנהגה  בשום 
הימים היו בבחינת שנים כתיקונם, ולא הייתה נראית לעין כל סיבה שהרבי הריי"צ 
יצטרך להגיע למצב של מסירות נפש. אולם הריי"צ שמר את דברי אביו, בבחינת 

"מתי יבוא לידי ואקיימנו".

גזירה זו הייתה בידו של שר הפנים סטאליפין, שבאותם הימים היה השר התקיף 
ביותר בין כל שרי הממשלה, ועד שהנהיג את הצאר כפי רצונו. סטאליפין היה צורר 
ישראל, רשע מרושע, ללא כל רגש אנושי, כידוע כל הצרות והפוגרומים שיהודים 

סבלו בגינו.

לרבי הריי"צ נודע שבעיר הבירה גר מורו ומחנכו של שר הפנים, והלך ליצור קשר 
עם איש זה. הרבי הריי"צ התיידד עמו, עד שגילה לפניו צרתו, וביקש ממנו למצוא 
דרך שיוכל להגיע אל השר ולהשתדל אצלו לבטל את הגזירה. המחנך של שר הפנים 
גילה לריי"צ, שבתור מורו ומדריכו של שר הפנים נמצא ברשותו אישור קבוע המקנה 
לנושאו רשות כניסה חפשית בלתי מוגבלת למשרד השר, והוא מוכן למוסרו לריי"צ 
הכרוכה  הגדולה  הסכנה  אודות  אזהרה  הוסיף  אף  המחנך  בעיניו.  כטוב  בו  לעשות 

במסירת רשיון זה לידיו.
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כדי  "עד  בפטרבורג  שיישאר  באמרו  אביו  כוונת  את  הריי"צ  הרבי  הבין  כבר  אז 
מסירת נפש". ומובן הסכנה הגדולה בהליכת יהודי עטור בזקן ופיאות, לבוש בסירטוק 

ומדבר רוסית לתוך בנייני משרד הפנים.

ניגש  למקום  בבואו  הפנים.  משרד  לבנין  והלך  הרשיון  את  הריי"צ  הרבי  לקח 
לשוער שומר הפתח והראה לו את רשיון הכניסה. השוער הביט עליו בתימהון, בידעו 
שאסור ליהודי לשהות בעיר הבירה פטרבורג, ומה גם להיכנס בבניין זה, שגם לגוי, 
ואפילו לשרי הממשלה, אסורה הכניסה ללא היתר מיוחד. אך כשראה את הרשיון 

המיוחד, נאלץ להתיר לריי"צ את הכניסה לבניין ללא טענה ומענה.

הרבי הריי"צ נכנס לבניין, והתחיל לחפש את משרדו של שר הפנים. תחילה טעה 
הפנים  שר  של  משרדו  נמצא  היכן  הגויים  אחד  אצל  לשאול  שנאלץ  עד  בפרוזדור 

(עובדה כשלעצמה היוותה סכנה גדולה).

פתאום יצא השר מחדרו. הרבי הריי"צ נכנס תיכף לתוך החדר, חיפש ומצא את 
המסמכים השייכים לאותה גזירה, החתים אותם בחותמת השר "לא מאשר!" והניחן 
בין המסמכים והניירות הבלתי מאושרים. בסיימו עזב את חדר השר, והצליח לצאת 

מהבניין בשלום וחזר לביתו. 

ב. סיפור זה דורש הסבר:

הנהגתו האמורה של הרבי הריי"צ אין לה כל מקום בשכל והגיון. תקיפות שכזו, 
לעמוד נגד גזירות המלכות ובפרט מלכות שבבחינת "מושלת בכיפה" – הנהגה זו לא 
שייכת סתם לכל אדם, שכן הן על-פי מדרש והן על-פי קבלה, הן על-פי מוסר והן 
על-פי שכל, תקיפות והנהגה שכזו שייכת אך ורק למי שהוא בגדר מלכות, לנשיא 

הדור.

בנו  לידי  הדבר  את  מסר  אלא  בעצמו,  הרש"ב  הרבי  זאת  עשה  לא  מקום,  ומכל 
יחידו, הרבי הריי"צ.

נשאלת אפוא השאלה, כלל הוא בעניין הנשיאות כי "דבר – נשיא – אחד לדור ולא 
שני דברים לדור". וכמובא בגמרא, שרבי יהודה הנשיא לא היה יכול להקריב קרבן 
נשיא, מטעם ש"צרתך בבבל" (ראש גולה שבבבל דהוי על גבך, ואנן בעינן שאין על 
גביו אלא ה' אלוקיו, רש"י), שלכן נשיאותו של רבי יהודה לא הייתה נשיאות שלימה. 
על אחת כמה וכמה כשמדובר לא במקום מרוחק (כבמקרה עם רבי יהודה - "צרתך 

בבבל"), אלא בעיר אחת, ויתירה מזה – בבית אחד!

כיצד אפוא מסר הרבי הרש"ב ענייני עסקנות השייכים לנשיא ישראל, לידי בנו?! 
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ולמרות העובדה שהריי"צ היה בנו יחידו של אדמו"ר הרש"ב, ומלך בן מלך שאין 
שאין  יחיד  בבן  כשמדובר  וכמה  כמה  אחת  ועל  משיחה,  צריך  אינו  מחלוקת  עליו 
כל אפשרות למחלוקת - מכל מקום, כאשר אביו בחיים חיותו בעלמא דין הרי הוא 

הנשיא, וכאמור ש"דבר אחד לדור ולא שני דברים לדור"?!

ג. כדי להבין זאת יש להקדים, שאנו מוצאים בדומה לכך במלכות דוד ושלמה בנו:

אודות שבועת דוד לבת שבע "כי שלמה בנך ימלוך אחרי" מסופר בספר מלכים, 
השלוחים  על  וציווה  חי,  עצמו  דוד  בעוד  שלמה  את  למשוח  שלוחים  שלח  שדוד 
"ואמרתם יחי המלך שלמה". וכך אכן נעשה, ששלוחי דוד המליכו בפועל את שלמה 

בחיי דוד אביו.

הכתרה זו של שלמה בחיי אביו תמוהה ביותר: הלא על-פי תורה לא תיתכן מציאות 
של שני מלכים שמשתמשים בכתר אחד, כיצד ייתכן להמליך את שלמה בחיי אביו?!

מציאות של שני מלכים תיתכן רק בשתי מלוכות נפרדות, כמלכי ישראל לעשרת 
נפרדת  הנה  מלכות  כל  אלו  במלוכות  ובנימין.  יהודה  על  דוד  בית  ומלכי  השבטים 
לעצמה - הן במקום המלוכה, והן בגדר ומהות המלכות, שכן, "עיקר המלכות" היה 
לדוד,  המלכות  "עיקר  הרמב"ם  כדברי  ישראל,  מלכי  אצל  ולא  דוד  בית  מלכי  אצל 
וכללות  עיקר  הוא  שדוד  קבלה  בספרי  המבואר  על-פי  ובפרט  מלך".  מבניו  ויהיה 

עניין המלכות.

ומכיוון שכן, הייתכן שדוד ושלמה ימלכו שניהם בבת אחת, ובבית אחד?!

תמיהה זו מתחזקת בהתחשב בגילו של שלמה בזמן ההוא - ילד בן שתים עשרה 
שנה, לפני בר מצווה. ולא זו בלבד שדוד צווה להמליך את בנו הקטן, אלא עוד זאת, 

שצווה להכריז על כך בגלוי - "יחי המלך שלמה"!

[בפשטות, הכרזה זו נעשתה כדי לסלק את מחלוקתו של אדוניה; אבל ברור שלא 
היה ניתן לסלק את אדוניה באמצעות פעולה שאין לה תוקף בדיני התורה].

ד. הכתרה תמוהה זו תובן על-פי המובא בדברי כתוב זה, שלאחרי שנשבע דוד כי 
"שלמה בנך ימלוך אחרי . . כן אעשה היום הזה", מסופר "ותיקוד בת שבע אפים ארץ 
ותשתחו למלך, ותאמר יחי אדוני המלך דוד לעולם". ולכאורה, אחרי שדוד הבטיח 

שימליך את שלמה עוד ביום הזה, מה מקום להכרזה "יחי אדוני המלך דוד לעולם"?!

פירוש  אין  אביו,  בחיי  שלמה  שהומלך  זה  כי  הכתוב  משמיענו  זו  בהכרזה  אלא, 
הדבר ששלמה כבר ירש את המלוכה מדוד אביו ונעשה מלך בפני עצמו, שזה כאמור 
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בלתי אפשרי בחיי דוד, אלא שהכתרה זו שייכת למלכותו של דוד. כלומר, מלכות 
שלמה בחיי אביו הייתה חלק בלתי נפרד ממלכותו של דוד.

הסבר הדברים:

נכסי  העברת  כי  הירושה,  בעניין  כותב  פענח"  "צפנת  בספרו  הרוגוצ'ובי  הגאון 
ונפרד  זר  אדם  שהוא  לוקח  ליד  העוברים  כנכסים  זה  אין  היורש,  לידי  המוריש 

מהמוריש, אלא ככתוב "תחת אבותיך יהיו בניך", שהיורש הוא עצם המוריש עצמו. 

מכך מובן גם בנוגע לעניין המלכות: המלכות אף היא עוברת בירושה מאב לבן, 
כפסק הרמב"ם "שהמלכות ירושה, שנאמר למען יאריך ימים על ממלכתו הוא ובניו 
ועניין  כוח  בו  יש  כבר  המלכות,  את  לירש  הראוי  מלך  בן  ואם-כן,  ישראל".  בקרב 

המלוכה עוד בטרם שנעשה מלך בפועל, בהיותו עצם אחד עם אביו המלך. 

אמנם בחיי אביו המלך, שאין מלך אלא אחד, אזי כוח המלוכה שבבן הוא בבחינת 
שכוח  ועוד,  זאת  כלל.  לפועל  שייך  שאינו  כוח  גילוי,  מגדר  שלמעלה  עצמי  העלם 
המלכות של הבן מתייחס עדיין למציאות האב, וכמו יורש שלא נעשה למציאות בפני 
עצמה (בעניין הירושה), רק לאחר מיתת אביו. אבל בחיי המוריש הרי עניין זה, מה 
שהוא עצם אחד עם אביו, הוא דבר בלתי נפרד ממציאותו של האב. "עצם האב" הוא 

מציאות אחת שלא ניתנת לחלוקה.

ה. על-פי זה יובן כיצד ניתן היה להמליך את שלמה בחיי דוד אביו:

אחד מכוחותיו של מלך ונשיא ישראל הוא, שיכול למסור את כוח המלכות שלו 
ביד אדם שני, על דרך הנאמר "עבד מלך - מלך". ומובן שאין זה סותר לכלל שאין 
שני מלכים משמשים בבת אחת, שכן העבד לא הוכתר כלל כמלך. המלך הוא אחד, 

ואדרבה, כל כוחו ותוקפו של העבד אינו אלא כוח המלך.

ואם הדבר נכון ביחס לאיש זר, קל-וחומר שכך הם הדברים בשייכות לבן המלך 
הראוי ליורשו - שמצד עצם מציאותו הוא שייך לעניין המלוכה - שבכוחו של המלך 

לגלות אצל בנו כוחו הנעלם בעניין המלוכה.

ומכל מקום אין זה סתירה למלכותו של האב, כי אין הפירוש בזה שהמלך מוריש 
את המלוכה לבנו, אלא זהו מה שהמלך מולך על-ידי בנו. וכאמור, שכל עוד שאביו 
המלך בחיים, כוח המלוכה של הבן הוא חלק בלתי נפרד ממציאותו של אביו המלך.

ובדוגמת זה היה עניין מלכותו של שלמה בחיי דוד:
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כוח המלוכה של שלמה בחיי דוד אביו, היה מצד עצמו בתכלית ההעלם שאינו 
שייך לפועל כלל. ובמיוחד ביחס לשלמה, שהיו לו אחים נוספים שגם הם היו ראויים 

למלוך. ויתירה מזו שאדוניה אחיו חלק עליו בגלוי.

ומה שדוד המליכו בחייו, לא היה זה לעשותו מלך בפני עצמו, שנאמר שכעת ירש 
את המלוכה מאת דוד אביו - כי אם רק שגילה אצלו כוח עצמי זה של מלוכה שהיה 
נמצא אצלו; ותוקפו של שלמה אז אינו תוקף עצמי שלו, אלא הוא תוקף מלכותו של 

דוד אביו. 

ו. בדוגמת האמור שהמלך מולך על-ידי בנו, הנו עניין ומהות השליחות, ש"שלוחו 
של אדם כמותו". 

בהגדרה זו ישנם שני קצוות: מחד, מציאות המשלח קיימת בתוקפה בכל מהלך 
דהמשלח,  הוא "כמותו"  והרי  המשלח  במקום  עומד  שהשליח  היות  ועם  השליחות. 
ויתירה מזו, כפי הלשון שהובא בשו"ת הריב"ש שהשליח הוא "כמותו ממש" ביחס 
למשלח, בכל זאת מציאות המשלח לא התבטלה בעקבות מינוי השליח. והוכחה לכך 

– שבכוח המשלח לבטל את השליחות בכל עת שירצה.

מאידך, כל עוד שהמשלח לא ביטל את השליחות, כוחו נמצא ברשות השליח. ועד 
שבכל הקשור לענייני קידושין וגירושין, בכוח השליח לקדש אשה עבור המשלח, וכן 

לגרש את אשתו של המשלח.

יתירה מזו: כדי להיעשות שליח דרוש שהאדם יהיה בר דעת, שכן קטן לאו בר 
שליחות הוא (ואותם עניינים שאפשר לעשותם על-ידי קטן כשגדול עומד על גביו, 
אין זה מטעם שליחות). הגדרת המושג שליחות הוא מה שהמשלח מוסר את כוחו 

לאיש בר דעת בפני עצמו.

נמצינו למדים, שבהגדרת השליחות יש כביכול סתירה פנימית: ישנה מציאותו של 
שליח כאיש בר דעת בפני עצמו, שאליו נמסר כוחו ותוקפו של המשלח להיות עומד 

במקומו; ומאידך, המשלח נשאר בתוקפו הוא (בעניין השליחות)!

כיצד ניתן להבין את הכלל כי "שלוחו של אדם כמותו"?

ההסבר בזה: 

בכך  מתבטא  המשלח  של  תוקפו  השליחות.  במושג  התורה  חידוש  הנו  זה  דבר 
שבאפשרותו למנות אדם שני כשלוחו שיהיה "כמותו ממש", ובאופן שכל כוחו של 
השליח, מה שעושה כאיש בר דעת בפני עצמו, אינו אלא תוקפו של המשלח, "כמותו 
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ממש". כלומר: אין כאן שני אנשים – שליח ומשלח, כי אם רק מציאות אחת, מציאותו 
של המשלח. השליח הוא "כמותו ממש" דהמשלח.

[חידוש זה אינו קשור להבדלי הדרגות השונות האמורות בעניין השליחות - אם 
השליח מוסר רק את המעשה שלו למשלח, או גם את כוח המעשה שלו, או את כל 
מציאותו ועד שהוא כמשלח עצמו – כי בכל אופן, בנוגע לעניין השליחות תיתכן רק 

מציאותו של אדם אחד, המשלח.

אלא  תצוייר  שלא  הוא  ברור  דבר  אשה:  לו  לקדש  האיש  משליח  לכך  והוכחה 
מציאותו של מקדש אחד, שכן אי אפשר לאשה שתתקדש לשני אנשים, ובעניינינו, 
זהו המשלח אליו מתקדשת האשה; ולאידך, מעשה הקידושין נעשה על-ידי השליח 

דווקא, שכן כסף הקידושין מגיע לידי האשה רק על-ידי "יד השליח". 

על כרחך צריכים אנו לומר, שזהו מפני שאין כאן שני אנשים נפרדים, מציאותו של 
המשלח ומציאותו של השליח, כי אם רק מציאות אחת של המשלח, ומעשה השליח 

בשליחות זו אינו אלא מעשה המשלח].

ז. מביאור זה במהות גדר השליחות יובן הסיפור האמור, כיצד אדמו"ר הרש"ב מסר 
לבנו הריי"צ ענייני עסקנות שדרשו את תוקפו של נשיא ישראל:

עם היות שבעת עסקו של הרבי הריי"צ בעניינים אלו התנהג בתוקף ומסירת נפש 
אביו,  הסתלקות  לפני  שנים  עשרות  הזמן,  שבאותו  הדבר  פשוט  ישראל,  נשיא  של 

עדיין לא הותחלה נשיאותו של אדמו"ר הריי"צ, למרות היותו בן יחיד לאביו.

והגע עצמך: אם היו אומרים לרבי הריי"צ בחיי אביו שהוא איזו מציאות לעצמו 
– הלא בשמעו זאת היה מזדעזע מבלי להבין את הדברים! בחיי אביו מציאותו לא 

תפסה מקום אצלו כלל.

אלא שכל זה היה רק חלק מנשיאותו של אביו, שלהיותו נשיא הדור (בדוגמת מלך 
ישראל), ו"הנשיא הוא הכל", ועל אחת כמה וכמה של בנו יחידו, עשאהו "שלוחו של 
אדם כמותו ממש" בעניין זה, כך שבשליחות זו נעשה הרבי הריי"צ "נשיא כמותו", 

ו"כמותו ממש"!

ומובן, שאין בכך שום סתירה לכלל "דבר אחד לדור ולא שני דברים לדור", שכן 
בעת עשיית מעשה זה יש אכן רק "דבר אחד", עושה המעשה, ומעשהו של הריי"צ 

לא היה אלא מעשהו של אביו הנשיא.

ח. לאור ההסבר האמור ניתן להבין תמיהה נוספת בסיפור זה, העובדה שאדמו"ר 
הרש"ב שלחו עד כדי מסירת נפש. ולכאורה, ביחס לעצמו אדם יכול להדר ולמסור 
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בעניין  הזולת  על  שליחות  להטיל  ייתכן  כיצד  אבל  ומצוות;  תורה  ענייני  על  נפשו 
הקשור עם מסירת נפש?!

ניתן להטיל שליחות על הזולת בעניין שמחוייבים בו על-פי תורה, אם בעניין של 
אנו  שבהם  העניינים  משלושת  באחד  המדובר  אם  או  המצוות,  וקיום  תורה  לימוד 

מצווים על-פי תורה "ייהרג ואל יעבור" – גם כשהדבר כרוך במסירת נפש.

אבל במאורע האמור שלא היה מדובר בגזירה באחד משלושת עניינים אלו, מניין 
ההיתר לשלוח איש זולתו להתעסק בזה עד מסירת נפש?

הרבי  ההיא'.  ב'מדינה  הריי"צ  אדמו"ר  כ"ק  של  הנהגתו  גם  הייתה  זו  ולמעשה, 
הריי"צ שלח שלוחים בכל רחבי המדינה לייסד תלמודי תורה, לבנות מקוואות, לסדר 
ואל  "ייהרג  עליהם  שמצווים  העבירות  משלושת  שאינם  עניינים  וכדומה,  כשרות 

יעבור";

ולא זו בלבד ששלח שלוחים למקום סכנה לבצע שליחויות אלו, אלא גם במקרים 
שהשלוחים נתפסו בשליחותם - רחמנא ליצלן, ונהרגו על קידוש השם - הרי כבר 

למחרת נשלחו שלוחים חדשים למקום ההוא!...

אלא העניין בזה הוא - לא נשלח כאן איש זולתו, כי אם זהו הוא בעצמו, ו"שלוחו 
של אדם כמותו ממש"!

(משיחת י"ב תמוז תשמ"ה. התוועדויות תשמ"ה חלק ד עמוד 2461. 
לקוטי שיחות חלק ל עמוד 97)

המשלח הוא טוב עין ונותן הדרגה הרביעית
בעניין  ואופנים  דרגות  כמה  שישנם  טוב"  ב"לקח  מובא  השליחות  גדר  בענין 
השליחות: מעשה השליח מועיל עבור המשלח; אבר השליח שבאמצעותו מקיים את 

השליחות נחשב כשל המשלח; כל מציאות השליח היא כמותו דהמשלח.

של  שמציאותו  בלבד  זו  לא  בשליחות:  רביעית  דרגה  נוספת,  דרגה  אמנם  ישנה 
השליח היא כמותו דהמשלח ועד כמותו ממש, אלא הוא הוא מציאות המשלח עצמו. 
ועל דרך המובא בפירוש הרשב"א בעניין "מה שקנה עבד קנה רבו", שאין הכוונה 
שמתחילה קונה העבד ואחר כך רבו קונה ממנו, אלא מלכתחילה קונה רבו, מכיוון 
שהעבד אינו מציאות לעצמו, וכל מציאותו אינה אלא מציאות רבו. ולכן, כאשר העבד 

מקבל לידו דבר מסויים – מיד קנה רבו.

ומכיוון שהמשלח הוא נשיא דורנו ששמו "יוסף", שהנהגתו הייתה באופן ד"טוב 
עין הוא יבורך" – בוודאי נתן גם את הדרגה הרביעית הנעלית ביותר שבשליחות, 
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שכאמור לא זו בלבד שמציאותו של השליח היא כמותו דהמשלח עד כמותו ממש, 
אלא הוא מציאות המשלח עצמו!

כי  המשלח,  לרצון  בהתאם  משליחותו  ישנה  לא  שהשליח  זהירות  דרושה  אמנם, 
כאשר משנה משליחותו - בטלה מציאותו בתור שליח, ופשיטא – ביטול מציאותו 

בתור מציאות המשלח.

כל  את  לו  יש  המשלח,  כרצון  שליחותו  את  ממלא  השליח  כאשר  לאידך –  אבל 
האמורה.  הרביעית  לדרגה  עד  ממש  כמותו  אדם  של  שלוחו  "שליח",  של  התוקף 
התפקיד  את  למלא  כדי  שליח,  עושה  כשליח  נוסף  שליח  למנות  בכוחו  ובמילא 

והשליחות בהפצת המעיינות חוצה.

(משיחת ש"פ תולדות תשד"מ. 
התוועדויות תשד"מ חלק א עמוד 520. לקוטי שיחות חלק כה עמוד 340)

עובד אלוקים - שינוי טבעו ורגילותו של השליח
בעניין השליחות ישנו מספר אופנים: מעשה השליח מתייחס למשלח; כללות כוח 
המעשה של השליח מתייחס למשלח; מציאות השליח היא מציאות המשלח עצמו. יש 
להוסיף על כך, שהגם שהדרגה השלישית היא הדרגה הנעלית שבשליחות, אך קיימת 

מעלה גם באופן הראשון והשני על האופן השלישי.

כאשר מציאות השליח נעשית כמציאות המשלח, אזי מבחינה מסויימת לא קיימת 
מציאות של 'שליח', שכן מציאותו אינה אלא מציאות המשלח. ומכיוון שבנוגע לכמה 
עניינים צריכים מציאות של שליח דווקא, נמצא שישנה מעלה באופן הראשון והשני 
בשליחות, שבהם ישנה מציאותו של השליח, לגבי האופן השלישי בו מציאות השליח 

היא מציאות המשלח.

[דוגמה למצב בו נדרשת מציאות השליח היא מצוות משלוח-מנות. לדעת כמה 
המגילה "משלוח  לשון  וכדיוק  דווקא,  שליח  על-ידי  נעשה  זו  מצווה  קיום  פוסקים 
מנות" ולא "נתינת מנות". הרי שאנו צריכים במצווה זו שליח שהוא מציאות נפרדת 

מהמשלח].

מעלה  ישנה  ב'אתכפיא'  האדם  בעבודת  כי  החסידות  בתורת  מבואר  לכך  בדומה 
לגבי עבודת ה'אתהפכא'. אמנם עבודת האתהפכא - הפיכת היצר הרע לטוב כך שגם 
היצר הרע יחוש "ואהבת את ה' אלוקיך בכל לבבך - בשני יצריך" - נעלית מעבודת 
בדרך  להתנהג  עצמו  כופה  שהאדם  אלא  בתוקפו,  קיים  הרע  היצר  בה  האתכפיא, 
התורה ומצוותיה. יחד עם זאת, מבחינה מסויימת ישנו עילוי בעבודת האתכפיא על 
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עבודת האתהפכא, שכן כאשר היהודי מגיע למצב של אתהפכא, שוב אין אצלו עניין 
של עבודה כלל, שכן יצרו הרע נתהפך לאהבת ה'.

קודם שמגיעים למעלת האתהפכא, היהודי חשוב כ"עובד אלוקים". בתניא מבואר 
'צדיק' ו'בינוני', ש"הצדיק נקרא עבד ה', בשם התואר . . שכבר  אודות ההבדל בין 
עבד וגמר לגמרי עבודת המלחמה עם הרע כו'", ואילו הבינוני נקרא "עובד אלוקים", 

ש"עובד הוא לשון הווה, שהוא באמצע העבודה".

מארצך  לך  "לך  עבודת  כללות  היא  אלוקים"  "עובד  הזמן  כל  להיחשב  והעצה 
וממולדתך ומבית אביך", לשנות את טבע ורגילות הקדושה. בתניא מוסבר ההבדל 
שעל-ידי  ואחת,  פעמים  מאה  פרקו  ששונה  למי  פעמים  מאה  פרקו  ששונה  מי  בין 
שינוי הרגילות מלימוד מאה פעמים ללימוד מאה פעמים ואחת, נעשה בבחינת "עובד 
אלוקים", מפני ששינוי טבעו ורגילותו הוא עניין של עבודה. ועד לעבודה בדוגמת 

"עיבוד עורות", שזוהי מלאכה קשה ביותר.

[ומובן ופשוט שחלילה מלגרות על עצמו את היצר הרע כדי שיצטרך לעניין של 
עבודה; הכוונה היא, שככל שמגיע לדרגה נעלית יותר בעבודתו, עליו להוסיף בכך 
עוד יותר, על-ידי זה שמשנה את טבעו ורגילותו באופן העבודה הקודמת, שאז יש 

אצלו עניין של עבודה].

מגיע  השליח  כאשר  גם  בשליחות:  האמורות  לדרגות  בנוגע  מובן  זה  דרך  על 
של  עניין  נדרש  המשלח -  מציאות  אלא  אינה  שמציאותו  השליחות,  של  לתכליתה 
עבודה, שהשליח ישנה את טבע ורגילות הקדושה, ויוסיף בכל ענייני הפצת היהדות 
והמעיינות חוצה, ביתר שאת וביתר עז. ככל שעבודת השליחות שלו נעשית כראוי, 
עליו להוסיף ביתר שאת וביתר עוז בכל פעולותיו, ועד שהוספה זו חשובה כ"ופרצת", 

לגבי עבודת ה"ופרצת" שעד עתה.

ובדוגמת כללות עבודת ה' שתהיה לעתיד לבוא, שגם כאשר יקויים היעוד "ואת 
רוח הטומאה אעביר מן הארץ", תהיה העבודה באופן ש"ילכו מחיל אל חיל", בעילוי 

אחר עילוי בקדושה עצמה.

(משיחת ש"פ עקב כ"ף מנ"א תשמ"ג. התוועדויות תשמ"ג חלק ד עמוד 1909)

עבודה בקב שלו
א. בעניין השליחות ישנם באופן כללי דרגות אלו: מעשה השליח מתייחס למשלח; 
ועל-פי  המשלח.  מציאות  היא  השליח  מציאות  כל  למשלח;  מתייחס  המעשה  כוח 
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היא  שלו,  בקב  עבודה  השליח,  במציאות  שהמעלה  הרי  החסידות  בתורת  המבואר 
דרגה נוספת בשליחות, דרגה רביעית.

המשלח,  למציאות  בסתירה  אינה  השליח  של  מציאותו  שהחשבת  הדבר,  ופשוט 
שהרי אדרבה: רצון ותענוג המשלח הוא שהעבודה תיעשה במציאותו ובפעולתו של 
השליח, ובלשון חז"ל "נחת רוח לפני שאמרתי ונעשה רצוני". ומשמעות הדבר, שלא 
די ברצון עצמו כפי שהוא למעלה אצל "בעל הרצון" (הקב"ה), אלא שמ"בעל הרצון" 
נמשך הרצון באופן של "אמירה", ותכליתו - שיהיה "ונעשה רצוני", עשיית הרצון 
בפועל על-ידי אחר, השליח. רק בפעולה הנעשית על-ידי מציאות נפרדת של זולת 

נעשה "נחת רוח לפני", נחת רוח בורא.

ובמילים אחרות: מציאותו של השליח אינה מציאות בפני עצמה, אלא היא מתאחדת 
עם מציאותו של המשלח להיות מציאות אחת. וכפי שהרב המגיד מבאר את עניין 
"שתי חצוצרות" - "שתי חצאי צורות", שמשני החצאים נעשית מציאות אחת, "והיו 
לבשר אחד". ועל דרך דברי אדמו"ר האמצעי שהיש הנברא והיש האמיתי הם מציאות 
ממלאכים,  לא  היא  הגשמי  היש  שהתהוות  זה,  בעניין  מובא  התניא  [בספר  אחת. 

שרפים או חיות הקודש, ממוצעים, אלא מהקב"ה מכבודו ובעצמו].

ב. הסבר העניין:

לאחר שהשליח השיג את הדרגה השלישית והנעלית שבשליחות עלול הוא לחשוב 
לעצמו, שכיוון שכבר התמסר אל המשלח בכל מציאותו, הוא אינו מציאות לעצמו 
כלל וכל מציאותו אינה אלא "שלוחו של אדם כמותו", שוב אינו זקוק ליגיעה ומאמץ; 

הוא יעשה את שלו כפי יכולתו, ואת השאר - ישלים המשלח!

בשל כך צריך השליח לדעת שישנה מעלה גם במציאות של 'שליח', שלכן צריך 
על  לסמוך  ולא  שליח,  של  כמציאות  בו  התלוי  כל  את  ולעשות  להתייגע  השליח 

המשלח.

כלומר: הן אמת שפעולת השליחות נחלקת לשני חלקים - "קב שלו" של השליח, 
ו"תשעה קבין של חבירו" המשלח, עם זאת עליו לנסות בכל התוקף השייך למציאות 
השליח - פעולה גשמית הנעשית על-ידי בשר-ודם בעל רמ"ח אברים ושס"ה גידים, 
שממלא את תפקידו בעולם הזה הגשמי והתחתון שאין תחתון למטה ממנו. וכאמור, 
דווקא בעבודה באופן זה נשלם רצון ותענוג המשלח, "נחת רוח לפני שאמרתי ונעשה 

רצוני".
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[ולמעשה, שני הקווים האמורים שבשליחות, "קב שלו" ו"תשעה קבין של חבירו", 
הרי זה באופן ששני חלקים אלו נעשים לדבר אחד. וכמודגש גם בלשון "תשעה קבין 
בלבד,  טוב  כידיד  רק  לא  חיבור.  מלשון  הוא  "חבירו"  המילה  שפירוש  חבירו",  של 
אלא שנעשה מחובר עמו. ומשמעות המושג חיבור על-פי תורה, כפי שנלמד מהלכות 
טהרה, שכאשר דבר אחד נוגע בחבירו, מתפשטת נקודת החיבור שביניהם וחודרת 
בכל מציאותם, כך ששני הדברים שהתחברו נעשים למציאות אחת. ועל דרך זה בנוגע 
כאשר  וכמה  כמה  אחת  ועל  השליחות;  לעניין  ביחס  חבירו",  של)  קבין  ל"(תשעה 
השליח נמצא בדרגה שכל מציאותו היא מציאות המשלח, שבוודאי אין כאן אלא "שני 

חצאי צורות", מציאות אחת].

ג. אמנם, דרגה רביעית זו, המעלה שבמציאות השליח, אינה דרגה שבאה רק אחרי 
שלימות הדרגה הנעלית שבשליחות, אלא היא שייכת גם לדרגה הנמוכה שבשליחות, 

כאשר רק מעשה השליח מתייחס למשלח.

וההסבר בזה:

גם כאשר השליח נמצא בדרגה הראשונה שבשליחות, שרק המעשה בלבד מתייחס 
למשלח, הרי פעולה ועשייה זו יכולה להיעשות בדרכים שונות: א) אחרי שמילא את 
השליחות, ולדוגמא, כאשר השליח פעל על יהודי להניח תפילין, הרי מכיוון שמסר 
את המעשה שלו להמשלח, עשה השליח כבר את שלו ואין הוא מונח יותר בעניין זה. 
ב) גם אחרי שסיים את הפעולה השליח לא מסתפק בכך, ואין הדבר נותן לו מנוח, 
מצוה",  גוררת  ש"מצוה  באופן  היא  היום  שלו  התפילין  שהנחת  בטוח  אינו  עוד  כל 
כמה  אחת  ועל  למחרת,  גם  תפילין  יניח  הבוקר  בפגישתם  תפילין  שהניח  שהיהודי 
וכמה ביום השלישי - לאחרי שישנם שתי פעולות של הנחת תפילין, שהן מביאות 

את הנחת התפילין ביום השלישי.

במילוי  מסתפק  לא  שהשליח  לשליחותו,  בייחסו  השני  האופן  לעניינינו:  ובנוגע 
הפעולה אלא הדבר נוגע לו, שייך רק כאשר השליח מרגיש שהמעשה שייך אליו, 
כלומר שישנה כאן מציאותו של השליח; מה שאין כן כאשר הוא מוסר את המעשה 
הרי  בלבד,  המעשה  שבשליחות,  ביותר  הנמוכה  הדרגה  שזו  למרות  [אשר  למשלח 
עיקר הדבר נעשה, שכן "המעשה הוא העיקר"], והוא לא מרגיש שזהו דבר השייך 

אליו, יכול השליח להסתפק בעשיית הפעולה בלבד, מבלי לדאוג להמשך הדברים.

נמצא אפוא, שהדרגה הרביעית שבשליחות - המעלה שבמציאות השליח - שייכת 
וצריכה להיות בכל אחת משלוש הדרגות שבשליחות, לא רק אחרי שהשיג את הדרגה 

הגבוהה, אלא גם בהיותו עדיין בדרגה הנמוכה.
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דוגמה לדבר מעניין התשובה:

בתחילת "אגרת התשובה" מובאים דברי רבי אלעזר בן עזריה בסוף מסכת יומא 
"שלושה חילוקי כפרה ותשובה עם כל אחד ואחד". כלומר, למרות שבכללות ישנם 
"ארבעה חילוקי כפרה", מכל מקום, התשובה אינה נמנית בין "חילוקי כפרה", לפי 

שישנה "עם כל אחד ואחד", בכל חילוקי הכפרה (יום הכיפורים, יסורים או מיתה).

הרביעית,  והדרגה  בשליחות,  ואופנים  דרגות  שלוש  השליחות:  בעניין  ודוגמתו 
מציאות השליח - עם כל אחד ואחד.

ד. ויש להוסיף על כך: 

בשנה  לשליחות.  הראשונות  השנים  ארבע  כנגד  הם  שבשליחות  הדרגות  ארבע 
החמישית לשליחות ישנו עילוי נוסף בשליחות, כמו בכל ענייני הקדושה שלעולם 

אינם מסתיימים, אלא יש בהם תמיד עילוי אחר עילוי.

בתורת החסידות מבוארת מהותם של המספרים שלוש וארבע והאותיות ג' וד' - 
שהמספר והאות ג' מסמל וקשור להשפעה, וכאשר ההשפעה נמשכת ומגיעה למקבל, 
נעשה המספר והאות ד'. המקור לכך הוא בדברי חז"ל: "גימ"ל דלי"ת - גמול (משפיע) 

דלים (מקבל)".

וכך הוא גם ביחס לספירות, הנחלקים לשני סוגים כלליים: שלוש הדרגות שבבחינת 
משפיע, הבחינות חב"ד חג"ת ונה"י, והדרגה הרביעית היא בחינת המקבל, מלכות.

דרגות  את  הכוללת  בחינה  הללו,  הספירות  מכל  הנעלית  נוספת  בחינה  וישנה 
המשפיע והמקבל גם יחד - ספירת הכתר. ונוסף על מה שספירת הכתר כוללת את כל 
הספירות, הרי היא גם מציאות בפני עצמה. בחסידות מבואר כי בבחינת הכתר ישנם 
שתי דרגות: בחינת הכתר כפי שבאה בקוצו של יו"ד, שעל-פי דין צריך להיות מחובר 

עם היו"ד; ולמעלה מזה בחינת הכתר כפי שהיא ספירה בפני עצמה, בחינת המקיף.

ועל דרך זה יש לומר גם בנוגע לעניין השליחות: מספר ג', שלושת הדרגות ושלושת 
השנים הראשונות לשליחות, מתייחסות למציאותו של השליח כפי שהוא בפני עצמו; 
מספר ד', הדרגה הרביעית והשנה הרביעית לשליחות, מתייחסות להמשכת וירידת 
ההשפעה אל המקבל, בבחינת "נר להאיר"; ולאחרי זה ישנה דרגה נוספת בבחינת 

השנה החמישית, דרגה הכוללת את כולם יחדיו.

(משיחת כ"א מנחם אב תשד"מ. התוועדויות תשד"מ חלק ד עמוד 2449)
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המשלח עמו - לא ימיש מתוך האוהל
שבשנת  אדמו"ר,  מו"ח  כ"ק  סיפר  תש"ה  שנת  תורה  ושמחת  עצרת  בשמיני  א. 
תרכ"ז סיפר כ"ק אדמו"ר מהר"ש לבניו, שעתה מלאו מאה שנה בדיוק מעת שרבינו 

הזקן ראה את הבעש"ט בהקיץ.

והמשיך לספר, שכאשר רבינו הזקן הי' משרת אצל המגיד, ישב פעם המגיד בסוכה, 
ונכנס אליו רבינו הזקן. ואמר לו המגיד: סגור את הדלת כדי שאיש לא יכנס, ותקבל 

את הדברים בפנימיות ובהתיישבות, ואל תיכנס להתפעלות; הרבי מגיע!...

ואז ראו את הבעש"ט בהקיץ – שבע שנים אחרי הסתלקותו!

וכאן רואים את המעלה של משרת – שדוקא על-ידי זה זכה רבינו הזקן לראות 
את הבעש"ט שבע שנים אחרי הסתלקותו (שאז הי' הבעש"ט במעלה גדולה יותר – 
שנתקיימה בו גם המעלה ד"עפר אתה ואל עפר תשוב", דלא כאליהו הנביא שעלה 
בסערה השמימה), וראה אותו (לא בחלום, אלא) בהקיץ - בזמן שהוא מחוייב בתורה 
להתפשטות  הוצרכו  הנביאים  ששאר  הנביאים,  שאר  על  משה  מעלת  (ע"ד  ומצוות 
הגשמיות כדי שיוכלו לקבל את הנבואה, מה שאין כן "משה רבינו מתנבא והוא ער 

ועומד"). 

המגיד,  אצל  משרת  הי'  הזקן  שרבינו  לומר  אפשר  איך  מובן:  אינו  ולכאורה  ב. 
שענינו של משרת הוא באופן ד"לא ימיש" – הרי נשיאותו של המגיד נמשכה י"ג שנה, 
עד שנת תקל"ג, ובמשך זמן זה הי' אצלו רבינו הזקן ל"ב חדשים (ובלשון כ"ק מו"ח 
אדמו"ר - "לב חדשים") שהם פחות משלש שנים - חלק קטן לגבי שנות נשיאותו של 

המגיד, ועל אחת כמה וכמה שאינם רוב שנות נשיאותו?!

והביאור בזה:

משם  נסע  אלא  הזמן,  כל  במשך  המגיד  אצל  הי'  לא  הזקן  שרבינו  על-פי  אף 
לליאזנא – הרי כיון שנסיעתו היתה ברצונו ובשליחותו של המגיד, כדי להפיץ שם את 

תורת החסידות, הי' המגיד יחד עמו במשך כל הזמן!

ג. וכמדובר כמה פעמים - משתקפים כל הענינים גם בנגלה דתורה, שהרי "תורה 
אחת לכולנה":

בג'  לפרש  שיש   - כמותו"  אדם  של  "שלוחו   – השליחות  בענין  החקירה  ידועה 
אופנים:
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א) הפעולה נעשית אמנם ע"י השליח, אבל יש לו נתינת כח מהמשלח לעשות את 
הפעולה במקומו.

ב) כח העשי' של השליח הוא כמו כח העשי' של המשלח.

ג) גופו של השליח נחשב כמו המשלח ממש; מציאותו היא מציאות המשלח.

וכל זה – בנוגע לשליח, אם הוא כמו המשלח, ולא מצינו חקירה כזו בנוגע להמשלח; 
אבל לאמיתו של דבר, הנה גם בנוגע למשלח יש לפרש ג' אופנים הנ"ל, ועד לאופן 

הג' – שמציאותו של המשלח נעשית מציאותו של השליח.

וכן הוא ברוחניות הענינים: כשנסע רבינו הזקן כדי למלא את שליחותו של המגיד 
– הרי מציאותו של המשלח נעשית מציאותו של השליח, ולכן, הנה בכל מקום שהי' 
המגיד, שם הי' רבינו הזקן, כיון שמציאותו של המשלח (המגיד) נעשתה מציאותו של 

השליח (רבינו הזקן).

ד. ובנוגע לפועל:

ישנם אלו שהיו בבחי' "משרת" אצל כ"ק מו"ח אדמו"ר בחיים חיותו בעלמא דין, 
זה בענין פלוני וזה בענין אחר, ורצונם להיות גם עתה בבחי' "משרת" אצל כ"ק מו"ח 

אדמו"ר.

ובכן, ההוראה מסיפור זה היא – שכאשר ממלאים את שליחותו של הרבי, נעשים 
בבחי' "משרת", והרבי נמצא עמו בכל מקום שנמצא, אפילו בהיותו במדינה רחוקה, 

כיון שממלא שם את שליחותו של הרבי.

גו'  מאד  הדבר  אליך  "קרוב  אלא  היא",  בשמים  לא   .  . ממך  היא  נפלאת  ו"לא 
לעשותו" בפועל; אצל כל אחד שייך ענין זה – שהרבי נמצא יחד עמו, וביכלתו לראות 

את הרבי, ובהקיץ, ועל-ידי זה רואה הוא את כל רבותינו נשיאינו.

(משיחת ליל שמחת תורה תשכ"ז. תו"מ התוועדויות חלק מח עמוד 137)

המשלח בעצמו נוסע
הפחותה  מהדרגה  דרגות:  מספר  ישנם  כמותו"  אדם  של  "שלוחו  לעניין  בנוגע 
שהשליח עושה את המעשה ואין זה אלא שהוא מוציא את המשלח ידי חובה, ועד 

לדרגה העליונה ביותר, שהמשלח עצמו עושה את הדבר על-ידי אבריו של פלוני.

אמנם, חסידים לא מגבילים את עצמם עם מסקנות הנגלה שבתורה - אם אין הדבר 
נוגע לפועל. 
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אחר  באופן  רש"י  מפרש  אבות  שבמסכת  מוצאים,  אנו  שבתורה  הדרוש  בחלק 
מהפירוש ב'אבות דרבי נתן'. וכמו כן מצינו שבפירושו על התורה מביא רש"י שישנם 
דרשות רז"ל ולמרות זאת הוא מפרש באופן אחר. והיינו, שרק בנוגע לעניינים של 
מעשה בפועל הרי זה באופן ש"הקהל חוקה אחת לכם", ו"הלכה כמותו" כדברי אחד; 
אבל כאשר מדובר אודות עניינים רוחניים, או אפילו בעניינים של פועל, אבל שטרם 
נקבעה הלכה בדבר - הרי "אלו ואלו דברי אלוקים חיים", ולא עוד אלא שלפעמים 

נפסק ש"נהרא נהרא ופשטיה", וכל שבט במסילתו יעלה.

בנוגה  נגלה  על-פי  השליחות  בעניין  המסקנה  שתהיה  איך  בעניינינו:  גם  וכך 
להיות  יכול  העניינים  ברוחניות  הרי   - וחומריים  גשמיים  בעניינים  למעשה  להלכה 

עניין השליחות, "שלוחו של אדם כמותו", במדריגה הנעלית ביותר.

הכתוב  דרך  על  נעשה  זה  שעניין  אלא  בעצמו,  המשלח  הוא  שהנוסע  כלומר, 
"ותשלח את אמתה", "שנשתרבבה אמתה אמות הרבה" - עד מאה אמה, ועל דרך 
הכתוב "ואולך אתכם קוממיות", מאה אמה, שעל-ידי זה הוציאו את משה רבינו, גואל 

ראשון הוא גואל אחרון.

(משיחת י"ב תמוז תשט"ז. תו"מ התוועדויות חלק יז עמוד 62)

שלוש דרגות בהתקשרות
בהתקשרות אל הרבי ישנם דרגות שונות, המקבילות לדרגות האמורות בקשר בין 

השליח והמשלח:

כוח   - כוחו  את  בהם  יש  בניהם,  ובני  בניהם  הריי"צ,  אדמו"ר  כ"ק  של  תלמידיו 
אדמו"ר  אל  המלמד,  אל  אחריות  עליהם  ישנה  ובמילא  תורה,  חברו  בן  את  המלמד 

הריי"צ;

אלו שרק ראו את הרבי - גם בהם יש כוחו, כוח המלמד, בדוגמת הנאמר בתלמוד 
ירושלמי "לא זכיתי לאורייתא אלא בגין שראיתי";

ואפילו אלו שלא ראו את הרבי, כוחו זה ישנו בהם - על-ידי כוח המשלח, אשר 
על-ידי כוח זה שלוחו של אדם נעשה כמותו. 

וכמה דרגות בדבר: 

עשיית  העשיה  אבל  המשלח,  של  כמותו  לעשות  לשליח  וכוח  רשות  נתינת  א) 
שרוצה  אלא  ענייניו,  בכל  עצמו  בפני  מציאות  הוא  השליח  זו  בדרגה  היא.  השליח 

למלאות את השליחות.
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ב) נתינת כוח מהמשלח לשליח לעשות, עד שהעשיה עשיית המשלח היא. באופן 
כוח  אלא  ואינם  עצמה,  בפני  מציאות  השליחות)  (בעניין  השליח  פעולות  אין  זה 

המשלח.

אלא  אינו  עצמו  עד שהשליח  כוח מהמשלח וביטול השליח להמשלח,  נתינת  ג) 
המשלח. 

כל אחד ואחד הנהו אחד מסוגים האמורים לעיל - אם הוא מתלמידי הרבי, אם רק 
ראהו ואלו שגם לא ראו כלל - וחלה עליו אחריות המתאימה לסוגו. 

[שלוש דרגות אלו בקשר בין החסיד ורבו יש לומר שמקבילות למבואר בחסידות 
בעניין מי שהוא מציאות יש; מי שהוא בביטול סתם; ומי שביטולו הוא ביטול במציאות. 
ובדוגמת המבואר בתניא שבבינוני מידות הנפש הבהמית שלו הם במציאות ונוהגות 

באתכפייא בלבד; מי שביטל גם את בחינות חב"ד שלו; ובחינת צדיק].

ובהתאם לדברי הרבי הריי"צ, הנה "מען דארף וויסן די כוחות וואס מיר האבען, 
און דער אויבערשטער זאל העלפן", שצריכים להכיר בכוחות שישנם והקב"ה יעזור 
בכך, יש להביא את הכוחות לידי פועל, ולהגיע אל התכלית - להיעשות נר המאיר 

בכל הפרטים.

(על פי אגרות קודש כ"ק אדמו"ר כרך ד עמוד רל, אגרת תתקס)

פרק ו משנה ח: 

ברכו˙;  ˘לו˘  ‡חרי‰ן  מברך   - ורימונים  ענבים  ˙‡נים  ‡כל 
לו˘. רבי  „ברי רבן ‚מלי‡ל. וחכמים ‡ומרים: ברכ‰ ‡ח˙ מעין̆ 
ע˜יב‡ ‡ומר: ‡פילו ‡כל ˘ל˜ ו‰ו‡ מזונו, מברך ‡חריו ˘לו˘ 
ברכו˙. ‰˘ו˙‰ מים לˆמ‡ו, ‡ומר "˘‰כול נ‰י‰ ב„ברו"; רבי 

טרפון ‡ומר: "בור‡ נפ˘ו˙ רבו˙".

מים - עבודה בקבלת עול
א. את החילוק בין ניסוך היין לניסוך המים יש לבאר בהקדם החילוק בין יין למים 
בנוגע לדינא, על פי נגלה: ביין - מברכים על שתייתו בכל אופני השתיה, מה שאין 
כן במים - רק "השותה מים לצמאו מברך". וטעם הדבר - כיון ש"מים" מצד עצמם 
אינם דבר המזין [כמו שכתב הרמב"ם בפירוש דברי המשנה "בכל מערבין ומשתתפין 
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חוץ מן המים ומן המלח", לפי ש"אין ראוי שיהיה דבר מזה העירוב אלא במאכלים, 
והמים והמלח אינם מן המזונות, אבל הם מוליכין המזון למקומותיו הידועות"], ולא 
כששותה  אלא  אינה  בשתייתם  שההנאה  כך,  גוון),  טעם (ולא  להם  אלא שאין  עוד 
לצמאו, מה שאין כן יין שיש לו טעם, ולא עוד אלא שמביא לידי שמחה ("יין ישמח 

לבב אנוש"), יש הנאה בשתייתו בכל האופנים.

וענינם בעבודת האדם – "יין", שיש לו טעם, מורה על עבודה על פי טעם ודעת, 
שמתקבל ומונח בשכלו שצריכים לעשותה, ויש בה הנאה; ו"מים", שאין להם טעם, 
מורה על עבודה ש(אין בה הנאה ו)נעשית מצד קבלת-עול, אלא שלהיותו צמא, "צמא 
לדבר ה'", ה"ה מקבל הנאה גם מהעבודה שמצד קבלת-עול (כמו השותה מים לצמאו).

ב. ובפרטיות יותר:

יהודי צריך לעבוד את ה' עם שכלו, להשקיע את הראש להתבונן ולהבין בשכלו 
שהתורה "היא חכמתכם ובינתכם לעיני העמים", שאפילו אינם-יהודים מכירים שהיא 
הדברים.  והבנת  בלימוד  עצמו  את  להכניס  צריך  שבודאי  כך  ובינתכם",  "חכמתכם 
ועל דרך זה בנוגע למצוות, שכאשר יתבונן, ידע ויכיר שהם חוקים טובים וישרים; 
אמנם, כדי שיהיה קיום לעבודה על פי השכל, צריכה להיות התחלת ויסוד העבודה 

בדרך קבלת-עול.

היתה  תורה  למתן  שההכנה   - דמתן-תורה  הענין  לכללות  בנוגע  שמצינו  וכפי 
באופן של הקדמת נעשה לנשמע:

לומר  יכול  כיצד  ששומע,  קודם  שכן,  השכל,  היא היפך  לנשמע  נעשה  הקדמת 
שיעשה, כשאינו יודע אם ירצה ואם יהיה בכחו לעשות?!

ויסוד העבודה  ואילו התחלת  פי שכל מקומה באמצע העבודה,  על  ההנהגה  אלא, 
וכללות הענין דקבלת התורה צ"ל בדרך קבלת-עול דוקא, שזהו ענין הקדמת נעשה 
לנשמע: לכל לראש - "נעשה", שכן, ללא כל נפקא-מינא מה ש"נשמע" לאחרי זה, 
צריכים אנו לקבל בדרך קבלת-עול, ובמילא נוכל לעשות (לא רק נרצה לעשות, אלא 

גם נוכל לעשות).

ולאחרי הקדמת ה"נעשה", קבלת-עול, בא ה"נשמע", שמיעה והבנה על פי שכל, 
שזהו סדר העבודה עצמה שצ"ל על פי שכל דוקא, ואילו הקבלת-עול (הקדמת נעשה 

לנשמע) אינה אלא התחלת ויסוד העבודה.

(משיחת שמחת בית השואבה תשי"ב. תו"מ התוועדויות חלק ד עמוד 45)
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מצד הצימאון נעשה עריבות גם במים
א. הטעם לכך שניסוך המים כשר בדיעבד גם בלילה, הוא, לפי שניסוך אינו חובת 
הזבח אלא חובת היום. וזהו החילוק שבין ניסוך היין וניסוך המים: ניסוך היין הוא 
חובת הזבח, ולכן צריך להיות ביום דוקא, מה שאין כן ניסוך המים הוא חובת היום.

ואף על-פי שגם ניסוך המים קשור עם הזבח, שלכן איתא בתוספתא ששייך פיגול 
בניסוך המים, מכל-מקום, אין זה קשור עם זמן הזבח.

אך צריך להבין – מדוע יש אמנם חילוק בין ניסוך היין לניסוך המים. ניסוך המים 
נלמד מהפסוקים שבהם מדובר אודות ניסוך היין, וכמרומז גם בכך שא' הפסוקים הוא 
"ונסכי'" - לשון רבים, וא"כ, למה יהי' ניסוך היין חובת הזבח ומצוותו ביום דוקא, 

וניסוך המים – חובת היום וכשר גם בלילה?

ב. ויובן על-פי ביאור הענין בפנימיות התורה – ובהקדמה:

כתיב "זאת התורה אדם", היינו, שהתורה נמשלה לאדם. כשם שבאדם ישנו גוף 
ונשמה, שנמצאת בכל חלקי הגוף ומחי' אותם, כך גם בתורה ישנו הגוף דתורה – גליא 
דתורה, והנשמה דתורה – נסתר ופנימיות התורה. ופנימיות זו ישנה בכל החלקים של 

הנגלה, בכל הלכה וסוגיא, והיא (פנימיות זו) החיות של הנגלה.

ולכן ישנם כמה וכמה ענינים בנגלה, שבהם נראית בגילוי הנשמה שלהם, ואפשר 
להבין אותם רק ע"י הפנימיות שבהם.

וגם ענין הנ"ל יובן על-פי הפנימיות והנשמה שבו.

ג. החילוק שבין יין למים הוא:

יין – יש לו טעם ועריבות ("געשמאַק"), אבל מים לבדם – אין בהם עריבות.

ולכן מצינו שעל שתיית יין צריכים תמיד לברך, דכיון שיש לו טעם, הרי באיזה 
אופן ששותים אותו מרגישים טעם ועריבות; אבל על מים אין צריך לברך אא"כ שותה 

מים לצמאו דוקא, שאז יש לו טעם בשתיית המים.

כשם שבחיי הגוף ישנם יין ומים, כמו כן ישנם ב' האופנים בחיי הנשמה: עבודה 
עול –  קבלת  מצד  ועבודה  עריבות;  בה  שיש  כיון  יין,  נקראת  ודעת –  טעם  פי  על 

נקראת מים, כיון שמצד עצמה אין בה עריבות.

אף על-פי שקבלת עול הוא ענין שמצד עצמו אין בו עונג ועריבות, מכל-מקום, 
כשם שבנוגע למים מצינו שהשותה מים לצמאו מברך כו', כי מצד הצמאון נעשה 
עריבות גם במים – כן הוא גם בקבלת עול: בשעה שהוא מתבונן בענין ירידת נשמתו 
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למטה, שירדה "מאיגרא רמה לבירא עמיקתא" - תופס הוא לפתע שלמרות גדלותו 
בהשגה, הוא "גדול" בחכמה, הרי איזה ערך יש לזה לגבי המצב שבו עמדה נשמתו 
נעשה  זה  ומצד  פנים,  כל  על  כביאתו  מהעולם  יציאתו  תהא  והלואי  ירידתה,  קודם 
אצלו צמאון לאלקות, וצמאון זה מעורר אצלו ביטול וקבלת עול, ואז, מצד הצמאון, 

גם הקבלת עול היא מתוך ריבוי עריבות וחיות,

- וזהו גם השותה מים לצמאו מברך שהכל נהי' בדברו: כאשר עומדים בתנועה של 
צמאון וקבלת עול, אזי נרגש ב"הכל", בכל דבר, גם בעולם הזה הגשמי והחומרי, איך 
ש"נהי' בדברו", כפי שרבינו הזקן אמר פעם שהוא רואה רק את כוח הפועל בנפעל. 

וענין זה יכול להיות נרגש גם בזמן הגלות -

ואדרבה: העריבות והשמחה שבקבלת עול היא גדולה יותר מאשר השמחה שמצד 
השגה, כי השמחה שמצד השגה היא בהגבלה כפי אופן ההשגה, אבל השמחה שמצד 

קבלת עול היא בלי גבול.

היתה  כך  כדי  ועד  דוקא,  המים  בניסוך  היתה  השמחה  שעיקר  גם  רואים  ולכן 
השמחה, ש"מי שלא ראה שמחת בית השואבה לא ראה שמחה מימיו". 

(משיחת שמחת בית השואבה תשט"ו. תו"מ התוועדויות חלק יג עמוד 21)

פרק ט משנה ה: 

‰טוב‰,  על  מברך  ˘‰ו‡  כ˘ם  ‰רע‰,  על  לברך  ‡„ם  חייב 
ובכל  נפ˘ך  ובכל  לבבך  בכל  ˘נ‡מר "ו‡‰ב˙ ‡˙ ‰' ‡לו‰יך 
טוב  ביˆר  יˆריך,  ב˘ני   - לבבך"  ו, ‰). "בכל  מ‡ו„ך" („ברים 
וביˆר רע; "ובכל נפ˘ך" - ‡פילו ‰ו‡ נוטל ‡˙ נפ˘ך; "ובכל 
מ‡ו„ך" - בכל ממונך. „בר ‡חר: "בכל מ‡ו„ך" - בכל מי„‰ 

ומי„‰ ˘‰ו‡ מו„„ לך, ‰וי מו„‰ לו במ‡ו„ מ‡ו„.

עבודת האדם בקושי ובחריפות
ענינה של עבודת האדם - לברר את הנפש הבהמית שתהיה כלי לאלוקות, וכמו 
שכתוב "ואהבת את הוי' אלקיך בכל לבבך", ואמרו רז"ל "בכל לבבך – בשני יצריך".
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אלא שמכיון שמדובר בנפש הבהמית, שהיא בדוגמת בהמה – הרי המלאכה לעשות 
ממנה לבוש לנפש האלקית (שהיא בבחינת אדם), אפילו לבוש תחתון ביותר (בדוגמת 
נעל שהיא לבוש לרגלים בלבד), היינו לפעול בה ענין של גילוי במדריגה תחתונה, 
במדריגה תחתונה של אהבה – גם היא מלאכה קשה ביותר, בדוגמת עשיית לבוש 

(נעל) לאדם מעור בהמה.

ולכן נקראת מלאכה זו בשם "עבודה" - לשון "עורות עבודים", כיון שעבודת האדם 
לברר את הנפש הבהמית היא בדוגמת עיבוד עורות, כנ"ל.

וכשם שבעיבוד עורות כפשוטו העיבוד נעשה על-ידי דבר חריף דוקא – כן הוא 
של  ענינים  על-ידי  (לא  הוא  הבהמית  בנפש  הבירור  פעולת  שאופן  הוי',  בעבודת 
קירוב, אלא) בדרך של קושי וחריפות דוקא, וכמאמר רז"ל "לעולם ירגיז אדם יצר טוב 

על יצר הרע".

- עבודת הוי' עצמה, צריכה להיות בשמחה, ולא באופן ד"ירגיז"; אבל קודם העבודה 
והבירור, דהיינו כשעומדים לפני התפלה, שאז עדיין לא פעלו ביטול ובירור ב"עור 
ד"נעליכם  הציווי  בזמן  מצרים,  יציאת  קודם  ישראל  דבני  המצב  (בדוגמת  הבהמה" 
ברגליכם", שהיו עדיין במצרים, והיה עליהם להמלט משם), אזי צריכה להיות העבודה 
ד"נעליכם", דהיינו פעולת הבירור בנפש הבהמית על-ידי "דבר חריף" ("ירגיז") דוקא.

אמנם, כדי שלא להישאר במדריגה זו, אלא לבוא לאחרי זה לעבודת הוי' בשמחה 
שהעבודה  היינו,  ברגליכם",  ד"נעליכם  ההדגשה  צ"ל  כבר בהתחלת העבודה  הנה   –
ד"נעליכם" ("דבר חריף") אינה ענין בפני עצמו, אלא היא "ברגליכם" – ענין שאינו 
(בדוגמת נעלים שהם טפלים ובטלים להאדם הלובשם), שעל  אלא הכנה להעבודה 

ידי זה באים לידי עבודת ה' בשמחה.

(משיחת אחרון של פסח תשט"ו. תו"מ התוועדויות חלק יד עמוד 35)

פרק ט משנה ו:

כנ‚„  מכוון  ˘‰ו‡  ˘ער ‰מזרח,  כנ‚„  ר‡˘ו  י˜ל ‡„ם ‡˙  ל‡ 
ובמנעלו  במ˜לו  ‰בי˙,  ל‰ר  יכנס  ‰˜„˘ים. ל‡  ˜„˘י  בי˙ 
˜פנ„רי‡. ור˜י˜‰,  יע˘נו  ול‡  ר‚ליו;  ˘על  וב‡ב˜  וב‡פונ„˙ו 

מ˜ל וחומר.
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רחיצה מענייני העולם כהכנה לעבודה
תכלית התורה – לעשות מהעולם מקום קדוש, "בית מקדש". ולכאורה אינו מובן:

כיון שעוסקים בעניני העולם, הרי לא יתכן שלא יתדבק משהו כו'. וכפי שרואים 
בטבע בני אדם, שהמתאבק עם מנוול, נדבק בו אבק ועפר ואפילו רפש וטיט. ובמצב 
כזה הרי לא שייך להכנס ח"ו לבית-המקדש, וכדאיתא במשנה שאפילו להר הבית 

אסור להכנס באבק שעל רגליו?

והעצה לזה – שקודם הכניסה לבית-המקדש צריך להיות ענין של רחיצה.

ומה צריך לרחוץ? – את חלקי הגוף שעל ידם הוא עיקר העסק בעניני העולם, 
שהם הידים והרגלים – "ורחצו גו' את ידיהם ואת רגליהם":

הרגלים – מביאים את האדם בעולם, והיינו, שמצד עצמו היה צריך להיות ב"בית-
המקדש", בד' אמות של תורה או בד' אמות של תפלה, אלא שרגליו מובילים ומביאים 
אותו בעולם הזה הגשמי, ובפועל, הרי הרגלים הם העומדים ישירות על הארץ והעפר 

הגשמי.

והידיים – הם הכלים הממוצעים בין האדם להעולם, שעל ידם נוטל דברים מהעולם 
ועל ידם נותן דברים בעולם,

וכידוע הפירוש בדברי המשנה "העני עומד בחוץ ובעל הבית בפנים וכו'", ש"בעל הבית 
בפנים" קאי על הקב"ה, ו"העני בחוץ" קאי על איש ישראל שצריך למלא את שליחותו בעולם 
הזה הגשמי, וישנו הענין ד"פשט בעל הבית את ידו לחוץ כו'", שזהו על-דרך מה שכתוב 
"דודי שלח ידו מן החור", וכמו"כ ישנו הענין ד"פשט העני את ידו לפנים כו'", להכניס 

מרשות הרבים לרשות היחיד.

וחלקים אלו שבאים במגע עם עניני העולם - הרגלים, שמביאים את האדם בעולם, 
שלמעלה  דברים  בעולם  שמכניס  או  העולם  מן  דברים  נוטל  שבאמצעותם  והידים, 

מהעולם – צריך לרחוץ אותם.

כיצד היא הרחיצה? – הנה רחיצה על פי דין בנגלה דתורה היא על ידי זה שנוטלים 
מים ושופכים על הידים והרגלים, שאז, הידים והרגלים עצמם (העור והבשר והעצמות) 
נשארים  במקומם, ואילו האבק ורפש וטיט שנדבק עליהם, הולכים ונשטפים על-ידי 

המים (אם הם רק במדה המספיקה) ששופכים עליהם.

וענינו בעבודה – כמו שכתב הרמב"ם ש"רמז יש בדבר . . הביא נפשו במי הדעת 
הטהור", ידיעת אלקות, "דע את אלקי אביך", שזהו ענין תורת החסידות, וטבע הדברים 
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הוא שבכח "מי הדעת הטהור" לרחוץ את הידים והרגלים, חלקי הגוף שבאים במגע 
עם העולם, ולשטוף מהם את "הנחות העולם", ולחזק את ה"נפש השנית בישראל" 

ש"היא חלק אלקה ממעל ממש".

 – בעולם  תפקידו  למלא  האדם  יכול  אזי  נקיים,  נעשים  והרגלים  הידיים  וכאשר 
לעשות מעניני העולם, זהב וכסף ונחושת, משכן ומקדש לו יתברך.

(משיחת פורים תש"כ. תו"מ התוועדויות חלק כז עמוד 472)
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פרק א משנה א: 

ו‰ר‡יון,  ו‰ביכורים,  ‰פי‡‰,  ˘יעור:  ל‰ם  ˘‡ין  „ברים  ‡לו 
‡וכל  ˘‡„ם  „ברים  ו‡לו  ˙ור‰.  ו˙למו„  חס„ים,  ו‚מילו˙ 
פירו˙י‰ן בעולם ‰ז‰, ו‰˜רן ˜יימ˙ לו לעולם ‰ב‡: כיבו„ ‡ב 
ו‡ם, ו‚מילו˙ חס„ים, ו‰ב‡˙ ˘לום בין ‡„ם לחברו; ו˙למו„ 

˙ור‰ כנ‚„ כולם.

למעלה ממדידה והגבלה
המשנה "אלו דברים שאין להם שיעור" - שרומז על הגאולה האמיתית והשלימה, 
שאז יהיו כל הענינים באופן שלמעלה ממדידה והגבלה ושיעור, "אין להם שיעור", 
ולאידך גיסא, אומרים על זה "אלו (דברים שאין להם שיעור)" "מראה באצבעו ואומר 
זה" ("אלו"): "אט איז דער ענין וואס אין לו שיעור" - בדוגמת העפר ("מי מנה עפר 
יעקב") ש"לא יספר מרוב", וביחד עם זה הרי הוא בגדר מספר, שלכן ישנו המנין דבני 

ישראל עם היותם "כעפר הארץ" ו"ככוכבי השמים לרוב".

(משיחת י"ד תמוז תנש"א. התוועדויות תנש"א חלק ד עמוד 24)

להמשיך בלי גבול בעולם הזה
משפיע  יחוד  לבחינת  עד  המקבל,  אל  המשפיע  מן  השפעה  לפעול  שכדי  ידוע, 
שלמעלה  מי  רק  כי  ומקבל,  ממשפיע  שלמעלה  בדרגא  להיות  צריכים   - ומקבל 

משניהם יכול לפעול בהם יחוד.

ומקבל  משפיע  ליחוד  ועד  למעלה,  ההשפעה  ענין  פועלים  גמ"ח  שעל-ידי  וכיון 
(שהרי תכלית ענין גמ"ח הוא לפעול יחוד זו"ן, ועד ליחוד חו"ב) - בהכרח שגמ"ח 
ומקבל, ובלשון  שבה אין ענין משפיע  עד למדריגה שלמעלה מהשתלשלות,  מגעת 

הקבלה - בחינת ע"ק, שאין בו בחינת דכר ונוקבא כידוע.

ובענין ג' הבחינות שבכתוב "אנכי הוי' אלקיך" - הרי גמילות חסדים מגעת עד 
לבחינת "אנכי", שהרי בשם הוי' ישנו כבר הענין דמשפיע ומקבל: אותיות יו"ד וא"ו 
דשם הוי' - בחינת משפיע, וב' ה"הין - בחינת מקבל"; וכיון שגמ"ח מגעת למדריגה 

שלמעלה מבחינת משפיע ומקבל, נמצא שמגעת עד לבחינת אנכי.
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וזהו גם הטעם שגמילות חסדים היא אחד הענינים "שאדם אוכל פירותיהן בעולם 
הזה והקרן קיימת לו לעולם הבא":

בנוגע למצוות בכלל - הרי "שכר מצוה בהאי עלמא ליכא", וטעם הדבר - דכיון 
ששכר המצוות הוא בלי-גבול, והעולם הזה הוא מוגבל, אין שכר מצוה יכול להיות 
בעולם הזה; מה שאין כן על-ידי גמילות חסדים, ממשיכים בחינת הבלי גבול שלמעלה 

מהשתלשלות גם בעולם הזה גופא.

ונמצא, שאף שמצות גמילות חסדים עצמה היא בכסף דוקא, מכל-מקום, השכר 
שמקבלים עבור גמ"ח הוא בלי גבול - בחינת זהב, עשירות שלמעלה מ"די מחסורו". 

וזהו גם כן הביאור במאמר רז"ל "לא היה העולם ראוי להשתמש בזהב, ולמה נברא 
בשביל בית המקדש": "זהב" ענינו עשירות, בלי גבול, ולכן אינו שייך לעולם, שענינו 
גבול; ומה שמצינו זהב בעולם - אין זה אלא "בשביל בית המקדש", דהיינו שכאשר 
עושים מן הזהב בית המקדש, שהוא ענין של בלי גבול, שזהו ש"מקום ארון אינו מן 

המדה" - אזי ממשיכים בחינת הבלי גבול גם בעולם, וממילא ישנו זהב בעולם.

וזהו "אדם אוכל פירותיהן בעולם הזה", שעל-ידי ענין הגמ"ח ממשיכים בחינת 
בלי גבול בעולם, ועל-ידי זה נמשך גם בעולם הזה בחינת זהב, עשירות בלי גבול.

(משיחת ש"פ משפטים תשכ"ב. תו"מ התוועדויות חלק לג עמוד 115)

ה"קרן קיימת" באופן בלי גבול
שזהו  כבר",  שקבלו  מה  ש"קיימו  במגילה  נאמר  הפורים  ימי  מעלת  גודל  אודות 
הזמן שבנ"י מקבלים על עצמם מתוך חיות ושמחה מחוזקים לעשות במשך כל השנה 
כולה את כל הענינים שקיבלו במ"ת, ובאופן ש"לא יסוף מזרעם", ועל-ידי זה "הימים 
האלה נזכרים ונעשים בכל דור ודור", מתוך "אורה ושמחה וששון ויקר"; ועד כדי כך, 

שבימי הפורים יש עילוי גם לגבי ימות המשיח.

ואף שענין זה הוא עתה בהעלם - הרי זה בדוגמת "גביר" בעל הון עצום של ממון, 
אבל אין זה מונח בכיסו, כי אם ב"בנק", והיינו, שאין חילוק אם הממון נמצא אצלו 
בריא  ממוסד  הבטחה  לו  שיש  או  ויום,  יום  בכל  באצבעותיו  למנותו  שיכול  באופן 

שמונח בחשבונו סכום כך וכך. 

ואם הדברים אמורים בנוגע למוסד של בשר ודם ש"היום כאן ומחר כו'" - הרי על 
אחת כמה וכמה כאשר ישנה הבטחה ממלך מלכי המלכים הקב"ה, שקיום ענין של 

תורה ומצוות הוא באופן ש"אדם אוכל פירותיהם בעולם הזה", 
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- אם זהו מהדברים שנימנו שם, שבהם נכלל גם חינוך הבנים והבנות, שזהו האופן 
היותר גדול שיכול להיות ב"גמילות חסדים" (שנמנה שם), ש"מביאו לחיי העולם הזה 

ולחיי העולם הבא", נוסף לכך שזהו גם ענין של "תלמוד תורה" (שנמנה שם) - 

ועוד זאת, ש"הקרן קיימת לעולם הבא", באופן בלי גבולי - שמטעם זה אמרו חז"ל 
ש"שכר מצוה בהאי עלמא ליכא", כי, עד כמה שמשערים גדלו של העולם, הרי אין 
ביכלתו לקבל במלוא המדה אפילו שכרה של מצוה אחת, ועל אחת כמה וכמה מצוה 
שפועלת לדורות ודורי דורות, כמו חינוך הבנים והבנות, שמחנכים אותם בדרך כזו 
שיפעלו גם על בניהם אחריהם כו' - פירותיהן ופירות פירותיהן עד סוף כל העולם, 

בעולם  שנמצא  ("בנק")  ב"מוסד"  מונח  זה  ושכר  עצום,  שכר  זה  הרי  ואם-כן, 
האצילות, שבעליו הוא מלך מלכי המלכים הקב"ה, והוא אומר שהכין עבורו שכר זה!

(משיחת פורים תשכ"ב. תו"מ התוועדויוות חלק לג עמוד 186)

הצדקה וחסד חיים וקיימים בעולם הזה הגשמי
א. באגרת הקודש האחרונה בספר התניא, אגרת לב, מבואר ש"באתערותא דלתתא 
. . אתערותא דלעילא הוא המשכת אור אין סוף ב"ה הסובב כל עלמין למטה מטה 
בעולם הזה הגשמי בבחינת גילוי בזמן התחיה", ומוסיף, "כמבואר במכתב דאשתקד 

באריכות . . וכעת עת לקצר וכל טוב מהם לא יבצר".

והנה, בתניא ישן, צוין בכתב יד על הגליון, שהכוונה במכתב דאשתקד היא לאגרת 
הקודש סי' טו"ב.

הסובב  אור  המשכת  אודות  אמנם  מדובר  הנ"ל  הקודש  באגרת  להבין:  צריך  אך 
כל עלמין כו', אבל לכאורה אין שם אריכות הביאור יותר ממש"נ כאן, מלבד שורות 
אחדות, כך שבמקום לציין "כמבואר במכתב דאשתקד באריכות", היה יכול לכתוב 

זאת כאן?

לא  מהם  טוב  "כל  גיסא,  ולאידך  לקצר",  "עת  דוקא  כאן  מדוע  להבין:  צריך  גם 
אדם  ישנה  "לעולם  רז"ל  במאמר  המבואר  ע"ד  שזהו  הדברים  שמשמעות  יבצר", 
הרמב"ם  וכמ"ש  כו',  והעומק  כל האריכות  נכלל  ש"בקיצור"  קצרה",  דרך  לתלמידו 
בהקדמתו לפירוש המשניות בנוגע למשנה, שהיא "לשון קצר וכולל ענינים רבים", 
דשאיל  איכא  "אי  אילפא  וכמאמר  במשנה,  נכלל  שבגמרא  הדברים  אריכות  שכל 

לי . . ולא פשיטנא לי' ממתניתין".

ב. ויש לומר הביאור בזה: 



160 משנה כרבי • ביאורים בששה סדרי משנה

המשכת  פועלים  הצדקה)  מצות  (ובנדו"ד,  המצוות  שעל-ידי  מבואר  כלל  בדרך 
האור בעולם האצילות, ולא למטה, כיון "ששכר מצוה בהאי עלמא ליכא", והרי זה 

כמונח בקופסא, ובאופן שהמפתח בידו כו'.

ואילו כאן מבואר חידוש גדול – ש"כל הצדקה והחסד שישראל עושין בעולם הזה 
. . הן הנה חיות וקיימות בעולם הזה הגשמי".

ולהעיר מדיוק הלשון "חיות וקיימות בעולם הזה הגשמי", ולא כמ"ש לפנ"ז בנוגע 
לעשיית הצדקה וחסד: "בעולם הזה" (סתם - כי, "בעולם הזה" סתם יכולים לפרש 
שהכוונה היא לעולם הזה הרוחני, ולכן מוסיף ומדגיש ש"חיות וקיימות בעולם הזה 

הגשמי", שנמשך כאן למטה ממש.

ומ"ש ש"הן הנה חיות כו'" - דלכאורה איך שייך לומד בהמצוות ענין של חיים 
בפירוש  צדק"  ה"צמח  על-ידי  שנתבארה  המגיד  הרב  תורת  על-פי  מובן  זה  הרי   –
הכתוב "אשר יעשה אותם האדם וחי בהם", שכאשר יהודי מקיים מצוה מתוך חיות, 

אזי ממשיך חיות בהמצוה גופא.

[וע"ד המבואר בלקו"ת במאמר רז"ל שביקש משה ליכנס לארץ "כדי שיתקיימו 
כולן (כל המצוות) על ידי", ש"הקשו בסוף ספר פרי הארץ על לשון ויתקיימו כולן 
על ידי, דהוי לי למימר ואקיים כל המצוות כו'" – (ומתרץ בלקו"ת) ש"המצוות עצמן 

כשיהיו נעשים על-ידי משה יהיו מבחינה עליונה יותר כו'"].

ג. אמנם, ההמשכה בעולם הזה שנעשית על-ידי המצוות היא בהעלם, ורק באופן 
ש"אדם אוכל פירותיהם בעולם הזה, והקרן קיימת לעולם הבא". 

וזהו מה שכתב רבינו הזקן באגרת הקודש ש"כעת עת לקצר" - כיון שההמשכה 
עתה (בזמן הזה) היא בהעלם, ולא בגילוי.

אך לעתיד לבוא תהיה ההמשכה בגילוי - ועל זה אומר "כמבואר במכתב דאשתקד 
באריכות", ששם מבואר בארוכה בענין הקרן לעולם הבא, שזהו גילוי אור הסובב כל 
עלמין שיאיר לעתיד לבוא (והיינו, שעתה הוא בהעלם – "כעת עת לקצר", ולעתיד 

לבוא יהיה בגילוי – "באריכות").

ומסיים "וכל טוב מהם לא יבצר" - שגם עכשיו "מהם לא יבצר" המשכה זו, כי, 
הגילוי דלעתיד לבוא אינו באופן שאז יומשך ענין חדש של גילויים, שהרי ההמשכה 

ישנה גם עכשיו, אלא שהיא בהעלם.

(משיחת ש"פ חיי שרה תשכ"ו. תו"מ התוועדויות חלק מה עמוד 175)
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הדמיון בין גמילות חסד לקרבנות ציבור
א. בנוגע למעלה של גמילות חסדים - מביא ה"צמח צדק" שגם "עיון תפלה היא 
מכלל גמילות חסדים, (שלכן נמנה "עיון תפלה" בין הדברים שאדם אוכל פירותיהן 
בעולם הזה והקרן קיימת לו לעולם הבא"), כדפרש"י שנאמר גומל נפשו איש חסד", 
וכפי שמוסיף הר"ש, ש"התפלה נקראת נפש, שנאמר בחנה ואשפוך את נפשי לפני 

ה'".

ושואל ה"צמח צדק": "הרי התפלה היא במקום קרבנות, ואם-כן, כיון שהתפלה 
היא חסד, איך על קרבנות נאמר כי חסד חפצתי ולא זבח"?

ומבאר: "ויש לומר, דהתפלה היא כנגד תמידין ומוספין, שהם קרבנות הצבור . . 
ומ"ש ולא זבח, קאי על שאר קרבנות יחיד כו'".

וצריך להבין: מהו החילוק בין קרבן ציבור לקרבן יחיד, שלכן רק קרבן ציבור הוא 
ענין של חסד?

ב. ויש לומר הביאור בזה בדרך אפשר:

לבני  שיומשכו  שכדי  והיינו,  ישראל,  בני  כל  של  בהשתתפות  בא  ציבור  קרבן 
ישראל כל ההמשכות מלמעלה שנמשכים על-ידי קרבן ציבור, יש צורך בהשתתפותם 

של כל בני ישראל.

ונמצא, שכל אחד מישראל שיש לו חלק בקרבן ציבור, הרי הוא גומל חסד (לא 
רק עם יהודי נוסף, אלא( עם כל בני ישראל, כיון שעל-ידי חלקו מתאפשרת הקרבת 
הקרבן ציבור עבור כל בני ישראל, שזהו ענין של חסד עבור כל בני ישראל, הן בנוגע 
בין  של  ותמיד  הלילה  עבירות  על  מכפר  היה  שחר  של  תמיד  שהרי   - מרע  לסור 
הערביים היה מכפר על עבירות היום, והן בנוגע ל"עשה טוב" - שהרי על-ידי הקרבן 
"נעשה נחת רוח לפני שאמרתי ונעשה רצוני" (כדאיתא בספרי), ועל-ידי זה משפיע 

הקב"ה לבני ישראל כל השפעות טובות.

מה שאין כן בקרבן יחיד - שהתועלת שבזה היא רק לאדם המקריב, ואין זה ענין 
של גמ"ח להזולת.

ג. ועדיין צריך להבין:

ה"צמח צדק" מבאר שמעלת הגמ"ח על צדקה היא גם בנוגע לקשר שבין הנותן 
למקבל, שבנתינת הצדקה הקשר ביניהם הוא לשעה - בשעת הנתינה, אבל לאחרי 
שנעשה ברשותו של המקבל, אין זה שייך לנותן, ונמצא, שהנותן קיים מצוה לרגע 
אחד בלבד; מה שאין כן בגמ"ח, נמשך הקשר שבין הנותן עם המקבל כל משך זמן 
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ההלוואה - שלושים יום (והרי חזקה שאין אדם פורע בתוך זמנו), כך, שקיום המצוה 
חילוק  הוא  יום  לשלושים  אחד  רגע  בין  שהחילוק  ומובן  יום.  שלושים  במשך  הוא 

שבאין ערוך.

ועל-פי האמור לעיל שקרבן ציבור הוא ענין של גמ"ח, צריך לומר, שיש בו גם 
המעלה של המשכיות הקשר בין הנותן למקבל.

ולכאורה: לאחרי ש"באחד באדר משמיעין על השקלים" לצורך קרבנות הציבור, 
וכל אחד מישראל נותן מחצית השקל באופן ש"מוסרו לציבור יפה יפה", כך, שכאשר 
ממון  כבר  זה  הרי  הבהמה)  את  קונים  כאשר  (ועאכו"כ  הגזית  ללשכת  מגיע  הכסף 
ציבור (וכל זמן שיש ליחיד חלק בקרבן בתור פרט, אין זה ענין של ציבור, אלא של 
לאחרי  גם  נמשכת  שפעולתה  דגמ"ח  הנ"ל  המעלה  בזה  שייך  איך  יחידים) -  ריבוי 

הנתינה?

גם  בו  יש  שבו,  הפשט  חלק  על  שנוסף  רש"י,  פירוש  על-פי   - בזה  והביאור  ד. 
ענינים בחלק הרמז הדרוש והסוד, ועד גם בהלכה:

בפירוש דברי משה להקב"ה בנוגע לעדת קרח "אל תפן אל מנחתם", מפרש רש"י: 
"יודע אני שיש להם חלק בתמידי צבור, אף חלקם לא יקובל לפניך לרצון כו"'. 

ושואלים על זה "בעלי נגלה": לאחרי שנתנו חלקם - הרי זה נעשה ענין של ציבור, 
ואם-כן, איך אפשר לחזור ולחלק ולומר ש"חלקם לא יקובל כו'"?! 

אמנם, מפירוש רש"י מוכח להדיא שישנם ב' הענינים: זהו קרבן ציבור, וביחד עם 
זה, נשאר גם חלקו של כל אחד,

של  ענין  הן  הענינים,  שני  להיות  יכולים  כיצד  הרגצ'ובי  הגאון  שמבאר  וכפי   -
ציבור, והן השייכות של כל יחיד, ומבאר גם הנפקא מינה להלכה -

לחלק  שיכולים  זאת,  עוד  אלא  לזה,  שייכות  להיחיד  שיש  רק  לא   - גופא  ובזה 
ולהפריד את החלק שלו, כפי שביקש משה ש"חלקם לא יקובל כו'" (אף על פי כן לא 
יגרום שיתבטל כל הקרבן - שהרי בודאי לא רצה משה שכל הציבור יפסיד בגללם, 

ובפרט שמשה עצמו טען האיש אחד יחטא ועל כל העדה תקצוף").

ועל-פי זה אתי שפיר שגם בקרבנות ציבור ישנה המעלה דגמ"ח, שפעולת החסד 
היא לא רק בעת הנתינה (כמו הצדקה), אלא גם לאחרי כן, כי, גם לאחרי שנעשה 
ממון ציבור, נשאר קיים חלקו של היחיד, שעל ידו מתאפשרת הבאת הקרבן ציבור 

ופעולתו עבור כלל ישראל.

(משיחת ש"פ משפטים תשכ"ח. תו"מ התוועדויות חלק נב עמוד 97)
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לימוד התורה – מתוך קבלת עול דווקא
לימוד התורה צריך להיות לא בגלל הטעם והעריבות שבהבנת והשגת התורה, כי 
"היא חכמתכם ובינתכם גו'", ובודאי לא בשביל שיתקרא רב או חכם, בשביל שכר 
גשמי או שכר רוחני, אפילו השכר ד"תלמוד תורה (ש)כנגד כולם", אלא מתוך קבלת 

עול דוקא, בגלל ציווי הקב"ה.

ומה שאמרו רז"ל "לעולם ילמוד אדם תורה במקום שלבו חפץ", ובלאו הכי, לא 
תהיה הצלחה בלימודו, היינו, שלא יגיע לתכלית העמקות כו' (ואז אינו יוצא ידי חובת 
לימוד התורה) - הרי זה לאחרי הקדמת ענין הקבלת עול, שהיא "ראשית העבודה 

ועיקרה ושרשה", והיינו, שמתמסר בכל מציאותו ללימוד התורה.

כאשר סיבת לימוד התורה היא בגלל שמבין את יוקר התורה - הנה לפי ערך הבנת 
יוקר התורה, כן הוא החפץ בלימוד התורה; אם הוא מבין יותר את יוקר התורה - יגדל 
יותר הרגש ד"לבו חפץ", ואם הוא מבין פחות את יוקר התורה - יפחת הרגש ד"לבו 
חפץ''. אבל כאשר הלימוד הוא באופן של מסירת נפש, שמתמסר לגמרי לתורה בכל 
ד"לבו  הענין  אמיתית  ישנו  אזי   - התורה  מציאות  נעשית  שמציאותו  עד  מציאותו, 

חפץ".

(משיחת יום ב' דחג השבועות תשכ"ו. תו"מ התוועדויות חלק מז עמוד 46)

התורה נותנת חיים כאשר הלימוד קשור במעשה
א. פרק שישי בפרקי אבות נקרא בשם "קנין תורה", כיון שמדובר בו אודות מעלת 
התורה - החל מ"כל העוסק בתודה לשמה זוכה לדברים הרבה וכו"', ובהמשך הפרק: 

"שולחנך גדול משולחנם (של מלכים), "גדולה תורה יותר מן ומן המלכות כו"'.

הבא,  ובעולם  הזה  לעושיה  חיים  נותנת  שהיא  תורה  "גדולה  נאמר:  זה  ולאחרי 
שנאמר וכו"', ומביא כמה וכמה פסוקים.

וצריך להבין:

א) מדוע נאמר כאן רק "גדולה תורה" סתם, מבלי לפרט הענין שהתורה היא גדולה 
ממנו, כבמשנה שלפנ"ז, "גדולה תורה יותר מן הכהונה כו"?

ב) מהי גודל מעלת התורה דוקא ש"נותנת חיים לעושיה בעולם הזה ובעולם הבא" 
קיימת  והקרן  הזה  בעולם  פירותיהם  אוכל  ש"אדם  מצוות  וכמה  כמה  מצינו  הרי   -
השחר),  בברכות  (שאומרים  דברים"  ד"אלו  במשנה  שנימנו  כפי  הבא",  לעולם  לו 
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ובאריכות יותר בברייתא, כך, שאין זה דוקא בתורה; אמנם "תלמוד תורה כנגד כולם", 
אבל אף על פי כן הרי זה ענין שישנו גם בכמה מצוות, ולא רק בתורה?

ואין לומר שהכוונה היא גם בנוגע למצוות - שהרי פרק "קנין תורה" מדבר אודות 
מעלת התורה דוקא. ואם-כן, צריך להבין מהי התורה שדוקא עליה נאמר ש"נותנת 

חיים כו'".

ב. ויש לבאר תחילה דיוק הלשון "גדולה תורה שהיא נותנת חיים לעושיה בעולם 
שאינו  (אף  בדיוק  הוא  פה  שבעל  תורה  של  הלשון  גם  שהרי  הבא" -  ובעולם  הזה 
בדיוק כ"כ כמו בתורה שבכתב, שלכן יכול לבוא ענין מסויים בכמה סגנונות, וכפי 
שמצינו בדברי הרא"ש והר"ן והתוס' שכל אחד מדבר בסגנון שלו, אבל בסגנון שלו 

מדוייקים דבריו):

משמעות הלשון "נותנת חיים. . בעולם הזה ובעולם הבא", היא, שישנה המציאות 
של עולם הזה ועולם הבא גם ללא חיים.

זה שלפני  במשנה  הלשון  כמו  כו'",  העולם  חיי  כאן  נאמר  לא  למה  ולכאורה, 
יפה וכו' חיי העולם הבא . . חיי העולם הזה", שמשמעותו שחיי העולם זהו כל ענינו 

של העולם.

ובפרט שהתחלת הפרק היא: "שנו חכמים בלשון המשנה", ואם-כן, בודאי הול"ל 
כלשון המשנה הנ"ל. 

נעשית  ידה  שעל  בכך  אינה  התורה  של  המיוחדת  שהמעלה   - הוא  הענין  אך 
המציאות של עולם הזה ועולם הבא, שהרי מעלה זו ישנה גם במצוות (כנ"ל ממשנת 
"אלו דברים"), אלא החידוש הוא – שגם לאחרי שישנו הענין דעולם הזה ועולם הבא 
(על-ידי המצוות), מכניסה בהם התורה ענין של חיות נותנת חיים בעולם הזה ובעולם 

הבא".

והענין בזה:

חיי האדם נחלקים לב' ענינים: שכל ומעשה. וזהו גם החילוק שבין תורה ומצוות 
- שתורה הוא ענין המוחין, ומצוות הוא ענין המעשה. והחיות שבמצוות היא על-ידי 
התורה, כידוע שהמצוות הם רמ"ח אברים דמלכא, וחיות האברים היא על-ידי המוחין 

(התורה), שהם בחינת חיוהי ועל ידם נמשכת חיות במדות, גרמוהי.

ובכן: ענין המעשה כשלעצמו יכול להיות מצד קבלת עול בלבד, שזהו אמנם ענין 
נעלה, אבל עדיין הרי זה ללא תענוג, כך, שזהו ללא חיות, וזהו החידוש של התורה 
- שהיא נותנת חיים במעשה המצוות שעל ידם נעשה הענין דעולם הזה ועולם הבא, 
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היינו, שגם בקיום המצוות בקבלת עול יהיה ענין התענוג - שזהו ענין החכמה, שהרי 
פנימיות אבא היא פנימיות עתיק. 

(לא  הוא  התורה  לימוד  כאשר  רק  היא  חיים  נותנת  שהיא  התורה  פעולת  אמנם, 
בפני עצמו, שהרי "כל האומר אין לו אלא תורה וכו"', אלא) קשור עם ענין המעשה 

דוקא.

ועל-פי זה יובן גם הדיוק "גדולה תורה שהיא נותנת חיים לעושיה" - אף שבנוגע 
לתורה מתאים יותר הלשון לומדיה" – כי, רק כאשר לימוד התורה הוא באופן שקשור 
עם ענין המעשה ("עושיה"), כולל גם הענין של עשיה מלשון כפיה, שכופה את עצמו 

מתוך קבלת עול, אזי נותנת התורה חיים בעולם הזה ובעולם הבא.

(משיחת ש"פ במדבר תשכ"ט. תו"מ התוועדויות חלק נו עמוד 204)

מעלת התפילה מתגלית על ידי התורה
בנוגע לענין הקרבנות - שענינם בזמן הזה הוא ענין התפלה, כמאמר רז"ל "תפלות 

במקום קרבנות תקנום", הנה מצינו בזה לכאורה ענינים הפכיים:

מחד גיסא - אומרים בכל יום ש"תלמוד תורה כנגד כולם", כולל גם תפלה, שהרי 
לפנ"ז נזכר הענין דגמילות חסדים, "ועיון תפלה היינו בכלל גמילות חסדים, דכתיב 
גומל נפשו איש חסד", והיינו לפי שעל-ידי התפלה נמשכים כל ההשפעות לו ולבני 

ביתו כו', ואף על פי כן, תלמוד תורה למעלה גם מתפלה.

ולאידך גיסא - מצינו ש"רבי יוחנן אמר ולואי שיתפלל אדם כל היום כולו [ואף 
שאין זה בלשון חיוב, הרי זה דבר טוב שמתברך בו באמרו הלואי כו'], אף על פי שאם 
יתפלל כל היום כולו לא יהיה לו פנאי ללימוד התורה, ומזה מובן שמעלת התפלה 

גדולה יותר ממעלת התורה.

מטתי"  לפני  שתהא  תפלתי  על   .  . אומר  בנימין  "אבא  הגמרא  מדברי  מוכח  וכן 
(שלא לעשות מלאכה ושלא לעסוק בתורה כשעמדתי ממטתי עד שאקרא קריאת שמע 
השחר,  בברכות  הוא  וכן  (תורה),  המדרש"  לבית  (תפלה)  הכנסת  ו"מבית  ואתפלל), 
שברכת התורה באה לאחרי ה"יהי רצון" שהוא ענין התפלה, והיינו, שענין התפלה 
צריך להיות קודם ענין התורה, והרי ענין הקדימה בקדושה הוא לא רק בזמן, אלא 

גם במעלה וחשיבות.

היינו,  לחוד",  תורה  וזמן  לחוד  תפלה  ש"זמן  זו –  בסתירה  והפשרה  הפירוש  אך 
שישנה המעלה של כל אחד מהם, ולכן, בשעה שעוסק בתורה, צריך להיות מונח בזה 
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בכל פנימיותו, מתוך הרגש שתורה הוא ענין היותר נעלה, ובשעה שעוסק בתפלה 
צריך להיות מונח בזה בכל פנימיותו, מתוך הרגש שתפלה הוא ענין היותר נעלה.

ומובן בפשטות, שהענין ד"זמן תפלה לחוד וזמן תורה לחוד" אינו רק בנוגע לזמני 
השנה, שיש זמנים שבהם תפלה עיקר, כמו בחודש אלול, ר"ה וכו', ויש זמנים שבהם 
תורה עיקר, כמו בחודש סיון, "ירחא תליתאי", שאז העיקר הוא "אוריאן תליתאי", 
אלא גם בכל יום ויום צ"ל ב' הענינים דתורה ותפלה באופן שבכל אחד מהם נרגשת 

מעלתו המיוחדת.

אמנם, אף שיש מעלה בתפלה גם לגבי תורה, הרי העילוי שבענין התפלה גופא 
מתגלה על-ידי התורה דוקא, שהרי התורה מבארת את מעלת התפלה. ולכן הסדר 

בפועל הוא - שתחילה היה הענין דמתן תורה, ולאחרי זה ענין הקרבנות (תפלה).

אבל אף על פי כן, סדר העבודה הוא באופן שתחילה בא ענין התפלה ואחר כך ענין 
התורה, כיון שהתפלה פועלת שלימוד התורה שלאחרי זה יהיה באופן נעלה יותר.

(משיחת ש"פ בהר בחוקותי תשכ"ח. תו"מ התוועדויות חלק נב עמוד 388)

התורה היא נעלית ושורש המצוות
(א) מצות תלמוד תורה  בב' ענינים:  מעלת לימוד התורה על קיום המצוות היא 
גדולה מכל המצוות, כמאמר רז"ל "ותלמוד תורה כנגד כולם". (ב) תלמוד תורה הוא 

השורש המביא לכל המצוות, כמאמר רז"ל: "גדול תלמוד שמביא לידי מעשה".

והביאור בזה:

תרי"ג מצוות הם כנגד תרי"ג אברים. רמ"ח מצוות עשה כנגד רמ"ח אברים, ושס"ה 
מצוות לא תעשה כנגד שס"ה גידים. והתורה היא מוחין.

וכשם שמעלת המוחין על כל האברים היא בשתים – (א) חיות המוחין היא למעלה 
מהחיות שבכל שאר האברים, (ב) במוח כלולה גם החיות שבכל האברים, והוא שורש 

להם - כן היא מעלת התורה על שאר המצוות.

(משיחת יום ב' דחג השבועות תשח"י. תו"מ התוועדויות חלק כג)

פרק ד משנה ה: 

‚מלי‡ל  רבן  ובמנח‰.  ובחˆו˙  ב˘חר  ביום,  ‡בעיו˙  ˘לו˘ 
‡ומר: ל‡ ‡מרו ‡ל‡ כ„י ˘ל‡ יפח˙ו. רבי ע˜יב‡ ‡ומר: ל‡ 
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‡מרו ‡ל‡ כ„י ˘ל‡ יוסיפו. ˘ל בי˙ נמר ‰יו מל˜טין על ‰חבל, 
ונו˙נין פ‡‰ מכל ‡ומן ו‡ומן.

זמן קבוע לצדקה
אף על פי שמצות צדקה חיובה במשך כל המעת לעת (כשפוגשים עני, אפילו אותו 
עני), כמו שכתוב "פתוח תפתח את ידך לו", "נתון תתן לו", "אפילו מאה פעמים", 
ביום  וקבוע  מסויים  זמן  נקבע  כן  פי  על  אף   - פעמים  ממאה  יותר  גם  כולל  שזה 
לנתינת וקבלת צדקה בכדי להקל על העניים, ע"ד דברי המשנה "שלש אבעיות ביום, 

בשחר ובחצות ובמנחה".

(משיחת ש"פ מקץ תנש"א. התוועדויות תנש"א חלק ב עמוד 58)

פרק ז משנה א: 

כל זי˙ ˘י˘ לו ˘ם ב˘„‰, ‡פילו כזי˙ ‰נטופ‰ ב˘ע˙ו, ו˘כחו 
- ‡ינו ˘כח‰. במ‰ „ברים ‡מורים? ב˘מו ובמע˘יו ובמ˜ומו; 
ב˘מו - ˘‰י‰ ˘פכוני ‡ו בי˘ני; במע˘יו - ˘‰ו‡ עו˘‰ ‰רב‰; 
כל  ו˘‡ר  ‰פרˆ‰.  בˆ„  ‡ו   ˙‚‰ בˆ„  עומ„  ˘‰ו‡   - במ˜ומו 
‰זי˙ים - ˘נים ˘כח‰ ו˘לו˘‰ ‡ינן ˘כח‰. רבי יוסי ‡ומר: ‡ין 

˘כח‰ לזי˙ים.

דבר הנקרא בשם אין בו שכחה
השמים,  כצבא  ישראל  הן  "שקולים  שמות":  "ואלה  הפסוק  על  במדרש  איתא 
נאמר כאן שמות, ונאמר בכוכבים שמות, שנאמר מונה מספר לכוכבים לכולם שמות 
יקרא. אף הקב"ה כשירדו ישראל למצרים מנה מספרם כמה היו, ולפי שהם משולים 

לכוכבים קרא שמות לכולם, הה"ד ואלה שמות בני ישראל וגו'".

כלומר, שהקב"ה קראם כאן בשמות בכדי לבטא את חשיבותם: כאשר בני ישראל 
הולכים בגלות עלולים הם ח"ו להאבד שם, ולכן מונה אותם הקב"ה וקוראם בשמות, 
כדי שגם בגלות לא יבטלו, שכן, "דבר שבמנין לא בטל", ומכל-שכן שלא נאבד דבר 

הנקרא בשם, שזוהי חשיבות יתרה מכמו "דבר שבמנין".
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וכפי שמצינו בדין שכחה, שכאשר בעל הבית שוכח תבואה או פירות בשדה, הרי 
זו שכחה ושייך לעניים. אבל כאשר שוכח דבר הנקרא בשם, כלשון המשנה: "כל זית 
שיש לו שם" – אין זו שכחה. כלומר, הגם שלפי שעה ובחיצוניות שכחו בעל הבית, 
שכחה  זו  אין  חשיבותו  בגלל  כי  לעניים,  הפקר  שנעשים  השכחות,  כל  כמו  זה  אין 

אמיתית, ובפנימיות לא שכחו בעל הבית מעולם.

וכן הוא בענין הגלות, שנראה בחיצוניות כמו שכחה ח"ו, "ותאמר ציון עזבני ה' וה' 
שכחני", הרי כיון שבני ישראל הם דבר חשוב, ש"הקב"ה קרא שמות לכולם", אין בני 

ישראל יכולים ליבטל או להיות הפקר ח"ו, כיון שהקב"ה אינו שוכח אותם לעולם.

(משיחת ש"פ שמות תשי"ט. תו"מ התוועדויות חלק כד עמוד 320)

פרק ח משנה ח:

מי ˘י˘ לו מ‡˙יים זוז, ל‡ יטול ל˜ט, ˘כח‰ ופי‡‰ ומע˘ר עני. 
כ‡ח˙ - ‰רי  לו  נו˙נין  חסר „ינר, ‡פילו ‡לף  מ‡˙יים  לו  ‰יו 
ז‰ ייטול. ‰יו ממו˘כנין לבעל חובו ‡ו לכ˙וב˙ ‡˘˙ו, ‰רי ז‰ 

ייטול. ‡ין מחייבין ‡ו˙ו למכור ‡˙ בי˙ו ו‡˙ כלי ˙˘מי˘ו.

ענין הצדקה – לעשות מעני (ד) עשיר (ה)
החילוק שבין אות ד' לאות ה':

אות דל"ת היא מלשון דלות - מצב של עניות, אלא, שבעניות גופא אין זה העניות 
דאות רי"ש, כלשון הכתוב "ריש ועושר", ש"רש" מורה על עניות גדולה יותר מאשר 

"דל", "דלי דלות" כי אם, "דלות" סתם.

וכמרומז לא רק בשם האותיות, אלא גם בצורת האותיות - שהדל"ת יש לו יו"ד 
בתכלית  הוא  הרי"ש  ולכן,  מאחוריו,  יו"ד  לו  שאין  הרי"ש  כן  שאין  מה  מאחוריו, 
הוי',  דשם  (היו"ד  מאחריו  יו"ד  בו  שניתוסף  כיון  הדל"ת,  ואילו  "אביון".  העניות, 
שמגיע עד הכתר כו'), אינו "רש", שאין לו מאומה, "אביון", ש"תאב לכל דבר", כי 

אם "דל" סתם.

על-ידי  הרי"ש  לגבי  הוספה  רק  (לא  בהדל"ת  יותר  עוד  שמוסיפים  זה  ועל-ידי 
היו"ד שמאחוריו, אלא הוספה גדולה יותר), רגל נוסף מלפניו, שמורה על ההשפעה 
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בפנימיותו דוקא - אזי נעשה ה"א, שמורה שיצא ממצב של עניות, והגיע למצב של 
עשירות.

וענינו בעבודת האדם:

התחלת עבודת האדם היא בענין הביטול – "ונפשי כעפר לכל תהי'", שהוא בבחינת 
"רש", רי"ש דקדושה, "אביון", ש"תאב לכל דבר". 

אף  יו"ד,  אות  אצלו  ומתגלה  שנמשך  על-ידי   - דל"ת  מהרי"ש  עושה  כך  ואחר 
שעדיין אין זה גילוי שחודר בפנימיותו, כי אם מאחוריו בלבד, אף על פי כן הרי זה 

מספיק כבר לעשותו מרי"ש ("רש", תכלית העניות) דל"ת ("דל" סתם).

וגם לאחרי שעשה כבר מהרי"ש דל"ת, אינו יכול להסתפק בזה, אלא, צריך להוסיף 
ולעשות מהדל"ת ה"א - על-ידי זה שהגילוי דהיו"ד נמשך וחודר בפנימיותו, היינו, 
לא רק יו"ד מאחוריו, אלא גם יו"ד מלפניו (רגל השמאלי), שעל-ידי זה נעשה ה"א, 

שיוצא ממצב של עניות, ובא למצב של עשירות.

וזהו מה שבתיבת "צדקה" ישנם אותיות ד' וה', כי ענין הצדקה הוא לעשות מד' 
ה', היינו לעשות מעני עשיר.

וכמרומז גם בגימטריא ד"צדקה", קצ"ט – כי, בנוגע לצדקה ישנו תנאי ש"מי שיש 
לו מאתיים זוז לא יטול כו', היו לו מאתיים חסר דינר, אפילו אלף נותנין לו כאחת 
(ר') זוז -  רק מי שיש לו פחות ממאתים  הרי זה יטול", כלומר, צדקה יכול ליטול 
קצ"ט (הגימטריא דצדקה), שאז הוא בדרגת עני, ועל-ידי זה שנוטל צדקה, "אפילו 

אלף" - נעשה עשיר.

(משיחת מוצאי שושן פורים תשמ"ט. התוועדויות תשמ"ט חלק ב עמוד 458)

השפעת עשירות מלמעלה בצדקה שלמטה
הגם שנתינת הצדקה של אדם היא באופן שהוא ממלא את חסרונו של אחר, "די 
מחסורו אשר יחסר לו", אף על פי כן ההשפעה (צדקה) שבאה על-ידי זה מלמעלה - 

היא באופן של עשירות, כמפורש בחז"ל, "עשר בשביל שתתעשר".

ויש לומר דוגמא שגם השפעת העשירות נכללה בצדקה מלמעלה - על-פי הדין, 
ש"אם יש לו ר' זוז כו' לא יטול צדקה ואם יש לו ר' זוז חסר דינר כו' אפילו נותנים 
לו אלף זוז בבת אחת הרי זה יטול", עד שיכול ליקח אפילו צדקה שלמעלה ממדידה 
והגבלה; והיות שההשפעה מלמעלה היא באופן של צדקה, כיון שלגבי הקב"ה כל 
הנבראים הם בבחינת עני ומקבל, שיש להם פחות מ"מאתיים זוז", לכן נכללת בצדקה 
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יד  הישג  כפי  והגבלה,  ממדידה  שלמעלה  המשכה  עשירות,  גם  מלמעלה  שנותנים 
הנותן, לפי הישג יד הקב"ה – "מידו המלאה הפתוחה הקדושה והרחבה" - באופן 

של בלי גבול. 

דוגמא לדבר בהשפעה למטה מאדם אחד לשני (שבזה נכלל גם השפעת העשירות) 
- ע"ד המעלה דגמילות חסדים (חסד) לגבי צדקה, כמאמר חז"ל "גדולה גמ"ח יותר 
מהצדקה כו' צדקה לעניים וגמ"ח בין לעניים ובין לעשירים", כמבואר בכמה מקומות 

שהההשפעה דחסד היא לא רק "די מחסורו" אלא גם באופן ד"לעשרו".

(משיחת ש"פ משפטים תנש"א. התוועדויות תנש"א חלק ב עמוד 280)

פרק ח משנה ט: 

ל‡  ז‰  ‰רי   - ב‰ם  ונו˙ן  נו˘‡  ו‰ו‡  זוז,  חמי˘ים  לו  ˘י˘  מי 
יטול. וכל מי ˘‡ינו ˆריך ליטול ונוטל - ‡ינו נפטר מן ‰עולם 
ע„ ˘יˆטרך לבריו˙. וכל מי ˘ˆריך ליטול ו‡ינו נוטל - ‡ינו מ˙ 
מן ‰ז˜נ‰ ע„ ˘יפרנס ‡חרים מ˘לו; ועליו ‰כ˙וב ‡ומר "ברוך 
‰‚בר ‡˘ר יבטח ב‰' ו‰י‰ ‰' מבטחו" (ירמי‰ו יז, ז). וכן „יין 
˘„ן „ין ‡מ˙ ל‡מ˙ו. וכל מי ˘‡ינו ל‡ חי‚ר, ול‡ סומ‡, ול‡ 
פיסח ועו˘‰ עˆמו כ‡ח„ מ‰ם - ‡ינו מ˙ מן ‰ז˜נ‰ ע„ ˘י‰י‰ 
ר„וף". וכל „יין   ̇˜„ נ‡מר („ברים טז, כ) "ˆ„˜̂  כ‡ח„ מ‰ם,̆ 
˘לו˜ח ˘וח„ ומט‰ ‡˙ ‰„ין - ‡ינו מ˙ מן ‰ז˜נ‰ ע„ ˘עיניו 
כ‰ו˙, ˘נ‡מר (˘מו˙ כ‚, ח) "ו˘וח„ ל‡ ˙˜ח כי ‰˘וח„ יעור 

פ˜חים" ו‚ו'.

בין "אמת" ל"אמת לאמיתו"
מצינו בספר מעשה אורג על מסכת פאה, שמבאר דיוק הלשון "דין אמת לאמיתו" 
ידוע  מעשה  על-פי   – לאמיתו"  ל"אמת  סתם  "אמת"  בין  החילוק  מהו  דלכאורה   -

מהבעל שם טוב:
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מעשה באדם שהפקיד ממון אצל חבירו, ומת הנפקד. כשבא המפקיד אל היורשים 
ותבע את פקדונו, טענו היורשים "שלא פקדנו אבא", דהיינו שאביהם לא אמר להם 
דבר על הפקדון, ונשבעו על כך. ומכיון שלא היו עדים למעשה, פטרם בית-דין כדין 

התורה.

אמנם, הכל ידעו שהאמת היא כדברי המפקיד, כי המפקיד היה ידוע כאיש אמת, 
וכן היה ידוע שלא היה להנפקד סכום כה גדול.

באו איפוא אל הבעל שם טוב ושאלוהו: כיון שהדיין פסק כדין התורה, שהיא תורת 
אמת, ובפרט ש"אלקים נצב בעדת א-ל", דהיינו שהקב"ה עצמו פוסק פסק-דין זה, 

הרי זה בודאי פסק-דין אמת; אבל איך מתאים הדבר עם המציאות?!...

והשיב להם הבעל שם טוב: בגלגול הקודם היה המפקיד חייב סכום זה להנפקד 
או ליורשי הנפקד. ונמצא שהבית דין פסק דין אמת, שהרי כן הוא האמת, שממון זה 

שייך ליורשי הנפקד.

ובזה מבאר דיוק הלשון "דין אמת לאמיתו" – שגם כאשר מצד עניני העולם הזה 
אין מוכרח שדיני התורה יהיו אמת, מכל מקום, הרי הם אמת לאמיתו מצד כמה וכמה 

ענינים שאינם מושגים בעולם הזה.

בעצמו  יודע  שהאדם  מציאות  להיות  שיכולה  בגשמיות,  זה  ענין  שישנו  וכשם 
האמת  כן  פי  על  ואף  לחבירו,  ממון  חייב  שאינו  עצמו,  את  לרמות  מבלי  בוודאות, 
שבאמת  הענינים,  ברוחניות  כן  להיות  יכול  כמו-כן   – לו  חייב  שהוא  היא  לאמיתו 
לאמיתו, מצד הגלגול הקודם, או מצד סיבות אחרות הקשורות עם שורש נשמתם, 

חייב הוא לזולתו חוב ברוחניות, ולכן שולחים אותו לשלם חוב זה.

(משיחת ש"פ משפטים תשי"ט. תו"מ התוועדויות חלק כה עמוד 69)

יקויים בחסידים פסק המשנה
כמו  נעלים  בענינים  עוסקים  שחסידים  כך  על  הזקן  רבינו  בפני  התאוננו  כאשר 
התבוננות באהבה ויראה כו' אף על פי שאינם שייכים אליהם, נענה רבינו הזקן ואמר: 

"אַזוי, אַזוי"?! יקויים בהם פסק המשנה!...

בשמעם את דברי רבינו הזקן, שמחו מאד, ושאל והו מהו פסק המשנה? וענה להם: 
כאחד  שיהיה  עד  הזקנה  מן  מת  אינו  מהם,  כאחד  עצמו  ועושה  כו'  שאינו  מי  "כל 

מהם!"

(משיחת ב' דחוה"מ סוכות תשי"ג, תו"מ התוועדויות חלק ז עמוד 35)
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סוף כל סוף יהא ניזוז ממקומו
ראיתי רשימה ישָנה שבה נרשם סיפור מזמנו של רבינו הזקן:

כאשר רבינו הזקן התחיל לפרסם תורת החסידות ברייסין וליטא, באו לפניו להתאונן 
על החסידים, ותוכן טענתם, שהם מעמידים פנים ועושים עצמם כאילו שייכים הם 
בה  החסידות,  ועבודת  החסידות  תורת  ללימוד  ה',  וליראת  ה'  לאהבת  להתבוננות, 

בשעה שאינם שייכים לכך.

רבינו הזקן שמע את דברי ה"מסירה", והשיב: ככה, ככה?! – אם כן, יקויים בהם 
כאחד  עצמו  ועושה  פיסח  ולא  סומא  ולא  חיגר  לא  שאינו  מי  "כל  המשנה...  פסק 
מהם, אינו מת מן הזקנה עד שיהיה כאחד מהם". - כיון שעושים את עצמם חסידים, 
וכל  התפלה,  ואריכות  התבוננות  ה',  ויראת  ה'  אהבת  להם  עצמם שיש  את  ועושים 
פרטי הענינים שדורשת תורת החסידות, מובטח להם שלא ימותו מן הזקנה עד שיהיו 

כן!...

- סיפור זה לא שמעתי מכ"ק מו"ח אדמו"ר, אבל כך נרשם בהביכלאַך של חסידים, 
ובכל אופן, גם אם המעשה לא אירע, יש בזה "אַ געשמאַקער מוסר-השכל".

ובנוגע לעניננו:

גם אם יהיה נדמה שמישהו פעל בעצמו איזו הזזה – אף שאינו שייך לכך – ישנו 
ממקומו...  ניזוז  שיהא  עד  הזקנה"  מן  מת  ש"אינו  לכל)  (ששייך  המשנה  פסק-דין 
וכשיזוז ממקומו אזי סוף כל סוף יצא מהמיצרים וגבולים כו', וכפי שאמר כ"ק מו"ח 
אדמו"ר שכיון שהקרח התחיל להפשיר, אזי סוף כל סוף יהפך למים, ואחר כך למים 

חמים, ועד למים חיים!

יש להשתדל איפוא שתהיה איזו הזזה – על-ידי משקה, על-ידי ניגון, ובכל אופן, 
למצוא דרך לפעול שתהיה לכל-הפחות הזזה בדרך דמיון,

- הרבי אמר פעם (בנוגע לענין של חזיון לילה) שכיון שמצינו הלשון "דמיונות 
שוא", משמע, שיכול להיות דמיון שאינו שוא, היינו, שגם "דמיון" הוא דבר חיובי - 
ומה גם שיתכן (ומוטב לחשוב שיהיה כן בפועל) שתהיה הזזה אמיתית (לא רק בדרך 
דמיון בלבד) על אתר, ואם לא על אתר – לאחרי משך זמן, ובכל אופן מובטח לו – 

כאמור – ש"אינו מת מן הזקנה עד שיעשה כאחד מהם".

(התוועדות י"ב תמוז תשי"א. תו"מ התוועדויות חלק ג עמוד 200) 
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פרק א משנה א: 

˘וח,  ובנו˙  ו‰עוזר„ין,  ו‰רימין,  ‰˘י˙ין,  ˘ב„מ‡י:  ‰˜לים 
ובי‰ו„‰:  ו‰נˆפ‰;  ו‰‚ופנין,  ‰˙מר‰,  ונובלו˙  ˘˜מ‰,  ובנו˙ 
כל  ‡ומר:  י‰ו„‰  רבי  ו‰כוסבר.  ˘בי‰ו„‰,   ıו‰חומ ‰‡ו‚, 
‰˘י˙ין פטורין, חוı מ˘ל „ופר‰; כל ‰רימין פטורין, חוı מרימי 

˘˜מונ‰; כל בנו˙ ˘˜מ‰ פטורו˙, חוı מן ‰מוסטפו˙.

שני מיני נחת רוח
מובא ב"פרקי דרבי אליעזר", שבשעה שאמר משה רבינו לעם ישראל "זכור את 
אשר עשה לך עמלק בדרך בצאתכם ממצרים, אמרו לו ישראל, משה רבינו, כתוב אחד 
אומר "זכור את אשר עשה לך עמלק", וכתוב אחד אומר "זכור את יום השבת לקדשו", 

האיך יתקיימו שניהם, זה זכור וזה זכור"?

על כך ענה משה רבינו לישראל: "לא דומה כוס של קונדיטון לכוס של חומץ, זה 
כוס וזה כוס, זכור לשמור ולקדש . . וזה זכור לעונש".

משמעות הדבר הוא: בחומץ יש שני הפכים - מצד אחד הוא אינו ראוי לשתיה, 
ומצד שני אומרים חז"ל שחומץ משיב את הנפש. יתר על כן: מוצאים במספר מקומות 

שחומץ אינו נחשב למציאות בפני עצמו, אלא כדבר הבא מן היין.

בקדושה,  שורש  יש  (חומץ)  לעמלק  גם  היא:  הדברים  של  הפנימית  המשמעות 
האמת  אשר  בעוד  בו",  למרוד  "מתכוין  של  מציאות  שתיתכן  העובדה,  עצם  כלומר 
היא ש"אין עוד מלבדו", הרי זה מכוחו של הקדוש ברוך הוא שהוא כל יכול. אבל 
בו"  למרוד  ה"מתכוין  ומחיית  ביטול  ידי  על  נעשה  עמלק  של  האלקי  השורש  גילוי 
של עמלק. אז מתגלה שרשו הפנימי, שגם מציאות כזאת ש"מתכוין למרוד בו" איננה 

סתירה לאלקות.

הדבר יומתק, בהתאם לכלל "כל דאסר לן רחמנא שרא לן כוותיה", שהרי מוצאים 
מעין זה, להבדיל, גם בקדושה: "קא מיפלגי במתיבתא דרקיע . . הקדוש ברוך הוא 

אומר . . מתיבתא דרקיע אמרי..."

כלפי זה אמורים דברי משה רבינו "לא דומה כוס של קונדיטון לכוס של חומץ 
זה כוס וזה כוס...": זכירת עמלק וזכירת יום השבת אפשריות ביחד מפני ששתיהן 
ענין של "כוס" - כלי קיבול לגילוי קדושה ואלקות, שהרי גם שורשו של עמלק הוא 
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בקדושה, כדלעיל. מצד שני "לא דומה . . זכור לשמור ולקדש . . וזה זכור לעונש". 
יום  את  ולקדש  לשמור  "זכור  עצמה:  בה  הוא  שבת  בזכירת  האלקות  גילוי  כלומר 
השבת" – ה"זכור" עצמו מביא את הקדושה, את גילוי אחדות ה'. לעומת זאת, גילוי 
האלקות באמצעות זכירת עמלק מתהווה דוקא על ידי זכור לעונש, על ידי ביטוש 

וביטול מעשים של "מתכוין למרוד בו". 

אז מתגלה ה"כוס של חומץ", שגם חומץ הוא דבר המשיב את הנפש, כי דוקא על 
ידי זכירת עמלק מתגלה, שגם ענינו של עמלק נובע מכוח האלקות הבלתי מוגבל.

דבר זה מתאים להסברו של אדמו"ר הזקן בתניא, שיש "שתי מיני נחת רוח", כשם 
שבמטעמים גשמיים יש שני מיני מעדנים: מצד אחד מאכלים ערבים ומתוקים, ומצד 
שני "דברים חריפים או חמוצים" אלא שהם "מתובלים ומתוקנים היטב עד שנעשו 
מעדנים להשיב את הנפש"; וזה מה שכתוב "כל פעל ה' למענהו וגם רשע ליום רעה, 
פירוש שישוב מרשעו ויעשה הרע שלו יום ואור למעלה". כלומר, גם ה"פעל" של 

הרשע, שגם הוא "פעל ה'", הוא כדי "שישוב מרשעו ויעשה הרע שלו "יום ואור"". 

 (על פי ליקוטי שיחות חלק יט עמוד 224)

פרק א משנה ב: 

ונכנס  ל‡ונן,  ונ‡כל  ביעור,  לו  ו‡ין  חומ˘,  לו  ‡ין  ‰„מ‡י 
לעם  ונו˙נו  ב„רכים,  מיעוטו   ˙‡ ומ‡ב„ין  ויוˆ‡,  לירו˘לים 
על  נחו˘˙  כסף,  על  כסף  ומחללין ‡ו˙ו  כנ‚„ו;  וי‡כל   ıר‡‰
˘יחזור  ובלב„  ‰פירו˙,  על  ונחו˘˙  נחו˘˙  על  כסף  נחו˘˙, 
יעלו  ‡ומרים:  וחכמים  מ‡יר.  רבי  „ברי  ‰פירו˙;   ˙‡ ויפ„‰ 

‰פירו˙ ויי‡כלו בירו˘לים.

ההבדל בין מעשר שני וקדשים
...בהמשך להמדובר - מצאתי לאחרי זה בפירוש המשניות לדמאי (פ"א, מ"ב) דלא 

אכלתי באוני היינו קודם הקבורה (וכ"פ הרא"ש סוף מעשר שני).

(מאגרת לרב יוסף דוב סולובייצ'יק ערב חג הסוכות תשכ"ה.
אגרות קודש חלק כג עמוד עדר, אגרת ח'תתצ)
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לפלא קצת שלא מצאתי ציון לפירוש המשניות (דמאי א, ב) באנצ' [מסייע לפי' 
שבפירוש  [אלא  הקבורה  לאחר  שני  במעשר  דמותר  שני)]  מעשר  (סוף  הרא"ש 

המשניות שהו"ל הרב קאפח כותב - שהרמב"ם העביר קולמוס על זה].

(מאגרת לרב לרב שלמה יוסף זוין ערב חג הסוכות תשכ"ה.
אגרות קודש חלק כג עמוד ערה, אגרת ח'תתצא)

ב),  משנה  א  (פרק  דמאי  להרמב"ם  המשניות  בפירוש  ל הערתי  בנוגע  למענתו 
פליטת  בזה  היתה  לא  הנה  זה:  על  קולמוס  העביר  הרמב"ם  שהרי  בזה,  שמתרצה 
הקולמוס וכיו"ב, כי אם הפסק (בין הכתיבה והעברת הקולמוס) של כמה זמן כנראה, 
שהרי כל דפוסי המשניות נכנסה בהם דוקא הגירסא של המשנה הא' ונלמד פירוש 
המשניות באופן כזה. ולא מצאתי עד עתה מי שיעורר בדבר, ז.א. שלפי גירסא האמורה 
דעת הרמב"ם בפירוש המשניות שלו כדעת רש"י בזה [וכפי שיתורץ אליבא דרש"י 

מקרא דואכלתי חטאת היום - מתורץ ג"כ להרמב"ם].

הענין שהביאני לכל האמור הוא שלא לחלק בין "אונן" ו"מי שמתו מוטל לפניו" - 
ל"אכלתי באוני", כי אף שביד החזקה מערב בנוגע לאונן, מעש"ש וקדשים ביחד וגם 
הפסוקים ביחד, לכאורה אין זה מוכרח כלל וכלל - שהרי מעשר שני אינם קדשים, 
ומה שהרמב"ם מביא כתוב באוני, הוא כידוע הכלל שמביא הדרשה הפשוטה יותר, 
ואז יש להתאים להמובא באחרונים אשר אונן ואבילות אין נפגשים יחד, שאבילות 

מתחילה לאחרי שעברה האנינות, ז.א. בקבורה, 

ועלה בדעתי לאמר, שלדעת גירסתנו בפירוש המשניות - חלוק בזה מעשר שני 
ומה  היום.  חטאת  מאכלתי  שאיסורם  קדשים  משא"כ  באוני,  אכלתי  מלא  שאיסורו 
שלפעמים  הרמב"ם,  כללי  ע"פ  הוא   - החזקה  ביד  בפירוש  זה  חילוק  מביא  שלא 

תכופות אינו כותב דינים חדשים, כיון שלא הובאו בפירוש בש"ס.

(מאגרת לרב שלמה יוסף זוין, י"ד מר חשון תשכ"ה. 
אגרות קודש חלק כג עמוד רפה, אגרת ח'תתצט)

ביום השבת העולם כולו מתעלה
יכולים  ולכן  בשבת",  משקר  אינו  הארץ  ש"עם  בירושלמי  ומבואר  במשנה  איתא 
לסמוך על דבריו בנוגע לדמאי כו'. ולכאורה אינו מובן – דממה נפשך: כיון שאסור 
לומר דבר שקר, כציווי התורה "מדבר שקר תרחק", מהו החילוק בין יום השבת לימות 
החול; ואם ביום חול ביכולתו לומר דבר שקר למרות האיסור שבדבר (שאינו שייך 

אליו)... - מדוע בשבת אינו משקר?!
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אך הענין הוא - שביום השבת מתעלה העולם כולו, ולכן מתעלה גם הוא, ועילוי 
זה מתבטא בכך שמתיירא לומר דבר שקר, מה שאין כן בימות החול כו'.

ועד"ז יש שינויים בכמה ענינים בכללות העבודה בכל יום: בשעת התפלה ולימוד 
התורה הרי הוא נמצא במעמד ומצב נעלה, בבחינת שבת, כראוי ליהודי; אבל לאחרי 
ה"תחרות"  עם  להתמודד  צריך  שאז  פרנסה,  בעניני  לעסוק  לרחוב  בצאתו  התפלה, 
שנתבארו  הדקדוקים  פרטי  כל  על  ולשמור  להיזהר  יכול  איך   - מסביב  שמתנהלת 
בשולחן ערוך חושן משפט בנוגע לדיני השגת גבול, או בנוגע לאבק לשון הרע וכיוצא 

בזה, בה בשעה שצריך לדאוג לפרנסתו ופרנסת בני ביתו?!...

(משיחת אחרון של פסח תשכ"ה. תו"מ התוועדויות חלק מג עמוד 218)
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פרק ז משנה א: 

‰מבריך ‡˙ ‰‚פן ב‡רı, ‡ם ‡ין עפר על ‚ב‰ ˘לו˘‰ טפחים , 
ל‡ יבי‡ זרע עלי‰, ‡פילו ‰בריכ‰ ב„לע˙ ‡ו בסילון. ‰בריכ‰ 
 - ‡ˆבעו˙  ˘לו˘  ‡ל‡  ‚ב‰  על  עפר  ˘‡ין  פי  על  ‡ף  בסלע, 
מן  מו„„ין ‡ל‡  ˘ב‚פן ‡ין  עלי‰. ‰‡רכוב‰  זרע  ל‰בי‡  מו˙ר 

‰עי˜ר ‰˘ני.

ברכה – המשכה מהשורש ומקור
מלשון  היא  שברכה  כידוע  ומקור,  מהשורש  המשכה  הוא  הברכה  ענין  כללות 
"המבריך את הגפן", וכמבואר הראיה ממה שכתוב "איש אשר כברכתו ברך אותם". 
כלומר: ברכה אינה פועלת דבר חדש, אלא היא רק ממשיכה מה שישנו כבר במקור, 
רק  בגילוי  שיומשך  או  ברוחניות,  רק  או -  בהעלם,  להישאר  הדבר  שיכול  כיון  אך 
לאחר זמן, הנה על זה הוא ענין הברכה, שיומשך בגילוי למטה מטה. מה שאין כן 

ברכתו של הקב"ה פועלת דבר חדש, מה שלא נמצא אפילו בהמקור.

כלומר, שבברכתו של הקב"ה יש גם מעלת התפלה, שמעלתה על ברכה היא בכך 
שפועלת גם רצון חדש - "יהי רצון", הנה כמו בתפלתו של בשר ודם, כך גם ברכתו 
של הקב"ה יש בה המעלה שפועלת ענין חדש, שלמעלה משרש ומקור של הנברא 

המתברך.

(משיחת י"א ניסן תשכ"ב. תו"מ התוועדויות חלק ל"ג עמוד 294)

 פרק ט משנה י: 

‡ו˙ו˙ ‰‚ר„ין ו‡ו˙ו˙ ‰כובסין ‡סורו˙ מ˘ום כל‡ים. ‰˙וכף 
˙כיפ‰ ‡ח˙ - ‡ינ‰ חיבור, ו‡ין ב‰ מ˘ום כל‡ים; ו‰˘ומט‰ 
ב‰  וי˘  חיבור,   - לˆ„ ‡ח„  ר‡˘י‰  ˘ני  ע˘‰  פטור.   ב˘ב˙, 
ע„  ‡ומר:  י‰ו„‰  חייב. רבי  ב˘ב˙,  ו‰˘ומט‰  כל‡ים;  מ˘ום 

˘י˘ל˘. ו‰˘˜ ו‰˜ופ‰ מˆרפין לכל‡ים.
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'תיכף' - קירוב וסמיכות במקום
אף על פי שהלשונות "תיכף" ו"מיד" מורים על אותו ענין, מכל מקום, יש לכל אחד 

מהם ענין בפני עצמו, ולכן יש יתרון בצירוף שניהם יחד.

הלשון "תיכף" מורה על הקירוב והסמיכות גם בענין המקום, כפי שמצינו במשנה 
של  באופן  זה  הרי  זמן  של  במושג  גם  ולכן  אחת",  תכיפה  "התוכף  לכלאים:  בנוגע 

קירוב וסמיכות; ואילו הלשון "מיד" מורה על הקירוב בענין הזמן בלבד.

הפוסקים  וכללי  הש"ס  בכללי  כמבואר  חילוקים,  יש  גופא  שבזה  אלא  עוד  ולא 
בנוגע לגדר ד"מיד" - אם זה באותו יום, או אפילו ג' ימים, ועד שגם משך זמן ארוך 
יותר נקרא "מיד", כפי שמצינו במסכת תענית: "מתריעין עליהן מיד", "ואיזה הוא מיד 

שלהן וכו'" - שזהו משך זמן לאחרי זה.

(משיחת ש"פ בחוקותי תש"ל. תו"מ התוועדויות חלק ס עמוד 295)
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פרק י משנה ב:

‰חו„˘  ‰י‰  ‡ם   - ‰˘נ‰  בר‡˘  וחיל˜‰  ‰פר‰   ˙‡ ‰˘וחט 
ו‰מפ˙‰,  ‰‡ונס,  מ˘מט.  ‡ינו  ל‡ו,  ו‡ם  מ˘מט;  מעובר, 
ו‰מוˆי‡ ˘ם רע, וכל מע˘‰ בי˙ „ין - ‡ינן מ˘מטין. ‰מלוו‰ 

על ‰מ˘כון, ו‰מוסר ˘טרו˙יו לבי˙ „ין - ‡ינן מ˘מטין.

פרק י משנה ג:

˘‰˙˜ין ‰לל ‰ז˜ן;  מן ‰„ברים  ז‰ ‡ח„  מ˘מט.  פרוזבול ‡ינו 
מ‰  על  ועוברין  ז‰,   ˙‡ ז‰  מל‰לוו˙  ‰עם  ˘נמנעו  כ˘ר‡‰ 
לבבך  עם  „בר  י‰י‰  פן  לך  "‰˘מר  ˘נ‡מר  ב˙ור‰  ˘כ˙וב 

בליעל" ו‚ומר („ברים טו, ט), ‰˙˜ין ‰לל לפרוזבול.

פרק י משנה ד: 

ז‰ו ‚ופו ˘ל פרוזבול: "מוסר ‡ני לכם ‡י˘ פלוני ופלוני ‰„יינים 
˘‡רˆ‰",  זמן  כל  ˘‡‚בנו  לי,  ˘י˘  חוב  ˘כל  פלוני,  ˘במ˜ום 

ו‰„יינים חו˙מין למט‰ ‡ו ‰ע„ים.

דיני שמיטת כספים בעבודת האדם
א. בדיני שמיטה, הנה ענינם בכללות הוא כי שנת השמיטה משמטת כל החובות. 

ושני דינים עיקריים בזה:

השנה,  של  אחרון  ברגע  השנה,  בסוף  היא  כספים  ששמיטת   – השמיטה  זמן  א) 
ובמילא משמטת גם החובות שלוו בשנת השמיטה עצמה.

ב) המוסר שטרותיו לבית-דין אין שמיטה חלה עליהם. וזהו יסוד תקנת פרוזבול: 
כשראו חכמים שבני אדם נמנעים מלהלוות איש לרעהו מיראת הפסד החוב בשנת 
השמיטה, תקנו פרוזבול, אשר אז לא חלה עליו שמיטה, כיון שפרוזבול ענינו מסירת 

שטרותיו לבית-דין.
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וכמו שהוא בגשמיות, היינו ששנת השמיטה משמטת החובות, על פי שני הפרטים 
העקריים הנ"ל, כן ישנם כל הענינים ברוחניות ובעבודת האדם. ויתבאר להלן.

ב. איתא במשנה אבות: "החנות פתוחה והחנוני מקיף והפנקס פתוח והיד כותבת 
וכל הרוצה ללוות יבוא וילוה".

הבורא יתברך נותן לכל אדם מישראל כחות ואפשריות לבני חיי ומזוני רויחי – 
הכל בתור הלואה, "כל הרוצה ללוות יבוא וילוה". והשי"ת גובה הלואה זו, כמארז"ל 

"גבי דילי'", כי "הפנקס פתוח", והחנוני נאמן על פנקסו.

הרחבה,  מידו  רויחי  ומזוני  חיי  בני  לישראל  משפיע  השי"ת  אשר  אומרת,  זאת 
והשפעה זו נקראת הלואה - והלואה תרתי משמע:

א) מלוה להוצאה ניתנה, שלא כשאלה. כי בשאלה חייב השואל להשיב השאלה 
השי"ת  שמשפיע  הענינים  שכל  כלומר,  ניתנה,  להוצאה  מלוה  כן  שאין  מה  בעין, 

ניתנו להוצאה בפועל.

ב) מלוה צריך פרעון, שלא כמתנה. מצד זה שישראל הם בניו יחידיו של הקב"ה, 
לא רצה אשר השפעתו תהי' בדרך "נהמא דכסופא", אלא בתור הלואה.

ענינה:  לפי  השפעה  כל  ההשפעה,  וענין  כדוגמת  להיות  צריך  החוב,  ופרעון 
כשהשי"ת משפיע בנים – הפרעון הוא מה שמחנכם בדרך התורה והמצוות, כרצון 
הבורא יתברך. כשהשי"ת משפיע חיים ארוכים וחיים בריאים ושלימים – צריך לזכור 
כי "ימים יוצרו ולא אחד בהם", בל יעבור יום אחד לבטלה; כל יום ויום צריך להיות 
מלא וגדוש תוכן המתאים לו על פי שולחן ערוך. כשהשי"ת משפיע מזוני רויחי – 
צריך לתת מעשר או חומש לצדקה. "מלוה ה' חונן דל". ובגלל זאת משפיע השי"ת 

ברכה בשאר ארבעת החלקים, כדי שהחלק החמישי יגדל יותר.

להלוותו,  ולהוסיף  להלוותו  צריך  כי  הלוה,  מהות  להשי"ת  וידוע  גלוי  אבל,  ג. 
שנת  לישראל  (הקב"ה)  נתן  לפיכך  חובו,  את  לסלק  הלוה  יוכל  תמיד  לא  ולבסוף 

השמיטה, המשמטת כל החובות.

ענינה של שמיטה הוא כמו שנאמר "ושבתה הארץ שבת להוי'", כלומר, שביתה 
והפסקה מארציות וחומריות כדי להידבק בהוי', בדוגמת לעתיד לבוא – "יום שכולו 

שבת ומנוחה לחיי העולמים".

הפסקה ממהותו הקודם ולהיות לאיש אחר - זהו משמט החובות הקודמים.
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ד. סוחר, יש לו זמנים קבועים לעשות בהם חשבונותיו, כדי לדעת מצב עסקיו. 
אם יעסוק בחשבונות תמיד לא יבוא לידי מסחר. אלא - בגמר היום עושה סך הכל 
ממסחריו שבו ביום, בסוף השבוע, בסוף החודש - עושה חשבון מעסקיו שבאותו זמן. 

ובסוף השנה – חשבון כללי ממסחרו במשך כל השנה .

שעל  שמע  בקריאת  הנפש  חשבון  לעשות  צריך  יום  בכל  ברוחניות.  גם  הוא  כן 
המטה על מעשי היום; בערב שבת - על השבוע; בערב ראש חודש - על החודש. כל 
זה הוא חשבון פרטי, חודש אלול הוא חודש החשבון, בו עושים חשבון כללי, מכללות 

מעמדו ומצבו במשך כל השנה כולה.

- חשבונו של חודש אלול עצמו, הוא, כמאמר כ"ק מו"ח אדמו"ר: י"ב יום אשר 
מיום ח"י אלול עד ראש השנה צריך לעשות בהם חשבון השנה העברה, יום לחודש 

יום לחודש, ובערב ראש השנה הוא יום חשבון חודש אלול - 

כשעושה חשבון הכללי ורואה אשר לוה ולוה ואפילו בשנת השמיטה, לא די שלא 
סילק חובותיו של שנים הקודמות, אלא עוד הוסיף חובות בשנה זו – הרי נופל הוא 

ברוחו ואומר נואש ח"ו.

לפיכך באה התורה ופוסקת: שביעית משמטת בסופה, ברגע אחרון שלה. ויש לו 
עוד פנאי להשתדל לשמט חובותיו מהשנים הראשונות ומשנת השמיטה גופא.

חובותיו,  לסלק   - כן  לעשות  להתאמץ  עליו  אדם  וכל  ז"ל,  חכמינו  רוצים  ברם 
רוח  בשביעית  חוב  "המחזיר  המשנה:  וכמאמר  לשמטם,  השמיטה  על  לסמוך  ולא 
חכמים נוחה הימנו". אבל, לכל הפחות צריך להשתדל, אם אין לו במה לשלם, אשר 

שביעית תשמט חובותיו.

ה. בכדי ששביעית תשמט החובות, צריך להוציאם מהבית דין של מעלה, כי, כנ"ל, 
יבואו  אשר  להשתדל  עליו  אותם.  משמטת  שביעית  אין  דין  לבית  שטרותיו  המוסר 

עניניו לפני ה"יחיד" – הבורא יתברך, יחידו של עולם.

מהגבלות  לצאת  אלא  דין,  פי  על  מלמעלה  עמו  יתנהגו  לא  אשר  להשתדל  עליו 
הבורא  עם  אלא  מעלה,  של  הבית-דין  עם  ודברים  דין  לו  אין  אז  אשר  הדין,  מידת 

יתברך עצמו, ובמילא יושמטו כל חובותיו.

וזהו גם כן אחד מהענינים במה שאומרים אנו בתחלת סליחות: "לך ה' הצדקה ולנו 
בשת הפנים גו' ולא במעשים באנו לפניך" – כיון ש"לנו בושת הפנים", הרי מוכרח 
להיות "לך ה' הצדקה", שלא יתנהגו עמנו על פי שורת הדין של בית דין של מעלה, 
אלא השי"ת ישתמש במדת הצדקה שלו, ומלפניו – יחידו של עולם – יצא משפטנו.
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שלא  עמו  שיתנהגו  לפעול  כדי  ולכן,  מדה,  כנגד  מדה  הן  הקב"ה  של  מדותיו  ו. 
על פי דין, שלא ימצאו עניניו בבית דין של מעלה, אלא יתנהגו עמו לפנים משורת 
בחייו  הוא,  גם  צריך   – עולם  של  יחידו  מלפני  יצא,  משפטו  דוקא,  ומלפניך,  הדין, 
ובהנהגותיו, לצאת ממדת הדין וההגבלה, מסדר ההשתלשלות שלו, ולייחד כל עניניו 

עם יחידו של עולם.

שלשה עמודי עולם הם. על שלשה דברים העולם – העולם הגדול, והעולם הקטן 
זה האדם - עומד, על התורה ועל העבודה ועל גמילות חסדים. צריך איפוא להשתדל 

לייחד כל שלשת הענינים ישר עם יחידו של עולם:

צדקה – קו דגמילות חסדים – ליתן לפנים משורת הדין, מבלי להתחשב עם חשבונות 
של מעשר וחומש שעל פי דין, צריך לעזור לבן ישראל או בת ישראל הנצרכים בלי 
הגבלות. ובפרט מצד ההתאחדות של יחידה שבנפשו הוא עם יחידה שבנפש הזולת.

תפלה – קו העבודה – יתפלל לא על צרכיו הגשמיים מצד עצמם, אלא שתנתן לו 
מנוחה מדאגות וטרדות בכדי שיוכל לקיים ציווי יחידו של עולם, ולמלא השליחות 

של ירידת נשמתו למטה.

תורה – ילמד לא כדי להראות שתורתו מרובה משל חברו, גם לא לרוות תשוקתו 
לשכל וחכמה, שהרי התורה "היא חכמתכם ובינתכם (אפילו) לעיני העמים", ואפילו 
לא כדי לידע את המעשה אשר יעשה, כי, כל זה הוא מדידה וסדר השתלשלות, לימוד 
לשם תכלית, לוּ יהי תכלית נעלה ביותר, אלא לימודו יהי' לקיים מצות הוי' אחד אשר 

נתן לנו תורה אחת.

אם ככה יעשה, יוצא הוא מגדר מדידה וסדר השתלשלות, אינו עומד עוד בבית 
דין של מעלה. "חבוקה ודבוקה בך כו' יחידה ליחדך", ברשות יחידו של עולם. ואז 

נשמטים כל חובותיו.

ומכיון שאין עליו עוד חובות – שוב נאמן הוא, ונותנים לו מכאן ולהבא הלואה 
בכל המצטרך.

(משיחת ש"פ ראה תשי"ב. תו"מ התוועדויות חלק ו עמוד 150)

פרק י משנה ט: 

‰מחזיר חוב ב˘ביעי˙, רוח חכמים נוח‰ ממנו. ‰לו‰ מן ‰‚ר 
חכמים  רוח  ‰חזיר,  ו‡ם  לבניו;  יחזיר  ל‡  עמו,  בניו  ˘נ˙‚יירו 
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 ˙‡ ‰מ˜יים  וכל  במ˘יכ‰;  נ˜נין  ‰מיטלטלין  כל  ממנו.  נוח‰ 
„ברו, רוח חכמים נוח‰ ממנו.

הנקודה המשותפת בג' הבבות במשנה
לו  יאמר  השמיטה)  זמן  (אחרי  בשביעית  חוב  "המחזיר  שביעית:  מס'  במשנה  א. 
והנה  השמיטה".  דבר  וזה  שנאמר  ממנו  יקבל  כן,  פי  על  אף  לו  אמר  אני,  משמט 
אם שמיטה היא אפקעתא דמלכא והחוב מתבטל, אינו מרווח כל כך לשון המשנה 
"המחזיר חוב" "משמט אני", ופי' המפרשים את אמירת הלווה "אף על פי כן" שהוא 

רוצה "לפרוע" את החוב?

אותו,  ומבטלת  החוב  את  משמטת  ששביעית  אמרה  שהתורה  מכיון  מזו:  ויתירה 
הי' צריך להיות לכאורה איסור על הלוה לעשות פעולה הפכית - להחזיר את הממון 
בתור חוב - והמשנה אומרת אשר (לא זו בלבד שמותר ללוה לעשות כן, אלא ש"רוח 

חכמים נוחה ממנו'' (כדאיתא במשנה שלאחרי זה)?

הרי משמע מכל זה, ששמיטת כספים אינה בגדר אפקעתא דמלכא - שהחוב נפקע 
ונתבטל לגמרי בדרך ממילא - כי אם: (א) חובת גברא היא על המלוה להשמיט את 
החוב, ו(ב( גדר החיוב אינו להפקיע את החוב ולבטל אותו לגמרי, כי אם שהוא עוזב 

(משמט) את החוב: אינו תובעו (לא יגוש).

[על-פי זה יובן מ"ש הרמב"ם: "מצות עשה להשמיט המלוה בשביעית שנאמר כו'", 
שבפשטות הרי זה מתאים כשההשמטה היא חיוב על המלוה, ולא כשזהו אפקעתא 

דמלכא]. 

וכבר  אני  משמיט  למחזיר  לומר  המלוה  "וצריך  הרמב"ם:  מ"ש  מוסבר  זה  ולפי 
נפטרת ממני", אמר לו אף על פי כן רצוני שתקבל, יקבל ממנו שנאמר לא יגוש והרי 
שהוא  בזה  מוגדרים  אני")  ("משמט  המלוה  שעל  והמצוה  שהחיוב  היינו  נגש",  לא 
מקיים מ"ש "לא יגוש" - שזה אינו לאו ואיסור בפני עצמו בשמיטת כספים, כי אם 
זהו (גם) קיום חיוב ההשמטה (בתור מ"ע); וכלשון החינוך: "לעזוב החובות" - היינו 
שלא לתובעם; וכמשמעות לשון הכתובים: "שמוט כל בעל משה ידו אשר ישה ברעהו 

לא יגוש את רעהו ואת אחיו גו' ואשר יהי' לך את אחיך תשמט ידך".

ומכיון שה''לא יגוש" מחייב ומכריח את המלוה שיעזוב את החוב ולא יתבענו, מובן 
שבדרך ממילא מתבטל השעבוד וחובת הגברא שעל הלוה לפרוע את החוב (כי הא 
בהא תליא) - כלשון הרמב''ם: "משמט אני וכבר נפטרת ממני", שהלוה נפטר משעבודו 
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למלוה; אבל זהו רק ביטול השעבוד (ביחס של גדר הגברא) שבין המלוה והלוה, אבל 
השעבוד שעל נכסי הלוה נשאר, כי עצם החוב כשלעצמו לא נפקע.

ולכן מובן מה שלדעת רוב הפוסקים (מלבד הדעת יחידאה של היראים) אין גדר 
של מצוה על הלוה להחזיר את החוב למלוה (גם קודם שהמלוה אמר "משמיט אני"); 
ואף על פי כן הוא נקרא "מחזיר חובו" - כי אף על פי שהלוה פטור מלהחזיר את 
ההלואה, מכל-מקום החוב עדיין נשאר ולא נפקע; בסגנון אחר: כשלוה, חלה מעין 

בעלות של המלוה על חלק מנכסי הלוה (בסכום דההלואה). 

וקשה לפרש שזהו ענין של פריעת בעל חוב מצוה, כיש המפרשים כן במשנתנו, 
והראי' שכנ"ל זהו רק דעת יחיד שס"ל שישנו חיוב על הלוה להחזיר את החוב למלוה 
(אם לא אמר משמט אני); ועוד, אם זהו מצוה של פריעת בעל חוב - אפילו לפי הדעה 

שאינה אלא מדרבנן - הרי זהו חיוב ממש ולא רק "רוח חכמים נוחה ממנו''.

רוח  בשביעית  חוב  ד"המחזיר  וההסברה  כספים  השמטת  בענין  הנ''ל  פי  על  ב. 
הגר  מן  הלוה  שביעית:  מס'  בסיום  המשנה  המשך  ג"כ  יובן  ממנו",  נוחה  חכמים 
שנתגיירו בניו עמו לא יחזיר לבניו ואם החזיר רוח חכמים נוחה ממנו, כל המטלטלין 

נקנין במשיכה וכל המקיים את דברו רוח חכמים נוחה ממנו". 

השייכות של שתי הבבות האחרונות לבבא הראשונה ["המחזיר חוב בשביעית"] 
היא לא רק בזה שבשלשתן "רוח חכמים נוחה ממנו", אלא גם בטעם הדבר מדוע "רוח 

חכמים נוחה ממנו":

כשם שבמחזיר חוב בשביעית אין חיוב ושעבוד גברא לשלם את החוב אלא רק 
שעבוד חפצא, ומהאי טעמא פרעון החוב הוא רק ענין של "רוח חכמים וכו'" - כן הוא 
גם בשתי הבבות האחרות, שאין שעבוד גברא על הלוה לבניו של הגר, ועל המוכר 
לגבי הלוקח, וישנו רק שעבוד חפצא - ולכן גם בנוגע להם הוא רק ענין של "רוח 

חכמים וכו'".

ולהוסיף: לפי הכלל שסדר הבבות במשנה הוא (עפ"י רוב) בדרך לא זו אף זו, צריך 
לומר ששלושת הבבות במשנתנו מסודרות באופן שבכל בבא מאוחרת ישנו חידוש 

בענין "רוח חכמים נוחה ממנו" נוסף על הבבא הקודמת לה.

ג. ויובן זה בהקדים הדיוק במשנה:

בבבא השני': למה לה להמשנה לומר "לא יחזיר לבניו" - גם אילו הי' נאמר רק 
"הלוה מן הגר שנתגיירו בניו עמו אם החזיר לבניו רוח חכמים נוחה ממנו'', הי' מובן 

שאין חיוב להחזיר את החוב לבניו.
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בבבא השלישית: "כל המטלטלין נקנין במשיכה וכל המקיים את דברו רוח חכמים 
נוחה ממנו", אינו מובן - כקושיית המפרשים: הרי כוונת המשנה היא לומר מעלתו 
של "המקיים את דברו", שהרי דיני קנינים - לא כאן המקום לבארם, ולאידך גיסא 
ש"כל  ההקדמה  הכא  שייך  מאי  א"כ  מטלטלין.  בקנית  דוקא  לאו  הרי"ז  דברו  קיום 

המטלטלין נקנין במשיכה"?

והביאור בזה:

פשטות הפירוש ד"רוח חכמים נוחה ממנו" הוא, שזה ש"חכמים אוהבים אותו ע"ז 
וישר בעיניהם מה שעשה" אינו רק מחמת זה שמקיים בכך מצוה צדדית, או שאינו 
עובר על איסור צדדי (אף על פי שאינו מחוייב בזה) - כי אם מפני שעי"ז הוא עושה 

טוב בעצם הדבר שבו פועל.

ובנדו"ד - בענין דהלואה: "רוח חכמים נוחה ממנו" הוא מחמת עשייתו דבר טוב 
(אף על פי שאינו מחוייב בו), שהמעלה והטוב שבו הם בענין הלואה זו גופא (ולא 

בענין צדדי).

פעולת ההלואה (ועל דרך זה בהקנין) נעשית על ידי (א) המלוה, (ב) הלוה, ו(ג) 
הכסף הפועל שייכות בין המלוה להלוה.

הענינים:  ג'  לכל  ביחס  ממנו''  נוחה  חכמים  רוח  בשביעית  חוב  ל"מחזיר  בנוגע 
המלוה מקבל את החוב - מכיון שעשה מצוה, "כסף תלוה", הרי "רוח חכמים נוחה" 
על-ידי  ממון  היזק  יסבול  לא  שהמלוה  הדבר  מובטח  החוב  החזרת  שעל-ידי  מזה 
לו  והי'  מיני',  דשתית  בירא  הוא  שהמלוה  מכיון  ללוה -  בנוגע  שלו;  מצוה  פעולת 
טובה ממנו, הנה רוח חכמים נוחה מזה שהלוה יש לו רגש הלב לשלם למלוה [נוסף 

על התועלת מזה בשביל הלוה עצמו - שכשיצטרך יוכל ללוות הימנו עוד פעם].

ביחס ל"חפצא" של ההלואה - עצם החוב: מכיון שעל זה נשאר שעבוד (אף על 
פי שעל הלוה אין שעבוד גברא, כנ"ל בארוכה), לכן רוח חכמים נוחה כשהוא משלם 

את ה''חוב''.

ד. בבבא השני' של המשנה: "הלוה מן הגר שנתגיירו בניו עמו לא יחזיר לבניו 
ואם החזיר רוח חכמים נוחה ממנו" - גם בזה מה שרוח חכמים נוחה ממנו הוא לא 
רק מענינים צדדים (שלא יהי' "יחזור לסורו'' (וכיו"ב) אצל הבנים), כי אם גם לשם 
התועלת בנוגע להלוואה עצמה - אבל רק ביחס לשני פרטים: הלוה, וה"חפצא" של 

החוב.
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מכיון שללוה היתה טובה מהגר ולוה ממנו כסף על מנת לשלם, הרי אף על פי 
שלאחרי מיתת הגר פטור הוא מדינא מתשלומין, אבל מכיון שהוא לקח את הכסף על 

מנת לשלם - וזהו אצלו המשך מחוב - הרי מדה טובה היא אם הוא מחזירו.

ועל דרך זה מחמת החפצא של החוב: אין הכי נמי שאין נמצא מלוה שישלם לו את 
החוב, אבל השעבוד על נכסי הלוה בשווי של החוב (כאילו - שאין זה בבעלותו של 

הלוה) מאי בטלי'? ובמילא יש מקום שיחזיר את החוב.

ומכיון שרק "לבניו" יש איזו שייכות לממון (שלא יחזרו לסורם) - יחזיר לבניו, ולכן 
רוח חכמים נוחה ממנו.

מה שאין כן ביחס להמלוה לא שייך כאן ענין של טוב, כי המלוה (הגר) מת ובניו 
אינם יורשים את הגדר של מלוה.

ובזה מובן מה שהמשנה מוסיפה: "לא יחזיר לבניו'' - בכדי להדגיש שללוה אין 
שייכות עם בניו של המלוה לא רק מדינא (מכיון שאינם בגדר מלוה ועל הלוה אין 

להם שום שעבוד כלל), אלא גם לא מטעם רוח חכמים.

ועל פי זה מובן החידוש בבבא השני' (הלוה מן הגר) לגבי הבבא הראשונה (המחזיר 
חוב בשביעית) בדרך לא זו אף זו: ענין רוח חכמים נוחה ממנו הוא לא רק כשהטוב 
שבמעשהו הוא בכל שלושת הפרטים של הענין הנדון (כהמחזיר חוב בשביעית), אלא 

גם באופן שהטוב נוגע רק לשני פרטים.

ה. "כל המטלטלין נקנין במשיכה וכל המקיים את דברו רוח חכמים נוחה ממנו": 
"מקיים  שהוא  (הצדדי)  הענין  מחמת  רק  לא  ממנו  נוחה  חכמים  רוח  זה  בענין  גם 

דבריו", אלא (גם) מחמת החפצא - המטלטלין.

אבל לא מחמת השניים האחרים - המוכר והלוקח.

מכיון שהלוקח לא עשה משיכה (אפילו אם נתן כסף), אין כאן שעבוד של מוכר 
ולוקח (וקונה), כדי שתחול שייכות ביניהם בתור מוכר וקונה (מחמת גדר הקנינים); 
יתירה מזו: על-ידי "מקיים דברו" לא מובטחת טובה בשייכות להמוכר או בשייכות 
אותו  מקבל  הוא  כסף,  לו  נתן  הלוקח  (אם  הלוקח  אצל  כלום  חסר  לא  כי  להקונה, 
בחזרה); זהו ענין השייך רק להפרט של החפצא: המטלטלין קיבלו שייכות להקונה 
בדיבורו של המוכר ועל ידו (או גם מחמת נתינת דמים של הלוקח), ועל זה אומרת 
המשנה שגם באופן כזה שישנו בזה טוב רק מחמת אחד מג' הפרטים בלבד, הנה גם 

כן "רוח חכמים נוחה ממנו".

(סיום מסכת שביעית - לקוטי שיחות חלק י"ז עמוד 289, בתרגום חופשי מאידיש)
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סיום המסכת והקשר לתוכן "שביעית" ע"ד הדרוש
א. תנן בסוף מס' שביעית: "כל המטלטלין נקנין במשיכה, וכל המקיים את דברו 
בו  לחזור  המוכר  יכול  הדין  שמעיקר  פי  על  אף  כלומר,  הימנו".  נוחה  חכמים  רוח 
מכיון שעדיין לא קנה במשיכה, מכל-מקום, כשאינו חוזר בו אלא מקיים את דברו, 

רוח חכמים נוחה הימנו.

ובירושלמי שם מביא פלוגתא בין ר' יוחנן ורב, שלדעת ר' יוחנן - "אמר ליתן מתנה 
לחבירו וביקש לחזור בו, חוזר בו"; ו"רב פליג, דרב אמר, כד אנא אמר לבני ביתי ליתן 

מתנה לבר נש, לינה (לית אנא) חוזר בי", שמקיים את דיבורו לתת המתנה.

על  ערבון  אפקיד  נש  בר  "חד  דרב,  מעובדא  הירושלמי  מקשה  הסוגיא  ובהמשך 
(נתייקר  ויקרת  המקח),  על  משכון  לו  ונתן  מלח  על  אחד  עם  מקח  (שעשה  מילחא 
המלח, ורצה המוכר לחזור בו), אתא לגבי' רב, א"ל, או יתן לו כל עירבונו (כל מה 
שהוא נגד ערבונו יתן לו כפי שוויו כך וכך מלח), או (אם אינו רוצה במקח) ימסור 
לו למי שפרע (דבמקצת דמים שקיבל נתחייב מיהת לקבל עליו מי שפרע), מחלפא 
שיטתי' דרב, תמן הוא אמר כד אנא אמר לבני ביתי ליתן מתנה לבר נש לינה חזר בי 
(בדיבור בלחוד זוכה המקבל) וכאן הוא אמר הכין" (דאפילו מוכר שקיבל ערבון על 

המקצת יכול הוא לחזור בו).

ומשני, "תמן למדת הדין ומה דרב נהג למדת חסידות" (בהאי עובדא על-פי מדת 
הדין הוא, דלדינא הורה כן, ומה דרב נהיג בעצמו על-פי מדת חסידות הוא, שאף על 
פי שמדינא לא זכה בה המקבל, לפנים משורת הדין עשה, ונהג בעצמו מדת חסידות).

מפקד  "רב  מציעא),  בבא  מס'  (בירושלמי  דרב  אחרת  מעובדא  הקשו  ובמפרשים 
לשמשי' אימת דנימר לך תתן מתנה לבר נש, אין הוה מסכן הב לי' מיד, ואין עתיר 
אמליך בי תניינות" ("רב הי' מצוה למשרתו, כשאומר לך תן מתנה לעני, תתן לו מיד, 
ולא תשאל אותי עוד, לפי שאיני יכול לחזור בו, ואם הוא עשיר, הימלך בי שנית אם 

לא החזרתי בו").

הרי יש כאן סתירה בהנהגתו של רב - דהכא (בסוף מס' שביעית) מפורש שרב 
התנהג על-פי מדת חסידות ולא חזר בו מדבריו, ואילו בב"מ שם צוה למשרתו שלא 
לסמוך על אמירתו, ולא לתת עד שישאלהו שנית - היפך ההנהגה דלא ישנה מדיבורו.

ב. במפרשים נאמרו כמה ביאורים בדבר:

א) החילוק בין ב' ההנהגות הוא משום דחד מיירי במתנה מועטת והשני במתנה 
מרובה (וכהא דמחלק בבבלי בבבא-מציעא בדעת ר' יוחנן דסבירא לי' דדברים יש 
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בהם משום מחוסרי אמנה, דהוא רק במתנה מועטת דסמכה דעתי' דהמקבל, ואילו 
דמס'  דבעובדא  דעתי').  סמכה  דלא  אמנה,  מחוסרי  משום  בהם  אין  מרובה  במתנה 
התם  וכן  בו;  חזר  שלא  חסידות  למדת  כן  נהג  דאז  מועטת  במתנה  מדובר  שביעית 
(בירושלמי בבא-מציעא) לענין מתנה לעני, כי בכלל מתנה לעני היא מתנה מועטת; 
אבל "אין עתיר אימליך בי תניינות", דכיון דלעשיר נותנים מתנה מרובה, לא נהג בזה 
להחמיר אפילו על-פי מדת חסידות (וכמו ר' יוחנן שמחמיר בדברים, ואף על פי כן 

ס"ל שבזה אין בהם משום מחוסרי אמנה).

ב) בירושלמי בבא-מציעא שם איירי בענין זמן הנתינה, אי מותר לדחותה לאחר 
נדר  דין  בה  יש  צדקה  בגדר  דהוי  לעני  דאמירה  הוא  ועשיר  עני  בין  והחילוק  זמן, 
וקאי עלי' בבל תאחר ולכן צריך ליתנה מיד, אבל בעשיר דאין בזה נדר מותר לדחות 

הנתינה לאחר זמן. אבל מדין קיום דברו לא הי' חוזר בו גם בעשיר.

ג) הא דסוף שביעית איירי כשאמר ליתן בפני מקבל המתנה, ולכן אף דבמתנה 
מרובה לא סמכה דעתי' מכל-מקום מידת חסידות איכא שלא לחזור ממה שהבטיח, 
אבל בירושלמי בבא-מציעא שם איירי שלא בפני מקבל המתנה ורק למשרתו הודיע 
שיתן המתנה, ולכן יש הפרש בין עני דנעשה כנדר מה שאין כן בעשיר, דכיון דהמקבל 

מתנה לא ידע, ליכא בו אפילו מדת חסידות שלא לחזור.

בעצם  עיון  צריך   – אלה  מביאורים  אחד  שבכל  והדוחק  הקושי  על  נוסף  אבל 
הענין, דלכאורה מפשטות דברי הירושלמי כאן מובן שהנהגת מדת חסידות דרב היתה 
שמעולם לא חזר בו מדיבורו, והי' מקיים דברו אף שמצד הדין לא הי' מחוייב בזה, 
ומצד טעם זה אין חילוק אם המקבל הוא עשיר או שהיא מתנה מרובה (והמקבל לא 
סמכה דעתי') או שלא בפני המקבל וכו' — כי בכל אופן הרי זה שינוי בדיבורו, שאינו 
מקיים מה שאומר; ואין לומר על-פי גודל מדת חסידות דרב (שרב במיוחד הי' נוהג 

בעשרה מילי דחסידותא) שלא קיים דברו בפרטיו.

בהם  ר' יוחנן וסבירא לי' דדברים אין  שרב פליג על  ואף על פי שבבבלי איתא 
משום מחוסרי אמנה - הרי גם שם המדובר הוא על-פי הדין ולא בהנהגתו המיוחדה 
של רב עצמו; מה שאין כן בהא דירושלמי בבא-מציעא שקאי בהנהגת רב עצמו כמו 

בהא דשביעית.

ג. ונראה לבאר כל זה בהקדם הדיוק בשינוי הלשון בב' הסוגיות דירושלמי: בסוף 
שביעית לשון רב היא "כד אנא אמר לבני ביתי", ובבבא-מציעא הלשון - "רב מפקד 

לשמשי'".
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[ואין לומר דלהיות שהנהגה זו היתה מדת חסידות, לכן לבני ביתו רצה להראות 
ולחנכם במדת חסידות, מה שאין כן לשמשי' שלא מוטל עליו חינוכו - הרי גם כאשר 

"מפקד לשמשי'", המדובר הוא הנהגה בתור שלוחו של רב].

ונ"ל דהחילוק הוא, דבדבריו לבני ביתו קאי רב בממון ורכוש הפרטי של רב ובני 
ביתו, מה שאין כן מ"ש לשמשי' דוקא (כי אין שייך לומר לב"ב) איירי לא ברכושו 
הפרטי של רב וב"ב, אלא ברכוש הנמצא ברשותו בתור רב בעירו, שכמה סוגי רכוש 
(דיחיד או  (אף שאינם שלו), וכמו: קופת הקהל, ממון  נמצאים ברשותו ובאחריותו 

רבים) שנמסר לו לחלקו או להיות ממונה בחלוקתו לצדקה. וכיו"ב.

ומובן שבנוגע לרכוש זה שברשותו (שאינו שלו), הי' רב רגיל לצוות לשמשי' (שמש 
בית דין) וכיו"ב, ואילו בשייכות לרכוש (ענינים) שבביתו — הי' רב מצווה לבני ביתו, 

כולל משרת ושמש בביתו.

ועל-פי זה מובן החילוק בין עובדא דרב שבירושלמי שביעית לעובדא שבירושלמי 
בבא-מציעא:

במדת  היתה  ביתו)  לבני  צוה  (שאודותו  הפרטי  לרכושו  בשייכות  רב  הנהגת 
חסידות שלא לשנות מדיבורו (אפי' כשזה קשור בהפסד ממון, כגון במתנה, או במכר 
כשנתייקר השער וכיו"ב); אבל בנוגע לרכוש שאינו שלו, אלא רכוש של הקהל (או 
שלא  חסידות  במדת  לנהוג  עצמו  על  להחמיר  מקום  אין  ברשותו,  הנמצא  דיחיד) 
לשנות בדיבורו, כיון שזה דבר השייך להקהל (או ליחידים) שרכושם נמצא ברשותו 
- ולכן אין מדת חסידות שלו (של רב) שייכת בנוגע לרכוש זה (דהקהל או היחידים).

ולכן, הן בנוגע לנכסי יחיד הנמצאים ברשותו, צריך לשער דעתו של בעל הרכוש 
הקהל  (רוב)  דעת  לשער  יש  וכיו"ב,  הקהל  לקופת  בנוגע  והן  ליתן,  רוצה  כמה 

והאחראים דהקופה.

ולכן אמר רב למשרתו, שכאשר אומר לו לתת מתנה לעני, יתן לו מיד, כי ודאי 
וברור לרב, דלא רק בקופת הקהל המיועדת לצדקת הקהל סומכים עליו (רב) לחלקם, 
אלא דגם בנוגע ליחיד - ניחא לי' לזה היחיד, כיון שהוא רב הקהל, שיתן להעני; מה 
שאין כן בנוגע לעשיר ציוה "אמליך בי תניינות", כי אמירתו בתחלה לתת היתה כפי 
דעתו של רב (בעצמו), ולכן צריך לשער (עוד הפעם) דעתם של בעלי הרכוש - אם 

מסכימים למתנה זו (לעשיר), ולכן "אמליך בי תניינות".

ד. ויש להבין בזה: אפילו אם בסוגיא דבבא-מציעא איירי ברכוש אחרים, מכל-
מקום, כשרב שינה אחר-כך מדיבורו יש בזה שלילת מדת חסידות דרב (כיון שאינו 
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עומד בדיבורו - אף שיש לו טעם ע"ז). וא"כ הרי מצד מדת חסידות לא הי' לרב לומר 
אודות נתינה זו בתחלה אם אפשר שישנה דיבורו. ועוד זאת: אם ניתנה לרב האחריות 
והבעלות המלאה (בתור גבאי וכיו"ב), לכאורה לא איכפת לן מהו רצונם של בעלי 

הרכוש, שהרי הכל ברשותו של רב?

ויש לומר הביאור בזה:

הא דמס' שביעית שמצד מדת חסידות לא חזר בו רב מדיבורו, הכוונה, שנוסף לזה 
שלאחרי שאמר לא חזר בו, הנה עוד זאת, שזה פעל שינוי בגוף דיבורו. מכיון שבשעת 
דיבורו הנהגתו הרגילה ש"הן שלך (יהי') צדק", היינו לקיים את דברו ולהצדיק אותו 
(וכל שכן דבשעת האמירה צ"ל "הן שלך צדק" - שיאמר לו ודאות ליתן לו, ולא דרך 
היתול וכיו"ב - אחד בפה ואחד בלב) - בהדיבור לבד גמר ומקני, על-ידי הדיבור 

עצמו נעשה קנין בהחפץ שנותן במתנה.

 - רב  הנהגת  על  שהקשו  שם,  שביעית  הירושלמי  דברי  מהתחלת  שמוכח  וכמו 
או  הרבים  ברשות  במשיכה  נקנין  המטלטלין  אמרו  אימתי  רב  על  פליגא  "מתניתא 
בחצר שאינו של שניהם וכו' ברשות המוכר לא קנה עד שיגבי' או עד שימשוך את 
הכל מרשות הבעלים כו'" [דלכאורה, מהי השייכות דדברי רב להברייתא? הרי רב 
אמר שלא הי' חוזר בו מדיבורו (בכדי שלא יהי' ממחוסרי אמנה, או בכדי שתהי' רוח 
חכמים נוחה הימנו וכו'), ולא בנוגע לקנין דהחפץ, ואילו בהברייתא איירי בדין קנין, 
"לא קנה עד שיגבי' כו'"? ומוכח מזה] דהירושלמי מפרש דברי רב שס"ל שיש בזה 
קנין ולכן אינו חוזר בו, כמ"ש במפרשים , וזהו שמקשה "אם במוכר ולוקח אמרו דלא 
קנה הלוקח עד שיגביהנו או עד שיוציאנו מרשות הבעלים, מכל-שכן במקבל מתנה 

דלא זכה בדיבור לחודי', ואמאי קאמר רב לית אנא חזר בי",

[ופשיטא לפי מה שמשני בירושלמי שם "כאן שהעמידו עמו כאן בשלא העמידו 
עמו", כמו שפירשו במפרשים, ד"רב מוקי להאי ברייתא בשלא העמידו ללוקח עמו 
לכן לא קנה עד שיקנה בדרכי הקני' והאי דרב גופי' בשהעמיד להמקבל עמו בשעה 
שאמר ליתן לו והראה לו מה שהוא", דכיון "שהעמידו עמו", לכן קנה ואינו חוזר בו] -

הנה מעין זה י"ל למסקנת הירושלמי "תמן למדת הדין ומה דרב נהג למדת חסידות", 
שזה שרב נהג בעצמו מדת חסידות שלא הי' חוזר בו, אינו בגדר אחר ממה שסבר 
בתחלה (בירושלמי) בדעת רב (שיש בדיבורו קנין). והיינו, שמדת חסידות דרב (לא 
לחזור מדיבורו) אין פירושה שלא חזר בו אחר-כך מדיבורו, אלא שמצד מדת חסידות 

שלו הי' דיבורו בעצמו בתוקף, שגמר ומקני.
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ועל-פי זה יובן שכ"ז אפשר לומר רק בנוגע להאמירה לבני ביתו, שבנוגע לחפציו 
ורכושו הפרטי יש בדיבורו תוקף דקנין בהמתנה שאמר ליתן לחבירו, אבל כשאיירי 
בדברים של אחר או של הקהל, אלא שהם ברשותו לצוות כו', כהא דב"מ שמפקד 
לשמשי', אזי לא חל ברכוש זה קנין (או אפילו התחייבות) בגוף המתנה [ובמילא לא 
שייכת כאן לכתחילה ה"מדת חסידות" דרב לעמוד בדיבורו, ואם דיבורו לא יתקיים 

אחר-כך מחמת בעלי הרכוש אין כאן חסרון במדת חסידות שלו].

ולכן "מפקד רב לשמשי' אימת דנימר לך תתן מתנה לבר נש אין הוה מסכן הב 
לי' מיד ואין עתיר אימליך בי תניינות", שאין הכוונה בזה שבנוגע לעני נעשה נדר 
ובמילא אינו יכול לחזור בו, אלא להיפך (וכפשטות ההמשך בירושלמי שם, שמביא 
הא דרב בהמשך ללפני זה שיכול לחזור בו) - להדגיש בזה השינוי לגבי האמירה לבני 
ביתו, שכאן אין הקנין (וכיו"ב) על-ידי האמירה והדיבור, שבאמירתו לבד גמר ומקני 
(או מתחייב) כבאמירתו לבני ביתו, אלא תלוי מיהו המקבל, ולכן כשהמקבל הוא עני 
אז צריך לתת לו מיד, כיון שיודע שגם דעתו של בעל הרכוש (או הקהל) ליתן, ואין 

מקום לבירור נוסף, וכנ"ל. 

ה. והנה כל עניני התורה הם בדיוק, ומובן מזה, דזה שסיום מס' שביעית הוא (לא 
רק בעניני שביעית, אלא) בדין בעניני ממונות וכיו"ב - "וכל המקיים את דברו רוח 
חכמים נוחה הימנו", ובזה גופא מוסיף בגמ' (ירושלמי) אודות הנהגתו של רב בענין 
זה באופן של מדת חסידות - שהנהגה זו ד"כל המקיים את דברו" (ובאופן של מדת 

חסידות) שייכת לכללות תוכן הענין ד"שביעית".

ויש לבאר זה ע"ד הדרוש (בעבודת האדם), בהקדם מאמר רז"ל על הפסוק "והי' 
אמונת עתך גו'", ד"אמונת זה סדר זרעים", ו"מפרש בירושלמי שמאמין בחי העולמים 

וזורע".

הבריאה,  העולם,  והנהגת  בטבע  הוא  הזריעה  שענין  דהגם  בזה,  במ"א  ונתבאר 
וגם אינו יהודי שאינו מאמין בחי העולמים זורע וסומך על זריעתו, מכל-מקום, איש 
ישראל הזורע עושה זאת לא מפני שכך הוא מנהגו של עולם - כהנהגת שכנו האינו 
יהודי, ואפילו לא מפני שנהג כן בעצמו כמה פעמים, שכבר זרע הרבה פעמים ובכל 
פעם הביאה הזריעה צמיחה וכו' - אלא אך ורק מפני ש"מאמין בחי העולמים ו(רק 

לכן הוא) זורע" (עתה).

העולמים")  ("חי  הקב"ה  על  סומך  ישראל  שאיש  בזה  החידוש  יותר:  ובעומק 
כשזורע, יכול להיות בשני אופנים:
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א) שבטוח שהזריעה תביא לידי צמיחה (כטבע העולם) מפני שסומך על הקב"ה, 
שהוא ברא את העולם והטביע חוקי הטבע באופן של "זרע וקציר גו' לא ישבותו", ורק 

משום כך בטוח הוא שזריעתו תצליח ותצמיח.

דבאופן זה הרי דרכי הטבע תופסים מקום אצלו, אלא שחשיבותם אינה מצד עצמם 
אלא רק משום שהקב"ה הטביע חוקים אלו בהבריאה.

ב) "שמאמין בחי העולמים", שאין דרכי הטבע תופסים מקום אצלו כלל, ואינו סומך 
עליהם כלל (לפי שמרגיש שהקב"ה הוא בורא הטבע בכל רגע מאין ליש וחוקי הטבע 
אין להם מציאות כלל) — אלא זורע אך ורק מפני אמונתו בהקב"ה, שכיון שהקב"ה 
ציוה לו לזרוע, הרי הוא סמוך ובטוח שהוא ית' יצליח את זריעתו שיצמיח. וזהו דיוק 
ל' חז"ל "שמאמין בחי העולמים", דאילו הי' זה רק מפני שסומך על הקב"ה מנהיג 
הטבע אין צורך עתה בהאמונה (שלמעלה מן השכל) כיון שבצירוף אביו וכו' ה"ז יותר 
ממאה פעמים (ואחד); אבל כיון שאצלו אין דרכי הטבע תופסים מקום כלל, וסומך 
רק על הקב"ה, שהוא ית' יצליח את זריעתו - הרי לזה צריך אמונה שלמעלה מהשכל.

ו. ועל-פי זה יובן ויומתק גודל ענין מצות שביעית, שבפשטות שורש מצוה זו הוא 
להחדיר ולהטביע באדם את ההכרה שהצמיחה שבארץ תלוי' אך ורק בהקב"ה, שלכן 
ציוה השם "ושבתה הארץ שבת לה'", באופן שהאדם סומך אך ורק על הקב"ה, ולכן 

אף על פי ש"לא נזרע ולא נאסוף את תבואתנו", "וצויתי את ברכתי לכם גו'".

ויש לומר, שאין הכוונה במצוה זו רק למי שעדיין לא הגיע להדרגא ד"מאמין בחי 
העולמים וזורע" ולכן זקוק הוא למצות שביעית להחדיר בו הכרה זו, אלא אפילו מי 
(כנ"ל) -  שזרע את שדהו במשך שש השנים באופן ד"מאמין בחי העולמים וזורע" 

מכל-מקום, גם אצלו פועלת מצות שביעית חידוש עיקרי.

והביאור בזה:

במשך השש שנים, אף שהאדם יודע שלא חוקי הטבע ומעשה זריעתו הם הסיבה 
עשיית  בזה  ישנה  שבפועל  כיון  מכל-מקום,  והפירות,  התבואה  לצמיחת  האמיתית 
האדם, וברכת ה' באה אליו באמצעות עשייתו, "וברכך ה"א בכל אשר תעשה" דייקא, 

לא ניכרת בגלוי ולעיני בשר אמונתו בחי העולמים;

ודוקא בשנה השביעית, כשאינו זורע כו' ואין שום פעולה ומעשה בני אדם, ומכל-
מקום הרי הוא עוסק בלימוד התורה במנוחה בלי שום דאגה, ה"ז מורה על האמונה 

שלו בחי העולמים.
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(עד  דברו"  את  ד"מקיים  לההנהגה  דשביעית  השייכות  תובן  הנ"ל  כל  ועל-פי  ז. 
לתכלית השלימות בזה באופן של מדת חסידות, ועד כהנהגת רב):

דרכי הקנינים ישנם גם אצל אומות העולם, שכשאדם עושה קנין (לפי דרכי הקני' 
בכל מדינה, הנהוגים בכל אתר ואתר) עובר הדבר לבעלותו. אבל אצל איש ישראל, 
התוקף שבמעשה קנינים שלו אינו מפני שכן מקובל בדרכי העולם אלא מפני שכן 
צווה הקב"ה בתורתו, ונתן לנו דיני קנינים, כמ"ש "כי תמכרו גו' או קנה מיד עמיתך" 

וכיו"ב.

המקיים  ד"כל  יותר,  עוד  נעלית  הנהגה  שישנה  שביעית,  בסוף  המשנה  ומוסיפה 
את דברו", אף על פי שלא הי' כאן שום מעשה קנין, ואם כן לא רק מצד דרכי העולם 
לא נקנה החפץ, אלא גם מצד התורה לפי שורת הדין (שנתנה תוקף לדרכי הקנינים) 
לכאורה אין כאן קנין - מכל-מקום, מצד גודל מדת חסידות שלו (הבאה מכללות ציווי 
התורה בעומד בדיבורו), כיון שהתחייב עצמו בדיבורו, הרי זה נחשב אצלו שהדבר 

נקנה כבר, והוא מקיים את דברו.

ויהי רצון שעל-ידי העסק במס' שביעית ועד לגמרה וסיומה, נזכה בקרוב לקיים 
מצוה זו בפועל, שיקויים היעוד "רצית ה' ארצך ("עשו את השמיטים") שבת שבית 
יעקב", בביאת משיח צדקנו, שיוליכנו קוממיות לארצנו בשנה זו (שנת "תשמט ידיך")  

ממש.

(סיום מסכת שביעית - לקוטי שיחות חלק לב עמוד 154) 

המקודש מחבירו קודם את חבירו
אף על פי שעל מסכתא שביעית אין גמרא בתלמוד בבלי – הנה נוסף לכך שבכ"מ 
בתלמוד בבלי יש פירוש על משניות של מסכתא שביעית, יש מסכתא שלימה בגמרא 
הגמרא  כלשון  בבלי,  תלמוד  כמו  "ש"ס"  בשם  נקרא  הוא  שגם  ירושלמי,  בתלמוד 

במסכת חגיגה: "מש"ס לש"ס".

בסיום מסכתא שביעית מדובר אודות שמיטת כספים – לאחרי שבתחילת המסכתא 
וברוב המסכתא מדובר אודות שמיטת קרקעות.

ובהקדם מ"ש "וזה דבר השמיטה שמוט" – "בשתי שמיטות הכתוב מדבר, אחת 
"הלכתא  יש  קרקע  שמיטת  של  בענין  ובכן:  כספים",  שמיטת  ואחת  קרקע  שמיטת 

רבתי", ואילו בנוגע לשמיטת כספית ישנו רק פרק אחד.
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אך למרות הכלל שהובא בכ"מ בש"ס שתחילה מבארים את הדבר הקצר, ואח"כ 
בסדר  זה  הרי  שביעית  במסכתא  הנה   – גדולה  אריכות  הדורש  ענין  לבאר  עוברים 
הפוך: תחילה נתבארו בארוכה דיני שמיטת קרקעות, ורק לאחרי זה מדובר בפרק 

האחרון אודות שמיטת כספים.

ואחד הטעמים שיש לומר בזה:

השמיטות  בשתי  והנה,  חבירו".  את  קודם  מחבירו  המקודש  ש"כל  כלל  ישנו 
שבשביעית – שמיטת קרקעות יש בה עניין של קדושה (שהרי בפירות שביעית יש 
קדושה, ויש עוד כמה פרטים שקשורים עם קדושה), משא"כ שמיטת כספים – הרי זה 
רק הציווי "שמוט כל בעל משה ידו אשר ישה ברעהו לא יגוש וגו'", אבל לא רואים 

בזה (עכ"פ בגלוי) ענין של קדושה.

ולכן, הענין שהוא "קדוש יותר" – שמיטת קרקעות  נתבאר לפני הענין של שמיטת 
כספים.

[בהמשך הדברים ערך כ"ק אדמו"ר סיום על מסכת שביעית, בעניין "המחזיר חוב 
בשביעית רוח חכמים נוחה ממנו – הלוה מן הגר כו', ואם החזיר כו', וכל המקיים את 
דברו רוח חכמים נוחה ממנו", והנקודה המשותפת בג' בבות אלו, הובא לעיל. ובסיום 

הדברים אמר:]

בהנהגה  בירושלמי  בגמרא  שביעית  מסכתא  שסיום   – האגדה  ע"ד  להוסיף  ויש 
ב"מידת חסידות", מתאים לכללות ענינה של השנה השביעית שהיא "שבת להוי'", 
כפירוש רש"י: "לשם ה', כשם שנאמר בשבת בראשית" – שמזה מובן שצריך להתנהג 

ב"מידת חסידות" כמו הקב"ה, "חסידו (וצדיקו) של עולם".

ואז נותן הקב"ה את כל הענינים "מידו המלאה הפתוחה הקדושה והרחבה", באופן 
אלא  תורה,  דין  ע"פ  להיות  צריך  איך  מתחשב  שאינו  היינו,  חסידות",  "מידת  של 
מה  על  המבט  שמבלי  כך,  חסידות",  ב"מידת   – ועד  הדין",  משורת  "לפנים  מתנהג 

שהיה לפני זה, זוכים לחתימה וגמר חתימה טובה על כל השנה כולה.

וזה כולל גם נקודה וענין עיקרי – שנוכל להיות "גיבורי כח עושי דברו לשמוע 
בקול דברו" (כדאיתא במדרש שקאי על "שומרי שביעית"), ע"י קיום מצות שביעית 
כפשוטה, מן התורה, ובארצנו הקדושה, ומתוך שמחה וטוב לבב, בגאולה האמיתית 

והשלימה.

 (משיחת ו' תשרי תשל"ג)



ביאורים 
במסכת תרומות 
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פרק ח משנה יב: 

וכן נ˘ים ˘‡מרו ל‰ם ‚וים: ˙נו ‡ח˙ מכם ונטמ‡‰, ו‡ם ל‡ו 
‰רי ‡נו מטמ‡ים ‡˙ כולכם, יטמ‡ו ‡˙ כולן ו‡ל  ימסרו ל‰ם 

נפ˘ ‡ח˙ מי˘ר‡ל.

כל נפש מישראל – "עולם מלא"
בבני ישראל נאמר "כי חלק ה' עמו", שהם כמו "חלק מן העצם", ועל דרך הבן 
שהוא חלק מעצמות אביו. כלומר: נוסף לזה שהקב"ה בחר בעמו ישראל ואוהב אותם 
(שבזה עדיין נרגש שיש כאן שנים, בוחר ונבחר, אוהב ואהוב), אלא שהם עצם אחד 

כביכול.

צורתם  נחקק  היה  ישראל  שנבראו  קודם  "דאף  המגיד,  מהרב  הידוע  וכמשל 
שנבראו  "קודם  גם  כלומר,   - במחשבה"  עלה  ישראל  רז"ל  שאמרו  כמו  במחשבה 
ישראל" להיות מציאות בפני עצמה, "נחקק צורתם במחשבה", ויש לומר דזהו הדיוק 

נחקק - דחקיקה היא מני' ובי', כי ישראל וקודשא בריך הוא כולא חד.

והנה ידוע המאמר "כשאתה תופס במקצת מן העצם אתה תופס בכולו", כי ה"עצם" 
נמצא בכל עצמותו בכל חלקיו.

המצוה",  מן  פטור  במצוה  "העוסק   - המצוות  בענין  לזה  דוגמא  שמצינו  וע"ד 
שהפירוש בזה הוא, דהוי "כמו שמקיים גם זה" (המצוה השניה), כי כל מצוה כלולה 
משאר כל המצות. ומבואר בזה, כי רצון העליון בתרי"ג מצות הוא רצון עצמי, ולכן על 
ידי התפיסא ב"מקצת" רצון זה (קיום מצוה אחת) תופסים בכולו, והוי כמו שמקיים 

גם המצוה האחרת.

ועל דרך זה מצינו בבני ישראל - דגם "נפש אחת מישראל" הרי היא "עולם מלא", 
ועד כדי כך ש(בדיני פיקוח נפש) מצינו לפעמים שיש ל"נפש אחת מישראל" אותה 
החשיבות של רבים וכלל. ועד כדי כך דעכו"ם שאמרו לקבוצה של בני ישראל "תנו 
לנו אחד מכם ונהרגנו ואם לאו נהרוג כולכם יהרגו כולם ואל ימסרו להם נפש אחת 
"תופסים  ישראל  כלל  של  "חלק"  בכל  כי  הוא,  בזה  הביאורים  שאחד   - מישראל" 

בכולו", היינו, שב"עצמיות" שבכל איש ישראל נתפס העצם של הכלל כולו.

ובזה יובן בעומק יותר העילוי שבהשגחה פרטית על ישראל עם קרובו:
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בענינים אלה שבהם באה לידי ביטוי וגילוי אחדות זו שבין ישראל והקב"ה (שהם 
"חלק מן העצם") - הרי ההשגחה בהם היא באופן (שלא זו בלבד שהקב"ה משגיח 
על כל פרט ופרט שלהם, ובאופן שבכמה ענינים כל פרט ופרט נוגע בשווה להשלמת 
ישראל  עמו  על  זו  השגחה  של  ופרט  פרט  שבכל  זאת)  עוד  אלא  הכללית,  הכוונה 

"תופסים בכולו", כל הקשר העצמי שביניהם.

(לקוטי שיחות חלק ל עמוד 153)



ביאורים 
במסכת מעשרות
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פרק ד משנה א: 

‰כוב˘, ‰˘ול˜, ‰מולח ב˘„‰ – חייב. ‰מכמן ב‡„מ‰, פטור. 
‰מטבל ב˘„‰, פטור. ‰פוˆע זי˙ים ˘יˆ‡ מ‰ם ‰˘רף, פטור. 
‰סוחט זי˙ים על ב˘רו, פטור; ‡ם סחט ונ˙ן ל˙וך י„ו, חייב. 
̃ „יר‰ - חייב, מפני ˘‰ו‡ כבור ˜טן. ‰מ˜פ‡ ל˙ב˘יל, פטור; ל

הגרסה המדויקת במשנה
כדי  פירות  שמטמין  שפירושו  באדמה",  "המכמר  איתא  דמעשרות  ד  פרק  בריש 
המשניות  בפירוש  הוא  וכן  שלפנינו,  במשניות  הגירסאות  רוב  אבל  שיתבשלו. 
להרמב"ם, ר"ש, רע"ב ועוד, ה"מכמן" - "ן" במקום "ר", והמדובר גם בשאר פירות 
(פירוש המשניות ורע"ב שם, אבל בר"ש שם: זיתים) שבהם אין נוגע ענין החימום. 

ראה מלאכת שלמה. 

(ליקוטי שיחות חלק טו עמוד 349, הערה 7)
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פרק ה משנה יג:

ו„˘ך מן ‰˘מים" („ברים כו, טו) - ע˘ינו מ‰  "‰˘˜יפ‰ ממעון̃ 
˘‚זר˙ עלינו, ‡ף ‡˙‰ ע˘‰ עימנו מ‰ ˘‰בטח˙נו: "‰˘˜יפ‰ 
ממעון ˜ו„˘ך מן ‰˘מים וברך ‡˙ עמך ‡˙ י˘ר‡ל" - בבנים 
ובבנו˙. "ו‡˙ ‰‡„מ‰ ‡˘ר נ˙˙ לנו" - בטל ובמטר ובוול„ו˙ 
ב‰מ‰. "כ‡˘ר נ˘בע˙ ל‡בו˙ינו ‡רı זב˙ חלב ו„ב˘" - כ„י 

˘˙י˙ן טעם בפירו˙.

 לדרוש מחילה וסליחה
לאחרי ראש השנה – מגיע יום הכיפורים, שבו נמשך המקיף ד"תשובה ומחילה 

וסליחה", כדברי כ"ק מו"ח אדמו"ר.

ויש לבאר הענין דהמשכת המקיף דמחילה וסליחה – דלכאורה, המשכת המקיף 
המקיף  דתשובה,  המקיף  המקיפים,  שאר  להמשכת  דומה  אינה  וסליחה  דמחילה 
דיראה, והמקיף דאהבה ושמחה, שכולם תלויים בעבודת האדם, ואילו הענין דמחילה 

וסליחה אינו תלוי באדם, אלא בא מלמעלה?

האדם,  לעבודת  שייך  וסליחה  דמחילה  הענין  שגם  היא  שהאמת  בזה -  והביאור 
כי, כאשר עבודת התשובה היא כדבעי, אזי נעשה בעל הבית על המחילה וסליחה, 
שאינו צריך לבקש אצל הקב"ה המחילה וסליחה, אלא יכול לדרוש מהקב"ה המחילה 

וסליחה.

ועל דרך המאמר "עשינו מה שגזרת עלינו עשה אתה מה שעליך לעשות", שנוהגים 
גם הכוהנים לאמרו אחר הדוכן.

(משיחת ש"פ בראשית תשי"א. תו"מ התוועדויות חלק ב עמוד 61)
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פרק ב משנה ז: 

לעˆמו,  עיס‰  ו‡רבע‰. ‰עו˘‰  מע˘רים  ˘יעור ‰חל‰, ‡ח„ 
˘‰ו‡  נח˙ום  ו‡רבע‰.  מע˘רים  ‡ח„   - בנו  למ˘˙‰  ועיס‰ 
 - ב˘ו˜  למכור  עו˘‰  ˘‰י‡  וכן ‰‡י˘‰  ב˘ו˜,  למכור  עו˘‰ 
ו‚‚˙ ‡ו ‡נוס‰ - ‡ח„  ‡ח„ מ‡רבעים ו˘מונ‰. נטמ‡˙ עיס˙‰̆ 
ו‡רבע‰,  מע˘רים  ‡ח„   - מזי„‰  נטמ‡˙  ו˘מונ‰.  מ‡רבעים 

כ„י ˘ל‡ י‰‡ חוט‡ נ˘כר.

צריכים "שיעור" כדי לגלות קדושה
במצות חלה ישנם שני ענינים: (א) להתיר את האיסור, שהרי קודם הפרשת החלה 
היתה העיסה טבל ואסורה באכילה, ואחרי הפרשת החלה – שייריה מותרים. וענין 
העיסה  חלק  (ב)  לכהן.  החלה  נתינת  קודם  עוד  לבדה,  על-ידי ההפרשה  נעשה  זה 

המופרשת צריך ליתן לכהן.

ומהחילוקים בין שני ענינים אלו: כדי להתיר האיסור דטבל – אין שיעור להפרשת 
חלה, ו"אפילו הפריש כשעורה פטר את העיסה". מה שאין כן מצות הנתינה לכהן – 
יש לה שיעור, כשם שתרומה יש לה שיעור (ויש אומרים ששיעור זה הוא מדאורייתא): 

אחד מעשרים וארבעה לבעל הבית, ואחד מארבעים ושמונה לנחתום.

וביאור החילוק בין שני הענינים:

זה  אין  אבל  האיסור),  מותרים (סילוק  ששייריה  רק  פועלת   - החלה  הפרשת 
פועל קדושה על שאר העיסה, ולכן ענין זה דיו במשהו.

מה שאין כן הנתינה לכהן – הרי כיון ש"כהנים אוכלים ובעלים מתכפרין ", היינו 
שאכילת כהנים היא בדוגמת אכילת מזבח, נמצא שזהו ענין של המשכת הקדושה, 

ועל זה צריכים שיעור.

משהו,  על  אפילו  היא  ראשונה  שברכה  הנהנין,  ברכות  בהלכות   – לדבר  דוגמא 
וברכה אחרונה היא דוקא על אכילה כשיעור:

להקב"ה,  שייך  כולו  העולם  שהרי  איסור,  להתיר  הוא  ראשונה  ברכה  של  ענינה 
ו"כל הנהנה מן העולם הזה בלא ברכה כאילו גוזל להקב"ה וכנסת ישראל, שנאמר 
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גוזל אביו ואמו כו'", ועל-ידי הברכה בטל איסור הגזילה, ולכן הרי זה גם על משהו. 
מה שאין כן ברכה אחרונה ענינה הוא המשכת אור, ועל זה צריך להיות שיעור דוקא.

והענין בזה בעבודה:

כאשר נדבק באיש ישראל ענין של לעומת-זה, ועליו להפטר ממנו – הנה על זה 
אין צורך בעבודה רבה; על זה די ב"משהו", שהרי "מעט אור דוחה הרבה חושך". על-
ידי פני' אחת להקב"ה, תנועה אחת של מסירות-נפש – נפטר מהחושך דלעומת-זה.

אמנם, כל זה אינו אלא כדי להפטר מהחושך; אבל הכוונה היא הרי להמשיך אור 
אלקי, למלא את הכוונה ד"דירה בתחתונים", שהקב"ה ידור בהדירה.

- ועל דרך משל בדירת מלך בשר ודם, שתחלה יש לנקות את הדירה מכל לכלוך, 
ולאחרי זה לייפותה כדי שתהיה ראוי' לדירת המלך,

ובעבודה הם שני הענינים דמצוות לא-תעשה ומצוות עשה, שהיו כבר בהתחלת 
לא- שס"ה  הם   – "לשמרה"  ולשמרה":  לעבדה  בגן-עדן  "ויניחהו  כמ"ש  הבריאה, 
שענינם  עשה,  מצוות  רמ"ח  הם   – ו"לעבדה"  הלכלוך;  את  לנקות  שענינם  תעשה, 
לייפות את הדירה שתהיה ראוי' לדירת המלך, ולאחרי עבודה זו – צריכים לפעול 

שהמלך יבוא אל הדירה. 

וכן הוא בעבודת הוי', שלאחרי כל העבודות דשס"ה מל"ת ורמ"ח מצוות עשה יש 
צורך בעבודה כדי שהקב"ה יבוא אליו וידור אצלו.

וענין זה – אי-אפשר לפעול על-ידי "משהו", אלא יש להתייגע במלוא השיעור, 
דהיינו שעל כל אחד ואחד להתייגע בכל כחותיו, בכל עשר כחות הנפש במילואם.

וכמדובר לעיל, ש"עשיר שהביא קרבן עני לא יצא", והרי "אין עני אלא בדעת" 
ו"אין עשיר אלא בדעת", והיינו שכל אחד ואחד צריך להתייגע בכל כחותיו, ואם הביא 
"קרבן עני", דהיינו שלא ניצל את כל כחותיו – הרי חסר אצלו בהשיעור, וממילא אינו 

פועל בעצמו המשכת הקדושה.

ואין אדם יוצא ידי חובתו בכך שהתייגע אתמול, או אפילו בההתעוררות והיגיעה 
דהיום, אם לא היתה היגיעה כפי שנדרש ממנו; אפילו אם רגע אחד קודם לזה התייגע 
בכל כחותיו, אבל ברגע זה מקריב הוא "קרבן עני" – "לא יצא", אלא עליו להתייגע 
באופן תמידי בכל כחותיו, הן בנוגע ללימוד התורה וכללות העבודה בנוגע לעצמו, 

והן בנוגע להשפעתו על הזולת.
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ודוקא באופן זה מקיים מצות חלה ברוחניות, שבזה הרי הוא ממשיך "ברכה אל 
ביתך", הן בגשמיות והן ברוחניות, שמתקיימת בו הכוונה ד"נתאווה הקב"ה להיות לו 

ית' דירה בתחתונים".

(משיחת ש"פ שלח תשט"ז. תו"מ התוועדויות חלק יז עמוד 23)

פרק ג משנה א: 

ו˙יטמטם  בחיטים  ˘˙˙‚ל‚ל  ע„  ‰עיס‰,  מן  ער‡י  ‡וכלין 
ממנ‰  ‰‡וכל  ב˘עורים,  וטמטמ‰  בחיטים  ‚ל‚ל‰  ב˘עורים. 
חייב מי˙‰. כיון ˘‰י‡ נו˙נ˙ ‡˙ ‰מים, מ‚ב‰˙ חל˙‰, ובלב„ 

˘ל‡ י‰‡ ˘ם חמ˘˙ רבעים ˜מח.

ענין האחדות במצוות חלה, בעולם ובתורה
א. ענינה של מצות חלה הוא – "והיה באכלכם מלחם הארץ תרימו תרומה לה' 

ראשית עריסותיכם חלה תרימו תרומה":

לחם - שכולל כל עניני אכילת האדם (כמובא בפרש"י) – הוא מזון האדם שמחבר 
את הנפש עם הגוף, שדוקא על-ידי זה נעשית השלימות של הגוף, וכן נעשית על-
ידי זה גם השלימות של הנפש, כמובן מדברי הגמרא במסכת סנהדרין אודות המשל 

מ"חיגר וסומא" בנוגע לנשמה וגוף, כך, שדוקא בצירוף שניהם נעשה דבר שלם.

ועל זה נאמר הציווי שלכל לראש צריך להרים תרומה לה', ורק לאחרי זה יכול 
ליטול לעצמו, ועל-ידי זה נמשכת ברכה, כמ"ש ביחזקאל "ראשית עריסותיכם תתנו 

לכהן להניח ברכה אל ביתך".

אך החיוב דחלה הוא - כדברי המשנה – "כיון שהיא (האשה) נותנת את המים", 
שעל-ידי זה מתחברים פירורי הקמח שהיו נפרדים זה מזה ונעשים עיסה אחת [והיינו, 
שאף על פי שגם קמח מצד עצמו נחשב כמו לח בלח, כמבואר בשו"ע יו"ד, וקצת גם 
באו"ח בהלכות פסח, מכל מקום, הרי זה רק בדברים מסויימים, וכל-שכן שאי אפשר 
לומר שזהו ענין אחד, אלא זהו עדיין ענין של פירוד; ורק על-ידי נתינת המים נעשה 

ענין אחד], שאז הרי זה נעשה ראוי למזון האדם, לחבר את הנפש עם הגוף.

ב. ויש לבאר הענין בזה – בהקדים:
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בכל העולמות והנבראים - אפילו בנבראים שבעולם הזה, ועל אחת כמה וכמה 
דכיון  אחדות,  של  ענין  יש   - השתלשלות  מסדר  למעלה  ועד  העליונים  בעולמות 
שבכל  בשכל,  וכמובן  האחדות,  ענין  בהם  ניכר  להיות  צריך  אחד",  מ"ה'  שנמצאו 
בלבד  זו  לא  הנה  ובנדו"ד,  אותה,  שעשה  האומן  הוא  מי  ניכר  להיות  צריך  מלאכה 
שניכר בנבראים שמי נברא זה ברא גם נברא זה, אלא עוד זאת, שבנבראים עצמם 

ניכר ענין של אחדות - שיש בכולם נקודה משותפת ומאוחדת.

וענין זה מתבטא גם בהלכה – ש"בתלת זימני הוי חזקה":

כאשר אירע דבר פעם אחת, יכול להיות שזהו מצד פרט מיוחד כו', ועדיין אין זו 
הוכחה איך יהיה המקרה השני; אבל כשאירע הדבר ג' פעמים, נעשית "חזקה" שגם 

המאורעות שלאחרי זה יהיו באופן כזה.

וההסברה בזה - דלכאורה מהי ההוכחה ממה שאירע ג"פ למאורעות שלאחרי זה? 
- לפי שהענין שאירע שלש פעמים הוא הנקודה המשותפת שיש בכולם, ומזה מובן 

שגם המאורעות שלאחרי זה יהיו באופן כזה, מצד אותה נקודה משותפת.

ולדוגמא - בצד דלעומת-זה: שור שנגח שלש פעמים יש לו דין שור מועד (מוחזק 
מסויים  פרט  מצד  היה  נגיחה  של  מאורע  שכל  לומר  אפשר  הרי  ולכאורה,  לנגוח). 
שהיה דוקא ביום זה ברחוב זה או בבהמה זו? - אך הענין הוא, שכיון שהמקור של כל 
שלש הנגיחות הוא אותו שור, יש בכולם נקודה משותפת, ולכן הרי זו חזקה שכאשר 

שור זה יראה בהמה נוספת ברחוב אחר כו', אזי יחזור ויגח.

וכאן רואים שיש נקודה משותפת בכמה ענינים שבעולם, מצד ענין האחדות:

מובן,  הרי  התורה,  בשביל  היא  העולם  שבריאת  גו'",  ברא  ש"בראשית  וכיון  ג. 
שכשם שבעולם יש ענין האחדות, ישנו ענין האחדות גם בתורה, ויתירה מזה, כיון 

ש"תורה אור", שמאירה כל דבר, הנה ענין האחדות שבתורה הוא בגלוי:

המה  "ששים  הפסוק  על  חז"ל  וכדרשת  ענינים,  ריבוי  יש  שבתורה  פי  על  אף 
ששים  אלו  מלכות  המה  "ששים  מספר",  אין  ועלמות  פלגשים  ושמונים  מלכות 
שהן  ההלכות  אלו  מספר  אין  ועלמות  הברייתות,  אלו  פלגשים  ושמונים  מסכתות, 
מימרות האמוראים", מכל מקום, יש בתורה גם ענין האחדות, כדרשת חז"ל בגמרא על 
הפסוק "דברי חכמים כדרבונות גו' בעלי אסופות נתנו מרועה אחד", "בעלי אסופות 
אלו תלמידי חכמים שיושבין אסופות אסופות ועוסקין בתורה, הללו מטמאין והללו 
מטהרין הללו אוסרין והללו מתירין הללו פוסלין והללו מכשירין, שמא יאמר אדם 
היאך אני למד תורה מעתה, ת"ל כולם נתנו מרועה אחד כו'", והיינו, שלא זו בלבד 
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ש"אלו ואלו דברי אלקים חיים", אלקים" לשון רבים, אלא "מרועה אחד", ועד ש"הוי' 
עמו", "שהלכה כמותו", שזהו ענין האחדות, שזהו לפי שהתורה ניתנה מ"ה' אחד".

אחד",  ענין  התורה  ש"כל  אחת)  (לדעה  סנהדרין  במסכת  בתוספתא  שמצינו  ועד 
שלכן, גם כשלומדים ענין אחד, יכולים לשאול מענין שני וחשיב שואל כענין והיינו 
שאף על פי שמדובר אודות סדרים שונים, ועד שיכול להיות שלומד סדר זרעים (סדר 
הראשון), ושואל מסדר טהרות (סדר האחרון), מ"מ, ישנו ענין של אחדות והתכללות 

בכל עניני התורה.

במקום  עמל  "הוא  סנהדרין:  במסכת  חז"ל  שאמרו  הנפלא  המאמר  תוכן  גם  וזהו 
זה ותורתו עומלת לו במקום אחר", שהפירוש בזה (מלבד הפירוש הפשוט שהלימוד 
במקום זה יעזור לו כשילמד במקום אחר, שיוכל להבין בנקל יותר), שבלמדו "במקום 
ש"התורה  רש"י,  וכפירוש  אחר",  ל"מקום  ששייכים  בתורה  ענינים  עוד  לו  יש  זה" 
מחזרת עליו, ומבקשת מאת קונה למסור לו טעמי תורה וסדרי'" - סדרי' לשון רבים, 

היינו, שבלמדו במקום זה יש לו את כל הסדרים של התורה.

וכפי שמציין הרגצ'ובי לדברי הירושלמי במסכת בבא בתרא "מאן דלעי באורייתא 
אשתכח בי' כולא", היינו, שעל-ידי היגיעה בתורה הנה לא זו בלבד שלאחרי זה יהיה 
לו נקל יותר ללמוד שאר עניני התורה, אלא עוד זאת, שבלמדו ענין זה גופא יש לו 

את כל התורה.

גם  כו'  וסברות  והסברים  ביאורים  למצוא  שיכולים  התורה  בלימוד  רואים  ולכן 
מענין צדדי לגמרי, שזהו מצד ענין ההתכללות והאחדות שבתורה.

וזהו שמצינו אצל כמה גדולי ישראל, שאף על פי שחיפשו אמנם את החילוקים 
שבין ענין לענין, "מאי בינייהו", שהרי לכל ענין יש גדר שלו, שלכן אין למדין איסורא 
מממונא, וכיו"ב, הנה ביחד עם זה חיפשו גם לקשר את כל עניני התורה ולמצוא את 
הנקודה המשותפת שבהם, מצד ענין ההתכללות שבתורה, שלכן יכולים ללמוד מענין 
אחד על חבירו, וכאמור, שיכולים למצוא כללים וסברות, ולתרץ קושיות כו', אפילו 

מסדר זרעים על סדר טהרות.

ד. אמנם, בענין האחדות שבתורה גופא יש חילוקים באופן גילוי האחדות - כמובן 
ענינים  של  לשייכותם  שונים  סדרים  בשני  שהם  ענינים  של  השייכות  דומה  שאינו 
שהם בסדר אחד או במסכת אחת, שבהם רואים בגלוי יותר את שייכות הענינים זה 

לזה, שיכולים לתרץ קושיא מענין לענין וכיו"ב. 
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ולכן יש דעה נוספת בתוספתא הנ"ל, שאין לשאול שאלה על ענין זה מענין אחר, 
אפשר  אבל  אחריתי",  במסכתא  תשיילי'  לא  מסכתא  בהא  רבי  קאי  "כי  וכמארז"ל: 

לשאול במסכת זו, כיון שבמסכת זו ענין האחדות הוא בגלוי יותר.

וכללות הענין בזה – שאף שבתורה ישנו ענין האחדות, מכל מקום, כיון שהתורה 
פירוד  של  ענין  ישנו  ששם  יפרד",  "ומשם  כמ"ש  דפרודא,  טורי  לעולם,  יורדת 
והתחלקות, הנה גם בתורה כפי למטה יש ענינים שבהם לא ניכר כל כך ענין האחדות, 

ועל-ידי זה יכולה התורה לפעול בעולם שבו לא ניכר כלל ענין האחדות.

ולאידך גיסא, כדי שהעולם יוכל לקבל את ענין האחדות שבתורה, הנה בתור הכנה 
לזה מוכרח להיות ענין האחדות גם בעולם מצד עצמו, ועל-ידי זה יוכל העולם לקבל 

את ענין האחדות שבתורה.

ה. וכיון שענין האחדות שבתורה נמשך בעולם, הנה גם בחכמות אומות העולם 
מוצאים בכל דבר את הצד השוה שישנו בענינים נוספים שבעולם, והיינו, שלא זו 
בלבד שמענין אחד יכולים ללמוד על שאר הענינים, אלא עוד זאת, שרואים בבירור 

את הצד השוה שבהם.

מתייגעים  העולם  אומות  חכמי  כאשר  שאפילו  בעולם,  הקב"ה  הטביע  זה  וענין 
להתבונן בעניני העולם, 

. . עוזבים כל  - כמבואר בתו"א אודות ה"פילוסופים מהאומות הקדמונים שהיו 
תענוגים ועוסקים בכל לבבם ותשוקת נפשם . . להבין ולהעמיק בענין החכמות . . 
מצד מזג טבעם . . שגובר בו מרה שחורה בתולדתו (ולכן) תשתוקק נפשו מאד אל 
החכמה כו'", ע"ד שמצינו אצל בני ישראל, להבדיל, בנוגע ללימוד התורה, שיש מי 
"שיחשוק לבו ונפשו להגות בה יום ולילה כו'" (כמובא שם הדוגמא מרבי חנינא בן 

תרדיון) -

הנה למרות שיש בעולם ריבוי ענינים, לא מחפשים בעולם את הענינים המפרידים, 
מצד  בעולם  שיש  האחדות  ענין  מצד  העולם,  עניני  בכל  שיש  השוה  הצד  את  אלא 

עצמו, כיון שנברא על-ידי "ה' אחד", כנ"ל.

 .  . וארץ  שמים  "חוקות  הכתוב:  ובלשון  הטבע,  וכללי  בחוקי  מודגש  זה  וענין 
שמתי", והיינו, שכאשר מתבוננים ב"חוקות שמים וארץ", חוקי וכללי הטבע, רואים 
שנקבעו על-ידי הקב"ה ("שמתי"), ולכן ישנו ענין משותף בכמה וכמה ענינים, שבזה 

מתבטא ענין האחדות.
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ו. ואף על פי שיש התחלקות בעולם - אין זה בסתירה לענין האחדות, ואדרבה: 
ההתחלקות היא בשביל האחדות.

וע"ד המבואר בענין תוהו ותיקון, שבתיקון יש כלים מרובים (ועד שכל ענין עבודת 
האדם היא להרבות בכלים), ובתהו יש כלים מועטים, ואף על פי כן, תהו הוא "טורא 
דפרודא", ושם ישנו הענין ד"וימלוך גו' וימת", שענין אחד אינו נותן מקום לענין שני, 
ודוקא בתיקון – שבו יש ריבוי כלים - ישנו ענין האחדות, כי, ההתחלקות שבתיקון 
אינה התחלקות לשם התחלקות, אלא ההתחלקות היא בכדי שתוכל להיות התכללות.

וכמובא גם הדוגמא לזה בעולם - שהאפשרות לחיבור מים ואש היא על-ידי זה 
שבמים גופא יש התחלקות לארבע יסודות אש רוח מים עפר, כך, שגם במים גופא יש 
יסוד האש, ובאש גופא יש יסוד המים, ועל-ידי זה יכולים המים להתחבר עם האש.

וע"ד שמבאר כ"ק מו"ח אדמו"ר בענין חיבור הנפש עם הגוף - אף שבעצם לא שייך 
שיהיה חיבור של רוחניות עם גשמיות (כלשון הרמ"א בענין זה) - שכיון שבגוף עצמו 
ישנו חלק הגוף שבו וחלק הנשמה שבו, וכן בנשמה עצמה ישנו חלק הנשמה שבה 
וחלק הגוף שבה, הנה כאשר חלק הנשמה שבגוף מתחבר עם חלק הגוף שבנשמה, 

יכול להיות חיבור הנשמה עם הגוף.

החכמות,  שבע  (כל  העולם  אומות  חכמות  על-ידי  שגם  לעיל  האמור  פי  על  ז. 
בתניא  נאמר  מדוע  השאלה:  נשאלת   – האחדות  לענין  באים  הטבע)  חכמת  ובפרט 
כו'"  האלקית  שבנפשו  חב"ד  בחי'  ומטמא  מלביש  הוא  העולם  אומות  ש"בחכמות 
("אלא אם כן עושה אותן קרדום לחתוך בהן . . או שיודע להשתמש בהן לעבודת ה' 

או לתורתו, וזהו טעמו של הרמב"ם ורמב"ן ז"ל וסייעתן שעסקו בהן")?

ויובן על פי האמור לעיל בנוגע למצות חלה, שהחיוב בזה הוא לאחרי נתינת המים 
להקמח, שמצד עצמו הוא באופן של פירוד, ועל-ידי נתינת המים נעשית עיסה אחת, 

ענין אחד:

מים - יש בהם כמה ענינים, אבל מדברי הגמרא במסכת תענית ש"נמשלה התורה 
למים . . (ש)יורדים ממקום גבוה למקום נמוך", מובן, שזהו הענין העיקרי במים (כי 
התורה לא היתה נמשלה למים מצד ענין צדדי שבהם), והרי הירידה ממקום גבוה 

למקום נמוך מורה על ענין הביטול.

ובנוגע לעניננו:

חכמות אומות העולם מצד עצמם - אין בהם ענין המים, ענין הביטול. ומצד העדר 
בעניני  שמוצאים  המשותפות  לנקודות  בנוגע  שיטה  אצלם  להיות  יכולה  הביטול - 
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העולם, חוקי הטבע, שאין זה ענין אמיתי; לפי דעתם הרי זה רק "סימן" להקל על 
האדם שלא יצטרך לזכור ריבוי ענינים נפרדים, על-ידי זה שמוצאים חוקים וכללים 

שהם בהשוואה בכל הנבראים.

ח. ומובן ששיטה זו היא היפך השקפת התורה - שהרי על פי התורה אין ענין שהוא 
שאם  תעניות  בהלכות  הרמב"ם  וכמ"ש  כו',  באמונה  כפירה  זה  שהרי  מקרה,  בדרך 
"יאמרו דבר זה ממנהג העולם . . נקרה נקרית הרי זו דרך אכזריות כר הוא שכתוב 

בתורה והלכתם עמי בקרי כו'".

על פי התורה ישנם חוקי הטבע, וראי' לדבר - שהרי יש התפעלות מענין של נס, 
ולכאורה, כיון שענין הנס אינו אלא שידוד מערכות הטבע, הרי לדעתם שאין חוקי 

הטבע, וכל דבר הוא ענין בפני עצמו, אם כן מהו הפלא שבענין הנס?!

וכן מוכח מההלכה שסומכים על הוראת הרופא - שקובע על פי עניני הטבע, מצד 
החזקה דשלש פעמים בנוגע לרפואה או קמיע שלו - לדחות שבת ויום הכיפורים 
איך  אמת,  אינם  הטבע  חוקי  אם  ולכאורה,  שעה,  חיי  לצורך  או  קטן  לצורך  אפילו 
אפשר לסמוך על זה ולדחות ענין של תורה שהוא בודאי אמיתי?! ועכצ"ל שגם חוקי 
הטבע הם ענין אמיתי על פי תורה, ולכן יכולים לדחות ענין אמיתי אחד מפני ענין 

אמיתי נוסף.

ובאמת הנה לא רק על פי תורה, אלא גם על פי טבע הבריאה, מחפש אדם את 
האחדות,  מענין  מנותק  להיות  רוצה  אינו  בטבעו  ישראל  איש  שכן,  האחדות,  ענין 
כידוע פתגם רבינו הזקן שיהודי בטבעו אינו רוצה ואינו יכול להיות מנותק מאלקות, 
ובמילא, מצד טבעו, בכל מקום שיכול, רוצה למצוא את ענין האחדות; ומצד ענין 

הבחירה נעשה כן גם אצל אומות העולם. 

ולאמיתו של דבר יודעים גם הם שהאמת היא שישנם חוקי הטבע, והראי' שלאחרי 
זה ממשיכים הם בעצמם להתייגע ולחפש את חוקי הטבע, ואילו היו סבורים שאין זה 

ענין אמיתי, לא היו עוסקים בזה.

ט. והסיבה לכך שיכולה ליפול מחשבה להיפך - הרי זה רק מצד החומריות של 
היצר הרע שרוצה להעלים על ענין האחדות:

לכאורה אינו מובן: לאחרי שהתייגעו ומצאו ענין של אחדות בעניני העולם מצד 
חוקי הטבע, הרי אדם חס על מעשה ידיו, ואם כן, למה ירצו להרוס זאת ולומר שאין 

זה ענין אמיתי?! 
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אלא זהו מצד החומריות של היצר הרע, שעושה רע לא רק לנפש, אלא גם לגוף, 
שגם  באופן  כלענה",  מרה  ואחריתה  גו'  זרה  שפתי  תטופנה  "נופת  הכתוב:  ובלשון 
עבור הגוף הרי זה "מרה כלענה", כמבואר בדא"ח ובאריכות בספרי מוסר; ורק מצד 

החומריות של היצר הרע יכול לדמות לעצמו שחוקי הטבע אינם אמת כו'.

י. והעצה לזה - מרומזת במצות חלה, שצריך להיות עירוב המים בקמח, שהקמח 
עצמו הוא באופן של פירורים נפרדים, ועל-ידי המים נעשה ענין האחדות:

מים - שיורדים ממקום גבוה למקום נמוך - מורה על ענין הביטול, כנ"ל, וכאשר 
ישנו ענין הביטול, אזי מתבטלת החומריות, ואז רואים את האמת - ענין האחדות.

ולהעיר, שכשם שבחכמות העולם יש צורך בענין המים, ענין הביטול, כדי לראות 
את האמת שבזה, כן הוא גם בלימוד התורה, שכדי שהלימוד יהיה כדבעי, יש צורך 
כמים  "שפכי  כמ"ש  התפלה,  עבודת  ענין  שזהו  המים,  ענין  הביטול,  ענין  בהקדמת 
לבך", כולל גם הביטול שקודם התפלה, כמארז"ל "אין עומדין להתפלל אלא מתוך 

כובד ראש".

ויש להוסיף, שענין הביטול נוגע לא רק בלימוד החכמה עצמה (למצוא את ענין 
ביטול,  מתוך  להיות  צריכה  החכמה  ללימוד  הגישה  כללות  גם  אלא  כו'),  האחדות 
כפי שרואים בפשטות, שאם אדם יגש ללימוד החכמה מתוך רצון לנצח ולהוכיח את 
הצדק שבסברא שלו, לא יבוא לעולם לאמיתית השכל, כי אם על-ידי הביטול דוקא.

אך כיצד באים לביטול זה? - הן אמת שזהו ענין הקשור עם מציאותו, שכדי שיוכל 
להבין את החכמה לאמיתתה, צריך להקשיב לזולת כו', אבל אף על פי כן, הרי זה 
עדיין תנועה של ביטול, הן עצם ההקשבה לדברי הזולת, ובפרט כשהזולת סותר את 

דבריו.

ובכן: בנוגע לבני ישראל - הרי זה מצד היותם קשורים עם "ה' אחד" והם "גוי אחד 
בארץ", שגם בענינים ארציים (כמו לימוד חכמות העולם) יש אצלם ענין ההתאחדות 
ענין  מצד  להבדיל,  העולם,  אומות  אצל  גם  זה  ענין  נמשך  זה  ועל-ידי  והביטול; 

הבחירה (כנ"ל).

יא. ולענין זה התחילו להגיע בשנים האחרונות – כמבואר בזהר על הפסוק בשנת 
שש מאות שנה לחיי נח גו' נבקעו כל מעיינות תהום רבה וארובות השמים נפתחו, 
התורה,  פנימיות  של  הגילוי  התחיל  התורה  לחכמת  שבנוגע  בלבד  זו  שלא  והיינו, 
ובאופן שאפילו ילדים קטנים לומדים זאת, אלא גם בנוגע לחכמות העולם – שהתחילו 
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למצוא בכל ענין שאינו ענין בפני עצמו, אלא קשור עם ענין כללי, וכאמור, שמוצאים 
את הנקודה המשותפת שבכל עניני הטבע.

ועד שבאים להכרה שהנקודה שמאחדת את כל עניני העולם הוא האלקות, שכן 
על-ידי "חוקות שמים וארץ" רואים שישנו מי שקבעם ("שמתי"), שזהו אמיתית ענין 
הטבע – בגימטריא אלוקים, והיינו שהכל הוא אלקות, ועד שלא זו בלבד שרואים 
הוא  אלקים  ואילו  הטבע,  את  רואים  שבגילוי  היינו  בגימטריא "אלקים",  ש"הטבע" 
בהעלם בהטבע, אלא אדרבה: "אלקים בגימטריא הטבע", היינו, שאלקים הוא בגילוי, 

והטבע הוא בהעלם. 

כמרומז  המים,  ענין   שזהו  ענין הביטול,  הקדמת  על-ידי  נעשה  זה  שכל  וכאמור, 
במצות חלה, שעל-ידי עירוב המים נעשה ענין האחדות, ועל-ידי זה רואים את ענין 

האחדות - לא רק האחדות שבתורה, אלא גם האחדות שבבריאה.

ועד שבאים לאמיתית ענין האחדות, בלי שום פירוד והתחלקות, שתהיה בביאת 
משיח צדקנו, כמ"ש "לא ירעו ולא ישחיתו בכל הר קדשי כי מלאה הארץ דעה את 

הוי' כמים לים מכסים".

(משיחת ש"פ שלח תשכ"ט. תו"מ התוועדויות חלק נו עמוד 354)

 פרק ג משנה ה: 

נכרי ˘נ˙ן לי˘ר‡ל לע˘ו˙ לו עיס‰ - פטור‰ מן ‰חל‰. נ˙נ‰ 
פטור. ‰עו˘‰  ומ˘‚יל‚ל,  חייב;  ‚יל‚ל,  ˘ל‡  ע„   - מ˙נ‰  לו 
פטור‰  חל‰,  כ˘יעור  י˘ר‡ל  ב˘ל  עם ‰נכרי - ‡ם ‡ין  עיס‰ 

מן ‰חל‰.

תרימו  הארץ  מלחם  באכלכם  "והיה  שלח,  בפרשת  נאמר  חלה  למצוות  בנוגע 
תרומה לה'".

ולכאורה אינו מובן – כקושיית הרמ"ז - הרי מצות חלה אינה קשורה עם האכילה, 
אלא גם קודם האכילה, ויתירה מזה, בעת עשיית העיסה שאז עדיין אינה ראוי' לאכול, 

ישנו כבר חיוב חלה.

ואדרבה: עיקר מצות חלה אינו מן הפת אלא מן העיסה דוקא, ורק "אם לא הפריש 
החלה מן העיסה, אלא אפה הכל, הרי זה מפריש מן הפת", אבל עיקר המצוה היא 
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על-ידי  נאפה  אם  אפילו  החלה,  מן  פוטר  עכו"ם  גלגול  ולכן,  העיסה.  מן  להפריש 
ישראל, כיון שעיקר החיוב הוא על העיסה.

ואם כן, למה נאמר "והיה באכלכם מלחם הארץ תרימו תרומה לה'"?

והביאור בזה – שפסוק זה לא בא לבאר הדין דמצות חלה, אלא את מטרת המצוה:

דין החלה – הוא אמנם על העיסה, קודם שנעשית ראוי' לאכילה; אבל מטרת המצוה 
היא, שנתינת החלה מן העיסה תפעל עלי' בהעיסה – "תרימו תרומה", מלשון הרמה 
ועלי', וכדאיתא בזהר בפירוש "תרומה", תרום ה', שנעשה הרמה ב"ה' דהמוציא" – כך 
שכאשר תאפה העיסה ותהיה לחם, יוכל האדם לברר ולהעלות את הלחם, ועל-ידי זה 

יוכל הלחם להעלות את האדם.

החלה  אינה  המצוה  מטרת  כי,   – "ראשית עריסותיכם"  הלשון  דיוק  גם  וזהו 
שהופרשה וניתנה לכהן ונאכלה על-ידי הכהן, אלא המטרה היא חלק העיסה שנשאר 
לאחרי הפרשת החלה, והיינו, שלאחרי שמקיימים מצות חלה ב"ראשית עריסותיכם", 
את  להחיות  הלחם,  של  תכליתו  ממנה  להיות  שיוכל  באופן  העיסה  שאר  מתעלית 

האדם בגשמיות וברוחניות.

תהיה  הרשות  לחם  שאכילת  שכדי  הלחם,  בענין  אמורים  שהדברים  כשם  והנה, 
כדבעי, ויפעל פעולתו כו', צריך תחילה ליתן "ראשית" ממנו לה' – כן הוא גם בכל 
עניני הרשות, שכדי שהאדם יוכל לבררם ולהעלותם, ואח"כ יתעלה על ידם, צריך 

תחילה ליתן לה' "ראשית" מכל עניניו.

ולדוגמא – כפירוש כ"ק מו"ח אדמו"ר ש"(ראשית) עריסותיכם" הוא מלשון עריסה 
(מיטה), היינו, שתיכף בקומו משנתו צריך ליתן תרומה לה' – שזהו ענין התפלה, שהרי 
להתפלל,  צריך  לראש  לכל  אלא  צרכיו,  בשאר  ולעסוק  לאכול  אסור  התפלה  קודם 
ולאחרי התפלה צריך ללמוד שיעור קבוע בתורה, ורק לאחרי זה יכול לאכול ולעסוק 

בשאר צרכיו.

ורק כאשר "מראשית עריסותיכם תתנו לה'" – אזי "תרימו תרומה", שנעשית הרמה 
ועלי' בכל שאר עניניו במשך היום, שיעשה אותם "לשם שמים", ויקיים בהם הציווי 
"בכל דרכיך דעהו", שעל-ידי זה מברר ומעלה אותם, ובמילא, מעלים הם אותו, כנ"ל.

(משיחת ש"פ שלח תשח"י. תו"מ התוועדויות חלק כג עמוד 84)
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פרק א משנה א: 

‰נוטע לסיי‚ ול˜ורו˙, פטור מן ‰ערל‰. רבי יוסי ‡ומר: ‡פילו 
ו‰חיˆון  חייב,  ‰פנימי   - לסיי‚  ו‰חיˆון  למ‡כל  ‰פנימי  ‡מר 

פטור.

משמעות מצוות ערלה בעבודת ה' ב"מקיף" וב"פנימי"
יהא  אטימתו,  "ואטמתם  שפירושו  שנים",  שלש  גו'  ערלתו  "וערלתם  הציווי  א. 
"הנוטע  אבל  מאכל,  לשם  שהיא  בנטיעה  רק  הוא   - ממנו"  מליהנות  ונסתם  אטום 

לסייג ולקורות פטור מן הערלה".

והענין בזה: נטיעה שאינה לשם אכילה ושתי', אלא "לקורות", "לעשות מהן קורות 
לבנין" - לבנות בית המקדש לו ית' - אין בה ענין של ערלה כלל.

אמנם, בית המקדש הוא ענין של מקיף, ובזה גופא – מקיף הרחוק, שזהו ענין של 
בית. ומלבד זה, הרי צרכי האדם כוללים גם מקיף הקרוב (לבוש), וגם ענינים פנימיים - 

שזהו תכלית הכל שתהי' העבודה בפנימיות דוקא, שזהו ענין האכילה ושתי'.

ובנוגע לענינים הפנימיים, שהוא ענין אכילה ושתי', יש צורך בהכנה מיוחדת שיהיו 
מהפירות  ליהנות  שלא  בנסיון  לעמוד  יוכל  אם  האדם  את  שמנסים  שזהו   – כדבעי 

במשך שלש שנים.

עפר  יגלה  "מי  במדרש  כדאיתא   - הדעת  דעץ  הראשונה  במצוה  שמצינו  וע"ד 
לערלה  ממתינין  בניך  והרי  כו'  צוויך  על  לעמוד  יכולת  שלא  הראשון  אדם  מעיניך 
ג' שנים", והיינו, ש"מצוה זו הוא תיקון לחטא עץ הדעת שנאמר בו גם כן כי טוב 
העץ למאכל, ואדם הראשון נצטווה עליו בשעה ט', ובשעה יו"ד עבר, ואילו המתין 
ג' שעות עד שבת הי' כל פריו קדש הילולים [שהי' עושה קידוש היום על יין מעץ 
הדעת, כמארז"ל ש"גפן הי'", "סחטה ענבים ונתנה לו"], וזהו כוונת המדרש והרי בניך 

ממתינין כו', שבזה הם מתקנים חטא אדם הראשון בעץ הדעת כו'".

האילן  לנטיעת  הראשונים  שנים  ש"בשלש  תורה  בלקוטי  כמבואר  בזה -  והענין 
בארץ מקבלת הארץ עליונה מבחי' ג' ספירות אחרונות שהם נה"י", וידוע (בפירוש 
"ומביא גואל לבני בניהם") שג' ספירות היותר תחתונות שרשם הוא בכתר, למעלה 
מסדר השתלשלות, ושם לא שייך הענין דאכילה ושתי' (אתר דלית בי' אכילה ושתי', 
לאו אורחי' למיכל), ולכן, גם כאשר הבחי' שלמעלה מסדר השתלשלות נמשכת למטה 
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– אי אפשר שהמשכה זו תבוא בדרך פנימי, שזהו ענין דאכילה ושתי', אלא על-ידי 
הקדמת הכנה לזה.

ולאחרי זה, "בשנה הרביעית יהי' כל פריו קודש הילולים" – "כמעשר שני . . (ש)
אינו נאכל חוץ לחומת ירושלים אלא בפדיון", וכדרשת חז"ל ש"הילולים" הוא כמו 
"חילולים", שצריך לחלל את הפירות על כסף ולהביאו לירושלים, כמו מעשר שני 
שנאמר בו "ונתתה בכסף וצרת הכסף בידך והלכת אל המקום אשר יבחר ה' וגו'" – 

שכל זה מורה על ההתעסקות בעבודה במקום קדוש ובעניני קדושה דוקא.

לארץ,  ובחוץ  בגבולין  גם   – פריו"  כל  תאכלו  החמישית  "ובשנה  ולאחרי-זה, 
שדוגמתו היא ההתעסקות גם בעניני הרשות.

ב. וענינו בסדר העבודה: תחילת העבודה בכל יום היא עבודת התפלה – "יסדר 
אדם שבחו של הקב"ה ואחר-כך יתפלל" - שעיקרה תפלת שמונה עשרה [שהרי "כל 
סדר התפלה שעד שמונה-עשרה הוא הכנה לשמונה-עשרה", וכן הוא גם בפשטות, 
ששאלת צרכיו – שזהו עיקר מצות התפלה מן התורה - היא בתפלת שמונה-עשרה], 
לעניני  אפילו  שייך  שאינו  הביטול,  בתכלית  מרי'",  קמי'  "כעבדא  הוא  עומד  שאז 
שאינו  ופשיטא  כו'",  מלכא  קמי'  במחוג  דמחוי  "מאן  שהרי  ומצוות,  דתורה  עבודה 

שייך לעניני העולם – ע"ד ובדוגמת המעמד ומצב ד"שלש שנים גו' לא יאכל".

מיד  לדלג  יכול  שאינו  היינו,  המדרש",  לבית  הכנסת  "מבית   – התפלה  ולאחר 
להתעסקות בעניני הרשות (דבר שיכול להזיק לו), אלא תחילת התעסקותו בעולם 
צריכה להיות בעניני תורה ומצוות [שזהו ענין "בית המדרש" – לימוד התורה, וכולל 
"בשנה  ובדוגמת  ע"ד  מעשה],  לידי  שמביא  תלמוד  גדול  שהרי  המצוות,  קיום  גם 

הרביעית גו' קדש הילולים לה'".

ורק לאחרי-זה באה ההתעסקות בעניני הרשות, "הנהג בהם מנהג דרך ארץ" - ע"ד 
ובדוגמת "בשנה החמישית תאכלו את פריו".

ג. וכן הוא גם במשך הזמן:

של  ומצב  במעמד  שנמצאים  לכם",  יהי'  ערלים  שנים  ד"שלש  ומצב  מעמד  ישנו 
הבדלה, ואין יכולים להתמסר להתעסקות באופן פנימי (שזהו ענין אכילה ושתי'), כיון 

שצריכים להיות בשלימות.

היא  שההתעסקות  הילולים" –  קודש  גו'  הרביעית  ד"בשנה  הענין  ישנו  אחר-כך 
בעניני קדושה בלבד, בדוגמת מעשר שני שנאכל לפנים מן החומה דוקא, או עכ"פ 
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– "כי ירבה ממך הדרך גו'" - להביא שוויו לירושלים, ורק לאחרי-זה יכולים לאכול 
את הפירות.

אמנם, תכלית הכוונה שבשבילה הי' כל סדר השתלשלות העולמות (ש"אינו בשביל 
ית'  לו  דירה  לעשות  הוא –  ית'")  פניו  מאור  ירידה  ולהם  הואיל  העליונים  עולמות 
בעולם הזה הגשמי והחומרי דוקא, שלכן צריכה להיות העבודה לא רק בארץ ישראל, 
אלא גם בחוץ לארץ, ולא רק בעניני תורה ומצוות, אלא גם בעניני הרשות – לעשות 
מהם מצוה, שזוהי ה"פרשה קטנה שכל גופי תורה תלויין בה" ("כלל גדול"), "בכל 

דרכיך דעהו" , ואז - "והוא יישר אורחותיך" גם בעניני תורה ומצוות.

היו  שתחילה  האמור,  בסדר  הולכים  כאשר  החמישית":  "בשנה  מתחיל  זה  וענין 
כבשרו,  ובשר  דם  שנעשית  וחומריות  גשמיות  עם  עסק  הי'  לא  שבהם  שנים  שלש 
ד'  קדושה,  של  אמות  בד'  שהם  לענינים  ורק  אך  מוקדשת  היתה  הרביעית  והשנה 
אמות של הלכה וד' אמות של תפלה, אזי יכולים לבוא להתכלית דכל הענינים – "את 
האלקים ירא וגו' כי זה כל האדם", "כל העולם כולו לא נברא אלא בשביל זה", כדי 

לעשותו דירה לו ית'.

בפועל ממש יתגלה דבר זה בגילוי בביאת משיחנו, אבל ההכנה לזה [וגם הפועל 
ממש בזה - אלא שלעת-עתה הרי זה בעולם האצילות, ושם הוא "כמונח בקופסא", 
כיון ששייך הוא לתחתונים דוקא] נעשית עתה, על-ידי כל אחד מישראל בכל פעולה 
ופעולה שלו, הן בתורה ומצוות כפשוטם, והן בה"כלל גדול" ד"בכל דרכיך דעהו" 

שכל גופי תורה תלויין בה,

ובאופן שכל רגע ורגע "נבנה בית המקדש בימיו", על-ידי זה שמוסיף עוד ענין 
ועוד פרט לביאת המשיח, וממשיך ומקרב עוד קצת את בית המקדש השלישי ש"בנוי 

ומשוכלל" למעלה, וצריך רק להורידו כמו שהוא למטה מעשרה טפחים.

(משיחת יו"ד שבט תשי"ד, תו"מ התוועדויות חלק יא עמוד 46).

ענינים שהם "לקורות" ועניינים שהם "למאכל"
על  קרבים  עצמם  שהם  עצים  ישנם  הנה  המקדש,  בבית  העצים  קרבן  בענין  א. 
המזבח, ישנם עצי המערכה שעליהם מקריבים את הקרבן – וישנם גם העצים שנעשו 
חלק מהבנין דבית-המקדש (וכן לאחרי-זה - עבור בדק הבית), כדאיתא במסכת תמיד 
עושין  שאין  מנין   .  . תניא  והא  בעזרה,  אכסדראות  הוו  "ומי  ל"אכסדראות":  בנוגע 
ומשני,  אלקיך",  ה'  מזבח  אצל  עץ  כל  אשרה  לך  תטע  לא  ת"ל  בעזרה,  אכסדראות 

"באכסדראות של בנין".
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והחילוק ביניהם:

טהרות  בסדר  במשנה  שמצינו  וכפי  ה"בית",  מענין  חלק  הם   – שבבנין  העצים 
ש"בית" על פי תורה הוא הן מאבנים הן מעצים והן מעפר, ובלאו-הכי אינו נקרא 
"בית" בנוגע לכמה וכמה ענינים, ומזה מובן – במכל-שכן וקל-וחומר – בנוגע ל"בית 
ה'", שבודאי צריך להיות בשלימות, שהיו בו אבנים, עצים, וגם עפר ("העפר אשר יהי' 

בקרקע המשכן, וכן בבית-המקדש, שהשתמשו בו כדי לטהר אשה לבעלה).

(שזהו הקצה השני ביחס לעצים שבבנין) – הם  העצים שהם עצמם נעשו קרבן 
כמו "לחם" (מזון), שבשם זה נקראים כללות הקרבנות, כמ"ש "קרבני לחמי לאשי".

רק  שהם  הממוצע,  הדבר   – המערכה  עצי  גם  ישנם  הנ"ל,  עצים  סוגי  ב'  ובין 
שמתבטלים  שריפתם,  על-ידי  ה"לחם",  ענין  להיות  שיוכל  ומסייע  המכשיר  דבר 
ממציאותם, להיותם רק טפל להענין הפנימי (לחם, מזון) שב"בית", שבו היו גם עצים.

ב. ובענין זה רואים דבר פלא:

איתא בגמרא: "המן מן התורה מנין, המן העץ", היינו, שהענין הבלתי-רצוי ד"המן" 
קשור עם "עץ".

מות והומת  על הפסוק "וכי יהי' באיש חטא משפט  וכן מצינו בפירוש האריז"ל 
ותלית אותו על עץ", ש"כאשר יחסר (חטא מלשון חסרון) טעם משפט מות, כי לא 
פעל רע, ולמה ימות", אזי "ותלית אותו על עץ – מחמת עץ הדעת שגזר מיתה, בשביל 

כך מת".

ועל-פי זה נמצא לכאורה שענין ה"עץ" הוא להיפך מכל הענינים האמורים לעיל?!

ג. ולהעיר:

הן אמת שכאשר מסופר בתורה אודות "עץ הדעת", מסופר גם אודות "עץ החיים". 
אבל, על-פי דברי הגמרא במסכת תמיד ש"כל העצים כשרין למערכה חוץ משל גפן 
ועכצ"ל,  החיים",  ב"עץ  לגעת  שאין  מובן,  ישראל",  דארץ  ישוב  "משום  זית",  ושל 

שהעצים האמורים לעיל שייכים ל"עץ הדעת".

ואף שגם עץ הדעת (ש"גפן הי'", "תאנה היתה", או "חטה היתה") הי' עושה פירות 
– הרי:

של  במרביות  רגילין,  היו  ("באלו  תאנה  "וליטעמיך,  איתא:  שם  הגמרא  בהמשך 
(בתמי'), אלא מאי אית לך למימר,  תאנה וכו'") לית בה משום ישוב דארץ ישראל 

בתאנה דלא עבידא פירא".



233 ביאורים במסכת ערלה

ד. ועל-דרך זה י"ל בנוגע לעץ הדעת:

איתא במדרש (והובא בלקו"ת ר"פ קדושים) "מי יגלה עפר מעיניך אדם הראשון, 
שלא יכולת לעמוד על צוויך כו', והרי בניך ממתינין לערלה ג' שנים", והיינו, שבמשך 
שלש שעות קודם כניסת השבת הי' אסור לאדם הראשון לאכול מפירות עץ הדעת 

(ומזה נמשך בסדר הזמנים למטה ג' שנות ערלה).

וכיון שבמשך ג' שעות אלו הי' אסור לאכול מפירות עץ הדעת, נמצא, שלא הי' 
בגדר אילן עושה פירות, שיהי' בו משום ישוב ארץ ישראל.

ואם כן, הדרא קושיא לדוכתא: איך יתאים משנת"ל אודות העצים ששייכים למזבח 
ולבית-המקדש, עם מה שמצינו שענין העץ קשור עם ענין בלתי רצוי?

ה. ויש לומר הביאור בזה:

איתא במשנה: "הנוטע לסייג ולקורות (לעשות מהן קורות לבנין) פטור מן הערלה 
. . אפילו אמר הפנימי למאכל והחיצון לסייג, הפנימי חייב והחיצון פטור", "שהדבר 

תלוי בדעתו של נוטע".

פירות,  עושה  שאינו  אילן  בבחי'  שהי'  שאף  הדעת,  לעץ  בנוגע  גם  מובן  ומזה 
כיון שנאסר לאכול מפירותיו, כמו ערלה, מכל-מקום, היו יכולים להשתמש בו (לא 

למאכל, אלא) "לקורות" שאז אין בו דין ערלה.

ונמצא, שבעץ הדעת גופא יכולים להיות שני קצוות: יש עץ שעליו אמרו "המן מן 
התורה מניין, המן העץ"; ויש עץ שחושב עליו "לקורות", לבנות ממנו בית - "תפארת 
אדם לשבת בית", בית המקדש, ובזה גופא – לא רק עצים שנעשים חלק מהבנין, אלא 
גם עצים שמשתמשים בהם בבית המקדש באופנים שונים: עצי המערכה, וכן עצים 

שהם עצמם נעשים קרבן.

מאכל  של  ענין  שזהו  "לחם",  שנקרא  קרבן,  נעשים  העצים  כאשר  שגם  ולהעיר, 
– הרי אין זה לאכילת האדם (שבשביל זה יש צורך להמתין שלש שעות (או שלש 
שנים), ולולי זאת, הרי זה באופן ד"המן העץ אשר צויתיך לבלתי אכל ממנו") אלא זהו 
"לחמי לאשי", לחם שלמעלה, של הקב"ה, "לחם" שקרב ע"ג המזבח - לא רק הקומץ, 
"לדברי רבי (ש)עצים טעונין קמיצה, אלא גם כל שאר העצים, כמ"ש התוס' (בתירוץ 
הקושיא "מה שייך קמיצה בעצים, הא אין בהם שיריים, וכולן נשרפין"), ש"הקומץ 

קרב לעצמו והשיריים קריבין לעצמן".

בנוגע  הוראה  יש  ענין  שמכל  כמ"פ  כאמור   - האדם  בעבודת  מזה  וההוראה  ו. 
לעבודה כאן למטה מעשרה טפחים: 
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כל המניעות והעיכובים שישנם בנוגע להנאה מעניני עולם הזה – אין זה באופן 
שענינים אלו אינם שייכים ליהודי,

שהרי אילו הי' זה ענין שאינו שייך עליו, לא הי' רואה אותו ולא הי' שומע אודותיו, 
וכתורת הבעש"ט שכל ענין שאדם רואה או שומע יש בו הוראה בעבודתו לבוראו -

אלא, יש ענינים שהאדם צריך לחשוב עליהם להשתמש בהם "לקורות", בניגוד 
לענינים אחרים שצריך לחשוב עליהם "למאכל".

כלומר: הסיבה לכך שיש ענינים בעולם שאין ליהנות מהם, היא, לא בגלל שרצה 
הקב"ה לענות ולייסר יהודי – אדרבה: "את העולם נתן בלבם", אלא שהדבר תלוי 
במחשבה שבלבו: אם יחשוב "לקורות", כרצונו של הקב"ה – אזי מיד נעשה שלו, אבל 

אם חושב מחשבה שאינה רצוי' למאכל - אזי נדחה הדבר לשלש שנים!

ולהעיר: גם ענין זה יהי' סוף כל סוף שלו, כי, כיון שראה את הדבר, הרי זה ניצוץ 
שלו, וכיון שזהו ניצוץ שלו, יצטרך לבררו, ו"לא ידח ממנו נדח"; אלא, שכאשר חושב 
מה שצריך לחשוב היום - אזי נעשה שלו מיד, אבל כאשר חושב עליו למאכל בשעה 

שהתורה אומרת שעדיין לא הגיע הזמן לכך – הרי זה נדחה לאחר זמן.

יצטרך  סוף  כל  שסוף  ובידעו  פיקח,  הוא  חסיד  נשיאנו:  רבינו  פתגם  ידוע  והרי 
לעשות דבר - אינו דוחה למחר, אלא עושה זאת היום.

(משיחת כ"ף מנחם אב תשכ"ה. תו"מ התוועדויות חלק מד עמוד 233).

פרק א משנה ו: 

נטיע‰ ˘ל ערל‰ ו˘ל כל‡י ‰כרם ˘נ˙ערבו בנטיעו˙, ‰רי ז‰ 
ל‡ י˙כוון  ל‡ יל˜וט; ו‡ם ל˜ט - יעל‰ ב‡ח„ ומ‡˙יים, ובלב„̆ 
לל˜וט. רבי יוסי ‡ומר: ‡ף י˙כוון לל˜וט ויעל‰ ב‡ח„ ומ‡˙יים.

ההוראה מ"מחובר אינו בטל" – נתינת כח ליהודי בגלות
לא  זה  הרי  (אחרות)  בנטיעות  שנתערבו   .  . ערלה  של  איתא במשנה "נטיעה  א. 

ילקט, ואם ליקט יעלה באחד ומאתיים".

באכילה,  ואסורים  ערלה  נקראים  הראשונות  שנים  בג'   – האילן  פירות  כלומר: 
פדיון.  בלא  לאכלם  מותר  החמישית  בשנה  ורק  לפדותם,  צריכים  הרביעית  בשנה 
ודין פרי של ערלה שנתערב בפירות אחרים – אם יש מאתיים מהפירות המותרים 
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כנגד הפרי של ערלה, אזי בטל האיסור, ומותר לאכול את הפירות. אבל לכתחילה 
אסור לערב פרי של ערלה עם פירות אחרים בכמות כזו שיתבטל האיסור, לפי ש"אין 
מבטלין איסור לכתחילה", והיינו, שרק אם אירע שנתערבו אזי בטל האיסור, אבל 

לכתחילה אסור לערבם כדי שיתבטל האיסור, דהוי מבטל איסור בידים.

וכמו כן בנוגע לנטיעה של ערלה שניטעה בין מאתיים נטיעות, ונשכח איזו נטיעה 
שכבר  הנטיעות  שאר  הם  ואלה  ערלה,  של  הנטיעה  היא  הנטיעות  ואחד  ממאתיים 
עברו עליהם ג' או ד' שנים, ואם ילקט פירות נטיעות אלה יתבטל האיסור במאתיים 
(שהרי כנגד הנטיעה של ערלה ישנם מאתיים נטיעות של היתר) – אזי לכתחילה "לא 

ילקט", ואם עבר וליקט, מתבטל האיסור במאתיים של היתר.

ולכאורה: מהו הטעם שהאיסור בטל רק לאחרי שנלקטו הפירות, הרי גם קודם 
(יחד  ערלה  הנטיעה של  ביטול  מצד  ליבטל  האיסור  צריך  הי'  הפירות  שנלקטו 
כיון  הפירות,  את  ללקט  יוכל  ובמילא,  היתר,  של  נטיעות  במאתיים  פירותי')  עם 

שמלכתחילה הם פירות של היתר?

והביאור בזה – לפי ש"מחובר לא בטל".

כלומר: ביטול – שייך כאשר נעשה שינוי בדבר האסור שנתערב בהיתר, מה שאין 
כן בנדו"ד, שנשכח איזה אילן הוא של ערלה ואלה הם האילנות של היתר, הרי שינוי 
שינוי,  שום  אירע  לא  עצמו  באילן  אבל  האילן,  בעל  האדם,  של  הזכרון  הוא בכח  זה 
השינוי  שנעשה  קודם  שהי'  מכמו  נשתנה  ולא  שהוא,  כמו  במקומו  מחובר  שנשאר 

בזכרון האדם, ולכן אינו בטל.

ב. ועל-דרך זה מצינו דין נוסף:

עם  שנתבשלה  נותר  או  פגול  של  או  קדשים  קדשי  של  "חתיכה  הרמב"ם  כתב 
חתיכות אחרות, אותן החתיכות אסורות לזרים ומותרות לכהנים". "בשר קדשי קדשים 
או בשר קדשים קלים שנתבשל עם בשר תאוה, אסור לטמאים ומותר לטהורים" (בשר 

קדשי קדשים – לטהורי כהנים, ובשר קדשים קלים – לטהורי זרים).

בשאר  שיש  כיון  ומכל-מקום,  לכהנים,  גם  אסור  נותר  או  פגול  הרי  ולכאורה: 
החתיכות כדי להעלות ולבטל את האיסור, הרי זה מותר לכהנים. ואם-כן, למה לא 
יתבטל גם איסור הקדשים כשיש בשאר החתיכות כדי להעלותו, ויהי' מותר גם לזרים 

וטמאים?

והביאור בזה - לפי שבהקדש לא שייך ענין של ביטול, משום ד"כל היכא דאיתי' 
שחתיכה  והיינו,  ומלואה",  הארץ  לה'  דכתיב  איתי'  דרחמנא  אוצר)  (לשון  גזא  בבי 
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של קודש בכל מקום שנמצאת הרי היא באוצרו של הקב"ה, ולכן לא שייך שתתבטל 
על-ידי זה שנתערבה עם שאר חתיכות ונשכח מאתנו איזה היא החתיכה של הקדש, 

ד"ליכא בי' גדר מעורב, דעומד בפ"ע".

ג. והנה, שני דינים הנ"ל בנגלה דתורה משתקפים גם בפנימיות התורה (כמו בנוגע 
לכל הענינים שבנגלה דתורה), ובעיקר – בעבודת האדם לבוראו:

בדינים הנ"ל ניתן הסבר ומענה – אפילו בשכל – על קושיא שיכול יהודי לשאול: 
על בני ישראל נאמר "אתם המעט מכל העמים".

ובדוגמת  ע"ד  דרגות  חילוקי  ביניהם  שיש  גופא,  ישראל  בני  אצל  זה  ועל-דרך 
חילוקי הדרגות שבין חתיכות של בשר של היתר, בשר קדשים קלים וקדשי קדשים,

- כמובן מדברי הגמרא "היכי דמי חילול השם (שעל זה נאמר לעיל מיני' בהברייתא 
ד"חילוקי כפרה" שהוא ענין הכי חמור מכל האיסורים שבתורה), אמר רב כגון אנא אי 
שקילנא בישרא מטבחא ולא יהיבנא דמי לאלתר", שזהו מצד גודל מעלתו של רב 
שהוא בבחינת "קדשי קדשים", מה שאין כן אצל מי שאינו בדרגא נעלית כזו, אלא 
הוא רק בבחינת "קדשים קלים", אין הנהגה זו נחשבת לחילול השם, אלא זוהי הנהגה 

המותרת -

הרי אלה שהם בבחינת "חתיכה של קדשים קלים" הם מעט לגבי אלה שהם בבחינת 
"חתיכה של היתר", ואלה שהם בבחינת "חתיכה של קדשי קדשים" הם מעט לגבי 

אלה שהם בבחינת "חתיכה של קדשים קלים".

ואם כן, כיצד תובעים מיהודי שלמרות היותו מיעוט, לא יתפעל ולא יתיירא ולא 
יתבטל מפני הרוב: מיהודי שהוא בגדר חתיכה של היתר – תובעים שלא יתפעל מזה 
שהוא מיעוט לגבי העולם כולו; מיהודי שהוא בגדר קדשים קלים – שלא יתפעל מזה 
שהוא מיעוט לגבי שאר בני ישראל שהם בגדר חתיכה של היתר; ומיהודי שהוא בגדר 
קדשי קדשים – שלא יתפעל מזה שהוא מיעוט ביותר לגבי אלה שהם בגדר חתיכה 
של היתר ואלה שהם בגדר קדשים קלים; בה בשעה שאפילו על-פי תורה ישנו כלל 

"אחרי רבים להטות"?!

והמענה לזה – בשני דינים הנ"ל, שמחובר לא בטל, והקדש אינו בטל, כדלקמן.

ד. מחובר לא בטל:

כיון שיהודי הוא מחובר לשרשו ומקורו, הקב"ה, כמ"ש "ואתם הדבקים גו'" – אזי 
לא שייך שיתערב ויתבטל בדברים אחרים, והם תמיד "עם לבדד ישכון ובגוים לא 

יתחשב".
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וכמ"ש "אני הוי' לא שניתי ואתם בני יעקב לא כליתם": כשם שאצל הקב"ה לא 
שייך אף פעם שום שינוי כלל, והוא הי' הוה ויהי' בשוה, כך גם בני ישראל – על-ידי 

דביקותם בהקב"ה – הם תמיד בשלימות, ולא שייך אצלם כליון ח"ו.

- ישנו עוד פירוש, שפסוק זה נאמר בלשון של תמי': כיון ש"אני הוי' לא שניתי", 
למה "אתם בני יעקב לא כליתם", שידיעה זו (ש"אני הוי' לא שניתי") אינה פועלת 

כלות הנפש אצל בני ישראל?!

וכיון שכל הפירושים שבפסוק קשורים זב"ז, יש בזה גם רמז, שאפילו יהודי כזה 
שנמצא במצב שהידיעה ד"אני הוי' לא שניתי" לא פועלת עליו כלות הנפש (פירוש 
השני), הרי הוא גם אז מחובר במקורו, ובמילא לא שייך אצלו ביטול וכליון ח"ו בין 

אומות העולם (פירוש הראשון). - 

וזהו גם מה שאמרו חז"ל "כל ישראל יש להם חלק לעולם הבא שנאמר ועמך גו' 
נצר מטעי מעשה ידי" – דכיון שבני ישראל הם "נצר מטעי מעשה ידי" של הקב"ה, 
שהוא אמיתית המציאות, שבזה לא שייך ענין של גרעון, לכן, "כל ישראל יש להם 

חלק לעולם הבא", שלא שייך שילך מהם לאיבוד.

וזוהי ההוראה בעבודת האדם:

כאשר תובעים מיהודי שגם כאשר נמצא בין אינם-יהודים ישמור כשרות, וישמור 
שבת וכל הימים-טובים ויוסיף מחול על הקודש, וגם בלכתו ברחוב יהי' ניכר עליו 
לידע  שעליו  לו,  אומרים   – העמים"  מכל  המעט  ש"אתם  טוען  והלה  יהודי,  שהוא 
שהוא מחובר עם הקב"ה, ולכן, כשם שמבין שהקב"ה אינו יכול להבטל ח"ו בפני גוי 
שהולך ברחוב, כך גם בנו של הקב"ה – "בנים אתם להוי' אלקיכם", ויתירה מזה: "בני 
בכורי ישראל"- אינו יכול להבטל בפני אף אחד, גם בפני מי שבגשמיות יתכן שהוא 

מרובה ממנו.

וכיון שכן, יכול וצריך יהודי למלא את תפקידו ושליחותו מבלי להתפעל מהעולם, 
בידעו שכאשר מחליט לקיים את רצונו של הקב"ה, ובלשון חז"ל "בטל רצונך מפני 
של  הרצון  את  יבטל  שהקב"ה  היינו,  רצונך",  מפני  אחרים  רצון  אזי "יבטל  רצונו", 
הטבע וכל הענינים הטבעיים כדי שיהי' ליהודי כל המצטרך לו ולבני ביתו, ובאופן 

של הרחבה, וללא יגיעה מיותרת, כראוי לישראל ש"בני מלכים הם".

- כ"ק מו"ח אדמו"ר אמר פעם שאצל חסידים הי' פתגם שחסיד צריך להתנהג עם 
הקב"ה - להבדיל - כמו עז עם בעלי': עז יודעת שהיא צריכה לתת חלב, אבל לדאוג 
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שיהי' לה מה לאכול ומה לשתות, ורפת היכן לישון – הרי זה שייך לבעה"ב; היא 
צריכה רק למלא את תפקידה.

וכפתגם אדמו"ר הזקן שהאדם צריך לדאוג להתכלית שבשבילה נברא, ואז ידאג 
כבר הקב"ה עבור הענינים הנצרכים להאדם – כידוע הסיפור אודות אחד שהשיח 
עבור  לו  אין  חובותיו,  את  לפרוע  במה  לו  שאין  דאגותיו,  את  הזקן  אדמו"ר  בפני 
ההוצאה, ואין לו כדי להשיא את בנותיו וכו', וענה לו אדמו"ר הזקן: הנך דואג רק על 
מה שאתה צריך, ואינך דואג על מה שצריכים אותך!... שכן, כאשר האדם דואג על מה 
שצריכים אותו, היינו, תכלית בריאת האדם – אזי דואג הקב"ה להצרכים של האדם.

ה. ועל-דרך זה בנוגע לבני ישראל עצמם:

כאשר יהודי מתאונן על כך שדורשים ממנו להתנהג כראוי ל"קדשים קלים", ועל 
בשעה  בה  קדשים",  ל"קדשי  כראוי  להתנהג  ממנו  דורשים  כאשר  וכמה  כמה  אחת 
אלה  לגבי  וכמה  כמה  אחת  ועל  קלים"  "קדשים  שבבחינת  אלה  שהוא מיעוט לגבי 

שבבחינת "חתיכה של היתר",

- ובענין זה לא מהני ההסברה שמחובר לא בטל, שהרי גם הם מחוברים לשרשם 
כמוהו -

אזי המענה על זה – שהקדש לא בטל, ד"כל היכא דאיתי' בבי גזא דרחמנא איתי'", 
שנמצא תמיד באוצרו של הקב"ה:

אוצרו של הקב"ה הוא – יראת שמים, כמאמר חז"ל "אין לו להקב"ה בבית גנזיו 
אלא אוצר של יראת שמים".

של  באוצרו  מקומו  את  מישראל  ואחד  אחד  לכל  יש  שמים  דיראת  הענין  ומצד 
הקב"ה, שכן, מה שמספיק אצל פלוני כדי להקרא "ירא שמים", יכול להחשב אצל 
חבירו כמו קודם התחלת העבודה, ויתירה מזה, שיכול להחשב כחילול השם, וכיון 
שמדובר אודות ענין שנמצא באוצרו של הקב"ה, לא שייך שיתערב עם עוד ענינים 

עד שישכח מקומו ויתבטל, כאמור, שהקדש אינו בטל.

והענין בזה – שבהקדש, אוצרו של הקב"ה, לא שייך ענין של שכחה, כמ"ש "אין 
שכחה לפני כסא כבודך".

הלשון  דיוק  תורה  תלמוד  בהלכות  הזקן  אדמו"ר  שמבאר  כפי  יותר –  ובפרטיות 
עד  אלא  מגעת  אינה   .  . השכחה  כי   .  . "שהוא למעלה מהכסא  כבודך",  "לפני כסא 

הכסא כו'".
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שכן,  עבירות,  של  לענין  הסיבה  היא   – שכחה  האדם:  לעבודת  בשייכות  וענינו 
של  בעה"ב  הוא  שהקב"ה  מפני ששוכח  אלא  אינה  עבירה  יעבור  שיהודי  האפשרות 
כל העולם וגם בעה"ב שלו, ובמילא יכול לעשות ח"ו היפך רצונו, וכיון ש"לפני כסא 
כבודך", למעלה מכסא הכבוד, לא שייך ענין של שכחה, הרי במילא לא שייך שם 
ענין של עבירות, והיינו, שעבירות חטאים ופשעים מגיעים רק עד כסא הכבוד, אבל 

לא למעלה מכסא הכבוד.

וזהו שאמרו חז"ל "גדולה תשובה שמגעת עד כסא הכבוד" [ועל-דרך זה מצינו 
בנוגע למנשה ש"כדי לקבלו בתשובה" למרות העיכוב של המלאכים, "עשה לו הקב"ה 
כמין מחתרת ברקיע", "מתחת כסא הכבוד"] – כיון שלמעלה מהכסא לא נוגע ענין 

העבירות כו'.

והנה, אוצרו של הקב"ה, להיותו חתום וסתום כו', הרי הוא למעלה מכסא הכבוד, 
וכיון ששם לא שייך ענין של שכחה (כנ"ל), אזי לא שייך גם ענין של ביטול (שהרי 
הביטול הוא מצד השכחה), והיינו, שנפשו האלקית אינה יכולה להבטל בפני נפש 
של  אלקית  נפש  בפני  להבטל  יכולה  אינה  האלקית  שנפשו  מזה,  ויתירה  הבהמית, 
יהודים שהם רק בבחינת "קדשים קלים", ואילו ממנו נדרש להיות בבחינת "קדשי 

קדשים", כנ"ל.

ו. וזוהי ההוראה משני דינים הנ"ל, שמחובר אינו בטל והקדש אינו בטל – נתינת-
כח ליהודי שגם בהיותו בגלות יוכל למלא את תפקידו ושליחותו בין העמים, וכן את 
להיותו  שכן,  דתיים,  יהודים  בין  גם  כולל  גופא,  ישראל  בני  בין  ושליחותו  תפקידו 
מחובר למקורו, ובהמצאו יחד עם הקב"ה, "בבי גזא דרחמנא", אין לו מה להתפעל 

מאף אחד.

וזהו גם מ"ש "וראו כל עמי הארץ כי שם הוי' נקרא עליך", שיראו את האלקות 
שבבני ישראל, ואז, לא זו בלבד ש"עמי הארץ" (שכולל כל עניני העולם) לא ינגדו, 
זוהי  שהרי   – לקונם  בעבודתם  ישראל  לבני  ויסייעו  ממך",  "ויראו  אדרבה,  אלא 
תכלית כל הבריאה, כמאמר המשנה: "לא נבראו אלא לשמשני, ואני נבראתי לשמש 

את קוני", ואמרו חז"ל "כל העולם כולו לא נברא אלא לצוות לזה".

היתה מציאות הקליפות  הדעת  עץ  חטא  שקודם  בקבלה וחסידות  המבואר  וע"ד 
קליפה ששומרת  כמו  אדרבה,  אלא  לקדושה,  מנגדת  היתה  לא  שהקליפה  באופן 

ומגינה על הפרי, היינו, שעל ידה הי' סיוע לקדושה.

ועל-דרך זה בכחו של יהודי לפעול בהסביבה שלו, אפילו אצל אינם יהודים – על-
ידי קיום ההוראה שלמדים מהדין שמחובר לא בטל - שעוד בזמן הגלות יהי' ע"ד 
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המעמד ומצב דלעתיד לבוא, ש"עמדו זרים ורעו צאנכם", ובמילא, יוכל להתעסק אך 
ורק עם ענינים המתאימים ל"ממלכת כהנים", החל מכהן פשוט, ויתירה מזה, סגן כהן 
גדול, ועד לכהן גדול, עליו נאמר "מן המקדש לא יצא", "ויהי' ביתו בירושלים ואינו 

זז משם"- כך יהי' גם מעמדו ומצבו.

אלא שצריך להביא בגילוי את "שם הוי' (ש)נקרא עליך", שעל-ידי זה רואים בגלוי 
שהוא מחובר להקב"ה, ונמצא "בבי גזא דרחמנא", ואז יכול למלא את התפקיד המוטל 

עליו.

(משיחת י"ב תמוז תשי"ד. תו"מ התוועדויות חלק יב עמוד 88)

פרק ג משנה ז: 

וחכמים  מ˜„˘.  למנו˙,  ˘„רכו   ˙‡ ‡ומר:  מ‡יר  רבי  ˘‰י‰ 
ע˜יב‡  ורבי  בלב„.  „ברים   ‰˘˘ ‡ל‡  מ˜„˘  ‡ינו  ‡ומרים: 
בע‰. ו‡לו ‰ם: ‡‚וזי פרך, ורמוני ב„ן, וחביו˙ ס˙ומו˙,  ‡ומר:̆ 
וחולפו˙ ˙ר„ין, ו˜ולסי כרוב, ו„לע˙ יוני˙. רבי ע˜יב‡ ‡ומר: 
‡ף ככרו˙ ˘ל בעל ‰בי˙. ‰ר‡וי לערל‰ – ערל‰, לכל‡י ‰כרם 

- כל‡י ‰כרם.

 אצל בני ישראל כמות שייכת לאיכות
א. הדין הוא ש"דבר שבמנין לא בטל", כי, כאשר מונים דבר, הרי זה מורה על 
חשיבות המין. מצד חשיבותו של מין זה, מונים כל אחד בנפרד. ונמצא, שאף שמנין 
אינו מבטא את תוכנו וחשיבותו של כל פרט לגבי חבירו, מכל-מקום מבטא הוא את 

חשיבותו של המין כולו לגבי מינים אחרים.

אלא שלכאורה אין די בהסברה זו. הן אמת שמהמנין מבינים אנו את חשיבותו של 
המין כולו, אבל, מנין זה אינו אלא סימן והוראה על החשיבות, ולא סיבה, דהיינו – 

שהחשיבות אינה נעשית על-ידי המנין.

במנין)  תמיד  שנמכר  (דבר  לימנות"  "את שדרכו  בין  החילוק  גם  יובן  ובזה 
דבר  מעלת  היתה  אילו  תמיד):  לא  אבל  במנין,  שנמכר  (דבר  לימנות"  ו"כל שדרכו 
"את"  בין  מינה  נפקא  להיות  צריך  הי'  לא   – אותו  שמונים  העובדה  עצם  שבמנין 
ו"כל"; למאי נפקא מינה מהו הסדר בכל פעם, כיון שהפעם מנו את הדבר – לא הי' 
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לו ליבטל. ומזה ראי', שהמעלה היא בהדבר שהוא בעצם דבר חשוב, והמנין אינו אלא 
סימן לחשיבותו. ולכן, דבר שלפעמים נמנה ולפעמים לא – סובר ר' יוחנן (וכן היא 

ההלכה) שבטל, כיון שהדבר עצמו אין בו מספיק חשיבות.

ונמצא, שכל ענינו של מנין הוא ענין חיצוני בלבד. ואם כן, איך יתכן שמצות המנין 
היא יסודית כל-כך, עד שכל ספר במדבר נקרא על שם  המנין – "חומש הפקודים"?

ב. כל הענינים, ובפרט תורה ומצוות, אינם באקראי ח"ו, אלא בהשגחה פרטית. 
ומזה מוכרח, שגם סימן לדבר – יש לו שייכות להדבר עצמו.

וכן הוא גם במנין: מזה גופא שמנין הוא סימן לחשיבות – בהכרח לומר, שהוא 
עצמו ענין של חשיבות.

האמור לעיל שמנין אינו ענין של חשיבות – הרי זה כפי שהוא מצד עצמו, כאשר 
אינו קשור עם דבר חשוב. אבל כאשר המנין קשור עם דבר חשוב – הרי חשיבות 
הדבר בעצם נמשכת גם בהמנין, היינו, שבהמנין נמצאת חשיבותו של הדבר. אלא, 

כפי שהחשיבות באה בהמנין, הרי היא חשיבות חיצונית בלבד.

על-פי זה יובן הטעם שכל ספר במדבר נקרא בשם "חומש הפקודים" – כי, אף 
על פי שמנין מצד עצמו אינו ענין של חשיבות, מכל-מקום, כיון שבהמנין מתבטאת 

חשיבות הדבר, אתי שפיר שכל הספר נקרא על שם המנין, "חומש הפקודים".

ג. אלא שענין זה גופא צריך ביאור: כיון שמנין מצד עצמו הוא ענין חיצוני שאינו 
קשור כלל עם תוכן הדבר – במה הוא "כלי", שבו יתבטא תוכן וחשיבות הדבר?

ובכן: קושיא זו הי' לה מקום – אילו היו כמות ואיכות שני ענינים נפרדים, שאז 
אודות  הוא  כאן  המדובר  אבל  (כמות).  במנין  תתבטא  (איכות)  שחשיבות  אי-אפשר 
בני ישראל ועניניהם – שהם "גוי אחד בארץ", וכפירוש כ"ק אדמו"ר הזקן נ"ע, שגם 
דהיינו  "אחד",  הם  פועלים  וחומריים,  גשמיים  בדברים  ארציים,  בענינים  "בארץ", 

שהם מחברים כמות עם איכות, ולכן אצלם אפשר שכמות תתבטא גם באיכות.

ד. מצד השייכות דכמות ואיכות, רואים אנו גם שבשעה שניתוסף בכמות, אפשר 
שיתוסף על-ידי זה באיכות.

הדין הוא, שכאשר ישנם עשרה מישראל, אין שום נפקא מינה מהי האיכות של 
עשרה אלו; אם רק בכמות הם עשרה – שורה שם שכינה, "אכל בי עשרה שכינתא 

שריא", ואפשר לומר דבר שבקדושה, שזוהי הוספה באיכות.
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ודומה לזה – הדין לגבי זימון: כאשר ישנם שלשה מישראל, מחוייבים הם בזימון. 
כאשר ישנם עשרה, צריכים לומר "אלקינו", ויש דיעות במשנה שבמאה צריכים לומר 
"ה' אלקינו" וכו'. כלומר: מצד השינוי בכמות – נשתנית גם האיכות, מכיון שכמות 

ואיכות קשורים זה לזה, ובכמות – ישנה איכות.

ה. וכן הוא גם בקיום המצוות, ש"העוסק במצוה פטור מן המצוה", דהיינו, שכאשר 
עוסק במצוה איזו שתהי' – פטור הוא גם ממצוה גדולה, כהלשון: "קלות שבקלות 

וחמורות שבחמורות שווין".

אף  כלומר:  תורה.  מתלמוד  גם  מעשה  בשעת  פטור  במצוה  העוסק  מזו:  ויתרה 
שמצוות לגבי תורה הם כגוף לגבי נפש, וכאיברים לגבי "הדם הוא הנפש" שבאיברים, 
שזהו בדוגמת כמות לגבי איכות, מכל-מקום, בשעה שעוסק במצוה, אפילו במצוה 
ישנה  עצמה  שבכמות  כיון  תורה,  מתלמוד  מעשה  בשעת  אותו  פוטר  זה  הרי  קלה, 

איכות (כנ"ל).

ו. וכן מצינו גם במתן תורה: במתן תורה הוצרכו להיות ששים רבוא, ואילו הי' חסר 
אחד, אפילו אם אחד זה הי' הפחות שבשבט דן – לא הי' הקב"ה נותן את התורה ח"ו 
לישראל, אפילו לגדול שבגדולים, כיון שהי' חסר בהכמות דששים רבוא. וע"ד ברכת 

"חכם הרזים", שבהכרח שתהי' כמות של ששים רבוא דוקא.

ז. ענין הפקודים בספר במדבר קשור גם עם ענין הדגלים. בענין הדגלים מסופר 
במדרש שבשעת מתן תורה "ראו אותן ישראל (את המרכבה ומחנות המלאכים) שהם 
(הקב"ה) למשה לך עשה  . ואמר   . עשויים דגלים דגלים, התחילו מתאוים לדגלים 

אותם דגלים כמו שנתאוו".

בדגלים,  כך   – דוקא  רבוא  דששים  המספר  להיות  הוצרך  תורה  שבמתן  וכשם 
שנלקחו ממתן תורה, הוצרך להיות המספר השייך לזה, וכמאמר רז"ל שהמספר דדגל 
מחנה יהודה הוא כמספר המלאכים שבמחנה מיכאל וכו'. ועל-ידי הכמות דוקא – 

נפעל ענין האיכות.

ח. ההוראה מהאמור:

עתה הוא זמן שהכמות נוגעת יותר מהאיכות. ולכן, יש צורך להכניס מספר רב 
ככל האפשר בדגלי ומחני ישראל, וכשיתוסף בכמות – בדרך ממילא יתוסף סוף-סוף 

גם באיכות.

בתחילה – לא נוגע כל-כך עד כמה יפעלו בהם בעומק ובאיכות; בעיקר נוגע עצם 
הענין – להכניס יהודים במחנה ישראל. וכפירוש אדמו"ר הזקן במאמר רז"ל "אכל 
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בי עשרה שכינתא שריא", שגם כשאינם עוסקים בדברי תורה, כיון שנמצאים עשרה 
מישראל – "שכינתא שריא". וכן הוא בעניננו: עצם העובדה שתהי' כמות גדולה יותר 
במחנה ישראל – יפעל גם באיכות, ותתמלא הכוונה ד"נתאוה הקב"ה להיות לו יתברך 

דירה בתחתונים".

(משיחת ש"פ במדבר תשי"ד. תו"מ התוועדויות חלק יא עמוד 273)
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פרק א משנה ג: 

ב‰רים,  ‡ין מבי‡ין ביכורים חוı מ˘בע˙ ‰מינים; ל‡ מ˙מרים̆ 
‰מובחר.  מן  ˘‡ינם  ˘מן  מזי˙י  ול‡  ˘בעמ˜ים,  מפירו˙  ול‡ 
‰בי‡ו  ˆבועים  ‰ר  ‡נ˘י  לעˆר˙.  ˜ו„ם  ביכורים  מבי‡ין  ‡ין 
ב˙ור‰  יבלו מ‰ם, מפני ‰כ˙וב̆  ו„ם לעˆר˙, ול‡̃  ביכורי‰ם̃ 
"וח‚ ‰˜ˆיר ביכורי מע˘יך ‡˘ר ˙זרע ב˘„‰" (˘מו˙ כ‚, טז).

פרק ג משנה א: 

ורו‡‰  ˘„‰ו,  ל˙וך  יור„ ‡„ם  מפרי˘ין ‡˙ ‰ביכורים?  כיˆ„ 
ב‚מי  ˜ו˘רו   - ˘ביכר  רימון  ˘ביכר,  ‡˘כול  ˘ביכר‰,  ˙‡נ‰ 
ו‡ומר: ‰רי ‡לו ביכורים. רבי ˘מעון ‡ומר: ‡ף על פי כן, חוזר 

ו˜ור‡ ‡ו˙ם ביכורים מ‡חר ˘י˙ל˘ו מן ‰˜ר˜ע.

פרק ג משנה ב: 

כיˆ„ מעלים ‡˙ ‰ביכורים? כל ‰עיירו˙ ˘במעמ„ מ˙כנסו˙ 
לעיר ˘ל מעמ„; ולנין ברחוב‰ ˘ל עיר, ול‡ ‰יו נכנסין לב˙ים. 
ולמ˘כים ‰י‰ ‰ממונ‰ ‡ומר "˜ומו ונעל‰ ˆיון ‡ל ‰' ‡לו‰ינו" 

(ירמי‰ ל‡, ‰).

פרק ג משנה ג: 

‚רו‚רו˙  מבי‡ין  ו‰רחו˜ים  וענבים,  ˙‡נים  מבי‡ים  ‰˜רובים 
וˆימו˜ים. ו‰˘ור ‰ולך לפני‰ם, ו˜רניו מˆופו˙ ז‰ב, ועטר‰ ˘ל 
זי˙ בר‡˘ו. ‰חליל מכ‰ לפני‰ם, ע„ ˘מ‚יעים ˜רוב לירו˘לים. 
ביכורי‰ן.   ˙‡ ועטרו  לפני‰ם,  ˘לחו  לירו˘לים,  ˜רוב  ‰‚יעו 
‰פחו˙, ‰ס‚נים ו‰‚זברים יוˆ‡ים ל˜ר‡˙ם; לפי כבו„ ‰נכנסים 
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לפני‰ם  עומ„ים  ˘בירו˘לים  ‡ומנויו˙  בעלי  וכל  יוˆ‡ים.  ‰יו 
ו˘ו‡לין ב˘לומם, ‡חינו ‡נ˘י מ˜ום פלוני, ב‡˙ם ל˘לום.

מעלת הביכורים על שאר מתנות כהונה
ובהבאת  מקריב ביכורים".  כאילו  חכם  לתלמיד  דורון  המביא  "כל  בגמרא  איתא 
דורון גופא מצינו עילוי מיוחד בנוגע ליין – כדאיתא בגמרא "הרוצה לנסך יין על גבי 

המזבח ימלא גרונם של תלמידי חכמים יין".

ויש לבאר השייכות דהבאת דורון לתלמיד חכם לענין הביכורים, והמעלה המיוחדת 
שביין דוקא.

המעלה דביכורים לגבי שאר מתנות כהונה, כמו תרומות ומעשרות:

בתרומות ומעשרות יוצא הכהן אל הגרנות, ובעל השדה אינו מוכרח ליתן לכהן זה 
דוקא, אלא יכול ליתנו לאיזה כהן שירצה, שהרי יש לו טובת הנאה. ולאחרי כל זה 
יכול לתרום כמה שרוצה, שהרי מעיקר הדין חטה אחת פוטרת את הכרי, וגם התורם 

בעין רעה תרומתו תרומה.

מה שאין כן ביכורים – שאין מביאים אותם אלא משדות וכרמים שהם מן המובחר, 
ובשדות וכרמים המובחרים גופא הרי זה "מראשית כל פרי האדמה", "אדם יורד לתוך 
שדהו ורואה תאנה שבכרה . . אומר הרי זה ביכורים", וצריך להביאם בעצמו לבית 
הביכורים –  הבאת  באופן  שלם  סדר  והי'  ביכורים,  מקרא  ולומר  הכהן  אל  המקדש 
של  סדר  וכו'|,  לפניהם  מכה  החליל  וכו'  זהב  מצופות  וקרניו  לפניהם  הולך  "השור 
שמחה. וכל זה – אף על פי שלא היו מקריבים את הביכורים על גבי המזבח, אלא 
נותנים אותם לכהן, בשר ודם, שיכול להיות שמביא הביכורים חושב שגדלה מעלתו 
ממעלת הכהן (שהרי יש מציאות של כהן גדול עם הארץ שממזר תלמיד חכם גדול 

ממנו), ואף על פי כן הי' מביא הביכורים בשמחה כו'.

ודוגמתו ב"המביא דורון לתלמיד חכם כאילו מקריב ביכורים" – כי, הבאת דורון 
לתלמיד חכם הוא עניין נתינת צדקה עבור תורה, ובמילא הרי זה על פי הסדר של 

תורה שהיא בלי גבול כך שגם הצדקה היא ללא חשבונות,

וכל זה – אף על פי שהנתינה היא לתלמיד חכם שאינו אלא בשר ודם, ועד שהנותן 
יודע  שהנותן  זאת,  ועוד  חכם,  התלמיד  ממעלת  יותר  גדלה  שמעלתו  לחשוב  יכול 
שמצד טבעו של הת"ח ש"נוקם ונוטר כנחש" לא יקבל תודה עבור הדורון... שהרי 
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הת"ח חושב שכיון ש"מאן מלכי רבנן" הרי כל העולם משועבד אליו ומגיע לו הכל... 
ואף על פי כן נותן צדקה ללא חשבונות, ונותן בשמחה.

שמחה,  ומתוך  חשבונות,  ללא  תורה  עבור  צדקה  ליתן  בעצמו  שפועל  זה  וענין 
רק  זה  הרי  בעולם –  וחלקו  ביתו  בני  עם  הבהמית,  ונפש  גוף  עם  קשור  היותו  עם 
מצד עצם הנשמה שהיא מושרשת בעצמות, ולכן נעשית עבודתו כפי שנדרש מצד 
בעל הרצון, כיון שאינו מציאות בפני עצמו אלא הוא בתכלית הביטול לבעל הרצון.

וענין זה מרומז ב"ימלא גרונם של תלמידי חכמים יין" – כי ענינו של יין הוא גילוי 
ההעלם, כמו שכתוב "נכנס יין יצא סוד", וכפי שמצינו ש"אגברו חמרא אדרדקי . . 
כיון דאיבסום פתחו ואמרו אין בן דוד בא עד וכו'" (ע"ד ש"אתו דרדקי . . ואמרו מילי 
מצד מעלת היין שעל ידי  לא איתמר כוותייהו"), שזהו  נון  בן  דאפילו בימי יהושע 

זה יצא סוד, ובנדו"ד – גילוי הסוד שבנשמה, ועד לסוד שבסוד, שזהו עצם הנשמה.

ניתוספו  בדרך  ובלכתם  הזקן,  לאדמו"ר  חסידים  הלכו  שפעם  מהסיפור  ולהעיר 
חסידים,  אלפים  אלפים  שהתקבצו  עד  מקומות,  וכמה  מכמה  חסידים  עוד  אליהם 
לפניהם  הולך  ש"השור  הביכורים  דהבאת  כהסדר  בזהב,  קרניו  וציפו  שור  ולקחו 

וקרניו מצופין זהב", וכך באו לאדמו"ר הזקן.

כאשר אדמו"ר הזקן ראה אותם מהחלון, נכנס לחדרו, התגלגל על הארץ ואמר: מה 
הם רוצים ממני?! וענתה זוגתו הרבנית: הם רוצים שתאמר להם מה ששמעת מהרבי 
שלך. ואמר אדמו"ר הזקן: אם כן, אומר להם עוד ועוד. ואז אמר אדמו"ר הזקן תורה, 
ופירש מה שנאמר בהבאת ביכורים "והחליל מכה לפניהם", ש"חליל" הוא מלשון חלל 
ומקום פנוי, ו"מכה" מלשון כהה, וזהו "החליל מכה לפניהם", שהחלל ומקום פנוי 

נעשה כהה לפני מביאי הביכורים, מצד גודל העילוי דהבאת ביכורים.

והיינו, שעל ידי ענין דהבאת ביכורים ניתוספו ענינים חדשים בתורת החסידות.

(משיחת יום ב דחג השבועות תשי"ג. תו"מ התוועדויות חלק ח עמוד 213)

פרק ב משנה ג: 

‰˙רומ‰ ו‰מע˘ר  ‡ין כן בביכורים:̆  י˘ ב˙רומ‰ ובמע˘ר מ‰̆ 
‡וסרין ‡˙ ‰‚ורן, וי˘ ל‰ן ˘יעור, ונו‰‚ים בכל ‰פירו˙, בפני 
‰בי˙ ו˘ל‡ בפני ‰בי˙, וב‡ריסין ובחכורו˙ ובסי˜רי˜ון וב‚זלן. 

‰רי ‡לו ב˙רומ‰ ובמע˘ר, מ‰ ˘‡ין כן בביכורים.
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כל חיי היהודי עניינם "ביכורים"
רק  לא  להקב"ה:  "ביכורים"  של  ענין  הוא  בחייו  פרט  שכל  להרגיש  צריך  יהודי 
כאשר הוא עוסק בענינים אלקיים, לימוד התורה וקיום המצוות, אלא אפילו כאשר 
הוא מתעסק בעניני חולין דפרנסה וכדומה - הרי כיון שהם דברי הרשות של יהודי, 
בהתנשאות  חדורים  להיות  הם  צריכים  ובמילא  הביכורים,  לענין  הם  גם  שייכים 

וקדושה המלאה ונעלית ביותר, כמתאים לענין שנעשה "לפני הוי' אלקיך".

ואפילו כאשר מדובר אודות מחשבה אחת ויחידה, דיבור או מעשה, שנראה חסר 
חשיבות ביחס לשאר מחשבותיו, דיבוריו ומעשיו - הרי בהיותם מחשבה, דיבור או 
מעשה של יהודי, הרי זה חלק מ"ביכורים" ששייכים בבית המקדש "לפני הוי' אלקיך"!

וההסברה בזה היא, כנ"ל: כיון שזהו חלק מחיי היהודי - ויהודי הוא "כולא חד" 
עם הקב"ה, ואין הוא אמצעי לדבר אחר, אלא הכוונה והתכלית היא בו גופא - הרי 
מובן, שכן הוא גם בנוגע לפרטי חייו, שכל פרט שיהודי עושה, כל מחשבה דיבור או 
מעשה שלו, ובכל רגע בזמן ונקודה במקום שבו הוא נמצא - אפילו אחד ויחיד וקטן 
ערך (לפי ערך) - הוא חלק מ"ביכורים" שנמצאים "לפני ה' אלקיך" ב"בית המקדש".

ועל פי זה יומתק הדין שביכורים אין להם שיעור (מן התורה), "אפילו אשכול אחד 
ואפילו גרוגרת אחת".

(משיחת ש"פ תבוא תנש"א. התוועדויות תנש"א חלק ד עמוד 279)

פרק ב משנה ד:

˘‰ביכורים  ובמע˘ר:  ב˙רומ‰  כן  ˘‡ין  מ‰  בביכורים  וי˘ 
וחייב  ביכורים,  ˘„‰ו  כל  ‡„ם  ועו˘‰  ל˜ר˜ע,  במחובר  נ˜נין 

ב‡חריו˙ם, וטעונים ˜רבן ו˘יר ו˙נופ‰ ולינ‰.

כל ענייני האדם המשובחים צ"ל "ביכורים"
בנוגע למצוות ביכורים נאמר בפרשת כי תבוא, "ולקחת מראשית כל פרי האדמה". 
מבאר על כך רש"י, "מראשית ולא כל ראשית, שאין כל הפירות חייבין בביכורים אלא 
שבעת המינין בלבד", היינו שהלימוד מתיבת מראשית הוא שרק מקצת מיני פירות 
חייבים בביכורים, ולא שהחיוב דביכורים הוא להביא רק מקצת מהפירות. ועל פי זה 

נמצא, שיכול אדם להביא את כל הפירות בתור ביכורים.
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וכן הוא על פי הלכה - כדאיתא במשנה "עושה אדם כל שדהו ביכורים", וכדאיתא 
בירושלמי דילפינן ממ"ש "וראשית כל ביכורי כל", דלא כבתרומה ש"אין אדם עושה 

כל שדהו תרומה", וכן בחלה, שאין אדם עושה כל עיסתו חלה. 

וההוראה מזה בעבודת ה': 

כאשר יהודי רוצה לעשות כל שדהו תרומה או חלה, מבלי להשאיר לעצמו חולין, 
והיינו, שיהי' מופרש לגמרי מעניני העולם, ויעסוק אך ורק בעניני קדושה בלבד - אזי 

אומרים לו: לא זו הדרך אשר חפץ בה ה'!

בשבתות ובימים טובים צריך יהודי לעסוק בעניני קדושה בלבד, אבל בימות החול 
שמתפלל  שלאחרי  והיינו,  חולין,  עניני  קצת  גם  ליהודי  שיהיו  הקב"ה  של  רצונו   -
ולומד, "מבית הכנסת לבית המדרש", אזי "הנהג בהן מנהג דרך ארץ", שיוצא לעסוק 
בעניני העולם, כדי לבררם כו', וע"ד מ"ש "עזוב תעזוב עמו", ועד שפועל שגם עניני 
החולין יהיו על טהרת הקודש; אבל לא באופן שמלכתחילה אין לו עניני חולין כלל.

[ועל דרך המאמר הידוע של ר' שמשון מאסטראפאלי: "טובה הפרישות עם הבריות 
וההתבודדות בתוך בני אדם", והיינו, שצריך להיות דוקא עם הבריות, בתוך בני אדם, 

ובמצב זה גופא - באופן של פרישות כו']. 

"לפי  דגנך",  "ואספת  מ"ש  בפירוש  ישמעאל  ר'  לדברי  בנוגע  בגמרא  וכדאיתא 
שנאמר לא ימוש ספר התורה הזה מפיך, יכול דברים ככתבן, תלמוד לומר ואספת 
דגנך, הנהג בהן מנהג דרך ארץ", ולעומת זאת, דברי רשב"י "אפשר אדם חורש בשעת 
חרישה וזורע בשעת זריעה וכו' תורה מה תהא עלי', אלא בזמן שישראל עושין רצונו 
של מקום מלאכתן נעשית על ידי אחרים" - "הרבה עשו כרבי ישמעאל ועלתה בידן, 

כרשב"י ולא עלתה בידן".

אמנם, כל זה הוא בנוגע לתרומה וחלה, שאין לו לעשות כל עניניו תרומה וחלה; 
אבל בנוגע לביכורים - שבאים משבעת המינים שנשתבחה בהם ארץ ישראל – "עושה 

אדם כל שדהו ביכורים".

והמובחרים  המשובחים  עניניו  אודות  מדובר  כאשר  האדם:  בעבודת  זה  דרך  ועל 
ביותר, הנה אם רוצה לעשות את כולם ביכורים, ליתן את כולם לה' - יכול שפיר 

לעשות זאת.

(וסיים כ''ק אדמו"ר) "ובת קול מברכתו הבאת ביכורים היום תשנה לשנה הבאה".

(משיחת ש"פ תבוא תשכ"ו. תו"מ התוועדויות חלק מז עמוד 323) 
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פרק ב משנה ו:

˘וו‰  ב„רך ‡ח„.  וליר˜  ב˘לו˘‰ „רכים,  ל‡ילן  ˘וו‰  ‡˙רו‚ 
ל‡ילן בערל‰, וברבעי, וב˘ביעי˙. וליר˜ ב„רך ‡ח„: ˘ב˘ע˙ 
˘וו‰  ‡ומר:  ‡ליעזר  רבי  ‚מלי‡ל.  רבן  „ברי  עי˘ורו;  ל˜יט˙ו 

ל‡ילן בכל „בר.

הכוונות ב"ברכת השנים"
כ"ק מו"ח אדמו"ר כותב שבברכת השנים צריכים לכוון על ד' מינים ומצה שמורה, 

ופעמים שהוסיף גם יין לקידוש - שכל ענינים אלו שייכים ל"אילן": 

ד' מינים – כמאמר רז"ל "אתרוג שווה לאילן בשלשה דרכים כו"'; מצה שמורה - 
כמ"ד "אילן שאכל ממנו אדם הראשון חטה היתה"; ויין לקידוש - כפשוט שגפן הוא 

בכלל אילן.

(משיחת ש"פ בשלח תשכ"ב. תו"מ חלק לג עמוד 78)

פרק ג משנה א: 

ורו‡‰  ˘„‰ו,  ל˙וך  יור„ ‡„ם  מפרי˘ין ‡˙ ‰ביכורים?  כיˆ„ 
ב‚מי  ˜ו˘רו   - ˘ביכר  רימון  ˘ביכר,  ‡˘כול  ˘ביכר‰,  ˙‡נ‰ 
ו‡ומר: ‰רי ‡לו ביכורים. רבי ˘מעון ‡ומר: ‡ף על פי כן, חוזר 

ו˜ור‡ ‡ו˙ם ביכורים מ‡חר ˘י˙ל˘ו מן ‰˜ר˜ע.

כשהפירות מחוברים הם נחשבים כ"שדה"
 – ועומדים  נקווים  אלא  זוחלין,  אינם  ושוב  חיבורן,  ממקום  שנפסקו  מעיין  מי 
המעיין  בתוך  נמצאים  המים  כאשר  אבל  באשבורן.  שמטהרים  הדעות  לכל  פשיטא 

– יש קס"ד בתוספות שמטהרים דוקא בזוחלין ולא באשבורן.

ולכאורה אין זה מובן כלל: אם כאשר נפסקו המים ממקום חיבורם מטהרים באשבורן 
- איך יתכן שבהיותם במקום חיבורן, שאז ניתוסף בהם ענין נעלה, יפסלו מלטהר 

באשבורן, ולא יטהרו אלא בזוחלין?!
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חלק  הם  שבו  הענינים  כל  הרי  שהוא,  כמו  המעיין  שבהיות   – בזה  וההסברה 
ממציאות בפני עצמו שנקראת "מעיין", ולכן חל עליהם כל הגדרים של מעיין, שא' 
מהם הוא שמטהר בזוחלין; מה שאין כן לאחרי שנתלשו ממקום חיבורם, יש להם דין 

של מים חיים שנתלשו, ואז חלים עליהם גדרים אחרים שאינם במעיין.

ומצינו דוגמא לכך שדבר המחובר למקורו אינו אותה מציאות כמו לאחרי שנפסק 
ממקורו בדין נוסף בתורה – דעת רבי שמעון בנוגע לביכורים ש"חוזר וקורא אותם 
שהפירות  זמן  שכל  לפי   – בזה  וההסברה  הקרקע".  מן  שיתלשו  מאחר  ביכורים 
"שדה"  אלא  "פירות",  בשם  נקראים  אינם  השדה,  ולקרקע  לאילן  עדיין  מחוברים 
(כל אשר בשדה), ולכן סבירא לי' לרבי שמעון  שעדיין אי אפשר לקדש אותם לשם 
אינם  עדיין  המעיין,  בתוך  נמצאים  המים  שכאשר   – דידן  בנדון  ודוגמתו  ביכורים. 
מציאות של מים, כי אם מציאות של מעיין, שמורכב מחלקים מסויימים שמהם יכולה 

להיות אחר כך מציאות של מים.

(משיחת י"ט כסלו תשט"ו. תו"מ התוועדויות חלק יג עמוד 133)

חיבור עם נשיאי תורת החסידות
מהתכונות העיקריות דמעין - הוא מה שמימיו מחוברים עמו (וכדאיתא במשנה 
רפ"ה דמקואות: "העבירו על גבי בריכה והפסיקו הרי הוא כמקוה". ולא עוד, אלא 
שמימיו (כשהם בתוך המעין), י"ל, שהם מציאות המעין עצמו, ועל פי זה יובן הסלקא 
ולא  בזוחלין  דוקא  מטהר  שהמעין  ב),  נה  בכורות  שמא  (ד"ה  התוספות  של  דעתך 
באשבורן, אף שפשוט להתוס' דמי מעין שנפסקו מן המעין מטהרין באשבורן, ולכאורה 
איך אפשר להיות גריעותא במי המעין טרם שנפסקו - לפי שכשהם מחוברים בהמעין 
אינם בדין מים כי אם בדין מעין, ולכן אפשר שיטהרו דוקא בזוחלין ולא באשבורן. 

ועל דרך דעת רבי שמעון רפ"ג דבכורים, שדין ביכורים אינו אלא בפירות התלושין, 
לפי שבחיבורם אינם פירות אלא - שדה.

ואותו הדבר הוא גם בנוגע לתורת החסידות, אשר מעיקרי התנאים בהפצת תורה 
זו החיבור הבלתי פוסק עם נשיאי תורת הדא"ח, המתבטא בשמירת דברי הרב, עד 

אשר הלומד והמפיץ אינו מציאות לעצמו.

(משיחת ש"פ בשלח תשכ"ב. תו"מ התוועדויות חל"ג עמוד 84)
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פרק ג משנה ח: 

ל כסף ו˘ל ז‰ב, ו‰עניים  ‰ע˘ירים מבי‡ים ביכורי‰ם ב˜ל˙ו˙̆ 
מבי‡ין ‡ו˙ם בסלי נˆרים ˘ל ערב‰ ˜לופ‰, ו‰סלים ו‰ביכורים 

ני˙נין לכו‰נים.

גילוי מעלת היהודי – גם כשהוא ב"כלי" הגוף
הדין בביכורים, ש"הביכורים טעונין כלי", כמו שכתוב "ושמת בטנא", ובזה גופא 
הדין הוא ש"הביאם בכלי מתכות, כמנהג העשירים ש"מביאים ביכוריהם בקלתות של 
כסף ושל זהב", נוטל הכהן הביכורים וחוזר הכלי לבעליו, ואם הביאם בכלי ערבה 

וחלף וכיוצא בהן, כמנהג העניים, הרי הביכורים והסלים לכהנים":

שלימות הגילוי דמעלתן של ישראל בבחינת "ביכורים" היא בזה, שגם כפי שהם 
נמצאים ב"כלי", נשמה בכלי הגוף (מוגבל), עד אפילו בכלי עני (אין עני אלא בדעת), 
ניכר שם איך שהם "ביכורים". ואדרבה: "הביכורים טעונין כלי" - הביכורים באים 

"לפני ה' אלקיך" דוקא על ידי כלי. 

עד שדוקא כלי שעשוי מדברים הכי פשוטים (מעולם הזה התחתון שאין תחתון 
למטה ממנו) מתאחד עם הביכורים, באופן ש"הביכורים והסלים לכהנים", שגם הכלי 

עצמו נעשה בדרגת "לפני ה' אלקיך".

טעמים  ראשי-תיבות  טנא  בטנא",  "ושמת  שיהיה  נפעל  זה  ידי  על  מזה:  ויתירה 
נקודות אותיות - שתהי' השלימות דתורה, נוסף על האותיות ונקודות התורה - גם 
טעמי התורה, ובאופן ד"ושמת" את ה"ביכורים" - שיהודי "מונח" בפנימיות ב(טעמים 

נקודות אותיות ד)תורה.

ויהי רצון, שעל ידי ה"וענית ואמרת" דיהודי, שמבקש וצועק להקב"ה: אנא רחם 
והוצא כבר את בני ישראל מהגלות, והבא כבר את הגאולה האמיתית והשלימה ע"י 

משיח צדקנו -

ויהי רצון מהשם שזה יפעל את פעולתו, ויביא את הגאולה תיכף ומיד ממש, וכל 
בני ישראל הולכים – "תבוא אל הארץ אשר ה' אלקיך נותן לך נחלה וירשתה וישבת 

בה, ולקחת מראשית כל פרי האדמה גו'", 

"וענית ואמרת" - שיהיה תיכף ומיד ממש.

(משיחת ש"פ תבוא תנש"א. התוועדויות תנש"א חלק ד עמוד 284)
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