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חינות הן רק כלי לעצמות  עשר הב
 ומהות הנפש

מאמר זה הוא ביאור ארוך על מאמר קצר  
מאוד על "לא תשבית מלח", ויש בו עשרה  

בנושא  עוסק  לא  הראשון  הפרק  פרקים. 

תשתית  של  בבנייה  אלא  המאמר,  של 
הנפש  של  מהצד  שהם  לדברים  אידאית 

למעלה  בעצמה.   הנזכרים  הדברים  ביאור 

הנה   וגו'.  מלח"  תשבית  "ולא  פסוק  על 
בעניין   נתבאר  ג'  פרק  בינונים  של  בספר 

הנפש, שהיא כלולה מעשר בחינות, כנגד  

כו',   עליונות  ספירות  הוא עשר  בתניא 
בחינות,   מעשר  כלולה  שהנפש  הסביר 

שהן: חכמה, בינה, דעת וכך הלאה, ושהן 

עליונות.   ספירות  כנגד עשר  וכן  מכוונות 
נתבאר,   י"ב  את בפרק  שם  מסביר  הוא 

נפש האלוקית, שהן עשר   ועצמות  מהות 

כו'. אך באמת  ו   חכמה, בינה  – בחינותיה  
ולא נתבאר, איך שגם החכמה,   חסר שם 

הנזכרות   בחינות  שבעשר  ראשית  שהיא 

לעיל, הוא רק בחינת כלי בלבד לעצמיות  
הנפש.   שהנפש  ומהות  מהתניא,  יוצא 

יחידות,   עשר  חלקים,  מעשרה  מורכבת 

בין   היחס  שבנפש.  הספירות  עשר  שהן 
מהות הנפש לבין בחינת הנפש לא נתבאר 

איננו   הביאור  של  זה  שחלק  משום  שם, 

נחוץ שם להבנת הדברים. במובן מסוים, 
יותר  משמעות  בעל  הוא  הזה  העניין 

עמוקה ויותר פנימית, וההבנה של היחס  
הזה היא עניין תיאורטי, משום שעצמות 

עבורנו.  מושג  שאיננו  דבר  היא  הנפש 

הנפש הנגלית לנו פועלת בבחינות הנגלות  
במובן   זהו  הנפש,  מהות  על  לדבר  לנו. 

  מסוים סוג של הפשטה.

הביניים  בימי  חלקי,  במובן  דומה,  באופן 
היו מחלקים בין חומר לצורה, והעניין הזה 

האריסטוטלית.   לפילוסופיה  קשור 

ההגדרה של צורה כמו שהיא מופיעה שם, 
משולש   ריבוע,  כמו  צורה  דווקא  איננה 

כל  ועיגול. צורה היא בעצם המכלול של 

התכונות שיש לדבר. למשל על סכין חדה  
ש אומר  שייכת  הייתי  שהיא  סכין,  יש 

לחומר, וחלק מהצורה שלה הוא החידוד  

את  מסוים  מחומר  מוציא  אני  אם  שלה. 
כל הצורות שלו, אני מגיע כמעט לחומר 

היולי",  "חומר  ספרות  באותה  שנקרא 

כלומר חומר גולמי שאין לו צורה. מה זאת 
אומרת אין לו צורה? אין לו שום תכונה  

שכל  משום  אותה,  להגדיר  שאפשר 

והנמדדות   הנראות,  הניכרות,  התכונות 
לעצם   ולא  הדברים,  של  לצורה  שייכות 

הופעות   שהן  תכונות,  יש  שלהן.  החומר 

בעצמו.  החומר  של  בעצמו,  הדבר  של 
כאמור, ההשוואה היא לא לגמרי שלמה, 

של   להגדרות  מתייחסים  כשאנחנו  אבל 

של   לכוחותיה  מתייחסים  אנחנו  הנפש, 
כשלעצ הנפש  של  מהותה  מה,  הנפש. 

  בספר   הנה   וגו'.   מלח"   תשבית   "ולא   פסוק   על   למעלה   הנזכרים   הדברים   ביאור 
  עשר  כנגד  בחינות,  מעשר  כלולה  שהיא  הנפש   בעניין  נתבאר   ג'  פרק  בינונים  של 

  שהן   האלוקית,   נפש   ועצמות   מהות   נתבאר   י"ב   בפרק   וכן   . כו'   עליונות   ספירות 
  שהיא   החכמה,   שגם   איך   נתבאר   ולא   שם   חסר   באמת   אך   כו'.   בחינותיה   עשר 

  לעצמיות   בלבד   כלי   בחינת   רק   הוא   לעיל,   הנזכרות   בחינות   שבעשר   ראשית 
   הנפש.   ומהות 
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כמהות עצמית, היא בשבילנו דבר כמעט 
מדברים  שאנחנו  מה  כל  לכן,  מושג.  לא 

עליו הוא גילוי הנפש. וכמו שהוא מסביר,  

כל הבחינות הללו הן כלי בלבד לעצמות 
  ומהות הנפש.

לכח   כלי  רק  הוא  הגשמי  שהמוח  כמו 

יש כאן  השכל והחכמה המתפשט מהנפש.  
לשכל   לחכמה,  פשוטה:  מאוד  חלוקה 

המוח, כשם שהכלי של   –שבנפש, יש כלי  

של  שהכלי  וכשם  הפה,  הוא  הדיבור 
השמיעה הוא האוזן. אלו הם כלים, אבל  

הם אינם החושים בעצמם. לאמור, השכל  

והמוח אינם זהים, כיוון שהשכל הוא הכלי  
הוא   עכשיו  החשיבה.  לעבודת  שמשמש 

כך על דרך    אה מזה.ממשיך שלב אחד הל

זה, כח השכל שבנפש הוא רק כלי למהות  
בד"ה   שכתב  מה  )ועיין  הנפש  ועצמיות 

אליהו"(.   שבנפש  "פתח  השכל  כן,  אם 

שבו   כלי  הוא  אלא  בעצמה,  הנפש  איננו 
הנפש מתגלה. כשם שהשכל מתגלה ופועל  

היא  שבנפש  החכמה  כך  המוח,  בתוך 

של   עצמותה  שדרכו  הכלים  אחד  בעצם 

יכולה   שהיא  כשם  מתגלה,  הנפש 

וכדומה.  החסד  דרך  לא    להתגלות  אבל 

הנפש.   ועצמיות  ממהות  הוא  שהשכל 
שלא   רק  לא  לנפש.  זהה  איננו  השכל 

בשלמותו, אלא הוא לא זהה לנפש. השכל  

בהם,   מתגלה  שהנפש  הכלים  אחד  הוא 

כשם שכל אחד ואחד מהרגשות השונים  
לגילוי של הנפש בעצמה. כלי שונה    הוא 

שהרי השכל אינו  מעין דוגמא לדבר, היא  

שווה באדם בכל עת. שפעמים צלול דעתו  
ידבר   שפעמים  עד  כן,  לא  ופעמים 

בהשכל    כידוע.שטותים,   יש  כן  ואם 

לומר   אפשר  אי  ולכן  רבים,  שינויים 
ממש.   הנפש  עצמיות  הוא  חלק שהשכל 

מהעניין, שקשור גם לדברים אחרים, הוא  

מגדירים   וכיצד  עצמי,  דבר  מהו  השאלה 
אותו. דבר עצמי הוא דבר שאיננו משתנה.  

איננה  מהות  אולם  משתנות,  תופעות 

הזמן   כל  מגלה  שהשכל  מכיוון  משתנה. 
שינויים, פירושו של דבר שהוא אינו אלא  

עצמה   הנפש  בעצמה.  הנפש  של  תופעה 

וכשהיא השכל,    קיימת,  בתוך  מתגלה 
השכל איננו מתגלה כזרימה אחת אחידה  

אלא  והמופעים,  העניינים  הדברים,  בכל 

הוא מופיע בתנודות רבות ושונות. פירושו  
מופע   איזשהו  רק  הוא  דבר, שהשכל  של 

שפעמים  בעצמה,  הנפש  מן  שמופיע 

מתגלה בו בצורה אחת ופעמים מתגלה בו 

מהותה  איננו  הוא  אבל  אחרת,  בצורה 

צמותה של הנפש. לכן אי אפשר לומר  וע

  שהשכל הוא עצמיות הנפש ממש.
שעצמיות הנפש  לכן גם אי אפשר לומר  ו

הוא רק עשר בחינותיה, שהן שכל ומדות.  

אי אפשר לומר שהמכלול הזה בשלמותו  

  על כך  , מהנפש  המתפשט  והחכמה  השכל   לכח  כלי  רק   הוא  הגשמי   שהמוח  כמו 
  שכתב   מה   )ועיין   הנפש   ועצמיות   למהות   כלי   רק   הוא   שבנפש   השכל   כח   זה   דרך 

  שהרי   , הנפש   ועצמיות   ממהות   הוא   שהשכל   לא   אבל   –   אליהו"(   "פתח   בד"ה 
  עד  כן   לא   ופעמים   דעתו   צלול   שפעמים   ; עת   בכל   באדם   שווה   אינו   השכל 

  לומר   אפשר   אי   ולכן   רבים,   שינויים   בהשכל   יש   כן   ואם   . שטותים   ידבר   שפעמים 
  שהן   בחינותיה,   עשר   רק   הוא   הנפש   שעצמיות ו   ממש   הנפש   עצמיות   הוא   שהשכל 

   שכל.   והוא   אחת   מציאות   שהיא   לומר   אפילו   או   , ומדות   שכל
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של השכל והרגש, הוא הנפש. המכלול הזה  

אבל   בהם,  מתגלה  שהנפש  הכלים  הוא 
פי  על  אף  בעצמה.  הנפש  איננו  הוא 

שבפיזיקה של היום איננו מגדירים דברים  

באותו אופן של "חומר וצורה", עדיין ללא  
ספק מבדילים בין מהותו של החומר לבין  

תופעות שנובעות מתוכו, ומגדירים אותם  

שונה. שבהם    באופן  הדברים  אחד 
של   מהותו  איננו  מסוים  שדבר  מגדירים 

דבר, הוא בזה שהוא משתנה. ברגע שאני  

לו מופעים  יש  רואה שאותו דבר בעצמו 

זו   שלו.  מופעים  שהם  אומר  אני  שונים, 

איננה מהות, אלא אלו מופעים של דבר, 

ואני מנסה למצוא מה הוא הדבר הקבוע. 
וזהו   זה נעשה בתחומים ובאופנים שונים,

אחד מהכלים לחקירה גם בתוך העולם של 

מדעי הטבע: כשאני רואה תופעות שונות 
בדבר, אני מתחיל לחפש מהו אם כן הדבר  

מסוים  שדבר  חושב  אני  עוד  כל  בעצמו. 

הוא כזה וכזה, ושהוא בעל זהות מסוימת, 
אותם  לפי  שלו  ההגדרה  את  בונה  אני 

תופעות  שיש  יודע  שאני  ברגע  הדברים. 

ההגדרה  שונות,   את  לשנות  מוכרח  אני 
אם  בסיסיים.  יותר  לדברים  ולסגת  שלי 

הייתי שואל לפני שלוש מאות שנה מה זה 

ברבור, אחד הדברים הפשוטים היה שזה 
עוף לבן. ברגע שאני רואה ברבור שחור, 

אני חייב לשנות את ההגדרה ולהגדיר את  

ברבור  שיש  ולהגיד  אחר,  באופן  הברבור 
זה נכון לגבי דברים  כזה ויש ברבור כזה.  

רבים ושונים שכשאני מגלה אותם בצורה  

יותר   הגדרות  למצוא  צריך  אני  חדשה, 
בסיסיות לאותם דברים. מבחינה הזו הוא 

משתנים   והרגש  שהשכל  שמפני  אומר, 

של  והעצמיות  המהות  אינם  הם  תדיר 

  הנפש, אלא מופעים שלה.
או אפילו לומר שהיא מציאות    יותר מזה:

אי אפשר לומר שהנפש  אחת והוא שכל.  

מורכבת מעשר בחינות, או להגיד שהנפש 
בעצמה זהה עם השכל. הנקודה הזאת היא 

חשובה, לא רק לגבי ההמשך של המאמר,  

אלא גם לגבי הגדרת הנפש בעצמה. האם  
הנפש זהה עם הרציונאלי? זו שאלה מאוד  

בעזרת  אותה  להבהיר  אפשר  מהותית. 

כמו בעיות שנובעות ממנה. למשל, תפיסה  

דמוקרטיה, שנראית כל כך מודרנית, היא  

אני  רציונלית.  לא  תפיסה  מוזרה  בצורה 

לא מדבר עכשיו על איך שהיא פועלת, את  
כך   על  אלא  מסביב,  רואים  אנחנו  זה 

שהתפיסה המהותית והבסיסית עליה היא  

השוויון   של  הזו  ההנחה  היא  בנויה, 
שהוא   רק  לא  האנושי  השוויון  האנושי. 

דידה במטרים וקילוגרמים,  איננו ניתן למ

מכך   למדידה   –חשוב  ניתן  לא  גם  הוא 
 בתחום הרציונלי. 

למשל   לפעם,  מפעם  עולה  הזו  הבעיה 

אפשר   חכם.  איננו  שהוא  למישהו  בנוגע 
לומר שיש בזה גדרים שונים, אבל אפשר  

ללכת עד לנקודת קצה של הבעיה הזו: מה  

מוגבלות  בעל  מישהו  עם  עושה  אני 
שכלית? ברגע שאני מזהה את הנפש עם  

החלק הרציונלי שלה, אני מגיע למסקנות  

דברי לגבי  מוגדרות  הרמב"ם,  מאד  ם. 
אחר איתו  עושה  על -שמהר"ל  חשבון  כך 

של   הזו  הבחינה  על  מדבר  הזה,  העניין 

משמעותי.  מאוד  עניין  וזהו  הנפש, 
וכשהוא  אליטיסט,  רק  היה  לא  הרמב"ם 

שהוא  נבוכים  למורה  בהקדמה  כותב 

מעדיף איש שיבין אותו; אדם אחד חכם  
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מאשר אלף שוטים, הוא קובע בזה תפיסה  

מסוימת של הערכה לגבי מהותו של אדם.  
די   באופן  אצלו  נכון  זה  מסוים,  במובן 

בולט, למרות שהוא אף פעם לא אומר את  

מזהה   שאני  ברגע  מפורשות.  במילים  זה 
את הנפש עם השכל, אז אני גם קובע את  

ערכן של הנפשות לפי השכל שלהן. ולכן,  

שכל קטן, הוא פחות בן אדם, בן אדם בעל  
מידות  שאר  לו  יש  אם  משנה  לא  וזה 

אליו  יתייחס  הרמב"ם  כמו  ואיש  טובות, 

כמו שבני אדם מתייחסים נניח לכלבלב.  
לו הרבה מעלות טובות,  ויש  הוא נחמד, 

לכך   שגורמים  עניינים  וכך  כך  לו  ויש 

עם   יחד  אבל  איתו,  יחד  להיות  שנחמד 
מדבר פה    זאת, זה לא זה. האדמו"ר הזקן

על הניסיון להגדיר את האדם על ידי מופע 

משום   דווקא,  השכל  בעזרת  מסוים 
בימי   מאד  מצויה  הייתה  הזו  שההגדרה 

הביניים. אבל זה לא משנה אם אני אגדיר 

את ההגדרה הזאת לפי איזשהו קנה מידה  
או   יפה,  מחייך  אדם  בן  אם  למשל  אחר, 

שיש לו נימוסים יפים, או שיש לו מידות  

טובות, או שיש לו לב רחב; אם אני מגדיר 
מגיע   אני  זה,  לפי  האנושית  המהות  את 

האדם   מהות  את  שמקצצת  להגדרה 

איננה   הנפש  אומרת,  זאת  הזו.  להגדרה 
בחינה   יש  אלא  מסוימות,  בחינות  עשר 

  אחת מרכזית שממנה הכל נובע.

אלא שהשכל  וכעת הוא אומר יותר מזה.  
הוא רק כלי לבד, ואפילו בחינת רצון שיש  

למעלה מהשכל,   בנפש מדרגה בנפש,  יש 

מדרגת   שהיא  השכל,  מן  למעלה  שהיא 
במחשבה  כמו עניין "שתוק כך עלה  הרצון,  

דברים  יש  כלומר  כט,ב(,  )מנחות  לפני" 

גם כן  שהם מעל ומעבר למחשבה. שהיא  
בלשון  קרקפתא  בחינת  נקראת  

או גלגלתא דחפיא על מוחא,  המקובלים,  

גם הרצון, שהוא שהוא גם כן בחינת כלי.  
אחיד  יותר  והרבה  פשוט  יותר  הרבה 

במהות האנושית, גם הוא אינו אלא הכלי  

של הכתר, שהוא עדיין כלי לבחינת הנפש  
הזה: בעניין  מעיר  צדק  הצמח    בעצמה. 

  מהשכל,   למעלה   בנפש   שיש   רצון   בחינת   ואפילו   לבד,   כלי   רק   הוא   שהשכל   אלא 
  מוחא,   על   דחפיא   גלגלתא   או   קרקפתא   נקראת   כן   גם   ", עלה   כך   "שתוק   עניין   כמו 

   . כלי   בחינת   כן   גם   שהוא 
  וכשמתגדל   ביותר,   קטן   שכלו   שהתינוק   : ומתגדל  הולך   שהשכל   רואים   אנו   )ולכן 
  מה   כל   חכמים   תלמידי   "וזקני   ומדותיו,   שכלו   הגדלת   יתוסף   כך   מעט   מעט 

  היה   למה   כן   ואם   מקטנותו,   גם   בו   היה   הנשמה   והרי   ". מתיישבת   דעתן   שמזקינין 
  הוא   והשכל   מהשכל   למעלה   היא   עצמה   הנשמה   כי   הענין   אלא   ? קטן   שכלו   אז 
  הוא   הגילוי   אל   זה   והתפשטות   המשכה   נמשך   שיהיה   וכדי   , ממנה   המתפשט   כח 

  הוא   הכלי   אזי   , השכל   לאור   כלי   שהוא   המוח   כלי   דהיינו   להכיל,   כלי   כשיש 
  מאיר   השכל   מוחו   קטנות   מצד   ובקטן   השכל.   וכח   אור   גילוי   לתוכו   ממשיך 
  ותחלת   מקטנותו   גם   בו   מלובשת   עצמה   הנשמה   אבל   . כו'   מאד   בקטנות 

   התהוותו(. 
  להן  שיש  בחינות,  עשר   בגדר  שאינו  לוה - א   חלק  היא   הנפש  ועצמות  מהות  והנה 
   כו'.   פשוט   אור   אלא   מיוחד,   גדר 
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ומתגדל.   הולך  שהשכל  רואים  אנו  )ולכן 

וכשמתגדל   ביותר,  קטן  שכלו  שהתינוק 
שכלו   הגדלת  יתוסף  כך  מעט  מעט 

"וזקני תלמידי    או כמו שאומרים:ומדותיו,  

חכמים כל מה שמזקינין דעתן מתיישבת  
והרי הנשמה, היה בו  עליהם" )קנים ג,ו(.  

גם מקטנותו, ואם כן למה היה אז שכלו  

הדיון פה הוא על הנקודה שהעליתי קטן.  
אדם   בן  פחות  הוא  תינוק  האם  קודם: 

שלו   השכל  כוח  מבוגר?  אדם  מאשר 

בפירוש איננו באותה דרגה, אז האם אני 

יכול להגיד שיש לו פחות נפש חיים מאשר  

אלא הענין, כי    לאיש בוגר? ואם כן, למה?

מהשכל.   למעלה  היא  עצמה  הנשמה 
וכדי   ממנה.  המתפשט  כח  הוא  והשכל 

זה אל   שיהיה נמשך המשכה והתפשטות 

כוח  הגילוי   אלא  מהות  לא  שזו  מכיוון 
לכלי   נזקק  הזה  הכוח  הוא    –שנמשך, 

כשיש כלי להכיל, דהיינו כלי המוח שהוא  

השכל.   לאור  לא כלי  שהוא  דבר  פה  יש 
או  הנפש"  "מהות  הדבר,  של  המהות 

"מהות החיים", אלא לסוג מסוים של דבר  

וכמו שהתינוק הוא עכשיו קטן,   כלי,  יש 
יותר קטן. ודאי הרבה  אזי    גם הכלי הזה 

וכח   אור  גילוי  לתוכו  ממשיך  הוא  הכלי 

השכל   מוחו,  קטנות  מצד  ובקטן,  השכל. 
כו'.   מאד  בקטנות  הארה,  מאיר  זוהי 

וההארה הזאת מופיעה ומתגלה כלפי חוץ, 

הכלי שמשמש   –ומכיוון שהשכל הוא קטן  
למופע הזה הוא כלי לא שלם. לכן, כשבן  

יותר   גדול  לשכל  מגיע  בתקווה    –אדם 

תמיד  לא  זה  הלב  ולצער  משכיל,  שהוא 
אז זה אומר שיש כאן שכלול של    –הולך  

  כלי. זו הארה של הכלי, ולכן יש כאן דבר 

ולפי   הכלי  לפי  והולך,  בא  שמופיע, 

  הגילויים שיש בכלי.
גם   בו  מלובשת  עצמה  הנשמה  אבל 

ותחלת התהוותו(.   את הנשמה מקטנותו 

יש לו משעת התהוותו, אבל את השכל אין  
של  הרגשות  גם  התהוותו.  משעת  לו 

זה   מפותחים.  לא  להיות  יכולים  התינוק 

בשכל   רק  תלוי  אורות   –לא  עוד  יש 
וההשפעות  לחוץ,  שמתגלות  והשפעות 

לתינוק,   לאדם,  יש  לכלים.  זקוקות  הללו 

מהות פנימית של חיים, ולמהות הזאת יש 

שכל אחת מהן צריכה את   הופעות שונות

בו.   להתגלות  כדי  שלה  המיוחד  הכלי 

איננו   הזה  הדבר  כלי,  להם  שאין  במקום 
יכול להתגלות. בכדי להגיע לנקודה, ניקח  

עיניים,   לו  שאין  אדם  גשמי:  דימוי  איזה 

לראות   יכול  הראיה   –איננו  של  הכוח 
איננו יכול לבוא לידי גילוי אצלו. ועדיין,  

נמצ עדיין  הזה  האדם. הכוח  בתוך  א 

מבוגרים  באנשים  ניתוחים  כשעושים 
בשביל לפקוח את עיניהם, בגיל שיש בו  

תודעה, אפשר לראות שכוח הראיה הוא  

כוח שכבר היה קיים אצלם. זאת אומרת,  
הזאת   והמהות  ראיה,  כוח  של  מהות  יש 

שונה מהמופע שלה כי היא מתבטאת דרך 

ומתפתחת   הולכת  כן  גם  היא  אבל  כלי, 
עם מערך שלם של דברים, עד  כשלעצמה, 

כרגיל   הראיה  שכוח  למה  מגיעה  שהיא 

  רואה.
והנה מהות ועצמות    כעת הוא חוזר לעניין. 

אמרנו שכל הכוחות הללו, השכל  הנפש.  

של  ומופעים  גילויים  רק  הם  והמידות, 
בעצמה? הנפש  מהי  כן,  אם  היא    הנפש. 

א  בחינות,  - חלק  עשר  בגדר  שאינו  לוה 

אור  כלומר   אלא  מיוחד,  גדר  להן  שיש 
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כו'.   כן, דבר  פשוט  מהות הנפש היא אם 

הגדרה.  לו  שאין  דבר  של  במובן  פשוט, 
  – לכוחות השונים של הנפש יש הגדרות  

מכאן  מופיעים  הם  מוגדרים:  כוחות  הם 

אבל   זה,  תחום  עד  זה  מתחום  כאן,  עד 
לנפש בעצמה אין הגדרה. היא כוח, מהות  

היא   הזאת  הפשוטה  והמהות  פשוטה, 

  בעצם ניצוץ אלוקי.
זצ"ל   מפראג  מהר"ל  הגאון  כתב  וכן 

בהקדמתו לספר גבורות ה' )דף ג' עמוד ג'(  

לא פעם המהר"ל אומר את הדברים הכי 
אגב;  בדרך  או  בהקדמות  שלו  חשובים 

יותר   לפעמים  מכילות  שלו  ההקדמות 

עניינים מאשר הספרים בעצמם. בהקדמה  

שם הוא ממשיך להתפלמס עם הרמב"ם,  

את   מזהה  שכשהרמב"ם  אומר  והוא 

הקב"ה עם השכל, הוא בעצם מצמצם את  
בצמצום  בהגשמה  חוטא  והוא  הקב"ה, 

איזה  הק חשוב  ולא  שכל,  של  לממד  ב"ה 

מין שכל; הרמב"ם בוודאי לא היה מצפה  

להאשמה כזאת, שיאשימו אותו בהגשמה. 
דבריו,  מכל  עולה  וכך  מגדיר,  הרמב"ם 

זה  שכל.  של  מהות  בעצם  הוא  שהקב"ה 

הדיון ביניהם, ועכשיו הוא מביא פה קטע  
וזה לשונו: ואולי יאמרו אם  מתוך הדיון.  

  –מצד שני  אין עצמותו של הקב"ה שכל, ו

עליו.   לומר  ושלום  חס  אומר  גשם  אני 
שהקב"ה הוא לא שכל, ובוודאי אי אפשר  

חומר,   שהוא  יתברך.  להגיד  מהו  כן  ואם 

כלומר, כשאני שולל גם את המהות כשכל 
מה הוא יתברך?  וגם את מהות כחומר, אז  

נשיב להם: וכי הנשמה שבגוף האדם יוכל  

לעמוד על אמתתה? כל שכן וכל שכן בורא  

הכל שאין לשאול עליו קושיא זאת, כי לא  

לשונו.   כאן  עד  וחי,  האדם  הקטע  יראני 

הזה מן המהר"ל הוא רק דימוי, ואחר כך  
חוזרים אליו. מה שבעצם המהר"ל אומר,  

זה שיש מהות שהיא איננה לא שכל ולא  

  , ג'(   עמוד   ג'   )דף   ה'   גבורות   לספר   בהקדמתו   זצ"ל   מפראג   מהר"ל   הגאון   כתב   וכן 
  ושלום   חס   גשם ו  שכל,   הקב"ה   של   עצמותו   אין   אם   יאמרו   ואולי "   לשונו:   וזה 

  יוכל   האדם   שבגוף   הנשמה   וכי   להם:   נשיב   ? יתברך   מהו   כן   ואם   –   עליו   לומר 
  זאת,   קושיא   עליו   לשאול   שאין   הכל   בורא   שכן   וכל   שכן   כל   אמתתה?   על   לעמוד 

  למעלה  היא  עצמה  שהנשמה   ביאר  הרי  לשונו.  כאן  עד  , " וחי   האדם  יראני  לא  כי 
   שכל.   ממהות 

  עשר   בענין   הנ"ל(   הגאון   שכתב   )כמו   למעלה   הנמשל   מזה   יובן   כן   כמו   והנה 
  כך   למעלה   שהוא   שכמו   או   , הוא   ברוך   אינסוף   המאציל   לגבי   עליונות   ספירות 

  שהיא   הנשמה   על   דקאי   בצלמנו"   אדם   "נעשה   שכתב   )כמו   בנפש.   למטה   הוא 
  דאצילות   עילאה   חכמה   בחינת   שאפילו   וד"י(.   ד"ט   בשל"ה   ועיין   האלוקי,   הצלם 

  המאציל   של   עצמיותו   אינה   אבל   הוא,   ברוך   אינסוף   לאור   לבד   כלי   בחינת   רק   היא 
  איזה   הוא   חכמה   בחינת   כן   שאין   מה   הפשיטות.   בתכלית   פשוט   הוא   כי   הוא   ברוך 
  כביכול   עצמו   את   שמשפיל   וענוה   השפלה   זהו   חכים"   "ואנת  , מיוחד   וגדר   מהות 
  התלבשות   כמו   ולא   חד"   וגרמוהי   וחיוהי   "איהו   אזי ו   בחכמה.   מתלבש   להיות 
 . בשכל   הנפש 
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ואם   הקב"ה.  של  המהות  וזוהי  חומר, 

ישאלו אותי איך יכול להיות דבר כזה, אז  
הוא אומר שאנחנו לא צריכים ללכת כל  

הקב" עד  רחוק  הנשמה  כך  שגם  מפני  ה, 

שלנו היא אותו דבר. מה שהוא רצה, זה 
חושב  המהר"ל  שגם  ראייה  להביא 

מוגדרת   להיות  יכולה  איננה  שהנשמה 

כלשהי: שהנשמה    בהגדרה  ביאר  הרי 
  עצמה היא למעלה ממהות שכל. 

למעלה   היא  המאציל  עצמיות 
 מעלה מעשר הספירות

מכאן הוא הולך מלמעלה למטה, ומלמטה  
הנמשל    למעלה. מזה  יובן  כן  כמו  והנה 

בענין   הנ"ל(  הגאון  שכתב  )כמו  למעלה 

המאציל   לגבי  עליונות  ספירות  עשר 
הוא.   ברוך  יכולים  אינסוף  אנחנו  מכאן 

לבין  הקב"ה  בין  הזה  שהיחס  להבין 

הספירות העליונות, הוא אותו יחס. כשם  
שהם   הנפש,  של  כוחות  יש  שאצלנו 

כך   איתה,  זהים  אינם  מופעים שלה אבל 

הספירות  אל  מתייחס  בעצמו  הקב"ה 
שכמו שהוא  באופן אחר,  או  באותו יחס.  

כאן זה לא    למעלה כך הוא למטה בנפש.

הדימוי  את  לוקחים  אנחנו  אם  משנה 
למטה,   מלמעלה  או  למעלה  מלמטה 

בצלם   נברא  שהאדם  אומרים,  ואנחנו 

)כמו שכתב "נעשה אדם בצלמנו"  אלוקים  
א,כו(   שהיא  )בראשית  הנשמה  על  דקאי 

וד"י(.  ד"ט  בשל"ה  ועיין  האלוקי,    הצלם 

האדם    –"נעשה אדם בצלמינו כדמותנו"  
הזאת  מהבחינה  אלוקים  בצלם  בנוי 

לו  ויש  מסתורין,  היא  מהותו  שעצם 

כזאת   בצורה  שמוגדרים  מופעים  מסביב 
אחרת.   עילאה  או  חכמה  בחינת  שאפילו 

  זו המדרגה הגבוהה שבעולמותדאצילות  

היא רק בחינת כלי לבד לאור אינסוף ברוך  
המאציל   של  עצמיותו  אינה  אבל  הוא, 

בתכלית   פשוט  הוא  כי  הוא  ברוך 

הפשיטות"    הפשיטות. בתכלית  "פשוט 
שהיא.   הגדרה  לשום  ניתן  בלתי  פירושו, 

מה שאין כן בחינת חכמה הוא איזה מהות  

חכמה היא דבר מוגדר, שכל וגדר מיוחד.  
הוא דבר מוגדר. כשאני מדבר על הקב"ה 

לגדור   אפשר  שאי  מהות  על  מדבר  אני 

המהר"ל   טענת  את  ממשיך  הוא  אותה. 

שהרמב" הרמב"ם,  בעצמו כנגד  עושה  ם 

הגשמה   רעיונות    –אנתרופומורפיזם, 

שיש   כשם  להם:  התנגד  עצמו  שהוא 
אומר  שאני  החומרי,  במובן  הגבלה 

שהקב"ה מקצה לקצה כך וכך, באותו אופן 

רוחנית;   הגבלה  נותן  כשאני  הגבלה  יש 
וכשאני מגדיר אותו בתכונה כזו וכזו, אני  

אני   וממילא  אחד,  בתחום  אותו  מגביל 

 ותו האינסופית. שולל את מה
שכתוב  חכים"    מה  "פתח "ואנת  )מתוך 

זהו  אליהו", תיקוני זוהר יז,א( אתה חכם,  

השפלה וענוה שמשפיל את עצמו כביכול  
בחכמה.   מתלבש  קורא  להיות  כשאני 

לקב"ה "אנת חכים", אז זה בזמן שהקב"ה 

מתלבש בתוך ספירת החכמה, וזהו שהוא 
לובש כביכול את הלבוש הזה של החכמה, 

ענווה.   של  עניין  עושה  וזהו  הוא  כאשר 

אזי "איהו וחיוהי וגרמוהי חד", ולא    זאת,
ההבדל הזה    כמו התלבשות הנפש בשכל.

כאשר   הדברים.  ולשורש  לתמצית  נכנס 

הזאת   ההתגלות  בחכמה,  מתגלה  הקב"ה 
היא התגלות אלוקית, ואז החכמה הזאת 

איננה חכמה מנותקת. יש זהות גמורה של  

החכמה, ולא כמו התלבשות הנפש בשכל.  
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שכן   וכל  בשכל,  הנפש  התלבשות 

התלבשות  היא  בגוף,  הנפש  התלבשות 

שלמה   לעשות    –בלתי  יכול  עדיין  אני 
חלוקה מסוימת בין הלבוש לבין התוך של  

הדבר. מה שאין כן לגבי הקב"ה, שכשהוא  

יכול   אני  אז  מסוימת,  בספירה  מתגלה 
ומכל מקום    לקרוא לו על שם העניין הזה.

הוא חוזר שוב לאותו דבר:  הוא רק כלי.  

אמת היא שהקב"ה מתגלה בדבר, ובאותה 
שעה החכמה נעשית במובן אחד שקופה  

אבל   הקב"ה.  לגבי  בטילה  הקב"ה,  לגבי 

אצלנו אין שום כוח שבטל בשלמות לנפש, 
היא לא רק פשוטה  משום שהנפש שלנו 

היא   הנפש  מסוים  במובן  אלא  בתכלית, 

שהוא  עצמו  משהו  בה  שיש  הוויה 
הנפש  אינ התגלות  הייתה  אילו  סופי. 

בשכל התגלות שלמה, במובן הזה שהשכל  

אלא  חיצוני  כלי  רק  להיות  מפסיק  היה 
נעשה בטל לנפש, הרי באותה שעה השכל 

כלומר  אופן,  באותו  לפעול  צריך  היה 

שהנפש  העובדה  אינסופי.  כלי  להיות 
שהנפש  מפני  היא  ככה,  פועלת  איננה 

ש דרגה  באיזושהי  נמצאים  ל והשכל 

ניתוק. הנפש איננה יכולה בכלל לכפות על  
גמורה  בזהות  איתה  זהה  להיות  השכל 

שלמה. מה שאין כן כאשר הקב"ה מתגלה  

בחכמה, באותה שעה החכמה נעשית כלי 

  גמור לזה.
וכמו שנתבאר בספר של בינונים, דרך מה  

היודע   והוא  המדע  "הוא  הרמב"ם  שכתב 

הידוע"   יסודי  והוא  הרמב"ם,  פי  על   (
ב,י(,   הקבלה  התורה  חכמי  לו  והודו 

בפירוש   יש  וכאן  נכונה,  הזו  שההגדרה 

הוא המדע. ועל זהות    –זהות של הקב"ה  
לו, שהודו  אור    זו  בהתלבשות  דוקא  זהו 

אינסוף ברוך הוא על ידי צמצומים רבים  

בכלים דחכמה בינה דעת דאצילות, אך לא  
מהאצילות.   הקבלה  למעלה  חכמי 

של  ההגדרה  עם  מסוים  במובן  מסכימים 

איתו  מסכימים  לא  הם  אבל  הרמב"ם, 
ולא   ייחודית  כהגדרה  לא  הדבר  בהגדרת 

כהגדרה  לא  כלומר,  מהות.  של  כהגדרה 

מפני שכמו שהוא אומר: "אנת   –ייחודית  
חכים ולאו בחכמה ידיעא, אנת הוא מבין 

ולאו בבינה ידיעא" )"פתח אליהו", תיקוני  

ר יז,א(, ובאותו אופן "אנת גיבור ולא  זוה
בגבורה ידיעא", והרמב"ם לא מסכים לכך.  

את ההגדרה של "הוא המדע והוא היודע", 

בכך   גם  מסוים  במובן  לנסח  יכול  אני 
פה   ויהיה  הגדולה,  והוא  הגבורה  שהוא 

   כלי.   רק   הוא   מקום   ומכל 
  והוא   המדע   "הוא   הרמב"ם   שכתב   מה   דרך   בינונים,   של   בספר   שנתבאר   וכמו 

  אינסוף   אור   בהתלבשות   דוקא   זהו   –   הקבלה   חכמי   לו   והודו   הידוע"   והוא   היודע 
  לא   אך   דאצילות,   דעת   בינה   דחכמה   בכלים   רבים   צמצומים   ידי   על   הוא   ברוך 

  מה   על   לגמרי   השיג   שם,   ה'   גבורות   לספר   בהקדמה   הנה   כי   מהאצילות.   למעלה 
  רבותינו   שקראו   יתברך   הוא   אבל "   לשונו:   וזו   כו',   המדע   שהוא   הרמב"ם   שכתב 

  לא   עצמותו   אמיתת   כי   הוא,   ברוך   השכל   נקרא   ולא   הוא,   ברוך   הקדוש   בשם   ז"ל 
  ברוך   הקדוש   נאמר   זה   ועל   הנמצאים,   ומכל   וגוף   גשם   מכל   נבדל   שהוא   רק   נודע, 
  בתכלית   פשוט   יתברך   הוא   כי   נבדל,   שהוא   מי   על   נאמר   קדוש   שענין   הוא, 

   . שם   יעוין   , כו'   " הפשיטות 
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זיהוי גמור. לכן, ההגדרה של "הוא המדע"  

הגדרה   היא  יחידאית.  הגדרה  לא  היא 
ההגדרה   גם  כן,  על  ויתר  חלקי,  במובן 

היא   שבו  התחום  בתוך  רק  נכונה  הזאת 

כאשר   כלומר,  אחד.  בחלק  רק  מופיעה, 
יכול  אני  גבורה,  בבחינת  מתגלה  הקב"ה 

אז לומר שאני מתייחס אל הקב"ה בעצמו 

  ולא אל הגבורה.
ב אלוקות  האמנת  "דרך  -במצוות 

של  הבעיה  על  מדבר  הוא  מצוותיך", 

כשאני   התפילה.  כוונות  ועל  התפילה 

ויש שם הרבה  מתייחס לאחד הדימויים, 

באיזו  מתגלה  שהקב"ה  דימויים,  מאד 

עומדת   איננה  הזאת  המידה  מידה, 
איתה  מזדהה  איננו  הוא  כעצמאית, אבל 

וזו   כלומר,  אותו.  מגדירה  שהיא  במובן 

גמא שהיא לא רחוקה מהעניין, ניקח בן  דו
הוא  הופעתו  של  מסוים  שבמופע  אדם, 

אב. במופע אחר, הוא בעל. במופע אחר, 

הוא חייל. יכול להיות שיש לאדם הזדהות  
ההזדהות  אבל  התפקיד,  עם  שלמה 

כלומר   זהות,  קשר  יוצרת  איננה  השלמה 

שהאיש הזה הוא זהה לאב, אלא שעכשיו 
הזה מן האיש.   אי אפשר להפריד את האב

מן   הזה  החייל  את  להפריד  אפשר  אי 

האיש, אבל הקשר הזה אינו קשר של זהות  
הצדדים.   לשני  אותו  להוליך  יכול  שאני 

לעצמו  האדם  את  גם  יש  אלו,  מכל  חוץ 

בלי שום מופעים, והאדם לעצמו בלי שום 
מופעים הוא הוויה לעצמה. מהבחינה הזו, 

מופיע  שהוא  בין  מופיע,  כשהקב"ה 

נת הגדול ובין שהוא מופיע בבחינת בבחי
הגיבור, המופע בטל אליו. כלומר, כשהוא  

הגדולה בטלה אליו. כלומר היא    -הגדול  

לא כלי חיצוני, אלא זהו קשר של הזדהות. 

כשאני   מתלבש:  לא  שאני  אומרת  זאת 

בגדים  לובש  שאני  לא  זה  כאב,  משמש 
תפקיד  אינני משחק  זה;  לצורך  מיוחדים 

ש עכשיו בתלבושת של כזה, אינני מתלב

דב, אלא זהו מופע אחד של ההוויה שלי.  
אבל ההוויה שלי בעצמה איננה זהה לזה. 

הקבלה   שחכמי  אומר  הוא  אופן  באותו 

והוא  המדע  "הוא  בעניין  לרמב"ם  הודו 
היודע" רק בחלק מהעניין. הם הודו לו בזה 

שהידיעה איננה מנותקת, שאי אפשר לדון  

קב"ה נמצא אותה כמהות נבדלת בזמן שה

לעשות   אפשר  אי  שני  מצד  אבל  בתוכה, 

קבלת   בעיקר  הקבלה,  חכמי  זהות.  קשר 

האר"י, אומרים שהקשר הזה הוא לא קשר  
הוא קשר חד צדדי, ולא דו צדדי    –זהות  

  אך לא למעלה מהאצילות. הזהות הזאת.  

האצילות,   עולם  בתוך  קיים  הזה  הקשר 
  אבל לא קיים למעלה מעולם האצילות.

שם,   ה'  גבורות  לספר  בהקדמה  הנה  כי 

קטע, שכתב    באותו  מה  על  לגמרי  השיג 
הרמב"ם שהוא המדע כו', וזו לשונו: אבל  

בשם   ז"ל  רבותינו  שקראו  יתברך  הוא 

הקדוש ברוך הוא, ולא נקרא השכל ברוך  
ולכן אני  הוא, כי אמיתת עצמותו לא נודע,  

לא יכול לזהות אותו עם השכל, ולכן לא  

הוא".   ברוך  "השכל  לו  מה  רק  קוראים 
להגיד, יכול  מכל  הוא    שאני  נבדל  שהוא 

נאמר   זה  ועל  ומכל הנמצאים,  וגוף  גשם 

הקדוש ברוך הוא, שענין קדוש נאמר על  
פשוט   יתברך  הוא  כי  נבדל,  שהוא  מי 

שם.   יעוין  כו',  הפשיטות  כמו  בתכלית 

שאמרתי, שם הוא טוען שכל הניסיון הזה  
"השכל   על  לדבר  הרמב"ם  אצל  שקיים 

ברוך הוא" אינו אפשרי, כיוון שהשכל זה  

לא "הקדוש". "הקדוש" פירושו שהוא אחר  
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לגמרי מכל ההוויות, וממילא בוודאי הוא  

אחר. דבר  ואינו  שכל  איננו  שהאריך    אף 
להשיג לגמרי על דברי הרמב"ם הנזכרים  

עולה    לעיל. ז"ל  האר"י  קבלת  לפי  אמנם 

אמת,  שניהם  האר"י    שדברי  קבלת  לפי 
אפשר לדבר על שני הדברים. פעם כתבתי  

על זה שיש צד מסוים שקבלת האר"י היא  

במובן מסוים עומדת מול כל מיני דברים  
אחרים, בניסיון דומה, כמו, להבדיל, היחס 

של הפיזיקה של איינשטיין לגבי הפיזיקה 

טוענת שהפיזיקה  איננה  היא  ניוטון.  של 
נכונה, איננה  ניוטון  טוענת    של  רק  היא 

המציאות  ואילו  פרטי,  מקרה  שהיא 

האמיתית מורכבת יותר לאין ערוך. בתוך  
של  הפיזיקה  מסוימות,  והגדרות  תנאים 

הפיזיקה הזו היא רק    –ניוטון היא נכונה  

הגדרת   בתור  אותה  להגדיר  אבל  הגדרה, 
להגדיר  צריך  אלא  נכון,  לא  זה  מציאות 

ומסוימת.   מוגדרת  מציאות  בתוך  אותה 

כשמגדירים   במתמטיקה,  גם  נכון  העניין 
שבתחומים מסוימים יש שדה פרטי שבו 

איננו  זה  אבל  נכונים,  האלה  החוקים 

  מגדיר את ההוויה כולה.
יוצא, זה  עצמו    לפי  הוא  ברוך  דבאינסוף 

כי   חכמה,  בחינת  לתואר  כלל  שייך  לא 

ממש,   עשיה  כמו  אצלו  נחשבת  החכמה 
וכדברי הגאון מהר"ל שלכן נקרא הקדוש  

לעיל,   כנזכר  הוא  "הקדוש"ברוך  .  דווקא 

ומכל מקום, בהתלבשות אור אינסוף על  
בינה   דחכמה  בכלים  רבים  צמצומים  ידי 

וחיוהי   הוא  דאיהו  כיוון  דאצילות,  דעת 

עצמות  וגרמוהי,   חיותו,  וחייו,  הוא 
בהון    הספירות בהן, חד  מה    הן אחד  זהו 

שכתב הרמב"ם שהוא המדע והוא היודע  

הגדרות  כו'.   נעשות  הללו  ההגדרות 
של   פרטי  מקרה  זהו  כלומר,  נכונות. 

חכים    התגלות. "אנת  התיקונים  וכמאמר 

זה   כן מכל  ואם  כו'.  ידיעא"  ולא בחכמה 
מובן מה שכתבתי שהחכמה הוא רק כלי  

זוהי התמצית של לאור אינסוף ברוך הוא.  

האות הזאת, ואחר כך יש לה קיצור שהוא  
קצת דבר לעצמו. התמצית הייתה בעצם  

  האר"י   קבלת   לפי   אמנם   לעיל.   הנזכרים   הרמב"ם   דברי   על   לגמרי   להשיג   שהאריך 
  לתואר   כלל   שייך   לא   עצמו   הוא   ברוך   דבאינסוף   אמת,   שניהם   שדברי   עולה   ז"ל 

  מהר"ל  הגאון   וכדברי   ממש,   עשיה   כמו   אצלו   נחשבת   החכמה   כי   חכמה,   בחינת 
  אינסוף   אור   בהתלבשות  מקום  ומכל  ; לעיל  כנזכר  הוא  ברוך   הקדוש   נקרא  שלכן 

  הוא   דאיהו   כיוון   דאצילות,   דעת   בינה   דחכמה   בכלים   רבים   צמצומים   ידי   על 
  כו'.  היודע  והוא  המדע   שהוא  הרמב"ם  שכתב  מה  זהו  , בהון   חד  וגרמוהי  וחיוהי 

  מה   מובן   זה   מכל   כן   ואם   כו'.   ידיעא"   בחכמה   ולא   חכים   "אנת   התיקונים   וכמאמר 
   הוא.   ברוך   אינסוף   לאור   כלי   רק   הוא   שהחכמה   שכתבתי 

  " המדע   "הוא - ש   חכמה,   מבחינת   נמשכה   שהנשמה   נתבאר   שבתניא   הגם   והנה, 
  לומר   יש   אך   לעיל.   כנזכר   כלי   בבחינת   היא   והחכמה   האב,   ממוח   נמשך   שהבן   כמו 

  אור   פנים   כל   על   בה   שורה   מקום   מכל   כלי,   בחינת   היא   שהחכמה   פי   על   אף   כי 
  פרק   בינונים   של   בספר   שנתבאר   וכמו   , מחכמה   שלמעלה   עצמו   הוא   ברוך   אינסוף 

  הארה   כן   גם   מלובש   עילאה   חכמה   מכלי   הנמשכת   בהנשמה   גם   ולכן   בהג"ה.   לה 
   חד.   וחיוהי   דאיהו   העילאה,   החכמה   בכלי   המלובש   האור   מבחינת 
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שהיא   בעצמה,  הנפש  שיש  בכך  להבחין 

מוגבלת,   ובלתי  נודעת  בלתי  מהות 
שאיננה יכולה להיות מוגדרת כמהות של  

במובן   מסוימת.  או מהות  רגש,  או  שכל, 

הזה, היא דומה לקב"ה, שהוא גם כן נמצא  
מעבר לכל המהויות המוגדרות, מעבר לכל 

במאמר,   הלאה  שנראה  כמו  ההגדרות. 

אנלוגיה הזאת  המאמר הזה ממשיך את ה
באופן הרבה יותר פרקטי, בכך שהוא יורד  

הקשרים  -מטה את  להמשיך  בכדי  מטה 

הקשר  מסוימת  שמבחינה  ובכך  האלה, 

הזה נעשה קשר כפול. כמו שהוא יסביר, 

ועל  בחכמה,  לקשר חכמה  יכולים  אנחנו 

במהות   מהות  מקשרים  אנחנו  זה    – ידי 
וזהו התמצית של המאמר בעצמו והעניין 

הכפול: איך מגיעים בסוף לקשר  של הקשר  

 אמיתי. 

 " חד וחיוהי איהו"

במאמר  הראשון  הפרק  של  הסיכום  זהו 

דברים   אחרת  בצורה  שמבאר  הזה, 

בתניא.   מאוד  כללי  באופן  שאמורים 
שהנשמה  ) נתבאר  שבתניא  הגם  והנה, 

ש  חכמה,  מבחינת  המדע  - נמשכה  "הוא 

כמו שהבן    והוא היודע והוא הדעה עצמה",
והחכמה היא בבחינת   נמשך ממוח האב, 

כנזכר לעיל. אך יש לומר, כי  לכל זה  כלי  

אף על פי שהחכמה היא בחינת כלי, מכל  
מקום שורה בה על כל פנים אור אינסוף  

בקטע  ברוך הוא עצמו שלמעלה מחכמה.  

שוב  להגדיר  ניסיון  יש  שבסוגריים,  הזה 
את המעמד ואת המקום של החכמה בתוך  

שהוא  כמו  הספירות.  שאר  של  המסגרת 

אמר, ספירת החכמה היא כלי, והיא איננה 
בעצמה   הנפש  הנפש.  של  כפי    –מהותה 

היא מסתורין של  –שהוא ציטט מהמהר"ל  

איננה  גם  אבל  גשמית,  שאיננה  הוויה 
התארים   שכל  הזה  במובן  רוחנית, 

וההגדרות של כלי הגוף או כלי הנפש אינם  

החכמה   אותה.  להכיל  או  לכלול  יכולים 
היא רק כלי; ואף על פי שהחכמה היא כלי,  

היא כלי מיוחד, משום שבתוך הכלי הזה 

ברוך הוא, שהוא בעצמו   שורה אור אינסוף 
אם כן, החכמה מיוחדת    למעלה מהחכמה.

בזה שהיא בראשיתה היא כלי להשראה, 

וזה קשור למה שיבואר הלאה, שיש דבר  

שיכול להיות כלי לשכינה ויש דבר שאיננו 

כלי   היא  והחכמה  כלי,  להיות  יכול 

וכמו שנתבאר בספר של בינונים  לשכינה. 
  פרק לה בהג"ה. 

בהנשמה   ולכן חכמה    גם  מכלי  הנמשכת 

מבחינת גם כן הארה    בהעילאה, מלובש  
בכלי    החכמה, המלובש  האור  מבחינת 

חד.   וחיוהי  דאיהו  העילאה,  כפי  החכמה 

ניצוץ  הנפש,  של  המקור  הסביר,  שהוא 
החכמה   עילאה.  מחכמה  נובע  הנפש 

האדם  בתוך  ושופעת  פועלת  עילאה 

באיזושהי צורה. אבל החכמה עילאה היא  
גם   ולכן  אינסוף,  להשראת  כלי  בעצמה 

בנפש שנמשכת ממנה יש משהו מהמהות 

של האינסוף, שמאירה בתוך כלי החכמה.  
שלנו שהנפש  פי  על  אף  כן,  נובעת   אם 

כביכול מכלי, הכלי הזה הוא כלי שמכיל  

כאן  מקומו  לא  זה  האינסוף.  את  בתוכו 
ולא עניינו להסביר את העניין שהחכמה 

על   רבה  במידה  עומדת  ספירה  בתור 

הביטול, לאמור: על היותה מסוגלת לקבל 
בו   שיש  מה  וכל  גמור.  בביטול  דברים 

ביטול גמור, יכול להכיל בתוכו הארה של  

וכמה אינסוף.   בכמה  הסביר  שהוא  וכמו 
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הוא   מוגדר,  יותר  שהכלי  ככל  מקומות, 

יכול להכיל תוכן יותר מסוים. כאשר הכלי  
איננו מוגדר עד כדי כך, כלומר כאשר הכלי  

תכנים  להכיל  יכול  הוא  בטל,  יותר  הוא 

ככל   שונים.  ומאופנים  שונים  מסוגים 
כך  הדבר,  את  יותר  מגדיר  הוא  שהכלי 

נעשה   בתוכו  להכיל  יכול  שהוא  התוכן 

יותר כלי  מצומצם  , אפילו אם הכלי הוא 
גדול מאד. וכפי שהוא הסביר, על הקרקע  

אפשר להניח הכל; אבל בתוך כלי, מכיוון 

שיש לו מסגרת, אי אפשר לשים כל דבר 
הזה.    – לכלי  נכנסים  שאינם  דברים  יש 

מבחינה זו, ככל שהביטול יותר גדול, הוא  

יכול להכיל דברים לאין ערך, לאין שיעור.  
מכיל אותם באותו אופן  אם כי, הוא לא  

  שבו כלים אחרים מכילים.

גשמי   משל  הקודש  באגרת  שכתוב  וכמו 
נמשך בה גם    של הזרעלזה: כמו בהטיפה  

המלובשת   בעצמותה  הנפש  ממהות 

במוחין, ולכן מולידה בדומה לה ממש, עד  
לשונו.   הזה כאן  בעניין  מדבר  הוא  שם 

שישנם תאים שמכילים לא רק המשך של 

תא המקור שלהם, אלא הם מכילים את  
המהות של כל האדם. אם כן, המהות של  

הראשוניים   התאים  בתוך  נמצאת  האדם 

בתוכה  כוללת  הזו  והמהות  היצירה,  של 
אדם שלם. היה ויכוח במשך דורות בזמן  

העתיק, האם הילד נולד בעצם מן ההורים,  

אחד   לזה.  כלי  רק  הם  שההורים  או 
האופנים שהביאו ביטוי לרעיון הזה, הוא  

ילדים  נולדים  בהכרח  לא  עיוור  שלאדם 

שה  ומכאן  את עיוורים,  נותן  איננו  וא 
את   מתמצת  איננו  האב  מהותו.  תמצית 

רק   בעצם  הוא  אלא  הבן,  בתוך  עצמו 

מעביר דברים שגם הוא עצמו חלק מהם.  
ו חלק שבא כאילו  זהו חלק מהעניין שאות

מתוך האדם, הוא איננו נציג של האישיות  

שהיא   מהות  של  אלא  שלו,  הפרטית 
  נמצאת מעבר לה.

וזהו שנזכר לעיל שעצמיות ומהות הנשמה  

הוא למעלה מהשכל וכו', והשכל אינו רק  
עצמה. לנשמה  לבד  כלי  נכון,    בחינת  זה 

ש ככה:  לומר  בחינת  וצריך  באמת,  אכן 

קומות    יחידה יש  לנפש  אם  שבנפש. 
מכמה  מורכבת  הנפש  ובעצם  שונות, 

הוויות, כמה נפשות שנמצאות יחד זו מעל 

אחת,  נפש  מקבל  שאדם  פי  על  אף  זו, 
אפשר לומר וכך נראה, שהנפש של האדם 

  ממהות   גם   בה   נמשך   בהטיפה   כמו   לזה:   גשמי   משל   הקודש   באגרת   שכתוב   וכמו 
  כאן   עד   ממש,   לה   בדומה   מולידה   ולכן   במוחין,   המלובשת   בעצמותה   הנפש 

  וכו',   מהשכל   למעלה   הוא   הנשמה   ומהות   שעצמיות   לעיל   שנזכר   וזהו   לשונו. 
  היא   יחידה   בחינת   באמת,   אכן   עצמה.   לנשמה   לבד   כלי   בחינת   רק   אינו   והשכל 
  פסוק   על   ע"ב   קמא   דף   נשא   ג'   חלק   בזוהר   ועיין   . מהחכמה   ממש   מלמעלה   נמשכה 
  שער   ג   חלק   ויטאל   חיים   להרב   קדושה   בשערי   ועיין   , חיים"   נשמת   באפיו   "ויפח 

  מה   ועיין   . החכמה מ   מעלה   למעלה   והוא   קדמון,   אדם מ   שורשה   שהיחידה   ב 
  האהבה   בעניין   , בלעם"   אל   לשמוע   אלוקיך   ה'   אבה   "ולא   הפסוק:   על   שכתוב 

 וכו'(.   מהחכמה   שלמעלה   יו"ד   של   קוצו   מבחינת   שהוא   מסותרת 
   ומדרגת   בחינת   לפיכך   והנה, ב.  
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איננה בהכרח בנויה מאחידות של הוויה  

מנפש  מורכבת  להיות  יכולה  נפש  אחת. 
ומנשמה  אחר,  ממין  מרוח  אחד,  ממין 

לדרגה  יגיע  האדם  אם  לכן,  אחר.  ממין 

יהיה רק בשינוי  לא  גבוהה, השינוי  יותר 
מהות.  של  בשינוי  גם  אלא  דרגה,  של 

כלומר, כשהוא יעלה למהות אחרת, הוא 

הקו במהותו  יישאר  הוא לא  אלא  דמת, 
חדשה   מהות  שהיא  לאיזו  הוא    –יגיע 

בעצם, שייך, מגיע או מבטא מהות ממין 

יחידהאחר.   הבחינה בחינת  שהיא   ,

שבנפש,   ביותר  נמשכה  הגבוהה  היא 

מהחכמה ממש  החכמה  מלמעלה  גם   ,

  ועיין בזוהר העליונה איננה כלי בשבילה.  
חלק ג' נשא דף קמא ע"ב על פסוק "ויפח  

)בראשית ב,ז( שמדבר  באפיו נשמת חיים"  

ועיין בשערי קדושה להרב  על העניין הזה,  
שהיחידה   ב,  שער  ג  חלק  ויטאל  חיים 

והוא למעלה    אדם קדמון,בחינת  מ  שורשה

. יש מדרגה שהיא  החכמה  מדרגתמעלה מ 
"יחידה   לה  קורא  והוא  הנפש,  תמצית 

איננה   בעצם  שבנפש  היחידה  שבנפש". 

שייכת, ואפילו איננה עוברת דרך מדרגת 
העליון  לרצון  שייכת  היא  אלא  החכמה, 

"רעווא דכל רעווין", אדם קדמון.  -ביותר, ל

ועיין מה שכתוב על הפסוק: "ולא אבה ה'  
בלעם"   אל  לשמוע  כג,ו(אלוקיך  ,  )דברים 

מבחינת   שהוא  מסותרת  האהבה  בעניין 

יש    קוצו של יו"ד שלמעלה מהחכמה וכו'(.
אדם,   של  נפשו  בתוך  מסוימת  נקודה 

מדרגת   גם  למעלה  היא  הזו  שהנקודה 

איננה   גם  היא  ולכן  עליונה,  חכמה 
 משתייכת לדרגת החכמה. 

את  טכני  באופן  הבהיר  רק  הזה  הקטע 

לעיקרו   חוזרים  אנחנו  ועכשיו  הדברים, 

באות  לומר  רצה  מה שהוא  המאמר.  של 

איננה  שהנפש  בעיקר  היה  הראשונה, 
מסוימות   מידות  או  תכונות  של  הרכבה 

כמו חכמה, בינה, דעת, אהבה, יראה וכך  

הוויה  היא  בעצמה  שהנפש  אלא  הלאה, 
אלו   וכל  הגדרה,  לשום  ניתנת  שאיננה 

שהיא   כשם  שלה.  מופעים  אלא  אינם 

כך  גופנית,  להגדרה  ניתנת  היא   איננה 
אינני   רוחנית.  להגדרה  גם  ניתנת  איננה 

וכזו,   כזו  בחינה  היא  שהנפש  לומר  יכול 

שהיא אינטליגנציה, אמוציה, או אמוציה  

הוויה  היא  הנפש  יחד;  ואינטליגנציה 

שהאינטליגנציה שלה, החכמה בינה ודעת  

המי צורות שלה,  כולן  הן  שלה,  דות 
מעבר   בעצמה  היא  אבל  שלה,  ומופעים 

למדרגות הללו. אם כן, הרי שגם החכמה,  

מהות.   ולא  כלי  היא  הנפש  בשביל 
מהבחינה הזו, וזה קשור לעניינים אחרים,  

בשביל   כלי  היא  היד  יד,  לאדם  כשיש 

ההוויה והרצון שלו. ברור שהכלי הזה הוא 
ומשמעו נוח  והוא  ומועיל,  תי  חשוב 

בעולם   האדם  של  ההשפעה    – מבחינת 

אדם.   נשאר  עדיין  הוא  יד,  בלי  אבל 
מהבחינה הזו, החכמה היא גם כן כלי כזה  

בלי    – הנפש  אבל  הנפש,  בשביל  כלי 

חכמה, גם אם יש פגיעה בחכמה שבנפש, 
ולא  חיצוני,  במופע  בכלי,  פגיעה  זוהי 

עצמה   הנפש  עצמה.  הנפש  של  במהותה 

 היא מעבר לדברים הללו.

נפש של  הושים במסירות  פירשני  
 "בכל נפשך" 

הדבר.    ב. לאותו  חוזר  הוא  והנה,  כעת, 

, משום שהנשמה עצמה היא המהות  לפיכך
בחינת ומדרגת    שמעבר לשכלים מוגדרים,
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הביטול   עניין  שהוא  נפש,  מסירות 

העניין  במציאות ממש לאינסוף ברוך הוא,  

עצמו  את  למסור  נפש,  מסירות  של  הזה 

יש   ממש,  במציאות  ולהתבטל  לקב"ה 
הגבוה  הדרגה  ספק.  בלי  דרגות,  ביסודו 

המציאות   של  גמור  כיליון  היא  ביותר 

- הפרטית, כיליון גמור בתוך האינסוף ברוך 
בכל  נפש  מסירות  של  הזה  והעניין  הוא. 

נמשך דווקא מצד עצמיות  מדרגותיו, הוא  

ש  מהשכל,  שלמעלה  בטלה    היא הנפש 
שלמעלה   הוא,  ברוך  אינסוף  לעצמיות 

הנר   כביטול  מהחכמה,  כן  גם  מעלה 

הביטול הזה הוא לא ביטול של באבוקה.  
חכמה מול חכמה, עניין של דבר מול דבר, 

אלא הוא ביטול מהות הנפש הבלתי ידועה 

ניתנת  והבלתי  ידועה  הבלתי  המהות  אל 
באבוקה,  הנר  ביטול  לידיעה של הקב"ה. 

בתוך   שנבלעת  הקטנה  האש  ביטול  הוא 

האש הגדולה, ובצד הזה הניצוץ חוזר אל  
בדרגה אחת, הוא    המאור. באופן אחד או

מסביר שמסירות נפש בבחינה הזו היא לא  

כל כך מאמץ, אלא היא בעיקר שחרור מן 
כמות  לי  יש  קיומי  לצורך  המעצורים. 

חפץ  את  שיוצרים  מעצורים  של  אדירה 

זה   להתקיים,  רוצה  אני  שלי.  הקיום 
ועצם   הוויה,  כל  של  הראשון  המושכל 

הרצון הזה הוא שאני רוצה להיות. אפשר 

שהקיום והרצון האלו שייכים לא רק   לומר

אבן   כמו  אחר,  לדבר  גם  אלא  חי,  ליצור 

למשל. האבן קיימת באופן בו היא שומרת  
והיא  שלה,  המהות  על  שלה,  הצורה  על 

את   לשבור  ניסיון  של  סוג  לכל  מתנגדת 

  צורתה, מהותה או דרכה.
אם כן, העניין הזה הוא המכשול שעומד  

בפני הנשמה, וכאשר הנשמה עוברת אותו  

הנפש איננה עוברת תהליך של מסירות    -
נפש, אלא מסירות הנפש נעשית כביטול 

באבוקה   באופן    –הנר  נעשית  היא 

אוטומטי. מה שהאדם עושה, הוא להוריד 
של   המעצורים  ואת  המחסומים  את 

לפעמים שלו.  האישית  האדם  ההוויה   ,

צריך לשים מעצורים כאלה. זה לא פיתוי 
אנשים   יש  אבל  ואדם,  אדם  לכל  שיש 

שלהם   הפיתוי  אולי  להתכלות –שזהו 

זאת  יודע שבכל  ומכיוון שהוא  באינסוף. 
יש לו תפקיד, הוא צריך לעשות מאמץ כדי 

שורה  יש  הנפש.  לכיליון  להגיע  שלא 

אנשים,  על  סיפורים  של  ארוכה 
הייתה   שלהם  אותם שהמשפחה  שומרת 

שאף פעם לא יגיעו לאיזו דביקות שסופה  

אותם   ומבלבלים  מפריעים  היו  מוות. 
שהם  מרגישים  שהיו  פעם  בכל  באמצע, 

  נמשך   הוא,   ברוך   לאינסוף   ממש   במציאות   הביטול   עניין   שהוא   נפש,   מסירות 
  ברוך   אינסוף   לעצמיות   בטלה ש   מהשכל,   שלמעלה   הנפש   עצמיות   מצד   דווקא 

  בבחינת   די   לא   אבל   באבוקה.   הנר   כביטול   מהחכמה,   כן   גם   מעלה   שלמעלה   הוא 
  בלבד   כלי   הוא   החכמה   מקור   וגם   כלי,   רק   שאינו   מאחר   לבד   שבנפש   השכל 

  ודיבור   מחשבה   , לבד  לבושים   בחינת   ולא   ממש,   –  נפשך"   בכל "  וזהו   לאלוקות. 
,  אהבה   על   רק   נפש   מסירות   על   טעם   בתורה   נמצא   לא   למה   מתורץ   )ובזה   ומעשה 

  מפני   שהוא   אלא   . חייך"   הוא   כי   וכו'   אלוקיך   ה'   את   לאהבה "   שכתוב:   כמו 
  לומר   שייך   איך   כן   אם   מהשכל,   שלמעלה   הבחינה   מצד   נמשך   נפש   שהמסירות 

   ושכל(.   טעם   זה   על 
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שלא  כדי  מסוים,  לשלב  מעבר  עוברים 

יוכלו להגיע לשם. שם אותם האלמנטים  
שבתוך האדם, החלקים שהקיום שלי כל 

כך בסיסי, כל כך יסודי וכל דבר אחר אין  

עוד מלבדו, כבר לא קיימים. כאן יש דבר 
אחר, בו הקיום של האני שלי נמס אל מול  

והוא צריך כל הזמן שמירה כדי   האלוקי, 

בת ר'  להישאר  על  מספרים  היו  הכלי.  וך 
אלימלך, שבזמן התפילה הוא היה מוציא  

את השעון ומסתכל בו בכוונה, כדי לשבור  

ולהכניס  אותו  ולקשור  הזה,  העניין  את 

וזמן,   מציאות  בו  שיש  עולם  לתוך  אותו 

מסלול   היה  שלו  המסלול  שאחרת  מפני 

הוא   בעצם  אז  נפש.  מסירות  של  אחר 
שהוא נובע אומר שמסירות נפש היא דבר  

מעצמו, של כיליון עצם הנפש אל עצמות  

 הקב"ה. 
די  לא  לבד,    אבל  שבנפש  השכל  בבחינת 

השכל הוא רק כלי, מאחר שאינו רק כלי,  

בלבד   כלי  הוא  החכמה  מקור  וגם 
אם כן, העניין הזה של החכמה  לאלוקות.  

נפש.   למסירות  מספיק  וזהו  איננו 

מאדם ה'   שכשמבקשים  את  "ואהבת 
)דברים ו,ה( בכל נפשך"  אלוקיך בכל לבבך ו

אפילו נוטל את נפשך  ממש,  הכוונה היא    –

  – ולא בחינת לבושים לבד  )ברכות נד,א(,  
ומעשה.   ודיבור  "בכל מחשבה  לעניין של 

ושני הפירושים   פירושים,  יש שני  נפשך" 

הללו הם שונים מאד. אחד מדבר על "בכל  
נפשך" מבחינת ההיקף: בכל החלקים של  

הנפש שלך. השני מדבר על כך שאתה נותן  

את כל הנפש שלך, ואתה לא משאיר פה 
של   נפשך"  "בכל  בין  ההבדל  דבר.  שום 

"ב ובין  נפשך",  את  נוטל  הוא  כל  "אפילו 

נפשך" במובן שאתה נותן את כל כוחותיך,  

הוא הבדל בין מסירות נפש לבין שיעבוד 

ומעיר   האדם.  כוחות  כל  שיעבוד  האני, 
)ובזה מתורץ למה לא נמצא  הצמח צדק:  

בתורה לא בתורה טעם על מסירות נפש.  

כתוב בשום מקום מדוע צריך אדם למסור 
רק על אהבה. כמו שכתוב:  את נפשו, אלא  

לאהבה את ה' אלוקיך וכו' כי הוא חייך"  "

 – יש טעם שניתן לאהבת ה'. )דברים ל,כ(
מארץ  המוציאך  הוא  "כי  חייך",  הוא  "כי 

טעם.   יש  לאהבה  שהוא  מצרים";  אלא 

מפני שהמסירות נפש נמשך מצד הבחינה  

שלמעלה מהשכל, אם כן איך שייך לומר  

מכיוון שמסירות נפש על זה טעם ושכל(.  

נובעת ממבחינה שהיא מעבר לשכל, אני 
דבר   בשביל  שכלית  סיבה  לתת  יכול  לא 

  שהוא בעצמו לא שכלי.

העניין הזה של מסירות נפש הוא בעצמו 
מעבר לשכל, ולכן אי אפשר לתת לו הסבר 

שכלי, וכל מה שאפשר להגיד זה: ככה זה.  

"ואהבת   למה  כתוב  אומר שלא  הוא  לכן 
את ה' אלוקיך בכל לבבך ובכל נפשך ובכל 

לעצם   שייך  שזה  מפני  וזאת  מאדך", 

המהות של הנפש, ולכן למסירות נפש לא  
ט להיות  בצורה  יכול  לזה  ניכנס  אם  עם. 

שהאדם   הטעם  ככה:  לומר  צריך  אחרת, 

יכול לתת לדברים מבוסס תמיד על דבר  
וזה לא משנה אם זה בנוסח של    –אחד  

אחר   מישהו  או  הטעם    –דקארט  בסוף 

צריך  כשאני  מציאותו.  אל  חוזר  הזה 
וכך,   להסביר דברים, מדוע אני עושה כך 

האדם,  בתוך  נעצרת  האחרונה  ההנמקה 

הנמקה ולה קוראים  אנחנו  הזו  נמקה 
דברים   לצמוח  יכולים  מתוכה  רציונלית. 

אינו  שהאדם  ומסובכים,  מורכבים  מאוד 

עושה אותם מתוך אגואיזם פשוט, מתוך  



18 
 

 

העניין של שמירת האני. לעניין הזה של  
מסוימות, מעלה  דרגות  יש  האני  שמירת 

מעל מעלה. הרציונל, אפילו של חתול הוא  

את   לו  ויש  נמוכה,  כך  כל  במדרגה  לא 
הזה   שמסתובבים   –העניין  אנשים  אולי 

כזו   בדרגה  לא  הם  יש    –ברחוב  ובוודאי 

סיטואציות בהן ברור שהאני שלו מוגדר  
י מה שיש לו בגופו. אבל  בעצם רק על פ

יש דברים, שהאני שלו איננו רק גופו, אלא  

הוא כולל גם אלמנטים לא גופניים בכלל. 
ויש דברים שהאני של הוויה בעצם יוצא 

וכך   כך  ויש  מן הגדר של הפרטיות שלה, 

יותר,   גבוהים  וגם  נמוכים  חיים,  יצורים 
אינני יודע אם הם נותנים    –שנוהגים כך  

רציונליזצ דברים  לזה  עושים  הם  יה: 

במידה   הטבעי.  הקיום  ליצר  בניגוד 
רעיון  נוצר  הזה  היצר  במקום  מסוימת, 

קיומו של מין, ויש יצורים שונים שלמשל 

  מתים בשביל קיום המין שלהם.
הנפש  מסירות  של  שהעניין  אומר,  הוא 

)זוהר   דמלכא"  בגופא  "לאשתאבא  הוא 

ריז,א(   הוא   – ח"א  וכל.  מכל  להתבטל 

מדבר על כך שהאדם יוצא מהגדר האחרון  

של הגדרת האני שלו, ויש ביטול גמור של  

האני שלו. הוא לא מדבר על זה שהנפש  
זוכה לאושר עדנים, בעולם הזה או בעולם 

שהנפש   אלא  ממציאותה  אחר,  בטלה 

של  האחרונה  שהנקודה  מפני  לגמרי, 

נפשו   את  למסור  היא  נפש,   –מסירות 
לה'. אם כן, למסירות נפש   –נפשו ממש  

לא יכול להיות טעם, מפני שכל טעם חוזר  

שלי   ה"אניות"  של  ההנמקה  אל  שוב 
בצורה כזו או אחרת. הנפש לא בטלה לה' 

משום שיש לה סיבה, אלא משום שהיא 

א המהותי    לוה-חלק  הקשר  בגלל  ממעל, 
את  להסביר  יכולה  לא  היא  לכן,  שלה. 

שכל   משום  לזה,  הסבר  שום  ואין  עצמה 

הסבר   כל  רציונלי,  לא  יהיה  לכך  הסבר 
עומד בעצם בניגוד לכל תפיסה של עניין  

  רציונלי.

כאן סיימנו את הקטע הראשון של המאמר  
מול   אל  הנפש  של  ביחס  שעסק  הזה, 

החכמה, והוא למעשה הסביר שהנפש היא  

שכולנו   להגדרה,  ניתנת  בלתי  מהות 
יודעים  לא  אבל  אותה  מכירים  איכשהו 

הכלים   אחד  אותה.  להגדיר  יכולים  ולא 

כלי  הוא  שלה,  המופעים  אחד  שלה, 
ה בתוך החכמה, וזהו אופן שבו היא מתגל

בזה בעולמות עליונים,  כיוצא  המציאות. 

והוא   המדע  "הוא  של  העניין  את  יש 

היודע", שהוא התגלותו שלו בתוך העניין 

לדון   מגיעים  השני  בשלב  השכל.  של 

 בנקודה אחרת. 
ועל פי זה יובן גם כן עניין "ותלמוד תורה  

)פאה א,א(. העניין שיש כך וכך כנגד כולם"  

וגם מה  מצוות, ותלמוד תורה כנגד כולם.  

  "ודברת   שכתוב:   מה   וגם   , כולם"   כנגד   תורה   "ותלמוד   עניין   כן   גם   יובן   זה   פי   ועל 
  ליכלל   גבול   בלי   רבה   אהבה   היינו   מאדך" " - ד   . מאדך"   "בכל   לאחר   מיד   בם" 

  ידי   על   זו?   רבה   אהבה   צימאון   תתיישב   ואיך   הוא,   ברוך   סוף - באין   וליבטל 
  גם   שיש   וידוע   . ממש   נפש   מסירות   שהוא   נפשך"   "בכל   בפירוש   גם   , בם"   "ודברת 

  ומעשה,   דיבור   מחשבה,   : הנפש   לבושי   שלושה   היינו   נפשך   דבכל   פירוש,   עוד   כן 
  אם   והמצוות.   התורה   עסק   ידי   על   הקב"ה   של   ומעשה   דיבור   במחשבה   לקשרם 

   לזה?   זה   שייכים   נפשך"   "בכל   שבתיבות   אלו   פירושים   שני   איך   כן, 
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בם"   "ודברת  ו,ז(  שכתוב:  מיד  )דברים 

הדרישה של   )שם ה(.לאחר: "בכל מאדך"  
היא   לבבך"  בכל  אלוקיך  ה'  את  "ואהבת 

דרישה גדולה: "בכל נפשך", "בכל מאדך".  

ומה בא אחרי זה? "ודברת בם", "בשבתך  
בביתך". יש פה הפתעה: אחרי שאדם מגיע 

לעשות  צריך  הכל  בסך  הוא  ל"ואהבת", 

"ודברת בם". היה פעם צדיק אחד שאמר 
שלי    – פרפרזה  אלא  לשונו,  לא   –זו 

באנדרסטייטמנט. שהתור מדברת  ה 

לידה, היא אומרת   על  כשהתורה מדברת 

"בעצב תלדי בנים" )בראשית ג,טז(. כלומר 

זה    –כאב של לידה נקרא בסך הכל "עצב"  

לא נקרא כאב, לא נקרא ייסורים, אלא זה  
נקרא "עצב". מה זה אומר? שלשון התורה 

לא -מאוד לידה  על  ואם  מאופקת.  מאוד 

גדולים ובכאבים    אומרים שהיא בייסורים
מהו  להבין  צריך  אז  "בעצב",  אלא  רבים 

"ואהבת  אומרת  כשהתורה  השיעור  גודל 

את ה' אלוקיך בכל לבבך ובכל נפשך ובכל 
הזמן  כל  שמדבר  מי  שיש  ברור  מאדך". 

בהפלגות, וכשהוא יאמר "בכל לבבך", זה  

יותר   אומר  לא  זה  דבר,  שום  אומר  לא 
אבל   מסוים;  סכום  של  תרומה  מאשר 

"בכל כאש ואומרת  מדברת  התורה  ר 

בכל  –לבבך"   היינו    מאדך""דהיא אומרת 
- אהבה רבה בלי גבול, ליכלל וליבטל באין 

וזה נקרא "ואהבת את ה'  סוף ברוך הוא,  

  אלוקיך בכל מאדך".
ואיך תתיישב צימאון אהבה רבה זו? על  

עכשיו הוא מדבר על איך ידי "ודברת בם".  

שני הפירושים שהזכרתי קודם משתייכים.  
מסירות   שהוא  נפשך"  "בכל  בפירוש  גם 

ממש,   נוטל  נפש  הוא  "אפילו  של  במובן 

וידוע שיש גם כן עוד פירוש,    –את נפשך"  

הנפש.   לבושי  שלושה  היינו  נפשך  דבכל 

כלומר "כל" במובן כללי, של כל מה שיש  
  מחשבה, מסביב לנפש, בכל לבושי הנפש: 

דיבור   במחשבה  לקשרם  ומעשה,  דיבור 

התורה   עסק  ידי  על  הקב"ה  של  ומעשה 
"בכל    כלומר,והמצוות.   של  הזה  העניין 

נפשך" אומר שבכל הפינות ובכל החלקים 

של נפשך אתה צריך להתקשר עם הקב"ה:  
את מחשבתך במחשבתו, דיבורך בדיבורו, 

אם  מעשיך במעשיו. ועכשיו השאלה היא:  

כן, איך שני פירושים אלו שבתיבות "בכל  

לזה? זה  שייכים  למעשה   נפשך"  זוהי 

בצורה  הראשונה,  השאלה  של  וריאציה 

"בכל   על  מדבר  כשאני  אחרת.  ובלשון 
נפשך" במובן של "אפילו נוטל את נפשך",  

לנו   נראה  שהוא  משהו  על  מדבר  אני 

בן אדם הולך על קידוש ה'. "בכל   –הרואי  
נפשך" האחר הוא לא הרואי, הוא משהו 

נפשך   כל הפינות של   –לגמרי אחר: את 

ל נפשך"  תיתן  "בכל  כל    –קב"ה;  את 
מבנה  זהו  נפשך.  של  השונים  החלקים 

של  אחר  אופן  אחר,  ריתמוס  זהו  אחר, 

במקום   הדברים.  אותם  לגבי  התייחסות 
אחד אנחנו מדברים על דבר שהוא קצת 

חותך, ובמובן מסוים אינסופי, ומצד שני  

אנחנו מדברים על קיבוץ של כל הדברים. 
"בכל   של  האחד  הפירוש  נפשך" למעשה, 

מהמציאות,   גמורה  הינתקות  בעצם  הוא 

אחת   הפירוש   –ובמילה  פי  ועל  מוות. 
השני של "בכל נפשך" האדם נתבע לעשות  

המציאות,   בתוך  עדיין  שהם  דברים 

תוספת חיים. יש פה משהו דו כיווני בתוך  
העניין הזה, ולכן הוא מדבר על איך שני  

עם  אחד  להשתלב  יכולים  הפירושים 

  השני.
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עם   הנשמה  סוף  נאיההתכללות 
 על ידי התורה 

עכשיו אנחנו מגיעים לעיקרו של המאמר  

הזה, שבעצם עוסק בעניין של התורה בכל 

שלה.   היא  האופנים  התורה  כי  והעניין, 
מלובש   שבה  שבאצילות,  יתברך  חכמתו 

התורה היא אור אינסוף ברוך הוא ממש.  

העליונה,   החכמה  עילאה,  החכמה  בעצם 
אור   מתלבש  שבה  הקב"ה  של  חוכמתו 

אינסוף. הוא מעיר פה ויחזור לזה בהמשך, 

הקדמוני,   משל  התורה:  נקראת  )ולכן 
והמשל הוא  שהיא בחינת חכמה עילאה,  

שהוא כלי לאור אינסוף ברוך הוא שהוא  

עולם, של  מזה    קדמונו  שנתבאר  כמו 
פורים(.   היא בדרוש  האלוקית  החכמה 

"קדמונו של עולם".  -משל אלוקי, המשל ל

גם קודם הוא דיבר על אדם קדמון, על כך  
הכלי   המשל,  הביטוי,  היא  שהחכמה 

לכל  שמעבר  העליונה  המהות  להשראת 

היא התורה  שמהות  אלא,  חכמה    אלה. 
זהו   האצילות,  עולם  כל  וכמו  דאצילות, 

דבר שאין לו משמעות בשבילנו, והוא עוד 

בהמשך.   זה  על  דאצילות  ידבר  וחכמה 

עשייה.  יצירה  דבריאה  בחכמה    נתלבשה 

נשארת   לא  האצילות  עולם  של  החכמה 

מגיעה   אלא  האצילות,  עולם  במדרגת 
ומתלבשת בתוך החכמה של בריאה יצירה  

איננה   דאצילות  החכמה  כלומר,  עשייה. 

כמות בצורתה,  היא -מופיעה  שהיא, אלא 
מופיעה בצורות שיש להן משמעות בתוך  

הזה.     כדי להתלבש המציאות של העולם 

בהלכות הערוכות לפנינו.  בסופו של דבר  
התורה   כן,  דאצילות    –אם   –החכמה 

הופכת   שהיא  עד  לדרגה,  מדרגה  עוברת 

  להיות למציאות בתוך העולם הזה שלנו.
ניקח דוגמה לעניין הזה. אני לוקח נוסחה,  

מנסה   ואני  הקבוצות,  תורת  של  נניח 

להלביש  אומר  זה  מה  אותה.  להלביש 
אותה? אני מנסה לתת לה תיאור שהוא 

הנוסחה  דרגה.  באיזושהי  משמעותי 

משמעות   לה  שאין  נוסחה  היא  בעצמה, 
בתוך עולם מסוים, אבל אני יכול להוריד  

צמים ומהויות  אותה לתוך עולם, לתוך ע 

מסוג אחר. אם אני מוצלח בזה, אני יכול  
מאוד   פורמולה  שיהיה  כזה  לדבר  לתת 

אותה   להכניס  גם  יכול  ואני  מסובכת, 

בתוך   מסיפור  כחלק  אותה  ולתאר 
הסיפור   אבל  הזה,  העולם  של  המציאות 

אחר.  לדבר  כיסוי  רק  בעצם  הוא  הזה 

בשביל אחדים זה זיכרון מכאיב, אבל מי  
פ שהוא  למשל שזוכר  שאלות  תר 

באלגברה, היה צריך לשאול את עצמו מהי 

המהות  מה  באלגברה?  שאלה  בעצם 
מנסה  ואני  נוסחה,  לוקח  אני  שלה? 

לא   וזה  מציאות;  לתוך  אותה  להוריד 

משנה אם אני אשאל שאלה על תפוחים,  
טיולים,  על  או  אנשים  על  אגסים,  על 

  אינסוף   אור   מלובש   שבה   שבאצילות,   יתברך   חכמתו   היא   התורה   כי   והעניין, 
  עילאה,   חכמה   בחינת   שהיא   הקדמוני,   משל   התורה   נקראת   )ולכן   ממש   הוא   ברוך 

  מזה   שנתבאר   כמו   עולם,   של   קדמונו   שהוא   הוא   ברוך   אינסוף   לאור   כלי   שהוא 
  כדי   עשייה   יצירה   דבריאה   בחכמה   נתלבשה   דאצילות   וחכמה   פורים(.   בדרוש 

 . לפנינו   הערוכות   בהלכות   להתלבש 
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למעשה אני מנסה לקחת נוסחה ולהוריד 

  אותה לתוך המציאות של העולם הזה.
כישרון  להם  שאין  לילדים  אגב, 

למתמטיקה אבל יש להם כישרון לספרות,  

מאוד  עצמה  שהשאלה  לפעמים  קורה 
גם מתוך תום   לקרות  יכול  וזה  מעניינת, 

גדול. היא אומרת: לגדי היו ששה תפוחים,  

והוא נתן לרינה שני תפוחים, ויש לפעמים 
השאלה:  על  לתהות  שמתחיל  מישהו 

שני תפוחים?   בעצם, למה הוא נתן לרינה

המורה  אבל  גדי?  לבש  כובע  ואיזה 

הזו,   בשאלה  כלל  עניינו  אין  למתמטיקה 

שכן המורה למתמטיקה צריך שאני אגיע  

כזה  דבר  פחות שתיים.  לנוסחה של שש 
משגע את המורה למתמטיקה, שבעצם לא  

מהדברים   אחד  בעצמו.  לסיפור  מתכוון 

שמורה כזה צריך לעשות, ועשיתי את זה  
פעם אחת, זה למעשה להגיד  יותר מאשר  

הסיפור;  כל  את  תשכח  עכשיו  למישהו: 

הסיפור הוא רק מסגרת, ומה שאתה צריך  
כל   מספרים.  רק  מפה  לחלץ  זה  לעשות 

השאר זה רק ליופי, כדי שאתה תבין על 

  מה מדובר.
מכל   גדול  חלק  וזה  אומר פה,  מה שהוא 

המאמר, שהתורה נותנת לנו הן בסיפוריה 

והן במצוותיה, סוג כזה של סיפור, שעשוי  
נוכל  שאנחנו  כדי  שלנו,  השכל  עבור 

קורא   הוא  ולזה  הזה,  לעניין  להתייחס 

"התלבשות". להבדיל כמה אלפי הבדלות, 
מה שהקב"ה עושה בנתינת התורה דומה 

לבנות ולהסביר איזו שהיא  לכך שאני צריך  

עכשיו  היא  שלי  הבעיה  למשל,  שאלה. 
צריך   ואני  שליליים,  במספרים  לדון 

להמציא איזה סיפור שבו הדבר הזה יגיע 

לידי מציאות, אז אני ממציא לזה עטיפה 

שהוא   כמו  מסוימת.  למציאות  ששייכת 

יסביר בהמשך, העטיפה הזו גם מטשטשת  
מפני    במובן מסוים את הכוונה הפנימית,

שהכוונה הפנימית היא דבר לגמרי אחר.  

דבר דומה לזה בלוגיקה יש בסילוגיזם, שם 
טיעונים  משפטי  לבטא  רוצים  כאשר 

ויוצאות,   מסוימים, בונים צורות נכנסות 

דמיונות,   ביניהם  ויוצרים  מעגלים 
שהם  והשוואה,  דמיון  חוסר  השוואות, 

לוגית.   סתירה  או  לוגיקה  מבטאים 

ם סיפור להמחיש את  ולפעמים, כשמספרי

הרעיונות האלו, ואם מספרים סיפור יפה, 

הסיפור נעשה לפעמים כל כך מעניין שאני  

אני צריך לפתור פה   לא שם לב שבעצם 
משפט   אם  להוכיח  צריך  שאני  תרגיל, 

מסוים הגיוני או בלתי הגיוני, ואני צריך  

  לעשות ניתוח של העניין בתוכו.
זה העניין של התלבשות של מדרגה אחת  

שהוא   דבר  לוקח  אני  אחרת.  במדרגה 

מופשט, דבר שאין לו אחיזה, או שיש לו  
מעט מאוד אחיזה בעולם אחר, ואני נותן  

לו ציור. ככל שאני צריך לצייר את הדבר 

אני  יותר,  צעיר  יותר,  קטן  למישהו  הזה 
אצטרך לתת לציור הזה יותר פרטים, אני 

ת אותו כזה שהוא יהיה בעל אצטרך לעשו

ויראה מובן למי שעושה אותו,  משמעות 
החכמה   השתלשלות  של  העניין  וזה 

מי   למדרגה. חלק מהצרכים של  ממדרגה 

גם  ונדרש  מופשט  נושא  באיזה  שעוסק 
את   להסביר  שצריך  הוא  אותו,  ללמד 

אלא  אחת  בדרגה  לא  המופשט  הרעיון 

למבוגרים,  אותו  להסביר  דרגות:  בשתי 
לילדים.    ולהסביר עצמו  רעיון  אותו  את 

הדבר   אותו  את  להסביר  צריך  אני  אם 

אני   אז  בגן,  ולילדים  מבוגרים  לאנשים 
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אותו  את  להם  לספר  יכול  לא  בוודאי 
שיהיה   ודימוי  שסיפור  משום  סיפור, 

משמעותי לאנשים מבוגרים, אין לו שום 

הקטנים   הילדים  לגבי  אני   –משמעות 
צריך לעשות פה שינוי. זה מה שהוא אומר  

שהחכמה עילאה דאצילות ירדה ונתלבשה  

בחכמה דבריאה יצירה עשייה, כדי לבסוף 
 לית לנו. לבנות את התורה הנג 

לפנינו  המצויות  ערוכות  הלכות  אותן 

גשמיים  בתורה,   בענינים  מדברים  הם 
מעשרות,  כגון    דעשייה, תרומות,  פאה, 

השבת הם  יציאות  האלו  הדברים  וכל   ,

ו חומריים.  התורה,  מאוד  לומד  כשהאדם 
הלכה, הלכה    איזו  איזו  ומשיג  ומבין 

מתקשרת    כראוי,  לאשורה, חכמתו  הרי 

זו.   שבהלכה  יתברך  באופן  בחכמתו 
תמציתי, כאשר הקב"ה מסביר את עצמו 

את   לפחות  מבין  ואני  הלכה,  ידי  על 

ההלכה הזאת, אז ברגע הזה אני מבין את 

הקב"ה בנקודה הזו. הבנה כזו, כפי שהוא  

דבר  זה  ייחוד.  פירושה  בתניא,  מסביר 

של   רק  לא  ההבנה  מבחינת  מאוד  חשוב 
בתוך   שלם  עולם  של  גם  אלא  התניא, 

ימוד התורה מוסבר כאן  העולם היהודי. ל

בתור דבר שבכל מיני דתות אחרות מוסבר 

בין   שיש  מיסטי  ייחוד  או  כהתאחדות 
  האדם לבין הקב"ה.

אדם שיושב ולומד תורה, עוסק בסופו של  

היא  מה  אז  למשל.  קינים,  בדיני  דבר 
מסכת קינים? קן הוא בדרך כלל קורבן של  

של  לידה  מקורבן  חלק  היה  הוא  נשים, 

תורים   שני  מביאים  היו  עניות.  נשים 
לקורבן אחרי הלידה, אחד לחטאת ואחד 

לעולה. זה סיפור פשוט. כיוון שהציפורים 

ות שהן קורבן, הן לפעמים  הללו לא יודע
צורך   של  בעיה  נוצרת  ואז  בורחות, 

בן   ולצרף אותו בתור  בהבאת תור חדש, 

זוג לראשון. קורה גם ששתי נשים מביאות  
קינים, כל אחת מביאה את הסל שלה עם  

לעבור   מחליט  אחד  ותור  תורים,  השני 

עוד   להיות  ויכולים  ולהיפך.  השני  לסל 
עוסקת  ועוד סיבוכים, ויש מסכת אחת ש 

מכאן   בורח  כשהתור  קורה  מה  בשאלה 

לכאן.  והולך  מכאן  ובורח  לכאן  והולך 

ויש   הדברים האלה הם אולי משעשעים, 

של חילופים,    –להם גם צד מתמטי מסוים  

קורבנות   סוגי  בין  ותמורות  פרמוטציות 
ומספר הנשים, ובסוף יכול להיות שבגלל 

אחד שעף ונעלם, כדי להשלים את מקומו  

הספקות, צריך להביא שניים,  ולצאת מכל  

  . השבת   יציאות   מעשרות,   תרומות,   פאה,   דעשייה,   גשמיים   בענינים   מדברים   הם 
  מתקשרת  חכמתו  הרי   לאשורה,  הלכה  איזו  ומשיג  ומבין  התורה  לומד  כשהאדם 
  בספרם   שמבואר   כמו   ופינה,   צד   מכל   לאחדים   והיו   , זו   שבהלכה   יתברך   בחכמתו 

   ה.   פרק   א   חלק   בינונים   של 
  מקום   מכל   מהשכל,   למעלה   היא   עצמה   הנשמה   היות   שעם   למעלה,   מבואר   והנה 

- אין   שאור   פי  על  אף   למעלה,  וכן  הנשמה.   לעצמות  כלי  הוא   השכל  פנים  כל  על 
  עילאה   חכמה   מבחינת   אפילו   חכמה,   ובחינת   מגדר   למעלה   הוא   הוא   ברוך   סוף 

  כלי   דווקא   היא   שהחכמה   עילאה.   בחכמה   הוא   מלובש   מקום   מכל   דאצילות, 
  לה   פרק   בינונים   של   בספרם   הטעם   שנתבאר   כמו   הוא,   ברוך   סוף - אין   לאור 

   בהג"ה. 
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כשאני  וכולי.  וחמישה  ארבעה  שלושה, 

עוסק במסכת שלפחות עוסקת בעניינים 
עבורי.   טוב  דבר  שזה  חושב  אני  גדולים, 

שקורה   במה  עוסקת  הזו  המסכת  אבל 

המקדש,  לבית  אנשים  כמה  כשבאו 
אם   בשקט.  ישבו  לא  שלהם  והציפורים 

הייתי קושר להן את הרגליים יפה ורושם  

נוצרת.  כל אחת בפתק, המסכת לא הייתה  
הרגליים,   את  יפה  קשרתי  לא  אני  אלא 

ואני לא רשמתי פתק מה כל אחד, ואז אני 

נכנס לבעיות, מפני שאם היה פתק צמוד 

הייתה   לא  הבעיה  אחת  כל  של  לצוואר 

  נוצרת.

אז הוא אומר, שהעיסוק בדבר הזה הוא 
מבין   אדם  כאשר  מיסטי.  לייחוד  מקביל 

אז  בוריה,  ועל  לאשורה  הזו  ההלכה  את 

הקב"ה   עם  מאוחד  חוכמתו –הוא 
והם  ההלכה,  של  חוכמתה  עם  מתקשרת 

ייחוד  אין  הזה,  ברגע  אחד.  דבר  נעשים 

הייחוד של האדם עם   קרוב מאשר  יותר 
ושא  המושא של המחשבה שלו. זה לא מ

של  מושא  בעיקר  אלא  חוויה,  של  רק 

מחשבה שאני עכשיו חושב את המחשבה  
הזאת, ואז אי אפשר לדעת מה חושב את 

מה, כלומר איפה נמצא האובייקט ואיפה  

העניין  מתאר  הוא  כך  הסובייקט.  נמצא 
הזה של הייחוד הגמור שנוצר ברגע שאני 

יותר  הרבה  ייחוד  וזהו  משהו,  על  חושב 

הי כל  משאר  למשל  עמוק  כמו  יחודים, 
ייחוד גופני, וזאת מפני שבייחוד הזה שני  

דברים עדיין נבדלים. לעומת זאת, כאן יש  

לא ייחוד רוחני מפני שהוא רוחני   –ייחוד  
שבעצם העניין הזה שאני חושב בדבר,    –

אני יכול להגיד שהדבר הזה נמצא בתוכי,  

  ואני נמצא בתוכו.

היה פעם מישהו, אולי קצת מבוגר מבעל  

כמו   הוא  הזה  שהייחוד  שהסביר  התניא, 
ייחוד של שתי טיפות מים, שלאחר שהן 

נפגשות אני כבר לא יכול להגיד מי עם מי.  

ברגע אחד שני הדברים הללו נעשים אחד 
ממש, והם בולעים זה את זה. אני לא יכול 

להגיד שדבר אחד בלע את השני, אלא הם  

אחת.  נעשים   ולהוויה  ליחידה  עכשיו 
באותו רגע שאני לומד ומבין, אני נעשה  

שלי.  הלימוד  של  האובייקט  עם  אחד 

מגיע   לא  שאני  הרי  מבין  אינני  כאשר 

יותר   שלי  ככל שההבנה  אך  הזה,  לייחוד 

לייחוד  שלימה בנושא הזה, אז אני מגיע 

שלם יותר. אם לא, אז זה בעצם דבר זר. 
בראש מ אני משנן  ילה בשפה  אם למשל 

זר   דבר  פה  יש  אז  מבין,  הוא   –שאינני 

אמנם נמצא בתוכי, אבל הוא לא מאוחד 
הוא   הדבר,  את  מבין  שאני  ברגע  איתי. 

חלק   ואני  שלי,  מההוויה  חלק  עכשיו 

מהמחשבה הזו, ובאותה שעה נוצר ייחוד 
  שלם ממש שאין דוגמתו בשום דבר.

כן, חוכמתו מתקשרת,   והיו לאחדים  אם 

מכל צד ופינה, כמו שמבואר בספרם של  
מבואר   והנה  ה.  פרק  א  חלק  בינונים 

עצמה היא  בהנשמה  ש למעלה, שעם היות  

למעלה מהשכל, מכל מקום, על כל פנים,  
הנשמה.   לעצמות  כלי  הוא  נכון  השכל 

כלי  הוא  אבל  הנשמה,  איננו  שהשכל 

הנשמה.   פי  בשביל  על  אף  למעלה,  וכן 
סוף ברוך הוא הוא למעלה מגדר  - שאור אין 

חכמה   מבחינת  אפילו  חכמה,  ובחינת 

עילאה דאצילות, מכל מקום מלובש הוא  
בחכמה עילאה. שהחכמה היא דווקא כלי  

אין  שנתבאר  - לאור  כמו  הוא,  ברוך  סוף 

הטעם בספרם של בינונים פרק לה בהג"ה.  
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וייחוד   התקשרות  ידי  על  שכן,  וכיוון 

חכמה ושכל של הנשמה בחכמה שבתורה  

ממילא   זה  ידי  על  יתברך,  חכמתו  שהיא 
עצמיות   וייחוד  התכללות  כן  גם  נעשה 

אין  באור  מהשכל  שלמעלה  סוף  - הנשמה 

ברוך הוא ממש, שלמעלה מעלה מבחינת  
  חכמה עילאה. 

הנפש,  מהות  על  שליטה  לנו  שאין  נכון 

על   מסוימת  במידה  שליטה  לנו  יש  אבל 
השכל שבנפש. כאשר השכל שלי מאוחד 

עם השכל של הקב"ה והם נעשים לאחד  

אין   ייחוד; כבר  נוצר  ממש, באותה שעה 
או   בזה  זה  נוגעים  שרק  דברים  שני  כאן 

שאני  להבדיל,  כמו,  זה  לזה.  זה  משיקים 

ים, ואני פורץ את לוקח שני חומרים שונ
הפרצה  דרך  ועכשיו  שביניהם,  המחיצה 

שהמגע  פי  על  אף  מחוברים.  הם  הזו 

בנקודה,   מגע  רק  הוא  ביניהם  הראשוני 
בחלק צר מאוד, בסופו של דבר המגע הזה 

זה  ידי  על  כאחד.  הדברים  שני  של  הוא 

שפתחתי נקודה שבה אין רק מגע אלא גם  
קשר  יוצר  אני  והתאחדות,  התכללות 

מהקצה העליון של אחד מהם עד   שעובר

מעמיד   כשאני  השני.  של  האחרון  לקצה 

הם   השני,  מול  אחד  שונים  נוזלים  שני 

יכולים להפוך להיות לדבר אחד, אף על פי 
שהם נוגעים רק בחלק קטן של המציאות 

בעיה,   קצת  זו  הפיזיקלי  בעניין  שלהם. 

זמן מסוים עד שהדבר   לוקח  משום שזה 
קורה   אופן  אותו  בשלמות.  נעשה  הזה 

ל זוכה  שהאדם  במגע  ברגע  באלוקי  נגוע 

  שלם, והמגע הזה נעשה על ידי התורה.
התורה היא המקום היחידי שהאדם יכול 

שרק   מפני  כך,  כל  מושלם  למגע  להגיע 

אחדות  של  מושלם  מגע  יש  הזה  במקום 
לבין   התורה  של  חלק  אותו  בין  גמורה 

זה  ועניין  בעצמה,  בתורה  שלי  ההבנה 

איננו נכון לגבי שום דבר אחר. אני יכול  
אני  אבל  ונפש,  לב  בכל  ה'  אוהב  להיות 

כאן   הוא והמושא    –נמצא  האהבה  של 

עדיין אחר. לעומת זאת, כשאני חושב יחד  
עם הקב"ה, באותה שעה יש לנו צד מסוים  

אנחנו   הזו  בנקודה  גמורה.  אחדות  של 

אחת,  כהוויה  להיות  עכשיו  מאוחדים 
בכל   מאוחדים  נעשים  אנחנו  זה  ומכוח 

מלוא ההיקף. על ידי זה נוצר ייחוד, והיא 

  שבתורה   בחכמה   הנשמה  של   ושכל   חכמה   וייחוד   התקשרות  ידי   על   שכן,   וכיוון 
  עצמיות   וייחוד   התכללות   כן   גם   נעשה   ממילא   זה   ידי   על   יתברך,   חכמתו   שהיא 

  מעלה   שלמעלה   ממש   הוא   ברוך   סוף - אין   באור   מהשכל   שלמעלה   הנשמה 
  עילאה   בחכמה   מלובש   הוא   ברוך   סוף - אין   דאור   כיוון   עילאה.   חכמה   מבחינת 

  בכח   מלובשת   שלו   מהשכל   למעלה ש   האדם   נשמת   וגם   זו,   הלכה   היא   אשר 
  האדם   שכל   וייחוד   בהתקשרות   כן   אם   המשכלת,   נפש   נקראת   הנפש   שהרי   השכל, 

  עצמיות   התכללות   והוא   מזה,   יותר   עליון   ייחוד   כן   גם   נעשה   התורה   בחכמת 
  האדם   שכל   ויחוד   בהתקשרות   כן   אם   הוא.   ברוך   סוף - אין   אור   בעצמיות   הנשמה 
  עצמיות   התכללות   והוא   מזה,   יותר   עליון   יחוד   כן   גם   נעשה   התורה,   בחכמת 
  התקשרות   ידי   על   דוקא   נעשה   זה   וכל ין סוף ברוך הוא.  א   אור   בעצמיות   הנשמה 

  בריך  דקודשא   עילאה   היכלא   היא   דאורייתא   שאיתא   וזהו   . התורה   בחכמת   השכל 
   . הוא 
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התקשרות של עצם נשמת האדם עם עצם  

של  נקודה  אותה  דרך  האלוקית,  המהות 
חיבור שאיננה מנותקת. הוא מדבר דווקא 

על נקודת החכמה, כיוון שאף על פי שהיא 

המהות  או  האלוקית  המהות  איננה 
מאוד.  קרובה  אופן  בכל  היא  הנפשית, 

אין  דאור  מלובש  - כיוון  הוא  ברוך  סוף 

זו,  הלכה  היא  אשר  עילאה  וגם    בחכמה 
למעלה מהשכל    אמנם היאנשמת האדם ש

הנפש   שהרי  השכל,  בכח  מלובשת  שלו 

נקראת נפש המשכלת, אם כן בהתקשרות  

וייחוד שכל האדם בחכמת התורה נעשה  

והוא   מזה,  יותר  עליון  ייחוד  כן  גם 

התכללות עצמיות הנשמה בעצמיות אור  
הוא.  - אין  ברוך  על  סוף  שנוצר  הדבר  זהו 

  ידי לימוד התורה.

שהמגע   הוא  בהמשך,  מסביר  שהוא  מה 
כלומר,   חוויה.  ליצור  חייב  לא  הוא  הזה 

נוצרת  לא  אבל  דבר,  שנוצר  להיות  יכול 

להיות  יכול  אפילו  אמוציונלית.  חוויה 
שלא נוצרת חוויה אינטלקטואלית, ובכל  

מכיוון שנוצר מגע כזה, הוא עושה    –זאת  

זה   לפי  והקב"ה.  בין האדם  את האחדות 
בהמ מסביר  לימוד הוא  של  שהעניין  שך, 

לעשות,   מה  לדעת  מכשיר  איננו  התורה 

עם   התאחדות  הוא  התורה  לימוד  אלא 
הקב"ה. זה בערך כמו שאני מתחבר לזרם  

זוהי ההתחברות. מצד זה, זוהי המעלה    –

מה   כל  התורה:  בלימוד  שיש  העליונה 
שמדובר על מעלתו ועל משמעותו, עומד 

 על זה שלימוד התורה הוא נקודת חיבור

 אל האלוקי ממש.
 *** 

מיוחד  יחס  שיש  הזה  בעניין  דיברנו 

מבחינת האדם לגבי הדברים שהוא לומד 

ומשיג, משום שכאשר אדם מבין דבר הוא 

לפחות  איתו,  מתאחד  מסויים  במובן 
למעשה  בדבר,  עוסק  שהוא  זמן  באותו 

שהוא  כמו  הנושא.  עם  אחד  נעשה  הוא 

בתניא   בתוך    -מסביר  ונתפס  תופס  הוא 
 הדבר הזה.

הוא דיבר על זה שכאשר אדם לומד תורה, 

הוא ונפשו בעצם מתקשרים באותה שעה 
בתורה. אמנם בבחינת ההשכלה והחכמה 

שבה, אבל מכיוון שהקשר הזה הוא קשר  

פנימי, משום כך הוא גם קושר את מהות  

 ועצמות נפשו עם עצמותו של הקב"ה. 

האדם   שכל  ויחוד  בהתקשרות  כן  אם 

יחוד עליון   כן  גם  בחכמת התורה, נעשה 
עצמיות   התכללות  והוא  מזה,  יותר 

מצד אחד הנשמה בעצמיות אור א"ס ב"ה.  

נעשית   בתורה  עוסק  אדם  שכאשר  ברור 
עם   נפשו  של  והתקשרות  התאחדות 

יחוד  גם  נעשה  לזה,  מעבר  אבל  התורה. 

עמוק יותר של עצמות נפשו עם עצמותו  
 של הקב"ה. 

ידי  והוא מוסיף:   זה נעשה דוקא על  וכל 

הנקודה  התקשרות השכל בחכמת התורה  
חשובה   היא  השכל  התקשרות  של  הזו 

משום שהעניין של התקשרות השכל הוא  

ההסבר לעצם העניין הזה של ההתקשרות 
כאשר   שלכאורה,  משום  שנוצר.  והקשר 

אין  שעה  באותה  מבין,  איננו  אדם 

התקשרות השכל, וכיוון שאין התקשרות 
השכל אין גם התקשרות אחרת. זה יבואר 

בע שזהו  מפני  הלאה  הנושא  עוד  צם 

 המרכזי של המאמר.
שאיתא,   בכתובים,  וזהו    -דאורייתא  יש 

היא היכלא עילאה דקודשא בריך  התורה,  

. ההיכל העליון של הקדוש ברוך הואהוא  
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לתת   בכדי  דבר,  פה  מוסיף  הוא  עכשיו 

 לדברים הללו צורה, משמעות.  

כלל   מרגיש  אינו  שהאדם  פי  על  ואף 
זו בשעת עסקו בתורה יושב    -   התכללות 

לומד   הוא  גמרא,  נניח  ולומד  אדם  בן 

תוספות, וזהו לימוד שיש בו כמות ניכרת  
ונכנס   יושב  של לחץ אינטלקטואלי. הוא 

לתוך העניין הזה, והוא לא מרגיש באותה 

שעה את התכללות הנפש עם הקדוש ברוך  
חוויה   להיות  יכול  הזה  הדבר  הוא. 

אינטלקטואלית מקסימום, אבל לא חוויה 

עיקר עסקו וטרדתו    -. ולהפך  של דביקות
להשיגה   בהחכמה  בעצם הוא  הוא  במה 

יושב   הוא  ולומד?  יושב  כשהוא  עוסק 

ועוסק בנושא מסוים, שהוא נושא מושכל,  
מה  בעצם  זה  אותו.  להבין  מנסה  והוא 

מכניס  שהוא  מה  עיקר  זה  עושה,  שהוא 

בהם  שמודפס  ספרים  כאלה  יש  לתוכו. 
לפני  שאומרים  תפילה  הספר,  בהתחלת 

אומר  הוא  אז  מאוד,  יפה  התורה,  לימוד 

לש שעה  שכוונתו  באותה  אבל  שמים.  ם 
חוויה   שום  לו  אין  ולומד  יושב  שהוא 

לימוד   לו  יש  עיסוק   -מיסטית. 

אינטלקטואלי, בין שהוא צריך לפרש את  

פירוש המילים, או שהוא צריך לחבר את  

מסוימת,  מבחינה  והעניינים.  המושגים 

שקוע   יותר  הוא  יותר  משיג  שהוא  ככל 
 בחכמה שבדבר.

כן   על  שאפשר    -יתר  אלא  עוד  ולא 

בנוסף לזה    -שיתערב מקצת ישות באמצע  

יש בעיה אחרת בלימוד, משום שבלימוד  

ישות   של  חלק  להתערב  גם  של   -יכול 

להרגיש   מתחיל  אדם  בן  עצמו.  הרגשת 
אם השכיל    -כמה טוב הוא, כמה חכם הוא  

אני הבנתי את העניין הזה יפה מאד    , בטוב

וכמות  סיפוק,  גם  מרגיש  אני  ולכן 
קטנה או גדולה הכל   -מסויימת של גאווה  

האדם   בעצם    -לפי  הזה,  העניין  בעצם 

ההישג שלי. הדבר הזה הוא לכאורה ההפך 
דבקות  של  מהותה  מדביקות.  הגמור 

עומדת במובן הזה על הביטול של עצמו.  

את מכניס  שהוא  מקום  הוא   בכל  עצמו, 
מבטל למעשה את החוויה. יש סיפור קטן  

מאוד חריף על העניין הזה, שמישהו אומר 

הרבי   אז  שמים?"  יראת  נקרא  זה  "מה 
בדרך?"   זאב  פעם  ראית  "אתה  לו  אומר 

אותו  שואל  הרבי  "ראיתי",  אומר  הוא 

"פחדת ממנו?" הוא אומר "פחדתי", והרבי 
מהזאב   שפחדת  "בשעה  אותו    - שואל 

כך שיש לך יראת הזאב?". כשבן חשבת על  

זוהי   פחד,  של  כזה  סוג  זה  מפחד  אדם 
הבעיה שיש הרבה פעמים לאדם שיש לו  

שעה  באותה  מרגיש  והוא  שמים  יראת 

זה אומר שהחוויה   יראת שמים,  לו  שיש 

משום   פגומה,  הייתה  היא  בעצמה  הזו 

שכשאדם מפחד הוא טרוד בלפחד, ואיננו 

יכו אדם  בן  בכך.  שעה  באותה  ל עוסק 
ככל שיש לאדם    -תמיד להיות שקוע בזה  

לאינטרוספקציה,   אפשרות  או  פנאי  זמן, 

פירושו של דבר שיש ניתוק מסויים, וזה 

  עסקו   עיקר   , בתורה   עסקו   בשעת   זו   התכללות   כלל   מרגיש   אינו   שהאדם   פי   על   ואף 
  ישות   מקצת   שיתערב   שאפשר   אלא   עוד   ולא   , להשיגה   בהחכמה   הוא   וטרדתו 
  ה'   ובתורת   לשמה   כוונתו   שעיקר   מאחר   מקום   מכל   , בטוב   השכיל   אם   באמצע 

  לא   דאיהו   גב   על   ואף   , הוא   ברוך   באינסוף   נכללת   נשמתו   עצמיות   לכן   חפצו   דוקא 
   חזי.   מזליה   חזי 
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נכון בכל רגש שבעולם, בין אם אדם אוהב 

וחושב כמה זה טוב לו, או שבן אדם מפחד 
עכשיו   לו  שיש  הזו  ההרגשה  על  וחושב 

יראת הזאב. מבחינה זו מה שמפריע בזה 

הוא שנוצר המבט על עצמו, והוא נעשה  
מנותק. במובן זה, כאשר אדם יושב ועוסק  

בתורה הוא מרגיש כמה הוא חכם, בעצם  

ב פוגם  אפילו  זה  הדבקות,  של  הזה  צד 
 בדביקות האינטלקטואלית. 

  -   מכל מקום מאחר שעיקר כוונתו לשמה

ועוסק  יושב  כשאדם  דבר  של  בסופו 

התרגול   לשם  לא  היא  כוונתו  בתורה 

ובתורת  האינלקטואלי, אלא לשם שמים.  

והוא עוסק בדבר זה משום    , ה' דוקא חפצו
לכן  שהוא מצווה, משום שהוא תורת ה'. ו

ברוך   באינסוף  נכללת  נשמתו  עצמיות 

לכן כל הדברים הללו אינם מפריעים הוא.  
באותם   שיש  המהותי  הפנימי  לקשר 

ואף על גב דאיהו לא חזי מזליה    הדברים.

רואה  חזי.   איננו  עצמו  שהוא  פי  על  אף 
ומתייחס   חש  נפשו  מקור  חש,  ואיננו 

אופנים,   יש  הללו.  הדברים  עם  ומתייחד 

לאיזשהו  מגיע  אדם  שבן  ודרכים  סוגים 
סוג של דביקות, יש אפילו מתודות להגיע 

חוויה   להיות  שיכולה  חוויה  וזוהי  לכך, 

חוויה בלתי נשכחת.    - מאוד מאוד עמוקה  
ומר פה שעסק התורה  לעומת זאת, הוא א

הוא   קומוניון,  הוא  דביקות,  הוא 

הקב"ה,   עם  אחת  הוויה  של  ההתאחדות 
עשויה  כלומר  חוויה.  שום  פה  אין  אבל 

הלימוד   בזמן  אבל  חוויה,  ככל    - שתהיה 

שהוא שקוע בלימוד יש לו לכאורה פחות  
כשהוא   דברים:  שני  פה  יש  אז  חוויה. 

מדבר פה על הנקודה הזו, הוא מדבר על 

יש למעשה הבדל בין מה שקוראים  כך ש

לו חוויות לבין דבר שהוא הוויות. ההבדל 

מאד   למעט  נזקקת  שחוויה  הוא, 
הוא   וההפך  לא,  בכלל  או  סובסטנציה 

דבר,  של  הוויה  כלומר  השני.  בצד  הנכון 

איננה נזקקת לחוויה מקבילה. יכול להיות 
איזושהי  תהיה  הללו  הדברים  שלשני 

תהיה קורלציה, אבל אין שום חיוב שיהיה  

  ם הללו.קשר בין שני הדברי
דוגמא להבדל היא כשאני יושב ומסתכל  

בתמונה או בסרט, ואני רואה אדם חורש  

באדמה ויש לי התפעמות נפש מזה. )פעם  

התפעמות   להם  שהיה  כאלה  אנשים  היו 

הנפש שראו דבר כזה, יש אפילו שירים על  

העניין הזה ששרו אותם בלב שלם, על איך  
המחרשה חורשת בשדה( העניין הזה הוא  

על אף  להיות    חוויה.  יכולה  שהיא  פי 

איננה   היא  אבל  חרישה,  בזמן  במקרה 
לחוות   יכול  אני  בעצם.  לחרישה  זקוקה 

את החוויה הזאת כציוני בחוץ לארץ, אך 

מהצד השני האיש הזה שישב, נאמר פה 
באדמת ארץ ישראל, הוא ישב וחרש, יש  

שעתיים,   או  שעה  שעה  שאחרי  לשער 

ומה  ממנו,  יצאה  הדביקות  של  החוויה 
את   הוא לחרוש  המשיך  הוא  עשה? 

האדמה. החרישה לא נפגעה כהוא זה על  

החרישה  בדבר.  שלו  החוויה  חוסר  ידי 
היתה חרישה, היא יצרה דבר אובייקטיבי. 

זה שלא הייתה לו חוויה זה לא שלל את 

הערך של המעשה שהוא עושה. היא רק 
נעדרת    -במקרים אלו או אחרים    -הייתה  

 ריגוש אמוציונלי.

החוויה של    -אותו דבר פה בנושא שלנו  
דבקות יכולה להיעדר בזמן לימוד התורה. 

במהות,   דבקות  יוצר  התורה  לימוד  אבל 

ולכן   בחוויה.  מלווה  שלא  להיות  שיכול 
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יכול    -הוא אומר "אף על גב דאיהו לא חזי"  
להיות שהוא לא מרגיש את העניין הזה, 

אבל הדבר נוצר בתוך עצמו מפני שנוצרת 

פה דביקות. כפי שהוא הסביר, הדביקות 
הזו היא דביקות אמיתית. בסופו של דבר  

כל הדברים שאנו מכירים אותם כנדבקים  

דברים,   שני  של  חיצוניים  משטחים  הם 
יו הזו קצת  הדבקות  פחות.  קצת  או  תר 

שנוצרת על ידי המשכיל והמושכל, השכל 

הנקלט   והדבר  של    -הקולט  הזה  הסוג 
של   עמוק  יותר  הרבה  סוג  הוא  דביקות 

דביקות, שלמעשה אין לנו דברים דומים 

לו במציאויות אחרות, משום שכאן ברגע 
הזה האידאה והמשכיל נעשים לדבר אחד  

זוהי דבקות שאין דומה לה. הרגע    ממש, 

שלמה,  דביקות  יוצר  המחשבה  של  הזה 
למעשה הוא יוצר איחוד, מין דיפוזיה דו  

צדדית של שני הדברים שנבלעים זה בתוך  

זה. זוהי דביקות אמתית, אף על פי שאין 
 לה בהכרח חוויה מקבילה.

חוזר   הוא  שני    -עכשיו  איך  יובן  ובזה 

. הפירושים דבכל נפשך מישך שייכי אהדדי
אותה שאלה שהוא שאל על "בכל נפשך"  

הנפש.    - חלקי  וכל  הנפש  כל  נתינת  של 

הוא הסביר שבמובן מסוים, הנתינה הזו,  
החלק  את  נותן  שהוא  הזו,  ההתייחסות 

האינטלקטואלי של נפשו ומאחד אותו עם 

זוהי נתינה שלימה   הקב"ה, באותה שעה 
 של נפשו, זוהי דביקות באותה מדרגה. 

ובכל  אחרי "וגם דשייך "ודברת בם" תיכף  
ש"בכל  מאדך".   כך  על  דיבר  הוא  שהרי 

מאדך" הוא המסירות השלימה והגמורה,  

האלה   הדברים  "והיו  כתוב  זה    - ואחרי 
הוא  בם"  ש"'ודברת  משום  בם".  ודברת 

במובן מסויים האופן שבו אני מגשים את  

אני   הזו להגיע אל הקב"ה,  את התשוקה 
מגשים על ידי אותו "ודברת בם". ופה הוא 

מה זה  כי המסירות נפש    - רומז לעניין הזה  

מסירות נפש? מסירות נפש היא הרי לא  
האיבוד   לא  הוא  המומנט  עצמי,  השלכת 

להיבטל  של עצמי, אלא מסירות נפש היא  

זוהי מסירות   ולהתכלל באינסוף ברוך הוא.
נפש. מסירות נפש היא איננה בזה שאני  

משמיד את עצמי, אלא במסירות נפש אני 

 בעצם מתאחד. 
נשמתו   מתכללת  כן  גם  בתורה  ובעסקו 

באינסוף ברוך הוא. לכן ענין "ודברת בם"  

ד"בכל   רבה  האהבה  צמאון  המרוה  הוא 
  מאדך" ליבטל וליכלל באינסוף ברוך הוא. 

במקום אחר הוא מסביר את העניין בנוסח  

אחר, הכתוב מדבר על "הוי כל צמא לכו  
למים" )ישעיהו נה, א( וחז"ל אומרים על  

כך "אין מים אלא תורה" )בבא קמא פב.(. 

השאלה   את  מעלה  למה?    -הוא  צמא 
הכתוב  מן  מובנת  גם  אגב  הזו  הנקודה 

צריך    -בעצמו   אינני  למים  צמא  כשאדם 

"לכו   לו  פירושו של דבר  להגיד    - למים". 
יש לבן אדם דבר ואני צריך לתת לו עצה  

  דשייך   וגם   , אהדדי   שייכי   מישך   נפשך   דבכל   הפירושים   שני   איך   יובן   ובזה 
  באינסוף   ולהתכלל   להיבטל   נפש   המסירות   כי   : מאדך"   ובכל "   תיכף   בם"   "ודברת 

  ענין  לכן   , הוא   ברוך   באינסוף   נשמתו   מתכללת   כן   גם   בתורה   ובעסקו   , הוא   ברוך 
  וליכלל   ליבטל   מאדך"   ד"בכל   רבה   האהבה   צמאון   המרוה   הוא   בם"   "ודברת 

 הוא.   ברוך   באינסוף 
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שצמא   מי  אומר?  הוא  מה  למים.  ללכת 

למים   לכו  תורה.   -לה',  אלא  מים  אין 
והצימאון והרוויה הם לכאורה אינם באים  

זה   קשורים  שהם  אלא  מישור,  אותו  על 

עם זה בצורה אחרת. כמו שקורה גם בתוך 
אדם   בן  לפעמים  בגופו,  אפילו  האדם, 

מרגיש שמשהו חסר, משהו כואב לו, אבל 

יודע הוא  תמיד  או   לא  חסר,  בעצם  מה 

הזה,  החיסרון  את  למלא  יכול  הוא  כיצד 

יכול  לפעמים  החיסרון  כך  ומשום 
להתמלא מכל מיני דברים שלכאורה אין  

משום  לו,  שחסר  למה  קשר  שום  להם 

הצמאון   את  שמרווה  הדבר  זהו  שבעצם 
 הזה.

 *** 
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