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מגיד מראשית
תורתו של המגיד זיע"א לפרשת השבוע

בית מדרשו של המגיד
סיכום ותמצות דברי תורתו של המגיד

עיקר המצווה – מחשבת הדביקות 
במאמר זה מבאר המגיד את דרך עשיית המצוות בשלימות. אברהם אבינו בקיימו את מצוות גמילות חסדים 
כשהכניס את המלאכים תחת צל קורתו, לימד דעת לכל בני ישראל כיצד יש לקיים את המצוות כראוי, 
שהרי המלאכים נדמו לו כדמות אדם, ולכן בדברו עימם הדריכם איך צריך להיות אופן קיום המצווה כראוי, 
כל  יסוד  היא  זאת  שמצווה  המגיד,  שביאר  וכפי  מילה,  מצוות  שקיים  לאחר  הגדולה  בדעתו  שהשיג  כפי 

התורה כולה וממנה השיג את כל השגות התורה.
וזאת עלינו לדעת – כי האבות הקדושים הם אשר מורים לנו את נתיבות עבודת ה’, אשר הם חקקו את 
הדרך הישרה בעשרת אצבעותיהם – במסירות נפשם לה’, והם המשיכו לעולם את מידות האהבה והיראה 

והתפארת שעליהם נתייסדה כל התורה כולה.
אמר להם אברהם אבינו לאורחיו: הנה אתם רואים שמקיים אני מצוות גמילות חסדים בגופי )שעמד פתח 
האוהל כחום היום(, בדיבור )שאני מקבלכם בספר פנים יפות( ובמעשה )שרץ בעצמו לקראתם(, אבל אל 
תחשבו שזה כל קיום המצווה, אלא תדעו שדווקא המחשבה הרוחנית, שאינה ניכרת לכם בעיניים גשמיות, 
של  חיות  המצוות  של  והמעשה  הדיבור  חלקי  גם  מקבלים  וממנה  המצוה,  של  והנכבד  העיקר  חלק  היא 

קדושה.
ומעשיו,  דיבורו  המעשה,  את  שמקיים  האדם  של  גופו  כלומר  המצווה,  עצם  שהוא  ‘כלי’  יש  מצווה  לכל 
והמכונים בלשון האר”י הק’ ‘אדם’, ‘דיבור’ ו’מעשה’, ומלבד עצם קיום המצווה הנראה לעיניים יש גם את 
ה’נשמה’ של המצווה, שהיא ‘אור’ המצווה, כלומר שפע של התקשרות להקב”ה שמושג על ידי המצוה, אשר 
נחלק לשני חלקים: א( ה’אור פנימי’ של המצווה, שהוא המחשבה שהיא מושגת ומובנת, כמו למשל טעמי 
המצווה ועניינה השכליים כפי שמבוארים בגמרא והפוסקים על פי פשוטו, ב( יש עוד גילוי במצווה המכונה 
‘אור מקיף’, שהוא האור שלמעלה מהשגת האדם, ואותה אפשר להשיג רק על ידי מחשבת הדביקות של 

האדם בשעת עשיית המצווה. 
שני החלקים האמורים, שהם ה’אור פנימי’ ו’אור מקיף’, הם עיקר חיות המצוה, והם מושגים על ידי מחשבת 
ההשגה  חלק  על  יותר  משפיע  פנימי’  ה’אור  יתירה:  מעלה  יש  מהם  אחד  ולכל  המצווה,  בקיום  האדם 
והמחשבה של האדם שבתוך גופו, מכיון שהוא מוגדר ומצומצם במחשבת האדם והשגתו כפי שמבין לפי 
‘רוח הקודש’, כלומר הדביקות שלמעלה מהשגתו של האדם,  ידי ה’אור מקיף’ שהוא בבחינת  שכלו, ועל 
נמשכת השגה לנשמה שמביאה לאדם את החיות הפנימית בשעה שעושה מצווה מתוך רצון לידבק בבורא 

יתברך, זה מושג רק על ידי מחשבת הדביקות.
והנה, הבה ונתבונן: הלא, בעולמינו הגשמי, מה שניכר לעיניים זה רק ה’אדם דיבור מעשה’, כלומר צורתה 
הגשמית של המעשה ולא צורתה הרוחנית, שהיא ה’נשמה’ של המצווה. ודרך בני אדם לדקדק תמיד על 
החלק של הדיבור ומעשה שנראה לעיניים, ולכן הם מרגישים בזה יותר חיות כי ניכר להם יותר שמקיימים 
מצוה, אבל קשה להם יותר לדקדק על חלק המחשבה ועיון הדביקות של כל מצווה, כי ענין זה אינו ניכר 

כל כך לעיניים.
במצוות  להדר  מאשר  ‘נקודות’,  בו  שאין  אתרוג  ולקנות  אתרוג  במצוות  להדר  לאדם  יותר  קל  לדוגמא: 
תפילה ולהתפלל תפילה שאין בה ‘כתמים’ של מחשבות זרות, משום שהאתרוג ניכר לעיניים ולכן כשמהדר 
יותר ומשלם יותר על אתרוג מהודר הוא רואה מיד את התוצאות שהוא מנענע באתרוג יפה ומהודר, אבל 

כשמתפלל תפלה עם מחשבות זרות אינו רואה בסיום התפילה ‘תפילה עם בלעטלעך’.
אבל האמת שאותה מלמד אותנו אברהם אבינו עליו השלום בפרשתיינו, היא הפוכה, שעיקר המצוה היא 
המחשבה והיא עיקר הכוונה בקיום המצוות, ולכן על האדם להיזהר מאוד מאוד שגם המחשבה תהיה בלי 
כתמים וקרעים, ובפרט לפי מה שנודע שאפילו החיות של הדיבור והמעשה נמשך מהמחשבה, כי מצווה 
בלי דחילו ורחימו אינה פורחת למעלה, ואם כן מצווה בלי מחשבת דביקות אינה חשובה כל כך, ואם אינו 

מתכוין כלל לקיים מצוות המלך אינה מצווה כלל שהרי מצוות צריכות כונה. 
ולזאת אמר להם אברהם אבינו עליו השלום למלאכים: 

א( ‘והשענו תחת העץ’ )בראשית יח ד(, כלומר התבוננו בפנימיות של המצווה שהיא פנימיותו של האדם 
שהוא נמשל ל’עץ החיים’ מכיוון שהוא ממשיך את חיות השם יתברך לעולם. 

מחמת  שמתעורר  המצווה  של  הדביקות  שהוא  מקיף’  ה’אור  על  במיוחד  אבינו  אברהם  הזהיר  בנוסף  ב( 
עבודה בתענוג. 

וכפי שאמרו בספרים הקדושים שבתיבות ‘תחת העץ’ נרמז שהכוונה תחת ה’סכך’, והיינו שאברהם אבינו 
קיים בזאת את עניינה הפנימי של מצוות סוכה שהיא הסכייה ברוח הקודש, כי מצוות סוכה היא מצווה 
מקיפה את האדם, ונמצא כי בשעה שהזהיר אברהם  שמרמזת על ה’אור מקיף’ של המצווה, ולכן הסוכה 
אבינו את המלאכים שנדמו בעיניו כבני אדם על מצוות הדביקות במחשבה, היה זה לענין המלאכים, כקיום  

מצוות סוכה ממש באופן הפנימי השייך אליהם.

אַבְרָהָם  שֶׁאָמַר  ד( בִּשְׂכַר  וירא  )תנחומא  בַּמִּדְרָשׁ 
לַמַּלְאָכִים ‘וְהִשָּׁעֲנוּ תַּחַת הָעֵץ’ )בראשית יח ד( זָכוּ 

בָּנָיו לְמִצְוַת סֻכָּה. 

‘וְעֵץ  ט(  ב  )שם  שֶּׁנֶּאֱמַר  מַה  פִּי  עַל  לוֹמַר  וְיֵשׁ 
נִקְרָא  הַחַיִּים  עֵץ  וְהִנֵּה  הַגָּן’.  בְּתוֹךְ  הַחַיִּים 
פֵּרוּשׁ  הַגָּ”ן,  בְּתוֹךְ  וְאָמְרוֹ  כַּיָּדוּעַ,  הֲוָיָ”ה  שֵׁם 
הַגַּ”ן  וּבִפְנִימִיּוּת  בְּתוֹכִיּוּת  מִתְלַבֵּשׁ  שֶׁהוּא 
פָּרָשִׁיּוֹת שֶׁבַּתּוֹרָה, כַּנִּזְכָּר בַּדְּרוּשִׁים הַקּוֹדְמִים 
בְּתוֹךְ  וּמִתְפַּשֵּׁט  הַמִּתְלַבֵּשׁ  הוּא  הֲוָיָ”ה  שֶׁשֵּׁם 
נובעת  אמירה  שכל  וַאֲמִירוֹת.  כָּל הַדִּבּוּרִים 
מתוך ההשגה הנמשכת על ידי ארבע דרגות שבשם 
החכמה,  בספירת  רעיון  התנוצצות  שהם  הוי”ה 
אל  הלב  מהבל  ירידתה  הבינה,  בשכל  התפשטותה 

הקנה בקול, וירידתה אל הפה בדיבור. 

וכלשונו: אור תורה )קעט ב(, מגיד דבריו ליעקב )סימן 
רנא-רנג )רסב((: נחזור לענין כי אות יו’’ד נקרא נקודה 

בהיכליה שבו נברא העולם, כי ‘כולם בחכמה עשית’ 
כי  ההוויות.  כל  נתהוו  יו’’ד  אות  מן  כי  כד(,  קד  )תהלים 

כידוע,  הוי”ה  שם  כל  נרמז  בה  מליאה  יו”ד  אות 
אין  כי  כל העולמות.  נתהוו  הוי”ה  אותיות  ומארבע 
דבר בעולם שלא נתהוה ממנו, ושמו מורה על כך. 
וזהו  הדיבורים.  וכל  אותיות  הכ”ב  כל  נתהוו  וממנו 
שנאמר )תהלים קלח ב( ‘כי הגדלת על כל שמך אמרתך’, 
רוצה לומר כיון שבכל דיבור ואמירה מוכרח להיות 
ששם הוי’’ה מתלבש בתוכה, כי ממנו נתהוו, והוצרך 
הקדוש ברוך הוא כביכול לצמצם אור )של( שם הוי”ה 
נראה  כביכול  נמצא  ואמירות,  הדיבורים  כל  בתוך 

ונדמה שהאמירה גדולה יותר, וזהו כי הגדלת וגו’.

וְכַמָּה  כַּמָּה  הוּא  בָּרוּךְ  הֲוָיָ”ה  לְשֵׁם  יֵשׁ  וְהִנֵּה 
לְבוּשִׁים וּמָסָכִים עַד אֵין קֵץ, כִּי מִתְּחִלָּה הוּא 
שהם  הַפֶּה  מוֹצְאוֹת  הַחֲמִשָּׁה  בְּתוֹךְ  מִתְלַבֵּשׁ 
שרשי המחשבה, ששם יוצא הדיבור האלוקי הנמשך 
הָאוֹתִיּוֹת  מִמֶּנּוּ  נִתְהַוּוּ  כָּךְ  וְאַחַר  המחשבה,  אל 
וְאַחַר  התורה,  של  המחשבה  בעולמות  שמתגלות 
האותיות  תֵּבוֹת  נַעֲשִׂים  שֶׁמֵּהֶם  הַצֵּרוּפִים  כָּךְ 
שלימה,  תיבה  מהם  ונעשה  זה  עם  זה  שמצטרפות 
עם  אחת  תיבה  כשמצטרפת  הַסִּפּוּרִים  כָּךְ  וְאַחַר 

תיבה אחרת ומהם מובנים סיפור הדברים. 

וְאָמְרוּ בַּזֹּהַר )בהעלותך קנב.( מַאן דְּאִית לֵיהּ עַיְינִין, 



ב

פֵּרוּשׁ עֵינֵי הַשֵּׂכֶל, הוּא מִסְתַּכֵּל בִּפְנִימִיּוּת 
הַדְּבָרִים בפנימיות הדיבורים שבפסוקי התורה, 
לו עיני  עַיְינִין מי שאין  לֵיהּ  דְּלֵית  מַאן  אֲבָל 
בִּלְבוּשָׁא  מִסְתַּכֵּל  הוּא  ולהבין,  לעיין  השכל 

המלך,  בלבושי  רק  מתבונן  הוא  דְּמַלְכָּא 
התורה,  שבפסוקי  הדיבורים  פשטות  שהם 

רק  מעיין  והוא  בִּפְרָטָן  הַגַּשְׁמִיִּים  וּבְסִפּוּרֵי 
להבין  בפסוק,  שמתואר  הגשמי  הסיפור  בפרטי 

פרט  שבכל  מבין  ואינו  הדברים,  סדר  ולהשכיל 

ופרט יש סודות גדולים.

לִמֵּד  שֶׁאַבְרָהָם  ח(  נט  רבה  )בראשית  וְהִנֵּה יָדוּעַ 
שֶׁזֶּה  לוֹמַר  וְאֶפְשָׁר  עוֹלָם.  בָּאֵי  דַּעַת לְכָל 
לוֹ  נִדְמוּ  אֲנָשִׁים  בִּדְמוּת  כִּי  לָהֶם,  רָמַז 
)בראשית רבה נ ב(, וממילא בוודאי רצה ללמדם דעת 

איך לעבוד את השי”ת, וְאָמַר לָהֶם בַּעֲשׂוֹתְכֶם 
יִהְיֶה  שֶׁבִּקְדֻשָּׁה  דָּבָר  אֵיזֶה  מִצְוָה אוֹ  אֵיזֶה 
הכוונה  אל  הַדָּבָר  פְּנִימִיּוּת  אֶל  כַּוָּנַתְכֶם 
כדי  וכלי  כלבוש  הוא  שהמעשה  הפנימית, 

להוציא את הכוונה הזאת מהכח אל הפועל, וְלֹא 
אֶל דִּבְרֵי פְּשָׁטָן וּלְבוּשָׁם. 

וְלָזֶה אָמַר ‘וְהִשָּׁעֲנוּ עַל’ מַה שֶׁ’תַּחַת הָעֵץ’, 
לְכָל  וּמְחַיָּה  הַמְהַוָּה  וְהַהֲוָיָה  הַחִיּוּת  שֶׁהוּא 
אֲשֶׁר עַל  הַהֲוָיוֹת כלומר הוא אשר תחת העץ 
יח(  ג  )משלי  הַחַיִּים  עֵץ  בשם  התורה  נִקְרָא  כֵּן 
ולא סתם עץ, כִּי מִלַּת עֵץ הוּא לְשׁוֹן גּוּף שֶׁל 

)דברים כ יט( ‘לֹא תַשְׁחִית  הָאָדָם, כְּמוֹ שֶׁכָּתוּב 
אֶת עֵצָהּ וְגוֹ’ כִּי הָאָדָם עֵץ הַשָּׂדֶה’, וְאָדָ”ם 
הוּא שֵׁם מ”ה )תיקוני זוהר ז:(, אדם מרמז על שם 
וא”ו  ה”א  יו”ד  היינו  מ”ה,  שבגימטריא  הוי”ה 

העולמות,  כל  של  הפנימית  החיות  שהוא  ה”א, 

ונקרא כך כיון שהקב”ה שורה בו, וכלשון רבינו 

)סימן  ליעקב  דבריו  מגיד  קלד(  )סימן  תורה  באור 

מ’,  ד’  רק  הוא  האדם  כי  )י.(:  האמת  אור  )לג((.  כט 

בהקדוש  וכשמתדבק  בו,  שורה  מלכו”ת  דיבו”ר 

אד”ם.  נעשה  עולם  של  אלופו  שהוא  הוא  ברוך 

והקדוש ברוך הוא עשה כמה צמצומים דרך כמה 

עולמות כדי שיהיה אחדות עם האדם, שלא היה 

יכול לסבול את בהירתו. והאדם צריך לפרוש את 

עצמו מכל הגשמיות כל כך, עד שיעלה דרך כל 

העולמות ויהיה אחדות עם הקדוש ברוך הוא עד 

שיבוטל ממציאות, ואז יקרא אדם. 

כיון  מַמָּשׁ  פְּנִימִיּוּת  נִקְרָא  אֵינוֹ  זֶה  כָּל  וְעִם 
נקרא  עצמו  שהוא  הפנימיות,  עצמו  הוא  שלא 

הקב”ה  של  שדיבורו  מלכות,  דיבור  היינו  ד”מ 

כִּי  בו,  עולם מתלבש  ורק שאלופו של  בו  שוכן 
הֲוָיָ”ה  שֵׁם  הוּא  וְהַחִיּוּת  הַפְּנִימִיּוּת  עִקַּר 
הַחַיִּים  בְּמִלַּת  מְרֻמָּז  וְזֶהוּ  הוּא,  בָּרוּךְ 
שֶׁכָּתוּב אַחַר תֵּבַת עֵץ לרמז על חיותו יתברך 
נִקְרָא  יַחַד  וּשְׁנֵיהֶם  האדם,  בתוך  המתלבשת 
‘וְהִשָּׁעֲנוּ  וְאָמַר  הִזְהִיר  וְלָזֶה  הַחַיִּים’.  ‘עֵץ 
בְּכָל  תִּסְתַּכְּלוּ  אַל  הָעֵץ’, רוֹצֶה לוֹמַר  תַּחַת 
הָעֵץ  שֶּׁתַּחַת  מַה  עַל  אִם  כִּי  הַלְּבוּשִׁים, 

אלא מה שנסתר ומסתתר בתוכו היינו על חיות 

השי”ת  את  לעבוד  האדם  בגוף  אשר  הבורא 

בחיות ובהתלהבות, ולא במעשה בלבד, כַּנִּזְכָּר.

בְּחִינַת  יֵשׁ  הַמִּצְוֹת  בַּעֲשִׂיּוֹת  כִּי  וְהִנֵּה יָדוּעַ 
מַעֲשֶׂה,  דִּבּוּר  אָדָם  נוֹטְרִיקוֹן  אָדָ”ם שֶׁהוּא 
בְּהוֹשַׁעְנָא  חַיִּים  עֵץ  בִּפְרִי  שֶׁאִיתָא  כְּמוֹ 
רַבָּה )שער הלולב פרק ז( היינו האדם הנוטל הלולב, 
והמעשה  שאוחזו,  בשעה  שמדבר  והדיבור 

רָמַז  לָזֶה  שֶׁגַּם  וְאֶפְשָׁר  הבימה.  שמקיף 
תַּעֲשׂוּ.  וְכֵן  תִּרְאוּ  מִמֶּנִּי  לָהֶם  וְאָמַר  לָהֶם, 
בַּעֲשׂוֹתוֹ  הַשָּׁלוֹם  עָלָיו  אָבִינוּ  אַבְרָהָם  כִּי 
בְּחִינוֹת  כָּל  קִיֵּם  חֶסֶד  גְּמִילַת  עִמָּהֶם 
וְהִנֵּה  בְּחִינָה.  לְכָל  הָיְתָה  וְכַוָּנָתוֹ  הַמִּצְוָה, 
בחינת  עמהם,  שעשה  מַעֲשֶׂה  דִּבּוּר  הָאָדָם 
‘אדם’, הוא המלכת הקב”ה על ידי האדם עצמו, 

היינו שהוא עצמו ישב פתח האוהל להמתין להם 

מה  דיבור  ובבחינת  האוהל,  פתח  לקראתם  ורץ 

ובבחינת  עוגות”,  ועשי  “לושי  למלאכים  שאמר 

שכתוב  כמו  מזונם  בעצמו  להם  שהכין  מעשה 

“ויתן לפניהם”, כל זה נִרְאָה לָהֶם לָעֵינַיִם וְלֹא 

הָיָה צָרִיךְ לְהַזְהִירָם שהרי האדם שעושה את 
לעיניים,  נראים  ומעשהו  דיבורו  וגם  המצווה 

כן  אם  תעשו”  וכן  תראו  “ממני  להם  אמר  וכבר 

כבר למדו ממנו שלושה בחינות אלו. 

עֲנַף  הוּא  הַמַּעֲשֶׂה  כִּי  יָדַעְתָּ  וּכְבָר 
של  חיותו  וכל  הַדִּבּוּר 
מהדיבור,  הוא  המעשה 
עֲנַף  הוּא  וְהַדִּבּוּר 
של  חיותו  כל  הָאָדָם 
הדיבור ועלייתו לשרשו 

הוא על ידי האדם,  וְגַם 
עֲנַף  הוּא  הָאָדָם 
חיותו  כל  הַמַּחֲשָׁבָה 
על  אשר  האדם  של 

את  ומתקן  מעלה  ידו 

את  והדיבור  הדיבור 

מעולם  הוא  המחשבה 

המחשבה, חָשַׁ”ב מָ”ה 
אוֹתִיּוֹת מַחֲשָׁבָ”ה. 

הִיא  הַמַּחֲשָׁבָה  וְהִנֵּה 
סְתוּמָה וְאֵינָהּ נִרְאֵית 
כן  ועל  בְּחוּשׁ  לָהֶם 
ללמוד  יכולים  היו  לא 

המחשבה  את  ממנו 

עשיית  בשעת  שחשב 

זה  ומטעם  המצווה, 

להם  להזהיר  הוצרך 

עָלֶיהָ  וְהִזְהִיר  ביחוד, 
תַּחַת  וְהִשָּׁעֲנוּ  וְאָמַר 
הָעֵץ, רוֹצֶה לוֹמַר עַל 
כַּנִּזְכָּר  הָעֵץ  פְּנִימִיּוּת 
שהפנימיות הוא מכוסה 

היא,  האזהרה  וטעם  החיצוני.  הלבוש  תחת 

וּנְשָׁמָה  גּוּף  דִּמְיוֹן  הֵם  וְהַכַּוָּנָה  הַדִּבּוּר  כִּי 
הדיבור הוא גוף לכוונה, ודיבור בלא כוונה כגוף 

בלא נשמה. 

מִפְּנֵי  עִיּוּנִית  נִקְרָא  הַמַּחֲשָׁבָה  וְהִנֵּה 
וְלִפְנִים המחשבה היא  לִפְנַי  פְּנִימִיּוּת  שֶׁהִיא 
דבר,  כל  של  הפנימית  ומהותו  בעומקו  העיון 
כְּמוֹ  סְכִיָּ”ה,  נִקְרָא  הָעִיּוּנִית  וְהַהִסְתַּכְּלוּת 
וְדָרְשׁוּ  יִסְכָּ”ה’,  ‘אֲבִי  כט(  יא  )בראשית  שֶׁכָּתוּב 
ורוח  הַקֹּדֶשׁ  בְּרוּחַ  שֶׁסָּכְתָה  יד.(  )מגילה  רַזַ”ל 
הקודש היא המדריגה העיונית שעל ידה אפשר 

שֶׁכַּוָּנַת  גַּם  וּמַה  הפנימית.  החכמה  אל  להגיע 
לְהַמְשִׁיךְ  הָיָה  עָלָיו הַשָּׁלוֹם  אָבִינוּ  אַבְרָהָם 
הַמַּקִּיפִים  אוֹרוֹת  בְּחִינַת  זוֹ  בְּמִצְוָה 
שנמשכים על ידי מצוות סוכה )כפי שהובא לעיל בשם 

הָעֵץ’,  תַּחַת  ‘וְהִשָּׁעֲנוּ  לְשׁוֹן  שֶׁהוּא  המדרש(, 

שֶׁהוּא לְשׁוֹן מַקִּיף וּסְכָךְ שהאור המקיף הוא 
עַל  החיצונים, וְהַכֹּל  מן   – ושומר  המגין  כסכך 

שהדביקות  סְכִיָּ”ה  הַנִּקְרָא  הַמַּחֲשָׁבָה  יְדֵי 
במחשבה היא נמשכת מעולם הבינה – שממנה 

במחשבה  הדביקות  ידי  שעל  השמירה,  נמשכת 

מקיף’  ה’אור  את  להמשיך  כוח  לאדם  לו  יש 

שהוא אור אלוקי הממשיך קדושה מאותו מקום 

נמשך  זה  ידי  ועל  המחשבות,  נמשכים  שממנו 

שפע אל רוחו נפשו ונשמתו.


