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נגעים? דביקות
אי אפשר להתפייס תוך התעלמות מהמריבות שהיו. הדרך הנכונה זה לפתוח אותן 

ולבקש מחילה, וזה מה שקורה לנו בכל קושי

פגיעה אנושה פגעו בו חבריו, אבל הוא החליט להיות מהנעלבים 
ואינם עולבים. הוא אסף כוחות נפש אדירים, החניק את זעקתו, 
עצר את דמעתו, האמין שהכל ממנו יתברך לטובתו, הדחיק את 
הסיפור למרתפי נפש מאובקים, וניסה להמשיך את החיים כאילו 

לא קרה כלום.

הוא אכן הצליח בכך. אלא שבנקודה אחת הוא לא הצליח: הוא 
לא הצליח להיות חבר כמקדם. הוא אמנם לא שנא את חבריו, 
אבל גם לא הצליח לאהוב אותם. הידידות לא יכלה להתקיים, 

והחברות העמוקה רבת השנים התפוגגה.

והוא הרים אליהם  לו,  יום אחד הוא החליט שידידותם חשובה 
טלפון, אני רוצה לחדש את הידידות, אפשר להיפגש?

לא רק הוא. גם החברים רצו לחדש את הידידות וביקשו להיפגש. 
הם מיהרו לבוא לביתו, אבל אז הוא התחיל לצעוק עליהם. הוא 
את  העלבון,  עומק  את  הפגיעה,  גודל  את  להם  לתאר  התחיל 

נוראות הזלזול. הוא דיבר בכאב וכעס רב.

“חשבנו שאתה רוצה למחול לנו”, נבהלו רוב החברים, “לא כך 
תיארנו לעצמנו שתהיה הפגישה”.

אך היה שם חבר פיקח שאמר להם: “אתם לא קולטים שרק כך 
נוכל לחדש את הידידות. כל עוד אנחנו לא מודים בעוולה, כל 
עוד אנחנו לא מבקשים ממנו מחילה, כל עוד אנחנו לא מרגישים 
באמת את הכאב שהוא עבר ומתביישים עם זה – הוא לעולם לא 
יוכל לסלוח לנו באמת ולחדש את הידידות. הצעקות הללו – הן 

משכינות השלום ומחדשי האהבה”.

כשרוצין להתפייס
השבוע אנו לומדים פרשת נגעים, וה’תולדות’ מקשה )בפרשתינו( 
את קושייתו הידועה: הרי התורה נצחית ומצוותיה נצחיות, ואם 
כן כיצד שייכת בימינו מצות נגעים?! ומתרץ ה’תולדות’ שהיא 
שייכת עד היום לגבי כל היסורים והקשיים שהאדם עובר. הם 

הם הנגעים בימינו.

ויש בזה דבר פלא: הנגעים היו דווקא באדם כשר, בארץ הקודש, 
שאכן  הוא  הדבר  טעם  הטוב.  את  שמסמל  דווקא  לבן  ובבגד 
היסורים אינם מבטאים פירוד וריחוק, אלא היסורים הינם המפתח 
זוכים  הצדיקים  רק  שבשמים.  לאבינו  בינינו  האהבה  לחידוש 
ליסורים הקלים של העולם הזה, בעוד הרשעים נענשים רק בעולם 
הבא, ביסורים הקשים והמרים. “וזה נראה לי פירוש הפסוק 'וביום 
הראות בו בשר חי יטמא', ורוצה לומר דנודע כי הצדיק נקרא 'בשר', 
ונתתי לכם לב בשר'.  'והסירותי את לב האבן מבשרכם  כמו שכתוב 
וגם הצדיק נקרא 'חי', כמו שכתוב 'ובניהו בן יהוידע בן איש חי'. וזהו 
'וביום הראות בו בשר חי יטמא' – רוצה לומר ביום שהאדם  שכתוב 
'יטמא' –  'בשר חי', אז  רוצה להתנהג בדרך ישר וכשר להיות נקרא 
רוצה לומר אז נותן לב במה שחטא נגדו, ואז יטמא על ידי נגעים, שהוא 

לשון פורעניות ויסורין, כמו שכתוב 'עוד נגע אחד אביא על פרעה'".

רוצה  ביום שהאדם  ייתכן שדווקא  כיצד  נשאלת:  אולם השאלה 
אומרים  אנו  כיצד  מכות?  לקבל  מתחיל  הוא  בתשובה  לשוב 
מביא  ודביקות?  לאהבה  בדרך  הראשון  השלב  הם  שיסורים 
“ונראה  זי”ע  ורבו הבעש”ט הקדוש  ה’תולדות’ מה ששמע ממורו 

פשע',  על  ועובר  עון  'נושא  הפסוק  פירוש  ממורי  שמעתי  דהא  לי 
ורוצה לומר שהוא על דרך משל, שהיה ריב בין ב' בני אדם, וכשרוצין 
להתפייס זה עם זה אז מתווכחין לידע מי חטא נגד מי. מה שאין כן 
שחטא  מה  פניו  נגד  להוכיח  עונו  נושא  אינו  להתפייס,  רוצין  כשאין 
לו. וזהו שכתוב 'נושא עון', רוצה לומר שנושא עונו ומוכיחו על פניו 
- היינו כשרוצה לעבור על פשע. ודברי פי חכם חן". כמו במשל, מי 
שלא רוצה לחדש את האהבה, יכול להדחיק את העלבון למרתפים. 
עם  להישאר  מסוגל  אינו  האהבה,  את  לחדש  רוצה  מי שכן  אבל 
העלבון בפנים. הוא חייב לצעוק. אלו הם הייסורים שלהם זוכים 
מי  להודיע  “מתווכח  כביכול  השי”ת  הזה.  בעולם  כאן  הצדיקים 
חטא נגד מי”, הוא מציג לך את מה שחולל החטא, את גודל הרעות 
שהפגם שלך מחולל – שזה מתבטא ביסורים שלך, וכשאתה קולט 

את גודל הפגם ומודה ועוזב, אזי האהבה מתחדשת ביתר שאת.

ספחת לשון דביקות
אהבה  בכינויי  הנגעים  שמות  כל  את  ה'תולדות'  מפרש  בכך 
והתקרבות. "והכי נמי מצינו לשון 'שאת' הוא שמחל על עונו, כמו 
שכתוב 'אם תיטיב שאת'. והיינו על דרך הנ"ל: 'וביום הראות בו בשר 
חי יטמא' - כשרוצה למחול לו ולקרבו אז נקרא הנגע 'שאת', כמו 
פירוש  בחלום  שראיתי  וכמו  ואילך.  מכאן  ולקרבו  העבר  על  ויכוח 
על  הוא  יתברך  השם  של  שקירובו   - ותקרב'  תבחר  'אשרי  הפסוק 
וזה שנקרא 'שאת'.  וכו',  יוכיח'  ה'  'אשר יאהב  כי  ויסורין,  נגע  ידי 
הנקרא  נגע  בא   - מדריגה  יותר  יתברך  בו  עצמו  לדבק  וכשרוצה 
ספחת, לשון חיבור ודביקות... כי גם המתים שכבר מתו, וכבר זכו בגן 
עליונה,  יותר  למדריגה  להעלותו  וכשרוצין  עליה,  מבני  להיות  עדן 
חוזרין ודנין אותו על דקדוקי מצות. ולפעמים מקבל עונש ואחר כך 
יקבל  אז  הטוב,  לדרך  הרע  מדרך  לשוב  כשבא  מתחלה  כי  עולה... 
להתקרב  וכשרוצה  כנ"ל.  'שאת'  בלשון  נגע  הנקרא  ויסורין  עונש 
לשון  'ספחת'  הנקרא  יסורין  לפעמים  יקבל  יתברך,  בו  ולדבק  יותר 
חיבור ודביקות. וכשרוצה להתקרב יותר שיזכה לבהירות רב, נידון 
להשי”ת,  יותר  להתקרב  רוצה  ככל שהאדם  'בהרת'”.  בנגע  עוד 
הפגמים  את  קולט  הוא  שבו  השלב  את  שוב  לעבור  צריך  הוא 
שהוא חולל ואת הריחוק שהוא התרחק, ורק כך אפשר להתפייס 
ולהתחבר. ודבר זה נעשה על ידי היסורים-הנגעים, או אם האדם 
גודל הפגם ומתוודה על  ידי התשובה; כשקולט את  – על  זוכה 

חטאו ושב אל ה’, הוא חוסך בכך את היסורים.

הלימוד דנן נוגע מאוד לכל קושי שיש לנו בחיים. יסורים אינם 
ריחוק אלא קירוב. רשעים אינם מקבלים יסורים בעולם הזה. רק 
צדיקים שרוצים להתקרב להשי”ת, צריכים קודם להתפייס איתו 
וזה עובר דרך מעבר היסורים. אם אתה מתמודד עם משהו, תלמד 
לשמוע את הצליל הפנימי שבהתמודדות, שזהו ה’ויכוח’ כביכול 
שבו השי”ת מנסה לתת לך להבין את גודל הפגם של החטאים. 
ותתרפא  כי אז תתחזק  נכונה,  ותבקש מחילה  זה  אם תבין את 

ותתקרב ותתדבק והיתה לך שמחת עולם.

)ובמאמר המוסגר יצוין כי המשל הינו מוסר השכל לבדו, לכל מי שיש לו כאבים 

לדעת שלא  יש   - יצרו  על  בלבו, כשחושב שהוא מתגבר  מודחקים  וסכסוכים 

זו הדרך ישכון השלום. עדיף לפתוח שיחה עם המסוכסך ולהניח את הכל על 

השולחן. רק אז אפשר להחזיר את הידידות(.
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רפואת הנגע על ידי שיבין 
שכל השפע האלקי נשפע 

בכח מעשיו
נגע הצרעת, שהנגע בעור הבשר  ענין  האלשיך הקדוש מבאר 
הוא גילוי של נגע נפשי, אשר נפגע בעוונותיו. והתורה הקדושה 
מלמדת אותנו שהרפואה היא רק על ידי האדם בעצמו, כשישוב 
עוונותיו,  עליו  הביאו  אשר  תחלואיה  מכל  נפשו  וירפא  ה'  אל 
ואז נתרפא הנגע בעור בשרו, כמו שכתוב "ביום טהרתו" )יד, ב(, 

שיטהר את עצמו לפני ה'.

ומהי הדרך להתרפא מן הצרעת. כאשר יבין יסוד זה, שבמעשיו 
ויבואר  ההשפעות.  כל  מעשיו  ומכח  ולרע,  לטוב  משפיע  הוא 
על פי דברי הבעש"ט הקדוש בביאור המשנה )אבות אבות פ"ב מ"א( 
"הוי זהיר במצוה קלה כבחמורה, שאין אתה יודע מתן שכרן של 
מצוות, והוי מחשב הפסד מצוה כנגד שכרה, ושכר עבירה כנגד 
עבירה.  לידי  בא  אתה  ואין  דברים  בשלשה  והסתכל  הפסדה, 
דע מה למעלה ממך, עין רואה ואוזן שומעת וכל מעשיך בספר 

נכתבין".

וביאר הבעש"ט הקדוש "דע מה למעלה - ממך". כל מה שנעשה 
בעליונים ונשפע מלמעלה הוא ממך. כי השי"ת תלה כל רצונו 
דרכיו  מטיב  ישראל  בר  ואם  בידינו,  לעולם  טובו  להשפיע 
ומקיים רצון השי"ת, אז נשפע טוב ה' בכל העולמות, ואם ח"ו 

מעוות דרכיו, מצמצם השפע ומתעוררים רח"ל דינים בעולם.

וזהו "הוי רגיל במצוה קלה כבחמורה", כי כל העולמות תלויים 
של  ההפסד  גודל  מחשב"  "הוי  ולכן  שלנו,  קלה  מצוה  כל  על 
ח"ו  או  נשפע  זה  ידי  שעל  מצוה,  של  השכר  וגודל  עבירה 
נצטמצם השפע האלקי בכל העולמות. ולכן על ידי התבוננות זו 
"אין אתה בא לידי עבירה", כשאנו מבינים כמה גדולים מעשינו, 

ומתעורר לבבנו לעבדו יתברך שמו.

נגע  "ונתתי  גם בנגעי הבתים, שהתורה אומרת  זה רואים  ענין 
ההדגשה  מהי  ולכאורה  לד(.  )יד,  אחוזתכם"  ארץ  בבית  צרעת 
"ארץ אחוזתכם" לגבי הנגע. אלא שהשי"ת תלה קדושת הארץ 
בבית  נגע  נהיה  אז  אנחנו חוטאים  ח"ו  ישראל, שאם  בקדושת 

הארץ שאנו אוחזים ושייכים ותלויים בהם.

וכן כשרואה האדם שמידת הדין מתוחה, ידע האדם שאין הדבר 
יתנער מן  ולכן  ידו נשפע הכל מלמעלה,  כי על  בו,  תלוי אלא 
העפריות והטבעיות והבהמיות שלו ועל ידי כן יושפע מלמעלה 
שמו  מחללים  הדת  עוקרי  אשר  כאלו  בימים  וגם  קודש.  שפע 
יתברך ופוגמים בקדושת הארץ, אזי התיקון הוא שעלינו להגביר 
קדושת הארץ, וקדושת ישראל אשר בה תלויה קדושת הארץ, 

ועל ידי זה יתעורר שפע רחמים וטוב ה' בכל העולמות.
מקור: רעוא דרעוין תשע"ז; הדעה והדיבור של"ד

נדבת ידידנו
הרה"ח ר' אהרן ברמ"מ ברי"ק אייזנער שליט"א

לרגל הולדת הבנים למזל טוב
בזכות מרן הבעש"ט הק' ותלמידיו זי"ע יזכה לרוות מהם רוב נחת
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בביעור  עוסקים  בעיצומן.  לפסח  ההכנות  יצחק:  אברהם 
חמץ, מכינים את הפסח. ברצוני לדעת מה צריכות להיות 
הבלגן  כל  בתוך  יש  פנימיות  איזו  זה?  סביב  המחשבות 
הזה? והאם שייך בכלל 'פנימיות' בבלגן? קניות, תיקונים, 

נקיונות וכו' וכו'?

משפיע: בא נתבונן - מה זה ה'חמץ' הזה שעליו אנו דנים? 
מהו התוכן הפנימי של ביעור החמץ והשאור מרשותנו? 

כבר... אבל  לי  ידוע  היצה"ר  הוא  זה שחמץ  יצחק:  אברהם 
מה יש בינו לבין מנקה חלונות ואקונומיקה? האם היצה"ר 
בורח מאקונומיקה? האם כשסוחבים שקי תפוח-אדמה או 
לפסח  וה'קמחות'  הקניות  סביב  ארוכות  שעות  כשמבלים 

מבריחים את היצה"ר? 

אל  שונים,  לרמזים  נכנס  שאתה  לפני  כל  קודם  משפיע: 
ולאקשן  לחם   - כפשוטו  חמץ  פירוש  חמץ  כי  תשכח 
בתורתו  ציוונו  העולם  בורא  וכדומה...  וביסלי  בייגעלעך 
ממש.  כפשוטו  ומרשותינו,  מבתינו  אותם  ולבער  לסלק 
פירור של  כל  אחר  ובסדקין  בחורין  ולחפש  ולגרד  לנקות 
חמץ, ולקנות ולהשיג מאכלים וכלים כשרים לפסח בתכלית 
חמץ.  של  וסרך  פירור  שום  בהם  שאין  והוודאות  הבירור 
בכל פעולה שאנו עושים בענין הזה, אם בניקיון מחמץ ואם 
בקניית מאכלים כשר לפסח - אנו פשוט עושים רצון קונינו, 
קדושה  וממשיכים  עולם,  לבורא  רוח  נחת  עושים  ובזה 

גדולה על נפשותינו ועל כל העולם כולו. עד כאן פשוט? 

אברהם יצחק: אם זה כל כך פשוט, למה אומרים תדיר שחמץ 
הוא היצר הרע ומבערים את היצר הרע? לא מספיק לבער 

חמץ?

פי  ש'על  חשבת  לא  מעולם  שבוודאי  משער  אני  משפיע: 
חסידות' צריכים לעסוק רק בביעור היצר הרע ולא צריכים 
לבער את החמץ... וגם לא חשבת שבליל י"ד במקום לבדוק 
את החמץ עם נר כפשטו, מתהלכים רק באורה של הנשמה 
ובודקים אם עוד נשאר קצת פירור של יצר הרע... זה פשוט 
הבורא  מצוות  את  מקיימים  אנחנו  הכל  ואחרי  שקודם 
בתכלית השלימות, והוא יתברך ציוונו לבער כל פירור של 
חמץ כפשוטו ממש. אלא מה? חז"ל הקדושים בזוהר הקדוש 
שאדם  בשעה  קורה  מה  ביארו  החסידות  בספרי  ורבוה"ק 

מקיים את המצוה הנשגבה הזאת – ביעור חמץ כפשוטו. 

אברהם יצחק: אם כן למה הוצרכו לגלות זאת?! הרי אמרת 
מקודם שבעצם זה שאנו עושים את מצות הביעור כפשוטה 

אנו ממשיכים אור השי"ת על הנשמה. מה לא די בכך?

משפיע: דבריך נכונים, אלא שהצדיקים גילו וביארו לנו איזה 
אור נמשך, ואילו פעולות של סילוק וביטול כוחות הרע אנו 
פועלים במצוה הזאת. ונקודת הענין מה שגילו היא, שעיקר 
ולסלקו  לבטלו  עסוקים  ואנו  הרע,  היצר  סביב  הוא  העסק 
החמץ  את  ומסלקים  מבערים  שאנו  ידי  ועל  העולם,  מן 
הגשמי מן העולם, אנו מסלקים ומבערים את כח היצר הרע, 
וממילא ממשיכים אור גדול וקדוש על נשמתנו. כמבואר כל 

זה באריכות בספה"ק קב הישר פרק פ"ט עיין שם. 

החמץ מתרחק מן המקור 
יתברך ומכניס כח עצמי

אברהם יצחק: אני מבין שאם אני אדע ואבין בחוש שבכל 
פירור יצר הרע אני מבער ומסלק חתיכת יצר הרע, אעשה 
את המצוה הזאת ביתר חזק ורצון, ואשמח לטרוח ולעמול 
לקיים את המצוה הזאת על הצד היותר טוב. אבל אני לא 
מצליח להבין מה קשור היצר הרע לחתיכת הוואפלע הזאת? 

מה מפחיד את היצר הרע כשאני שורף חתיכת לחם? 

משפיע: כדי להבין זאת אתה צריך לשמוע יסוד פנימי קצת: 
כל דבר שבעולם יש בו גוף ונשמה, דהיינו שלכל אור רוחני יש 
גם איזה חלק גשמי השייך לו. ולענייננו, אם יש בעולם מושג 
של 'יצר הרע' יש לו גם סוג של 'גוף' גשמי בעולם הגשמי, 
והדבר הגשמי הזה הוא הנקרא 'חמץ', דהיינו שכל מאכל של 
מיני דגן שנחמץ הוא לבוש וגוף לכח היצר הרע ולכוחות 
אנו  אנו עוסקים בביעור החמץ,  וממילא כאשר  הקליפות. 

בעצם מבערים את כוחות היצר הרע.

אברהם יצחק: מה הקשר? למה מיני דגן שנתחמצו הם לבוש 
וגוף ליצר הרע? מה הם קשורים אליו? כלום חסר ליצר הרע 
דגן  מיני  נשתנו  מה  בהם?  להתלבש  רח"ל  ולבושים  כלים 

שבהם מתלבשים כוחות היצר הרע? 

משפיע: כדי להבין זאת צריכים אנו להבין מה הוא ה'יצר 
שאותה  נראה  ואז  האדם,  אל  והגיע  נוצר  הוא  ואיך  הרע' 
פעולה רוחנית ממש נעשית בגשמיות בכל דגן שנתחמץ. 
פסחים  מסכת  הקדוש  של"ה  בספה"ק  באורך  נתבאר  וזה 
היצר  של  שמהותו  החסידות,  ספרי  ובכל  יג(  אות  אור  )תורה 

עצמיות,  של  כוחות  ולהוסיף  המקור,  מן  להתרחק  היא  הרע 
והחיות  השפע  כל  הרי  כי  הגשמי.  המורגש  את  ולייפות 
בעולם בא רק מהשי"ת בלבד, והשי"ת ברא את האדם ונטע 
שיהיה  בכדי  נפלאים  וחושים  ומידות  קדושים  כוחות  בו 
ביאת  והנה תחילת  יתברך שמו.  בקדושתו  דבוק  כולו  כל 
וכניסת היצר הרע באדם היה בעת חטא עץ הדעת, שפיתה 
הנחש את האדם להתחכם על ציווי הבורא, ולנטות אחרי 
מן  להתרחק  ובכך  למאכל,  וטוב  לעינים  הנעים  המאכל 
נוצר, דהיינו שבמקום להיות  שורש התכלית בעבורו הוא 
עסוק רק ברצון להתקרב אל הבורא ולקדש את שמו, הוא 
נתפתה ללכת אחרי מטעמי העולם וכל מיני חשבונות. ומאז 
והלאה שוכן היצר הרע בקרב האדם וזרעו אחריו, ובלב כל 
אחד מאתנו בחלל השמאלי שוכן כח של רע המפתה ומגרה 
אותו לרדוף אחרי מטעמים ותענוגים גשמיים, ולהיות עסוק 
סביב  ולחשוב  עצמו  להתפאר  שלו,  עצמיים  בחשבונות 

עצמו, וכל כיוצא בזה, כל אלו הם כוחות היצר הרע. 

אברהם יצחק: נו, ואיך כל זה קשור לבייגעלע? האם בגלל 
שזה טעים? הרי קארטאפל וביצים גם הם טעימים?

שכל  משום  אלא  טעים,  שהחמץ  בגלל  לא  ממש  משפיע: 
הרע.  היצר  ומהות  כצורת  ממש  הוא  החמץ  ומהות  צורת 
כח  בו  בדגן שיש  מונח  עולם  מבורא  הנשפע  הכח העצמי 
במים  אותו  שמערבים  שלאחר  אלא  חי,  כל  נפש  להחיות 
הוא מתחיל להחמיץ, דהיינו להתרומם מעצמו, ולשנות את 
הטעם, ובעצם הוא משנה את עצמו בלי שנבקש ממנו... זהו 
ממש כמו היצר הרע המגביה את האדם ומרחיקו מהיצירה 
החמץ  הגשמי  בעולם  לכן  השי"ת.  אותו  שברא  הטבעית 
הוא הגוף והלבוש ליצר הרע, וכמבואר כל זה באר היטיב 

בספה"ק דרך פיקודיך )מצוה ט'(.

ולכן, אם ח"ו אוכל האדם חמץ בפסח, הוא ממשיך על עצמו 
את כוחות הטומאה והרע המלובשים בחמץ הזה, והטומאה 
כל כך גדולה עד שנכרתת וניתקת נשמתו ממקור הקדושה 
רח"ל – שזהו ענין חיוב כרת. ומידה טובה מרובה שכאשר 
אנו מבערים ומסלקים את ה'גוף' של היצר הרע - החמץ, 
על  וממשיכים  הרוחני,  וכוחו  עצמותו  את  מסלקים  אנו 

נשמתינו קדושה נפלאה. 

שאלות ותשובות על 
היסוד האמור

אברהם יצחק: למה אם כן אנו אוכלים חמץ בכל ימות השנה? 

איך אנו אוכלים סעודות שבת ויו"ט עם החמץ הנורא הזה? 

רבי  שאל  כבר  זו  ושאלה  מאוד!  טוב  שואל  אתה  משפיע: 
אלעזר את אביו רבי שמעון בר יוחאי בזוהר הקדוש, ותוכן 
התשובה הוא סוגיא לעצמה, ואולי בהזדמנות אחרת נדבר 
מזה. אבל מה שאנו צריכים לדעת שבימים הללו של פסח 
אסרה לנו התורה לאכול ולהשהות חמץ אצלנו, ולהרחיק את 
החמץ כליל ממש, בל יראה ובל ימצא! ועי"ז אנו מסלקים 
אל  העולם  את  ומכינים  העולם,  ומן  מעצמנו  הרע  כח  את 

הזמן המקווה שיעביר ה' את הרע לגמרי מן העולם. 

אברהם יצחק: אבל כאשר אני מגרד את הכתלים, או סוחב 
שלא  הקטנים  אחיי  על  שומר  כשאני  או  קארטאפל,  שקי 
בזה?...  פועל  אני  מה  לחמץ?  קשור  זה  מה  בבית,  יפריעו 
וזו בוודאי מצוה גדולה. אבל  'כיבוד אם' יש כאן...  אמנם 

מה כל זה קשור לחמץ וליצר הרע? 

משפיע: כמו שכבר אמרתי בתחילת השיחה, זה פשוט מאוד. 
כי למעשה כל היגיעות והטירחות שלנו כהכנה לפסח, הן 
הכנות ואופנים שנזכה להגיע ליו"ט הזה בלי שום נדנוד של 
חמץ, ושיהיה הבית והכלים והמאכלים נכשרים לפסח בלי 
שום משהוא חמץ. ולא עוד אלא שכיוון שנעשה בכל כוחות 
הגוף והנפש – הדבר חשוב שבעתיים. כי אתה מייגע את 
על  מאכלים, שומר  מיני  כל  לקנות  רץ  לזה,  להגיע  עצמך 
הילדים שלא יפריעו לנקות את הבית, מגרד את הכתלים 
שנגעו אי פעם בחמץ - כל אלו הם פעולות הדורשות כח 
מקדש   - מקרבך  מוציא  שאתה  כזה  כח  וכל  רב,  ומאמץ 
ומטהר אותך. ובזה אתה כולל את כל הכוחות שלך בסילוק 

היצר הרע. 

האריכות  כל  שלפי  חושב  אני  עכשיו  יצחק:  אברהם 
שנתבארה עתה, הרי החמץ הוא עצמו היצר הרע, ואם כן 
את  מסלק  אני  החמץ  ביעור  של  הגשמית  הפעולה  בעצם 
היצר הרע - מה מוסיף אם כן אם אני מעמיק יותר בפנימיות 
של זה? וכי אם לא אדע מכל זה לא יסולק הרע? הרי בפועל 

אני אוחז ב'קרניו' של היצר הרע וזורקו לאש...

משפיע: כי כשאתה לא יודע מכל זה, אתה מקיים את המצוה 
הזאת רק ב'גוף' שלך, כי הגוף עסוק רק במעשה החיצוני 
של המצוה, ואנו דיברנו עתה על החלק הרוחני הנפעל על 
יהיה  הרוחני שבנו  רוצים שהחלק  ואנו  הזאת,  המצוה  ידי 
דבוק בחלק הרוחני של המצוה הזאת. וכמו שהאריך רבנו 
ה'בני יששכר' שכל מצוה צריכה להתקיים במחשבה דיבור 
ולכן  פיקודיך',  'דרך  ספרו  כל  את  ייסד  זה  ועל  ומעשה, 
המחשבה והרצון שלנו צריכה להיות מונחת בחלק הרוחני 

והפנימי של המצוה הזאת. 

בבהירות  הדברים  בביאור  על  כח  יישר  יצחק:  אברהם 
נפלאה. וחוץ מכמה מראי מקומות שהרווחתי כאן, שנתנו לי 
חשק ללכת ללמוד את הדברים במקורם בספר, הרווחתי גם 
אני כשלעצמי תוספת חשק ושמחה בעשיית המצוות הללו.

משפיע: למה? 

אברהם יצחק: כי עד עתה ידעתי שעפ"י חסידות החמץ רומז 
ליצר הרע, ולכן לא היה לי סבלנות לכל נקיונות הפסח כי 
עם  ולעסוק  לברוח  ורציתי  בקטנות,  עוסק  שאני  הרגשתי 
העבודה הפנימית של ביעור היצר הרע... אבל עתה הבנתי 
שזה דבר אחד ממש, ועבודת הפסח אינה קטנות כלל, כי 

תוך כדי עבודות נקיון החמץ נפעלת הפעולות הרוחניות...

משפיע: ואני אוסיף עוד, שכל זה נפעל יותר ויותר אם יודעים 
ומתבוננים בפנימיות הדברים, שאז נפעלת הפנימיות הרבה 

יותר, כי המצוה נעשית עם גוף ונשמה ומחשבה יחדיו. 

אברהם יצחק: יישר כח עוד פעם.

500 גליונות
נדבת ידידנו הרה"ח ר' אהרן

בר"מ ברוין שליט"א
לרגל הולדת בנו למזל טוב

בזכות מרן הבעש"ט הק' ותלמידיו זי"ע יזכה לרוות 
ממנו רוב נחת

נדבת ידידנו הרה"ח ר' 
הרוצה בעילום שמו 

שליט"א
לרגל הודאה להשי"ת על העבר

ובקשה על העתיד
בזכות מרן הבעש"ט הק' ותלמידיו זי"ע אך טוב וחסד 

ירדפוהו כל ימי חייו

הדרכה לימי הבחרות - בחדר המשפיעא חסיד'ישער בחור

מוקדש לעי"נ הרב החסיד
ר' ישעי' אלעזר ב"ר אהרן ז"ל

נלב"ע ז' ניסן
נדבת נכדיו

הרה"ח ר' מרדכי שלום יאראוויטש שליט"א
הרה"ח ר' משה יאראוויטש שליט"א

הרה"ח ר' שלמה יאראוויטש שליט"א

ברכת מזל טוב
שלוחה בזה לידידנו החשוב הרה"ח

ר' אברהם יצחק ברגח"צ
קרישבסקי שליט"א

מחשובי תומכינו הנכבדים בקביעות
לרגל הולדת בתו למזל טוב

בזכות מרן הבעש"ט הק' ותלמידיו זי"ע יזכה לרוות ממנה רוב נחת

ברכת מזל טוב
שלוחה בזה להמשפיע המסור להשפיע מאוצרו הטוב

הגה"ח ר' שאול יהודה שידלא שליט"א
מגי"ש ראשי בסדר לימו היומי, ועורך מדור "א חסיד'ישער בחור"

לרגל אירוסי בתו למז"ט עב"ג החתן יחזקאל הי"ו 
במוה"ר דוד מאיר טאלער שליט"א

בזכות מרן הבעש"ט הק' ותלמידיו זי"ע יזכו לבנות בית נאמן בישראל

ברכת מזל טוב
שלוחה בזה לידידנו החשוב הרה"ח

ר' מיכאל אליעזר וואלעס שליט"א
מחשובי תומכינו הנכבדים בקביעות
לרגל הולדת בנו למזל טוב

בזכות מרן הבעש"ט הק' ותלמידיו זי"ע יזכה לרוות ממנו רוב נחת
השלום זכר בבית חמיו רח' גרשון הורביץ 4

איזו פנימיות יש בנקיון ואקונומיקה?  איך קשור החמץ ליצר הרע?  אם 
ביעור חמץ הוא העיקר – למה צריך לבער גם את היצר?  פנימיות ביעור חמץ חמץ ויצר הרע



בהלכה )או”ח סי’ תל”ו ס”א( נפסק, שאדם שעושה בביתו אוצר 
)מחסן( שהוא אינו עתיד לפנותו בפסח, אין עליו חיוב לדאוג 

מעיקרא.  כמבוער  הוא  שהרי  כיון  משם,  החמץ  ביעור  על 
שאז  הפסח,  שקודם  יום  בשלשים  נמצא  הוא  כן  אם  אלא 
גם אם אינו עתיד לפנות האוצר בפסח, ובימי הפסח החמץ 
יהא כמבוער, בכל זאת מוטל עליו חיוב הזהירות מחמץ. כיון 
שמשלושים יום לפני הפסח כבר חל על האדם חיוב הביעור, 
לכן גם אם בפסח יהא החמץ כמבוער, הוא חייב בביעור בגלל 
הזמן של עכשיו, שהוא כבר יום של חיוב ביעור מצד עצמו. 

חמץ  ביעור  מצוות  ימי  בתוככי  כבר  כן  אם  אנו  נמצאים 
אשר כבר מוטלת ועומדת עלינו, והעת ליכנס אל משמעות 
הפנימית של המצוה הקדושה הזו של איסור אכילת החמץ וכן 
של מצוות אכילת מצה אשר הנה ממשמשת ובאה לפתחנו. 

הקדוש  הזוהר  שגם  ומצה,  חמץ  במצות  גדולה  שאלה  יש 
רע  דבר  הוא  החמץ  אם  נפשך:  שממה  אותה,  שואל  כבר 
שיש לבערו, למה רק שבעה ימים בשנה אנו מצווים על כך, 
וכל השנה אנו מותרים באכילת חמץ בשופי? בפרט כשאנו 
יודעים את פנימיות הדברים שמובא בספה”ק ש’חמץ’ אכן 
רומז ל’יצר הרע’ ומשם יניקת הסטרא אחרא רח”ל וזו הסיבה 
עוד  מתעצמת  שהשאלה  מרשותנו,  לבערו  מצווים  שאנו 

יותר, מה נשתנו כל ימות השנה משבעת ימים אלו?

התשובה הידועה על השאלה הזו )וכפי שמתבאר מדברי הזוה”ק( 
היא, שע”י שאנו זכים ונקיים בשבעת ימי הפסח מכל בחי’ 
חמץ ושאור שהוא היצר הרע וכת דיליה, בזה אנו שואבים 
כח וקדושה לכל ימות השנה לגבור על כל כוחות הרע, כי 
בעולם הזה בהכרח יש יצר הרע כמו שגזרה חכמתו ית’ כי זה 
לעומת זה עשה אלוקים, אלא שהאדם צריך לגבור ולעבוד 
הרע,  ויצר  טוב  יצר  יצריך  בשתי   - לבבך  בכל  השי”ת  את 
והכח לגבור על היצה”ר ולעבוד עמו את השי”ת אנו שואבים 
מימי חג המצות על כל השנה. אלא שיש להרחיב ולהעמיק 

עוד את הדברים.

 א  
איסור חמץ - לא יגורך רע

באמת שזה לא לגמרי מדוייק מה שאמרנו שכל השנה אין 
עלינו איסור חמץ, כי באמת יש איסור חמץ כל השנה בבית 
המקדש ועל גבי המזבח, שהתורה אוסרת כל שאור וכל דבש 
על המזבח בשום אופן )ואף על ‘קרבן ראשית’ ]ויקרא ב, יב[ שהוא 
‘ואל  תורה  אמרה  מ”מ  החמץ,  מן  הבא  השבועות  בחג  הקרב  הלחם  שתי 

המזבח לא יעלו לריח ניחוח’( מטעם זה, כיון שהחמץ שם אחיזת 

ויניקת הרע והסטרא אחרא ואין מקומו בבית המקדש ועל 
גבי המזבח. 

ועומק הביאור בזה הוא: כיון שאצלו ית’ כביכול, אין חמץ. 
כלשון הכתוב ‘לא יגורך רע’ שפירשו חז”ל ‘לא יגור במגורך 
רע’, והחמץ שהוא הרע, אין לו אם כן שום מקום ומציאות 
במקום מגור העליון ית’ כביכול והתגלות שכינתו. כל העניין 
של ‘חמץ’ ו’רע’ נראה לעינינו רק בעולמות התחתונים, איפה 
שהשי”ת צמצם את אורו ית’ בשם אלקים המעלים ומסתיר 
האצילות  בעולם  העליונים,  בעולמות  אך  ית’.  גילויו  על 
איפה שהשכינה בהתגלות, אין שום מציאות של חמץ כלל, 
ולכן גם בבית המקדש שהוא השער אל העולמות העליונים 
שמאיר כאן למטה אורו ית’ כמו למעלה אין שם מציאות של 
חמץ, ובפרט על המזבח שהוא עיקר מקום חיבור העליונים 

והתחתונים. 

והמשמעות הנוראה שעולה לנו מכך היא, שהדרגה של יהודי 
בפסח שהוא נאסר באכילת חמץ, הוא אכן באותה דרגה של 
ית’  מגורו  אל  היהודי  את  מרומם  רע’, שהשי”ת  יגורך  ‘לא 
כביכול, שיחיה כאן למטה בשבעת ימים אלו בדרגת עולם 
כלומר,  חמץ.  של  משהו  בכל  נאסר  הוא  שלכן  האצילות, 
האיסור של חמץ בפסח הוא רק ביטוי אל המהות של פסח, 
לחיות  זוכה  שהיהודי  האצילות’  ‘עולם  של  ימים  שהם 
בשבעת ימים אלו, שבשל כך מאכלו צריך להיות בהתאם, 

שייאסר בכל משהו של חמץ, ויאכל רק את המצה הקדושה. 
)ובעצם כל חודש ניסן והשלשים יום שקודם החג שייכים כבר לדרגה זו 

בבחינה מסויימת, כאמור שכל ימים אלו הם כבר ימי מצות ביעור חמץ(.

 ב  
מגורי העליון ית’ בעולם עצמו

ניסן  ובחודש  בפסח  פתאום  לכך  זוכים  אנו  איך  האי,  מאי 
לידבק  הזדמניות  ליהודי  יש  שהרי באמת  יותר מכל השנה? 
בקדושתו ית’ במהלך כל השנה על כל פסיעה, ע”י קדושת 
שכל  שהיא,  מצוה  כל  או  השבת,  קדושת  ע”י  או  התורה, 
מצוה הוא דביקות בקדושתו ית’ ממש, באופן שלא יגורך רע 
)ובאמת כבר אמרו חז”ל ‘כשם שאין מחמיצין את המצות כך אין מחמיצין 

עושים  ואם  ובחיות,  בזריזות  המצוות  את  לעשות  שצריך  המצוות’,  את 

רק  ולמה  הקודש(,  במקום  חמץ  ענף של  זה  וכבדות  בהתרשלות  מצוה 

עתה אנו מוזהרים כ”כ על עניין החמץ והמצה?

ההבדל הוא, שלעומת מה שבכל התורה והמצוות אנו יכולים 
בקדושת  ליכלל  העליונה,  בקדושה  הדביקות  אל  ליכנס 
הלימוד  בשעת  שאז,  מקיימים,  שאנו  המצוה  או  התורה 
ועולים  המקדש  בבית  נמצאים  אמנם  אנו  המצוה  וקיום 
רק  כשאנו  אך  רע,  יגורך  לא  של  במקום  האצילות  לעולם 
מסיימים את התורה והמצוה אנו שבים כבתחילה אל העולם 
הזה התחתון אשר החמץ והיצר הרע נוהגים בו ללא הפרעה. 
החידוש של ימי פסח לעומתם הוא, שהם מציאות מחודשת 
שהשי”ת עשה בעולם התחתון שבו עצמו נוצר מקום מגורי 
העליון כביכול שהשי”ת גר למטה כמו למעלה. זה לא שאנו 
עולים אל הקדושה, אלא הקדושה יורדת אלינו למטה. איננו 
מתנתקים מן העולם הזה ועולים לעולם האצילות, אלא חיים 
את האצילות בתוך העולם שלנו ממש. ולכן נדרש מאיתנו 
להתאים את כל העולם שלמטה אל קדושת האצילות שמאיר 
המהות  זה  ורע.  מציאות של חמץ  כל  ולבער מרשותנו  בו, 

המחודשת והמופלאה של ימי ניסן ופסח.

ה’אבני נזר’ מתבטא אכן על ימי ניסן בלשון קדשו ‘ימים אלו 
יקרי הערך הם, שעה ליום יחשב’, כיון שכל רגע בימים אלו 
הוא דרגה של עולם האצילות, וזה משפיע שאפילו בגשמיות 
האילנות  ומתיקות,  נעימות  שכולו  חודש  שזה  מרגישים 
וטוב,  ממוזג  הוא  האויר  פרי,  להוציא  ומתחילים  מלבלבים 
כפי  שירה,  פיהם  ממלאים  והעופות  חיים  הבעלי  ואפילו 
התור  וקול  הגיע  הזמיר  ‘עת  זה  חודש  על  אומר  שהפסוק 
נשמע’, כיון שכל הקשיים של העולם באים מחמת ההסתרה 
של האור האלקי, אך כשאורו ית’ יורד להאיר בגילוי גם כל 

הבריאה הגשמית מתמלאת נעימות ויופי. 

וכל זה המשך של ה’מרבים בשמחה’ שהתחיל משנכנס אדר, 
הגמרא  כוונת  תענית,  בגמ’  שם  מפרש  שרש”י  כפי  אשר 
והלאה,  ניסן  אחרי  ועד  אדר  משנכנס  היא  השמחה  בריבוי 
למטה  כאן  יורד  ית’  כשאורו  כי  שמחה,  ימי  הם  שכולם 

הבריאה מלאה שמחה כיון ש’עוז וחדוה במקומו’. 

וכל יום מהימים האלו מוריד יותר את הקדושה למטה ומבער 
דרגה,  אחר  בדרגה  העולם  מן  הרע  ואת  החמץ  את  יותר 
נחל’  וכפי שה’ערבי  להתאים את העולם לדרגת האצילות. 
ליפול  יוכל  לא  לעולם  שיהודי  לאברהם’,  מה’חסד  מביא 
כיון  למה?  שם,  ולהשתקע  הטומאה  של  החמשים  לשער 
שיש חמישים ימים של ימי אדר וניסן כנגד חמישים שערי 
הטומאה, אשר בהם השי”ת מטהר ומברר כל יום את נשמות 
כל  שעל  וכיון  בטומאה,  אחר  משער  אותם  לנתק  ישראל 

יהודי עובר מהלך כזה של נקיון וזיכוך אלקי לא שייך לעולם 
שהוא ישתקע לגמרי בתוך הקליפות. ואלו דברינו האמורים, 
למטה,  כאן  ית’  קדושתו  הופעת  של  ימים  הם  אלו  שימים 
ית’ בתוך  שברגע שיש מקום ומציאות של ימים לקדושתו 
העולם הגשמי, שוב לא שייך שהעולם ינתק יהודי מהשי”ת. 

 ג  
בראש כל מועדות

ובאמת שחג הפסח הוא המקור והשורש אל כל עניין קדושת 
המועדים, אשר כח קדושת כל מועד יכול לבא רק מכח ימי 
פסח, וכפי שרואים גם בתורה, ששבועות הוא הרי ההמשך 
מחג  ט”ו  ט”ו  נלמד  וסוכות  יום,  חמישים  בסוף  פסח  של 
המצות, שבכך נכלל גם ראש השנה ויום כיפור שהם ההכנה 
של  לתכלית  המקדים  לראשי’  תחת  ה’שמאלו  סוכות,  אל 
‘וימינו תחבקני’, וכלשון הפייטן ‘בראש כל מועדות נשאת 

פסח’.

זה האמור:  ה’ הוא עניין  כיון שכל עניינם של מועדי  וזאת 
נגיעה בדרגת  לנו בתוך העולם הגשמי  נתן  ימים שהשי”ת 
העולמות העליונים, וכפירוש המילה ‘יום טוב’ - ‘יום’ גשמי 
רואים  זה  שאת  רע.  יגורך  ולא  ‘טוב’  שכולו  בדרגה  שהוא 
בקדושת ‘יום טוב’ דווקא יותר מקדושת שבת, שביום טוב 
כמו  שלא  הגשמי,  העולם  בתוך  יותר  ונרגש  נתפס  האור 
יותר  הוא  מהיהודי  הנדרשת  העבודה  שבו  שבת  בקדושת 

להתנתק מן העולם ולידבק בקדושה עליונה. 

אמרו  ברגל’  חברים  ‘הכל  בחז”ל,  ביטויים  כמה  לכך  יש 
חז”ל, ביו”ט גם עמי הארץ יכולים לסעוד יחד עם התלמיד 
חכם,  התלמיד  כמו  חבר  דרגת  באותו  נחשב  והוא  חכם, 
כיון שאור היו”ט נתפס ונרגש גם בדרגה הפשוטה שלו. כן 
נוהג אבילות אך אינו מבטל אבלות,  ההלכה שבשבת אינו 
דבר  על  באצבע  מורה  שגם  אבילות,  שמבטל  יו”ט  לעומת 
זה, שהרי מה המשמעות שבשבת האבילות אינה נוהגת וגם 
של  במקום  להתדבק  בשבת  עלה  שהיהודי  התבטלה?  לא 
‘לא יגורך רע’ שאין שם שום עניין אבילות, אך זה למעלה 
מדרגתו העצמית, ובמוצ”ש הוא שב ומתאבל, בשבת הוא רק 
התנתק מעצמו וחי את השבת. אך ביו”ט לעומת זה האבילות 
יו”ט הוא אור שיורד אל  מתבטלת לגמרי, כיון שהאור של 
במקומו  שיגיע  ובדרגתו,  במקומו  היטב  בו  ונתפס  היהודי 
למטה למצב של ‘לא יגורך רע’, שהוא כבר לא צריך לשוב 

אל האבילות.

והשורש לכל זה מתחיל מ’פסח’. שבו היינו לגמרי בדרגה של 
‘לא יגורך רע’ ונאסרנו בחמץ כמו בעולם האצילות, ואכלנו 
רק מצה בבחינת ‘לחם אבירים אכל איש’, ובו נפעל השורש 
של הקדושה העליונה השוכנת בעולם הגשמי, שממנו באה 
בעולם  כאן  ית’  בקדושתו  לאחוז  המועדים,  כל  קדושת 

התחתון. 

להבין  צריך  זאת  כי  חמץ,  אוכלים  כן  אנו  טובים  הימים  בשאר  )ואכן 

שהמועדים הם קומה אחת, שהאחת יונקת מהשניה. כפי שיראה כל מעיין 

דרועא  ותשרי  ימינא  דרועא  הוא  פסח  המועדים,  על  האריז”ל  בכתבי 

שמאלא, שבועות גופא, חנוכה ופורים נצח והוד. כשיהיה אם כן רק דרגת 

פסח הקומה תהיה חסרה, כמו אדם שיש לו רק זרוע ימין שהוא בעל מום, 

ומוכרח להיות גם ‘סוכות’ כנגדו שבו דווקא כן אוכלים חמץ, כדי להוריד 

את הקדושה העליונה של פסח בתוך העולם הגשמי. ואילו לא היה סוכות, 

לא היה לפסח שום קיום בעולם הגשמי(.

מעובד מתוך שיחותיו של המשפיע הגה”ח ר’ בן ציון אפל שליט”א

מערכי דעת ולב ביסודות החסידותלהתבונן

ג

רשפיה / כללי וחיצי קודש ממאורי החסידות
מיד כשאדם נבדל מאיזה תאוה גשמי, נקרא בזה הפרט 

'קדוש'.
הרה"ק רבינו הזקן זי"ע )טהרת הקודש, קדושת עינים פ"א(

 ימים של עולם האצילות     
מה המשותף בין ‘חג הפסח’ ל’בית המקדש’ שבשניהם נאסר החמץ?  ומה המעלה היתירה של קדושת פסח יותר 
מכל קדושת התורה והמצוות, שרק בו נאמר איסור זה?  ומנין הנעימות המיוחדת השורה בבריאה בחודש ניסן?

להערות והארות, וכן להעביר שאלות למשפיעים שליט"א ניתן להשאיר במערכת 'קול דודי' שלוחה 0
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השתוקק, חוצפה מהניא הוא  בקרבו.  התהפכו  דוד  פנחס  רבי  של  מעיו 
כמה, כסף וערג לחון את עפרה של ארה”ק, ובפרט לאחר 

שנודע לו כי רבו הגדול מתעתד גם הוא לעלות אליה.

כסף להפלגה מנין? זו שאלה שלא מעסיקה כל כך את ר’ 
פנחס דוד וועבערמאן ז”ל, ראשית הוא יעלה בגפו לארץ 
בני  את  גם  מעלה  הוא  איך  יראה  כבר  הוא  ושם  ישראל, 

ביתו וארבעת ילדיהם. קודם לכל הוא רצה לעלות ארצה.

אומר ועושה. ר’ פנחס דוד עלה לעגלה ונסע לקונסטנצה, 
משם הפליגו האניות האחרונות מאירופה לארץ הקודש.

דוד שהה בקונסטנצה כמה חודשים, בכל אותה  ר’ פנחס 
העת הוא עשה הכנה-דרבה לקראת העלייה לארץ ישראל. 
הוא כבר צייר במחשבתו את הפגישה עם תלמידיו של כ”ק 
רביה”ז זי”ע בירושלים, הוא דמיין את התפילות הנלהבות, 
את שיחות החברים וכמובן, קבלת הפנים שתיערך לרביה”ז 

כאשר רגליו ידרכו בנמל הים התיכון.

אך מחשבות לחוד ומעשים לחוד. שום אנייה לא התכוננה 
אז לנסוע לארץ ישראל.

זי”ע,  רביה”ז  כ”ק  בבית  השמחה  ימי  התקרבו  כך  בתוך 
כאשר בתו היחידה באה בקשרי הנישואין עם כ”ק רביה”ק 

זי”ע.

בלב חמוץ משהו נסע ר’ פנחס דוד להוניאד, שם התקיימה 
שמחת הנישואין הגדולה. בעצם, הוא קיווה לקרוא עליה 
עוד  הוא  בינתיים  אך  עיה”ק,  בירושלים  כבר  במכתב 

‘תקוע’ כאן באירופה.

שמחת הנישואין התקיימה בי’ אלול תרצ”ט בהוניאד בערב 
שבת קודש.

ניגש  דוד  פנחס  ר’  שיעור.  אין  עד  גדולה  היתה  השמחה 
מיד  הבחין  זי”ע  ורביה”ז  ‘לחיים’,  לברך  כדי  לרביה”ז 

בעגמומיות ששרתה על פניו של ר’ פנחס דוד.

על  אותו  ושאל  דוד  פנחס  ר’  של  בידיו  אחז  רביה”ז  כ”ק 
מה עגמו פניו. ר’ פנחס דוד פרץ בבכי, “כבר כמה חודשים 
הקודש,  לארץ  לאנייה שתפליג  בקונסטנצה  ממתין  שאני 

אך אפס, שום ספינה לא יוצאת...”

“נו, פנחס דוד, אתה רואה שמן השמים לא רוצים שתיסע 
לארץ ישראל” ענה לו רביה”ז זי”ע.

ר’ פנחס דוד עשה לעצמו חשבון מהיר. הוא הרהר לעצמו 
החזקים  היסודות  שאחד  תמיד  אותנו  מלמד  רבינו  ‘הלא 
בעבודת ה’ הוא שעל אף ההסתר הגדול השורה בעולם, יש 
את העבודה של 'חוצפא יסגי'. כשהאדם מתעקש הוא יוכל 
לשבור את כל המחיצות, ואף אם בשמים נגזר שאיננו ראוי 
לכך, אך ע"י מסירת נפש ותקיפות יזכה להשיג תשוקתו, 

ולהסיר כל ההסתרות.

אכן  כשהאדם  רק  זה  יסגי  חוצפא  של  זו  עבודה  'אמנם 
נמצא במצב שהוא מוכן ללכת על זה באש ובמים' המשיך 
ר' פנחס דוד במחשבתו, 'ואני, הרי משתוקק כל כך לזה. 

רבינו בוודאי יכול לפעול לי לישועה'.

לרביה"ז,  עיניו  את  הרים  הוא  עוז,  הרהיב  דוד  פנחס  ר' 
'חוצפה כלפי שמיא מהני',  "אבל חז"ל הקדושים אומרים 

ואני רוצה ומשתוקק מאד להיות בארץ הקדוש".

דוד,  פנחס  ר'  של  רצינותו  מידת  את  שראה  רביה"ז  כ"ק 
לארץ  יגיע  שהחוצפעניאק  יעזור  "השי"ת  ואמר  נענה 

ישראל".

דומה  שהיה  קטן  עוף  עצם  דוד  פנחס  לר'  מסר  רביה"ז 
לספינה, "קח לך ספינה לנסוע לארץ ישראל".

מיד  ארצה,  לעלות  זכה  אכן  דוד  פנחס  שר'  לציין  מיותר 
לאחר ימי תשרי של שנת ת"ש.

מקור: הרה"ח ר' מרדכי בלום שליט"א ששמע מר' פינחס דוד ז"ל

סיפורים בצלם של הבעש"ט ותלמידיודאס חסיד'ישע לעבן

שאלות והתלבטויות בעבודת השי"תאנה אבקשך

שאלה:
ניסן  חודש  קדושת  על  לדבר  מרבים  חסידים  בחצרות 
ומה  החודש,  של  פנימיותו  מה  לדעת,  ורציתי  כשלעצמו, 

עבודתו לאנשים כערכי?

תשובה:
או  העולם  נברא  בתשרי  האם  חז”ל  בין  המחלוקת  ידועה 
דברי  ואלו  שאלו  מכריע  הקדוש  והאר”י  העולם,  נברא  בניסן 
אלקים חיים, רק שבתשרי נבראה חיצוניות העולמות, ובניסן 
דעת  עם  להשוות  בספה”ק  ביאורים  )ויש  העולמות  פנימיות  נבראה 
התוס’ שמבארים באופן אחר שבתשרי נברא במחשבה ובניסן נברא במעשה, 

ואכמ”ל(.

רוצה  כשאדם  העולמות?  חיצוניות  ומהי  העולמות  פנימיות  מהי 
הרצון  חיצוני.  רצון  לו  ויש  פנימי  רצון  לו  יש  חנות,  להקים 
הפנימי הוא לעשות כסף )האמת היא שרצונו הפנימי והעיקרי והתכלית 
הסופי של כל פעולות האדם הוא אושר ותענוג, אך כאן אנו מתייחסים ביחס 

שהוא  הסופית  במטרה  להגיע  כדי  אך  חנות(,  שבהקמת  להרצונות 

רצון הפנימי, יש גם הרבה רצונות שונים חיצוניים. הוא לא יכול 
לגשת אל הכסף כשלעצמו... הוא צריך לבנות חנות שלימה עם 
אינם  שבאמת  ומושכת,  מעניינת  בצורה  פרטים  אלפי  אלף 
מטרתו העיקרית ואינם חפצו הפנימי, אלא רצון חיצוני בלבד. 
כל הרצונות הללו הם טפלים והם ‘בגלל’ ולצורך הרצון הפנימי.

ובכן, הבה נברר, מהו רצונו הפנימי של הקב”ה? התשובה ברורה: 
כלל ישראל. כל תכלית הבריאה היא שתהיה לו יתברך דירה 
בתחתונים, ומי הדירה? הלא המה נשמות ישראל בעולם הזה 
הדבוקות בהשי”ת ומכירות באלקותו יתברך. כל העולמות וכל 
הפרטים שבהם לא נועדו אלא עבור נשמות ישראל שיהיו דירה 

לו יתברך בעולם התחתון.

אומרת  זאת   – הכל  של  התכלית  העולמות  פנימיות  אפוא  זוהי 
שנברא   - יתברך  אלקותו  ומשיגים  המכירים  ישראל  נשמות 
שכן  לכך,  ראיות  הרבה  להביא  צריכים  ואין  ניסן,  בחודש 
הדברים מדברים בעד עצמם. יצירת כלל ישראל היתה בחודש 
שהכתובים  כפי   – השבועות  לחג  עד  נמשך  כשהתהליך  ניסן, 
זכו  ואז   - תורה  מתן  היתה  מצרים  יציאת  שמטרת  מעידים 
ישראל לדביקות נפלאה בהשי”ת כשפרחה נשמתם וראו שהוא 
יחידי בכל העולמות. וזכו כלל ישראל להגילוי האלקי העליון, 
ובכך התממש רצונו וחפצו הפנימי של הקב”ה. זה מה שקורה 

בחודש ניסן )וממשיך עד חודש סיון(.

כמו כן הקמת המשכן היתה בחודש ניסן – לשנה שלאחר מכן. 
ואמרו חז”ל שיום הקמת המשכן היה יום שמחה לפניו יתברך 
שאז  משום  פשוטה,  והסיבה  והארץ.  שמים  שנבראו  כיום 
השכינה  השראת  נמשכה  אז  כי  העולמות,  פנימיות  נשלמה 
בעולם, אז הגיע העולם למצב שיש בו דביקות התחתון לעליון. 
שבעולם.  מיקום  מבחינת  העולמות’  ‘פנימיות  מתגלה  במשכן 
מתגלה  ישראל.  לכלל  השי”ת  מתגלה  שבו  היחיד  המקום  זהו 

במקום הזה הרצון פנימי של השי”ת.

לעומת זאת בחודש תשרי, נוצר חיצוניות העולמות שזהו עצם 
והגשמי  הרוחני  והנבראים  העולמות  כללות  של  המציאות 
שבהם, שנועדו לשרת את המטרה העיקרית והתכלית, ועל כן 
גם יום הדין שבר”ה הוא בעיקר על חיצוניות העולמות, האם 
כלל  שהוא   – הפנימי  העולם  את  שישרת  חיצוני  עולם  יהיה 
השטח  תנאי  על  דנים  בתשרי  להשי”ת.  והתקשרותם  ישראל 
שיסייעו להתקשרות הפנימית, אך ההתקשרות הפנימית נעשית 

ונקבעת דווקא בניסן עד סיון.

  

במילים אחרות, בחודש ניסן נקבע הרצון והאהבה לכלל ישראל. 
אז  מגלה  ישראל  וכלל  ישראל,  בכלל  רצונו  אז  מגלה  הקב”ה 
רצונו בהשי”ת. לעומת זאת בחודש תשרי, אין מתבטא דווקא 
אכן  האם  החיצוני  החלק  כלפי  היא  השאלה  כי  ואהבה,  רצון 

משרת את הפנימיות. אך הפנימיות עדיין אינה מתבטאת.

משל לאותו בעל חנות, שלפעמים הוא סופר את הכסף עצמו, 
ולפעמים הוא רק מתעסק בחלקים החיצוניים ובודק האם אכן 
מביאים לו את הכסף. דעת לנבון נקל, שרגשי השמחה והרצון 
אינם מופיעים כשהוא מתעסק בכל אותם הפרטים החיצוניים, 

אלא בשעה שהוא מתעסק עם הכסף...

)שאגב מצאנו בו גם  ניסן הוא חודש של חסד  וזו הסיבה שחודש 
ביטוי גשמי ב’קמחא דפסחא’ ו’מעות חיטים’ בחלוקות האינסופיות ובצדקות 

השופעות בימים אלו(, וחודש תשרי הוא חודש של גבורה. הדבר 

ורצון,  אהבה  עם  כרוכה  העולמות  של  הפנימיות  כי  פשוט 
מעמידים  שם  ודין.  לגבורה  שייכת  החיצוניות  זאת  ולעומת 
לדין בדיונים נוקשים, כדי לברר את הדברים בצורה מדוייקת, 
היא  הדיון  צורת  פנימי,  וחפץ  רצון  על  כשמדברים  משא”כ 

אחרת לגמרי. מליאה הארת פנים ושמחה.

נקבעת  אז  כי  ישראל,  למלכי  הוא ראש השנה  ניסן  ר”ח  ולכן 
ההנהגה  נפעל  תשרי  בחודש  אם  ישראל.  כלל  של  ההנהגה 
נפעל  ישראל  כלל  של  ההנהגה  הרי  הבריאה,  בכל  הכללית 
שבי”ב  מהבעש”ט  מובא  וכן  ורצון.  אהבה  מתוך  ניסן  בחודש 
הימים הראשונים של חודש ניסן ממנים בכל יום מלאך לחודש 
שלם של שאר י”ב חדשי השנה, הממונה על ההנהגה וההשפעה 
זי”ע  יששכר’  ה’בני  רביה”ק  מביא  )וכן  זה  בחודש  ישראל  כלל  של 
מי”ב  יום  כל  אומר  היה  זי”ע  מלובלין  הרה”ק  שרבו  פקודי(  דכלה,  )אגרא 

הימים שבתחילת חודש ניסן מה יעלה במהל השנה באותו חודש שכנגד יום 

)עבודת ישראל, שבועות(  זי”ע  זה(. ומספר המגיד הקדוש מקאזניץ 

שהבעש”ט הקדוש זי”ע החליף פעם את הממונה, שיהיה יותר 
לטובת ישראל....

  

ולמעשה, היוצא לנו מכל האמור, שחודש ניסן הוא חודש של: 
א. יצירה חדשה והתחדשות פנימיות נשמות ישראל. ב. גילוי 
יכול  זמן שכל אחד  זהו  והיינו הך כאמור.  ורצון.  ואהבה  חסד 
להתחדש, לחדש את נשמתו, וזאת על ידי גילוי רצונו הפנימי 

בהשי”ת. כי אז מתעורר רצונו הפנימי יתברך בנו.

כמו שכתב המגיד הקדוש מקאזניץ זי”ע, על כך שבכ”ה באדר 
היו גובין בכפייה וממשכנין על שקלי הקודש, ש”ממשכנין” הוא 
מלשון “משכן”, כי בכ”ה אדר כבר מתחילה השראת השכינה 
בכלל ישראל )וענינו הוא, משום שבכ”ה אדר כבר התחילה הבריאה, כשם 
שבכ”ה אלול זה כך(. ומסביר למה “בכפייה”? על פי דברי הרמב”ם 

הידועים שבכמה מצוות אפשר לכפות יהודי עד שיאמר “רוצה 
אני”, משום שבאמת בעומק לבו רוצה הוא ורק שאור שבעיסה 
קוב”ה  בין  הפנימי  הקשר  מתגלה  אדר,  בכ”ה  גם  כך  מעכב. 
לישראל, ומתחילה הלידה של ישראל, ולכן זוכים למשכן אפילו 

בכפייה, כי הנשמה מתחילה לומר “רוצה אני”.

וזוהי באמת עבודת הנשמה לעת כזאת – יצירת הנשמה מחדש, 
והיינו שינון הרצון הפנימי בין ישראל לאבינו שבשמים. לשנן 
שוב ושוב את הרצון הפנימי “רצוננו לעשות רצונך”, הוא רוצה 
בנו באמת ואנחנו רוצים בו באמת, ואנו מייחלים שזה יתגלה 
בפועל ביציאת מצרים והקמת המשכן, שזה מבטא את הרצון 

הפנימי שרוצים להיות מחובר להשי”ת.

העבודה  אבל  בביתו,  לסייע  אחד  כל  של  הזמן  שזה  בוודאי 
יכולה להתמזג עם מחשבות של חודש ניסן. לחשוב על מציאות 
כלל  את  רוצה  והוא  כמוהו,  יחידות  ואין  יחיד  שהוא  השי”ת, 
כלום  אין  זה  ומבלעדי  ישראל,  לצורך  הכל  את  וברא  ישראל 
ישראל  “ישמח  הבוער  הפסוק  את  להפנים  הזמן  זה  בעולם. 
יגילו במלכם, כי רוצה ה’ בעמו יפאר ענוים  בעושיו בני ציון 

בישועה”.

כמה  לו  יקחו  שאכן  רצוי  עצמו,  משל  מחשבות  לו  שאין  מי 
חז”לים וכמה פסוקים בתהלים שיתבונן בהם עצמם, וימצא שם 
את הנקודה הפנימית של חודש ניסן. כמובן שיש להקדיש לכך 
גם מזמור בתפילה, או כמה דקות שהולכים ברחוב, ואחר כך 

להחדיר את ההתבוננות בתוך העבודה המעשית להכנת החג.

בהצלחה וסייעתא דשמיא!

מהי עבודת חודש ניסן?

מוקדש לעילוי נשמת
הרה"ח המקובל ר' אשר אנשיל ב"ר משה יעקב ז"ל ברוין

נלב"ע ט' ניסן

נדבת בנו ידידנו החשוב הרה"ח ר' אהרן ברוין שליט"א


