במדבר מלון אורחים

סיכום מדברי הרב יצחק גינזבורג שליט"א

א. מי יתנני במדבר מלון אורחים

הבריחה מהחברה הרעה

את פרק ו בהלכות דעות פותח הרמב"ם בקביעה כי האדם הוא 'יצור חברתי', ועל כן עליו להזהר מאד מההשפעה הרעה של חברה בלתי מתוקנת:

דרך ברייתו של אדם להיות נמשך בדעותיו ובמעשיו אחר ריעיו וחביריו ונוהג כמנהג אנשי מדינתו. לפיכך צריך אדם להתחבר לצדיקים ולישב אצל החכמים תמיד כדי שילמוד ממעשיהם, ויתרחק מן הרשעים ההולכים בחשך כדי שלא ילמוד ממעשיהם. הוא ששלמה אומר "הולך את חכמים יחכם ורועה כסילים ירוע"
, ואומר "אשרי האיש אשר לא הלך בעצת רשעים וגו'"
. וכן אם היה במדינה שמנהגותיה רעים ואין אנשיה הולכים בדרך ישרה ילך למקום שאנשיה צדיקים ונוהגים בדרך טובים. ואם היו כל המדינות שהוא יודעם ושומע שמועתן נוהגים בדרך לא טובה, כמו זמננו, או שאינו יכול ללכת למדינה שמנהגותיה טובים מפני הגייסות או מפני החולי, ישב לבדו יחידי, כענין שנאמר "ישב בדד וידום"
. ואם היו רעים וחטאים שאין מניחים אותו לישב במדינה אלא אם כן נתערב עמהן ונוהג במנהגם הרע יצא למערות ולחוחים ולמדברות, ואל ינהיג עצמו בדרך חטאים, כענין שנאמר "מי יתנני במדבר מלון אורחים"
.

השאלה הראשונה העולה ללומד את דברי הרמב"ם הללו – עוד לפני שמעיינים בהם בפרטות – היא: האם ידועים לנו אי אלו מגדולי ישראל אשר נהגו באופן שכזה? האם שמענו על תלמידי חכמים שברחו אל המדבר כדי לא להשאר בתוך חברה רעה? בפשטות, בין גדולי הדורות המוכרים לנו לא פגשנו בהנהגה שכזו (אלא אם כן מדובר בצדיקים הנסתרים, אשר 'נעלמים' בהתבודדות מסתגרת או בישיבה במדבר, כאלו שאין להם השפעה על הכלל ואינם ידועים כגדולי הדורות; וגם ביחס לנסתרים ראה עוד לקמן). יתר על כן, הרמב"ם עצמו כותב כי בזמנו "כל המדינות שהוא יודעם ושומע שמועתן נוהגים בדרך לא טובה", ואף על פי כן לא שמענו כי ברח למדבר. ולא די בכך, אלא שהרמב"ם גם לא הסתגר מפני החברה – הוא היה מעורה מאד בחברה ואף בחצר המלכות (על מקום מגורי הרמב"ם ישנה קושיא נוספת, שהרי על אף שפסק בעצמו כי אסור לגור במצרים
, בכל זאת קבע שם את מגוריו בתקופה מסוימת, ואכמ"ל). וכך, גם ירמיהו הנביא – ממנו מצטט הרמב"ם את משאלת "מי יתנני במדבר מלון אֹרחים ואעזבה את עמי ואלכה מאתם כי כֻלם מנאפים עצרת בֹגדים" – נמנע מלצאת על המדבר, משום שהיה אנוס על פי הדיבור שלא לעשות זאת, אלא להמשיך להתנבא ולעורר את העם לתשובה (ושמא יש לומר כי כל הגדולים והחכמים שלא נהגו כך היו 'אנוסים על פי הדיבור', משום שה' חפץ כי ידאגו לעם, וכרמוז בסמוך כי וודאי שתכלית הכל היא מגמת התיקון והשיפור של החברה).

בהמשך נעמיק עוד ועוד במשמעות הבריחה מהחברה הרעה, ונתבונן כיצד ניתן לבצע זאת ברוחניות – מבלי לעזוב בפועל את המדינה הרעה – ועוד קודם לכן נראה כיצד גם בתוך דברי הרמב"ם ניתן לזהות תהליך שמקהה קצת את חדות הצורך לברוח המתואר בהלכה זו. עם זאת, לפני העמקות אלו, יש להבין בכללות כי דברי הרמב"ם אודות הבריחה מהחברה הרעה הם רק שלב ביניים בדרכו של האדם. המגמה הסופית צריכה להיות תיקון החברה והמדינה, אלא שבמצבים מסוימים על האדם לברוח מהחברה הרעה המאיימת עליו (וגם אז אל לו להתנתק באופן פנימי מעמו, ויש לומר כי גם אם היה ירמיהו הנביא יוצא למדבר, עיקר עיסוקו שם היה תפלות על עם ישראל, כשלכל תפלה וודאי היה מקדים "הריני מקבל עלי מצוות עשה של 'ואהבת לרעך כמוך'", ועיסוק בתורה ומצוות "בשם כל ישראל"). כך מתאר רבי נחמן מברסלב – המדגיש יותר מאחרים את הצורך בהתבודדות "מחוץ לישוב" – את ה"בעל תפלה" בסיפורי מעשיות כצדיק אשר ברח אל מחוץ ליישוב, אך לא הסתפק בהיותו צדיק לעצמו, אלא הגיח בכל פעם אל הישוב על מנת לקרב ולעורר לתשובה עוד ועוד אנשים. נכון הוא כי בשלב הראשון לא פנה הבעל-תפלה לתקן את המדינה כולה, אלא עסק בדיבור 'בגובה העינים' עם אנשים בודדים, ומשך אותם אחריו אל המדבר – אך גם אנשים אלו, אחרי תקופה של בנין והתחזקות אישית, נשלחו שוב למשימות קירוב בישוב. ועוד, בסופו של דבר, אחרי צבירת כח, פנה הבעל-תפלה לתקן (בעזרת שאר גיבורי המלך) גם את המדינות עצמן, כולל גם את "מדינת הממון" שאין מושחתת הימנה
.

מגמה זו של החכמים והצדיקים, לפנות בסופו של דבר אל תיקון הכלל, שייכת מאז דורנו של מורנו הבעל שם טוב זי"ע גם לצדיקים הנסתרים. אפשר לומר כי היסוד לכל שיטת ההתבודדות של הנסתרים נמצא בהלכה זו של הרמב"ם – ועל פיה נהגו חסידי אשכנז ותנועת הנסתרים שקדמה להתגלות החסידות. אמנם, בא מורנו הבעל שם טוב – שהתמנה, כצדיק נסתר, לנשיא הצדיקים הנסתרים – והנהיג בכך מהפך, כאשר הטיף להתערבות הצדיקים הנסתרים בכלל כדי לתקן ולשקם את החברה (בשלב הראשון) ואף להתגלות של הצדיקים כמנהיגים ומורי דרך (בשלב המאוחר יותר)
. ובאמת, בזהר
 הקדוש מבואר כי כך גם הנהגתו של מלך המשיח – בשלב מסוים הוא מוליך את בני ישראל (על כל פנים את אלו הדבקים בו, את חסידיו) אל המדבר, ורק לאחר מכן חוזר איתם אל המדינה על מנת לכבוש אותה ולכונן את מלכותו המתוקנת והנצחית.

עליה בעולמות

אחרי הקדמה זו, אודות תכליתה של הבריחה בחזרה ובתיקון (ולקמן נדרש גם לחשוף רמז לכך בהמשך דברי הרמב"ם עצמו), נחזור לעיין בפרטות בהלכה זו: הרמב"ם מונה ארבעה שלבים של דאגת האדם לחברה טובה סביבו – התחברות לצדיקים והתרחקות מן הרשעים שבמדינתו; עזיבת מדינתו הרעה לטובת מדינה מתוקנת הימנה; התבודדות מן החברה, כאשר לא נמצאה כל מדינה מתוקנת; בריחה למדבר, כאשר גם ההתבודדות איננה מועילה, משום שהרשעים חודרים לרשות היחיד ומונעים מן האדם להלך בצדקו. מכיוון שמדובר בתהליך של הסתלקות – של התרחקות האדם מן החברה, ופניה להתכנס בתוך עצמו – נכון להקביל את המדרגות הללו, במושגי פנימיות התורה, לעליה בספירות ממטה למעלה:

המציאות המתוקנת, של מדינה בה ניתן למצוא חברה טובה של צדיקים ולהדבק בה (וניתן להתרחק מן הרשעים שבמדינה), מכוונת כנגד פרצוף המלכות. המלכות דקדושה מתארת את המדינה המתוקנת, וברור כי זהו הקיום במקום הנמוך-ההמוני ביותר (וזהו, כמובן, המצב המתוקן לכתחילה – כאשר האור האלקי נמצא במציאות התחתונה ביותר).

כאשר המלכות מקולקלת – כאשר כל דרכי המדינה בה חי האדם הן רעות – עליו להתעלות מן המלכות בה חי עד כה ולתור לו בין המדינות אחר מדינה מתוקנת. חיפוש זה הוא סיור בכל ה-ו קצוות (שבסוד פרצוף זעיר אנפין) – חיפוש אחר מדינה מתוקנת בדרום (חסד), בצפון (גבורה), במזרח (תפארת), במערב (יסוד), בהרים (נצח) ובעמקים (הוד). חיפוש זה הוא, בלשון הרמב"ם, ב"כל המדינות שהוא יודעם" – בסוד הדעת, שהיא "מפתחא דכליל שית"
 – בהיות ששתי הדרגות הללו (ז"א ומלכות, ו ו-ה תתאה שבשם הוי' ב"ה) שייכות עדיין לתחום היישוב המוכר והידוע, בסוד "והנגלֹת לנו ולבנינו"
.

כאשר מתברר כי כל המדינות שהאדם יודע הן רעות – כבזמננו, כפי שמציין הרמב"ם, ועוד נשתנו העיתים לרעה – עליו לפנות לתחום "הנסתרֹת להוי' אלהינו"יא, ולהתבודד בינו לבין עצמו. ההתבודדות הזו היא הבריחה אל תחום המושכלות – אל כך שהאדם יבחן בשכלו את הטוב והראוי, וישתדל לברוח מתחום ההתייחסות אל הזולת (המדות, המכונות "אור המאיר לזולתו") לתחום ההכרה שלו עצמו (המוחין, המכונים "אור המאיר לעצמו"). בפרטות, הפסוק שמביא הרמב"ם – "ישב בדד וידֹם" – רומז לעליה אל המוחין: "ישב" הוא בסוד ספירת הבינה, פרצוף אמא, עליו נאמר "אמא מקננא בכורסיא"
 (– אמא מקננת בעולם הבריאה, עולם הכסא, בו שייך סוד הישיבה); "בדד" הוא בסוד ספירת החכמה, פרצוף אבא, בו שורה ומאיר "אחד האמת" ש"הוא לבדו הוא ואין זולתו" (סוד הבדידות והלבדיות)
; "וידֹם" הוא בסוד "סייג לחכמה שתיקה"
 – הארה מן הכתר השורה על החכמה כ"מקיפים דאבא".

כאשר גם ההתבודדות איננה מועילה, משום שהרשעים אינם מניחים לאדם להתבודד (ובפנימיות, היינו כאשר התרבות הזרה חודרת גם אל האדם פנימה, ומשבשת את יכולתו להתבודד ולהתבונן כדבעי, באופן טהור ונקי משיבושי החברה ותרבות החטאים הסובבת אותו), עליו לצאת אל המדבר. המדבר, בכללות, הוא בסוד ספירת הכתר – המכונה גם "תהו", ככינוי המדבר "תהו ילל ישימון"
 – שהיא "מחוץ לישוב". בנפש, תחום הישוב מגיע עד למוחין – במדרגות הנתפסות לאדם, ויש לו בהן ישוב הדעת – ואילו הכתר העליון, העל-מודע, הוא כבר "מחוץ לישוב" לגמרי. בפרטות, מונה הרמב"ם שלושה מקומות במדרגה זו – "יצא למערות ולחוחים
 ולמדברות". בלשון הקבלה, מערה הוא כינוי ליסוד אמא, חוח רומז ליסוד אבא, והמדבר רומז בפרטות למצחא דאריך אנפין (כאשר המצח הוא המדבר בתוך הפנים עצמם, בחינת "ארץ אשר לא עבר בה איש ולא ישב אדם שם"
 שלמעלה מהעינים המתחילות את ה'ישוב' וההתחלקות של תוי הפנים) בו מתלבש ומאיר יסוד עתיק יומין (העולה ביאת המשיח, כנודע
, והוא ממש סוד הופעת המשיח במדבר – כנ"ל בסוף הפיסקה הקודמת, בשם הזהר). התחלקות מפורטת זו של מדרגות שייכת כולה לסוד הכתר – שהוא המדרגה הרביעית בדברי הרמב"ם – שהרי המשוטט במדבר, בארץ לא נודעת, שואל "איה מקום כבודו"
, כאשר המלה "איה" כוללת את הכח"ב (אלף-פלא בסוד הכתר, ואותיות י-ה בסוד חכמה ובינה, כנודע) שבכתר עצמו (שהרי "איה" היא שאלת הכתר
).

ב. מגמת התיקון בסדר הלכות הרמב"ם

על מנת להעמיק עוד בדברי הרמב"ם, יש להתבונן בהלכה שהובאה בהקשר הרחב יותר, הכולל גם את ההלכות שאחריה. בכלל, ידוע כי גם הסדר בתוך דברי התורה הוא תורה הצריכה לימוד, ובפרט בדברי הרמב"ם שסדר את פרקיו והלכותיו בסדר נפלא, מדוד ומדויק. וגם כאן, אנו מוצאים כי הרמב"ם סידר בתחילת פרק ו של הלכות דעות
 (אחרי חמשה פרקים שעסקו כולם במצוה ללכת בדרכיו של ה', שהיא יסוד כל הדעות וההנהגות הטובות בדברי הרמב"ם) שלוש הלכות שונות בזו אחר זו, כשמתוך סדר זה עצמו יובן עומק דברי הרמב"ם:

הדבק בחכמים ובתלמידיהם

הלכה ב בפרק ו עוסקת במצות הדבקות בתלמידי חכמים:
מצות עשה להדבק בחכמים ותלמידיהם כדי ללמוד ממעשיהם, כענין שנאמר "ובו תדבק"
 – וכי אפשר לאדם להדבק בשכינה? אלא כך אמרו חכמים
 בפירוש מצוה זו "הדבק בחכמים ותלמידיהם". לפיכך צריך אדם להשתדל שישא בת תלמיד חכם, וישיא בתו לתלמיד חכם, ולאכול ולשתות עם תלמידי חכמים, ולעשות פרקמטיא לתלמיד חכם, ולהתחבר להן בכל מיני חבור, שנאמר "ולדבקה בו"
. וכן צוו חכמים ואמרו "והוי מתאבק בעפר רגליהם ושותה בצמא את דבריהם"
.

מצוה זו עומדת בזיקה ברורה להלכה הקודמת – מתוך כך ש"דרך ברייתו של אדם להיות נמשך בדעותיו ובמעשיו אחר ריעיו וחבריו" ציווהו להתדבק בתלמידי חכמים וללמוד ממעשיהם. ועם זאת, בעומק, ניתן לזהות בהלכה זו היפוך מגמה מאשר בהלכה הקודמת. ההלכה הראשונה המליצה להתדבק בחכמים ובצדיקים, ולחיות בתוך חברה טובה, אך מתוך הדברים הלך והתברר כי הדבר כמעט בלתי אפשרי, וכי המדינות כולן רעות וחטאות, ואין לו לאדם אלא לבחור בדרך של הסתגרות והתבודדות. הלכה זו אף איננה מצוה מן התורה, ומפרשי הרמב"ם
 מתארים אותה כ"טבע יהודי" ראשוני של חיפוש אחר הטוב ואחר הטובים, בבחינת "דרך ארץ קדמה לתורה"
. לעומתה, ההלכה השניה היא מצות עשה מפורשת מן התורה – להתדבק בתלמידי חכמים – כאשר בתוך הדברים מונחת הנחות יסוד ברורה כי (התורה לא דברה לשוא, ו)ישנם בכל דור "חכמים ותלמידיהם" אשר אפשר וטוב להתדבק בהם.

ניתן לומר כי ההלכה הראשונה שייכת לאברהם אבינו, אשר ממנו הטבע היהודי להתרחק מחברה חוטאת (בציווי האלקי הראשון אליו: "לך לך מארצך וממולדתך ומבית אביך אל הארץ אשר אראך"
), ולהעמיד עצמו כ"אברהם העברי"
 – "שכל העולם מן העבר האחד והוא מן העבר השני"
 – וכ"אחד היה אברהם"
 הפורש מדרכי כל העולם (ועם זאת, פעל אברהם יותר מכל לתיקון החברה, כאשר הלך וקרא בשם ה' א-ל עולם ופרסם את אלקותו יתברך לכל הגוים, וכנ"ל שזו המגמה הסופית של הפרישה וההתרחקות). מאברהם אבינו הראשון זוכים כולנו לטבע יהודי זה של הליכה והתרחקות מן הרע (ולקמן עוד נדון ארוכות בהליכת אברהם ובקשר שנמצא בה לדברי הרמב"ם). לעומתה, ההלכה השניה (שהיא מצוה מפורשת בתורת משה
) שייכת למשה רבינו, החכם והצדיק הראשון, אשר המשכיות תלמידי החכמים בכל הדורות היא בעצם המשכיותו שלו, שהרי מובטחים אנו כי "אתפשטותא דמשה בכל דרא ודרא"
 (הן ב"צדיק יסוד עולם"
 שבכל דור, שהוא משה רבינו שבדור, והן בכל תלמידי החכמים שבדור, שכל אחד מהם בבחינת משה, כמבואר בספר התניא, ואף בניצוץ משה רבינו שבכל אחד – שהוא המאפשר לנו לזהות את תלמידי החכמים האמתיים ולהתדבק בהם
).

ובעיון נוסף, גם המשמעות העמוקה של מצות הדבקות בתלמידי חכמים כמעט מהופכת למגמה שבהלכה הראשונה. כבר שאלו מדוע אמרו חכמים כי לא ניתן להתדבק בשכינה (ולכן פירשו את מצות "ובו תדבק" כדבקות בתלמידי חכמים) – והרי ידוע כי ניתן להגיע לדבקות נפשית-שכלית בשכינה
?! אלא, פירשו, כי אכן ניתן להגיע לדבקות נפשית, אלא שמצוות התורה עוסקות במעשה, ומצות "ובו תדבק" הובנה לחכמים בפשטות כדבקות גשמית-גופנית
. לכן נדרשו חכמים להסביר כי דבקות זו היא הדבקות המעשית בתלמידי חכמים, בהם דבק ומופיע הענין האלוקי בעולם (ואם כן, הלכה זו היא מקור מפורש בנגלה שבתורה למבואר בחסידות כי בצדיק ישנה הופעה של "עצמות ומהות בתוך גוף"
, ולכן הדבקות בצדיק היא ממש דבקות בשכינה). כאשר האדם דבק בחכמים ובתלמידיהם באופן מעשי, בקשרי נישואין, באכילה ושתיה ובמסחר עם תלמידי חכמים
 (גם ללא לימוד תורה מהם, אודותיו מדבר הרמב"ם מאוחר יותר, בהלכות תלמוד תורה), 'נדבק' גם בו משהו מהאלקות – "גדול שימושה יותר מלימודה"
 – ובעקבות כך הוא גם לומד ממעשיהם של החכמים. בעוד ההלכה הראשונה בפרק זה דוחפת את האדם להתבודדות שכלית – שהיא המאפשרת דבקות רוחנית באלקות – הרי שההלכה השניה עוסקת בדבקות 'גופנית' המאמינה במציאת האלקות הנבדלת מלובשת גם בתוך אנשים החיים ופועלים בעולם.

מצות אהבת ישראל

ההלכה הבאה ברמב"ם היא ההלכה (היחידה
) העוסקת ב"כלל גדול בתורה" של אהבת ישראל:
מצוה על כל אדם לאהוב את כל אחד ואחד מישראל כגופו, שנאמר "ואהבת לרעך כמוך". לפיכך צריך לספר בשבחו ולחוס על ממונו כאשר הוא חס על ממון עצמו ורוצה בכבוד עצמו, והמתכבד בקלון חבירו אין לו חלק לעולם הבא.
סידורה של הלכה זו כאן הוא משמעותי מאד – מהחשיבות של החברה כמשפיעה על האדם לטוב ולמוטב, דרך הערך האלקי והעצמי של הדבקות בתלמידי חכמים (שאינה רק אמצעי אילוף של האדם כ'יצור חברתי', אלא מצות דבקות אלקית "לשמה"), עובר כאן הרמב"ם לכך שעל האדם לאהוב כל אחד מישראל. לפתע עובר הדגש מן הפרט המצווה, הצריך ליישר דרכיו (ונעזר לשם כך בחברה) ולהתדבק בה' (ונעזר לשם כך בצדיקים), אל האנשים מהם מורכבת החברה. הכיוון מתהפך, ולפתע מורגשת האהבה והמחויבות המוחלטת של האדם לכל אחד ואחת מן הצבור היהודי (המורכב מצדיקים-בינונים-ורשעים), וההזדהות שלו עמו. מתברר אפוא כי מתוך הבריחה מהחברה הרעה (שנדמתה במבט ראשון כהסתייגות חריפה מהעם: "ואעזבה את עמי ואלכה מאתם כי כֻלם מנאפים עצרת בֹגדים"), ועל ידי אהבת-הערצת תלמידי החכמים (שלכאורה הם הנעלים ונבדלים מן הצבור העממי והמורכב) והדבקות בהם, ניתן להגיע לאהבה שלמה לכל יהודי ויהודי.

ועומק גדול יש כאן: מתברר כי אהבת ישראל שאיננה מתבססת על המצוות הקודמות – כאשר האדם טוען כי אני כיהודי אוהב כל יהודי בשוה, ופתיחת הלב הזו היא דרכי לקיום מצות אהבת ישראל – יש בה משהו שטחי. זו "דרך קצרה וארוכה"
 לאהבת ישראל – דרך הנדמית קצרה בראשיתה (שהרי מיד היא פונה לאהבת כל יהודי, ללא כל בקורת וללא כל הבדל בין גדולי העם לקטניו ורשעיו), אך בסופה מתבררת כארוכה, משום שאיננה חודרת לעומק האמתי של אהבת ישראל. לעומת זאת, כאשר האהבה מתבססת על חיפוש טוב וצדק ראשוניים – תוך בקורת חריפה על חברה רעה – ועל הכרת ערך ומעלת הצדיקים, אז ניתן להגיע בשלמות לעומק ופנימיות האהבה. רק זו היא "דרך ארוכה וקצרה" לאהבת ישראל – דרך הנדמית כארוכה בראשיתה, משום שהיא עוברת דרך מצוות נוספות ותהליכים נוספים (וכמעט מהופכים) בדרך לאהבה, אך בסופה היא קצרה ובטוחה וחודרת אל היעד העמוק של האהבה, בו האהבה מגיעה בפרטות אל כל יהודי תוך הבנה אמתית לנפשו והתחשבות בתהליכים המתחוללים בה (בעוד שהאהבה הראשונה היא 'כללית', לכל יהודי-באשר-הוא-יהודי בשוה, ואיזו אהבה שטחית היא זו שאיננה מתענינת ומבחינה באופיו המיוחד של האהוב). אהבה עמוקה זו מבוססת על היכולת להבחין בכך ש"ועמך כֻלם צדיקים"
, כאשר הפרישה מהרע (המתוארת בהלכה א) והדבקות בצדיק (המתוארת בהלכה ב) בונה בנפש רגישות לנקודת הצדיק, ומאפשרת למצוא נקודה זו בכל אדם (מתוך הזדהות עם מבטו של הצדיק, כדוגמת מורנו הבעל שם טוב, המזהה את נקודת הצדיק המיוחדת לכל יהודי).

הכנעה-הבדלה-המתקה

סדר המצוות בדברי הרמב"ם – ומגמת התיקון העולה מהן, המתקדם מהתבדלות מחברה רעה אל אהבה פנימית (שתוכנה כבוד אמיתי) ותחושת אחריות (ממונית) כלפי כל יהודי – הוא אחת הדוגמאות היפהפיות בתורה לסוד התיקון בדרך של הכנעה-הבדלה-המתקה, כפי שהורה מורנו הבעל שם טוב
: 

עצם הכרת האדם כי הוא 'יצור חברתי' המושפע מאד מן החברה בה הוא נמצא, ואין הוא אדון אמיתי לעצמו, יש בה הכנעה רבה. מתוך כך גם מכיר האדם בשפלות החברה שסביבו ובנזקים שהיא גורמת (ומשלב לשלב מתברר לו עומק השפלות, כי לא די בכך שבמדינתו אין לו אל מי להתחבר, אלא גם למדינות האחרות אין הוא מסוגל להגיע מפני חולשתו, ובאמת כל המדינות הן שליליות, והרשעים חודרים אף לחדר התבודדותו ופוגעים בו – עד שעליו להמלט למדבר, כאדם מפוחד וכנוע הנס מפני אויביו
), והכרת המצב השלילי מעמיקה את ההכנעה. 

האמונה הוודאית בתלמידי חכמים בהם מתלבש ומתגלה אור ה' (השוללת את ההכנעה-היאוש של אלו הרחוקים מדרך החסידות, המדמים כי כלל אין צדיקים אמיתיים בדור – כאלו הנבדלים ממני בהבדלת הערך, ועל כן יתכן כי אור ה' באמת בהם – ומבטלים את כל מי שנטען כי הוא צדיק), המאמץ לזהות את תלמידי החכמים הללו ועבודת הדבקות בהם – הם עבודה של הבדלה. מתברר כאן כי יש צדיק נבדל באמת (ובתוכו מתלבשת האלקות, כנודע בענין הקשר בין עבודת ההבדלה לסוד ההתלבשות), והעבודה כולה מתמקדת בדבקות באותו ענין אלקי נבדל שבתוך המציאות עצמה – אחרי הכנעת החברה כשלילית, מתבלטים מתוכה אנשי הפלא הצדיקים באמת. 

השלב השלישי, בו חוזרת האהבה אל הציבור כולו – שקודם נדמה היא כי "כלם מנאפים עצרת בגדים" – הוא המתקה ברורה, כאשר מתוך ההערצה לנבדל (והראיה בו את פיסגת הציבור היהודי) מתפשטת האהבה וראית הצדקות אל המציאות כולה, והתחושה השלילית שהיתה קודם לכן נמתקת ומתהפכת.

כאשר מתבוננים במהלך זה, מבינים כי הדרך לאהבת ישראל אמיתית ושלמה מתחילה דווקא בביקורתיות עזה כלפי החברה והמדינה בתוכה אנו חיים, כולל הנכונות להתבדל לגמרי מן החברה הזו. דבר זה חשוב בעיקר היום, כאשר מתברר יותר ויותר עד כמה המדינה בה אנו חיים מושחתת ומורדת בה' ובתורתו. התבוננות זו מלמדת כי אל לנו לחשוש מן ההתנתקות מן הממסד המדיני. ההפך הוא הנכון – רק התבדלות כזו, מתוך הכנעה בפני ה' והבנה כי הזיקה אליו, עבודתו המסורה והצייתנות כלפיו, הן הדבר החשוב באמת, תאפשר לנו לטפח בתוכנו הזדהות עם צדיקי אמת (שאת מורשתם ניסתה הציונות לעקור, ולהמירה בפנתיאון חדש של גיבורים אנושיים הסומכים על כוחם ומאמציהם
) ודבקות בהם, ומתוך כך להגיע לאהבת ישראל אמתית, טובה ועמוקה (המזהה באמת את נקודת הצדיק בכל יהודי), ולהמתקה שלמה ומלאה של החברה כולה.

ג. ביאור דברי הרמב"ם בעבודה הפנימית

כבר הוזכר כי להלכה הראשונה בדברי הרמב"ם – אודות ההתרחקות מהחברה השלילית – יש זיקה עמוקה לדרכו של אברהם אבינו. מי שדורש כך בפירוש, ומסביר לאור דברי הרמב"ם את צוויו הראשון של ה' לאברהם – "לך לך מארצך וממולדתך ומבית אביך אל הארץ אשר אראך" – הוא בעל התולדות יעקב יוסף. שלשה מתוך חמשת פירושיו הראשונים לפסוק זה קשורים עם עבודת ההתמודדות של האדם עם החברה הסובבת אותו והפוגעת בו
. שלשת הפירושים הללו בנויים, גם הם, בסדר של הכנעה-הבדלה-המתקה. 

הכנעה: הבריחה אל מקום גילוי השכינה
פירושו הראשון של בעל התולדות יעקב יוסף, הוא היוצר את הזיקה המפורשת לדברי הרמב"ם, ונביא אותו כלשונו:

"ויאמר ה' אל אברם לך לך מארצך וממולדתך ומבית אביך אל הארץ אשר אראך ואעשך לגוי גדול וגו'"... דכתב הרמב"ם בפ"ו מהלכות דעות וזה לשונו: "דרך האדם להיות נמשך בדעותיו ובמעשיו אחר חביריו ואנשי מדינתו. לכך צריך להתחבר לצדיקים ולהתרחק מן הרשעים ואם אנשי מדינתו רעים ילך למדינה שאנשיה צדיקים ואם כל המדינות וכו' או שאינו יכול ללכת וכו' ישב לבדו, ואם אינם מניחין אותו וכו' ילך למדבר כמ"ש 'מי יתנני במדבר מלון אורחים'". ובזה יובן "לך לך מארצך" מהמדינה ולישב בבית מולדתך, וכשתראה שאינן מניחין אותך להתנהג בדרך הישר התרחק עוד "ממולדתך" גם כן ולהתבודד בבית אביך, ואם אינך יכול לעבוד ה' בהיותך עמם התרחק עוד "מבית אביך" גם כן "אל הארץ אשר אראך", "בכל המקום אשר אזכיר את שמי"
 שיהיה גילוי שכינה שהוא "הארץ אשר אראך" וק"ל.

ברוב דברי התולדות יעקב יוסף אין חידוש מפורש (על גבי הרמב"ם), והם רק יוצרים חפיפה בין דברי הרמב"ם לצווי ה' לאברהם, והחידוש העיקרי כאן הוא רק בפרשנות ל"הארץ אשר אראך" (כפי שיתבאר מעט יותר בסמוך). אמנם, כאשר מתבוננים יותר בדברי התולדות, מתברר גם כי מעצם ההקבלה בין הפסוק לבין ההלכה ברמב"ם מקבלים הדברים אור חדש: 

התולדות מפרש כי ההתרחקות הראשונה מתושבי המדינה המזיקים היא אל "מולדתך" – אל קבוצת ההזדהות הטבעית של האדם, המשמשת לו כמשפחה (או באופן טבעי, משום שמשפחתו היא זו שחנכה אותו לדרך החיים עליה הוא רוצה לשמור, או מתוך בחירה, כאשר האדם בחר להחליף את אורחות חייו ובחר לו חוג חברים וסביבה חדשה). ולשם דוגמה: מי שמזדהה עם חסידות מסוימת, וחש כי אנשי המדינה מפריעים לו, יחפש שכונה או ישוב בהם יש קהילה של אנשי החסידות שלו ויעבור לשם. אם כן, התולדות מסב את המעבר ממדינה למדינה לחיפוש של קהילה נעימה וטובה יותר בתוך המדינה עצמה – הדמיון כאן הוא במציאת מסגרת הזדהות אחרת ושונה מזו של המדינה, ולא בחיפוש של 'צדיקי המדינה' לחיות בתוכם. "מולדתך" מצטייר בדברי התולדות כמעין 'שמורת טבע' בתוך המדינה (גם אם אין זו ממש מדינה-בתוך-מדינה, משום שאין המדובר בתחרות מהפכנית, אלא במעבר לתחומי הזדהות אחרים מאלו שהמדינה עוסקת בה, והמעניקים לאדם תחושת חופש מהעיסוק המתמיד בעניני חברה ומדינה
). אלא שגם לשם עלולה לחדור רוח התרבות הזרה ולגרום לכך שהאדם לא ימצא מנוח לנפשו גם ב"מולדתו". אז צריך האדם לפנות אל "בית אביך" – לעלות את המקור הרוחני של דרכו, אל האב הרוחני של מולדתו, ולעסוק בהתבודדות והתכנסות שכלית אל אותה מדרגה עליונה. 

אם גם כאשר מתכנס האדם אל בית אביו הרוחני הוא חש שלא בנח, וכי התרבות הזרה הסוגרת עליו מבחוץ ממשיכה לחנוק אותו ומאיימת להכנס פנימה ולמנוע ממנו את ההתבודדות – אז הוא נדרש לצאת למדבר ממש, "אל הארץ אשר אראך". מדברי התולדות משמע כאן כי הפתרון למי ש'חנוק' באמת, וחש כי אין הוא יכול להסתדר במקומו – כמו גם בכל המקומות הידועים לו – הוא לצאת לטיול אל הלא-נודע (בדוגמת המסעות אותם נוהגים לעשות צעירי הארץ אחרי הצבא, כאשר הם רוצים להתפרק מן המתח והמחנק הממסדי הקיים בארץ, אותו חוו במלוא העוצמה במשך שירותם הצבאי). בכלל, מלמד מורנו הבעש"ט, עיקר גילוי ההשגחה הפרטית לעיני האדם הוא דווקא בדרכים, כאשר הוא יוצא ממקומו הקבוע. בשוטטות זו בחלל הפנוי מכל מה שמוכר לאדם, תוך תקוה למצוא את ה', יכול האדם להגיע למקום בו יש לו גילוי שכינה – מקום בו הוא חש בקרבת ה', ולפתע מוצא מרגוע לנפשו, מוצא דרך וחש כי הוא יכול לעבוד את ה' (כפי שאכן קורה לרבים מן המטיילים, שדווקא במרחק הם נחשפים לנקודה היהודית בנפשם ומתקרבים אל ה'). מקום זה הוא הארץ ישראל, המקדש ואף קודש הקדשים הפרטיים של אדם זה, וראוי לקרוא עליהם "כל המקום אשר אזכיר את שמי אבוא אליך וברכתיך" (פסוק האמור על המקדש, אך זמן רב לפני שנודע היכן מקום המקדש, ואף לפני הציווי על עשיית המשכן).

מבין פירושי בעל התולדות, פירוש זה שייך לדרגת ההכנעה – הוא מתאים לפשט דברי הרמב"ם, המציירים את המצב כשלילי ומאיים, מכניעים את האדם בכך שעליו לברוח מן הרע (ואף מכניעים את המציאות בכך שאין הם נותנים לה תקוה של תיקון, אלא מורים לאדם להתרחק ולהדיר רגליו ממנה).

הבדלה: הרע כסא לטוב

פירושו השני של בעל התולדות כבר מוציא את דברי הרמב"ם מפשוטם – במעין היפוך מגמה – כאשר ההתרחקות היא רוחנית וחלקית בלבד, תוך שהאדם נותר בזיקה קרובה (מעשית, וגם רוחנית) אל החברה הרעה שסביבו. פירוש זה מבוסס על יסוד עיקרי בדברי מורנו הבעל שם טוב, לפיו תכלית הרע בעולם היא להיות "כסא לטוב"
. בדבריו מבאר בעל התולדות כי "ארצך", "מולדתך" ו"בית אביך" הם שלושה מקורות חברתיים של השפעה על האדם – השפעת המדינה הסובבת ("ארצך"), השפעת המשפחה ("מולדתך") והשפעת האב בפרט ("בית אביך") – ומביא את דברי חז"ל על שבח רבקה אשר היתה בת-רשע (בבחינת "בית אביך"), ומקומה אנשי רשע (בבחינת "ארצך") ואחות-רשע (בבחינת "מולדתך"), ואף על פי כן לא למדה ממעשיהם הרעים (והתרחקה-התנתקה מהם). אמנם, אומר בעל התולדות על יסוד דברי הבעש"ט, שבח רב יותר יש כאשר מסוגל האדם ללמוד מן המעשים הרעים לשם שמים – כאשר הוא הופך את הרע שסביבו להיות "כסא לטוב" (וכפי שיפורט בסמוך)
.

בכללות, פירוש זה הוא בסוד ההבדלה – האדם איננו בורח מהחברה הרעה, כמפחד וכנוע, אלא מבדיל את עצמו מתוכה. עצם הרקע השלילי עוזר לו להפגין את שונותו, ריחוקו והתבדלותו – הריחוק הרוחני מקבל ממשות דווקא על רקע הקירבה הגשמית (ומתוך כך גם מתורצת ברווח הקושיה הראשונה על דברי הרמב"ם – מדוע לא מצינו גדולי ישראל שנהגו בפועל לפי הלכה זו). בפרטות, ניתן לזהות בדברי התולדות שלש רמות בהן "הרע כסא לטוב", המסודרות בעצמן בסדר של הכנעה-הבדלה-המתקה (שבהבדלה):

רמה ראשונה של "הרע כסא לטוב" היא בסוד הפסוק "ופרעה הקריב"
 – אודותיו דרשו חז"ל כי פרעה הקריב את ליבן של ישראל לאביהן שבשמים
. כאשר הרע מאיים על הצדיק – כפי שעשה פרעה, אשר רדף את ישראל גם למדבר, כאשר יצאו מבין תועבות מצרים להתבודד ולעבוד את ה' – הוא מפנה את לבו לאביו שבשמים בתפלה מקרב איש ולב עמוק. מתברר כי הרע המאיים הוא זרז מוצלח מאד לפנית הטוב אל ה'. כך גם אמרו כי "אם ישראל עושין תשובה מוטב, ואם לאו הקב"ה מעמיד להם מלך קשה כהמן ועושין תשובה"
 (וכן "גדולה הסרת טבעת [של אחשורוש, שנתנה להמן] יותר מארבעים ושמונה נביאים ושבע נביאות שנתנבאו להם לישראל"
). שימוש כזה ברע לעילוי הטוב הוא הדרכה המופיעה אפילו ב"ספר של בינונים"
, תוך התבוננות עמוקה (המבוססת על תורת הבעש"ט) כי כאשר גוי מפריע את ישראל מתפלתו עליו להתגבר יותר בתפלה, מתוך זיהוי כי הגוי הזה עצמו הוא דוגמה עצובה לכך ש"שכינתא בגלותא", דוגמה שנועדה לדרבן ולעורר את האדם לזעוק אל ה'. כאשר מזהים את הרע ככסא לטוב באופן הזה זוכים לכך ש"יתפרדו כל פועלי און"
, ולאחר שאיום הרע ממלא את תפקידו הוא מאבד מעוצמתו ולא מסוגל לפגוע באדם. סגנון זה של "הרע כסא לטוב" הוא בסוד ההכנעה (שבהבדלה) – הרע מאיים על הטוב ומסייע לו להכניע את לבו לפני אביו שבשמים.

רמה שניה של "הרע כסא לטוב" שייכת להתבוננות של "והבדילנו מן התועים"
 – האדם מביט בחברה הרעה שסביבו, ושמח על כי הוא זכה להיות שונה ואחר מן הסובבים אותו. זו השמחה העצומה הבאה מההכרה ש"אנו רצים לחיי העולם הבא והם רצים לבאר שחת"
 (שמחה שעיקרה, כמובן, ביחס לחברה רעה גויית, שהרי ביחס ליהודים מתבטלת תחושה זו כמעט לחלוטין נוכח הצער העמוק על המצב הרע של היהודים החוטאים). אם הכל טוב בפשטות ובטבעיות, אין מקום לשמחה, והשמחה מתעוררת דווקא כאשר מזהים את מעלות הטוב על רקע היפוכו המבליט את יתרונו. שמחת "והבדילנו מן התועים" היא בוודאי בסוד ההבדלה (שבהבדלה) – הרע כסא לטוב בכך שהוא מבליט את מעלותיו דווקא כשונה ואחר (וגם אז, מתוך עילוי זה עצמו – שכמעט ומעלה את הרע כמות שהוא – מתקיים "יתפרדו כל פועלי און" בממד המזיק והמאיים של הרע).

רמה שלישית של "הרע כסא לטוב" היא בסוד הפסוק "מאויבי תחכמני"
 וכמאמר משה לפרעה "כי ממנו נקח לעבוד את הוי'"
 – זו הרמה בה אכן הטוב לומד מן הרע, ומפיק מהתבוננותו בו לקחים בעבודת ה'. בעיקר אמורים הדברים כלפי ה'חוש' שיש לטוב בתענוג הרע (שבבחינת "מים תחתונים", המצמיחים כל מיני תענוגות גשמיים ונמוכים) – בהכרה ש"מיום שחרב בית המקדש ניטל טעם ביאה וניתן לעוברי עבירה"
 – כאשר הטוב, ללא שהוא חוטא חלילה, לומד לשאוף לאותה עוצמה של תענוג (ויותר) בעבודת ה'. עבודה זו היא כבר מעין אתהפכא, אך מכיון שאין בה ממש מעורבות ברע, חלילה, אלא רק 'חוש' מרחוק בתענוגותיו (כפי שאמר הרבי הרש"ב
 שחסיד יכול להיות רק מי שיש לו 'חוש' בפגם הברית, אף כי וודאי חלילה לו מלחטוא), היא יכולה בכל זאת להיות "שוה לכל נפש", ולא להשאר בתחום עבודת הצדיקים. עבודה זו היא ההמתקה (שבהבדלה) – כאשר הכחות המרירים שנמצאים ברע מעודדים את הצדיק להשתמש בדוגמתם, ובכך להמתיקם ולהעלותם.

המתקה: שבע יפול צדיק וקם

בפירושו האחרון מסתמך בעל התולדות על עוד יסוד עיקרי בדרך מורנו הבעל שם טוב – היסוד של נפילת הצדיק לצורך העלאת ניצוצות נפולים. בכללות, מלמד מורנו הבעש"ט, כי ניצוצות הנר"נ של האדם – המכוונים כנגד כחות המעשה-דיבור-מחשבה שלו – מלובשים בתוך הסובבים את האדם (כפי שיפורט בסמוך). לכן, את התייחסות הסביבה אליו צריך האדם לנתח בעצם כתגובה של חלקי נפשו שלו אל אופן התנהגותו. וכך, ניצוצות בחינת הנפש של האדם (שבסוד כח המעשה שלו) מלובשים בעבדיו ובבעלי החיים שלו, ומשום כך כאשר עבדיו או בעלי החיים שלו פוגעים בו או מצערים אותו, עליו להבין כי בעצם ניצוצות נפשו מגיבים על פגם שלו בתחום המעשה. למעלה מזה, ניצוצות בחינת הרוח של האדם (שבסוד כח הדיבור שלו) נמצאים באשתו – או באנשים אחרים הסובבים אותו ומתייחסים אליו באופן אישי – ולכן אם אשתו של האדם מצערת אותו, וכן אם יש לו מתנגדים אישיים המפעילים את כח השפעתם כנגדו (ובפרט בדיבור שלילי, כדוגמת רדיפת כלי התקשורת אחר האדם להזיקו), עליו לפרש זאת כהתקוממות ניצוצות רוחו על פגמיו בתחום הדיבור. וכן, ניצוצות בחינת הנשמה של האדם (שבסוד כח המחשבה שלו) מלובשים בבניו יוצאי חלציו (כמפורש בחז"ל ומורחב בחסידות שנשמות הילדים ואופיים קשורים הדוקות במחשבות ההורים), ולכן צער גידול בנים הוא תגובת ניצוצות הנשמה על כך שהאדם פגם במחשבותיו.

ומה היא דרך התיקון העולה מכל הפירוט הזה? מעבר לכך שעל האדם להבין את רמזי ההשגחה הפרטית, ולתקן את דרכיו במחשבה, דיבור ומעשה, מלמדת אותנו החסידות כי הפתרון היחיד הוא תפלה על המצערים שישובו בתשובה. ברגע שהאדם מבין כי המדובר הוא בניצוצות נפשו, הוא מבין כי עליו להתפלל ש"'יתמו חטאים'
 ולא חוטאים"
 (כעצת ברוריה לבעלה, רבי מאיר, שלא יתפלל למיתת מתנגדיו המצרים לו), ויודע כי כל הבעה אחרת של התנגדות (כולל תפלה למיתת המצערים אותו) רק תחמיר את התנגדותם וצערם. אם אלו ניצוצות נפשו, כל התנערות מהם או מתקפה כנגדם, רק תעורר בהם עוד כאב, כשבאופן לא-מודע הם יטענו: לא די שבפגמיך הזקת לנו, כעת אתה חפץ במותנו או בהרחקתנו?! הפתרון של האדם הוא רק להעמיק בחברה הרעה והמצרה שלו, ומתוך העמקה זו לקרוא אל ה' לעורר את כולם בתשובה ולגאול בכך את ניצוצות נפשו השבויים בכל.

את זאת דורש בעל התולדות על "לך לך וגו'": עליך לרדת שבע נפילות, נפילה אחר נפילה, בכל קומת הספירות ("לך" רומז הן לחמישים המדרגות של הספירות חסד-גבורה-תפארת-נצח-הוד, שכל אחת מהן כלולה מעשר – והוא אחד מסודות התפשטות נ שערי בינה עד ההוד, וד"ל – וכן הוא אותיות "כל", המופיעות כאן בכפל, בהיותן כינוי גם לספירת היסוד וגם לספירת המלכות, אשר שתיהן בחינות הכוללות את האורות הפרטיים של המדרגות שמעליהן). כאשר נופלים עד למלכות – והיום היינו עד לתוך תוכו של הממסד המקולקל בארץ הקדש – אשר "רגליה יורדות מות"
, וכמעט שלא ניתן להעלות ממנה את הניצוצות, ניתן לפרוץ בתפלה אמיתית להעלאת המציאות על כל הניצוצות הבלועים בה (והדבר נעשה בשלמות רק כאשר ממצים את הנפילה, עד תחתית קומת המציאות, כדי לרומם את כל המציאות יחד – כמשל ה"ליווער" המפורסם מאדמו"ר הזקן
, שעל מנת להרים בנין ללא שיתפרק וישבר יש לאוחזו מן התחתית ממש). אז זוכים להעלות את הניצוצות "מארצך ['ארץ' היא בחינת הנפש-המלכות בכל מקום, בסוד ניצוצות הנפש הטמונים בעבדים ובבהמות] ממולדתך [ניצוצות הרוח, הקשורים עם כח הלידה שבדיבור, ומופיעים באשתו של האדם ובאנשים נוספים הסובבים אותו] ומבית אביך [ניצוצות הנשמה המופיעים בבניו של האדם – עמם הוא ביחס אבהות – וקשורים עם מחשבות האדם, כנ"ל שאבא הוא בחינת המושכל]". בהקשר לדברי הרמב"ם, פירוש זה מורה כי על האדם להעמיק בקשר עם החברה הרעה הסובבת, ולמצות את הנפילה אל תוככי המדינה הרעה, ולא לברוח בפועל אל המדבר – תחושת היאוש המעמיקה מנפילה לנפילה (כפירוט דברי הרמב"ם אודות היאוש הגובר מהחברה) איננה גורמת לאדם להתרחק בפועל, שהרי הוא מבין שהוא הגורם בנזיקין לכל הרוע שסביבו ולכל הצער שמסבים לו, ועל כן הוא רק טורח להתפלל אל ה' מן השממה והמיצר הרוחניים בהם הוא מצוי, עד שיזכה מתוך ה"שבע יפול צדיק" גם ל"וקם"
, ועמו תקום המציאות כולה. זהו פירוש מובהק של המתקה, בו זיהוי הכאב והצער שגורמת החברה הסובבת את האדם רק מדרבן אותו לעסוק בהעלאת הניצוצות ובתיקון המציאות כולה.
� שיעור כ"ג מנחם-אב תשס"ה, בפונדק 101 (אצל 'כושי' רימון). נרשם ע"י איתיאל גלעדי. לא מוגה.


� ???


� תהלים א, א.


� איכה ג, כח.


� ???


� ???


� כיום תיקון המדינה (ואולי גם תיקון התרבות השלטת בכל מדינות העולם) שייך לכח תיקון מדינת הממון, אותה מתקן בעל התפלה על ידי חשיפת הסרחון הנוראי השורר בה. ההכנעה של תושבי המדינה כאשר הם חשים את הסרחון הרע העולה מהנהגתם מאפשרת לבעל התפלה לתקן את המדינה כולה. סוד הסרחון הזה הוא הרמוז בדברי הגמרא (גיטין ???) כי אותו האיש – מייסד הנצרות – נידון בצואה רותחת, כדינו של כל מלעיג על דברי חכמים (וראה בדברי המהר"ל בחדא"ג שם בעומק, על ההפרש בין המיאוס ובין הטומאה ועל כך שהמיאוס מרוחק מן האדם ופחות עוד יותר מן הטומאה המנוגדת לקדושה). הציונות (וכמובן כל תרבות המערב) מושפעת מאד מן הנצרות, כמבואר באורך במאמר "המלכות תהפך למינות" בספר וממנה יוושע, ועל כן היא נידונת בצואה רותחת ותיקונה בהרגשת הסרחון והפחיתות שבה, ודוק.


� ???


� ???


� ???


� ???


� ???


� ראה תניא פל"ה בהגה"ה.


� ???


� ???


� הביטוי "למערות ולחוחים" לקוח מהפסוק המתאר את בריחת העם מפני הפלשתים בימי ראשית מלכות שאול (שמואל-א יג, ו): "ויתחבאו העם במערות ובחוחים ובסלעים ובצרִחים ובבֹרות". מפסוק זה לקח הרמב"ם רק את הדימויים המכוונים כנגד חכמה ובינה (בעוד שהמדבר, המכוון כנגד הכתר, איננו מופיע בפסוק), משום שכל ההתחבאות וההסתתרות שייכות לספירות חכמה ובינה, "הנסתרֹת להוי' אלהינו" (וכן יש לומר כי ה מקומות המסתור הנזכרים בפסוק מכוונים כנגד ה גבורות – סוד יראת ופחד העם מן הגוים – דחכמה ובינה, ועל כן כל מקום מסתור מתואר בלשון רבים, "מיעוט רבים שנים", כנגד בחינתו שבחכמה ובחינתו שבבינה, וד"ל).


� ???


� ראה סוד הוי' ליראיו שער "ביאת המשיח".


� ???


� ראה בהקדמת סוד הוי' ליראיו הערה ???.


� הלכות דעות הן מההלכות היסודיות ביותר בדברי הרמב"ם, בהיותן כוללות את כל תחום תיקון המדות (שהוא תכלית בריאת האדם על פי חלק מהראשונים, כדוגמת הרס"ג). יש לומר כי גם התורה-שבכתב של החסידות, ספר התניא (העוסק בתיקון מדותיו ואורחותיו של כל אדם), נקרא "ספר של בינונים" מתוך התיחסות לדרך-הבינונית, שביל הזהב הממוצע, אותו מתווה הרמב"ם כדרך הכללית לתיקון כל המדות וישור כל הדעות. 


ההתבוננות שבפנים נוגעת רק במקטע קצר מתוך המבנה הפלאי של הלכות דעות, הכוללות יא מצוות (בסוד יא הספירות, מכתר עד מלכות) ופרושות על פני שבעה פרקים (כנגד ז המדות) – כאשר המצוה הראשונה, מצות ההליכה בדרך ה', תופסת חמשה פרקים, ואחר כך בפרק הששי 'דחוסות' שבע מצוות נוספות, והפרק השביעי חותם בעוד שלוש מצוות – ועוד לאלוק מילין בהסבר כל זה (הלכות דעות הן קבוצת ההלכות השניה בספר משנה תורה; הסדר של קבוצת ההלכות הראשונה – הלכות יסודי התורה, הכוללות עשר מצוות בעשרה פרקים – נתבאר במאמר "???" בספר תשובת השנה). 


� ???


� ???


� ???


� ???


� ראה בספר מעשה רוקח.


� ???


� בראשית ???.


� ???


� ???


� ???


� ושני היבטים לכך שההלכה הראשונה היא "מלפני מתן תורה" ואף מלפני הגדרת עם ישראל, ואילו ההלכה השניה היא מצוה תורנית מובהקת: המחנה חיים כותב כי לפי הגדרים של הלכה א, עדיף לאדם לשבת בחברה מתוקנת-יחסית בין גוים ערלים מאשר בין יהודים רשעים שחברתם קלוקלת (ומכאן היסוד לאלו המעדיפים בזמנים אלו לשבת בחוץ לארץ, במדינות גוים, בהיות אלו האחרונות מתוקנות יותר ממשטר היהודים המושחת והקלוקל שבארץ הקדש). לעומת זאת, בהלכה ב מדובר, כמובן, ב"חכמים ותלמידיהם" שבתוך עם ישראל – העם שזכה לתורה ומגדל בתוכו את החכמים והצדיקים האמיתיים. וכן, בעל אגרות משה כותב על הרמב"ם כי הלכה א איננה דנה בצדיקים ורשעים על פי גדרי התורה, אלא שגדר צדיק בה היינו מי שאפשר ללמוד ממנו איזו מדה טובה (כדוגמת היהודים הפשוטים אליהם שלח הבעש"ט את תלמידיו ללמוד מהם מדה טובה, פשוטה וטבעית עבורם) ורשע היינו מי שעלולים ללמוד ממנו מדה רעה (גם אם הוא "תלמיד חכם" וכיו"ב, הנחשב צדיק יחסית על פי גדרי התורה, אך חברתו מקולקלת והוא עלול להכשיל את הסובבים אותו), בעוד שהלכה ב עוסקת בצדיקים ורשעים על פי גדרי התורה.


� ???


� ???


� וראה בכל זה בתניא פמ"א???.


� דבר שהרמב"ם עצמו מתאר במורה נבוכים כתכלית עבודת האדם, וחז"ל מתארים את החסידים הראשונים ששהו תשע שעות ביום בעבודת התפלה וכך הגיעו לדבקות הבורא (ועל סמך מעשה אותם חסידים ראשונים – אשר נתבטלו מלימוד תורה לצורך הדבקות – פסק אדמו"ר הזקן בהלכות תלמוד תורה כי הדבקות חשובה מהלימוד, ועוד, שהדבק באמת זוכה לכך שתורתו משתמרת ומתברכת).


� כך פירש בספר בן ידיד כי בעוד הלכה א עוסקת בקרבת הצדיקים כדי ללמוד מהם מדות טובות (בהמשך לעבודת המדות המתוארת בחמשת הפרקים הקודמים של הלכות דעות) הרי שבהלכה ב קרבת הצדיקים והדבקות בהם באה מצד מצוה להדבק ממש בה', באופן 'גופני' (אך ראה באגרות משה שפירש כי גם בהלכה א קרבת הצדיקים מתבטאת באכילה ושתיה עמם, וכיו"ב, כמו בהלכה ב).


� שיחת אחרון של פסח ה'שי"ת (וראה באורך במאמר "וצדיק יסוד עולם" בספר לב לדעת).


� ארבעת הדברים שונה הרמב"ם – "ישא בת תלמיד חכם", "ישיא בתו לתלמיד חכם", "לאכול ולשתות עם תלמידי חכמים" ו"לעשות פרקמטיא לתלמיד חכם" – מכוונים כסדרם כנגד אותיות שם הוי' ב"ה, מלמעלה למטה, ואכמ"ל.


� ???


� שהרי אף שבהלכות אבל פי"ד ה"א מנה הרמב"ם מצוות רבות של גמילות חסדים בגופו, ואמר כי "אף על פי שכל מצוות אלו מדבריהם, הרי הן בכלל 'ואהבת לרעך כמוך' – כל הדברים שאתה רוצה שיעשו אותם לך אחרים, עשה אתה אותן לאחיך בתורה ובמצות", הרי עצם מצוות האהבה עצמה נידונה רק כאן (ושם מונה הרמב"ם השלכות מעשיות מדברי חכמים שנכללים אמנם בקו האהבה של המצוה, אך בוודאי שאינם גדרה העיקרי – וידועה השקו"ט בגדרי מצוות אלו בדברי הרמב"ם, ואכמ"ל). ובעיקר, גמילות חסדים שבגופו המתוארת בהלכות אבל נובעת ממדת הרחמנות הטובה והראויה ביחס לכל יהודי (שניתן לומר בחריפות כי לא גרעא מאיסור צער בעלי חיים, המבטא רחמנות פשוטה בנפש), ואילו כאן מדובר באהבת אמת (ולא ברחמים על מסכנים בלבד), מתוך הערכה לכל יהודי והכרה ב"ועמך כֻלם צדיקים" – אהבה המופיעה בתוך המסגרת הכללית של פרק ו בהלכות דעות (המכוון כנגד היסוד, וראה לעיל הערה � NOTEREF _Ref113381787 \h � \* MERGEFORMAT �כא�), תחת הכותרת של מצות הקרבה אל הצדיקים והדבקות בהם (וכך יש להתבונן גם בשאר המצוות שבפרק זה – אהבת הגרים, איסור שנאת אחים בלב, מצוות תוכחה ואיסור הלבנת פנים, והאיסור לענות אומללים – כנובעות מכבוד והוקרה לכל ישראל, ומהרצון להפוך אותם לצדיקים יותר ויותר, באופן ראוי ומכובד, ודוק), וראה עוד לקמן בפנים.


� ???


� ???


� כתר שם טוב (הוצאת קה"ת) אות כח.


� וכנ"ל הערה � NOTEREF _Ref113216541 \h � \* MERGEFORMAT �טז� שלשון הרמב"ם בענין זה לקוחה מתיאור בני ישראל הבורחים – בשפלות מדהימה, כעדר אשר אין להם רועה – מפני הפלשתים המאיימים עליהם.


� וראה במאמר "המלכות תהפך למינות" בספר וממנה יוושע.


� כאשר בשנים הוא מזכיר בפירוש את דברי הרמב"ם, ובשלישי – הבא בהמשך לשני הראשונים – אין הוא מזכיר בפירוש את דברי הרמב"ם, אך המעמיק מזהה את הקשר הפנימי בין הפירושים. לא הבאנו בפנים את כל לשונו של בעל התולדות, ולמעיין בדבריו בפנים ספרו הק' – ינעם.


� ???


� ודוק בכך בדרך ההכנעה המתוארת במאמר "מה עושים?".


� וראה סוד הוי' ליראיו שער "הרע כסא לטוב" (וכן על מדרגות שונות בכך בספר תום ודעת ??? ובכ"ד).


� ומה שרבקה אמנו לא עשתה כך, יש לומר שזאת בהיותה אשה, הנמשכת אחר בעלה ועולה עמו, כאמרם ז"ל "האשה עולה עמו ואינה יורדת עמו" (???). ומה עוד, שעשתה על פי הדבור – "מהוי' יצא הדבר" (???), ודוק.


� ???


� ???


� ???


� ???


� אגרת הקדש ???.


� ???


� ???


� ???


� ???


� ???


� ???


� תורת שלום ???.


� תהלים קד, ???.


� ???


� ???


� ???


� ???





א
XII
הנחה – לא מוגה


