שמח"ת תשס"ו – רשימת דברים מהזכרון – חלק שני

ביאור מאמר "ביום השמע"צ" ה'תשט"ו
ביאור א: יש-אין-יש בספירות

הרבי מסביר במאמר כי המבנה של "אל דעות הוי'", הכולל את דעת-עליון (שלמעלה יש ולמטה אין) ודעת-תחתון (שלמעלה אין ולמטה יש), יוצר מבנה שלם של יש-אין-יש. ראשית הכל הוא היש האמתי, ותכלית הכל הוא היש הנברא, וביניהם קיים האין – המתחלק גם הוא (ככל ממוצע) לשתי מדרגות: האין-של-היש-האמתי והאין-של-היש-הנברא. עיקר העיון במאמר הוא במדרגות הבטול – שתי מדרגות האין – ובפרטות במדרגות הבטול השונות שבאין-של-היש-האמתי. הרבי עוסק במדרגות השונות בעולמות בהם מופיע המבנה הזה של דעת-עליון ודעת-תחתון, אך איננו מבאר כיצד מופיעות מדרגות אלו בסוד הספירות.
כשם שהרבי מראה את ההופעה בעולמות באופן של "גבוה מעל גבוה שומר", בעליה ממדרגה למדרגה, כך בסוד הספירות ניתן להציג את המבנה של יש-אין-יש בכמה מדרגות. בכל המבנים, ברור כי היש האמתי – המדרגה הנעלית והראשונה של היש – הוא סוד לספירת הכתר (העולה ב פעמים יש, כנגד שני הפרצופים שבו, כנודע). ניתן לכלול את כל הספירות במבנה הזה, ולומר כי היש האמתי הוא מדרגת הכתר, היש הנברא היא מדרגת המלכות, וכל הספירות שבינתיים – מחכמה ועד יסוד – שייכות לתחום האין (והוא על דרך המבואר באגרת הקדש כ כי בכל הספירות שבין הכתר והמלכות מתעלם כח האין סוף לברוא יש מאין, והוא מתגלה שוב רק בספירת המלכות, הבוראת בפועל את העולמות יש מאין). באופן נוסף, ניתן לומר כי היש האמתי הוא ספירת הכתר, האין היינו המוחין (שעיקר תכונתם הוא בטול) והיש הנברא היינו כל ה-ז התחתונות (מדות הלב המורגשות, היש הנברא). 
אמנם, כשם שמבואר בקבלת הרש"ש כי ג הספירות הראשונות כוללות בתוכן את הכל, כך ההסבר הפנימי יותר למבנה של יש-אין-יש יכול להתמצות כולו בספירות כתר-חכמה-בינה: הכתר הוא היש האמתי, כנ"ל; החכמה – בה נאמר "והחכמה מאין תמצא", ופנימיותה הוא כח הבטול, והיא שרש האורות ("חיוהי"), בהם מופיע בטול האין, כמבואר במאמר זה – היא כללות סוד האין (ולקמן עוד יורחב בכך); הבינה – שהיא ראשית התפיסה וההשגה בבחינת יש (ובכל מקום החכמה והבינה נערכות זו לזו כאין ויש), והיא שרש הכלים ("גרמוהי"), שהם הרגשת היש, ובתוכם מתלבש 'מבחוץ' הבטול של האין-של-היש-האמתי, כמבואר במאמר זה – היא סוד היש הנברא. הסדר של כתר-חכמה-בינה כיש-אין-יש היא על דרך סוד שם "אהיה אשר אהיה" – בו ה"אהיה" הראשון מכוון כנגד הכתר, ה"אהיה" השני כנגד הבינה, וה"אשר" שבאמצע כנגד החכמה. 
על פי ביאור זה החלוקה בין שתי מדרגות האין – האין-של-היש-האמתי והאין-של-היש-הנברא – מקבלת את הפירוש הפנימי ביותר בנפש: החכמה עצמה מתחלקת לשתי מדרגות – פנימיות החכמה וחיצוניות החכמה. מדרגת החכמה המתוארת בדרך כלל כ"ברק המבריק על השכל" היא חיצוניות החכמה – היא ראשית הגילוי, המשמשת כמקור (כ"נקודה דנעיץ") לכל הספירות והמדרגות שתחתיה, ועליה נאמר "כֻלם בחכמה עשית". חכמה זו היא בבחינת אין – שהרי לא ניתן לקלוט את הברק המבריק על השכל בלי בטול פנימי (כבטולו של תלמיד היושב בפני רבו ושפתותיו נוטפות מור, שהרי חכמה היא "מה שאדם למד מרבו") – אך זהו האין-של-היש-הנברא, כפי שנתבאר שזו נקודת האין המחיה בפנימיות את כל המדרגות שתחתיה (החל מנקודת הבינה, בה שורה החכמה כ"נקודה בהיכלא"). פנימיות החכמה היינו ההנחה העצמית בנפשו של האדם – ידיעה וודאית וברורה שאין לה כל טעם ידוע וניתן לביטוי. על מדרגה פנימית זו של החכמה נאמר "סיג לחכמה שתיקה", משום שאין היא באה לידי ביטוי (וכך מוצאים לפעמים בגמרא את הביטוי "שתיק רב", כאשר רב לא השיב למקשים עליו אך גם לא חזר בו – גם אם לא הצליח לבטא את ההנחה העצמית בנפשו, הוא ידע בוודאות כי דעתו צודקת – ואכן לעתים באו תלמידיו אחריו ותרצו את דעתו). עיקר ההנחה העצמית של פנימיות החכמה אצל כל יהודי היינו ההתקשרות העצמית של הנפש באלקות – מה ש"יהודי לא יכול ולא רוצה להיות נפרד מאלקות" – כמבואר בתניא באורך שהתקשרות זו שייכת לנקודת החכמה דווקא.
והנה, כאשר עוסקים במדרגה זו של האין-של-היש-האמתי, נזקקים לעוד סוגיא גדולה בחסידות שלא באה לידי ביטוי במאמר כאן: במאמרי החסידות נידונה השאלה מה למעלה ממה – האין האמתי, או היש האמתי – ומקובל כי אדמו"רי חב"ד הכריעו בכך חליפות, כל אחד בדורו, בצורה הפוכה (אדמו"ר הזקן רומם את היש האמתי, אדמו"ר האמצעי את האין האמתי, אדמו"ר הצמח צדק את היש האמתי, אדמו"ר מוהר"ש את האין האמתי, אדמו"ר מוהרש"ב את היש האמתי, אדמו"ר מוהריי"צ את האין האמתי, והרבי את היש האמתי). המדרגה העליונה באין-של-היש-האמתי קשורה בעצם במדרגת האין האמתי – כפי שיתבאר בביאור ב – וכאשר מבינים כי זו מדרגת פנימיות החכמה, ניתן שוב להבין את מעלתה העצמית, שהרי "פנימיות אבא פנימיות עתיק", ואם כן מדרגת פנימיות החכמה נוגעת גם בפנימיות הכתר, שהיא פנימיות היש האמתי. גם בדברי אדמו"ר הזקן בתניא, אודות מסירות הנפש הטמונה בכח החכמה, מורגש כי יש מעלה עצמית בכח החכמה – גם למעלה מהכתר שבנפש – והיינו מעלת האין האמתי על גבי היש האמתי (או, בפנימיות, היינו התאחדות האין האמתי עם היש האמתי, המשתקפת במדרגה הפנימית והעליונה של האין-של-היש-האמתי, וכדלקמן בביאור ב).
ביאור ב: יחוד האין האמתי והיש האמתי – עלית שמיני עצרת

במאמר מבאר הרבי, על יסוד דברי המדרש, כי עבודת שמיני עצרת היא במדרגת "יהיו לך לבדך ואין לזרים אתך" – בכל עבודת הסוכות עסק עם ישראל גם בעבודת הבירורים ביחס לשבעים אומות העולם (בעבודת הקרבת פרי החג), ואילו בשמיני עצרת 'נסתיימה עבודת הבירורים' ועולים לעבודה בקדושה גופא, במקום בו אין כל נתינת מקום ללעומת זה. עבודה זו היא מכח העליה למדרגת הבטול הקיימת באין-של-היש-האמתי (וכדלקמן ביתר פירוט). לפי זה, עבודת שמיני עצרת היא "רצוא" מוחלט לעבודת ה' – התעלות למדרגה בה מתאיינים ונעלמים לגמרי מן העולם. לכאורה, בכל עבודת חדש תשרי ניכרה ההתקדמות מעבודה שבבחינת "אין" לעבודה שבבחינת "יש" – מהבטול וקבלת העול המוחלטת של ראש השנה אל השמחה הפורצת גדר של סוכות, המלווה בשמחת נצחון ובתוקף להתפשט למציאות כולה, ולברר את פרי החג (וכפי שכבר נתבאר באורך) – וכיצד ניתן לתפוס את שמיני עצרת כיום של התאיינות? הרי דווקא בו השמחה פורצת הגדרים מגיעה לתכלית התוקף שלה, והישות דקדושה מתפשטת לגמרי (עד שהרבי הרש"ב התבטא שאז גם הוא, צדיק בטל בתכלית, בעל נשמה ד-מה, מסוגל לדבר על עצמו, ואז – על אף זהירותו תמיד מביטויים קשים – הוא יכול להשתמש בלשונות התקיפות ביותר, ללא חשש היזק)!
כדי לענות על קושיא זו, יש להעמיק בארבע מדרגות של בטול הקיים במדרגת האין-של-היש-האמתי שמונה הרבי במאמר. אלו מדרגות "בטול במציאות" השייכות לאורות, והן למעלה באין ערוך מ"בטול היש" אליו מסוגלים להגיע הכלים (שהוא רק בטול במדרגת האין-של-היש-הנברא). ביאור ג יפרט ויבאר יותר את ארבע מדרגות הבטול הללו, אך לענין ביאור זה נוגעת החלוקה המהותית שיש בין שלוש מדרגות הבטול הראשונות לבין המדרגה הרביעית: שלוש המדרגות הראשונות עוסקות בחויה של האור – האור כפי שהוא תופס עצמו כבטל וחסר משמעות ביחס לעוצמת האור (כמשל חכם קטן, שאין לו תפיסת מקום בפני חכם גדול); האור כפי שהוא תופס את עצמו כתלוי לחלוטין במאור (כזיו השמש, שאין לו כל קיום ללא השמש); האור כפי שהוא תופס עצמו כלול במאור, ונטול כל קיום משלו (כזיו השמש בתוך השמש עצמה) – אך המדרגה הרביעית מדלגת באין ערוך, מתפיסת האור את עצמו, לאור כפי שהוא נתפס בעיני המאור (אשר גם מדרגה זו משתקפת באור, בהיותו דבוק במאור). 
ויש לשאול: בשלוש המדרגות התחתונות, עם כל הבטול, האור עדיין חווה את עצמו כקיים – אך האם גם במדרגה הרביעית יש איזה קיום וממשות לאור? לכאורה, אם האור חש את האופן בו הוא נתפס בעיני המאור, גם זה סוג של קיום. ואכן, המשל השגור בחסידות למדרגה זו – אותו מזכיר הרבי במאמר, והוא נידון בהרחבה בהמשך יו"ט של ראש השנה תרס"ו – הוא משל העבד הנאמן. העבד הנאמן איננו חווה כלל את קיומו שלו, אך דווקא בשל כך הוא פתוח לגמרי לחוות את האדון – אז העונג שלו ממעשיו איננו עונג העבד, אלא הוא שיקוף מוחלט ומלא של התענוג שגורמים לאדון מעשי העבד. אם כן, דווקא הבטול השלם של העבד הנאמן, הרואה את עצמו בעיני אדונו (כאור החווה את עצמו כפי שהוא נתפס בעיני המאור), מביא לידי ביטוי שלם את התוקף וההתפשטות של האדון.
ואת כל זה ניתן לנסח גם באופן אחר, כשאלה ותשובה עיוניות יותר: לכאורה, כיצד ניתן לדון אודות מציאות האור כפי שהיא נתפסת במאור – על חוית האין-של-היש-האמתי – והרי 'נתינת מקום' לחויה שמחוץ למאור היא בבחינת תוספת וחידוש באלקות חלילה, כאילו נאמר שידיעת מציאות האור, גם אם בבחינת אין בטל ונעדר חשיבות, היא בגדר תוספת על עצם מציאות ה' כ"יש האמתי"?! אלא, צריך לומר כי מדרגה נעלית זה של האין-של-היש-האמתי – שאיננה רק אין-ביחס-ליש-האמתי, אלא היא האין-כפי-שהוא-נתפס-בעיני-היש-האמתי – איננה אלא מדרגת האין האמתי עצמה (וכן לשון אדמו"ר מהורש"ב במקור למאמר זה בהמשך תער"ב עמ' א'קנח: "ומכל זה מובן דבחינת האין של היש האמיתי הוא בבחינת אין ממש בבחינת העדר המציאות, והשם אין הוא בו מצד עצמו, שהוא בבחינת אין ואפס ממש כו', וזהו שהוא בחינת אין האמיתי שהוא בחינת אין באמת"). האופן בו נתפסת המציאות כאין בעיני היש האמתי, איננה אלא מדרגת האין שבתוך היש האמתי גופא – כלומר, מדרגת האין האמתי שבעצמות. לעיל, בביאור הקודם, הוזכר כי ישנו דיון בחסידות איזו מדרגה נעלית יותר – מדריגת האין האמתי או מדרגת היש האמתי – אך בהיות ששתי המדרגות הן בעצמות, וודאי כי הן מתייחדות בתכלית. המציאות כפי שהיא נתפסת בעיני היש האמתי – ומכיון שאין בו שום חידוש נוסף על מציאותו, היינו המציאות כפי שהיא כלולה ובטלה מאז ומעולם בעצמותו יתברך – היא האין האמתי, ומדרגה זו איננה נוספת כלל על היש האמתי, אלא האין האמתי והיש האמתי הם היינו הך. וממילא, כאשר עולה המציאות עד שרשה העליון באין האמתי, היא חושפת כי יש לה שרש ביש האמתי – שהרי היינו הך – ואז, כשם שבטול האין האמתי משתקף בתוך מציאות האור הנאצל ממנו, כך גם היש האמתי יכול להשתקף בתוך המציאות, עד שהוא משתקף בשלמות דווקא בתוך היש הנברא.
וכך, מתוך ההסברים הללו, מתיישבת הקושיא בה נפתח ביאור זה: דווקא ה"רצוא" המוחלט – ההתאיינות המוחלטת, שהיא שיא ההתאיינות בתוך כללות מדרגות האין-של-היש-האמתי – כוללת בחובה את ה"שוב" בכל תוקף הישות דקדושה. העבד הנאמן, הבטל לחלוטין, גם מוותר לגמרי על תענוג הקרבה לאדון והבטול אליו – על תחושת ה"רצוא" וההתאיינות – ואין לו בחייו אלא את רצון ההתפשטות של האדון, ואת תענוג האדון ממעשיו בתוך המציאות. זו השמחה המיוחדת של שמחת תורה – בה עולה עבודת המלכות (קבלת העול העבדותית השלמה) עד לכתר (מימוש הרצון של האדון, למענו ברא את העבד) ועד לפנימיות הכתר (גילוי התענוג של האדון העולה ממעשי העבד), ומתגלה כיצד הכתר נמשך עד למלכות ו"כתר עליון איהו כתר מלכות". בשמחת תורה עולה הכל להכלל באין האמתי – בבחינת "יהיו לך לבדך ואין לזרים אתך" (באשר אין שום נתינת מקום לשום מציאות של זולת) – ודווקא מתוך כך מתגלה היש האמתי בשיא שלמותו ותוקפו בתוך מציאות העולם. 

תוכן עבודה פנימית זו רמוז גם בסדר הפסוקים במשלי: "יהיו לך לבדך ואין לזרים אתך" היינו היותנו אשת ה' היושבת לבד בחיקו, כביכול, וזו עבודת התבטלנו באין האמתי. אך הפסוק הקודם לכך, "יפוצו מעינֹתיך חוצה ברחֹבות פלגי מים", מרמז בבחינת "סוף מעשה במחשבה תחילה" לתכלית הכוונה של יחודנו עם ה' (המקיים בעצמו "שתה מים מבורך ונֹזלים מתוך בארך", מאשת חיקו הכלולה בעצמותו בתכלית) – הפצות מעינותיו של הבעל בריבוי תולדות בצלמו-כדמותו בתוך המציאות, והיינו גילוי היש האמתי בתוך מציאות העולם (והרמז: יש בריבוע פרטי – י פעמים י ו-ש פעמים ש – עולה מאה פעמים "יפוצו מעינֹתיך חוצה") על ידי עבודתנו המסורה כאשה החפצה להוליד את בעלה עצמו בתוך המציאות (וכפי שנתבאר באורך בספר בעתה אחישנה). על כן מבואר בקבלה כי יום שמיני עצרת – החותם את כל עבודת הנסירה של עשרת ימי תשובה, העמידה פנים בפנים שבין יום כיפור לסוכות והחיבוק והנישוק שבסוכות – הוא סוד הזיווג לשם קליטת הזרע ברחם האם (על מנת ללדת נשמות בקריעת יום סוף, בשביעי של פסח).
(יום ה – כד תשרי)

ביאור ג: ארבע מדרגות בטול בבריאה
במאמר מפרט הרבי ארבע מדרגות של "בטול במציאות" השייכות למדרגת האין-של-היש-האמתי (מדרגת האורות, שלמעלה מהכלים, שאינם יכולים לחוש אלא באין-של-היש-הנברא). ארבע מדרגות הבטול הללו מכוונות כנגד ד הלשונות שבתפלת "נשמת כל חי" – "אין ערוך לך... ואין זולתך... אפס בלתך... ואין דומה לך... " (הרבי מזכיר בדבריו רק את הלשונות "אין זולתך" ו"אפס בלתך", בשתי מדרגות הבטול האמצעיות, אך הרבי הרש"ב במקור המאמר הזה בהמשך תער"ב עמ' א'קנה מבאר גם כי מדרגת הבטול הראשונה היא "אין ערוך לך", וממילא מתבקש להשלים גם את המדרגה האחרונה; לרוצה להרחיב עוד מומלץ לעיין בביאורים לביטויים "אין ערוך לך וכו'" בהמשך תער"ב, על פי מפתח המקורות שם).
דרך עיון בסודות התפלה ניתן להעמיק במדרגות הבטול ובקשר שלהם לשמחת תורה, אך קודם לכך חזרה קצרה של ארבע המדרגות המבוארות במאמר: 
תחושת הבטול של "אין ערוך לך" היינו תחושת הבטול שאותה ממחיש הרבי במשל של "חכם קטן בפני חכם גדול". החכם הקטן, שבזכות חכמתו מסוגל להכיר במעלתו המופלאה של החכם הגדול, חש כי "אין ערוך" בין חכמתו הקטנה לחכמת החכם המופלא, ועל כן אין לו תפיסת מקום בפני החכם הגדול – "שרגא בטיהרא מאי אהני". אמנם, אין זה בטול החדור בעצם מציאותו של החכם הקטן, שהרי כאשר יתרחק מן החכם הגדול שוב יש לו מציאות בפני עצמו – הנר מאיר מצד עצמו, וכאשר אין הוא עומד "בטיהרא" שוב יש בו תועלת.
תחושת הבטול של "אין זולתך" היינו תחושת הבטול המומחשת במשל אור השמש כפי שהוא במציאות העולם – רחוק מן השמש – החש בטול ותלות במקורו, ויודע כי אם לא היה מחובר למקורו אפילו לרגע אחד (אם היתה השמש חדלה מלהאיר, או אם ענן יפריד בינו לבין מקורו) לא היתה לו כל מציאות משל עצמו. זהו בטול עמוק מן הראשון, משום שכאן כבר אין כל מציאות לאור מצד עצמו, וכל מציאותו היא כאור הדבוק במאור (על פי המדע היום, דבקות האור במקורו – גם כאשר הוא מתרחק ממנו, ולכאורה יש פרק זמן בו הוא יתקיים גם אם המאור יחדל מלהאיר – היינו מה שמצד האור אין הרגשת הזמן, ואם כן תמיד הוא דבוק במקורו). זו תחושת הנברא הוודאית ביחס לה' כי "אין זולתך" – זולתך ובלעדיך אין כל מציאות, אך אתך ומכחך יש מציאות לעולם הנברא, לאור המאיר ממך החוצה. אם כן, במדרגת בטול זו יש לאור מציאות, אלא שזו מציאות התלויה לחלוטין בבוראה, ואין לה כל עמידה זולתו.
עמוקה מכך היא תחושת הבטול של "אפס בלתך" – את תחושת הבטול הזו ממחיש הרבי במשל של "זיו השמש בשמש", אשר שם (בניגוד להארתו על הארץ, מחוץ לשמש) אין לו כל מציאות וממשות מצד עצמו, והוא חש כיצד הוא בטל במקורו. בשער היחוד והאמונה מבואר כי זהו הבטול האמתי של המציאות במקורה, אלא שסוד הצמצום נועד להסתיר מהנבראים כי בעצם לית אתר פנוי ממקורם – א"ס ב"ה – ואם כן הם עדיין בלועים בו ובטלים אליו בתכלית. אמנם, גם מדרגה זו היא עדיין בטול במציאות של הנברא – של האור הנאצל מן המאור – כפי שהיא באה מצד מציאותו שלו. הוא חש את עצמו כבטל בתכלית, משום שהוא מכיר שהוא מצוי בתוך המאור, ומכיון שהמאור נמצא בכל מקום הרי שאפס בלתו באמת.
אמנם, מדרגת הבטול הרביעית – "ואין דומה לך" – מדלגת דילוג שבאין ערוך ביחס לשלש המדרגות שלפניה (והרבי אומר כי זהו אין ערוך בדוגמת הדילוג שבין האור למאור ממש), משום שהיא מתעלה מעל תחושות האור, הנעלות ככל שיהיו, והיא השתקפות בתוך האור של האופן בו מביט עליו המאור. זהו בטול האור כפי שהוא נתפס על ידי עצם המאור – ותפיסת האור בעיני עצם המאור היינו המאור עצמו (וקצת נתבארו הדברים בביאור ב). למדרגת בטול זו – לראות את המציאות בעיניו של ה' – הגיע רק משה רבינו, בו נאמר "ותמֻנת הוי' יביט", ופרש אדמו"ר הזקן כי משה רבינו זכה להביט בתמונת המציאות אותה רואה ה' בעיניו. ואכן, המשל לתחושת בטול זו הוא משל העבד הנאמן, שאין לו כל מציאות משל עצמו, וכל חוויותיו – רצונותיו, תענוגיו ואפילו חווית המציאות שלו עצמו – אינן אלא השתקפות שלמה של חוויות האדון. "עבד נאמן" הוא כינויו של משה רבינו – "ישמח משה במתנת חלקו, כי עבד נאמן קראת לו". "אין דומה לך" היינו התחושה ביחס לה' כי "אין כיוצא בו" – בטול המתייחס לתחושת נשיאת ההפכים של הבורא ב"ה. כפי מה שנתבאר בביאור ב, במדרגה זו מורגשת תחושת נשיאת ההפכים (שאצלו יתברך אינם הפכים כלל) בין האין האמתי והיש האמתי – כאשר האדם עצמו בטל לחלוטין בתוך הבורא, עד שאין הוא דבר נוסף עליו כלל, ודווקא מתוך כך משתקף בו היש האמתי.
והנה, כל ארבע מדרגות הבטול הללו רמוזות בפסוק הראשון של התורה (אותו קוראים כבר בשמחת תורה, כאשר מתכיפין התחלה לסיום): דילוג המלים הראשון בפסוק הראשון של התורה – "בראשית ברא אלהים את השמים ואת הארץ" – מפיק את שמות העצם מן הפסוק (על פי תרגום ירושלמי, אשר תרגם "בראשית" – "בחוכמא" – מה שאין כן על פי תרגומי אונקלוס ויונתן בן עוזיאל – "בקדמין" ו"מן אוולא" – מהם עולה כי זה מושג של זמן, אך דוק עוד לקמן בענין מהות הזמן). והנה, ארבע מדרגות הבטול – "אין ערוך לך... אין זולתך... אפס בלתך... אין דומה לך" – עולות בדיוק כמנין ארבע המלים "בראשית... אלהים... השמים... הארץ"! מכך נלמד כי ארבע מדרגות הללו הן תכלית בריאת העולם, ה'מבוקש' של הפסוק הראשון בתורה. 
והסוד הפנימי הראשון העולה מרמז זה: הערך השוה של שתי המערכות ה'מרובעות' הללו הוא 1690, כמנין הוי' פעמים א-דני. יחוד השמות הוי' וא-דני מתחולל בשני אופנים, ב"יחודא עילאה" (יאהדונהי) ו"יחודא תתאה" (אידהנויה), כמבואר בתניא – "יחודא עילאה" הוא העבודה שבבחינת "דעת עליון" ו"יחודא תתאה" הוא העבודה שבבחינת "דעת תחתון". על שני קטבי העבודה הללו – עבודת היחוד שבכח שתי הדעות – סובב כל המאמר (וכן, ביתר פירוט, המאמר שלאחריו – "בראשית ברא" ה'תשט"ו – הממשיך אותו), ודוק.
כדי להעמיק יותר בהתבוננות יש להקביל את המלים "בראשית... אלהים... השמים... הארץ" (מלמעלה למטה) ל'מיקום' של דרגות הבטול השונות (המנויות מלמטה למעלה) – "אין ערוך לך ה' אלהינו בעולם הזה, ואין זולתך מלכנו לחיי העולם הבא, אפס בלתך גואלנו לימות המשיח, ואין דומה לך מושיענו לתחית המתים": "הארץ" ו"השמים" היינו "עולם הזה" ו"עולם הבא", כפשוט. "אלהים" רומז בפסוק זה ל"ימות המשיח", שהם הזמן בו יקוים רצון ה' המקורי בבריאה – "אני אמרתי אלהים אתם ובני עליון כֻלכם". מי שראוי להקרא "אלהים" הוא רק מי שחי בתודעת "אפס בלתך", מי שחש – לא רק את תלותו הגמורה בה', אלא – כי מעולם לא יצא מחיק הבורא, והריהו כלול עדיין במקורו כאור השמש בשמש. והנה, לפי התבוננות זאת "בראשית" היא מדרגה שלמעלה אפילו משם אלקים שבפסוק. בתרגום השבעים הסכימה דעת כל חכמי ישראל ברוח קדשם לשנות מסדר הפסוק "בראשית ברא אלהים" ולכתוב "אלהים ברא בראשית", וזאת לבל יטעה תלמי המלך לומר כי יש משהו למעלה מאלקים, אשר ברא אותו כביכול. אך כך נכון לתקן עבור תודעתו החיצונית והמגושמת של הגוי, ואילו יהודי מרגיש בחוש הפנימי שלו כי אכן "בראשית" רומז למדרגה נעלית יותר – שתתבאר בסמוך – אשר היא בראה-גילתה במציאות את שם אלקים (שהוא כבר צמצום והגבלה של הופעת ה' בעולם). מדרגה זו, של "בראשית", היא המתגלה "לתחית המתים" – אזי, עם הפרדוקס בו הגוף המת, ההוה והנפסד בעצם, יקום ויזכה לחיים נצחיים בטל תחיה מעם ה' (ואין אלו חיים הבאים לגוף מבחוץ, כאשר הוא 'מונשם' על אף היותו מת בעצם, אלא הגוף עצמו יחיה, והנשמה תיזון מן הגוף, כנודע), יורגש באמת כי "אין דומה לך" ועצמות היש האמתי יכול לשכון ולהשתקף בתוך מציאות העולם.
היחס בין מדרגת "בראשית" למדרגת "אלהים" יובן יותר כאשר נקביל את ארבעת העולמות בהם מורגש הבטול למדרגותיהם בלשון הקבלה: "עולם הזה" היינו "עלמא דאתגלייא", הכולל את כל העולמות התחתונים בריאה-יצירה-עשיה. "עולם הבא" היינו "עלמא דאתכסייא" – עולם האצילות. המדרגה השלישית, שם "אלהים", מכוונת כאן לאדם-קדמון. א"ק, המאציל את העולמות התחתונים, עדיין איננו בגדר העולמות, וביחס אליהם הוא נקרא ה"מאציל" – לו ראוי להקרא בשם "אלהים" – ועם זאת הריהו בגדר "אדם דבריאה" (באבי"ע דכללות), וניתן לקרוא עליו "בראשית ברא אלהים" ולרמוז למדרגה שבראה-גילתה אותו כלפי חוץ. "בראשית" מרמז לעצם מושג הזמן, אשר בריאתו קדמה לכל הבריאה, וכנודע מדברי אדמו"ר הזקן בשם המגיד ממעזריטש שהזמן הוא נברא. עם זאת, ידוע כי המזידיטשובער חלק בתקיפות על דברי אדמו"ר הזקן, וטען כי המגיד מעולם לא התבטא כך. מחלוקת צדיקים כזו, בענין כה יסודי, מלמדת כי אכן יש בזמן ממד פנימי ועמוק של שיקוף האלקות עד שקשה להגדירו כ"נברא" (ואם הזמן איננו "נברא", לשיטתו של המזידיטשובער, הרי לא ימלט מלומר כי הריהו בגדר ה"בורא"). בלשון הקבלה, "בראשית" רומז למדרגה שלמעלה מא"ק, ואף על פי כן היא כבר אחרי הצמצום – זהו סוד הקו וחוט הנמשך מאור א"ס ב"ה (כמבואר במ"א באורך כי הקו הוא סוד הזמן, הנמשך לפנימיות החלל-המקום, וד"ל). בערכים דלעיל, אם אדם קדמון הוא בגדר בריאה הרי שהקו הוא בגדר אצילות (שהמאציל העליון שלו היינו תפארת הנעלם באוא"ס שלפני הצמצום, וד"ל). שני הממדים שבקו – חיצוניות הקו (סוד "קו המדה", המשער, מחלק, מודד ומגדיר את החלקים השונים והנפרדים של המציאות) ופנימיות הקו (סוד ה"חוט", התופר את כל חלקי המציאות ומגלה את אחדותם האלקית) – הם שני ממדי הזמן, הזמן ה"נברא" (והיינו "כח ההתחלקות" שבקו-בזמן) והזמן ה"בורא" (והיינו כח ההתאחדות והשלמות שבקו-בזמן, סוד התורה שבפנימיות הקו, שמה"רצוא ושוב" העצמי שבה משתלשלת מציאות הזמן). 

והנה, בכמה ספרים כתוב כי הקו הוא סוד ההשגחה – דבר העולה בקנה אחד עם זיהוי מדרגת "אין דומה לך מושיענו לתחית המתים" לבטול בו משתקפת במציאות הסתכלות-השגחת הבורא עליה. אך יש להדגיש: כאשר מובא שהקו הוא סוד ההשגחה בדברי הגר"א (על פי המשנת-חסידים), זו ההשגחה 'לגריעותא', היינו ההשגחה האלקית ש'מחליפה' את נוכחות ה' במקום הצמצום והחלל הפנוי, הנתפס כ"צמצום כפשוטו" ח"ו. אז באמת מדובר בחיצוניות הקו, בממד ה"נברא" והחיצוני של הזמן, בו מתחלפות "הנהגות" ה' בהשגחתו על העולם. אמנם, מדרגת הבטול החשה כיצד הנבראים נתפסים בעיני הבורא – ללא שהם מחדשים או גורעים בו דבר, כנ"ל באריכות – היינו תפיסת ההשגחה 'למעליותא', מתוך התודעה הברורה שהצמצום איננו כפשוטו וה' נמצא בכל מקום. אז מתברר כי פנימיות הקו היא האפשרות שנתן לנו ה' לראות את עצמנו כפי שאנו בעיניו – להגיע לתודעת "עבד נאמן" החש את תענוג אדונו, ולזכות למדרגת "תמֻנת הוי' יביט" בראית המציאות כפי שהיא בעיני ה'. בעולם הזה זכה לכך רק משה נותן התורה (שהיא פנימיות הקו, כנ"ל), שב"כל ביתי נאמן הוא" להציץ בגנזי המלך, ב"כבשי דרחמנא" של השגחתו הפרטית לטוב בכל ענין וענין, ואילו כל ישראל יזכו לכך רק בתחית המתים – שאז יתברר כיצד כל המציאות, על כל תלאותיה, איננה אלא גילוי עצמות ה' והכל מושגח לאור, לטוב ולתיקון.
[והנה, ד המדרגות שנתבארו עד כה – עלמא דאתגלייא, עלמא דאתכסייא, א"ק והקו – הן לאחר הצמצום, אך שרש ל-ד מדרגות הבטול כבר לפני הצמצום: שרש הבטול ד"אין ערוך" – בטול כ"שרגא בטיהרא" – הוא בטול המציאות כפי שהיא חקוקה וגלופה ב"טהירו עילאה" (זו המציאות כפי שהיא נמצאת בהתפשטות אור אין סוף שבבחינת עלית הרצון של ה' להיות מלך, ו"אין מלך בלא עם" – במדרגה זו מרגיש העם כי יש לו מציאות מצד עצמו, אלא שהמלך הוא ב"אין ערוך" אל מציאות העם, ולכן כאשר העם עומד בפני המלך אין לו מציאות ו"מאן מחוי במחוג קדם מלכא"). שרש הבטול ד"אין זולתך" הוא בטול המציאות ברצון ה' להיטיב – מדרגת חסד ד"אחד", שבסוד "יומא דאזיל עם כולהו יומין" (המלוה את שאר המדות ד"אחד") – בה חשה המציאות את תלותה המוחלטת ברצון ה' להיטיב, ועל כן יודעת כי "אין זולתך", ורק עמך ועם רצונך האין סופי להיטיב לזולתך יש לו מציאות. שרש הבטול של "אפס בלתך" הוא בשעשועים העצמיים של ה' – חכמה ובינה ד"אחד" – בהם מורגש למציאות כיצד היא כלולה בה', בשעשועיו שבינו לבין עצמו, ואין לה כל מציאות מחוצה לו. שלש המדרגות הללו שייכות עדיין לתחום האור – אור אין סוף שלפני הצמצום, כנ"ל – שהרי גם מדרגת "אחד" וגם מדרגת "קדמון" ("גליף גליפו בטהירו עילאה") הן רק בגדר אור המאיר מן העצמות, כמבואר במאמר שאלו שלש מדרגות בטול מצד חווית האור את עצמו. שרש המדרגה הרביעית, הבטול ד"אין דומה לך", הוא בענג הנעלם בעצמות ממש – במדרגת "יחיד" – שם כלולה כל המציאות בחוית עצם המאור, וד"ל.]
והנה, גם כאן ניתן להתבונן ולראות כיצד התכלית של היש האמתי – הבטול של "בראשית", המגלה כי תכלית כל הבריאה היא גילוי נשיאת ההפכים האלקית ב"תחית המתים" (ורמז: תחית המתים עולה בראשית ועוד ת, הבאה להחיות את ה-ת ד"בראשית", כנודע בחז"ל ש"ת – תחיה, ת – תמות", וד"ל) – באה ומשתקפת בסופו של דבר ביש הנברא, בעולם הזה ממש (וכפשוט גם מכך שתחית המתים, שיא של העליות של כל המציאות, היא בגוף הגשמי בעולם הזה – וכנודע כמה הפליאו בחסידות מעלה זו מכך שנשמות האבות ומשה רבינו, העולות אלפי שנים בעילוי אחר עילוי, יחזרו להתלבש בגוף בתחית המתים; וכן המתבונן שם לב כי ביחס למדרגת "אין דומה לך מושיענו" ננקט שוב המינוח "אין ערוך" – ביחס למדרגות שתחתיו – בדומה ל"אין ערוך לך בעולם הזה", ואכן מבואר בהמשך תער"ב עמ' א'שפז כי "'אין ערוך לך' הנה זהו למעלה גם מבחינת אפס כו', וזהו אומרו 'לך', בחינתו העצמית, והוא כמו שאמר 'ואין דומה לך'", עיי"ש). וגם זאת בדרך רמז ב'זירות' של דרגות הבטול השונות: עולם הזה, חיי העולם הבא (והרמז שיש לכתוב כך, כלשון התפלה, ולא רק "עולם הבא", הוא בכך שבעוד תחית המתים מתחלק ב-יג ועולם הבא מתחלק ב-ז – בן זוגו של יג – וימות המשיח שביניהם הוא כפולה גם של ז וגם של יג, הרי שעולם הזה איננו כפולה לא של ז ולא של יג, ורק בהצטרפו לחיי העולם הבא הוא מתחלק ב-ז, ודוק), ימות המשיח, תחית המתים עולה כמנין עולם (פעמים) הזה! אם כן, כל המדרגות כולן עתידות להתגלות, בסופו של דבר, דווקא ביש הנברא של העולם הזה – שדווקא בו נתאווה הקדוש ברוך הוא להיות לו יתברך דירה בתחתונים.
???הוספה 1

בעל פה (א חשון): דברנו בבוקר אחרי התפלה על ברית הקשת – החת"ת של היום. בחגיגה טז, א אומר רבי אבא בגמרא – על המשנה "כל מי שלא חס על כבוד קונו רתוי/ראוי לו שלא בא לעולם" – כי "זה המסתכל בקשת". ובהמשך שם דרש כו' "כל המסתכל בשלשה דברים" – שלשה דברים אלו "אין זולתך... אפס בלתך... ומי דומה לך". הקשת זה נלמד מפסוק השיא של מעשה מרכבה. כמו שנסביר, כל "מעשה מרכבה" זה בטול המרכבה לרוכב, אך לא זהה – המרכבה חשה כי אין לה קיום בלי הרוכב, ולכן בטלה אליו ועושה רצונו במדויק. כתוב בחסידות שמעשה מרכבה זה לא הכי גבוה, ויש יותר מזה. אך קודם – לפי זה "אין ערוך לך" זה "מעשה בראשית". "ארץ ושמים" – "ארץ" זה מעשה בראשית, לכן אחרי "בראשית וכו'" מיד מתחיל "והארץ היתה תהו ובהו", העיקר זה הארץ. יש שם גם שמים, כוכבים וכו', אך הבטול של מע"ב זה הבטול המקסימלי של הארץ. "מעשה בראשית" זה שבאמת יש משהו (כמו שאומר הרבי מוהר"ש) – לא מציאות וירטואלית – רק שכמו שרגא בטיהרא. אך בקשת באמת אין שום דבר בפני עצמו. קשת  זה "מציאות וירטואלית" – מי שרוצה לתפוס את הקשת בפני עצמה לא יכול, וכך זו הרגשת המציאות הזו. ב"אין זולתך" חש כי אם יש לו מציאות זה מציאות וירטואלית. [אמרנו הבוקר שמחד אדה"ז לא מזכיר ברכת הקשת בברכות הנהנין – אולי סובר שלא אומרים – אך ב"היום יום" מפרש שלא כמפקפקים בזה, אנו אומרים. יש הלכה מהאחרונים – מובא באני' תלמודית – שלא כמו ברק ורעם שמברכים רק בסערה שונה, או דברים שרק פעם בשלושים יום, בקשת אפשר לברך באותו יום על כמה קשתות, גם זה אותו גשם, כי כל קשת זה משהו אחר. יש כאן 'הרגש' בפנימיות שאין בקשת ממש, ולכן כל קשת זה דבר חדש. הכל כדי להמחיש את ה"אין זולתך"]. מעשה בראשית ומעשה מרכבה זה "והנגלֹת" במבנה זה, אך יש שתי מדרגות של "חסידות" שיותר נעלה מסודות "מעשה מרכבה" (רמוז במשנה שיש דברים יותר מזה – "מה למעלה וכו'"). קשת יסוד – כולל כל ה-ו. ספקטרום של הצבעים, שגם המלכות שבו עדיין רק עטרת היסוד – שייך למדרגת ה-ו כאן, השניה מלמטה.
הפסוק של הנשיא "נתת הודך עליו" – הוא מוקף, ולכן הוא מרגיש עצמו בתוך המאור. זו התחושה המתוארת בשער היחוד והאמונה שהנברא ירגיש שעדיין בתוך הבורא (זה האמת, ונשיא אמיתי מרגיש זאת שעדיין כאור השמש בתוך השמש – לכן מותר אפילו להשתחוות למלך, כמפורש בדרמ"צ מצות מינוי מלך). מפורש שהנשיא זה "אלקים" – "אלהים לא תקלל" – והוא המשיח, "אפס בלתך גואלנו לימות המשיח" (דרך אגב, ב-ד לשונות גאולה "וגאלתי" זה השלישי – פרק שלם בסוד הוי' שגאולה תמיד ב-ה עילאה. "משה זכה לבינה" – "הוא גואל ראשון והוא גואל אחרון", ובטולו כנשיא בדרגת "אפס בלתך", וזוכה גם ל"תמנת הוי' יביט" ש"אין דומה לך"). נשיא = חוה בריבוע, מדרגת "אם כל חי".
אסור להסתכל בקשת, אז איך מברכים? בנו"כ שו"ע או"ח רכט מבאר שלראות ולהסתכל שונה –הסתכלות זה בעיון. באותו סימן רק שני סעיפים – ברכת הקשת וברכת החמה. מה הקשר? זה "מעשה מרכבה" ו"מעשה בראשית" – ברכת החמה זה הברכה על מעשה בראשית, כאשר פעם ב-כח שנים המצב חוזר כמו בשעת תלית המאורות במע"ב (במע"ב שתי דעות עם העולם נברא בתשרי או בניסן, וברכת החמה לפי הפסק שזה בניסן – רבי יהושע – וזו ההוכחה שפוסקים כמותו; אם כי בתפלת "זה היום תחלת מעשיך" פוסקים כרבי אליעזר – המפרשים מתייחסים לזה, ומברכת החמה מוכח שעיקר הפסק כרבי יהושע. לעניננו זה שתי בחינות מע"ב – מציאות הנבראים ובטול הנבראים. מה שהנברא הוא "יש ודבר נפרד בפני עצמו" – פשט הרבי מהר"ש – זה תשרי, אך תחושת בטול מע"ב כשרגא בטיהרא זה ניסן. בתשרי בטול מצד הכלים ובניסן המדרגה הנמוכה של בטול מצד האורות; יש משהו בכלים שדווקא בהם משתקף היש האמתי – מעלת תשרי על ניסן. חמה בא עם קשת, כי זו המדריגה הגבוהה דמע"ב – פנימיותו ובטולו הפנימי, בטול במציאות – ולכן הוא ה'חבר' של מעשה מרכבה). שם בביאור הגר"א ג"כ מתרץ שיש הבדל בין רואה למסתכל, רק שאומר שמסתכל זה "מעין הרבה" (לשון מאד חזקה, ונ"ל שהוא מגזים – צריך לומר שלש מדרגות: צריך לראות ולא להסתכל. להסתכל זה עדיין חכמה, ולא עיון שהוא התבוננות-בינה כמבואר בקונטרס ההתפעלות. יש לראות-להסתכל-להתבונן: המפרשים מסבירים שקשת לשון קישוי – כמו "אין קישוי אלא לדעת", יסוד אבא ויסוד ז"א – והסתכלות זה המדרגה הזו, ולא רצוי. ראיה זה פחות מזה. התבוננות זה כבר כמו הזיווג – חיבור יסוד אבא ביסוד אמא). והנה, גם על נשיא כתוב שאסור להסתכל, וגם עליו יש ברכה שמברכים – גם צריך לחלק, ולא ראיתי מי שעושה זאת (צריך להסתכל בסימן בשו"ע). צריך לומר שמותר לראות כדי לברך, אך לא להסתכל חזק. מכאן שאלה גדולה על מנהג חסידים – כל הזמן מסתכלים חזק על הרבי, לראות מה שהרבי עושה. אלא אם כן נאמר שברגע שאדם כבר מתבונן – שיסוד אבא כבר נעלם בתוך יסוד אמא – אם כי זה יותר, אך אין את הפגם של קישוי בלי זיווג.
ברכת כהנים צריך להיות כנגד "אין דומה לך". בא לידי ביטוי בכמה דברים: הגמרא מדגישה שלא מדובר בברכת כהנים בגלות, בבית כנסת, אלא רק בזמן הבית כאשר אומרים שם המפורש (ולכן המפרשים בגמרא אומרים ש"לא כטעות העולם", שהיום בהסתכלות זו אין משום "עיניו כהות" אלא רק משום היסח הדעת). בשני הראשונים זה אני המברך – אם כי לא מוזכר בחגיגה – ברכה על הקשת או על הנשיא. בברכת כהנים הוא מברך, ואני צריך לקבל את הברכה. זה בדיוק הקפיצה בין "אפס בלתך" ל"אין דומה לך". הענין של שם המפורש צריך לומר שזה סודו. אבולעפיא כבר אמר שיש משהו יותר גבוה ממעשה מרכבה, שזה ידיעת ה'. גילוי השם המפורש זה איך שה' רואה את המציאות – הבטול של המציאות בתוך ה'. אפילו לגבי ברכת כהנים בזמננו המגן אברהם אומר בהלכות ברכת כהנים שלא רק שלא צריך להסתכל, אלא שאסור גם לראות (לצטט). ראיה בעלמא – אני רואה – אך אם זה לא אני בכלל, איני מברך ואיני רואה כלל, אלא רק קולט איך הוא רואה אותי ומברך אותי. לגבי קשת ונשיא יש פסוק, משא"כ לגבי ברכת כהנים – זה למעלה מהתורה, רק מובן מעצמו שלראות אותם בזמן שאומרים את שם המפורש זה פחד. זה משהו עצמי בשם המפורש, שבעצם זה עצם כל התורה כולה, ולא צריך בשביל זה פסוק. גם כתוב "אלהיכם כהן הוא", וכאשר הכהנים מברכים את העם בשם המפורש זה גילוי של עצמותו יתברך המסתכל עלי ומברך אותי, ואני נמצא בתוך זה. שם המפורש שייך לתחית המתים – על ידי שם המפורש אפשר להחיות.
עוד ווארט: יחסית ה"אין ערוך לך", שזה מעשה בראשית, זה "מוחין דאמא", וכל האחרים זה יחסית "מוחין דאבא" – לכן הם קשורים עם אסור הסתכלות, שהסתכלות זה מוחין דאבא. אפשר להסביר כקוצא-גזעא-שבילא של ה-י. השבילא, הקוץ התחתון שהוא יסוד אבא, זה סוד הקשת – כך כתוב. גזעא זה הנשיא, כמו "ויצא חוטר מגזע ישי". הקוץ העליון רומז לנשיאת כפים.
עוד הערות במאמר:

3. אם יש רק ספר תורה אחד צריך לגלגל אותו הרבה, ועל זה נאמר "נגלגל אני ואתה" (מחתן תורה, ה', לחתן בראשית, עמ"י המתחיל מחדש) ר"ת "נאו".

4. תחילת אות ב: "מ"ש כי אל דעות הוי'" – לציין שרמוז ב"ולא-ולו", דעת הנעלם ודעת המתפשט.

5. אל דעות הוי' = אצילות. זה מה שכתוב בהמשך המאמר שלפי אחת המדרגות שהרבי כותב שתי הדעות הן באצילות. באצילות אפשר להרגיש שיש שתי דעות בכלל. המשולש של י אותיות "אל דעות הוי'" הפינות זה "איה" – "איה מקום כבודו", עולם האצילות. האות האמצעית היא ו – כל אותיות אהוי, אמות הקריאה.
6. דעת תחתון הוא דעת המקבל ודעת הנבראים, ודעת עליון הוא דעת המשפיע ודעת הבורא. דעת זה לא רק איך יודע ורואה את המציאות, אלא יש בדעת גם משמעות של רצון וכוונה (מה דעתך? מה אתה רוצה לעשות בחיים?). דעת המקבל זה מה שהמקבל הוא "עליה צורך ירידה" (רצוא ושוב) ודעת המשפיע זה "ירידה צורך עליה" (מטי ולא מטי). זה נותן הרבה הבנה פנימית בדעות אלו: תמיד התכל'ס זה היש (זו הגדרת היש) - ב"עליה צורך ירידה" התכל'ס זה היש הנברא, והאמצעי זה אין. ב"ירידה צורך עליה" יורדים לאין כדי לעלות ליש האמתי. כל המאמר מפריד בין שתי הדעות, ומתמקד בדעת עליון, אבל ביאור זה נותן "מתקלא" בין הדעות כזכר ונקבה.

7. גם ג' רישין בכתר זה יש-אין-יש. הראש השני זה "רישא דאין". לרדל"א בדרך כלל קוראים "עצמות" במקום יש האמתי – עצמות-אין-יש (= אמונה-תענוג-רצון!), ואז העצמות כולל את שניהם (וצריך להכריע מה העיקר). רצון זה יש (הוא עיקר היש) – לכן הנרצה, התכל'ס, זה היש. באיזה מקום התכלית זה תענוג – שרוצים תענוג (הרצון משרת את התענוג) – זה כמו האין האמתי שבתוך היש. אפשר "לקדש את האמצעי" ולראות בו פנימיות התכלית, כמו האין-של-היש-האמתי שהוא בעצם האין האמתי שבתוכו. כמו האשה שעולה לאיש זה "אנא נסיב מלכא", רק שרוצה להורידו אליה, אך התענוג שלה זה באיש. זה שהוא יהיה למטה זה רק קובע שהמטה הוא היש.
8. אין בדעת העליון היינו שהוא אין ואפס באמת, שהרי הוא אין של היש האמתי, ומצדו כל ענין של השפעה לזולת שאינו בערך כלל – אינה אלא הערה בלבד. לא רק שהזולת עצמו אינו כלום, אלא גם מה שמשפיעים לו זה אין ואפס לגבי העצמות. תמיד כתוב שד"ע זה למעלה יש ולמטה אין כי "כולא קמיה כלא חשיב". ג פירושים ב"כלא" – פחות, ממש, יותר. זה ממש "אין ערוך, אין זולתך, אפס בלתך" (בלי "אין דומה לך", כי זה עוד לא הוא בעצמו).
9. בהמשך אות ב מבדיל בין "עילה ועלול" ל"יש מאין". עילה ועלול על ידי גילוי העילה במקום העלול – השכל מתגלה במקום המדות (כך מפרש "בינה ליבא" – הבינה מתגלה במקום הלב, והלב מבין בה, ובזכות זה מדות הלב מובנות). "יש מאין" – כל הזמן האין, שלא בערך, עולה ומתעלם. זה נושא בפני עצמו: הכל לפי ערכין. הרבה פעמים כתוב אפילו שמוחין ומדות זה שני הפכים זה מזה (אפילו בתניא כתוב שהמח זה מים והלב זה אש), ובדרך כלל כתוב שבשביל להוליד מדות צריך לצמצם את השכל – שישאר רק "בכן" – ואם השכל יאיר כמו שהוא אין לידת מדות (יש מדות לא מורגשות, אך לא נקרא לידת מדות). על פי פשט צריך גם איזה העלם השכל, וכך גם בעילה ועלול לא יתכן שכל הזמן העילה מאירה, כי אחרת אין שום מציאות לעלול. צריך לפרש דברי הרבי שזה בדרך של "נגלה ונכסה" – יש גילוי, ואחר צמצום של מיעוט (לא של סילוק) כדי להוליד. משהו ע"ד סוד בקבלה של ההסתלקות האורות מהנה"י דאמא כאשר יושבת על האובניים. יש גם ירידה של גילוי, אבל גם כן כיסוי – נגלה ונכסה. משא"כ אין לגבי היש זה צמצום של סילוק. אף על פי שמסתלק כותב בהמשך שנמצא בפנים – נמצא בתוך היש, אך לגמרי נעלם, כי הסתלק ממנו. זה צמצום-לא-כפשוטו (האמור בצמצום של סילוק). זה ענין יסודי – שתמיד מתבלבלים למה "הבדלה" זה "התלבשות" – שתמיד שיש הבדלה הדבר הנבדל מתלבש, כנשמה בגוף (אצל הרמ"ק בהשתלשלות אין כל כך התלבשות הפרצופים, משא"כ באר"י שפרצופים נבדלים). כאן בדברי הרבי עולה שיש שתי דרגות של התלבשות – וסימנן "טהור" (מוחין דאמא) ו"קדוש" (מוחין דאבא) – כאשר אמיתות ענין ההתלבשות זה "קדוש". התלבשות השכל במדות זה טהור – "לב טהור ברא לי אלהים". השכל זה בעיקר הבינה, זה מתגלה ("בינא לבא"), אך גם כן נבדל – צמצום בבחינת מיעוט, שנותן מקום למידות להוולד. התלבשות האין בתוך היש זה דבר ש"קדוש" לגמרי.
10. בעמוד 3, בשורה השניה: "לכן קוראו בשם אין, לפי שבעולם ההבנה וההשגה שלו אינו נמצא כלל" – ביטוי קצת מודרני, שלכל אחד יש היקום שלו, "עולם ההבנה וההשגה שלו". כמו ילד קטן, שכל אחד משיג את היקום עד מקום מסוים, ואחר כך שואלים ומה אחר כך. אפילו לאנשטיין היתה בעיה כזו, אם היקום סגור או לא סגור. ה"אין" זה מה שמחוץ ליקום של היש הנברא. אף על פי כן הוא שמה, הוא בפנים, כמו שכתב קודם. מה שמחוץ לתחום היינו שאינו באותו סוג של מציאות בכלל. לכן הוא לא מושג בכלל. צמצום של סילוק, ואעפ"כ נמצא – זו ההבדלה האמתית. לפי"ז לא רק שתי בחינות של הבדלה – טהור וקדוש – אלא שיש לגמרי סדר חש-מל-מל (בכל בחינה): מצד העילה והעלול: מדות הלב מרגישות הכנעה בפני השכל. הלב יודע שלא יכול להוולד למציאות בלי השכל – זו הכנעה של "העלם שישנו במציאות", לכן יש לו עוד איזו ישות. אחר כך, כאשר השכל מואיל להתגלות בו – בסוד "נגלה ונכסה" (וכמפורש בתניא שהדעת צריכה כל הזמן להיות בתוך המדה, ואחרת המדה תתעלם והכל יהיה דמיונות שוא) – זו ההבדלה. ההמתקה מה שכתוב בקונטרס ההתפעלות שיכול כל אור השכל להתגלות במדה, ואז זה "חסדים מכוסים", ויש שם אפילו בחינה שיתכן גם בלי שהמדה תתעלם (על דרך סוד הדיבור מתוך גדלות מוחין, בסוף "חתן עם הכלה"). מצד יש מאין: יש בלי אין זה הכנעה אין סופית יותר, כי של "העלם שאינו במציאות". הבדלה אין סוף יותר – כי של קדוש. ההמתקה – כמו אדמו"ר הזקן לפני ההסתלקות שכבר לא רואה את הקורה אלא את האין המהוה את היש (כתוב הרבה פעמים בחסידות שעל זה כתוב "עין בעין יראו בשוב הוי' ציון"). עד כדי כך שיש לומר שאם כי הכל מדובר ביחוד הנגלות – דעת תחתון – בכל זאת המתקה זאת של דעת תחתון תתכן רק כאשר תתגלה המדרגה הכי גבוהה של דעת עליון, "אין דומה לך" (כי זו גם נשיאת הפכים, שהרי הגדרת היש היא העלם הבורא מן הנברא, וכאשר הוא מתגלה זה נשיאת הפכים – הרבה יותר מאשר שכל השכל מתגלה במדה והיא בכל זאת מתקיימת). בשביל שהאין יתגלה בתוך היש צריך להגיע למקום כזה שרואים את המציאות כמו שה' רואה (זה "וראית את אחורי", כפי שיתבאר בסמוך).
11. בסוף האות ב כתוב "עד שלפעמים מבואר שהתחלקות האין לב' בחינות, אין של היש האמיתי ואין של יש הנברא, היא על ידי צמצום הראשון" (אסמכתא מפורשת לכך ש-ד מדרגות אין-של-היש-האמתי לפני הצמצום – אף שהרבי אחר כך מסביר רק אחר הצמצום). לפי ההסבר הכללי ששתי המדרגות זה אורות וכלים, אז צריך להסביר שהצמצום עצמו זה שרש הכלי – לכן כל מה שאחרי הצמצום זה כבר "בטול היש" כי יש כבר כלי, משא"כ לפני הצמצום כל "כח הגבול" בהעלם שאינו במציאות, ולכן הכל אורות. אפש"ל שהחלל בעצמו זה כלי בבחינת "העלם שישנו במציאות". או כמו שהרבה פעמים מסבירים שהחלל בעצמו הוא הרחם – הוא עצמו הכלי הראשון.
12. אות ה – הפירוש על "עבודת הבירורים" ו"עבודה בקדושה גופא". צריך לכתוב שזה נושא רווח מאד אצל הרבי. כאן משמע בפשטות שזה ההבדל בין תורה ומצוות בכלל. מצוות זה להתעסק עם המציאות, בירורים, ותורה זה עבודה בקדושה גופא – זה שהעיקר זה הפצה היינו מתוך זה שנסתיימה עבודת הבירורים. כותב שעבודת הבירורים זה לעסוק ברע שבבי"ע, ובאצילות לא יגורך רע (ואחר כך מעלה למעלה). דבר פשוט שהמצוות זה בשביל לברר את המציאות של בי"ע, לכן מעשי, ותורה נטו זה אצילות. זה מסביר מה שכתוב – במאמרים אחרים – שבשמיני עצרת אין מצוה מיוחדת, אלא רק מנהגים. בתוך התורה גופא הנגלה זה יש (נגלה עוסק בעה"ד טו"ר) ופנימיות התורה זה אין (לא עוסק ברע, אלא רק בקדושה גופא). נושא שהרבי חוזר עליו הרבה – תומ"צ, נגלה ונסתר. צריך להמשיך זאת – וגם הרבי אומר – שיש בנסתר גופא "מוחין ששיכים למדות" (קבלה, מה ששיך לעולמות) ו"מוחין בעצם" (חסידות, כמו אצל ר"ה, שהכל לפני הצמצום). גם מקשר את כל זה ל"פדה בשלום נפשי מקרב לי".
13. בסוף מזכיר ענין העבד הנאמן. צריך להסביר שקודם "עבד נאמן" כולל כל ה-ד מדרגות, ולא רק המדרגה הרביעית, ואומר שיש לו גם את המדרגה הרביעית. עבד נאמן = ז פעמים (ממוצע כל אות) אל (אל דעות הוי').

14. רמזי "יהיו לך לבדך": יהיו לך לבדך = קבלה (פנימיות התורה בכלל). יהיו = אל. משולש של כל מילה עולה ז פעמים יג פעמים לז. הרמז הכי יפה: יהיו לך לבדך ואין לזרים אתך – שש מילים, ושש האותיות הסופיות עולות ו"פ הוי' (= יוסף), היינו שממוצע כל אות סופית היא הוי'. שאר האותיות עולות ב"פ חשמל (המתחלק ב-ז).

16. אומר שכל המדרגות הללו מתגלות בשמע"צ. סוכות עד עכשיו היה בטול היש, מצד הכלים-הבירורים, ואילו כל המדרגות המדוברות במאמר זה "פר אחד איל אחד" של שמיני עצרת. צריך לחפש באופן מוחשי איך עולים בשמע"צ תכל'ס ב-ד מדרגות הבטול. ויש לומר: להגיע "אין ערוך לך בעולם הזה" על ידי קידוש על משקה. בהקפות ז פעמים – כמו הקשת – מגיעים ל"אין זולתך מלכנו לחיי העולם הבא" (כוונת ההקפות להרגיש אחד כלפי הזולת "אין זולתך" – לא לזלזל בשני). בלילה מסתפקים בשתי מדרגות אלו. שלמות הדרוש זה ביום – בקריאת התורה זה כבר "אפס בלתך לימות המשיח" (קריאת התורה מתחילה זה תורה חדשה של משיח; יש נוהגים לקרוא תחת טלית, ממש במאור). תפלת גשם (אחרי השקיעה וצאת הכוכבים) זה "אין דומה לך" – גשם נדבות זה תחית המתים.
16. ב"תורת מנחם" רואים שזה 'המשך' של חמשה מאמרים (החל משמח"ת ואילך). מאד בקלות היה אפשר לעשות את כל ההמשך, אך ברפרוף – המאמר האחרון זה שבת פרשת "וארא", עה"פ "ראה נתתיך אלהים לפרעה" – זו מדרגת "אלהים". אמרנו שלמשה יש את שתי הבחינות האחרונות (אפס בלתך ואין דומה לך). ביצי"מ הוא "אפס בלתך" – לכן הוא בחינת אלקים. להיות "בראשית" זה רק בנקרת הצור, כאשר זוכה ל"וראית את אחורי" – איך ה' רואה את המציאות (כמפורש שזה "תמנת הוי' יביט").
� שמח"ת תשס"ו ביום, התוועדות לפני ההקפות. נרשם על ידי איתיאל גלעדי.





