הנה נא ידעתי
סיכום מדברי הרב יצחק גינזבורג שליט"א
ירידת הצדיק לעולמות התחתונים

בראשית פרשתנו, מיד אחרי שמגיעים אברהם אבינו ושרה אמנו לארץ ישראל, הם נאלצים לרדת למצרים בשל הרעב הכבד. ירידת אברהם למצרים ועליתו ממנה היא "מעשה אבות סימן לבנים", והיא ההכנה הראשונה לכך שעם ישראל יוכל לרדת למצרים ולעלות משם – ולא להטמע חלילה בשער ה-נ של טומאת מצרים (ההכנה השניה היא ירידת יוסף, היורד ונשאר שם עם ישראל עד יציאת מצרים). ירידה זו היא הדוגמה הראשונה והמובהקת ביותר בתורה של "ירידת הצדיק" – נושא הנידון רבות בספרי החסידות – "ירידה צורך עליה" על מנת להעלות ניצוצות שנפלו מטה מטה, עד ל"ערות הארץ".

עם הירידה למצרים מסופר – "ויהי כאשר הקריב לבוא מצרימה ויאמר אל שרי אשתו הנה נא ידעתי כי אשה יפת מראה את" – ומפרש רש"י שלשה פירושים:

מדרש אגדה: עד עכשיו לא הכיר בה מתוך צניעות שבשניהם, ועכשיו הכיר בה על ידי מעשה. 

[ושתי דעות מהו אותו מעשה: יש אומרים שכאשר עברו בנהר נתגלה שוקה של שרה, ואז ראה אברהם את יפיה, ובמדרש
 מסופר כי כאשר עמדו על היאור ראה אברהם "בבואה של שרה
 כחמה זורחת" – ו"מכאן אמרו כל הנשים בפני שרה כקוף בפני אדם" – ועל ידי כך הכיר בה.]

דבר אחר: מנהג העולם שעל ידי טורח הדרך אדם מתבזה, וזאת עמדה ביופיה.

ופשוטו של מקרא: הנה נא הגיעה השעה שיש לדאוג על יפיך, ידעתי זה ימים רבים כי יפת מראה את, ועכשיו אנו באים בין אנשים שחורים ומכוערים, אחיהם של כושים, ולא הורגלו באשה יפה. ודומה לו "הנה נא אדֹנַי סורו נא".

שלושת הפירושים ברש"י מכוונים כנגד עולמות בי"ע – ולכן הם מדורגים, באופן יוצא דופן, מה"מדרש אגדה" (סוד הדרוש שבתורה, שכנגד עולם הבריאה) עד ל"פשוטו של מקרא" (המתאר תמיד את הפשט בעולם העשיה
) – וכך הם עצמם ממחישים את ירידת אברהם (שהוא "נשמה דאצילות") לעולמות התחתונים. ונפרט:

עולם הבריאה – עלמא דאתכסיא

הפירוש הראשון, המדגיש את ה"צניעות שבשניהם", הוא בסוד עולם הבריאה, שהוא (יחסית לעולמות שתחתיו) "עלמא דאתכסיא", עולם של כיסוי והצנעה. כך אומרים "[יוצר אור] ובורא חשך" – עולם הבריאה הוא עולם החשך העליון, החשך דקדושה, המצניע ומכסה את כל אשר בו. 

אמנם, בעוד שבעולם האצילות קיימת צניעות עצמית (ועל כן הוא ה"עלמא דאתכסיא" האמיתי, ולא רק באופן יחסי), משום שהכל שם ב"בטול במציאות" גמור – ומה שאין לו מציאות, ודאי שאיננו יכול להתגלות ולהתבלט לעין – הרי שבעולם הבריאה קיימת כבר "אפשריות המציאות", שם כל מה שנעלם אפשר לו להתגלות, וכך "על ידי מעשה" מתגלה שרה מהעלמה שבעולם הבריאה
.

עולם היצירה – יפי קים במין

הפירוש השני, לפיו החידוש הוא בכך שיפיה של שרה משתמר על אף תלאות הדרך, שייך לעולם היצירה. "מנהג העולם שעל ידי טורח הדרך אדם מתבזה" הוא על דרך המובא ברש"י על תחילת הפרשה שה' הוצרך לברך את אברהם עם שהוא מצוה אותו "לך לך" משום ש"הדרך ממעטת שלושה דברים". אמנם, בעוד שאברהם עצמו נזקק לברכה אלקית מיוחדת – שתשמור עליו מפני מיעוט הדרך ותהפוך את הטבע הרגיל – אצל שרה הדבר מתחולל באופן טבעי (ועד שנראה כי בעיני אברהם כאן זהו המבחן האמיתי ליפי – "הנה נא [עכשו] ידעתי כי אשה יפת מראה את", משום שיפיך איננו דוהה גם בתלאות הדרך, ואילו עד כה – במקום ישוב, בהשקט ובטח – לא היה בטחון כי את "אשה יפת מראה" באופן עצמי, ביפי אמיתי המתקיים לעד). 

טבע זה שייך ליפי כפי שהוא בעולם היצירה – בעולם העשיה עוסקים ב"אישים" (פרטים בודדים) ואילו בעולם היצירה עוסקים ב"מינים" (סוגים, כללים גדולים), ובעוד האישים הווים ונפסדים (באשר "סוף אדם למות", וכך בנוגע לכל פרט במציאות), הרי שלכללים של עולם היצירה יש "קיום [נצחי] במין". היפי הפרטי, האישי, מועם בתלאות הדרך – הפרט מתבזה, ויפיו סר מעליו – אך את תכונת היפי לכשעצמה, את ה"מין" של "אשה יפת מראה" (ועצם הסיווג והמיון של כל אשה הוא השתייכותה ל'מין היפה'), כמושג המופשט מלשרות על פרט מסוים, הדרך (שהיא ממקרי האישים) איננה יכולה למעט. יפי עצמי וכללי זה קיים תמיד, וכעת מתברר לאברהם כי זהו יפיה של שרה.

עולם העשיה – ירידה לבין הקליפות

הפירוש השלישי, לפיו אין חידוש בעצם ראית היפי (שהרי "ידעתי זה ימים רבים כי יפת מראה את"), אלא רק "הנה נא הגיעה השעה שיש לדאוג על יפיך", שייך לעולם העשיה. בעולם העשיה יש "חרון אף" – בסוד הפסוק "כל הנקרא בשמי ולכבודי בראתיו יצרתיו אף עשיתיו"
, כנודע – שהרי "רובו רע" ו"הרשעים גוברים בו"
, וכאשר יורדים לעולם כזה של "אנשים שחורים ומכוערים" יש מקום לחששות מעשיים מפני חמדתם ומפני תקיפותם להרוג עבורה (וכתב האבן-עזרא כי השחרות במצרים היא בגלל שינוי האויר, ויש לומר כי חמימות האויר המשחירה גורמת גם לחמימות ותוקף של תאוה וכעס באנשים השחורים והמכוערים שבמצרים).

עולם האצילות – ידיעה קבועה ונצחית

הצד השוה בשלושת פירושיו של רש"י הוא ההתיחסות למלה "נא"
 – היתרה בפסוק – ופירושה במובן של "עכשיו"
 (וכתרגום אונקלוס: "כען"
, וכפירוש ראב"ע: "ומלת 'נא' כמו 'עתה'"). פירוש זה מתאים לשלושת העולמות התחתונים, שהם עולמות נבראים ומחודשים. בעולמות אלו "אלקות בהתחדשות", כפי שיפיה של שרה נתפס כאן כחידוש ותגלית בעיני אברהם (או בעיני המציאות הסובבת, כפירוש השלישי). 

אמנם, הרמב"ן והרד"ק  לא פירשו כך את המלה "נא" בפסוק (ולשיטתם "אין צורך לכל הדברים האלה, שאין מלת 'נא' מורה על דבר שיתחדש בעת ההיא בלבד, אבל על כל דבר הווה ועומד יאמרו כן, כי הוא רומז על הענין לומר שהוא עתה ככה... מאז ועד עתה"), וממילא נתפרש להם הפסוק כי אברהם אומר כי מאז ומעולם ידע על יפיה. פירוש זה, בו היפי הוא בפשיטות – ולא בהתחדשות – שייך לעולם האצילות, בו "אלקות בפשיטות". וכן, בעוד בפירושי רש"י מדובר בחידוש של מאורע – בהשתלשלות ענינים בגדר של "עצם והתפשטות", כפי שהוא בעולמות התחתונים – הרי שלפירוש זה מדובר בגילוי ההעלם של מה שהיה ידוע עד כה, כפי שהוא בעולם האצילות שכל כולו איננו אלא גילוי ההעלם
.

והנה, כאן מתגלה תופעה ידועה: מעבר למובן הפירוד וההפסק בין העולמות העליונים לעולם העשיה שיש בביטוי "אף עשיתיו" ("'אף' הפסיק הענין") – פירוד המלמד גם על חרון האף בעולם העשיה, כנ"ל – למדו בחסידות כי ב"אף" יש גם מובן של ריבוי, והוא בא לרבות את גילוי האצילות המאיר דווקא בעולם העשיה
 (ו"אף" רומז כי אצילות פה, כפתגם המגיד ממעזריטש "אצילות איז אויך דא"). וכך, הפירוש של עולם האצילות – כי ב"הנה נא ידעתי כי אשה יפת מראה את" הביע אברהם את הכרתו הקבועה ביפיה של שרה
 – יכול להתאים רק לפירושו השלישי של רש"י, כי אכן אברהם ידע תמיד על יפיה של שרה, ובכך לא התחדש מאומה (וה"נא" במשמעות של "עכשיו", על פי רש"י בפירוש זה, היינו רק חידוש מדאיג ברקע ליפי זה).

יחוד יראה-נורא

והנה, מורנו הבעל שם טוב
 מייסד על המילה "נא", המיותרת לכאורה בפסוק, את לימוד העלאת הניצוצות על ידי אברהם אבינו, כאשר הוא יורד – ירידה צורך עליה והעלאה – לתוך העולמות התחתונים. הוא כותב כי עצם העובדה שלצדיק באה מחשבה זרה – מחשבת זנות, או עבודה זרה – שאיננה שייכת לו כלל וכלל מעידה לצדיק על סכנה מתקרבת, על נפילה אל בין הקליפות המאיימות לבלעו. וכך, כאשר פתאום ידע אברהם כי אשתו יפת מראה – והתעורר בכך במחשבת יצר הרע
 (אשר וודאי כי אין מקורה בו עצמו או בשרה אשתו הצדקת, כפי שיתכן באנשים אחרים) – חש בסכנה הנשקפת לו מן הקליפות שבמצרים: "והרגו אֹתי ואֹתך יחיו" (ובכך מקשרים דברי מורנו הבעש"ט את הפירוש הראשון והשלישי של רש"י – הכרת יפיה של שרה היא ההתראה עבור אברהם שהוא נופל אל בין הקליפות, וכי סכנתן מאיימת עליו; ראשית הנפילה לעולם הבריאה כבר מסמנת לאברהם את סופה ונחשבת עבורו כנפילה לשפל המדרגה). והדרך לקדם את פני הסכנה היא לזהות את הניצוץ הטמון במחשבה הזרה
 ולהעלותה לשרשה, ובכך להמתיק את הדין. 

לעבודה זו רומזת המלה "נא": ה-נ רומזת לירידת (ניצוץ) השכינה מטה מטה נ מדרגות משרשה (כשקיעה בשער ה-נ של הטומאה – אשר במצרים נדרש ה' להציל את ישראל קודם לה, כשהיו ישראל ב-מט שערי טומאה, כי לפני מתן תורה לא היו מסוגלים לעלות חזרה מעומק זה של הקליפה – אך לאחר מתן תורה גם מי ששקע בשער ה-נ יכול לעלות ממנו, וכך נראה כאן כי אברהם מסוגל להעלות גם את הניצוצות שנפלו נ מדרגות ממקור חיותם, באשר עבורו אף הרהור דק מן הדק על יפיה של אשתו כבר נחשב כנפילת הניצוץ עד לדיוטא התחתונה ביותר), וה-א רומזת למקור החיות, "אלופו של עולם". המלה נא רומזת להעלאת הניצוץ שנפל נ מדרגות עד לשרשו ומקורו ב-א הראשונה, במדרגה העליונה.

ודרך העלאת הניצוצות היא בסוד יחוד יראה-נורא, אודותיו מלמד מורנו הבעל שם טוב: ראשית על האדם הנתקל במציאות נמוכה לדעת כי ניצוץ השכינה טמון בה, ולהחרד חרדה גדולה על כך שניצוץ השכינה נפל למקום הטינופת (כאשר חרדה זו מלווה גם בהכנעה עמוקה, מתוך החשש שמא ואולי האדם עצמו הוא שהפיל את השכינה למקומה התחתון הזה, ובמחשבתו הזרה הוא שמכניס את ראש המלך לבית כסא מלא צואה – בעל כרחו כ"מלך אסור ברהטים" – ואף כאשר אמורים הדברים בצדיק, העוסק בהעלאת ניצוצות, הרי כל נפילת השכינה היא בסוד "שבע יפול צדיק [נפילת שבע המדות, לשבעה סוגי מחשבות ותאות זרות]", ועל כן גם הצדיק יכול להאשים עצמו בנפילה זו). ההכנעה והיראה יוצרים הבדלה בין הניצוץ הקדוש והנורא לסביבתו – "יתפרדו כל פועלי און" –  ומשחררים אותו לעלות חזרה למקומו העליון. וכאשר עולה הניצוץ ומשתחרר מסביבתו נוצר יחוד (בין ה"יראה" האנושית, של העובד, לבין גילוי ה"נורא" העליון, השמימי, שהיה טמון ב"מקום הזה" והפך אותו ל"בית אלהים" ו"שער השמים") – והמתקה גמורה מתחוללת בכל המציאות שהיתה עד כה נפולה, קשה ומאיימת.

זו עבודתו של אברהם באמרו "הנה נא ידעתי כי אשה יפת מראה את" –מתוך הידיעה השלילית אודות יפיה של שרה, שהיא בגדר מחשבה זרה, חודרת דעתו האיתנה של אברהם להתייחד (וכח היחוד הוא פנימיות הדעת) עם ניצוץ השכינה השבוי כאן, להעלות את השכינה להתייחד עם מקורה העליון, ולזכות להופעת היחוד העליון הממתיק את המציאות. כך מבואר כי יחוד יראה-נורא רמוז בשם אהוה במילוי המילוי – אלף למד פא הי יוד ואו אלף ואו הי יוד – השם הקדוש השייך לספירת הדעת (והוא שם הטוב, השייך למורנו הבעל שם טוב). העלאת הניצוצות עצמה מתחילה מן הכח לעלות מדעת תחתון – שיש בה גם מובן של דעת שלילית ויצרית – לדעת עליון. כך מעלה אברהם את ידיעתו מידיעה סוערת של איש את אשתו, השייכת לדעת תחתון, לידיעה הטבעית והשקטה של אח את אחותו, שבסוד דעת עליון – וזהו עומק בקשתו "אמרי נא אחֹתי את" – וכאשר מתעלה הדעת, ניתן להעלות את הניצוצות הקדושים ולייחד את השכינה עם שרשה ומקורה, "אלופו של עולם".

(מתוך שיעור ה' מרחשון ה'תשס"ו)
� תנחומא לך לך ה.


� ורמז: "בבואה של שרה" עולה "בעתה אחישנה" (העולה "זה הדבר אשר צוה הוי'", וחיה פעמים יחידה – ועוד, כנודע), לרמז כי בעת שרואה אברהם בבואה זו של שרה ("בעתה", מפיק ב-ה – בעת שלה) – בהשגחה פרטית – זהו הסימן כי באה עת הגאולה ומעתה יחישנה ה', ודוק.


� וכמובא בדרושי רבי אייזיק מהומיל זצ"ל כי גם במחלוקות במציאות בין מפרשי המקרא  "אלו ואלו דברי אלהים חיים", משום שכל אחד דיבר בעולם אחר – רש"י האומר ש"קטורה זו הגר" דבר בעולם היצירה, ואילו האבן-עזרא החולק עליו דבר בעולם העשיה (וגם כאן פירוש העשיה של רש"י, ה"פשוטו של מקרא" – העולה בגימטריא "כי אשה יפת מראה" – תואם את דברי האבן-עזרא, ועוד סימן בכך לנכונות ההקבלה שבפנים).


� ומכאן גם התירוץ הפנימי והאמיתי ביותר לשאלה עמה מתמודדים רבים ממפרשי רש"י והמדרש בנוגע לפירוש כי קודם לכן לא הכיר אברהם ביפיה של שרה – כיצד עבר אברהם אבינו, אשר קיים את כל התורה כולה, על הוראת חז"ל ש"אסור לאדם שיקדש את האשה עד שיראנה, שמא יראה בה דבר מגונה ותתגנה עליו, ורחמנא אמר 'ואהבת לרעך כמוך'". המפרשים מסבירים כי קודם לכן בדק אברהם רק כי אין בשרה מום, אך לא הסתכל ביפיה, או שקודם הביט רק בפניה ואילו כעת נתגלתה שוקה (המעוררת את היצר) וכיו"ב. אמנם, אליבא דאמת אין כלל קושיא, כי דין זה אמור רק במי אשר עלול להתקיים בו "שמא יראה בה דבר מגונה ותתגנה עליו", מה שאין כן בנשמה דאצילות, שהדברים הללו אינם תופסים אצלה מקום כלל – ומה שנסתר לפני הנישואין, אין מציאות שיתגלה אחריהם (שלא כבעולם הבריאה, כאמור בפנים) – וכנודע מצדיקים רבים בזה. וראה עוד לקמן הערה � NOTEREF _Ref119411003 \h � \* MERGEFORMAT �יב�.


� ישעיה מג, ז.


� תניא פ"ו ופכ"ד.


� ויש שפרשו (פירושי הלבוש ותורה תמימה) כי עיקר משמעות ה"עכשיו" היא מהמלה "הנה" (ועל דרך "והנה טוב מאד", אשר בא כ'הפתעה' וחידוש על רקע עולמות שעל בריאתם אמר ה' "דין לא הניין לי", וכמפורש במדרש) – אלא שהעיקר הוא כדעה הראשונה, כמפורש בפנים. ורמז: הנה נא – שתי מילות החידוש בפסוק – עולות פלא, שהוא "חידוש דלא הוה" עד כה, לרמז על החידוש הפלאי ביפיה של שרה, וכנ"ל. הביטוי "הנה נא" – החוזר הוי' פעמים בתנ"ך, כאשר פסוקנו הוא ההופעה הראשונה של ביטוי זה – הוא דוגמה יפה לצמד מילים בתנ"ך בו המלה השניה יוצאת מהאות השניה של המילה הראשונה, כמבואר בכ"ד.


� ובדרך מליצה: לפי זה שרש המלה "נאו" באנגלית הוא במלה "נא" בלשון הקדש (ואם מתבוננים ב'חן' של הביטוי "הנה נא", כאשר קוראים אותו משני הצדדים – "הנה נא הנה" – עולה הכל ג פעמים נאו).


� ויש לשים לב כי אונקלוס תרגם כך גם על המלה "נא" בהמשך – "אמרי נא אחתי את" – אך אין הדבר מוכרח, ושם ניתן לפרש זאת גם במשמעות הבקשה שיש במלה נא (וכתרגום יונתן שם: "בבעו"), ועל דרך הפסוק אותו מביא רש"י – "הנה נא אדֹנַי סורו נא" – בו נראה כי ה"נא" הראשון הוא במשמעות של כעת והשני במשמעות של בקשה (וברבינו בחיי פירש כי גם ה"נא" הראשון בפסוקנו הוא "לשון פיוסין"). 


ויש לומר כי ראוי שבכל בקשה יחברו יחד שתי המשמעויות, ועל כן אנו כופלים בהלל את הבקשות "אנא הוי' הושיעה נא" ו"אנא הוי' הצליחה נא" – אנו מבקשים שהתשועה תבוא מיד. ורמז בכך: ב פעמים נא עולה אמונה, ללמד כי על אף ש"המאמין לא יחיש" (ו"אם יתמהמה חכה לו, בא יבא לא יאחר"), בכל זאת חפץ הוא שאמונתו תתקיים מיד – "אני מאמין... ואף על פי שיתמהמה עם כל זה אחכה לו בכל יום שיבוא".


ואכן, גם היכן שתרגם אונקלוס את "נא" כבקשה, כפי שהוא בפסוק "הנה נא אדֹנַי סורו נא", הוא מתרגם זאת "בבעו כען" – בקשה מידית – וכן ברוב המקומות שתרגם "נא" כבקשה (ורק בבראשית לג, י ובבמדבר יב, יג תרגם "בבעו" לבד, אלא ששם מופיעה בסמיכות ממש המלה "נא" במשמעות של "כען": "אל נא אם נא מצאתי חן", המתורגם "בבעו אם כען אשכחית רחמין", ו"אל נא רפא נא לה", המתורגם "אלהא בבעו אסי כען יתה"). ובדרך רמז: ראשי התיבות של "בבעו כען" הם בך – בסוד "ואני אבטח בך" (בבטחון בקיום הבקשה במציאות באופן מידי, בטוב הנראה והנגלה) – ושתי התיבות ביחד עולות י פעמים בך (ולפי זה היחס בין ראשי התיבות לשאר המלה הוא בסוד אט דפרצוף אטב"ח – סוד כתר מלכות בכתבי האריז"ל – המשכה מהכתר אל המלכות דרך כב אותיות התורה, וד"ל).


� ולכאורה יש מקום להקשות – בהערה � NOTEREF _Ref119410606 \h � \* MERGEFORMAT �ה� נתבאר כי אצל נשמה דאצילות כאברהם אין כלל צורך בראית אשתו בטרם נישואיו, ויפיה (או אי-יפיה) של שרה איננו תופס אצלו מקום, ואילו כאן מפורש כי עולם האצילות היינו גילוי יפיה של שרה בקביעות ובפשיטות. אכן, מכאן מובן כי טעות גמורה היא לחשוב שאצל נשמה דאצילות אין כל זיקה לאשתו, וחוסר ההכרה וההתפעלות מיפיה טרם הנישואין ולאחריהם נובע מחוסר אכפתיות. ההיפך הוא הנכון! אברהם כל כך קשור לשרה, ויפיה החיצוני והפנימי הוא עובדה פשוטה ומוחלטת אצלו, עד שאין בכך מצדו כל התפעלות והתחדשות – כמו שאין האדם מתפעל מעצמו. יתר על כן, מפורש בזהר כי כל כחו של אברהם לרדת למצרים ולעלות ממנה הוא דווקא בזכות שרה אשתו ומכחה. על כן חושש אברהם לעצמו מפגיעת מצרים, אך איננו חושש כלל שמא תפגע שרה, כי הוא יודע שהיא נשארת אחוזה בשרשה העליון ואיננה נפגעת מהירידה בעולמות. בזכות התקשרותו העצמית של אברהם לשרה, והאחיזה המוחלטת שלו ביפיה ושלמותה, הוא מסוגל – גם כאשר הוא יורד בעולמות, ונופל ממדרגתו כ"נשמה דאצילות" (שאזי הוא מתפעל מיפיה וכו', כפי שנתבאר בפירושים השייכים לעולמות בי"ע) – לעלות חזרה אל מקומו שבאצילות, ואף להעלות את הניצוצות הקדושים מן העולמות התחתונים, כדלקמן.


� וראה תניא אגה"ק כ.


� וראוי להביא את דברי הפנים יפות, כי עיקר ידיעת אברהם על יפי שרה היתה דווקא מן העבר – לפני שהתחתנו (כאשר הסתכל בה, לבל יעבור על מאמר חז"ל שאסור לאדם לקדש אשה עד שיראנה, וראה לעיל הערה � NOTEREF _Ref119410606 \h � \* MERGEFORMAT �ה�) – משום שידיעתו אז היא אובייקטיבית, מה שאין לאחר הנישואין שוב אין לו ידיעה אמיתית וברורה, אלא רק ידיעה סובייקטיבית, שהרי "חן אשה על בעלה" (סוטה מז, א). המשכיות ידיעתו של אברהם כי אין הוא משוחד ומוטעה בראותו את יפיה של שרה באה רק מכח ה"רשימו" של הידיעה שלפני הנישואין.


� בכל הבא לקמן ראה בעש"ט עה"ת – ומפרשיו – על הפסוק.


� וכפי דיוקו של המהר"ל בגור אריה על רש"י (בפסוקנו) כי אף שהכיר אברהם עוד קודם ביפיה של שרה, החידוש הוא ב"ידעתי" – שהיינו ידיעה שיש בה התעוררות היצר, ולא ידיעה שכלית גרידא (ויש לומר כי הוא מכוון לומר כי כל ידיעה היא משרש עץ הדעת טוב ורע). כך, עיקר חטאות נעורים באים רק לאחר גיל בר המצוה – לאחר שהנער מקבל דעת – ואזי "כל הגדול מחברו יצרו גדול הימנו" (שהרי קודם לכן היה בנער רק יצר הרע, ובגיל מצוות בא והצטרף יצר הטוב, אלא שאז דווקא – כאשר זוכה הנער ל"דעת טוב ורע" – גם היצר הרע 'קופץ מדרגה' לדעת בידיעה מוחשית ומעוררת את הרע).


� וכמה מדרגות בניצוץ האמור: ניתן לזהות ביפי החיצוני עצמו – ממנו מתעוררת המחשבה – את הניצוץ הקדוש, וכאן לזהות ביפיה החיצוני של שרה את השרש העליון של יפי זה (בהיפוך מירידת היפי בעולמות, שנתבאר לעיל, ניתן להעלות את היפי הנראה בעולם העשיה מעלה מעלה – עד עולם האצילות). עוד ניתן לזהות את הניצוץ הטמון בתוך החמדה אל היפי הזה – ובפרט ניתן לומר כי העובדה שדווקא אנשים שחורים ומכוערים נמשכים ליפי נשגב (ואף יפי רוחני-אלקי כשל שרה אמנו) מעידה על הניצוץ הטמון בתוכם, בתוך הקליפות ממש, היוצר בהם זיקה לקדושה.





