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בשער הפרשה98

פרשת ויקרא
אין היינטיקן פרשה רעדט זיך ווי דער אויבערשטער האָט אָנגעזאָגט 

צו משה וועגן די מצוה פון ברענגען קרבנות. די פרשה הויבט זיך אָן 

"ויקרא אל משה וידבר ה' אליו . . דבר אל בני ישראל ואמרת אליהם: 

אדם כי יקריב מכם קרבן לה', מן הבהמה מן הבקר ומן הצאן תקריבו 

את קרבנכם" - ווען אַ מענטש ברענגט אַ קרבן צום אויבערשטן זאָל 

ער עס טאָן ווי עס שטייט אויספירלעך אין די ווייטערע פסוקים, מיט 

וואָס און ווי אַזוי ער זאָל עס ברענגען.

השאלה: שטעלט זיך די שאלה אין לשון פון פסוק "אדם כי יקריב 

מכם קרבן לה' ". אויב דער פירוש איז כפשוטו, אַז אַ מענטש פון אייך 

("מכם") וועט מקריב זיין אַ קרבן, וואָלט געדאַרפט שטיין אין פסוק 

"אדם מכם כי יקריב". פאַרוואָס שטייט "אדם כי יקריב מכם"?

כדי  מבאר1  איז  רבי  אַלטער  דער  וואָס  באַוואוסט  ס'איז  הביאור: 

צו ענטפערן דעם שאלה, אַז פונקט ווי עס איז פאַראַן די עבודה פון 

הקרבנות  עבודת  פאַראַן  אויך  איז  אַזוי  בגשמיות,  הקרבנות  הקרבת 

ברוחניות אין עבודת ה' פון א מענטש. 

"קרבן" איז מלשון "קירוב" - נאָענטקייט. די תורה זאָגט אונז אָן, אַז 

"אדם כי יקריב" - ווען אַ מענטש וויל זיך דערנענטערן צום אויבערשטן; 

איז "מכם קרבן לה'" - דאַרף ער מקריב זיין פון זיך אַליין ("מכם"); "מן 

הבהמה מן הבקר ומן הצאן תקריבו את קרבנכם" - פון זיין 'בהמה' (זיין 

נפש הבהמית) דאַרף ער מקריב זיין אַ קרבן צו השם יתברך. דאַן וועט 

זיין "ירצה לקרבן לה'" - וועט ער זיך דערנענטערן צום אויבערשטן.

1. לקוטי תורה, פרשת ויקרא ד"ה אדם כי יקריב
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99 מתורתו של הרבי

פון  ענין  די  פון  גרויסקייט  די  אין  אַריין  זיך  טראַכט  איד  אַ  בשעת 

קרבנות, אַז דורך דעם קען ער זיך דערנענטערן צום אויבערשטן, קען 

מענטש,  פשוט'ער  אַ  איך,  קען  ווי  וואונדערן:  און  פרעגן  זיך  באַ  ער 

ווערן נאָענט צום אויבערשטן? ווי קען ער אויפטאָן אַז זיין עבודה זאָל 

אָנגענומען ווערן ביים אויבערשטן, עס זאָל זיין "ירצה לקרבן לה'"?

צו פאַרענטפערן די קשיא, איז דער פריערדיקע רבי מוסיף2 אויפן 

"מכם  טייטשט:  און  "מכם"  וואָרט  דעם  אין  רבי'ן  אַלטער  פון  פירוש 

ובכם הדבר תלוי" - אַז עס איז אָפּהענגיק "מכם" פון אייך אַליין. ניט 

אַ מענטש אויפטאָן  זיין רוחניות'דיקע צושטאַנד, קען  קוקנדיק אויף 

"מכם  עבודה;  זיין  דורך  ה')  צו  נאענט  זיין  (צו  פון קרבנות  ענין  דער 

ובכם הדבר תלוי" - ער מוז נאָר וועלן, און אַרבעטן אויף זיך, וועט ער 

קענען אָנקומען צו דער הויכע מדריגה אין עבודת ה'.

• • •

בגשמיות  פון הקרבת קרבנות  די סדר  אין  געפינען  מיר  ווי  פונקט 

דריי זאַכן וועלכע דאַרפן געטאָן ווערן צום קרבן (בדיקה, שחיטה און 

הקרבת הקרבן על גבי המזבח), אַזוי איז אויך דאָ די דריי זאַכן ווי זיי 

זיינען ברוחניות באַ דעם מענטשן אין זיין עבודת ה':

מזבח  אויפ'ן  קרבן  דעם  ברענגט  מען  וואָס  דעם  פאַר  בדיקה:  א) 

דאַרף מען ערשט נעמען די בהמה און גוט בודק זיין כדי צו פאַרזיכערן 

אַז עס ניטאָ קיין מום, און ערשט דאַן קען עס זיין "ירצה לקרבן".

אין עבודת ה' מיינט עס, אַז נאָך איידער מען גייט צו מקריב זיין דעם 

נפש הבהמית, דאַרף מען ערשט נעמען די בהמה וואָס איז אין זיך - די 

נפש הבהמית - און עס גוט בודק זיין. ווען אַ מענטש וויל דערנענטערן 

2. מאמר ד"ה באתי לגני תש"י פרק ב.
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זיינע  ('בדיקה')  זיין  בודק  פריער  זיך  ער  דאַרף  אויבערשטן,  צום  זיך 

זיינע  זיין  וואס ער דארף פאַריכטן. ער דארף בודק  "מומים" און זען 

אויב ער קען  (און  זיין.  זיי מתקן  און  און מעשים  דיבורים  מחשבות, 

פון  ענין  דעם  זיין  עם  באַ  דאַרף  זיין,  מתקן  צו  וואָס  געפינען  נישט 

"וחטאתי נגדי תמיד" - אפילו אויב ער האָט שוין תשובה געטאָן אויף 

זיינע עבירות, דאַרף ער נאָך-אַלץ תשובה טאָן און מתקן זיין די עבירות 

פון פריערדיקע יאָרן, אפילו פון די יאָרן פון פאַר בר מצוה).

ב) שחיטה: ווען מען איז זיכער אַז די בהמה איז אַ "תמימה", אָן אַ 

די  'שחט'  מען  בהמה. בשעת  די  שחט'ן  דאַרף מען  דאַמאָלסט  מום, 

בהמה, בלייבט די גוף פון דעם בהמה גאַנץ, מען נעמט נאָר אַרויס איר 

חיות.

אַזוי אויך אין עבודת האדם ברוחניות: נאָך דעם וואָס מ'איז מתקן די 

מומים, דאַרף זיין 'שחיטה'. מען דארף שחט'ן די גוף און נפש הבהמית; 

האָט  מענטש  דער  וואָס  חיות  און  קאָך  די  אַרויסנעמען  דאַרף  מען 

יים  אין גשמיות'דיקע זאַכן. די גשמיות אַליין בלייבט נאָך גאַנץ (ווי בַּ

בהמה) אָבער ער פאַרנעמט זיך מיט גשמיות'דיקע זאַכן אָן אַ קאָך. ער 

באנוצט זיך מיט גשמיות נאָר וויפל ער דאַרף פאַר זיין עבודת ה'.

גוטע  אַ  און  וויין  אַז  געזאָגט  האָט  רבא  אַז  ברענגט3  גמרא  די  ווי   

און  צו קענען בעסער לערנען  (אויף  צוגעגעבן חכמה  ריח האָט מיר 

פאַרשטיין תורה). אַזוי אויך געפינט מען אין גמרא4 אַז רב נחמן האָט 

אַ בהמה, האָט  פון  געגעסן פלייש  ניט  וויבאַלד ער האָט  אַז  געזאָגט 

ער ניט גוט מדקדק געווען אין די סברות ווען ער האָט געלערנט. זעט 

מען אַז די הייליקע חכמים האָבן גענוצט גשמיות מערניט ווי אויף צו 

קענען בעסער לערנען תורה און מקיים זיין מצות. וואָס דאָס איז דאָך 

3. יומא עו, ב.

4. בבא קמא עב, א.
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דער מצוה פון "בכל דרכיך דעהו" - אַז אין אַלע זאַכן וואָס אַ מענטש 

פאַרנעמט זיך זאָל ער זיי טאָן לשם שמים, און נאָכמער מאַכן פון אַלע 

זיינע גשמיות'דיקע זאַכן אַ מצוה און קדושה.

ג) הקרבה: אין סדר הקרבנות, נאָך דעם ווי מען 'שחט' דעם בהמה 

בהמה  די  פון  גוף  דער  וואו  מזבח,  אויפן  זיין  מקריב  עס  מען  דאַרף 

געקומען  אַראָפ  איז  וואָס  פייער  ג-טליכע  דורכ'ן  פאַרברענט  ווערט 

מלמעלה.

אַזוי איז אויך אין עבודת ה': דער נפש הבהמית ווערט פאַרברענט 

דורך דעם ג-טליכן פייער וואָס איז אין די נשמה. דאָס מיינט, אַז דער 

ליבשאַפט  אַ  באַקומט  און  ווערט דערנענטערט  אַליין  נפש הבהמית 

צום אויבערשטן ווי דער נפש האלקית. ווי עס שטייט "ואהבת את ה' 

"בשני  מיינט  לבבך"  "בכל  אַז  טייטשן5  חז"ל  און  לבבך",  בכל  אלקיך 

יצריך" - מיט דער יצר טוב און יצר הרע.

און דאָס איז דער ענין פון עבודת הקרבנות אין עבודת האדם:

צום אַלעם ערשטן דאַרף אַ איד בודק זיין און פאַריכטן די 'מומים' 

פון דער נפש הבהמית (בדיקה). נאָך דעם דאַרף ער שחט'ן די בהמה, 

די  פון  חיות  די  אַרויס  נעמט  ער  וואָס  דעם  דורך  נפש הבהמית.  זיין 

הבהמית  נפש  זיין  פון  ענינים  די  אין  האָט  ער  וואָס  חיות  די  בהמה, 

(שחיטה). דערנאָך קען ער מקריב זיין די בהמה (זיין נפש הבהמית) 

אויפ'ן מזבח. זיין נפש הבהמית קען עולה זיין אין דעם אויבערשטנ'ס 

פייער צוזאַמען מיט זיין נפש האלקית. אַז אויך דער נפש הבהמית זאָל 

דינען דעם אויבערשטן (הקרבה).

5. ברכות נד, א.
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האָט  מען  וואָס  חיות  און  קאָך  די  אַרויסנענמען  צו  ההוראה: 

אונזערע  אַלע  מיט  באַנוצן  זיך  און  זאַכן,  גשמיות'דיקע  אין 

גשמיות'דיקע זאַכן פאַר עבודת ה'. ניט נאָר אַז זיי זאָלן אונז ניט 

שטערן אין אונזער עבודת ה', נאָר אדרבה, זיי זאָלן אונז העלפן 

צו דינען דעם אויבערשטן6.

6. על-פי לקוטי שיחות חלק א ע' 205
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פרשת צו
היינטיקע פרשה הויבט זיך אָן: "וידבר ה' אל משה לאמר" - און דער 

אויבערשטער האָט גערעדט צו משה אַזוי צוזאָגן; "צו את בני ישראל 

ואת בניו לאמר" - זאָג אָן די אידן אַזוי צו זאָגן; "זאת תורת העולה" - 

דאָס זיינען די דינים פון אַ קרבן עולה.

אין תורה געפינען מען דריי לשונות וואָס ווערט גענוצט צו אָנזאָגן אַ 

מצוה: א."דבר" ב. "אמור" ג. "צו". 

"דבר" אָדער "אמור" זיינען אויך אַן אָנזאָג, אָבער פונדעסטוועגן ווען 

די תורה זאָגט דער לשון "צו" מיינט עס אַ שטארקערע אָנזאָג און אַ 

באַפעל. 

השאלה: דאַרף מען פאַרשטיין: יעדער זאַך אין תורה איז דאָך מדוייק, 

איז פאַרוואָס דוקא דאָ ביי די מצוה זאָגט די תורה אַזאַ שטרענגע לשון 

פון "צו", וואָס מיינט אַז עס איז אַן אָנזאָג און אַ באַפעל7? 

הביאור: וועט מען עס פאַרשטיין מיט פריער מקדים זיין וואָס ווערט 

"צוותא  פון לשון  איז  "מצוה"  וואָרט  אַז דער  אין חסידות  ערקלערט 

וחיבור" - פאַרבינדן און באַהעפטן; ווייל דורך אַ מצוה באַהעפט מען 

זיך מיט דעם אויבערשטן. 

פון דעם איז פאַרשטאַנדיק אַז כאָטש אַלע מצות שאַפן אַ פאַרבונד 

צווישן אַ מענטש מיט ה', בשעת אַ מצוה איז אָנגעזאָגט געוואָרען אין 

אַ לשון פון "צו" (וואָס האָט די זעלבע "שורש" ווי "מצוה") איז יעמאָלט 

7. זע אויך רש"י אין אנהויב פרשה.
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די פאַרבונד ("צוותא") מיט'ן אויבערשטן אַסאַך שטאַרקער. און צוליב 

דעם נוצט תורה דוקא ביי דער מצוה דער לשון "צו".

די מצוות וואָס ווערן גערעכנט אין אונזער פרשה זיינען מצות וועלכע 

נעמען אַדורך ניט נאָר די רוחניות'דיקע חלק פון מענטש, נאָר אויך די 

גאָר נידעריקסטער חלקים פון אַ מענטש און פון וועלט: סיי די מצוה 

פון פון צדקה און סיי די מצוה פון קרבנות.

זיך  פאַרבינדט  און  אַוועק  זיך  ער  גיט  צדקה,  גיט  מענטש  אַ  ווען 

אינגאַנצן צום אויבערשטן. וויבאַלד ער גיט אַוועק געלט פאַר וועלכע 

דער גאנצער מענטש האָט געאַרבעט (ער האָט דאָך געאַרבעט פאַר 

דעם מיט זיין שכל, געפילן, און גוף); במילא נעמט אַדורך דער מצוה 

אזוי  הבהמית.  נפש  זיין  אויך  מענטש,  דער  פון  מציאות  גאַנצע  די 

אויך דער ענין פון קרבנות (וואָס איז מלשון "קירוב" - דערנענטערן) 

דערנענטערט ער זיך, און הויבט זיך אויף אינגאַנצן צום אויבערשטן. 

(אַנדערש איז אָבער ביי אַנדערע מצוות ווי תפילין, וואָס נעמט אַדורך 

נאָר געוויסע חלקים פון דער גוף פון דער מענטש; אָדער לערנען תורה 

וואָס נעמט אַדורך די קאָפ פון אַ מענטש).

דעריבער ווערן די מצות אָנגעזאָגט געוואָרען מיט'ן לשון "צו", ווייל 

די פאַרבונד ("צוותא") מיט'ן אויבערשטן איז גרעסער און שטאַרקער, 

וויבאַלד עס נעמט אַדורך די גאַנצע מציאות פון דער מענטש.

צוליב דעם מאָנט זיך אויך א ספעציעלע סאָרט אָנזאָג אין תורה ביי 

די מצות, ווי רש"י זאָגט אין אָנהויב פון אונזער פרשה: ""ביותר צריך 

הכתוב לזרז במקום שיש בו חסרון כיס"; וויבאַלד עס קען אָנקומען 

מיט מערערע שוועריקייטן. אָבער צוזאַמען דערמיט, ווען דער מענטש 

איז מקיים די מצוות ("צו"), ווערט דערפון גאָר אַ שטאַרקע פאַרבונד 

("צוותא") מיט ה'.
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דאַרף  זיין,  מקיים  צו  שווער  אָן  קומען  מצות  ווען  ההוראה: 

ווי  נאָכמער  אויף  טוען  מצוות  די  דוקא  אַז  וויסן  מענטש  אַ 

אַנדערע מצוות, און זיין פאַרבונד מיט ה' ווערט דערפון אַסאך 

שטאַרקער8.

8. על-פי לקוטי שיחות חלק ז ע' 30. זע אויספירלעך די טיפע ביאורים אין מקור אין לקוטי 
שיחות.
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פרשת שמיני
היינטיקע פרשה הויבט זיך אָן מיט די עבודה אין משכן אויפ'ן "יום 

השמיני למילואים". דערנאָך ווערט דערציילט ווי די צוויי זין פון אהרן 

(נדב ואביהוא) זיינען נפטר געוואָרען ווען זיי האָבן אַריינגעגאנגען אין 

משכן. און צום סוף פרשה ווערט געבראַכט וועגן בהמות טהורות ביז 

צום איסור פון עסן שקצים ורמשים.

השאלה: די ענינים וואָס ווערן געבראַכט אין אָנהויב פרשה, זיינען 

דאָך וועגן גאָר הויכע און הייליקע זאַכן:

יום השמיני למילואים:

ניט  אים  און  משכן  דעם  אויפגעשטעלט  מען  האָט  יעמאָלט 

פאַרנאַנדערגענומען9, וואָס דאָס באַדייט אַ העכערע דרגא אין הקמת 

המשכן. דוקא אין יענעם טאָג איז "ירדה אש מן השמים" - אַ פייער איז 

אַראָפגעקומען פון הימל, וואָס מ'געפינט עס ניט באַ די פריערדיקע 

טעג (פון שבעת ימי המילואים).

מיתת שני בני אהרן:

ווי באַוואוסט זיינען די בני אהרן נפטר געוואָרען ווייל זיי האָבן געדינט 

דעם אויבערשטן אויף זייער אַ הויכע מדריגה, עד כדי כך אַז זייער גוף 

האָט ניט געקענט באַנעמען די גאָר הויכע דרגא וואו זייער נשמה האָט 

ביז  אויבערשטן  צום  געצויגן  אַזוי  זיך  האָט  נשמה  (זייער  דערלאַנגט 

דער נשמה האָט (אַזוי צו זאָגן) אַנטלאָפן פון זייער גוף, און פון דעם) 

זיינען זיי נפטר געווארן.

9. ניט ווי די פריערדיקע טעג (אין די שבעת ימי המילואים) וואָס מען האָט אויפגעשטעלט 
און פאַרנאַנדערגענומען די משכן יעדער טאג ביז דער יום השמיני למילואים.
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ווערט  די זעלבע פרשה  נאָכדעם אין  אַז  פונדעסטוועגן זעהט מען 

געבראַכט וועגן דעם איסור פון אכילת שקצים ורמשים, אַ גאָר נידעריקע 

אַפילו לויט'ן מענטשליכן פאַרשטאַנד איז  וואָס  זאַך,  און טמא'דיקע 

עס אַ מיאוס'ע זאַך.

שטעלט זיך די שאלה: ווי שטימען די ענינים אין איין פרשה? וואָס 

איז די קשר צווישן זיי?

די  וועגן  זאָגט-אָן  די תורה  ווי  נאָכדעם  אין סיום הפרשה,  הביאור: 

איסור אכילת שקצים ורמשים, שטייט אין פסוק: "כי אני ה' המעלה 

כי קדוש  והייתם קדושים  לכם לאלקים  להיות  אתכם מארץ מצרים 

אני". רש"י איז מפרש: "על מנת שתקבלו מצותי העליתי אתכם" - אַז 

דער אויבערשטער האָט אונז אַרויסגענומען פון מצרים בתנאי אַז מיר 

זאָלן מקיים זיין זיינע מצות, וואָס דאָס איז דער ענין פון קבלת עול. 

דאָס לערנען מיר פון די סדר פון די ענינים אין אונזער פרשה:

תורה  מאָנט  מדרגות,  הויכע  גאָר  ביי  האַלט  מענטש  אַ  ווען  אַפילו 

זיין  אויף  זיין  סומך  ניט  שמים.  מלכות  עול  קבלת  האָבן  זאָל  ער  אַז 

זיין  נאָר מקיים  זאַכן,  הייליקע  גאָר  אין  אַפילו  און פאַרשטאַנד,  שכל 

דעם רצון ה' מיט קבלת עול. ווייל אויב ס'פעלט אין קבלת עול קען אַ 

מענטש, מיט דער צייט, אַראָפּפאַלן חס ושלום ביז ער קען דערגרייכן 

אַ מצב פון אכילת שקצים ורמשים, רחמנא ליצלן.
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פאַרזיכערט  זיין  קען  מענטש  אַ  וועג  איינציקע  די  ההוראה: 

אין זיין עבודת ה', אַז ער טוט אַלץ ריכטיג, איז עס דוקא דורך 

קבלת עול. ווייל אָן קבלת עול, קען אַ מענטש האַלטן ביי גאָר 

הייליגע מדרגות און קען נכשל ווערן חס ושלום, אַפילו אין גאָר 

נידעריקע עבירות10. 

10. לקוטי שיחות חלק א ע' 227
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פרשת תזריע
היינטיקע פרשה הויבט זיך אָן מיט'ן מצוה פון אַ ברית מילה: אַז ווען 

אַ קינד ווערט געבאָרען דאַרף ער האָבן אַ ברית. אָבער דער ענין רעדט 

זיך נאָר אין די ערשטע פּאָר פסוקים פון פרשה. מערסטע פון פרשה 

רעדט זיך וועגן די דינים פון אַ מצורע.

השאלה: לכאורה דאַרף מען פאַרשטיין: די נאָמען פון אַ פרשה איז 

די  נאָר  פרשה;  די  פון  ווערטער  ערשטע  די  פון  איינע  נאָר  ניט  דאָך 

נאָמען ברענגט דאָך אַרויס די גאַנצע אינהאַלט וואָס איז אין פרשה. 

זיך  רעדט  פרשה  פון  מערסטע  וואָס   - פרשה  אונזער  פאַרוואָס  איז 

אַ  וועגן  רעדן  די פרשה  פון  פּאָר פסוקים  אַ  נאָר  און  אַ מצורע  וועגן 

קינד וואָס ווערט געבאָרען - ווערט די פרשה אָנגערופען מיטן נאָמען 

תזריע, וואס איז פאַרבונדן מיט די געבורט פון אַ קינד?

נאָכמער: דער נאָמען פון פרשה איז "אשה כי תזריע" - ווען ס'וועט 

געבאָרן געוואָרען אַ קינד צו אַ פרוי, וואָס איז וועגן אַ נייע לעבן, אַ נייע 

נשמה, וואָס קומט אַראָפּ אויף דער וועלט. איז דאָס לכאורה פּונקט 

פאַרקערט פון וואָס די פרשה רעדט, וועגן אַ מצורע וואָס איז דער ענין 

איז  אַ מצורע  "מצורע חשוב כמת",  אַז:  זאָגט  גמרא  די  ווי  "מת",  פון 

גערעכענט ווי אַ מת?

הביאור: דער טעם פאַרוואָס דער אויבערשטער גיט עונשים איז ניט 

אַן עבירה,  ווייל ער האָט געטאָן  (אַז  אַ איד  ח"ו צו נעמען נקמה פון 

גיט דער אויבערשטער אויף דעם אַן עונש), אָדער צו מאַכן זיכער אַז 

נאָר דער טעם פאַרוואָס דער  נאָכאַמאָל.  ניט טאָן  זאָל עס  דער איד 
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אויבערשטער שטראָפט אַ מענטש איז צו פאריכטן זיין נשמה.

איז  הרע,  לשון  זאָגט  מענטש  אַ  ווען  אַז  שרייבט11  רמב"ם  דער  ווי 

ער  אויב  צרעת.  שטוב  זיין  אין  זיינען  וואָס  כלים  זיינע  קריגן  ערשט 

הערט ניט אויף זאָגן לשון הרע קריגט זיין שטוב צרעת. אויב ער הערט 

אַלץ  נאך  הערט  ער  אויב  און  צרעת,  קליידער  זיינע  קריגן  אויף,  ניט 

אלע  פון  ארויסגיין  דאַרף  ער  צרעת.  אַליין  ער  קריגט  דאַן  אויף,  ניט 

דריי מחנות - מחנה שכינה, מחנה לוי', און מחנה ישראל כדי ער זאָל 

ניט האָבן מיט וועמען צו רעדן לשון הרע און דערמיט פאריכטן זיין 

הנהגה.

דערפון זען מיר אַז דער ציל פון עונשים אין תורה איז מערניט כדי צו 

פאַריכטן און פאַרבעסערן דער מענטש. דערפאַר ווערט דער פרשה 

אָנגערופן מיטן נאָמען "תזריע": ווייל די גאַנצע תכלית פאַרוואָס איינער 

קריגט צרעת איז נאָר כדי צו פאריכטן די נשמה פון דעם אידן.

אָנווייזונג  דער  אויס  קלייבט  תורה  די  פאַרוואָס  טעם  דער  און 

דוקא בקשר צו אַ מצורע איז: וויבאַלד אַ מצורע איז גערעכנט ווי אַ 

געשטאָרבענע מענטש ("חשוב כמת"), לערנט מען פון דאָ אַז אפילו 

אַזאַ האַרבע עונש איז מערניט כדי צו פאַריכטן דער מענטש, אַז ער 

זאל ווערן ווי אַ ניי-געבארענע מענטש ("תזריע"). און פון דאָ לערנען 

מיר אַז אזוי אויך ביי אַלע אַנדערע עונשים אין תורה, איז זייער צוועק 

מערניט פאַר זיין גוטס, כדי צו עם פאַריכטן און פאַרבעסערן, ביז ער 

זאל ווערן ווי אַ נייע מענטש.

אויף  עונש  אַן  ליצלן)  (רחמנא  קריגט  איד  אַ  ווען  ההוראה: 

אַז דער אויבערשטער  ניט  אַז ס'איז  וויסן  זינד, דאַרף ער  זיינע 

11. אין ענדע פון הלכות טומאת צרעת.
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שטראָפט אים אַלץ "נקמה", חס ושלום. נאָר דער אויבערשטער 

אַריינטראַכטן  זיך  ער  זאָל  דערפאַר  נשמה.  זיין  פאַריכטן  וויל 

וואָס ער האָט געטאָן, און דער  אין דעם און תשובה טאָן אויף 

אויבערשטער וועט אים פאַרגעבן אויף זיינע זינד12.

12. לקוטי שיחות חלק כב ע' 73.
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פרשת מצורע
היינטיקע פרשה איז אַ המשך פון פרשת תזריע, ווי מ'זעהט אַז ביידע 

היינטיקער פרשה שטייט:  פון  אָנהויב  אין  צרעת.  וועגן  רעדן  זיי  פון 

"זאת תהיה תורת המצורע וגו'" - דאָס איז דער פרשה (וואו ס'רעדט 

זיך וועגן אַלע דינים) פון אַ מצורע.

תורה:  די  זאָגט  פאַרוואָס  פאַרשטיין:  דאַרף מען  לכאורה  השאלה: 

"זאת תהי' תורת המצורע"? מ'ווייסט דאָך אַז די פרשה רעדט זיך וועגן 

צרעת, ווייל ס'איז איין המשך מיט פרשת תזריע. איז פאַרוואָס דאַרף 

די תורה זאָגן אַלץ אַ נייע הקדמה "זאת תורת המצורע", עס איז דאָך 

איבעריק?

הביאור: דער טעם אויף וואָס אַ מענטש קריגט צרעת איז צוליב די 

עבירה פון "מוציא שם רע" - דער מענטש לאָזט אויס אויף אַ צווייטן 

אַ שלעכטן נאָמען. דער אַלטער רבי ערקלערט אַז די הארבקייט פון 

די עבירה באשטייט אין דעם וואס ער ברענגט אַרויס שמות פון דער 

מקור און שורש פון "רע" (קליפה). 

טאָן  ער  דאַרף  עבירה,  זיין  פאַריכטן  און  טאן  תשובה  צו  כדי  איז 

פאַרקערט: ער דאַרף אויפטאָן אַן ענין פון מוציא שם טוב. ווי קען אַ 

איד מוסיף זיין און ארויסברענגען טוב? איז דאָס דורך לערנען תורה, 

ווייל ווי חז"ל זאגן "כל התורה כולה שמותיו של הקב"ה" - די גאַנצע 

רע",  "מוציא שם  אַ  זיין  פאַר  תיקון  אַלץ  ה'.  פון  נעמען  די  איז  תורה 

דאַרף ער זיין אַ "מוציא שם טוב" דורך די נעמען פון ה' וואס געפינט 

זיך אין תורה. 
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דערפאַר שטייט "זאת תהיה תורת המצורע": ווייל היינטיקע פרשה 

ערקלערט ווי אַ מצורע ווערט טהור, וואס דאָס איז (אויך) דורך לימוד 

התורה. ווי אָבער פאַרזיכערט מען אַז די "תורת המצורע" איז ווי עס 

דאַרף צו זיין, אַז זיין לערנען תורה איז אין דער ריכטיקע אופן (מיט 

ביטול)? אויף דעם שטייט "והובא אל הכהן" - אַז מ'דאַרף עם ברענגען 

צום כהן, וואָס א כהן האָט די ספעציעלע כח צו אַראָפּבּרענגען זייער אַ 

הויכע "אור", וואָס איז דער ענין פון ביטול.

האָט  ער  וואָס  אויף  זיין  מתקן  מענטש  אַ  קען  ווי  ההוראה: 

אויפגעטאָן דורך זיין אַ "מוציא שם רע"? דורך זיין אַ "מוציא שם 

טוב" וואָס ווערט אויפגעטאָן מיט לימוד התורה13.

 

13. לקוטי שחות חלק יב ע' 79
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פרשת אחרי
פרשת אחרי מות הויבט זיך אָן: "אחרי מות שני בני אהרן בקרבתם 

זיך  האָבן  הכהן  אהרן  פון  קינדער  די  ווי  נאָכדעם   - וימותו"  ה'  לפני 

דערנענטערט צו ה' (אַריינגעגאַנגען אין קודש הקדשים14) און צוליב 

דער  האָט  דעם  פון  תוצאה  אַלץ  וואָס  אומגעקומען.  זיי  זיינען  דעם 

אויבערשטער געוואָרענט אהרן און זיינע קינדער: ערשטנס: "יין ושכר 

אל תשת" - מ'זאָל ניט אַריינגיין אין בית המקדש שיכור'עהייט (נאָך 

אל  עת  בכל  יבוא  "אל  צווייטנס:  און  וויין).  טרינקט  מען  וואָס  דעם 

הקודש" - אַז מ'זאָל ניט שטענדיק אַריינגיין אין "קדש הקדשים" (נאָר 

יום כיפור בשעת די עבודה).

אהרן"  בני  "מיתת  פון  מעשה  די  שאלה:  די  זיך  שטעלט  השאלה: 

רעדט זיך דאָך אין פרשת שמיני. דאָרט ווערט דערמאָנט גלייך דער 

ערשטער ציווי פון "יין ושכר אל תשת" - מ'זאָל ניט אַריינגיין אין בית 

המקדש שיכור'עהייט. אבער דעם צווייטן ציווי פון "אל יבוא בכל עת 

אל הקודש" - אַז מ'זאָל ניט שטענדיק אַריינגיין אין "קדש הקדשים" 

- רעדט זיך ערשט אין אונזער פרשה מיט צוויי און אַ האַלבע פרשיות 

פון  דינים  די  וועגן  אַדורך  רעדט  תורה  דער  ווי  (נאָכדעם  שפעטער 

פאַנאַנדערטיילן צווישען כשר'ע בהמות און עופות און ניט כשר'ע, די 

דינים פון א "יולדת" און צרעת).

אויב די ביידע ציוויים זיינן פארבונדן מיט מיתת שני בני אהרן, אז 

מיר זאלן דערפון אפלערנען ווי צו זיך פירן און נישט אומקומען ר"ל 

דערמאנט  ציוויים  די  פון  איינער  ווערט  פארוואס  איז  זיי15,  ווי  אזוי 

14. אין א אופן "אשר לא צוה אותם" (שמיני י, א).

15. ווי רש"י שרייבט "שלא ימות כדרך שמתו בניו".
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גלייך אין פרשת שמיני, און דער צווייטער ציווי ערשט צוויי פרשיות 

שפעטער?

הביאור: דער אור החיים הקדוש שרייבט, אַז דאָס וואָס די שני בני 

אהרן זיינען אַריינגעגאַנגן אין קדש הקדשים - און נאָך צו דערצו אין אַ 

אופן פון "שתויי יין" - איז ניט געווען אַ חטא כפשוטו חס ושלום. נאָר 

זייער "חטא" איז געווען אַז זיי האָבן זיך אַזוי שטאַרק אַריינגעטראַכט 

אין די גרויסקייט פון דעם אויבערשטן און האבן דערביי דערגרייכט 

אַזאַ גרויסע דרגא פון דביקות אין דעם אויבערשטן, ביז אַז זיי האָבן 

געקומען צו אַ מצב פון "כלות הנפש", זייער נשמה איז טאַקע אַרויס 

פון זייער גוף.

און דאָס איז פשט אין פסוק: "בקרבתם לפני ה' וימותו" - אַז צוליב 

דעם וואָס זיי זיינען געווען "בקרבתם לפני ה'" מיט גרויס נאָענטקייט 

און דביקות צו ה', האָט עס געבראַכט צו דער "וימותו", זייער נשמה 

איז אַרויס פון זייער גוף.

די אָפלערנונג פון דעם איז: כאָטש אַ איד דאַרף טאָן זיין עבודה מיט 

אויבערשטן  מיט'ן  באַהעפטן  זיך  צו  כדי  דביקות,  און  תשוקה  גרויס 

פאָדערט  אָבער  דערמיט  צוזאַמען  גשמיות;  פון  אויסגעטאָן  זיין  און 

זיך פון עם אַז זיין עבודת ה' זאָל זיין דוקא אין אַ גשמיות'דיקע גוף, 

און אין אַ גשמיות'דיקע וועלט. ווייל די גאַנצע תכלית פון אַ מענטש 

אויף דער וועלט איז כדי צו מאַכן די גשמיות'דיקע וועלט אַ "כלי" פאַר 

ג-טליכקייט. דאָס הייסט, ניט צו אוסמיידן גשמיות און זיך אָפרייסן 

פון זיין גוף און די גשמיות'דיקע וועלט אַרום עם, נאָר צו מיטאַרבעטן 

און איבערמאַכן די גשמיות פון וועלט, און זיי אויסנוצן פאַר הייליקע 

זאַכן.
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• • •

צווישן אידן געפינען מיר בכללות צוויי סוגים:

א. "יושבי אהל": די וואָס האַלטן אין איין זיצן און לערנען. און

ב. "בעלי עסק": די וואָס זיינען פאַרנומען בעיקר מיט אַרבעטן און 

שאַפן אַ פרנסה.

פון אונזער פרשה לערנט מען אַ הוראה פאר ביידע סוגים:

צו די "יושבי אהל" דאַרף מען זאָגן: "יין ושכר אל תשת" - אַז ווען 

מען זיצט און האָרעוועט אין תורה (און בפרט פנימיות התורה וואָס 

איז צוגעגליכן צו וויין16), דאַרף מען וויסן אַז "אל תשת", מען זאל נישט 

דערלאָזן אַז די געשמאק און קאָך אין סודות התורה זאָל ברענגען צו 

אַ מצב פון שכרות. דאָס הייסט, די לערנען און התבוננות אין תורה 

אינגאַנצן  זיין  צו  אויף דער מענטש  ווירקן  ניט  טאָר  (סודות התורה) 

פון חסידות  (אין לשון  "כלות הנפש"  צו  ביז  וועלט,  פון  אָפגעטראָגן 

זאָל  הייליקייט  די  אַז  "שוב",  די  זיין  מוז  עס  נאָר  "שוב").  אן  "רצוא" 

אַראָפקומען און דורכנעמען דער וועלט.

(כאָטש דער אָנזאג איז געזאָגט געוואָרען צו אַ כהן, פונדעסטוועגן 

ווי דער  כהן,  אין מדריגת  איז  וואָס  איינער  יעדער  צו  דאָס שייך  איז 

וועלטליכע  פון  אָפּ  זיך  שיידט  וואָס  איינער  יעדער  אַז  זאָגט  רמב"ם 

זאַכן און לייגט זיך אַריין אין תורה און עבודת ה', ווערט ער געהייליקט 

("נתקדש קדש קדשים") ווי אַ כהן).

 - הקודש"  אל  עת  בכל  יבוא  "אל  תורה:  זאָגט  עסק"  "בעלי  די  צו 

16. ווי חז"ל זאגן (עירובין סה, סוף עמוד א) "נכנס יין יצא סוד" - בפשטות מיינט דאָס אַז 
ווען איינער טרינקט וויין קומט אַרויס זיינען 'סודות'. אזוי אויך זיינען די 'סודות' פון תורה, 

פנימיות התורה, פארבונדן מיט וויין.
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זייענדיק אַריינגעטאָן אין וועלטליכע זאַכן, קען דער בעל עסק טראַכטן 

צו זיך אויף יום כיפור, פאַרוואָס דאַרף איך זיך ווייטער פאַרנעמען מיט 

גשמיות'דיקע זאַכן אין וועלט און אַלע אירע נסיונות. איך וואָלט אַסאַך 

בעסער געוואָלט זיין "בכל עת" - שטענדיק - "יבוא אל הקודש", זיין 

אָפּרייסן פון וועלט17. אויף  זיך אינגאַנצן  פאַרנומען מיט רוחניות און 

דעם זאָגט מען אים אַז "אל יבוא בכל עת אל הקדש".

ווייל דער ציל און תכלית פון אַ מענטש אויף דער וועלט איז צו זיך 

פאַרנעמען מיט די גשמיות פון וועלט און דערביי אויסאיידעלען די 

וועלט און איר מאַכן הייליק, כדי אַז די וועלט זאָל ווערן דורכגענומען 

מיט ג-טליכקייט.

• • •

לויט דעם קען מען פאַרשטיין פאַרוואָס דער צווייטער ציווי ("ואל 

דאָ, אין אונזער  ווערט דערמאָנט ערשט  יבוא בכל עת אל הקודש") 

פרשה (נאָך די פרשיות פון שמיני, תזריע און מצורע) :

אין פרשת שמיני רעכנט אויס די תורה די בהמות און עופות וואס 

זיינען כשר און ניט כשר, און אין פרשת תזריע און מצורע רעדט זיך 

וועגן די דינים פון טומאה און טהרה. די צענטראַלע נקודה פון אָט די 

צוויי פרשיות איז "להבדיל בין הטמא ובין הטהור" - צו אפשיידן דאָס 

וואָס איז טהור (און כשר) פון דאָס וואָס איז ניט טהור (ניט כשר).

דער ענין איז אַ הקדמה און אַן אַריינפיר צו די הוראה פאַר דער "בעל 

אָנווייזונג פון דער פריערדיקע  וואָס דער "בעל עסק" קען נישט אָפלערנען די  17. דאָס 
אָנזאג "יין ושכר אל תשת", איז ווייל ער קען פאַרשטיין אַז אַ "יושב אהל" וואָס פאַרנעמט 
זיך מערניט מיט תורה און האָט ניט די נסיונות פון אַ "בעל עסק", פאַר עם זאָל תורה טאַקע 
מאָנען "אל תשת", און דעריבער זאָל דער "יושב אהל" זיך אויך פאַרנעמען מיט גשמיות 
העולם. אָבער דער "בעל עסק" אַליין, וואָס פאַרנעמט זיך שוין מיט וועלט און האָט נסיונות, 
וואָלט געווען בעסער צו זיין אָפגעריסן פון וועלט און "יבוא בכל עת אל הקודש". דעריבער 

מוז מען האָבן אַ באַזונדערע אָנווייזונג אין תורה פאַר דער "בעל עסק".
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עסק", וועלכע פאַרנעמט זיך מיט וועלט און האָט נסיונות אין וועלט - 

"ואל יבוא בכל עת אל הקודש":

ווי מען דאַרף אָפשיידן דעם טהור  תורה לערנט אונז  ווי  נאך דעם 

פון דעם טמא, גיט דאָס אונז די כח אַז מיר זאָלן אויך קענען אָפשיידן 

דעם "טמא" פון דעם "טהור" אין אונזער לעבן, אין אונזער עבודת ה'. 

און מיט דעם כח פון תורה קען דער "בעל עסק" זיין פאַרנומען מיט 

זיין  נסיונות אין  די  זאַכן און צוזאַמען דערמיט ביישטיין  וועלטליכע 

לעבן, צו אָפשיידן דאָס וואָס איז ניט טהור פון דאָס וואָס איז טהור.

יבוא בכל עת אל  ("אל  ציווי  צווייטער  די  דעריבער שטעלט תורה 

הקודש") וואס איז פאַרבונדן מיט בעלי עסק, נאָך די פרשיות שמיני, 

ובין  וועלכע מיר לערנען "להבדיל בין הטמא  תזריע און מצורע, אין 

צו  כח  און  אָנווייזונג  נויטיקע  די  עסק  בעל  דער  גיט  דאָס  הטהור". 

קענען ביישטיין זיינע נסיונות, אַז ער אויך זאָל קענען (בכח התורה) 

אָפשיידן דאָס וואָס איז ניט טהור פון דאָס וואָס איז טהור. נאָך דעם 

ווי ער לערנט די ציוויים אין תורה וועגן אָפשיידן טמא פון טהור, איז 

ער גרייט צו זיך פאַרנעמען מיט וועלטליכע זאַכן, און האָט ניט מורא 

פון די נסיונות, ווייל ער איז גרייט "להבדיל בין הטמא ובין הטהור" אין 

זיין לעבן.

געווארן  געגעבן  איז  ער  אַז  וויסן  דאַרף  איד  יעדער  ההוראה: 

די כוח פון תורה צו זיך פאַרנעמען מיט וועלטליכע זאַכן און זיי 

אויסאיידעלען און דערהויבן דורך זיין עבודת ה'18. 

18. לקוטי שיחות חלק כז עמוד 116 ואילך.
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פרשת קדושים
אין פרשת קדושים רעדט זיך וועגן אַסאַך מצוות. די ערשטע דריי 

ציווים וואָס ווערן דערמאָנט אין פרשה זיינען:

ג: "את שבתותי  ואביו תיראו" און  ב: "איש אמו  יהיו".  א: "קדושים 

תשמורו".

השאלה: אין תורה איז דאָך אַלץ מדוייק, מוז מען זאָגן אַז דאָס וואָס 

די דריי ציוויים קומען צוזאַמען איז אויך מדוייק. לויט דעם דאַרף מען 

פאַרשטיין וואָס איז די שייכות צווישן די דריי ציוויים וואָס צוליב דעם 

קומען זיי צוזאַמען?

אידן  אַז  אָפגעטיילט),  (זיין  "הבדלה"  דאָ  מיינט  "קדושה"  הביאור: 

ניט  אָבער  מ'קען  פעלקער.  אַנדערע  די  פון  אָפגעטיילט  זיין  דאַרף 

זאָגן אַז די אָפגעטיילטקייט באַשטייט אין דעם וואָס אידן האָבן תורה 

צו  ניט  שייכות  קיין  לכתחילה  האָבן  העולם  אומות  די  ווייל  ומצות. 

דעם, ווי עס שטייט: "מגיד דבריו ליעקב וגו' לא עשה כן לכל גוי וגו'", 

איז ניטאָ אויף וואָס צו אָנזאָגן די אידן אַז זיי זאָלן זיין אָפגעטיילט פון 

די אַנדערע פעלקער.

נאָר מען מוז זאָגן אַז עס רעדט זיך וועגן אַזעלכע זאַכן וואָס אידן טוען 

ווי צום ביישפיל: עסן, טרינקען,  זיי אויך.  און די אומות העולם טוען 

ארבעטן, און דאס גלייכן. וואָס אין די זאַכן טוען דאָך אידן לכאורה ווי 

אַנדערע פעלקער, אויף דעם קומט די תורה צו זאָגן אַז "קדושים תהיו" 

די אידן זאָל'ן זיין אָפגעטיילט פון די אומות העולם.

נאָכדעם קומט דער ציווי פון "איש אמו ואביו תיראו" צו אונז לערנען 
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אַז ניט נאָר אַז דער איד אַליין זאָל זיין הייליק נאָר ער זאָל אויך אזוי 

מחנך זיין די קינדער. די ערשטע וואָס דאַרפן טאָן אין חינוך (פון זייערע 

קינדער) זיינען דאָך די פאָטער און מוטער, זיי דאַרפן אַריינברענגען אין 

זיער קינד דעם געפיל אַז ער איז אַנדערש פון אַלע אַנדערע פעלקער 

און איז אַ חלק פון אַ "גוי קדוש" (הייליקע פאָלק).

דערנאָך קומט דער דריטער ציווי פון "את שבתותי תשמורו": ווי קען 

מען באַאיינפלוסן זיך און די קינדער אַז מיר זיינען אַנדערש פון אַלע 

אַנדערע פעלקער? אויף דעם איז דער ענין פון שבת. ווייל שבת איז אַ 

צייכן צווישן דעם אויבערשטן און די אידן; עס באַצייכנט און שטאַרקט 

די אמונה וואָס אידן האָבן אַז דער אויבערשטער האָט באַשאַפען די 

וועלט און באַנייעט עס שטענדיק. 

וואָס מיט דעם טיילן זיך אידן פון די אַנדערע פעלקער: זיי טענה'ן 

אַז דער אויבערשטער האָט איבערגעלאָזט די וועלט צו די כוכבים און 

מזלות, אָבער אידן זיינען פאַרבונדן - דורך זייער אמונה - מיט דעם 

אויבערשטן אליין. און דאַרפן זיך ניט רעכענען מיט טבע.

דאָס איז דער אונטערשייד צווישן שבת און די איבעריקע טעג פון 

וואָך:

אין די פסוקים וועגן בריאת העולם שטייט צוויי און דרייסיק (32) 

וואָס  (וואָס איז בגימטריא "הטבע",  מאָל ג-ט'ס נאמען פון "אלקים" 

לה'"  "שבת  איז  שבת  אָבער  וועלט).  פון  באַגרעניצונגען  די  באַדייט 

באַווייזט  דאָס  וואָס  "אלקים"),  פון  נאָמען  העכערע  א  איז  ה'  (וואָס 

ווי ה' איז "הי' הווה ויהי' כאחד", אַז באַ ה' איז: וואָס איז געווען, וואָס 

איז און וואָס וועט זיין אַלץ גלייך. און דאָס איז דאָך העכער פון טבע, 

העכער פון די איבעריקע טעג פון וואָך (וואָס זיינען באַגרעניצט לויט 

טבע).
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ההוראה: דורך אָפהיטן די פאַרבונד פון אידן מיט'ן אויבערשטן 

(שבת), פועל'ט מען באַ זיך און באַ די קינדער אַז "קדושים תהיו" 

- אַז אַפילו אין די גשמיות'דיקע ענינים זאָלן אויך זיין קדושה19.

.

19. לקוטי שיחות חלק א ע' 254

indd   121.ץנימ ברה רפסindd   121.ץנימ ברה רפס 06/08/2008   20:31:5106/08/2008   20:31:51



בשער הפרשה122

פרשת אמור
אין אָנהויב פון היינטיקע פרשה שטייט "אמור אל הכהנים ואמרת 

טאָפעלטע  אַ  שטייט  פאַרוואָס  דעם  אויף  רש"י  פרעגט  וגו'"  אליהם 

לשון - "אמור" און "ואמרת" - און איז מפרש: "אמור ואמרת להזהיר 

גדולים על הקטנים" - אַז עס קומט צו אונז לערנען אַז די גדולים זאָלן 

וואָרענען (מזהיר זיין) די קטנים.

שפעטער אין פרשה שטייט: "וידבר משה אל אהרן ואל בניו ואל כל 

בני ישראל": אַז משה האָט טאַקע געטאָן וואָס דער אויבערשטער האָט 

אים געהייסן. פרעגט אויף דעם רש"י: פאַרוואָס האָט משה אָנגעזאָגט 

אַלע אידן די מצוות פון די כהנים? און איז ער מפרש אַז "ואל כל בני 

ישראל" מיינט להזהיר בית דין (פון די בני ישראל) על הכהנים, אַז ער 

האָט אָנגעזאָגט צו בית דין פון די אידן צו וואָרענען די כהנים אויף די 

דינים וואָס זיינען שייך צו זיי (די כהנים).

דער  אַז  ניט  מען  זעהט  לכאורה  שאלה:  די  זיך  שטעלט  השאלה: 

אויבערשטער זאָל זאָגן משה אַז ער זאָל אָנזאָגן בית דין צו וואָרענען 

וועגן  דין  אָנגעזאָגעט בית  פאַרוואָס האָט משה  אַזוי  די כהנים. אויב 

דעם?

הביאור: קען מען ענטפערן: אַז דער טעם פאַרוואָס דער אויבערשטער 

האָט ניט געזאָגט צו זאָגן בית דין צו וואָרענען די כהנים איז ווייל ווי 

באַוואוסט דער כלל אַז "כהנים זריזין הן" - אַז כהנים זיינען אַלעמאָל 

אַז  אָנגעזאָגט  ניט  אויבערשטער  דער  האָט  דערפאַר  פאָרזיכטיג, 

מ'דאַרף זאָגן בית דין צו זיי מזהיר זיין. 
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און דאָס וואָס משה האָט עס יאָ געזאָגט בית דין אַז זיי זאָלן מאַכן 

זיכער אַז די כהנים פאָלגן, כאָטש כהנים זיינען דאָך פאָרזיכטיג? נאָר 

משה האָט עס געטאָן אַלץ אַ "סיג לתורה" - צו זיין נאכמער פארזיכטיק, 

כאטש עס איז ניט געווען קיין חיוב אויף דעם.

ההוראה: די ענין פון כהנים איז דאָך, וואָס זיי שיידן זיך אָפ פון 

אַלע וועלטליכע זאַכן, צו שטיין פאַר דעם אויבערשטן און אים 

דינעם. אַזוי אויך קען יעדער איד דערגרייכן דעם מדריגה. בשעת 

ער דינט דעם אויבערשטן אין בית המקדש (ווען עס לייכט באַ 

אים זיין נשמה אינגאַנצן) דאַרף מען אים ניט וואָרענען, אָבער ווען 

ער איז ניט אין בית המקדש (ווען עס לייכט ניט באַ אינגאַנצן) 

דאַן דאַרף מען אים יאָ וואָרענען20.

20. לקוטי שיחות חלק לז עמוד 61 ואילך.
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פרשת בהר
דער  שמיטה.  פון  מצוה  דער  מיט  אָן  זיך  הויבט  פרשה  היינטיקע 

וועט  איר  ווען   - וגו'"  "כי תבואו אל הארץ  אַז:  זאָגן  אָן  הויבט  פסוק 

אָנקומען צו ארץ ישראל, איז "ושבתה הארץ שבת לה'" - זאָל די פעלד 

זאָגט דער פסוק "שש שנים תזרע שדך  (פון אַרבעט). דערנאָך  רוען 

ושש שנים תזמור כרמך" - זעקס יאָר זאָלסטו אַקערן און זייען דיין 

פעלד; "ובשנה השביעית שבת שבתון יהי' לארץ, שבת לה" - און אין 

דעם זיבעטן יאָר זאל מען די פעלד רוען (פון אַרבעט).

השאלה: שטעלט זיך די שאלה אין די סדר פון די פסוקים: ערשט 

ערשט  און  רוען  זאָל  ערד  די  אַז  לה'"  שבת  הארץ  "ושבתה  שטייט 

אַז  דערנאָך שטייט "שש שנים תזרע שדך ושש שנים תזמור כרמך" 

מען זאָל אַקערן די פעלד. לכאורה האָט דאָך דער סדר פון די פסוקים 

אַז ערשט  ווייל דער סדר לפועל איז דאָך  זיין פאַרקערט;  געדאַרפט 

תזמור  שנים  ושש  שדך  תזרע  שנים  "שש   - פעלד  די  מען  אַקערט 

 - (אין דעם פעלד)  אַרבעט  פון  אָפ  רוהט מען  - און דערנאָך  כרמך" 

"ושבתה הארץ שבת לה'".

הביאור: די כוונה און תכלית פון "כי תבואו אל הארץ" איז ניט "שש 

שנים תזרע שדך ושש שנים תזמור כרמך", זיך פאַרנעמען מיט ענינים 

ג-טליכקייט  אראָפּבּרענגען  לה'",  שבת  הארץ  "ושבתה  נאָר  גשמיים, 

און הייליקייט אין וועלט.

דערפאַר הויבט אָן דער פסוק אַז גלייך "כי תבואו אל הארץ", פאַר 

דעם וואָס ער הויבט אָן אַקערן די פעלד, דאַרף א איד וויסן אַז די כוונה 
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125 מתורתו של הרבי

איז "ושבתה הארץ שבת לה'"; אַז די גאַנצע אַרבעט אין פעלד איז פאַר'ן 

אויבערשטן, כדי צו מקיים זיין דערמיט די מצוה פון שמיטה.

דערנאָך ערקלערט די פסוק דער סדר: ערשט אַקערט מען די פעלד 

("שש שנים תזרע שדך ושש שנים תזמור כרמך") און דערנאָך רוהט 

יהי'  שבתון  שבת  השביעית  ("ובשנה  פעלד  די  אַקערן  פון  אָפּ  מען 

לארץ, שבת לה").

ההוראה: בשעת די נשמה קומט אַראָפּ אויף דער וועלט ("כי 

תזרע  שנים  "שש  פון  עבודה  איר  טאָן  צו  הארץ")  אל  תבואו 

וועלט'ס  דעם  פון  יאָר  טויזנט  זעקס  די  אין  עבודה  די   - שדך" 

די  אַז  וויסן  איד  א  דאַרף  די אלף השביעי);  (פאַר  עקזיסטענס 

גאַנצע כוונה איז "ושבתה הארץ שבת לה'", צו מאַכ'ן אַ "דירה לו 

יתברך בתחתונים"21.

21. ספר השיחות ה'תש"נ חלק ב ע' 476.
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בשער הפרשה126

פרשת בחוקותי
אויבערשטער  דער  וואָס  דעם  מיט  אָן  זיך  הויבט  בחוקותי  פרשת 

זאָגט די אידן: "אם בחוקותי תלכו ואת מצוותי תשמרו ועשיתם אותם" 

- אויב איר וועט גיין אין די וועגן פון די תורה און וועט היטן די מצוות 

און זיי טאָן, דאַן זאָגט דער אויבערשטער צו אַז: "ונתתי גשמיכם בעתם 

ונתנה הארץ יבולה וגו'" - אַז ער וועט געבן רעגן אין די ריכטיגע צייט 

אין  פסוקים  די  ווי  און  פרוכט.  ארויסגעבן  (אַליין)  וועט  ערד  די  און 

פרשה פירט אויס מיט נאך ברכות וואס וועלן קומען אויב "בחוקותי 

וועט רחמנא  זיין פאַרקערט ח"ו, דאַן  תלכו". און אויב אָבער ס'וועט 

ליצלן זיין פאַרקערט פון גוט.

השאלה: אַ איד דאַרף דאָך דינען דעם אויבערשטן ניט כדי ער זאל 

באַקומען שכר, און געוויס ניט קיין גשמיות'דיקע שכר. ווי חז"ל זאגן 

אין פרקי אבות: "אל תהיו כעבדים המשמשים את הרב על מנת לקבל 

ניט דינען דעם אויבערשטער כדי צו קריגען אויף  אַז מ'זאָל   - פרס" 

אַזאַ  מיט  (און  פסוק  אין  שטייט  פאַרוואָס  אַזוי,  אויב  שכר.  אַ  דעם 

אריכות) וועגן די שכר וואָס מען וועט באַקומען פאַר מקיים זיין תורה 

ומצוות?

אַז  אויף תורה שטייט "הוא חייך ואורך ימיך". דאָס מיינט  הביאור: 

ניט נאָר אַז די תורה גיט אַ איד לעבן, נאָר אַז תורה איז דעם מענטשן'ס 

לעבן. תורה איז ניט א באַזונדערע זאַך פון די לעבן פון אַ איד, נאָר דאָס 

איז זיין לעבן.

ווי זאָגט זיך אַרויס אַז תורה איז ממש דער לעבן פון א איד?
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127 מתורתו של הרבי

אין  נאָר  געווען  וואָלט  מצות  און  תורה  אויף  שכר  דער  אויב 

תורה  אַז  אונז  צו  קלאָר  נישט  נאָך  יעמאָלט  איז  זאַכן,  רוחניות'דיקע 

אַרויס  נאָר  זיך  זאָגט  שכר  איר  אז  וויבאַלד  לעבן,  אונזער  ממש  איז 

אין רוחניות. אָבער ווען די שכר אויף תורה און מצות איז (אויך) אין 

אַ זאַך  נאָר  אַז תורה איז ניט  ווייזט עס  גשמיות'דיקע זאַכן, יעמאָלט 

וואָס איז שייך צו זיין נשמה (רוחניות) נאָר דאָס נעמט אַרום דעם גאנצן 

מענטש. דעריבער ברענגט עס שכר און ברכה אין אַלע חלקים פון זיין 

גשמיות'דיקע  (זיינע  באַדערפענישן  נידעריקע  גאָר  זיין  אפילו  לעבן, 

זאַכן).

דעריבער זאָגט אָן אונזער פרשה אז "אם בחוקותי תלכו" וועט זיין 

"ונתתי גשמיכם בעתם": נישט (נאָר) אַלץ אַ שכר, נאָר צו אָנווייזן אַז 

זיך  זאָגט  דעריבער  און  אינגאַנצען,  מענטש  דער  דורך  נעמט  תורה 

ארויס די שכר אויף תורה און מצות ניט נאָר אין רוחניות, נאָר דוקא 

אין גשמיות.

זיין  וועגן  פאַר'דאגה'ט  זיין  ניט  דאַרף  איד  אַ  ההוראה: 

ווייל ווען ער פארנעמט זיך מיט תורה און  גשמיות'דיקע זאַכן, 

מצות, וועט עם דער אויבערשטער געבן אַלע זיינע באַדערפענישן, 

וויבאַלד אַ איד איז איין זאַך מיט תורה22.

22. לקוטי שיחות חלק לז עמוד 79 ואילך.
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במדבר
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בשער הפרשה130

פרשת במדבר
דער  ווי  דערציילט  ווערט  פרשה  היינטיקע  פון  אָנפאַנג  אין 

אויבערשטער האָט אָנגעזאָגט משה צו ציילן די אידן. כאָטש אַז עס 

האָט געדאַרפט נעמען נאָך אַ לאַנגע צייט ביז די אידן וועלן ארַיינגיין 

אין ארץ ישראל.

השאלה: דער ענין פון ציילן איז לכאורה כדי צו אָפּשיידן דער זאַך 

וואָס מען ציילט פון די זאַכען וואָס מען ציילט ניט (צום ביישפיל פון 

אַנדערע פעלקער). אָבער ווען מען רעדט וועגן ציילן די בני ישראל, 

וואָס איז דאָ צו אָפּשיידן? די אידן זיינען דאָך געווען אין מדבר אַליין, 

ווי  סיי  זיך  זיי  וועלן  געווען,  ניט  דאָרט  זיינען  אַנדערע פעלקער  קיין 

געוואָלט  אויבערשטער  דער  האָט  וואָס  איז  זיי.  מיט  אויסמישן  ניט 

אָפשיידן? 

אויך דאַרף מען פאַרשטיין: דער אויבערשטער ווייסט דאָך אלץ. צי 

דען קען עס זיין אַז ער האָט ניט געוואוסט וויפל אידן זיינען געווען? 

פאַרוואָס האָט דער אויבערשטער בכלל זיי געדאַרפט ציילן?

הביאור: דאָס וואָס דער אויבערשטער האָט געוואָלט ציילן די אידן 

דוקא, כאָטש אַז ער האָט שוין געוואוסט וויפיל זיי זיינען, איז צו לאָזן 

די  זיי.  פון  אַנדערש  זיינען  אידן  די  אַז  וויסן  פעלקער  אַנדערע  אַלע 

אידן זיינען אַן אויסגעקליבענע פאָלק - אתה בחרתנו מכל העמים - 

דער פאָלק וואָס דער אויבערשטער האָט אַליין אויסגעקליבן פון אַלע 

אַנדערע פעלקער.
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131 מתורתו של הרבי

לויט דעם וועט מען פאַרשטיין דער טעם פאַרוואָס דער אויבערשטער 

האָט געציילט די אידן כאָטש אַז ער האָט שוין געוואוסט פון פריער 

וויפל אידן זיינען געווען. נאָר צו ווייזן און פראָקלאַמירן די ליבשאַפט 

וואָס ער האָט צו אידן - "להודיע חיבתן"1, און צו ווייזן אַלע אַנדערע 

פעלקער אַז ער האָט זיי אויסגעקליבן.

טייער  זייער  איז  וואָס  זאַך  אַ  האָט  מענטש  אַ  ווען  אַז  זען  מיר  ווי 

באַ אים, האַלט ער עס אין איין ציילען נאָכאַמאָל און ווידער אַמאָל. 

און  נאָכאַמאָל  אידן  די  געציילט  אויבערשטער  דער  האָט  דעריבער 

ווידער אַמאָל.

ביים  טייער  איז  ער  וויפיל  אויף  זעהט  איד  אַ  ווען  ההוראה: 

זיין  אויסרופן  און  אים  אויף  פועל'ן  עס  דאַרף  אויבערשטן, 

ליבשאַפט צום אויבערשטן2.

1. ווי רש"י זאגט אין אָנהויב אונזער פרשה.

2. לקוטי שיחות חלק ח ע' 209. שיחת ל"ג בעומר ה'תשד"מ.
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פרשת נשא
בני  "נשא את ראש  פון  ציווי  מיט'ן  אָן  זיך  הויבט  היינטיקע פרשה 

ווערט דערמאָנט  - צייל די בני גרשון, און צוזאַמען דערמיט  גרשון" 

אויך דעם ציווי אויף די "עבודה" וואָס געהערט צו זיי. 

השאלה: דאַרף מען פאַרשטיין: ווען עס קומט צו דעם ציווי פון ציילן 

בני גרשון, און אַזוי אויך דער ציווי פון ציילן בני קהת (פריער אין פרשת 

במדבר), שטייט "נשא את ראש" (וואָס "נשא" מיינט צו דערהויבען). 

אָבער שפעטער ווען ס'קומט צום ציווי פון ציילן בני מררי שטייט נאָר 

"תפקוד אותם" - צייל זיי, און ניט "נשא את ראש"?

הביאור: דער מדרש שטעלט זיך אויף דעם און ערקלערט: דער טעם 

פאַרוואָס עס שטייט "נשא את ראש" ביי בני קהת און בני גרשון איז 

ווייל דער אויבערשטער האָט געוואָלט געבן כבוד צו די בני קהת, צוליב 

דעם וואָס זיי האָבן געטראָגן די "ארון". און צו די בני גרשון, צוליב דעם 

וואָס גרשון איז געווען דער בכור. אָבער די בני מררי איז זייער "עבודה" 

געווען נאָר צו טראָגן די "קרשים" און דאס גלייכן. דערפאַר שטייט ביי 

זיי ניט דער לשון "נשא את ראש". 

וואונדערען,  קען  למקרא"  חמש  "בן  אַ  אַפילו  אַז  וויבאַלד  אָבער 

פאַרוואָס שטייט ניט "נשא את ראש" ביי בני מררי, מוז מען זאָגן אַז 

רש"י - וואָס זיין פירוש על התורה איז דאָך פאַר אַ "בן חמש למקרא" 

- באַוואָרענט דעם שאלה ערגעץ וואו אין זיין פירוש. 

אויף די ווערטער "נשא את ראש בני גרשון גם הם", עקלערט רש"י 

"כמו שציויתיך על בני קהת, לראות כמה יש שהגיעו לכלל עבודה" - 
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אַזוי ווי איך האָב דיר באַפוילן ביי בני קהת, צו זעהן וויפל פון זיי קענען 

טאָן די עבודה. דאָס הייסט אַז די גאַנצע צוועק פון ציילן די משפחות 

איז געווען צו זעהן וויפל פון זיי זיינען שייך צו די "עבודה". דאס מיינט 

אַז דוקא די וואָס האָבן געדאַרפט טאָן "עבודת משא" (טראָגן) וואָס 

מענטשן,  שטארקע  זיין  זאָלן  זיי  אַז  געדאַרפט  מען  האָט  דעם  אויף 

"בעלי כח"; איז ביי זיי געפינען מיר דער ענין פון "נשיאות ראש" און 

חשיבות3.

דערפאַר האָבן די בני קהת און בני גרשון געהאַט אַ "נשיאות ראש" 

ווייל פאַר זייער "עבודה" האָט מען געדאַרפט "בעלי כח" וואָס זיינען 

בני  די  פון  "עבודה"  די  אָבער פאר  אַרבעט.  די  צו  צוגעפּאַסט  געווען 

מררי האָט מען ניט געדאַרפט האָבן "בעלי כח", דערפאַר באַ זיי שטייט 

ניט "נשא את ראש".

דער ביאור על פי חסידות איז4: דער אויפטו פון משכן איז געווען, 

אַז די שכינה זאָל רוען אין אונזערע גשמיות'דיקע וועלט - "ועשו לי 

מקדש ושכנתי בתוכם" - און בכדי צו עס אויפטאָן דאַרף מען האָבן 

צוויי זאכן:

א) פון איין זייט דאַרף מען האָבן דער "מציאות" פון דעם מענטשן. 

דאָס הייסט אויסנוצן זיינע כוחות און "חושים". ווייל פאַר דעם משכן 

האָט מען געדאַרפט "חכמי לב" צו עס קענען בויען.

ב) צוזאַמען דערמיט דאַרף מען האָבן דער ענין פון "ביטול". דאָס 

אַז דער טעם פאַרוואָס ער בויט דעם  אַז ער דאַרף דערהערן  מיינט, 

3. זע לקוטי שיחות חלק יח עמוד 46 און ווייטער.

4. ווי באַוואוסט אַז אין רש"י איז אויך פאַראַן "ענינים מופלאים" - מורא'דיקע זאַכן, און 
"יינה של תורה" - סודות פון תורה.
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משכן איז נאָר צוליב "ושכנתי בתוכם". אַז די גאַנצע כוונה איז אַז ס'זאָל 

זיין "לשמי" - פאַר דעם אויבערשטן, און ניט אַריינמישן די אייגענע 

ער  ניט אָנהערען אַז  דעות און זיין מציאות. דאָס הייסט עס זאָל זיך 

איז דער "נדיב" אָדער אַז ער איז דער חכם לב, נאָר אַז ער טוט עס פאַר 

דעם אויבערשטן.

די צוויי אופנים געפינען מיר אין די "עבודה" פון די לויים: 

די עבודה פון בני מררי איז דער ענין פון ביטול: מררי איז פון לשון 

"מרירות" - פאַרביטערטקייט, וואָס ברענגט צו "ביטול". דערפאַר איז 

די קרשים שטייען  ווייל  "קרשים",  די  צו טראָגן  געווען  זייער עבודה 

אויף איין אָרט ("עצי שטים עומדים"), וואָס ווייזט אויף דעם ענין פון 

"ביטול".

פּונקט  געווען  איז  גרשון  בני  און  קהת  בני  פון  עבודה  די  אָבער 

פאַרקערט פון די עבודה פון בני מררי:

און  אויפטאָן  און  בהתפשטות  גיין  צו  געווען  איז  עבודה  זייער 

גרשון  בני  און  בני קהת  די  אַז  מ'זעהט  ווי  אוו  פאַרשפּרייטן קדושה. 

האָבן געטראָגן די חשוב'ע כלים - די "ארון" און אַלע אַנדערע כלים 

און יריעות פון משכן. וואָס אין עבודת ה' איז עס די עבודה פון לערנען 

תורה (– די "ארון") און "עבודת התפילה".

צו  כדי  השכינה".  "השראת  געווען  איז  משכן  דער  פון  תכלית  די 

אַראָפּברענגען די שכינה דאָ למטה, האָט מען געדאַרפט האָבן ביידע 

עבודות (סיי די עבודה פון בני מררי און סיי די עבודה פון בני גרשון 

און קהת);
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135 מתורתו של הרבי

ביי  ווי  אזוי  מררי).  (בני  "ביטול"  פון  עבודה  די  זיין  דאַרף  ערשט 

מתן תורה (וואס איז אויך "השראת השכינה" אין וועלט) האָט פריער 

געדאַרפט זיין "נעשה" - צו טאָן מיט "ביטול" און קבלת עול. ערשט 

דערנאָך קען זיין די עבודה פון בני גרשון און קהת צו "אויפבויען" א 

משכן אין אַ אופן פון התפשטות און וואַקסן. אזוי ווי ביי מתן תורה איז 

נאָך "נעשה" געקומען "נשמע" - צו פאַרשטיין. וואס אין דעם פילט זיך 

מער די מציאות פון דער מענטש. 

לויט דעם וועט מען פאַרשטיין פאַרוואָס דוקא ביי בני מררי שטייט 

ניט "נשא את ראש". ווייל זייער מעלה איז געווען דער ענין "ביטול". 

און דער ענין פון "נשא את ראש" איז דאָך אַ פאַרקערטע תנועה פון 

ביטול.

זיין ביידע אופנים אין עבודת  ההוראה: ביי יעדער איד דאַרף 

ה': סיי דער ענין פון "ביטול", און סיי דער ענין פון התפשטות - 

אויסנוצן זיינע כחות און "חושים" אין זיין לערנען, דאַווענען און 

אין זיין קיום המצוות, כדי צו אויפטאָן דעם "השראת השכינה" 

אין וועלט5.

5. ספר השיחות ה'תשמ"ח חלק ב ע' 465
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פרשת בהעלותך
דעם  אויף  רש"י  זיך  שטעלט  פרשה  היינטיקע  פון  אָנהויב  אין 

"פרשת  די  נאָך  גלייך  תורה  אין  זין  געפינט  המנורה"  "פרשת  וואָס 

הנשיאים". 

לפרשת  המנורה  פרשת  נסמכה  "למה  רש"י:  דעם  אויף  פרעגט 

הנשיאים" - פאַרוואָס איז די פרשה פון די מנורה גלייך לעבן די פרשה 

ווען  ווייל   - הנשיאים"  חנוכת  אהרן  שכשראה  "לפי  נשיאים?  די  פון 

אהרן הכהן האָט געזען די "חנוכת הנשיאים"; איז "חלשה אז דעתו" 

ער  ווייל   - בחנוכה"  עמהם  היה  "שלא  שלעכט;  געפילט  ער  האָט   -

באַנייען  (–אין  "חנוכת המשכן"  אין דעם  גענומען  איינטייל  ניט  האָט 

די משכן); "לא הוא" - ניט ער; "ולא שבטו" - און ניט זיין שבט. "אמר 

לו הקדוש ברוך הוא" - האָט אים דער אויבערשטער געזאָגט: "חייך" - 

איך שווער דיר אַז "שלך גדולה משלהם" - דיין "עבודה" איז גרעסער 

און וויכטיגער ווי זייערע עבודה; "שאתה מדליק ומטיב את המנורה" 

- ווייל דו גרייסט-צו און צינדסט די מנורה.

השאלה: דאַרף מען פאַרשטיין: מיט וואָס האָט דעם אויבערשטנ'ס 

פון  דעתו")  "חלשה   –) הדעת"  "חלישות  די  אַראָפגענומען  ענטפער 

אהרן? דער אויבערשטער האָט אים לכאורה ניט מסביר געווען מיט 

וואָס איז זיין "עבודה" געווען גרעסער?

הביאור: דעם אויבערשטנ'ס ענטפער צו אהרן ("שלך גדולה משלהם") 

איז ניט געווען סתם צו טרייסטן (– "מנחם" זיין) אהרן מיט אַן "עבודה" 

וואָס ער טוט אַז ס'אויך אַ וויכטיקע זאַך. נאָר דער אויבערשטער האָט 
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אים געזאָגט אַז דאָס וואָס ער צינדט אָן די מנורה איז עס אַ חלק פון 

"חנוכת המשכן" (באַנייען די משכן).

דאָס הייסט: פונקט ווי די נשיאים האָבן געבראַכט קרבנות און מיט 

אַזוי  מזבח)  די  (באַנייט  המזבח"  "חנוכת  די  געמאַכט  זיי  האָבן  דעם 

אויך האָט אהרן הכהן (דורך זיין גרייטן און צינדן די מנורה) האָט ער 

מחנך געווען (באַנייט) די מנורה. וואָס זיין באַנייען ("חנוכת המנורה") 

איז געווען אויף אַסאַך אַ גרעסערן אופן ווי די "חנוכת המזבח" וואָס 

איז געווען דורך די נשיאים ("שלך גדולה משלהם").

פון  גרעסער  געווען  הכהן  אהרן  פון  עבודה  די  איז  וואָס  מיט 

די  אַז  רש"י  ענטפערט  דעם  אויף  נשיאים?  די  פון  המזבח"  "חנוכת 

אויסגעטיילקייט פון אהרן'ס "חנוכה" (באַנייאונג) באַשטייט אין דעם 

וואָס א) שאתה. ב) מדליק ומטיב. ג) את הנרות:

די  נשיאים האָבן געבראַכט פאַר  די  וואָס  די קרבנות  א) "שאתה": 

"חנוכת המזבח" האָבן זיי ניט אַליין מקריב געווען, נאָר די כהנים האָבן 

עס מקריב געווען פאַר זיי. אָבער ביי אהרן איז דער "חנוכת המנורה" 

געווען דורך אהרן אַליין.

ב) "מדליק ומיטיב": אויב אהרן הכהן וואָלט נאָר אָנגעצונדען די מנורה 

("מדליק"), וואָלט געווען אַן אָרט צו טראַכטן אַז אפשר איז די עבודה 

פון די נשיאים געווען וויכטיקער, וויבאַלד אַז זיי האָבן צוגעגרייט און 

אָנגעפאַנגען דעם "חינוך המזבח" מיט ברענגען די קרבנות. דעריבער 

דו   - ומיטיב"  מדליק  "שאתה  געזאָגט  אויבערשטער  דער  אים  האָט 

האָסט אַליין אַלץ געטאָן; דו האָסט סיי צוגעגרייט די מנורה און עס 

אויך אָנגעצונדן.

ג) "את הנרות": די "חנוכת המזבח" - וואָס די נשיאים האָבן געמאַכט 
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- איז געווען אויפ'ן מזבח החיצון וואָס דער מזבח איז געווען אין "חצר" 

פון די משכן. אָבער ביי אהרן איז די "חנוכה" (– באַנייאונג) געווען אויף 

די מנורה, וואָס די מנורה איז בפנים, אין דעם היכל.

אַסאַך  געווען  איז  אהרן  פון  המנורה"  "חנוכת  די  אַז  אויס  קומט 

גרעסער ווי די "חנוכה" פון די נשיאים ("שלך גדולה משלהם").

הוראה: די נשמה פון אַן אידן איז דאָך צוגעגליכן צו אַ "נר" ווי 

עס שטייט "נר הוי' נשמת אדם". 

קען מען דאָך פרעגן: אַ איד וואָס האָט דערוויילע ניט צו טאָן 

מיט עבודת ה', און מ'זעהט נאָך ניט דעם "נר הוי' נשמת אדם" 

וואָס איז אין עם, ווי קען מען אויף אים פועל'ן, אַז עס זאָל ביי 

עם לייכטען דעם "נר הוי'"?

וועט עס  ווען מען   - "חייך"  אַז  אויף דעם איז דער ענטפער: 

טאָן מיט "מסירת נפש", וועט עס זיכער פועל'ן אויפ'ן צווייטן, 

צו "מדליק ומיטיב" זיין די ליכטיקייט פון זיין נשמה. 

און דורך דעם אָנצינדן פון אַלע "נרות" פון "כנסת ישראל" (די 

אידישע פאָלק), וועט מען אַראָפּברענגן די "מנורה הטהורה" אין 

בית המקדש השלישי במהרה בימינו ממש6. 

6. לקוטי שיחות חלק יח ע' 92 ואילך.
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פרשת שלח
די  אויף  די מעשה המרגלים.  וועגן  זיך  רעדט  היינטיקע פרשה  אין 

ווערטער "כולם אנשים" איז רש"י מפרש אַז: "ואותה שעה כשרים היו" 

אַז אין יענע צייט - פאַר זיי האָבן געגאַנגען צו ארץ ישראל - זיינען זיי 

געווען גוטע מענטשן. 

ווייטער אין פרשה אָבער, אויף די ווערטער "ויקרא משה להושע בן 

נון יהושע", איז רש"י מפרש אַז: "י-ה יושיעך מעצת מרגלים" - אַז משה 

זאָגענדיק  "יהושע",  צו  "הושע"  פון  נאָמען  יהושע'ס  געביטען  האָט 

דערביי אַז דער אויבערשטער זאָל דיר (יהושע) ראַטעווען פון די עצה 

פון די מרגלים.

אַז  רש"י  זאָגט  אָרט  איין  אין  סתירה:  אַ  דאָ  איז  לכאורה  השאלה: 

די מרגלים זיינען געווען "כשרים" (ווי ער זאָגט: "ואותה שעה כשרים 

היו"); אָבער אין צווייטן אָרט איז משמע אַז די מרגלים האָבן געהאַט אַ 

שלעכטע עצה - ווי מ'זעט דאָך אַז משה האָט געבענטשט יהושע אַז: 

"י-ה יושיעך מעצת מרגלים"?

נאָכמער: אויף די ווערטער "וילכו ויבואו אל משה" איז רש"י מפרש 

"מה ביאתן בעצה רעה אף הליכתן בעצה רעה" - אַז פונקט ווי ווען די 

מרגלים האָבן צוריק געקומען האָבן זיי געהאַט אַ שלעכטע עצה. אַזוי 

איז אויך געווען לכתחילה ווען זיי האָבן געגאַנגען צו ארץ ישראל איז 

עס שוין געווען מיט אַ שלעכטע עצה. לויט דעם איז די סתירה נאָך 

שטאַרקער.
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כשרים  געווען  טאַקע  זיינען  זיי  אויב  פאַרשטיין:  מען  דאַרף  אויך 

(צדיקים) אין יענעם צייט ווי קומט עס אַז זיי זאָלן טאָן אַזאַ האַרבע זינד 

ווי זאָגן לשון הרע אויף ארץ ישראל - די לאַנד וואָס דער אויבערשטער 

אַליין האָט געזאָגט אַז ס'איז גוט?

זיין  וועט מען פריער מדייק  אויף צו ענפערן דעם שאלה,  הביאור: 

אין לשון פון רש"י וואָס זאָגט "י"ה יושיעך מעצת מרגלים". פאַרוואָס 

כאַפט רש"י אָן דעם לשון "עצת"? עס וואָלט לכאורה געדאַרפט שטיין 

"וילכו  ווערטער  די  אויף  ווייטער  אויך  מ'זעט  המרגלים"?!  "מחטא 

בעצה רעה",  בעצה רעה אף הליכתן  ויבואו" זאָגט רש"י: "מה ביאתן 

וואָס דאָרט אויך זעט מען אַז רש"י כאַפט אָן דער לשון "עצה"?

אין חסידות ווערט ערקלערט: די מרגלים האָבן לכאורה געהאַט אַ 

גוטע כוונה. זייער כוונה איז געווען אַז זיי ווילן בלייבן אין מדבר און 

ניט גיין צו ארץ ישראל, ווייל זיי האָבן געוואָלט האַלטן אין איין זיצן 

און לערנען תורה און ניט זיין פאַרנומען מיט ערדישע זאַכן. אויב זיי 

וואָלטן געגאַנגען צו ארץ ישראל וואָלטן זיי געדאַרפט אַקערן און זייען 

געקענט  זיי  האָבן  אין מדבר  אָבער  פרנסה.  אַ  שַאפן  צו קענען  אויף 

זיי  וואָס  אַלעס  געהאַט  האָבן  זיי  ווייל  טאָג,  גאַנצע  אַ  תורה  לערנען 

האָבן געדאַרפט.

געווען  זיינען  זיי  היו"  "כשרים  אַז  זאָגט  רש"י  וואָס  איז  דאָס  און 

צדיקים נאָר זייער עצה איז געווען ניט ווי עס דאַרף צו זיין. ווי רש"י 

זאָגט: "מה ביאתן בעצה רעה אף הליכתן בעצה רעה" - אַז פונקט ווי 

אַ  געהאַט  זיי  ישראל האָבן  פון ארץ  געקומען  די מרגלים האָבן  ווען 

שלעכטע עצה, אַזוי אויך איז געווען ווען זיי האָבן געגאַנגען צו ארץ 

ישראל האָבן זיי שוין געהאַט אַ שלעכטע עצה.
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• • •

מיט דעם ווערט אויך פאַרענפערט נאָך אַ שאלה:

דאָס וואָס אַ "עדה" (למשל: פאַר אַ מנין, אָדער סנהדרין7) מיינט צען 

מענטשן ווערט דאָך געלערנט פון דעם וואָס עס שטייט אין אונזער 

פרשה ביים סיפור המרגלים: "עד מתי לעדה הרעה הזאת" - ביז ווען 

וועט אָט די שלעכטע עדה, מיינענדיק די מרגלים (חוץ פון יהושע בן 

נון און כלב בן יפונה וואָס זיי זיינען דאָך געווען גוט), ווייל נאָר צען פון 

די מרגלים זיינען ניט געווען גוט.

אויף דעם שטעלט זיך די שאלה: ווי לערנט מען אַרויס אַז אַ "דבר 

שבקדושה" (א מנין) דאַרף זיין צען אידן דוקא, פון די מרגלים וואָס 

איז ניט געווען אַ גוטער זאַך?8 

אָבער לויט דעם וואָס מען האָט פריער ערקלערט - אַז די מרגלים 

אַליין זיינען דאָך געווען צדיקים נאָר זייער עצה איז ניט געווען ווי עס 

דאַרף צו זיין - קען מען פאַרשטיין פאַרוואָס דער אויבערשטער האָט 

אויסגעקליבן אַז מען זאָל עס אַרויסלערנען פון די מרגלים דוקא. כדי 

אַז מיר זאָלן לערנען פון די מעשה פון חטא המרגלים אַז מען דאַרף 

טאָן אונזער עבודת ה' אין דער גשמיות'דיקע וועלט כדי צו איבערמאַכן 

די גשמיות פון וועלט צו רוחניות9.

7. ) פון 23 דיינים. 

8. און מען קען ניט זאָגן אַז ווייל אַ מנין קען גערעכנט ווערן פון צדיקים, בינונים און 
אַפילו פון רשעים, קען מען עס אַרויסלערנען פון די מרגלים. ווייל דאָס קען נאָר 

פאַרענטפערן וועגן אַ מנין. אָבער וועגן "סנהדרין" (וואָס מען לערנט עס אויך אַרויס פון 
דעם) דאַרפן זיכער זיין נאָר צדיקים.

9. לקוטי שיחות חלק ד' ע' 1041. חלק לג ע' 78 וע' 85.
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ההוראה: מען קען ניט זאָגן ווי די מרגלים אַז מעשה המצוות 

דאַרף מען ניט טאָן אַזוי פיל, דער עיקר איז אַז מ'זאָל זיצן און 

לערנען. ווייל "המעשה הוא העיקר" - אונזער עיקר תפקיד איז 

צו טאָן מעשה המצוות אין גשמיות העולם10.

10. לקוטי שיחות חלק ד ע' 1048
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פרשת קרח
היינטיקע פרשה הויבט זיך אָן מיט די מחלוקת פון קרח און זיינע 

מחלוקת  די  אַז  שטייט  עולם"  "סדר  אין  רבנו.  משה  קעגן  מענטשן 

פון קרח איז פאָרגעקומען נאָך די מעשה פון די מרגלים. און ווי מען 

זעט ביי דער טענה פון דתן ואבירם "אף לא אל ארץ זבת חלב ודבש 

צו  מצרים  פון  אַרויסגענומען  זיי  האָט  רבינו  משה  אַז   - הביאותנו" 

די  (ביי  דעמאָלט  אַז  משמע  דערפון  איז  מדבר.  אין  אומברענגען  זיי 

מחלוקת פון קרח) איז שוין געווען נאָך דער גזירה אַז די אידן וועלן 

בלייבן אין מדבר פאַר פערציג יאָר (וואָס דער גזירה איז דאָך געקומען 

במשך צו די חטא המרגלים), מוז מען זאָגן אַז די מחלוקת פון קרח איז 

געווען נאָך חטא המרגלים.

דעם  וועגן  געווען  דאָך  איז  קרח  פון  מחלוקת  גאַנצע  די  השאלה: 

וואָס דער אויבערשטער האָט צוגענומען די כהונה פון די בכורים און 

פאַרוואָס האָט קרח  אַזוי  אויב  זין.  זיינע  און  צו אהרן  אָפגעגעבן  עס 

געוואַרט אַזוי לאַנג אויף צו טענה'ן זיין טענה? אהרן איז דאָך געוואָרען 

ראש  געווען  איז  וואס  למילואים,  שמיני  ביי  בפועל11  גדול  כהן  דער 

די  כ"ג אדר) און  ימי המילואים,  די שבעת  (אָדער במשך  ניסן  חודש 

צוריק  דאָך  האָבן  (זיי  שפעטער  געווען  ערשט  איז  המרגלים  חטא 

געקומען תשעה באב).

זיין  טענה'ן  צו  אויף  לאַנג  אַזוי  געוואַרט  קרח  האָט  פאַרוואָס  איז 

פאַרבונדן  געווען  איז  פון קרח  די מחלוקת  אַז  זאָגן  מען  מוז  טענה? 

11. ) עס זיינען פאַראַן דעות וואָס זאגן אַז די כהונה איז איבערגעגעבן געוואָרען צו אהרן 
און זיינע קינדער ביי מתן תורה (דאָס הייסט: ו' סיון אַ יאָר פריער).
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מיט חטא המרגלים.

אַז  המרגלים  טענת  וועגן  ערקלערט  ווערט  חסידות  אין  הביאור: 

די  ווילן בלייבן אין  זיי  אַז  גוטער טענה:  אַ  זיי האָבן לכאורה געהאַט 

מדבר און ניט גיין צו ארץ ישראל, ווייל זיי האָבן געוואָלט נאָר לערנען 

תורה און ניט זיין פאַרנומען מיט ערדישע זאַכן. און אויב זיי וואָלטן 

געגאַנגען צו ארץ ישראל וואָלטן זיי געדאַרפט אַקערן, זייען און שאַפן 

אַ פרנסה. אָבער אין מדבר האָבן זיי געקענט לערנען תורה אַ גאַנצע 

טאָג ווייל זיי האָבן געהאַט אַלץ וואָס זיי האָבן געדאַרפט.

וואָס אויף דעם האָט משה רבינו זיי געענטפערט: אַז "המעשה הוא 

העיקר" מ'דאַרף גיין צו ארץ ישראל און טאָן מצוות בגשמיות דווקא, 

ניט זיין אָפגעזונדערט פון וועלט.

דער חילוק צווישן תורה און מצוות איז:

אין תורה איז פאַראַן פאַרשידענע מדריגות - איינער האָט א בעסערע 

פאַרשטאַנד און אַ צווייטער האָט אַ שוואַכערע פאַרשטאַנד. אָבער ביי 

משה  ביי  תפילין  לייגן  פון  מעשה  די  גלייך;  אידן  אַלע  זיינען  מצוות 

רבינו און די לייגן תפילין פון א פשוט'ע איד זיינען ביידע גלייך. דער 

חילוק איז נאָר באַ די כוונה פון די מצוה, אָבער ביים מצוה אַליין זיינען 

אַלע אידן גלייך.

לויט דעם וועט מען פאַרשטיין וואָס איז געווען קרח'ס טענה: 

אַ  אויף  געווען  זיינען  אהרן  און  אַז משה  געוואוסט  גוט  האָט  קרח 

העכערע מדריגה ווי ער איז געווען. משה האָט דאָך מקבל געווען די 

תורה פון דעם אויבערשטן אַליין און נאָכדעם האָט ער עס געלערנט 

מיט אהרן און נאָכדעם האָט ער עס געלערנט מיט אהרן'ס קינדער, 

indd   144.ץנימ ברה רפסindd   144.ץנימ ברה רפס 06/08/2008   20:31:5306/08/2008   20:31:53



145 מתורתו של הרבי

און נאָכדעם מיט די זקנים. און ערשט דערנאָך האָט ער עס געלערנט 

מיט אַלע אידן. וואָס ניט נאָר וואָס משה און אהרן עס געלערנט פריער 

אין זמן נאָר ס'איז געווען אויך העכער אין מעלה.

קרח'ס טענה איז געווען אויף מצוות וואו אַלע אידן גלייך, פאַרוואָס 

אין דעם זאָלן משה און אהרן זיין דערהויבן פון אַלע אידן?

די  נאָך  אָנגעהויבן  ערשט  קרח  פון  מחלוקת  די  זיך  האָט  דערפאַר 

אַז  אידן  די  צו  ערקלערט  האָט  משה  ווי  נאָכדעם  המרגלים.  מעשה 

טאָן  צו  זיין  דאַרף  אַרבעט  עיקר  אונזער  אַז  העיקר",  הוא  "המעשה 

מצוות בגשמיות אין וועלט. אויף דעם האָט קרח אַרויסגעקומען מיט 

אַ טענה: פאַרוואָס זאָלן משה און אהרן זיין דערהויבן פון אַלע אידן 

אויב זיי זיינען גלייך מיט אַלע אידן אין מעשה המצוות.

ההוראה: דער הוראה אויף ביידע פרשיות (שלח און קרח) איז: 

מ'קען ניט זאָגן ווי די מרגלים אַז מעשה המצוות דאַרף מען ניט 

טאָן אַזוי פיל, דער עיקר איז אַז מ'זאָל זיצן און לערנען. און פון 

צווייטן זייט מ'קען ניט זאָגן ווי קרח אַז מ'דאַרף ניט לערנען אַזוי 

פיל, און דער עיקר איז מ'זאָל טאָן מעשה המצוות ווייל "המעשה 

הוא העיקר". נאָר מען מוז האָבן ביידע סיי לימוד התורה און סיי 

מעשה המצוות12.

12. לקוטי שיחות חלק ד ע' 1048
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פרשת חוקת
די  אדומה.  פרה  פון  מצוה  די  מיט  אָן  זיך  הויבט  פרשה  היינטיקע 

תורה זאָגט אָן: "זאת חוקת התורה" - אַז דאָס איז די "חוקה" פון תורה 

(אַ מצוה וואָס מיר קענען איר נישט פאַרשטיין מיט אונזער שכל).

השאלה: פון דעם לשון וואָס די תורה נוצט - "זאת חוקת התורה" - 

איז משמע אַז די מצוה פון פרה אדומה איז די איינציקע "חוקה" פון 

תורה. מיר ווייסן דאָך אָבער אַז עס זיינען אויך פאַראַן אַנדערע חוקים. 

ווי רש"י זאָגט13 אַז די מצוות פון ניט עסן חזיר, ניט טראָגן שעטנז, און 

פון שפריצן די "מי חטאת" און דאָס גלייכן, זיינען אויך חוקים. 

שטעלט זיך די שאלה: פאַרוואָס שטייט נאָר ביי די מצוה פון פרה 

אדומה אַז זי איז אַ "חוקה"? און פאַרוואָס שטייט "זאת חוקת התורה", 

אַז דאָס איז די איינציקע "חוקה" פון תורה?

הביאור: עס זיינען פאַראַן צוויי סאָרטן חוקים: 

א) חוקים וואָס זיינען שייך צו פאַרשטיין מיט אונזער מענטשליכע 

זיין  צו  שווער  עס  מאַכט  וואָס  קשיות,  זיי  אויף  ס'דאָ  נאָר  שכל, 

אויסגעהאַלטן לויט'ן מענטשליכע שכל.

זיינען  זיי  וואָרום  שכל,  צו  שייך  ניט  בכלל  זיינען  וואָס  חוקים  ב) 

אינגאַנצן ניט שייך צו פאַרשטיין.

איז  וואָס  "חוקה"  איינציקע  די  איז  אדומה  פרה  פון  "חוקה"  די 

13. זע רש"י תולדות כו, ה. בשלח טו, כו. אחרי יח, ד. און זע אויך רש"י קדושים יט, יט.
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147 מתורתו של הרבי

אינגאַנצן ניט שייך צו פאַרשטיין מיט'ן מענטשליכן שכל. און דערפאַר 

שטייט דאָ די לשון "זאת" אַז דאָס איז די איינציקע "חוקה"; ווייל דער 

מצוה איז אויף אַזאַ דרגא וואָס מען קען איר אינגאַנצן ניט פאַרשטיין. 

אַנדערע חוקים אין תורה קען מען יאָ אַביסל פאַרשטיין נאָר מען האָט 

אויף זיי קשיות14.

• • •

פון  איז  "חוק"  א  אַז  תורה15  לקוטי  אין  שרייבט  רבי  אַלטער  דער 

לשון "חקיקה" (אַיינקריצן). אין חסידות איז ערקלערט אַז עס זיינען 

וועט  דעם  לויט  וואָס  "חקיקה".  אַיינקריצן,  אין  אופנים  צוויי  פאַראַן 

מען פאַרשטיין די צוויי סאָרטן "חוקים":

איין  אותיות  די  זיינען  דערמאָלט  וואָס  אותיות  אַיינגעקריצטע  א) 

זאַך מיט'ן שטיין, ניט אַ צוגעגעבענע זאַך אויפ'ן שטיין. זיי זיינען אָבער 

צוגעגליכן צו געשריבענע אותיות ("אותיות הכתיבה"), ווייל מען קען 

אָנפילן די שטיין מיט טינט און עס וועט אויסקוקן ווי אותיות הכתיבה, 

וואָס פאַרשטעלט אַ חלק פון דעם שטיין.

ב) אַיינגעקריצטע אותיות וואָס זיינען אַיינגעקריצט אין דעם שטיין 

דורך און דורך, פון איין זייט ביז דער אַנדער זייט16. די סאָרט "חקיקה" 

ניט  זיי  קען  מען  ווייל  סאָרט  ערשטע  די  ווי  שטאַרקער  אַסאַך  איז 

אָנפילן מיט טינט כדי צו זיי באַדעקן.

• • •

איז  ער  ווי  אליין  אַ מענטש  ביי  אויך  מיר  געפינען  אופנים  צוויי  די 

14. זע דוגמאות אין דער מקור אין לקוטי שיחות.

15. אין אָנהויב פון פרשת חוקת.

16. אַזוי ווי עס איז געווען ביי די לוחות.
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מקיים די מצוות פון עדות, חוקים און משפטים. עס זיינען פאַראַן צוויי 

וועגן ווי די וועלן (די "רצון") פון א מענטש ווערט אויסגעדריקט:

א) פאַראַן ווי עס הערט-זיך אָן נאָר אַז ער וויל: דאָס הייסט אַז ער 

וויל עפעס טאָן (ער ווייסט אַפילו ניט פאַרוואָס ער וויל עס טאָן, נאָר) 

ער ציהט זיך צו דעם, אָן פאַרשטיין דער טעם.

ב) פאַראַן אָבער ווי עס הערט-זיך אָן אויך אַ טעם אויף דעם: דאָס 

הייסט אַז ער וויל עפעס טאָן, און ער שאַפט אויף דעם אַ טעם. אבער 

דאָס וואָס ער האָט אויף דעם אַ טעם מיינט עס נאָר אַז זיין "וועלן" 

("רצון") האָט זיך "אָנגעטאָן" אין פאַרשטאַנד, אָבער דאָס אַליין וואָס 

ער ציהט זיך צו דער זאַך איז באמת אָן אַ טעם.

דערמיט קען מען פאַרשטיין די אונטערשייד צווישן ווי אַ מענטש 

איז מקיים עדות, חוקים און משפטים:

ביי מצות ווי עדות און משפטים וועלכע האָבן (אויך) אַ טעם זעט 

זיך ניט אָן אַזוי שטאַרק דעם "רצון" פון ה'. ווייל אַמאָל קען זייער טעם 

פאַרדעקן אויף דעם "רצון", און דער מענטש איז דאָס מקיים (אויך) 

צוליב איר טעם (אַזוי ווי "אותיות הכתיבה" וואָס די טינט פאַרדעקט 

די פּאַפּיר).

אָבער באַ די מצוות פון "חוקים" זעט זיך אָן נאר דעם "רצון" פון ה', 

מענטש קען פאַרשטיין.  וואָס דער  קיין טעם  ניט  וויבאלד עס האָט 

במילא איז יעמאָלט די מצוה אזוי ווי אַיינגעקריצטע אותיות ("חקיקה"), 

וואָס זיינען אַיינגעקריצט דורך און דורך. יעמאָלט איז דער פארבונד 

אַסאַך שטאַרקער, ווייל מען קען זיי ניט אָנפילן מיט טינט ("טעמים" 

פון דער מצוה) וואס קען אמאל פארדערקן. 

ווען אַ איד איז מקיים מצוות נאָר מצד זיין נשמה, צו אויספירן די 
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רצון פון ה'; דאַן איז ניט נאָר וואָס ער איז מקיים מיט "קבלת עול" די 

מצוות פון "חוקים", נאָר אפילו די מצוות וואָס מען קען יאָ פאַרשטיין 

איז ער מקיים מיט "קבלת עול"17 און עס נעמט עם אַדורך אינגאַנצן.

ההוראה: פון דעם וואָס שטייט דאָ "זאת חוקת התורה" לערנט 

דאָס אונז: אַז די גאַנצע תורה אַפילו די מצוות פון "עדות" און 

"משפטים" - די מצוות וואָס האָבן אַ טעם, דאַרף מען טאָן מיט 

"קבלת עול", ווייל אַזוי האָט דער אויבערשטער געהייסן18.

"קבלת  אויך מיט  געטאן  ווערט עס  א טעם,  ער טוט מצד  וואָס  דאָס  אַפילו  אז  ביז   .17
עול".

18. על-פי לקוטי שיחות חלק ח עמוד 123 ואילך.
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פרשת בלק
אין אָנהויב פון פרשת בלק שטייט: "וירא בלק בן ציפור" - בלק בן 

וואָס  אַלץ   - ציפור האָט געזען; "את כל אשר עשה ישראל לאמורי" 

די אידן האָבן געטאָן צו אמורי (אַז זיי האָבן אויסגע'הרג'ט די גאַנצע 

פאָלק); "ויגר מואב" - האָט מואב מורא געהאַט. 

אויף דעם איז רש"י מפרש, אַז בלק האָט געזאָגט: "אלו שני מלכים 

שהיינו בטוחים עליהם" אויב די צוויי שטאַרקע קעניגען וועלכע מיר 

האָבן אַלע געגלויבט אַז מ'קען זיי ניט מנצח זיין; "לא עמדו בפניהם" 

- האָבן ניט געקענט שטעלן קעגן די אידן; "אנו על אחת כמה וכמה" - 

מיר וועלן זיכער ניט קענען מנצח זיין די אידן. האָט זיך בלק שטאַרק 

דערשראָקן און וועגן דעם דערציילט צום גאַנצע פאָלק, און "לפיכך 

ויגר מואב" - דערפאַר האָט מואב מורא געהאַט.

השאלה: צוליב וואָס האָט בלק געדאַרפט אַלעמען דערציילן וועגן 

איז  העלפן.  געקענט  ניט  ווי  סיי  דאָך  האָבן  זיי  מורא?  און  פחד  זיין 

און  פאָלק  גאַנצע  די  וויסן  לאָזן  זיין  מיט  אויפגעטאָן  ער  האָט  וואָס 

פאַרשפרייטן אַ פחד און אַ מורא? 

די  צווישן  אונטערשייד  די  אויס  מיר  לערנען  דעם  פון  הביאור: 

אָנפירער פון די אידישע פאלק מיט להבדיל די אָנפירער פון אומות 

העולם: 

בשעת "וירא בלק בן ציפור את כל אשר עשה ישראל לאמורי", איז 

ער געוואָרען אינגאַנצן צוטומלט, און האָט זיך ניט געקענט איינהאַלטן 

פון רעדן וועגן דעם. דער טעם אויף דעם איז ווי חז"ל זאָגן "הרשעים 
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(מיט  זיך  אויף  באַהערשן  נישט  קענען  רשעים   - לבם19"  ברשות  הן 

געפילן).  (זייער  האַרץ  זייער  מיט  געהערשט  ווערן  און  שכל)  זייער 

האָט  און  איינהאַלטן  געקענט  נישט  זיך בלק  האָט  אַ רשע,  זייענדיק 

גלייך דערציילט אַלעמען וועגן זיין פחד און מורא.

פון דעם קען מען זען די אונטערשייד צווישן בלק און להבדיל משה 

רבנו:

האָט  ער  ביז  פחד  און  מורא  זיין  געווען  מפרסם  גלייך  האָט  בלק 

רבינו  משה  ביי  מואב").  ויגר  ("לפיכך  פאָלק  גאַנצע  די  אָנגעשראָקן 

געפינען מיר פונקט פאַרקערט: אַפילו ווען ער האָט יאָ מורא געהאַט 

פון עוג מלך הבשן, ווייל ער האָט געטראַכט אַז "שמא תעמוד לו זכותו 

של אברהם" - אפשר וועט די זכות פון אברהם אבינו עם באַשיצן20, איז 

ניט נאָר וואָס ער האָט קיינעם ניט דערציילט וועגן דעם, נאָר אַפילו 

אויף עם אַליין איז ניט געווען קענטיק אַז ער געפינט זיך אין א מצב פון 

אַ פחד און מורא. ווי די גמרא זאָגט21 אַז די פחד ביי אברהם איז געווען 

מערניט "בלבו", אין זיין האַרץ.

• • •

יום  זיין  (וואָס  רבי'ן  פריערדיקן  ביים  מיר  געפינען  זאַך  זעלבע  די 

הולדת און חג הגאולה פאַלט אויס בסמיכות צו אונזער פרשה) וואָס 

איז געווען דער נשיא הדור, דער משה רבנו פון זיין דור: 

19. מדרש רבה, בראשית פ' לד, י.

20. ווי רש"י ערקלערט פריער אין פרשת חוקת (כא, לד)

21. נדה סא, סוף עמוד א.
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ווען מען האָט אַרעסטירט דעם פריערדיקן רבי'ן אין רוסלאַנד אין 

יאָר תרפ"ז איז, ווי באַוואוסט, געווען זייער אַ ערענסטע גזר דין ר"ל 

תרפ"ז)  תמוז  י"ב  טאָג  (אויפ'ן  באַפרייאונג  זיין  נאָך  לעבן.  זיין  אויף 

שטאַרק  איך  האָב  תרפ"ז  "פאַר  אַז  בריוו  זיין  אין  געשריבן  ער  האָט 

געשראָקן". מ'געפינט אָבער ניט אַז דער רבי זאָל באַווייזן אָדער אַפילו 

מרמז זיין צו זיינע חסידים און כלל ישראל וועגן זיין פחד און מורא. 

אדרבה, זייענדיק אין זיין שווערע מצב האָט ער נאָך מוסיף געווען אין 

פאַרשטאַרקען אידישקייט וויפיל נאָר ער האָט געקענט.

גרויסע סכנה  די  וויסענדיק קלאָר  און  אין תפיסה  זייענדיק  אַפילו 

מחליט  ער  האָט  אידישקייט,  פאַר  אַרבעט  זיין  פאַר  און  עם  פאַר 

געווען ניט צו זיין אַראָפגעפאַלן באַ זיך. ווי ער שרייבט22: "אינני רשאי 

ניט  זיך  וועל  אין   - רוח"  נמיכות  הפועלות  כאלו  מחשבות  לחשוב 

ערלויבן צו טראַכטן אַ זעלכע מחשבות וועלכע ווירקן אויף מיר צו זיין 

אַראָפגעפאַלען באַ זיך. און האָט ממשיך געווען מיט גרויס שטאַרקייט 

און שטאָלצקייט זיין הייליקע אַרבעט פאַר כלל ישראל. און דאָס האָט 

דורכגעפירט דעם נצחון און גאולה אויף י"ב תמוז.

ההוראה: אַלץ אידן האָבן מיר דאָך בטחון אין ה' און אַפילו ווען 

מען געפינט זיך אין מצב וואס ערוועקט פחד און מורא דאַרפן 

מיר זיך אָפלערנען פון משה רבנו און נשיאי ישראל. מען דאַרף 

אונזער  מיט  אַנדערע  אָנשרעקן  ניט  זיכער  און  שרעקן  ניט  זיך 

פחד, נאָר פאַרלאָזן זיך אויפ'ן אויבערשטן אַז אַלץ וועט זיין גוט, 

22. אין "רשימת המאסר" - לקוטי דיבורים חלק ד ע' תרכד, א.
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און זיך נאָך מער שטאַרקן אין אונזער עבודת ה'. דורך דעם וועלן 

והשלימה  האמיתית  גאולה  די  צו  זיין  זוכה  און  אויספירן  מיר 

בקרוב ממש23.

23. לקוטי שיחות חלק ח ע' 148.
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פרשת פנחס

 - עס שטייט אין די גמרא24: "הרואה פנחס בחלום פלא נעשה לו" 

דער וואָס זעט פנחס אין אַ חלום וועט אַ "פלא" (אַ וואונדער)25 טרעפן 

אַן  זעהט  וואָס  דער   - לו"  נעשה  פיל בחלום פלאות  "הרואה  עם.  צו 

עלפאַנט אין זיין חלום וועלן "פלאות" (מער ווי איין פלא) טרעפן צו 

עם. "פילים פלאי פלאות נעשה לו" אויב ער זעהט עטליכע עלפאַנטן, 

וועלן אַסאַך "פלאות" טרעפן צו עם. 

שנעשה  כמו  לו  נעשה  "פלא  מפרש:  רש"י  איז  גמרא  דעם  אויף 

לפנחס" - אַ פלא וועט טרעפן צו עם, ענלעך צו דער פלא וואס איז 

געווען ביי פנחס26. פון דעם קומט אויס אַז דער חילוק צווישן איינער 

וואס זעט פנחס אין זיין חלום צו דער וואס זעט אַן עלפאַנט אין זיין 

חלום איז וויפיל "פלאות" וועלן טרעפן צו עם.

השאלה: שטעלט זיך דער שאלה: אויב דער גאַנצער טעם פאַרוואָס 

דער וואָס זעהט "פינחס" אין זיין חלום וועט אַ "פלא" טרעפן צו אים 

איז (ווי רש"י זאָגט) ווייל אַזוי ווי אַ "פלא" האָט געטראָפן מיט פינחס, 

וועט  פאַרוואָס  אַזוי  אויב  אים.  צו  טרעפן  אויך  "פלא"  אַ  וועט  אַזוי 

24. ברכות נו, ב.

25. אַ פלא איז אַזוי ווי אַ נס (זע ווייטער).

26. פאַראַן די וואָס זאָגן אַז די גמרא מיינט, אויב ער זעט "פינחס" אין חלום א.אַ.וו. מיינט 
עס אַז ער זעהט געשריבן דעם וואָרט פינחס. וואָס לויט זיי איז פאַרשטאַנדיק פאַרוואָס 
טרעפט נאָר איין "פלא": ווי עס שטייט אַז דער וואָס זעט "הונא" (מיט איין נו"ן) אין זיין 
חלום איין "נס" וועט זיך טרעפן מיט אים; "חנינא" (מיט צוויי נו"ן'ס) וועלן עטליכע ניסים 
טרעפן צו אים; "פינחס" אַ פלא טרעפט צו אים, אַ "פיל" (צוויי אותיות פון"פלא") טרעפן 
(זע  איז שווער  געשטאַלט,  זיין  מ'זעט  אַז  מיינט  וואָס  רש"י  לויט  אָבער  א.אַ.וו.  עטליכע 

שאלה). 
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נאָר איין "פלא" טרעפן צו עם, ווען באַ פינחס איז דאָך געווען אַסאַך 

פלאים27?

וועט מען עס פאַרשטיין דורך בעסער פארשטיין די דיוק  הביאור: 

פון די לשון אין גמרא און רש"י: 

אָן די גמרא דעם  "פלא נעשה לו" פאַרוואָס כאַפּט  זאָגט:  די גמרא 

לשון "פלא" און ניט ניסים? און וואָס איז דער חילוק צווישן אַ נס און 

אַ פלא?

אַ נס איז אַ געשעעניש אין וועלט וועלכע ברעכט און איז מבטל די 

ניט  דאָס  איז  דערמיט,  צוזאַמען  אָבער  וועלט.  פון  נאַטירלעכע סדר 

אינגאַנצן העכער פון וועלט; עס איז נאָך אַלץ פאַרבונדן מיט וועלט. 

דעריבער  און  וועלט.  פון  סדר  די  צוברעכן  עס  דאַרף  דערפאַר  וואס 

יעדער מאָל עס פאַסירט אַ נס, פאָדערט זיך אַ ספעציעלע כח וואָס 

מאַכט דער נס.

אָבער "פלא" מיינט אַ וואונדערליכע הנהגה וואָס איז איז אינגאַנצן 

העכער פון די נאַטירלעכע סדר פון וועלט. עס איז אינגאַנצן העכער 

פון וועלט, און במילא רעכנט עס זיך ניט מיט די נאַטירלעכע סדר פון 

וועלט. דעריבער פאָדערט זיך ניט א ספעציעלע כח יעדער מאָל עס 

פאַסירט, וויבאַלד אַז עס איז אינגאַנצן העכער פון וועלט.

די נסים ונפלאות וואָס דער אויבערשטער האָט געמאַכט פאַר פנחס 

דער  וועלט.  פון  העכער  אינגאַנצן  איז  וואָס  אופן  אַ  אין  געווען  איז 

זיין, ברעכן די  אויבערשטער האָט ניט געדאַרפט יעדער מאָל מבטל 

27. לויט די גמרא אין סנהדרין: זעקס ניסים האָבן געטראָפן צו פנחס. און אין ספרי 
שטייט אַז צוועלף ניסים האָבן געטראָפן צו עם. און ווי רש"י זאָגט אַליין אַז "הרבה ניסים 

נעשה לו" - אַסאַך ניסים האָבן געטראָפן צו עם.
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וועלט, פאַר פנחס. ער איז געווען אינגאַנצן  נאַטירלעכע סדר פון  די 

לעבן;  "פלא'דיקע"  אַ  געלעבט  שטענדיק  האָט  ער  דעם,  פון  העכער 

איין לאַנגע המשך פון דער זעלבע "פלא".

פאַרוואָס האָט פנחס זוכה געווען דערצו?

פנחס האָט זיך געפירט מיט אַ הנהגה אין עבודת ה' וואָס איז געווען 

העכער פון וועלט, אַ "פלא'דיקע" עבודה. ער האָט זיך ניט גערעכנט 

מיט די נאַטירלעכע סדר פון וועלט. וואס דערפאר ווען ער האָט דערזען 

("בקנאו את  "קנאות"  געפירט מיט  זיך  ניט-גוטע הנהגה, האָט ער  אַ 

קנאתי"28), און האָט איינגעשטעלט זיין לעבן אין גרויס סכנה29 כאָטש 

ער איז געווען אינגאַנצן ניט מחוייב אין דעם. ער איז געגאַנגען מיט 

"מסירת נפש", אָן פרעגן און אָן טראַכטן ווייל ער האט זיך געפירט אין 

אַ "פלא'דיקע" וועג, העכער פון וועלט.

וויבאַלד אז זיין הנהגה אין עבודת ה' איז געווען העכער פון וועלט, א 

"פלא'דיקע" עבודה, האָט דער אויבערשטער מיט אים געפירט "מדה 

כנגד מדה", אַז ער האָט זוכה געווען צו אַ "פלא'דיקע" לעבן.

• • •

די צוויי אופנים (נס און פלא) געפיניען מיר אויך אין עבודת ה':

נס:

אַ מענטש וואָס פירט זיך לויט די נאַטירלעכע סדר פון וועלט, לויט 

זיין פאַרשטאַנד, אין לערנען תורה און מקיים זיין מצות. פון מאָל צו 

מאָל פאָדערט זיך צו אַרויסגיין פון זיין נאַטירלעכע סדר און ערוועקן 

28. אונזער פרשה כה, יא.

29. וואס אויב ער וואלט געפרעגט וועגן דעם פריער, וואלט מען אים געזאגט אז ער זאל 
אזוי נישט טאן ("אין מורין כן").
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"מסירת נפש" אויף אַ נייע, שווערע הנהגה אין זיין עבודת ה'. יעדער 

מאָל ווען ער וויל זיך מוסר נפש זיין פאַר אַ נייע הנהגה, איז דאָס אַ נייע 

עבודה, מיט נייע כחות או האָרעוואַניע.

פלא:

פאַראַן אָבער אַ מענטש וואָס ער איז "בעצם" אַ מסירת-נפש-איד. 

קיין  ניט  האָט  און  אויבערשטן  צום  איבערגעגעבן  אינגאַנצן  איז  ער 

אייגענע רצונות. ביי אים קומט די "מסירת נפש" בדרך ממילא. עס איז 

ניט א זעלטענע הנהגה, אַז פון מאָל צו מאָל פירט ער זיך מיט "מסירת 

אַז ער לעבט שטענדיק  וויבאַלד  אַזוי שטענדיק.  זיך  נפש"; ער פירט 

העכער פון די נאַטירלעכע סדר פון וועלט.

אַזוי האָט פנחס געדינט דעם אויבערשטן30, און דעריבער איז דער 

הנהגה פון אויבערשטן מיט עם געווען אויך שטענדיק העכער פון דער 

נאַטירלעכע סדר פון וועלט. עס איז געווען ביי עם אַ לעבן פון "פלא" 

(אין לשון יחיד) ווייל ער האָט שטענדיק געלעבט אַ "פלא'דיקע" לעבן; 

איין לאַנגע המשך פון דער זעלבע "פלא".

און דאָס איז וואָס די גמרא זאָגט דער לשון פון "פלא" לשון יחיד, 

ווייל אויב מען זעט פנחס אין אַ חלום - וואָס פנחס'ס גאַנצע לעבן איז 

געווען פלא'דיק - וועט זיין גאַנצע לעבן זיין פלא'דיק.

דער  (און  פנחס  פון  אָפּלערנען  זיך  קענען  מיר  ההוראה: 

פריערדיקע רבי) צו מקיים זיין און פאַרשפרייטן תורה און מצות 

30. אזוי אויך געפינען מיר ביי דער פריערדיקע רבי, וואס איז ארויס פון טורמע י"ב 
תמוז (אין דער וואך פון פרשת פנחס), איז זיין הנהגה אויך געווען אינגאנצן העכער פון 
וועלט און האט געלעבט שטענדיק מיט "מסירת נפש"; געשטעלט זיין לעבן אין סכנה 

שטענדיק און האט אזוי אויך אנגעזאגט זיינע חסידים אין רוסלאנד.
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קען  מען  ווען  טעג  היינטיקע  אין  ספעציעל  נפש.  מסירת  מיט 

א מסירת-נפש'דיקע  לעבן  אָן שוועריקייטן, קען מען  עס טאן 

לעבן העכער פון דער נאַטירלעכע סדר פון וועלט. און אין דעם 

פירן  זיך  וועט  אויבערשטער  דער  אַז  זיין  זוכה  מיר  וועלן  זכות 

נאָך  וועט  דאָס  און  אופן.  "פלא'דיקע"  אַ  אין  אויך  אונז  מיט 

"אראנו  זיין  וועט  יעמאָלט  וואָס  גאולה,  די  דערנענטערן  מער 

נפלאות"31.

31. לקוטי שיחות חלק לג ע' 164.
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פרשת מטות
די "ראשי  אָנגעזאָגט  ווי משה האָט  אָן  זיך  היינטיקע פרשה הויבט 

המטות" וועגן די מצוה פון נדרים, און ווי מען קען מבטל זיין אַ נדר, ווי 

דער פסוק זאָגט "וידבר משה אל ראשי המטות".

איד,  יעדער  מיט  פאַרבונדן  דאָך  איז  נדרים  פון  מצוה  די  השאלה: 

אויב אַזוי פאַרוואָס האָט משה עס געזאָגט דוקא צו די "ראשי המטות", 

צו די נשיאים און הויפט מענטשן צווישן די בני ישראל? 

הביאור: וועט מען עס פאַרשטיין מיט פריער מקדים זיין אַ "סתירה" 

וועגן דער ענין פון נדרים:

פון איין זייט זעט מען אַז אַ נדר איז אַ גוטע זאַך:

אויב  אַז   - "נדרים סייג לפרישות"  אין פרקי אבות:  זאָגט  די משנה 

אַ מענטש וועט זיך אָפשיידן פון גשמיות'דיקע זאַכן, קען אַ נדר אים 

העלפן אין זיין עבודת ה'. ווייל מיט דעם וואָס ער אַ מאַכט אַ נדר פון אַ 

געוויסע זאַך, שיידט ער זיך אָפ פון דעם (און אַזוי שיידט ער זיך אָפּ פון 

וועלטליכע זאַכן). פון דעם קומט אויס אַז אַ נדר איז אַ גוטע זאַך.

פון צווייטע זייט אָבער זעט מען אַז אַ נדר איז ניט קיין גוטע זאַך:

ווי עס שטייט אין ירושלמי "דייך במה שאסרה תורה" - וואָס מיינט: 

גענוג וואָס תורה האָט דיר גע'אסר'ט אויף געוויסע זאַכן, וואָס לייגסטו 

צו נאָך זאַכן, צו אסר'ן אויף זיך. פון דעם קומט אויס אַז אַ נדר איז ניט 

קיין גוטע זאַך.
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פון אונזער פרשה לכאורה קומט אויס אז אַ נדר איז ניט קיין גוטע 

"ראשי  די  צו  געזאָגט  האָט  משה  ווי  דערציילט  פרשה  די  ווייל  זאַך, 

אַ גוטע  אַ נדר איז  ווי מען קען "מבטל" זיין דעם נדר. אויב  המטות" 

זאַך, פאַרוואָס זאָגט תורה צו די "ראשי המטות" ווי צו "מבטל" זיין אַ 

נדר?

נאָר באמת איז נישט קיין סתירה צווישן די צוויי מאמרי חז"ל. נאָר 

דער חילוק באַשטייט אין דעם: צי האָבן צוטאָן מיט וועלטליכע זאכן 

איז אַ גוטע זאַך אָדער ניט.

ווען אַ מענטש האַלט נאָך אין אָנהויב פון זיין עבודת ה' דאַרף ער זיך 

אָפשיידן פון וועלטליכע זאַכן. פאַר אַזאַ מענטש איז גוט צו מאַכן אַ 

נדר. אָבער ווען ער וואַקסט און שטייגט העכער אין זיין עבודת ה', קען 

ער צוקומען צו אַ מדריגה וואָס ער קען איבערמאַכען די וועלטליכע 

זאַכן צו קדושה. וואָס דאָס איז דוקא מעגליך ווען ער באַשעפטיגט זיך 

יאָ מיט די וועלטליכע זאַכן. פאַר אַזאַ סאָרט מענטש איז א נדר ניט 

קיין גוטע זאך.

דערפאַר האָט משה געזאָגט די דינים ווי צו מבטל זיין אַ נדר צו די 

"ראשי המטות" דוקא: אלץ "ראשי המטות" פאַרנעמען זיי זיך מיט די 

בני ישראל אין זייער שבט, צו זיי אַרויסהעלפן און זיי אויפהויבן אין 

זייער עבודת ה'.

פאַרבעסערן  צו  געווען  איז  המטות"  "ראשי  די  פון  תפקיד  דער 

און  ה'  עבודת  זייער  איז  וואַקסן  זאָלן  זיי  אַז  אידן,  די  פון  הנהגה  די 

דערגרייכן צו אַ מצב אז זיי זאָלן קענען איבערמאַכען די וועלטליכע 
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קיינע  מאַכן  נישט  שוין  דאַרפן  מענטשן  אַזעלכע  קדושה.  צו  זאַכן 

נדרים, ווייל פאַר זיי איז געזאָגט געוואָרען "דייך במה שאסרה תורה" 

- גענוג וואָס תורה האָט דיר גע'אסר'ט איסורים.

דעריבער איז אונזער פרשה וועלכע רעדט בעיקר וועגן מבטל זיין אַ 

נדר32, געזאָגט געוואָרן צו די "ראשי המטות" דוקא. ווייל דער ענין פון 

מבטל זיין אַ נדר ("דייך במה שאסרה תורה") איז נאָר שייך צו זיי און 

צו די וועלכע ווענדן זיך צו זיי צו מבטל זיין אַ נדר (וויבאַלד זיי האָבן 

דערגרייכט אַ מצב אין עבודת ה' אַז זיי קענען שוין האָבן צוטאָן מיט 

די וועלטליכע זאַכן, און זיי איבערמאַכן צו קדושה).

אָן דינען דעם אויבערשטן דאַרף  ווען אַ איד הויבט  ההוראה: 

ער זיך אָפשיידן פון וועלטליכע זאַכן, און ערשט דערנאָך קען ער 

קומען צום מדריגה פון איבערמאַכן די וועלט צו קדושה. 

דורכדעם וואס אַ איד ווענדט זיך (פאַרבינדט זיך) מיט די "ראשי 

המטות", די "ראשי אלפי ישראל" שבכל דור, קען ער וואַקסן און 

זיך דערהויבן אין זיין עבודת ה' אַז ער זאל קענען איבערמאַכן די 

וועלט צו קדושה. מיט דעם טוט זיך אויף די תכלית אויף וואָס 

דער וועלט איז באַשאַפן געוואָרען, צו מאַכן פון וועלט גופא אַ 

דירה לו יתברך פאַר'ן אויבערשטן, דורך באַנוצן זיך מיט וועלט 

אין אַ קדושה'דיקן אופן33.

32. ווייל וועגן די מצוה פון מקיים זיין אַ נדר ווייסן מיר שוין פון פריער - זע אין מקור אין 
לקוטי שיחות.

33. לקוטי שיחות חלק יג ע' 109. וראה לקוטי שיחות חלק ד ע' 1076.
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פרשת מסעי

אין היינטיקע פרשה רעכנט די תורה אויס די אַלע ערטער וואו די 

אידן האָבן גערוהט זייענדיק אין מדבר. די פרשה הויבט זיך אָן: "אלה 

מסעי בני ישראל אשר יצאו מארץ מצרים" - דאָס זיינען די "מסעות" (– 

די רייזן) פון די אידן וואָס האָבן אַרויס געגאַנגען פון די לאַנד מצרים.

השאלה: וויבאַלד אַז אונזער פרשה רעכנט אויס אַלע ערטער וואו 

די אידן האָבן אָפּגעשטעלט און גערוהט, איז פאַרוואָס שטייט: "אלה 

וואָלט  עס  אידן?  די  פון  מסעות  די  זיינען  דאָס  ישראל"  בני  מסעי 

געדאַרפט שטיין: "אלה חניות בני ישראל" דאָס זיינען די ערטער וואו 

די אידן האָבן זיך אָפּגעשטעלט און גערוהט?

הביאור: עס איז דאָך באַוואוסט וואָס דער הייליקער בעל שם טוב 

זאָגט אויף אונזער פסוק: "אלה מסעי בני ישראל" אַז די אַלע מסעות 

וואָס די אידן האָבן געהאַט אין מדבר זיינען דאָ אויכעט ביי יעדן אידן 

אין זיין עבודת ה' ברוחניות: ווען דער מענטש ווערט געבאָרן איז דאָס 

אַזוי ווי יציאת מצרים. און זיין גאַנצע לעבן איז ווי די אנדערע מסעות, 

ביז דער מענטש גייט אַוועק פון דער וועלט.

זיינע  אין  גיין  איין  אין  ער  האַלט  מענטש  אַ  פון  לעבן  די  במשך 

"מסעות". תורה מאָנט פון אַ איד אַז ער זאָל ניט בלייבן אויף אַן אָרט, 

און  גיין  זאָל שטענדיק  ער  הייסט,  דאָס  "מהלך".  אַ  זיין  זאָל  ער  נאָר 

שטַייגן העכער און העכער אין זיין עבודת ה'.

אין חסידות ווערט ערקלערט די אונטערשייד צווישן אַ "עומד" און 
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163 מתורתו של הרבי

אַ "מהלך": 

אַ "עומד" מיינט אַז ער שטייט אויף אַ אָרט (אין איין מדריגה) און 

וואַקסט ניט אין זיין עבודת ה'. אָבער אַ "מהלך" איז איינער וואָס גייט 

שטענדיק אַרויף צו אַ העכערע מדריגה אין זיין עבודת ה'.

אַ "מהלך";  נאָר  אַ "עומד"  זיין  זאָל נישט  אַ איד  אַז  די תורה מאָנט 

ער זאָל האַלטן אין איין פאַרבעסערן זיין הנהגה אין לימוד התורה און 

קיום המצות.

דערפאַר זאָגט דער פסוק: "אלה מסעי בני ישראל". כאָטש דער פרשה 

רעכנט אויס בעיקר די ערטער וואו די אידן האָבן זיך אָפּגעשטעלט און 

גערוהט, די אָנווייזונג פון דער פרשה איז ווי אַ איד דאַרף וואַקסן און 

גיין פון איין אָרט (אין עבודת ה') צו אַ העכערע אָרט.

ההוראה: יעדער איד דאַרף זיין אַ "מהלך". ער זאָל ניט בלייבן 

אין איין אָרט, נאָר ער זאָל גיין פון איין מדריגה צו אַ העכערע 

מדריגה און וואַקסן אין עבודת ה', "מחיל אל חיל"34.

34. לקוטי שיחות חלק כג ע' 224.
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פרשת דברים
אונזער פרשה הויבט זיך אָן: "אלה הדברים אשר דבר משה אל כל 

ישראל בעבר הירדן" - דאָס איז די רייד וואָס משה האָט גערעדט צו 

אַלע אידן אין "עבר הירדן".

השאלה: דאַרף מען פאַרשטיין: עבר הירדן איז אַ נאָמען פון אַ גאַנצע 

"שטח" פון לאַנד. אין די גרויסע "שטח" פון לאַנד גופא זיינען די אידן 

און משה געווען אין "ערבות מואב". האָט לכאורה געדאַרפט שטיין: 

"אלה הדברים אשר דבר משה אל כל ישראל בערבות מואב". און ניט 

"אלה הדברים אשר דבר משה אל כל ישראל בעבר הירדן"?

נאָכמער: גלייך פאַר דעם (אין דעם פריערדיקן פסוק, דעם לעצטן 

פסוק) אין ספר במדבר שטייט: "אלה המצות והמשפטים אשר צוה ה' 

בערבות מואב על ירדן יריחו" - דאָס זיינען די מצוות וואָס דער  וגו' 

אויבערשטער האָט אָנגעזאָגט אין "ערבות מואב" וואָס איז גלייך לעבן 

"ירדן יריחו". אונזער פסוק, אין אָנהויב פון ספר דברים רעדט זיך דאָך 

וועגן דעם זעלבן פלאַץ. פאַרוואָס שטייט דארטן "ערבות מואב", און 

דאָ אין אונזער פרשה רופט עס דער פסוק אָן "עבר הירדן"?

 הביאור: וועט מען עס פאַרשטיין בהקדים דעם חילוק צווישן ספר 

ספרים  פיר  פריערדיקע  די  אין  ספרים.  פיר  אַנדערע  די  און  דברים 

(בראשית, שמות, ויקרא, און במדבר) דערציילט אונז דער תורה וועגן 

בריאת  פון  (אָנהויבנדיק  געטראָפן  שוין  האָבן  וואָס  געשעענישן  די 

העולם, יציאת מצרים און אַזוי ווייטער), און אויך וועגן די מצות וואָס 

די אידן זיינען אויף זיי אָנגעזאָגט געוואָרען. 
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די  ווַייטער:  אויף  "הכנה"  אַ  וועגן  זיך  אין ספר דברים רעדט  אָבער 

"הכנה" וואָס משה האָט געמאַכט פאַר זיין הסתלקות, און ווי ער האָט 

צוגעגרייט די אידן אויף זייער אַרַיינגיין אין ארץ ישראל.

צוליב דעם איז אין ספר במדבר, וואו עס רעדט זיך טאַקע וואו די 

אידן זיינען יעמאָלט געווען, זאָגט דער פסוק קלאָר אַז זיי זיינען געווען 

אין ערבות מואב. אבער אין ספר דברים, וואו עס רעדט וועגן דעם עתיד 

(וועגן די "הכנה" אויף אַרַיינגיין אין ארץ ישראל) איז דער עיקר ארץ 

ווי איבער  ישראל. און מצד ארץ ישראל איז "ערבות מואב" מערניט 

די ירדן "בעבר הירדן". עס איז ניט אַזוי נוגע צו דערציילן פּונקט וואו 

אין "עבר הירדן" זיי זיינען געווען. דער עיקר איז אַז זיי זיינען געווען 

"בעבר בירדן" - אויפ'ן אַנדערע זייט פון ארץ ישראל.

אין ספר במדבר אָבער שטייט אַז די אידן זיינען געווען אין "ערבות 

מואב". ווייל אין יענע "ספר" רעדט זיך ניט וועגן זייער עתיד, נאָר דער 

פסוק וויל אונז זאָגן וואו די אידן זיינען טאַקע געווען אין יענע צייט.

פון  דור  לעצטער  דער  איז  דור  אונזער  אַז  וויבאַלד  ההוראה: 

גלות און דעם ערשטן דור פון גאולה, און מיר שטייען ממש ביים 

סוף פון גלות - ביי ערבות מואב, און מען האַלט שוין אָט אָט ביי 

איבערגיין דעם ירדן; דאַרפן מיר קוקן מיט א "ארץ ישראל'דיקע 

און  הירדן)  (עבר  גלות  אויף  קוק"  "גאולה'דיקע  א  מיט  קוק", 

דערביי צואיילן נאָכמער די גאולה1.

1. ספר השיחות ה'תשמ"ח חלק ב ע' 665.
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בשער הפרשה168

פרשת ואתחנן
היינטיקע פרשה הויבט זיך אָן מיט דעם וואָס משה האָט געזאָגט: 

צום  געדאַווענט  האָב  איך  און   - לאמר"  ההיא  בעת  ה'  אל  "ואתחנן 

אויבערשטן אין יענע צייט אַז איך וויל אַריין גיין אין ארץ ישראל.

רש"י איז מפרש: "אין חנון בכל מקום אלא מתנת חנם" - דער לשון 

פון חנון מיינט אַלעמאָל: צו דאַווענען און בעטן אַז דער אויבערשטער 

ווייל עס קומט אים).  ניט  (דאָס הייסט:  זאָל עפעס געבען אומזיסט 

"אף על פי שיש להם לצדיקים לתלות במעשים טובים" - כאַטש אַז 

"אין מבקשים מאת  פאַרלאָזן;  צו  אויף  "זכותים"  דאָך  האָבן  צדיקים 

המקום אלא מתנת חנם" - בעטן זיי ביי דער אויבערשטער אַז ער זאָל 

עס געבן צו זיי אומזיסט (ניט צוליב זייער "זכותים"); "דבר אחר" - אַן 

אַנדער פשט איז; "זה אחד מעשרה לשונות שנקראת תפילה" - דער 

"כדאיתא  תפילה;  פון  לשונות  צען  די  פון  איינע  איז  "ואתחנן"  לשון 

בספרי" - ווי עס שטייט אין ספרי.

דער אונטערשייד צווישן די צוויי פירושים איז: אויב דער לשון פון 

"חנון" איז אַ לשון פון תפלה, מיינט עס אַז צוליב דער תפלה (עבודה 

פון דער מענטש), זאָל דער אויבערשטער ענטפערן זיין בקשה. אָבער 

אַ מתנה אומזיסט, דעמאָלט  לויט דער פירוש אז "חנון" מיינט געבן 

מיינט עס אַז משה האָט געבעטן ביי דער אויבערשטערן פאר אַ מתנה, 

אַז ער זאָל קענען אַריינגיין אין ארץ ישראל.

השאלה: רש"י האָט דאָך געשריבן זיין פירוש צו מפרש זיין "פשוטו 

קענען  עס  זאָל  למקרא"  חמש  "בן  אַ  אפילו  אַז  כדי  מקרא",  של 

אַז  פאַרשטאַנדיק  מקרא"  של  "פשוטו  אין  לכאורה  איז  פאַרשטיין. 
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169 מתורתו של הרבי

"ואתחנן" מיינט אַ בקשה, אַ תפלה. האָט דאָך רש"י פריער געדארפט 

ברענגען די פשוט'ע פשט אין פסוק, און ערשט דערנאָך ברענגען די 

אַנדערע פשט (מתנת חינם) וואָס איז ניט אזוי קלאָר אין "פשוטו של 

מקרא".

נאָכמער: דער סדר איז דאָך אַז פריער דאַרף אַ איד טאָן אין עבודת ה', 

און ערשט דערנאָך קען ער דערגרייכן די מדריגה פון אַ צדיק וועלכע 

אַ "מתנת חינם". האָט דאָך  באַקומט די ברכות פון אויבערשטן אַלץ 

ערשט  און  תפלה,  פון  טייטש  דער  ברענגען  געדאַרפט  פריער  רש"י 

דערנאָך דעם צווייטן פירוש וועגן באַקומען אַ "מתנת חינם", ווי דער 

סדר דאַרף זיין. פאַרוואָס הויבט ער אָן גלייך מיט'ן פירוש פון "מתנת 

חינם"?

פון  טייערקייט  די  אויסלערנען  רש"י  אונז  וויל  דערמיט  הביאור: 

און  ויעקב,  יצחק  אברהם  בן  אַ  איז  איד  יעדער  אַז  וויבאַלד  איד:  אַ 

נאָכמער, יעדער איד איז דער אויבערשטנ'ס "בן יחיד"; איז אַפילו אויב 

ער געפינט זיך אויף אַ נידעריקע מדריגה אין זיין עבודת ה', מצד אָבער 

זיין שטאַרקע פאַרבונד מיט דעם אויבערשטן, קען ער אַפילו גאָר פון 

אָנפאַנג קריגן מצד "מתנת חינם".

ההוראה: וויבאַלד אַז יעדער איד איז אַ בן אברהם יצחק ויעקב, 

און דעם אויבערשטנ'ס "בן יחיד", איז אפילו ווען מיר געפינען 

זיך ניט אויף אַ הויכע מדריגה אין עבודת ה', קענען מיר בעטן און 

מאָנען פאַר דער גאולה אַלץ אַ "מתנת חינם", און דעמיט זאָלן 

מיר זוכה זיין בקרוב צו ביאת משיח צדקנו בקרוב ממש2.

2. ספר השיחות ה'תשמ"ט חלק ב' ע' 726.
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בשער הפרשה170

פרשת עקב
היינטיקע פרשה הויבט זיך אָן: "והיה עקב תשמעון את המשפטים 

און  היטן  פאָלגן,  וועט  איר  אַז  און   - ועשיתם אתם"  ושמרתם  האלה 

טאָן די דאָזיקע משפטים; "ושמר ה' אלוקיך לך את הברית ואת החסד 

זכות  אַייך היטן אין  וועט דער אויבערשטער  אשר נשבע לאבותיך"– 

פון אַייערע עלטערן.

צווישן די תרי"ג מצוות התורה זיינען פאַראַן דריי סוגים:

די  שכל.  מענטשליכע  אין  אָפּ  זיך  לייגן  וואָס  מצוות  משפטים:  א) 

מצוות וואָלט מען געטאָן אַפילו אויב דער אויבערשטער וואָלט אונז 

ניט אָנגעזאָגט צו זיי טאָן.

ב) עדות: מצוות וועלכע זיינען א צייכען (ווי שבת און סוכות) וואָס 

מען וואָלט ניט אַליין געטאָן. אָבער נאָך דעם ווי דער אויבערשטער האָט 

אונז אָנגעזאָגט, לייגט זיך עס אויך אָפּ אין שכל פון דער מענטש.

וואָלט  זיינען העכער פון שכל, די מצוות  וועלכע  ג) חוקים: מצוות 

וואס  דעם  נאָך  אַפילו  און  געווען.  מקיים  ניט  אַליין  זיך  פון  מען 

ניט  זיי  מען  קען  זיי,  אויף  אָנגעזאָגט  אונז  האָט  אויבערשטער  דער 

פאַרשטיין.

השאלה: שטעלט זיך די שאלה: פאַרוואָס דארף די תורה באווארענען 

המשפטים  את  תשמעון  עקב  ("והיה  משפטים  פון  מצוות  די  וועגן 

האלה"). לכאורה האט עס געדאַרפט זיין פונקט פאַרקערט; "חוקים" 

די  דאַרף  פאַרשטיין  (אינגאַנצן)  ניט  זיי  קען  וואָס מען  "עדות")  (און 

ניט  זיי  קענען  מיר  כאָטש  טאָן,  זיי  מוז  מען  אַז  באַוואָרענען  תורה 
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171 מתורתו של הרבי

פאַרשטיין. און דעמאָלט וועט דער מענטש מאַכן אַ "קל וחומר": מה 

דאָך "חוקים" (און "עדות") וואָס מען קען זיי ניט פאַרשטיין (אינגאַנצן) 

פונדעסטוועגן דאַרף מען זיין מקיים זיין; "משפטים" וואָס מען קען זיי 

יאָ פאַרשטיין, דאַרף מען זיי זיכער מקיים זיין. פאַרוואָס אבער שטייט 

האלה", א ספעציעלע  המשפטים  אין פסוק "והיה עקב תשמעון את 

באווארעניש וועגן די מצוות פון "משפטים"?

פון  לשון  דער  אַז  דעם  אויף  זאָגט  רבי  פריערדיקער  דער  הביאור: 

"עקב" באַדייט דער ענין פון "קבלת עול". ווי מען זעט דער עקב (די 

פיאַטע) פון אַ פוס איז אינגאַנצן בטל צום קאָפ פון מענטש; עס טוט 

אַלץ וואָס די קאָפ וועט נאָר הייסן.

דערמיט קען מען ענטפערן אונזער שאלה:

דער פסוק קומט צו זאָגן "והיה עקב תשמעון את המשפטים האלה": 

א  אין  זיין  מקיים  מען  דאַרף  "משפטים"  זיינען  וואָס  מצוות  די  אויך 

אָפּ אין  זיך  אַזוי לייגט  ווייל  ניט  זיי טאן  אופן פון "עקב"; מען דארף 

שכל, נאָר מען דאַרף זיי מקיים זיין מיט "קבלת עול", ווייל אַזוי האָט 

דער אויבערשטער געהייסן.

ההוראה: יעדער איד דאַרף וויסן אַז ווען ער טוט אַ מצוה (אפילו 

ווען ער פאַרשטייט דער טעם אויף דער מצוה), זאָל ער עס טאָן 

ניט ווייל ער פאַרשטייט עס, נאָר ווייל דער אויבערשטער האָט 

אים אַזוי געהייסן3.

3. לקוטי שיחות חלק לד ע' 452.
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פרשת ראה
דעם  פאָלגן  וועט  מען  ווען  אַז  אָן  זיך  הויבט  פרשה  היינטיקע 

און  (תורה  וויל  אויבערשטער  דער  וואָס  דאס  טאָן  און  אויבערשטן 

ושלום,  חס  ניט,  אויב  און  ה'.  פון  ברכות  די  קריגן  מען  וועט  מצוות) 

"ראה  זאָגט:  פסוק  דער  ווי  ליצלן.  רחמנא  קללות,  קריגן  מען  וועט 

אנכי נותן לפניכם היום ברכה" - קוק איך גיב היינט פאַר אַייך ברכות 

- "את הברכה אשר תשמעו אל מצות ה' אלוקיכם" - ווען איר וועט 

פאָלגן דעם אויבערשטן און טאָן תורה און מצוות וועט איר קריגן די 

ברכות;."והקללה אם לא תשמעו" - און אויב איר וועט ניט פאָלגן דעם 

אויבערשטן, וועט איר באקומען די קללות.

השאלה: וויבאַלד אַז יעדער וואָרט אין תורה איז מדוייק, פאַרוואָס 

נוצט דער תורה אַן אַנדער לשון ביי די ברכות ווי ביי די קללות:

וועט  ווען איר   - אשר תשמעו"  "את הברכה  די ברכות שטייט:  ביי 

פאָלגן דעם אויבערשטן (וועט איר באַקומען די ברכות). ווייטער אין 

פסוק שטייט: "והקללה אם לא תשמעו אל מצות ה' אלקיכם" - אויב 

איר וועט פאָלגן (וועט איר באַקומען די קללות)?

הביאור: פון דאָ לערנען מיר אַ וויכטיקע הוראה פאַר יעדער איד:

יעדער איד האָט אין זיך אַ נשמה, וועלכע איז אַ "חלק אלוקה ממעל 

זיכער פאָלגן דעם אויבערשטן און טאָן  וועט ער  ממש", און במילא 

איז  ניט,  פאָלגט  ער  אַז  זיין  קען  אַמאָל  וואָס  דאָס  מצוות.  און  תורה 

דאָס נאָר אַ צַייטוויילקע זאַך. אָבער סוף כל סוף וועט ער זיכער פאָלגן 

די ברכות  ביי  דאַרף. דעריבער  ווי ער  פירן  זיך  און  דעם אויבערשטן 
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שטייט: "אשר תשמעו אל מצות ה' אלוקיכם" - ווען איר וועט פאָלגן 

דעם אויבערשטן.

ווען דער תורה רעדט אָבער וועגן די קללות, יעמאָלט ווערט גענוצט 

דער לשון "אם לא תשמעו " - אויב איר וועט ניט פאָלגן, און ניט "אשר" 

(ווען), ווייל ניט פאָלגן איז קעגן די נאַטור פון זיין נשמה.

ההוראה: מיר דאַרפן וויסן אַז יעדער איד וועט זיכער גיין אויף 

די ריכטיקע וועג, און דורכדעם וועט ער באַקומען אַלע ברכות. 

גלייך פון זיין בר מצוה4, דאַרף אַ איד וויסן אַז ער האָט אַ נשמה 

וואָס וויל אַלעמאל פאָלגן דאָס וואָס דער אויבערשטער וויל, און 

ער וועט דערפאַר באַקומען די אַלע ברכות פון תורה, וועט דאָס 

אים געבן די כח צו דאָס אויספירן און באַקומען אַלע ברכות ווי 

עס שטייט אין פרשה5.

אַ בר מצוה שבת  געוואָרען  איז  וואָס  אַ קינד  צו  די הוראה האָט דער רבי געשריבען   .4
פרשת ראה, ה'תשי"ב.

5. אגרות קודש חלק ו ע' רפ.
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בשער הפרשה174

פרשת שופטים
בכל  לך  תתן  ושוטרים  "שופטים  אָן:  זיך  הויבט  פרשה  היינטיקע 

באַשטימען  זאָלט  איר   - לשבטיך"  לך  נותן  אלקיך  ה'  אשר  שעריך 

"שופטים" און "שוטרים" אין אַלע שטעט וואָס דער אויבערשטער גיט 

דיר. 

 - הדין"  את  הפוסקים  דיינים  "שופטים:  מצוה:  די  ערקלערט  רש"י 

דין.  דעם  פסק'ענען  וועלכע  רבנים  און  דיינים  די  מיינט  "שופטים" 

די  מיינט  "שוטרים"  און   - הרודין את העם אחר מצותם"  "ושוטרים: 

וואָס מאַכן זיכער אַז דער פאָלק טוט וואָס דער שופט פסק'נט. "שמכין 

וכופתין במקל וברצועה עד שיקבל עליו את דין השופט" - זיי שמייסן 

דעם מענטשן ביז ער נעמט אָן אויף זיך דאָס וואָס דער שופט האָט 

גע'פסק'נט.

און  "שופטים"  באַשטימען  אַז  משמע  איז  פסוק  פון  השאלה: 

"שוטרים" זיינען צוויי באַזונדערע מצוות. דער שופט זאָגט דעם "פסק 

דין", און דער שוטר'ס אויפגאַבע איז צו פאַרזיכערן אַז דער מענטש 

זאָל אויספירן דאָס וואָס דער שופט האָט געזאָגט.

אָבער לפועל זעט מען אַז אַלע ספרים וואָס רעכענען אויס די תרי"ג 

מצוות התורה (די "מוני המצוות") רעכענען שופטים און שוטרים אַלץ 

איין מצוה. 

שטעלט זיך די שאלה: די "מוני המצוות" האָבן לכאורה געדאַרפט זיי 

ציילן אַלץ צוויי באַזונדערע מצות. איין מצוה צו באַשטימען "שופטים", 

און אַ צווייטע מצוה צו שטעלן "שוטרים"? פאַרוואָס רעכענען זיי די 

"מוני המצוות" ווי איין מצוה?
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175 מתורתו של הרבי

הביאור: דער תפקיד פון דער שופט איז ניט נאר צו געבן דעם "פסק 

דין", נאר ער דארף אויך אויספירן זיין פסק דין לפועל6. נאָר אויב ער 

קען ניט אליין, דעמאָלט העלפט אים דער "שוטר" צו פאַרזיכערן אַז 

דער מענטש זאָל פאָלגן וואָס דער "שופט" זאָגט. אבער דער תפקיד 

פון דעם "שוטר" איז מערניט צו העלפן דעם שופט אין זיין תפקיד - צו 

אויספירן די פסק דין7.

דערפאַר איז דער מצוה צו מאַכן "שופטים" און "שוטרים" גערעכענט 

ווי איין מצוה, און ניט צוויי מצוות:

אויב יעדער איינער וואלט געהאט זיין באזונדער תפקיד (דער שופט 

וואלט  יעמאלט  דין)  צו אויספירן דער  צו פסק'ענען, און דער שוטר 

זיי טאקע געדארפט זיין צוויי באזונדערע מצוות. וויבאלד אבער דער 

שופט  דעם  ארויסהעלפן  צו  מערניט  איז  "שוטר"  דעם  פון  תפקיד 

אין זיין תפקיד (צו אויספירן די פסק דין), האט ניט קיין ארט צו זיי 

רעכענען אלץ צוויי באזונדערע מצות; זיי זיינען ביידע א חלק פון דער 

זעלבע מצוה.

פסוק:  דער  זאָגט  משיח,  פון  טעג  די  וועגן  רעדט  תורה  דער  ווען 

"ואשיבה שופטיך כבראשונה" - און איך וועל אומקערן דיינע "שופטים" 

אַזוי ווי פריער; דאָרט ווערט ניט דערמאָנט "שוטרים". ווייל ווען משיח 

וועט קומען וועלן אלע אידן אויספירן דאס וואס די שופטים און דיינים 

6. ווי מיר האבן געלערנט פריער אין פרשת בלק, ווען משה האט אנגעזאגט די שופטים: 
ווי רש"י איז דארט מפרש אז יעדער איינער פון די דיינים האבן  "הרגו איש אנשיו", און 
גע'הרג'עט צוויי. אזוי אויך זעט מען די תפקיד פון דער שופט שפעטער אין פרשת כי תצא 

(כה, ב).

7. דעריבער געפינען מיר אז אין די צייט פון משה האט מען נישא געדארפט קיין שוטירם, 
ווייל די אידן האבן מורא געהאט גענוג פון די שופטים אליין, און האבן אויסגעפירט זייער 

פסקי דין.
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הייסן, און זיי וועלן נישט דארפן אנקומען צו שוטרים. 

פארבונדן  איז  "שופטים"  באשטימען  פון  ענין  דער  ההוראה: 

מיט לימוד התורה, וויבאלד זיי פסק'ענען די הלכות פון תורה. 

"שוטרים" גייט אויף קיום המצות בפועל, וויבאלד זייער תפקיד 

איז צו ארויסהעלפן מיט אויספירן די פסק דין לפועל. 

פון דא לערנט מען אפ אז לימוד התורה "(שופטים") מוז קומען 

צוזאמען מיט קיום המצות ("שוטרים"), ווי חז"ל זאגן8: "תכלית 

חכמה - תשובה ומעשים טובים", דער גאנצער תכלית פון לימוד 

התורה איז כדי צו ברענגען צו תשובה און מעשים טובים. 

אזוי ווי מיר קענען ניט אפזונדערן דער שופט פון דער שוטר 

(זיי זיינען איין מצוה), אזוי אויך קענען מיר ניט אפשיידן לימוד 

התורה פון קיום המצות. אויב לימוד התורה ברענגט ניט צו קיום 

המצות, איז דער לימוד התורה נישט ווי עס דארף צו זיין9.

8. גמרא ברכות יז, א.

9. לקוטי שיחות חלק לד ע' 89.
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פרשת כי תצא
היינטיקע פרשה הויבט זיך אָן: "כי תצא למלחמה על אויביך" - ווען 

ה'  "ונתנו   - פַיינט  דיינע  אַרויסגיין צו מלחמה האַלטן מיט  וועסט  דו 

אלוקיך בידך" - וועט דער אויבערשטער זיי געבן אין דיינע הענט (און 

דו וועסט זיי געווינען).

דיינע   - "אויביך"  שטייט:  ערשט  פאַרשטיין:  מען  דאַרף  השאלה: 

פיינט - לשון רבים, און דערנאָך שטייט "ונתנו" לשון יחיד?

פאַראַן  זיינען  עס  בהקדים:  פאַרשטיין  עס  מען  וועט  הביאור: 

פיינט  אַ  פאַראַן  איז  עס  א)  ברוחניות:  פיינט,  סאָרטן  צוויי 

און  איד.  אַ  פון  גשמיות  די  און  גוף  דעם  פיינט  האָט  ער  וואָס 

ב) עס איז פאַראַן אַ פיינט וואָס ער האָט פיינט די נשמה און די רוחניות 

פון אַן איד. 

ווען א איד שטארקט זיך און ער געפינט זיך "על אויביך" - ער שטייט 

לכתחילה העכער פון זיינע פיינט, דאַן "ונתנו" - גיט דער אויבערשטער 

(ווי  שורש  איין  עס  איז  באמת  וואָס  פיינט,  זיינע  פון  שורש  דער 

קומט  ברוחניות,  פיינט  זיין  איז  וואָס  הרע",  "יצר  דער  אַז  באַוואוסט 

וואָס האָט אים פיינט  ווי דער "מלאך המות",  פון דער זעלבע שורש 

בגשמיות). און דערפאַר שטייט "ונתנו" לשון יחיד.

ווי האָט שוין דעם  נאָכדעם  אַז  "ושבית שביו"  נאָכדעם שטייט  און 

פיינט - דעם (שורש פון דעם) יצר הרע - אין זיינע הענט, נעמט ער 

אויך אין געפענגעניש די זאַכן פון יצר הרע און ער הויבט עס זיי אויף 

צו קדושה. 
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ההוראה: ווען איינער איז "לוחם" קעגן זיין יצר הרע און דער 

זיינע הענט, איז  אויבערשטער גיט אים דער יצר הרע אים אין 

ניט גענוג וואס דער יצר הרע איז שוין נישטא; ער דארף נאָכאַלץ 

איבערמאַכן די שורש פון יצר הרע צו קדושה10.

10. אגרות קודש חלק כ ע' שכז.
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פרשת כי תבוא
היינטיקע פרשה הויבט זיך אָן מיט די מצוה פון ביכורים. די תורה 

זאָגט: "והיה כי תבוא אל הארץ אשר ה' אלוקיך נותן לך נחלה" - ווען איר 

וועט קומען צו די לאַנד וואָס דער אויבערשטער גיט אייך; "וירשתה" 

און איר וועט עס ירש'נען; "וישבת בה" - און איר וועט זיך באַזעצן אין 

איר; "ולקחת מראשית כל פרי האדמה" - (דעמאָלט) זאָלט איר נעמען 

פון די ערשטע פרוכט פון די לאַנד און עס ברענגען צום בית המקדש 

אַלץ "ביכורים".

אויף דעם איז רש"י מפרש: "מגיד" - פון דאָ לערנט מען אַרויס: "שלא 

נתחייבו בביכורים" - אַז די אידן זיינען ניט געווען מחוייב אין די מצוה 

פון ביכורים; "עד שכבשו את הארץ" - ביז די אידן האָבן איינגענומען 

אַלע  צווישן  פאַרנאַנדערגעטיילט  עס  און   - "וחלקוה"  ישראל;  ארץ 

אידן. 

ווי עס איז באַוואוסט, האָט עס גענומען זיבן יאָר צו אַיינעמען ארץ 

ישראל, און זיבן יאָר צו מחלק זיין ארץ ישראל צווישן די בני ישראל.

כדי  איז  ביכורים  ברענגט  מען  פאַרוואָס  טעם  דער  השאלה: 

אונז  האָט  ער  וואָס  דעם  אויף  אויבערשטן  דעס  אָפּדאַנקען  צו 

אַריינגעבראַכט אין ארץ ישראל, און אונז געגעבן די מעגליכקייט צו 

הנאה האָבן פון אירע פרוכט.

אויב אַזוי, פאַרוואָס האָט דער מצוה פון ביכורים ערשט אָנגעפאַנגען 

נאָכדעם וואָס אַלע אידן האָבן געהאַט זייער "חלק" אין לאַנד? ווען דער 

ערשטער איד האָט באַקומען זיין חלק אין לאַנד און האָט זיך באַזעצט 
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אין ארץ ישראל, האָט ער שוין הנאה געהאט פון ארץ ישראל און פון 

אירע פרוכט. אויב אזוי, האט ער לכאורה שוין געדארפט ברענגען גלייך 

ביכורים. פאַרוואָס האט ער געדאַרפט וואַרטן צו ברענגן ביכורים ביז 

אַלע אידן האָבן באַקומען זייער חלק און זיך באַזעצט אין לאַנד?

כל  דערפאַר,  זיך.  צווישן  פאַרבונדן  דאָך  זיינען  אידן  אַלע  הביאור: 

זמן עס איז געבליבן איין איד וואָס האָט נאָך ניט באַקומען זיין חלק 

אין לאַנד, פעלט עס אין די הנאה פון אַלע אידן; עס קען ניט זיין ביי 

צום  הודי‘  די  אַז  וויבאַלד  און  בשלימות11.  הנאה  די  איד  צווייטע  א 

אויבערשטן דאַרף זיין בשלימות, דערפאַר האָבן זיי געוואַרט ביז אַלע 

אידן וועלן קריגן זייער חלק פון ארץ ישראל.

ההוראה: פונקט ווי די אידן האָבן דעמאָלט געהאַט אַזאַ "אהבת 

ישראל", אַז זיי האָבן ניט געקענט האָבן הנאה פון זייער חלק אין 

ארץ ישראל ביז יעדער איד האָט געהאַט זיין חלק אין לאַנד; אַזוי 

זכות  דעם  אין  און  ישראל.  אהבת  אַזאַ  האָבן  מיר  דאַרפן  אויך 

וועט מען זוכה זיין צום "והיה כי תבוא אל הארץ" די כניסה צו 

ארץ ישראל מיט משיח צדקנו ביי די גאולה האמיתית והשלימה 

בקרוב ממש12.

11. זע אויך די הוראה פון פרשת ויגש.

12. לקוטי שיחות חלק ט ע' 551.
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פרשת נצבים
פרשת נצבים הויבט זיך אָן: "אתם נצבים היום כלכם לפני ה' אלוקיכם" 

- איר אַלע צוזאַמען שטייען יעצט פאַר ג-ט; "ראשיכם שבטיכם" - סיי 

די הויפט פון די שבטים; "זקניכם" - סיי די זקנים; "ושטריכם" - און סיי 

די פאָליציי; "כל איש ישראל" - יעדער איד; "טפכם" - סיי די קינדער; 

"נשיכם" - סיי די פרויען; "וגרך אשר בקרב מחניך" - און סיי די גרים 

וואָס זיינען אין אייער מחנה; "מחוטב עציך" - פון די האָלץ-האַקער; 

"עד שואב מימיך" - ביז די וואַסער טרעגער.

השאלה: דער פסוק הויבט אָן מיטן זאָגן: "אתם נצבים היום כולכם" 

- איר שטייען, אַלע צוזאַמען. דערנאָך אָבער רעכנט אויס דער פסוק 

זיינען  זאַכן  צוויי  זיי  די  אָט  פון אידן. לכאורה  די פאַרשידענע סוגים 

אַלע  ווי  אונז  דערציילט  "כולכם"  צווייטען.  פון  איינעם  פאַרקערט 

דער  וואָס  דאָס  פון  אָבער  מציאות.  איין  ווי  צוזאַמען  שטיין  אידן 

תורה רעכענט אויס נאָכדעם די באַזונדערע סוגים פון אידן, זעט מען 

זיין  אַנדערש. יעדער איד האָט  פונקט פאַרקערט; ווי יעדער איד איז 

ער דאַרף טאָן, וואס האָט גאָרניט צו טאָן  וואָס  פערזענליכע תפקיד 

מיט אַן אַנדער איד.

אויב אַזוי, ווי קען זיין אַז דער זעלבן פסוק וואָס איז מדגיש ווי אַלע 

זעלבע  דער  אין  אויס  רעכנט  צוזאַמען,  שטיין  און  גלייך  זיינען  אידן 

צייט ווי זיי זיינען אַנדערש, מיט באַזונדערע תפקידים?

הביאור: דער חילוק צווישן "נצבים" און "עומדים" איז:

"עומדים" מיינט 'סתם' שטיין. אָן אַ ספעציעלע טעם אָדער תכלית. 
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דער  ווען  שטעלונג.  פעסטע  און  שטאַרקע  אַ  מיינט  אָבער  "נצבים" 

פסוק זאָגט אונז "אתם נצבים היום כלכם לפני ה' אלוקיכם" מיינט עס 

צו זאָגן אַז אידן שטייען ניט נאָר אין אַ אופן פון "עומדים", נאָר אין אַ 

פעסטע און שטאַרקע אופן פון "נצבים", מיט אַ טיפן וויסן אַז מ'שטייט 

פאַר דער אויבערשטער ("לפני ה' אלוקיכם"). וואָס יעמאָלט שטייען 

ווי איין מציאות. כאָטש יעדער איד האָט טאַקע  אַלע אידן צוזאַמען 

זיינע מעלות און באַזונדערע תפקידים, אָבער שטייענדיק "נצבים לפני 

ה' אלוקיכם", ברענגט דערצו אַז מיר זיינען "כולנו כאחד", אַלע גלייך 

און ווי איין מציאות.

זיינע  האָט  איינער  יעדער  כאָשט  מדגיש:  פסוק  דער  איז  דאָס 

פרעזענלעכע מעלות און תפקידים (וואָס אַזוי דאַרף זיין) איז צוזאַמען 

ווען מיר קומען  זיין אַלע צוזאַמען מיט אחדות  דערמיט קענען מיר 

צוזאַמען צו שטיין "לפני ה' אלוקיכם", צו טאָן וואָס דער אויבערשטער 

וויל. 

פסוק:  זעלבן  דעם  אין  זאַכן  ביידע  די  פארשטאנדיק  איז  דערמיט 

האָט  אַזוי  תפקידים.  און  מעלות  זיינע  עבודה,  זיין  האָט  איד  יעדער 

זאָל קענען  אַז יעדער איינער  דער אויבערשטער אונז באַשאַפן, כדי 

אויפטאן זיין פרעזענלעכע עבודה אין וועלט. 

פון  (אחדות)  פאַראייניקונג  א  שאַפן  צו  מעגלעך  איז  ווי  אַזוי  אויב 

פאַרשידענע מענטשן מיט באַזונדערע געדאַנקען און אינטערעסן?

אַלע  פון  פאַראייניקונג  די  אלוקיכם":  ה'  "לפני  איז  ענטפער  דער 

נשמה,  זייער  דורך  פאַרבונדן  שוין  זיינען  זיי  ווייל  מעגלעך  איז  אידן 

זייער נפש האלוקית, וואָס איז א "חלק אלוקה ממעל ממש". דעריבער 

שטייענדיק "לפני ה' אלוקיכם", ברענגט עס אַרויס דער נשמה פון יעדן 
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איד, דאָס וואָס פאַראייניקט אַלע אידן צוזאַמען ("כולכם").

ווען  הוראה:  מורא'דיקע  אַ  לערנען  תורה  דער  אונז  וויל  דעם  מיט 

אידן שטייען אַלע צוזאַמען "לפני ה' אלוקיכם" - מיט איין צוועק, צו 

פון  סוגים  פארשידענע  אַלע  די  ווערן  דאַן  אויבערשטן,  דעם  דינען 

איין  ווי  מימך"  "שואב  און  עציך"  "חוטב  ביז  "שבטיכם"  "ראשיכם" 

מציאות - "כולכם".

זיינע  האָט  און  אַנדערש  איז  איד  יעדער  כאָטש  ההוראה: 

מעלות און אינטערעסן, ווען מיר פאַראייניקן זיך צו דינען דעם 

יעמאָלט  וואָס  נשמה,  אונזער  אַרויס  עס  ברענגט  אויבערשטן, 

זיינען מיר אַלע גלייך און צוזאַמען13.

13. אגרות קודש חלק כא ע' שמב.
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פרשת וילך
אידן:  די  צו  געזאָגט  האָט  אַז משה  אָן  זיך  הויבט  היינטיקע פרשה 

"ה' אמר אלי" - דער אויבערשטער האָט מיר געזאָגט; "לא תעבור את 

הירדן הזה וגו'" - דו וועסט ניט איבערגיין דעם ירדן; "יהושע הוא עובר 

לפניך" - יהושע וועט אייך אַריין נעמען אין ארץ ישראל.

השאלה: לכאורה דאַרף מען פאַרשטיין: עס איז באַוואוסט אַז אויב 

ניט  וואָלט מען  די אידן אין ארץ ישראל,  אַריינגענומען  וואָלט  משה 

געדאַרפט האָבן קיין מלחמות אויף אַיינעמען ארץ ישראל. אָבער ווען 

יהושע האָט אַריין גענומען די אידן אין ארץ ישראל האָט מען געדאַרפט 

פאַרוואָס  אַזוי  אויב  שוועריקייטן.  און  מלחמות  אַסאַך  צו  אָנקומען 

טאַקע האָט משה ניט אריין גענומען די אידן אין ארץ ישראל? 

הביאור: ווי באַוואוסט, דער עבודה פון אַ מענטש אויף דער וועלט 

איז צו מאַכן אַ "דירה" פאר'ן אויבערשטן "בתחתונים" - דאָ אין דעם 

גשמיות'דיקע וועלט. דאָס הייסט, אַרבעטן צוזאַמען מיט דער וועלט 

און ניט ברעכן די וועלט. דערמיט וועט דער וועלט גופא זיך אויפהייבן 

און ווערן הייליק ווי דער אויבערשטער וויל.

אויב משה רבינו וואָלט אַריינגענומען די אידן צו ארץ ישראל, וואָלטן 

די אַנדערע פעלקער (און די קליפות) טאַקע נתבטל געוואָרען, אָבער 

וואָלטן  זיי  אָבער  משה.  פון  הייליקייט  און  גרויסקייט  די  צוליב  נאָר 

אַליין געבליבן ווער זיי זיינען און מיט א צייט שפעטער וואָלטן זיי זיך 

ווידער אַנטקעגן געשטעלט די אידן און קדושה. מען וואָלט אויף זיי 

און די וועלט גאָרניט גע'פועל'ט.
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דערפאַר האָט דוקא יהושע אַריין גענומען די אידן אין ארץ ישראל. 

וואס כאָטש די כח און ליכטיקייט פון יהושע איז נישט געווען ווי משה 

רבנו, האָט ער אָבער זיך פאַרנומען מיט וועלט, מלחמה געהאַט מיט די 

פעלקער, מיט דער כוונה צו זיי איבערמאַכן אין קדושה.

ההוראה: אונזער תפקיד איז צו איבערמאַכן דער וועלט, אין א 

אופן פון "בכל דרכיך דעהו", דורך ברענגען הייליקייט אין אונזער 

גשמיות'דיקע לעבן, און דורכדעם וועלן מיר זוכה זיין צו אריינגיין 

אין ארץ ישראל ביי די גאולה בקרוב ממש14.

14. לקוטי שיחות חלק ט ע' 75
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פרשת האזינו
האָט  רבנו  משה  וואָס  דעם  מיט  אָן,  זיך  הויבט  פרשה  היינטיקע 

גערעדט צו די בני ישראל און די הימל און ערד זיינען געווען "עדים" 

צו זיין רייד: "האזינו השמים ואדברה ותשמע הארץ אמרי פי" - הערט 

זיך אַיין די הימל און די ערד צו דאָס וואָס איך זאָג. 

משה  אַז  אַרויס  מען  לערנט  דָא  פון  ספרי:  אין  דעם  אויף  שטייט 

רבינו איז געווען נאָענט צום הימל (צו רוחניות) און ווייט פון דער ערד 

(גשמיות). ווייל ווען ער דערמאָנט די הימל (שמים) האָט ער גענוצט 

דעם לשון "האזינו", וואָס דאָס איז אַ לשון פון ריידן ווען איינער איז 

נאָענט. אָבער ווען ער האָט דערמאָנט די ערד (ארץ) שטייט "ותשמע", 

וואָס דאָס איז אַ לשון פון ריידן צו איינער וואָס איז ווייט.

השאלה: וויבאַלד אַז יעדער זאַך אין תורה איז אַ הוראה פאַר אונז 

פון  לערנען  אַרויס  עפעס  קענען  מיר  דאַרפן  ה',  עבודת  אונזער  אין 

דעם. ווי קען זיין אַז יעדער איד זאָל קענען שטיין אין דער מדריגה פון 

משה רבינו; צו זיין נאָענט צום הימל (צו רוחניות) און ווייט פון דער 

ערד (גשמיות)?

נאָכמער: ביי ישעי' הנביא שטייט פונקט פאַרקערט: "שמעי שמים 

והאזיני ארץ" - אַז ער איז געווען נאָענט צו "ארץ" און ווייט פון "שמים". 

איז אויב ישעי' הנביא15 האָט ניט געקענט זיין אויף דעם מדריגה פון 

וועלכע די  אַלע אידן, צו  זיין א הוראה פאר  ווי קען עס  משה רבינו; 

אין  מדריגה  הויכע  אַזאַ  דערגרייכן  צו  געוואָרען,  געגעבן  איז  תורה 

"גדול  דער  שפה)  רמז  ישעי'  שמעוני,  (ילקוט  מדרש  אין  אנגערופן  ווערט  וואס   .15
שבנביאים".
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עבודת ה'?

הביאור: "שמים" ווייזט אויף תורה, און "ארץ" גייט אויף מצות. אין 

יעדער איינעם (סיי אין תורה און סיי אין מצות) איז דאָ אַ מעלה:

לימוד התורה: ווען אַ מענטש לערנט תורה ווערט ער פאַראיינציקט 

מיט ה'. 

קיום המצות: ווען אַ מענטש איז מקיים אַ מצוה ברענגט ער אַראָפ 

וועלט. דערמיט  גשמיות'דיקע  דער  אויף  הייליקייט  און  ג-טליכקייט 

מאַכט ער א "דירה לו יתברך בתחתונים".

אין זיין עבודת ה', דאַרף אַ מענטש זיך פאַרנעמען מיט ביידע זאכן, 

סיי לימוד התורה און סיי קיום המצות. אין אָנהויב פון זיין עבודת ה', 

נאָענט צום הימל; ער   - "קרוב לשמים"  זיין  אַ מענטש ערשט  דאַרף 

יאָגן  ניט  דאַרף  ער  התורה.  לימוד  מיט  בעיקר  פאַרנעמען  זיך  דאַרף 

צו דערהויבן די וועלט, נאָר זיין עיקר געשמאַק דאַרף זיין אין לימוד 

התורה.

נאָכדעם ווי דער מענטש איז עוסק אין תורה, דאַרף ער וויסן אז "לא 

המדרש עיקר אלא המעשה16", און ער דאַרף אויך זיך פאַרנעמען מיט 

מאַכן די וועלט פאַר אַ "דירה לו יתברך בתחתונים".

לנו  צוה  ("תורה  תורה  געווען  איז  רבינו  משה  פון  ענין  עיקר  דער 

משה"), איז ער במילא געווען נאָענט צו "שמים" און ווייט פון "ארץ". 

צו  נאָענט  זיין  דאַרף  איד  יעדער  אַז  אָפלערנונג  אַ  דאָ  איז  דעם  פון 

"שמים" און זיין פאַרבונדן מיטן אויבערשטן דורך לימוד התורה.

16. פרקי אבות פרק א משנה יז.
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בשער הפרשה188

ישעי' הנביא איז אבער געווען נאָענט צו "ארץ", צו מעשה המצות. 

זיין עיקר נבואה איז געווען וועגן די גאולה העתידה, וואס דאַן  ווייל 

מער  און  גרעסער  זיין  וועלן  המצות  קיום   - גדול"  "מעשה  זיין  וועט 

אַז  די הוראה  אָנגעוויזן  ווי לימוד התורה. דערפאַר האָט ער  וויכטיק 

אַ איד זאָל זיין "קרוב לארץ", זיך קאָכן אין קיום המצות און מאַכן די 

וועלט פאַר אַ "דירה לו יתברך בתחתונים", און דורכדעם זוכה זיין צו 

די גאולה האמיתית והשלימה בקרוב ממש.

ההוראה: יעדער איד דאַרף זיך פאַרנעמען ערשט מיט לימוד 

התורה און דערנאָך מיט מאַכן די וועלט פאַר אַ "דירה לו יתברך 

בתחתונים" און דערביי צוגרייטן זיך און די וועלט אַרום אים פאַר 

די גאולה17.

17. לקוטי שיחות חלק ט ע' 402 ואילך.
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189 מתורתו של הרבי

פרשת וזאת הברכה
איש  משה  ברך  אשר  הברכה  "וזאת  אָן:  הויבט  פרשה  היינטיקע 

האלקים את בני ישראל לפני מותו" - און דאָס איז די ברכה וואָס משה 

רבינו האָט געבענטשט די אידן פאר זיין הסתלקות. 

האָט  משה  וואָס  דעם  וועגן  זיך  רעדט  פרשה  די  פון  ענדע  די  אין 

אַז ווען משה האָט  צובראָכען די לוחות. איז רש"י מפרש אויף דעם: 

געמאַכט די צווייטע לוחות האָט דער אויבערשטער אים געזאָגט "יישר 

כחך ששברת", דער אויבערשטער האט אים געדאַנקט פאַר ברעכן די 

ערשטע לוחות.

השאלה: דאַרף מען פאַרשטיין: ווי קען זיין אַז די פרשה וואָס רופט 

זיך מיט'ן נאָמען "וזאת הברכה (אשר ברך משה את בני ישראל)" זאָל 

זיך ענדיקן מיט די מעשה פון חטא העגל?

נאָכמער: דאָס איז דאָך געווען די לעצטע ברכה וואָס משה רבנו האָט 

געבענטשט די אידן פאַר זיין הסתלקות, איז ווי קען זיין אַז משה זאָל 

ענדיקן זיין לעצטע ברכה מיט דערמאָנען די מעשה פון חטא העגל, 

וואס איז גאר א גרויסע בזיון פאר די בני ישראל? 

הביאור: מוז מען זאָגן אַז דאָס וואָס משה האָט צובראָכן די לוחות 

דער  אים  האָט  דערפאַר  (וואָס  עם  פאַר  מעלה  אַ  אַלץ  נאָר  ניט  איז 

אויבערשטער געדאַנקט); נאָר אויך פאר אַלע אידן איז עס געווען אַ 

הברכה  "וזאת  ווערט עס דערמאנט אין פרשת  מעלה. און דעריבער 

אשר ברך משה את בני ישראל". 

וועט מען דאָס פאַרשטיין דורך מקדים זיין נאָך אַ שאלה:
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בשער הפרשה190

זיינען  וועלכע  אידן  זעלבע  די  אַז  מען  זעהט  העגל  חטא  וועגן 

נסים  די  געזען  אַליין  האָבן  עגל  דעם  דינען  אין  ר"ל  דורכגעפאַלן 

ונפלאות פון ה' באַ יציאת מצרים און קריעת ים סוף. זיי זיינען אויך 

זיי  צו  זיך  האָט  אויבערשטער  דער  ווען  סיני"  הר  "מעמד  באַ  געווען 

אַנטפּלעקט און געגעבן די תורה. ווי קען זיין אַז פערציק טעג נאָך מתן 

תורה האָבן אָט די זעלבע מענטשן געווען גרייט צו דינען דעם "עגל 

הזהב"?

ליתן  אלא  העגל  את  ישראל  עשו  "לא  גמרא18  די  דעם  אויף  זאָגט 

פתחון פה לבעלי תשובה... לא היו ישראל ראויין לאותו מעשה" - מצד 

זייער רוחניות'דיקע מצב זיינען די אידן טאַקע ניט געווען שייך צו עובר 

זיין אויף אַזאַ האַרבע עבירה. ווי רש"י איז דאָרט מפרש אַז "אלא גזירת 

מלך היתה" - עס איז געווען אַ "גזירה" פון דעם אויבערשטן אַז אידן 

זאָלן דורכפאַלן מיט דעם חטא; "כדי ליתן פתחון פה לבעלי תשובה" 

יאמר  פון תשובה; "שאם  ענין  וועגן דעם  צו אונז אויסלערנען  - כדי 

החוטא לא אשוב שלא יקבלני" - אויב אַ מענטש וועט עובר זיין אַן 

עבירה וועט ער מיינען אַז ער קען נישט תשובה טאָן; "אומרים לו: צא 

ולמד ממעשה העגל, שכפרו ונתקבלו בתשובה" - לערנט מען אָפ פון 

מעשה העגל אַז כאָטש די אידן האָבן דורכגעפאַלן מיט אַזאַ האַרבע 

חטא, פונדעסטוועגן האָט זיי דער אויבערשטער מכפר געווען.

דער ענין פון "ליתן פתחון פה לבעלי תשובה" מיינט ניט נאָר פאַר 

די בעלי תשובה אין שפעטערדיקע דורות, נאָר אויך פאַר די אידן אין 

יענעם צייט (די וואָס האָבן דורכגעפאַלן אין חטא העגל), אַז זיי אויך 

זאָלן קענען צוקומען צו די מעלה פון תשובה19. 

וואָס דערפאַר האָט משה דערמאָנט די מעשה פון חטא העגל: ווייל 

18. עבודה זרה ד, ב.

19. זע אויך פריער די שיחה אויף פרשת כי-תשא.

indd   190.ץנימ ברה רפסindd   190.ץנימ ברה רפס 06/08/2008   20:31:5506/08/2008   20:31:55



191 מתורתו של הרבי

ער האָט געוואָלט אויסלערנען די אידן דעם ענין פון תשובה - "כדי 

ליתן פתחון פה לבעלי תשובה".

און דער ענין פון תשובה איז אזוי וויכטיק, ביז אז עס ווערט דערמאָנט 

אין די לעצטע פרשה אין תורה, וואו עס ווערט דערציילט די ברכות 

וואָס משה רבינו האָט געבענטשט די אידן פאַר זיין הסתלקות.

ההוראה: אַפילו בשעת אַ איד פאַלט דורך אַמאָל און איז עובר 

די  פון  אָפּלערנען  זיך  ער  דאַרף  עבירה,  אַן  אויף  רחמנא-ליצלן 

"מעשה העגל" ווי ער קען תשובה טאָן; ער דאַרף וויסן אַז דורך 

זיין תשובה קען ער דערגרייכן צו נאָך אַ העכערע מדריגה און זיין 

אפילו נאָך שטאַרקער פאַרבונדן מיט דעם אויבערשטן20.

20. לקוטי שיחות חלק ט ע' 732.
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��

מוקדש
לחיזוק ההתקשרות לכ"ק אדמו"ר 

נשיא דורנו

��
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לזכות
הת' מנחם מענדל שי' מינץ

לרגל הכנסו לעול המצוות
ביום ועש"ק פ' מסעי שבת חזק, כ"ט תמוז, ה'תשס"ח

ולזכות אֶחיו
הת' אייזיק גרשון, לוי, יוסף, שלום דובער, אברהם זאב ויהושע זעליג שיחיו

ואחותו חי' מושקא שתחי'

יהי רצון שיגדל להיות חסיד, ירא שמים ולמדן כרצון-קדשו ולנחת רוח כ"ק אדמו"ר ויעלה 
מחיל אל חיל בלימודו ובהנהגתו בדרכי החסידות בתוך בריאות הנכונה לאורך ימים ושנים 

טובות

נדפס על ידי ולזכות הוריהם
הרה"ת אפרים שמואל וזוגתו מ' שיינא באשא שיחיו

זקניהם

מרת פעסל שתחי' מינץ
הרה"ת ר' יצחק הלוי וזוגתו מרת חנה דבורה שיחיו גורביץ

הרה"ת ר' שמואל הלוי שי' גורביץ
מרת דוואשא שתחי' ריבקין
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לעילוי נשמת
הרה"ת ר' אייזיק גרשון ב"ר אברהם זאב ע"ה

מינץ
נפטר ב' חשון ה'תשנ"ג

לעילוי נשמת 
הוו"ח ר' אברהם זאב ב"ר אליעזר ע"ה

נפטר י"ד מנחם אב ה'תשל"ה

וזוגתו מרת שרה דבורה ב"ר דוד יצחק ע"ה
נפטרה ג' טבת ה'תשנ"ב

• • •

לעילוי נשמת 
הוו"ח ר' אפרים שמואל ב"ר אברהם צבי ע"ה

נפטר נר ה' דחנוכה ה'תשכ"ו

וזוגתו מרת חנה טויבא ב"ר פנחס
נפטרה ד' מנחם אב, ה'תשנ"ד
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לעילוי נשמת
 הרה"ח ר' מרדכי ב"ר יהושע זעליג הכהן ע"ה

ריבקין
נפטר ב' ניסן ה'תשס"ח

• • •

לעילוי נשמת
מרת אסתר ב"ר אלעזר ע"ה

גורביץ
נפטרה כ"ף מנחם אב, ה'תשס"ז

• • •

לעילוי נשמת
חי' רייזל בת מוה"ר חיים יעקב שליט"א

ענדצווייג

• • •

לזכות
הוו"ח ר' דוד יצחק וזגתו מרת רחל שיחיו

ובנם איתן לירון שיחיו
מינץ

לברכה והצלחה בגשמיות וברוחניות ולאריכות ימים ושנים טובות
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לזכות מורי ורבותי
|מיינע טייערע מנהלים און מלמדים אין

ישיבת אהלי תורה - אהלי מנחם

הרה"ח ר' צבי הירש שי' לוסטיג, מנהל רוחני

הרה"ח ר' פנחס שי' רפופורט, מנהל

הרה"ח ר' שמואל הכהן שי' בנג'מן

הרה"ח ר' חיים שי' בורסטאן

הרה"ח ר' אלימלך שי' טיפענברון

דודי הרה"ח ר' זאב וואלף שי' קארפ

הרה"ח ר' שלמה שי' פוטערפאס

הרה"ח ר' חנוך הענדל שי' סערעבריאנסקי

הרה"ח ר' מענדל שי' איידעלמאן

הרה"ח ר' יהודה ד. שי' לוינזון

אין דער זכות פון זייער חינוך על טהרת הקודש בדרכי החסידות זאל זיי דער 
אויבערשטער בענטשען מיט כל טוב בגשמיות וברוחניות, מיט אסאך הצלחה אין 
זייער עבודת הקודש און נחת פון זייערע קינדער און תלמידים לאורך ימים ושנים 

טובות.
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