
פרשת כי תצא תשפ״ו 

בפרק כג בספר דברים התורה אומרת: 

ג/ לֹא־יָבֹא מַמְזֵר בִּקְהַל יְהוָה; גַּם דּוֹר עֲשִׂירִי לֹא־יָבֹא לוֹ בִּקְהַל יְהוָה. 

הממזר תופס בתורה מקום שקשה מאוד להבינו. אין 
הכוונה, כפי שחושבים לפעמים, לכל ילד שנולד מחוץ 
שנולד  לילד  שייך  ממזר  דין  נישואין.  למסגרת 
מאיסורים חמורים מאוד של עריות וכיוצא בהם. ואף 
חייב  הוא  גמור.  יהודי  הוא  הזה  הילד  כן,  פי  על 
למדרגות  להגיע  ויכול  ישראל,  לעם  שייך  במצוות, 
הגבוהות ביותר בתורה וביראת שמים. חז״ל אף אמרו 
הארץ,  עם  גדול  לכהן  קודם  חכם  תלמיד  שממזר 

ומכאן ברור שלידתו אינה מגדירה את ערכו הרוחני. 

ואף על פי כן, התורה מטילה עליו הגבלה קשה מאוד 
אינו  הדבר  יותר,  ועוד  הקהל.  בתוך  נישואין  בענייני 
נעלם עם הזמן, אלא המעמד עובר גם לצאצאיו. נמצא 
שאנו עומדים מול מציאות קשה מאוד. הממזר עצמו 
תנאי  את  בחר  לא  בוודאי  הוא  כלל.  חטא  לא 
היווצרותו ולא את הקשר שממנו נולד. העבירה שייכת 
את  לשאת  צריך  הוא  מדוע  כן,  אם  להוריו.  כולה 

התוצאות? 

איך ייתכן שחטא שנעשה על ידי שני אנשים יקבע כך 
כלל  שותף  היה  שלא  שלישי,  אדם  של  מעמדו  את 
לאותו מעשה? מדוע התורה, שמלמדת שכל אדם נידון 

על מעשיו שלו, קובעת כאן מציאות שנראית כמלווה 
את הילד כל חייו ואף את זרעו אחריו? ובעיקר, מה 
חטא  על  לילד  ענישה  זו  האם  זה?  דין  מגלה  באמת 
עמוקה  מציאות  כאן  לנו  מגלה  שהתורה  או  הוריו, 
לעולם,  ירידתה  הנשמה,  שורש  בענין  יותר  הרבה 

וההשלכות הרוחניות של הזיווג שממנו היא באה? 

1הזוהר הולך עוד יותר רחוק, ומראה שהעוול הנראה 

לעין מורגש גם על ידי נשמת הממזר עצמה כאשר היא 
יוצאת מן העולם, וזה לשונו בלשון עברי: ״יש עשוק 
אחר, והוא מי שנקרא ממזר. כאשר הוא מסתלק מן 
הקדוש.  העם  מקהל  אותו  מפרידים  מיד  העולם, 
לפני  דמעות  מוריד  והמסכן,  העני  הזה,  והממזר 
הקב״ה וטוען לפניו: רבונו של עולם, אם אבי ואמי 
כשרים  היו  מעשי  הרי  חטאתי?  מה  אני  חטאו, 
להם  ואין  העשוקים  ודמעת  נאמר:  זה  ועל  לפניך. 
לפני  בטענה  באים  עשוקים  אותם  כל  וכן  מנחם. 
הקב״ה, אבל על טענה זו אין להם מנחם, אין מי 

שיאמר דבר שיניח את דעתם וירגיע את ליבם״. 

הקושי אפוא עמוק עוד יותר ממה שחשבנו. גם לאחר 
ה׳  לפני  עומדת  הממזר  נשמת  העולם,  מן  צאתו 

1 סבא דמשפטים, דף קיג ע״ב, דיבור המתחיל ״ואית עשוק אחר...״.
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הזוהר  יותר,  ועוד  שלנו.  השאלה  את  בדיוק  ושואלת 
כן,  אם  טובים.  היו  עצמם  שמעשיו  ממזר  על  מדבר 
של  תוצאות  לשאת  ממשיך  שהוא  להבין  ניתן  כיצד 
מקבל  הוא  אין  ומדוע  עשה?  לא  שמעולם  חטא 

תשובה? 

כדי להבין את דין הממזר, עלינו לחזור ליסוד שבירת 
עולם  שלנו,  המציאות  הופעת  קודם  שהיתה  העולם 
2התוהו. האריז״ל מגלה שכדי להעמיד מקום עבודה 

לאדם, ברא רבונו של עולם עולם במצב של שבירה. 
תפקיד הופעת האדם הוא להוביל את העולם הזה אל 
תיקונו ושלמותו. ממילא שברי העולם צריכים לשוב 
ולהתחבר כדי להגיע אל התכלית. אך כדי שיהיה שייך 
בתוך  להישאר  מוכרח  מחודשת,  בנייה  על  לדבר 
השברים האלה שריד קטן של חיים, שאם לא כן לא 
יהיה אפשר להחיות את העולמות מחדש. אותו מהלך 
בו  נשאר  שגופו  מותו,  לאחר  האדם  אצל  גם  נמצא 
רושם של נשמה כדי שתיתכן תחיית המתים באחרית 
הימים. האריז״ל מדבר על רפ״ח, כלומר 288 ניצוצות 
של  המינימלי  הקיום  את  לשמר  שתפקידם  קדושה, 
מן  שנשארו  אור  חלקי  הם  אלו  ניצוצות  העולמות. 
השבירה, והם שייכים לדחף הראשוני של החיים. אנו 
שהרי  ילד,  בהופעת  גם  זו  ראשונית  חיות  מוצאים 
בתחילת  כבר  חודשים.  תשעה  במשך  מתפתח  העובר 
ימיו הוא מקבל 18 ניצוצות, כדי להתחיל מציאות של 
חיים, מפני שמספר זה הוא גימטריא של המילה ״חי״. 
לאחר מכן נוסף ניצוץ אחד בכל יום, ובסך הכול 270 
. באותו אופן, כאשר  3ניצוצות במשך תשעת החודשים

כדי  אלו  ניצוצות  רפ״ח  הופיעו  נשברו,  העולמות 
להבטיח את אפשרות חזרתם לחיים על ידי עבודת עם 

ישראל בעולם הזה. 

יסוד זה רמוז כבר בפסוקים הראשונים של הבריאה, 
 : 4כאשר התורה אומרת

וְהאָרֶָץ, הָיתְָה תֹהוּ ובָֹהוּ, וְחֹשׁךְֶ, עַל־פְּנֵי תְהוֹם; ורְוּחַ 
אֱלֹהִים מְרַחפֶֶת עַל־פְּנֵי הַמָּיִם. 

הרב מבאר שהרוח המרחפת על פני המים אינה אלא 
של  במצב  שהיו  הנשברים,  העולמות  של  השארית 
מיתה קודם חזרתם לחיים. לפי זה המילה המודגשת 
הניצוצות   288 כנגד  ״רפ״ח״,  מילים:  לשתי  רומזת 
העולמות  מיתת  כלומר  ״מת״,  לאחר  לעולמנו  שנפלו 
העליונים. מאז, כל בניין העולם הוא בירור, העלאה 

ותיקון של ניצוצות הקדושה שנפלו בשבירה זו. 

5האריז״ל מסביר שעולמנו, ואף נשמות ישראל, באים 

מתיקון אותם חלקים שכבר נתבררו ונתקנו. כך הוא 
: ״כל ישראל בני מלכים הם״.  6מבאר את לשון חז״ל

הגמרא אינה אומרת שהם המלכים עצמם, אלא שהם 
משבעת  באות  אינן  שהנשמות  מפני  המלכים,  בני 
מופיעות  הן  שבירה.  של  הראשון  במצבם  המלכים 

לאחר שחלקים אלו נתבררו ונתקנו. 

אלא שלא הכול היה יכול להיתקן בשעת הבריאה. היו 
ניצוצות שהיו מעורבים כל כך בעומק כוחות הדין, עד 
מעורבים  נשארו  הם  להוציאם.  אפשר  היה  שלא 
וקבורים בתוך הקליפות. על יסוד זה אומר האריז״ל 
הקליפות,  בתוך  אסורים  שנשארו  הללו,  שהחלקים 
מעורבות  שעדיין  אלו,  נשמות  ״ממזר״.  נקראים 
בכוחות הרע, אינן אמורות להתלבש בעולם הזה כל 
רפ״ח  התקדמות  דרך  ותיקון  שיפור  עברו  שלא  זמן 
הניצוצות. המעשים הטובים שלנו מאפשרים, כביכול, 
את  להתחיל  כדי  ולתקנן,  הללו  הנשמות  את  לרפא 

הופעתן בגוף. 

אבל זיווג אסור גורם לכך שנשמות אלו יוצאות, או 
נתינת  שהרי  זמנן.  קודם  לצאת,  נאלצות  דיוק  ליתר 
חיים בתוך מציאות טמאה כל כך אינה יכולה להביא 
הראוי.  כפי  קדושה  מלאה  רגילה,  נשמה  להופעת 
להפך, טומאת המצב מתחברת עם כוחות הרע, ואינה 
ומעורבת  שקועה  שעדיין  נשמה  אלא  להביא  יכולה 

ברע. 

זהו גם העומק שהאריז״ל נותן במילה ״ממזר״. בשעת 
עם  יחד  הניצוצות  רפ״ח  ירדו  המלכים  שבעת  נפילת 
הכלים השבורים. והנה ״ממזר״ עולה בגימטריא 287, 
בדיוק  רומז  שהממזר  נמצא   .288 הוא  הכולל  ועם 

לאותם ניצוצות הממתינים לתיקונם. 

7האריז״ל מפתח רעיון קרוב מאוד כאשר הוא עוסק 

נשמות  שיש  מבאר  הוא  רב.  הערב  נשמות  בשורש 
שנתערבו עמוק בכוחות הרע, וגם הן צריכות תהליך 
של הוצאה ותיקון. לכן הן מופיעות בתוך העם המצרי, 
לא  עדיין  אלו  נשמות  מצרים  יציאת  שבשעת  מפני 
סיימו את דרכן אל טהרה שלמה, והן נבדלות משאר 

ישראל שכבר סיימו את התהליך. 

אולם יש הבדל יסודי בין שני המקרים. נשמות הערב 
נשא  אדם  הראשון.  באדם  כלולות  בתחילה  היו  רב 
אלא  שלו.  למבנה  השייכות  הנשמות  כל  את  בתוכו 
שלאחר חטאו, חלק מהן נפלו ונאחזו בקליפות. הבעיה 

2 אוצרות חיים, שער רפ״ח.

3 ראה אוצרות חיים, שער אנ״ך, לחשבון המדויק.

4 בראשית, פרק א, פסוק ב.

5 שער המצוות, פרשת כי תצא, ד״ה מצות לא יבא ממזר בקהל ה׳.

6 מסכת שבת, דף סז ע״א.

7 שער הפסוקים, שמות.
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של הערב רב היא אפוא בעיה של נשמות שהיו שייכות 
צריך  ועתה  הרע,  אל  נפלו  חטאו  מחמת  אך  לאדם, 

להוציאן משם. 

המקרה של הממזר, כפי שתיאר אותו האריז״ל לעיל, 
עמוק עוד יותר. שורש נשמתו נמצא בתיקונים שעדיין 
לא היה אפשר להשלים. כאשר אדם הראשון הופיע, 
חלק מרפ״ח הניצוצות שנולדו מן השבירה עדיין נשאר 
הנמצאת  הדין  עוצמת  מחמת  הקליפות,  בתוך  קבור 
שם. נשמות אלו אינן מתוארות כנשמות שהיו באדם 
ואחר כך נפלו בגלל חטאו, אלא כחלק ממה שעדיין 

לא הוצא מן הקליפות ולא נכנס למבנה המתוקן. 

ההבחנה הזאת יסודית מאוד. הערב רב מייצג קדושה 
שנפלה לתוך הרע, ואילו הממזר, לפי מהלך זה, מורה 
שורשו  לכן  הרע.  מן  השתחרר  לא  שעדיין  ניצוץ  על 
נמצא במקום עמוק הרבה יותר בתוך הקליפות. בזה 
מובן גם מדוע לממזר יש מעמד מעשי המבדיל אותו 
משאר עם ישראל. הוא ודאי יהודי, אך השורש הרוחני 
המיוחד שלו משאיר רושם אפילו ביחס להשתייכותו 
על  אותו  להעניש  בהכרח  באה  אינה  התורה  לקהל. 
עומק  את  דינו,  דרך  מגלה,  היא  חטא;  שלא  חטא 

המקום שממנו נשמתו היתה צריכה להיחלץ. 

את  לגמרי  פותר  אינו  עדיין  האריז״ל  שביאור  אלא 
הקושי שלנו. אדרבה, הוא מוליד שאלה חדשה. כעת 
בתוך  כך  כל  השקועה  נשמה  מדוע  מבינים  אנו 
אך  אסור.  זיווג  דרך  דווקא  להופיע  יכולה  הקליפות 
החטא  נכון,  כך?  להופיע  לה  מאפשר  הקב״ה  מדוע 
שייך להורים. הם אלו שבוחרים לעבור על האיסור. 
אבל חטאם אינו מחייב כלל את הקב״ה לתת חיים 
עקר.  יישאר  שהזיווג  להיות  יכול  היה  הזה.  לזיווג 
לאפשר  ולא  ההריון  את  למנוע  יכול  היה  הקב״ה 
מעמד  כך  אחר  עליה  שיטילו  בתנאים  לרדת  לנשמה 

קשה כל כך. 

בזוהר,  שראינו  מה  לאור  יותר  עוד  חזקה  השאלה 
שהנשמה עצמה מתלוננת על מצבה: ״אם אבי ואמי 
את  לא  בחרה  לא  היא  חטאתי?״  מה  אני  חטאו, 
הזיווג הזה, לא את הלידה הזאת, ולא את התוצאות 
לניצוצות  להניח  שלא  מדוע  כן,  אם  אליה.  הנלוות 
הללו להמתין לתיקונם? מאחר שהם עדיין אסורים כל 
שימתינו  עדיף  היה  לא  האם  הקליפות,  בעומק  כך 
רגילים,  בתנאים  לעולם  לרדת  שיוכלו  עד  לשחרורם, 

בלי לשאת תוצאות של חטא שאינו שלהם? 
מדוע, למרות הכול, הקב״ה מאפשר את לידתם? 

כדי להתחיל להשיב על השאלה, עלינו להעמיד זה מול 
ראשון,  במבט  שנראים,  הזוהר  של  מאמרים  שני  זה 
קשים ליישוב. נפתח במאמר הראשון, המובא בתיקוני 

 . 8הזוהר

כלי  להכין  ראוי  מילה  ברית  שבשעת  מלמדים  חז״ל 
שיש בו עפר, כדי להניח בו את הערלה. הדם היוצא מן 
המילה נחשב כאילו האדם הקריב קרבן, והעפר הוא 
כנגד ״מזבח אדמה״ שנאמר בתורה. בזכות העפר הזה 
התינוק ניצול מחיבוט הקבר, ובזכות דם הברית הוא 
ניצול מפעולת מלאך המוות. אולם הזוהר מוסיף סייג 
הזה  העפר  משמעות  ממזר,  הוא  הנימול  אם  מבהיל: 

מתהפכת לגמרי. 

במקום שהעפר יהיה עבורו מזבח קרבן לה׳, הוא מוכן 
לנחש, כדברי הפסוק: ״ונחש עפר לחמו״. הזוהר קושר 
אדם  חטא  לאחר  שנתקללה  לאדמה  הזה  העפר  את 
לתיקון  שקדם  ובוהו  תוהו  של  למצב  וכן  הראשון, 
העולם. אחר כך הוא משתמש בלשונות קשים מאוד. 
קושרים  כאילו  מושווית  בעפר  הממזר  ערלת  הנחת 
אותה לקרבן של עבודה זרה. הזוהר אומר שמעשה זה 
מחבר בסופו של דבר את הממזר אל הנחש הקדמוני, 

שהביא מיתה על אדם וחוה. 

את  מלהניח  ומסתייג  מסתפק  חיים  יוסף  רבי  9לכן 

הזוהר.  אזהרות  חומרת  מחמת  בעפר,  הממזר  ערלת 
10הבאר לחי רואי נראה בתחילה הולך באותה דרך, 

11אולם בהמשך הוא כותב שטעה בזה מחמת מאמר 

אחר של הזוהר. 

מילה.  ברית  בענין  לדון  הזוהר  חוזר  כך  אחר  12מעט 

רבי אלעזר שואל האם ברית מילה שווה אצל כל אדם. 
לקבל  יכול  עצמו  מעשה  אותו  שלא.  היא  והתשובה 
משמעות רוחנית שונה לגמרי לפי האדם העושה אותו. 

עם  אותם  מקשר  מדבש  שהמתוק  לחוטאים,  ביחס 
הממזרים, העפר המונח בכלי לקבל את הערלה נעשה 
מאכל לנחש, כדברי הפסוק: ״ונחש עפר לחמו״. וגם 
דם הברית נעשה מזון למלאך הרע, הנקרא כאן רוצח. 
אולם הזוהר מבאר שעל ידי שנותנים להם חלק זה, 
״אם  הפסוק:  עומק  זהו  האדם.  מן  אותם  מפרידים 
רעב שונאך האכילהו לחם ואם צמא השקהו מים״. 

נותנים חלק לכוחות הרע כדי שיסתלקו מן האדם. 

מעלה  מקבלת  כבר  הברית  בינוניים,  אנשים  אצל 
כקרבן  נחשבת  והבשר  הדם  הסרת  יותר.  גבוהה 
המובא לפני ה׳, כדוגמת הקרבנות שעל המזבח. ואצל 

8 תיקוני הזוהר, הקדמה, יא ע״א, ד״ה ועוד ברית.

9 בפירושו בניהו על דברי הזוהר שם, ד״ה ודם...

10 על אתר.

11 בחלק ג.

12 תיקוני הזוהר, סוף תיקון כד, ד״ה אמר רבי אלעזר... ראה גם תיקון לז, דף עח ע״א, ד״ה תא חזי יומא...
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הצדיקים, הברית מגיעה למדרגתה האמיתית. הזוהר 
אומר שבמקום המילה והפריעה ממש שורה שמו של 

הקב״ה. 

מצווה  באותה  מדרגות  שלוש  מעמיד  שהזוהר  נמצא 
עצמה. אצל החוטא, המילה נותנת מזון לכוחות הרע 
כדי להרחיקם. אצל הבינוני, היא נעשית קרבן. ואצל 

הצדיק, היא נעשית מקום גילוי שם ה׳ ממש. 

מה פירוש המזון שנותנים לכוחות הרע כדי להרחיק 
אותם? 

כבר עסקנו בענין זה, ונזכיר בקצרה. יש מצוות שבהן 
שיסתפקו  כדי  הרע,  לכוחות  מסוים  חלק  מניחים 
הכוונה,  אין  בקדושה.  להיאחז  ויפסיקו  זה  בחלק 
להשליך  אדרבה,  אלא  מצווה,  להם  לתת  חלילה, 
אליהם את השיירים, את החלק החיצוני של המעשה, 

כדי להרחיקם מן העיקר. 

אנו מוצאים עיקרון זה למשל במים אחרונים. לאחר 
על  תורה  דברי  ואמר  אכל  האדם  כאשר  הסעודה, 
ינסו  חיצוניים  שכוחות  אפשרות  יש  עדיין  שולחנו, 
הם  להם.  הניתן  החלק  הם  אחרונים  מים  להיאחז. 
מקבלים את מה ששייך להם, ודווקא על ידי כך הם 

מפסיקים לבקש יניקה נוספת מן הקדושה. 

שונאך  רעב  ״אם  הזוהר:  שמביא  הפסוק  עומק  זהו 
באופן  מים״.  השקהו  צמא  ואם  לחם  האכילהו 
הנראה כפרדוקס, נתינת חלק קטן לשונא היא עצמה 
האופן שבו מרחיקים אותו. לאחר שקיבל את חלקו, 
אחיזתו בשאר נשברת. כך אפשר להבין גם את ענין 
ברית המילה. אצל מי שיש לו קשר חזק עם הקליפות, 
אומר  הזוהר  מזבח.  בחינת  רק  אינם  והדם  העפר 
שהתכלית  מגלה  מיד  אך  לנחש,  מזון  נעשה  שהעפר 
היא להפריד אותו ממנו. נותנים לו חלק דווקא כדי 

לגרום לו להתרחק. 

לפי זה מובן יותר גם המאמר הראשון בענין הממזר. 
ערלתו  את  מניחים  שבו  שהעפר  אומר  הזוהר  כאשר 
הנחת  על  לוותר  שצריך  הכוונה  אין  לנחש,  מיועד 
באה  שנשמתו  משום  דווקא  להפך,  בעפר.  הערלה 
ממקום המעורב עמוק בקליפות, המעשה הזה מקבל 
החלק  את  מייצגת  שנכרתת  הערלה  גדולה.  חשיבות 
החיצוני שמבקשים להסיר מן הילד. לכן מניחים את 
הערלה בעפר, ובכך נותנים לנחש את חלקו. הכוחות 
יכול  הילד  ואילו  הזה,  בשייר  נאחזים  החיצוניים 

להתחיל להיפרד מהם. 

ברית המילה מקבלת אפוא משמעות עמוקה במיוחד 
שראינו,  כפי  באה,  שנשמתו  מאחר  הממזר.  אצל 

היא  המילה  בקליפות,  מאוד  מעורב  שעדיין  ממקום 
פעולה ראשונה של הפרדה. כאשר מוסרים לסטן את 
החלק החיצוני, מבקשים לצמצם את הקשר שלו עם 
הזאת  לנשמה  ולאפשר  אחיזתו,  את  להגביל  הילד, 
עד  אותה  שסבבו  הכוחות  מן  יציאתה  את  להמשיך 

עתה. 

אלו  שנשמות  בכך  התועלת  מה  להבין  נוכל  כעת 
יורדות לעולמנו אף על פי שהן עדיין קשורות עמוק 
13לכוחות הרע. הלשם שבו ואחלמה מבאר יסוד גדול: 

יש כוחות דין שאינם יכולים להיתקן אלא לאחר שהם 
באים לידי גילוי, ואז לאט לאט מתרוקנת מהם בחינת 

הרע. 

מאוד,  קדומה  לתקופה  חוזר  הלשם  זאת,  לבאר  כדי 
חז״ל  התוהו.  לעולם  השייכים  הדורות   974 תקופת 
אלף  להיות  אמורים  היו  תורה  מתן  שלפני  מלמדים 
אדם  בין  מפרידים  דורות  ושישה  עשרים  רק  דורות. 
האחרים  הדורות   974 ואילו  תורה,  למתן  הראשון 
. הלשם  14שייכים למציאות הקדומה של עולם התוהו

דין  כוחות  מאוד,  חזקים  מדינים  נבעו  שהם  מבאר 
שעדיין לא עברו שום מיתוק על ידי האור האלוקי. 

לכן אותם דורות עמדו מול מציאות קשה ביותר. עצם 
בניינם בא מכוחות דין שעדיין לא נתמתקו. משום כך 
הלשם מיישם עליהם בדיוק את הפסוק שפגשנו בענין 
הממזר: ״דמעת העשוקים ואין להם מנחם״. מצבם 
חשף אותם באופן טבעי וחזק אל הרע. ואף על פי כן, 
מהלך  מסתתר  זו  מציאות  שמאחורי  מגלה  הלשם 
תיקון עצום. עצם התגלות הדינים מאפשרת, בהדרגה, 
את  מוציא  הרע  כאשר  שבהם.  הרע  הצד  את  לכלות 
והתיקון  הדין  את  עובר  הוא  וכאשר  תוצאותיו, 
דבר.  של  בסופו  מתכלה  השלילי  חלקו  לו,  השייכים 
הם  נעלמים;  אינם  מאחוריו  שהיו  הגבורה  כוחות 
שנדבקה  הזוהמה  מן  מתנקים  שהם  אלא  נשארים, 

בהם. 

כאן נמצא עיקר היסוד. הקב״ה אינו מבקש לבטל את 
העולם.  של  העתידית  לשלמות  נחוצות  הן  הגבורות. 
צריך רק להסיר מהן את הרע שנאחז בהן. לאחר שהן 
לקבל  יכולים  מאוד  חזקים  כוחות  אותם  נטהרות, 
מיתוק מן האור האלוקי. מה שהיה קודם מקור של 
רוחני.  ועונג  קדושה  של  נפלא  מקור  אז  נעשה  דין 
ל־974  רק  שייך  אינו  זה  שתהליך  מוסיף  הלשם 
הדורות. הוא נמשך במשך כל ההיסטוריה עד ביאת 
חוזרות  תוהו  אזורי  מאותם  הבאות  נשמות  המשיח. 
ומופיעות במשך הדורות, ומשתתפות בהדרגה בהתשת 

הכוחות הללו ובתיקונם. 

להוריד  ענין  יש  מדוע  להבין  להתחיל  נוכל  מעתה 

13 הקדמות ושערים, שער ו, ד״ה אמנם מה שיסד המאציל...

14 ראה ימשל תורה – בראשית תשפ״ו.
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נשמה לעולם אף כשהיא עדיין תפוסה מאוד בקליפות. 
רפ״ח  משורש  נשמות  לגבי  הרגיל  התהליך  בוודאי, 
הניצוצות, שעליהם עומד ענין הממזר, הוא להמתין עד 
חוטאים  ואשה  איש  כאשר  אולם  שישתחררו. 
מציאות  הופך  הקב״ה  תורה,  באיסור  ומתאחדים 
מקולקלת להזדמנות להאיץ את תיקון הנשמות הללו. 
הן יורדות מוקדם מן הזמן הראוי להן, ועצם הופעתן 

בעולם מתחילה להחליש את הדינים הפוגעים בהן. 

כאשר  המילה.  ברית  בענין  שראינו  מה  בדיוק  וזה 
נשמה הבאה ממקום המעורב כל כך בקליפות מופיעה 
הכוחות  אחיזת  את  לצמצם  מתחילים  מיד  בעולם, 
כדי  לנחש  חלק  נותנים  המילה  ידי  על  בה.  הללו 
מכאן  בילד.  דבקותו  את  מגבילים  ובכך  להרחיקו, 
את  להוציא  המאפשר  התהליך  בהדרגה  מתחיל 

הנשמה מן המקום שבו היתה כלואה עד כה. 

נמצא שלידת הנשמה הזאת אינה סוף השחרור שלה, 
שהקב״ה  בכך  השחרור.  בתוך  שלב  דווקא  אלא 
מאפשר לה להיכנס לעולם הזה, הוא נותן לה אפשרות 
מן  שביום  עד  הללו,  הדין  מכוחות  להיחלץ  להתחיל 
הימים הם ייטהרו לגמרי וייהפכו לכוחות של קדושה. 
לטענותיה  עונים  שאין  הסיבה  שזו  מאוד  ייתכן 
האמצעי  עצמם  הם  עוברת  שהיא  היסורים  בשמים. 

להחליש את הדין הסובב אותה. 

לנשמה  מאוד  קשה  לנו  להיראות  יכול  הזה  התהליך 
15שצריכה לעבור אותו. אך האריז״ל מגלה שהקב״ה 

שרק  נשמה  של  המיוחד  מצבה  את  היטב  מחשיב 
נשמה  מתאר  הוא  הקליפות.  מאחיזת  יצאה  עכשיו 
מדובר  כאשר  אפילו  הראשונה.  בפעם  לעולם  הבאה 
לשלוט  מאוד  מתקשה  האדם  מאוד,  גבוהה  בנשמה 
מתחילה  עכשיו  רק  היא  פשוט:  הטעם  הרע.  ביצרו 
אליה  קרובה  עדיין  והשפעתן  הקליפות,  מן  להיטהר 

מאוד. 

פי  על  אף  המלך.  דוד  את  כדוגמה  מביא  האריז״ל 
מאוד  קרוב  היה  והוא  ביותר  גבוהה  היתה  שנשמתו 
חזק  הרע  יצר  עם  להתמודד  צריך  היה  הוא  לה׳, 
שנשמתו  מכך  נבע  שזה  מבאר  האריז״ל  במיוחד. 
התחילה אז לצאת מעומק הקליפות. כך הוא מבין גם 
לשונות מסוימים שאמר דוד: ״טבעתי ביון מצולה״. 
לו  היתה  שעדיין  הקרבה  את  מתארים  אלו  ביטויים 

אל המקום שממנו נשמתו הולכת ונחלצת. 

האריז״ל  הקב״ה.  של  טובתו  מתגלית  כאן  ודווקא 
אינם  כזה  חדש  אדם  של  חטאיו  במפורש:  אומר 
נחשבים לפני הקב״ה כחטאי שאר בני אדם. הקב״ה 
יודע שהוא עדיין, במידה מסוימת, נתון בין הקליפות, 
ושהמאמץ הנדרש ממנו כדי לצאת משם הוא עצום. 
ובקושי  שלו  המוצא  בנקודת  מתחשב  שלו  הדין  לכן 

המלחמה המוטלת עליו. 

עבירות  לעשות  יכולים  אנשים  שני  מדוע  מסביר  זה 
בחומרה שונה מאוד, ואף על פי כן לא להידון באותה 
מידה. האריז״ל כותב שלפעמים עבירה קטנה יכולה 
גדולה  עבירה  ואילו  אחד,  מאדם  בחומרה  להיתבע 
אדם  אצל  יותר  גדולים  ברחמים  תידון  יותר  הרבה 
אחר. הקב״ה אינו דן רק את המעשה החיצוני; הוא 
מודד מאיזה מקום רוחני כל אחד היה צריך להילחם 

כדי לעשות את המעשה. 

אפשר ליישם עיקרון זה על מה שלמדנו בענין הממזר. 
לפי מה שראינו, נשמתו באה בדיוק מאותם ניצוצות 
שנשארו קבורים עמוק בתוך הקליפות. ביאתו לעולם 
היא אפוא תחילת הוצאתו משם. אם נחבר את שני 
מופיעה  כזאת  נשמה  שכאשר  נבין  האריז״ל,  דברי 
ממנה  דורש  אינו  הקב״ה  שלנו,  במציאות  לראשונה 

לשכוח מיד את המקום שממנו יצאה. 

אמת, לידתה מכניסה אותה לתהליך קשה. אבל היא 
אותם  ממנה  הדורש  עיוור  משפט  מול  עומדת  אינה 
מן  השתחררה  מזמן  שכבר  מנשמה  כמו  מאמצים 
הקליפות. להפך, הקב״ה יודע היטב מאיזה עומק היא 
עולה, מה עוצמת הכוחות שעוד עומדים מולה, ומהו 

המאמץ הנדרש אפילו להתקדמות הקטנה ביותר. 

התהליך  בתוך  מתגלית  הקב״ה  של  טובתו  ממילא 
את  להתחיל  הזאת  לנשמה  מאפשר  הקב״ה  עצמו: 
הקושי  לפי  דרכה  את  דן  שעה  ובאותה  שחרורה, 
שבו  המקום  רק  אינו  העיקר  מלחמתה.  של  האמיתי 
היא נמצאת עכשיו, אלא גם המרחק שהיא מצליחה 

לעבור מן המקום העמוק מאוד שממנו באה. 

תקווה.  אותנו  למלא  צריך  זה  רעיון  אלול,  בחודש 
להיות  מאיתנו  דורש  שהקב״ה  פירושה  אינה  תשובה 
מיד מושלמים. הוא יודע מאיזה מקום כל אחד בא, 
האמיתי  הקושי  ומהו  עומד,  הוא  כוחות  אילו  מול 
אינם  זהים  מעשים  שני  שראינו,  כפי  מאמץ.  שבכל 
בהכרח נידונים באותה צורה, מפני שהקב״ה מודד גם 

את הדרך שהאדם כבר עבר. 

אלול הוא בדיוק הזמן שבו הקב״ה נותן לנו אפשרות 
קשור  עדיין  שהוא  שמרגיש  מי  גם  אליו.  להתקרב 
כל  סגורה.  שהדרך  לחשוב  לו  אסור  לחטאיו,  מאוד 
מאמץ הוא כבר יציאה הדרגתית מן הקליפות. הקב״ה 
הוא  הדרך;  בסוף  נהיה  שכבר  מאיתנו  מבקש  אינו 

מבקש מאיתנו להתחיל לשוב. 

התשובה:  של  ביותר  הגדולות  התקוות  אחת  זו  אולי 
לדעת שהקב״ה מכיר היטב את נקודת ההתחלה שלנו, 
והוא מלווה אותנו בדרך המאפשרת לנו לצאת ממנה. 

15 שער הגלגולים, הקדמה כז, ד״ה גם דע.
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אין נשמה רחוקה מדי מכדי לשוב, ואין עומק גדול כל 
כך שיכול למנוע מהקב״ה לעזור לנו לעלות ממנו. יהי 
שהוא  הזה,  במהלך  הקב״ה  של  לסיועו  שנזכה  רצון 

חשוב מכל דבר אחר. 

שבת שלום. 
יהודה משה שרביט 
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