[image: image1.png]



שיעור בוקר  16.05.2017 - הרב ד"ר מיכאל לייטמן- אחרי עריכה
ספר "כתבי בעל הסולם", עמ' 17 "מהותה של חכמת הקבלה"
אנחנו למדנו, בחלקים הקודמים מהמאמר הזה, על ספרי הקבלה. המקובלים משיגים את העולם העליון וכותבים עליו בשפת הענפים כי אין בעולם העליון מילים אלא כוחות, פעולות, יחסים בין אורות וכלים, וכדי להביע את זה הם צריכים שפה. ולכן הם מצאו שפה, "שפת הענפים". מפני שכל העולמות נמצאים כהעתקה זה מזה וזה מזה, מהעולם העליון עד העולם התחתון, לכן אפשר לקחת מהעולם התחתון, מהעולם שלנו איפה שאנחנו נמצאים בגופים ויכולים להשיג לפי מה שמשיגים את המציאות, אנחנו לוקחים מהמציאות הזאת את המילים, שפה, ועל ידי השפה הזאת אנחנו יכולים לבטא את מה שנמצא בעולם העליון. זאת אומרת, יוצא לנו שספר כתוב במילים מהעולם הזה, אבל מאחורי כל מילה ומילה יש לנו כוח או אובייקט, מצב ששייך כבר לעולם העליון. 

ולכן מי שמסתכל בספרי הקבלה, זה נקרא "ספרי קודש", "ספרי תורה", וחושב שמדובר על העולם הזה זו פשוט טועה טעות גדולה מאוד. בכלל המקובלים לא מתייחסים לעולם שלנו אלא לכל ספרי הקודש, שזה הספרים שנכתבו מאדם הראשון ועד ימינו על ידי בעלי השגה, כולל תורה, נביאים, כתובים, משנה, גמרא ועוד, כל הספרים האלה נכתבו אך ורק כדי להשיג את העולם העליון. ולכן, אפילו שישנם שם טקסטים שמדברים כביכול על מציאות העולם הזה, אין זה נכון, אלא כולם מדברים רק על העולם העליון. 

אני ממליץ טוב טוב לחשוב על זה. כי באמת מי שלא נמצא בהשגת העולם העליון חושב שמדובר על העולם הזה מפני שכל המילים האלה מוכרות לו, ורק מי שמשיג את העולם העליון מבין על מה מדובר. מדובר הכול על האצילות, על תיקון הנשמות. למרות שמדברים על שור, פרה וכל מיני עבודות בשדה וכל מיני כלים שצריכים איך לרחוץ ידיים ואיך להסתפר ואיך לעשות דינים בין זה לזה ועוד ועוד. כל המועדים והחגים והכל, סך הכול מדובר על מדרגות של העולם העליון שבהם אדם צריך לעלות עד שמגיע למטרת החיים שלו. לכן לצערנו יש הרבה בלבול בכל האנושות ובעם ישראל ונקווה שאנחנו נתחיל לפחות קצת לפזר את הערפל הזה וניתן גישה לאמת, לכולם. זה עיקר המאמר. 

שאלה: לפני עשר שנים כשהגעתי לחכמת הקבלה ושמעתי את זה, הבנתי שזו ממש מהפיכה בתפיסה שכל התורה לא מדברת על העולם שלנו. 
לכן היא נקראת "קדושה". "קדוש" זה נקרא על מנת להשפיע, קדוש זה נקרא למעלה מהרצון לקבל שלנו. לכן מי שנמצא בתוך הרצון לקבל לא יכול לקרוא תורה, הוא לא יכול להבין מה כתוב.
תלמיד: זה כל כך חשוב שכולם ידעו את זה שלא מדובר על העולם שלנו. האם צריכה להיות נקודה שבלב בכדי להבין את התפיסה הזו או שכל אחד יכול להכיל את זה שזה מהפך?
לא. צריכה להיות נקודה שבלב חזקה כדי שאדם ירגיש שהוא שייך גם למערכת העליונה, מצד אחד. ומצד שני גם אותם אנשים שהנקודה שבלב עדיין לא התעוררה צריכים להבין שהם צריכים להיות כמו שכתוב "עפר תחת כפות רגלי הצדיקים". הם לא מבינים, אבל יכולים להתקרב להבנה, להשגה, על ידי זה שיצטרפו לזה.
תלמיד: קשה לי להבין את הנקודה הזאת משום שאני יודע שהנקודה שבלב מביאה אותך להשתוקקות לגילוי הבורא, לממש את מטרת הבריאה. אבל פה יש תפיסה הגיונית ודווקא מסדרת בהגיון את כל מה שלא קלטנו מהכתב.

אבל הנקודה שבלב היא רצון להשגת הבורא, ואם אין רצון להשגת הבורא, עם מה אתה מגיע לבן אדם, או שאתה מגיע להסביר לו שאתה יכול להטיב לחיים שלו?

תלמיד: כשכתוב על ירושלים, מדובר לא על העיר ירושלים אלא על תכונה שנקראת "יראה שלמה". קשה להבין בהגיון, קשה לקלוט את זה? כי זו המטרה בעצם.
אני רואה שזה עדיין קשה. אני רואה מהחיים, כמה שאני מסביר לאנשים הם לא תופסים. מה שאין ברצון של האדם, אז אין, אין למי לפנות, כי אנחנו פונים לרצון, זה חומר הבריאה.

שאלה: אמרת "מי שלא נמצא בעולם העליון חושב שמדובר על דברים בעולם הזה ושזו טעות חמורה". 
כן.

תלמיד: ברור שזו טעות, כשמקובל מסביר זה מובן. לא ברור לי למה זאת טעות כל כך קשה?
כי אתה מגשים את התורה. אתה מוריד אותה לעולם הזה ואומר מה שכתוב בתורה זה שאנחנו צריכים כאן בעולם הזה לקיים בגשמיות, בידיים וברגלים שלי אני צריך לקיים ואז הכול יסתדר. אני לא אומר שזה לא טוב, אני אומר שזה לא מספיק, כי העיקר זה לעלות את עצמנו לדרגת עולם האצילות, לדרגת הבורא ולהגיע ל"שובו בני ישראל עד ה' א-לוהיך". ובזה אנחנו מממשים גם את "ואהבת לרעך כמוך", "ואהבת את ה' א-לוהיך" וכולי. אתה לא יכול בלי לתקן את עצמך לקיים את "שמע ישראל".  

תלמיד: אז מי שאחראי על זה או אשם בזה שיש אנשים שלא יודעים מזה, זה רק אנחנו שלא הבנו לידיעתם את זה?
וודאי אנחנו אשמים בזה. כי אנחנו לא מפרסמים מספיק את הידיעה שצריכים להשיג את העולם העליון עכשיו, "עולמך תראה בחייך", לשם זה חכמת הקבלה מתגלה, זה מוסבר לנו בהגדרתה של החכמה.

קריין: כתוב בספר הזוהר ש"כל דברי התורה הם סודות עליונים". 

בעל הסולם, במאמר "החרות", "חכמת הקבלה אינה מדברת כלום מעולמנו הגשמי". 

בעל הסולם מתע"ס כרך א', "כל הקושי למתחילים, כי תופסים הדברים בביטויים הגשמי, בגבולים של זמן ומקום חילוף ותמורה, אשר המחברים משתמשים בהם רק לסימנים בעלמא על שורשיהם העליונים". 

ספר הזוהר פרשת "ויצא", "אין הזוהר מדבר במקרים גשמיים כלל, אלא בעולמות עליונים, שאין שם סדר של זמנים כמו בגשמיות. וזמנים רוחניים מתבארים בשינוי צורות ומדרגות שהם למעלה ממקום וזמן". 

בעל הסולם ב"הקדמה לתע"ס, אות קנ"ו, " אבל תנאי חמור יש בעת העסק בחכמה זאת: שלא יגשימו הדברים, בענינים מדומים וגשמיים, שעוברים בזה על "לא תעשה לך פסל וכל תמונה", ח"ו. כי אז, אדרבה, מקבלים היזק במקום תועלת.".

הרמ"ק, "דע את א-לוהי אביך", "והלומד בתורה לדעת כמי שלומד בספר הזכרונות זה ודאי לא יועיל בלימוד ולא יגיעהו ממנו תועלת והלואי שלא יפסיד, אבל כאשר יבוא האדם ללמוד בהתורה צריך שיהיה כוונתו שהוא לומד הענין ההוא במה שהם דברים אלוהיים, שנעלם ממנו עוצם פנימיותם, ובדבר הזה ייטב הבל התורה היוצא מפיו לפני הקב"ה".
נחזור למאמר.

כתבי "בעל הסולם", מאמר "מהותה של חכמת הקבלה", עמ' 17, כותרת "חוק שורש וענף ביחס העולמות".

"חכמי הקבלה מצאו, אשר ד' העולמות, הנקובים בשם: אצילות, בריאה, יצירה ועשיה, החל מעולם הראשון, היותר עליון, הנקרא אצילות, עד העולם הזה, הגשמי, המוחשי, הנקרא עשיה, צורתם שווה זה לזה לגמרי, בכל פרטיהם ומקריהם.

דהיינו, שכל המציאות ומקריה, הנמצא בעולם הראשון, כל אלה נמצאים גם כן בעולם השני, שמתחתיו, בלי שום שינוי של משהו. וכן בכל יתר העולמות שלאחריו, עד לעולם הזה, המוחשי. ואין שום הבדל ביניהם, אלא הבחן מדרגה בלבד, המובן רק בהחומר, שבפרטי המציאות, שבכל עולם ועולם.

שהחומר של פרטי המציאות, הנמצאים בעולם הראשון, היותר עליון, הוא חומר היותר זך, מכל התחתונים הימנו. וחומר פרטי המציאות, שבעולם השני, הוא מעובה מעולם הראשון, אבל יותר זך, מכל מה שתחתיו במדרגה. ועל דרך זה, עד לעולם הזה שלפנינו, אשר החומר של פרטי המציאות שבו, הוא יותר עב וחשוך, מכל העולמות שקדמו אליו.

אולם הצורות של פרטי המציאות, וכן כל המקרים שלהם, באים בשוה, בכל עולם ועולם, הן בכמות והן באיכות, בלי שינוי של כלום.

והמשילו את זה, כמשפט החותם עם הנחתם הימנו, אשר כל הצורות, המצויות בהחותם, עוברות בשלימותן, לכל פרטיהן ודקדוקיהן אל הדבר הנחתם הימנו.

כן הוא בהעולמות, אשר כל עולם תחתון, נחתם מהעולם העליון ממנו. ועל כן, כל הצורות, שיש בעולם העליון, בכל כמותם ואיכותם, נעתקים במלואם, ובאים גם בעולם התחתון. באופן, שאין לך פרט של מציאות, או של מקרי המציאות, המצוי בעולם התחתון, שלא תמצא דוגמתו, בעולם העליון הימנו, בצורה שווה כמו ב' טיפות של מים.

ונקראים "שורש וענף". כלומר, שאותו הפרט, הנמצא בעולם התחתון, נבחן לבחינה של ענף, בערך הדוגמא שלה, המצוי ועומד בעולם העליון, שהוא שורשו של הפרט התחתון. מפני שמשם נחתם, ונתהוה, פרט ההוא, בעולם התחתון.

וזהו כוונת חז"ל, במה שאמרו: "אין לך כל עשב מלמטה, שאין לה מזל ושוטר מלמעלה, שמכה אותה, ואומר לה: "גדל!" (השמטות הזוהר, דף רנא ע"א; ב"ר, פ"י).

כלומר, שהשורש, הנקרא "מזל", מכריח אותה, להגדל ולקבל את כל תכונתו, מבחינת כמותו ואיכותו, כמשפט החותם עם הנחתם הימנו, כאמור לעיל. וזהו החוק של שורש וענף, הנוהג בכל הפרטים שבהמציאות, ושל מקרי המציאות, בכל עולם ועולם, ביחס העולם העליון ממנו.". 
יש לנו ארבעה עולמות (ראו שרטוט מס' 1) והם נמצאים זה תחת זה, וכול מה שיש בעולם העליון עובר דרך כל העולמות לעולם התחתון, בכול הצורות שישנן בכול עולם ועולם, אין שום הבדל. והעניין הוא שאנחנו קובעים שמות כמו בעולם התחתון, בעולמנו, ולפי זה אנחנו קובעים שמות בכול העולמות העליונים. בעולמות העליונים אין שמות, יש שם כוחות, איך נקרא להם? אנחנו לוקחים שמות מהעולם שלנו, דווקא מהעולם שלנו אנחנו לוקחים את השמות של החפצים, המעשים, כל מה שיש בעולם שלנו, וקובעים ככה בכול עולם ועולם איך אנחנו קוראים באותו שם לתופעות האלה. אבל צריך גם לציין באיזה עולם אנחנו קוראים. כי אם אני מתכוון שבעולם שלנו זה נקרא נניח "אבן", אז מה זה נקרא אבן בעולם שלפני זה, או בשני עולמות לפני או ששלושה עולמות לפני, עד עולם האצילות. יש עולמות אצילות, בריאה, יצירה ועשייה ואנחנו נמצאים בדרגה האחרונה של העשייה. 

כל מה שיש בעולמות אצילות, בריאה, יצירה, נקרא "תוצאות", מצד אחד, מה שיש למעלה בעולם האצילות נקרא "שורשים" וכול מה שיש מצד שני נקרא "ענפים", למרות  שאת השמות אנחנו לוקחים מהעולם שלנו. 
שאלה: בעל הסולם אומר שמה שמבדיל בין העולמות זו רק מידת הזַכות של החומר. לְמָה הכוונה?

כי אין יותר מזה, יש לנו סך הכול רצון אחד, נברא רצון אחד, ומידת הזַכות של הרצון קובעת באיזו מדרגה הוא נמצא, באיזו רמה, באיזה עולם הוא נמצא. אבל חוץ מרצון אין לך כלום.

תלמיד: וכמה שהוא יותר זך, זה נחשב לעולם עליון יותר. 

כן. "זך" הכוונה היא לא שהוא גדול או קטן, אלא עד כמה שהוא בעל מנת להשפיע, למעלה מעצמו.

תלמיד:  הכוונה למסך?

כן. "מסך ואור חוזר". לפי זה יש חלוקה, אחרת לא הייתה חלוקה. 

שאלה: בעל הסולם כותב, "אולם הצורות של פרטי המציאות וכן כל המקרים שלהם באים בשווה בכל עולם ועולם הן בכמות והן באיכות בלי שינוי של כלום". למה הוא מתכוון? 

יש לנו ד' בחינות דאור ישר, חוץ משורש, א' ב' ג' ד' דרגות העביות. דרגות העביות האלו קובעות את טיב החומר, או שזו חכמה, או בינה, או זעיר אנפין, או מלכות. ההבדל בין ד' הבחינות האלה הוא ברצון לקבל שנמצא בדרגה מסוימת של עביות, ופועל מתוך הדרגה הזאת בצורה מסוימת, או כחכמה, או כבינה, או כזעיר אנפין או כמלכות. מה ההבדל בין כל אילו? רק רצון לקבל. ההבדל בין חכמה לבינה הוא שהן הפוכות זו מזו, כי זו בחינה א' של הרצון לקבל וזו בחינה ב' של הרצון לקבל. הרצון יותר חזק, לכן הוא הפוך מהקודם. ככה הוא מגיע למצב כזה. לכן הכול תלוי בעביות. בדרגת עביות הרצון לקבל. אז לפי העביות הזאת של הרצון, עוצמת הרצון, מידת התפתחות הרצון על ידי האור מלמעלה למטה, נקבעו העולמות, אצילות, בריאה, יצירה ועשייה. 

לפי זה בעל הסולם אומר שהשורשים בעולם האצילות, שם האור והכלי נמצאים ללא הבדל ביניהם. אחר כך, מה קורה הלאה בבריאה, יצירה ועשייה? יש הבדלים בין האורות לכלים עד שמגיעים לעולם שלנו, ובעולם שלנו יש בכלל ניתוק בין האור לכלי. אנחנו לא יודעים מה זה אור, מה מפעיל אותנו, שום דבר. אנחנו יודעים את עניין הכלים. הכלים אצלנו אלה רצונות שאנחנו מתקיימים ביניהם. איך אנחנו יכולים להבין את העולמות העליונים? מקובלים מסבירים לנו שאפשר להבין אותם, לחקור אותם על ידי "המאור המחזיר למוטב" ואיך אנחנו יכולים למסור זה לזה ידיעות, ללמד זה את זה ולהתחלק בידיעות? בעל הסולם אומר את זה מאוד פשוט, יש לנו בעולם שלנו את הענפים מהעולם היותר עליון, אנחנו יודעים מהם השמות בעולם שלנו שאנחנו, בני האדם נותנים לכול מיני תופעות, בואו ניתן אותם השמות לשורשים ואז אין לנו שום בעיה. אני יכול לדבר איתך בעולם היצירה, בעולם הבריאה ובעולם האצילות, אין שום בעיה, בכול עולם ועולם. למה? כי השמות יהיו אותם השמות. אותו שם כמו שאני מכנה את האבן בעולם שלנו, אתה רואה אבן למטה, אותו דבר אני מכנה בעולם היצירה אבן, ובעולם הבריאה אבן, ובעולם האצילות אבן. הכול אני מכנה "אבן", אבל וודאי שאנחנו צריכים להבין על מה מדובר. 
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שרטוט מס' 1 

כי בעולם שלנו אני אומר לך שיש לי עכשיו איזו פעולה שאני עושה, אני אוכל, אני ישן, אני נוטל ידיים, אני מתפלל, מה כל הדברים האלה או בכלל, כל מה שלא תגיד, בעולם שלנו, כל מה שאתה רואה? אתה צריך לדעת איך הביטויים שלהם בכול עולם ובעולם העליון, ומה קורה בהם. ואז מקובלים אומרים, כשתגיע לעולם העליון ותכיר את הפעולה, אז אתה תבין על מה מדברים מקובלים, ולא מהמילים שאתה נמצא כאן בעולם התחתון ושומע משהו, אין לך שום הכרה למה שהם מתכוונים. 

שאלה: אם אני מגלה את השורשים הרוחניים של הענפים בעולם שלנו, זה יכול לעזור לי באיזו צורה להתנהל בצורה מוצלחת יותר בעולם הזה?

וודאי. כי אתה יודע את התנהגות הנכונה שלהם בין השורשים, אז בעולם שלנו אתה רואה את כל מה שקורה. יש לך ידיעה של הענף והשורש, אתה רואה את ההשגחה העליונה על כל פרטי העולם הזה. אבל השאלה עד כמה אתה יכול להתערב בזה, עד כמה שאתה חופשי להתערב.

תלמיד: אם אני לא יכול להתערב אז מה זה עוזר לי? אולי אפילו לא כדאי לראות.

זה עוזר לך שאתה עושה תיקונים על כולם. אבל לא שאתה מתערב במסגרת העולם הזה, אתה מתערב בעולם העליון. זה משהו אחר, זאת עבודת המקובלים, מה שהם עושים. אלא בשביל מה משיגים את זה? כדי לצרף לבורא, לעולם העליון, לאצילות, לצרף לשם את הרצון המתוקן שלהם, ואז באצילות יש לך בזה התרבות אור החכמה, וזה משפיע בצורה טובה לכול הנשמות התחתונות כדי להעלות אותן לתיקון. אבל לא שאתה יוצא מהעולם הזה ומתחיל כאן בעולם הזה לקבוע כל מיני דברים. "אני יודע מה שקורה למעלה, תשמעו, תעשו כך וכך". לזה אתה מתכוון?

תלמיד: לא, אבל אולי זה שאני יודע איך הדברים מתנהלים למעלה, זה עוזר נניח להתייחס אליהם טוב יותר בעולם הזה?

לא עוזר לך בכלום בעולם הזה, לא עוזר לאנשים אחרים שום דבר. אתה לא יכול לעשות שום דבר, אתה לא יכול, אסור לך. רק ללמד, להשיג כמו שאתה משיג.

תלמיד: אז מה התועלת בזה לא הבנתי, אם זה לא עוזר לי פה. אני נמצא כאן עכשיו, במה זה יעזור לי אם זה לא עוזר לי כאן? 

אל תמכור חכמת את הקבלה לאגואיסטים. אתה חשבת שאתה תעשה את זה, אז לא ייצא לך.

תלמיד: אבל כולם אגואיסטים, אני לא מבין. למי אני אמכור אותה?

אתה רוצה למכור את החכמה הזאת כדי שלאדם שנמצא בעולם הזה יהיה לו טוב?

תלמיד: אני רוצה למכור את זה למי שיש לו את הרצון, מה שנקרא "הלקוח תמיד צודק". והלקוח נמצא במצב מסוים. מה שמעניין אותו זה מה שקורה פה עכשיו. אני אומר לו, "תשמע, אני יכול לגלות לך את העולם העליון", הוא עונה, "על הכיפאק, ואיך זה יכול לעזור לי במצב שבו אני נמצא?" לא מעניין אותו כרגע תיקונים.

במצב שאתה נמצא לא יעזור לך כלום, אלא שאתה תתחיל לעלות למצב יותר עליון,זה יעזור לך.

תלמיד: זה יעזור לי בעולם הזה, או שזה יעזור לי שם?

אתה כבר תעלה מהעולם הזה. אנחנו מדברים בשפה שונה. אם אני נמצא בעולם הזה, זאת אומרת שאני משיג מה שקורה כאן בעולם הזה. אני משיג את זה וזהו. עכשיו, אומרים לי, אתה יודע מה? תתחיל להתייחס לדברים שאתה נמצא בהם בצורה אחרת, כמו בעולם העליון. מה זה כמו בעולם העליון? באהבה. 

אתה אמרת לי שאתה תעזור לי לשנות את החיים שלי לטובה, מה אתה אומר לי עכשיו שאני צריך לאהוב את האחרים? את זה אני שמעתי לפניך. אלא מה אתה יכול להביא לבני האדם בעולם הזה שהם יישארו אגואיסטים ויהיה להם טוב. זה מה שאתה שואל. אז אני עונה לך, כלום. אם אתה רוצה להיטיב להם, אתה צריך לעזור להם לעלות. ובמצב שהם נמצאים, הם לא יכולים להיטיב לעצמם ולאחרים. אין להם שום תועלת, וחוכמת הקבלה לא מיועדת כדי לעשות טוב לאדם באותו אגו שהוא נמצא בעולם הזה, בלי לזכות אותו, זאת אומרת לתת לו זָכות, זאת אומרת לזכות, שיהיה לו מסך, שתהיה לו השגה עליונה, ואז הוא יידע איך לסדר את עצמו כלפי האחרים, איך להיות יותר קרוב. 

אתה רוצה לעשות מחוכמת הקבלה איזו סגולה, לדעת איך להרוויח בכדורגל, "איך אני עכשיו ארוויח בטוטו, איך בכול מיני דברים, איך אני מצליח בלי לשנות את עצמי, אני יודע שבעולמות העליונים יש קשרים כאלו וכאלו, אז אני מתחיל להגיד, אתה חייב להתחתן עם זאת, למה? כי למעלה בעולם העליון יש ביניכם כבר חיבור". ככה צריך? איך אתה חושב שאפשר לעשות את זה? רק לעלות, רק לעלות למעלה, אין שום אפשרות להיטיב באותו מצב. כתוב על זה, "אין הקב"ה.." וכולי, לפי מה שאנחנו לומדים על אורות וכלים, אז איך יכול להיות שכלי שלא מזכך את עצמו, מתקרב לבורא, זוכה למצב יותר טוב? ומה זה נקרא להתקרב לבורא? על מנת להשפיע, להקטין את האגו שלו, להתחיל לקבל תענוג מהשפעה במקום קבלה. זו כל חכמת הקבלה. 

תלמיד: אין שאלה בכלל לגבי הדברים שאתה מסביר עכשיו, ברור שזו המטרה, לשם אנחנו רוצים להביא את האנשים. השאלה היא איך לעטוף את ההסבר בצורה שישמע מושך. כי ברור, אני רוצה להביא אותם אל המקום הגבוה ביותר האפשרי באמצעות חכמת הקבלה. לשם אנחנו מכוונים, אין שאלה. העניין הוא, שיש כאן דברים שעל פניו נשמעים שיכולים לעניין את מי שאני מדבר אתו. 

איך?

תלמיד: הוא אומר, יש איזו מערכת שמפעילה פה את העולם שלנו, יש משהו מעל העולם שלנו שהוא מנהל, מכה את השורש ואומר לו גדל. זה נשמע מעניין, אם אני אדע את הדבר הזה, אז יכול להיות שאני גם אבין יותר טוב מה קורה בעולם שלנו.

מכות מהשורש. אני אומר לך מראש, זה מה שקורה. מה הלאה? איך אני יכול להימנע מהמכות?

תלמיד: זה לא נשמע טוב, ניחא, גם את זה כדאי לדעת.

אז אני צריך לעלות לשורש. עד כמה שאני מתאים את עצמי לשורש, מדמה את עצמי לשורש, כך אני יותר ויותר קרוב אליו. ושם אם אני נכלל בשורש אני נכנס למצב הכי טוב. אבל במידה שאני עולה לשורש אני משיג את מצבי כיותר ויותר טוב, מתמלא באור ובכול. אבל אם אני לא עולה לשורש אני כל פעם סופג מכות יותר ויותר ממשיות, ממש. ואין לי שום אפשרות להימנע מהן, שום אפשרות, רק לעלות לשורש. מכאן אנחנו מבינים מהי תורת הקבלה ומאיך אנחנו צריכים להתמודד עם כל הדברים האלה. ואין לנו ברירה, רק לעלות לשורש. 

מה זה לעלות לשורש? זה לא למות כמו שאנשים חושבים, ולהגיע לעולם הבא, זה לא שאני צריך שיקברו אותי, אלא אני צריך לזכך את הרצון לקבל שלי על ידי המאור המחזיר למוטב. אז אני צריך ללמוד את חכמת הקבלה ולמשוך המאור המחזיר למוטב, הוא יזכך לי את הרצון לקבל. כשהוא נעשה יותר זך, זאת אומרת תחת צמצום ומסך, אז ברצון לקבל שלי  אני אשתמש רק בעל מנת להשפיע, בזה אני אתקרב לשורש עד שאני נדבק בו. כך אני מגיע לשורש נשמתי. 

תלמיד: זה בדיוק המצב שאתה מתאר עכשיו, אם אני מבין אותך נכון, אני לא צריך למות או משהו כזה, אני עדיין נמצא פה בעולם שלנו.

בגוף שלך.

תלמיד: בגוף שלי.
אבל הרצון שלך יכול להיות כבר באצילות. 

תלמיד: נהדר, אבל עדיין אני חווה את העולם פה מסביב.

ודאי, זה לא מפריע, כי חמישה חושים גופניים שלך הם נמצאים, נשארים.

תלמיד: אז השאלה היא, איך ההשגה הרוחנית הזו, אם בכלל, עוזרת לי לחיות את החיים פה?

שאתה רואה קשר בין ענף ושורש.

תלמיד: תכלס איך זה בא לידי ביטוי, איך זה הופך את החיים שלי לטובים יותר, או שלא, אני לא יודע?

החיים שלך יותר טובים מזה שאתה נמצא קרוב לשורש, בנשמה שלך. ובגוף? בגוף לא, בגוף אתה מתקיים כאן. אתה לא הופך להיות משהו שונה מאנשים אחרים, כי גוף זה בהמה.

תלמיד: זה אומר שאני אמשיך להרגיש חוסר ודאות בקיום שלי. 

חוסר ודאות לא. אבל מחלות, בעיות, קור, חום, רעב, את כל הדברים האלה כן, כפי שבהמה משיגה. 

תלמיד: למה חוסר ודאות לא, איך זה ייפתר?

כי אתה כבר קשור לשורש במוחא וליבא. זאת אומרת, בהרגשה שלך, בהשגה שלך אתה קשור לשורש. 

תלמיד: האם ההרגשה היא שאני יודע לאן אני הולך, שיש איזה תכלית לחיים?

כן ודאי. זה ודאי, אבל לא שאתה יכול להיטיב לבהמה, לא שאתה יכול להיטיב למחלות או למשהו.
תלמיד: אם אני משיג את העולמות העליונים, למה המערכת לא מסתדרת גם ברמה הכי הגשמית והפשוטה, למה ההרמוניה הזאת לא מתגלה גם פה?

במה, שאתה תהיה פתאום שוורצנגר?

תלמיד: לא, שאני אהיה בריא יותר, שהיחס שלי לזולת יהיה טוב יותר, שאנשים יתייחסו אלי טוב יותר.

אתה שוב מחפש משהו למכור, זה לא יעזור לך, אין קשר. אין קשר. אתה תזדקן ואתה תמות, יחד עם זה שתהיה מקובל גדול. יש עוד כמה דברים שצריכים להבין.
שאלה: המשימה היומית.
 "כל חבר בעשירייה מגדיל במהלך היום את גדלות לימוד "תלמוד עשר הספירות" כסגולה להתפתחות רוחנית של העשירייה". 

נחשוב היום על תע"ס. 

שאלה: האם את הדברים שנאמרו, נכון להגיד לתלמידים ששואלים?
לא, יש עניין של להגיד ולא להגיד מה לשמה ומה לא לשמה, שזה עניין אחר לגמרי. אני לא מספר לילד את כל מה שאני יודע, אלא את מה שטוב לו לדעת. 

שאלה: הדבר שתמיד אומרים זה, "תראה, אם אתה רוצה להגיע לשלמות, לשמחה, אי אפשר לשקול את זה בעולם שלנו, ואם אתה רוצה להגיע למה שהגיעו מקובלים, זאת הדרך שהם מייעצים, ונכון שכרגע אין לך את הנוסחה, אבל את זה אנחנו מוכרים תמיד, כי זה הנכון, זו האמת".  

טוב, סיכמנו. 
שאלה: לא כל כך ברור איך זה עובד. שמעתי הרבה פעמים שמה שנכון היום מחר הופך להיות שקר.

הכול יחסי, נכון. 

תלמיד: אז לפי המסלול בשרטוט רואים שהכול קבוע, שורשים וענפים.

קבוע, אבל אם אני נמצא באיזו מדרגה, מה שאני עכשיו חושב שזה טוב, במדרגה יותר עליונה זה יהיה רע. במדרגה שאני עכשיו נמצא איתך אני אוהב אותך, אוהב. במדרגה יותר עליונה, מה זה יותר עליונה? מוסיפים לי עביות, רצון לקבל, אני שונא אותך. שוב צריך לעבוד על אהבה. זה הפוך, אחד הפוך מהשני. 

תלמיד: לפי שורשים וענפים, מה שהיום אני מצפה לשורש למחרת זה אמור להיות משהו אחר.

כן, נכון. 

תלמיד: בשרטוט שעשית רואים שזה כל הזמן אותו דבר. 

לא, (ראו שרטוט מס' 1) כלפי האדם המשיג כל פעם זה משתנה. אבל השורש והענף כולם כולם קשורים, כל שורש לענף שלו בכל העולמות. אבל אני שמשיג מלמטה למעלה אני משיג תמיד שתי צורות, צורה הפוכה וצורה בעד. מצד הכלי ומצד האור. 

תלמיד: למשל ניקח דוגמה, היום השגתי את השורש של כיסא. אז מחר זה אמור להיות משהו אחר.

לא. כי אתה השגת אותו כבר, גמרנו. מדברים על היחסים, יחסים לדברים, הרצון לקבל איך הוא מרגיש את עצמו כלפי יתר הצורות. מדברים על היחס. הכיסא לא יהפוך להיות לשולחן. 

תלמיד: אנחנו מדברים על ההרגשה, ההרגשה כל הזמן משתנה. 

היא משתנה מזה שכיסא הופך להיות שולחן?
תלמיד: כן, אולי זו טעות. היום אני מרגיש שלכיסא יש השורש הזה ומחר אחר.

לא, לכן ציירתי ששורשים יוצאים בדיוק לענפים שלהם, זה חוק של ענף ושורש.

שאלה: איך?

כותב בעל הסולם ב"תורת הקבלה ומהותה": 
"כל הריבויים שבדומם צומח חי מדבר שבעולם הזה, יש לו שכנגדו של כל פרט ופרט בעולם העליון ממנו, בלי שום הפרש כלל וכלל בצורתם, רק בחומר שלהם בלבד, כי החיה או האבן שבעולם הזה הוא חומר גשמי, והחיה והאבן הנמצאים כנגדם בעולם העליון, הוא חומר רוחני, שאינו תופס לא מקום ולא זמן, אמנם האיכות שבהם הוא ממש אחד."

נכיר אחר כך. 

כולם זוכרים את המשימה? 

תלמידים: כן.

חשיבות התע"ס. 
(סוף השיעור)
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