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שיעור בוקר 02.01.2018 - הרב ד"ר מיכאל לייטמן - אחרי עריכה
שיעור הכנה לכנס הקבלה העולמי 2018 "נקלטים בעליון", 

שיעור 4: נכנסים ל"עיבור" בעזרת ה'

  העליון, אנחנו צריכים לבנות אותו, כי אין כלי. הכלי שבור, הבורא ברא אותו ושבר אותו, כדי שאנחנו נעשה מאמץ לחבר אותו בחזרה. בניגוד לגופים שלנו, שנראים לנו, הכלי הרוחני אלה הכוונות שלנו להתחבר, להשפיע, לאהוב. והכוונות שלנו לחיבור, אם אנחנו משתדלים להתחבר יחד, אנחנו מגלים עד כמה שאנחנו לא מסוגלים, וזה מצב רצוי, כי אז אנחנו יכולים לעלות את אותן התרשמויות מהמאמצים שלנו, שנקראות "רשימות". 

ואם אנחנו מבקשים נכון, היינו דווקא על החיבור לאותה מערכת, כמו שהיא הייתה לפני השבירה, אנחנו זוכים למאור המחזיר למוטב, לאותו אור שהיה קודם בחיבור לפני שהכלי נשבר. ואותו אור משפיע  עלינו, על המאמצים שלנו, על הכוונות שלנו, מסדר ומחבר את הכוונות האלו, כך שאנחנו מגיעים לכלי. 

כלי זה נקרא כשעשר כוונות מתחברות יחד בהשפעה הדדית, כדי לייצב, ליצור ביניהן תכונה אחת שלא כלולה באף אחד, אלא דווקא כשעשרה מתחברים. כשעשר כוונות מתחברות יחד נכון, הן מייצבות כוונה אחת כללית, שנקראת "השפעה". אז הכלי הוא שלם, הכוונה היא שלמה, להשפיע, ואז לפי השתוות הצורה היא מגלה בתוכה את המילוי. 

העבודה הזאת נעשית על ידי המאמצים שלנו, שנקראים "רשימות". ועל ידי האור שהיה קודם, לפני השבירה בתוך הכלי, יצא מהכלי וקיים מחוצה לו כמקיף. לפי המאמצים שלנו להתחבר, הוא מאיר לתוך המאמץ שלנו, על אותו מקום החיבור, על אותה נקודה מרכזית שבה כולנו כעשירייה רוצים להתחבר. 

ואז על ידי רשימו מאיתנו, ועל ידי האור המקיף שמאיר מרחוק, כך אנחנו מגיעים לחיבור, להתכללות. יוצא שאנחנו בונים את העליון שבו רוצים להתכלל, ובמרכז העשירייה אנחנו נמצאים בחיבור מצדנו, ומצד הכוח העליון, מצד האור, ואז יוצא "ישראל אורייתא קודשא בריך הוא, חד הוא". "ישראל" זה מי שמשתוקק לחזור לשורשו, "אורייתא" זה אותו האור המקיף שמשפיע על המאמצים של החברים לחזור לשורשם, וה"קודשא בריך הוא" זה מה מגלים בכללות. תכונת ההשפעה, תכונת האהבה שמתגלה כתוצאה מהמאמץ שלנו בחיבור הנכון בינינו. 

בעצם יוצא שאנחנו גרמנו לאור העליון להופיע במרכז המאמצים שלנו, וכך בנינו את המאמץ המשותף שלנו שנקרא "כלי", והופעת האור העליון שבתוך הכלי, על פני המאמצים שלנו, שמופיע פי תר"ך פעמים, נקרא "בורא", האור הכללי. מכאן רואים אנחנו שסך הכול העבודה שלנו, מקום העבודה, הוא מאוד קונקרטי, מסוים, מעשי, מוגדר, ונמצא לפנינו. בסופו של דבר זה מתגלה במרכז הקבוצה, אליו צריכים להגיע, בו להתכלל, נראה שם גם התכללות עם הבורא פי תר"ך פעמים, וכך נגיע ליישום התפקיד שלנו בעולמנו. 
ובעבודה הזאת שלנו נגלה שמה שראינו וחשבנו קודם שהגופים שלנו קיימים, נעלם, אין גופים, העולם המדומה נעלם, והכול נמצא בתוך עשר ספירות בלבד. אז נתכלל בהן ונמשיך. 
קריין: קטע מספר 6 מתוך כתבי רב"ש כרך ב', "מהו, אם בלעו את המרור לא יצא בעבודה". 

"ההתחלה שהאדם מתחיל להכנס בעבודה, הוא מתחיל באמונה, אולם הגוף מתנגד לעבודה זו, אז בא מצב של יגיעה, היינו שהוא צריך להתגבר על הגוף, ולעשות כל מיני עצות, כמו שאמרו חז"ל "בתחבולות תעשה לך מלחמה", היות שאין הגוף רוצה לוותר על תועלת עצמו, וכפי מה שנותן יגיעה, בשיעור הזה הוא מתחיל להרגיש, שאין בידו לעשות שום דבר, כי הוא מצד עצמו, כבר עשה לפי דעתו, כל מה שהיה ביכולתו לעשות, ובא לאחר היגיעה, לידי ידיעה, שרק ה' הוא יכול לעזור, ואין זה בידי עצמו. אז התפלה הוא בעומק הלב, היות שברור אצלו בידיעה ברורה, שאין מי שיעזור לו אלא הקב"ה. אולם גם אפילו שבא לידי ידיעה, שה' יכול לעזור לו, ומבין שהעצה אמיתית הוא רק תפלה, בא הגוף ונותן לו להבין, הלא אתה רואה כמה תפלות שכבר עשית, ולא קבלת מלמעלה שום תשובה, אם כן למה לך להתפלל, שה' יעזור לך, הלא אתה רואה, שאין אתה מקבל שום עזרה מלמעלה, אם כן, אין ביכולתו להתפלל אז, על זה צריכים עוד הפעם להתגברות, היינו להתגברות עם האמונה, ולהאמין שה', כן הוא שומע תפלת כל פה, ולא חשוב אם האדם הוא מוכשר, ושיש לו מידות טובות, או להיפך, אלא הוא צריך להתגבר ולהאמין למעלה מהדעת, אף על פי שהדעת שלו מחייב, לאחר שהוא התפלל הרבה פעמים, ועדיין לא קבל מלמעלה שום דבר, אם כן איך הוא יכול ללכת עוד הפעם להתפלל. גם על זה צריכים התגברות, היינו לתת יגיעה למעלה מהדעת, ולהתפלל שה' יעזור, שיוכל להתגבר על הדעת שלו, וכן להתפלל."

 (רב"ש - ב'. מאמר 23 "מהו, אם בלעו את המרור לא יצא, בעבודה" 1989) 

אנחנו סך הכול צריכים לעלות מעולם המעשה הגשמי, לעולם המעשה הרוחני. ועד כמה שנשייך חשיבות לפעולות הרוחניות, היינו בכוונות, בזה נוכל להתקדם לתיקון. כל אי הצלחה שלנו, שנראית לנו כך, היא סך הכול הכוונה מלמעלה כדי שאנחנו יותר ויותר נחדד את הכוונה על מנת להשפיע, עד שנגיע ליישומה.

 הבעיה שלנו היא שאנחנו לא כל כך לוחצים על עצמנו להתחבר, ולכן לא מגיעים לרשימו. הגענו לכזאת נקודה בדרך, שחייבים בכוח להשתדל להתחבר, במאמץ פנימי, ואז כשמגלים שלא מסוגלים, אז להפעיל תפילה. וכאן אנחנו לא נותנים מאמץ, לא מגיעים לשבירת הלב, לחיסרון שהופך להיות תפילה, להעלאת מ"ן, ולהעלאת חיסרון. 

אנחנו מתייחסים לחיבור בינינו בכפפות ולכן החדות בחוסר החיבור לא נגלית כפצע שלא מסוגלים לרפא, שממש מגיע לבשר החי ולא נותן להירגע ולחיות. אין את זה, זאת אומרת אין חיסרון לחיבור. אין אפילו אינדיקציה, אין אפילו הרגשה, אין אפילו הרגשה של חוסר החיבור, זאת הבעיה. לכן לא מגיעים לתפילה.

 ובלי תפילה לאור המקיף שיעזור לנו, לאותו אור שהיה בפנים ועכשיו יצא החוצה, שאליו אנחנו צריכים לפנות, בלי פנייה אליו אנחנו לא יכולים להצליח. לכן להתכלל בעליון זה במרכז הקבוצה, במרכז הכוונות שלנו להתחבר. זה מרכז הקבוצה, כשלכל אחד יש כוונה להתחבר והוא עובד עליה כמה שיותר ואז כשהכוונות האלה מתחברות, הן הופכות להיות אותה נקודה מרכזית של הקבוצה, ולשם פועל המאור המחזיר למוטב.

 מתוך הנקודה הזאת אנחנו מפעילים את החיסרון הזה, את ה"תפילה", ה"בקשה" ואז אותו האור המקיף פועל, ופועל וודאי שפי תר"ך פעמים. מפני שאנחנו על פני האגו שלנו, הדחיות וההפרעות התחלנו להפעיל את עצמנו לבקשה אליו. לכן העבודה שלנו היא רק בזה, רק בנטייה לחיבור.

נקרא שוב. 

קריין: שוב קטע מספר 6 .
"ההתחלה שהאדם מתחיל להכנס בעבודה, הוא מתחיל באמונה, אולם הגוף מתנגד לעבודה זו, אז בא מצב של יגיעה, היינו שהוא צריך להתגבר על הגוף, ולעשות כל מיני עצות, כמו שאמרו חז"ל "בתחבולות תעשה לך מלחמה", היות שאין הגוף רוצה לוותר על תועלת עצמו, וכפי מה שנותן יגיעה, בשיעור הזה הוא מתחיל להרגיש, שאין בידו לעשות שום דבר, כי הוא מצד עצמו, כבר עשה לפי דעתו, כל מה שהיה ביכולתו לעשות, ובא לאחר היגיעה, לידי ידיעה, שרק ה' הוא יכול לעזור, ואין זה בידי עצמו. אז התפלה הוא בעומק הלב, היות שברור אצלו בידיעה ברורה, שאין מי שיעזור לו אלא הקב"ה. אולם גם אפילו שבא לידי ידיעה, שה' יכול לעזור לו, ומבין שהעצה אמיתית הוא רק תפלה, בא הגוף ונותן לו להבין, הלא אתה רואה כמה תפלות שכבר עשית, ולא קבלת מלמעלה שום תשובה, אם כן למה לך להתפלל, שה' יעזור לך, הלא אתה רואה, שאין אתה מקבל שום עזרה מלמעלה, אם כן, אין ביכולתו להתפלל אז, על זה צריכים עוד הפעם להתגברות, היינו להתגברות עם האמונה, ולהאמין שה', כן הוא שומע תפלת כל פה, ולא חשוב אם האדם הוא מוכשר, ושיש לו מידות טובות, או להיפך, אלא הוא צריך להתגבר ולהאמין למעלה מהדעת, אף על פי שהדעת שלו מחייב, לאחר שהוא התפלל הרבה פעמים, ועדיין לא קבל מלמעלה שום דבר, אם כן איך הוא יכול ללכת עוד הפעם להתפלל. גם על זה צריכים התגברות, היינו לתת יגיעה למעלה מהדעת, ולהתפלל שה' יעזור, שיוכל להתגבר על הדעת שלו, וכן להתפלל."

 (רב"ש - ב'. מאמר 23 "מהו, אם בלעו את המרור לא יצא, בעבודה" 1989)
אנחנו נמצאים בסדרת פעולות נקובה מראש, מתחילת הבריאה ועד סוף הבריאה, גם לפי ההכנות מלמעלה שזה נקבע כבר בחיבור בין האור והכלי פעם ראשונה בד' בחינות דאור ישר, וההשתלשלות אנחנו מבינים שנעשתה לפי כל החוקים שיש בין האור לכלי, כולל שבירה, כולל כל מה שקורה לנו כאן. אחר כך העלייה שלנו בחזרה לאין סוף, גם בה אין שום חידוש מצד הבריאה, היא רק חידוש מצד הנבראים, כי הרצון לקבל נעשה מחולק, מרוסק, ולכן הוא מרגיש את עצמו כקיים מול הבורא, בניגוד אליו שיש לו איזו מציאות. במידה שהוא מנותק מהבורא, אז יש לו הרגשת מציאות עצמית. 

בדומם וצומח וחי המציאות הזאת היא לא הכרתית. גם האדם שבעולם הזה מתפתח כבהמה ללא מציאות הכרתית כלפי הבורא, עד שמתחילים להתעורר בו ניצוצין משבירת הכלי, מהניתוק שלו מהבורא שנקרא "נקודה שבלב" ואז הוא מתחיל לעשות איזשהן פעולות למלאות את החיסרון הזה שהתגלה, חיסרון מהחיבור, רשימו מהשבירה, וכשעושה איזשהן פעולות, אנחנו לומדים שהפעולות האלה הן כולן מוגדרות מראש, נקובות מראש, "אין חדש תחת השמש", אלא מה שאנחנו עושים, אנחנו מזרזים את ההתפתחות שלנו ובזירוז ההתפתחות אנחנו מראים את עצמנו כרוצים בחיבור, כרוצים להידמות לבורא. 

רק במידת ההשתוקקות שלנו, שאנחנו יכולים לייצב אותה בנוסף לפעולות שנקובות מלמעלה כשאנחנו צריכים לחזור לגמר התיקון, ההשתוקקות הזאת, הגירומין האלה, החיסרון הנוסף, הוא דווקא כל אותו הרווח שישנו מכל הבריאה, שאנחנו יכולים להציג אותו כלפי הבורא כעובדה שאנחנו רוצים להיות כמוהו. מחוצה לזה, כשאנחנו נדחפים לתיקונים, לדרך להגיע לגמר התיקון, זה כמו צאן שמגיע על ידי מכות, על ידי ההכוונות הביתה. לכן אנחנו צריכים לשים לב איך אנחנו בעצמנו בכל רגע ורגע נמצאים בהשתוקקות, בגילוי החיסרון מצדנו, בתוספת לרצון, להתעוררות שמקבלים מלמעלה, כי רק זה שייך ל"אדם", לדרגת האדם, אחרת אנחנו שייכים לרצון שמנוהל מלמעלה במאה אחוז ובזה אין נברא.

סדנה

איך אנחנו מרכזים את כל המאמצים, העבודות, האפשרויות, ההזדמנויות הנמצאות ברשותנו, כדי לבנות מעצמנו צורת אדם. לא אדם בליעל, המערכת שהייתה לפני השבירה, לפני חטא עץ הדעת, אלא אדם שהוא פי תר"ך פעמים ברגש שלו, בשכל שלו, בלהידמות לבורא, בונה את עצמו? 
כמו שאנחנו לוקחים פעוט, ילד קטן, שמים אותו פעם ראשונה על הרגליים, נותנים לו אפשרות ללכת, הוא עושה איזשהו צעד בגלל שאין לו ברירה ובוכה, לא יודע מה לעשות בשביל ללכת. אנחנו רוצים להידמות לילד הקטן ששמים אותו, וחוץ מהצעד הזה הוא משתדל ללכת הלאה, לעשות עוד חצי צעד, עוד צעד אחד קדימה, להוסיף מעצמו לאותו הכיוון כשמקבל הכוונה מלמעלה, אבל עושה עוד איזה מאמץ מצדו. זה ביטוי החיסרון שאנחנו מייצבים בינינו יחד שהוא נקרא "חיסרון של המניין", של עשירייה, של הקבוצה, שהוא צריך להיות פי תר"ך פעמים, בסופו של דבר, יותר גדול ממה שאנחנו מקבלים מלמעלה. שמה שמקבלים מלמעלה זה כטיפת זרע, ושנבנה מזה אדם זה שכל שהטיפה הזאת התנפחה פי תר"ך פעמים.

אז איך אנחנו ממשיכים ולא נובלים, ולא ככה עוצרים את עצמנו בתחילת הדרך, איך מוסיפים במאמץ?

*

כנראה שהצעד הנוסף,המאמץ הנוסף, לא נמצא באף אחד מאיתנו אלא הוא נובע מתוך התכללות המאמצים בינינו. כי זה פי תר"ך פעמים, זו כל התועלת מהשבירה והחיבור, האינטגרציה בחזרה. אז איך אנחנו עושים זאת? 

המאמצים על פני הדחף הראשון שאנחנו מקבלים אותו מלמעלה. הביאו אותנו לקבוצה, עשו הכול, ועל זה עכשיו מה שאנחנו צריכים להוסיף פי תר"ך פעמים על המאמץ שקיבלנו זה נקרא "שהבורא שם ידו אדם על גורל הטוב ואומר קח לך". דווקא כאן בדיוק מתממש המשפט הזה, קח לך ותעשה. איך אנחנו עושים זאת? 

מוסיפים חיסרון לחיבור עד כדי כך שבתוכו לפי ההתפתחות, בהכרח אנחנו מגיעים לחיסרון האמתי שצריכים דווקא את הבורא שיעזור לנו, ואז מגיעה עזרה והכל נגמר בחיבור. "ישר א-ל, אורייתא, קוב"ה חד הוא", כולנו ביחד, כולנו יחד במקום אחד. מה זה במקום אחד, הכלי ניתן, האור מופיע ואנחנו באמצע ככוונה שייצרנו אותה מהמאמצים. 

איך אנחנו אוספים את החסרונות שלנו לחיבור יחד כדי להגיע לחיסרון עד כדי כך שברור לנו שצריכים לבקש. לפנות לאור המקיף שנקרא "תורה" ואז הוא משפיע על הפעולות שלנו שנקראות "מצוות" ואז מתייצב ה"ישר א-ל, אורייתא קוב"ה" יחד?

*

איך אנחנו מתארים את עצמנו שנמצאים במלחמה, בהתקפה, במאמץ?

*

קריין: קטע מספר שבע, מתוך "כתבי רב"ש", כרך א', "ההבדל בין צדקה למתנה".

"כשעבר עליו זמן הרבה, שהשקיע כוחות, ואינו רואה מילוי לחסרונו, אז מתחלת לרקום בו בחינת ייסורים וכאבים, בזה שהוא השקיע כוחות, ואינו רואה שום התקדמות בעבודה שלו. ואז מתחילות המחשבות לבוא בזה אחר זה. לפעמים בניצוצי ייאוש, ולפעמים מתחזק, ואח"כ עוד הפעם הוא רואה שנופל ממצבו, וכן חוזר חלילה." 

(רב"ש - א'. מאמר 24 "ההבדל בין צדקה למתנה" 1986) 

על מה בדרך כלל אנחנו מצטערים בתהליך שאנחנו עוברים?

*

 על ידי מה אנחנו יכולים להחליף בדרך כלל צער וחסרונות, שיש לנו, שזה מכוון כלפי האדם עצמו, הצלחתו הפרטית, לצער וחיסרון הנכון, הרוחני? איך אנחנו עוברים מהצער האגואיסטי, הקליפה, לצער הנכון, דקדושה? 

*

קריין: שוב קטע מס' 7.

"כשעבר עליו זמן הרבה, שהשקיע כוחות, ואינו רואה מילוי לחסרונו, אז מתחלת לרקום בו בחינת ייסורים וכאבים, בזה שהוא השקיע כוחות, ואינו רואה שום התקדמות בעבודה שלו." בינתיים כנראה שעל חשבון עצמו הוא דואג. "ואז מתחילות המחשבות לבוא בזה אחר זה. לפעמים בניצוצי ייאוש, ולפעמים מתחזק, ואח"כ עוד הפעם הוא רואה שנופל ממצבו, וכן חוזר חלילה. עד שנצטבר בו חסרון אמיתי, שהשיג זה ע"י יגיעה בעליות וירידות. שמעליות וירידות האלו, משאירים אצלו כל פעם בחינת כאב, על מה שהוא עוד לא זכה לדביקות ה'" 

(רב"ש - א'. מאמר 24 "ההבדל בין צדקה למתנה" 1986) 

*

 איך אנחנו עוברים מדאגות, כל אחד למצבו הפרטי, שזו קליפה כתוצאה מהשבירה, לדאגות לחיבור בינינו, שכולנו נעלמים בצורה פרטית ומההתבטלות שלנו, מהאפס הגדול שלנו שמשיגים, מזה בא החיסרון האמיתי? איך אנחנו עוברים מדאגה פרטית לדאגה להתכללות האמיתית? 

נקודת ההיפוך הזאת בכוונה, בנטייה של כל אחד, איפה היא, מהי, על ידי מה היא מתממשת? 
*

איך אנחנו מחזיקים בזה שחייבים לאגור חיסרון לחיבור, ועדיין לא מצליחים בו, ולמרות שאנחנו מוסיפים כל פעם בחיסרון לחיבור, לא מרגישים שמוסיפים, הכול נעלם כל פעם, נבלע, ואיך אנחנו בכל זאת ממשיכים בדרך? מחיסרון קטן, לחיסרון יותר גדול, ולחיות מחיסרון, להעריך את החיסרון לחיבור, שזה הרווח הגדול, זה הנכס. איך אנחנו בונים כזאת דעה בעשירייה? שמחים בזה שמצליחים להגדיל את החיסרון לחיבור, למרות שעדיין החיבור לא באופק. 

*
בזה בעצם אנחנו בונים כלי שנקרא "השפעה" יותר חשובה מהקבלה, אמונה למעלה מהדעת. וגודל הכלי הוא לפי גודל החיסרון, ואין לנו השפעה ואין לנו קבלה, אבל אנחנו שמחים מהמצב שהשפעה יותר גדולה מהקבלה. דברו על זה.

*

קריין: שוב קטע מסד 7.
"כשעבר עליו זמן הרבה, שהשקיע כוחות, ואינו רואה מילוי לחסרונו, אז מתחלת לרקום בו בחינת ייסורים וכאבים, בזה שהוא השקיע כוחות, ואינו רואה שום התקדמות בעבודה שלו. ואז מתחילות המחשבות לבוא בזה אחר זה. לפעמים בניצוצי ייאוש, ולפעמים מתחזק, ואח"כ עוד הפעם הוא רואה שנופל ממצבו, וכן חוזר חלילה. עד שנצטבר בו חסרון אמיתי, שהשיג זה ע"י יגיעה בעליות וירידות. שמעליות וירידות האלו, משאירים אצלו כל פעם בחינת כאב, על מה שהוא עוד לא זכה לדביקות ה', ואז שהסאה של יגיעה נתמלאה בשיעור שלם, שזה נקרא "כלי", אז בא אליו המילוי מצד ה', היות שיש לו עכשיו "כלי אמיתי". נמצא לפי זה, מה שהוא רואה, שעכשיו, לאחר כמה שנות עבודה, שהוא הלך אחורה, זהו נעשה בכוונה תחילה, כדי שירגיש כאב בזה שאין לו דביקות ה'. נמצא לפי זה, שכל פעם הוא מוכרח לראות, איך שהוא מתקרב יותר לבחינת עשיית הכלי, הנקרא "חסרון אמיתי", שהמודד של קטנות וגדלות חסרון, הוא בשיעור היסורים, שהוא מרגיש, בזה שאין לו המילוי, הנקרא כאן "דביקות בה'", שכל רצונו וחשקו יהיה אך ורק לעשות נחת רוח להבורא יתברך." 

(רב"ש - א'. מאמר 24 "ההבדל בין צדקה למתנה" 1986)  
נניח שדיברנו על זה, אבל עוד לא ברור איך עוברים מצער אישי לצער הכללי. לא יכולה להיות דבקות בבורא, חיסרון לדבקות בבורא, אם אין חיסרון לדבקות יחד. כי זה בעצם היינו הך. הבורא הוא.. אם אני לא חושב על החיסרון להידבק בכולם, אז הגדרת הבורא אצלי היא לא נכונה, אז אני חושב עליו כמו על איזו דמות, אישיות שקיימת מחוצה לחיבור בינינו.

קריין: שוב קטע מס' 8, מתוך "כתבי רב"ש א'", "מהו שהתורה נתנה מתוך החושך בעבודה".
"התורה נתנה דוקא למי שיש לו חסרון. והחסרון הזה נקרא "חושך". וזה שכתוב "התורה נתנה מתוך החושך". כלומר, שמי שמרגיש חושך בחיים שלו, בזה שאין לו כלים דהשפעה, אז הוא מוכשר לקבלת התורה, בכדי שע"י התורה "המאור שבה מחזירו למוטב", אז הוא ישיג כלים דהשפעה, ועל ידם יהיה מוכשר לקבל את הטוב והעונג... נמצא, שהתורה נתנה דוקא לאלו, הנמצאים במצב, שמרגישים, שהרצון לקבל שולט עליהם. והם צועקים מתוך החושך, שהם צריכים תורה, בכדי להוציאם מתוך החושך, שהוא שליטת הכלי קבלה, שעליהם היה צמצום והסתר, שלא יזרח במקום הזה שום אור, והמקום הזה הוא הגורם והצורך לקבלת התורה." 

(רב"ש - א'. מאמר 21 "מהו שהתורה נתנה מתוך החושך בעבודה" 1988)  
התורה נקראת "המאור המחזיר למוטב", וודאי שניתנה מתוך חושך, חיסרון, שרק במידת החיסרון, אם הוא מגיע בכמות ובאיכות, בעוצמה ובציור החיסרון הזה, אם הוא מיוצב נכון, החיסרון הזה הוא בעצמו מעורר את המאור המחזיר למוטב שנקרא "תורה".
 ובאמת, תמיד יש לנו מאור המחזיר למוטב, רק תלוי באיזו עוצמה. כל אחד ואחד במשהו, בכל זאת האנושות משתנה. אבל אנחנו מדברים על זה שאנחנו מארגנים את החיסרון בעצמנו, בכוחות שלנו, בהכרה שלנו, ואז אנחנו מזמינים מתוך החושך שלנו את אור התורה. ומה שהוא העושה, כמו שהוא נקרא "המחזיר למוטב", זה מה שבאמת אנחנו צריכים, כי אנחנו משתדלים לבנות את החיסרון שלנו כחיסרון של הבורא, "תעשה רצונך כרצונו".
שאלה ראשונה, איך אנחנו מגיעים לצעקה המשותפת, הקולקטיבית? 
והשאלה השנייה יחד עם זה, האם אני באמת אחראי על זה שכולם ירצו כמוני, וכל עוד כולם לא רוצים ולא מחברים את הרצונות, התשוקות שלהם, זה לא יקרה, או מספיק שאני משקיע בהם את כל הכוחות שלי וכמה שהם זזים, זזים, העיקר שאני השקעתי ובי יש חיסרון לזה, ואז אני מושך על עצמי את המאור המחזיר למוטב בצורה אישית. 
*
(סוף השיעור)
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