מהו "כל המתאבל על ירושלים, זוכה ורואה בשמחתה" בעבודה

מאמר ל"ט, תש"ן  
[עמוד 143]  חז"ל (תענית דף ל', ע"ב) אמרו "כל המתאבל על ירושלים, זוכה ורואה בשמחתה
". הנה בפשטות קשה להבין, בטח שהיה הרבה צדיקים, שהיו מתאבלים על ירושלים, והלא ירושלים עדיין לא נבנה, ואיך הם זכו לראות ירושלים בשמחתה. בטח על דרך הפשט יש על זה תירוצים. ויש לפרש זה על דרך עבודה.

[עמוד 143]   ידוע, שמלכות נקראת "ירושלים". לכן כשאנו אומרים "חורבן ירושלים", הפירוש יהיה על בית המקדש, שנחרבה. היינו, שזה נקרא "שְׁכִינְתָּא בְּעַפְרָא" או "שְׁכִינְתָּא בְּגָלוּתָא". כלומר, זה שהאדם צריך לקבל על עצמו עול מלכות שמים, ולהאמין שהקב"ה [שהקדוש ברוך הוא] הוא מנהיג את העולם בהשגחה של בחינת טוב ומטיב. היות שזה נסתר מהאדם.

[עמוד 143]   מלכות, היא המשפעת לנשמות ולבי"ע [ולבריאה יצירה עשיה]. שכל הַשְׁפָּעוֹת שבאות מלמעלה להנבראים, הן בחינת מלכות. נמצא לפי זה, שהמלכות אינה מכובדת אצל הנבראים, בגלל שלא רואים את חשיבותה, מה שהיא משפעת אלינו. וזה נקרא "ירושלים בחורבנה". היינו כלומר, בִּמְקוֹם שהיא היתה צריכה [עמוד 144]  להשפיע טוּב ועונג להנבראים, שכולם יראו את מעלתה, רואים שהכל אצלה חָרֶב ואין לה מה לתת. כמו שנאמר (בתפלת "נחם" של תשעה באב) וזה לשונו "ואת אבלי ירושלים, ואת העיר האבלה, והחרבה, והבזויה, והשוממה
". היינו, שהכל חָרֵב וְנֶחֱרַב, שזה נקרא "שְׁכִינְתָּא בְּעַפְרָא". לכן בזמן שהאדם צריך לקבל עול מלכות שמים, יש התנגדות גדולה מצד הגוף.

[עמוד 144] לכן אם האדם מתגבר, ומקבל על עצמו עול מלכות, אף על פי שלא רואה שום חשיבות, והוא מתאבל על זה, מדוע הוא כך, היינו למה כל כך נסתר מאתנו את חשיבותה של ירושלים, ומתפלל על זה, מדוע אין חשיבות למלכות, ומבקש מה' [מֵהַשֵּׁם], שיקים את ירושלים מעפר הזה, שהיא נמצאת בה, ובשיעור שהאדם מצטער על חורבנה, הוא זוכה, שהקב"ה [שהקדוש ברוך הוא] ישמע את תפלתו.

[עמוד 144] והאדם זוכה לראות אותה בשמחתה, היינו שהיא כן משפיע לו טוב ועונג. נמצא, שהפירוש יהיה, אותו אדם המצטער ומתאבל על ירושלים, מדוע היא שְׁכִינְתָּא בְּעַפְרָא [שכינה בעפר], האדם הזה הוא הזוכה לראות בשמחתה. "כי אין אור בלי כלי" והיות שיש לו הכלי, היינו החסרון, מדוע שֶׁשְּׁכִינְתָּא היא בְּעַפְרָא, ומצטער על זה, לכן הוא זוכה ורואה בנחמת ירושלים.

[עמוד 144] ובהאמור יש לפרש מה שכתוב (ישעיה א') "יָדַע שׁוֹר קֹנֵהוּ, וַחֲמוֹר אֵבוּס בְּעָלָיו, יִשְׂרָאֵל לֹא יָדַע, עַמִּי לֹא הִתְבּוֹנָן
". ויש להבין, מהו ההבדל בין שור לחמור בעבודה. וכמו כן מהו ההבדל בין ישראל לְעַמִי, בעבודה. אאמו"ר זצ"ל [אדוני אבי מורי, זכר צדיק לברכה] אמר, ההבדל בין שור לחמור הוא, ש"שׁוֹר3" נקרא בחינת מוחא, שהיא בחינת אמונה למעלה מהדעת. וזהו "יָדַע שׁוֹר קֹנֵהוּ3". ו"חֲמוֹר3" הוא בחינת ליבא, היינו הרצון לקבל, שזהו "וַחֲמוֹר אֵבוּס בְּעָלָיו3". ולפי זה יש כאן להבחין ב' בחינות:

[עמוד 144] א) אלו שעובדים בשביל שכר, היינו שמקיימים תו"מ [תורה ומצוות] הוא בכדי לקבל שכר. נמצא, עיקר שאלתם היא, כמה שכר אני אקבל, ומה יהיה השכר, אם הוא כדאיות לתת עבור השכר הזה את היגיעה בתו"מ [בתורה ומצוות].

[עמוד 144] ב) אלו שרוצים לעבוד בע"מ [בעל מנת] להשפיע, מטעם כמו שכתוב בזה"ק [בזוהר הקדוש] "בְּגִין דְּאִיהוּ רַב וְשַׁלִּיט
" [משום שהוא גדול ומושל בכל]. זאת אומרת, שעובד רק מטעם גדלות ה' [הַשֵּׁם]. היינו שיש לו זכיה גדולה, שהוא משמש מלך גדול. נמצא, באלו שעובדים בע"מ [בעל מנת] להשפיע, הם כבר צריכים לדעת את מי הם עובדים, היינו אם הוא באמת מלך גדול וחשוב, שכדאי לעבוד בשבילו.

[עמוד 144] אולם בזמן שמתחילים לעבוד בע"מ [בעל מנת] להשפיע, וכל הסיבה שיש להם כח לעבודה, היא מטעם חשיבות הבורא, אז מתחילה העבודה להיות בבחינת "שְׁכִינְתָּא בְּעַפְרָא". כלומר, במקום שהרוחניות, היינו לעבוד [עמוד 145] לתועלת ה' [הַשֵּׁם], היה צריך להיות כל פעם יותר חשוב, באות לאדם מחשבות כאלו, שמראות להיפך. והאדם, במקום שהוא היה צריך ללכת כל פעם קדימה, ולעבוד ביותר שמחה, היות שהוא משמש מלך גדול וחשוב, בא לו ציורים בלתי חשובים. היינו, שהוא לא מרגיש את גדלותו יתברך. וזה גורם לו ירידות כל פעם.

[עמוד 145] זאת אומרת, אפילו שהוא מתגבר על הירידות, מכל מקום לא תמיד הוא יכול להחזיק מעמד ולהילחם עם המחשבות האלו. ומה המחשבות מראים לו, בחינת "שְׁכִינְתָּא בְּעַפְרָא". זה שהוא רוצה לעבוד בשמחה, בזה שהוא משמש מלך גדול וחשוב, שזה צריך להביא לו שמחה, הוא מרגיש ממש להיפך, היינו בחינת דחיה. כלומר, כאילו דוחים אותו מעבודה.

[עמוד 145] וזה נקרא "שְׁכִינְתָּא בְּעַפְרָא". זה שהוא מרגיש עתה, כאילו דוחים אותו החוצה. כלומר, שהוא מרגיש, בעת שהוא רוצה לקבל על עצמו עול מלכות שמים, באות לו אז "השאלות של פרעה", ששאל "מִי ה', אֲשֶׁר אֶשְׁמַע בְּקוֹלוֹ
". וזה נקרא שהמלכות, היינו השכינה, היא בגלות אצל פרעה מלך מצרים, שהם מראים את שִׁפְלוּת של המלכות שמים.

[עמוד 145] ואז אין להאדם רק לבקש שֶׁיִּבְנֶה את המלכות, היינו שהמלכות לא תשאר בהצורה של שִׁפְלוּת. שמהשפלות הזו אין האדם יכול לקבל שמחה, בזמן שהוא רואה, שאין לה שום חשיבות. וזה נקרא, שהאדם צריך להתפלל על "חורבן בית המקדש". כלומר, מדוע כל העולם לא יכולים לראות את קבלת מלכות שמים לדבר טוב. היינו, לעבוד לתועלת ה' [הַשֵּׁם], שתהיה בכבוד. היינו, שתהיה עבודה מכובדת.

[עמוד 145] ולכן כשהאדם מתפלל על גלות השכינה, אל יתפלל על מה שרק שאצלו היא בְּעַפְרָא. אלא האדם צריך להתפלל, מדוע היא כל כך בְּשִׁפְלוּת אצל כל העולם, בשיעור שכל העולם לא חושבים בכלל על רוחניות. והוא מתפלל עבור כל העולם, כמו שאנו מתפללים "וּבְנֵה יְרוּשָׁלַיִם בִּמְהֵרָה בְּיָמֵינוּ
". שזה יהיה לכבוד לכל העולם, כמו שנאמר בתפלת ראש השנה "מְלוֹךְ עַל כָּל הָעוֹלָם כֻּלּוֹ בִּכְבוֹדֶךָ
". והיות שאין הכלל מרגיש את החסרון, איך הם יכולים להתפלל.

[עמוד 145] אלא האדם הזה, שהוא זכה להשיג על כל פנים בחינת חסרון, היינו שהוא השיג את הגלות, לכן הוא יכול לבקש על גאולה. מה שאם כן אלו אנשים, שהם לא מרגישים שיש גלות, איך הם יכולים לבקש שיוציאם [עמוד 146] מהגלות. נמצא, זה שהאדם מרגיש שהוא נמצא בגלות, כבר נקרא "עליה בדרגה". ועליו מוטל לבקש מילוי עבור הכלל כולו.

[עמוד 146] וזהו כנ"ל [כנזכר למעלה] "כל המתאבל על ירושלים, זוכה ורואה בשמחתה1". כלומר זה שהוא מרגיש את גלות השכינה, ומתאבל, הוא זוכה ורואה בשמחתה. היות שמבחינת הכלים רק לו יש הכלים המוכשרים לגאולה. כי ענין כלים פירושו חסרון למילוי.

[עמוד 146] לכן כשהוא מתאבל, בזה שהוא מרגיש, איך שהשכינה הוא בגלות, שלא רואים את גדלותה, אלא מי שרוצה לקבל עליו מלכות שמים, מטעם "בְּגִין דְּאִיהוּ רַב וְשַׁלִּיט4" [משום שהוא גדול ומושל בכל], בא לו מחשבות וציורים, שהמחשבות האלו דוחים אותו לחוץ מקדושה, ורק על ידי התגברות וכפיה למעלה מהדעת, הוא יכול להחזיק מעמד, וכל פעם כשהוא רוצה להאמין, שהשגחתו יתברך היא בבחינת טוב ומטיב, באות לו מחשבות, שמדברות לשון הרע על ה' [הַשֵּׁם], וכואב לו, מדוע הוא מוכרח לשמוע לשון הרע, והוא מאמין שזהו רק מטעם, שהאומות העולם שולטים על הקדושה, היינו שיש הסתרה, שמי שרוצה להכנס לעבוד עבודת הקודש, אז הַסִּטְרָא אָחְרָא מסתירה את החשיבות של הקדושה. נמצא, שדוקא האדם המתאבל, הוא זקוק לרחמי שמים, שתהיה יכולת בידו להתגבר על הרע שבו, והוא מתאבל ובוכה שה' יעזור לו.

[עמוד 146] אבל בטח הוא צריך להתפלל עבור כל הכלל. אחרת נקרא זה, שהוא מתפלל רק לתועלת עצמו. כלומר, שרק הוא יצא מהגלות. ואם באמת האדם מבקש לתועלת ה', שיהיה כבוד שמים מגולה בעולם, איך הוא מבקש רק עבור עצמו. לכן האדם צריך לבקש, שיתגלה כבוד שמים על כל העולם. וזה כמו שאמרו חז"ל (בבא קמא צ"ב) "כל המבקש רחמים על חבירו, והוא צריך לאותו דבר, הוא נענה תחילה
".

[עמוד 146] ובבחינת עבודה יש להבין, אם האדם מבקש רחמים על חבירו, הוא נענה תחילה, נראה זה, כאילו מה שהוא מבקש רחמים, אין זה מטעם, שיש לו ענין לעורר רחמים על חבירו, אלא זהו כמו רמאות. היות שחז"ל אמרו, שהוא נענה תחילה, לכן הוא מבקש רחמים על חבירו. ועוד יותר מזה יש להבין, מדוע הוא נענה תחילה. האם משמים לא יכולים לתת להם, שיקבלו את עניית התפלה שניהם ביחד, אלא מוכרח להיות כאילו זה אחר זה, ולא שניהם ביחד. ויש להבין, מה יש בזה שהוא נענה תחילה.

[עמוד 146] אלא כנ"ל [כנזכר למעלה], זה שהאדם מבקש רחמים על חבירו בענין עבודה, יש לפרש, כשהאדם מתחיל ללכת על דרך, שיגיע על ידי הקיום בתו"מ [בתורה ומצוות] לדביקות ה' [הַשֵּׁם], הנקרא "שכל מעשיו יהיו לשם שמים ולא לתועלת עצמו
". אז הזמן שהגוף מתחיל להתנגד לעבודה זו, ומביא לו מחשבות, איך שהעבודה זו אינה בשבילו. מטעם, שהיות שטבע הגוף הוא לתועלת עצמו, והוא רוצה לעבוד עתה לתועלת ה' [הַשֵּׁם], לכן הגוף, הנקרא "רצון לקבל", מראה לו תמיד שאינו כדאי לעבוד לתועלת ה' [הַשֵּׁם]. והיות בלי תענוג אין האדם יכול לעשות שום תנועה, שכך הוא הטבע של הבריאה, וזה נובע מטעם, שרצונו להטיב לנבראיו, שזהו סיבת הבריאה, לכן אם אין להאדם תענוג מהעבודה, הוא לא יכול לעבוד.

[עמוד 146] לכן כל מה שהאדם עושה, הוא רק בכדי להנות, היינו שהוא מקבל תמורה עבור היגיעה שהוא נותן. לכן בשלא לשמה, היינו כשהאדם מאמין בשכר ועונש, יש חומרי דלק להאדם בזמן עבודה, היות שהוא מסתכל על השכר, מה שהוא יקבל אחר כך. מה שאם כן כשהאדם עובד בכדי להשפיע, היינו שלא רוצה לקבל שום תמורה עבור היגיעה, איך הוא יכול לעבוד בלי הנאה.

[עמוד 146] ועל זה אומר הזה"ק [הזוהר הקדוש], שצריכים לעבוד מסיבת שהבורא הוא רב ושליט4, שפירושו, מטעם גדלות ה' [הַשֵּׁם]. היות שאנו רואים מה שנמצא בהטבע, שיש הנאה להקטן בזמן שהוא משמש להגדול. כי מדרך העולם הוא, שיש באדם כח לשמש אדם חשוב. ובפרט לשמש מלך גדול יש להאדם תענוג גדול. ועל זה אין האדם צריך לעבודה, אלא זה נמצא בטבע הבריאה. אלא על מה יש להאדם לעבוד, שיהיה הידיעה והרגשה שהוא אדם חשוב, אז כבר האדם מסוגל לשמש אותו.

[עמוד 146] לכן, דוקא בזמן שהאדם רוצה לעבוד מטעם גדלות ה' [הַשֵּׁם], אז באות לו מחשבות רעות, שלא נותנים לו להרגיש את גדלות ה' [הַשֵּׁם], אלא ממש מראים לו להיפך. ובאמת הסתרה זו שולטת על הכלל כולו. אלא, אצל אלו אנשים, שלא עובדים מטעם גדלות ה' [הַשֵּׁם], אין להגוף צורך להסתיר ממנו את גדלות ה' [הַשֵּׁם]. וזהו מטעם, שכל עוד שלא נותנים הסיבה להעבודה "מטעם גדלות ה' [הַשֵּׁם]", הגוף לא עובד בחינם, היות שהוא מסתכל על השכר, ולא על הנותן השכר.

[עמוד 146] נמצא לפי זה, דוקא אצל אנשים שרוצים לעבוד רק מטעם גדלות ה' [הַשֵּׁם], אז יש התנגדות, ומכסים, ומסתירים אומות העולם על בחינת ישראל שבאדם. וממילא אצל מי נמצא עיקר לשון הרע על גדלות ה', דוקא באלו אנשים שהם רוצים להגיע לדביקות ה' [הַשֵּׁם]. ואלו אנשים, שמרגישים את בחינה זו, הנקראת "שְׁכִינְתָּא בְּעַפְרָא", להם יש צורך לבקש מה' [מֵהַשֵּׁם], שיוציא אותה [עמוד 147] מהגלות, שהיא נמצאת בין העמים. היינו, שהעמים שולטים עליה, שמסתירים את גדלותה וחשיבותה של השכינה הקדושה.

[עמוד 147] לכן אלו אנשים שמרגישים שֶׁשְּׁכִינְתָּא בְּעַפְרָא, צריכים להתפלל על כבוד שמים, שיתגלה לכל העולם. אלא שלא כל העולם צריכים לזה, היינו לְאֻקְמָא [להקים] שְׁכִינְתָּא מֵעַפְרָא. לכן הוא "נענה תחילה8", מטעם שהוא צריך לאותו דבר. אולם אח"כ [אחר כך] מביא זה גם הגילוי לכל הדור. אולם כל זמן שאין להם הכלים המוכשרים לזה, לא יכול להיות אצלם כל כך בגלוי. וזהו על דרך שאמרו חז"ל "עשה מצוה אחת, אשריו שהכריע את עצמו ואת העולם כולו לכף זכות
".

[עמוד 147] לכן רק האדם הזה, שהוא מרגיש את ההסתרה על הרוחניות, היינו על הרצון להשפיע מטעם גדלות ה' [הַשֵּׁם], לכן מוטל עליו לבקש רחמים על הדור כולו, כנ"ל [כנזכר למעלה]. והיות שהוא צריך לאותו דבר, לכן הוא נענה תחילה. לכן עליו נאמר "כל המתאבל על ירושלים, זוכה ורואה בשמחתה1". והטעם הוא כנ"ל, מפני שהוא צריך לאותו דבר, ולא הכלל. לכן המבקש רחמים על חבירו, לא יכולים לקבל שניהם בבת אחת את העניית התפלה, מטעם שרק הוא צריך לאותו דבר, היינו להישועה הזו, שהוא להרגיש את גדלותה של הקדושה, הנקראת "לְאֻקְמָא שְׁכִינְתָּא מֵעַפְרָא".

[עמוד 147] מה שאם כן אלו העובדים, שבבחינה הא' הנ"ל [הנזכרת למעלה], היינו שעובדים בשביל שכר, לכן הם מסתכלים על השכר. ויש כלל, מי שנותן הוא חשוב. נמצא, שזה שמאמינים שהם יקבלו שכר, שה' [שהשם] ישלם שכרם, כבר הוא חשוב אצלם. מה שאם כן אלו, שלא עובדים בשביל שכר, אז הם צריכים להרגיש עתה את גדלותו יתברך. ועל זה בא ההסתר, מה שמונח על הקדושה, שלא רואים את גדלותה. ועל זה ניתן לנו לבקש מה' [מהשם], שהוא יסיר את ההסתר, כמו שכתוב "אל תסתר פניך ממנו
".

[עמוד 147] ובהאמור נבין מה ששאלנו, מהו "יִשְׂרָאֵל לֹא יָדַע3", ומהו "עַמִּי לֹא הִתְבּוֹנָן3". כי הנה "יִשְׂרָאֵל3" הוא אלו אנשים שעובדים על הכוונה להגיע לדביקות ה' [הַשֵּׁם], שיזכו להגיע לדרגת ישר-אל ולא לתועלת עצמו. והם שייכים לבחינת כוונה, הנקראת "ידיעה", שהם צריכים להגיע לידי ידיעה ברורה, שצריכים להגיע להשיג את גדלות ה'. וידיעה זו באה דוקא על ידי אמונה למעלה מהדעת. כי על הדעת יש שליטת אומות העולם, שמסתירים את גדלותה של הקדושה, ומשפילים את מלכות שמים עד העפר.

[עמוד 147] ודוקא על ידי התגברות באמונה למעלה מהדעת, והאדם עושה מעשיו בכפיה, בזמן שבאות לו מחשבות רעות של הס"א [הסטרא אחרא], שמדברים לשון הרע [עמוד 148] ואומרים, שלא כדאי לעבוד לתועלת ה' [הַשֵּׁם], שסיבת רצון עבודה זו, תהיה רק מטעם גדלות ה' [הַשֵּׁם], אז אין להאדם לעשות שום דבר, רק להאמין באמונת חכמים, מה שהם אומרים לנו, שדוקא מעבודה זו, שהאדם עובד למעלה מהדעת, יש הנאה להבורא, כמו שאמר אאמו"ר זצ"ל, כי עיקר עבודה הוא, מה שהאדם נותן משהו להבורא, וזהו דוקא בזמן שהוא הולך למעלה מהדעת.

[עמוד 148] פירוש, שהדעת אומר לו, שלא כדאי לך לעשות מעשים בע"מ [בעל מנת] להשפיע, והאדם מתגבר, ועושה למעלה מהדעת. זה נבחן שהאדם נותן משהו להבורא. מה שאם כן בזמן שהבורא נותן לו התעוררות מלמעלה, אז אין להאדם לעשות שום מעשה, שתהא אפשר לומר, שהוא נותן משהו להבורא. משום שהאדם מתבטל אז כלפי הבורא "כנר בפני אבוקה", בלי שום בחירה. אם כן במצב הזה, אין האדם נותן שום דבר, מטעם שאין לו בחירה. אלא דוקא בזמן שהוא צריך ללכת למעלה מהדעת, היות שהדעת אומר אחרת, אז שייך לומר, שנותן משהו להבורא. ואמר, שצריכים להאמין, שעבודה זו חשובה לפני הקב"ה [הקדוש ברוך הוא] יותר משאר עבודות.

[עמוד 148] ואמר הנביא "יָדַע שׁוֹר קֹנֵהוּ3", שזה שייך לבחינת ישראל, שהם בחינת ראשי העם. כי ישראל מראה לי-ראש. להם שייך ידיעה, כנ"ל [כנזכר למעלה]. לכן אמר "יִשְׂרָאֵל לֹא יָדַע3". הם לא עסקו לתת עבודה בכדי להגיע לידיעת ה' [הַשֵּׁם], כמו שכתוב "וְיָדַעְתָּ הַיּוֹם וַהֲשֵׁבֹתָ אֶל לְבָבֶךָ כִּי ה' הוּא הָאֱלֹקִים
".

[עמוד 148] ואמר הנביא, שהם לא עסקו בזה. וגם הנביא דיבר להכלל, היינו עמך, שעבודתם הוא רק בכדי לקבל שכר, שבגלל זה הם עוסקים בתו"מ [בתורה ומצוות], שהם לא התבוננו בענין "חֲמוֹר אֵבוּס בְּעָלָיו3". שענין "חֲמוֹר3", דברנו לעיל, שהיא בחינת רצון לקבל, הנקרא "רק אהבה עצמית". אז הנביא אמר להם, החמור, היינו זה שמסתכל על "אֵבוּס בְּעָלָיו3", היינו על השכר, לא התבונן שהבורא נותן להם את השכר, היינו שעל ידי התבוננות הם יקבלו אהבת ה', כדרך שיש אהבה למי שהוא נותן מתנות לאנשים. והם לא שמו לב להנותן, רק חשבו שיהיה להם שכר.

[עמוד 148] נמצא, שהמעשים, מה שהם עשו בגלל שכר, היו בלי אהבה ויראה. כלומר, שלא חשבו כלל על "אבוס בעליו", היינו לחשוב על בעל הבית, שהבורא הוא הנותן. והם חתכו הן המצות מן הנותן את התורה ומצות, שלא חשבו בעת העבודה על נותן עבודה. וגם מתי שחשבו על השכר, גם כן לא חשבו, מי הוא הנותן את השכר.

[עמוד 149] זאת אומרת, שהנביא עומד ומזהיר, הן לבחינת ישראל, שעובדין על הכוונה, לא עושים תשומת לב כמו שצריכים, להגיע לדבקות בהבורא. והן לאלו שעובדים רק בבחינת המעשה, והכוונה שלהם היא רק בכדי לקבל שכר, לא שמים לב לחשוב מי הוא הנותן את השכר. לכן "עַמִּי לֹא הִתְבּוֹנָן3". וממילא חסר להם אהבת ה' [הַשֵּׁם].

[עמוד 149] ובהאמור יוצא, שהאדם צריך לתת חשבון לעצמו טרם שהוא הולך להתפלל, על מה להתפלל. לכן אמר אאמו"ר זצ"ל, שיש להאדם להתפלל דבר אחד, וזה כולל הרבה דברים. והיא, שהוא מבקש מה' [מֵהַשֵּׁם], שיתן לו רצון לעבוד בע"מ [בעל מנת] להשפיע, ולא לתועלת עצמו. היות בכדי שיהיה לו רצון להשפיע, מוכרח הוא שתהיה לו אמונה בה' [בְּהַשֵּׁם], ושיאמין בגדלות ה' [הַשֵּׁם]. אולם תפלתו, מה שהוא רוצה שה' [שֶׁהַשֵּׁם] יתן לו את הרצון להשפיע, שפירושו הוא, שהאדם אומר להבורא, אני רוצה, בזמן שאני עוסק בתו"מ [בתורה ומצוות], שתהיה הכוונה, שיאמין, שיש הנאה להבורא מהמעשים שלי.

[עמוד 149] כלומר, אף על פי שהאדם לא מרגיש שום טעם והרגשה בעת היגיעה שלו, שיהיה כח בידו לומר להגוף שלו, בזמן שהגוף טוען, הלא אתה רואה, שאין לך שום טעם בלימוד התורה, וכמו כן בתפלה, אז האדם רוצה, שיהיה לו הכח לומר להגוף, היות שאני עובד רק שה' יהנה, מה חשוב אם אני מרגיש טעם בזה או לא. אם אני הייתי עובד לתועלת עצמי, אתה צודק במה שאתה אומר לי, שאין אתה מרגיש שום טעם, מדוע אתה עובד, כדוגמת מאכל שאין האדם נהנה ממנו, אינו אוכל. אבל אני עובד לתועלת ה'. אם כן מה חשוב איזה טעם אני טועם. את זה הוא מבקש מה' [מֵהַשֵּׁם]. וזה נקרא "כניעה ללא תנאי".
� 	סדר מועד, מסכת תענית דף ל, ב גמרא: תְּנָן הֲתָם [שנינו שם]: מקום שנהגו לעשות מלאכה בט' באב עושין, מקום שנהגו שלא לעשות אין עושין. ובכל מקום ת"ח [תלמידי חכמים] בטלים. רשב"ג [רבן שמעון בן גמליאל] אומר: לעולם יעשה כל אדם עצמו כתלמיד חכם. תַּנְיָא נַמִי הֲכִי [שנינו גם כך]: רשב"ג [רבן שמעון בן גמליאל] אומר: לעולם יעשה אדם עצמו כתלמיד חכם כדי שיתענה. תַּנְיָא אִידָךְ [שנינו בנוסף] רשב"ג [רבן שמעון בן גמליאל] אומר: כל האוכל ושותה בט' באב כאילו אוכל ושותה ביוה"כ. ר"ע [רבי עקיבא] אומר: כל העושה מלאכה בתשעה באב אינו רואה סימן ברכה לעולם. וחכ"א [וחכמים אומרים] כל העושה מלאכה בט' באב ואינו מתאבל על ירושלים אינו רואה בשמחתה. שנאמר (ישעיהו פרק סו פסוק י) שִׂמְחוּ אֶת יְרוּשָׁלִַם וְגִילוּ בָהּ כָּל אֹהֲבֶיהָ שִׂישׂוּ אִתָּהּ מָשׂוֹשׂ כָּל הַמִּתְאַבְּלִים עָלֶיהָ. מכאן אמרו: כל המתאבל על ירושלים זוכה ורואה בשמחתה ושאינו מתאבל על ירושלים אינו רואה בשמחתה.


� 	סידור ספרד, בתפילת שמונה עשרה: וְלִירוּשָׁלַיִם עִירְךָ בְּרַחֲמִים תָּשׁוּב. וְתִשְׁכֹּן בְּתוֹכָהּ כַּאֲשֶׁר דִּבַּרְתָּ. וּבְנֵה אוֹתָהּ בְּקָרוֹב בְּיָמֵינוּ בִּנְיַן עוֹלָם. וְכִסֵּא דָוִד עַבְדְּךָ מְהֵרָה לְתוֹכָהּ תָּכִין. בָּרוּךְ אַתָּה יְדֹוָד. בּוֹנֵה יְרוּשָׁלָיִם:


בתשעה באב במנחה אומרים כאן נחם:


נַחֵם יְדֹוָד אֱלֹקֵינוּ אֶת אֲבֵלֵי צִיּוֹן וְאֵת אֲבֵלֵי יְרוּשָׁלַיִם וְאֶת הָעִיר הָאֲבֵלָה וְהַחֲרֵבָה וְהַבְּזוּיָה וְהַשּׁוֹמֵמָה. הָאֲבֵלָה מִבְּלִי בָנֶיהָ וְהַחֲרֵבָה מִמְּעוֹנוֹתֶיהָ. וְהַבְּזוּיָה מִכְּבוֹדָהּ. וְהַשּׁוֹמֵמָה מֵאֵין יוֹשֵׁב. וְהִיא יוֹשֶׁבֶת וְרֹאשָׁהּ חָפוּי כְּאִשָּׁה עֲקָרָה שֶׁלֹּא יָלָדָה. וַיְבַלְּעוּהָ לִגְיוֹנוֹת. וַיִּירָשׁוּהָ עוֹבְדֵי זָרִים. וַיָּטִילוּ אֶת עַמְּךָ יִשְׂרָאֵל לֶחָרֶב. וַיַּהַרְגוּ בְּזָדוֹן חֲסִידֵי עֶלְיוֹן. עַל כֵּן צִיּוֹן בְּמַר תִּבְכֶּה. וִירוּשָׁלַיִם תִּתֵּן קוֹלָהּ. לִבִּי לִבִּי עַל חַלְלֵיהֶם. מֵעַי מֵעַי עַל חַלְלֵיהֶם. כִּי אַתָּה יְדֹוָד בָּאֵשׁ הִצַּתָּהּ. וּבָאֵשׁ אַתָּה עָתִיד לִבְנוֹתָהּ. כָּאָמוּר וַאֲנִי אֶהְיֶה לָּהּ נְאֻם יְדֹוָד חוֹמַת אֵשׁ סָבִיב וּלְכָבוֹד אֶהְיֶה בְּתוֹכָהּ: בָּרוּךְ אַתָּה יְדֹוָד מְנַחֵם צִיּוֹן וּבוֹנֵה יְרוּשָׁלָיִם:


� 	ישעיהו פרק א פסוק ג: יָדַע שׁוֹר קֹנֵהוּ וַחֲמוֹר אֵבוּס בְּעָלָיו יִשְׂרָאֵל לֹא יָדַע עַמִּי לֹא הִתְבּוֹנָן


� 	(זוהר דפו"י חלק א' דף יא' ע"ב) הקדמת ספר הזוהר סולם אות קפט: בְּרֵאשִׁית בָּרָא אֱלֹקִים: זו היא המצוה הראשונה לכולן, ומצוה זו נקראת יִרְאַת ה', הנקראת רֵאשִׁית. שכתוב, רֵאשִׁית חָכְמָה יִרְאַת ה'. יִרְאַת ה' רֵאשִׁית דַּעַת משום שדבר זה, יִרְאָה, נקרא רֵאשִׁית. וזה הוא שער להכנס אל האמונה. ועל מצוה זו מתקיים כל העולם.


	פירוש. הוקשה לו, כי כאן חושב המקרא את הַיִּרְאָה שהיא רֵאשִׁית אל הָחָכְמָה, וכאן שהיא רֵאשִׁית אל הַדַּעַת. ואומר, מפני שהיראה היא ראשית לכל ספירה וספירה שאי אפשר להשיג שום ספירה זולת השגת היראה תחילה.


	וזה שכתב, תרעא לאעלא גו מהימנותא: כי אי אפשר להשיג אמונה שלימה זולת מתוך יראתו יתברך, וכפי שיעור היראה כך שיעור השראת האמונה. ועל כן ועל פקודא דא אתקיים כל עלמא. כי אין העולם מתקיים אלא על תורה ומצוות, כמו שכתוב (ירמיה ג') אִם לֹא בְּרִיתוֹתִי יוֹמָם וְלַיְלָה חוקות שָׁמַיִם וָאָרֵץ לֹא שַׂמְתִּי. וכיון שהיראה היא ראשית ושער לכל מצוה להיותה השער לאמונה, נמצא שעל היראה מתקיים כל העולם, וזה שאמר הכתוב בראשית ברא אלקים את השמים ואת הארץ. שעם היראה הנקראת ראשית שכל המצות כלולות בה ברא אלקים את השמים ואת הארץ. ולולא היראה לא היה בורא אלקים כלום.


	(זוהר דפו"י חלק א' דף יא' ע"ב) הקדמת ספר הזוהר סולם אות קצ: יִרְאָה אִתְפָּרֵשׁ לִתְלָת סִטְרִין, תְרֵין מִנַיְיהוּ לֵית בָּהוּ עִקָּרָא כִּדְקָא יֵאוֹת, וְחַד עִקָּרָא דְיִרְאָה: אִית בָּר נָשׁ דדחיל מקב"ה בְּגִין דְיֵיחוֹן בְּנוֹהִי וְלֹא יְמוּתוּן אוֹ דָּחִיל מֵעוֹנְשָׁא דְגוּפֵיהּ אוֹ דְמָמוֹנֵיהּ, וְעַל דָּא דָּחִיל לֵיהּ תָּדִיר. אִשְׁתְכַּח יִרְאָה, דְאִיהוּ דָּחִיל לקב"ה, לֹא שַׁוִי לְעִיקָרָא. וְאִית בָּר נָשׁ דְדָחִיל מִן קב"ה בְּגִין דְדָחִיל מֵעוֹנְשָׁא דְהָהוּא עָלְמָא, וְעוֹנְשָׁא דְגֵיהִנֹם. תְרֵין אִלֵין לָאו עִקָּרָא דְיִרְאָה אִינוּן וְשֹׁרְשָׁא דִּילֵיהּ.


	הסולם אות קצ: יראה אתפרש לתלת וכו': היראה מפורשת לשלש בחינות, שתים מהן, אין בהן שורש כראוי, ואחת היא שורש היראה. יש אדם שירא מהקב"ה בשביל שיחיו בניו ולא ימותו, או ירא מעונש גופו או מעונש כספו, ועל כן הוא ירא אותו תמיד. נמצא שהיראה שהוא ירא מהקב"ה לא שם אותה לשורש כי תועלת עצמו היא השורש, והיראה היא תולדה ממנה. ויש אדם הירא מפני הקב"ה, משום שירא מעונש העולם ההוא ומעונש של הגהינם. שתי מיני יראות האלו, דהיינו היראה מעונש עולם הזה, והיראה מעונש עולם הבא, אינן עיקר היראה ושורשה.


	(זוהר דפו"י חלק א' דף יא' ע"ב) הקדמת ספר הזוהר סולם אות קצא:  ירא"ה דאיהי עיקרא, למדחל בר נש למאריה, בגין דאיהו רב ושליט עיקרא ושרשא דכל עלמין, וכלא קמיה כלא חשיבין. כמה דאתמר (דניאל ד לב) וכל דיירי ארעא כלא חשיבין, ולשואה רעותיה בההוא אתר דאקרי יראה.


	הסולם אות קצא: ירא"ה דאיהי עיקרא וכו': הַיִּרְאָה שֶׁהִיא עִיקָר הוּא שֶׁהָאָדָם יירָא מִפְּנֵי אֲדוֹנוֹ, מִשּׁוּם שֶׁהוּא רַב וְשַׁלִּיט, הָעִקָּר וְהַשֹּׁרֶשׁ שֶׁל כָּל הָעוֹלָמוֹת, וְהַכֹּל נְחַשֵּׁב כְּאַיִן לְפָנָיו. כְּמוֹ שֶׁכָּתוּב, וְכֹל דַיָירֵי אַרְעָא כְּלֹא חשיבין [וכל תושבי האדמה אינם חשובים]. וישים חפצו באותו מקום שנקרא יראה.


	ביאור הדברים, מלמדנו שיש ג' אופנים ביראת ה', שרק אחד מהם נחשב ליראה אמיתית. א) שמתירא מהקב"ה ושומר מצותיו כדי שיחיו בניו ויהיה נשמר מעונש גופו או ממונו, דהיינו יראה מעונשים שבעולם הזה. ב) שמתירא גם מעונשים של גהינם. ואלו השתים אינן יראה אמיתית, כי אינו מקיים היראה מטעם מצות ה', אלא מטעם תועלת עצמו, ונמצא שתועלת עצמו הוא השורש, והיראה היא ענף ומסובכת מתועלת עצמו, אלא יראה דאיהי עיקרא, למדחל בר נש למאריה בגין דאיהו רב ושליט, עיקרא ושרשא דכל עלמין, וכלא קמיה כלא חשיבין, דהיינו שירא מהשם יתברך משום שהוא גדול ומושל בכל. הוא גדול משום שהוא השורש, שממנו מתפשטים כל העולמות, וגדלותו מתראה על מעשיו, והוא מושל בכל משום שכל העולמות שברא הן העליונים והן התחתונים, נחשבים לפניו כלא כלום, שאינם מוסיפים משהו על מהותו יתברך.


	וזה שאמר, ולשואה רעותיה בההוא אתר דאקרי יראה: שישים לבו ומאויו באותו מקום הנקרא יראה, שיהיה דבוק ביראתו יתברך ברצון ובחשק המותאם והראוי למצות המלך.


� 	שמות פרק ה פסוק ב: וַיֹּאמֶר פַּרְעֹה מִי יְדוָד אֲשֶׁר אֶשְׁמַע בְּקֹלוֹ לְשַׁלַּח אֶת יִשְׂרָאֵל לֹא יָדַעְתִּי אֶת יְדוָד וְגַם אֶת יִשְׂרָאֵל לֹא אֲשַׁלֵּחַ


� 	סידור תפילה נוסח ספרד, ברכת המזון: וּבְנֵה יְרוּשָׁלַיִם עִיר הַקֹּדֶשׁ בִּמְהֵרָה בְיָמֵינוּ. בָּרוּךְ אַתָּה יְדֹוָד. בּוֹנֵה בְרַחֲמָיו יְרוּשָׁלָיִם.


� 	סידור תפילה נוסח ספרד, תפילת ראש השנה: אֱלֹקֵינוּ וֵאלֹקֵי אֲבוֹתֵינוּ, מְלוֹךְ עַל כָּל הָעוֹלָם כֻּלּוֹ בִּכְבוֹדֶךָ, וְהִנָּשֵׂא עַל כָּל הָאָרֶץ בִּיקָרֶךָ, וְהוֹפַע בַּהֲדַר גְּאוֹן עֻזֶּךָ עַל כָּל יוֹשְׁבֵי תֵבֵל אַרְצֶךָ, וְיֵדַע כָּל פָּעוּל, כִּי אַתָּה פְּעַלְתּוֹ, וְיָבִין כָּל יְצוּר, כִּי אַתָּה יְצַרְתּוֹ, וְיֹאמַר כֹּל אֲשֶׁר נְשָׁמָה בְּאַפּוֹ. יְדֹוָד אֱלֹקֵי יִשְׂרָאֵל מֶלֶךְ וּמַלְכוּתוֹ בַּכֹּל מָשָׁלָה: וְטַהֵר לִבֵּנוּ לְעָבְדְּךָ בֶּאֱמֶת, כִּי אַתָּה אֱלֹקִים אֱמֶת וּדְבָרְךָ אֱמֶת וְקַיָּם לָעַד: בָּרוּךְ אַתָּה יְדֹוָד, מֶלֶךְ עַל כָּל הָאָרֶץ, מְקַדֵּשׁ (לשבת הַשַּׁבָּת וְ) יִשְׂרָאֵל וְיוֹם הַזִּכָּרוֹן:


� 	סדר נזיקין, מסכת בבא קמא דף צב, א גמרא: אָמַר לֵיהּ [אמר לו] רָבָא לְרָבָּה בַּר מָרִי: מְנָא הָא מִילְתָּא דְּאָמוּר רַבָּנָן [מה מקור מאמר חכמים] כל המבקש רחמים על חבירו והוא צריך לאותו דבר הוא נענה תחילה? אָמַר לֵיהּ [אמר לו]: דכתיב (איוב מב) וה' שב את שבות איוב בהתפללו בעד רעהו. אָמַר לֵיהּ אָתְּ אָמַרְתָּ מֵהֲתָם וְאָנָּא אֲמִינָא מֵהָכָא [אמר לו: אתה אמרת משם ואני לומד מכאן]: (בראשית כ) ויתפלל אברהם אל האלקים וירפא אלקים את אבימלך ואת אשתו ואמהותיו [וגו'] וכתיב (בראשית כא) וה' פקד את שרה כאשר אמר וגו' כאשר אמר אברהם אל אבימלך [באור: דהיינו, אברהם התפלל על אבימלך שתלדנה נשיו וה' פקד את שרה אשתו שהיתה עקרה].  אָמַר לֵיהּ [אמר לו] רָבָא לְרָבָּה בַּר מָרִי: מְנָא הָא מִילְתָּא דְּאָמְרֵי אִינְשֵׁי בְּהֲדֵי הוּצָא לָקֵי כְּרֻבָא [מניין הפתגם שאומרים האנשים "בגלל הקוץ נפגע הכרוב" (שכשעוקרים את הקוץ לעיתים נפגע גם הכרוב)]? אָמַר לֵיהּ [אמר לו] דכתיב (ירמיהו ב) למה תריבו אלי כלכם פשעתם [רש"י: כלכם – אף הנביא במשמע] בי נאם ה'. אָמַר לֵיהּ אַתְּ אָמַרְתָּ מֵהַתָּם וְאָנָּא אֲמֵינָא מֵהָכָא [אמר לו: אתה אמרת משם ואני לומד מכאן] (שמות טז) עד אנה מאנתם לשמור מצותי ותורותי [רש"י: מאנתם – אף משה ואהרון].


� 	סדר נזיקין, מסכת אבות , פרק ב' משנה טו (יב): רַבִּי יוֹסֵי אוֹמֵר יְהִי מָמוֹן חֲבֵרָךְ חָבִיב עָלֶיךָ כְּשֶׁלָּךְ וְהַתְקֵן עַצְמָךְ לִלְמוֹד תּוֹרָה, שֶׁאֵינָהּ יְרֻשָּׁה לָךְ. וְכָל מַעֲשֶׂיךָ יִהְיוּ לְשֵׁם שָׁמַיִם.


� 	סדר נשים, מסכת קידושין דף מ, ב גמרא: תנו רבנן: לעולם יראה אדם עצמו כאילו חציו חייב וחציו זכאי. עשה מצוה אחת אשריו שהכריע עצמו לכף זכות. עבר עבירה אחת אוי לו שהכריע את עצמו לכף חובה, שנאמר (קוהלת ט) וחוטא אחד יאבד טובה הרבה. בשביל חטא יחידי שחטא, אובד ממנו טובות הרבה. ר' אלעזר בר' שמעון אומר: לפי שהעולם נידון אחר רובו, והיחיד נידון אחר רוב.ו עשה מצוה אחת, אשריו. שהכריע את עצמו ואת כל העולם לכף זכות. עבר עבירה אחת אוי לו שהכריע את עצמו ואת כל העולם לכף חובה. שנאמר וחוטא אחד כו' בשביל חטא יחידי שעשה זה אבד ממנו ומכל העולם טובה הרבה. ר"ש [רבי שמעון] בן יוחי אומר: אפילו צדיק גמור כל ימיו ומרד באחרונה, איבד את הראשונות. שנאמר (יחזקאל לג) צִדְקַת הצדיק לא תצילנו ביום פשעו. ואפילו רשע גמור כל ימיו, ועשה תשובה באחרונה, אין מזכירים לו שוב רשעו. שנאמר (יחזקאל לג) ורשעת הרשע לא יכשל בה ביום שובו מרשעו. וְנִיהְוֵי [ושיהיה צדיק שמרד] כמחצה עונות ומחצה זכיות? אמר ריש לקיש בתוהא על הראשונות [מתחרט על הטובות שעשה].


� 	סידור תפילה, נוסח ספרד, פתיחת הארון, יום חול: אֵל אֶרֶךְ אַפַּיִם וּמָלֵא רַחֲמִים אַל תַּסְתֵּר פָּנֶיךָ מִמֶּנּוּ. חוּסָה יְהֹוָה עַל יִשְׂרָאֵל עַמֶּךָ וְהַצִּילֵנוּ מִכָּל רָע. חָטָאנוּ לְךָ אָדוֹן. סְלַח נָא כְּרוֹב רַחֲ


� 	דברים פרק ד פסוק לט: וְיָדַעְתָּ הַיּוֹם וַהֲשֵׁבֹתָ אֶל לְבָבֶךָ כִּי יְדוָד הוּא הָאֱלֹקִים בַּשָּׁמַיִם מִמַּעַל וְעַל הָאָרֶץ מִתָּחַת  אֵין עוֹד
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