מהו ענין קו ימין בעבודה

מאמר ל"ח, תשנ"א 
[עמוד 341] הנה חז"ל [חכמנו זכרם לברכה] אמרו (אבות דרבי נתן, י"א, ב') "כל המגביה עצמו על דברי תורה, סוף שמשפילין אותו. וכל המשפיל עצמו על דברי תורה, סוף שמגביהין אותו"
.

[עמוד 341] ויש להבין זה, היינו למה דוקא בדברי תורה אסור להיות בעל גאוה. הלא באופן כללי אסור להיות בעל גאוה, כמו שכתוב "מְאוֹד מְאוֹד הֱוֵי שְׁפַל [עמוד 342] רוּחַ"
 (אבות, פרק רביעי, ד'). וכמו כן אמרו "כל המתגאה, אמר הקב"ה [הקדוש ברוך הוא], אין אני והוא יכולין לדור במדור אחד"
. אם כן למה דוקא אמרו בדברי תורה.

[עמוד 342] ידוע שיש לנו בקיום תו"מ [תורה ומצוות] ב' בחינות:

 א) נקראים תרי"ג עִיטִין (עצות),

 ב) נקראים תרי"ג פִּיקוּדִין.

[עמוד 342] שאלו ב' בחינות באות לנו מכח ב' בחינות שיש בעולם:

 א) נקראת מטרת הבריאה,

 ב) נקראת תיקון הבריאה.

[עמוד 342] שענין מטרת הבריאה, רצונו להטיב לנבראיו, שבגלל זה ברא בהנבראים רצון והשתוקקות לקבל הנאה ותענוג. והכלי הזה לקבלת התענוג, הוא בא מצד הבורא. לכן הכלי הזה הוא בשלמות. כלומר, שאין האדם צריך לעבוד לעשות לו כלי, אלא זה יש לו מצד הטבע, כי בכל מקום שהאדם רואה, שיש ממה להנות, תיכף הוא משתוקק אליו, כמו שכתוב "עין רואה והלב חומד
".

[עמוד 342] אולם אח"כ [אחר כך] נעשה תיקון, היינו בכדי שלא יהיה ענין הבושה בעת קבלת הטוב ועונג, נעשה ענין הצמצום והסתר, שלא רואים שיש תענוג. וממילא אין האדם רואה את הטוב ועונג, שיחשוק להטוב ועונג הזה, מה שהבורא רוצה לתת להנבראים. אלא לאחר שיהיה להם כלים דהשפעה, שע"י [שעל ידי] קבלת התענוג בכלים האלו, כבר נסתלקה מהם הבושה בעת קבלת התענוג, אז נעבר ההסתר ורואים את הטוב ועונג, מה שהבורא רוצה לתת להנבראים.

[עמוד 342] אבל יש לדעת, שכל עבודה שלנו היא בעשיית הכלי דהשפעה, היות שהכלי הזה הוא נגד הטבע שלנו. ואיך האדם מסוגל ללכת נגד הטבע. לכן מתחילים לקיים תו"מ [תורה ומצוות] בע"מ [בעל מנת] לקבל, כמו שאומר הזה"ק [הזוהר הקדוש], שיש לקיים תו"מ [תורה ומצוות] מחמת יראה
. והיראה הזו מתפרשת בב' אופנים:

 א) 
הוא מקיים תו"מ [תורה ומצוות] מחמת שכר ועונש בעולם הזה, היינו בריאות, ופרנסה וכדומה.
 ב) 
הוא מקיים תו"מ [תורה ומצוות] מחמת שכר ועונש בעוה"ב [בעולם הבא], היינו שיהיה לו גן עדן ושלא יהיה לו גיהנום.

[עמוד 342] נמצא, שאלו ב' בחינות הן לא בסתירה להרצון לקבל, שהוא הטבע של האדם. ואח"כ [ואחר כך] כבר נכנס בעבודה של בחינת דומם דְקדושה, שענין "דומם" היא בחינה הראשונה, שמבחינה זו כולם מתחילים. וזה שייך לכל הכלל. כלומר, שבבחינת מקיף, האור מאיר לכל הכלל ישראל. היינו, לכל אלה שיש [עמוד 343] להם אחיזה בתו"מ [בצורה ומצוות], כבר מאיר בהם האור מקיף. כי פירושו של אור מקיף הוא, שהאור מאיר מחוץ להכלים.

[עמוד 343] וזהו מטעם, שהאור צריך כלי, שתהיה לו השתוות עם האור. כלומר, היות שהאור הוא בבחינת להשפיע, כמו כן צריך הכלי להיות בע"מ [בעל מנת] להשפיע. והיות שכל זמן שהאדם לא הכשיר את הכלים שלו, שיהיו בע"מ [בעל מנת] להשפיע, אז האור נמצא מבחוץ להכלי. אלא משם הוא מאיר להכלי. שעל ידי זה הכלי מקבל לאט לאט צורך להשתוות עם האור, ומחפש עצות, איך לקבל השתוות עם האור. היינו, שיהיה להכלי, הנקרא "רצון לקבל", כח לעשות בע"מ [בעל מנת] להשפיע.
[עמוד 343] ואומר הזה"ק [הזוהר הקדוש], שיש אופן לקיים תו"מ מחמת יראה:
 ג) הוא מקיים תו"מ [תורה ומצוות] מחמת "בְּגִין דְאִיהוּ רַב וְשַׁלִּיט5". שפירושו הוא, מטעם שהיראה המביאתו לקיים תו"מ [תורה ומצוות], אינה מטעם שהרצון לקבל יהנה מזה, היינו שע"י [שעל ידי] קיום תו"מ [תורה ומצוות] הוא יקבל איזו תמורה, שמהתמורה הוא יהנה. אלא הגדלות והחשיבות של המלך, זה מחייב אותו, שהוא רוצה לשמש את המלך. ואינו רוצה שום תמורה עבור יגיעתו בתו"מ [בתורה ומצוות]. אלא המעשים שהוא עושה להשפיע להמלך, זהו הנאה שלו.

[עמוד 343] אולם איך האדם יכול לקבל ההרגשה הזו של גדלות וחשיבות המלך, בו בזמן שיש הסתרה על גדלות וחשיבות המלך, שזה נעשה מכח הצמצום כנ"ל [כנזכר לעיל]. ואם כן, מאיפוא יקבל את גדלות ה'.

[עמוד 343] וכאן מתחילה העבודה בבחינת "אמונה למעלה מהדעת". כלומר, שהאדם צריך להאמין בגדלות וחשיבות המלך. והעבודה הזו נקראת, שהאדם צריך לבקש מה', ש"יִתְגַּדַּל וְיִתְקַדַּשׁ שְׁמֵיהּ רַבָּא
" [יתגדל ויתקדש שמו הגדול]. היינו, שיתגלה בעולם את גדלותו וחשיבותו של הקב"ה [הקדוש ברוך הוא]. כי כל זמן שהאדם משוקע בהרצון לקבל, למדנו, יש תיקון, הנקרא "הסתרה על השגחה עליונה", שהבורא מנהיג את העולם בבחינת טוב ומטיב.

[עמוד 343] כי אחרת לא יהיה שום מקום לבחירה, שיהיה אפשר לעשות משהו בע"מ [בעל מנת] להשפיע. כידוע, שעל תענוגים קטנים יותר קל לוותר עליהם, ולומר, אם לא בע"מ [בעל מנת] להשפיע, אני לא רוצה להשתמש עמהם. מה שאם כן תענוגים גדולים, בטח שקשה לוותר עליהם. לכן היתה מוכרחת להיות הסתרה על השגחה עליונה.

[עמוד 343] אולם בכדי שהאדם יתקיים בעולם, ובלי תענוג אין שום קיום להנבראים, וזהו מסיבת מטרת הבריאה, שהיא להטיב לנבראיו, לכן אומר [עמוד 344] האר"י הקדוש, שע"י [שעל ידי] שבירת הכלים שהיה בעולם הנקודים, נפלו ניצוצין לתוך הקליפות, המחיים את הקליפות, בכדי שלא יתבטלו. והם נקראים בשם "נְהִירוּ דַּקִּיק" [נר דקיק] בלשון הזה"ק [הזוהר הקדוש]. וּמְנְהִירוּ דַּקִּיק [נר דקיק] הזה נמשך כל התענוגים הגשמיים.

[עמוד 344] מה שאם כן הטוב ועונג האמיתי, הוא מלובש בתורה. לכן על התענוגים הגשמיים, שהתענוגים לא כל כך גדולים כמו הרוחניים, מתחילים ללמוד עליהם לקבל אותם בע"מ [בעל מנת] להשפיע. ובשיעור שהאדם נכנס בעבודה דלהשפיע, בשיעור זה מסתלק ממנו ההעלם וההסתר, שיש על התענוג של התורה ומצות.

[עמוד 344] אבל איך האדם מקבל כח לעבוד בע"מ [בעל מנת] להשפיע על תענוגים קטנים, הלא אין האדם מסוגל לעבוד אלא לתועלת עצמו. אם כן, באיזה אופן הוא יכול להתחיל, שיהיה בידו משהו לוותר מתועלת עצמו. התשובה היא, כי על זה אמרו חז"ל [חכמנו זכרם לברכה] "אמר הקב"ה, בראתי יצה"ר [יצר הרע], בראתי תורה תבלין, כי המאור שבה מחזירו למוטב
". כלומר, שהאדם, בזמן שהוא עוסק בתורה, הוא צריך לכוון, שהתורה תיתן לו מאור, שירצה לעבוד לתועלת ה' ולא לתועלת עצמו. ובחינה זו נקראת "תרי"ג עִיטִין (עצות)". היינו, שזהו הוא רק עצות, איך להגיע לבחינת השתוות הצורה, הנקראת "דביקות בה'".

[עמוד 344] ולאחר שהאדם זכה להשיג כלי, הנקרא "רצון להשפיע", הוא זוכה אח"כ [אחר כך] לבחינת תורה, שהוא בחינת שמותיו של הקב"ה [הקדוש ברוך הוא]. ובחינה זו נקראת בלשון הזה"ק [הזוהר הקדוש] "תרי"ג פיקודין", שפירושו הוא, שבכל מצוה מופקד אור מיוחד השייך לאותה מצוה, שהתורה הזו נקראת בחינת "שמותיו של הקב"ה [הקדוש ברוך הוא]".
[עמוד 344] ואז האדם יכול להשיג את הטוב ועונג שישנו במחשבת הבריאה, הנקראת בשם "רצונו להטיב לנבראיו". ואז הוא זוכה לבחינת "אורייתא וישראל וקוב"ה [וקודשא בריך הוא] חד הוא
". ולבחינה זו האדם צריך להגיע, כמו שכתוב בספר "פרי חכם" (חלק ב', דף ס"ה)
.

[עמוד 344] אולם עיקר עבודת האדם מתחילה, בזמן שהאדם רוצה לקיים תו"מ [תורה ומצוות] מטעם גדלות ה', היינו שהוא רוצה להגיע, שכל מעשיו יהיו בע"מ [בעל מנת] להשפיע. אז באים להאדם עליות וירידות. היות שהכל בנוי על בחינת אמונה למעלה מהדעת. לכן לפעמים מאיר לו בחינת אמונה, ולפעמים אינו מאיר לו. והאדם צריך להאמין אז, ש"אֵין עוֹד מִלְּבַדּוֹ"
, היינו ש"אין שום כח אחר בעולם חוץ מכח הקב"ה
 [הקדוש ברוך הוא]".

[עמוד 345] ואמר אאמו"ר זצ"ל [אדוני אבי מורי זכר צדיק לברכה], שהאדם צריך להאמין, שגם הירידות נותן הבורא. זאת אומרת, שהאדם צריך להאמין למעלה מהדעת, שהבורא הוא שומע תפלת כל פה. היינו, הן לאדם חשוב והן לאדם פשוט. כלומר, אפילו שהאדם מרגיש, שהוא איש פשוט, היינו שחסר לו תורה וחסר לו כח עבודה, מכל מקום ע"י [על ידי] תפלה, הבורא נותן לו הכל, אם הוא מתפלל, שהבורא יקרב אותו אליו, והוא רוצה לשמש את המלך בלי שום תמורה.

[עמוד 345] אבל מה הוא יכול לעשות, שאין הגוף מסכים לזה. לכן הוא מבקש מהבורא, שיקח אותו בתור עבד, שישמש את הבורא. והגם שאין לו שום זכיות יותר מאחרים, אבל הוא מרגיש דחף פנימי, שמעורר אותו להיות משמש את המלך. אבל אין לו שליטה על הגוף. לכן הוא מבקש מה', שהוא יכול לעזור לו. וזה נקרא, שהוא מאמין, שה' הוא שׁוֹמֵעַ תְּפִלַּת כָּל פֶּה
.

[עמוד 345] אולם בזמן שהאדם מרגיש חסרון, ומרגיש את שפלותו, ויש כלל, ש"מחסרונות אין האדם יכול לחיות, האדם יכול לחיות רק ממילוי", שרק ממה שהאדם מרגיש טעם של שלימות, רק מזה האדם יכול לחיות.

[עמוד 345] אי לזאת, ניתן לו לעבוד בדרך אחרת, הנקראת "קו ימין". היינו, דרך שבה האדם מרגיש שלימות. אולם כאן, בזמן שהאדם רוצה לעבור מ"קו שמאל", שהוא דבר הצריך תיקון, שזה נקרא "שמאל" בעבודה, ותיקון שייך לומר, דוקא בזמן שיש קלקול, אז שייך תיקון.

[עמוד 345] ואם כן, כשהאדם רואה בקו שמאל, איך שאין לו שום שליטה על הגוף, ואינו רוצה לעשות שום דבר רק לתועלת עצמו, אם כן איך הוא יכול אח"כ [אחר כך] לעבור לקו ימין, ולשמוח בזה שיש לו שלימות, ולתת אז שבח ותודה, שה' קירב אותו לעבודתו. הרי הם "שני כתובים המכחישים זה את זה
".

[עמוד 345] והענין הוא, על דרך שאמר אאמו"ר זצ"ל [אדוני אבי מורי זכר צדיק לברכה], שבעבודת ה' יש תמיד סתירות, שהם נקראים "ימין" ו"שמאל". וזה נוהג בעולמות עליונים. והם בסתירה זה לזה, עד שבא קו האמצעי ומכריע ביניהם. כמו שכתוב "עד שיבוא הכתוב השלישי ויכריע ביניהם12". ואמר, בסדר העבודה גם כן יש סתירות. וזה נמשך מהשורשים העליונים, שמצד אחד אנו רואים, שהכתוב אומר "וַיִּגְבַּהּ לִבּוֹ בְּדַרְכֵי ה'
", ומצד השני אמרו חז"ל [חכמנו זכרם לברכה] "מְאוֹד מְאוֹד הֱוֵי שְׁפַל רוּחַ2". אלא שהם נוהגים בב' זמנים, בזה אחר זה. ורק בסוף עבודה הם נוהגים בזמן אחד. היינו, לאחר שבא לקו האמצעי, כמו שאמרו חז"ל "ג' שותפין הם באדם. הקב"ה, אביו, ואמו. אביו נותן הלובן, ואמו נותנת האודם, והקב"ה נותן את הנשמה
", שרק בקו האמצעי נוהגים כולם ביחד.

[עמוד 346] לכן בזמן שהאדם הולך בדרך של קו שמאל, הוא צריך להיות בעל גאוה, כמו שכתוב "וַיִּגְבַּהּ לִבּוֹ בְּדַרְכֵי ה'13". כלומר, שהוא צריך לומר, כמו שאמרו חז"ל [חכמנו זכרם לברכה] (סנהדרין ל"ז) "לפיכך כל אחד ואחד חייב לומר, בשבילי נברא העולם
". זאת אומרת, שהוא צריך להשתדל להגיע למטרת הבריאה, שהיא רצונו להטיב לנבראיו.

[עמוד 346] אם כן הוא צריך להשתדל, שאצלו תתקיים מטרת הבריאה. ומטרם שהשיג את המטרה, הוא צריך להיות בעל חסרון. ויצטער על זה, שאין הוא בא לדרגת השלמות, כמו שמתאים להנברא, שהבורא ברא. וזה נקרא בחינת "שמאל", היינו בחינת חסרון.

[עמוד 346] אולם מה יעשה האדם מטרם שהגיע להשלימות, והוא נמצא בבחינת חסרון. ומחסרונות אין האדם יכול להתקיים, אלא האדם מוכרח לקבל חיות. וחיות יכולים לקבל רק משלימות, שמזה שיש להאדם הנאה ותענוג, מזה האדם יכול להתקיים. מה שאין כן מהשמאל אי אפשר לחיות.

[עמוד 346] אז האדם צריך לעבור לקו ימין, שנקרא "שלימות". אבל איך האדם יכול לקבל שלימות, בו בזמן שהוא רואה, שהוא "בעירום וחוסר כל". וממה הוא יכול לקבל שלימות. כלומר, ממה הוא יכול לקבל הנאה ותענוג במצב הזה.

[עמוד 346] התשובה היא, כי האדם צריך לומר אז, שהוא לא רואה, שהוא יותר חשוב משאר אנשים, שאין להם שום זכיה, שיהיה להם רצון וחשק לתו"מ. היינו, שאפילו לשלא לשמה אין להם שום צורך. והוא רואה, שה' נתן לו רצון וחשק לעשות משהו בתורה ועבודה. והגם שאין לו שום טעם בעבודה, אבל מבחינת המעשה כן יש לו זכיה לעשות משהו. אלא רק הכוונות שלו אינם בסדר. אבל הוא רואה, שהקצת אחיזה כן יש לו.

[עמוד 346] מה שאם כן לאחרים ה' לא נתן את הרצון וחשק לעשות משהו בתורה ועבודה. והוא מאמין בזה, שהוא דבר גדול. הגם שלא מרגיש עוד את החשיבות שבדבר, מכל מקום הוא מאמין בזה למעלה מהדעת.

[עמוד 346] ועוד הוא רואה, שיש הרבה אנשים, שהם שמחים, בזה שעוסקים בתו"מ. והם שמחים ומסתכלים על החילוניים, כמו סתם בהמות. ועל הכוונה הם בכלל לא חושבים. אם כן מדוע הוא לא יהיה שמח כמוהם. היינו, שהם מרגישים בעבודתם שלימות. ומדוע מגיע לי שלימות יותר גדולה. היינו אם אני רואה, שאין בידי לעשות בע"מ להשפיע, אני מרגיש לבעל חסרון. מי אומר שמגיעה לי מדרגה יותר גדולה, ממה שיש להם.

[עמוד 347] נמצא, שהאדם צריך להשפיל עצמו, ולומר, שלא מגיעה לו מדרגה יותר גדולה מאחרים. ומזה האדם יכול לקבל שלימות, היינו לשמוח ממה שיש לו קצת אחיזה בעבודת ה'. ומזה הוא צריך להיות בשמחה כל היום.

[עמוד 347] ובהאמור יש לפרש מה ששאלנו, מה שכתוב "כל המגביה עצמו על דברי תורה, סוף שמשפילין אותו. וכל המשפיל עצמו על דברי תורה, סוף שמגביהין אותו1". ושאלנו, מדוע דוקא בדברי תורה אסור, הלא אמרו חז"ל [חכמנו זכרם לברכה] "מְאוֹד מְאוֹד הֱוֵי שְׁפַל רוּחַ2". ולאו דוקא בדברי תורה.

[עמוד 347] והתשובה היא, שכאן המדובר באלו אנשים שרוצים ללכת בדרך ה' על דרך האמת. היינו, שכל מעשיהם יהיו רק בע"מ [בעל מנת] להשפיע. והוא מקיים מה שכתוב "וַיִּגְבַּהּ לִבּוֹ בְּדַרְכֵי ה'", שענין "הגאוה" איננו שהוא רוצה מה שהוא עבור תועלת עצמו, אלא הוא רוצה להיבטל לה', ועבור עצמו הוא רוצה להמית את הרצון הזה, הנקרא "רצון לקבל". והוא רוצה לקיים מה שאמרו חז"ל [חכמנו זכרם לברכה] "אין התורה מתקיימת, אלא במי שממית עצמו עליה
".

[עמוד 347] נמצא, שהגאוה שלו אינו למי שהוא בעל גאוה, שעליו אמרו "כל המתגאה, אומר הקב"ה [הקדוש ברוך הוא], אין אני והוא יכולים לדור במדור אחד3". אלא כאן הגאוה שלו היא, שהוא רוצה להמית את הרצון לקבל שלו, ולא להיות כמו שאר אנשים, שדואגים רק לתועלת עצמו.

[עמוד 347] ומכל מקום אמרו, שיש זמן, שהוא צריך להיות בשפלות, היינו להסתפק במועט. היינו, שהוא לא צריך להיות עובד ה' יותר מהכלל, אלא כמו שהכלל עובד בבחינת המעשה, ועל הכוונה לא נותנים תשומת לב, ובזה הם מסתפקים, והם עושים הכל בשמחה, כל אחד לפי דרגה דיליה, ממה שקבל מהחינוך. לכן הוא אומר אז, גם אני "בְּתוֹךְ עַמִּי יוֹשָׁבֶת
", ואין אני זקוק לגדולות. ובאמת יש להבין, הלא יותר טוב הוא כשעובד בדרך להגיע למצב של לשמה.

[עמוד 347] והתשובה היא, היות בכדי להגיע לדרגת לשמה, יש שם עבודה גדולה, עד שמגיעים לזה. ונמצא, שבינתים, כלומר בזמן העבודה, יש עליות וירידות, מטעם שהעבודה זו היא נגד הטבע. ובזמן שהאדם רואה, שאין לו עדיין התקדמות בדרך להגיע לרצון להשפיע, נמצא שהוא במצב של חסרון. ומחסרונות אין האדם יכול לחיות ולקבל מהם שמחה. לכן נמצא אז בלי חיות.

[עמוד 347] וזה נקרא "עבודת השמאל". לכן מוכרח האדם לעבור לעבודת הימין, שימין נקרא שלימות. ובזמן שהאדם מרגיש עצמו, שהוא במצב השלימות, [עמוד 348] מזה האדם יכול לקבל שמחה וחיות, ולהנות מעבודתו שהוא עובד ה', ויתן שבח והודיה לה', בזה שזיכה אותו, שנתן לו קצת אחיזה בעבודת ה', אחרת אין האדם יכול להתקיים ומוכרח ליפול במצב של עצבות. 

[עמוד 348] ובזמן של עצבות אין האדם מסוגל לעבוד. אלא כל התענוגים שלו יכול למצוא בתענוג של שינה. היות בזמן שהאדם ישן, האדם מרגיש עצמו, כאילו שהוא ברח מהיסורים שלו. ובגלל זה האדם מוכרח להכנס לעבודת הכלל. אבל אח"כ [אחר כך] האדם שוב נכנס לעבודת השמאל. אבל צריך להיות במידה ובמשקל. אבל העיקר זמן האדם צריך להיות בעבודת הימין, עד שה' יעזור לו, ויתן לו את הקו האמצעי, כנ"ל [כנזכר לעיל], ש"יש ג' שותפים באדם. הקב"ה [הקדוש ברוך הוא], אביו, ואמו15".

[עמוד 348] ובהאמור יש לפרש מה שכתוב (בלק, שישי) "יִזַּל מַיִם מִדָּלְיָו"
. הנה "מַיִם" נקרא תורה. דָּלְיָו הוא מלשון "דְּלִי", היינו מְהַדְּלִי שואבים מים. דְּלִי הוא מלשון דַּל. דַּל היא בחינת עֲנִיּוֹת. וְ"אין עני אלא בדעת".

[עמוד 348] הכתוב בא להשמיענו, שמי שרוצה לזכות לבחינת תורה, היינו שה' יתן לו פקיחת עינים בתורה, יש לו לעבור הרבה הרבה מצבים, עד שזוכים לפקיחת עינים בתורה. שיש לדעת, שאי אפשר לזכות לבחינת תורה, מטרם שהאדם זכה לבחינת כלים המוכשרים לבחינת תורה.

[עמוד 348] וזהו כנ"ל [כנזכר לעיל], שלפני שזוכים לבחינת תרי"ג פִּיקוּדִין, צריכים מקודם לעבור את הקיום של תרי"ג עִיטִין (עצות), שהם עצות, איך שהאדם יהיה בידו האמצעים, איך להכשיר את עצמו, להגיע לדרגת תרי"ג פִּיקוּדִין, שאז נוהג ענין של קו שמאל וקו ימין. וכידוע, שההתחלה צריכה להיות בקו אחד. ואח"כ [ואחר כך] עוברים לקו שמאל. ואז נעשה מקו אחד, קו ימין. ואז, בזמן שהקו אחד נעשה קו ימין, כבר קשה ללכת על קו אחד, היינו להיות בשמחה ובחיות מזה שעוסק רק בבחינת המעשה, ולא נתן חשבון לעצמו, אם זה בע"מ [בעל מנת] להשפיע,

[עמוד 348] עכשיו, בזמן שעבר בעבודה של השמאל, היינו בבחינת גאוה, בבחינת "וַיִּגְבַּהּ לִבּוֹ בְּדַרְכֵי ה'14", היינו שהוא לא רוצה להיות כמו הכלל, אלא הוא רוצה לעבוד בבחינת הפרט, ואיך הוא יכול אח"כ [אחר כך] להשפיל עצמו וללכת בדרך, שהיה נקרא מקודם קו אחד, שפירושו, שלא היה יודע, שיש עוד קו. מה שאם כן עתה, שהוא רואה, שיש ענין קו שמאל, איך הוא יכול להשפיל את עצמו, ולקחת חזרה את הדרך, מה שעזב אותה, ולומר, שאני חוזר [עמוד 349] להדרך, שאמרתי, שהדרך הזו מתאימה לאנשים פשוטים ולא בשבילי. אם כן, קשה לו עכשיו לחזור להדרך, שנקראת עתה "קו ימין".

[עמוד 349] ועל זה בא להשמיענו, שהאדם צריך לחזור לבחינת "דַּל וְעָנִי", כאילו אין לו שום דעת, במה שהוא חוזר לדרך השלימות, הנקרא עכשיו "ימין". אבל הוא צריך כל פעם לחזור לשמאל. נמצא, שע"י [שעל ידי] חזרתו לבחינת ימין הוא נעשה דַּל. ומהרבה "דַּלִּים וְעֲנִיִּים" נעשו דְּלִי. וּמְהַדְּלִי הזה נעשה דָּלְיָו. וממנו יִזַּל מַיִם. וְמַיִם נקרא תּוֹרָה.

[עמוד 349] היינו, ע"י [על ידי] "הַדְּלִיים" האלו הוא יזכה אח"כ [אחר כך] לבחינת תורה. וזה שכתוב "כל המגביה עצמו על דברי תורה, סוף שמשפילין אותו1", מטעם שהוא צריך להשפיל עצמו וללכת בימין. וכל המשפיל עצמו והולך בימין, מגביהין אותו וזוכה לתורה.
� 	אבות דרבי נתן פרק יא משנה ב: ושנא את הרבנות. כיצד? מלמד שלא יניח אדם עטרה מעצמו בראשו אבל אחרים יניחו לו שנאמר יהללך זר ולא פיך נכרי ואל שפתיך (משלי כ"ז ב'): אמר רבי עקיבא: כל המגביה עצמו על דברי תורה למה הוא דומה? לנבלה מושלכת בדרך כל עובר ושב מניח ידו על חוטמו ומתרחק ממנה והולך. שנאמר אם נבלת בהתנשא אם זמות יד לפה (שם ל' ל"ב). אמר לו בן עזאי: דרשהו מענינו. אם מנבל אדם עצמו על דברי תורה ואוכל תמרים חרובים ולובש בגדים צואים ויושב ומשמר על פתח של חכמים כל עובר ושב אומר שמא שוטה הוא זה לסוף אתה מוצא כל התורה כולה עמו: רבי יוסי אומר: רד מטה למעלה ולמעלה למטה. כל המגביה עצמו על דברי תורה סוף שמשפילין אותו וכל המשפיל עצמו על דברי תורה סוף שמגביהין אותו:


� 	פרקי אבות פרק ד משנה ד: רַבִּי לְוִיטָס אִישׁ יַבְנֶה אוֹמֵר, מְאד מְאד הֱוֵי שְׁפַל רוּחַ, שֶׁתִּקְוַת אֱנוֹשׁ רִמָּה. רַבִּי יוֹחָנָן בֶּן בְּרוֹקָא אוֹמֵר, כָּל הַמְחַלֵּל שֵׁם שָׁמַיִם בַּסֵּתֶר, נִפְרָעִין מִמֶּנּוּ בַגָּלוּי. אֶחָד שׁוֹגֵג וְאֶחָד מֵזִיד בְּחִלּוּל הַשֵּׁם:


� 	תלמוד בבלי מסכת סוטה דף ה עמוד א: דרש רב עוירא, ואיתימא [ואם תרצה אמור] רבי אלעזר: בא וראה שלא כמדת הקב"ה מדת בשר ודם, מדת בשר ודם - גבוה רואה את הגבוה ואין גבוה רואה את השפל. אבל מדת הקב"ה אינו כן, הוא גבוה ורואה את השפל. שנאמר (תהלים קלח פסוק ו) כִּי רָם ה' וְשָׁפָל יִרְאֶה. אמר רב חסדא, ואיתימא [ואם תרצה אמור] מר עוקבא: כל אדם שיש בו גסות הרוח - אמר הקב"ה: אין אני והוא יכולין לדור בעולם, שנאמר (תהלים קא פסוק ה) מְלָשְׁנִי בַסֵּתֶר רֵעֵהוּ אוֹתוֹ אַצְמִית גְּבַהּ עֵינַיִם וּרְחַב לֵבָב אֹתוֹ לֹא אוּכָל. אל תקרי אוֹתוֹ אלא אִתּוֹ לֹא אוּכָל.


� 	במדבר פרק טו פסוק לט: וְהָיָה לָכֶם לְצִיצִת וּרְאִיתֶם אֹתוֹ וּזְכַרְתֶּם אֶת כָּל מִצְוֹת יְקֹוָק וַעֲשִׂיתֶם אֹתָם וְלֹא תָתֻרוּ אַחֲרֵי לְבַבְכֶם וְאַחֲרֵי עֵינֵיכֶם אֲשֶׁר אַתֶּם זֹנִים אַחֲרֵיהֶם: 


רש"י במדבר פרק טו פסוק לט: וזכרתם את כל מצות ה' - שמנין גימטריא של ציצית שש מאות, ושמונה חוטים וחמשה קשרים הרי תרי"ג: ולא תתורו אחרי לבבכם - כמו (לעיל יג כה) מתור הארץ. הלב והעינים הם מרגלים לגוף ומסרסרים לו את העבירות, העין רואה והלב חומד והגוף עושה את העבירות:


� 	(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.


� 	התחלת הקדיש


� 	סדר נשים, מסכת קידושין דף ל, ב גמרא: תנו רבנן (דברים פרק יא פסוק יח) וְשַׂמְתֶּם- סם תם. נמשלה תורה כסם חיים. משל לאדם שהכה את בנו מכה גדולה והניח לו רטיה על מכתו. ואמר לו בני, כל זמן שהרטיה זו על מכתך אכול מה שהנאתך ושתה מה שהנאתך ורחוץ בין בחמין בין בצונן ואין אתה מתיירא. ואם אתה מעבירה הרי היא מעלה נומי [מוגלה]. כך הקב"ה אמר להם לישראל. בָּנַי, בראתי יצר הרע ובראתי לו תורה תבלין ואם אתם עוסקים בתורה אין אתם נמסרים בידו. שנאמר (בראשית פרק ד פסוק ז') הֲלוֹא אִם תֵּיטִיב שְׂאֵת. ואם אין אתם עוסקין בתורה אתם נמסרים בידו שנאמר [וְאִם לֹא תֵיטִיב] לַפֶּתַח חַטָּאת רֹבֵץ.


� 	(זוהר דפו"י כרך ג (ויקרא) דף עג עמוד א) זוהר סולם, אחרי מות אות רצט: ובגין דאיהי גניזא עלאה יקירא שמיה ממש אורייתא כלא סתים וגליא ברזא דשמיה, ועל דא ישראל בתרין דרגין אינון סתים וגליא דתנינן ג' דרגין אינון מתקשרן דא בדא קודשא בריך הוא אורייתא וישראל, וכל חד דרגא על דרגא סתים וגליא, קודשא בריך הוא דרגא על דרגא סתים וגליא, אורייתא הכי נמי סתים וגליא, ישראל הכי נמי דרגא על דרגא, הדא הוא דכתיב (תהילים פרק קמז פסוק יט) מַגִּיד דְּבָרָו לְיַעֲקֹב חֻקָּיו וּמִשְׁפָּטָיו לְיִשְׂרָאֵל, תרין דרגין אינון יעקב וישראל חד גליא וחד סתים.


	הסולם אות רצט: ובגין דאיהי גניזא וכו': ומשום שהיא טמונה עליונה היקרה, שמו ממש, על כן התורה כולה סתומה וגלויה, שיש בה סוד ופשט, בסוד שמו. ועל כן ישראל הם בשתי מדרגות, דהיינו סתומה וגלויה, שלמדנו ג' מדרגות הן, המתקשרות זו בזו, שהן הקב"ה, התורה וישראל. וכל אחת מהן היא מדרגה על מדרגה, דהיינו סתומה וגלויה. כי הקב"ה הוא מדרגה על מדרגה סתומה וגלויה. התורה גם כן סתומה וגלויה. וישראל גם כן מדרגה על מדרגה. זה שכתוב, (תהילים פרק קמז פסוק יט) מַגִּיד דְּבָרָו לְיַעֲקֹב חֻקָּיו וּמִשְׁפָּטָיו לְיִשְׂרָאֵל. שתי מדרגות הן, יעקב וישראל. אחת גלויה, שהיא מדרגת יעקב, ואחת סתומה, שהיא מדרגת ישראל.


� 	פרי חכם, אגרות, 1925, אגרת 17 (לפי תאריכים) עמוד 65: תבין שכר הנשמות: הנשמה טרם ביאתה בגוף, היתה בחינת נקודה קטנה, הגם שהיא דבוקה בשורש כענף באילן, ונקודה זו נקראת, שורש הנשמה ועולמה. ואם לא באה לעולם הזה בגוף, לא היה לה אלא עולם שלה. כלומר, שעור חלקה בשורש.


אמנם מה שזוכה יותר ללכת בכל דרכי השי"ת, שה"ס [שהוא סוד] תרי"ג אוּרְחִין דְאוֹרָיְיתָא [613 דרכי התורה], השבים להיות שמותיו של הקב"ה ממש, אז מתגדלת קומתה בשעור השמות האלו שהשיגה, וז"ס [וזה סוד] ש"הקב"ה מנחיל לכל צדיק וצדיק ש"י [310] עולמות ". פירוש, הנשמה נכללת מב' [משני] צדיקים: צדיק עליון, וצדיק תחתון, ע"ד [על דרך] התחלקות הגוף מטבור ולמעלה ומטבור ולמטה. והיא זוכה בזה בתורה, שבכתב ובתורה שבעל-פה, שהם שני פעמים ש"י [310] שבגמטריה תר"ך [620], שה"ס [שהוא סוד] תרי"ג [613] מצוות דאורייתא, ושבע מצוות דרבנן [613+7=620].


� 	דברים פרק ד פסוק לה: אַתָּה הָרְאֵתָ לָדַעַת כִּי יְדוָד הוּא הָאֱלֹקִים: אֵין עוֹד מִלְּבַדּוֹ


� 	ספר שמעתי - מאמר א. אין עוד מלבדו: הנה כתוב "אֵין עוֹד מִלְּבַדּוֹ", שפירושו, שאין שום כוח אחר בעולם, שיהיה לו יכולת משהו נגדו יתברך.


� 	תפילת שמונה עשרה ברכה 16: שְׁמַע קוֹלֵנוּ יְדוָד אֱלֹקֵינוּ. אָב הָרַחֲמָן חוּס וְרַחֵם עָלֵינוּ. וְקַבֵּל בְּרַחֲמִים וּבְרָצוֹן אֶת תְּפִלָּתֵנוּ. כִּי קֵל שׁוֹמֵעַ תְּפִלּוֹת וְתַחֲנוּנִים אָתָּה. וּמִלְּפָנֶיךָ מַלְכֵּנוּ רֵיקָם אַל- תְּשִׁיבֵנוּ חָנֵּנוּ וַעֲנֵנוּ וּשְׁמַע תְּפִלָּתֵנוּ. כִּי אַתָּה שׁוֹמֵעַ תְּפִלַּת כָּל-פֶּה: בָּרוּךְ אַתָּה ידְוָד, שׁוֹמֵעַ תְּפִלָּה:


� 	ספרא ברייתא דרבי ישמעאל פרשה א: רִבִּי יִשְׁמָעֵאל אוֹמֵר: בִּשְׁלֹשׁ עֶשְׂרֵה מִדּוֹת הַתּוֹרָה נִדְרֶשֶׁת: א מִקַּל וָחוֹמֶר. ב מִגְּזֵרָה שָׁוָה. ג מִבִּנְיַן אָב וְכָתוּב אֶחָד. וּמִבִּנְיַן אָב וּשְׁנֵי כְתוּבִים. ד מִכְּלָל וּפְרָט. ה מִפְּרָט וּכְלָל. ו כְּלָל וּפְרָט וּכְלָל אֵי אַתָּה דָן אֶלָּא כְּעֵין הַפְּרָט. ז מִכְּלָל שֶׁהוּא צָרִיךְ לִפְרָט. וּמִפְּרָט שֶׁהוּא צָרִיךְ לִכְלָל. ח וְכָל דָּבָר שֶׁהָיָה בִּכְלָל וְיָצָא מִן-הַכְּלָל לְלַמֵּד. לֹא לְלַמֵּד עַל עַצְמוֹ יָצָא אֶלָּא לְלַמֵּד עַל-הַכְּלָל כֻּלּוֹ יָצָא: ט וְכָל-דָּבָר שֶׁהָיָה בִּכְלָל. וְיָצָא לִטְעוֹן טָעוּן אַחֵר שֶׁהוּא כְעִנְיָנוֹ. יָצָא לְהָקֵל וְלֹא לְהַחְמִיר: י וְכָל דָּבָר שֶׁהָיָה בִּכְלָל וְיָצָא לִטְעוֹן טָעוּן אַחֵר שֶׁלּא כְעִנְיָנוֹ יָצָא לְהָקֵל וּלְהַחְמִיר: יא וְכָל דָּבָר שֶׁהָיָה בִּכְלָל וְיָצָא לִדּוֹן בְּדָבָר חָדָשׁ. אֵי אַתָּה יָכוֹל לְהַחֲזִירוֹ לִכְלָלוֹ עַד שֶׁיַּחֲזִירֶנּוּ הַכָּתוּב לִכְלָלוֹ בְּפֵרוּשׁ: יב וְדָבָר הַלָּמֵד מֵעִנְיָנוֹ וְדָבָר הַלָּמֵד מִסּוֹפוֹ: יג וְכַן שְׁנֵי כְתוּבִים הַמַּכְחִישִׁים זֶה אֶת זֶה עַד שֶׁיָּבא הַכָּתוּב הַשְּׁלִישִׁי וְיַכְרִיעַ בֵּינֵיהֶם:


� 	דברי הימים ב פרק יז פסוק ו: "וַיִּגְבַּהּ לִבּוֹ בְּדַרְכֵי יְדוָד וְעוֹד הֵסִיר אֶת הַבָּמוֹת וְאֶת הָאֲשֵׁרִים מִיהוּדָה"


� 	סדר טהרה, מסכת נידה דף לא, א גמרא: תנו רבנן שלשה שותפין יש באדם הקב"ה ואביו ואמו אביו מזריע הלובן שממנו עצמות וגידים וצפרנים ומוח שבראשו ולובן שבעין אמו מזרעת אודם שממנו עור ובשר ושערות ושחור שבעין והקב"ה נותן בו רוח ונשמה וקלסתר פנים וראיית העין ושמיעת האוזן ודבור פה והלוך רגלים ובינה והשכל


� 	סדר נזיקין, מסכת סנהדרין ד,ה: כיצד מאיימין על עדי נפשות:  היו מכניסין אותן, ומאיימין עליהן, שמא תאמרו מאומד, ומשמועה, עד מפי עד, מפי אדם נאמן שמענו, או שמא שאין אתם יודעים שסופנו לבדוק אתכם בדרישה ובחקירה.  היו יודעין, שלא כדיני ממונות דיני נפשות.  דיני ממונות, אדם נותן ממונו ומתכפר לו; ודיני נפשות, דמו ודם זרעותיו תלויים בו עד סוף העולם--שכן מצינו בקין, שנאמר "קוֹל דְּמֵי אָחִיךָ, צוֹעֲקִים אֵלַיי מִן הָאֲדָמָה " (בראשית ד,י), אינו אומר קול דם אחיך אלא "דְּמֵי אָחִיךָ", דמו ודם זרעייותיו.  דבר אחר, "דְּמֵי אָחִיךָ", שהיה דמו מושלך על העצים ועל האבנים.  לפיכך נברא אדם יחידי בעולם, ללמד שכל המאבד נפש אחת, מעלים עליו כאילו איבד עולם מלא; וכל המקיים נפש אחת, מעלים עליו כאילו קיים עולם מלא.  ומפני שלום הברייות, שלא יאמר אדם לחברו, אבא גדול מאביך.  ושלא יאמרו המינים, רשייות הרבה בשמיים.  להגיד גדולתו של מלך מלכי המלכים, הקדוש ברוך הוא, שאדם טובע מאה מטבעות בחותם אחד, וכולן דומין זה לזה, מלך מלכי המלכים הקדוש ברוך הוא טובע את כל האדם בחותמו של אדם הראשון, ואין אחד מהם דומה לחברו.  לפיכך לכל אחד ואחד לומר, בשבילי נברא העולם.  שמא תאמרו, מה לנו ולצרה הזאת, והלוא כבר נאמר "וְהוּא עֵד, אוֹ רָאָה אוֹ יָדָע; אִם לֹא יַגִּיד, וְנָשָׂא עֲווֹנוֹ" (ויקרא ה,א).  או שמא תאמרו מה לנו לחוב בדמיו של זה, והלוא כבר נאמר "וּבַאֲבוֹד רְשָׁעִים, רִינָּה" (משלי יא,י).


� 	שבת פג ע"ב : ועל זה יש לרמוז מאמר ריש לקיש אין התורה מתקיימת אלא במי שממית עצמו עליה פירוש קיום התורה אי אפשר אלא אם כן יעשה עצמו כאילו מת ואז יוכל לקיים מצות צדקה כראוי


� 	מלכים ב פרק ד פסוק יג: וַיֹּאמֶר לוֹ אֱמָר נָא אֵלֶיהָ הִנֵּה חָרַדְתְּ אֵלֵינוּ אֶת כָּל הַחֲרָדָה הַזֹּאת מֶה לַעֲשׂוֹת לָךְ הֲיֵשׁ לְדַבֶּר לָךְ אֶל הַמֶּלֶךְ אוֹ אֶל שַׂר הַצָּבָא וַתֹּאמֶר בְּתוֹךְ עַמִּי אָנֹכִי יֹשָׁבֶת


� 	במדבר פרק כד פסוק ז: יִזַּל מַיִם מִדָּלְיָו וְזַרְעוֹ בְּמַיִם רַבִּים וְיָרֹם מֵאֲגַג מַלְכּוֹ וְתִנַּשֵּׂא מַלְכֻתוֹ
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