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רשת ישיבות בין הזמנים
מברכת את הנגיד החסידי

הרב שלום דובער שי' ומשפחתו
דרייזין

 בברכה לאריכות ימים ושנים טובות,
 וחג הפסח כשר ושמח

מתוך שמחה ונחת



'נציבי היום'
נדיבי העם, אנ"ש והתמימים שיחיו שנדבה רוחם אותם 
להשתתף במימון רשת ישיבות בין הזמנים, וזכו שיום 

לימודים יוקדש לזכותם

ג' ניסן
לעילוי נשמת הוו"ח ר' אברהם בהוו"ח הר"ר 

עזריאל שלום חיים ברוך ע"ה
וזוג' מרת חיה חנטשא בת הוו"ח ר' משולם ע"ה

לבקיבקר
ונכדתם מרת שטערנא שרה ע"ה רוזן, בת יבלח"ט 

הרה"ח ר' שלמה זלמן שי'

ד' ניסן
נתרם לזכות ורפואה שלמה של הארי בן פורטונה,

להצלחתו והצלחת דליה בת שושנה רוזה וכל 
יוצאי חלציהם



ה' ניסן
לעילוי נשמת הרה"ח ר' יחזקאל יששכר ע"ה 

שפרינגר
מראשוני המתיישבים  ומשפיע ‘בית הכנסת 

המרכזי' בכפר חב"ד
נלב"ע ביום ועש"ק י"ג טבת תשע"ט

‰
נתרם ע"י משפחתו ולזכותם

ו' ניסן
לזכות חברת הנסיעות 'שלמה טורס' ועובדיה

‰
להצלחה בכל מכל כל.



ט' ניסן
לזכות הרה"ח ר' עופר וב"ב שי' מיודובניק

להצלחה רבה ורוב נחת

י' ניסן
לזכות כ"ק אדמו"ר מלך המשיח שליט"א

לרגל יום הבהיר י"א בניסן,
יום ההולדת המאה ושבעה עשר

‰

לזכות החיילת בצבאות ה',
חנה בת דבורה לאה

ליום הולדתה, י"א ניסן לאורך ימים ושנים טובות
ולזכות אחיה ואחותה חיה מושקא ושמעון שיחיו,

‰

בחסות מצות אנ"ש



י"א ניסן
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ב"ה

פתח דבר
התורה  בלימוד  להוסיף  יש  החופש,  ימי  העולם  בלשון  הנקראים  בימים  דוקא 
הישיבה  דין  עפ"י  מחויבים  אלו, שאין  בימים  דוקא   .  . המצוות  בקיום  ובהידור 
הטוב  שברצון  מראים  הרי  ויום,  יום  בכל  שעות  מספר  תורה  וללמוד  למשמעת 

ומבלי ציווי מבחוץ – מוסיפים על מספר זה כמה וכמה.

בכלל  ישיבה  תלמיד  מהו  עתה,  בסביבתו  חי'"  "דוגמא  להראות  שעליו  ובפרט 
וישיבת תומכי תמימים בפרט, שממנו יראו וכן יעשו.

)לקו"ש ח"ח ע' 367(

בעמדנו בימי ההכנה ליום הבהיר י"א ניסן, "עשתי עשר יום נשיא לבני אשר", יום ההולדת 
הקי"ח של אבינו רוענו כ"ק אדמו"ר מלך המשיח שליט"א, הננו להגיש לקהל התמימים קובץ לימוד 
לימי בין הזמנים, ובו סוגיות ערוכות בנגלה ובחסידות, בהלכה ובגאולה ומשיח, על מנת שיהיה 

עזר בידי תלמידי ישיבות תות"ל, לנצל כראוי את ימים מיוחדים אלו.

'אבן בוחן' להתקשרותו של תמים לרבי  'בין הזמנים', מהווים במידה מסויימת  ימים אלו של 
עם  יחד  בישיבה  תמים  הצפוף של  יומו  סדר  הרגילים,  השנה  בימי  הוראותיו.  לקיום  ומסירותו 
ולימודים  הסדרים  שמירת  של  מצב  בחור  אצל  יוצרים  ההנהלה,  להוראות  להישמע  המחויבות 
סדירים. אולם בימי 'בין הזמנים', כשההנהלה אינה מכתיבה לבחור את סדר היום ו"אין מחויבים 
עפ"י דין הישיבה למשמעת וללמוד תורה מספר שעות בכל יום ויום" – הנה כאשר בימים אלו 
תמים מנצל את הזמן ללימוד התורה ומתנהג כיאה לחייל בלגיון של מלך, הרי זו הוכחה שהוא 
מצד עצמו מסור לעניניו של הרבי ואין זה רק מצד הכרח הישיבה. דוקא בימים אלו, יכול כל אחד 
ואחד לבחון את מצבו אליבא דאמת, ולהוסיף ביתר שאת ויתר עוז בניצול הזמן - הן בלימוד והן 

בפעולה על הזולת שיוסיף בהתקשרותו לאילנא דחיי - כ"ק אד"ש מה"מ.

החוברת מיועדת ללימוד בישיבות בין הזמנים המתקיימות זו השנה העשירית ברציפות תחת 
הנהלת את"ה המרכזי – 770, ומהוות מקום כינוס לתלמידי התמימים לשקוד בלימודם גם בימי בין 

הזמנים, ולנצל ימים יקרים אלו בצורה הטובה ביותר.

•

הקובץ נחלק לארבעה שערים:

שער חסידות – בחלקו הראשון מוקדש לעניני גאולה ומשיח. בקשר עם סוגיית 'שמחת הגאולה' 
המובאת בשער גאולה ומשיח בהמשך הקובץ, מוגשים בו שלושה מאמרים העוסקים בענין השמחה. 
המאמר הראשון, העוסק במהות השמחה, נאמר ע"י כ"ק אדמו"ר מוהריי"צ נ"ע. שני המאמרים 
שלאחר מכן, העוסקים בביטול ככלי לשמחה, ובתשובה מתוך שמחה, נאמרו ע"י כ"ק אד"ש מה"מ.

פתח דבר
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תוכן ענינים

חלקו השני, עוסק בעניני דיומא – חג הפסח, ובו שני מאמרים מכ"ק אד"ש מה"מ בעניני החג.

שער הגדה של פסח - ובו נדפסו חלקים מהגדה של פסח - עם ליקוטי טעמים ומנהגים, כפי 
שנלקט ונערך ע"י כ"ק אדמו"ר מלך המשיח שליט"א. בתוך דברי הרבי שולבו קטעי ביאור והסבר, 

בגופן שונה ע"מ שירוץ בו הקורא. 

חומר זה נתבאר ע"י הרב נחמן שיחי' לרנר ר"מ בישיבת חסידי חב"ד ליובאוויטש בצפת, ונערך 
ע"י המערכת.

שער הלכה – ובו נדפסו הלכות שבת מתוך שולחן ערוך אדמו"ר הזקן, בתוספת כותרות וביאורים, 
שנועדו להקלת לימוד ושינון החומר.

חומר זה נערך בטוב טעם על ידי הרב ישכר שיחי' דרחי עבור ישיבת תות"ל בית שמש ותודתנו 
נתונה להם על הרשות להשתמש בחומר זה.

‘שמחת  של  תולדותיה  על  מקיפה,  וסקירה  מיוחדת  סוגיא  מוגשת  ובו   - ומשיח  גאולה  שער 
הגאולה’. מהתנ”ך ועד לשיחות קודש של התקופה – “ימות המשיח שבה אנו נמצאים עתה”.

החומר נערך בטוב טעם ע”י הת’ מנחם מענדל שיחי’ תמרין.

•

בשם כל תלמידי התמימים, הרינו בזה לישא ברכה לנגיד החסידי הרב שלום בער שי' דרייזין, על 
שנטל על עצמו לסייע בידי התמימים לקיים את רצונו של כ"ק אד"ש ולנצל את ימי בין הזמנים 
בלימוד מתוך שקידה והתמדה. ישלח לו ה' משכורתו כפולה מן השמים, ויחזקו בבריאות איתנה, 

וירווה רוב נחת חסידי מיוצאי חלציו.

תודה מיוחדת ניתנת להרה"ת יוסף יצחק שי' דרחי והת' מנחם מענדל שי' תמרין, על עבודתם 
והשקעתם בהכנת קובץ זה. וכן להת' לוי שיחי' סבח ולהת' יעקב שיחי' קניס על עזרתם וסיוע 

בהכנת הקובץ.

•

אין ספק, כי התאחדותם של תלמידי התמימים מכל ישיבות תות"ל ברחבי הארץ לנצל את ימי 
בין הזמנים כראוי, מסבה נחת רוח רב לכ"ק אדמו"ר מלך המשיח שליט"א, ומחישה את התגלותו 
לעין כל בגאולה השלימה. ותיכף ומיד 'תחזינה עינינו', ושוב יופיע ויגלה עלינו במהרה, ונזכה 
לראותו 'מלך ביופיו', ויקבצנו יחד מארבע כנפות הארץ, ונזכה לחגוג את חג החירות בשלימות 

ובשמחה, ונשיר לפניו שיר חדש, השירה העשירית:

יחי אדוננו מורנו ורבינו מלך המשיח לעולם ועד!

 רשת ישיבות בין הזמנים לקבלת פני משיח צדקנו
שע"י איגוד תלמידי הישיבות המרכזי - 770

 ראש חודש ניסן ה'תשע"ט
 ימי ההכנה לי"א ניסן שנת הקי"ח

ברוקלין נ.י.
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שער גאולה ומשיח

מהות השמחה, מהי?
שאלה: מהו אומרו ויספו ענוים שמחה, הרי ענוה ושמחה הם הפכיים. ענוה - העדר 
חשיבות עצמית, שמחה - פורצת גדר, התפשטות וחשיבות עצמית, עד שגם המתון 
בעניניו, מתרגש ביותר. האדם כלול מעליונים ותחתונים, ובכן מעלתו. עבודתו צ״ל 

בשמחה מצד הביטול

ענוים בהוי׳ שמחה". ופרש רש״י: ״ענוים - סבלנים, שסבלו עלו של הקדוש ברוך הוא  ״ויספו 
וגזרותיו״. וצריך להבין. הלא ענוה ושמחה הם שני דברים רחוקים זה מזה בטבעם, שהם 

והעדר חשיבות עצמו, דמזה הוא הסבלנות דסובל על  נוטים אל ההפכיות, דענוה טבעה שפלות 

וגזרה, כטבעו של מי שהוא בטל בעצם דאינו מתחשב עם עצמו כלל, ער רעכענט זיך ניט מיט זיך, 

וסובל הכל, ועל הרב הוא נחבא אל הכלים ומתרחק מכל ענין ודבר של התפשטות, להיותו בטבע 

וההתרחבות  ההתפשטות  הוא  דמזה  עצמו,  וחשיבות  הגבהה  טבעה  ושמחה  והמתינות,  המנוחה 

הוא  השמחה  והתרחבות  התפשטות  הנה  ולפעמים  ביותר,  ומתפשט  המתרחב  הנהר  כמו  ביותר, 

זו בלבד שהיא בהתרחבות  והינו דלא  ביותר, שיוצא מגדרו הרגיל, וכמאמר1 דשמחה פורץ גדר, 

גדולה ביותר כמו הנהר שמתמלא על כל גדותיו, אלא שהשמחה היא גדולה כל כך עד שפורץ גם 

הגדר ויוצא לחוץ בהתפשטות גדולה, כמו הנהר בעת הפשרת שלגים, דאין זה מה שמתמלא על כל 

גדותיו, אלא עוד זאת אשר מי הנהר שוטפים את כל השטחים, לא רק אלו הקרובים אל הנהר, אלא 

גם שוטף את השטחים הרחוקים, להיות כי המים יצאו מגדרם, הנה מזה עצמו הם מרעישים וסואנים 

וטבע  והוא מצד שהשמחה טבעו התרגשות,  גדר,  הוא בטבע השמחה שפורץ  כן  בהלוכם, אשר 

ההתרגשות הוא דהתרגשות עצמה מוסיפה התרגשות, וכמו במי שהוא בתקף ההתפעלות דמדות, 

הנה  גדולה  בהתרגשות  והוא  ההתפעלות  דבעת  ביותר  תקיפים  הם  דמי שמדותיו  מיבעי  לא  הנה 

1( וכמאמר דשמחה: נתבאר בד"ה שמח תשמח תרנ"ז

שער חסידות
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ההתרגשות עצמה מוסיפה התרגשות והתפעלות ביותר, שיוצא מגדרו לגמרי, אלא גם מי שהוא בעל 

מדות רגילים, הנה ההתרגשות עצמה מוסיפה בו התרגשות גדולה, ובפרט בעת השמחה דאז הנה 

ההתפעלות וההתרגשות הוא ביותר, כמו שאנו רואים במוחש דבעת השמחה הנה ההתרגשות עצמה 

מעוררה ומוסיפה התרגשות והתפעלות ביותר, ומתגדל ומתרחב בו חשיבות עצמו, דגם מי אשר 

נהפך לאיש אחר, שנעשה דברן  עניניו, הנה בעת השמחה הוא כאלו  בעת הרגיל הוא מתון בכל 

לפי דהשמחה טבעה  אלא  אינו  הרי  זה  דכל  ועניניו,  עצמו  לדבר בחשיבות  ומרבה  ברגש  ודבורו 

בהוי׳ שמחה״ שהם  ענוים  ד״ויספו  אמרו  יפלא  כן  אם  הענוה,  טבע  היפך  והתרחבות  התפשטות 

בנטיות הפכים, דענוה הוא שפלות ושמחה חשיבות, ועוד יותר אשר ענוה תגרם את השמחה, אך 

הענין הוא, דהנה האדם הוא הבריאה התיכונית הכלול מעליונים ותחתונים, כאמרם ז"ל )חגיגה ט״ו 

א'(: ״ששה דברים נאמרו בבני אדם, שלשה כמלאכי השרת ושלשה כבהמה״, הינו דהאדם בגופו 

ובנשמתו הוא כלול מהעליונים והתחתונים, אשר מצד התכללות זו הנה יש בהאדם כמה מעלות 

טובות הן על התחתונים והן על העליונים, והינו דמזה שהאדם כלול מהתחתונים והעליונים, יש 

בהאדם יתרון על התחתונים, דכל הנבראים התחתונים הנה יש בהם פעל אחד או שני פעלים, דמי 

משאר הנבראים שיש לו פעל היפך אותו הפעל שלו, הנה ההוא הוא מנגדו, וכמו הנשר והעורב שהם 

הפכים בפעלתם הרי הם מנגדים זה לזה, והאדם יש בו יתרון זה מה שהוא בעל פעלות רבות המנגדים 

זה לזה, ומזה שהאדם כלול מהעליונים ותחתונים הנה יש בהאדם יתרון גם על העליונים, דלא זו 

בלבד דיש לו חוש בקבלת תענוג אלקי להתענג על הד' אלא עוד זאת דעל ידי עבודתו זו באהבה 

לחיות  צריכה  הד׳  בעבודת  ענין העבודה  כל  הנה  ולכן  רב,  אור  גלוי  הוא ממשיך  הנה  בתענוגים 

בשמחה דוקא, להיות השמחה מגיע בבחינת עצמות אור אין סוף ברוך הוא, ונמשך גלוי רב, והכלי 

לשמחה העליונה הוא בטול דוקא, דענוה עם היותה שפלות אבל היא באה מצד הכרת האמת, דמי 

שהוא ענו הינו בטל בעצם הוא מכיר את האמת, דכל ענין הטוב שיש לו אינו מצד עצמו כי אם מה 

הנחת  אם  כי  ענין השפלות  אינו  זה  בטול  אבל  הבטול,  הוא  זה  ומשום  מאבותינו,  בירושה  שבא 

עצמותו מהכרת האמת, ולכן הנה ענוה היא כלי לשמחה העליונה.

ענוה גורמת שמחה, ודוקא הרגשת עצמו גורמת עצבות ואין שמחתו שלימה, כי מוטעה 
בעצמו לחשוב שמגיע לו, וגם יוצא מגדר מהותו העצמית, ואינו מסתפק במה שיש לו

הענין, הנה לא זו בלבד דענוה היא כלי אל השמחה, אלא עוד זאת דענוה היא גורמת  ט( ובעמק 
את השמחה, והוא להיפך ממש מהרגשת עצמו, דהרגשת עצמו הנה לא זו בלבד שאינה 

כלי לשמחה, והינו דמי שמרגיש את עצמו אין שמחתו שלמה, אלא עוד זאת דהרגשת עצמו הוא 

סבה לעצבות, וכידוע דטבע הנחש שהוא בעצבות תמיד, ועצבות זו אינה בסבת דבר שחסר לו כמו 

דאגת המזונות, אדרבא מזונותיו תמיד מוכן ונמצא לפניו, דהנחש עפר לחמו ועפר נמצא בכל מקום, 

הוא  לכן  הוא הרגשת עצמו,  נחש הקדמוני  דלהיות  הוא,  והטעם  הוא טבעי אצלו,  אלא העצבות 

בעצבות תמיד, דהרגשת עצמו הוא סבת העצבות, הגם דלכאורה מצד הרגשת עצמו הרי הטוב שלו 

הוא מרגש אצלו ביותר, דער גוט זיינער פילט זיך בא איהם מעהר, והיה צריך להיות השמחה יותר, 

ולא זו שאינו שמח אלא עוד דהרגשת עצמו הוא סבת העצבות. והאמת הוא דהרגשת עצמו גורם את 

השמחה להיות מ]ו[רגש אצלו הטוב שיש לו ביותר, אבל שמחה זו הנה לבד זאת שאינה שמחה, 

אלא עוד מביא וגורם העצבות מצד שני טעמים, האחד דמי שהוא בהרגשת עצמו הרי הוא מטעה 

במהות עצמו, דכשם שהוא מ]ו[טעה בהטוב שלו כן הוא מ]ו[טעה במהות עצמו, למי שהוא מרגש 
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הוא טועה הן בהטוב שבעצמו והן בהטוב שבבני ביתו ועניניו, שחושב בעצמו שהוא חכם מבין 

הבנתו  וטיב  בידיעותיו  ומתפאר  המתונים  בהנהגותיו  ומתהדר  דבר  כל  ומבין  הכל  ויודע  ודעתן 

ומתהלל בהשקפותיו. וגם אם הוא אינו יודע תורה מתערב בכמה עניני תורה ברמות הרוח, ואם הוא 

יודע ספר הנה אין קצה לגסות רוחו, תמיד מדבר בשבח עצמו ודורש כבודו ומספר גדלתו, ומדבר 

בטיב הנהגת בני ביתו ומעלותיהם הגדולות וטיב עניניו, לכל אשר לו הנה הוא טוב ומעלה, ואין זה 

שהוא שמח בחלקו כי אם מצד גסות רוחו הוא מטעה במהות עצמו ומהות בני ביתו, ובאמת הנה זה 

טעות גמור, לגם בו יש חסרונות וכן בבניו ובעניניו. וגם בזולתו ובניו ובעניניו יש טוב, ואין זה אלא 

מה לאין אדם רואה חוב לעצמו, ועל עצמו בניו ועניניו מביט בעין טובה ומגדיל את הטוב. ועל כל 

פשעים גם חסרונות גדולים ביותר הנה תכסה אהבה מה שאוהב את עצמו, והוא מוטעה במעלותיו 

והטוב שלו והוא מוטעה בכללות מהותו, ומחמת טעות זה הוא חושב שמגיע לו, וכמו שאנו רואין 

הנוגעים  בדברים  הן  בהדור  יראת שמים  של  בהנהגה  מתנהגים  אלקים שהם  יראי  בכמה  במוחש 

לעצמם והן בחנוך והדרכת בני ביתם, ולפעמים פועלים גם בזולתם, ומכל זה שהם משפיעים לטוב 

בסביבתם, דהרבה חברים טובים עושים, ומהם ישנם הטועים בעצמם לחשב אשר בגלל מעשיהם 

והנהגותיהם הטובים הנה ראויים הם אשר ההנהגה מלמעלה בבני חיי ומזונא תהיה אתם באפן אחר 

לגמרי מכמו שהוא עם אחרים, שחושבים אשר מגיע להם חלף עבודתם הטובה והנהגתם הישרה, 

צריך  כן  הנה  באמת  אבל  מעלה,  גם  ולפעמים  טובה  היא  שהנהגתם  כן,  הוא  שהאמת  היות  דעם 

להיות, ואם אינו כן הוא חסרון, אם כן הנה הנהגתם הטובה אינה מעלה כי אם רק מלוי החסרון, אבל 

הם טועים בעצמם בזה, והוא מפני הרגשת עצמם, דמי שמרגיש את עצמו הנה הוא מטעה בעצמו 

לחשב שמגיע לו, וממילא משום זה אין השמחה שלמה גם במה שיש לו, דשמחת האדם הוא יותר 

במתנה מכמו בשכר, דמתנה הנה זהו מה שלא הרויח ואינו מגיע לו על כן הוא שמח בזה, אבל כאשר 

בא על שכרו הרי אינו שיך שמחה כל כך מאחר שזהו מה שהרויח בכחו, ועל כן בהרגשת עצמו 

שהוא מטעה בעצם מהותו וחושב את עצמו במעלה גדולה להיות כי מהותו וכן הטוב והישר שלו 

גדול בעיני עצמו ויקר במאד, ער האלט פון זיך זייער און זייער חשוב און טייער בא זיך ]הוא מחזיק 

מעצמו מאוד ומאוד חשוב ויקר בעיני עצמו[, וכמו שאנו רואין במוחש דכאשר המורגש עושה איזה 

וביד רחבה, הנה הוא  יפה  דבר טובה לזולתו, הנה גם אם הוא טוב לב ועושה ענין הטובה בעין 

מדגיש כמה פעמים דבר הטובה אשר עשה לחברו, ואין זה מפני צרת עינו שיקר אצלו אותו הסכום 

שהוציא על זה, שהרי העקר מה שהוא מרגיש הוא טרחת גופו מה שהוא הטריח עצמו בשביל זולתו, 

דאין זה אלא להיותו יקר בעיני עצמו מצד טיב מהותו מרגיש הטוב שהוא עושה, ועל כן חושב דכל 

מה שיש לו מגיע לו, אם כן אין בזה שמחה. והשני דמשום הרגשת עצמו הוא יוצא מגדר מהותו 

וממילא לא יש די וספוק - עס איז ניטא קיין גינוג, דכל אדם כל עניני הצטרכותו הוא לפי מהותו, 

ומאחר שהוא טועה במהותו הרי הוא יוצא מגדר מהותו העצמי, וממילא אין לו די וספוק כלל, דלבד 

זאת מה שבטבע האדם מתולדתו הוא דמי שיעז לו מנה רוצה מאתים, ומשום זה אין2 אדם מת וחצי 

תאותו בידו, אשר כן הוא גם במי שאינו מרגש, הנה מלבד זאת הנה המךגש שחושב שמגיע לו הךבה 

ויוצא מגלר מהותו העצמי. על כן הנה שמחתו מה ששמח בהטוב שיש לו, הנה לא זו שאינה שמחה 

שלמה, אלא עוד גורם עצבות משום העדר ההסתפקות, למצד מעלת מהותו הוא תמיד עצב, הכל הן 

מה שנוסנים לו מן השמים בבני חיי ומזונא והן הכבוד שחולקין לו בני אדם, אינו כלל כפי המגיע 

לו לפי מהותו הנעלה בעיני עצמו.

2( דמי שיש . . אין אדם: שערי תשובה לר"י ב, כז. ובשינוי לשון בקהלת רבה פ"א, י"ג. פ"ג, י. 
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העניו - תמיד שמחתו שלימה, כי אינו מחשיב עצמו, ויש לו סיפוק במה שיש לו, 
כי זה בגדר מתנה מלמעלה, הענוה וההרגשה הם הפכיים בכל הכחות והחושים, 
אפילו בענין האמונה, בהמורגש זהו בהגשמה. והבלתי מורגש, כל עניניו בדקות 

ודוקא מתחזק

הינו  לב,  בטוב  גם  שהוא  אלא  שמח,  שהוא  בלבד  זו  ולא  בשמחה,  תמיד  הוא  הענו  אמנם  י( 
דהשמחה שלו היא שמחה שלמה. וטעם הדבר הוא, דבהעדר הרגשת עצמו שאינו מחשב 

את עצמו לבעל מעלה, וכל שכן שאינו בחשיבות בעצמו, אדרבא כל עניניו הוא שלא להיות יקר 

וחשוב בעיני עצמו, דהבטל בעצם הוא אינו מתחשב עם עצמו כלל ואין לו שום דבר בעניני עצמו 

אשר ימנעהו לעשות כל אשר עליו לעשות, וכשהוא עושה עושה הכיל בהדור הן בעצמו וגם בחנוך 

והדרכת ביתו ובניו, ומשפיע גם בזולתו, הנה בכל זה אינו רואה שום מעלה ויתרון בעצמו, כי מכיר 

הוא את האמת אשר כן צריכים לעשות וכשעושים מה שצריכים לעשות אינה מעלה כלל, ואינו מגיע 

לו כלום בעבור זה, אם כן כשיש לו מה שיש לו, הנה הכל הוא רק בלבד מתנה, על כן הוא שמח מאד 

מה, וגם להיותו בלתי מורגש ואינו מטעה, ממילא אינו יוצא מגדר מהותו העצמי, הרי יש לו די 

וספוק במה שיש לו, על כן הנה שמחתו היא שמחה שלמה. ובעמק פנימי, דהרגש הענו הוא דגם 

משקע  אינו  הרי  האמת  את  ומכיר  מטעה  בלתי  דלהיותו  זאת  מלבד  מתעצב,  אינו  השפע  בהעדר 

בעניני צרכיו הגשמיים כל כך, כי יש לו ענינים גבוהים מצרכיו הגשמיים מה שהוא משתוקק אליהם. 

הנה מלבד זאת אינו מתעצב שהרי אינו מגיע לו כלום ולמה יתעצב, וגם מצד העדר מציאותו אינו 

חסר דבר כלל והכל ניחא ליה, אלץ איז רעכט, כי הענוה וההרגשה אינם ענינים פרטים בלבד, כי אם 

זה מזה  גם בענין האמונה הם חלוקים  כי  והחושים עד  כוללים הפועלים בכל הכחות  ענינים  הם 

זה מה שהוא  דאין  היות  ועם  הוא מטעה.  בזה דהמרגש  זאת שהם חלוקים  דלבד  והינו  בתכלית. 

משקר. והוא עצמו חושב באפן אחר ורק להזולת הוא אומר כן, אלא הוא בעצמו חושב כן באמת, 

אמנם זהו אמת שלו, אבל באמת האמתי הוא מטעה, וכל טעות הוא שקר, והענו הוא אמת, הנה לבד 

זאת הם חלוקין בענין האמונה, ואין זה שהמרגש אין אמונתו שלמה חס ושלום. כי אם הוא מאמין 

בה׳ באמונה שלמה, ומכל מקום אינו בדומה כלל לאמונת הענו שהוא באפן אחר לגמרי. וטעם הדבר 

גם  כי  עד  והחושים  הכחות  בכל  נרגשת  היא  זו  וגסות  בעצם,  גס  טבעו  הנה  המרגש  להיות  הוא, 

בתכלית הדקות והפנימית דאמונה נרגש גם כן ההגשמה והעביות, דהכל מה שנמצא בהמרגש הנה 

גם הטוב והמעלה באמת הוא גם כן בהגשמה, ובהבלתי מרגש הנה הכל הוא בדקות. ומכיל שכן ענין 

האמונה שלו שהיא בתכלית הדקות ומאירה בכל דבר, דזהו גם כן ההפרש בין מרגש ובלתי מרגש, 

דהמרגש להיותו מגושם הנה אין האמונה מאירה אצלו כל כף בכל דבר. והוא הן מצד דכל עניניו הם 

בהגשמה אינם מקבלים אור האמונה כל כך, והן מצד האמונה דגם היא בהגשמה בהמרגש על כן 

אינה מאירה כל כך בכל דבר, ואין זה שום חסרון באמונת המורגש חס ושלום, דגם המורגש הוא 

מאמין באמת גמור בה׳ רק שהוא בהגשמה לכן אינה מאירה בכל עניניו, כי אצל המרגש הנה האמונה 

היא לחוד ועניניו לחוד, ולא קרב זה אל זה אשר האמונה תאיר בכל עניניו, ובהבלתי מרגש להיותו 

בטבע הדק, ער איז בעצם איידעלער, וכל עניניו הם בדקות, הנה הענינים שלו מסגלים ומכשרים 

לקבל אור האמונה, וגם להיות אמונתו בדקות יותר, הנה אור אמונתו מאירה לו בכל דבר, ומשום זה 

הנה אצל הבלתי מרגש הכל ניחא, אלץ איז אים רעכט, וכאשר הכל ניחא, וזה בא מצד אור האמונה 

שמאירה לו, הנה לא זו בלבד שאינו שיך ענין העצבות כלל, שהרי יודע הוא דכל זה הוא על פי 

ההשגחה, ואמונתו מאירה לו, דכל זה הוא לטובתו, אם כן הנה מלבד זאת שאין שום מקום לעצבות 
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וזהו שפרש רש״י ״סבלנים״, שענינו של הסבלן הוא שיודע  כלל, אלא עוד זאת אדרבא מתחזק. 

שהלא טוב הוא חולף ועובר ויתגלה הטוב הפנימי, אשר משום זה הנה לפעמים גם הסבלנות תהיה 

הנני״, שזהו מצד עצם  יאמר לא חפצתי  כה  עליו השלום, ״אם  דוד המלך  וכמו שאמר  בשמחה, 

הפלגת הבטול שלו, דדוד המלך עליו השלום הנה השפלות שלו היתה מצד גדל הענוה, דעם היותו 

מלך בישראל וה׳ עמו דהלכה כמותו3 בכל מקום, הנה הוה בתכלית השפלות והבטול, וקרא עצמו 

בשם תולעת, וכמו שכתוב ״ואנכי תולעת ולא איש״, ושפלותו היתה גדולה במאד, דראה מעלת כל 

שכתוב  וכמו  מעלתו,  לגבי  המעלה  יתרון  ראה  ושפחות  בעבדים  גם  ממנו,  למעלה  שהוא  אחד 

״ונקלתי עוד מזאת והייתי שפל בעיני״, דלעצמו לא היה נחשב באיזה מעלה ומדרגה מפני גידל עצם 

הבטול שלו, דבטול הוא כלי לשמחה, וכמו כלי קבול הוא דוקא כשיש לו תוך, כמו כן הנה הבטול 

יש לו תוך ומקבל בכי טוב, דהמרגש אין לו תוך, דהוא מלא מעצמו ואין לו כלי קבול, אבל בטול יש 

בית  בשמחת  שמח  היה  הזקן  הלל  הנה  ולכן  לשמחה,  סבה  היא  וענוה  טוב,  בכי  ומקבל  תוך  לו 

השואבה בשמחה גדולה, דלהיותו ענו ביותר על כן היתה השמחה שלו גדולה במאד, כי כך היא 

המדה אשר הענוה היא סבה לשמחה.

ענוה - סיבה לשמחה, כי מבטל עצמו כדי להגיע למדרגה גבוהה יותר, אבל הוא 
תקיף בדעתו

 וזהו ״ויספו ענוים בה׳ שמחה״, דעם היות דענוה ושמחה הם בטבעם בנטיות חלוקות כעין הפכים,
אבל בעצם ענינם הנה הענוה היא סבה לשמחה, דלא זו בלבד שהענו שמח בחלקו ומסתפק  

במה שיש לו, אלא שהענוות היא סבה לשמחה, דבעצם מהותן הנה הענוה ושמחה אינם הפכים זה 

מזה, וזה שהם בטבעם בנטיות חלוקות כעין הפכים, הנה הוא רק בהשקפה ראשונה, דבאמת הנה 

שפלות הענו אינה ענין הכנעה ובטול מצד שהוא שפל בעצם, דהענו יודע מעלת עצמו ויודע דמעלות 

הללו הם חשובים ביותר, אבל להיותו מכיר את האמת אינו חושבם למעלה ומדרגה שלו, ובפרט 

שבזה יסתפק, אלא אדרבא מבטל את עצמו בכדי לבוא למעלה ומדרגה גבה ונעלה מזה, אבל בעצם 

מהותו הנה הענו הוא תקיף בדעתו, וכל מה שהוא עושה, הכל הוא בדעת חזקה אחר ההחלט הבא 

בהעמקת וישוב הדעת, וכל הנהגותיו הם בחזק.

)עד כאן נמצא בהעתקה - גוף כתב יד קודשו לא מצאתי, לעת עתה - וכנראה חסר הסיום(.

)יום ב׳ דחג השבועות, תרצ״ז, נדפס בסה"מ תש"י עמ' 237 ואילך(

3( דהלכה כמותו: סנהדרין צג, ב.
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הכלי לשמחה - ביטול
זה צלה״ק מ״ש15 עבדו את הוי׳ בשמחה שהעבודה צ״ל בשמחה דשמחה היא מעיקרי  . . ולהבין 
גו' ועבדת את  העבודה, וכמ״ש16 תחת אשר לא עבדת את ה״א בשמחה ובטוב לבב 

אויביך, דאף שהיתה עבודה ועבודה בשלימות אך להיות שהיתה עבודה בלי שמחה, מגיע ע״ז עונש 

אשר תחת שהי׳ צריך להיות ועבדת את ה״א, ועבדת את אויביך דלכאורה יוקשה ביותר מאחר שעבד 

את הוי׳ אלא שהי׳ חסר ענין השמחה, הנה לכאורה מצד שחסר ענין השמחה הי׳ צריך להיות מיעוט 

השכר אבל לא ענין של עונש, ומדוע מגיע ע״ז עונש, דמובן מזה דשמחה היא מעיקרי העבודה 

)ולזאת הנה כשחסר ענין השמחה הוא כמו שלא הי׳ ענין העבודה ומגיע ע״ז עונש(, וכמו״כ מצינו 

בכתבי האריז״ל שלכל המדריגות שזכה האריז״ל זכה לזה ע״י שמחה של מצוה, לא ע״י ענינים 

אחרים כ״א ע״י שמחה של מצוה דוקא17, דמכ״ז מובן ההכרח בענין השמחה דוקא. והענין בזה הוא 

דהנה תכלית הכוונה היא מה שנתאווה הקב״ה להיות לו יתברך דירה בתחתונים דדירה היא ענין 

המשכת עצמות א״ס ב״ה, דהמשכת העצמות היא רק ע״י שמחה לא ע״י הבנה והשגה כ״א ע״י 

שמחה דוקא וכמו״כ הוא גם בענין התפלה, דתפלה היא עבודה כמארז״ל איזוהי עבודה שבלב זו 

תפלה18, הנה בתפלה יש ב׳ ענינים, הבנה והשגה, שמחה ותענוג, הנה ההבנה וההשגה היא רק כלי 

והכנה להשמחה והתענוג, שזהו עיקר העבודה דתפלה, ואף שההשגה וההבנה, והשמחה והתענוג 

ומצד  בעניניהם  חלוקים  הם  מ״מ  מהדבר,  מתענג  הוא  הדבר  את  ומשיג  דכשמבין  כאחד,  באים 

ושכל  והשגה הו״ע השכל,  ניט( בחי׳ העצמות, דהבנה  )נעמט  אינו תופס  והשגה  שרשם, דהבנה 

שלמטה אינו בערך כלל להשכל שלמעלה, וכמ״ש באברהם אבינו19 ואנכי עפר ואפר, דמדת החסד 

דאברהם אינו בערך כלל למדת החסד שלמעלה, וזה נאמר אצל אברהם אבינו, ומכ״ש וק״ו אצל 

השכל  דבחי׳  והיינו  שלמעלה,  השכל  לבחי׳  כלל  בערך  אינו  שלו  השכל  דבחי׳  המתפלל,  האדם 

השתל׳  ריבוי  שע״י  המהות,  בשינוי  בא  הוא  שלו  השכל  בחי׳  מזה  שמשתלשל  כמו  שלמעלה, 

דאברהם  החסד  מדת  נשתלשל  שלמעלה  החסד  שממדת  וכמו  המהות,  בשינוי  בא  הוא  ומדרגות 

בשינוי המהות, דבמילא מובן אשר השגה והבנה אינו תופס את העצמות, כי אם בחי׳ שמחה ותענוג 

דוקא שבזה מתגלה בחי׳ התענוג שלמעלה. ועל דרך הענין דהשתלשלות הכתרים זה מזה20, דאף 

ע״י  הנה  דבממכ״ע  אחד,  הו״ע  שהכל  מזה,  זה  משתלשלים  מ״מ  מדריגות  חילוקי  בזה  שיש 

יש  בעגולים  אף שגם  הנה  בשינוי המהות, משא״כ בהשתלשלות הכתרים  בא  הוא  ההשתלשלות 

חילוקי מדריגות, דגם במקיפים יש חילוקי מדריגות, מ״מ משתלשלים הכתרים זה מזה שהכל הו״ע 

אחד, וכמו״כ הוא בענין השמחה ותענוג, שבהתענוג שלמטה מתגלה בחי׳ התענוג שלמעלה,

15( תהלים ק, ב. 

16( תבוא כח, מז־ח. וראה שער רוח הקודש להאריז״ל )י, ב - בהוצאת ירושלים, תער״ב; לג, כ - בהוצאת אה״ק, תשכ״ג(. 

ספר חרדים )תנאי המצות, התנאי הרביעי( הובא בשל״ה רלט, סע״ב. של״ה מט, א. תניא פכ״ו. 

17( הובא בספר חרדים ושל״ה שם, תו״א תולדות כ, ב, ובכ״מ. 

18( תענית ב, סע״א. 

19( וירא יח, כז. אגה״ק סט״ו. 

20( ראה לקו״ת ר״פ קרח.
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והנה הכלי לשמחה הוא בחי׳ הביטול, דלהיות ששמחה פורץ גדר21, הנה בריבוי השתלשלות אפשר 

והיינו דכאשר השמחה היא במורגש, אשר הוא מרגיש שהוא שמח  יניקת החיצונים,  להיות מזה 

והוא מתענג )אז ער איז שמח און ער איז זיך מתענג(, והיינו שהתענוג הוא מזה שהדבר טוב לפניו 

הנה אז בריבוי השתלשלות אפשר להיות מזה יניקת החיצונים, ועל דרך המבואר22 בענין ופלגשו 

ושמה ראומה23, שהוא הק״נ דאצילות, דראומה הוא ראו מה, דאף שהוא בטל אבל הביטול הוא 

במורגש, שאפשר להראות הביטול )אז מען קען אנווייזען דעם ביטול(, שזהו ראו מה, דאז הנה אף 

שבאצילות לא יגורך רע, והוא בביטול, מ״מ להיות שהביטול הוא במורגש הנה משו״ז הו״ע ק״נ 

דאצילות ובריבוי השתלשלות נשתלשל מזה בחי׳ ק״נ דעשי׳, אשר ק״נ דעשי׳ הוא ממוצע בין רע 

גמור. דכמו״כ הוא גם בענין השמחה, דכאשר השמחה היא במודגש, הנה להיות ששמחה פורץ גדר, 

הנה בריבוי השתלשלות אפשר להיות מזה יניקת החיצונים, אבל כאשר השמחה היא בביטול הנה 

אז א״א להיות מזה יניקת החיצונים. וזהו מה שהכלי לשמחה היא בחי׳ הביטול דוקא, דהנה כאשר 

השמחה היא במורגש אפשר להיות מזה יניקת החיצונים כנ״ל ומאחר שאפשר להיות מזה יניקת 

החיצונים הרי זה הוראה שגם כאשר הוא במדריגת הקדושה, הוא ג״כ שלא כדבעי, הרי דכאשר 

השמחה היא במורגש, אז השמחה היא שלא כדבעי, וזהו מה שהכלי לשמחה הוא בחי׳ הביטול 

דוקא, היינו דע״י הביטול, השמחה היא כדבעי, ואי אפשר להיות מזה יניקת החיצונים.

ענוה מגיעים  ענוים בהוי׳ שמחה24, שע״י  ויספו  ג״כ מה שמבאר כ״ק מו״ח אדמו״ר בד״ה  וזהו 
לשמחה, דלכאורה נפלא הדבר הרי ענוה ושמחה הן ב׳ תנועות הפכיות, ענוה היא התנועה 

דכיווץ ושמחה היא התנועה דהתפשטות והתרחבות, ומאחר שהן ב׳ תנועות הפכיות אינו מובן איך 

ע״י ענוה דוקא יבוא לשמחה. והענין בזה הוא דענין ענוה אין זה שאינו יודע ערך ומעלות עצמו כי 

אם שהוא יודע מעלות עצמו ומ״מ אין זה עושה אותו למציאות )מאכט דאס אים ניט פאר א מציאות(, 

והוא להיות שהוא חושב שכל המעלות שיש לו אין זה בכח עצמו רק מה שנתנו לו מלמעלה, דמשו״ז 

אף שיודע מעלותיו מ״מ הוא בביטול, וכמו משה דכתיב בי'25 והאיש משה ענו מאד מכל האדם אשר 

בבחי׳ מתנה  אם  כי  ביגיעתו  אינו  זה  אלא שחשב שכל  עצמו  ידע מעלות  פני האדמה, דמשה  על 

מלמעלה, וכמו״כ הוא אצל כל אחד ואחד שהמעלות אשר בו הם בירושה מאבותינו, דהאמונה אשר 

לו האהבה  יש  ירושה מאברהם26, שמזה  היא בבחי׳  וכן האהבה  בירושה מאברהם אבינו,  הוא  בו 

מסותרת כו׳, ובאהבה מסותרת כלול בה גם יראה ושאר הענינים, דבמילא הנה לכן הענינים אשר בו 

הם בירושה מאברהם אבינו, אשר משו״ז הנה אף שהוא יודע מעלות עצמו מ״מ הוא בביטול וזהו מה 

שענוה דוקא מביאה לידי שמחה, דהנה ענין השמחה בא דוקא מהון עתק שלא עמל ויגע בו ובא לו 

במתנה, דלכן הנה מי שהוא מורגש בעצמו אינו כשלימות השמחה, להיות שחושב שכל מה שיש לו 

הוא הרוויח זאת )האט ער דאס פארדינט(, ובפרט כאשר חסר לו איזה ענינים דאז הוא בעצבות ע״ז 

שחסר לו, להיות שחושב שזה מגיע לו, אבל מי שהוא בטל בעצמו, דאף שיודע מעלת עצמו ומ״מ 

הוא בטל, להיותו יודע שכל המעלות שיש לו הכל בא מלמעלה ואין זה ביגיעתו, ואדרבה הוא חושב 

21( ד״ה שמח תשמח תרנ״ז )סה״מ תרנ״ז ס״ע רכג ואילך(. ובכ״מ. 

22( ראה לקו״ת תזריע כג, ד. בהר מג, א. 

23( וירא כב, כד. 

24( תרצ״ז )סה״מ ה׳שי״ת ע׳ 237 ואילך(.

25( בהעלותך יב, ג. 

26( ראה תניא פי״ח. 
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בעצמו שאם היו נותנים אלו המעלות לזולתו הי׳ הזולת יותר טוב ממנו, דמשו״ז הוא בטל, הנה מצד 

הביטול הוא שמח מזה שיש לו, להיות שיודע אשר אין זה מגיע לו משו״ז הוא כשלימות השמחה מזה 

יותר  לו  מגיע  אין  להיות שהוא חושב אשר  מזה  עצב  אינו  ענינים  איזה  לו  אם חסר  וגם  לו,  שיש 

ואדרבה גם זה שיש לו הוא רק במתנה מלמעלה. וזהו ויספו ענוים בהוי׳ שמחה, דע״י ענוה דוקא 

מגיעים לשלימות השמחה, דלהיות שהוא בטל הוא שמח מזה שיש לו, להיות שזה בא במתנה דאז 

השמחה הוא כשלימות. והנה כאשר הוא בביטול והשמחה היא כשלימות, הנה לעולם לא יהי׳ מזה 

יניקת החיצונים, דהנה בענין מה ששמחה פורץ גדר יש ב׳ אופנים, דהנה מי שהוא איש רע בעצם, הנה 

בעת השמחה נפרץ גדרו ונתגלה ישותו ורשעו לכל, ומי שהוא בטל בעצם הנה בעת השמחה מתגלה 

בו יותר בחי׳ הביטול, דבמילא מובן דאין שייך שיהי׳ מזה יניקת החיצונים. וזהו מה שהכלי לשמחה 

הוא בחי׳ הביטול, דע״י הביטול אז השמחה היא כשלימות ואי אפשר להיות מזה יניקת החיצונים.

העבודה בשמחה,  הוא  נברא27,  מלואו  על  דעולם  הבריאה,  כמו שהוא מצד  העבודה  סדר  והנה 
ענין של  זה  אין  להיות שענין השמחה  לכולם,  שייך  וזה  הוי׳ בשמחה,  את  עבדו  כמ״ש15 

הידור והדומה כי אם מעיקרי העבודה כנ״ל, דלכן זה שייך לכולם, אבל אחר חטא עץ הדעת שנעשה 

אז ענין ההרגש28, דזהו ענין חטא עץ הדעת, כמ״ש29 ותרא האשה כי טוב העץ למאכל וכי תאוה הוא 

גו׳ ונחמד העץ להשכיל, שזהו ענין ההרגש, דאף שאדם הראשון כמו שהי׳ בגן עדן לא הי׳ שייך כי 

אם להשכלות רוחניות, אך מ״מ להיות שזה היה במודגש שרצה להשכיל, הי׳ זה סיבה לחטא עץ 

ראשו  הי׳  הראשון  שאדם  מאחר  מובן  אינו  דלכאורה  החטא  אפשרות  סיבת  יובן  דבזה  הדעת. 

בבריאה, גופו ביצירה ורגליו בעשיה דקדושה28, איך שייך אצלו ענין החטא, אך הענין הוא דלהיות 

שהי׳ במורגש, דהגם שאדם הראשון כמו שהי׳ בגן עדן הי׳ אצלו רק ההשכלות באלקות אך להיות 

שזה הי׳ במודגש, משום זה הי׳ החטא. הנה לאחר חטא עץ הדעת, ענין ההרגש, א״א להיות אצל כל 

יניקת החיצונים כנ״ל, אשר  אחד העבודה בשמחה, להיות שע״י ההרגש אפשר להיות מהשמחה 

משו״ז א״א להיות אצל כל אחד העבודה בשמחה, דלאו כל מוחא סביל דא, כי אם בצדיקים דוקא 

אשר אצלם צריך להיות העבודה בשמחה, אבל אצל כולם הנה השמחה צריכה להיות רק בפנימיות 

כמ״ש30 וגילו ברעדה שהשמחה צ״ל רק בפנימיות, ובהתגלות צריך להיות קבלת עול. ולכאורה אינו 

מובן איך אפשר להיות ב׳ התנועות דשמחה ורעדה כאחד, שהרי הן תנועות הפכיות, ואיתא ע״ז 

בחסידות משל למה הדבר דומה לעבד שעובד את רבו בקב״ע ואינו מציאות לעצמו, ואינו שייך 

לשום הרגש כלל כי הוא בטל לגמרי לרבו, דמובן אשר אין שייך שיהי׳ לו איזה תענוג בעבודתו, כי 

אם הוא בהתנועה דקב״ע, מ״מ הנה כשיש אצלו קב״ע בשלימות אז שייך שיהי׳ לו תענוג בעבודתו, 

להיות שהוא בטל לגמרי להאדון והאדון מתענג ושמח בעבודת העבד, משום זה מתענג גם העבד 

דאין זה תענוג לעצמו, כי אם להיותו בביטול לגמרי להאדון, הנה התענוג של האדון נמצא אצלו, 

ב׳  וכמו״כ הוא גם בעבודה, שאפשר להיות  והתענוג הוא רק בפנימיותו ובהתגלות הוא בקב״ע, 

התנועות דשמחה ורעדה, והוא דמצד קב״ע אפשר להיות שמחה, דשמחה צ״ל, להיות שע״י שמחה 

דוקא נשלם הכוונה דדירה בתחתונים, אבל השמחה צריכה להיות בפנימיות ובהתגלות הוא קב״ע.

27( ב״ר פי״ד, ז. וראה שם פי״ב, ו. פי״ג, ג )וביפ״ת שם(.

28( ראה מאמרי אדה״ז לאזניא ע׳ נה ואילך. סה״מ עזר״ת ע׳ פט ואילך. 

29( בראשית ג, ו. 

30( תהלים ב, יא.
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ויהיו חיי שרה גו׳, שזהו״ע אחד עם חטא עץ הדעת מה שקלקלה חוה והקלקול דנח, ששרה  וזהו 
תיקנה זאת. דהנה ענין חטא עץ הדעת מה שקלקלה חוה שבא עלי' נחש והטיל בה זוהמא 

שעי״ז קלקלה לה לבעלה ולדורות הבאים אחרי׳, הו״ע ההרגש, דזהו כי טוב להשכיל גו׳, דעי״ז הנה 

גם העבודה שאחר חטא עץ הדעת צ״ל במורגש דוקא, דזהו מ״ש31 וישלחהו ה״א מגן עדן לעבוד את 

האדמה אשר לוקח משם, היינו בירור הניצוצות במקומם )דארטן וואו זיי ליגען(, דמשו״ז הנה לאחר 

חטא עץ הדעת שנעשה ענין ההרגש הנה גם העבודה צ״ל במורגש דווקא, דקודם החטא הי׳ הבירור 

דקיימא  בימי שלמה  וכמו  ממילא,  בדרך  נכללו  והניצוצות  במקומו  האיר  ממילא32, שהאור  בדרך 

סיהרא באשלימותא, דאז הי׳ אופן הבירור בדרך ממילא, אבל לאחר החטא שבא עלי׳ נחש והטיל בה 

זוהמא שעי״ז נעשה קלקול לה ולבעלה ולהדורות הבאים אחרי׳, והוא שנעשה ענין ההרגש, הנה גם 

העבודה צ״ל במודגש דוקא, לברר את הניצוצות במקומם )דארטן וואו זיי זיינען(. והנה נח רצה לתקן 

את החטא ע״י העבודה דויטע כרם, דיין הוא בינה היינו השגה, ובהשגה יש ב׳ אופנים, השגת החיוב 

והשגת השלילה, השגת החיוב הוא שמשיג את עצם הדבר, והיינו ששכלו כמו שהוא, מקיף ותופס 

בשכלו את המושכל והמושכל נתפס בשכלו, והיינו ששכלו אינו יוצא ממעמדו ומצבו כ״א שהשכל 

כמו שהוא תופס את המושכל, אבל ענין השגת השלילה הוא שאינו יודע כלל את הדבר. וידיעתו 

בהדבר היא רק שהענין מופלא, אבל אינו יודע כלל את גוף הדבר וגס מהו הפלאת הדבר ג״כ אינו 

יודע, רק יודע שהוא מופלא, דבזה הרי הוא יוצא מהשגתו, שהו״ע הביטול של ההשגה, דחכמה וכן 

פנימי׳ בינה שהו״ע השגת השלילה הוא ביטול, ובזה רצה נח לתקן את חטא עץ הדעת. ע״י העבודה 

דויטע כרם, שהוא הביטול דהשגה, אמנם מצד הענינים שהיו אז לא הי׳ יכול לתקן ואדרבה התבלבל, 

דזהו וישכר, ששיכור הוא מבולבל ויצא מזה כל הענינים שהיו אז. אמנם שרה שהיתה בשני אלפים 

תורה הנה היא יכלה לתקן את חטא עץ הדעת, והתיקון הי׳ ע״י קב״ע, היינו שהמשיכה את הביטול 

דקב״ע גם בהעבודה דבחי׳ מורגש, דזהו ענין מה ששרה נחתת וסלקת, דמה שאברהם עלה אין זה 

פלא, דאברהם הוא אבר מ״ה, יראה עילאה, אבל שרה שם ב"ן שהוא בחי׳ מציאות ומ״מ נחית וסליק, 

זהו ע״י הביטול דקב״ע גם בהעבודה דמורגש. דהנה ההפרש בין יר״ע ליראה תתאה הוא דיר״ע הוא 

בחי׳ ביטול במציאות אבל יר״ת הוא בחי׳ ביטול היש, שהוא יש אלא שהוא בטל, אמנם ביראה תתאה 

גופא יש ב׳ אופנים, אם שהיראה היא באה מצד השגה, אם שזה בא בקב״ע, דאז הנה אף שהוא רק 

הביטול  המשכת  שהוא  דקב״ע,  לגמרי  בביטול  הוא  מ״מ  מציאות,  בחי׳  שהוא  היש  וביטול  יר״ת 

דקב״ע גם בבחי׳ מציאות, והו״ע הארת יר״ע ביר״ת. וזהו ג״כ מה ששרה נחתת וסלקת, דשרה היא 

בחי׳ שם ב״ן ויר״ת בחי׳ מציאות, אבל ע״י שהיתה עם אברהם, הי׳ בה הארת יר״ע, היינו שהמשיכה 

הביטול גם בהעבודה דמורגש, שעי״ז דוקא תקנה את חטא עץ הדעת, דהנה לאחר חטא עץ הדעת. 

צ״ל העבודה במודגש דוקא, כדי שיוכל להיות הבירור, דזהו לעבוד את האדמה אשר לוקח משם, 

אמנם התיקון הוא ע״י המשכת הביטול בהעבודה דמורגש, דנח רצה לתקן את החטא ע״י השגת 

השלילה שהיא בביטול דהשגה, דעי״ז לא היה יכול לתקן את החטא, אמנם שרה ע״י קב״ע דוקא 

שהוא ביטול לגמרי יכלה לתקן את החטא, ע״י המשכת הביטול דקב״ע דוקא, בהעבודה דמורגש.

שני חיי שרה, שהסדר שחושב כאן הוא סדר דמלמעלה למטה, מאה שנה הוא עתיק ואריך,  וזהו 
ועשרים שנה הוא חו״ב, ושבע שנים הוא בחי׳ זו״ן, שכל זה הוא סדר הספירות עצמן, אך 

31( בראשית שם, כג. 

32( בכ״ז - ראה גם  ד״ה צו את בנ״י דש״פ פינחס תשי״א. סד״ה ויקח ה״א דש״פ בראשית שנה זו )תשי"ב(.
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להיות שהכוונה היא העבודה במורגש דוקא, ע״ז הוא אומר שני חיי שרה, שהו״ע עולמות בי״ע, 

דבריאה היא התחלת המציאות, אמנם בזה גופא היינו גם בעולמות בי״ע המשיכה הביטול דקב״ע, 

דע״י המשכת הביטול דקב״ע דוקא בהעבודה דמורגש נעשה תיקון חטא עץ הדעת. וזהו ג״כ ענין 

היא  השמחה  הנה  החטא  ואחר  העבודה,  עיקר  שזהו  לפי  להיות  צריכה  ששמחה  ברעדה,  וגילו 

במודגש, אמנם בזה גופא צריבה להיות רעדה והוא שיהי׳ בזה הביטול דקב״ע, דעי״ז דוקא נעשה 

תיקון חטא עה״ד, דנח רצה לתקן את חטא עץ הדעת ע״י השגת השלילה, אמנם עיקר התיקון הוא 

ע״י עבודה דקב״ע דוקא, וכמשל העבד שהוא בשמחה מזה שהאדון מתענג בעבודתו, שהו״ע של 

קב״ע, דעבדא בהפקרא ניחא לי׳ רק שהוא בטל לאדונו מצד קב״ע, ומצד זה הוא השמחה שלו דאז 

דוקא נעשה התיקון, וזהו ענין שני חיי שרה, שהמשיכה הביטול דקב״ע גם בבי״ע ענין ההרגש.

עי״ז שהתורה מבארת בפרטיות כל המדריגות דק׳ שנה כו׳, שני חיי שרה, שגם בזה המשיכה  והנה 
הביטול, עי״ז ישנו כח לכל אחד ואחד גם בזמן הגלות שהוא ג״כ ענין הגרושין כמו בחטא 

עץ הדעת, וכדאי׳ שהחורבן הוא מעין הגרושין דעץ הדעת, מ״מ הנה ע״י ההתקשרות באברהם, 

שזהו מ״ש33 הביטו אל צור חוצבתם ואל מקבת בור נוקרתם, אז הנה גם בזמן הגלות שידע אינש 

בנפשי׳ כו׳, מ״מ הנה ע״י הביטו אל צור חוצבתם ואל מקבת בור נוקרתם אל אברהם אביכם ואל 

שרה תחוללכם, עי״ז אפשר להמשיך הביטול גם בזמן הגלות, והוא שיהי׳ וגילו ברעדה, דשמחה 

צ״ל שזהו מעיקרי העבודה, וע״י השמחה דוקא הוא המשכת העצמות, אך כדי שלא יהי׳ מזה יניקת 

החיצונים צריך להמשיך בזה הביטול דקב״ע, דעי״ז נעשה הענין דדירה בתחתונים שהוא המשכת 

עצמות אין סוף ב״ה.

ש"פ חיי שרה, מבה"ח כסלו, ה'תשי"ב, הנחה בלתי מוגה

33( ישעי׳ נא, א.
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תשובה מתוך שמחה
והם מתעוררים והשכלה,  ידיעה  בעלי  אנשים פשוטים שאינם  כמה  אצל  ישנו  התשובה  ענין   .  . 

ביותר בתשובה וכו', ובוכים במר נפשם, כמו שאנו רואים במוחש דאמירת תהלים שלהם  

הוא בלב נשבר. אמנם ענין המרידות שבתשובה אינו שייך בדורנו זה האחרון. דרא דעקבתא דמשיחא, 

כיון שבדורנו אין לנו כח לענין המרירות וכו', וצריכים התחזקות והתעוררות יתירה כו', ולכן בדורנו 

זה עבודת התשובה היא מתוך שמחה דוקא. ועד״ז בנוגע לאמירת תהלים וכו' שמבואר בהמאמר6 

שאמירת תהלים היא בלב נשבר כו', הרי ידוע פתגם רבותינו נשיאינו )שנמסר ע״י כ״ק מו"ח אדמו״ר 

נשיא דורנו, וכבר נדפס7( חשוב טוב יהיה טוב )טראכט גוט וועט זיין גוט(, היינו שהמחשבה באופן 

של טוב היא עצמה מביאה עמה את הטוב, ואי״צ להיות כלל ענין של מרירות, אמירת תהלים ובכי׳ 

ומכיון  גוט(.  זיין  )וועט  טוב  עמה  תביא  עצמה  טובה  כי המחשבה  וכו',  צדקה  ונתינת  נפשו  במר 

זיין גוט, הרי ברור  וועט  שישנה הבטחת רבותינו נשיאינו, דכאשר המחשבה הוא באופן של טוב 

הדבר שכן יהי'. ובפרט שמובא ע״ז8 סיפור הצ״צ שכן הי׳ בפועל, שאמר הצ״צ לאחד החסידים חשוב 

טוב יהיה טוב )טראכט גוט וועט זיין גוט(, וכן הי', הרי זהו ענין של מעשה דמעשה רב9, ובפרט 

שהמדובר שם הוא בבריאות הגוף בגשמיות, שמזה מובן בכ״ש וק״ו לגבי בריאות ברוחניות. ומכיון 

שענין זה נתפרסם ע״י נשיא דורנו ועד שכבר נדפס, מובן שיש בזה הוראה לכל אחד ואחת מישראל. 

ומכל זה מובן שצ״ל העבודה מתוך שמחה. דנוסף להמבואר באגה״ת10 דמ״ש11 וחטאתי נגדי תמיד 

אין המכוון להיות תמיד עצב נבזה ח"ו, אלא נגדי דייקא היינו מרחוק, דהא כתיב בתרי'12 תשמיעני 

הששון  שלימות  צ״ל  גו'13,  ונדכה  נשבר  לב  דמרירות,  קטן  רגע  אחרי  שתיכף  כו',  ושמחה  ששון 

זאת, הרי  עוד  ע״ז תשמיעני ששון ושמחה, הנה  ישראל14 אומר  זמירות  נעים  והשמחה, עד שדוד 

היא  שמחה  מתוך  והתשובה  תתאה  תשובה  היא  מרירות  מתוך  שהתשובה  שם15,  באגה״ת  מבואר 

תשובה עילאה, והרי בדורנו זה, בעקבתא דמשיחא, אחרי כל הצרות והיסורים וכו'16, אשר יסורים 

והכי  עליון  הכי  ישראל הם במצב  כל  הרי  ומרוממים,  ויסורים מזככים  ויסורים מבררים  ממרקין17 

נעלה, ושייכים לתשובה עילאה דייקא, שהיא מתוך שמחה. ויש להוסיף בזה, ע״פ המבואר באגה״ת 

6( סה״מ שם כט, א. 

7( אגרות קודש אדמו״ר מהוריי״צ ח״ב ע׳ תקלז. ח״ז ע׳ קצז. ועוד. 

8( אג״ק שם.

9( שבת כא, א. וש״נ. 

10( פי״א. וראה תניא פכ"ו. 

11( תהלים נא, ה.

12( שם, י. 

13( שם, יט. 

14( שמואל ב כג, א. 

15( פ״י ואילך. 

16( ראה גם שערי תשובה לאדמו״ר האמצעי ח״א ה, ב. 

17( יומא פו, א. וראה אגה״ת פ״א )צ, סע״ב(. 
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שם18 שענין תשובה תתאה מתוך מרירות הוא פעם אחת בשבוע לפני יום השבת, והיינו בליל ששי, 

והרי אנו עומדים כעת באלף הששי קרוב לסופו19, היינו קרוב לסוף היום הששי, לא רק ביום הששי 

)לא ליל ששי( אלא ביום זה עצמו קרוב לסיומו, קרוב ליום השבת, א״כ פשיטא שהעבודה בזמן זה 

רוחא  אתדבקות  ענין  היא  שתשו״ע  שם20,  באגה"ת  וכמבואר  עילאה.  דתשובה  שמחה  מתוך  היא 

ברוחא בבחי׳ נשיקין, שהו"ע עבודת התפלה, ובעיקר לימוד התורה, פקודי ה׳ ישרים משמחי לב21, 

אלקיך  ה׳  את  עבדת  לא  אשר  תחת  מ״ש23  ע״פ  ובפרט  ההלכה22.  כפסק  שמחה  מביאה  שהתורה 

בשמחה ובטוב לבב, ונוסף לזה ישנו פירוש הרמב״ם בזה24 שצ״ל העבודה בשמחה, ובאופן דמפזז 

ונוסף לזה נודע לכל פירוש האריז״ל בפסוק זה26, איך שצ״ל עבודת ה׳ מתוך  ומכרכר בכל עוז25, 

שמחה דוקא27. וגודל ענין השמחה שבזה מבואר בארוכה ברמב״ם שם, ועד שכתב שם, שהשמחה 

שישמח האדם בעשיית המצוה ובאהבת הא-ל שצוה בהן עבודה גדולה היא, שמזה מובן שצ׳׳ל ענין 

השמחה בתורה לא רק לפי״ע השגתו, כי מאי קמ״ל ואי״צ עבודה ע״ז, וכמו אדם השומע בשורה 

טובה הרי פשוט שאי״צ עבודה שיהי׳ בשמחה, אלא השמחה צ״ל גם למעלה מהשגתו, אשר בשביל 

לגלות ענין שמחה זו, צ״ל עבודה דוקא28, ולא עוד אלא עבודה גדולה דייקא. אשר מכ״ז מובן, דענין 

עבודת התשובה בזמן הזה אין הכוונה בזה לענין המרירות, אלא דוקא לתשובה בשמחה.

)ש״פ וישלח, טו״ב כסלו, ה׳תשמ״ו - הנחת הת׳ בלתי מוגה(

18( ספ״י. 

19( ראה בכ״ז גם סה״מ תרס״ג ע׳ רנא.

20( פ״י. 

21( תהלים יט, ט. 

22( שו״ע או״ח ר״ס תקנד. וש״נ. 

23( תבוא כח, מז. 

24( סוף הל׳ לולב. 

25( ראה שמואל ב ו, טז. 

26( ראה תניא פכ"ו )לג, א(. 

27( ראה בשיחה שלפני המאמר סכ"ב.

28( ראה אגה״ק סי״ב )קיח, סע״ב ואילך(. ובכ״מ.
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שער ענייני דיומא

יציאת מצרים בעבודה ה'
דור ודור חייב אדם לראות את עצמו כאילו הוא יצא ממצרים שנאמר1 כו' בעבור זה עשה ה׳  בכל 

לי בצאת ממצרים2, ופירוש הפשוט בזה הוא, וכ״ה ההלכה3, שבכל דור חייב האדם להראות  

את עצמו כאילו הוא עתה יוצא משעבוד מצרים. והנה לכאורה הפירוש בזה הוא שזה קאי על חמשה 

עשר בניסן. אבל כ״ק אדמו״ר הזקן בתניא4, אחרי התיבות בכל דור ודור, מוסיף את התיבות וכל יום 

ויום, והיינו שמפרש שהחיוב לראות את עצמו כאילו הוא יצא ממצרים הוא לא רק בט״ו בניסן, אלא 

בכל יום ויום. וזה מתאים עם פס״ד המשנה5 מזכירין יציאת מצרים בכל יום, וגם בלילה, וכמ״ש6 

למען תזכור את יום צאתך מארץ מצרים כל ימי חייך, ימי חייך הימים, כל ימי חייך להביא הלילות, 

ועד )כמו שדרשו שם( כל ימי חייך להביא לימות המשיח, שגם בימות המשיח יזכירו יציאת מצרים.

מזה מובן, שבהענין דיציאת מצרים ישנם כמה דרגות, הא׳ יציאת מצרים כמו שהיתה בפעם  והנה 
הראשונה, שאז הי׳ הענין דיצי״מ בפועל ובפשטות. הב׳ הענין דיצי״מ כמו שהוא בכל שנה 

ושנה בחמשה עשר בניסן, וגם בערב חמשה עשר בניסן בהקרבת קרבן פסח, וגם שבעת ימים מצות 

תאכלו7, שזהו הזכירה דיצי״מ כמו שהיא בכל שנה, ובזה גופא ישנו הפרט דחייב אדם לראות את 

עצמו כאילו הוא יצא ממצרים בט״ו בניסן בעת הסיפור דיצי״מ בשעת אמירת ההגדה, שזהו בליל 

1( בא יג, ח.

2( הגש״פ, מפסחים קטז, ב )במשנה(. 

3( רמב״ם הל׳ חמץ ומצה פ״ז ה״ד. שו״ע אדה״ז או״ח סתע״ב ס״ז. 

4( פמ״ז. 

5( ברכות יב, ב. 

6( ראה טז, ג. 

7( בא יב, טו. 
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ט״ו ניסן, וכמו שדרשו8 ממ״ש בעבור זה, בעבור זה לא אמרתי אלא בשעה שיש מצה ומרור מונחים 

לפניך. והג׳ הענין דיצי״מ כמו שהוא בכל יום ויום בק״ש. ואין לזה סתירה ממה שלמדנו מהכתוב 

בעבור זה שהענין דיצי״מ הוא דוקא בשעה שיש פסח מצה ומרור, כי ברוחניות ישנו הענין דמצה 

ומרור ]ויתירה מזו, הענין דפסח מצה ומרור9[ גם בכל יום. ויש עוד ענין )הד׳( ביצי״מ והוא העולה 

על כולנה, והוא, שגם בימות המשיח, שאז יהי׳ כימי צאתך מארץ מצרים אראנו נפלאות10, וכמו 

שמפרש בזהר11 שלעת״ל יהיו נפלאות אפילו בערך הנפלאות שהיו ביצי״מ, ואעפ״כ גם אז יזכירו 

יצי״מ, אלא שזה יהי׳ ענין של טפל12. שמכל זה מובן, שביצי״מ ישנם כו״כ דרגות. וזהו מ״ש כימי 

צאתך מארץ מצרים אראנו נפלאות, שימי צאתך מארץ מצרים )יצי״מ בפעם הראשונה( היא ההתחלה 

ונותנת סיוע וכח בהענין דיצי״מ כמו שהוא בכל שנה, וגם בהענין דיצי״מ כמו שהוא בכל יום, ועד 

שזה נותן כח אפילו בהענין דיצי״מ שבימות המשיח, דמכיון שגם אז יזכירו יצי״מ, והרי זכרון זה 

הוא ע״פ תורת אמת, הרי מובן מזה שזכרון יצי״מ יפעול איזה ענין אפילו בהמעמד ומצב שיהי׳ אז, 

אף שאז יהי׳ אראנו נפלאות.

ולכאורה אינו מובן, הרי איתא במדרש13 שעכשיו הוא רק אירוסין ולעת״ל יהיו נישואין. ובפרט לפי 

מ״ש בזהר )הובא לעיל( שהנפלאות שיהיו אז הם נפלאות אפילו בערך להנפלאות דיצי״מ. ובפרט 

לפי מ״ש בקבלה ובחסידות14 בפירוש הכתוב15 ונגלה כבוד הוי׳ וראו כל בשר יחדיו כי פי הוי׳ דיבר, 

שהכוונה בונגלה כבוד הוי׳ היא שאז יהי׳ הגילוי דבכבודו ובעצמו של ממה״מ הקב״ה, דזהו״ע כי 

פי הוי׳ דיבר, והוא בחינת הדיבור של ממה״מ, אמר מלכא כו׳16 , באשר דבר מלך שלטון17, וזהו מה 

שבדבר הוי׳ שמים נעשו וברוח פיו כל צבאם18, ולעת״ל יהי׳ ונגלה גו׳ כי פי הוי׳ דיבר, שיראו אז את 

כח הפועל בנפעל בשמים וארץ ובכל צבאיהם. ואיך שייך שגם אז יזכירו יצי״מ, ושזכרון זה יפעול 

)כנ״ל( איזה ענין בהמעמד ומצב שיהי׳ אז.

נקודת הביאור בזה, שמצרים הוא הענין דמיצרים וגבולים. וזהו ג״כ ההסברה איך אפשר  וידוע 
להיות מצרים כפשוטו, ועד למצרים ערות הארץ19, שזהו עי״ז שלפנ״ז ישנו מצרים בקדושה,  

מצרים מלשון מיצר וגבול. דמיצר וגבול הראשון הוא צמצום הראשון, והוא מה שברישא חשוכא20 

)לפני סדר ההשתלשלות, ורק לאח״ז נעשה והדר נהורא20(, הנה צמצום הראשון הוא הנתינת מקום 

שע״י השתלשלות מסכים ופרסאות והבדלות עד לאופן דאין ערוך יהיו המיצרים וגבולים דעוה״ז 

8( הגש״פ פיסקא ״יכול מר״ח״, ממכילתא עה״פ בא יג, ח. 

9( ראה הגש״פ עם לקוטי טעמים כו׳ פיסקא הנ״ל בשוה״ג ד״ה מצה ומרור.

10( מיכה ז, טו. 

11( ח״א רסא, ב. וראה אוה״ת נ״ך עה״פ )ע׳ תפו ואילך(. וש״נ.

12( ראה גמרא ברכות שם. 

13( שמו״ר ספט״ו. 

14( ראה המשך תער״ב ח״א ע׳ שנו. ע׳ תנז. ח״ב ע׳ תתקל ואילך. ע׳ תתקצו ואילך. סה״מ תש״ד ע׳ 220. ועוד.

15( ישעי׳ מ, ה. 

16( ראה ב״ב ג, ב.

17( קהלת ח, ד. 

18( תהלים לג, ו. 

19( מקץ מב, יב. 

20( שבת עז, ב. 
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הגשמי, דעוה״ז החומרי, דעוה״ז שבו גוברים הענינים של היפך הקדושה21, ועד שמזה נעשה מצרים 

כפשוטו, כמבואר בארוכה בכ״מ. ונקודת הענין בזה, שמצד הגבורות שלמעלה, שראשית הגבורות 

הוא ענין הצמצום הראשון, הנה מזה נעשה הצמצום, עד לצמצום שאין למטה ממנו, ועד שעי״ז 

יכול להיות התהוות דדין לא הניין לי22, שגם זה הוא התהוות. 

והנה כתיב23 גם את העולם נתן בלבם, שכל איש מישראל, ע״י עבודתו בכל לבבך ובכל נפשך ובכל 
מאדך24, הוא מבטל את המיצרים וגבולים. שהרי הענין דבכל מאדך הוא למעלה מהמדידות 

וההגבלות שלו, ולכן ע״י עבודתו בכל מאדך הוא מבטל את המדידות והגבלות שלו. וכפשוטו הוא, 

שע״י שהוא עובד את הוי׳ למעלה מטעם ודעת ואינו מתחשב עם החשבונות שהעולם עושה בשבילו 

)וואס די וועלט מאכט פאר אים(, ומה שהשכנים שלו רוצים להכריח עליו, ואינו מתחשב גם עם 

החשבונות של גופו ונפשו הבהמית, מה ערב להם ומה לא )וואס איז פאר זיי געשמאק און וואס 

שזהו  יודע  שהוא  כיון  האלקית,  נפשו  של  החשבונות  עם  גם  מתחשב  שאינו  מזו,  ויתירה  ניט(, 

)וויבאלד ער דערוויסט זיך אז דאס איז( ואהבת את הוי׳ אלקיך24 )שזהו ענין הקשור עם אהבת הוי׳(, 

הוא עושה את כל הענינים בשביל הקב"ה )טוט ער אלע ענינים פאר דעם אויבערשטן(, ונופלים 

אצלו כל המדידות והגבלות. הנה ע״י עבודתו זו, הנה גם הענין דהקב״ה עוזרו25 מאיר אצלו באופן 

שלמעלה ממדוה״ג, וזה נותן לו את הכח לשבור )צו דורכברעכן( את החושך כפול ומכופל, הוימש 

חושך של ארץ מצרים26, ונעשה אצלו אור, וכמו שהי׳ אז, אשר גם כשהיו עדיין במצרים, בשעה 

שבמצרים הי׳ וימש חושך, הנה ולכל בני ישראל הי׳ אור במושבותם27.

דירה  ית׳  לו  לעשות  כ״א(  אצלו,  רק  לא  אור  )שיהי׳  היא  יהודי  כל  של  השליחות  הרי  אמנם 
לומר  אדם  דחייב  כולו,  העולם  ובכל  שלו  הסביבה  בכל  שלו,  אמות  בהד׳  בתחתונים28, 

בשבילי נברא העולם29, הנה אח״כ הוא מאיר, בנר מצוה ותורה אור30, את חלקו בעולם, ועי״ז את 

כל העולם כולו, שגם שם יתחיל להאיר שיש בעה״ב לבירה זו31, ועד שפועל שם שהעליונים ירדו 

למטה, ועד שיהי׳ ונגלה כבוד הוי׳ וראו כל בשר יחדיו כי פי הוי׳ דיבר, שאין רואים את המדוה״ג 

של העולם כ״א את פי הוי׳ אשר דיבר ומהוה את המדוה״ג דעולם, ובמילא יתבטל המדידה והגבלה 

והגבלה  מדידה  הם  המדוה״ג שלמעלה  הרי  הוי׳,  פי  את  שרואים  דמכיון  מדוה"ג(,  אויס  )ווערט 

עצמית, שאינו מדוה״ג אמיתית. כמבואר בכ״מ. וזהו ג״כ הביאור בפשטות מה שיצי״מ בכל יום הוא 

הענין דק״ש )כמבואר בתניא שם4(, כי ענין הק״ש הוא מה שאז אומרים ואהבת את ה׳ אלקיך בכל 

לבבך ובכל נפשך ובכל מאדך, והעבודה דבכל מאדך ה״ה הענין דיצי״מ כנ״ל. וגם בפשטות, הרי 

21( תניא פ״ו )י, סע״ב(, מע״ח שמ״ב ספ״ד.

22( ראה ב״ר פ״ג. ז. פ״ט, ב. קה״ר פ״ג, יא. 

23( קהלת ג, יא. 

24( ואתחנן ד, ה. 

25( ראה קידושין ל. ב. סוכה נב. ב. 

26( בא י. כא. 

27( שם. כג. 

28( ראה תנחומא בחוקותי ג. נשא טז. במדב״ר פי״ג, ו. תניא רפל״ו. 

29( סנהדרין לז. סע״א )במשנה(. 

30( משלי ו, כג. 

31( ראה ב״ר רפל״ט.
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בשעה שאומר הוי׳ אחד32 ואח״כ ובכל נפשך, הרי הכוונה בזה הוא ענין המס״נ, שמוסר את עצמו 

להקב"ה )צום אויבערשטן(, ולכן ק״ש הו״ע יצי״מ, כי העבודה דמס״נ מוציאה אותו מכל המדוה״ג, 

יציאת מצרים.

ידי זה נפעל אצלו הענין דכלה שארי ולבבי צור לבבי וחלקי אלקים לעולם33, שארי זה הגוף,  ועל 
ולבבי זו הנפש כפירוש הראב״ע34, הנה שארי ולבבי )הגוף והנפש( הם אצלו באופן דכלה, 

שהם נמצאים בכליון ותשוקה )אז זיי שטייען אין אן אויסגעלוסט און אן אויסגאנג( להוי' וגם כלה 

מלשון תענוג. און פארוואס איז כלה שארי ולבבי, מפני שצור לבבי וחלקי אלקים, כי מהו לבבו 

ומהו החוזק דלבבו ומהו חלקו )ווייל וואס איז זיין הארץ און וואס איז די שטארקייט פון זיין הארץ 

מכל  למעלה  היינו  דלעולם,  באופן  הוא  זה  וכל  אלקים.  הוא   - )בעולם(  חלק(  זיין  איז  וואס  און 

בבחינת  העבודה  שהיא  ולבבי,  שארי  כלה  עה״פ33  הצ״צ35  אדמו״ר  כ״ק  שמפרש  וכמו  שינויים, 

יחידה שבנפש, שהיא העבודה דואהבת את הוי׳ אלקיך בכל לבבך ובכל נפשך ובכל מאדך, דדוקא 

נקראים עושין רצונו של מקום36, כתורת הה״מ הידועה37.  כשיש גם הענין דבכל מאדך אז דוקא 

ענין  כל  עכשיו  גם  ומקיים  מחי׳  הוי׳ מהוה  היינו שרואים שהדבר  דיבר,  הוי׳  פי  כי  רואים  ועי״ז 

שבעולם, וכתורת הבעש״ט38 עה״פ39 לעולם הוי׳ דברך נצב בשמים, אלא שעכשיו הדבר הוי׳ הוא 

בהעלם והסתר, וע״י עבודתו הנ״ל נעשה זה בגילוי.

ג״כ מה שמביא כ״ק אדמו״ר הצ״צ בשרש מצות התפלה41 ענין האהבה דבחינת ועמך לא  וזהו40 
חפצתי ]שהפסוק מי לי בשמים ועמך לא חפצתי בארץ42 הוא כהקדמה להפסוק33 כלה שארי  

ולבבי גו׳[, שמביא ע״ז שכך הי׳ נשמע הלשון ממורנו ורבינו נ״ע בדביקותו שהי׳ אומר בזה״ל, איך 

וויל זע גאר ניסט איך וויל ניט דאיין ג״ע אין וויל ניט דאיין עוה״ב כו׳ איך וויל מער ניט אז דיך אליין 

)איני רוצה שום דבר איני רוצה את הג"ע שלך איני רוצה את העוה"ב שלך כו' איני רוצה כי אם אותך 

בלבד(. דהנה ידוע שדיבורו של אדמו״ר הזקן הי׳ מדויק בתכלית הדיוק כל מלה ותיבה, ועאכו״כ 

דאיין ג״ע כו׳  שמעתיקים זה אח״כ, ובפרט שזה הי׳ בדביקותו. ולכאורה אינו מובן מה שמדייק 

דאיין עוה״ב )הג"ע שלך כו' העוה"ב שלך(, מהי הכוונה בהוספת תיבת דאיין )שלך(. והביאור בזה, 

דגם מצד ענין הג״ע עצמו ישנו תענוג עצום, וכידוע משל הבעש״ט43 עה״פ44 תפלה לעני כי יעטוף 

32( ואתחנן שם, ד. 

כ״ק  )אגרות־קודש  חייו  לשנות  המתאים  תהלים  הקאפיטל  יום  בכל  לומר  המנהג  ולהעיר, שע״פ   - כו.  עג,  תהלים   )33

אדמו״ר מוהריי״צ ח״י ס״ע נג( — ב)יום זה( י״א ניסן שנה זו )תשל״ד( הותחל אמירת מזמור זה. 

34( עה״ס. 

35( ברשימותיו עה״פ — יהל אור ע׳ רנח. 

36( ברכות לה, ב. 

37( או״ת נג, סע״ג ואילך. וראה ספר הערכים־חב״ד ערך אהבת ה׳ — בכל לבבך. נפשך ומאדך ס״ד ס״ק ו. וש״נ. 

38( שעהיוה״א בתחילתו. 

39( תהלים קיט. פט. 

ניסן תשמ״ט(. נדפס  ניסן ה׳תשל״א פרקים ח־ט )קונטרס י״א  40( בהבא לקמן — ראה גם ד״ה ביום עשתי עשר די״א 

בסה״מ תש״ל־תשל״א ע׳ 449 ואילך. 

41( פ״מ )קלח, סע״א(. 

42( תהלים עג. כה. וראה בהנסמן בהערה 33. 

43( כש״ט סצ״ז. 

44( תהלים קב, א. 
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בהחדרים  שמראים  האוצרות  גודל  מצד  הנה  המלך  להיכל  שכשנכנסים  שיחו,  ישפוך  הוי׳  ולפני 

שלפני החדר שבו יושב המלך, יכולים לשקוע ולכלות )פארטרונקען ווערן און אויסגיין( בהתענוג 

שבהאוצרות שבחדרים אלו, עד שאין נגשים כלל אל החדר שבו יושב המלך, ממה״מ הקב״ה. וזהו 

זה גופא אשר לפני הוי׳ ישפוך  ולפני הוי׳ ישפוך שיחו, שתפלת העני היא  תפלה לעני כי יעטוף 

שיחו, שאינו צריך הבחינה דבשמים, גן עדן, ואפילו דאיין ג״ע )ג"ע שלך(, היינו ג״ע כמו שניכר בו 

שהוא שלך, ואינו צריך גם לעוה״ב שהוא נעלה מג״ע, ואפילו לא דאיין עוה״ב )עוה"ב שלך(, שניכר 

בו שהוא שלך, איך וויל מער ניט אז דיך )איני רוצה כי אם אותך(. ומוסיף בזה עוד תיבת אליין 

)בלבד(, היינו מהותו ועצמותו כמו שהוא באופן דאליין )דבלבד(, באופן דאין עוד מלבדו45. והנה 

אף שענין זה דמי לי בשמים ועמך לא חפצתי בארץ הי׳ דביקותו של אדה״ז, מ״מ, מכיון שזה נמסר 

)אז מען האט עס איבערגעגעבן( במאמרי חסידות, ופרסמו בכל העולם כולו, מובן מזה ששמץ מנהו 

שייך לעבודת כל אחד מישראל. דבכללות הוא, שכאשר יהודי אומר )אז בשעת א איד זאגט( שמע 

ישראל הוי׳ אלקינו הוי׳ אחד, שאז הוא מוסר נפשו בכח, נחשב זה )ווערט עס פאררעכנט( להעבודה 

דואהבת גו׳ ובכל מאדך, ועד לאופן האהבה, דועמך לא חפצתי. וע״י שמבטל את המיצרים והגבולים 

באופן עבודתו, שמתבטל אצלו המדוה״ג בנתינת הצדקה, המדוה״ג בהשיעורים שיש לו בתורה, 

דעולם,  המדוה״ג  גם  אצלו  עי״ז מתבטלים  הנה  התפלה,  בעבודת  לו  שיש  בהשיעורים  המדוה״ג 

שהקב״ה נותן לו מידו המלאה הפתוחה הקדושה והרחבה למעלה ממדוה״ג, ואח״כ, הנה כמאמר 

אדה״ז46 שהקב"ה נותן לבנ"י גשמיות ובנ"י עושים מהגשמיות רוחניות )אז דער אויבערשטער גיט 

אידן גשמיות און אידן מאכן פון די גשמיות רוחניות(.

ענין יציאת מצרים בכל יום בהעבודה דק״ש, דהודם ק״ש הוא נמצא עדיין במיצרים וגבולים  וזהו 
דקדושה, דאף שכבר אמר כל התפלה, וגם ברכות ק״ש שלפנ״ז, מ״מ הרי הוא עדיין לפני 

הענין דעושין רצונו של מקום, לפני הענין דמס׳׳נ בפועל עכ״פ, וכאשר אומר פסוק הראשון דק״ש, 

דפסוק זה צריך כוונה ועי״ז יוצאים את הכוונה של כל ק״ש47, הנה אז הוא יוצא מהמיצרים וגבולים 

שלו, ע״י שמוסר את נפשו להוי׳ לתורתו ולמצוותיו. ועי״ז נעשה אח״כ אני ישנה ולבי ער48, שגם 

כאשר אני ישנה בגלותא49 מ״מ ולבי ער להקב״ה לתורתו ולמצוותיו50, ומה שלבי ער הוא באופן 

שלמעלה ממדוה״ג, בכל מאדך, ואף שהוא רק מאדך, מאד שלך51, מ״מ מכיון שאצלו עכ״פ הוא 

המאד שלו, למעלה ממדוה״ג, הנה עי״ז הוא מבטל את מצרים )הרוחני( דקדושה, ועי״ז מתבטל גם 

המצרים דלעו״ז, עד שנתבטל גם המצרים כפשוטו, היינו שיוצאים מהגלות.

וכמבואר בהמאמרים52, רבים,  כימי צאתך לשון  נפלאות,  כימי צאתך מארץ מצרים אראנו   וזהו 
שבכל יום ויום, מיום ט״ו בניסן שבו יצאו ישראל ממצרים, בעצם היום הזה53, הנה מאז איז  

45( ואתחנן ד, לה.

46( ״היום יום״ כ״ז טבת. אגרות־קודש אדמו״ר מהוריי״צ חי״א ע׳ לד. וש״נ. 

47( ראה שו״ע אדה״ז או״ח סי׳ ס ס״ה. וש״נ. 

48( שה״ש ה. ב. 

49( זח״ג צה, ב. 

50( ראה יל״ש עה״פ )רמז תתקפח(.

51( תו״א מקץ לט, ד. דרמ״צ קכג, ב. קס, ב. ועוד. 

52( ראה ד״ה כימי צאתך תש״ח רפי״ב. 

53( בא יב, מא. 
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מען ממשיך )הענין דיצי״מ( בכל יום ויום, בעבודת היציאה מהמיצרים וגבולים, כל אחד לפי ענינו. 

וזה מביא את הגאולה הפרטית של כאו״א מהמדידות וההגבלות שלו, וכאמור לעיל שנותן צדקה 

למעלה ממדוה״ג, שהצדקה כוללת כל המצוות, העמוד דגמ״ח, וכן העסק כעבודת הוכפלה הוא 

למעלה ממדוה״ג, שהגם שבאים אליו ומטרידים אותו שמצד התעסקותו בעניני מסחר, או בעניני 

זמן עבור תפלה בצבור או עבור תפלה בכוונה, מ״מ אינו  עסקנות, או באיזה ענין שיהי׳, אין לו 

מתחשב עם זה כלל, ועבודתו בעבודת התפלה היא למעלה ממדוה״ג, בכל מאדך, ועד״ז הוא בעסק 

התורה. שיש לו קביעות עתים לתורה בכל יום ויום, ועאכו״כ ביום השבת קודש וביו״ט וכו', ואינו 

מתחשב עם שום חשבונות, הנה מצד ההפלאה שבהעבודה דאתכפיא, שגם בהזמן דוימש חושך של 

המיצרים וגבולים דעולם הוא פועל בעצמו לצאת מהמיצרים והגבלות בנצחון עצום ולעסוק בתורה 

עבודה וגמ״ח, הנה הפלאה הלזו דיצי״מ היא נזכרת ונעשית בכל יום, ועד שהיא נזכרת אפילו בימות 

המשיח, וכמבואר בכ״מ בארוכה שבימות המשיח יזכירו את גודל ההפלאה שבהעבודה דאתכפיא 

שהיתה במשך זמן הגלות, שדוקא בזה )באתכפיא( יש תענוג מיוחד שאינו גם בהעבודה דאתהפכא. 

ועאכו״כ בעוה״ז הגשמי  יקרא דקוב״ה בכולהו עלמין54,  וע״י העבודה דאתכפיא סט״א, אסתלק 

שבו לומדים תורה ומקיימים מצוות ועושין רצונו של מקום בהעבודה דואהבת גר ובכל מאדך. וזה 

מקרב את הקץ שם לחושך55, שיהי׳ בעגלא דידן, שתהי׳ הגאולה האמיתית והשלימה ע״י משיח 

צדקנו, ויראו בעיני בשר את קיום היעוד10 כימי צאתך מארץ מצרים אראנו נפלאות.

)י״א ניסן, ה׳תשל״ד - הנחה בלתי מוגה(

54( זח״ג קכח, ב. הובא בתניא פכ״ז )לד, א(. וראה תו״א ויקהל פט, ד. ובכ״מ. 

55( איוב כח, ג.
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עבודה באופן של גלות בדור הגאולה?
בכל38 דור ודור וכל יום ויום39 חייב אדם לראות את עצמו כאילו הוא יצא היום39 ממצרים,  והנה 

שזוהי הוראה בתורת חיים, היינו בהוראה בחיים השייכת לכל אחד ואחד מישראל, ויחד עם  

זה תורת אמת, דמזה מובן שכן הוא באמת לאמיתו, שבכל יום ויום ישנו ענין יציאת מצרים בעבודת 

דפרעה,  )אחוריים(  הערף  בחי׳  מבטלים  שעי׳׳ז  בפנים40,  פנים  דבחי׳  העבודה  ע״י  שזהו  האדם. 

המדידה  את  מבטלים  שעי׳׳ז  והגבלה,  ממדידה  שלמעלה  עבודה  מאדך41,  בכל  המס׳׳נ,  ועבודת 

והגבלה ומיצר וגבול דמצרים, ואח״כ מתחיל בעבודה פנימית שבזה ישנו סדר הצמיחה מקטנות 

לגדלות. ועד שעי״ז באים בקרוב ממש לגילוי בחי׳ פנימיות עתיק שיהי׳ לע״ל כנ׳׳ל. וענין זה הוא 

בתכלית הזריזות, כשם שהעבודה בכל זה היא בתכלית הזריזות )וכמבואר באגה״ק42 שענין הזריזות 

ביציאת  )ע״ד החפזון שהי׳  וחפזון  דזריזות  באופן  תהי׳  דלע״ל  כו׳(, שהגאולה  לנו  היא שעמדה 

וכמבואר  במ׳׳א45(,  ענינם  כמבואר  דשכינה44,  וחפזון  דמצרים  וחפזון  דישראל  חפזון  מצרים43, 

בארוכה בהמשך וככה לאדמו׳׳ר מהר"ש46 )בעל הפתגם דלכתחילה אריבער47(, איך שאין זה סתירה 

למה שכתוב48 לא בחפזון תצאו כי אם בשובה ונחת תושעון49, כי לע׳׳ל יהיו ב׳ המעלות דשובה 

ונחת ויחד עם זה תכלית הזריזות.

 אמנם עדיין צריך להבין בכל זה. הרי כבר בזמן הגמרא אמרו רז"ל50 כלו כל הקיצין. וכל שכן וק״ו
עתה לאחרי ההכרזה דלאלתר לגאולה51, וההכרזה52 שלא נשאר אלא צחצוח כפתורי הבגדים  

לקבל פני משיח צדקנו, וההכרזה שבטח כבר נסתיימה עבודה זו מאז, וא״כ איזה מקום יש לתבוע 

את העבודה דצמיחה מקטנות לגדלות והחילוקים בין פנים ועורף וכו', כדי להגיע ללע״ל כו', והרי 

גדולה  והתמי'  צדקנו.  משיח  ביאת  דלעתיד,  הגאולה  אל  ההכנה  עבודת  כל  נגמרה  כבר  לכאורה 

38( פסחים קטז, א במשנה. 

39( תניא רפמ׳׳ז. 

40( ראה סידור שם רצה, ג. וראה לקו״ת ר״פ ראה. ובכ״מ. 

41( ואחחנן ו, ה. וראה תו״א לט, ג. לקו״ת שלח מב, ג. ובכ׳׳מ. וראה ס׳ הערכים־חב״ד ערך אהבת ה׳ - בכל לבבך, נפשך 

ומאדך ס״ד. וש׳׳נ. 

42( סכ׳׳א. 

43( ראה טז, ג. 

44( ברכות ט, א. מכילתא בא יב, יא. ספרי ראה שם. שמו״ר פי״ט, ו. יל"ש ישעי׳ רמז תעו. 

45( ד״ה וככה באוה״ת בא )כרך א( ע׳ רחצ ואילך. )כרך ח( ע׳ ב׳תתקלד ואילך. המשך וככה חרל׳׳ז בתחלתו ובסופו. 

46( שם - בסופו. וראה אוה״ת שם ע׳ שה. ס׳׳ע ב׳תתקמא ואילך. 

47( אגרות קודש אדמו׳׳ר מהוריי״צ ח״א ע׳ תריז. 

48( ישעי׳ נב, יב. 

49( שם ל, טו. 

50( סנהדרין צז, ב. 

51( ״קול קורא" ב״הקריאה והקדושה״ סיון־תמוז תש׳׳א )נדפס גם באגרות קודש אדמו״ר מהוריי״צ ח״ה ע׳ שסא ואילך. 

ע׳ שעז ואילך. ע׳ תח ואילך(. 

52( שיחת שמח״ת תרפ״ט. 
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ביותר על זה שאין איש שם על לב לשאול שאלה זו, וראי' לדבר היא מזה גופא שעדיין לא בא, כי 

אם הי' הדבר נוגע הי' משיח כבר בא אתמול וכ״ש וק״ו היום בבוקר וכ״ש וק״ו היום בצהריים וכ״ש 

וק״ו היום בזמן דרעוא דרעוין. ואף שהתירוץ על זה לכאורה פשוט הוא, שזה גופא הוא מצד חושך 

הגלות, הרי הא גופא קשיא, מדוע נמשך עדיין חושך הגלות.

והנה לכאורה יש לבאר שב' ענינים אלו )זה שתובעים את פרטי העבודה הנ״ל דעבדים היינו להגיע 
ללע״ל כו', וזה שמודיעים שכבר כלו כל הקיצין וכו'( הם מצד ב' סדרי עבודה, הסדר דתמידין 

העבודה  ישנה  דבתחילה  והדרגה,  בסדר  היא  כסדרן  דתמידין  דהעבודה  דמוספין.  והסדר  כסדרן 

שבמדידה והגבלה, אכתי עבדי דאחשורוש אנן53, שזה שייך לענינו של פורים, אסתר מן התורה מנין 

דכתיב54 ואנכי הסתר אסתיר55, ואח״כ בא חודש ניסן שהוא חודש של גאולה56, ויש בו ב' נוני״ן, ניסי 

ניסים57, למעלה ממדידה והגבלה. וישנה העבודה דמוספים כהלכתם, שמצד סדר עבודה זו הוא כבר 

תנועות  הן שתי  הרי  בפועל  כי  מובן בשכל הפשוט,  אינו  גופא  זה  אמנם  העתידה.  לגאולה  מוכן 

יכול האדם שהוא נשמה בגוף לעבוד עבודתו בב' תנועות הפכיות. דאף שבדיבור  ואיך  הפכיות, 

אפשר לומר שיש ב' סדרי עבודה, ואפשר לומר זה כמה וכמה פעמים, עד למאה פעמים ואחת, מ״מ 

אין זה משנה המציאות, שהם שני הפכים, ולאחרי כ״ז אין איש שם על לב.

והנה בהאמור לעיל שזה גופא שענין זה לא נגע ולא פגע הוא דבר תמוה, יש לבאר ע״ד הצחות מה 
דלכאורה  עוונותינו.  כל  על  לכפר  בתיבות  הגדול  בשבת  ההגדה  חלק  אמירת  שמסיימים 

כל  על  לכפר  ענין  מהו  א״כ  טובות58,  המעלות  לכל  עד  שבהגדה,  המעלות  כל  שנתבארו  לאחרי 

עוונותינו, דמה ענין עוונות לכאן. וע״פ הנ״ל י״ל, דזה גופא הוא החסרון, דלאחרי שנתבארו כל 

המעלות שבהגדה ובכל זאת לא נגע ולא פגע הנה ע״ז גופא צריך כפרה, ולכן מסיימים לכפר על כל 

עוונותינו.

ויהי רצון, שע״י הדיבור בכל ענינים אלו נבוא בקרוב ממש לקיום היעוד כימי צאתך מארץ מצרים 
אראנו נפלאות59, ובאופן דזריזות, בעגלא דידן ממש, ובמהרה בימינו ממש ממש.

53( מגילה יד, א. 

54( וילך לא, יח. 

55( חולין קלט, ב. 

56( שמו״ר פט״ו, יא. 

57( ברכות נז, רע״א ובפרש״י וחדא״ג מהרש״א. 

58( נוסח ההגדה פיסקא כמה מעלות טובות. 

59( מיכה ז, טו.



שער
 הגדה

של פסח



שער הגדה של פסח



שער הגדה של פסח / 37

ורחץ. תיבה זו בתוספת וא"ו - למען שיהיו כל התיבות שבסימן זה בני שתי תנועות.

כאן מתעכב כ"ק אד"ש על תוספת וא"ו החיבור למילה ‘רחץ', שהרי לא מצינו בשאר המילים 
וא"ו כזו.

והביאור בזה הוא ע"פ דקדוק הפיוט: ‘סימן סדר של פסח' נכתב ע"י בעל ההגדה כפיוט, בו 
צריכות כל המילים לכלול מספר זהה של תנועות1 )צלילים המרכיבים את המילה(, ובמילה רחץ, 
ישנה רק תנועה אחת - ה'פתח' שתחת החי"ת. אך ה'שווא' שתחת הרי"ש היא איננה תנועה. לכן, 

כדי שלצורך הפיוט יהיו גם למילה זו שתי תנועות )כמו בכל הפיוט(, הוסיף וא"ו.

ובסי' הרש"ר וקול יעקב איתא רחץ בלא וא"ו, ואולי מנקדים רחץ בשני פתחין.

כ"ק אד"ש מעיר מסידורים אחרים בהם אכן לא עולה השאלה דלעיל, שכן שם מופיעה המילה 
‘רחץ' ללו וא"ו החיבור הנ"ל, אך ע"פ הביאור הנ"ל יש לבאר כיצד מסתדר נוסח זה עם סדר הפיוט 
הכולל ב' תנועות בכל מילה? ומבאר די"ל שהניקוד המקורי הוא עם שני פת"חין - ‘רחץ' עם פתח 

גם תחת הרי"ש. וממילא גם כאן יש ב' תנועות.

עוי"ל תוספת הוא"ו להדגיש שצ"ל קדש ואח"כ רחץ אף למי שאין נוהג כן בשאר 

ימות השנה )וכדעת הט"ז וח"י ר"ס תע"ג(,

לאחר שביאר כ"ק אד"ש את הענין ע"פ סדר הפיוט, מבאר זאת ע"פ הלכה. ובהקדים:

בשו"ע רבינו הזקן2 מתייחס לדעה כי "לכתחלה יכול ליטול ידיו קודם הקידוש ואין הקידוש 
מפסיק בין נטילת ידים לסעודה כיון שהוא לצורך הסעודה והעיקר כסברא האחרונה וכן המנהג 
לאחר  קידוש  לערוך  האפשרות  קיימת  שלכתחילה  הסוברת  דעה  דהיינו,  אלו"  במדינות  פשוט 
צורך הסעודה. אדה"ז  הוא  והקידוש  הנטילה מאחר  בזה משום הפסק לאחר  ואין  ידיים,  נטילת 

מכריע כי אכן אין זה הפסק, וכן המנהג "במדינות אלו".

אך אדה"ז מסייג את הדברים: "לבד מליל פסח כמו שיתבאר בסי' תע"ג ומכל מקום מי שרוצה 
להחמיר על עצמו שלא ליטול עד אחר הקידוש יפה הוא עושה ואין מוחין בידו על שעובר על 
המנהג כי יכול לומר אעשה כדברי הכל". אדה"ז פוסק כי ניתן להחמיר ולא לקיים מנהג הנ"ל, 
אלא ליטול ידיים לאחר הקידוש )וכן מנהגנו(, ומבהיר שמכל מקום, בפסח אין לעשות זאת כלל, 
משום שבין ‘קדש' לאכילת המצה קיים הפסק ארוך; על-כן הנטילה מוכרחת להיות בסמוך לאכילת 

המצה.

עפ"ז מבאר כ"ק אד"ש את תוספת הוא"ו, המחברת בין ה'קדש' לבין ה'רחץ', ומסביר כי הוספה 
זו מבהירה כי הנטילה היא לאחר הקידוש, גם למי שנוהג בכל השנה לקדש לאחר הנטילה.

ביאור זה מתאים לדעת הט"ז וחוק-יעקב בריש סימן תע"ג, הפוסקים כי בפסח אין לעשות כן.

או שאף שרוחץ קודם קדש )כדעת הב"ח שם( חוזר ורוחץ )שמה"ר(.

1( כל אות שיש בה ניקוד, נחשבת כתנועה. )מלבד הניקוד, שווא(. למשל, המילה ‘פסח' נחשבת למילה בעלת 
שתי תנועות: פ )בסגו"ל( – סח )האות ס' בפת"ח(.

2( סי' רעא סכ"ג.
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הב"ח )ר"ס תע"ג( חולק על הט"ז והח"י, ופוסק כי גם בפסח אין לשנות מכל השנה, ויש ליטול 
ידיים לפני הקידוש. אך מ"מ גם לדעה זו יש ליטול ידיים לאחר הקידוש בשביל אכילת הכרפס. 

וגם לדעה זו דרושה הדגשת הוא"ו, כדי להבהיר שגם לאחר הקידוש יש ליטול ידיים3.

רחצה. יש שרצו להגי' רחץ )בשני פתחין(, אבל במחזור ויטרי, אבודרהם, פע"ח 

מ"ח, סי' האריז"ל, סי' שלה, סי' יעבץ וכו' איתא רחצה, וראה בפע"ח טעם הדבר.

על המילה ‘רחצה', היות ואינה כפי הרגילות, יש שרצו לשנות ולהגי' ‘רחץ', אך כ"ק אד"ש שולל 
זאת ומפנה לפע"ח להבנת הטעם.

באגרות קודש ח"ב, עונה כ"ק אד"ש על השאלה מדוע ביאר זאת ע"פ קבלה דווקא ולא כפי 
הביאור הקודם, שטעם הדבר קשור עם מבנה הפיוט - שהרי לכאורה לפי סדר החרוזים צ"ל ‘רחצה'; 

דהחרוזים בפיוט הם:

 קדש ורחץ,
 כרפס יחץ.
 מגיד רחצה,
מוציא מצה.

וממילא נשאלה השאלה, מדוע לא לבאר את הלשון ‘רחצה' שנכתבה לצורך החרוזים בפיוט?

אך עונה כ"ק אד"ש שם כי דווקא אם הלשון היתה לפי החרוזים, היה צ"ל ‘רחץ', שכן החרוזים 
כפי ההו"א שבשאלה, לא מסתדרים עם המילים האחרונות - ‘צפון ברך הלל נרצה' - בהן, ע"פ סדר 

זה, אין חרוז. אלא סדר החרוזים המדויק יותר הוא דווקא כך:

 קדש ורחץ,
 כרפס יחץ,
 מגיד רחץ.

מוציא מצה.

 מרור כורך,
 שולחן עורך,

 צפון ברך.
הלל נרצה.

הראשונים  הבתים  שלושת  עצמם,  בפני  מתחרזים  הראשון  בחלק  הראשונים  הבתים  שלושת 
בחלק השני מתחרזים בפני עצמם, והבתים הרביעיים שבכל חלק מתחרזים האחד עם השני.

וממילא, מבאר כ"ק אד"ש, אשר הביאור בשאלה זו ע"פ דרך החריזה אינו מסתדר עם הנוסח 
המקובל, ולכן יש להביא את הביאור ע"פ קבלה.

3( ביאור זה מצוטט ע"י כ"ק אד"ש מספר שמחת הראיה להחיד"א על הגדה של פסח. פירושו של החיד"א מצ"ע 
מתאים רק לדעת הט"ז, שבליל הסדר נוטל ידיים דווקא לאחר הקידוש. אך ע"פ ביאור כ"ק אד"ש מתאים ביאור 
זה גם לדעת הב"ח, שאמנם סובר כי יש ליטול ידיים גם קודם הקידוש, אך ביאור זה מתאים גם לדעתו כי יש 

לחזור על הנטילה גם לאחר הקידוש.
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‘מגיד'. קודם קריאת ההגדה  ובשם הסימן:  – קריאת ההגדה.  יחץ, מגיע הסדר לעיקרו  לאחר 
מזמינים את המסובין ומציגים את המצה באמירת ‘הא לחמא עניא', לאחר מכן פותח הבן בשאלותיו, 

ורק בסיום הקדמה זו מתחילים באמירת ההגדה – התשובה לשאלות הבן.

בחלק זה של פתיחת ‘מגיד', קיימות מספר פעולות שאותן מבאר כאן כ"ק אד"ש: קודם אמירת 
‘הא לחמא' כותב אדה"ז: “ומגביה הקערה שיש בה המצות". לאחר אמירת ‘הא לחמא', קודם ‘מה 
נשתנה' כתוב: “מסלקין הקערה עם המצות לצד אחר ומוזגין לו כוס ב' וכאן הבן שואל מה נשתנה".

מגיד. ומגבי' הקערה )רא"ש סוף פסחים, טוש"ע. אבל מ"ש בפסחים קטו, ב – קאי 
בסילוק הקערה שאנו עושין אחר אמירת הא לחמא, ודלא כמ"ש בשעה"כ(. בבית הרב 

אין מגביהין הקערה ורק מגלין מקצת המצות.

הצורך בהגבהת הקערה לא מופיע בגמרא אלא ברא"ש ובטור. בסיום פסחים מביא הרא"ש מעין 
קיצור לסדר הפסח ואומר שקודם אמירת ‘הא לחמא' יש להגביה את הקערה. לכאורה הגבהה זו 
באה לומר כי זהו לחם העוני עליו אנו מדברים. ומדגיש כ"ק אד"ש, אשר סילוק הקערה המובא 

בגמרא - הוא הסילוק שאחרי ‘הא לחמא', ולא כפי שמבין בשער הכולל שזוהי ההגבהה כאן.

. . מסלקין הקערה )פסחים קטו, ב( כדי שיתמה התינוק וישאל: עדיין לא קא אכלינן 
אתו קא מיעקרי הכא מיקמן ומתוך כך יבוא לשאול שאר הדברים )שם תוד"ה כדי(.

בטעם סילוק הקערה לאחר אמירת ‘הא לחמא', מסביר כ"ק אד"ש שזהו בכדי שה'תינוק' ישאל 
“עדיין לא קא אכלינן אתו קא מיעקרי הכא מיקמן" )=עוד לא הספקנו לאכול, וכבר מעבירים את 
השולחן מלפנינו?(. ומביא זאת מהגמרא בפסחים קטו, ב, ומציין לתוס' שם. לכאורה הדגש על 
המקור מתוס', הוא מכיון שחולק שם על רשב"ם ממנו משמע שזהו כדי שהתינוק ישאל את השאלה 
בדבר סילוק הקערה ותו לא. בעוד בתוס' מודגש ש"מתוך כך יבוא לשאול שאר הדברים" – שהענין 

הוא בשאלה על עניני הפסח ולא מספיק שישאל בענינים המתמיהים )כדעת רשב"ם(.

ומוזגין לו כוס ב' וכאן הבן שואל )משנה פסחים קטז, א( כאן, במזיגת כוס שני, 
הבן שואל מה נשתנה עכשיו שמוזגין כוס שני קודם אכילה )רש"י ורשב"ם שם( ומתוך 

כך ישאל ג"כ שאר השאלות ולכן מוזגין הכוס קודם אמירת ההגדה אף שאין צריך 

לאחזו בידו עד שיגיע ללפיכך )שו"ע רבינו סתע"ג ס"מ(.

כאן, בשונה מהקטע הקודם, מציין כ"ק אד"ש גם לרשב"ם, היות וכאן גם הרשב"ם אומר שמתוך 
השאלה על מזיגת הכוס יבוא הבן לשאול את שאר השאלות.

כ"ק אד"ש מחלק את  הללו במשפט אחד,  הפעולות  מביא אדה"ז את שתי  על אף שבסידור 
הביאור בזה לשני חלקים, ואולי יש לדייק שזהו על-מנת שנבין מדוע נדרשו שתי פעולות התמהה 

במקום אחד, קודם אמירת מה נשתנה.
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היא  פעולתן  כי  הכוס(  ומזיגת  הקערה  )סילוק  אלו  פעולות  אומר של שתי  בשולחנו1  אדה"ז 
שמתוך השאלה על-כך ישאל הבן ‘מה נשתנה', אך כ"ק אד"ש מדייק בלשונו, ובסילוק הקערה 
משתמש בלשון ‘תינוק', שישאל ‘שאר הדברים'. אך במזיגת הכוס השניה מופיעה הלשון ‘הבן', 

שישאל ‘שאר השאלות'.

– סילוק הקערה קודם  יותר  יותר המפריעה לילד הקטן או הפשוט  ולכאורה בשאלה פשוטה 
הסעודה – משתמש כ"ק אד"ש במושג ‘תינוק', שגם שאלותיו לאחר-מכן לא יהיו ממילא השאלות 

אותן יש לשאול, אלא ישאל סתם ‘שאר הדברים'.

אך בשאלה עניינית ומהותית יותר, המפריעה לבן הגדול או החכם יותר – מזיגת כוס שניה קודם 
תחילת הסעודה, שאין זה הסדר בכל השנה – מקבלת את הזיהוי עם ה'בן', החכם יותר מהתינוק, 
בשתי  הצורך  את  אד"ש  כ"ק  מבאר  כך  ואולי  השאלות'.  ‘שאר  אלא  סתם  ‘דברים'  לא  שישאל 

התמהות במקום אחד, האחת עבור ה'תינוקות', והשניה עבור ה'בנים'.

1( סי' תע"ג סל"ח וס"מ.
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מצוה עלינו לספר ביציאת מצרים

נצטווינו בתורה "זכור את יום צאתך מארץ מצרים כל ימי חייך". ציווי זה מחייב כל יהודי לזכור 
את יציאת מצרים מידי יום ביומו. וכדלהלן. 

אולם, חיוב סיפור יציאת מצרים בליל הפסח, הינו חיוב אחר מהחיוב שבכל יום. 

את הגדרת החיוב המיוחד אשר קיים בליל הפסח, יבאר הרבי בפיסקא זו.

לכל לראש, מביא הרבי כמה מקורות, בהם מודגש החיוב המיוחד שבליל פסח לספר ביציאת 
מצרים ולהודות לה' על חסדיו.

)מכילתא סוף בא. ]"ר' אליעזר אומר, מנין אתה אומר שאם היתה חבורה של חכמים או של 
תלמידים שצריכים לעסוק בהלכות פסח עד חצות? לכך נאמר מה העדות" - מכאן משמע, שישנו 
חיוב מיוחד להאריך ולדבר - בליל הפסח - בענייני יציאת מצרים[. זוהר חלק ב, מא, א - אבל אין 
מוכרח שם דקאי על ליל פסח דוקא – )תרגום( "כָּל אָדָם שֶׁמְּדַבֵּר בִּיצִיאַת מִצְרַיִם וּבְאוֹתוֹ סִפּוּר שָׂמֵחַ 
בְּשִׂמְחָה, עָתִיד הוּא לִשְׂמֹחַ בַּשְּׁכִינָה בָּעוֹלָם הַבָּא". – הרבי מדגיש, שבזוהר לא מוכח שמדובר על 
ליל פסח, אלא באופן כללי – יש לשבח ולספר על יציאת מצרים. אמנם, מכאן נראה שיש בכלל 

חיוב כזה – לספר, ולא רק להזכיר. 

רמב"ם הל' חו"מ רפ"ז ]מצות עשה של תורה לספר בנסים ונפלאות שנעשו לאבותינו במצרים 
המאריך  וכל  מצרים  ביציאת  לספר  חייבים  גדולים  חכמים  אפילו   ... בניסן  עשר  חמשה  בליל 
בדברים שאירעו ושהיו הרי זה משובח:[ ספר מצוות גדול מצוות עשה מ"א. ספר החינוך מצוה כ"א. 
רבינו בריש הלכות פסח ועוד ]בכל המקומות הללו, מעתיקים את לשון הרמב"ם הנ"ל בשינויים 

קלים[(.

•

יציאת מצרים בכל  זכירת  זה, שאינו קיים בחיוב  ישנו חידוש הקיים במצוות הסיפור בלילה 
יום - הוא חיוב הנשים. 

על אף, שבכל מצוות עשה שהזמן גרמא, היינו - מצוה התלויה בזמן מסוים, )כגון, לולב בחג 
הסוכות וכדומה( נשים פטורות ממנה. וכן, מצות זכירת יציאת מצרים שבכל יום – נשים פטורות 

ממנה. בכל זאת, בלילה זה הם חייבות. לקמן יבואר הטעם לכך.

דבר זה אינו מפורש בהרבה מקומות, וכאן בא הרבי להוכיח ולחזק הלכה זו.

ואף נשים חייבות במצוה זו )מדאורייתא - לדעת החינוך ]וז"ל "ונוהגת בזכרים ונקבות בכל מקום 
ובכל זמן"[ ולרבינו יוסף ]רבינו יוסף איש ירושלים[, בתוספות ד"ה שאף מגילה ד. א. ]בתוספות 
שם לא נאמר במפורש שלדעת ר"י חייבות הנשים במצוה זו מדאורייתא, אולם בדברי ר"י איש 

ירושלים מדויק, שלדעתו נשים חייבות במצוה זו מן התורה.

נושא הסוגיא שם, הוא בנוגע לחיוב נשים בקריאת המגילה. על כך אמר רבי יהושע בן לוי, 
"נשים חייבות במקרא מגילה שאף הן היו באותו הנס". החידוש בזה הוא, על אף שזו מצוות עשה 

שהזמן גרמא, נשים חייבות בה.
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בתוספות שם נחלקו, האם סברת "שאף הן היו באותו הנס" מועילה רק למצוות דרבנן, או גם 
למצוות דאורייתא.

התוספות סוברים – סברא זו מועילה, אך ורק לחייבם חיוב מדרבנן – אך לא חיוב מדאורייתא.

רבינו יוסף איש ירושלים סובר – סברא זו, מועילה לחייב את הנשים גם חיוב מדאורייתא.

מכאן, מוכיח הרבי, שלשיטת ר"י – נשים יתחייבו במצוות 'סיפור יציאת מצרים' מדאורייתא. 
מכח הסברא של 'אף הן היו באותו הנס". הבנה זו בדברי התוספות, מקורה בספר 'ברכי יוסף' 

שיובא לקמן. 

ועיין תוד"ה מי, סוכה ל"ח, א. גם שם מבואר שנשים חייבות באמירת 'הלל' בליל הפסח, מאחר 
ש'אף הן היו באותו הנס". 

בתוספות שם מוסיףלחדש, שאף שבהלל שבחג הסוכות הינן פטורות, ומדוע בהגדה ובהלל של 
חג הפסח יהיו חייבות.

מחלקים התוספות:

בסוכות – ההלל מגיע כחלק ממצוות החג, ונשים פטורות ממצות עשה שהזמן גרמא.

בפסח – ההלל מגיע כהודאה על הנס, והנשים היו באותו הנס והם צריכים להודות עליו.

כמו כן, בסיפור יציאת מצרים – שמגיע בתור הודאה על הנס, גם נשים יהיו חייבות בו.

אולם ישנן דעות, הסוברות שחיוב זה אינו אלא מדרבנן:

הנס'  באותו  היו  הן  'אף  הסובר שהסברא  בתוספות,  הראשון  התירוץ  לפי  ]זהו  או מדרבנן.   -
מועילה רק לחיוב דרבנן, ולא לחיוב מדאורייתא[.

ראה ברכי יוסף סימן תע"ג ס"ק ט"ו ובשבח פסח בארוכה )מגיד אות ג'( ]בספרים הללו, מבואר 
נושא זה בהרחבה[, וכן משמע דעת רבינו בשו"ע שלו סי' תעב סכ"ה. ]מדברי רבינו הזקן, משמע 
שסובר שנשים חייבות - מדרבנן. וז"ל "שאף שהנשים פטורות מכל מצות עשה שהזמן גרמא, בין 
של תורה בין של דברי סופרים אף על פי כן חייבו אותן חכמים בכל הדברים שתקנו בלילה זה - 

לפי שאף הם היו באותו הנס של יציאת מצרים. ובאכילת מצה הן חייבות מן התורה[. 

וגם בס' בית דוד דקא סלקא דעתו דפטורים - וכן סבירא ליה להמנחת חינוך ]מצוה כ"א סק"ו[

יוסף דוד משאלוניקי - הסוברת, שבמצוה שהזמן גרמא  'בית דוד' - לרבי  ישנה דיעה בספר 
שנשים פטורות בה מן התורה, הם פטורים בה גם מדרבנן - ואין חכמים יכולים לחייבם במצוה 
זו. ולכן, נשים יהיו פטורות לגמרי ממצות סיפור יציאת מצרים - גם מדרבנן. וכן סובר המנחת 

- חינוך.1

אלא  הנס'.  באותו  היו  הן  ש'אף  מפני  מדרבנן  חייבות  שנשים  במפורש,  כותב  דבמנ"ח  צע"ק,  זה  דבר   )1
מדאורייתא ס"ל שפטורים. 

ויש ליישב ולבאר הדברים: המנחת חינוך סובר, שבמצוה דאורייתא לא שייכת הסברא ד'אף הן היו באותו הנס' 
ממש כשיטת ה'בית דוד'. וכך משמע מכך שהוא משווה, את סיפור יציאת מצרים למצות זכירת יצי"מ בכל השנה. 

וזה ממש כסברת הבית דוד.
אלא שלפועל הוא מחייב את הנשים במצוה זו – מכח חיובם בד' כוסות אך לא מצד חיוב עצמי שלהם במצות 

הסיפור כאן.
ועפ"ז מדוייקים הדברים להפליא – הרבי לא הביא את המנ"ח כדעה נוספת, אלא הבליע אותו כאחד שסובר 
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אולם - חזר בו בספרו לחם הפנים. ]שם )ד"ה הא לחמא עניא( פסק במפורש, שנשים חייבות 
בקריאת ההגדה, מטעם ש'אף הן היו באותו הנס'[

היינו, שגם הוא – ה'בית דוד', חזר בו מדבריו. ומסקנתו היא, שנשים חייבות באמירת ההגדה 
וסיפור יציאת מצרים:

ראה ספר מגיד דבריו סימן מ"ב ]בספר זה – לרבי רחמים ניסים די שיגורה – מביא את כל הנושא 
הנ"ל ומסכם את הדעות השונות(.

•

ואין מברכין על מצוה זו, וכמה טעמים נאמרו בזה: 

]א[ כי כבר יצא באמירת זכר ליציאת מצרים שבקדוש, ]זוהי דעת הרי"ף, הובא באבודרהם[. 

'זכר  ידי חובתו. לכן, כאשר אמר בקידוש  יוצא  ובזה  יציאת מצרים,  להזכיר את  לשיטתו, די 
ליציאת מצרים' כבר יצא ידי חובתו, ואינו שייך לברך על זה כעת – לאחר שכבר קיים את המצוה.

יש להדגיש: לדעת הרי"ף, אכן חייבים לברך על מצות אמירת ההגדה, אלא שכבר יוצאים ידי 
חובת המצוה, והברכה על המצוה – בקידוש. )כך מבואר בפיסקא הבאה – ד"ה מצוה עלינו לספר 

ביציאת מצרים([

]ב[ מפני שנפטרת בקריאת שמע שמברכין לפני' ולאחרי', ]זוהי דעת ספר 'שבלי הלקט' – רבי 
צדקיה הרופא, בהגדה שלו - ד"ה ברוך שנתן תורה לעמו ישראל[. 

לשיטתו, חייבים לברך על ההגדה. אלא מכיון שכבר יצא ידי חובת סיפור יציאת מצרים, בקריאת 
שמע – שמזכירים בה את יציאת מצרים. הרי בברכה שאומרים על קריאת שמע, יוצא בה ידי חובת 

ברכה על סיפור יציאת מצרים. 

]ג[ מפני שאין לה שעור ואפילו בדבור בעלמא יוצא, ]זוהי דעת הרשב"א, הובא באבודרהם[.

לשיטתו, אכן אין כלל חובה לברך על ההגדה, מאחר והיא מצוה שאין לה קצבה. וכמו תפילה 
ועוד.

]ד[ מפני שכולה ברכה ושבח ובפרט שתקנו בה ברכת אשר גאלנו ואין מתקנין ברכה לברכה, ]זוהי 
שיטת ה'מעשה ניסים' – רבי יעקב מליסא, בפתיחה להגדה שלו[. 

בדבריו של הרבי כאן, יש גם ביאור לדבריו של ה'מעשה ניסים'. מאחר ובדבריו הוא מזכיר רק 
את הסיבה ש"אין מתקנין ברכה לברכה", ובדברי הרבי כאן יש נתינת טעם לדברים. 

הרבי מוסיף את המילים "מפני שכולה ברכה ושבח". וכוונת הדברים בפשטות היא, מאחר וגוף 
המצוה היא ברכה – היינו, שבח והודיה. הרי אין טעם לתקן לזה ברכה. כי כל מטרת הברכה הוא 
כדי לשבח את ה' לפני עשיית המצוה. אולם כאן, מכיוון שגוף המצווה היא שבח, הרי אין צורך 

בברכה – כי המצוה בעצמה, היא היא הברכה.[

]ה[ מפני שעושה המצוה בהפסק - אכו"ש וכו' - ואין מברכין בכגון זה וכמו שכתוב לענין ד' כוסות 
]זוהי שיטת ה'שבח פסח', פיסקא 'מגיד'[.

לגבי שתיית ד' כוסות, דנו רבות – מדוע אין מברכים עליה. ה'שבח פסח' מקשר בין הביאור 

כמו הבית דוד. והדברים מובנים: סברתו היא אכן כסברת הבית דוד – והוא ממשיך לסבור בדיעה זו – אלא שהוא 
מחייב מטעם אחר. 
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שנאמר לענין ד' כוסות, לענין הברכה על אמירת ההגדה.

ביאור זה מפורש בדברי ה'רוקח' )סימן רפג(. והוא, מאחר ולומדים את חיוב ברכה על כל מצוה, 
מחיוב הברכה על מצות לימוד התורה )ירושלמי ברכות פרק ו'(. וכשם, שמצות לימוד התורה היא 
ללא הפסק – "והגית בו יומם ולילה", כך גם כל מצוה צריכה להיות ללא הפסק, ואז ניתן לברך 

עליה. 

)תירוץ א': רי"ף, תירוץ ב: שבלי הלקט, תירוץ ג': רשב"א, תירוץ ד': מעשה ניסים, תירוץ ה': 
שבח פסח( ועוד טעמים.

הרבי מציין שישנם טעמים נוספים, להלן שנים מהם:

המהר"ל מפראג )גבורות ה' פרק סב(, כתב – "שעיקר המצוה היא מחשבת הלב ולא שייך ברכה 
אלא במצוה שעיקרה במעשה".

בשבח פסח )שם(, כתב – "יש להשיב על פי מה שכתב הרשב"א )סי' ח"י( שכל מצוה שאינה 
תלויה כולה במי שעושה אותה, אלא תלויה ג"כ באחר – כגון, מתנות עניים וכיוצא אין מברכין 
עליה. ע"ש וא"כ בנדון זה גם כן, כיון שאין מקום למצוה זו אלא בצירוף בנו אין מברכין עליה". 

•

ואף שמצוה מן התורה להזכיר יציאת מצרים בכל יום ביום ובלילה )ברכות יב, ב. רמב"ם הל' ק"ש 
פ"א ה"ג. שו"ע רבינו או"ח ר"ס ס"ז ועוד( יש לחלק ביניהם, וגם מדאורייתא: 

שם,  הגמרא  ]משמעות  א.  יח,  מגילה  )ראה  בעלמא  ובעיון  בלב  בזכירה  גם  יוצא  יום  דבכל  א( 
שנאמר  מה  זה,  לפי  בפה.  בזכירה  ולא  בלבד,  הלב  בזכירת  גם  להתפרש  יכולה  'זכור'  שהמילה 
בזכירת יציאת מצרים, 'זכור את היום הזה אשר יצאתם ממצרים' – כוונת הפסוק שניתן לקיים זאת 
בזכירה בלב ובמחשבה בלבד[. ובשאגת אריה סוף סימן י"ג דיש לומר דכן הוא דעת הספרא, ]גם 

בספרא, משמע כך – שהמילה 'זכור' כוונתה להרהור בלב[.

עד כאן הביא הרבי ראיות, שישנה חובה של הרהור בלבד בכל יום. 

אולם, ב'שאגת אריה' שם - מביא כמה סוגיות מהש"ס, שמשמע מהם שזכירת יציאת מצרים 
שבכל יום צריכה להיות דווקא בדיבור. על כך הרבי מעיר: 

ואפילו לש"ס דילן ]שלנו[ שקיל וטרי שם היינו, ה'שאגת אריה' דן בזה )שקיל וטרי = נושא ונותן( 
בדברי הש"ס שלנו – ש"ס בבלי, ואף על פי כן שערי תירוצים לא ננעלו, כלומר, הראיות שלו לא 

מוכרחות, ואפשר לתרצם בכמה אופנים. 

ויש לומר דרק מדרבנן חייבוהו בכל יום בדבור. ועיקר הדחייה לכל ראיותיו היא, שניתן לומר – 
שכל המקורות בהם מוזכר שישנו חיוב להזכיר בפה, אין זה מדאורייתא אלא מדרבנן[ ואין כאן 

מקום להאריך(, 

משא"כ בליל פסח שנאמר והגדת לבנך. הרי הוא בדבור דוקא )ראה מנחת חינוך שם2(. – 

לגבי ליל פסח, מכיון שנאמר והגדת, הרי זה מורה לנו שצריך להיות סיפור בדיבור דווקא. 

מסקנת הדברים היא: כל לילה, ניתן לצאת ידי חובה בדיבור בלבד, מדאורייתא. ובליל הפסח, 

ישנו חיוב של  2( במנחת חינוך שם, סובר כדברי השאג"א. אולם הרבי מביא ראיה מדבריו, שבליל הפסח 
'והגדת' – דיבור. אולם, לדעתו גם כל השנה ישנו חיוב של הזכרה בדיבור, וכדעת השאג"א. 
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חובה שיהיה סיפור בדיבור ובהרחבה. 

ב( בכל יום די בזכירה בעלמא וכלשון המשנה. ]מזכירין יציאת מצרים – ברכות א,ו[ וברמב"ם: 
מצוה להזכיר יצי"מ, מה שאין כן בפסח שצריך להיות ספור )מעשה נסים, שבח פסח, סידור מהרי"ד 

]לרבי יצחק דובער שניאורסון – נכד כ"ק אדמו"ר הצ"צ[, מלבי"ם בא יג, ח ועוד. 

בכל יום מספיק לזכור את היציאה ממצרים. בליל הפסח יש לספר. וכמה סיבות לכך:

א. מאחר וכשמגיע החג – יש לספר את כל סיפור הנס, כשם שבפורים נצטווינו לקרוא את כל 
המגילה כולה ולספר את כל הנס. )מע"נ בפתיחה(.

ב. בפסוק נאמר "והגדת לבנך", הרי שצריך הגדה. ופירוש 'הגדה' מלשון 'המשכה' כלומר, למשוך 
את ליבו של הבן על יד סיפור והגדה. )מע"נ, שם(.

ועוד טעמים.

אבל לא משמע כן ברי"ף ורשב"א ]בדעתם משמע, שסוברים הם שמספיק זכירה בלבד גם בליל 
הסדר. שהרי, הם פסקו שיוצא ידי חובת סיפור יציאת מצרים – בקידוש או בקריאת שמע. ראה 
לעיל תירוצים א' וב', מדוע לא מברכים על סיפור יציאת מצרים[. וכמ"ש במעשה ניסים ומנחת 

חינוך שם(. – 

למסקנא: לדעת חלק מהראשונים – בליל הפסח חייב להיות סיפור, משא"כ בשאר ימות השנה 
מספיק הזכרה בלבד. 

ג( יש מפרשים שבפסח נוסף שצריך להיות בדרך תשובה לבן או לאחר )מנחת חינוך3, שבח פסח, 
וכן משמע קצת בספר החינוך. ]וז"ל 'שנאמר והגדת לבנך וגו'. וכבר פירשו חכמים דמצות הגדה זו 
היא בליל חמשה עשר בניסן בשעת אכילת מצה, ומה שאמר הכתוב לבנך, דלאו דוקא בנו, אלא 
אפילו עם כל בריה" – משמע מדבריו שצריכה להיות הגדה לאדם אחר.[. ועיין ג"כ שו"ת הרא"ש 
כלל כ"ד ס"ב. ]שם כותב "ולאו דוקא הגדה בפה, אלא אם ישאל מפרשין לו'. והיינו שהחובה היא 

דווקא כאשר ישנו מישהו ששואל[4. 

אבל ברי"ף, רשב"א, רמב"ם, שולחן ערוך רבינו ועוד לא משמע כן. – 

בדברי אדמו"ר הזקן, נאמר "אמירת ההגדה שהיא מצות עשה מן התורה אפילו אם לא שאל אותו 
הבן כלום שנאמר והגדת לבנך" )סימן תעג סמ"ב(. 

ואולי אפשר לומר שתלוי בשתי הגרסאות: במכילתא שהביא בספר המצוות להרמב"ם מצוות עשה 
קנז כתב: והגדת לבנך אע"פ שאינו שואלך כו' אין לי אלא בזמן שיש לו בן* בינו לבין אחרים מנין ת"ל 

כו'. אבל במכילתא דרשב"י כ': בינו לבין עצמו בינו לבין אחרים** מנין ת"ל כו'(. –

הרבי תולה את שתי הדעות, בשתי גירסאות במדרשי חז"ל.

במכילתא, שציטט הרמב"ם בספר המצוות – כתוב, אשר מן הפסוק "זכור את היום הזה אשר 
יצאתם ממצרים", לומדים שגם 'בינו לבין אחרים' צריך לספר את יציאת מצרים, ולא רק "והגדת 

לבנך".

3( מצוה כ"א סק"א. ומדברי מובן, שכאשר אינו מספר לבן אינו מקיים את המצווה המיוחדת של ליל פסח, אלא 
חוזר למצווה הרגילה שבכל יום.

4( ולהעיר, שבדבריו יש חידוש גדול. והיינו, שמלכתחילה אין כל חיוב לספר ביציאת מצרים בליל הפסח. אלא 
אך ורק אם ישאלוהו – יש עליו חובה לספר – והעיר ע"כ בשבח פסח.
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במכילתא דשב"י – מוסיף ואומר, שמן הפסוק זכור וגו' – לומדים שגם 'בינו לבין עצמו' צריך 
לספר את יציאת מצרים. 

זהו יסוד המחלוקת בין הדעות השונות: 

מהמכילתא שבדברי הרמב"ם משמע – שחייב לספר רק כשיש אחרים. ואילו מהמכילתא דרשב"י 
משמע, שחייב לספר גם כשהוא נמצא לבדו. 

]הוספה לאחר זמן:

*( כן הוא בס' הרמב"ם והמכילתא דרשב"י )כשר, נ.י. ה'תש"ג( ע' סא )דלא כבמגדל 

עוז וס' המנוחה )שבהם הוא כדלקמן במכילתא דרשב"י( – שמזכירם שם. – וקרוב 

לומר שזוהי השמטת הדפוס בס' הרמב"ם והמכילתא דר"ש(.

**( דלגירסא זו צע"ג: לאחרי שאומר "בינו לבין עצמו", "בינו לבין אחרים" מיותר.

הרבי מעיר, שגירסת המכילתא דרשב"י, צריכה עיון. כי מדוע מאריך ומזכיר גם 'בינו לבין עצמו' 
וגם 'בינו לבין אחרים'.. שהרי בשעה שיודעים אנו, שהוא חייב לספר אפילו כשהוא נמצא לבדו – 

אין צורך להשמיע שהוא חייב לספר גם כשהוא נמצא עם אחרים!

מסקנת הדברים:

לדעת יש מפרשים, בליל הפסח יש חידוש במצוה, שהסיפור צריך שיהיה בדרך תשובה לבן. 
אולם, דעת רוב הפוסקים, ההלכה לא כך.

או  לבן  תשובה  להיות  שצריך  הסוברים  כדעת  משמע  –יותר  המכילתא  שבדברי  להעיר,  יש 
למישהו אחר.

•

ד( ספור יציאת מצרים דפסח נימנה במנין המצות וכנ"ל )ולהעיר אשר הרס"ג בה"ג 

ספר המצוות  על  בביאור  בזה  ועיין  במנין העשין שלהם.  מנוהו  לא  גבירול  בן  ור"ש 

להרס"ג לרי"פ פערלא מצוות עשה ל"ג( משא"כ הזכירה דכל יום, 

חלק ממוני המצוות - הרמב"ם, ספר החינוך - מנו את מצות סיפור יציאת מצרים, כחלק ממנין 
תרי"ג מצוות. משא"כ מצות הזכירה שבכל יום, לא נכללה במנין המצוות. 

במנין  נימנה  לא  דפסח  מצרים  יציאת  שספור  הסוברות  אחרות  דעות  שישנם  מעיר,  ]הרבי 
המצות[.

ונפקא מינה לדינא )ראה מנחת חינוך שם, צל"ח ברכות שם. ערוך השולחן אורח חיים 

סו"ס ס"ז ועוד(. – 

ישנה השלכה מעשית לכך, אם זה נימנה במנין המצוות, או לא.

ההלכה היא, שאדם לא יכול להישבע לבטל מצוה, ושבועתו לא חלה. אולם, דבר שאינו מוגדר 
זו – ואם נשבע שלא יקיימה,  כמצוה, אף שהוא חיוב מדאורייתא, אין זה מוגדר כחלק מהלכה 

שבועתו קיימת והוא חייב להפר אותה. )מנחת חינוך(.
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•

ה( זכירה דכל יום אינה לימות המשיח לדעת בן זומא )ברכות י"ב, ב( ולכמה פוסקים 

)ראה גם כן המשנה שם( הלכה כמותו. – 

מן הפסוק "למען תזכר את יום צאתך מארץ מצרים כל ימי חייך" דורשים חכמים, שצריך להזכיר 
את יציאת מצרים גם לימות המשיח.

אולם, לדעת בן זומא דורשים את הפסוק, שצריך להזכיר את יציאת מצרים ביום ובלילה, אך לא 
לימות המשיח. וישנם פוסקים הסוברים, שהלכה כמותו.

אולם כל המחלוקת הזו, היא רק לענין הזכירה שבכל יום. אך לגבי הזכרת יציאת מצירם שבליל 
פסח – כולם סוברים, שהיא קיימת גם בימות המשיח5. 

•

ו( בליל פסח המצוה היא במשך כל הלילה )או עד חצות - לרבי אלעזר בן עזריה( אף 

שכבר ספר בתחלת הלילה, משא"כ בכל יום - דאם הזכיר פעם אחת לא מצינו מצוה 

)וגם מדרבנן( להזכיר עוד. ועדיין צריך עיון.

לגבי ליל הסדר, אמרו חכמינו "וכל המרבה לספר ביציאת מצירם – הרי זה משובח". והיינו, 
שבכל רגע ורגע שממשיך לעסוק ב'סיפור יציאת מצרים' – הרי זה משובח, הוא מקיים מצוה.

נחלקו התנאים מהו זמן חיוב המצוה. במכילתא נאמר "רבי אליעזר אומר, מנין שאם היתה חבורה 
של חכמים או של תלמידים שצריכים לעסוק בהלכות פסח עד חצות". מכאן נראה, שהחיוב הוא 

עד חצות בלבד.

– ד"ה כל אותו הלילה( שזוהי שיטת  )מובא להלן, בהגדת הרבי  'אמרי שפר' מחדש,  בהגדת 
רבי אליעזר ורבי אלעזר בן עזריה – הסוברים שאכילת הפסח עד חצות. אולם לתנאים הסוברים 
שאכילת הפסח היא עד עלות השחר – אזי, זמן חיוב המצוה הוא עד עלות השחר. כי אמירת ההגדה, 

קשורה יחד עם הקרבן. 

זכירת  הקיים במצות  נוסף  חידוש  זהט  בקיום המצוה.  יש להרבות  בליל הסדר  הדיעות,  לכל 
יציאת מצרים שבליל הסדר, שיש להוסיף ולהרבות בו, ויש בזה מצוה. משא"כ כל השנה, שלא 

מצינו הידור להרבות בזה.

•

מצוה עלינו לספר ביצי"מ. 

סיפר כ"ק מו"ח אדמו"ר: בהיותי קטן שאלני אבי למה אין מברכים על סיפור יציאת 

מצרים? ולא ידעתי. ואמר לי כי גם הוא נשאל על זה מאביו )אדמו"ר מהר"ש( ולא 

ידע, ואמר לו אביו כי גם הוא נשאל על זה מאביו )אדמו"ר הצ"צ( ולא ידע, ואמר 

לו אביו כי גם הוא נשאל על זה מאביו זקנו )אדמו"ר הזקן( ולא ידע, ודודו )אדמו"ר 

5( ראה סה"ש תשנ"ב עמוד 247 הערה 32. אמנם, יש פוסקים שסוברים שלדעת בן זומא – לא יזכירו בימות 
המשיח, ראה שם. 
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האמצעי( שהי' באותו מעמד השיב דעת הרי"ף כי כבר יצא בברכת הקידוש שנזכר בו 

יציאת מצרים, ]תירוץ א' שהובא בפיסקא הקודמת[ ויש תירוץ הרשב"א להיות כי 

מספיקה זכירה כל דהו ]תירוץ ג' שהובא בפיסקא הקודמת[. 

ואדמו"ר הזקן הקשה על זה כי בליל פסח הרי צריך להיות הגדה וסיפור. ותירץ כי 

הוא על דרך שאין מברכין על ברהמ"ז "לברך ברהמ"ז" ]תירוץ ד' שהובא בפיסקא 

הקודמת – ה'מעשה ניסים'[ )שיחות חג הפסח תרצ"ז(. 
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חכם, רשע, תם, שאינו יודע לשאול.

למנות  בחר שלא  ההגדה  בעל  סדרם.  לפשר  המפרשים  התחבטו  הבנים,  ארבעת  מניין  בסדר 
אותם כפי הסדר של הפסוקים הכתובים בתורה לגבי כל בן ובן, אלא מונה אותם בסדר ומבנה 
אחר. והסדר הוא, כידוע, חכם רשע תם ושאינו יודע לשאול. הרבי מביא את ביאור האבודרהם 

לכך, וז"ל:

סדר המקראות אינו כתיב כך, ומזכירם כדרך חכמתם: חכם ואחריו רשע שגם הוא 

חכם ומתוך זדון לבו מרשיע ואחריו תם שיש בו קצת חכמה לשאול )אבודרהם(.

ראוי לשים לב: ה'שאינו יודע לשאול' לא קיבל כאן התייחסות. כנראה מאחר שבסיום פירוט 
השלושה האחרים, ברור ומובן מדוע הוא האחרון. לאחר שמנינו את דרגות החכמה שבכולם, כאשר 

מגיעים אליו ברור שחכמתו קטנה משל כולם.

אך האבודרהם בסיום דבריו, אכן כן מתייחס ל'שאינו יודע לשאול' ומסביר גם את מיקומו. וז"ל: 
"ואחריו שאינו יודע לשאול, שאין בו חכמה כלל". מילים אלו, הושמטו בדברי הרבי. מסתבר שגם 
גם מי שאין בו דעת לשאול, עדיין מחזיק בנקודת ה'חכמה', נקודת היהדות. ומשפט זה שבדברי 
האבודרהם, הושמט בהגדתו של כ"ק אד"ש. וכאן רואים את הדיוק הנפלא בצורת הבאת הנוסח 

של המפרשים.

"ולא העבירנו בתוכו "בחרבה" - אלא במעט מים או טיט דינו )ז"פ, אבודרהם, 
מהר"ל(. וצ"ע דהי' צ"ל ביבשה - במקום בחרבה: א( כלשון הכתוב. ב( יבשה מורה 

פני  חרבו  גו'  בראשון  יג-יד(  ח,  )בראשית  וכמש"נ  חרבה.  משא"כ  לגמרי,  שיבשה 

האדמה ובחדש השני בכז' יום לחדש יבשה הארץ".

ביאור הדבר בקצרה: באמירת דיינו, אומרים אנו שהיה די לנו בקריעת הים, גם כאשר לא היינו 
שהיינו  המפרשים,  מבארים  עוברים?  היינו  וכיצד  השאלה:  נשאלת  בחרבה.  הים  בתוך  עוברים 
עוברים לא באדמה יבשה לגמרי, אלא במעט טיט או מעט מים. הראשון שביאר כך היה האבודרהם, 
ולאחריו הזבח פסח, והמהר"ל הוסיף בזה דברים. הנוגע לענייניו הוא, שבציון המראי מקום, מקדים 
כ"ק אד"ש את הזבח פסח לאבודרהם, על אף שהאבודרהם קדם לו בפירוש זה. והדבר צריך ביאור. 

גם כאן יהיה ניתן להבחין בגודל דיוקו של כ"ק אד"ש בכל פרטי ההגדה. וההסבר בכך: בהמשך 
הקטע מקשה כ"ק אד"ש קושיא חזקה על פירוש זה – מדוע אפוא לא אומרים אנו 'ולא העבירנו 
בתוכו ביבשה', המורה על 'יובש' יתר? ואילו 'חרבה' מורה על יובש שאינו מוחלט. מעיון בדברי 
שלושת המקורות הנ"ל, עולה כי הקושיא מתחזקת בעקבות דברי ה'זבח פסח', בעוד המפרשים 
האחרים מתייחסים רק להסבר האפשרות השניה – שהמעבר היה במים או טיט – דברי ה'זבח פסח' 
נוגעים במושג 'חרבה' עצמו: "והשי"ת החריב את קרקע הים והוביש אותו כארץ פשוטה וכאילו 

לא היו שם מים מעולם".

לאחר עיון זה, ברור מדוע מקדים הרבי את דברי הזבח פסח; מאחר וכשמעיינים בדבריו, רואים 
כיצד הוא מדגיש שהמילה 'בחרבה' מורה על יובש מוחלט. לכן, עיקר הקושיא נובעת מדבריו. 
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הן אמת, שהקושיא הזו נסובה על כל המפרשים – אבל עיקר המשקל שלה הוא על דבריו, מאחר 
והוא הדגיש את היובש במילה 'בחרבה'. לכן בציון המראי מקומות בהקשר זה, הוקדם הזבח פסח, 

לפני כולם.

ד' כוסות - מצוה מדברי סופרים . . ואין מברכים עליהם ברוך כו' וצונו לשתות ד' 
כוסות, לפי שהם מופסקים )כלבו, רוקח(.

מלבד טעם זה, אותו מביא כ"ק אד"ש מהכלבו והרוקח על כך שאין מברכים על ד' כוסות, מביא 
האבודרהם טעם נוסף לכך: מאחר והכוס הראשונה של ד' הכוסות היא ה'קידוש'. ואם כן, היא 

מצווה בפני עצמה, ואיננה נכללת בד' הכוסות.

לכאורה ביאור זה לא הובא ע"י כ"ק אד"ש כאן, מאחר שאיננו עולה בקנה אחד עם המבואר 
בד"ה קדש. שם מבאר כ"ק אד"ש את הייחודיות של הקידוש בליל הפסח על פני הקידוש שבכל 
השנה – מאחר ובליל פסח, הקידוש הוא חלק מד' הכוסות. הרי ברור שלשיטת כ"ק אד"ש, הקידוש 
הוא חלק בלתי נפרד ממצוות ד' כוסות, ואינו עומד בפני עצמו. על כן, בוחר כ"ק אד"ש להביא 

את ביאור שאר הראשונים ולא את ביאור האבודרהם.
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והגדת לבנך )שמות יג, ח.(.

הרבי מציין לחילופי גירסאות הקיימים בהגדה: 

יכול מר"ח )כן הוא בכל הנוסחאות. אבל במכילתא - שמות שם - גריס שומע אני 
מראש חודש(.

ההגדה פותחת בפסוק 'והגדת לבנך ביום ההוא לאמר וגו'. בפשטות, כוונת הבאת הפסוק בהגדה 
היא, להזכיר את מצות הלילה – סיפור מיציאת מצרים.

אולם, בנוסף לכך – בעל ההגדה דורש את הפסוק ומבארו. מהי מטרתו בכך שהא דורש את 
שנוהגות  ההלכות  ללימוד  אלא  מצרים  יציאת  לסיפור  נוגעת  אינה  הפסוק  דרשת  והרי  הפסוק, 

בלילה זה.

נחלקו המפרשים בהבנת הדבר, הרבי מביא את דבריהם:

- אין זה מן האמירה להבן, אלא מכיון שהזכיר הפסוק הביא דרשת רז"ל עליו בעניני 

הגדה של פסח )אבודרהם(. וי"א שגם זה מן האמירה להאינו יודע לשאול )זבח פסח, 

מעשה ניסים(.

לדעת ה'אבודרהם' – אכן אין בדרשת הפסוק לימוד מיוחד שיש צורך ללומדו בליל הסדר. אולם, 
כיון שכבר הביאו את הפסוק, מביאים את דרשת רז"ל עליו.

אולם יש הסוברים שזה חלק מן האמירה לבן 'שאינו יודע לשאול'. כי בנוסח ההגדה, דרשה זו 
מופיע מיד אחרי הדיבור לבן זה.

ושני ביאורים יש בדבר: 

א. דעת ה'זבח פסח' )רבי יצחק אברבנאל – ד"ה והוצרך לדייק(: 

המטרה שציוותה תורה, לומר את ההגדה דווקא כאשר 'מצה ומרור מונחים לפניך' הינה בשביל 
ידי  על  מצרים  יציאת  סיפור  את  להבין  יכולים  הבנים,  שאר  כי  לשאול'.  יודע  ש'אינו  זה  בן 
שמספרים להם את המאורעות וההתרחשויות. אולם הבן ש'אינו יודע לשאול' – לא יכול להבין 
את סיפור יציאת מצרים, ללא שהוא רואה את האמצעים המוחשיים )מצה ומרור( אל מול עיניו. 

עפ"ז מובן, שדרשת בעל ההגדה "בעבור זה - לא אמרתי אלא בשעה שיש מצה ומרור מונחים 
לפניך" באה בהמשך לדברי האבא, לבהו ש'אינו יודע לשאול'. 

ב. דעת ה'מעשה ניסים' )ד"ה יכול מראש חודש(:

חלק  זה  הרי  דווקא,  זה  בלילה  מצרים  ביציאת  לספר  החיוב  את  לומדים  זה  שמפסוק  מכיון 
מההגדה לבן שאינו יודע לשאול. והיינו, כחלק מהחובה ללמדו אודות מצוות הפסח - יש להסביר 
לו מהו הזמן שבו התחייבנו מן התורה לספר את סיפור יציאת מצרים. ענין זה נלמד מדרשת בעל 

ההגדה על פסוק - 'בעבור זה'.
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בעל ההגדה מבאר, מדוע הפסוק האריך וכתב "והגדת לבנך ביום ההוא לאמר בעבור זה עשה 
ה' לי". 

ההסבר שהוא נותן לדברים הוא, שלולי האריכות הזו, לא היינו יודעים שסיפור יציאת מצירם 
חייב להיות דווקא בליל הפסח.

וכך הוא מפרט: "יכול מראש חודש"? כלומר, ניתן לומר שמצות סיפור יציאת מצירם מתחיל 
מראש חודש ניסן?

בפיסקא הבאה מבאר הרבי מהי הסברא לומר שהמצווה מתחילה כבר אז:

מראש חדש. וכמו שגם משה רבינו ע"ה ספר לבני ישראל מראש חודש )שם ]מעשה 
ניסים ד"ה והנראה[(.

 – ו,א( מבואר, שמשה רבינו התחיל ללמד את עם ישראל את הלכות הפסח  בגמרא )פסחים 
בראש חודש ניסן. הרי שישנה סברא לומר, אשר קיום מצוות סיפור יציאת מצרים יכול להתחיל 
בראש חודש. ורק מצוות החג – קרבן פסח, מצה וכו' – צריכות להתקיים בליל הפסח. לכן מדגיש 

הפסוק "ביום ההוא".1 

•

בעל ההגדה ממשיך לדקדק במילות הפסוק; מנין לנו שזה חייב להיות בליל הפסח, ואי אפשר 
להתחיל בסיפור כבר ביום י"ד - ובלשונו, "יכול מבעוד יום?"

גם כאן מבאר הרבי, מהי הסברא לומר שהמצווה מתחילה כבר מבעוד יום:

מבעוד יום. שאז הוא זמן עבודת הפסח שהזכיר בכתוב לפני זה )שם ]מעשה ניסים, 
שם[(.(.

ביום י"ד חל החיוב להקריב את קרבן הפסח. הסברא נותנת, שברגע שכבר מתחילות לחול מצוות 
החג, ניתן כבר להתחיל בקיום מצוות 'סיפור יציאת מצרים'. יתירה מזו, בפרק שלפני פסוק זה 
מתוארת באריכות כל חיוב קרבן הפסח, לכן, יש מקום לומר שכוונתו במילים 'ביום ההוא' - הוא 

1( הרבי בדבריו משנה במעט מדברי ה'מעשה ניסים', ובשינוי זה הסברא לדברים מקבלת משנה תוקף. בדברי 
המעשה ניסים נאמר "ושנראה בישוב זה כי לאשר שבפסחים דף ו' דרש רשב"ג מקרא שחייב להתחיל לשאול 
ולדרוש מראש חדש בהלכות הפסח ואפילו רבנן לא פליגי עליו רק שהן מקדימין יותר אבל מר"ח איכא חיוב 
אליבא דכולי עלמא מדאורייתא וסלקא דעתך אמינא כי היכי שמתחיל חיוב הדרישה בהלכותיהן כן מתחיל חיוב 

הסיפור מראש חדש".
והיינו, שלדבריו היתה סברא לומר שישנו חיוב לספר מר"ח ,מאחר ואז יש חיוב לעסוק בהלכות הפסח. אבל 
קשה דלדעת רבנן, יש לעסוק בהלכות הפסח כבר שלושים יום קודם החג. וב'מעשה ניסים' הרגיש בזה, וענה שיש 
מעלה בר"ח שאזי יש חיוב לכולי עלמא. אבל סברא זו דחוקה היא, כי לרבהן בשלושים יום קודם החג יש חיוב 

גמור בדיור כמו מר"ח, וא"כ עדיין קשה למה אין סברא לומר שכבר מאז יש חיוב הזכרת יציאת מצרים.
אולם הרבי בדיוק לשונו כתב "וכמו שגם משה רבינו ע"ה ספר לבני ישראל מראש חודש". והיינו, שהסברא 
להתחיל במצות ההגדה מר"ח, היא לא מצד החיוב לעסוק אז בהלכות הפסח – כי חיוב זה אינו שייך למצות ההגדה 
)ואדרבה י"ל, שחיוב זה מראה שעדיין לא הגיע הזמן לעסוק בהגדה, שהרי זה שלושים יום קודם החג(, אלא מצד 
זה שמשה רבינו עמד בר"ח והתחיל לדבר עם בני ישראל על מצוות הפסח, היתה סברא לומר שגם אנו יכולים 

לעמוד בר"ח ולהתחיל לקיים את מצוות ביפור יציאת מצרים והגדת הלכות החג.
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ליום הקרבת קרבן הפסח. לכן מדגיש הפסוק 'בעבור זה' - בשעה שיש מצה ומרור מונחים לפניך.

זה כו' מצה ומרור. 

או  זה  בעבור  התיבות  דא"כ  יום,  מבעוד  הוא  וא"כ  לבד  בפסח  דמדבר  לומר  ואין 

התיבות ביום ההוא - מיותרות )ומתורצת הקושיא שבסי' שער השמים(.

בעל ההגדה הוכיח, אשר מצות סיפור יציאת מצרים מתקיימת דווקא בליל הפסח. הוכחתו היא, 
מהמילים 'בעבור זה'. מכאן מוכח, שהסיפור צריך להיות בשעה שעושים מצוה הקשורה לחג, ויחד 

אתה מקיימים את מצות הסיפור.

אולם יתכן, שהמילים 'בעבור זה' מכוונות למצות הפסח, ומצוה זו קיימת כבר מבעוד יום. שהרי 
הקרבת הפסח נעשית כבר אז, ואלי כוונת הפסוק לומר שכבר בשעת הקרבת הקרבן ניתן לקיים 

את מצות הסיפור?

על כך עונה הרבי בפשטות:

מכך שבפסוק ישנם שני מיעוטים - 'ביום ההוא' 'בעבור זה', מוכח שזמן סיפור יציאת מצרים 
הוא ביום.

כי אם כך, היה הפסוק מסתפק במיעוט אחד - או 'ביום ההוא' או 'בעבור זה'. ומכך היינו למדים, 
שצריך לעשות זאת, ביום י"ד ולא מר"ח. אבל מכך שהפסוק מיעט בשני מיעוטים - מוכח שכוונתו 

להדגיש שמצות הסיפור, הינה דווקא בלילה.

עפ"ז מתורצת הקושיא שבסידור 'שער השמים' – הגדה של פסח )לרבינו ישעיהו הלוי הורוויץ – 
השל"ה. ד"ה יכול מראש חודש.( שם הקשה, מדוע הפסוק היה צקיך להשתמש בשני מיעוטים. ע"פ 
דברי הרבי כאן, הדברים מבוארים היטב – משום שרק על ידי שני המיעוטים, יודעים אנו שהמצוה 

צריכה להתקיים בליל הפסח דווקא.

בזמן הפסח היו אומרים: שפסח מצה ומרור מונחים לפניך )שבלי הלקט  מצה ומרור מונחים. 
]ד"ה יכול מראש חודש[. ועיין פירוש רש"י על התורה ]רש"י על הפסוק כותב "בעבור זה - בעבור 
זה'  'בעבור  לומד שהמילים  נראה שרש"י  הללו". מכאן  ומרור  כגון פסח מצה  שאקיים מצותיו, 

נסובות על כל מצוות החג, כולל קרבן פסח[(. 

•

אולם, עפ"ז עולה שאלה. מהדברים האמורים קודם מובן, שכוונתה התורה במילותיה - 'בעבור 
זה' היא, שחיוב סיפור יציאת מצרים הוא, כאשר 'זה' מונח לפניך. ומהו 'זה'? פסח, מצה ומרור.

לפי זה, בזמן שאין אפשרות לקיים את קרבן הפסח – וממילא, אי אפשר לקיים בשלימות את 
הוראת הפסוק 'בעבור זה' - לא יהיה חיוב של 'סיפור יציאת מצרים'? 

אבל על כרחך צריך לומר שגם אחד מהם די לחייבו בספור יצי"מ, שהרי הגדה בזמן הזה דאורייתא 
אף שאינו לפסח, ומרור הוא רק דרבנן )פסחים קכ, א. ]שם מבואר ש'מרור בזמן הזה – מדרבנן'[ 

ועיין שם קטז, ב(. 

הרבי מחדש, שכוונת הפסוק היא שגם אם רק אחת מן המצוות של ליל הסדר, מונחות לפניך – 
יש את חיוב 'סיפור יציאת מצרים'.

הרבי מציין לעיין, בגמרא פסחים קטז,ב. 
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מגמרא זו, ישנה הוכחה חזקה לחידושו של הרבי - שחיוב אמירת ההגדה קיים, גם ללא קרבן 
וסוגיית  ממהלך  מוכחת  היא  אולם  בגמרא,  במפורש  מופיעה  לא  הראיה  להדגיש:  ראוי  הפסח. 

הגמרא. 

וכך הוא מהלך הסוגיא שם:

ר' אחא בר יעקב פוסק, שסומא - פטור מלומר הגדה. מאחר ובפסוק נאמר 'בעבור זה', ובמצות 
'בן סורר ומורה' נאמר 'בננו זה'. ומכאן יש גזירה שווה": כשם שב'בן סורר ומורה', באם האב או 
האם הן סומים, אין הם יכולים לקיים את מצוות 'בן סורר ומורה'. כך גם כאן, סומא - איננו יכול 

לקיים את מצוה ההגדה.

היא   - הזה  בזמן  'מצה'  שמצות  סובר  והוא  מאחר   - אחא  ר'  של  סברתו  את  מבארת  הגמרא 
מדאורייתא. ולכן, קיום המצוה מדאורייתא, יכול להיות רק באנשים שרואים. 

אולם יש שחולקים עליו. הגמרא מספרת על רב יוסף ורב ששת - שהיו "מאורי עיניים" ) = 
סומין(, ובביתם הם אלו שהיו קורים את ההגדה בקול, ומוציאם את כולם ידי חובתם. מכאן הסיקה 
הגמרא, שהם סוברים שאכילת מצה בזמן הזה היא - מדרבנן. כי אילו היא היתה מדאורייתא - לא 

היו הם יכולים לקרוא את ההגדה, ולהוציא אחרים ידי חובתם - שהרי הם פטורים.

היא  ההגדה  קריאת  גם  הרי   - מדאורייתא  הזה  בזמן  ש'מצה'  שלסוברים  ברור,  נראה  מכאן 
מדאורייתא.

ולכאורה קשה, הרי אין לנו את קרבן פסח – ואם כן, אי אפשר לקיים את 'בעבור זה – בשעה 
שפסח מצה ומרור מונחים לפניך'? אלא שמכאן מוכח שחיוה קריאת ההגדה קיים, אפילו אם יש 

רק מצוה אחת מדאורייתא.

שחובת  ההוכחה  אולם  האמוראים.  למחלוקת  אחר  הסבר  נותנת  הגמרא  שבמסקנא  ]להעיר, 
ההגדה היא מדאורייתא - עדיין קיימת ממהלך הגמרא, מאחר והמהלך נדחה מסיבות אחרות. ומכאן 

משמע שהסברא לחייב אמירת הגדה בזמן הזה מדאורייתא - רק בגלל המצה, קיימת ועומדת.[ 

מונחים לפניך. רצונו לומר בשעה שאכילת מצה ומרור היא מצוה, שע"ז אומר הכתוב בעבור זה, 
שאקיים מצותיו אלו, עשה ה' לי. ולא כשהניחם מבעוד יום )ע"פ תרומת הדשן סי' קלז. ]וז"ל שם 
"בעבור זה לא אמרתי אלא בשעה שיש מצה ומרור מונחים לפניך – רצונו לומר בשעה שראוי 
לאכול מצה ומרור"[ וראה שו"ע רבינו סתע"ג ס"ג ]וז"ל "מי ששכח לומר ההגדה אין לו תשלומין 
ביום שנאמר בעבור זה וגו' בעבור זה לא אמרתי אלא בשעה שיש מצה ומרור מונחים לפניך לשם 

חובה דהיינו בלילה הראשון אבל מכאן ואילך אכילת מצה היא רשות"[(. 

הרבי מדגיש כאן, שאין הכוונה שחיוב ההגדה הינו כשיש מצה ומרור מונחים לפניך בפועל. 
אלא, בזמן שכבר ישנו חיוב לאכול מצה ומרור. ובאם יניח מצה ומרור לפניו בערב פסח – אינו 

יכול לקיים את מצוות ההגדה.

לפניך. במכילתא ובמדרש שכל טוב יש גירסא לפניך על שולחנך, וכן משמע במאמר 
לחייב  אנו מיתור הלשון דשני תנאים  יודעים  זו  גירסא  וי"ל דלפי  החמץ להרשב"ץ. 

בספור יצי"מ: )א( בשעה שמחוייב במרור או מצה, )ב( כשיש אצלו מרור או מצה. 

משא"כ לפי גירסתנו.

כאמור, חיוב ההגדה הוא דווקא בזמן החיוב של אכילת מצה ומרור. אולם, לאידך גיסא – כאשר 
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הגיע זמן החיוב, אין צורך שהצה ומרור יהיו מונחים בפועל לפניו, אלא מכיון שהגיע זמן החיוב 
שלהם – הגיע גם כן, זמן חיוב אמירת ההגדה. ולכן, אדם שאין לו מצה ומרור בפועל, עדיין חייב 

לספר ביציאת מצרים בליל הפסח. מאחר ובזמן זה, ישנו חיוב לאכול מצה ומרור.

ישנן נוסחאות בהגדה אשר נראה מהם שסבורים אחרת בהלכה זו. לגירסתם, הלשון בהגדה היא 
"בעבור זה... בשעה שיש מצה ומרור מונחים לפניך על שולחנך" מדבריהם נראה בבירור, שהם 

סוברים שחיוב מצות ההגדה קיים, רק אם יש מצה ומרור מונחים על השולחן שלפניך.

אך מגירסת אדמו"ר הזקן משמע, אשר מספיק שהמצה ומרור "מונחים לפניך". היינו, שמחמת 
כך שכעת הוא זמן החיוב של אכילת מצה, ישנו חיוב לעסוק בסיפור ההגדה. גם באם המצה והמרור 

לא נמצאים 'על שולחנך'.

 והנה בביאור ספר המצוות להר' סעדיה גאון ]הביאור הוא – של הרב ירוחם פישל 

פערלא[ )שם ]מצות עשה, לג[( האריך בזה ומסיק דלדעת כמה ראשונים אם אין לו 

מצה פטור מספור יציאת מצרים.

הרי"פ פערלא, מגיע למסקנא אשר - רבי נטורנאי גאון, הבה"ג, הרמב"ן, הרשב"ץ, הטור ועוד 
ראשונים - סברו, שכאשר אין לו מצה לפניו, הרי הוא פטור מסיפור יציאת מצרים. יש להדגיש, 

אין זה מפורש בדבריהם. אולם לדעתו, זה מוכח מכמה דיוקי לשונות ופסקי הלכות שבדבריהם.

כבר  שיצא  מפני  הוא  ההגדה  על  מברכין  שאין  מה  דעות,  לכמה  דהרי,  עיון  וצריך 

באמירת זכר ליצי"מ שבנוסח הקידוש, כמובא לעיל. והקידוש הוא בשעה שאין מצה 

אלו  וגם  וכנ"ל.  שקידש  לאחר  עד  השולחן  מביאין  היו  לא  כי  לפניו,  מונחים  ומרור 

הנותנים טעם אחר למה שאין ההגדה טעונה ברכה, אין קושיא זו סיבת מחלוקותם. 

להבנת הדברים, יצוטטו דברי רבינו הזקן בשולחן ערוך שלו "אחר שאכל הירקות )כרפס( יביאו 
לפני מי שאומר ההגדה, ג' מצות של מצוה כדי לומר עליהם ההגדה". הרי שהבאת המצות היא 
אחרי הקידוש. כיום, המנהג הוא אחרת, וכמו שהרבי מציין בהגדה )ד"ה יסדר על שולחנו( "אנו 
נוהגין לסדר הקערה בלילה וקודם קידוש... דוקא בימי חכמי הש"ס שהיו להם שלחנות קטנים לפני 
כל אחד ואחד, ולא היו מביאין השלחן עד אחר קדוש משא"כ בדורות האחרונים". אולם, גם היום 
נוהגים לכסות את המצות ורק לקראת אמירת ההגדה מגלים אותם, כדי לומר עליהם את ההגדה. 

משמע מזה, שכל עוד הם מכוסות הרי זה כאילו הם לא נמצאות על השולחן. 

עפ"ז הרבי מקשה בפשטות על הסוברים, שאמירת ההגדה חייבת להיות כאשר המצה מונחת 
'סיפור  ידי חובת  יוצאים   – בפועל על השולחן. שהרי, הוזכר קודם שלדעת הרי"ף והאבודרהם 

יציאת מצרים' בשעת הקידוש. והרי בזמן זה, המצה לא מונחת על השולחן. 

גם לדעת החולקים על דעתם – וסוברים שיוצאים ידי חובה באמירת ההגדה, ולא בקידוש – הרי 
סיבת המחלוקת שלהם היא מצד סברות אחרות ולא מצד זה שהמצה לא מונחת על השולחן בשעת 
הקידוש. ומכאן מוכח, שאכן אין זה מעכב – וגם אם אין לאדם מצה לפניו, הרי הוא חייב במצות 

סיפור יציאת מצרים.

ודוחק לומר בזה כל הראוי לבילה אין בילה מעכבת בו. ואין כאן מקום להאריך.
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הרבי שולל אפשרות לדחות את ראייתו:

ישנו כלל הלכתי "כל הראוי לבילה אין בילה מעכבת בו" )יבמות קד, ב(. מושג זה נאמר, לגבי 
דין בלילת מנחות. באם הכהן בלל את הקמח של המנחה יחד עם השמן וכל המרכיבים שלה, אבל 
הבלילה לא היתה יפה, לא היה ערבוב מושלם – המנחה כשרה. אולם, אם זו היתה כמות קמח כה 
גדולה, שהיא לא יכולה להיבלל יפה - המנחה פסולה. וזהו שאמר "כל הראוי לבילה )כלומר, באם 

הוא יכול להיבלל טוב( אין בילה מעכבת בו" )גם אם הוא לא נבלל בפועל - הרי זה כשר(.

אף כאן, ניתן לומר שהסיבה לכך שהוא יוצא ידי חובת ההגדה בשעת הקידוש – אף שהמצה לא 
מונחת לפניו, אין זה מפני שניתן לומר את ההגדה ללא מצה על השולחן. אלא, מאחר ויש לו מצה 
בביתו – והוא יכול להביאה על השולחן, הרי זה לא מעכב – והרי זה, כאילו המצה נמצאת לפניו על 

השולחן.

אולם, הרבי קובע שזהו דוחק לומר כך. הרבי חותם את הדברים ש'אין כאן מקום להאריך'. 
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ויעבידו גו' וימררו גו' )שמות א, יג-יד(. 

ולבארם  מצרים.  בשיעבוד  העוסקים  התורה  מן  פסוקים  להביא  היא,  ההגדה  בעל  של  דרכו 
באצעות פסוקים אחירם שנאמרו בתורה.

כאן, מביא הוא את הפסוק "ויתנו עלינו עבודה קשה" ומבארו 'כמה שנאמר "ויעבידו מצרים 
את בני ישראל בפרך" )שמות, פרק א פסוק יג(. בכל נוסחאות ההגדה אין תוספת אחרת מלבד 

פסוק זה.

חייהם  את  "וימררו  הבא  הפסוק  את  גם  לצטט  מוסיף  הוא  הזקן,  רבינו  של  בנוסחתו  אולם, 
בעבוטדה קשה בחומר ובלבנים את כל עבודתם אשר עבדו בהם בפרך )שם, פסוק יד(".

הרבי מעיר על כך: 

תפלה  בסידור  מלבד  אחר.  הגדה  נוסח  בשום  עתה,  לעת  מצאתי  לא  וימררו  פסוק 

למשה להרמ"ק ]רבי משה קורדובירו[ משמע דגם הוא גריס ליה בהגדה

בהגדתו של הרמ"ק, הוא מבאר את הפסוק "ויתנו עלינו עבודה קשה" ובביאורו הוא מצטט גם 
כן את הפסוק שלאחריו וימררו את חייהם וגו'. מכך נראה, שגם הוא גרס שיש לומר גם את הפסוק 

הזה.

אולם, כאמור אין הגדטת נוספות בהם מצוטט גם פסוק זה.

•

הרבי מעלה אפשרות לבדוק בגירסאות הספרי. כידוע, ה'ספרי' הוא מדרש על ספרים – במדבר, 
דברים. הפסוקים המוזכרים בהגדה – ואשר מקבלים ביאור בהגדה, הינם מפרשת כי תבא, שבחומש 

דברים. ומקורה של ההגדה הוא בספרי1. 

ואין לברר בשינויי גירסאות הספרי, כי המדפיסים, התחל מדפוס הראשון ויניציא ש"ו, 

- לרבינו  ]ילקוט שמעוני  )וכן מן הילקוט שמעוני( כל ההגדה.  השמיטו מן הספרי 
שמעון הדרשן. בילקוט זה ישנם הרבה מדרשים שלא הגיע לידינו. אך גם משם 

נשמט כל סדר ההגדה[ - בספרי הנדפס עם פירוש המלבי"ם נדפסה גם ההגדה ובה 

הפסוק וימררו, אבל איני יודע מי הוא המצווה לעשות זה. - 

•

אולם, הרבי מוכיח שהנוסחא של אדמו"ר הזקן, היא הנוסחא המדויקת.

אבל נוסחת רבינו מוכרחה היא, דהנה כוונת בעל ההגדה בדרשותיו היא, לבאר ולפרט 

על  שנתנו  איך  להספור  וכשבא  אחר.  במקום  שנתבאר  מה  ע"פ  הענינים  את  יותר 

ישראל עבודה קשה, הרי ביאורו מפורש, בכתוב דוימררו, מה היתה עבודה זו ואופנה, 

1( בספר 'הגדה שלימה' מאריך בענין זה. ראה שם במבוא – פרק ראשון. 
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ומובא בו גם הבטוי עבודה קשה. ובודאי הביאו בעל ההגדה ולא הי' מסתפק בקרא 

דויעבידו, שאין בו אלא הודעה כללית בלבד, שהעבודה היתה בפרך – 

כאמור, דרכו של בעל ההגדה היא לבאר כל פסוק. והנה בפסוק "ויתנו עלינו עבודה קשה" – יש 
לבאר: א. מנין לנו שהמצרים העבידו אותנו בעבודה קשה. ב. מהי העבודה קשה?

עליו  עדיין,  אך  בפרך".  ישראל  בני  את  מצרים  "ויעבידו  הפסוק  הביא את  ההגדה  בעל  לכן, 
לבאר מהי עבודה זו – על כן מסתבר לומר, שהוא כתב גם את הפסוק הבא – "וימררו את חייהם 
בעבודה קשה בחומר ובלבנים את כל עבודתם אשר עבדו בהם בפרך". בפסוק זה אכן מבוארת 

מהי העבודה.

ובפרט אשר "בפרך" זה, ר' אלעזר מפרש אותו בפה רך )סוטה יא, ב(, ולפי"ז אין מדבר 

כתוב זה בעבודה קשה כלל

בפרך"  "ויעבידו...   – הראשון  בפסוק  שהובאה  'בפרך'  המילה  שהרי,  דבריו.  את  מחזק  הרבי 
)לדעת רבי אליעזר( אין משמעותה – עבודה קשה. אלא, כדברי הגמרא "בפה רך". היינו, שהמצרים 
לא העבידו את בני ישראל בצורה קשה כבר בהתחלה, אלא בתחילה הם שידלו אותם בדברים 

עדינים לעבוד – ורק אחרי זה נתנו עליהם עבודה קשה.

אם כן, בפסוק זה לא מתוארת כלל העבודה הקשה. ועל כן, מוכרחים להביא פסוק נוסף, שיבאר 
מה היתה העבודה הקשה.

)ודברי האמרי שפר בפיסקא זו – צריך עיון גדול ולכאורה גם סותר דברי עצמו(. 

יהודה ברלין – הנצי"ב מוולאז'ין(, ביאר שכוונת בעל  'אמרי שפר' )לרבי נפתלי צבי  בהגדת 
ההגדה להביא ראיה מן הפסוק "ויעבידו מצרים את בני ישראל בפרך'. להורות, שעיקר הסבל היה 
מזה שהעבידו אותם בעבודה שאינה מתאימה להם. עבודת אנשים לנשים, עבודת נשים לאנשים.

ולכן, לא הביא פסוק שבו נאמר הביטוי 'עבודה קשה', כי רוצה להדגיש שעיקר הסבל לא היה 
בעבודה הקשה והכבידה. אלא בעבודה המפרכת, שלא רגילים אליה.

אולם, הרבי אומר שפירוש זה 'צריך עיון גדול'. 

לכאורה נראה, שזהו מכיוון שבגמרא מצינו שני פירשוים בלבד, לפסוק זה. 

א. ר' אלעזר – בפה רך.

ב. רבי שמואל בר נחמני – בפריכה. )בפריכה. בשברון גוף ומתנים – רש"י( 

היינו, שאין פירוש אחד שסובר, שהכוונה במילה 'בפרך' – לעבודה שהיא לא קשה – אך מפרכת.

יתירה מזו הוא כותב בדבריו, שדעת בעל ההגדה היא כרבי שמואל בר נחמני. ואם כן, גם הוא 
מודה שהמילה בפרך, כן מורה על עבודה קשה.

ואם כן, גם לפי דבריו יש צורך להביא את הפסוק השני, ללמדנו מהי העבודה הקשה.

•

אולם, לכאורה ישנו קושי גדול לומר כדברי הללו. שהרי, בכל נוסחאות ההגדה, לא מוזכר פסוק זה?
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הרבי נותן פתרון פשוט וגאוני, לשאלה זו. 

של  הראשונים  יד  כתב  סופרי  לומר:  יש  הנוסחאות,  בשאר  זה  פסוק  שנשמט  ומה 

תיבת  על  היתה  וכוונתם  בפרך.  גו'  מצרים  ויעבידו  בקיצור  רשמו  )והספרי(  ההגדה 

"בפרך" השני' שבסוף פסוק וימררו. ובא מעתיק שלא שמש כל צרכו וכשהעתיק עד 

תיבת "בפרך" הראשונה - עמד. ולא שם לבו שגם פסוק שלאחריו מסתיים בתיבה זו.

הנוסח האמיתי של ההגדה, הוא כדברי רבינו הזקן. אלא, שבימים עברו – עוד קודם המצאת 
מלאכת הדפוס, כאשר כל העתקת הספרים היתה נעשית בכתב יד – היו משתדלים לחסוך במילים, 
גו' בפרך".  "ויעבידו מצרים  לומר  היה כתוב שיש  ההגדה  בנוסח  לכן,  מיותרת.  טירחה  ולמנוע 
וכוונת הדברים היא, שיש לומר שני פסוקים. "וַיַּעֲבִדוּ מִצְרַיִם אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל בְּפָרֶךְ: וַיְמָרְרוּ אֶת 

חַיֵּיהֶם בַּעֲבֹדָה קָשָׁה בְּחֹמֶר וּבִלְבֵנִים וּבְכָל עֲבֹדָה בַּשָּׂדֶה אֵת כָּל עֲבֹדָתָם אֲשֶׁר עָבְדוּ בָהֶם בְּפָרֶךְ: 

אולם, כשבאו להעתיק בתקופה מאורחת יותר – העתיקו את הפסוק בשלימותו. אבל לא ידע 
המעתיק, שיש להעתיק עד המילה 'בפרך' שבפסוק השני, אלא הוא העתיק רק את הפסוק הראשון, 

שגם הוא מסתיים במילה 'בפרך' - וַיַּעֲבִדוּ מִצְרַיִם אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל בְּפָרֶךְ.

ואם כן, גירסתו של רבינו הזקן היא המדויקת. הן מצד הסברא, והן מצד הנוסח הקדום והמתוקן.
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מוציא מצה

יש לבאר את סדר הברכות, מדוע מברכים קודם כל את ברכת 'המוציא', ולאחר מכן את ברכת 
ה'מצה. ומבאר:

מוציא ואח"כ מצה, כי תדיר ושאינו תדיר תדיר קודם מאחר וברכת ה'מוציא' היא תדירה – שהרי 
היא קיימת בכל השנה. לכן, עליה להיות קודמת לברכת ה'מצה'. המקור לדברים הוא: )ראה ברכות 
נ"א, ב(. שם נחלקו בית הלל ובית שמאי, על סדר ברכות ה'קידוש'. בית הלל אומרים "מברך על היין 
ואחר כך מברך על היום". וטעמם הוא " שהיין גורם לקדושה שתאמר, )שאם אין יין לא מקדשין. 

רש"י( דבר אחר ברכת היין תדירה וברכת היום אינה תדירה תדיר ושאינו תדיר תדיר קודם".

במקרה זה – ברכת המצה, ישנו טעם נוסף:

ואורחא דמילתא לברוכי לקב"ה דאפיק לחמא מן ארעא והדר לברוכי על מצה דמתעביד מינה מצוה 
)סי' רע"ג(.1 פירוש: דרכם של דברים הוא, לברך תחילה לה' על כך שהוציא את הלחם מן הארץ, 

ולאחר מכן – לברך על המצה שניתן גם לעשות ממנה מצוה. )סידור רב עמרם גאון(.

]וראה בעיונים, הסבר הדיוק בדברי הרבי2[

כלל הוא בכל מצוה: אשר מצווה הבאה מזמן לזמן צריך לברך עליה "שהחיינו". עפ"ז צריך 
להבין – מדוע לא תיקנו ברכת שהחיינו על אכילת מצה?

שתי תשובות בדבר: 

ואין מברכין שהחיינו על מצות מצה, כי די לו בברכתו והגיענו הלילה הזה לאכול בו 

מצה ומרור.3 אי נמי כבר אמרו בקידוש )אבודרהם4. ברכ"י סתע"ג(. 

גאלנו'.  'אשר  בברכת  ההגדה.  אמירת  בסוף  'שהחינו',  בירכנו  וכבר  מאחר  ראשונה:  תשובה 
שם מודים לה' על כך, ש'הגיענו הלילה הזה לאכול בו מצה ומרור'. אמירה זו, היא כעין אמירת 

שהחיינו, בנוסח שונה מברכתה הרגילה.

תשובה שניה: בברכת 'שהחיינו' בקידוש, יוצאים ידי חובה על כל מצוות הלילה. 

1( נראה שרוצה לבאר בזה - כמו שב"ה, אמרו טעם נוסף ש'היין גורם לקדושה שתבוא'. כך גם כאן, ה'המוציא' 
גורם ל'מצה' להגיע. ואולי כותב כן, כדי לבאר מדוע אין הפסק בין ברכת המוציא להאכילה.

2( כפי שנראה מהגמ' בברכות, הביאו בית הלל לדברים – שני טעמים.
הטעם של ‘תדיר קודם לשאינו תדיר' – הינו הטעם השני. הטעם הראשון להקדמת ברכת היין, הוא: מאחר 

וה'יין' גרם לברכת המצוה.
על כן, הביא הרבי את טעמו של רב עמרם גאון.

בדבריהם מבואר מפורשות: טעם קדימת ברכת הלחם, היא מאחר וברכת הלחם קודמת מבחנת ‘סדר הזמנים'. 
שהרי, קודם יצא ה'לחם מן הארץ'. ולאחר מכן, נעשית ממנו המצוה. 

טעם זה מקביל לטעם הראשון שאמרו בית הלל.
3( גם כאן רואים שהרבי מחזיק שברכת 'אשר גאלנו' פוטרת דברים אחרים כברכה. וכתי' זה מבואר גם ברוקח 

סי' שעא. וצ"ע מדוע לא מציין אליו, שהרי קדם לאבודרהם.
4( פרק ג', ברכת המצוות ומשפטיהן.
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וטעם השני צע"ג, דא"כ צריך הי' לכוון בשהחיינו דקדוש גם על מצה, וע"ד שהחיינו 

דקריאת מגלה שצריך לכוון על משלוח מנות והסעודה, וכמש"כ השל"ה ומג"א ר"ס 

תרצ"ב.

ותמיהה עולה, על הטעם השני:

לדבריו, יש לכוון בעת אמירת שהחיינו בקידוש – על כל מצוות הלילה. שהרי ללא כוונה, הברכה 
לא תחול על שאר מצוות הלילה. מצד שני, בדברי הפוסקים לדורותיהם – לא נאמרה הלכה זו. 
ובמיוחד, שהלכה כעין זו נאמרה במקומות אחרים. )לגבי ברכת 'שהחיינו' ביום הפורים – אשר יש 

לכוון על מצוות היום 'משלוח מנות ו'סעודת פורים(.

על כן מכריע הרבי כהטעם הראשון. להלכ,ה, אין צריך לכוון בברכת שהחיינו שבקידוש כדי 
לפטור את ברכת שהחייינו שעל המצה.
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כורך. )פסחים קטו, א(

זאת כ"ק אד"ש, שונה מדעת האחרונים  ‘כורך' לשיטת אדה"ז כפי שמבאר  גדרה של מצוות 
האחרים1.

בחג הפסח אנו מחויבים לאכול מצה – “בערב תאכלו מצות", הן בזמן הבית והן בזמן הגלות2. 
בשונה מכך, חיוב מצוות המרור הוא רק כאשר בית המקדש קיים, שכן הציווי בתורה על מצווה זו 
מחובר תמיד למצוות קרבן פסח, שנאמר “ואכלו את הבשר בלילה הזה צלי אש ומצות, על מצות 
ומרורים יאכלוהו". מכאן למדו רז"ל שמצוות המרור חלה רק כאשר ניתן לקיים איתה את אכילת 

הפסח. כלומר, רק בזמן שבית המקדש קיים3.

אך מכל מקום, תקנו חכמים לאכול מרור בליל פסח זכר למקדש4. משמעות הדבר על פניו היא, 
לכאורה, שיש לאכול את המרור בליל הסדר ובכך קוימה תקנת חכמים. הפרמ"ג מתייחס לתקנה 

זו כמנהג הנעשה זכר למקדש, כפי שכרך הלל הזקן בזמן הבית.

אך כ"ק אד"ש מחדש ומאיר את ענינו של ה'כורך', כי אכילת ה'כורך' אינה רק מנהג הנעשה זכר 
לאופן האכילה של הלל הזקן, כי-אם משלימה את המצווה דרבנן של אכילת המרור, ורק באכילת 
הכורך נשלמת אכילת המרור. מחידוש זה מסיק כ"ק אד"ש גדר חדש אף במצוות המצה שאוכלים 

ב'כורך'.

לדעת הלל הזקן: בזמן שיש פסח אינו יוצא אלא א"כ כורך פסח מצה ומרור ואוכלן 

ביחד.

הלל הזקן סובר, כי בזמן בית המקדש, כאשר הוקרב קרבן הפסח, חלה חובה לאכול את המצה 
והמרור בכריכה אחת יחד עמו. שנאמר “על מצות ומרורים יאכלוהו".

בזמן שאין פסח אינו יוצא ידי חובת מצה - שהוא מן התורה – אלא אם אוכלה בפ"ע.

בזמן הזה, כשאין בית המקדש קיים, גם לדעת הלל )הסובר שבזמן הבית מצה נאכלת עם המרור 
והפסח. וכ"ש לדעת חכמים, הסוברים שתמיד מצה נאכלת בפ"ע(, החיוב הוא לאכול את המצה לבד.

שהרי, קיים כלל5 לפיו מצווה דרבנן הנעשית יחד עם מצווה דאורייתא, מבטלת את קיום המצווה 
דאורייתא. ולפי זה מובן, שאם מצוות המצה )בה אנו מחוייבים מדאורייתא(, תיכרך עם מצוות 
המרור )שנעשית רק כזכר למקדש והחיוב בה הוא מדרבנן(, המרור יבטל את המצה ואין אפשרות 

לצאת י"ח מצה.

1( ואכן, בהמשך הדברים מציין כ"ק אד"ש למחלוקתם של אדה"ז והפרמ"ג. וכפי שמשמע גם בפירוש מדברי 
כ"ק אד"ש בהמשך, ד"ה כן עשה.

2( פסחים קכ.
3( פסחים קטו.

4( שלחן ערוך אדה"ז, סי' תעה.
5( פסחים קטו “מצוות מבטלות זו את זו", וראה שו"ע אדה"ז סי' תעה סט"ז-י"ז.
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ואינו יוצא ידי חובת מרור – שתקנוהו חכמים זכר למקדש – אא"כ כורכו עם מצה 

ואוכלן ביחד )כמו שעשה בזמן ביהמ"ק(.

הוא  חיובה  מרור  אכילת  הזה,  בזמן  גם  דאורייתא  שחיובה  מצה,  לגבי  לעיל  מהאמור  בשונה 
מדרבנן. לפיכך, עליו לקיים את המצווה דרבנן באכילת המרור, ולצאת לכל הדעות – גם לדעת 

חכמים, הסוברים שהמרור נאכל לבד, וגם לדעת הלל, הסובר שהמרור נאכל בכריכה דווקא.

על פי הנ"ל מובן, שכדי לצאת ידי מצוות מרור לכל הדעות, ולקיים בה זכר למקדש גם לדעת 
הלל, יש לכרוך את המצה עם המרור יחד; לא רק בשביל עצם הכריכה, אלא בעיקר בשביל מצות 

המרור שלדעת הלל כך נעשית.

עד כאן נתבאר כיצד אכילת הכורך אינה מעשה בפ"ע אלא שייכת ממש למצוות המרור, אך כאן 
מחדש כ"ק אד"ש גדר חדש ונפלא גם במצוות מצה:

נמצא יש עליו, בזמה"ז, חיוב מצה שני מדרבנן, לדעת הלל.

באכילת הכורך, איננו מקיימים רק את מצוות המרור לדעת הלל, כאשר עלינו ללוות למרור גם 
מצה. אלא, אם המצה נאכלת ומוכרחת בקיום הכורך-מרור, יוצא שגם על המצה שבכורך יש חיוב!

ולא  כהלל  לא  הלכה  נפסקה  לא  המרור,  את  לאכול  יש  כיצד  לחכמים,  הלל  שבין  במחלוקת 
כחכמים. ממילא יש לצאת ידי שתי דעות אלו ע"י שאוכל כורך כדי לצאת לדעת הלל במרור. רק 
כך, למעשה, מקיים את המצווה דרבנן לעשות מרור זכר למקדש. היות ואכילת הכורך היא חלק 
מהמצווה דרבנן, גם המצה, שהיא פרט בכורך – היא חלק מהמצווה, וחל חיוב שני בפסח לאכול 

את המצה!

והדברים כפי שהם במהלך הסדר: המצווה דאורייתא היא אכילת מצה. ממילא, כנ"ל בארוכה, 
עליה להיאכל לבד כדי שלא תתבטל ע"י מצווה דרבנן הנעשית יחד איתה. לאחמ"כ, יש לאכול 
את המרור לבד. שכן, לדעת חכמים, הסוברים שקיום הזכר למקדש הוא באכילת מרור בפ"ע ללא 

כורך, אם יאכל את המרור עם מצה – יבטל את טעם המרור.

אחר כל זאת נאכל המרור עם המצה יחד ככורך, וכך מתקיימת מצוות המרור לדעת הלל.

כ"ק אד"ש מציין כאן לספר ‘שבח פסח', שם מאריך בעניין הנ"ל ומביא שאלה גדולה בענין 
כורך: כתב הטור בשם רבינו יחיאל אחי הרא"ש, כי ראוי שלא להפסיק בדיבור בין ברכות ‘על 
אכילת מצה' ו'על אכילת מרור' לבין אכילת הכורך, כדי שברכות אלו יחולו גם על כורך. ושאלו 
על-כך האחרונים, בשלמא שלא להפסיק מברכת על אכילת מרור, שהרי ענין מרכזי בכורך הוא 

קיום מרור לדעת הלל, אך מה ענין ברכת ‘על אכילת מצה' לכורך? ומדוע אין להפסיק ביניהם?

אלא, ע"פ ביאורו ודקדוקו של כ"ק אד"ש כאן, מובן הדבר. כי אכן גם בכורך קיים חיוב נוסף 
באכילת המצה, שללא אכילה זאת לא יקויים מרור לדעת הלל. ואע"פ שחיוב מצה זה הוא מדרבנן, 
גם חיוב דרבנן קובע ברכה. ולכן יש לפטור את “חיוב" מצה זה בברכת ‘על אכילת מצה' שקודם 

לכן.
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ותחת המרור החזרת שעושין כורך:

הקדמה:

באמצע קערת הסדר מונחים שני מיני המרור. למעלה, המרור אשר משתמשים איתו לאכילת 
ה'מרור' מיד אחרי אכילת המצה. ומתחתיו מונח ה'מרור' שבו משתמשים ל'כורך'. שניהם מונחים 
– ע"פ המבואר בכתבי  לקו האמצעי שבספירות האלוקיות  רומזים  והם  באמצע הקערה, מאחר 

האריז"ל ותלמידיו.

המרור ענינו הוא להמשיך רחמים רבים, לכן הוא עומד בקו האמצעי, אשר ענינו 'רחמים'. 

בנוסך לכך, הקו האמצעי ענינו - חיבור ואיחוד הפכים, ענין זה מתקשר לכך שכורכים את המצה 
יחד עם המרור – להורות על איחוד ההפכים'; מצה )חסד(, יחד עם - מרור )גבורה(. 

מכיוון שכך, עלול היה האדם לטעות ולהניח על הקערה, את המרור המיועד לכורך – יחד עם 
המצה שהוא עתיד לכרוך איתה את המרור. מכיוון שענינו של הכורך, הוא חיבור ואיחוד, על כן 

נראה שמתאים להניח את המרור יחד עם המצה.

על כן, מדגיש רבינו הזקן, ואומר "ותחת המרור החזרת שעושין כורך". בדיוק לשונו הוא נוקט, 
שלא לשים את ה'כורך' תחת המרור – היינו, לא לשים את המרור יחד עם המצה. אלא לשים רק 

את החזרת שאותה עתידים לכרוך בתוך המצה. )ע"פ המבואר בשער הכולל(.

לאחר הבנת הדברים הנ"ל, נראה כיצד מלשון זו יצאה טעות אחרת. ועל כך עומד הרבי בפיסקא 
זו, לתקן ולשרש טעות זו. )עיקר הביאור מבוסס, על פי דברי שער הכולל(. 

מחמת שינוי הלשון, דבתחילה קורא אותו מרור ואח"כ חזרת )וכן הוא גם כן בפרי עץ 

חיים, משנת חסידים, סידור קול יעקב, סידור הר' שבתי ראשקובר(, יש נוהגין שלא 

ליקח מין אחד למרור ולכורך, ואפילו במקומות שנמצא סאלאט אינם עושים הכל מן 

סאלאט, וטעמם אולי אין בקיאין בחמשה מינים שבמשנה )פסחים לט, א( לכן יוצאים 

אכילת מרור בירק מר. 

כאמור, רבינו היה זקוק להדגיש ששמים בקערה את המרור בלבד, ללא המצה שכורכת אותו. 
אולם, מדוע היה הוא צריך להשתמש בלשון שונה בכל אחת מהפעמים. למרור – הוא קרא בשמו, 

'מרור'. ואילו למרור שב'כורך' – קרא 'חזרת'? מהו פשר השינוי.

יש שהבינו, שרבינו רצה להחמיר לאכול משני סוגי מינים.

הסברת הדברים:

במשנה נמנו חמשת מינים הראויים לאכילת מרור. המיוחד במינים אלו, הוא ש"לפי שנאמר 
בתורה מרור סתם וקיבלו חכמים שאין שום מין ירק מר נקרא בשם מרור סתם אלא ה' מיני ירקות 

אל" )תע"ג סכ"ז(.

אולם המין המהודר - הוא 'חזרת', הנקרא בלשון רבינו הזקן 'סאלא"ט'. ובלשוננו, חסה. 
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הטעם לכך – הוא לא מפני שהוא המין ה'מר' ביותר – אלא בדיוק להיפך. ובלשונו של רבינו 
"על פי שהחזרת אין בה מרירות מכל מקום כשהיא שוהה בקרקע מתקשה הקלח שלה ונעשה מר 
מאוד, ומפני כך היא נקראת מרור. ומצוה לחזור אחריה אף כשהיא מתוקה. לפי שמצות מרור היא 
זכר למה שמררו המצרים את חיי אבותינו בעבודת פרך, והם נשתעבדו בהם בתחילה בפה רך על 
ידי פיוסים ונתנו להם שכר, ולבסוף מררו חייהם בעבודה קשה. לכן, יש לאכול החזרת שתחילתה 
מתוקה ורכה וסופה קשה ומר, דהיינו כשהקלח שלה מתקשה כעץ ונעשה מר כלענה" )שם, ס"ל(.

אולם, יש לחשוש האם הזיהוי שלנו, הוא אכן זיהוי נכון ל'חזרת' שבמשנה. ושמא אנחנו אוכלים 
מין ירק שהוא אינו חזרת כלל.

ישנו ספק שמא הוא אחד  בו  ועל אף שגם  'מר'.  – שהוא  נוסף  ירק אחר  לכן, תיקנו לאכול 
מהמינים שנמנו במשנה, או שמא הוא מין אחר. אבל בכל זאת, "יש אומרים שכל ירק מר שראוי 

לאכילה נקרא מרור בלשון תורה" )שם, סל"א(. 

חסה,   – הסאלא"ט  שמלבד  להדגיש,  בלשונו.  הזקן  אדמו"ר  ששינה  לכך  שנתנו,  ההסבר  זהו 
שאוכלים בתור 'חזרת'. יאכלו גם ירק מר אחר - מרור, כדי לצאת ידי חובת אכילת מרור באופן 

וודאי.

אבל  סל"א.  תע"ג  ס'  אדה"ז  בשו"ע  וכמ"ש  ברכה,  בלא  לאכלו  יש  דא"כ  דקו  ולא 

באמת מצוה להדר אחר חזרת )פסחים שם(, דהיינו סאלאט, שעיקר המצוה בה )שו"ע 

סתע"ג ס"ל( ואין חילוק בין מרור לכורך. 

סברא זו, דחויה היא. מאחר ואם כן, אי אפשר לברך על אכילת המרור. שהרי, ה'חזרת' היא בספר 
אם היא כן ה'חזרת' ב]שבמשנה. וגם ה'מרור' שהוא ירק מר, הרי גם לפי ה'יש אומרים' שהובאו 

לעיל – אין לברך על ירק מר, שהוא אינו אחד מהחמשה המנויים במשנה.

ואם כן, כיצד אנו מברכים על אכילת מרור, והרי כל האכילה היא בספק?

מכך שמנהגנו לברך, וכך נפסק להלכה – לברך על הסאלא"ט,. ויתרה מזו, נפסק להלכה שיש 
להדר ולהשתדל לצאת ידי חובה דווקא בסאלא"ט. מוכח, שדעתו של רבינו היא, שהסאלא"ט - היא 

היא ה'חזרת' באופן וודאי ואין בזה כל ספק.

ועל כן, חוזרת השאלה – מדוע שינה רבינו בלשונו?

והא דשינה בלשונו הוא כי אם הי' כותב ותחת המרור המרור שעושין כורך )ועדמ"ש 

בשו"ע אדה"ז סכ"ו( היו טועים לומר שלכורך יותר טוב ליקח המין הנקרא במשנה 

מרור, ובאמת מצוה בחזרת )שער הכולל(. 

הסברו של 'שער הכולל' לשינוי הלשונות: )מחבר הספר הוא, ר' אברהם דוד לאווט – סביו של 
הרבי(

באם רבינו היה כותב, אשר בקערה מתחת למרור – יש להניח את המרור שעושים איתו כורך. 
שנקרא  המין  את  לקחת  יש  ל'כורך'  ואילו  חזרת.  לוקחים  של'מרור'  ולומר,  לחשוב  מקום  היה 

במשנה 'מרור' – תמכא )חריין(.

לכן שינה רבינו בלשונו, להדגיש שגם ל'כורך' נוהגין לקחת 'חזרת' בדווקא. 
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מרור  ליקח  טוב  יותר  דלמרור  לטעות,  מקום  יש  עתה  גם  דא"כ  תמוה,  והתירוץ 

ותחת  כו'  ותחת  החזרת  באמצע  "תחתיהם  הול"ל:  טעות  מכל  ולהוציא  שבמשנה. 

החזרת החזרת שעושין כורך". 

אולם, גם בתירוץ זה ישנו קושי. כי גם בנוסח הקיים אפשר לטעות, שהרי לגבי ה'מרור' אכן 
כתוב שיש לשים ולקחת 'מרור' )ולא נאמר שם הלשון 'חזרת'(. וגם כאן ניתן לטעות; עבור ה'כורך' 

אכן יש לדקדק ולקחת 'חזרת', אבל עבור ה'מרור' אפשר להסתפר בתמכא – חריין?

ואולי יש לתרץ שינוי הלשון, כי הנה התבות "מרור", "חזרת" כמה רמזים ע"ד הסוד 

בהם - וכמ"ש בפרי עץ חיים וקהלת יעקב - ורמזי תיבת מרור שייכים יותר לבחינת 

מרור שעל הקערה ורמזי תיבת חזרת - לכורך. 

הרבי מבאר את הדברים ע"פ משמעותם בתורת הקבלה:

מרור – ענינו הוא המשכת רחמים רבים על הנשמה, ענין זה מבטא העוררות של מרירות באדם 
ועי"ז נמשכים רחמים מלמעלה.

כורך – ענינו למעלה מזה, בכריכת המצה על המרור, נעשית המתקת הגבורות )פע"ח שער חג 
המצות פ"ז(. ענינה של ה'חזרת' גם הוא המתקת הגבורות. מאחר ושם זה מורה על פעולת החזרת 

הגבורות שירדו למטה לעולם – לשורשן. החזרה זו, גורמת להמתקת הגבורות.

לכן, בחר רבינו להשתמש בביטוי 'מרור' בתחילה, כי אז עדיין מדובר על המשכת רחמים רבים 
על ידי המרירות, אך עדיין לא נעשית המתקת המרירות. ואילו, ב'כורך' יש מיתוק לגבורות, לכן 

יש להתבטא במילה 'חזרת' המורה גם כן על מתוקן של הגבורות. 

הרבי מציין, שישנם כמה רמזים והקשרים בין 'חזרת' ל'כורך'. כאן הובא הקשר אחד, אך ישנם 
הקשרים נוספים המחזקים את הביאור האמור לשינויי הלשונות. 

ולכן בשו"ע אדה"ז שהוא יותר ע"ד הנגלה לא קפיד לשנות, וצ"ע. 

אמנם בשו"ע אדה"ז - באופן סידור הקערה, השתמש רבינו בביטוי 'מרור' - הן לגבי 'מרור' והן 
לגבי 'כורך'. וז"ל, "מסדרין על גבי הכהן הזרוע.. מימין והביצה משמאל והמרור למטה מעט כנגד 

אמצעם... והמרור של כריכה למטה מעט כנגד אמצעם". 

הרבי מבאר זאת, ע"פ הביאור הקודם. מאחר וכל השינוי הוא מהשייכות הלשונות בין 'חזרת' 
ובין 'כורך' ע"פ קבלה. לכן, בשולחן ערוך – שענינו הוא לימוד בדרך הנגלה, לא בחר רבינו לשנות 

את הלשונו.

הרבי מסיים את דבריו, וכותב על הביאור האמור בשו"ע אדה"ז - וצריך עיון.

נראה לבאר את ה'צריך עיון' שבזה:

בגדרי ההלכה אין שום מקור לסידור הקערה בצורה הכתובה בסידור, סדר זה הוא מגיע מכתבי 
הקבלה. הציטוט הקודם מדברי רבינו בשלחנו, הם אכן מובאים בשולחן ערוך. אך גם שם, הם לא 
מובאים כדברי הלכה, אלא כדברים המושפעים מתורת הקבלה. יתירה מזו, אדמו"ר הזקן מקדים 
וכותב "ויש הנוהגים מטעם הידוע להם" כידוע, בדרך כלל כאשר רבינו משתמש בלשון זה – כוונתו 

למנהגי קבלה. 
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אם כן, צריך עיון מדוע לא שינה בלשונו, כפי ששינה בסידור. שהרי טעם השינוי בסידור – הוא 
מצד זה שלשון זו מתאימה יותר ע"פ קבלה. וגם בשו"ע דברים אלו הובאו כדברי קבלה.

הרבי חותם ומכריע את מנהגינו בפועל: 

- ואנו נוהגין ליקח חזרת )סאלאט( ותמכא )חריין( שניהם-הן למרור והן לכורך.

אין אנו נוהגין ללבוש קיטל להסדר. וכן אין מקפידין לאיזה רוח יהי' מקום מושבו.
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כוסו של אליהו )ח"י. שו"ע רבינו ס"ס תפ(

כ"ק אד"ש מציין כאן לחק יעקב, שזהו מקורו של אדה"ז ל'כוסו של אליהו'. אך אדה"ז משנה 
מהחק יעקב בענין אחד, שהח"י כותב ‘כוסו של אליה', ובשו"ע רבינו קורא לזה ‘כוסו של אליהו'1.

. . טעם כוס זה – כי אלי' הוא המעיד שישראל מקיימים מצות מילה )עפמש"כ בפדר"א 

פכ"ט( המעכבת בפסח כמש"נ וכל ערל לא יאכל בו )הר"מ חאגיז בס' ברכת אליהו(. 

ויש להמתיק זה עפמש"כ )שמ"ר פי"ט, ה( שבלילה זה מלו ישראל עצמם

בשו"ע2 מופיע הענין דכוסו של אליהו, אך אין מבואר הטעם למזיגת הכוס עבור אליהו. פתיחת 
הדלת מוזכרת, ומוסבר שענינה הוא לזכור שזהו ליל שימורים, אך לא בהקשר ביאתו של אליהו.

המקור אותו מביא כ"ק אד"ש – ספר ברכת אליהו – מביא טעם בסגנון דרוש, על פיו היות וכדי 
לקיים את מצוות הפסח, יש להקדים ולקיים את מצוות ברית מילה, ואליהו הוא מלאך הברית. אם 

כן, אליהו הוא זה שמעיד על המצוווה שמאפשרת לנו לקיים את מצוות הפסח. 

ומוסיף כ"ק אד"ש בטעם זה, שאכן במדרש מבואר שבני ישראל מלו בלילה זה בצאתם ממצרים. 
ועל כן, מתחזק הטעם הנ"ל ביתר שאת, שאכן אליהו הנביא העיד בליל היציאה ממצרים אודות 

קיום מצוות מילה.

]ואף שאין מלין אלא ביום – וכמו שהקשו ע"ז בכמה ספרים – י"ל בפשיטות, דהדין 

דמילה שלא בזמנה אינה אלא ביום – נתחדש לאחר מ"ת )תוד"ה מר, יבמות עב, ב([.

בתוס' המצוין ע"י כ"ק אד"ש, לא כתוב בפירוש הענין שמילה שלא בזמנה היא דווקא ביום. 
לעומת זאת, במס' שבת )קלב, א( מופיעה סוגיה הדנה בשאלה – האם המצוות שניתנו במתן-תורה 

נאמרו בסיני, או רק נשנו בסיני.

באגרות-קודש3 עונה כ"ק אד"ש לשאלה על דבריו כאן, שלכאורה ע"פ הגמרא שם יתכן לומר 
שהדין דמילה שלא בזמנה אינה אלא ביום - היה קיים כבר לפני מתן-תורה, עוד בזמן אברהם 

אבינו, ורק נשנה במתן-תורה.

ע"כ עונה לו כ"ק אד"ש שאכן, כדי שלא תתעורר שאלה זו, לא ציין כ"ק אד"ש לגמרא בשבת שם, 
מאחר והדיון בה נסוב על פס' מפרשת לך-לך, ושם יש מקום לדיון האם דין זה היה קיים כבר מזמן 
אברהם אבינו. אך כ"ק אד"ש ציין דווקא לגמ' הנ"ל ביבמות, שם הפס' הנדון הוא מפרשת תזריע, 

שהיא ודאי באה לאחר מ"ת, וכאן מתאים יותר לתרץ כי קודם מתן תורה דין זה לא היה תקף4.

1( אולי י"ל שהשינוי הנ"ל הוא מאחר שאצל הח"י ענין כוס של אליהו מתקשר לאליהו כמבשר הגאולה, ומקור 
לענין זה באליהו הוא בפסוק “הנה אנכי שולח לכם את אליה הנביא לפני בוא יום ה' הגדול והנורא" )מלאכי ג, כג(. 
אך לפי שיטת כ"ק אד"ש כדלקמן, שכוסו של אליהו מתקשרת לאליהו כמלאך הברית מתאים שמו הרגיל – אליהו.

2( ס"ס תפ.
3( חי"א ע' קעה.

4( ולביאור הענין בהרחבה, ראה לקו"ש חי"ז תזריע שיחה א'.
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סימן רע"א
דיני קידוש שעל היין ובו ל' סעיפים:

סימן זה עוסק בדיני הקידוש. במה מקדשים ומתי? מי חייב בקידוש? דיני הכוס 
וסדר הקידוש, ופרטי טעימת המסובים.

מצוה לקדש את השבת
יום השבת  )בדיבור( שנאמר זכור את  בדברים  יום השבת  לקדש את  מן התורה  מצות עשה  א 

לקדשו כלומר זכרהו זכירות שבח וקידוש.

וצריך לזכרהו בכניסתו וביציאתו בכניסתו בקידוש היום וביציאתו בהבדלה ויש אומרים שהבדלה 

אינה אלא מדברי סופרים ומן התורה אין צריך לזכרהו אלא בכניסתו בלבד ויתבאר בסי' רצ"ו:

במה מקדשים ומתי
ותקנו חכמים שתהא זכירה זו על כוס של יין בין בכניסתו בין ביציאתו. ב 

ומצוה מן המובחר לקדש סמוך לתחלת כניסתו )של שבת( בכל מה שאפשר1 ואף אם יצא מבית 

הכנסת מבעוד יום2 )ועדיין לא נכנסה השבת( יש לו לקדש מיד דכיון שהוסיף מחול על הקדש הרי 

זה אצלו כניסת השבת ויש לו לקדש מיד סמוך לכניסתו ואחר הקידוש צריך לאכול ג"כ מיד כדי 

שיהיה הקידוש במקום סעודה ואם אינו תאב לאכול מיד יכול להמתין מלקדש תוך הלילה כמה 

ערבית3  בתפלת  כניסתו  בתחלת  זכרו  מה שכבר  על  לסמוך  לתיאבון ויוכל  שיאכל  כדי  שירצה 

שכבר יצא בזה מן התורה שהרי מן התורה אין צריך אלא זכירה בדברים בלבד בלא יין והרי זכרו 

בתפלה:

יש נזהרים שלא לקדש בשעה ראשונה של הלילה )דהיינו שעה שביעית4 אחר חצות היום עיין  ג 

סי' תכ"ח( אלא או קודם הלילה או לאחר שעה תוך הלילה לפי שבשעה הראשונה הוא מזל 

מאדים וסמא"ל מושל עליו וכבר נתבאר שלכתחלה יש לו לקדש מיד בבואו מבית הכנסת מבעוד 

יום:

1( למעשה, מנהגנו להתפלל ולקדש מאוחר. 
2( כפי שמובא בסימן רסח )סעיף ג(, שמצוה להקדים תפילת ערבית, בערב שבת.

3( שבזה סמך קידוש היום לכניסתו.
4( מנהגנו להקפיד, שלא לקדש בשעה השביעית, )שעה של שישים דקות( מחצות האמצעי, לפי השעון הנכון. 

שעה זו היא תמיד מ- 5:40 עד 6:40. )קיצור הלכות עמ' קמה(. )ראה הסבר בנספח בסוף הסימן(.

הערות והארות
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קידוש ביום טוב
)חיוב( הקידוש ביו"ט הוא מדברי סופרים ואעפ"כ יש לו  ד 

כל דיני קידוש של שבת לכל דבר אלא שאם אין לו אלא 

כוס אחד )של יין( וחל יו"ט בערב שבת הרי קידוש של שבת 

קודם לשל יו"ט )ולא יקדש ביו"ט על יין( כיון שעיקר הקידוש 

מדברי  הוא  הכוס  שעל  אע"פ  התורה  מן  הוא  בשבת 

סופרים:

מי הם החייבים בקידוש
וביו"ט  התורה  מן  בשבת  היום  בקידוש  חייבות  נשים  ה 

גרמא  שהזמן  עשה  מצות  שכל  ואע"פ  סופרים  מדברי 

נשים פטורות ממנה, בקידוש היום חייבות שנאמר זכור את 

יום וגו' ונאמר שמור את יום וגו' כל שישנו בשמירה ישנו 

בו  להשמר  בשמירתו  מוזהרות  והנשים  והואיל  בזכירה 

מלאכה  כל  תעשה  לא  מצות  שהיא  מלאכה  מעשיית 

וגו' וכל מצות לא תעשה אף שהזמן גרמא נשים מוזהרות 

בה הרי הן מוזהרות ג"כ בזכירתו דהיינו קידוש היום5:

כמו  התורה  מן  היום  בקידוש  חייבות  שהנשים  וכיון  ו 

ידי חובתם6 אלא  יכולות להוציא את האנשים  האנשים 

למעשה )שלא  הלכה  לשואל  כן  להורות  אין  שלכתחלה 

יבאו לזלזל במצות(:

ב'  שהביא  ידוע  אינו  אם  שנה  י"ג  בן  הוא  אפילו  וקטן  ז 

כיון  האשה  את  מוציא  אינו  גדול(  של  גדר  )שזהו  שערות 

אלא  מחוייב  אינו  והוא  בודאי  התורה  מן  מחוייבת  שהיא 

מספק כי שמא לא הביא ב' שערות עדיין והוא פטור מכל 

אינה  ואם  בעצמה  האשה  תקדש  התורה לכן  מן  המצות 

אם  במלה ואפילו  מלה  הקטן  עם  תאמר  )לקרא(  יודעת 

לשון  אינה מבינה  שומעת הקידוש מגדול מכל מקום אם 

הקודש תאמר עמו מלה במלה כמו שנתבאר בסי' קצ"ג:

בזמן(, שגם  )למרות שהיא תלויה  לא תעשה  חייבות בשמירת שבת, שהיא מצות  כלומר, מכיון שהנשים   )5
נשים חייבות בהן, והתורה משווה את זכירת שבת לשמירתה, לכן, כשם שחייבות בשמירה כך חייבות גם בזכירה.

6( כפי הכלל, שרק החייב בדבר, יכול להוציא את החייב. והפטור אינו יכול להוציא את החייב. )ראש השנה 
כט א(.

ביאורי מושגים

גרמא,  שהזמן  עשה  מצות  כל 
מצות  כל  ממנה:  פטורות  נשים 
לבוא,  למצווה  גורם  שהזמן  עשה 
בראש  שופר  בסוכות,  סוכה  )כגון, 
השנה( נשים פטורות, מלבד מצוות 

מסויימות. )קידושין כט א(. 
ניתנו  הטעם לכך מפני שלנשים 
הילדים  חינוך  מיוחדים,  תפקידים 
עפ"י  הבית  הנהגת  בקטנותם, 
וכדי שיוכלו להתמסר  וכו'.  התורה 
ולהקדיש את כל כוחן ומרצן למלא 
תפקידים אלה, פטרה אותם התורה 

מתפקידים אחרים. 
גורם  הדבר  אין  זאת,  למרות 
אצלן.  הנ"ל  המצוות  של  לחיסרון 
אחד  כל  והאישה  שהאיש  מפני 
מהם הוא "חצי גוף", והם משלימים 
לעתיד(  )גם  וכשהבעל  זה.  את  זה 
פועל  הדבר  אלה,  מצוות  מקיים 
אצל  גם  המצוות  בקיום  שלימות 
עמ'  תשד"מ  )התועדויות  האישה. 

.)1818
לקיים  יכולות  כן  הנשים  אולם, 
גם מצוות אלה, אע"פ שהן פטורות 
מהם. אך לגבי הברכה, יש מחלוקת 
לברך.  יכולות  הן  האם  בפוסקים 

מנהגנו שהנשים מברכות.

כל שישנו בשמירה ישנו בזכירה: 
התורה מקישה בין "שמור" ל"זכור". 
הדיברות הראשונות  שהרי בעשרת 
נאמר "זכור את יום השבת לקדשו", 
נאמר  השניות  הדיברות  ובעשרת 
ו"שמור  השבת".  יום  את  "שמור 
וזכור בדיבור אחד נאמרו". לכן כל 
המחויב בשמירה, מחויב גם בזכירה. 

)ברכות כ ב. משנה ברורה(

הערות והארות
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דין קדימה בצרכי השבת
מי שאין ידו משגת לקנות יין לקידוש שבלילה ולהכין צרכי סעודה לכבוד הלילה ולכבוד היום  ח 

ויין לקידוש שביום הרי )היין ל( קידוש הלילה קודם לכל לפי שהוא מן התורה7 אע"פ שיכול 

לקדש על הפת וגם על היין אינו אלא מדברי סופרים8  מכל מקום כיון שעיקר קידוש זה )שבלילה( 

הוא מן התורה גם היין שלו קודם לכל חוץ מן הפת שאם אין לו פת לחם משנה היא קודמת ליין 

של קידוש הלילה ויקדש על הפת9 לפי שהפת הוא עיקר מצות סעודת השבת שאי אפשר לקיימן 

כלל בלא פת כמ"ש בסי' רע"ד.

ואם יש לו פת ויין לקידוש הלילה וצריך )לקנות יין לקידוש שביום( )או( ולהכין צרכי סעודה 

לכבוד לילה )או( ולכבוד יום הרי צרכי סעודה שלכבוד היום קודמין )לקידוש היום( ולצרכי סעודה 

שלכבוד הלילה שכבוד יום קודם לכבוד לילה וכן מי שיש לו מעט מיני מגדים יניחם עד היום ולא 

יאכלם בלילה שכבוד היום קודם )וכן קידוש שביום קודם לצרכי סעודה שלכבוד הלילה(:

איסור טעימה לפני קידוש
בין  דהיינו משהגיע  שיקדש  עד  הקידוש  זמן  מים משהגיע  כלום אפילו  לטעום  חכמים  אסרו  ט 

השמשות שנתקדש היום מספק10 או אפילו מבעוד יום אם התפלל ערבית מבעוד יום11.

ואע"פ שכל מצות הקבוע להם זמן לא אסרו אלא לקבוע סעודה משהגיע זמנן משום גזרה שמא 

ימשך בסעודה ויעבור הזמן אבל טעימה בעלמא מותר שאין לחוש בה שמא ימשך ויעבור הזמן 

מכל מקום בקידוש וכן בהבדלה החמירו יותר לפי שעיקר מצותן הוא בתחלת זמנם דהיינו סמוך 

לכניסת השבת וסמוך ליציאתו12.

השמשות ואע"פ  בין  להפסיק כשיגיע  צריך  יום  מבעוד  ולשתות  לאכול  התחיל  אם  ואפילו 

שבשאר כל המצות אפילו של תורה אם התחיל בהיתר דהיינו קודם שהגיע )זמן( המצוה אין צריך 

להפסיק )לאכול( ומטעם זה ג"כ אין צריך להפסיק לקריאת שמע ולתפלה כשיגיע זמנן מכל מקום 

בקידוש היום לא התירו לו לגמור סעודתו ולקדש אח"כ לפי שעיקר הקידוש נתקן במקום סעודה 

של שבת וקודם לה ולא לאחריה שנאמר וקראת לשבת עונג ודרשו חכמים במקום עונג דהיינו 

במקום שיתענג שם בסעודת שבת שם תהא קריאת הקידוש מלפניה13.

7( שהרי מצוה מהתורה, לקדש את היום בכניסתו - בלילה.
8( כלומר, למה היין קודם, הרי יכול לקדש על פת? ועוד, הקידוש ביין הוא רק מתקנת חז"ל?.

9( דהיינו, כשאין ידו משגת לפת ויין, יקנה פת ויקדש עליה.
10( הזמן שבן השקיעה לצאת הכוכבים, נקרא “בין השמשות". ישנו ספק מתי מתחיל הלילה, מהשקיעה או 

מצאת הכוכבים, לכן זמן זה הוא ספק יום ספק לילה. 
11( כיון שקיבל עליו שבת בתפילתו, נקדש אצלו היום, ונאסר בטעימה.

12( כלומר, בשאר המצוות שקבוע להם זמן, אין מצווה )כל כך( לעשותן דוקא בתחילת הזמן, לכן לא אסרו 
טעימה. אבל מצוות קידוש שעיקר המצווה היא בתחילת הזמן, אסרו אפילו טעימה. 

13( חומרה נוספת יש בקידוש. בשאר המצוות אם התחיל לאכול בהיתר, דהיינו, לפני תחילת זמן המצווה, 
לא צריך להפסיק לאכול. אבל לגבי קידוש, אפילו כשהתחיל לאכול מבעוד יום, צריך להפסיק לאכול בשקיעה, 

ולעשות קידוש. מפני שהקידוש צריך להיות, במקום הסעודה ולפניה. 
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ומכל מקום אין לו להפסיק סעודתו לגמרי ולברך ברכת המזון מטעם שיתבאר אלא יקדש מיד 

ויגמור סעודתו כדי שיהא הקידוש במקום סעודה שלאחריו:

יסירנה כדי שתתראה הפת  וצריך לפרוס מפה על השלחן לכסות הפת קודם שיקדש ואח"כ  י 

כאלו הובאה עתה על השלחן לכבוד שבת שהזכיר בקידוש:

עד מתי זמן ברכת קידוש הלילה
כל  מצותו  עיקר  נמשך  מקום  השבת מכל  לכניסת  סמוך  לקדש  המובחר  מן  שמצוה  אע"פ  טז 

כל  היום15 ויאמר  כל  למחר  תשלומין  לו  יש  בלילה  קידש  ולא  עבר  או  שכח  ואם  הלילה14 

הקידוש של לילה מלבד פרשת ויכולו שאינו ענין לאמרה ביום לפי שבלילה היתה גמר מלאכתו 

של הקב"ה:

הבאת השולחן וכיסוי הפת
אע"פ שהשלחן צריך להיות ערוך ומסודר מבעוד יום כמו שנתבאר בסימן ר]ס["ב מכל מקום  יז 

אין מביאים אותו למקום הסעודה עד אחר הקידוש כדי שיהא ניכר שבא לכבוד שבת16 ואם 

כדי  קידוש  אחר  עד  כאן  אינו  לכסותו כאילו  מפה  עליו  לפרוס  צריך  קידוש  קודם  הביאו  )כן( 

שיתראה )כשיסירו את המפה( כאלו הובא עתה לכבוד שבת.

במה דברים אמורים )שמביאים את השולחן אחר הקידוש( בימיהם שהיו להם שלחנות קטנים כל 

ששלחנות  עכשיו  אבל  קידוש  אחר  ולהביאם  להפסיק  טורח  להם  היה  ולא  לפניו  שלחנו  אחד 

שלנו גדולים וטורח להביאו אחר הקידוש ולהפסיק בין קידוש לסעודה נוהגין להביאו לכתחלה 

קודם קידוש ולפרוס מפה לכסות הפת עד אחר הקידוש17 בין שמקדש על היין בין שמקדש על 

הפת18 וצריך שתהא גם מפה תחת הפת על השלחן19 כדי שתהא הפת בין שתי מפות זכר למן 

שהיה עליו טל מלמעלה וטל מלמטה20:

14( כלומר, המצוה לקדש את השבת בכניסתו, אינה רק בתחילת הלילה, אלא נמשכת כל הלילה.
15( גם כשלא קידש בלילה, צריך לומר את ברכת קידוש ביום, אך בגדר תשלומין.

16( היינו, שבכך מודגש, שבא לכבוד שבת.
17( ישנם שלשה טעמים לכסוי הפת. א( כדי שיראה כאילו הובא עכשיו לכבוד שבת. ב( זכר למן, שהיה מכוסה 
בטל מלמעלה ומלמטה. ג( שהפת לא תראה בושתה. שמקדימים את היין לפניה. )טעם זה מביא אדמו"ר הזקן רק 

לגבי הבדלה(. 
יש דעות, שלפי הטעם של “זכר למן", הפת צריכה להיות מכוסה עד אחרי “המוציא". יש שכתבו שלא משמע 

כך מדברי אדמו"ר הזקן.
18( כלומר, גם כאשר מקדשים על פת, היא צריכה להיות מכוסה. וצריך לאחוז את הפת מעל המפה, או להכניס 

ידיו תחת המפה.
19( ולכך מספיקה מפת השולחן, ולא צריך מפה מיוחדת. )כך מובן מסימן רס"ב סעיף א(. 

20( כאשר החלות היו עטופות בשקית, ראו את הרבי מוציא אותם לפני “שלום עליכם".
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דיני כוס של ברכה
כוס של קידוש בין של לילה בין של יום ובין של הבדלה טעון כל הדברים שטעון כוס של ברכת  יח 

המזון )והם( שיהיה שלם21 ושישטפנו מבחוץ וידיחנו מבפנים22 ויהיה מלא יין על כל גדותיו23 ולא 

יהיה היין פגום24 ויקבלנו בשתי ידיו ויאחזנו בימינו לבדו ויגביהנו מעל השלחן טפח25 ויתן עיניו 

בו שלא יסיח דעתו ממנו26 כמו שנתבאר בסימן קפ"ג:

אמירת ויכולו בקידוש
אע"פ שאמר ויכולו בבית הכנסת צריך לחזור ולאמרו על הכוס קודם קידוש כדי להוציא בניו  יט 

ובני ביתו הקטנים שלא אמרוהו עדיין ואח"כ יברך בורא פרי הגפן וברכת קידוש ואם שכח 

לאמרו קודם קידוש אומרו בתוך הסעודה על הכוס.

וטוב לעמוד בשעת אמירת ויכולו מטעם שנתבאר בסימן רס"ח27 אבל בשעת ברכת הקידוש 

יותר טוב לישב )מטעם שנתבאר בסי' רצ"ו( אבל במדינות אלו נתפשט המנהג לישב אף בשעת 

לעמוד  כך  כל  אין מקפידין  בבית הכנסת מעומד  כבר  ויכולו כי מאחר שאמרוה  אמירת פרשת 

בשעה שאומרה להוציא בניו ובני ביתו ומכל מקום עומדים קצת כשמתחילין י"ום ה"ששי ו"יכולו 

ה"שמים שנרמז השם בראשי תיבות28.

רפואה  והיא  ת"ק  עולה  נר29  פעמים  ב'  בנרות כי  עיניו  ליתן  טוב  השישי"(  )"יום  וכשמתחילין 

לפסיעה גסה שנוטלת אחד מת"ק ממאור עיניו של אדם אבל בשעת ברכת הקידוש צריך ליתן 

עיניו בכוס כמו שנתבאר למעלה:

המשייר יין מקידוש להבדלה
שלשה מנוחלי העולם הבא ואחד מהם המשייר יין מקידוש להבדלה דהיינו שיש לו מעט יין  כב 

ומונע שתייתו בשביל הבדלה30 ויש אומרים דהיינו שמקדש בלילה על כוס גדול שישתייר 

21( לא שבור או סדוק, ולא פגום בשפתו, אפילו כדי חגירת הציפורן. )אליהו רבה(.
22( ואם הוא נקי מבפנים ומבחוץ, או שקינחו יפה במפה, דיו. )סימן קפג ב(.

23( כאשר הכוס גדולה ויש לו בה רביעת יין ויותר, אך אין לו מספיק יין למלא אותה, אפשר לתת בתוכה חפץ 
שיגביה את היין. )סימן קפב ד(.

24( דהיינו, שלא שתו ממנו. כשהיין פגום אפשר לתקנו, ע"י הוספת מעט יין ואפילו מעט מים. )סימן קפד סעי' ד-ו(.
25( סדר הקידוש למנהגנו, מוזגים יין לכוס המכילה לפחות רביעית )86 סמ"ק(, מלא גדותיו, עד שנשפך ממנו 
מעט )התועדויות תשמ"ו ג עמ' 181(. לוקח את כוס בימינו מוסרו לשמאלו, ומעמידו דרך הורדה מלמעלה למטה 
על כף ידו הימנית, כשהיא כפופה קצת כעין בית קיבול. דהיינו, ד' האצבעות מוגבהות והאגודל מושכב מהצד. 

מקדש בעמידה, כשהכוס מוגבהת מהשולחן ג טפחים. )ספר המנהגים עמ' 28(. 
26( כשמתחיל “יום השישי" מביט בנרות, ובברכת הקידוש מביט בכוס. )כמו שיבאר בסעיף הבא(.

27( מפני שזהו עדות שהקב"ה ברא את העולם, ועדות נאמרת בעמידה.
28( מנהגנו לעמוד באמירת כל הקידוש, אבל שותים בישיבה. )ספר המנהגים(.

29( היינו, שני הנרות שמדליקים, אחד כנגד “זכור" ואחד כנגד “שמור".
30( פירוש, שיש לו יין בצמצום לקידוש והבדלה, ושותה בקידוש רק שיעור הנדרש, על מנת שישאר לו יין 

להבדלה.
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באותו כוס לקידוש של יום ולהבדלה31 ויתקן אותו מפגימתו כמ"ש למעלה ובתוך הסעודה שותה 

יין אחר וטוב לנהוג כן32:

מה קודם קידוש או נטילה 
ידיו קודם  ונטל  ידים ואם שכח  נטילת  ויברך על  ידיו לסעודה  יטול  אחר שקידש על הכוס  כג 

קידוש לא יקדש על היין אלא על הפת לפי שבנטילה זו גילה דעתו שהפת חביבה לו מיין וצריך 

הקידוש  קודם  ידיו  ליטול  יכול  לכתחלה  שאפילו  זה ואומרים  על  חולקין  החביב ויש  על  לקדש 

)ולעשות קידוש ואח"כ לברך על הפת( ואין הקידוש מפסיק בין נטילת ידים לסעודה כיון שהוא לצורך 

הסעודה והעיקר כסברא )הראשונה( ]האחרונה[ )ליטול לפני הקידוש( וכן המנהג פשוט במדינות 

אלו לבד מליל פסח כמו שיתבאר בסי' תע"ג ומכל מקום מי שרוצה להחמיר על עצמו שלא ליטול 

עד אחר הקידוש יפה הוא עושה ואין מוחין בידו על שעובר על המנהג כי יכול לומר אעשה כדברי 

הכל33.

ולדברי הכל )גם לנוהגים לנטול ידים לפני הקידוש( אסור למזוג הכוס בחמין )מים חמים( אחר נטילת 

ידים כי צריך דקדוק גדול שלא יחסר ולא יותיר והרי זה הפסק והיסח הדעת ולכתחלה טוב ליזהר 

שאפילו השפיכה )של היין( בלבדה מהקנקן לכוס תהיה קודם נטילת ידים:

שתית המקדש וטעימת המסובים
המקדש צריך שיטעום מהכוס כמלא לוגמיו ולא מלא לוגמיו ממש אלא כל שאילו מסלקו לצד  כד 

אחד בפיו ויראה מלא לוגמיו והוא רובו של רביעית באדם בינוני והגדול לפי גדלו צריך שיהיה 

כמלא לוגמיו שלו ומכל מקום אין צריך יותר מרביעית אע"פ שעדיין אינו כמלא לוגמיו:

ידי  כולם  יצאו  ממש  לוגמיו  כמלא  טעם  אם  מהמסובין  אחד  וטעם  המקדש  טעם  לא  אם  כה 

חובתן34 אבל אין שתיית שנים מצטרפת למלא לוגמא לפי שצריך שיהנה אחד מהם משתיית 

כוס של ברכה ובפחות ממלא לוגמיו אינה נקראת שתייה של הנאה.

ומכל מקום מצוה מן המובחר שיטעמו כולם35 מכוס של ברכה36 אבל אין צריך מלא לוגמיו 

31( המעלה בכך, שבאותו יין שעשה בו מצוה אחת, קידוש הלילה, עושה בו עוד מצוות, קידוש היום והבדלה. 
)פרישה(.

32( באופן כזה, לתקן את שיירי היין של קידוש הלילה, ע"י הוספת יין מהבקבוק, להחזירו לבקבוק ולהשתמש 
ביין זה לקידוש היום ולהבדלה.

33( כלומר, מכיון שאם נוטל ידים לפני הקידוש, ישנה מחלוקת על מה מקדשים, על הפת או על היין. ואילו 
וכך  אלו".  ב"מדינות  המנהג  נגד  שזה  למרות  כך,  לעשות  יכול  בכך מחלוקת,  אין  ידים,  נוטל  ואח"כ  כשמקדש 

נוהגים.
34( כלומר, חובת שתיית רוב רביעית מהיין, אינה דוקא על המקדש, גם אחד המסובים יכול לשתות במקומו 

)מלא לוגמיו ממש(. אלא שלכתחילה אין לעשות כך בקידוש, לחשוש לדעת הגאונים, כבהמשך הסעיף.
35( כדי “להראות החביבות לכוס שבירכו עליו, שכל אחד רוצה בו". )עפ"י דרכי משה(. 

36( אופן לטעימת המסובים: א( שלפני כל אחד יהיה כוס עם יין זמן הקידוש, )כוס זו נחשבת כמו כוס הקידוש( 
ג( לשתות מכוס  ריקים למסובים.  ישפוך לכוסות  ב( אחר הקידוש, לפני שהמקדש שותה מהיין,  ישתו.  וממנה 
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לכולם אך מי שיש לו יין מעט מוטב שיטעום אחד בלבד כשיעור ויניח השאר למחר לקידוש או 

להבדלה.

והגאונים סוברים שאם לא טעם המקדש עצמו כמלא לוגמיו לא יצא אע"פ שטעמו המסובין כל 

אחד כמלא לוגמיו37 וראוי לחוש לדבריהם לכתחלה במה דברים אמורים בקידוש אבל בהבדלה 

ובשאר כל הדברים הטעונים כוס מודים הגאונים שאפילו לכתחלה די בטעימת אחד מהמסובין 

כמלא לוגמיו:

דיני הפסק בקידוש
קידש על הכוס וקודם שטעם הפסיק בדבור חוזר ומברך בורא פרי הגפן38 ואינו צריך לחזור  כו 

ולקדש )לומר את ברכת הקידוש(  אבל אם הסיח דעתו משתיית כוס זה39 )או( שיצא מחדר זה 

לחדר אחר40 אע"פ שחזר למקומו צריך לחזור ולקדש ואינו יוצא ידי חובתו בקידוש הראשון כיון 

שהפסיק בינו לטעימת הכוס בהיסח הדעת )או( בעקירת מקום מחדר לחדר:

נשפך היין
וכן אם נשפך כוס שקידש עליו יביאו לו כוס אחר ויברך עליו בורא פרי הגפן41  אם לא היה  כז 

בדעתו לשתות עוד יין אחר הקידוש ואין צריך לחזור ולקדש אם לא הסיח דעתו ולא הפסיק 

בעקירת מקום בינתיים.

ואם קידש בשחרית על השכר ונשפך הכוס )כיון שנפשו של אדם קצה בשכר בשחרית( יש 

ידי חובתו במה  יוצא  יש אומרים שאפילו  להקל שאין צריך להביא כוס אחר לברך עליו שהרי 

שמברך המוציא על הפת42 כמו שיתבאר בסימן רע"]ב[:

טעה וקידש על מים
אבל אם קידש על כוס מלא מים כסבור שהוא יין צריך לחזור ולקדש על היין אף אם הוא  כח 

בענין שאין צריך לחזור ולברך בורא פרי הגפן כגון שהיה בדעתו לשתות עוד יין אחר הקידוש 

וכמו שנתבאר בסימן ר"ט דכיון שתקנו חכמים לומר הקידוש על היין וזה אמרו על המים צריך 

המקדש. למעשה, רבים נוהגים לשתות מכוס המקדש, אך יש הנוהגים להוסיף יין לפני שתיית המסובים, כדי לתקן 
את הכוס, אך מדברי אדמו"ר הזקן יש בכך חיסרון. )ראה קצות השולחן מו ס"ק לא(. אבל בשעת הצורך, כגון שיש 

רבים, אפשר להוסיף יין.
37( לדעת הגאונים, רק כאשר המקדש שתה מלא לוגמיו, יצאים המסובים ידי חובת קידוש.

38( מפני שאסור להפסיק בין ברכה לאכילה, ואם דיבר שלא לצורך האכילה, חוזר ומברך. )סדר ברכות הנהנין 
ט א(.

39( היינו, שמתעסק בדברים אחרים באופן של קביעות. )פסקי תשובות(.
40( ובשעת הברכה, לא היה בדעתו לצאת לחדר האחר. )קצות השולחן סימן עט ס"ק כב(.

41( מכיון שהברכה חלה רק על מה שלפניו. )סדר ברכת הנהנין ט ח-ט(.
42( כלומר, מכיון שישנה דעה שביום ברכת המוציא נחשבת לקידוש, במקרה שנשפך יש להקל ולסמוך על כך.

הערות והארות
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לחזור ולקדש43.

יין בכלי אחד על השלחן או על  ומכל מקום אם בשעה שקידש על המים היה לפניו רביעית 

הספסל אצלו  מוכן לשתות אזי אינו צריך לא לברכת בורא פרי הגפן ולא לחזור ולקדש אלא ישתה 

מיד מן המוכן שלפניו שהרי זה כאילו קידש על היין ההוא שאף שכוס של קידוש צריך שיאחזנו 

בידו מכל מקום אין זה מעכב בדיעבד:

מתי טועמים המסובים מהיין
ידי חובתן בשמיעה44  יין שלפני המסובין היוצאים  אין צריך לשפוך מכוס המקדש לכוסות  כט 

אלא אם כן היו פגומין שאז הוא צריך לשפוך לכל כוס וכוס קודם שיטעום הוא כדי שישתו 

כולם מכוסות שאינן פגומין שזהו מצוה מן המובחר:

לא יטעמו המסובים קודם שיטעום המקדש אם הם זקוקים לכוסו ששופך ממנו לכוסות שבידם  ל 

)מפני שהם( ריקנים או פגומים אבל אם היו להם כוסות יין שאינן פגומים רשאים לשתות קודם 

שישתה המקדש45 כמו שנתבאר כל זה בסי' ק"צ:

סיכום
מצוה מהתורה לקדש את השבת בכניסתו )ביציאתו( בדברי שבח וקידוש. חז"ל 
נזהרים  יין. גם נשים חיבות בקידוש מהתורה.  זו תהיה על כוס  תיקנו שאמירה 
שלא לקדש בשעה השביעית )5:40עד 6:40(. אסור לטעום אפילו מים, מהשקיעה 
עד שמקדש. זמן הקידוש צריך להיות סמוך לכניסת השבת, אבל נמשך כל הלילה. 
מי שלא קידש בלילה משלים את ברכת הקידוש ביום. מלבד המפה שעל השולחן, 
להיות  צריכה  הקידוש  כוס  הקידוש.  אחר  עד  במפה  מכוסה  להיות  צריכה  הפת 

שלימה ונקיה מבפנים ומבחוץ. 

סדר הקידוש: מוזגים יין לכוס המכילה לפחות רביעית )86 סמ"ק(, מלא גדותיו, 
עד שנשפך ממנו מעט. לוקח את כוס בימינו מוסרו לשמאלו, ומעמידו דרך הורדה 
מלמעלה למטה על כף ידו הימנית, כשהיא כפופה קצת כעין בית קיבול. דהיינו, 
ד' האצבעות מוגבהות והאגודל מושכב מהצד. מקדש בעמידה, כשהכוס מוגבהת 
מהשולחן ג טפחים. כשמתחיל “יום השישי" מביט בנרות ובברכת הקידוש מביט 

בכוס. שותים 

ראוי להשאיר מיין הקידוש של הלילה לקידוש היום ולהבדלה.

43( כלומר, למרות שכאשר היה בדעתו לשתות עוד, לא חוזר ומברך “הגפן", צריך לחזור ולקדש. 
44( מפני שכאמור )בסעיף הקודם(, הקידוש חל גם על היין העומד על השולחן ומוכן לשתיה.

45( מפני שכנ"ל, הקידוש חל גם על הכוסות שלפניהם.

הערות והארות
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המסובים  שאחד  אפשר  בדיעבד  רביעית.  רוב  לפחות  לשתות  צריך  המקדש 
ישתה. כשלא שתו רוב רביעית לא יוצאים חובת קידוש. 

מצוה מן המובחר שכל המסובים יטעמו מיין הקידוש. רבים נוהגים לשתות מכוס 
המקדש. יש נוהגים להוסיף יין כדי לתקן את הכוס לפני שתיית המסובים, אבל יש 
בכך חיסרון. אולם כשיש בכך צורך, )כגון, כשיש הרבה מסובים( אפשר להוסיף. 
הם  ומהם  הקידוש,  קודם  המסובים  לפני  יין,  מעט  עם  כוסות  להכין  גם,  אפשר 

טועמים. או למזוג לכוסות המסובים, לפני שהמקדש טועם.

הפסיק בדיבור שלא מצרכי הסעודה בין הקידוש לטעימה צריך לחזור ולברך 
“הגפן", אבל לא חוזר על הקידוש. כמו כן אם נישפך היין, ולא היה בדעתו לשתות 
עוד יין מלבד יין הקידוש חוזר ומברך “הגפן". אבל כשהסיח דעתו לגמרי מהשתייה 
או שיצא למקום אחר )ולא היה כך בדעתו כשקידש( לפני שטעם צריך לחזור גם 

על ברכת הקידוש. 

סיכום דיני קדימה בצרכי השבת
א( פת – עיקר סעודת שבת. ב( נר )אחד( – חלק מעונג סעודת שבת. ג( יין 
לקידוש הלילה – שעיקר הקידוש מהתורה הוא בלילה. ד( צרכי סעודת היום – כבוד 

יום קודם לכבוד לילה. ה( יין לקידוש היום. ו( צרכי סעודת הלילה.

נספח
חישוב שעה השביעית

שעה של שישים דקות: השעה השביעית מחושבת לפי שעה של שישים דקות 
ולא לפי שעה זמנית, מפני שזהו הזמן של שליטת כל מזל. )תשובות וביאורים סי' 

פא(.

חצות האמצעי: שעה זו היא השביעית מחצות האמצעי. היינו, הממוצע בין חצות 
של היום הכי ארוך לחצות היום הכי קצר, שהוא תמיד בשעה 12:00.

השעון  מהו  הנכון.  השעון  לפי  מתאימים  השביעית  השעה  את  הנכון:  השעון 
הנכון? לפני כ140 שנה, חילקו את העולם ל"אזורי זמן". 

את כדור הארץ חילקו ל360 “קווי אורך", החוצים את העולם מצפון לדרום, ואת 
קווי האורך חילקו ל24 חלקים )לפי שעות היממה(. דהיינו, כל חלק - 15 קווי אורך. 

כל חלק כזה נקרא “אזור זמן", שבכל שטח כזה מכדור הארץ ישנה שעה אחידה.

מזרח,  מצד  הזמן"  “אזור  כאשר  אחת.  בשעה  זמן",  “אזור  בכל  משתנה  הזמן 
השמש  )כתנועת  בשעה.  מאחר  מערב  מצד  הזמן"  ו"אזור  בשעה,  יותר  מקדים 
ממזרח למערב(. לדוגמא: כאשר ב"אזור הזמן" שלנו, השעה 6 בבוקר, בצד מזרח 
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השעה כבר 7, ובצד מערב השעה עדיין 5 בבוקר.

כאמור, בכל “אזור זמן" השעה אחידה. ומכך, שרק בנקודה אחת בכל “אזור זמן", 
“זמן חצות האמתי" )כשהשמש באמצע הרקיע בדיוק(, הוא בשעה 12:00 בדיוק. 
בשאר חלקי האזור, “זמן חצות" משתנה לפי המיקום ב"קווי האורך". באזור הזמן 
שלנו, “אופק קהיר" נמצא בקו האורך 30, ובו “חצות" בשעה 12:00 בדיוק. )מכיון 
שכל 15 קווי אורך משתנה אזור הזמן(. ואילו ארץ ישראל, הנמצאת בקו האורך 
35 מזרחית לקהיר, זמן חצות המדויק, הוא 20 דקות מוקדם יותר, דהיינו, ב11:40. 

)שהרי כל קו אורך אחד, משתנה ב4 דקות. )60 חלקי 15(.

שער הלכה - סימן ער"ב
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סימן ער"ב
על איזה יין מקדשין ובו י"ד סעיפים:

סימן זה מבאר, מהם סוגי היינות שאפשר להשתמש בהם לקידוש, והאם ומתי 
אפשר להשתמש ב"חמר מדינה".

דין יין שריחו רע או מגולה
נשתנה  שלא  אע"פ  רע  שריחו  היין  על  מקדשים  אין  א 

לחמיצות כלל אלא ריחו וטעמו יין )ולכן דינו( שמברכים 

עליו בורא פרי הגפן רק שמסריח קצת מחמת שהיה בכלי 

נא  הקריבהו  מפני(  עליו.  מקדשים  )אין  כן  פי  על  מאוס אף 

לפחתך )למושל שלך( הירצך או הישא פניך )?(1.

שעכשיו  פי  על  שנתגלה אף  היין  על  מקדשין  אין  וכן 

מצויים  נחשים  שאין  סכנה( לפי  )מחשש  בגילוי  נזהרים  אין 

בינינו אף על פי כן הקריבהו נא לפחתך וגו'2 ומכל מקום 

כל  להקפיד  אין  מועטת3  שעה  אלא  מגולה  עמד  לא  אם 

שגם  לפי  כך  כל  מצוי  היין  שאין  אלו  במדינות  בפרט  כך 

הפחות והסגנים אין מקפידים על כך בדיעבד אלא אם כן 

נמר )השתנה( ריחו וטעמו:

דין סוגי יינות שאינם משובחים
יין מגתו4 מקדשין עליו )אפילו(  וסוחט אדם אשכול של ענבים ואומר עליו קידוש היום5 ומכל  ב 

מקום מצוה מן המובחר ביין ישן שהוא משובח יותר:

מקדשים על יין שבפי חבית אע"פ שיש בו קמחין )נקודות לבנות( ובלבד שיסננו תחלה להעביר  ג 

1( כלומר, יין כזה שלא ראוי לכבד בו שר ומושל, לא ראוי למצוות קידוש.
2( כלומר, למרות שהיום אין חשש סכנה ביין מגולה, אין לקדש בו, מפני שאינו ראוי לאנשים מכובדים. 

3( יש מגדירים זאת, זמן של עשרים דקות. )פסקי תשובות(. 
4( היינו, ענבים שנסחטו ועדיין לא סיימו את תהליך התסיסה. )שלא עברו ארבעים יום(. ודינו כמיץ ענבים. 

חסרונו של יין זה, שאינו משקה המשכר.
5( הרבי מקפיד שלא לקדש על מיץ ענבים. בתשל"ח כשהציעו לו הרופאים לקדש על מיץ. אמר: “קידוש עושים 

על יין, לא על מיץ ענבים". )מעשה מלך עמ' 101(.

ביאורי מושגים

הקריבהו נא לפחתך: הנביא מלאכי, 
שאינם  על  ישראל,  עם  את  מוכיח 
מכבדים את הקב"ה, בכך שמקריבים 
לפניו קורבנות בעלי מומים, ואמרים 
"הקריבהו  ושואל:  רע.  בכך  שאין 
פניך?"  הישא  או  הירצך  נא לפחתך 
כלומר, איך אתם אומרים שאינו רע 
להקריבו למזבח, אם תתנו מנחה כזו 
יהיה  הוא  "הירצך?"  שלכם,  למושל 
מרוצה מדורון זה? "הישא פניך?" הוא 

ימלא בקשתך עבורה?
המאוס  לומדים,     שדבר  מכאן 
אסור  אדם  לבני  מתנה,  לתנו 
ולקיום  למזבח  להקרבה   – ל"גבוה" 
ח. אנציקלופדיה  א.  )מלאכי  מצוה. 

תלמודית(.

שער הלכה - סימן ער"ב
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הקמחין אם אפשר לו.

ומכל מקום אם יש עליו )צף עליו( קרום לבן אין מקדשים 

ויין  חומץ  ונעשה  טעמו  בו  פג  כבר  הסתם  שמן  עליו לפי 

ואפילו  עליו  מקדשים  אין  יין  שריחו  אע"פ  חומץ  שטעמו 

בורא פרי הגפן אין מברכים עליו6 כמו שנתבאר בסי' ר"ד 

מברכים  חומץ  שריחו  אע"פ  יין  שטעמו  ידוע  אם  אבל 

אחר  הולך  עליו שהכל  ומקדשים  הגפן  פרי  בורא  עליו 

הטעם ומכל מקום מצוה מן המובחר לברור יין טוב לקדש 

יהיה  שמא  שבמרתף כי  יין  מסתם  אפילו  ליקח  ולא  עליו 

ריחו חומץ:

יין לבן מקדשים עליו כמו שיתבאר בסי' תע"ב : ד 

ומקדשים על יין שבשולי החבית אף על פי שיש בו שמרים ועל יין שחור ועל יין מתוק7 ומכל ה 

מקום מצוה מן המובחר לברור היין המשובח ביותר לקדש עליו:

דין יין חי
יין חי )טהור, בלי מים( אפילו אם הוא חזק כל כך שראוי להמזג בשלשה חלקים מים וחלק אחד יין  ו 

מקדשים עליו אפילו בלא מזיגה כלל ומכל מקום יותר טוב למזגו ובלבד שיהא מזוג כראוי 8 )עי' 

סי' ר"ד( ויינות שלנו שאינם חזקים הם יותר טובים בלא מזיגה:

מהו יין צימוקים ודינו
יין צמוקים דהיינו שכותשים ענבים יבשים ונותנים עליהם מים ושורים אותם בהם ג' ימים ותוסס  ז 

שנצטמקו  בין  )בעץ(  בגפניהם  בעודם  והתייבשו(  )קמלו  שנכמשו  בין  עליו  מקדשים  יין  ונעשה 

ונתייבשו בחמה או ע"י תולדת האור )דבר שהתחמם מאש(  והוא שיוצא מהם קצת לחלוחית בלא 

שרייה )במים( כשמעצרים )סוחטים( אותם )שאותו הלחלוחית הוא שנכנס במים ע"י שרייה ומהפכם 

ליין9( אבל אם אינו יוצא מהם שום לחלוחית אף אם ידרכום ברגל או יעצרום בקורה אלא ע"י 

שרייה בלבד אין מקדשים עליו ואפילו בורא פרי הגפן אין מברכים עליו:

דין יין שני
שמרי יין10 או חרצנים11 שנתן עליהם מים ונעשה יין מקדשים עליו אם ראוי לברך עליו בורא  ח 

6( מפני שאין שם יין עליו.
7( למרות שיינות אלא אינם משובחים.

8( באופן שדרך בני אדם לשתותו, על ידי מזיגה כזו. )סימן רד ט(.
9( כלומר, אותה הלחלוחית )מעט המיץ(, שנמצא בצימוקים, מתערב עם המים והופך אותם ליין.

10( פסולת היין היורדת לתחתית החבית.
11( פסולת הענבים שנותרה אחרי שהוציאו את היין.

הערות והארות

ביאורי מושגים

היה  היקב  חז"ל,  בזמן  מגתו:  יין 
עשוי מגת ובור. ה"גת" היתה כמין 
שתחתיתה  בסלע,  חצובה  ברכה 
משופעת כמדרון לצד הבור. ה"בור" 
היה חצוב עמוק יותר מהגת וצמוד 

לו, ופתח חיבר בין הגת לבור.
הענבים,  את  )סחטו(  דרכו  בגת 
ומשם נמשך היין וירד לבור. בבור 
התסיסה,  לסיום תהליך  היין  נשמר 
)המכיל  משכר.  ליין  והפיכתו 
את  העבירו  זמן  לאחר  אלכוהול(. 

היין לחביות.
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פרי הגפן כמו שנתבאר בסי' ר"ד12:

דין יין מבושל
בו  שיש  יין  מבושל ועל  יין  על  אומרים שאין מקדשים  יש  ט 

דבש )מפני( שאין מקדשים אלא על היין הראוי לנסך על גבי 

המזבח ויש אומרים שלא מיעטו אלא יין שאינו ראוי לנסך מפני 

גריעות שבו כגון מגולה ושריחו רע אבל המבושל אין פסולו 

למזבח אלא מפני שנשתנה מברייתו אבל לא נשתנה לגריעות 

צריך  ואין  עליו  ר"ד לפיכך מקדשים  לעילוי כמ"ש בסי'  אלא 

לומר יין שיש בו דבש שאין פיסולו למזבח מחמת עצמו אלא 

מחמת הדבש שנאמר כי כל שאור וכל דבש וגו'13 וכן עיקר וכן 

טוב  שאינו  אלא  אחר  יין  לו  יש  אפילו  עליהם  לקדש  נוהגים 

כמותם14:

מהו חמר מדינה 
מדינה או עיר שרוב יינם )משקה החשוב אצלם, הוא( שכר או  י 

לקבוע  העיר  אנשי  רוב  שדרך  משקים דהיינו  שאר 

סעודותיהם על השכר או שאר משקים כמו שהוא דרך לקבוע 

יין  כמו  זו  בעיר  אלו  משקין  הרי  מצוי  שהיין  במקום  היין  על 

הדברים  כל  לענין  המדינה(  )יין  מדינה  חמר  שם  ונקראים 

הטעונים כוס15 )ומתי אומרים זאת?( וכל )מקום( שאין יין הרבה 

גדל סביבות העיר כמהלך יום שאף שמצוי הרבה יין אצל החנוני מן הסתם אין דרך רוב אנשי עיר 

זו לקנות יין תמיד מן החנווני אלא קובעים רוב סעודותיהם על שאר משקים והרי הם חמר מדינה16 

רוב  ורוב העיר קובעים  ואינו מצוי כל כך  ובשנה אחת לקה היין  ואף במקומות שהיין גדל שם 

סעודותיהם בשנה ההיא על שאר משקים הרי משקים אלו חמר מדינה בשנה ההיא.

ויש חולקין על כל זה ואומרים שאינו נקרא חמר מדינה אלא אם כן רוב השנה אין היין מצוי כלל 

בכל העיר אפילו אצל החנוני אבל אם רוב השנה הוא מצוי אצל החנוני אף שהוא ביוקר אין שום 

הגפן  פרי  בורא  עליו  ומברכים  יין,  דין  לזה  יש  מדות,  ארבעה  ויצאו  מים,  מדות  שלשה  נתנו  שכאשר   )12
ומקדשים בו.

13( הדעה השניה סוברת, שלא כל דבר האסור למזבח, אסור לקידוש. אלא רק מה שאסור למזבח מחמת שינוי 
לגריעותא, אסור לקדש עליו, אבל מה שנאסר למזבח מסיבה אחרת, מותר לקידוש.

14( וכן למעשה, נוהגים לקדש על יין מבושל ויין שהוסיפו לו סוכר. 
15( היינו, כל המצוות שחז"ל קבעו לברך אותם על כוס יין. קידוש, הבדלה, ברכת המזון, מילה, פדיון הבן 

וברכת הנישואין. אפשר לעשות אותם גם על חמר מדינה. 
16( לדעה זו, היין נחשב “אינו מצוי", כאשר מרחק של מהלך יום סביב לעיר, לא גדלים גפנים. במקום כזה, 

האנשים קובעים את סעודותיהם על משקה אחר.

ביאורי מושגים

נחשב  היין  מדינה:  חמר 
למשקה חשוב, בכל מקום. מפני 
חשיבות קבעו חז"ל לברך עליו, 
מסוימות.  מצוות  של  ברכות 

)קידוש, הבדלה, מילה וכו'(.
היה  לא  שהיין  במקומות 
אחרים  משקים  התקבלו  מצוי, 
אלה,  משקים  על  ליין.  כתחליף 
את  המקום  אנשי  רוב  קובעים 
על  שקובעים  כמו  סעודותיהם, 
כגון:  מצוי.  שהוא  במקום  היין 
דבש  מי  שרף,  יין  שכר,  סוגי 
וודקה,  בירה  )בזמננו,  ועוד. 

וויסקי, ליקר, קפה ותה(.
"חמר  נקראים  אלה  משקים 
מדינה" – "יין המדינה". גם בהם 
את  ולברך  להשתמש  אפשר 

הברכות הטעונות כוס.
מתי  מחלוקת,  יש  בפוסקים 
שאז  מצוי,  לא  שהיין  נחשב 
אחר,  משקה  להחשיב  אפשר 
ישנה  כן  כמו  מדינה".  כ"חמר 
מדינה"  "חמר  האם  מחלוקת, 
יכול לשמש תחליף ליין, בקידוש 

של שבת.
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משקה נקרא חמר מדינה לענין כל הדברים הטעונים כוס )חוץ מברכת המזון מטעם שנתבאר בסי' 

קפ"ב( אף בשעה שאין היין מצוי כלל בעיר17.

ומנהג העולם כסברא הראשונה18:

במה אפשר לעשות קידוש
יש אומרים שלא הוזכר חמר מדינה )כתחליף ליין( אלא לענין הבדלה וברכת המזון ושאר דברים  יא 

הטעונים כוס חוץ מקידוש שאין מקדשין לעולם אלא על היין ולא על שאר משקים שהם חמר 

מדינה אף אם אי אפשר למצוא יין כלל בכל המדינה אלא יקדש על הפת וביום יוצא ידי חובתו 

במה שמברך המוציא על הפת ויש אומרים שאפילו מי שיש לו יין יכול לקדש על חמר מדינה מן 

הדין אלא שאין זה הידור מצוה וצריך לקדש על היין לכתחלה אבל אם אין יין בביתו אף שישנו 

אצל חנוני אין צריך לקדש עליו אלא אם כן רוצה לעשות מצוה מן המובחר.

ולענין מעשה אם אין יין בעיר יקדש בלילה על הפת לחוש לסברא הראשונה וביום יקדש על 

המשקה שהוא חמר מדינה שאם לא יברך אלא על הפת איזה היכר יהיה לקידוש זה שאף בלא 

מצות קידוש זה היה מברך על הפת19 אבל אם יש יין בעיר אין לקדש על הפת אלא על היין בין 

בלילה בין ביום לפי שיש אומרים שלא תקנו כלל קידוש על הפת אלא על הכוס.

ומכל מקום במדינות אלו שהיין ביוקר יש להקל בקידוש של יום לקדש על המשקה שהוא חמר 

מדינה אף אם יש לו יין בביתו דכיון שמברך בתחלה על כוס חמר מדינה ואח"כ על הפת יוצא בזה 

לדברי הכל20 ואף שיש מי שאומר שלא תקנו שום קידוש אלא על היין בלבד ולא על הפת ולא על 

חמר מדינה מכל מקום אין להחמיר כל כך בקידוש של יום שאינו חיוב כל כך כמו של לילה כיון 

שהיין ביוקר במדינות אלו.

ומכל מקום מצוה מן המובחר לקדש לעולם על היין21.

מי שאינו יכול לשתות יין
מי שאינו שותה יין מחמת נדר יכול לקדש עליו וישתו אחרים המסובין עמו ואם אין עמו אחרים  יב 

17( הדעה השניה סוברת, ש"אינו מצוי", הוא רק כאשר היין לא מצוי כלל רוב השנה באותו מקום.
18( לפי זה יוצא, שבארץ ישראל שהגפנים גדלים בכל מקום, שום משקה אחר לא נחשב כ"חמר מדינה". )קצות 

השולחן(. אך למעשה, נוהגים להקל ולהשתמש במשקים החשובים כ"חמר מדינה".
19( כלומר, אם ביום יעשה קידוש על הפת, לא יהיה ניכר שעשה קידוש, שהרי ממילא הוא מברך על הפת 

לסעודה. לכן עדיף שיקדש על חמר מדינה.
20( היינו, לכל הדעות שהוזכרו קודם. כי ממה נפשך יוצאים ידי חובת קידוש, או בחמר מדינה או בפת. 

21( לסיכום, ישנם ארבעה שיטות במה אפשר לעשות קידוש. א( רק על יין או פת. )ולא חמר מדינה(. ב( אף 
שיש לו יין, יכול לקדש על חמר מדינה, אבל אין זה הידור מצוה. אין לו יין בבית - יקדש על חמר מדינה, אך מצוה 

מן המובחר לקדש על יין. ג( רק על הכוס )יין או חמר מדינה( ולא על פת. ד( רק על יין.
למעשה: אין יין בעיר - בלילה יקדש על פת, וביום על חמר מדינה. יש יין בעיר – יקדש על היין. במקום שהיין 

יקר, יש להקל ולקדש ביום על חמר מדינה. 
הרבי מקפיד שלא לקדש על משקה.
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יקדש על הפת ולא על היין או ישמע קידוש מאחרים שמקדשים על היין אבל מי שאינו שותה יין 

מחמת ששונאו יש לו לדחוק את עצמו לשתות ממנו בקידוש של לילה ולא יקדש על הפת מטעם 

שנתבאר22 או ישמע מאחרים המקדשים על היין:

ברכה אחרונה על יין שלפני הסעודה
אין צריך לברך ברכה אחרונה על כוס של קידוש בין של לילה בין של יום )בין שהוא יין בין שאר  יג 

משקה( לפי שהקידוש הוא מצרכי הסעודה23 והרי כוס זה טפל לסעודה ונפטר בברכת המזון 

שלאחר הסעודה כאלו שתהו בתוך הסעודה )עיין סי' קע"ד( )ואם שתה עוד קודם הסעודה מלבד 

כוס הקידוש אם הוא יין אין צריך לברך אחריו מטעם שנתבאר בסי' קע"ד24 ואם הוא שאר משקה 

צריך לברך אחריו אלא אם כן יברך ברכה אחרונה אחר כוס ברכת המזון כמו שנתבאר שם25(.

האם מברך על היין שבסעודה
אין צריך לברך על היין שבתוך הסעודה לפי שנפטר בברכת בורא פרי הגפן שבקידוש26 )עיין  יד 

קע"ד(:סי' 

סיכום
)שאין  חומץ  שטעמו  לבן,  קרום  עליו  שיש  רע,  שריחו  יין  על  מקדשים  אין 
מברכים עליו גם הגפן( או על יין שהיה מגולה זמן רב. )ראוי להחמיר ולא לקדש, 

על יין שהיה מגולה, יותר מעשרים דקות(. 

יין  יין שיש בו נקודות לבנות,  יינות שאינם משובחים, כמו  אפשר לקדש על 
שחור, יין מתוק, יין מצימוקים ומיץ ענבים. )ראוי שלא לקדש על מיץ ענבים(. 
נוהגים לקדש על יין מבושל ויין שיש בו סוכר. מצוה מן המובחר, לקדש על יין 

משובח.

חמר מדינה – יש הפוסקים, שבארץ שמצויים גפנים, שום משקה לא נחשב חמר 
מדינה. אך למעשה מקילים שמשקאות החשובים )בירה, וודקה, וויסקי, ליקר, קפה 

ותה( נחשבים לחמר מדינה.

לגבי קידוש, מסכם אדמו"ר הזקן - כשיש יין בעיר – יקדש רק על היין. )במקום 

22( שישנם דעות, שאי אפשר לקדש על פת כלל.
23( שהרי אין קידוש אלא במקום סעודה. 

24( שהיין שלפני הסעודה, שייך לסעודה, מפני שבא לפתוח את בני המעיים ולעורר את התיאבון.
25( שעל שאר משקים, צריך לברך ברכה אחרונה, לפני הסעודה או אחרי ברכת המזון. אבל כאשר מברך ברכת 

המזון על יין, נפטרים גם שאר המשקים, בברכה אחרונה של היין שזימן עליו. 
26( גם המסובים שטעמו מיין הקידוש, לא צריכים לברך. )פסקי תשובות עמ' שלח(
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שהיין יקר, יש להקל ולקדש ביום על חמר מדינה(. אין יין בעיר - בלילה יקדש על 
פת, וביום על חמר מדינה.

גם מי שלא אוהב יין, יקדש על יין ולא על פת, או ישמע קידוש מאחרים.

לא מברכים ברכה אחרונה, על יין הקידוש. ולא מברכים ברכה ראשונה, על היין 
ששותים בסעודת שבת, )מי שטעם מהיין(.

שער הלכה - סימן רע"ג
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סימן רע"ג
שיהיה הקידוש במקום סעודה ובו י"ב סעיפים:

סימן זה, עוסק בחיוב לקבוע סעודה במקום הקידוש. ודן מה נחשב שינוי מקום? 
מה נקרא סעודה? ומתי צריך לאכול אותה?

 קידוש במקום הסעודה ומהו שינוי המקום 
אין קידוש אלא במקום סעודה שאם קידש בבית זה ואכל בבית אחר בין שהיה דעתו מתחלה  א 

לאכול בבית האחר בין שקידש על דעת לאכול בבית זה ואח"כ נמלך לאכול בבית אחר לא יצא 

ידי חובתו בקידוש הראשון וצריך לחזור ולקדש קודם שיאכל בבית האחר בין בקידוש של לילה 

ובין בקידוש של יום שנאמר וקראת לשבת עונג ודרשו חכמים במקום עונג סעודת שבת שם תהא 

קריאת הקידוש ואין צריך לומר שאם קידש ולא סעד אחריו כלל שלא יצא ידי חובת קידוש:

ואפילו בבית אחד מחדר לחדר )כגון( שקידש בחדר אחד על דעת לאכול בחדר זה ואח"כ נמלך  ב 

לאכול בחדר אחר וכן מבית לעליה או מעליה לבית צריך לחזור ולקדש במה דברים אמורים 

בנמלך )ששינה מדעתו הראשונה( אבל אם כשקידש היה דעתו לאכול בחדר אחר אין צריך לחזור 

ולקדש אם שני החדרים הם בבית אחד וכן )כששינה( מבית לעליה או מעליה לבית )ומכל מקום 

לכתחלה טוב שלא לעשות כן שיש חולקים על זה1( אבל )כששינה מקומו( מבית לבית )אחר( או 

מבית לחצר אינו מועיל מה שהיה בדעתו מתחלה על כך וצריך לחזור ולקדש כמו שנתבאר.

מקומו  את  משם  לראות  הוא  יכול  בחצר(  או  השני  )בבית  שם  אכילתו  בשעת  אם  מקום  ומכל 

סעודה  במקום  קידוש  נקרא  שזה  אומרים  מקומו יש  מקצת  ואפילו  חלון  דרך  בו אפילו  שקידש 

ששני מקומות אלו כמקום אחד לענין קידוש כמו שהן כמקום אחד לענין צירוף לזימון כמ"ש בסי' 

קצ"ה ויש לסמוך על דבריהם בשעת הדחק:

מפנה לפנה בבית אחד )היינו( שקידש בזוית )בפינה( זו על דעת לאכול כאן ואח"כ נמלך לאכול  ג 

בזוית אחרת באותו בית ואותו חדר ואפילו הוא טרקלין גדול אין צריך לחזור ולקדש שכל החדר 

נחשב מקום אחד ומכל מקום לכתחלה טוב שלא לעשות כן2 שיש חולקים על זה3:

1( שאפילו היה בדעתו כשקידש, לאכול בחדר אחר באותו בית, כשבא לאכול שם, צריך לחזור ולקדש.
2( אלא לקדש ולאכול באותו מקום.

3( וסוברים, שאפילו מפינה לפינה בחדר אחד, נחשב שינוי מקום, וצריך לחזור ולקדש. אבל כשהיה בדעתו 
בקידוש, לאכול בפינה השניה, מותר גם לכתחילה. )משנה ברורה(.

הערות והארות
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וסוכה שהיא בתוך הבית4 אף על פי שמחיצות הסוכה מפסיקות בין חלל הסוכה לחלל הבית,  ד 

)הסוכה( אינה )נחשבת( כחדר בפני עצמו כיון שאין מחיצות )הסוכה( עשויות לתשמיש אלא לשם 

מצות סוכה ולפיכך אם קידש בבית ואחר כך נמלך לאכול בסוכה או להפך אין צריך לחזור ולקדש 

לחלל  הבית  חלל  בין  מפסיקות  הבית  מחיצות  אם  אבל  אחד(  )בחדר  לפנה  מפנה  כמו  זה  שהרי 

הסוכה אף על פי שפתח הבית פתוח לסוכה הרי זה כמחדר לחדר5 )ואם אין הסוכה סמוכה לבית 

אלא אויר החצר מפסיק ביניהם הרי זה כמבית לבית או מבית לחצר6(:

אכילת הסעודה בסמיכות לקידוש
צריך לאכול במקום הקידוש לאלתר אחר הקידוש אבל אם לא אכל עד לאחר זמן לא יצא ידי  ה 

חובתו וצריך לחזור ולקדש קודם שיאכל ואין חילוק בין זמן קצר7 לזמן ארוך.

במה דברים אמורים )שצריך לחזור ולקדש( כשמתחלה כשקידש לא היה בדעתו לאכול מיד אבל 

אם )כשקידש( היה בדעתו לאכול מיד אלא שאירעו אונס שלא אכל עד לאחר זמן יצא ידי חובתו 

ואינו צריך לחזור ולקדש כשאוכל במקום הקידוש והוא )בתנאי( שלא יצא ממקום זה משקידש עד 

שיאכל אבל אם יצא בינתיים צריך לחזור ולקדש.

ואם מתחלה כשקידש היה בדעתו שלא לאכול עד לאחר זמן ואפילו היה בדעתו ג"כ שלא יאכל 

בבית זה אלא בבית אחר ואח"כ נמלך ואכל מיד במקום הקידוש אינו צריך לחזור ולקדש8:

האם מקדש לאחרים כשקידש או כשלא מקדש עכשיו
יכול אדם לקדש לאחרים אע"פ שאינו אוכל עמהם ואין בזה משום קידוש שלא במקום סעודה  ו 

)שהרי הוא לא אוכל שם, מ( כיון שלהשומעים היוצאים ידי חובתן הוא מקום סעודה ומכל מקום 

כיון שהוא אינו יוצא ידי חובתו בקידוש זה )מפני שאין זה מקום סעודתו( וכן אם כבר קידש לעצמו 

במקום סעודתו כיון שהוא אינו צריך לקידוש זה אין לו לקדש לאחרים לכתחלה אלא אם כן הם 

אינם יודעים לקדש בעצמם.

וכשעדיין לא קידש לעצמו צריך ליזהר שלא יטעום כלום מכוס של קידוש זה שאסור לו לטעום 

פי  על  זה אף  שבקידוש  הגפן  פרי  בורא  להם  לברך  יכול  סעודתו9 ואעפ"כ  במקום  שיקדש  עד 

שברכת הנהנין אין מי שאינו נהנה יכול להוציא אחרים10 אע"פ שאינן יודעים לברך מכל מקום 

4( כגון שחלק מגג הבית פתוח, או כשהסוכה צמודה לבית, ואין לבית דופן באותו צד. אבל לסוכה יש דופנות.
5( שתלוי בדעתו, אם התכוון לאכול בחדר השני, לא חוזר ומקדש. אבל אם לא היה כל בדעתו, חוזר ומקדש. 

6( שאפילו היה בדעתו לאכול שם, חוזר ומקדש.
7( היינו, עד הפסק של “כדי אכילת פרס" )כ 3-4( דקות, לא נחשב הפסק, אך יותר מכך, יתכן שזה כבר הפסק. 
)קצות השולחן פא ס"ק י(. אך כאשר ההפסק היה מחמת שעסק בעניני הסעודה, לא נחשב הפסק. )משנה ברורה(.
8( כלומר, למרות שמחשבתו היתה לעשות שלא כדין, אבל מכיוון שלמעשה נשאר במקומו ואכל שם מיד, לא 

חוזר ומקדש.
9( מכיוון שהוא עדיין לא קידש לעצמו, וקידוש זה הוא לא במקום סעודתו, אסור לו לטעום מהיין. אבל אחד 

השומעים, צריך לשתות מלא לוגמיו.
10( מפני שברכת הנהנין, אינה חובה על האדם. שהרי באפשרותו לא לאכול ולא להתחייב בברכה. לכן מי שלא 

הערות והארות
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ברכת בורא פרי הגפן של קידוש בין של לילה בין של יום וכן ברכת המוציא כשמקדש על הפת אינן 

דומות לשאר ברכת הנהנין הואיל והן חובה11 וכמו שנתבאר בסי' קס"ז:

מה נחשב סעודה לקידוש 
כל  צריך שיגמור שם  אין  קידוש אלא במקום סעודה  אין  הגאונים שזה שאמרו חכמים  הורו  ז 

סעודתו אלא אפילו אם אכל כזית )פת( או אפילו כזית מחמשת המינים )חמשת מיני דגן( שמברכים 

ידי קידוש במקום  יין מלבד כוס הקידוש יוצא בזה  עליהם בורא מיני מזונות או ששתה רביעית 

סעודה ויכול לאכול אח"כ הסעודה במקום אחר בין מיד בין לאחר זמן ואינו צריך לברך על הכוס 

קודם אותה סעודה בין בלילה בין ביום שכיון שכבר יצא ידי קידוש במקום סעודה הרי סעודה זו 

האחרת דומה )בדינה( לסעודה שלישית של שבת שאין צריך לברך על הכוס לפניה:

אבל אם אכל פירות אפילו הרבה וכן אם שתה שאר משקים אע"פ שהם חמר מדינה אינו יוצא  ח 

ידי קידוש במקום סעודה  )אבל היין?( לפי שהיין סועד הלב וחמשת המינים )מפני ש( נקראים 

מזון לכך הם ראוים להקרא עליהם שם סעודה משא"כ בשאר משקים ופירות:

יין מכוס הקידוש יוצא בזה ידי קידוש במקום סעודה ולא  יש אומרים שאפילו שתה רביעית  ט 

הצריכו סעודה במקום קידוש אלא כשלא שתה רביעית שלמה אלא רוב רביעית12 ויש לסמוך 

על דבריהם לעת הצורך כגון בקידוש שבבית הכנסת או מילה13 ואין שם קטן להשקותו מכוס של 

ברכה ישתה גדול רביעית שלמה ויתכוין לצאת ידי חובתו כמו שנתבאר בסימן רס"ט )ומכל מקום 

כדי  קידוש  ידי חובת  בו  רביעית שיוצא  רוב  רביעית שלמה מלבד  עוד  אם אפשר טוב שישתה 

לצאת לדברי הכל(:

השומע מביתו קידוש משכנו
אם קידש בתוך ביתו ושמע שכנו הקידוש ממנו כשהוא בתוך בית שלו )של השומע( ושלחנו ערוך  י 

ידי חובתו שהרי הוא שומע במקום סעודתו14 ואע"פ  יוצא בו  לפניו לאכול מיד באותו מקום 

שהמקדש הוא במקום אחר אין בכך כלום15 והוא שיתכוין המקדש להוציאו ידי חובתו ויתכוין הוא 

לצאת בשמיעה זו ואפילו לכתחלה יכול אדם לקדש בביתו כדי שישמעו שכניו ויצאו ידי חובתן 

ואפילו אם הוא אינו אוכל עדיין ואינו יוצא בקידוש זה אלא שמקדש בשביל שכניו שאינן יודעים 

לקדש )כמו שנתבאר בסעיף ו(:

נהנה בעצמו, לא התחייב בברכה, ואינו מוציא אחרים. שהרי הכלל, כל שאינו מחויב בדבר, אינו מוציא אחרים 
ידי חובתם. )סימן קסז כג(.

11( שהרי מצוות קידוש היא חובה על כולם, ומכיוון שכל ישראל ערבים זה בזה, לכן גם מי שכבר קידש או שלא 
מקדש עכשיו, נקרא מחויב בקידוש, כאשר חברו לא יצא עדיין ידי חובתו. )סימן קסז כג(.

12( כלומר, לדעה זו, רק כאשר שותה רוב רביעית, צריך לקבוע סעודה. אבל כאשר שתה רביעית שלמה, זה 
עצמו, נחשב לקידוש במקום סעודה.

13( שאסור למקדש לשתות מהיין, מפני שאין סעודתו שם.
14( ואף שהשומע לא טועם מהיין, הטעימה לא מעכבת.

15( מפני שלצאת ידי חובה, לא צריכים המוציא והיוצא להיות במקום אחד. )סימן נה כב(. 
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השומע מביתו קידוש של בית הכנסת
בבית  שמקדש  ציבור  מהשליח  ביתו  בתוך  הקידוש  ושמע  הכנסת  לבית  סמוך  שביתו  מי  יא 

הכנסת16 אף על פי שמתכוין לצאת בו לא יצא לפי שבזמן הזה שאין לנו אורחים השובתים 

אצל בית הכנסת אין השליח ציבור מתכוין כלל להוציא שום אדם בקידוש זה ואינו מקדש אלא 

מחמת המנהג:

סעודה במקום הנרות
לכתחלה צריך לאכול סעודת הלילה במקום שהנרות דולקות ואף אם אוכלה מבעוד יום17 אין  יב 

ו  מצטער ל הוא  אם  הזבובים אבל  מפני  או  האויר  מפני  יותר  שם  נהנה  אם  אף  בחצר  לאכול 

רואה  פי שאינו  על  אף  בחצר  ולאכול  לקדש  יכול  הזבובים  מפני  או  מפני השרב  הרבה בבית18 

הנרות שהנרות לעונג נצטוו ולא לצער רק שיזהר שיהיו הנרות ארוכים שידלקו עד הלילה כמו 

שנתבאר בסימן רס"ג עי"ש:

סיכום
ולקדש.  צריך לאכול סעודה במקום שעשה קידוש, ואם לא אכל צריך לחזור 
הסעודה )לגבי הקידוש( יכול להיות אפילו בכזית פת, כזית מזונות או רביעית 
יין )בנוסף למלא לוגמיו מהקידוש(. בשעת הדחק, כששתה רביעית מיין הקידוש, 

נחשב לסעודה.

16( חכמים הראשונים תקנו לקדש בבית הכנסת, כדי להוציא את האורחים שאין להם יין, ושובתים בחדרים 
הסמוכים לבית הכנסת. )סימן רסט א(.

17( שאינו נהנה מאור הנרות.
18( כלומר, אם הוא רק נהנה יותר בחצר מהבית, לא יאכל בחצר. אבל אם מצטער הרבה בבית, יכול לאכול 

בחצר.
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מה נחשב שינוי מקום:

האופן

השינוי
התכוון לכך 
בזמן הקידוש

לא התכוון 
לכך בקידוש

רואה את מקום 
הקידוש

קידש בבית אחד ובא לאכול 
בבית אחר או בחצר

חוזר ומקדשחוזר ומקדש
בשעת הדחק לא 

חוזר ומקדש

קידש בחדר אחר ובא 
לאכול בחדר אחר באותו 

בית

לא חוזר 
ומקדש 1

חוזר ומקדש
בשעת הדחק לא 

חוזר ומקדש

קידש בצד אחד של החדר 
ובא לאכול בצד שני

לא חוזר 
ומקדש 2

לא חוזר 
ומקדש 1

-

אך ראוי לא לעשות כן. א. 

כשהיה כך בדעתו, מותר אפילו לכתחילה. ב. 

צריך לאכול את הסעודה מיד אחרי הקידוש. כאשר התכוון בזמן הקידוש, לאכול 
לאחר זמן, והתעכב מלאכול אפילו לזמן קצר, והעיכוב לא היה לצורך הסעודה, 
צריך לחזור ולקדש )יש מי שכתב, שעד עיכוב של אכילת פרס 3-4 דקות לא 
נחשב עיכוב, יותר מכך יתכן שזהו כבר עיכוב(. לכן כשצריכים להמתין )כגון 
שאין מספיק לחם משנה(, לא יקדש ואח"כ ימתין, אלא להמתין ואח"כ לקדש. 

אבל כשחשב לאכול מיד ונאנס והתעכב באכילה, לא חוזר ומקדש.

גם  לקדש(  יודעים  שאינם  למי  רק  )לכתחילה,  לאחרים,  לקדש  לאדם  מותר 
כשהוא לא אוכל איתם, ולא יוצא בקידוש זה )או שכבר קידש לעצמו(. מפני 
שלהם זה קידוש במקום סעודה. אך אסור לו לטעום מהיין. אחד השומעים צריך 

לשתות מלא לוגמיו.

אדם הנמצא בביתו ליד שלחנו, ושומע קידוש משכנו, שהתכוון להוציאו וגם 
הוא מתכוון לצאת, יצא ידי חובת קידוש.

את סעודת הלילה, צריך לאכול ליד הנרות. בשעת הדחק )כשמצטער לאכול 
שם(, יכול לאכול במקום אחר. 
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סימן עד"ר
דיני בציעת הפת בשבת ובו ח' סעיפים:

סימן זה עוסק בחיוב לאכול בשבת שלש סעודות, ומבאר מהי סעודה? על מה 
עושים סעודת שבת? ואופן בציעת הפת.

חיוב שלש סעודות
לזה  בשבת ורמז  אדם לאכול  כל  חייב  סעודות  שלש  א 

המן  אכילת  גבי  נאמר  היום  פעמים  ששלש 

בשבת שנאמר ויאמר משה אכלוהו היום כי שבת היום לה' 

היום לא תמצאוהו וגו':

לחם משנה ואופן בציעתו
אחד  שלמות1  ככרות  שתי  על  לבצוע  אדם  כל  וחייב  ב 

אנשים ואחד נשים וסמך לזה שנאמר לקטו לחם משנה 

וגו'.

בידו  שתיהן  שיאחז  אלא  משתיהן  שיבצע  צריך  ואין 

אלא  משנה  לחם  נאמר  לא  מהן שהרי  מאחת  ויבצע 

מידו  השניה  להשמיט  )ורשאי  אחיזה  בלקיטה2 דהיינו 

ברכת  בשעת  שתיהן  שאחז  במה  ודי  הבציעה  בשעת 

המוציא3(.

למברך,  יותר  )הקרובה  העליונה  )הכיכר(  מן  לבצוע  וצריך 

מפני( שאין מעבירין על המצות במה דברים אמורים ביום השבת או בליל יו"ט אבל בליל שבת 

)הכיכר( התחתונה וכדי שלא לעבור על המצות מניחין  נוהגין מטעם הידוע להם לבצוע על  יש 

התחתונה קרוב אצלם יותר מהעליונה ונמצא שאין כאן מעביר על המצוה כלל4 או לוקחין העליונה 

1( אם חלק מהחלה חתוך במקצת )כמו שמצוי במצות(, כאשר מגביהים חלק זה וכל החלה עולה איתו, נחשב 
לשלם. )סימן קסז ג(. גם כאשר החלה חתוכה לשני חלקים, אפשר לחברם ע"י קיסם וכדומה, באופן שהחיבור לא 

נראה, נחשב כשלם, אם אין לו לחם שלם אחר. )סימן קסח ג(.
2( “לקטו לחם משנה".

3( כלומר, מספיק שיהיה לחם משנה בשעת הברכה. 
4( כלומר, כאשר מניחם את התחתונה כשהיא בולטת יותר לצד המברך, יוצא שהיא מזומנת למברך, ואין כאן 

ביאורי מושגים

היינו.  המצוות:  על  מעבירין  אין 
אסור  אדם,  של  לידו  הבאה  מצווה 
לעבור עליה ולעסוק במצווה אחרת. 
דין זה למדו חז"ל מהפסוק "ושמרתם 
את המצות", ודרשו "אל תהי קורא 
את המצות, אלא את המצוות. כדרך 
אין  כך  המצות,  שאין מחמיצין את 
מחמיצין את המצוות, אלא אם באה 

לידך, עשה אותה מיד". 
זה  איסור  האם  מחלוקת  ישנה 
זאת  לומדים  שהרי  מהתורה,  הוא 
מהפסוק, או שהאיסור הוא מדרבנן, 
והטעם  אסמכתא.  רק  הוא  והפסוק 
מצווה.  ביזוי  משום  הוא  לכך, 
לידו,  הבאה  המצווה  את  שכשמניח 
ועוסק באחרת, הרי זה בזיון המצווה 
יז.  יב  שמות  )רש"י  הראשונה. 

אנציקלופדיה תלמודית(. 
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בשעת ברכת המוציא ומניחים אותה למטה5 ובוצעין עליה6:

מצוה לבצוע בשבת פרוסה גדולה שתספיק לו לכל הסעודה מפני שנראה כמחבב סעודת שבת  ג 

שחפץ לאכול בה הרבה ואע"פ שבחול אין לעשות כן מפני שנראה כרעבתן )להוט אחרי אכילה( 

מכל מקום הואיל ואינו עושה כן כל ימות החול אלא בשבת בלבד ניכר הדבר שאינו עושה בשביל 

רעבתנות אלא בשביל כבוד השבת:

זמן אכילת המסובים
אין המסובין רשאים לטעום עד שיטעום הבוצע )מתי?( אם הם זקוקים לככרו דהיינו שאין להם  ד 

לחם משנה לפני כל אחד7 והם יוצאים ידי חובתם במה ששומעים ממנו ברכת המוציא שמברך 

על לחם משנה ואוכלים מאותו לחם משנה8 )שלו( אבל אם יש לחם משנה לפני כל אחד מהם 

שאינם זקוקים לטעום מלחם משנה שלפניו יכולים לטעום ממה שלפניהם קודם שטעם הוא ממה 

שלפניו9:

מהי סעודת שבת
אפילו אכל אדם כל מיני מעדנים ומיני תבשילין הרבה אע"פ שהם מחמשת המינים אינו יוצא  ה 

ידי חובת ג' סעודות שחייב אדם לסעוד בשבת עד שיאכל לחם10 שמברכין עליו המוציא וברכת 

המזון11 )ועוד שעיקר סעודה הוא הלחם שעליו יחיה האדם( )והטעם לכך( לפי שלגבי אכילת המן 

שממנה למדו ג' סעודות נאמר בה לחם שנאמר ויאמר אליהם משה הוא הלחם אשר נתן וגו':

 שיעור האכילה

וכיון שאכל יתר מעט מכביצה יצא ידי חובתו אבל כביצה בלבד נקראת אכילת עראי12 ואינו  ו 

מעבירין על המצוות.
5( היינו, לקחים את הכיכר שהייתה עליונה בזמן הקידוש, ומניחים אותה למטה בזמן הברכה. 

6( מנהגנו בהנחת החלות, בלילה – מניחים את החלות כשהאחת ליד השניה. ביום – באופן שהימנית עומדת 
כשהן  ביד שמאל,  החלות  שתי  את  אוחזים  הברכה,  לפני   .)135 עמ'  וביאורים  )תשובות  השמאלית.  מעל  מעט 
צמודות אחת לשניה בחלקן התחתון. וביד ימין רושמים בסכין על החלה, אבל נזהרים לא לחתוך. בזמן הברכה 

אוחזים בחלות בשני הידים. )ספר המנהגים. מעשה מלך(. 
7( ולכן צריכים לטעום מהלחם משנה.

8( כשנותנים למסובים מהלחם משנה, לא מוסרים ביד, אלא מניחים על השולחן. וכן אין לזרוק את הפרוסה 
למסובים. )סימן קסז כא(. 

את  וכשמקבלים  משנה,  לחם  חובת  ידי  בכך  ויצאים  מהמברך,  הברכה  את  שומעים  שהמסובים  מנהגנו,   )9
הפרוסה, מברכים עליה “המוציא". )תשובות וביאורים עמ' 134(.

10( בשונה מקביעות סעודה לקידוש, שאפשר גם ביין. )ובמזונות לכתחילה(.
11( כך פוסק אדמו"ר הזקן כאן. אך בהלכות ברכת המזון, מוסיף, שגם במיני מזונות שקובע עליהם סעודה 
ומתחייב בברכת המזון, יוצאים ידי סעודת שבת. בהגהה כותב המהרי"ל )אחיו של אדמו"ר הזקן(, ששמע ממנו 
בו  ולא צריך לאכול שיעור קביעות סעודה, אלא מספיק לסעודת שבת שיעור שמתחייב  בו,  ימיו שחזר  בסוף 

בברכה מעין ג'. )סימן קפח י(. לא נוהגים כן לכתחילה. )קיצור הלכות שבת(. 
12( אכילה בדרך מקרה – לא בקביעות. והיינו, אכילה מועטת שבאה להשקיט את הרעבון.
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יוצא בה ויש אומרים שבכזית בלבד יוצא ידי חובתו13 ויש אומרים שבסעודה שלישית אין צריך 

לחם כלל ויתבאר הכל בסימן רצ"א:

טוב לברך )...בורא עצי בשמים( על ב' אגודות של הדס קודם קידוש של לילה ושל יום ובתוך  ז 

סעודה שלישית14:

זמן אכילת ג' הסעודות
אם יש קצת אונס שלא יוכל לסעוד בלילה יכול לדחות הסעודה עד למחר שיאכל ג' סעודות  ח 

ביום15 ובלבד שיקדש בלילה16 ויאכל מיד אחר הקידוש כזית מחמשת המינים או שישתה עוד 

רביעית יין כמו שנתבאר בסימן רע"ג אבל אם אין שם אונס אין לעשות כן )שלא לאכול סעודה בלילה( 

שהרי אפילו מבעוד יום מצוה למנוע מלאכול כדי שיאכל בלילה לתיאבון כמו שנתבאר בסימן 

רמ"ט:

סיכום
מצווה לאכול שלש סעודות בשבת. הסעודה נעשית עם לחם משנה – שני ככרות 
שלמות. מנהגנו, שבלילה מניחים את החלות כשהאחת ליד השניה. וביום באופן 
שהימנית עומדת מעט מעל השמאלית. לפני הברכה, אוחזים את שתי החלות ביד 
שמאל, כשהן צמודות אחת לשניה בחלקן התחתון. וביד ימין רושמים בסכין על 

החלה, אבל נזהרים לא לחתוך. בזמן הברכה אוחזים בחלות בשני הידים.

מצווה לבצוע פרוסה גדולה שתספיק לכל הסעודה. 

משנה,  לחם  חובת  ידי  בכך  ויצאים  מהברך  הברכה  את  שומעים  המסובים 
וכשמקבלים את הפרוסה, מברכים עליה “המוציא". את הפרוסה לא מוסרים ביד, 

אלא מניחים על השולחן.

יותר מכביצה,  סעודת שבת צריכה להיות דוקא על פת. לכתחילה יש לאכול 
אך כשאכל כזית יצא ידי חובה. אפשר לצאת ידי חובת סעודת שבת, גם באכילת 

מזונות כשיעור. )מנהגנו, שלא לאכול פת בסעודה שלישית(.

 כשקשה לאכול סעודת שבת בלילה, אפשר לקיים ג' סעודות ביום. אבל צריך 
לקדש בלילה, ולאכול כזית מזונות או עוד רביעית יין, שיהיה קידוש במקום סעודה. 

מי שמסיבה כלשהי, לא אכל סעודה בלילה, צריך לאכול ביום שלש סעודות.

13( יש לציין, שכאשר אוכלים פת, פחות משיעור כביצה, אין לברך על הנטילת ידים.
14( למעשה, לא נוהגים כך.

15( כלומר, כדי לצאת ידי חובת אכילת שלש סעודות, אפשר לאכול את שלושתם ביום.
16( שהרי מצווה לקדש את השבת בכניסתו. 
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סימן רפ"ט
סדר סעודת שחרית של שבת ובו ג' סעיפים:

הסימן עוסק בדיני סעודת היום, עריכת השולחן והבית וחובת הקידוש. ודן, 
באיסור טעימה לפני קידוש היום וקידוש הלילה.

עריכת השולחן והבית בשבת ביום
בשבת שחרית בבואו מבית הכנסת צריך שיהיה שולחנו  א 

בסי'  שנתבאר  הפת מטעם  על  פרוסה  ומפה  ערוך 

בסעודת  יפה כמו  מוצעת  עליה  שאוכל  רע"א1 ומטה 

הלילה לפי שכבוד יום קודם לכבוד לילה2:

הקידוש ביום ודיני טעימה לפניו 
ותקנו חכמים לקדש על היין קודם סעודת שחרית3 כמו  ב 

לכבוד  קודם  יום  שכבוד  לפי  הלילה  סעודת  קודם 

לילה4 ואם לא יקדש ביום על היין יהא כבוד לילה )שמקדשים 

בו( עודף על כבוד יום )שלא מקדשים בו( מכל מקום לא תקנו 

לברך )את( ברכת הקידוש שבירך בלילה אלא די בברכת 

בורא פרי הגפן שיברך על היין )והטעם לכך( כדי שיהא היכר 

מקום  ומכל  סופרים  מדברי  אלא  אינו  זה  שקידוש  בזה 

)למרות שחיוב קידוש זה מדרבנן( גם זה הקידוש צריך שיהיה במקום סעודה ושלא יטעום כלום קודם 

לו כמו בקידוש הלילה אך מותר לשתות מים קודם תפלת השחר5 מפני שעדיין לא חל עליו חובת 

קידוש6.

1( זכר למן, שהיה עליו טל מלמעלה ומלמטה.
2( ודברים שמכבדים בהם את השבת בלילה, בודאי שצריך לכבד בהם ביום.

3( יש הנוהגים לקדש בישיבה. )קצות השולחן פט א(. הרבי נוהג לעמוד בקידוש היום, כשקידש בחדרו. גם 
כשקידש בהתועדויות, היה מתרומם מעט בברכת הגפן. )חקרי מנהגים(.

4( בלילה יש חיוב לקדש, מפני ש"מצוה לקדש את היום בכניסתו", אך ביום אין חיוב זה. אלא שחז"ל תקנו 
לקדש גם ביום, מהטעם שכבוד היום חשוב יותר מכבוד הלילה.

5( מנהגנו לאכול גם מזונות, לפני תפילת שחרית, כהכנה לתפילה.
6( כלומר, אבל אחרי תפילת שחרית, כשחלה עליו חובת קידוש, אסור לשתות אפילו מים, לדעה זו.

ביאורי מושגים

כבוד יום קודם לכבוד הלילה: יש 
יום השבת,  להקדים את כבודו של 
לדוגמא,  שבת.  ליל  של  לכבודו 
מגדים  מיני  מספיק  לו  אין  כאשר 
לכבד בהם את השבת, גם לילה וגם 
ולכבד  אותם  להשאיר  צריך  ליום, 

בהם את היום.
עניני  שאת  מכיון  לכך,  הטעם 
מהמן,  לומדים  בשבת  האכילה 
היום.  רק  במפורש  מוזכר  ושם 
"ויאמר משה אכלוהו היום".  כמ"ש 
היום.   כבוד  את  להעדיף  צריך  לכן 
על  דוד  חסדי  א.  קה  )פסחים 

התוספתא(
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לא  סופרים  מדברי  אלא  אינו  ועיקרו  הואיל  שביום  קידוש  קודם  לטעום  אומרים שמותר  ויש 

החמירו בו כל כך ויש לסמוך על דבריהם בשעת הדחק כגון שאין לו יין ולא שאר משקה חמר 

מדינה אפילו אם גם פת אין לו7 יכול לאכול שאר מאכלים קודם קידוש זה אף אם מצפה שיביאו 

לו אחר זמן על מה לקדש אין צריך להמתין.

ואם יש לו פת צריך לברך על הפת תחלה קודם שיאכל שאר מאכלים שהרי יש אומרים שאף 

לכתחלה יכול לקדש על הפת דהיינו לברך המוציא עליה כמו שנתבאר בסי' ער"ב ואם יש לו חמר 

מדינה אף שאין לו יין לא יטעום כלום אפילו פת קודם שיברך על הכוס כמ"ש שם:

מתי אפשר לטעום לפני הקידוש בלילה
אבל בלילה אם אין לו לא יין ולא חמר מדינה ולא פת לקדש עליהם ומצפה שיביאו לו אחד מהם  ג 

לו  ויש  לקדש  מה  על  לו  שיביאו  עד  מאכלים  משאר  כלום  יטעום  לא  הלילה  )בהמשך(  תוך 

להמתין על כל פנים עד חצות לילה אבל אם אינו מצפה שיביאו לו בלילה מותר לו לאכול שאר 

המאכלים בלא קידוש ואינו מחוייב ללון בתענית בשבת בשביל קידוש על היין או על הפת הואיל 

וכבר יצא ידי חובת עיקר קידוש של תורה במה שהזכיר )שבח וקידוש( של שבת בתפלת ערבית:

סיכום
גם ביום שבת, צריך לערוך את השולחן ולסדר את הבית לכבוד השבת. לפני 
הסעודה צריך לקדש על היין, הרבי נוהג לקדש בעמידה, ואומרים רק ברכת ה"גפן".

לפני תפילת שחרית מותר לשתות מים. למנהגנו, גם טועמים מזונות.

אסור לטעום כלום אחרי התפילה, לפני שמקדש על היין. כשאין לו יין, אסור 
לטעום לפני שמקדש על חמר מדינה. אין לו יין וחמר מדינה, לא יטעם עד שיקדש 
על פת. וכשאין לו גם פת, אפילו כשמצפה שיביאו לו יין, אין צריך להמתין ומותר 

לו לאכול שאר מאכלים.

דינים אלה הם גם לגבי הלילה, אלא שבמקרה שמצפה שיביאו לו יין בהמשך 
הלילה, ימתין ולא יטעם עד חצות הלילה.

7( היינו, כשאין לו אחד משלשה הדברים, שאפשר לעשות בהם קידוש.

הערות והארות
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סימן ר"צ
בשבת ישלים מאה ברכות בפירות ובו ו' סעיפים:

סימן זה עסק בהשלמת מאה ברכות, ובניצול יום השבת ללימוד תורה. 

השלמת מאה ברכות
צריך להרבות בפירות ומגדים ומיני ריח אם יש לו כדי  א 

של  הברכות  ששמע  ברכות1 אף  מאה  מנין  להשלים 

קריאת התורה וההפטרה כמו שנתבאר בסי' מ"ו2:

שינה בשבת
אם רגיל בשינת צהרים בחול אל יבטלנה בשבת כי עונג  ב 

הוא לו3:

הקהלת קהילות
לרבים  תורה  מדרש ללמוד  לקבוע  השינה צריך  ואחר  ג 

שנאמר בפרשת שבת ויקהל משה4 ודרשו חכמים למה 

כולה  כן בכל התורה  נאמר  ויקהל שלא  זו  נאמר בפרשה 

אמר הקב"ה למשה רד ועשה לי קהילות גדולות בשבת כדי 

שילמדו הדורות הבאים אחריך להקהל קהילות בכל שבת 

תורה  בהם  ללמוד  מדרשות  ובבתי  כנסיות  בבתי  להכנס 

חקי  את  לעם  להודיע  מדרש  לקבוע  צריך  כן  על  לרבים 

האלהים )דינים והלכות( ולדרוש בדברי אגדה להכניס יראת 

שמים בלבבם ולא כמו שנוהגים עכשיו )לומר דברי פילפול(:

ואסור לקבוע סעודה בעת )בזמן( המדרש אלא יקדימנה  ד 

1( בתפילות העמידה של שבת, יש בכל תפילה, רק שבע ברכות, לעומת תפילות החול, שיש תשע עשרה ברכות. 
לכן חסר ממנין מאה ברכות, ויש להשלימם בפירות, מגדים ומיני ריח.

2( שמי שיש לו פירות, אינו יוצא בשמיעת הברכות של קריאת התורה.
3( מקובל מזקני החסידים, שהיו מקפידים לא לישון בשבת ביום. )קיצור הלכות, מילואים עמ' פז(.

4( כלומר, שצווי על שבת, )המובא בתחילת "ויקהל" (, נאמר בהקהלת כל עם ישראל.

הערות והארות

ביאורי מושגים

מאה ברכות: חייב אדם לברך בכל 
תיקן  המלך  דוד  ברכות.  מאה  יום, 
זאת, מפני שהיו מתים בכל יום מאה 
אנשים. בא דוד ותיקן מאה ברכות, 
חז"ל  המגפה.  נעצרה  שתקנה  וכיון 
"ועתה  לפסוק  זו  תקנה  הסמיכו 
אלא  מה,  תקרי  )אל  מה  ישראל 

מאה( ה' אלוקיך שואל מעמך".
אלה,  ברכות  אמירת  מטרת 
אותו,  ולאהבה  ה',  את  ליראה  הן, 
שמברך  הברכות  ידי  על  ולזוכרו,  

תמיד.
מאה  מברכים  החול,  בימות 
ברכות קבועות  )ויותר(. ערבית 23. 
המפיל 1. כל ברכות השחר 21. טלית 
 .19 23. מנחה  1. שחרית  1. תפילין 
שתי סעודות 12. ס"ה 101. בשבת יש 
בתפילות העמידה, רק שבע ברכות, 

לכן חסרות ברכות ויש להשלימן.

בעת  סעודה  לקבוע  אסור 
דורשים  שהיו  היה  דרכם  המדרש: 
לעם בשבתות, ומלמדים לעם חוקי 
תועלת  והיתה  ותורותיו,  האלוקים 
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או יאחרנה שצריכים הכל לבא לשמוע הדרשה או ללמוד 

בעצמם כשאין שם דורש כראוי והדורש לעם חקי האלהים 

ולהכניס בלבבם יראת שמים ונתאחר לבא לבית המדרש 

לא יניח )לא ימנע מלומר את( הדרשה בשביל סעודה שלישית 

לפי שלימוד תורה ויראת שמים לרבים קודם לכל המצות 

שבתורה: 

השבת ניתנה לעסוק בתורה
ימות החול הם טרודים  ויו"ט לישראל אלא כדי לעסוק בהם בתורה שכל  ניתנו שבתות  לא  ה 

במלאכתם ואין להם פנאי לעסוק בה בקביעות ובשבת הם פנויים ממלאכה ויכולים לעסוק בה 

ימשיכו  לא  ימי השבוע  כל  בקביעות  בתורה  עוסקים  בתים שאינם  ובעלי  פועלים  כראוי לפיכך 

הרבה 5אבל  בתורה  לעסוק  שצריכים  קצת  בעונג  להם  ודי  בשבת  ושתיה  אכילה  בעונג  הרבה 

תלמידי חכמים העוסקים בתורה בקביעות כל ימי השבוע ימשיכו קצת יותר בעונג אכילה ושתיה 

כי הם מתענגים בלימודם כל ימות השבוע ומכל מקום גם הם צריכים לעסוק בתורה ואינם רשאים 

למשוך כל היום בעונג אכילה ושתיה ושינה שהרי נאמר שבת לה' אלהיך6:

לא יאמר7 בשבת לבני ביתו נישן היום כדי לעשות מלאכתינו בערב  )עיין סי' ש"ז(: ו 

סיכום
צריך להרבות באכילת פירות ומגדים בשבת, על מנת להשלים מאה ברכות. 

יש להקהל וללמוד תורה ברבים, ללמוד הלכות )ובפרט הלכות שבת( ולעורר 
ליראת שמים. צריך להמנע מלקבוע סעודה בזמן הדרשה.

)ולהתפלל  תורה  ללימוד  זה  זמן  לנצל  מנת  על  ישראל,  לעם  ניתנה  השבת 
באריכות(. בפרט מי שטרוד במלאכתו במשך השבוע.

הרגיל לישון בימי החול בצהרים, יישן גם בשבת. )אומנם אין זו הנהגה חסידית(. 
אסור לומר בשבת, נישן, כדי לעשות מלאכה בערב.    

ולהרבות  יום השבת  את  יותר  לנצל  צריך  כראוי,  ללמוד  פנאי  לו  ואין  מי שעובד במשך השבוע  כלומר,   )5
בלימוד.

6( היינו, שיום השבת מוקדש לה'. בתניא )באגרת הקודש א( מביא אדמו"ר הזקן פסוק זה, לגבי תפילה באריכות.
7( האיסור הוא, לומר כך, משום "'ודבר דבר' – שלא יהיה דיבורך של שבת, כדיבורך של חול". )סימן שז א(. 

אבל אפשר לישון, בלי לומר כלום, גם כשכונתו לכך.

הערות והארות

עושים  היו  וזה  בזה.  לכולם  גדולה 
קודם האכילה. ואפילו על החכמים 
הגדולים, היה הרב מקפיד כשלא היו 
באים לשמוע דבריו, לפי שהקיבוץ 
הדת  חיזוק  היה  עם,  ברוב  ההוא 

ושמירת גדריו. )מגיד משנה(.
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סימן רצ"א
דין שלש סעודות ובו ח' סעיפים:

סימן זה עוסק בדיני סעודה שלישית. מתי זמנה, ובמה עושים אותה.

אכילת סעודה שלישית ושיעורה
יהא זהיר מאד לקיים סעודה שלישית ואף אם הוא שבע )מסעודת הבוקר( הרי יכול לקיים אותה  א 

מכל  בה[(  ]יוצא  עראי )ואינו  סעודת  היא  שכביצה  כביצה ואף  אבל(  מעט  מכביצה  )ביותר 

מקום מאחר שיש בה כדי שביעה נקרא סעודה )ויוצא בה( )ויש אומרים שאפילו בכזית יוצא ידי 

לכתחלה  להחמיר  תרל"ט ויש  בסי'  שיתבאר  כמו  סעודות  משלש  אחת  בכל  לכתחלה  חובתו 

כסברא הראשונה אם אפשר לו(1.

ואם אי אפשר לו לאכול כלל )אפילו כזית( אין צריך לצער את עצמו לאכול שסעודות השבת 

ליתן מקום  כדי  בטנו בסעודת הבקר  למלאות  עיניו בראשו שלא  לצער אבל החכם  ולא  לעונג 

לסעודה שלישית:

זמן סעודה שלישית
)זמניות(  ומחצה  שעות  משש  הערב דהיינו  עד  מנחה גדולה  זמן  משיגיע  הוא  ג'  סעודה  זמן  ב 

ואילך ואם עשאה קודם לכן לא קיים מצות סעודה שלישית אלא אם כן נמשך בה עד אחר 

המנחה )היינו( שאכל )יותר מ(כביצה אחר שש ומחצה2 אבל לכתחלה גם התחלת הסעודה תהא 

אחר שש ומחצה.

ולהאומרים שמשהגיע זמן מנחה גדולה3 אסור לקבוע אפילו סעודה קטנה עד שיתפלל מנחה 

נוהגים  שלישית וכן  סעודה  קודם  מנחה  לעולם  להתפלל  צריך  )לכן(  רל"ב  בסי'  תחלה כמ"ש 

במדינות אלו.

אבל המתירים לקבוע סעודה קודם תפלת המנחה אומרים שבשבת טוב )עדיף( לאכול סעודה 

1( בקטע זה, מביא אדמו"ר הזקן, שלש שיטות, בשיעור סעודת שבת. בגוף הסעיף כותב, ששיעור סעודה הוא 
כביצה. למרות שזו סעודת עראי, מכיון שיש בה כדי שביעה, נקראת סעודה. ומספק, מביא בסוגריים, שהשיעור 
הוא יותר מכביצה, מפני שכביצה זו סעודת עראי, ואינו יוצא בה. אח"כ מביא דעה נוספת, שאפילו בכזית יוצא 

ידי חובה.
2( דהיינו, שאכל שיעור סעודה, בזמן סעודה שלישית. 

3( שכאמור, גם זמנה, מתחיל משש שעות ומחצה.

הערות והארות
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מנחה  שבין  לכך( לפי  )והטעם  המנחה  תפלת  קודם  ג' 

למעריב בבין השמשות אסור לשתות מים בתוך הסעודה 

או אחריה מפני שהוא קרוב לזמן חזרת הנשמות לגיהנם 

במוצאי שבת והשותה אז מים מהנהר הרי זה גוזל את 

המתים שמתקררים במים קודם חזרתם ויש חשש סכנה 

בדבר ולפי מנהגינו שאנו אוכלים בין מנחה למעריב יש 

לנו ליזהר שלא לשתות אז )בבין השמשות( מים שנשאבו 

אז מהנהר אלא מים שבבית שנשאבו קודם לכן מהנהר 

או שאר משקים.

מהנהר  מים  שתיית  של  זה  שאיסור  אומרים  ויש 

בבין השמשות הוא בערב שבת שמתקררים כשיוצאים 

מהגיהנם וטוב לחוש גם לדבריהם4:

דין סעודת הבוקר שנמשכה לזמן סעודה ג'
אם נמשכה סעודת הבקר עד שהגיע זמן מנחה גדולה  ג 

שאז מתחיל זמן סעודה ג' טוב שיפסיק הסעודה ויברך 

ברכת המזון ויטול ידיו )שוב( מיד ויברך המוציא על לחם 

שנמשכה  מאחר  כן  יעשה  לא  שאם  משנה ויסעוד 

סעודת הבקר עד אותה שעה )שמתחיל זמן סעודה שלישית( 

גסה  אכילה  אלא  ג'  סעודה  כך  אחר  לאכול  יוכל  לא 

עדיין  לאכילה  סמוך  מיד  ממנה( אבל  נהנה  )שאינו 

האצטומכא )הקיבה( פתוחה5.

המזון  ברכת  אחר  מעט6  להפסיק  טוב  אחת  סעודה  נראה שהכל  יהא  כדי שלא  מקום  ומכל 

בדברי תורה או בטיול קצת וטוב ג"כ לקום ולילך מעט ולא להשאר יושב במקומו אף שמפסיק 

מעט בדברי תורה אבל אם אינו מפסיק בברכת המזון אף שמפסיק הרבה בדברים אחרים ובטיול 

הרי הכל נחשב סעודה אחת.

ואין איסור במה שמפסיק בברכת המזון וגורם )בכך( לחזור ולברך )שוב( המוציא וברכת המזון על 

גמר הסעודה )הנוספת( שהיה יכול לגומרה קודם ברכת המזון והרי זה גורם ברכה שאינה צריכה 

4( כלומר, אין לשתות מים, שנשאבו מנהר, בבין השמשות של מוצאי שבת או ערב שבת. יש פוסקים שאיסור 
זה, הוא גם על מים מהברז. )פסקי תשובות עמ' תקיב(. אך האיסור הוא רק על מים בפני עצמם, אבל כאשר המים 

מעורבים עם משקה אחר, אין חשש. למעשה, מנהגנו שלא לשתות מים כלל בבין השמשות.
5( ואפשר לאכול עוד, בתיאבון. אבל לאחר זמן היא נסגרת, ומיכון ששבע מהסעודה הקודמת, אין אכילתו 

בתיאבון.
6( דהיינו, צריך להפסיק, כדי שלא יראה כסעודה אחת, אבל רק לזמן מועט, כשעדיין הקיבה פתוחה.

ביאורי מושגים

אכילה גסה: ישנם שני סוגי "אכילה 
כל  א. אכילת אדם שהוא שבע  גסה". 
אכילה  באכילתו.  קץ  שהוא  עד  כך, 
לאכילה.  נחשבת  אינה  כזה,  במצב 
ואדם שאוכל אכילת מצווה )כגון, מצה 
מצוות  קיים  לא  כזה,  בפסח(,במצב 

אכילה.
ב. אכילה שהאוכל אינו נהנה ממנה, 
מפני שאכל כל שבעו קודם לכן. אכילת 
לאכילה,  נחשבת  כזה,  במצב  מצווה 

אלא שאינה מצווה מן המובחר.
אך אכילה כזו, אינה נקראת אכילת 
עונג. לכן בסעודות שבת, שעיקרן הוא 
מלאכול,  פטור  הוא  עונג שבת,  משום 

מפני שהאכילה אינה עונג לו. 
)אנציקלופדיה תלמודית(.

אסור  צריכה:  שאינה  ברכה  גרם 
בה.  חייב  שאינו  ברכה  לברך  לאדם 
שאינה  לברכה  לגרום  אסור  כן,  וכמו 
צריכה. כלומר, שגורם לברך על דבר, 
ברכה  ידי  על  לפוטרו,  היה  שיכול 
מברך,  שהוא  שבזמן  )למרות  אחרת. 

אין הברכה לבטלה(.
לדוגמא, אדם שהניח תפילין של יד, 
ודיבר לפני שהניח של ראש, גורם בכך 
שהברכה  מפני  צריכה.  שאינה  לברכה 

הערות והארות
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דכיון שמפסיק בשביל כבוד שבת אין כאן משום מרבה 

בברכות שלא לצורך.

אבל אין לדרוש כן ברבים כיון שקודם חצות אינו יכול 

להפסיק בברכת המזון ולצאת ידי חובת סעודה ג' במה 

שיאכל אחר ברכת המזון )שהרי עדיין לא הגיע זמנה( ואין 

העולם בקיאים בהלכה זו לחלק בין קודם חצות לאחר חצות אלא כל אדם יעשה כן לעצמו:

אבל מי שיודע בעצמו שאפשר לו לאכול אחר שיתפלל מנחה בצבור )ולא תהיה אכילתו אכילה  ד 

גסה( טוב שיתפלל מנחה בצבור תחלה ואח"כ יאכל סעודה ג' כמו שנוהגין )להקדים מנחה לסעודה 

ג'( ואפילו אם חל יו"ט במוצאי שבת שאי אפשר לו לאכול סעודה ג' בין מנחה למעריב7 שהרי 

מצוה להמנע מלקבוע סעודה בערב יו"ט משעה עשירית ולמעלה8 כמו בערב שבת מכל מקום אם 

יודע שיוכל לאכול )בתאבון( קודם שעה עשירית אין לו לחלק סעודת הבוקר לשתים ע"י הפסק 

וחלקה  עבר  ואם  לצורך9  שלא  בברכות  מרבה  משום  כאן  שיש  אומרים  שיש  לפי  המזון  ברכת 

לשתים יצא ואין צריך לחזור ולאכול סעודה ג' אע"פ שאפשר לו )לאכול בתאבון( בין שהוא ערב 

יו"ט בין שאינו ערב יו"ט:

מי שאין לו מזון לשובע לג' סעודות
מי שיש לו מזון ב' סעודות לשבת ואם יחלקם לג' סעודות לא יהיה לו לכל סעודה לשבעה  ה 

מוטב שיאכל ב' סעודות לשבעה ואל יאכל ג' שלא לשבעה ומכל מקום אם נמשכה סעודת 

זמן מנחה גדולה יחלקה לשתים ע"י הפסק ברכת המזון כמו שנתבאר שהרי  הבוקר עד שהגיע 

ישבע כשיאכל שנית מיד10 אבל לכתחלה אין להמתין עם סעודת הבקר עד סמוך למנחה גדולה 

בשביל קיום סעודה ג'  שהרי אסור להתענות עד חצות11 כמו שנתבאר בסי' רפ"ח.

)ומכל מקום אף כשאוכל )סעודת היום מוקדם( בבקר טוב לו שיחלקנה לשתים ע"י הפסק ברכת 

המזון לפי שיש אומרים שיוצא בזה ידי חובת סעודה ג'12 ואף שהעיקר כהאומרים שזמן סעודה ג' 

הוא מן המנחה ולמעלה כמו שנתבאר מכל מקום כיון שאין לו במה לקיימה )את סעודה הג'( בזמנה 

)מפני שאין לו מספיק אוכל( טוב שיקיימנה בבקר )למרות( שיקיימנה )רק( לפי סברא זו אף שאינה עיקר 

ממה שלא יקיימנה כלל(:

7( כלומר, לאחר את הסעודה שלישית, לסוף יום שבת. 
8( ולכן צריך להקדים ולאכול סעודה שלישית, לפני שעה עשירית.

9( ישנה מחלוקת, האם בחלוקת סעודת הבוקר לשנים, יש משום "מרבה בברכות שלא לצורך". לכן, כאשר 
לא יוכל לאכול אח"כ סעודה שלשית בתיאבון, יש לסמוך על הדעה, שאין בזה מרבה בברכות שלא לצורך. אבל 

כשיודע בעצמו שיכל לאכול אח"כ בתיאבון, יש לחשוש לדעה, שיש בכך משום מרבה בברכות שלא לצורך.
10( מפני שאכילה זו מצטרפת לסעודת הבוקר.

11( מכיון שזמן מנחה גדולה, הוא משש שעות וחצי זמניות, וחצות היום הוא בשש שעות, וכשיתחיל לאכול 
סמוך למנחה גדולה, זהו אחרי חצות היום.

12( למרות שאוכל לפני זמן מנחה גדולה.

של יד פטרה גם את של ראש, וכשדיבר, 
צריך לברך ברכה נוספת על של ראש.

כמו כן, אם יחלק את סעודת שבת, 
יגרום לברכה שאינה צריכה.

)אנציקלופדיה תלמודית(.
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האם מקדשים בסעודה ג'
בסעודה ג' אין צריך לקדש על היין דהיינו לברך )בורא פרי  ו 

הגפן( על הכוס קודם הסעודה כמו קודם סעודת שחרית 

קידוש  כעין  אלא  ביום  קידוש  חכמים  תקנו  שלא  לפי 

שבלילה ומה בלילה די בקידוש אחד אף ביום די בקידוש 

אחד שבשחרית:

על מה עושים סעודה ג'
אבל צריך לבצוע על שתי ככרות שלמות כמו בסעודות  ז 

)יותר  בשבת  הרבה  פעמים  סועד  הראשונות ואפילו 

ויש  משנה  לחם  סעודה  לכל  צריך  סעודות(  משלש 

אומרים שאפילו לסעודה ג' די בככר אחד שלם לפי שביום 

ו' ירד המן לכל אחד שני עומרים )כפול מבכל יום( ומכל עומר 

עשו שתי ככרות הרי ד' ככרות לב' עומרים אכל אחת מהן 

בבקר  )בשבת(  ואחת  שבת  בליל  ואחת  )בבוקר(  ו'  ביום 

נשארה ככר א' שלם לסעודה ג ' וכן נתפשט המנהג להקל 

ככר אחד שלם אבל  על  ג'  בסעודה  לבצוע  אלו  במדינות 

)למעשה( יש להחמיר ליקח שנים כסברא הראשונה שהוא 

עיקר אלא אם כן אין לו שנים שאז לא יפחות מככר אחד 

שלם.

אבל יש מקילין עוד שיכול לקיים סעודה ג' )בלא פת, אלא( בכל מאכל העשוי מחמשת המינים 

שמברכים עליו בורא מיני מזונות שהוא נקרא מזון ויש מקילין עוד שיכול לקיימה גם כן בדברים 

שדרך ללפת בהן את הפת כגון בשר ודגים וכיוצא בהם אבל לא בפירות ויש מקילין עוד שאפילו 

בפירות יכול לקיימה.

ואין לסמוך כלל על כל זה13 אלא אם כן אי אפשר כלל בענין אחר כגון שהוא שבע ביותר ואי 

אפשר לו לאכול פת בלא שיצער את עצמו וכן ערב פסח שחל להיות בשבת שאי אפשר לאכול 

פת במדינות אלו שאין נוהגין במצה עשירה14 כמו שיתבאר בסי' תע"א:

חובה  ידי  יוצאים  אלא  בסעודה שלישית,  פת  לאכול  נשיאנו, שלא  רבותינו  כמנהג  מנהגנו  למעשה,  אך   )13
בטעימה כלשהי. )לקוטי שיחות עמ' 84(. 

14( מחשש שנתערב בה מעט מים. שאז העיסה ממהרת להחמיץ. )סימן תסב ז(.

ביאורי מושגים

שעיסתה  מצה  עשירה:  מצה 
מצה  נקראת  פירות,  במי  נילושה 
בלי  שנילושה  כזו,  עיסה  עשירה. 
אם  גם  מחמיצה,  אינה  מים,  טיפת 

תשהה זמן רב. 
ידי  יוצאים  אין  עשירה  במצה 
שצריכה  מפני  מצווה,  מצת  חובת 
להיות "לחם עוני" - שאין בה טעם. 
מעיסה  להיות  שצריכה  בגלל  וגם 

שראויה להחמיץ.
בערב  מצה  לאכול  אסרו  חז"ל 
יום(.  שלושים  )למנהגנו,  פסח, 
שאינה  מכיון  עשירה,  מצה  אבל 
ראויה למצת מצווה, מותר לאוכלה 
פסח  ערב  כאשר  לכן  פסח.  בערב 
סעודה  לקיים  אפשר  בשבת,  חל 

שלישית, במצה עשירה.
מצה  עשו  שלא  מקומות  יש 
מעט  בה  שהתערב  מחשש  עשירה, 
מים. שבמקרה כזה, העיסה ממהרת 
יותר מעיסה שנילושה רק  להחמיץ 

עם מים. )סימן תסב א-ז(. 
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דין נשים בסעודה ג'
נשים חייבות בסעודה שלישית כמו אנשים וכן לבצוע על ב' ככרות בכל סעודה שלכל מעשה  ח 

שבת איש ואשה שוין מטעם שנתבאר בסי' רע"א15:

סיכום
צריך להיזהר ולאכול סעודה שלישית בשבת. גם מי ששבע, יכול לקיימה במעט 

יותר מכביצה, או בכביצה ואפילו בכזית פת. המצטער מאכילה, פטור מלאכול.

זמן סעודה שלישית, מתחיל משש שעות וחצי זמניות. נוהגים להתפלל מנחה, 
ואח"כ לאכול סעודה ג'. בשעת הדחק, אפשר לקיימה גם לפני זמן זה.

יש  ככרות.  שתי  על  לבצוע  צריך  אבל  קידוש,  עושים  לא  שלישית,  בסעודה 
אומרים, שמספיק ככר אתת. ויש המקילים לקיימה במזונות. יש אומרים אפילו 

בבשר ודגים. ויש אומרים גם בפירות.

כלשהי.  בטעימה  מסתפקים  אלא  שלישית,  בסעודה  פת,  לאכול  שלא  מנהגנו, 
)ואפילו יוצאים ידי חובה בדברי תורה(. מנהגנו שלא לשתות מים בין השמשות.

בזכירת שבת  גם  חייבים  באיסורי שבת,  מוזהרות  ומכיון שהנשים  בזכירה",  ישנו  15( ש"כל שישנו בשמירה 
)קידוש וסעודה(. 
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סימן רצ"ב
דין תפלת מנחה בשבת ובו ז' סעיפים:

סימן זה, מפרט את סדר תפילת מנחה של שבת.

אמירת "ובא לציון"
נוהגין לומר אחר אשרי קודם תפלת מנחה )של שבת( ובא לציון גואל וכל סדר קדושה1 במקום  א 

סדר קדושה שאומרים בכל יום בבקר אלא שבשבת ויו"ט שמאריכים בתפלת שחרית ומוסף 

הניחוהו עד המנחה:

קריאת התורה
עזרא תיקן שיהיו ג' אנשים קורין בספר תורה בצבור בכל שבת במנחה עשרה פסוקים או יותר  ב 

ימות השבוע  יושבי קרנות )בעלי חנויות( המתעסקים בסחורה כל  מפרשת שבוע הבא בשביל 

ואינם באים לשמוע קריאת התורה בשני וחמישי לפיכך תיקן בשבילם קריאה יתירה בשבת במנחה 

שהם פנויים ויבואו לשמוע.

ואפילו אם חל יו"ט להיות בשבת קוראים )במנחה( בפרשת שבוע הבא ולא בפרשת יו"ט שאין 

ענין ליו"ט כלל לקריאת התורה במנחה שהרי אלמלא שבת אין קריאת התורה ביו"ט במנחה:

אמירת "ואני תפילתי"
שדרשו  מה  פי  על  לכך(  )והטעם  תפלתי וגו'  ואני  פסוק  התורה  קריאת  קודם  לומר  ונוהגין  ג 

חכמים על )סמיכות( פסוק ישיחו בי יושבי שער ונגינות שותי שכר וכתוב אחריו ואני תפלתי וגו' 

זו כשאר אומות העולם אומות העולם כשהם שותים  אמר דוד לפני הקב"ה רבש"ע אין אומה 

ומשתכרים הולכין ופוחזין ואנו לא כן אלא אע"פ ששתינו ואני תפלתי וגו' ולכך הנהיגו לומר כן 

קודם קריאת התורה )במנחה של שבת( שקורין בשביל יושבי קרנות כדי להודות ליוצרנו שלא שם 

חלקנו כהם )כאומות העולם( שהם פוחזין כל היום ואנו אף היושבי קרנות שבנו מתאספים לשמוע 

תורה.

בו בתורה במנחה  ואין קוראין  "ואני תפילתי"( הואיל  )את  נוהגין לאמרו  אין  וביו"ט שחל בחול 

ומטעם זה גם בשבת במקום שאין ספר תורה )ולכן לא יקראו בתורה( אין צריך לאמרו אלא שנהגו 

1( היינו, נוסח "קדושה", שנאמר בהמשך ה"ובא לציון". 

הערות והארות

שער הלכה - סימן רצ"ב



שער הלכה - סימן רצ"ב / 107

בשבת לאמרו בכל ענין:2

דין קדיש אחר קריאת התורה
זה  קדיש  בין  להפסיק  במה  כאן  שאין  )מפני(  במנחה  התורה  קריאת  אחר  קדיש  אומרים  אין  ד 

לקדיש שאומרים קודם תפלה בלחש שאף שנוהגים לומר יהללו )כשמכניסים את הספר תורה( מכל 

מקום פסוק אחד הוא ואינו חשוב הפסק ואסור לומר ב' קדישים זה אחר זה בלא הפסק פסוקים 

בינתיים3 לפיכך במקום שאין בו ספר תורה שאין שם הפסק )של קריאת התורה( בין קדיש שלאחר 

ובא לציון לקדיש שקודם התפלה בלחש לא יאמרו אלא קדיש אחד4 שואני תפלתי )שאומרים אחרי 

ואני  כלל  יאמרו  לא  שאז  וטוב  הפסק  חשוב  ואינו  אחד  פסוק  אלא  אינו  ציון"(  "ובא  של  הקדיש 

תפלת או יאמרוהו קודם הקדיש מיד אחר סיום סדר קדושה )"ובא לציון"(5 כדי שלא להפסיק כלל 

בין הקדיש לתפלה בלחש אפילו בפסוק אחד שלעולם אין אנו מתחילין תפלה )תפלת עמידה( בלא 

קדיש לפניה חוץ מתפלת השחר מפני סמיכת גאולה לתפלה:

אמירת "צדקתך צדק"
צדיקים  ג'  על  הדין  )הצדקת(  צדוק  כעין  צדקתך והם  ב(  )שמתחילים  פסוקים  ג'  לומר  נוהגים  ה 

שנפטרו בשעה זו יוסף משה ודוד:

ונהגו )מפני פטירת ג' צדיקים אלו( שלא לקבוע מדרש בין מנחה למעריב כי )הדין הוא( חכם שמת  ו 

בית מדרשו בטל דהיינו שאינם לומדים בחבורה )ברבים( אבל שנים שנים לומדים בבתיהם6 כמ"ש 

ביו"ד סי' שד"מ ולכן המנהג לדרוש קודם מנחה ואם נמשכה הדרשה עד סמוך לחשכה שלא יוכלו 

לקיים סעודה שלישית אזי לא יאמרו פרקי אבות7 או שיר המעלות8 )כדי להספיק סעודה שלישית(: 

אם חל בשבת יום שאין אומרים בו נפילת אפים במנחה אם היה חל בחול כגון חנוכה וראש  ז 

חודש אין נוהגין לומר צו"צ )צדקתך, וצדקתך, צדקתך( במנחה וכן אם )חל( ראש חודש למחר )ביום 

ראשון( אין נוהגין לומר צו"צ במנחה )של שבת( שהרי בחול ג"כ אין נוהגין לומר נפילת אפים בערב 

ראש חודש במנחה:

2( גם כאשר לא קוראים בתורה. מפני שיש עוד טעמים, לאמירת "ואני תפילתי". 
3( לכן, מנהגנו באמירת הקדיש: להתחיל לומר חצי קדיש, קרוב לסוף הגלילה. למהר בגלילה ואמירת יהללו 
והכניסה לארון. להאריך במתינות באמירת החצי קדיש, באופן שיסיימו החצי קדיש, אחר הכנסת הספר תורה 
להיכל, ולהסמיכו לתפילה ככל האפשר. )ספר המנהגים עמ' 34(. שבכך הקדיש נחשב, גם כקדיש שאחרי קריאת 

התורה וגם כקדיש שלפני התפילה. 
4( היינו, שהקדיש שאחרי "ובא לציון", הוא גם הקדיש, שלפני תפילת העמידה.

5( וכך פסק אדמו"ר הזקן, בסידור.
6( מנהגנו, לחזור מאמר חסידות ברבים, לפני מעריב. 

7( שנוהגים לומר בשבתות הקיץ. וכן מנהגנו.
8( שיש נוהגים לאומרם בשבתות החורף. 

הערות והארות
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סיכום
במנחה של שבת אומרים "אשרי" "ובא לציון", וכן "ואני תפילתי". אח"כ קוראים 
בתורה שלשה אנשים, בתחילת הפרשה של שבוע הבא. מנהגנו, להתחיל את החצי 
קדיש, קרוב לסוף הגלילה. למהר בגלילה ואמירת יהללו והכניסה לארון. ולהאריך 

באמירת החצי קדיש, באופן שיסיימו אותו אחר הכנסת הספר תורה להיכל.

לאחר חזרת הש"ץ, אומרים שלשה פסוקים שנאמר בהם צדקתך, כעין צידוק 
הדין, על שלשה צדיקים שנפטרו במנחה של שבת. אין אומרים "צדקתך", ביום 

שלא היו אומרים בו תחנון במנחה, אם היה חל, ביום חול. 

מנהגנו לומר פרקי אבות, אחרי מנחה, כל שבתות הקיץ. לפני אמירת הפרק 
אומרים "כל ישראל יש להם חלק...", ואחריו אומרים "רבי חנניא בן עקשיא...".

)יש נוהגים לא ללמוד ברבים, בין מנחה למעריב(. מנהגנו לחזור מאמר חסידות 
לפני מעריב.
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סימן רצ"ג
דין ערבית במוצאי שבת ובו ד' סעיפים:

סימן זה דן, מהו הזמן של צאת השבת? וכיצד מבדיל היוצא לדרך, 
לדבר מצווה?

זמן צאת השבת
נוהגים שמאחרים תפלת ערבית במוצאי שבת כדי להוסיף מחול על הקודש1 אבל עיקר )זמן(  א 

יציאת השבת הוא משעת צאת ג' כוכבים קטנים )מפני( שאין אנו בקיאים בבינונים2 ומיד שיצאו 

ג' כוכבים קטנים היה מותר בעשיית מלאכה אלא שצריך להמתין עד שיהיו ג' כוכבים עומדים 

רצופים במקום אחד ולא מפוזרים שזהו3 השיעור שצריך להוסיף מחול על הקודש ביציאת השבת 

אבל מיד שנראים ג' כוכבים רצופים מותר להבדיל4 ולעשות מלאכה )שאז בודאי יצאה השבת( אע"פ 

יום המעונן )שאי אפשר לראות את הכוכבים( ימתין עד שיצא  שעדיין לא התפלל ערבית ואם הוא 
הספק מלבו:5

דין הבדלה ליוצא לדרך
מי שהוא אנוס שאי אפשר לו להבדיל על הכוס בלילה )במוצאי שבת( כגון שצריך לילך לדבר  ב 

ומיד שחשכה הולך  ויושב שם עד שחשכה  יום עד סוף התחום  מצוה והולך מביתו מבעוד 

לדרכו6 יכול להתפלל ערבית ולהבדיל על הכוס בביתו מבעוד יום7 ובלבד שיהא מפלג המנחה8 

ולמעלה.

ולא יברך על הנר מבעוד יום אלא יבדיל בלא נר )ובלא בשמים9( ובעשיית מלאכה אסור עד צאת 

בהמשך,  שמובא  ממה  יותר  תוספת,  הוא  הקודש,  על  מחול  להוסיף  כדי  ערבית,  תפילת  לאחר  המנהג   )1
שממתינים עד שיראו ג' כוכבים קטנים במקום אחד, כדי להוסיף מחול על הקודש. 

2( כלומר, מעיקר הדין, זמן צאת השבת, הוא בצאת )כשרואים( שלשה כוכבים בינוניים. אבל מכיון שאין אנו 
בקיאים מהם כוכבים בינוניים, ממתינים עד שיצאו ג' כוכבים קטנים. 

3( הזמן בין שרואים ג' כוכבים קטנים מפוזרים, לג' כוכבים קטנים רצופים.
4( אפשר גם לומר, "ברוך המבדיל בין קודש לחול", ולעשות מלאכה. )סימן רצט טז(.

5( היינו, שיודע שודאי לילה, והמתין עוד זמן מה לתוספת שבת. 
6( שמותר לעשות כך, לדבר מצווה. )סימן שו ה-ו(.

7( אך זהו, רק כאשר לא ימצא במקום שהולך אליו, יין להבדיל עליו. )משנה ברורה(.
8( היינו, משעה ורבע זמנית, לפני השקיעה.

9( כמובא בסימן רצט י.

הערות והארות
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שמע  קריאת  שהבדיל וכן  רצופים אע"פ  הכוכבים 

צריך לחזור ולקרות בצאת הכוכבים10 כשהולך בדרך 

ואינו יוצא במה שקרא מבעוד יום אע"פ שבהבדלה 

)שהבדיל מבעוד יום( יוצא ידי חובתו ואינו צריך לחזור 

ולהבדיל אף אם יזדמן לו כוס בדרך.

י"ח בלבדה  יכול להתפלל תפלת  רוצה  ואם הוא 

יום בלא קריאת שמע וברכותיה וכשתחשך  מבעוד 

שאינו  ואף  בברכותיה  שמע  קריאת  יקרא  בדרך  לו 

ומתכוין  הואיל  לחוש  אין  לתפלה  גאולה  סומך 

)ביציאתו לדרך( לדבר מצוה:

יש אומרים שאף שחכמים התירו לאדם לעשות כן  ג 

)להתפלל ערבית ולהבדיל מבעוד יום( טוב לאדם ליזהר 

שלא יעשה כן מפני שהוא דבר התמוה לרבים:

)היו( נוהגים לומר והוא רחום וברכו במשך גדול  ד 

ובאריכות נועם כדי להוסיף מחול על הקדש:

סיכום
מעיקר הדין, זמן צאת השבת, הוא בצאת ג' כוכבים בינוניים. ומכיון שלא בקיאים 
מהם בינונים, זמן צאת השבת, הוא כשרואים שלשה כוכבים קטנים סמוכים. בזמן 
זה, אפשר להבדיל )או לומר, "ברוך המבדיל בין קודש לחול"( ולעשות מלאכה, 

אפילו לפני שהתפלל ערבית. 

נוהגים לאחר זמן תפילת ערבית במוצאי שבת, כדי להוסיף מחול על הקודש. 

גם  כולל  זה  )זמן  שונים.  במקומות  מתפרסם  השבת  צאת  זמן  היום,  למעשה, 
תוספת שבת(. ולפי זמן זה נוהגים. 

10( שרק אז מתחיל זמנה.

הערות והארות

ביאורי מושגים

סומך גאולה לתפילה: חז"ל תקנו לסמוך 
בין  להפסיק  לא  דהיינו,  לתפילה.  גאולה 
ברכת "גאל ישראל" לתפילת העמידה. בין 

בתפילת שחרית ובין בתפילת ערבית.
)הפסוק "ה' שפתי תפתח" שאומרים לפני 
שהוא  מפני  להפסק,  נחשב  אינו  התפילה, 
"השכיבנו"  תפילת  גם  התפילה.  התחלת 
"גאולה  בערבית, אינה הפסק, מכיון שהיא 
ארוכה" – חלק והמשך ברכת "גאל ישראל"(.
אסמכתא לתקנת חז"ל זו, רמז דוד המלך 
בתהילים. שנאמר "יהיו לרצון אמרי פי... 
ה' צורי וגואלי", וסמוך לו "יענך ה' ביום 
צרה". כלומר, דוד המלך מלמד אותנו, מתי 
"יהיו לרצון אמרי פי"? בזמן שתאמר "צורי 
וגואלי" שהוא גאולה, אח"כ "יענך", יענה 

הקב"ה לתפילתך.
ישנם מקרים שהתירו להפסיק בין גאולה 
)אנציקלופדיה  מצוה.   לצורך  לתפילה, 

תלמודית(.
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סימן רצ"ד
דין הבדלה בתפלה ובו ז' סעיפים:

סימן זה עוסק בחלק מדיני הבדלה, ודן כיצד מבדילים, ומה דין מי 
ששכח להבדיל בתפילה.

הבדלה בתפילה ב"חונן הדעת"
הברכות  נוסח  לישראל  הגדולה  כנסת  אנשי  כשתקנו  א 

ותפלות וקידושים והבדלות תקנו הבדלה בתפלה בלבדה 

היו  הגולה  מן  שכשעלו  לפי  לכך(  )והטעם  הכוס  על  ולא 

דחוקים בעניות ולא היה ספק )מספיק( ביד כולם לקנות יין 

להבדלה.

ותקנוה בברכת חונן הדעת מפני שההבדלה שאדם יודע 

להבדיל בין קדש לחול חכמה היא לו לפיכך קבעוה בברכת 

חכמה ועוד מפני שאסור לתבוע צרכיו במוצאי שבת קודם 

הבדלה כמו שאסור בשבת עצמו לפיכך קבעוה )בברכת חונן 

הדעת( קודם שאלת צרכיו שבברכות אמצעיות1:

תקנת חז"ל להבדיל גם בתפילה וגם על הכוס
ואח"כ כשהעשירו ישראל קבעוה חכמים על הכוס )יין(  ב 

וכשחזרו והענו חזרו חכמים וקבעוה בתפלה וכדי שלא 

ועוני  עושר  תדיר ע"י  )ומשתנה(  מיטלטלת  ההבדלה  יהא 

מתפלה לכוס ומכוס לתפלה התקינו חכמים שלעולם צריך כל אדם המבדיל בתפלה להבדיל גם 

על הכוס2 אם יוכל למצוא.

וצריך לחזר אחריו )להשתדל ולטרוח להשיג יין( כדרך שמחזרים על שאר כל מצות שהן חובת הגוף 

אלא אם כן אי אפשר לו למצוא אזי יוצא ידי חובתו בהבדלה שבתפלה ורשאי לאכול )למרות שלא 

1( שהרי ברכת “אתה חונן", היא הראשונה מהברכות האמצעיות. וגם בברכה זו עצמה, קבעוה לפני הבקשה 
שבה, “)ו(חננו מאתך חכמה...".

2( בין אם הם עשירים ובין אם הם עניים.

הערות והארות

ביאורי מושגים

דינו  בית  הגדולה:  כנסת  אנשי 
בראש  שעמד   – הסופר  עזרא  של 
בית  בתחילת  בבל,  מגלות  העולים 
שני – נקראו "אנשי כנסת הגדולה". 
האחרונים,  הנביאים  היו  ביניהם 
חנניה,  דניאל,  ומלאכי,  זכריה  חגי 
מרדכי  נחמיה,  ועזריה,  מישאל 
שבהם  האחרון  רבים.  ועוד  היהודי 
של  מספרם  הצדיק.  שמעון  היה 
מאה  היה  הגדולה  כנסת  אנשי 

ועשרים.
גדולות  תקנות  תקנו  הם 
אחרי  התורה,  לחיזוק  וחשובות, 
עטרה  והחזירו  הגלות,  תקופת 
היה  התקנות שתיקנו,  בין  ליושנה. 

נוסח התפילות והברכות.
)הקדמת הרמב"ם והלכות תפילה(
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הבדיל על הכוס( אם אינו מצפה שיהיה לו כוס למחר ביום ראשון אף שמצפה שיהיה לו אח"כ3 

אין צריך להתענות עד שיבדיל על הכוס אלא רשאי לאכול מיד שכבר יצא ידי חובתו בהבדלה 

שבתפלה )ואם מצפה שיהיה לו למחר ביום יתבאר בסי' רצ"ו4(.

ואין צריך לומר שהמבדיל על הכוס קודם שהתפלל ערבית שצריך להזכיר ההבדלה )גם( בתפלה 

שהרי עיקר תקנת ההבדלה )היה בתפלה( שתקנו אנשי כנסת הגדולה כשעלו מן הגולה היתה 

להזכירה בתפלה וכן מי ששכח או נאנס ולא התפלל ערבית במוצאי שבת )ודינו ש( ומתפלל )תפילת 

העמידה ב( שחרית שתים צריך להזכיר הבדלה בתפלה שניה שהיא לתשלומין אע"פ שכבר הבדיל 

על הכוס בלילה לפי שההבדלה שבתפלה היא עיקר התקנה:

דין הטועה ולא אמר הבדלה בתפילה
אם טעה ולא הזכיר הבדלה בחונן הדעת )ונזכר באמצע תפלתו( משלים )ומסיים( תפלתו ולא יחזור  ג 

בשביל ההבדלה הואיל וצריך עדיין לאמרה על הכוס ויהיה יוצא ידי חובתו רק שיזהר מלעשות 

שום מלאכה קודם שיבדיל על הכוס )מכיון שלא הבדיל בתפילה( או יאמר אחר תפלה )ברוך( המבדיל 

בין קודש לחול בלא ברכה )בלי שם ומלכות( ויעשה מלאכה כמו שיתבאר בסי' רצ"ט.

לחזור  צריך  הכוס  על  שיבדיל  קודם  מאומה  טעם  או(  באיסור5  מלאכה  שכח )ועשה  ואם 

ולהתפלל )תפילת העמידה( ולהבדיל בתפלה וגם על הכוס שאינו יוצא בהבדלה שעל הכוס בלבדה 

הואיל ואינה כהוגן )ההבדלה שעל הכוס, מפני( שטעם6 )או עשה מלאכה( קודם לה:

אם טעה ולא הזכיר הבדלה בתפלה )שכאמור, יוצא ידי חובה בכוס, אבל( ואין לו כוס בלילה וסבור  ד 

שאף למחר )ביום( לא יהיה לו צריך לחזור ולהתפלל מיד ולהזכיר הבדלה בתפלה אע"פ שמצפה 

שיהיה לו אח"כ מכל מקום מן הסתם אין דעתו להתענות כל כך )עד ליל יום שני( ואם יטעום מאומה 

)לפני שהבדיל( אינו יוצא בהבדלה שעל הכוס בלבדה כמו שנתבאר )בסעיף ג(7:

במה דברים אמורים )שאם אין לו יין, חוזר ומתפלל( כשנזכר אחר סיום תפלתו ואז צריך לחזור לראש  ה 

התפלה )דהיינו( אם כבר עקר רגליו או שכבר סיים התחנונים שרגיל לומר לאחר תפלתו8 כמו 

שנתבאר בסימן קי"ז או אפילו אם נזכר באמצע תפלתו אלא שכבר סיים ברכת שומע תפלה ואז 

צריך לחזור לראש ברכת אתה חונן אבל אם נזכר קודם שסיים ברכת שומע תפלה יאמרנה )את "אתה 

חוננתנו"( בשומע תפלה כמו מי ששכח שאלה )ותן טל ומטר( בברכת השנים שאומרה בשומע תפלה.

3( ביום שני או שלישי. שעד אז אפשר לעשות הבדלה. )סימן רצט ח(.
4( שרק אדם חלש, שקשה לו להתענות, יכול לסמוך על הדעה, שאם אינו מצפה שיהיה לו יין במוצאי שבת, 

אע"פ שיהיה לו מחר, יכול לאכול. )סימן רצו יב(.
5( היינו, שלא אמר קודם לכן “ברוך המבדיל...".

6( והרי אסור לטעום כלום לפני הבדלה. )סימן רצט א(. ובכך שטעם ועשה הבדלה שלא כהוגן, אין ההבדלה 
שעל הכוס, מתקנת את חיסרון ההבדלה בתפילה, לכן צריך לחזור ולהבדיל בתפילה.

7( לכן יחזור ויתפלל שוב, מיד במוצאי שבת ויבדיל בתפילתו.
8( כלומר, שכבר אמר “יהיו לרצון..." השני.

הערות והארות
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ואף שיש אומרים שאינה דומה לשאלה שהיא תפלה ובקשה ויש לה ענין בברכת שומע תפלה 

שהיא ג"כ תפלה ובקשה משא"כ הבדלה אין לה ענין כלל לשומע תפלה )שהרי אינה תפילה ובקשה( 

ודבריהם עיקר ולכן מי שיש לו כוס )יין במוצאי שבת( או שמצפה שיהיה לו כוס למחר אף שנזכר 

למחר  לכוס  כלל  מצפה  שאינו  מי  מקום  מכל  תפילה  בשומע  יאמרנה  לא  תפילה  שומע  קודם 

ויצטרך לחזור ולהתפלל )כנזכר בסעיף ד( יש לו לסמוך על סברא ראשונה לאמרה בשומע תפילה 

ולא לחזור לברכת אתה חונן שלא ליכנס לספק ברכות שאינם צריכים9:

תשעה באב שחל להיות באחד בשבת אם טעה ולא הזכיר הבדלה בתפלת ערבית אין צריך  ו 

לחזור ואף אם נזכר קודם שומע תפילה אל יאמרנה בשומע תפילה הואיל ויאמרנה עדיין על 

הכוס במוצאי ט' באב10 ויהיה יוצא ידי חובתו שהרי לא יטעום מאומה קודם מוצאי ט' באב:

בכל מקום שאין צריך לחזור בשביל ששכח להזכיר הבדלה11 אף אם נזכר מיד )אחרי( שהזכיר  ז 

השם שבסיום ברכת אתה חונן או מיד שסיים ברכה זו אע"פ שלא פתח עדיין בברכה שלאחריה 

רוצה להחמיר על עצמו שאסור לברך ברכה שאינה  חונן אף אם  יחזור לראש ברכת אתה  לא 

צריכה12 ואף אם רוצה לומר אתה חוננתנו בלא חתימה )בלי לסיים ברוך אתה ה'( אינו רשאי משום 
הפסק בתפלה וכן הדין בכל מקום שנזכר בתוך התפלה.13

אבל אם סיים תפלתו ורוצה לחזור ולהתפלל מראש התפלה בתורת נדבה הרשות בידו וע"ד 

שנתבאר בסי' ק"ז.

ואם נזכר קודם שהזכיר השם שבסיום ברכת אתה חונן יתחיל מיד אתה חוננתנו ויגמור משם 

על הסדר וחננו מאתך וכו' בא"י וכו':

סיכום
חז"ל תקנו להבדיל במוצאי שבת בתפילה. היינו, להוסיף בברכת “אתה חונן" את 

הקטע “אתה חוננתנו". מלבד זאת, צריך להבדיל גם על כוס יין. 

אסור לטעום לפני הבדלה. אך מי שאין לו יין, ולא מצפה שיהיה לו גם מחר, יכול 
לאכול מיד, מפני שהבדיל כבר בתפילה.

מי ששכח ולא התפלל ערבית במוצאי שבת, מתפלל בשחרית פעמיים תפילת 
ומבדיל בתפילה השניה, שהיא התשלומין של ערבית, למרות שהבדיל  העמידה, 

כבר על היין. 

9( שהרי לדעה שאפשר לומר “אתה חוננתנו" בשומע תפלה, כל הברכות שחוזר עליהם, הם לבטלה.
10( כלומר, למרות המובא בסעיף ד, שכמצפה שיהיה לו ליין רק אחרי יום ראשון, חוזר ומתפלל. שם הטעם 

הוא, מפני שמן הסתם, הוא לא יתענה עד אחרי יום א', אבל בט' באב, הוא הרי צם ממילא. 
11( כגון, שיש לו יין, כנזכר בסעיף ג.

12( היינו, שמכיון שיכול לצאת ידי חובה בהבדלה על הכוס, כשחוזר על ברכת “אתה חונן", היא ברכה שאינה צריכה. 
13( שאינו חוזר ל"אתה חונן", ולא אומר “אתה חוננתנו" בלי חתימה.
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דיני מי שטעה ולא אמר “אתה חוננתנו" בתפילה

הטעםהדיןהאופןהיכן נזכר

 נזכר לפני שהזכיר ה'
בחונן הדעת

בין יש לו יין להבדלה 
ובין אין לו יין

יתחיל מיד אתה 
חוננתנו, וימשיך 

וחננו מאתך

מפני שאינו 
מברך ברכה 
שאינה צריכה

 נזכר לפני שסיים
“שומע תפילה"

יש לו יין להבדלה
יסיים תפלתו ויבדיל 
על הכוס, ולא אומר 
ב"שומע תפילה" 

משום הפסק 
בתפילה

 נזכר לפני שסיים
“שומע תפילה"

אין לו יין ואינו מצפה 
שיהיה לו ביום א'

אומר “אתה חוננתנו" 
ב"שומע תפילה"

כדי לא להכנס 
לספק ברכות 
שאינם צריכות

נזכר לאחר שסיים “שומע 
תפילה" ולא סיים תפילתו

יש לו יין להבדלה
יסיים תפלתו ומבדיל 
על הכוס ולא חוזר 

ל"אתה חונן" 

משום ברכה 
שאינה צריכה

נזכר לאחר שסיים “שומע 
תפילה" ולא סיים תפילתו

אין לו יין ואינו מצפה 
שיהיה לו ביום א'

חוזר לתחילת “אתה 
חונן"

שהרי צריך לחזור 
על תפילתו

נזכר כשסיים תפילתו -עקר 
רגליו או אמר “יהיו לרצון"

יש לו יין להבדלה
מבדיל על הכוס ואינו 

חוזר ומתפלל 
יוצא ידי חובה 

בכוס

נזכר כשסיים תפילתו -עקר 
רגליו או אמר “יהיו לרצון"

אין לו יין ואינו מצפה 
שיהיה לו ביום א'

חוזר ומתפלל ומבדיל 
בתפילתו

נזכר אחרי שהזכיר ה' בחונן 
הדעת, או אחרי שומע 
תפילה, או סיים תפילתו

יש לו יין, אבל שכח 
וטעם או עשה מלאכה 

לפני שהבדיל

חוזר ומתפלל ומבדיל 
בתפילתו ולא יוצא 

בכוס

מפני שעשה שלא 
כהוגן

 נזכר אפילו לפני
“שומע תפילה"

כשט' באב חל ביום א' 
ואין לו יין ואינו מצפה 

שיהיה לו ביום א'
אינו חוזר ומתפלל

ייצא בכוס 
שיבדיל במוצאי 

ט' באב

למעשה, מי ששכח “אתה חוננתנו" בתפילה, ואח"כ ישמע הבדלה, )יש לו יין( 
– אם נזכר לפני שאמר ה' ב"חונן הדעת", יחזור לומר “אתה חוננתנו", ימשיך 
“וחננו מאתך" ויסיים את תפילתו. ואם נזכר אחרי שאמר ה' ב"חונן הדעת", 
ימשיך בתפילתו )ואינו אומר “אתה חוננתנו" ב"שומע תפילה"(, ואינו חוזר 

ומתפלל, מפני שיבדיל על הכוס. 

אבל אם עשה מלאכה, לפני שאמר “ברוך המבדיל...", או טעם משהו )חוץ 
ממים(, לפני שהבדיל על הכוס, צריך לחזור ולהתפלל ולהבדיל בתפילתו.
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סימן רצ"ה
הבדלה שעושה ש"ץ ובו ה' סעיפים:

סימן זה עוסק בסיום תפילת ערבית, הבדלה בבית הכנסת ובהזכרת 
אליהו הנביא.

אמירת “ויהי נועם" ו"ואתה קדוש" 
נוהגים לומר ויהי נועם )בערבית של מוצאי שבת( לפי שהוא מזמור של ברכה שבו בירך משה את  א 

ישראל בשעה שסיימו מלאכת המשכן ונוהגים לכפול פסוק אורך ימים וגו' שעל ידי כך נשלם 

השם היוצא ממנו1.

ונוהגין לומר סדר קדושה2 ומתחילין ואתה קדוש ולא ובא לציון גואל לפי שאין גאולה בלילה.

ישראל  שישתהו  כדי  הוא  שבת3  במוצאי  ערבית  תפלת  אחר  שמאריכין  האריכות  זה  וכל 

בהשלמת סדריהם כדי להאריך לרשעים מלחזור לגיהנם כי ממתינים להם )שלא יכנסו לגיהינום( עד 

שישלימו כנסיה אחרונה שבישראל את סדריהם:

יש נוהגים מטעם הידוע להם לומר מעומד פסוק ויהי נועם: ב 

אם חל יו"ט או יום הכיפורים )ימים שלא עושים בהם מלאכה( באחד )מששת( ימי המעשה בשבוע  ג 

הבא אפילו חל בערב שבת הבא אין נוהגים לומר ויהי נועם שכיון שאומרים ומעשה ידינו כוננה 

ב' פעמים צריך שיהיו כל הששת ימים ראויים למלאכה4 אבל אם חל )יום טוב( בשבת אומרים אותו.

ובזמן שאין אומרים אותו אין נוהגים לומר גם ואתה קדוש וכל סדר קדושה לפי שויהי נועם שייך 

למלאכת המשכן5 ועל ידי כך שרתה שכינה בישראל וזהו )הפירוש ב( ואתה קדוש יושב תהלות 
ישראל 6 על כן הן נסמכין זה לזה לעולם אבל ויתן לך נוהגים לומר בכל ענין:7

1( שם הוי' במילוי יודין )יוד. הי. ויו, הי.( בריבוע )י. יו. יוד. ה. הי. ו. וי. ויו. ה. הי.(, שהוא בגימטריא 130. 
ומספר התיבות במזמור זה, כשכופלים הפסוק “אורך ימים", ובהוספת הכולל, גם הם 130.

2( קטע התפילה “ובא לציון", נקרא “סדר קדושה", מכיון שאומרים בו, את נוסח ה"קדושה".
3( שמוסיפים בתפילה “ויהי נועם" “ואתה קדוש". 

4( כלומר, בפסוק כתוב “ומעשה ידנו כוננה עלינו, ומעשה ידינו כוננהו". היינו, שאנו מתפללים ומבקשים מה' 
שיברך את מעשה ידינו, )בשבוע הבא(. ומיכון שכופלים “מעשה ידינו" פעם שניה, בא להורות שכל ששת הימים, 

הם ימי המעשה. )לקט ציונים והערות(.
5( שכאמור, בו ברך משה את עם ישראל, בהשלמת בנין המשכן.

6( ש"ואתה )הקב"ה ה(קדוש יושב )ושוכן בתוך( תהלות ישראל". 
נוהגים לאומרו  )סידור(.  יש שנהגו לאומרו בבית הכנסת, לפני הבדלה. מנהגנו לאומרו לאחר ההבדלה.   )7

הערות והארות
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הבדלה בבית הכנסת
כדי  היין  על  הכנסת  בבית  מבדיל  שהש"ץ  נוהגים  ד 

)וישתה  עליו  להבדיל  בביתו  יין  לו  שאין  מי  להוציא 

חובתו  ידי  לצאת  נתכוין  אם  בעצמו8  מהכוס  )הש"ץ( 

ידי  לצאת  שנתכוין  לאחר  ממנו  ישקה  או  זו  בהבדלה 

אדם  שום  אין  לתינוקות  ממנו  משקה  אם  אבל  חובתו9 

יכול לצאת ידי חובתו בהבדלה זו כיון שלא שתה מהכוס 

אדם שיוצא ידי חובתו בהבדלה זו(:

הזכרת אליהו הנביא במוצאי שבת
נהגו לומר ולהזכיר אליהו הנביא במוצאי שבת אחר  ה 

הבדלה10 )כדי( להתפלל שיבא ויבשרנו הגאולה )מפני( 

שאין אליהו בא בערב שבת שלא לבטל ישראל מעסקי 

צרכי השבת11 וגם בשבת אינו בא אם יש איסור תחומין 

שעבר  כיון  מתפללים  אנו  כן  טפחים 12ועל  מי'  למעלה 

השבת ויכול לבא שיבא ויבשרנו )על הגאולה(:

סיכום
בערבית של מוצאי שבת אומרים “ויהי נועם" )וכופלים הפסוק “אורך ימים"(, 
יום  או  טוב  יום  כשחל  קדוש".  “ואתה  אומרים  אח"כ  באמירתו.  לעמוד  נוהגים 
כיפור, )יום שלא עושים בו מלאכה(, באחד מימי החול בשבוע הבא, לא אומרים 

“ויהי נועם" “ואתה קדוש".

יש מקומות שנוהגים להבדיל בבית הכנסת. צריך שאחד מהיוצאים ידי חובה, 
לשתות לפחות מלא לוגמיו מהיין. 

שניים יחד. 
8( לפחות מלא לוגמיו.

9( כי מי שלא התכוון לצאת ידי חובתו בהבדלה זו, אסור לו לטעום מהיין.
10( בסידור, אין אדמו"ר הזקן מביא מנהג זה.

הטורח  על  מותרים  ישראל  שעם  הרבי,  אומר  זאת,  למרות  פניו.  לקבל  וילכו  שבת,  צרכי  שיניחו  מפני   )11
)ההכנות לשבת( בשביל ביאת אליהו. וגם קושיא זו, )שהרי חז"ל אומרים שלא יבוא בשבת( יתרץ תשבי )אליהו(. 

)ספר השיחות תשמח עמ' 16(.
12( ומכיון שהוא מגיע מחוץ לתחום, אינו יכול לבוא בשבת. אעפ"כ, אומר הרבי “נזכה תיכף ומיד... שבעצומו 
יתרץ  “תשבי  שבכך,  לשאלות  ובנוגע   .)23 עמ'  ד  )התועדויות תשמ"ז  אליהו".  זה  “פנחס  יבוא  השבת,  יום  של 

קושיות ואבעיות". )התועדויות תשמט ב עמ' 338(.

ביאורי מושגים

מי'  למעלה  תחומין  איסור  יש  אם 
מהמקום  לצאת  לאדם  אסור  טפחים: 
ששבת בו, חוץ לתחום שבת. )כשאדם 
שובת בשדה, מקום שביתתו הוא ארבע 
וכששובת  אמות.  ארבע  על  אמות 
בעיר וכדומה, העיר כולה נחשבת כד' 
אמותיו(. מקצה מקום שביתתו, אסור 
לו לצאת )מהתורה מרחק של י"ב מיל( 

למרחק של אלפיים אמה.
כאשר אדם יוצא מחוץ לתחום שבת, 
על גבי עמודים שגובהם יותר מעשרה 
על  טפחים  ד'  בראשם  ואין  טפחים, 
בכך  יש  האם  ספק,  ישנו  טפחים.  ד' 
איסור תחומין. אותו ספק ישנו, כאשר 
אדם פורח באוויר, על ידי שם קדוש.

משמים,  יבוא  הנביא  כשאליהו 
מחוץ  יבוא  הוא  הגאולה,  על  לבשר 
לתחום שבת, למעלה מעשרה טפחים. 

)סימן שצו א. תד א(.

הערות והארות
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סימן רצ"ו
דיני הבדלה על היין ובו י"ט סעיפים:

סימן זה עוסק בדיני הבדלה. סדר ההבדלה, על מה עושים הבדלה, 
האם מי שהבדיל יכול להוציא אחרים, והאם נשים חיבות בהבדלה.

סדר ההבדלה
מטעם  שבת  במוצאי  בבשמים  להריח  חכמים  הנהיגו  א 

)ברכת  הריח  קודם  שיברך  רצ"ז וצריך  בסי'  שיתבאר 

הריח הראויה( והצריכו ג"כ לברך על האור )הנר( בכל מוצאי 

על  אלו  ברכות  רצ"ח וסדרו  בסי'  שיתבאר  מטעם  שבת 

על  בתחלה  הבדלה  ברכת  קודם  היין  ברכת  אחר  הכוס 

הבשמים ואח"כ על הנר ונמצא סדר הבדלה שעל הכוס 

הבדלה  וברכת  הנר  וברכת  הבשמים  וברכת  היין  ברכת 

וסימנך יבנ"ה  "יין "בשמים "נר "הבדלה:

דיני הכוס
שצריך  הדברים  בכל  הבדלה  של  בכוס  ליזהר  וצריך  ב 

ליזהר בכוס של קידוש ושל ברכת המזון כמו שנתבאר 

בסי' קפ"ג וסי' רע"א1:

פסוקי ברכה לפני ההבדלה
ישועתי  אל  הנה  הבדלה שבבית  קודם  לומר  נהגו  ג 

וגו' ליהודים היתה וגו' כוס ישועות אשא וגו' הכל לסימן 
טוב ואין חובה בדבר:2

עיניהם  את  השומעים  יתנו  הבדלה  ברכת  ובשעת  ד 

בכוס ובנר3:

1( שיהיה שלם, שטוף, מלא, לא פגום, להגביהו מהשולחן )כסדר ההגבהה בקידוש( ויתן עיניו בכוס.
2( היינו, שמי שלא אמר או שמע פסוקים אלה, יצא ידי חובה.

3( שכן הדין בכל כוס של ברכה, “שמגביהו מעל השולחן... כדי שיהיה נראה לכל המסובין, ויסתכלו בו". )סימן 

ביאורי מושגים

נר,  בשמים,  יין,  הבדלה...  סדר 
הבדלה: ישנו הסבר לטעם שמבדילים 

בסדר זה. 
העב  החוש  הוא  הטעם  חוש 
מורגש,  שהטעם  היות  שבחושים. 
רק כאשר המאכל נוגע בלשון. חוש 
הריח הוא עדין יותר, שהרי מריחים 
למרחוק. חוש הראיה הוא עוד יותר 
גדול  למרחק  היא  שהראיה  עדין, 
יותר. נעלה מכולם, הוא כוח  הרבה 

השכל.
כך הוא גם סדר הימצאותם בגוף. 
מעליו  הוא התחתון,  הלשון,   – הפה 
ומעל  העיניים,  מהם,  למעלה  האף, 

כולם המוח. 
וזהו סדר ההבדלה בדרך מלמטה 
היין  על  מברכים  קודם  למעלה. 
על  מברכים  אח"כ  הטעם.  חוש   –
הבשמים – חוש הריח. אח"כ מברכים 
על הנר – חוש הראיה. אח"כ מברכים 
על ההבדלה, שהיכולת "להבדיל בין 

קודש לחול חכמה היא". 
)הרשב"ץ(.

הערות והארות
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שפיכה מהיין לסימן ברכה
ונוהגין לשפוך מעט יין מהכוס על הארץ לסימן טוב שכל  ה 

בית שאין יין נשפך בו כמים אין בו סימן ברכה על כן עושין 

ביזוי  בזה איסור משום  )זה( בתחלת השבוע ואין  סימן ברכה 

משקה ששופכו לאיבוד כיון שאינו שופך אלא דבר מועט.

ויש לנהוג )ולעשות( שפיכה זו בשעה שממלא הכוס על כל 

גדותיו יערה עליו עוד מעט בענין שישפך ממנו מעט על הארץ4 

אבל אין לשפוך על הארץ מיין )שבכוס אחרי( שהכוס נתמלא 

בו שהרי אם ישפוך ממנו לא יהיה הכוס מלא על כל גדותיו 

כראוי ואם לא ישפוך ממנו כלום עד אחר ההבדלה כדי שבשעת ההבדלה יהיה )הכוס( עדיין מלא 

על כל גדותיו הרי זה בזיון לברכת בורא פרי הגפן שבירך אותה על כוס מלא כראוי וקודם ששתה 

ממנו שפך ממנו לארץ כאלו היה בו דבר מאוס )בזמן( כשבירך עליו לכן אין לנהוג שפיכה זו אלא 

בדרך שנתבאר )לעשותה בשעת המילוי(.

גם נוהגין לשפוך על השלחן מן יין הנשאר בכוס אחר שתיית המבדיל ומכבין בו הנר5 כדי שיהא 

)לפיכך אם מבדיל על  זה אלא למצוה לנר של הבדלה לברך עליו   נר  נראה לכל שלא הודלק 

נר שבבית )שמאיר את הבית( שלא הודלק בשביל כך )להבדלה( אינו צריך לכבותו( ונוהגין לרחוץ 
עיניהם מיין של שפיכה זו משום חבוב מצוה:6

טעימה מכוס ההבדלה
אין צריך להטעים מכוס של הבדלה להשומעים כמו שצריך בכוס של קידוש אלא המבדיל רגיל  ו 

לשתותו7 כולו:8

על מה עושים הבדלה
אין מבדילין על הפת אפילו אין לו יין ולא שאר משקים ואינו דומה לקידוש שמקדשין )גם( על  ז 

הפת לפי שהקידוש יש לו ענין להפת שאין קידוש אלא במקום סעודה9 אבל הבדלה אין לה ענין 

קפג ח(. ובהבדלה גם בנר. אבל המבדיל, יתן עיניו רק בכוס. )קיצור הלכות עמ' רמה(.
4( המנהג, למלא את הכוס מלא גדותיו, באופן שנשפך מעט לתחתית שתחת הכוס. כך נוהג הרבי. בהבדלה, 

ממלא הרבי, מלא גדותיו, יותר מקידוש וברכת המזון. )מעשה מלך עמ' 152(. 
5( נוהגים לכבות את הנר ביין שבתחתית, ולא שופכים מהכוס על הנר. כך נוהג הרבי. )מעשה מלך עמ' 153(.

6( המנהג, לטבול את שתי אצבעות הזרת ביין שבתחתית, לנגוע בהם על גבי העיניים, ולומר את הפסוק “מצות 
ה' ברה מאירת עיניים". כך נוהג הרבי. )מעשה מלך עמ' 153(.

7( אך אפשר, שגם אחד מהיוצאים ידי חובה ישתה. )סימן רעא כה(.
8( צריך לפחות מלא לוגמיו. בדיעבד, אם שתה פחות ממלא לוגמיו, יצא. )סימן קצ ד(. )טוב לשתות רביעית, 

כדי לא להיכנס לספק ברכה אחרונה )סדר ברכת הנהנין פ"ח ה"א((. 
9( היינו, שאחרי הקידוש חייבים לאכול סעודה. והפת היא עיקר הסעודה.

הערות והארות

ביאורי מושגים

ישנו  משקה:  ביזוי  משום 
בדברים  בזיון  לנהוג  איסור 
כגון,  אדם.  למאכל  הראויים 
מאכל  דבר  לארץ,  להשליך 
לתת  או  בכך,  באכילה  שנמאס 
מאכל אדם לבהמה. הטעם לכך, 
בטובה  כבועט  שנראה  מפני 

שהשפיע הקב"ה בעולם.
)אנציקלופדיה תלמודית(
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כלל להפת10:

אבל מבדילין על כל משקה שהוא חמר מדינה11 חוץ מן המים אלא אם כן יש לו יין שאז אין זה  ח 

הידור מצוה אם יבדיל על שכר או שאר משקים אע"פ שהם חמר מדינה אבל אם אין יין בביתו 

אף שישנו אצל חנוני אין צריך לקנותו ומכל מקום מצוה מן המובחר להבדיל על היין בכל ענין12 

)אפילו שאין לו בבית(: 

ואפילו אם יש לו כוס )עם רביעית( יין )אלא( שאינו מלא13 וכוס מלא שכר או שאר משקה חמר  ט 

מדינה טוב יותר להבדיל על היין )שאינו מלא( אם אינו פגום )שלא שתו ממנו( אבל אם הוא פגום 

והוא בענין שאי אפשר לתקנו מפגימתו ע"י נתינת מעט מים לתוכו14 כגון שהוא מזוג במים כבר 

כראוי בענין שאם יוסיף עליו מעט מים לתוכו יתקלקל15 אזי טוב יותר להבדיל על משקה חמר 

מדינה שאינו פגום16:

הבדלה במוצאי פסח
ונוהגין במדינות אלו להקל להבדיל במוצאי פסח על השכר אף אם יש לו יין הרבה בביתו )אע"פ  י 

שאין זה הידור מצווה( לפי שהשכר חביב עליו אז יותר מן היין17 אבל מי שאינו חביב עליו )השכר( 

כל כך יש לו להבדיל על היין ואף מי שחביב עליו אינו יכול להבדיל עליו אלא במקום שהוא חמר 

מדינה וע"ד שנתבאר בסימן ער"ב אבל במקומות שהיין גדל שם שהיין הוא חמר מדינה אינו יכול 

יין נמצא כלל בעיר וע"ד שנתבאר  וגם אין  להבדיל על שום משקה אף שהוא חביב עליו מאד 

שם18:

מתי אפשר להבדיל על פת
יין יש אומרים  יו"ט שחל להיות במוצאי שבת שצריך לקדש ולהבדיל על כוס אחד ואין לו  יא 

שיכול לומר יקנה"ז19 על הפת20 שאף שאין מבדילין על הפת מכל מקום הבדלה זו )שבמוצאי 

10( שאין חייבים לאכול סעודה בשייכות להבדלה.
11( היינו, משקה חשוב באותו מקום, )שקובעים בו את סעודותיהם(. כגון: סוגי שכר, יין שרף, מי דבש ועוד. 

)בזמננו, בירה, וודקה, וויסקי, ליקר, קפה ותה(. 
12( הרבי מקפיד להבדיל על יין. )מעשה מלך עמ' 152(.

13( והרי אחד מדיני הכוס, שיהיה מלא על כל גדותיו.
14( שזהו אחד האפשרויות לתקן יין מפגימתו.

15( יצא מגדר יין, )מפני שיהיה בו יותר מדי מים(. ולתקנו ביין אינו יכול, שהרי אין לו. 
16( דהיינו, כשאין לו מספיק יין לכוס מלאה, עדיף להבדיל על היין ולא על חמר מדינה. אבל כאשר היין פגום, 

עדיף להבדיל על חמר מדינה שאינו פגום.
17( מפני שלא שתו שכר )שהוא חמץ(, כל הפסח.

גם במקומות שהיין גדל שם.  נוהגים להקל ולהשתמש במשקים החשובים כ"חמר מדינה",  18( אך למעשה, 
)קיצור הלכות עמ' קסה(.

19( היינו, סדר ההבדלה, ביום טוב שחל במוצאי שבת: יין )גפן(. קידוש. נר. הבדלה. זמן )שהחיינו(.
20( כלומר, במקום לברך “הגפן" על היין, יברך “המוציא" על הפת.

הערות והארות
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שבת שהוא ליל יום טוב( טפלה לקידוש וכיון שמקדשים על הפת )כשאין לו יין( יכולים ג"כ לומר עליה 

ההבדלה אגב הקידוש ויש אומרים שיותר טוב לומר הקידוש וההבדלה )ביו"ט שחל במוצאי שבת ואין 

לו יין( על כוס של שכר או שאר משקה שהם חמר מדינה )ולא על פת( והמנהג במדינות אלו כסברא 

הראשונה:

האם מי שאין לו יין וחמר מדינה יכול לאכול במוצאי שבת
מי שאין לו במוצאי שבת לחול לא יין ולא שאר משקים )שהם( חמר מדינה ואי אפשר לו למצוא  יב 

בלילה עד למחר ביום )שאז מצפה שיהיה לו( יש אומרים שמותר לו לאכול מיד מן הדין אם הזכיר 

הבדלה בתפלה אלא שמדת חסידות הוא שלא לטעום מאומה עד שיבדיל למחר ויש אומרים שמן 

הדין אסור לו לטעום מאומה אם מצפה שלמחר ביום יהיה לו כוס להבדיל עליו אבל אם אינו 

מצפה שיהיה לו למחר ביום )אפילו שמצפה שיהיה לו אח"כ( אין מחייבים אותו להתענות עד ההבדלה 

לפיכך מותר לו לאכול אף במוצאי שבת מיד ולענין הלכה יש להחמיר כסברא האחרונה21 אלא 

אם כן הוא אדם חלש שקשה לו להתענות עד שיביאו לו כוס למחר אזי יכול לסמוך על סברא 

הראשונה22 להקל בדברי סופרים:

מי שיש לו רק כוס אחת האם יבדיל עליה או יברך עליה
יין( והוא רוצה לסעוד )אחרי ההבדלה( ואם יבדיל על כוס זה  ואם אין לו אלא כוס אחד )של  יג 

וישתה ממנו רוב רביעית לא יהיה לו כוס לברכת המזון כגון שאי אפשר לו להוסיף מים ביין 

הנשאר להשלימו לרביעית שלא יתקלקל מחמת המים שכבר הוא מזוג כראוי במים מתחלה הרי 

זה סועד קודם הבדלה ומברך ברכת המזון על כוס זה ואחר גמר ברכת המזון מברך עליו בורא פרי 

הגפן וברכת הבשמים והנר וההבדלה ואח"כ שותהו )מיכון( שמוטב שידחה איסור האכילה קודם 

הבדלה משיברך ברכת המזון בלא כוס )אם יאכל( אחר הבדלה.

במה דברים אמורים כשאינו מצפה שיהיה לו למחר עוד כוס )יין( שיוכל לברך עליו ברכת המזון 

אבל אם הוא מצפה שלמחר יהיה לו עוד כוס אסור לו לטעום כלום קודם שיבדיל אלא מבדיל 

על כוס זה שיש לו במוצאי שבת ולא יסעוד עד שיביאו לו כוס למחר לברכת המזון כמו שנתבאר 

)בסעיף הקודם( בכוס של הבדלה )למי שאין לו יין להבדיל עליו( לפי סברא האחרונה.

אבל לפי סברא הראשונה שאין צריך להמתין מלאכול )אם אין לו יין במוצאי שבת( עד שיביאו לו 

למחר כוס להבדלה גם כאן )לגבי ברכת המזון על הכוס( לא יהיה צריך להמתין מלסעוד )אם אין לו יין 

כלל( עד למחר שיביאו לו כוס לברכת המזון אלא יהיה רשאי לסעוד מיד )במוצאי שבת( ולברך בלא 

כוס23 ולכן )כשיש לו כוס אחד( יסעוד קודם שיבדיל על כוס זה שיש לו כדי שיברך ברכת המזון על 

21( שאם מצפה שיהיה לו ביום ראשון, לא יאכל עד שיבדיל. אבל אם לא מצפה שיהיה לו ביום ראשון, יכול 
לאכול מיד במוצאי שבת.

22( שאם אין לו במוצאי שבת, מעיקר הדין, יכול לאכול מיד. 
23( כלומר, לפי דעה זו, כמו שלגבי הבדלה, כשאין לו יין בלילה, יכול לאכול מיד בלי הבדלה, כך לגבי ברכה 

הערות והארות
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הכוס כמו שנתבאר24.

וכל זה25 להאומרים שברכת המזון טעונה כוס כמו קידוש והבדלה שצריך לחזר )לטרוח ולחפש( 

כמו  חובה  שהן  סופרים  מדברי  שהן  מצות  כל  אחר  לחזר  שצריך  כמו  המזון  לברכת  כוס  אחר 

שנתבאר בסי' קפ"ב אבל להאומרים שברכת המזון אינה טעונה כוס בתורת חובה גמורה אלא 

שמצוה מן המובחר לברך ברכת המזון על הכוס אין מצוה זו דוחה איסור טעימה קודם הבדלה 

אלא יבדיל בתחלה על כוס זה שיש לו ואח"כ אם ירצה יאכל ויברך ברכת המזון בלא כוס ואין 

צריך להמתין מלאכול עד שיביאו לו כוס )לברך עליו( אף אם מצפה שיביאו לו בלילה זה לאחר 

זמן26.

)ולענין מעשה כיון שלא נפסקה הלכה לא כהאומרים ברכת המזון טעונה כוס ולא כהאומרים 

שאינה טעונה כוס לכן מי שנוהג לעולם כהאומרים שטעונה כוס )ומקפיד תמיד לברך על כוס( גם 

עתה יסעוד קודם הבדלה אבל אם לפעמים הוא סומך על האומרים שאינה טעונה כוס גם עתה 

יחוש לדבריהם )שאין חובה לברך על כוס( ולא יסעוד קודם הבדלה(:

כיצד ינהג מי שאין לו יין גם לקידוש וגם להבדלה
מי שאין ידו משגת לקנות יין לקידוש ולהבדלה נתבאר בסי' רע"א27 איזה מהם קודם ומי שאין   יד 

ידו משגת לקנות שמן לנר חנוכה ויין להבדלה יתבאר בסי' תרע"ח: 

הבדלה בעמידה
נוהגים במדינות אלו להבדיל מעומד )בעמידה( לכבוד המלך )השבת( שאנו מלוין אותו )ביציאת  טו 

השבת( ודרך לויה )היא( מעומד ומכל מקום אחר גמר ההבדלה יש לו לישב ולשתות הכוס 

שאין לתלמידי חכמים לאכול או לשתות מעומד:

אחיזת דבר שמברכים עליו בימין
ר"]ו[  לפיכך  בסי'  שנתבאר  כמו  הברכה  בשעת  בימינו  לאחזו  צריך  עליו  שמברך  דבר  כל  טז 

בשעת ברכת בורא פרי הגפן צריך לאחוז הכוס בימינו ויהיו הבשמים בשמאלו 28ואח"כ צריך 

להחליף הכוס לשמאלו29 והבשמים לימינו ויברך על הבשמים וטוב שיהיה )שישאר( הכוס בשמאלו 

עד לאחר ברכת בורא מאורי האש כדי שיוכל להסתכל בצפורני ימינו כמו שיתבאר בסי' רח"צ 

על כוס, כשאין לו יין לברכה, לא צריך להמתין למחר, אלא יכול לאכול ולברך בלי כוס.
24( שמוטב שידחה איסור אכילה לפני הבדלה, משיברך בלי כוס.

25( שאם יש לו כוס יין אחד, יאכל לפני הבדלה, ויברך על הכוס ברכת המזון ואח"כ יבדיל עליו.
26( מפני שלדעה זו, ברכה על על הכוס אינה חובה.

27( שאם יש לו “חמר מדינה", יקדש על היין ויבדיל על “חמר מדינה". ואם אין לו “חמר מדינה", יקדש על 
הפת ויבדיל על היין.

28( מנהגנו, לאחוז רק בכוס בזמן ברכת הגפן.
29( מנהגנו, להניח את הכוס על השולחן, בברכת הבשמים ובברכת הנר. כך נוהג הרבי. )מעשה מלך עמ' 152(.
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ואח"כ צריך להחזיר הכוס לימינו 30ולברך עליו ברכת ההבדלה שנתקנה על הכוס:

האם מי שהבדיל יכול להוציא אחרים 
)ש"ץ המבדיל בבית הכנסת31 אף שנתכוין לצאת ידי חובתו וכן אחרים ששמעו ונתכוונו לצאת  יז 

ידי חובתם יכולים לחזור ולהבדיל בבתיהם להוציא בני ביתם הקטנים32 שלא היו בבית הכנסת 

)ולא שמעו הבדלה( אבל הגדולים שלא היו בבית הכנסת הואיל והם יכולים להבדיל בעצמם אין למי 

שיצא כבר ידי חובתו להבדיל להם אלא יבדילו בעצמם33 אבל( מי שנתכוין שלא לצאת ידי חובתו 

ידי חובה  בבית הכנסת( שנתכוין שלא לצאת  )שהבדיל  בהבדלה שבבית הכנסת אף הש"ץ עצמו 

בהבדלתו צריך לחזור ולהבדיל בביתו לפיכך נהגו העולם שכל אחד חוזר ומבדיל בביתו אף אם 

כל בני ביתו היו בבית הכנסת לפי שאין דעתם כלל לצאת ידי חובתם בהבדלה שבבית הכנסת:

דין מי שלא שמע ברכת הגפן
ידי חובתו כששמע ברכת  ונתכוין לצאת  בין בתוך הבית  בין בבית הכנסת  השומע הבדלה  יח 

היין  ברכת  בשעת  זו  בהבדלה  לצאת  בדעתו  היה  שלא  אע"פ  )"ברוך...המבדיל.."(  הבדלה 

)"הגפן"(34 )ואפילו לא שמע כלל ברכת היין( אין בכך כלום ויצא ידי חובת הבדלה )אלא שאינו יכול 

לשתות יין על סמך ברכת היין שבירך המבדיל כל שלא נתכוין )השומע( בשמיעת ברכת היין לפטור 

בה היין שישתה הוא(:

חיוב נשים בהבדלה
לקדשו  יום השבת  את  מן התורה שנאמר זכור  הוא  )חיוב( הבדלה  לדברי האומרים שעיקר  יט 

חייבות  הנשים  גם  הרי  רע"א  בסי'  שנתבאר  כמו  ביציאתו  בין  בכניסתו  בין  זכרהו  )והיינו( 

כמ"ש  לשמור35  זכור  שהוקש  מפני  התורה  מן  בקידוש  שחייבות  כשם  התורה  מן  בהבדלה 

על  שתקנו  כמו  עליהן  שתקנו  חכמים  כתקנת  הכוס  ועל  בתפלה  להבדיל  כן  גם  שם וחייבות 

האנשים הואיל והן חייבות כמותם מן התורה בעיקר )חיוב( הבדלה.

אבל לדברי האומרים שמצות זכור אינה אלא בכניסת השבת ולא ביציאתו ועיקר )חיוב( הבדלה 

אינה אלא מדברי סופרים יש מי שאומר שהנשים פטורות ממנה )מהבדלה( כמו שהן פטורות מכל 

מצות עשה שהזמן גרמא בין של תורה בין של דברי סופרים ואף שבכל מעשה )דיני( שבת איש 

30( למנהגנו, להגביה את הכוס מהשולחן. )גם הגבהה זו, נעשית כדרך כל הגבהה(. יש להקפיד שהכוס תהיה 
מלאה תמיד, על כל גדותיה, בפרט אחרי ההורדה וההגבהה. כך נוהג הרבי. )מעשה מלך עמ' 152-153(.

31( כמובא בסימן הקודם סעיף ד, שנוהגים לעשות כך.
32( היינו, בניו הקטנים, ולא בנות. )כדלקמן סעיף יט(.

33( אבל בדיעבד, אם הבדיל להם יצאו ידי חובה. )סימן רעג ו(.
34( כלומר, בזמן שהמבדיל בירך “הגפן", לא היה בדעתו לצאת ידי חובה, וכשבירך “המבדיל" התכוון לצאת. 

35( לכן, כשם שהן חייבות בשמירת שבת, )להזהר באיסורי שבת(, הן חייבות גם בזכירת שבת, )במצוות עשה 
של שבת(.
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ואשה שוין אפילו בדברים שאינם אלא מדברי סופרים הואיל והן שוין בדברים שהן מן התורה 

אבל  שמירתו36  או  השבת  זכירת  בגלל  שתקנו  בדבריהם  גם  חכמים  ושמור השוום  זכור  דהיינו 

הבדלה אינה ענין לשמירת השבת37 אלא דבר בפני עצמו הוא שתקנו חכמים להבדיל בין קודש 

לחול ומצאו להם סמך מן התורה שנאמר ולהבדיל בין הקדש ובין החול.

ויש חולקין על זה ואומרים שההבדלה היא )כן חלק( מענין זכירת השבת וקדושתו )בכך( שמזכירין 

הבדל בין קדושתו לחול ולפיכך הנשים חייבות בהם )בהבדלה( מדברי סופרים כמו שחייבות בכל 

הדברים שתקנו חכמים בגלל קדושת השבת לפי שתקנו דבריהם כעין של תורה שהנשים חייבות 

בזכור ושמור מן התורה כאנשים וכן עיקר.

ומכל מקום יש לחוש לסברא הראשונה )שנשים לא חייבות בהבדלה, ולכן( שלא יבדיל לנשים מי 

שאינו צריך להבדיל בשביל עצמו שכבר יצא ידי חובתו וגם אין זכרים אחרים גדולים או קטנים 

שומעים ממנו אלא נשים בלבד שלפי סברא הראשונה שהנשים פטורות מהבדלה הרי זה מברך 

לבטלה.

יכולות לברך על כל  יכולות להבדיל לעצמן אף אם הם פטורות כמו שהן  אבל הנשים עצמן 

מצות עשה שהזמן גרמא שמקיימות שאינה ברכה לבטלה כמו שנתבאר בסי' י"ז 38ומכל מקום אין 

לאיש לצאת ידי חובתו בשמיעת הבדלה מאשה כדי לחוש לסברא הראשונה ועוד מטעם שנתבאר 

בסי' רע"א גבי קידוש היום(:

סיכום
כוס ההבדלה צריך להיות, שלם, שטוף, מלא, ולא פגום. ממלאים את הכוס ביין, 
מלוא גדותיו, עד שנשפך ממנו מעט לתחתית שתחת לכוס. )כמו בקידוש )?ומעט 
יותר?((. לוקח את כוס בימינו מוסרו לשמאלו, ומעמידו דרך הורדה מלמעלה למטה 
ד' האצבעות  דהיינו,  קיבול.  בית  כעין  הימנית, כשהיא כפופה קצת  ידו  כף  על 
מוגבהות והאגודל מושכב מהצד. מבדיל בעמידה, כשהכוס מוגבהת מהשולחן ג' 

טפחים. 

אומרים את הפסוקים “הנה א-ל ישועתי.." וכו'. מברכים “הגפן". מניחים את 
הכוס על השולחן, מברכים על הבשמים, ומריחים אותם. מברכים על הנר, ומביטים 
בציפורניים לאור הנר. מגבהים את הכוס, )כסדר ההגבהה(, ומברכים את ברכת 
ההבדלה. בעת ברכת ההבדלה, השומעים מביטים בכוס ובנר, והמבדיל מביט בכוס. 

שותים את הכוס בישיבה. 

36( כלומר, כשם שבמצוות שבת, שחיובם מהתורה, הנשים חייבות הן בלא תעשה והן בעשה, כך במצוות שבת 
מדרבנן, אין הבדל בין עשה ללא תעשה. 

37( דהיינו, היא אינה חלק ממצוות שבת.
38( )סעיף ג( שגם במצוות שהנשים פטורות מהן, יש להם קצת שכר כשמקיימות אותן, לכן הן יכולות לברך.  
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נוהגים שהמבדיל שותה את כל הכוס. )גם אחד מהיוצאים ידי חובה, יכול לשתות(. 
אך לפחות מלא לוגמיו. )ראוי לשתות רביעית, כדי לא להיכנס לספק ברכה אחרונה(. 

בדיעבד, אם שתה פחות ממלא לוגמיו, יצא. 

)יש הנוהגים לשפוך מעט יין לתחתית הכוס גם אחרי ההבדלה(. מכבים את הנר, 
ביין שבתחתית הכוס, ולא ע"י שפיכת יין מהכוס. 

השומע הבדלה, ובזמן ברכת “הגפן" לא התכוון לצאת ידי חובה, אך בזמן ברכת 
ההבדלה, התכוון לצאת ידי חובה, יצא. )אבל אסור לו לשתות יין, על סמך ברכת 

המבדיל(.

אין להבדיל על פת. כשצריך, אפשר להבדיל על “חמר מדינה", )בירה, שתיה 
חריפה, ליקר, קפה ותה(. אך יש להדר ולהבדיל על יין. הרבי מקפיד על כך. עדיף 

להבדיל על כוס יין שאינו מלא, מאשר על כוס חמר מדינה מלא. 

יין וחמר מדינה במוצאי שבת, ומצפה  אסור לאכול לפני הבדלה. מי שאין לו 
על  לסמוך  יכול  חלש,  אדם  אך  שיבדיל.  עד  יאכל  לא  ראשון,  ביום  לו  שיהיה 

המקלים ולאכול במוצאי שבת.

מי שמקפיד תמיד לברך ברכת המזון על כוס, ויש לו במוצאי שבת רק כוס אחד 
של יין, ורוצה לאכול סעודה במוצאי שבת, יאכל לפני הבדלה, יברך ברכת המזון על 

הכוס, אח"כ יברך הגפן וימשיך את ברכות ההבדלה.

יש אומרים, שאשה חייבת בהבדלה מהתורה, ויש אומרים, מדרבנן, ויש אומרים 
שהיא פטורה. לכן מי שכבר יצא ידי חובת הבדלה, לא יבדיל לנשים. אך הוא יכול 
להבדיל לבנים קטנים. בנים גדולים, ראוי שיבדילו בעצמם, ובדיעבד אם הבדיל 

להם, יצאו ידי חובה. נשים יכולות להבדיל לעצמן.
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סימן רצ"ז
דין בשמים להבדלה ובו ט' סעיפים:

סימן זה עוסק בדיני ברכת הבשמים. למה מברכים עליהם במוצאי 
שבת? על איזה בשמים אפשר לברך ומה מברכים?

הטעם להרחת בשמים במוצאי שבת
כדי  שבת  מוצאי  בכל  בבשמים  להריח  חכמים  הנהיגו  א 

להשיב את הנפש שהיא דואבת )כואבת ומצטערת( ליציאת 

השבת בשביל )בגלל( הנשמה יתירה שהלכה לפיכך מיישבים 

לו  כשיש  אמורים  דברים  במה  טוב  בריח  אותה  ומשמחין 

בשמים אזי הוא צריך להריח בהם אבל אם אין לו אין צריך 

ואינם  המצות הואיל  אחר  שמחזרים  כדרך  אחריהם1  לחזר 

אלא בשביל להשיב את הנפש2:

האם המתענה בשבת מברך על הבשמים
במוצאי  הבשמים  על  לברך  צריך  בשבת3  שמתענה  מי  ב 

שבת שכיון שבאת הנשמה יתירה בליל שבת אינה הולכת 

עד מוצאי שבת4.

ואם חל יום הכיפורים בשבת יתבאר בסי' תרכ"ד5:

על איזה בשמים מברכים ומה מברכים
עליהם  מברכים  רי"ז שאין  בסי'  שנתבאר  הבשמים  כל  ג 

1( ויבדיל בלי ברכת הבשמים, ואם יזדמן לו אח"כ )במוצאי שבת(, יברך עליהם. 
2( דהיינו, שחכמים הנהיגו זאת, רק להנאת האדם, להשיב נפשו, ולכן היא אינה חובה כשאר המצוות.

3( כגון תענית חלום, שמותר להתענות בשבת. )סימן רפח ג(.
4( דהיינו, למרות שהוא מתענה ביום שבת, אך מפני שבליל שבת הוא אכל, הנשמה היתרה באה, והיא נשארת 

כל השבת.
להרחת  טעם  עוד  שיש  מפני  בלילה,  גם  שמתענים  )למרות  הבשמים.  על  שמברכים  פסק,  ג(  )סעיף  שם   )5

הבשמים במוצאי שבת. )מחצית השקל((. 

ביאורי מושגים

נשמה היתרה: הכוונה ב"נשמה 
יתרה" )שיש בשבת(, עפ"י נגלה, 
נוספת", אלא  "נשמה  אין פרושו 
מצב נפשי. דהיינו, הרחבת הדעת 
ממנוחת  לאדם  הבא  הלב,  ורוחב 

השבת והעונג ממאכלי השבת.
הטעם שמצב זה נקרא "נשמה 
והעונג  שהמנוחה  משום  יתרה", 
בעצם  שינוי  פועלים  שבת,  של 
האדם, והדבר נחשב כאילו נכנסה 

בו נשמה יתרה.
שיוצא  שבת,  במוצאי  לכו, 
גדול",  לעמל  שלמה  "ממנוחה 
צריך להשיב את הנפש בבשמים.

שבשבת  מובא,  בזוהר  אומנם 
נשמה  מלמעלה,  לאדם  נמשכת 

נוספת ממש.
)לקוטי שיחות לא עמ' 191-199(

הערות והארות
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ברכת הריח בין מחמת איסור ערוה6 או עבודה זרה ובין מפני שאינה עשויה בשביל להריח בהם7 

אם הריח בהם במוצאי שבת בין שבירך )שלא כדין( בין שלא בירך לא יצא וצריך לחזור ולהריח 

בבשמים אחרים אם יש לו ולברך עליהם .

אבל כל )מין( ריח שמברכים עליו אף אם אינו מין בושם אלא פרי העומד לאכילה שריחו טוב 

יכול להריח בו במוצאי שבת ויברך הנותן ריח טוב בפירות ואם הוא מין בושם יברך ברכה הראויה 

לו )דהיינו( אם הוא מין עץ בורא עצי בשמים ואם הוא מין עשב בורא עשבי בשמים ואם אינו לא 

מין עץ ולא מין עשב כגון המור8 )שקורין פיזו"ם( יברך בורא מיני בשמים.

והעולם נהגו לברך במוצאי שבת בורא מיני בשמים על כל המינים שיהיו לפי שאין הכל בקיאים 

)"בורא מיני בשמים" שהיא( ברכה שיוצאים בה  )וכדי לא לברך ברכה לא נכונה( נהגו לברך  בברכות9 

בדיעבד על כל המינים10 ומכל מקום טוב להניח חתיכת מור )שברכתה "מיני בשמים"( בתוך מיני 

מיני בשמים  בורא  מיני בשמים כדי שיברך ברכת  בורא  )במוצאי שבת(  ריחות שמברכים עליהם 

כהלכתה )על המור שבתוכם(:

פלפלים כתושים וזנגבל כתוש אם מברכים עליהם במוצאי שבת נתבאר בסי' רי"ו11: ד 

שקים מלאים בשמים שמשימים הנכרים תוך קנקני היין כדי שיקלוט היין ריחם )של הבשמים(  ה 

אע"פ שמותר להריח בבשמים אלו ואין בהם איסור משום ריח היין )של נוכרים האסור( שנבלע 

בהם הואיל והמריח בהם אינו מכוין )להנות( לריח היין שנבלע בהם אלא לריח עצמה )לריח הבשמים 

מאוסים  לכתחלה מפני שהם  הבדלה  של  לבשמים  ליטלם  שבת אין  במוצאי  מקום  מכל  עצמם( 

לגבוה לכל דבר מצוה מחמת יין האסור הבלוע בהם:

הדס של ד' המינים להבדלה
יש אומרים שמצוה לברך במוצאי שבת על הדס של מצוה )של ד' המינים( שהואיל שנעשה בו  ו 

מצוה אחת )בסוכות( יש לעשות בו מצוה אחרת )בשמים של מוצאי שבת( ואף על פי שהוא יבש 

ואין ריחו נודף כל כך מכל מקום מריח הוא קצת ויש אומרים שיותר טוב לברך על שאר בשמים 

שעיקר ריחם בהם מלברך על הדס )של מצווה( יבש שאין בו אלא ריח קצת וכן נוהגין במדינות 

אלו ומכל מקום טוב להניח גם הדס )של ד' המינים( אצל הבשמים שמברכים עליהם )במוצאי שבת( 

בורא מיני בשמים או בורא עצי בשמים ויריח בשניהם ויעשה כדברי הכל:

6( בשמים הנמצאים על אשה האסורה לנו.
7( כגון שמטרתם להעביר ריח רע. כמו כן אין לברך על ריח שאין לו עיקר - ריח הבלוע בבגד או בכלי. )סדר 

ברכות הנהנין יא יא(. מי בושם. )פסקי תשובות עמ' תקסו(.
8( מין בושם המופק מחיה.

9( דהיינו, על מה מברכים “עצי בשמים" ועל מה מברכים “עשבי בשמים".
10( בסדר ההבדלה שבסידור, מביא אדמו"ר הזקן רק ברכה זו.

11( בסדר ברכות הנהנין )פי"א ה"ט( מובא, שמכיון שאין רגילות להריח בהם כ"כ, ראוי להמנע מלהריח בהם.

הערות והארות
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האם מי שאינו מריח יכול לברך על הבשמים
מי שאינו נהנה מריח )היינו( שאין לו חוש הריח לא יברך על הבשמים כשמבדיל אלא אם כן  ז 

נתכוין להוציא בני ביתו הקטנים המריחים שהגיעו כבר לחינוך ברכות12 אבל אינו יכול לברך 

בשביל גדולים המריחים אף שאינם יודעים לברך בעצמן לפי שברכה זו היא ברכת הנהנין )ולא 

ברכת המצוות( וברכת הנהנין אין מי שאינו נהנה יכול לברך בשביל מי שנהנה מטעם שנתבאר בסי' 

קס"ז13.

ואינו דומה לברכת היין של קידוש שהיא ג"כ ברכת הנהנין ואעפ"כ יכול מי שאינו נהנה לברך 

לפי שהיין של קידוש אינו תלוי בהנאתו )של המקדש( כלל שלא תקנוהו חכמים בשביל הנאת האדם 

אלא בשביל שצריך לזכרהו )את השבת( על היין אבל הבשמים במוצאי שבת לא הנהיגו חכמים 

אלא בשביל הנאת האדם )כדי( להשיב נפשו הדואבת ליציאת השבת והרי ברכתה כשאר ברכת 

הנהנין:

האם מי שהבדיל יכול לברך על הבשמים לאחרים 
וכן מי שהבדיל כבר לעצמו וחוזר ומבדיל להוציא אחרים שאינם יודעים להבדיל בעצמם לא  ח 

)והוא לא יריח( אלא צריך גם הוא לחזור ולהריח עמהם כדי  יברך להם על הריח שיריחו הם 

שתהא ברכתו בשביל עצמו ולא בשבילם בלבד14:

האם מי שהבדיל יכול לברך על הנר לאחרים
אבל ברכת בורא מאורי האש יכול לברך להם )לאחרים( אע"פ שאינו צריך לברך אותה בשביל  ט 

עצמו לפי שברכת האור לא נתקנה בשביל הנאת האדם אלא לזכר שנברא האור במוצאי שבת 

כמו שיתבאר בסי' רח"צ לכך אינה דומה לברכת הנהנין15.

ויש חולקין על זה ואומרים שאף שלא נתקנה )ברכת הנר( בשביל הנאת האדם מכל מקום הואיל 

ואינו צריך לחזר אחר האור )כדי( לברך עליו במוצאי שבת כדרך שצריך לחזר אחר כל המצות שהן 

חובה כמו שיתבאר בסי' רח"צ לפיכך אין ברכה זו )ברכת הנר( דומה לברכת המצות שמפני שהן 

חובה יכול לברך אותן מי שיצא כבר ידי חובתו כדי להוציא אחרים שלא יצאו עדיין ידי חובתן16 

כמו שנתבאר בסי' קס"ז וטוב לחוש לדבריהם שלא להכנס בספק ברכה לבטלה:

12( שיכול לברך להם, כדי לחנכם למצוות.
13( )סעיף ג( שמיכון שאינו נהנה, אינו מחויב בברכה, ו"כל שאינו מחויב בדבר, אינו מוציא אחרים ידי חובתם".

14( מפני שכאמור, ברכת הבשמים היא ברכת הנהנין, ומי שלא נהנה אינו יכול לברך לאחרים.
15( כלומר, מיכון שברכת הנר אינה באה להנאת האדם, אין דינה כדין ברכת הנהנין, )שמי שאינו נהנה, אינו 

יכול לברך למי שנהנה(. ולכן, מי שהבדיל כבר, יכול לברך לאחרים על הנר.
16( כלומר, לדעה זו, מפני שאין צריך לחזר אחרי הנר, אין ברכת הנר דומה לברכת המצוות, )שמפני שהן חובה, 

יכול מי שיצא כבר, להוציא אחרים(. ולכן, מי שהבדיל, אינו יכול לברך על הנר לאחרים.
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סיכום
חז"ל הנהיגו לברך על בשמים במוצאי שבת, כדי להשיב את הנפש שמצטערת 
ביציאת השבת. גם מי שהתענה ביום שבת, מברך על הבשמים. מי שאין לו בשמים, 

יבדיל בלי ברכת הבשמים, ואם יזדמן אח"כ במוצאי שבת, יברך עליהם.

אין לברך על בשמים של עבודה זרה, איסור ערוה, שאין מטרתם לריח, )אלא 
להעביר ריח רע(, ריח שאין לו עיקר ומי בושם. אפשר לברך גם על פרי שיש לו 

ריח טוב, כשרגילים להריח בו לפעמים.

יש  בשמים".  מיני  “בורא  הבשמים,  סוגי  כל  על  שבת,  במוצאי  לברך  נוהגים 
נוהגים לשים בתוך הבשמים, מההדסים שברכו עליהם בחג הסוכות.

אדם שאין לו חוש ריח, אינו יכול לברך לאחרים, ברכת הבשמים. )מלבד בני ביתו 
הקטנים, שהגיעו לחינוך ברכה(. גם מי שהבדיל כבר, אינו יכול לברך לאחרים, אם 
הוא אינו מריח שוב מהבשמים. בברכת הנר, יש מחלוקת בכך, לכן מי שברך כבר 

על הנר, לא יברך לאחרים.
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סימן רח"צ
דין נר הבדלה ובו כ"א סעיפים:

סימן זה עוסק בדיני נר ההבדלה. על איזה אש אפשר לברך. מתי 
אפשר לברך ומהו אופן ההבטה בנר.

למה מברכים על הנר במוצאי שבת
צריך לברך בורא מאורי האש בכל מוצאי שבת על אור  א 

הנר אם יש לו אבל אם אין לו אור במוצאי שבת אין צריך 

שלא  מצות לפי  שאר  אחר  לחזר  שצריך  כדרך  אחריו  לחזר 

תקנו ברכה זו אלא לזכר שנברא האור )האש( במוצאי שבת 

אור  ויצא מהן  בזו  זו  והקישן  ב' אבנים  שנטל אדם הראשון 

)אש( ואף שאין מברכים על שאר כל הדברים בשעה שנבראו1 

מכל מקום האור כיון שנאסר )להדליק( בשבת והותר במוצאי 

שבת הרי זה כאלו נברא עתה )במוצאי שבת זו( מחדש ומברכים 

עליו בשעת בריאתו:

במוצאי יום כיפור צריך לחזר אחר הנר
במה דברים אמורים שאינו צריך לחזר אחריו )אחרי הנר(  ב 

במוצאי שבתות אבל במוצאי יום הכיפורים אפילו כשחל 

להקב"ה  כברכת הבדלה2 שמברך  לפי שהיא  ברכת האור  לחזר אחר  אומרים שצריך  יש  בחול 

)בברכת הנר( שהבדיל לנו זה היום משאר יו"ט )בכך( שנאסר בו להבעיר אור עד עתה בלילה:

ברכת בשמים ונר למי שאין יין
מי שאין לו כוס )יין( להבדיל )עליו( צריך לברך על האור מיד שרואה )אש( )עיין סי' תקנ"ט( וכן  ג 

)מברך( על הבשמים אם יש לו3:

1( לדוגמא, לא מברכים על הצמחים שנבראו ביום שלישי.
2( היינו, שבמוצאי יום כיפור, הטעם אינו משום זכר לכך שנברא האש, אלא “לפי הוא דבר חדש שלא נהנה ממנו 

ביום הכיפורים". )סימן תרכד ד(, לכן הוא כברכת ההבדלה.
3( מפני שברכות אלו אינם תלויות ביין, ואפשר לברך עליהם בפני עצמם.

ביאורי מושגים

אבנים  ב'  הראשון  אדם  נטל 
אור:  מהן  ויצא  בזו  זו  והקישן 
שישי,  ביום  נברא  הראשון  אדם 
ובו ביום חטא בעץ הדעת. חז"ל 
אומרים שבאותו ליל שבת, השמש 
והיא האירה שלושים  לא שקעה, 
ושש שעות )יום שישי, ליל שבת 
והתחיל  השבת  כשיצאה  ושבת(. 
הראשון  אדם  התיירא  להחשיך, 
נתן  חטאי.  בגלל  זה  אולי  ואמר 
לו הקב"ה דעת, מעין דוגמא של 
מעלה, הביא שתי אבנים והכם זה 

בזה ויצא אש.
)מסכת פסחים, מדרש רבה(.

הערות והארות
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מצוה לברך על אבוקה
מצוה מן המובחר לברך על אבוקה שיש בה עצים הרבה ומאורות הרבה שהרי מברכים בורא  ד 

מאורי האש לשון ריבוי מאורות ומכל מקום אף כשמברך על הנר )יחיד( יברך בורא מאורי האש 

)מפני( שהרבה גוונין יש באור שלהבת אדומה לבנה וירקרקת.

ונר של שמן שיש בה פתילות הרבה דולקות הרי זו אבוקה4 ואף אם אין שם אלא )רק( ב' עצים 

דולקים יחד )ולא הרבה( וכן ב' פתילות )בלבד( בנר אחד )אם אינן בשתי פיות )פתחי או צידי( הנר 

אלא בפה אחד5( הרי זו אבוקה.

וכן אם )ב' נרות של שמן או של שעוה וחלב מקורבים זה לזה עד שאורותיהם )שלהבותיהם( 

מדובקים יחד הרי זו אבוקה שהרי יש כאן ריבוי מאורות ביחד אבל אם אין אורותיהם )שלהבותיהם( 

מדובקים יחד הרי כל נר נחשב בפני עצמו אע"פ שהם מקורבים זה לזה6 אלא אם כן( קלע ב' נרות 

של שעוה זה על גבי זה ועשאן נר אחד )שאז( דינם כאבוקה )אף אם אין אורותיהם מדובקים יחד 

כיון שעשאן )ע"י הקליעה( כעין גוף אחד אין כל אחד נחשב בפני עצמו(.

וטוב ליזהר שלא ליקח להבדלה אבוקה מעצים שריחן רע )שקורין קי"ן(  אם אפשר בענין אחר 

)שיש לו נר אחר( שהרי במוצאי שבת אנו צריכים להשיב נפש בריח טוב7 ויש נוהגין מטעם הידוע 

להם להבדיל )רק( על אבוקה מנרות של שעוה ולא משאר נרות ולא מעצים:

אם אין לו אבוקה עכ"פ יש לו למצוה מן המובחר להדליק נר אחד )במיוחד( להבדלה חוץ מהנר  ה 

המיוחד להאיר בבית8 )אם אי אפשר לקרבם כל כך זה אצל זה עד שיהיו אורותיהם מדובקים 

יחד9(: 

אופן ההבטה בנר
אין מברכים על האור )האש( אע"פ שרואהו עד שיהיה סמוך לו כל כך )באופן( שיכול ליהנות  ו 

ממנו כל כך )שיוכל( להשתמש לאורו עד שיוכל להכיר לאורו בין מטבע מדינה זו למטבע מדינה 

אחרת10.

ונוהגין להסתכל בצפרנים11 )כדי( לראות )ולודא( שיוכל להנות לאורו ולהכיר בין מטבע למטבע 

4( ובכך מקיים מצווה מן המובחר.
5( כלומר, ששתי הפתילות יוצאות יחד במקום אחד, ולא בשתי מקומות נפרדים.

6( ואין בכך מצווה מן המובחר.
7( ולא ראוי להשתמש בעצים שריחם רע, הדוחים את הנפש.

8( כדי שיהיה היכר, שמדליק לשם מצווה. )משנה ברורה(. )כמו שמובא בסימן רצ"ו )סעיף ה( שמכבים את נר 
ההבדלה “כדי שיהא נראה לכל שלא הודלק נר זה אלא למצוה"(.

נר  לו להדליק  יש  יכול,  גם כשאינו  לזה, כדי לברך על אבוקה, אבל  זה  9( כלומר, לכתחילה, צריך לקרבם 
במיוחד להבדלה, ולא להסתפק בנר של הבית.

10( גם מי שעומד בריחוק מהנר בזמן הברכה, ואח"כ מקרבים אליו את הנר, יוצא ידי חובה. )קיצור הלכות 
עמ' רנח הערה 18(.

11( המנהג, שנשים אינן מביטות בציפורניים. )קצות השולחן צו הערה יב(.
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כמו שמכיר בין צפורן לבשר ועוד )טעם( שהצפרנים הן סימן ברכה שהן פרות ורבות לעולם ויש 

לראות בצפרני יד ימין ויאחוז הכוס בשמאלו כמו שנתבאר בסי' רצ"ו12.

לכפוף  בו ויש  להתברך  סימן  היד  בשרטוטי  שיש  )מפני(  הידים  בכפות  )גם(  להסתכל  ונוהגין 

הד' אצבעות על האגודל לתוך כף היד שאז רואה הצפרנים עם הכף בבת אחת ואינו רואה אז 

פני )הצפרנים( ]האצבעות[ שבפנים אלא אחוריהם ששם הצפרנים ויש נוהגין לפשוט אח"כ הד' 

אצבעות )שכפף קודם( ולראות מאחוריהם )מצד גב היד( על הצפרנים13:

דין אש שהודלקה באיסור 
אין מברכים על האור )האש( שלא שבת14 בשבת ממלאכת עבירה כגון נר שהודלק בשבת אין  ז 

ואפילו  בעבירה  זה  באור  בשבת  הבערה  מלאכת  ונעשה  הואיל  שבת  במוצאי  עליו  מברכים 

הדליקו נכרי לצורך עצמו15 כיון שאם היה ישראל מדליקו היה עובר עליו הרי זו מלאכת עבירה ואם 

עבר ובירך עליו צריך לחזור לברך על אור ששבת אם יש לו אבל אם הדליקו נכרי לצורך חולה 

שאין בו סכנה16 או אפילו ישראל לצורך חיה )יולדת( או שאר חולה שיש בו סכנה אין זו מלאכת 

עבירה17 ומברכים עליה במוצאי שבת וכן עששית )מנורה עם כיסוי מזכוכית( שהיתה דולקת והולכת 

שדלקה  מה  עבירה  מלאכת  זו  שבת שאין  במוצאי  עליה  מברכים  שבת  מוצאי  עד  שבת  מערב 

בשבת הואיל והודלקה בהיתר מערב שבת:

אש של עבודה זרה
אין מברכים על אור )אש( של עבודה זרה )מפני( שאסור ליהנות מתשמישי עבודה זרה ואף הנר  ח 

על  היא  האש"(  מאורי  )"בורא  שהברכה  ואע"פ  לאורו18  ליהנות  אסור  לפניה  הדולק 

השלהבת ושלהבת אין בה ממש ואין איסור עבודה זרה חל עליה בפני עצמה19 מכל מקום כל זמן 

שהיא  הגחלת  איסור  מחמת  ממנה  ליהנות  אסור  זרה  עבודה  של  בגחלת  קשורה  שהשלהבת 

קשורה בה20 ולכן אין מברכים עליה אף אם שבתה בשבת כגון שהודלקה במוצאי שבת לפי שאין 

מברכים אלא על אור שיוכל ליהנות ממנו כמו שנתבאר ואם עבר ובירך )על אש של עבודה זרה( צריך 

12( אך כאמור, מנהגנו לברך על הנר, כשהכוס מונחת על השולחן, ולהביט בציפורי שני הידיים.
13( וכן מנהגנו. כך נוהג הרבי. )מעשה מלך עמ' 153(.

14( ב' רפויה, מלשון שביתה.
15( שבאופן זה, לא נעשה בו עבירה.

16( אין כך מלאכת עבירה, למרות שכאשר יהודי מדליק לצורך חולה שאין בו סכנה, יש בכך עבירה, ולא כמו 
שנתבאר קודם. מפני שכאשר גוי מדליק לעצמו בשבת, זהו מעשה פסול, אלא שהגוי לא מחויב להימנע ממנו, 
ולכן אומרים, שמיכון שליהודי אסור לעשות זאת, זוהי “מלאכת עבירה". אבל במקרה שגוי מדליק לצורך חולה 
שאין בו סכנה, זהו הצלת נפשות ומעשה מצווה, לכן אין זה נחשב “מלאכת עבירה", גם כשליהודי אסור לעשות 

זאת. )פסקי תשובות עמ' תקעד(.
17( מפני שמותר ומצווה לעשות זאת..

18( מפני שהוא נוי לעבודה זרה.
19( ומותר להנות ממנה. )קונטרס אחרון א(.

20( כלומר, מיכון שהגחלת אסורה, לכן כל זמן שהשלהבת מחוברת אליה, גם היא אסורה.
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לברך על אור אחר אם יש לו.

אבל אם ישראל הדליק נר שלו מנר של עבודה זרה מברכין עליו שמותר ליהנות ממנו )מנר זה( 

אע"פ שהודלק משלהבת של עבודה זרה שהשלהבת אין בו ממש21 )אבל נכרי שהדליק מנר של 

עבודה זרה אין מברכין עליו משום גזירה כמו שיתבאר(:

נר שהודלק מאש שהודלקה באיסור 
לא אסרו לברך על אור שלא שבת ממלאכת עבירה דהיינו נר שהודלק בשבת אלא על אותו נר  ט 

עצמו אבל אם הדליק ישראל ממנו )מהנר שהודלק בשבת( נר אחר במוצאי שבת מברכים עליו )על 

הנר השני( שאף שיש בנר זה אור )אש( מהנר הראשון שלא שבת מכל מקום יש בו תוספת של היתר 

שבת  במוצאי  השני  )הנר(  בהדלקת  נוספת(  )בשלהבת  מאליו  מתוסף  )שהאש(  מה שהאור  דהיינו 

שהוא זמן היתר והרי הוא מברך על התוספת של היתר.

זמן מרובה  עליו במוצאי שבת אפילו לאחר  אין מברכין  נר עצמו שהודלק בשבת  אותו  אבל 

שכבר ניתוסף בו הרבה אור בזמן היתר22 משום גזירה שמא יבאו לברך על עמוד ראשון של האור 

שלא שבת דהיינו )שיברך( ביציאת השבת מיד שעדיין לא ניתוסף כלום על עמוד הראשון שדלק 

ברגע שלפני יציאת השבת אבל בנר שהדליק ממנו ישראל במוצאי שבת אפילו הדליקו במוצאי 

שבת מיד )בצאת השבת( אין לגזור )ולחשוש ש( אם נתיר לברך עליו שמא יטעו לברך על נר הראשון 

שלא שבת )והטעם לכך( לפי שסתם )שבדרך כלל( נר שלא שבת לא הודלק בשבת ע"י ישראל אלא 

ע"י נכרי ומפני שנתיר לברך על נר שהדליק ישראל )במוצאי שבת( לא יטעו לברך על נר שהדליק 

נכרי )בשבת. מפני( שישראל בנכרי אינו מתחלף.

נר שהדליקו גוי
אבל נכרי שהדליק נר במוצאי שבת אין מברכים עליו אלא אם כן הדליקו מישראל אבל אם 

הדליקו מנכרי אחר אין מברכים עליו )משום( גזירה שמא יבאו לברך על נר שהדליק נכרי בשבת 

ויברכו עליו במוצאי שבת מיד קודם שיתוסף האור של היתר אבל כשאור זה של נכרי שמברך עליו 

בא מישראל אע"פ שגם הישראל הדליק מנכרי כל שיד הישראל באמצע23 אין לגזור משום עמוד 

הראשון של נר שהודלק בשבת24 וכל שכן אם יד ישראל בתחלתו )דהיינו( שהישראל הוא שהוציא 

האור מעצים ואבנים במוצאי שבת או שהדליקו מאור הדולק מערב שבת או מגחלים שהובערו 

מערב שבת שמברכים על נר שהדליק הנכרי ממנו )מאש זו(: 

מאור  או  וגחלים שמערב שבת  מאור  או  ואבנים  מעצים  במוצאי שבת  אור  הוציא  נכרי  ואם  י 

21( ובנר שהדליק היהודי, היא כבר אינה מחוברת לגחלת של העבודה זרה.
22( כלומר, גם הנר שהודלק בעצמו בשבת, כשדולק משך זמן אחרי צאת השבת, השלהבת שבו מתחדשת, 

)והיא כעין נר שהודלק מנר שהדליקו אותו בשבת(. ולכאורה גם בו יהיה אפשר להדליק. אלא.. .
23( שבשלב מסוים הייתה הדלקה של יהודי.

24( מהטעם שנתבאר, שגוי ביהודי לא מתחלף. ולא יבואו להדליק בנר שהודלק ע"י גוי בשבת.
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שהודלק בשבת בהיתר אין מברכים על אורות אלו בעצמן25 אבל אם הדליק הנכרי מהם )מהאש 

שהוציא במוצאי שבת( נר אחר מברכים עליו 26)ויש אומרים בהיפך שעל נר זה )שהדליק הגוי מאש 

שהוציא במוצאי שבת( אין מברכים עליו שגזרו על כל נר שהדליק נכרי במוצאי שבת שלא מישראל 

משום נר שהדליקו בשבת אבל על אותו אור עצמו שהוציא הנכרי במוצאי שבת מעצים ואבנים או 

מגחלים לא גזרו עליו כלל ויש לחוש לדברי שניהם )ולכן( שידליק ישראל נר מאור זה או מנר זה 

ויברך עליו לדברי הכל(:

אם עבר ובירך על נר שהדליק )במוצאי שבת( נכרי מנכרי אין צריך לחזור ולברך כיון שאין אסור  יא 

אלא משום גזרה27 והוא הדין בנר שהודלק בשבת אם בירך עליו במוצאי שבת לאחר שניתוסף 

בו אור של היתר )שאין צריך לחזור ולברך, מפני( שאין איסורו אלא משום גזירה28:

נכרים שהדליקו נר לפניהם )במסיבתם( אף על פי שהדליקוהו מישראל אין מברכים עליו שסתם  יב 

מסיבת נכרים לעבודה זרה והרי זה כנר של עבודה זרה:

היה הולך חוץ לכרך וראה אור )אש( אם רוב אנשי הכרך נכרים אינו מברך עליו שמן הסתם  יג 

הוא אור של נכרי שלא הדליק מישראל29 ואם רוב ישראל או אפילו מחצה על מחצה מברך 

עליו )רק( אם הוא יכול ליהנות כאן לאורו  להכיר בין מטבע למטבע30:

אש שנוצרה במוצאי שבת
אור שהוציאוהו במוצאי שבת מעצים ואבנים אע"פ שלא שבת בשבת )שלא דלק כל השבת, אלא(  יד 

שנברא עתה מחדש מברכים עליו שהרי אין מברכים על האור אלא לזכר שנברא האור במוצאי 

שבת מאבנים שהקישן אדם הראשון זו בזו31 אבל במוצאי יום הכיפורים אין מברכין אלא על האור 

ששבת ממש32 ולא אפילו על נר שהדליק ישראל מנכרי כמו שיתבאר בסי' תרכ"ד:

דין גחלים
גחלים הבוערות כל כך שאלו מכניס קיסם ביניהן הוא נדלק מברכים עליהם33 והוא שעשויין  טו 

)שמטרתם( כדי להאיר אבל אם עשויין )מטרתם( כדי להתחמם כנגדן אין מברכין עליהם שאפילו 

על הנר )עצמו( אין מברכין אם אינו עשוי להאיר כמו שיתבאר:

25( גזרה, משום נר שהדליק הגוי באיסור. )מחצית השקל(.
26( שעד כדי כך לא גוזרים.

27( שמא יבוא לברך על נר שהדליק גוי בשבת. )כנ"ל סעיף ט(.
28( שמא יבוא לברך על אש שדלקה בשבת, לפני שניתוסף לה אש חדשה. )כנ"ל סעיף ט(.

29( וכאמור )סעיף ט(, אין מברכים על אש שהדליק גוי.
30( שהרי רק באופן כזה אפשר לברך על האש. )סעיף ו(.

31( כלומר, תקנת חז"ל לברך על האש באה לזכר שאדם הראשון הוציא אש חדשה במוצאי שבת, לכן אפשר 
לברך על אש שנוצרה במוצאי שבת.

32( היינו, שהודלק בערב יום כיפור.
33( לפי שבאופן זה הם נחשבים כאש.
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אש של כבשן
אור )אש( של כבשן בתחלת שריפת הלבנים אין מברכים עליו שאז אינו עשוי להאיר )אלא  טז 

לשרוף את הלבנים( אבל אחר שנשרפה )שנשרפו הלבנים( אז עשוי להאיר34 ומברכים עליו:

נר של בית הכנסת
)דהיינו( אם היה אדם חשוב מתארח  נר של בית הכנסת בימיהם היו מברכים עליו לפעמים  יז 

אצלם בבית הכנסת שאז הנר נעשה להאיר לו או אם שמש הכנסת אוכל בחדר הסמוך לבית 

הכנסת שחלונותיו )של החדר( פתוחים לבית הכנסת שנעשה הנר )של בית הכנסת( להאיר לו אם אין 

)אור( הלבנה מאירה לו שמה )מברכים עליו( אבל אם לא היה שם אדם חשוב ולא שמש האוכל שם 

ויש נר דולק שם )בבית הכנסת( לא היו מברכין עליו )מפני( שלא נעשה להאיר אלא לכבוד שכינה35.

לפיכך עכשיו שאין לנו אורחים בבית הכנסת ולא שמש האוכל שם אין מברכים על נר שבבית 

הכנסת )ועוד )טעם( שעכשיו דרכנו להדליק בבית הכנסת אפילו ביום בשביל כבוד שכינה ולפיכך 

אף אם מדליקים בלילה גם בשביל להאיר אין מברכים עליו הואיל ואף ביום היו מדליקים אותו36( 

)אבל אם מרבים נרות בלילה יותר מביום בשביל להאיר מברכים עליהם37(:

נר של הלוויה
אין מברכים על נר של מת כשמוציאים אותו לקבורה במוצאי שבת )מתי?( אם הוא מת חשוב  יח 

שאילו היו מקברים אותו ביום היו ג"כ מוציאים נר לפניו לכבודו שנמצא נר זה שמוציאים לפניו 

במוצאי שבת אינו עשוי בשביל להאיר בלבד )אלא גם לכבוד המת( כיון שאף ביום היו מוציאים לפניו 

)נר( אבל מת שאינו חשוב כל כך להוציא לפניו נר כשהיו מקברים אותו ביום מברכים על הנר 

שהוציא לפניו בלילה )מפני( שהוא עשוי בשביל להאיר בלבד38:

דין עור בברכת הנר
סומא לא יברך על הנר במוצאי שבת שהרי אין מברכין על הנר אפילו כשרואה אותו )מרחוק(  יט 

אלא )באופן( כשיוכל ליהנות מאורו כל כך עד שיוכל להכיר בין מטבע למטבע39 אלא יבדיל 

בלא ברכת הנר:

34( שמשתמשים באש הכבשן להאיר.
35( כמו כן, לא מברכים על נר נשמה. )פסקי תשובות עמ' תקעו(.

36( וזה מוכיח, שההדלקה לא נעשתה רק כדי להאיר.
37( מיכון שהנרות הנוספים, באים רק כדי להאיר. 

38( כלומר, מכיון שביום לא היו מוצאים לפניו נר, זה מלמד, שהנר שהוציאו לפניו בלילה, בא רק על מנת 
להאיר, ולא לכבוד המת.

39( ובודאי שהסומא שאינו רואה כלל את האש, לא יכול לברך.
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ברוב עם הדרת מלך
היו יושבים )ולומדים( בבית הכנסת במוצאי שבת והביאו  כ 

להם אור לא יברכו עליו כל אחד ואחד בפני עצמו אלא 

חובתן ואע"פ שאם  ידי  ויוצאים  וכולם שומעים  אחד מברך 

כך  כל  מבטלים  היו  לא  עצמו  בפני  מברך  אחד  כל  היה 

שצריכים  מכיון(  לכולם,  מברך  )שאחד  עכשיו  מלימודם כמו 

לבטל )מלימודם( עד שישתקו כולם וישמעו מכל מקום עכשיו 

)כשאחד מברך לכולם( יש הידור יותר כי ברוב עם הדרת מלך:

ראיית השלהבת
אינו  בידו  שהוא  בחיקו אע"פ  )ומכוסה(  טמון  נר  היה  כא 

מברך עליו כיון שהוא טמון )מכוסה( ואינו יכול לראותו 

ולהכיר בין מטבע למטבע לאורו אם לא יוציאנו מחיקו ואפילו 

יכול  בין מטבע למטבע לאורו אלא שאינו  נר שיכול להכיר 

זוית40  בקרן  עומד  שהנר  כגון  )עצמה(  את השלהבת  לראות 

והוא עומד מן הצד קצת בענין שאינו רואה השלהבת אע"פ 

יברך עד  )באור המתפשט ממנה( לא  שיכול להשתמש לאורה 

שיוכל לראות )את( השלהבת )עצמה( ואם הנר הוא בעששית 

דופני  מתוך  השלהבת  לראות  שיכול  מזכוכית(  מכסה  )בתוך 

העששית יכול לברך עליו )ויש חולקים41(:

סיכום
חז"ל תקנו לברך על האש במוצאי שבת, זכר לאש שהוציא אדם הראשון בפעם 

הראשונה בזמן זה. אבל מי שאין לו אש, לא צריך לחזר אחריה.

מצווה מן המובחר לברך על אבוקה, שיש בה כמה שלהבות, אבל אפשר לברך 
גם על נר יחיד. יש המקפידים לברך על אבוקה העשויה משעוה.

אפשר לברך על האש, רק כאשר רואים את השלהבת עצמה, והיא אינה מוסתרת 
סוגי  שני  בין  להבחין  שיכולים  באופן  אליה,  סמוך  ונמצאים  אדם.  ע"י  אפילו 
מטבעות. אך גם מי שעומד בריחוק מהנר בזמן הברכה, ואח"כ מקרבים אליו את 

הנר, יוצא ידי חובה.

40( כלומר, מעבר לפינת קיר.
41( וסוברים, שאי אפשר לברך כאשר השלהבת מכוסה בזכוכית. לכן ראוי להסיר את הכיסוי, כאשר מברכים. 

)קצות השולחן צט ד והערה ו(.

ביאורי מושגים

יש  מלך:  הדרת  עם  ברוב 
מצווה  כאשר  והידור,  חשיבות 
יש  ברבים.   – עם  ברוב  נעשית 
כאשר  א.  אופנים.  כמה  בכך 
חלק  עושה  מהרבים  אחד  כל 
מהמצווה. לדוגמא, העלאת אברי 
ידי  על  נעשה  התמיד,  קרבן 
עם  "ברוב  משום  רבים,  כוהנים 
כל  כאשר  גם  ב.  מלך".  הדרת 
יש  המצווה,  כל  את  עושה  אחד 
יחד.  מעלה כשרבים עושים זאת 
בבית  יש עדיפות להתפלל  כגון, 
ג.  רבים.  מתפללים  שיש  הכנסת 
מצווה  עושים  כשכולם  אפילו 
בבת אחת, יותר טוב שאחד יוציא 
את הרבים, מאשר כל אחד יעשה 
לעצמו. כמו ברכת הנר בהבדלה. 
בפני  מצווה  עושה  כשאחד  ד. 
רבים. לכן יש מצווה, לראות את 
הכהן הגדול קורא בתורה בעזרה, 
"ברוב  משום  הכיפורים,  ביום 
עם הדרת מלך".  )אנציקלופדיה 

תלמודית(

הערות והארות



136 / ישיבת בין הזמנים - פסח, תשע"ט

נוהגים להביט על ציפורני הידיים, )בסמיכות לאש, באופן שיכולים להבחין בין 
ציפורן לבשר(, כאשר ארבע האצבעות כפופות ומכסות את האגודל, בתוך כף היד. 
אח"כ הופכים את כפות היד, פושטים את האצבעות ומביטים בהם שוב. נוהגים, 

שנשים אינם מביטות בציפורניים.

כשמבדלים יחד כמה אנשים, יברך אחד לכולם, ולא יברך כל אחד לעצמו.

נר  על  או  בשבת(,  שהודלק  )כגון  עבירה  ממלאכת  שבת  שלא  נר,  לברך  אין 
שאין מטרתו להאיר )כמו נרות שמדליקים בתפילה, נר נשמה(. מותר לברך על 
נר שהדליקו בשבת לצורך חולה שיש בו סכנה, או על נר שהדליקו מנר שהודלק 

בשבת.

אין לברך על נר שהדליקו גוי, הן בשבת לצורך עצמו, והן במוצאי שבת, ואפילו 
הוציא אש חדשה. אך מברכים על נר שהדליקו גוי מנר ישראל, או שהדליק בשבת, 

לצורך חולה שאין בו סכנה.

ראוי שמי שברך כבר על הנר, לא יברך לאחרים להוציאם ידי חובה. עור, אינו 
יכול לברך על נר הבדלה.

שער הלכה - סימן רצ"ט
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סימן רצ"ט
 שלא לאכול ושלא לשתות ולא לעשות שום מלאכה

קודם שיבדיל ובו כא סעיפים:

סימן זה עוסק באיסור טעימה ועשיית מלאכה לפני הבדלה, ודן עד 
מתי אפשר להבדיל. 

איסור טעימה לפני הבדלה
אסרו חכמים לאכול שום דבר או לשתות שום משקה חוץ ממים1 במוצאי שבת עד שיבדיל על  א 

הכוס אע"פ שהבדיל כבר בתפלה ואפילו לטעום מעט אסור מטעם שנתבאר בסי' רע "א2:

ממה צריך להפסיק וממתי
ואפילו היה )כבר( יושב ושותה3 מבעוד יום צריך להפסיק כשמגיע בין השמשות )היינו השקיעה,  ב 

מכיון( שהוא ספק לילה אבל אם היה יושב ואוכל )סעודה( מבעוד יום אינו צריך להפסיק אפילו 

משתיה אפילו כשמגיע ודאי לילה )היינו, צאת הכוכבים( ורשאי להמשיך בסעודתו כמה שירצה תוך 

הלילה כיון שהתחיל בהיתר אבל אם שכח )שאסור לאכול( והתחיל הסעודה באיסור דהיינו מבין 

השמשות ואילך צריך להפסיק מיד שנזכר.

ויש מתירין אפילו להתחיל בבין השמשות בין לאכול בין לשתות ואין איסור אלא בודאי לילה 

שאז הוא זמן הראוי להבדלה4 וכן נתפשט המנהג בסעודות גדולות שמתחילין )לאכול( בביה"ש 

ואין למחות בידם כיון שיש להם על מה שיסמכו אבל העיקר כסברא הראשונה5.

ו( צריך אפילו להפסיק אם היה  ולדברי הכל כשמגיע ודאי לילה )אסור להתחיל לאכול ולשתות 

קבוע לשתיה בלבד מבעוד יום ואפילו מאכילה אם שכח והתחיל בודאי לילה צריך להפסיק מיד 

שנזכר ואם נזכר )שאסור לאכול( לאחר שבירך המוציא קודם שטעם פרוסת המוציא יטעמנה מיד 

1( מנהגנו, שלא לשתות אפילו מים, לפני ההבדלה. )ספר המנהגים עמ' 35(.
2( )סעיף ט(, שבהבדלה )ובקידוש( החמירו חכמים ואסרו, לא רק לקבוע סעודה, אלא אפילו טעימה, מפני 

שעיקר מצוות הבדלה, היא מיד בסמיכות לצאת השבת.
3( היינו, שקבע לשתיית יין או שכר, )וכל שכן שאר משקים, או שאוכל אכילה שאינה סעודה(.

זמן  הוא  מפני שאז  הכוכבים,  בצאת  רק  הבדלה, מתחיל  לפני  ולשתות  לאכול  האיסור  זו,  לדעה  כלומר,   )4
הבדלה.

5( שאסור להתחיל לאכול ולשתות מהשקיעה, וצריך להפסיק מלשתות אז, גם אם התחיל מבעוד יום. 

הערות והארות
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ואחר כך יבדיל )מפני( שאם יבדיל מתחלה תהא ברכת המוציא לבטלה )היות( שאחר כך יצטרך 

לחזור ולברך המוציא כיון שהפסיק כל כך בין ברכה לטעימה:

מה נקרא סיום הסעודה
היו יושבים ואוכלים מבעוד יום ואחר גמר הסעודה )המשיכו ו( קבעו לשתיה אין צריך להפסיק  ג 

כשיגיע הלילה6 )מפני( שהכל נחשב לסעודה אחת כל זמן שלא ברכו ברכת המזון ואפילו אמרו 

זה לזה באו ונבדיל וחזרו ונמלכו )להמשיך( לשתות או לאכול הרי אלו מותרים לשתות ולאכול 

ואינם צריכין להפסיק מחמת )בגלל( שגמרו בדעתם ואמרו להבדיל וגם אינם צריכין לחזור ולברך 

מאכילה  לגמרי  דעתם  הסיחו  שלא  לפי  שיבדילו  קודם  ולשתות  לאכול  שנמלכו  מה  על  )שוב( 

ושתיה עד שיבדילו ע"י אמירה זו שאמרו להבדיל מיד כיון שיכולים עדיין לחזור בהם )מכוונתם 

להבדיל( ולאכול ולשתות מיד קודם שיבדילו:

דין ברכת הכוס למבדיל בתוך סעודתו או שתייתו
המפסיק )כדי( להבדיל על הכוס באמצע שתייתו )שתיית יין( אע"פ שהיה קבוע לשתיה בלבד  ד 

)שהדין( שהוא חייב להפסיק )משתייתו( ולהבדיל כשיגיע הלילה ואסור לו מעתה לשתות עוד עד 

שיבדיל אעפ"כ אין צריך לברך בורא פרי הגפן על כוס של הבדלה )מפני( שנפטר בברכת בורא פרי 

משהגיע  דהיינו  )משתיה(  איסור  שעת  היה  שבנתיים  אע"פ  הראשונה7  שתיה  על  שבירך  הגפן 

הלילה עד שהבדיל ואין צריך לומר אם מפסיק באמצע אכילתו ומבדיל על היין8 שאין צריך לברך 

או שלפני  הסעודה  יין שבתוך  )שתיית(  על  הגפן  פרי  בורא  בירך  כבר  אם  הגפן  פרי  בורא  עליו 

הסעודה9.

ואם הוא מבדיל על השכר אין צריך לברך עליו שהכל בתוך הסעודה אע"פ שלא בירך עדיין 

שהכל לא בתוך הסעודה ולא לפני הסעודה )מכיון( שברכת המוציא פוטרת את השכר של הבדלה 

כמו שפוטרת שאר שכר ששותין בתוך הסעודה.

)באמצע הסעודה( קודם  ליזהר לכתחלה שלא להבדיל  ולפי שיש חולקים על כל זה 10לכן טוב 

זאת(  )בכל  ואם  יין11  על  הגפן  פרי  בורא  בירך  כבר  אם  היין  על  ולא  על השכר  המזון לא  ברכת 

הוא רוצה להבדיל )באמצע הסעודה( או שלא היה קבוע אלא לשתיה בלבד שהוא חייב להפסיק 

)משתייתו( ולהבדיל לא יברך על כוס של הבדלה )"הגפן" או "שהכל"( כדיעה א' )מכיון( שהיא עיקר:

6( למרות שבקביעות לשתיה, צריך להפסיק בצאת הכוכבים.
7( היינו, על היין שהיה קבוע לשתייתו.

8( למרות שאם התחיל בזמן היתר, אינו צריך להפסיק.
9( מי שהבדיל באמצע סעודתו, )וכן מי שאמר “ברוך המבדיל..."( אינו אומר “רצה" בברכת המזון. )סימן קפח יז(.

10( וסוברים שכשמבדיל בתוך הסעודה, צריך לברך.
11( בתוך הסעודה או לפניה.
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דין המתפלל בסעודתו
אם התפלל )ערבית ב( תוך הסעודה חל עליו חובת הבדלה  ה 

על  מתחלה  שיבדיל  עד  לסעודתו  לחזור  לו  ואסור 

הכוס12 ואפילו הקדים להתפלל ערבית מבע"י חל עליו חובת 

הבדלה מיד ואסור לו לטעום כלום חוץ ממים13 עד שיבדיל:

מתי שותים את כוס ברכת המזון
כשהיה יושב ואוכל מבעוד יום )שדינו( שאינו צריך להפסיק  ו 

ג"כ  לו לשתות  יש  המזון  ברכת  קודם  מסעודתו ולהבדיל 

מכוס של ברכת המזון )למרות שסיים את סעודתו( אע"פ שלא 

הבדיל עדיין לפי שכוס של ברכת המזון הוא ג"כ מכלל )חלק 

מ( הסעודה למי שנזהר לעולם לברך ברכת המזון על הכוס 

אבל מי שמברך )ברכת המזון( לפעמים בלא כוס לפי שסומך 

על האומרים שברכת המזון אינה טעונה כוס אסור לו לשתות 

עתה מכוס ברכת המזון קודם הבדלה14:

כשמבדיל אחרי סעודה באיזה כוס מבדיל
בין מי שמותר לו לשתות ממנו )מכוס של ברכת המזון( ובין מי  ז 

שאסור לו לשתות ממנו קודם הבדלה אינו יכול )לברך עליו ברכת המזון ו( גם להבדיל עליו מיד 

קודם שישתה ממנו אלא יבדיל על כוס יין אחר אם יש לו לפי שברכת המזון היא קדושה )מצווה( 

יין אחד  ואין אומרים ב' קדושות על כוס  בפני עצמה והבדלה היא קדושה )מצווה( בפני עצמה 

כשאפשר לאמרן על ב' כוסות לפי שאין עושין מצות חבילות חבילות.

)על הכוס של ברכת המזון( מיד קודם  יין לכוס הבדלה צריך להבדיל עליו  לו עוד  אבל אם אין 

שישתה ממנו אחר ברכת המזון ולא יאחר )לעשות את( ההבדלה עם השתיה לאחר זמן )מברכת 

המזון  שברכת  להאומרים  המזון  ברכת  אחר  מיד  המזון  ברכת  מכוס  לשתות  שצריך  המזון( לפי 

טעונה כוס.

)ואף להאומרים שאינה טעונה כוס15 מכל מקום )מ(כיון שהוא מברך עכשיו ברכת המזון על 

הכוס לפי שלדברי הכל יש עכ"פ מצוה מן המובחר לברך על הכוס א"כ יש לו ג"כ לשתותו מיד 

אחר ברכת המזון )גם לשיטתם( למצוה מן המובחר אע"פ שאין חיוב בדבר ולכן יש לו להבדיל מיד 

אחר ברכת המזון על כוס זה כדי לשתותו מיד )סמוך לברכת המזון( ואם יש לו עוד יין לכוס הבדלה 

12( ואפילו כשמברך ברכת המזון מיד לפני שמבדיל, אינו אומר “רצה". )סימן קפח יז(.
13( למנהגנו, לא שותים גם מים לפני הבדלה. )ספר המנהגים עמ' 35(. 

14( מפני שלדעה זו, כוס ברכת המזון, אינה חלק מהסעודה. 
15( ולכאורה, לשיטתם, אין צריך לשתות את הכוס סמוך לברכת המזון.

ביאורי מושגים

חבילות  מצוות  עושין  אין 
לעשות  אסור  כלומר,  חבילות: 
שתי מצוות כאחת. ויש בכך כמה 

אופנים: 
בבת  מצוות  שתי  עושים  לא 
שתי  מטהרים  לא  כגון,  אחת. 

מצורעים כאחד. 
קדושות  שתי  אומרים  אין 
שונות על כוס אחת. לדוגמא, מי 
השבת,  בכניסת  סעודתו  שסיים 
יברך ברכת המזון על כוס אחת, 

ואח"כ יקדש על כוס שניה.
אחת  ברכה  חותמים  אין  וכן, 
חותמים  לא  ולכן  דברים.  בשני 
המזון,  ברכת  ברכה שלישית של 
"מושיע ישראל ובונה ירושלים".  
יהיו  שלא  כדי  לכך,  הטעם 
המצוות נראות עליו כמשא ועול, 
ולהפטר  מעליו  לפרוק  שממהר 

מהם.
)אנציקלופדיה תלמודית( 
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יש לו להבדיל מיד על כוס של יין השני ולא יברך בורא פרי הגפן על כוס הראשון של ברכת המזון 

אלא על כוס שני של הבדלה16 ומיד אחר שתיית כוס הבדלה ישתה גם כן כוס ברכת המזון למצוה 

מן המובחר(17:

עד מתי אפשר להבדיל
עיקר מצות הבדלה בלילה שכח או הזיד ולא הבדיל בליל מוצאי שבת יבדיל למחר ביום ואסור  ח 

)ביום   לו אז לטעום מאומה חוץ ממים עד שיבדיל כמו שאסור בלילה18 שכח או הזיד ואכל 

ראשון( קודם הבדלה צריך להפסיק מיד ולהבדיל כמו אם התחיל לאכול בלילה )במוצאי שבת(.

ואם לא הבדיל למחר ביום א' יבדיל ביום שני קודם שיטעום כמו שנתבאר ביום א' וכן עד סוף 

יום ג' אבל משם ואילך אינו יכול להבדיל עוד לפי שג' ימים הראשונים של השבוע נקראים ימים 

שאחר השבת והרי הן בכלל )כהמשך( מוצאי שבת )ולכן יכול להבדיל בהם( אבל ג' ימים האחרונים 

נקראים ימים שלפני השבת הבאה ואין להם ענין לשבת שעברה:

מה מברכים כשמבדילים אחרי מוצאי שבת
כשמבדיל ביום ראשון או משם ואילך )עד יום ג'( לא יברך אלא ברכת בורא פרי הגפן וברכת  ט 

ההבדלה אבל לא יברך על האור )מפני( שאין מברכין על האור אלא בליל מוצאי שבת שהוא 

תחלת ברייתו ע"י אדם הראשון כמ"ש בסי' רח"צ וכן על הבשמים לא הצריכו לברך אלא בליל 

מוצאי שבת שהוא סמוך ליציאת השבת 19אבל אח"כ אין להם ענין לכוס ההבדלה20 ולפיכך אסור 

להפסיק בברכתם בין ברכת היין לשתייתו:

כיצד יבדיל המתענה ג' ימים ממוצאי שבת
מי שמתענה ג' ימים וג' לילות )מיד( מליל מוצאי שבת ואילך21 ישמע הבדלה מאחרים ואם אין  י 

אחרים אצלו יכול להבדיל בשבת מפלג המנחה ולמעלה22 בלא בשמים ונר ולשתות מהכוס ואח"כ 

מקבל התענית עליו23 ובלילה )בצאת השבת( יברך על הנר ובשמים בלא כוס ויכול להתפלל ערבית 

16( ויפטור בכך, גם את הכוס של ברכת המזון.
ואח"כ  ערבית,  מתפללים  הכוס,  על  מזמנים  שבת,  למוצאי  נמשכת  התוועדות  או  כשסעודה  למעשה,   )17
מבדילים על הכוס של ברכת המזון. )קצות השולחן צד ס"ק ט(. כך נוהג הרבי. )מעשה מלך עמ' 172(. )ולישוב 

המנהג עם פסק אדמו"ר הזקן, ראה קיצור הלכות, מילואים עמ' קיח(.
18( כלומר, כמו שבמוצאי שבת אסור לטעום לפני הבדלה, כך גם בימים הבאים אסור לטעום לפני שיבדיל.

19( שהרי מטרתם להשיב את הנפש, שמצטערת ליציאת השבת.
20( כלומר, אומנם אפשר לברך על הבשמים תמיד, אך אחרי מוצאי שבת אין ברכתם שייכת להבדלה.

21( ואינו יכול להבדיל בעצמו, מפני התענית, וכשמסתיימת התענית, כבר אי אפשר להבדיל.
22( ולסמוך על דעת רבי יהודה, שמפלג המנחה נחשב כלילה לגבי תפילת ערבית, וכך גם לגבי הבדלה )אבל 

זאת רק בשעת הדחק ולצורך מצוה. אך גם אז ראוי שלא לעשות כך. )סימן רצג סע' ב-ג((.
23( אין הכוונה כאן לקבלת התענית, שהרי היא צריכה להיעשות בתפילת מנחה, אלא שמקבל בדעתו להתחיל 

את התענית עכשיו. )משנה ברורה ס"ק כג(. 
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ג"כ מבעוד יום קודם שיבדילו בלבד שיקרא קריאת שמע בזמנה )אחר צאת הכוכבים( כמ"ש בסי' 

רצ"ג.

יום אלא  יבדיל בשבת מבעוד  לא  ג'(  ביום  גם  להבדיל  )שיכול  בלבד  ימים  ב'  מי שמתענה  אבל 

במוצאי יום ב':

כיצד יבדיל המתענה בסמיכות לראש השנה
ומי שמתענה ב' ימים וב' לילות לפני ראש השנה וחל ראש השנה ביום ג'24 לא ימתין מלהבדיל  יא 

על   או  אחד  כוס  יקה"ז25 על  לומר  שיצטרך  לפי  השנה  ראש  ליל  שהוא  ב'  יום  מוצאי  עד 

פת אחד כמו שצריך )לעשות( ביו"ט שחל במוצאי שבת מטעם שיתבאר בסי' תע"ג ויש בזה איסור 

)מפני(  אחד  כוס  על  שונות(  )מצוות  קדושות  ב'  אומרים  שאין  משום  התענית(  מפני  זאת  )כשעושה 

שקידוש יו"ט היא קדושה בפני עצמה ואין לה ענין להבדלת מוצאי שבת של חול משא"כ ביו"ט 

יו"ט גם בהבדלה שמבדילין בין קדש לקדש26 הרי  )מיכון( שמזכירין קדושת  שחל במוצאי שבת 

הקידוש וההבדלה כענין אחד אבל כאן )כשמתענה לפני ראש השנה( שצריך להבדיל הבדלת מוצאי 

שבת שהיא בין קדש לחול אין לה ענין כלל לקידוש של יו"ט לפיכך אינו יכול לומר שתיהן על כוס 

אחד או על פת אחד מטעם שנתבאר למעלה27:

ואם אירע שהמתין מלהבדיל עד ליל ראש השנה28 ישמע קידוש מאחרים )ויצא ידי חובת קידוש(  יב 

ולא יטעום פרוסת המוציא עד שיבדיל על הכוס וישתה )ממנו( שהרי אסור לטעום כלום קודם 

אם  ואף  סעודה  במקום  הקידוש  שיהא  כדי  ויאכל מיד  )לעצמו(  המוציא  יברך  ואח"כ  הבדלה 

האחרים קדשו על פת והוציאו אותו ידי חובתו אף מברכת המוציא אעפ"כ צריך הוא ג"כ לברך 

המוציא לעצמו הואיל והפסיק בהבדלה על הכוס בין שמיעתו ברכת המוציא לאכילתו )ו(אע"פ 

שידי קידוש יצא במה שטעמו הם מהפת אף שהוא עדיין לא טעם מכל מקום לענין הפסק בין 

ברכת המוציא לאכילה אין טעימתם מועלת לו29 כמו שנתבאר בסי' קס"ז:

כיסוי הפת בזמן ההבדלה
אם רוצה לסעוד תיכף )סמוך( להבדלה צריך ליזהר שלא יביאו לחם לשלחן קודם הבדלה ואם  יד 

הביאו צריך לכסותו במפה עד אחר ההבדלה )כדי( שלא יראה הפת בושתו שהרי מן הדין היה 

צריך להקדים ברכת הלחם לברכת היין כשרוצה לאכול מיד לפי שהוא מוקדם ליין בשבח ארץ 

24( וכפי שנתבאר בסעיף הקודם, יצטרך להבדיל בליל ראש השנה.
25( כלומר, יצטרך לשלב את ההבדלה בתוך הקידוש, בסדר זה: יין, קידוש, הבדלה, זמן.

26( שחתימת ההבדלה היא “המבדיל בין קודש לקודש" - היינו, בין קדושת שבת לקדושת יום טוב.
27( ש"אין עושין מצוות חבילות חבילות".

28( וכאמור, אינו יכול להבדיל ולקדש על כוס אחת.
אין  המוציא,  ברכת  לגבי  אבל  חובה,  ידי  אותו  מוציאה  מהפת,  האחרים  טעימת  הקידוש,  לגבי  כלומר,   )29

טעימתם מועילה לו. לכן כשהפסיק באמירת ההבדלה, בין שמיעת ברכת המוציא לאכילתו, צריך לברך שוב. 
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ישראל )המובא( בפסוק ארץ חטה ושעורה וגו'30 אלא שעכשיו 

אינו יכול להקדימו31 והרי זה בזיון לו לכן יש לכסותו אבל אם 
אינו רוצה לסעוד מיד אינו צריך לכסותו:32

עשיית מלאכה קודם הבדלה
אסור  על הקדש  הוסיף מחול  ו)וגם(  אע"פ שיצא השבת  טו 

דהיינו  המלך  את  שילוה  קודם  חפציו  שיעשה  לאדם 

שיבדיל או על הכוס או בתפלה ואפילו חפצים האסורים בשבת 

עצמה )רק( מדברי סופרים )אבל איסורי דברי סופרים התלוים 

קודם  צרכיו שאסרו  רס"ג33 חוץ מבקשת  סי'  בסוף  )לפני הבדלה( מטעם שנתבאר  מותרים  בדבור 

שיבדיל בתפלה כמו שנתבאר בסי' רצ"ד( וכן יש מתירין כל איסורי דברי סופרים )דברים האסורים 

מדרבנן( שאין בהם סרך מלאכה )שאינם דומים למלאכה האסורה מהתורה( ואינן אסורים משום שבות 
אלא משום עובדין דחול34 וכן נוהגים במוצאי יום הכיפורים35 כמו שיתבאר בסי' תרכ"]ג[ :36

אמירת “ברוך המבדיל" לפני עשיית מלאכה
ואם רוצה לעשות אפילו מלאכה גמורה קודם שיבדיל בתפלה או על הכוס אומר ברוך המבדיל  טז 

אסור   אבל  מלאכה  ועושה  המלך37  ללות  בעלמא  להיכר  ומלכות  שם  לחול בלא  קדש  בין 

לטעום כלום אף אם הבדיל בתפלה וגם אמר המבדיל עד שיבדיל על הכוס:

אם חל יו"ט במוצאי שבת ורוצה לעשות מלאכה המותרת ביו"ט קודם שיבדיל בתפלה אומר  יז 

ברוך המבדיל בין קדש לקדש  בלא שם ומלכות )ועושה מלאכתו(:

ללמד בבית לומר “ברוך המבדיל"
אותן הנשים שאינן מתפללות ערבית )וממלא( ואינן מבדילות בתפלה במוצאי שבת יש ללמדן  יח 

לומר ברוך המבדיל בין קדש לחול קודם עשיית מלאכה לפני הבדלה שעל הכוס ואם אינן 

יודעות לומר )ברוך( המבדיל צריכות לשמוע מאחרים.

ואם עושות )מלאכה( קודם שמיעתן )ברוך המבדיל( אין למחות בידן כי יש אומרים שלא אסרו 

30( ואח"כ “גפן", וכל המוקדם בפסוק קודם בברכה.
31( מפני שאסור לטעום כלום לפני הבדלה.

32( בגלל שמבדיל על היין. מפני שאי אפשר להבדיל על פת, לכן אין לה דין קדימה. )בית יוסף(.
33( )סעיף כה( שאיסור אמירה לנכרי, הוא רק כשאומר לו, בזמן האסור לכל ישראל, ולמי שהבדיל כבר, אין 

זה זמן האסור.
34( משום שנראים כמעשים הנעשים בחול. כגון, מדידה ותקיעת שופר.

35( שתוקעים בשופר בסיום נעילה, לפני שהבדילו בתפילת ערבית.
36( שמותר לתקוע, מפני שאינה מלאכה כלל, ואינה אסורה משום שבות, אלא משום עובדין דחול.

37( כלומר, די באמירת “ברוך המבדיל", כדבר פרידה ולווי מהמלך – מהשבת היוצאת.

ביאורי מושגים

שחז"ל  מלאכות  הם  שבות: 
אסרו לעשותן בשבת. ישנם כמה 
האסורים  דברים  א.  שבות:  סוגי 
מפני שדומים למלאכה. ב. דברים 
לעשות  מהם  שיבוא  חשש  שיש 
ועיסוק  הילוך  דיבור  ג.  מלאכה. 
מוקצה.  טלטול  ד.  חול.  בענייני 
ה. אמירה לנכרי שיעשה מלאכה 

בשביל יהודי.  )כי הם חיינו(.
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בהם  וכיוצא  עצים  וחטיבת  ואורג  כותב  כגון  גמורות  מלאכות  אלא  הבדלה(  לפני  מלאכה  )עשיית 

אבל הדלקת הנר בעלמא והוצאה מרשות לרשות38 וטלטול ד' אמות ברשות הרבים שאין בהם 

טורח כלל לא אסרו כלל ואף שאין דבריהם עיקר )ולא הותרו מלאכות שאין בהם טורח אלא ליש 

)בין קודש לחול( בלא ברכה אסור במלאכה עד  וגם אמר המבדיל  אומרים שאף שהבדיל בתפלה 

שיבדיל על הכוס שלדבריהם עכ"פ במלאכות שאין בהם טורח מותר מיד שהבדיל בתפלה שהרי 

מדליקים נר להבדלה39 אבל קודם שהבדיל בתפלה אין היתר בשום מלאכה אפילו דברים האסורים 

מדברי סופרים עכ"פ אם לא אמר המבדיל( מכל מקום הנשים שנהגו כך40 אין צריך למחות בידן.

אבל אם הן עושות מלאכות גמורות צריך למחות בידן ולכן יש לדרוש ברבים שילמדו בנותיהם 

שהן  מים  ומחממות  ואש  עצים  מבעירות  מהן  שהרבה  מפני  מיד  שבת  במוצאי  המבדיל  לומר 

מלאכות גמורות:

עשיית מלאכה לפני “ואתה קדוש"
אפילו  אסורים  האנשים  אבל  המבדיל  לומר  יודעות  שאינן  בנשים  למחות  לענין  זה41  וכל  יט 

בטלטול הנר וכיוצא בזה )שאין בו טורח( קודם שיבדילו בתפלה או שיאמרו המבדיל.

וכל בעל נפש יחמיר לעצמו שלא להדליק ולא לעשות שום מלאכה קודם )אמירת( סדר קדושה 

)"ואתה קדוש"( של הצבור אע"פ שכבר הבדיל בתפלה וגם אמר המבדיל וכל העושה מלאכה קודם 

סדר קדושה אינו רואה סימן ברכה לעולם מאותה מלאכה אבל טלטול הנר וכיוצא בזה מותר מיד 

אחר שהבדיל בתפלה או אמר המבדיל ושמש הכנסת רשאי להדליק נרות בבית הכנסת מיד אחר 

שהבדיל בתפלה  )או שאמר המבדיל( אע"פ שלא אמרו הצבור עדיין סדר קדושה )כיון שהיא 

)הדלקת הנרות בבית הכנסת( לצורך מצוה( )ומכל מקום צריך ליזהר להדליק אחר שאמרו הצבור 

ברכו42(:

שאיבה מבאר במוצאי שבת
קצת נוהגים לדלות מים בכל מוצאי שבת מהבארות או מהמעיינות לפי שאמרו חכמים שבארה  כ 

הבארות  כל  על  שבת  מוצאי  בכל  מחזרת  היא  טבריא  של  בימה  )נמצאת(  שהיא  מרים  של 

והמעיינות וכל מי שפוגע בה43 ושותה ממימיה מתרפא מיד מכל תחלואיו לכך נוהגין לדלות בכל 

מוצאי שבת כי אולי יזדמנו להם מבארה של מרים:

38( כגון, מרשות היחיד לרשות הרבים.
39( כלומר, רק לפי הדעה, שאוסרת לעשות מלאכה, אפילו שהבדיל בתפילתו או אמר “ברוך המבדיל", אם 

עדיין לא הבדיל על הכוס. רק לשיטתם, מותר לעשות מלאכה שאין בה טורח, לפני שהבדיל על הכוס.
40( לעשות מלאכות שאין בהם טורח, לפני שאמרו או שמעו “ברוך המבדיל בין קודש לחול".

41( החילוק בין מלאכות שאין בהם טורח, למלאכות גמורות.
42( דהיינו, גם השמש שהבדיל כבר בתפילתו או אמר ברוך המבדיל, לא ידליק את הנרות בציבור, לפני שאמרו 

“ברכו". )קיצור הלכות מילואים עמ' רכא(.
43( בזמן שנמצאת באחד הבארות או המעיינות.
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אמירה לאחר שיעשה לו מלאכה
מי שמוסיף מחול על הקודש הרבה אם מותר לומר למי שהבדיל שיבשל לו ויהא מותר לו  כא 

לאכול מיד מתבשיל זה נתבאר בסי' רס"ג:44

סיכום
זמן ההבדלה הוא במוצאי שבת, אך מי שלא הבדיל אז, יכול להבדיל עד סוף יום 
שלישי. כשמבדיל אחרי מוצאי שבת, מברך רק על היין וההבדלה, )בלי בשמים 

ונר(.

אסור לטעום כלום, )ולמנהגו אפילו לשתות מים(, עד אחרי שמבדילים עד היין. 
גם מי שמבדיל אחרי מוצאי שבת, אסור לו לטעום לפני ההבדלה.

מי שהתחיל סעודה )על פת( לפני השקיעה, יכול להמשיך בסעודתו גם אחרי 
צאת השבת. אח"כ יברך ברכת המזון, )ואומר בה “רצה"(, יתפלל ערבית ויבדיל. 
ואח"כ  ומי שמברך ברכת המזון על הכוס, לא יטעם מהיין, אלא יתפלל ערבית 

יבדיל על הכוס שבירך עליו.

הבדלה,  לפני  ולאכול  להמשיך  לו  אסור  הסעודה,  באמצע  ערבית  התפלל  אם 
וכשמברך ברכת המזון, אינו אומר “רצה".

בזמן ההבדלה לא צריך לכסות את הפת, אך מי שרוצה לסעוד מיד אחרי ההבדלה, 
צריך לכסות את הפת.

גם לאחר שיצאה השבת ותוספת שבת, אסור לעשות דברים האסורים בשבת 
אפילו מדרבנן, עד שיבדיל. הבדלה לענין זה היא, הבדלה על היין, הבדלה בתפילה 
ואפילו רק כשאמר “ברוך המבדיל בין קודש לחול". )כשחל יום טוב במוצאי שבת, 
אומרים “ברוך המבדיל בין קודש לקודש"(. ראוי שלא לעשות מלאכה, עד אחרי 

אמירת “ואתה קדוש".

צריך ללמד בבית את הנשים והבנות )שאינן מתפללות ערבית(, לומר “ברוך 
המבדיל", לפני שעושות מלאכה במוצאי שבת.

44( שם )סעיף כה( מובא, שמותר לומר לחברו שהבדיל, לעשות לו מלאכה ומותר לו גם ליהנות ממנה. 

הערות והארות
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סימן ש'
שיסדר שולחנו במוצאי שבת ובו ד' סעיפים:

סימן זה עוסק בכיבוד השבת ביציאתו.

עריכת השולחן
לעולם יסדר אדם שלחנו במוצאי שבת בכל מיני סידור  א 

)כמו  גמורה  לסעודה  השלחן  בעריכת  אצלו  הנהוגים 

בשבת( אע"פ שעכשיו )במוצאי שבת( לא יאכל אלא כזית הן 

מחמת שאין לו יותר )אוכל ו( הן מחמת שאינו תאב ליותר1 

מכל מקום יש לו לעשות הכנה בסידור השלחן כגון פריסת 

את  ללוות  כדי  גמורה  לסעודה  כמו  בזה  וכיוצא  מפה 

השבת ביציאתו דרך כבוד כמו בכניסתו כמו שנתבאר בסי' 

ר]ס["ב2:

לווי המלך בנרות ובפיוטים
ולכן יש נוהגים להרבות נרות במוצאי שבת יותר משאר  ב 

אחר  וזמירות4  פיוטים  לומר  ג"כ  ונוהגים  החול3  לילות 

את  שמלוין  כדרך  שיצא  אחר  השבת  את  הבדלה ללות 

המלך אחר שיצא מן העיר:

סעודת מלווה מלכה
זו ובזמננו  לכבוד סעודה  )במיוחד(  )תבשיל אחר( במוצאי שבת  או דבר אחר  וטוב לבשל בשר  ג 

שמאחרין כל כך סעודה ג' ש)לכן( אין יכולים לאכול )סעודה( במוצאי שבת יכולים לקיים סעודה 

זו בפירות )ואין צריך להקדים סעודה ג' בשביל שיאכלו סעודה זו כראוי שסעודה זו אינה חובה כל 

1( מפני שהוא שבע מהסעודה הקודמת. 
2( “צריך אדם לסדר שולחנו... ויתקן כל עניני הבית... השולחן...ערוך במפה... לכבוד שבת".

3( הרבי אינו מקפיד שידלק נר בסעודת “מלוה מלכה".
4( למעשה, מנהגנו שלא לומר פיוטים במוצאי שבת. )אגרות קודש של אדמו"ר הרש"ב ח"א עמ' יח. לקוטי 

שיחות ח"כ עמ' 264 הערה 24(

ביאורי מושגים

הטעם  מלכה":  "מלוה  סעודת 
זו נקראת "מלוה מלכה",  שסעודה 
הבדלה  אחרי  שנערכת  למרות 
)ונפרדנו  יצאה  כבר  שהשבת 
מהמלך(. מבאר הרבי: מהמן שירד 
אחד  לחמים,  שני  עשו  בוקר  כל 
לסעודת  ואחד  הבוקר  לסעודת 
כפול.  מן  ירד  שישי  ביום  הערב. 
מהעומר הראשון, אכלו אחד ביום 
ומהעומר  שבת,  בליל  ואחד  ו' 
השני, אכלו שתי סעודות שבת וגם 
סעודת הלילה שבמוצאי שבת. מכך 
היתה  שבת  מוצאי  שסעודת  עולה 
מהעומר המיוחד לשבת. לכן סעודה 
לווי   – מלכה"  "מלוה  נקראת  זו 
השבת ביציאתה, מפני שסעודה זו 

היא גמר "ברכת" השבת.  
)לקוטי שיחות לו עמ' 70-74(

הערות והארות
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כך אלא מצוה מן המובחר בלבד5(:

היה  שבת  מוצאי  לשבת ובכל  מיוחדת  מצוה  של  )מיוחד(  טלית  לו  שהיה  מהמדקדקים  יש  ד 

קופלה6 כדי להתעסק במצוה מיד7:

סיכום
צריך  במוצאי שבת,  גם  לכן  בכניסתה,  כמו  ביציאתה  ללוות את השבת  צריך 

לערוך ולסדר את השולחן כמו בשבת. יש הנוהגים להדליק נרות במוצאי שבת. 

בה  לשתות(  )או  לאכול  )וראוי  מלכה,  מלווה  סעודת  אכילת  על  להקפיד  יש 
תבשיל חם(. אך אפשר לקיים סעודה זו, אפילו בפרות.

ראוי שתהיה טלית מיוחדת לשבת, ונוהגים לקפלה מיד אחרי הבדלה ואמירת 
“ויתן לך".

 

5( הרבי מקפיד ליטול את ידיו לסעודת “מלוה מלכה", בכל מוצאי שבת, ואוכל בה דג ושותה כוס תה. )מעשה 
מלך עמ' 154(.

6( בדרך כלל, הרבי מקפל את הטלית,  אחרי אמירת “ויתן לך". )מעשה מלך עמ' 154(.
7( היינו, שבקיפול הטלית של שבת, מראה חביבות לשבת, שמיד עם צאתה, מכין עצמו לשבת הבאה. )פסקי 

תשובות עמ' תקצז(

הערות והארות
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 חלק ראשון
השמחה בתורת הנגלה

א. תורה
ל. מְחָה וּבְטוּב לֵבָב מֵרבֹ כֹּ שִׂ ר לאֹ עָבַדְתָּ אֶת ה' אֱלקֶֹיךָ בְּ חַת אֲשֶׁ תַּ

תבוא כח, מז

מרוב כל – בעוד שהיה לך כל טוב.

רש"י

ולא  יאשימנו הכתוב בעבדו השי"ת,  ה' אלוקיך בשמחה –  תחת אשר לא עבדת את 

והשמחה  במצוות,  בהתעסקו  השמחה  על  האדם  שחייב  לפי  בשמחה,  העבודה  הייתה 

במצווה – מצווה בפני עצמה. מלבד השכר שיש לו על המצווה, יש לו שכר על השמחה. 

ועל כן יעניש בכאן למי שעובד עבודת המצווה כשלא עשאה בשמחה, ולכן צריך שיעשה 

האדם המצות בשמחה ובכוונה שלמה.

רבנו בחיי

ה'  את  עבד  שלא  כך  על  בעונש  מתחייב  שהיהודי  התוכחה,  בפרשת  הפשוט  הפירוש  מלבד 
בתקופה שבה היה לו טוב – מוסיף רבינו בחיי פירוש עמוק יותר: גם יהודי שעבד את ה', אלא 

שלא עשה זאת בשמחה, מתחייב בעונש.

ב. מדרש
ויהיו עובדים אותו בשמחה, שנאמר: עבדו את ה' בשמחה. אבל העכו"ם יהיו עובדים אותו 

ברעדה. כגון אדם שבנו משרת לפניו, משרת בשמחה, אומר: אם אקלקל מעט לפני אבי, 

אינו יכעוס עלי, שהוא אוהב אותי, לכך עובד בשמחה. אבל העבד הנכרי משרת ביראה, 

אומר: אם אקלקל לפניו כועס עלי, לכך עובדו ביראה.

תנחומא נח, סימן יט

ג. גמרא
בסיפור הגמרא הבא, שואל ר' ברוקא את אליהו הנביא מי מאנשי השוק הוא בן עולם הבא; 

הרמז 
בתורה 
לחיוב 
העבודה 
בשמחה

ישראל – 
עובדים 
בשמחה, 
גויים – 
ביראה
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אליהו מראה לו שני אנשים, שעיסוקם הוא לשמח אנשים. בסיפור זה ניכרת מעלת השמחה, שעל 
ידה זוכים לעולם הבא.

ר' ברוקא חוזאה הוה שכיח בשוקא דבי לפט, הוה שכיח אליהו גביה. א"ל: איכא בהאי 

שוקא בר עלמא דאתי? . . אדהכי והכי אתו הנך תרי, אתי א"ל: הנך נמי בני עלמא דאתי 

נינהו. אזל לגבייהו, אמר להו: מאי עובדייכו? אמרו ליה: אינשי בדוחי אנן, מבדחינן עציבי.

תענית כב, א

רב ברוקא חוזאה – שהיה מבי חוזאי.

דבי לפט – מקום.

א"ל – רב ברוקא לאליהו מי איכא' בהאי שוקא כו'.

אמר ליה – אליהו לרב ברוקא, הני נמי בני עלמא דאתי נינהו.

בדוחי – שמחים ומשמחים בני אדם.

רש"י

הגמרא מספרת על רצון החכמים לגנוז את ספר קהלת, כאשר ראו שדבריו סותרים זה את זה – 
עד שתירצוהו. לדוגמא, מביאה הגמרא את הפסוקים הבאים:

אמר רב יהודה בריה דרב שמואל בר שילת משמיה דרב: בקשו חכמים לגנוז ספר קהלת, 

מפני שדבריו סותרין זה את זה. ומפני מה לא גנזוהו? מפני שתחילתו דברי תורה וסופו 

דברי תורה.

. . ומאי דבריו סותרין זה את זה? . . כתיב: ושבחתי אני את השמחה, וכתיב: ולשמחה 

. . ושבחתי אני את השמחה – שמחה של מצוה, ולשמחה מה  מה זה עושה. לא קשיא 

זה עושה – זו שמחה שאינה של מצוה. ללמדך שאין שכינה שורה לא מתוך עצבות, ולא 

מתוך עצלות, ולא מתוך שחוק, ולא מתוך קלות ראש, ולא מתוך שיחה, ולא מתוך דברים 

בטלים, אלא מתוך דבר שמחה של מצוה, שנאמר: ועתה קחו לי מנגן והיה כנגן המנגן 

ותהי עליו יד ה'.

שבת ל, ב

ד. הלכה
השמחה שישמח אדם בעשיית המצוה ובאהבת האל שצוה בהן, עבודה גדולה היא. וכל 

המונע עצמו משמחה זו ראוי להיפרע ממנו, שנאמר: תחת אשר לא עבדת את ה' אלקיך 

בשמחה ובטוב לבב. וכל המגיס דעתו וחולק כבוד לעצמו ומתכבד בעיניו במקומות אלו 

– חוטא ושוטה. ועל זה הזהיר שלמה ואמר: אל תתהדר לפני מלך. וכל המשפיל עצמו 

ומקל גופו במקומות אלו – הוא הגדול המכובד העובד מאהבה. וכן דוד מלך ישראל אמר: 

שמחה של 
מצוה

חיוב 
השמחה 
כפסק 
הלכה

לשמח 
יהודים 
– זכות 
לעולם 
הבא
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ונקלותי עוד מזאת והייתי שפל בעיני. ואין הגדולה והכבוד אלא לשמוח לפני ה', שנאמר: 

והמלך דוד מפזז ומכרכר לפני ה'.

רמב"ם הלכות לולב פרק ח, הלכה טו

בכך  ההתבוננות  ע"י   – ה'  בעבודת  לשמחה  להגיע  הדרך  מהי  ומבאר,  מוסיף  משנה  המגיד 
שבלימוד תורה וקיום מצוות הוא האמת והטוב שבשבילו נברא:

אמרו: ושבחתי אני את השמחה – זו שמחה של מצווה )שבת ל ע"ב(. ועיקר הדבר הוא, 

שאין ראוי לו לאדם לעשות המצות מצד שהן חובה עליו והוא מוכרח ואנוס בעשייתן, אלא 

חייב לעשותן והוא שמח בעשייתן, יעשה הטוב מצד שהוא טוב, ויבחר באמת מצד שהוא 

ויבין כי לכך נוצר לשמש את קונו, וכשהוא עושה מה שנברא  ויקל בעיניו טרחן,  אמת, 

בשבילו, ישמח ויגיל, לפי ששמחת שאר דברים תלויה בדברים בטלים שאינן קיימים, אבל 

השמחה בעשיית המצוות ובלמידת התורה והחכמה היא השמחה האמיתית.

מגיד משנה בהלכות לולב שם

סיכום:
עבודת השמחה בלימוד התורה וקיום המצוות נרמזת בתורה, 
וחז"ל מרחיבים במעלתה; ויותר מכך, החיוב לעבוד את ה' 

בשמחה נפסק להלכה ברמב"ם.
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 חלק שני
השמחה בתורת החסידות

א. ענינה
בחסידות מבוארת באריכות ענינה מעלתה של השמחה, שמקורה במקום העמוק ביותר בנפש, 

ולכן בכוחה לפרוץ את כל הגדרים – כפי שיורחב להלן.

וענין השמחה הוא גילוי העצם, עד"מ מלך שבעת שמחתו אז יתגלה לעין כל מה שלא היה 

כן בשאר הזמנים שהיה נעלם מעין כל.

ספר הליקוטים דא"ח צמח צדק אות שי"ן, ע' שלב

שרוי  כשהאדם  כי  רואים  אנו  לפיכך  מהגבלות.  השתחררות   – הוא  שמחה  של  ענינה 

בשמחה אמיתית הוא עושה דברים שהם למעלה ממדידת והגבלת שכלו.

ליקוטי שיחות חלק ב', חג הסוכות

ב. מפעולות השמחה
השינוי  הן   – הגדרים  את  השמחה, שפורצת  פעולתה של  בהרחבה  מוסברת  חסידות  במאמרי 
השינוי  והן  השם;  בעבודת  לו  ולסייע  טבעו  את  לשנות  לפעול  עצמו,  באדם  לחולל  שבכוחה 

שבכוחה לחולל למעלה, שההשפעות שמקבל האדם מלמעלה יהיו לא-מוגבלים.

הנה אנו רואין בדרך כלל טבע השמחה הוא לפרוץ גדר, דהיינו כל הגדרה והגבלה שבנפש, 

טבע השמחה היא לפרוץ ההגדרה וההגבלה ההיא ולשנותו מן הקצה אל הקצה . . אנו 

אזי  וכדומה,  בנו  בחתונת  לבו  בשמחת  ביותר  בנפשו  ישמח  שכאשר  אדם  בכל  רואין 

ודק הטבע  וכמו מי שהוא בטבע איש בשת  והנעלמים,  מתגלים אצלו הכחות הצפונים 

]עדין בטבעו[ ומתבייש לעמוד לפני אנשים או לדבר לפניהם ומכל שכן לפני גדולים ממנו, 

או שמצד דקות טבעו הוא בהכנעה ושפלות לפני כל אדם, הנה בעת השמחה יהיה כאחד 

הגבורים והתקיפים בטבעם ויוכל לדבר בפני כמה אנשים גדולים וטובים ממנו כו', ולא 

יתבייש כלל ולא יהיה בהכנעה ושפלות כלל כמו איש המרומם בטבע כו'. וכן מי שהוא 

גדול ורב וחשוב בעיניו והורגל בו מכבר להיות בדקדוק ומתון בכל תנועה ובהילוך וכדומה 

תנועות  בכמה  לרקד  כמו  הגבלתו  מגדר  מלצאת  שמחתו  בעת  להתאפק  יוכל  לא  כו', 

שונות ולספק ]למחוא כף[ בידיו ולנענע בראשו ולפזז ולכרכר כו' היפך רגילותו לגמרי כו'. 

גילוי 
העצם

יציאה 
מההגבלות

השמחה 
פורצת 
גדרי 
הנפש
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והיינו לפי שהשמחה מביאה את כוחות הנפש מן ההעלם אל הגילוי עד שפורצים את גדר 

ההגבלה הרגילה כו' . . וכמו החוטא שיגלה כל עומק רע שבנפשו בעת שמחתו, ולהיפך 

הצדיק בעת שמחתו כל עומק טוב שבו כו', ולפעמים יכול להיות בהפוך, שברשע יתגלה 

העלם הטוב הגנוז בנפשו ויתעורר בהתעוררות תשובה כו', ובצדיק יתגלה מיעוט הרע שבו 

הגנוז בנפשו ויבא לידי איזה חטא רחמנא ליצלן.

ד"ה "שמח תשמח" תרנ"ז )סה"מ תרנ"ז ע' רכג ואילך(

הוא  השמחה  טבע  שבנפש  והגבלה  הגדרה  כל  דהיינו  גדר,  לפרוץ  היא  השמחה  טבע 

לפרוץ ההגדרה כו', והיינו הגדרת הכחות שכל כח הוא מוגדר ומוגבל בהגילוי שלו כמה 

וגם  כו',  וההתפשטות  הגילוי  שיהי'  הגבלת הכחות  פורץ  והשמחה  כו',  ויתפשט  יתגלה 

פורץ ההגדרה הטבעית גם כן, וכמו בריבוי ההתגלות וההשפעה בעת השמחה שיגלה כל 

מצפוני לבבו גם מה שהוא אצלו סוד כמוס וחתום שאינו מגלה גם לרעהו ואוהבו ומתי 

יתגלה בשעת השמחה, וכן בהשפעת המידות כמו במידת החסד והטוב שיטיב בחסדו לכל 

אדם הרבה יותר מכפי המידה כו', וכמו כן בהשפעת השכל גם כן בריבוי ההשפעה ויגלה 

עניני חכמה שהיו כמוסים אצלו ולא הי' מגלה אותם בשום אופן רק מצד השמחה כו'.

בשעה שהקדימו תער"ב חלק ג' ע' א'רסא

טבע השמחה היא לפרוץ גדר, דהיינו כל הגדרה והגבלה שבנפש. ושני אופנים בזה. אופן 

הא', שהשמחה פורצת הגדרים שנעשו באדם מצד שהורגל כן, הגם שגדרים אלו נעשו 

אצלו כטבע )כי הרגל נעשה טבע שני(. ואופן הב', שהשמחה בכוחה לפרוץ גם הגדרים 

שבטבע תולדתו, ועד שבכח השמחה להפוך אותם ולשנותם מן הקצה אל הקצה, והיינו, 

שהוטבעו  המדות  שאותם  רק  לא  הוא  תולדתו  שבטבע  הגדרים  פורצת  ששמחה  דמה 

בהאדם הם בריבוי והתגברות ביותר מכפי מדתם, אלא שעל ידי השמחה נעשה גם שינוי 

בטבע מדותיו ומן הקצה אל הקצה.

וכמו על דרך משל מי שהוא קמצן וכילי ביותר בטבע תולדתו, הנה בעת השמחה, כשהוא 

שמח בשמחה גדולה ביותר, יתהפך לבבו לגמרי מטבעו הקודם ונעשה פזרן וחסדן גדול, 

כמו מי שהוא פזרן וחסדן בטבעו, ועד שמתחסד גם עם שונאו, ויש לומר אפילו לשונאו 

כזו שמגעת בעצם הנפש,  גדר הוא דוקא בשמחה  . מה ששמחה פורצת   . פי תורה  על 

שלמעלה מכחות הגלויים. דלהיות שעצם הנפש הוא למעלה מגדר הגבלה )להיותו קשור 

עם העצמות(, לכן, השמחה שמצד עצם הנפש, פורצת כל ההגדרות וההגבלות.

ד"ה שמח תשמח תשמ"א )סה"מ מלוקט חלק ב' ע' עט ואילך(

הדרך שעדיין לא ניסו היא – עבודת ה' בשמחה )"עבדו את ה' בשמחה"( גלוי', לא שמחה 

של הוללות ח"ו, אלא שמחה של מצוה ושמחה של תורה – "פיקודי ה' ישרים משמחי 

לב", וכתוצאה מזה – פריצת הגדרים וההגבלות בנוגע ללימוד התורה, אשר למרות היותם 

פועלת 
שינוי 
מדותיו

שמחה 
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דקדושה
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גדרים והגבלות ע"פ השו"ע, מ"מ מצד גודל השמחה שבלימוד התורה, הרי מכיון ששמחה 

פורצת גדר – פורץ הוא גדרים והגבלות אלו. ומוסיף יותר ויותר בלימוד התורה.

משיחת ט"ו בשבט ה'תשמ"ה

מהו גודל החידוש בענין השמחה? שמחה – פורצת גדר, הן למעלה, ועל ידי זה נמשך גם 

למטה, שמתבטלים כל ההגדרות וההגבלות שעל פי חוקי הטבע. והיינו, שאפילו אם מצד 

חוקי הטבע יש כל מיני מניעות – מתבטלים הם על ידי השמחה, כך, שיכולים לקיים את 

כל מצוות השם יתברך . . ללא מניעות ועיכובים.

משיחת ש"פ תזריע, פ' החודש, מבה"ח ניסן, ה'תשי"ז

ברם כגון דא צריך לאודעי כלל גדול: כי כמו שנצחון לנצח דבר גשמי, כגון שני אנשים 

המתאבקים זה עם זה להפיל זה את זה, הנה אם האחד הוא בעצלות וכבדות ינוצח בקל 

ויפול גם אם הוא גבור יותר מחבירו. ככה ממש בנצחון היצר, אי אפשר לנצחו בעצלות 

וכבדות הנמשכות מעצבות וטמטום הלב כאבן, כ"א בזריזות הנמשכת משמחה ופתיחת 

הלב וטהרתו מכל נדנוד דאגה ועצב בעולם.

תניא ריש פרק כ"ו

המעשים  התשובה  ידי  שעל  טובים,  ומעשים  תשובה  חז"ל  לשון  בביאור  הידוע  פי  על 

)דהמצוות( הם טובים ומאירים, יש לומר, דעל ידי שהתשובה היא בשמחה שאז התשובה 

היא בשלימות, על ידי זה מיתוסף בהשמחה ובהשלימות דלימוד התורה וקיום המצוות 

שלאחרי התשובה.

ד"ה ויהיו חיי שרה תשמ"ה )סה"מ מלוקט חלק ה' ע' ס(

כל  מרוב  לבב  ובטוב  בשמחה  אלהיך  ה'  את  עבדת  לא  אשר  תחת  כתיב  דהנה  והענין 

ועבדת את אויביך וגו'. דלכאורה משמע אע"פ שעובד אלקים רק שאין העבודה בשמחה 

וטוב לבב, אזי יומשך העונש ועבדת את אויביך, וזה אינו מובן, כי מפני מה יהי' העונש 

המר הזה מחמת חסרון השמחה לבד. אך הענין כמ"ש כי אדם אין צדיק בארץ אשר יעשה 

טוב ולא יחטא, ומחמת זה נמשך העונש, ואעפ"כ אילו הי' עובד את ה' בשמחה של מצוה, 

הי' גדול כח שמחה זו שמעורר השמחה למעלה כביכול והיא מבטלת הדינים כו', כי באור 

פני מלך חיים כו' )וע' בזהר פ' תצוה דף קפ"ד ע"ב(, משא"כ תחת אשר לא עבדת בשמחה כו', 

נמשך העונש על העוונות אשר אין צדיק בארץ כו' כנ"ל.

ליקוטי תורה תזריע כ, ג
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ג. הדרך לשמחה
בתורת החסידות ישנם הסברים נרחבים אודות טבע השמחה – מה פועל על האדם שמחה: שהרי 
בשמחה מדובר על חידוש ובדבר הנעלה מהגבלות השכל. ולכן, בעבודת ה', קשורה השמחה דוקא 
עם קבלת עול – ביטול האדם לקב"ה הבלתי-מוגבל. דוקא ביטול האדם מביא אותו לשמחה גדולה 

יותר.

והענין כי השמחה היא דווקא מדבר חידוש, כמו העני המתעשר או חבוש שיצא מבית 

האסורים, שהרי יצא מאפילה לאור, ועי"ז ישמח לבו.

ספר הליקוטים דא"ח צמח צדק אות שי"ן, ע' שלד

שכל  הוא  כלל  שכן  שלו,  ההגבלות  מן  הנעלה  דבר  היא  השמחה  את  המביאה  הסיבה 

מסובב )תוצאה( הוא לפי ערך הסיבה, ומאחר שהתוצאה – השמחה, נעלית מהגבלות, 

כשזוכה  כלומר:  מהגבלות.  הנעלה  דבר  הוא  גורם השמחה  שגם  הוכחה  הדבר  משמש 

לדבר שלא ציפה לו כלל, והוא נעלה מהשערת השכל שלו, הרי משום אי ההגבלה שזכה 

לו – מתעוררת בו גם תוצאה של בלי גבול, שזהו ענין השמחה.

איפוא,  מובן,  השכל.  מהשערת  הנעלה  ענין  היא  אמיתית  לשמחה  שהסיבה  הוסבר   .  .

כאשר  שכן  עול,  בקבלת  מקורה  להיות  צריך  בשמחה  ה'  עבודת  שתהיה  שכדי  מאליו 

ידה  על  שתיווצר  אפשרות  ואין  מוגבל,  ענין  היא  הרי  והשגתו  מהבנתו  נובעת  העבודה 

שמחה אמיתית, בלתי מוגבלת. אך כאשר העבודה נובעת מקבלת עול, למעלה מהשגת 

האדם, שהוא עצמו מוגבל – מבטל הוא את עצמו בכך ומתחבר אל הקב"ה על ידי קיום 

מצוותיו, יתברך, שהרי "מצווה" מלשון צוותא והתחברות, והוא, יתברך, הרי בלתי מוגבל 

שיצא  הדבר  עליו  משפיע  מוגבל,  הבלתי  אל  מתחבר  שהוא  כך  ידי  על  כן,  אם  הרי,   –

מהגבלותיו, וזה הרי אמיתיות ענין השמחה.

ליקוטי שיחות חלק ב', שיחת חג הסוכות ס"ט-י

השמחה  גילוי  הוא  ביטול  שיש  דבמקום  הביטול,  הוא  באלקות  השמחה  לענין  הכלי 

העליונה, מה שאין כן בהרגשת היש לא ישנו ענין השמחה. וזהו מה שכתוב: "ויספו ענוים 

בה' שמחה", דענוים דוקא מוסיפים שמחה בה'.

משיחת ש"פ חיי שרה תשי"ב

זהו דהלל הזקן היה שמח בשמחת בית השואבה בשמחה גדולה מאד, מפני שהיה ענותן 

ביותר על כן היה השמחה שלו גדולה מאד כו'. וכמו כן השמחה העליונה הכלי לזה הוא 

ביטול דוקא.

ספר המאמרים עטר"ת ע' צא-צב
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באגרת קודש כותב אדמו"ר הצמח צדק שגם אדם שאינו מרגיש שמחה, עליו להתנהג כאילו הוא 
בשמחה, וע"י המעשים ימשכו הלבבות:

וגם עוד זאת שלא לדבר בעניני דמרה שחורה, ח"ו, רק אדרבה להראות בעצמו תנועות 

משמחות כאילו הוא מלא שמחה בלבו אף על פי שאין בלבו כן בשעת מעשה, וסופו להיות 

כן. והטעם בזה הוא כי לפי המעשים והפעולות אשר האדם עושה נקבע אחר כך בלבבו.

אגרות קודש אדמו"ר הצ"צ, ע' שכד

ומדייק הכתוב רני ושמחי בת ציון, שקיום התומ"צ )ציון( צ"ל לא רק בביטול, בת, אלא 

וחיות  לו תענוג  להבין, דכאשר האדם הוא במצב שאין  וצריך  ושמחי.  רני  גם בשמחה, 

בתומ"צ, וקיום התומ"צ שלו הוא רק בדרך קבלת עול ]ויתירה מזו, שגם הקב"ע שלו היא 

לא באופן שרוצה לקבל עליו עומ"ש ורק שאינו יכול לפרוק ממנו עול מלכות שמים מפני 

שבחירת הקב"ה בישראל להיות לו לעבדים מכריחה אותו[, איך יכול לפעול בעצמו שקיום 

התומ"צ שלו יהי' בשמחה. והענין הוא, דיש עוד פירוש בבת ציון, דציון הם הצדיקים, ובת 

ישראל  לנשיאי  ובפרט  להצדיקים,  ההתקשרות  וע"י  הצדיקים.  עם  התקשרות  הוא  ציון 

שענינם הוא להמשיך גילוי אלקות לכל ישראל ובפרט להמקושרים ושייכים אליהם, עי"ז 

נמשך לו נתינת כח שקיום התומ"צ שלו יהי' בשמחה, רני ושמחי. ובכלל זה הוא גם שלא 

יהיו לו בלבולים מענינים גשמיים, רני ושמחי גם בנוגע לבני חיי ומזוני רויחי.

הוא  במיוחד  לנו  שנוגע  ומה  דור,  שבכל  ולהנשיאים  להצדיקים  ההתקשרות  וע"י 

ההתקשרות לכ"ק מו"ח אדמו"ר נשיא דורנו, יבטלו כל ההעלמות וההסתרים, כולל גם 

ביטול )ההעלם ד(הגלות, וכ"ק מו"ח אדמו"ר יוליכנו קוממיות לארצנו, בגאולה האמיתית 

והשלימה, בקרוב ממש.

)מאמר ד"ה רני ושמחי תשכ"ז, הובא בסה"מ מלוקט ח"ד עמ' רפ"ז( 

ד. ההתבוננות המביאה לשמחה
בתניא מבאר אדמו"ר הזקן כיצד יכול יהודי להגיע לשמחה אמיתית הדרושה בעבודת השם. 
יהודי להתבונן  על  אודות ההתבוננות שתביא לשמחה: מצד אחד,  ל"ג, מסביר באריכות  בפרק 
באחדות השם, איך שכל העולמות בטלים לגביו; ומצד שני יתבונן בכך שעם כל זה בחר הקב"ה 

לתת לנו את הזכות לעשות לו יתברך דירה בתחתונים.

ובפרט כשרואה בנפשו בעתים מזומנים שצריך  זאת תהיה שמחת הנפש האמיתי',  עוד 

ית'  יחודו  ובינתו ענין  ויצייר בשכלו  יעמיק מחשבתו  ולהאירה בשמחת לבב, אזי  לזככה 

האמיתי – איך הוא ממלא כל עלמין עליונים ותחתונים, ואפי' מלא כל הארץ הלזו הוא 

כבודו ית' וכולא קמיה כלא חשיב ממש, והוא לבדו הוא בעליונים ותחתונים ממש, כמו 

שהיה לבדו קודם ששת ימי בראשית, וגם במקום הזה שנברא בו עולם הזה השמים והארץ 

שינוי  שום  בלי  לבדו  הוא  כן  עתה  וגם  הזה,  המקום  ממלא  לבדו  הוא  היה  צבאם  וכל 

מעשים 
מולידים 
שמחה

השמחה ע"י 
ההתקשרות 
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כלל, מפני שכל הנבראים בטלים אצלו במציאות ממש, כביטול אותיות הדבור והמחשבה 

במקורן ושרשן הוא מהות הנפש ועצמותה.

ורנן בכל לב ונפש ומאד  . והנה כשיעמיק בזה הרבה, ישמח לבו ותגל נפשו אף גילת   .

באמונה זו כי רבה היא, כי היא קרבת אלהים ממש, וזה כל האדם ותכלית בריאתו ובריאות 

כל העולמות עליונים ותחתוני' להיות לו דירה זו בתחתוני', כמ"ש לקמן באריכות. והנה 

כמה גדולה שמחת הדיוט ושפל אנשים בהתקרבותו למלך בשר ודם המתאכסן ודר אתו 

עמו בביתו, וק"ו לאין קץ לקרבת ודירת ממ"ה הקב"ה, וכדכתיב: כי מי הוא זה אשר ערב 

לבו לגשת אלי נאם ה'.

ועל זה תיקנו ליתן שבח והודיה לשמו ית' בכל בקר ולומר אשרינו מה טוב חלקנו וכו' ומה 

יפה ירושתנו. כלומר: כמו שהאדם שש ושמח בירושה שנפלה לו הון עתק שלא עמל בו, 

כן ויותר מכן לאין קץ יש לנו לשמוח על ירושתנו שהנחילנו אבותינו, הוא יחוד ה' האמיתי 

אשר אפי' בארץ מתחת אין עוד מלבדו וזו היא דירתו בתחתונים.

תניא פרק ל"ג

בעיירה,  הבולטות  מהדמויות  שהיה  יהודי  ליובאוויטש  בעיירה  התגורר  הבעש"ט  בימי 

וכינויו – רבי ישראל השמח. הוא היה נוהג לומר: ״מצוה בלא כוונה כגוף בלא נשמה״ 

והמצווה  צו שבא מהמצווה,  היא  מן המצווה. מצוה  היא שהמצוה באה  וכוונת המצוה 

הוא ״אנכי ה׳ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים״, הבורא ברוך הוא, המוציא מכל בוץ.

עלי  הרי  יתברך,  יחיד  א־ל  של  ציוויו  לקיים  זוכה  האדם,  אפס  ישראליק,  כשאני,  ובכן, 

לכרכר ולפזז ולרקוד בשמחה רבה.

ליקוטי דיבורים חלק א' ליקוט ה' עמ' 152

ה. זמנה
עבודת ה' צריכה להיות בשמחה כמו שכתוב: "עבדו את ה' בשמחה" וכתיב: "תחת אשר 

לא עבדת את ה' אלוקיך בשמחה ובטוב לבב". ומכיון שהאדם צריך לעבוד את ה' בכל 

עניניו, "וכל מעשיך יהיו לשם שמים" ו)יתירה מזו( "בכל דרכיך דעהו", ועד שזהו )עבודת 

נמצא  קוני, הרי  נבראתי אלא לשמש את  רז"ל: אני לא  ה'( תכלית כל בריאתו כמאמר 

שצריך להיות תמיד בשמחה.

ד"ה שמח תשמח תשמ"א )סה"מ מלוקט חלק ב' ע' עח(

לאמיתו של דבר יש לנו במה לשמוח. גם במצב הנוכחי, כאשר הענינים הרוחניים מעוננים 

קצת – צריכים להיות בשמחה. הרי עתה הוא הזמן של עקבות משיחא, ועתה הוא הזמן 

של נעיצת ההתחלה בסוף. אנחנו בעקבות משיחא מבצעים את הכוונה העליונה שבגלות 
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המר מבית ומבחוץ, וברוך ה' לומדים ומתפללים, לומדים דברי חסידות ומבינים את אשר 

לומדים, ובחסידות שמבינים עוסקים בעבודה שבלב – הרי שמותר להיות שמח.

לקוטי דיבורים חלק א' ליקוט ג', עמ' 90

סיכום:
תורת החסידות מדגישה את מעלתה של השמחה כגילוי העצם, 
למעלה מכל הגבלה, ולכן היא פורצת את כל הגדרים הן בנפש 

האדם והן בעולמות העליונים.

תורת החסידות מבארת שהדרך להגיע לשמחה היא ביטול, 
קבלת עול וההתבוננות בזכות הנפלאה שניתנה לנו – לקיים 
דירה  לו  ולעשות  לקב"ה  להתקשר  וכך  ומצוות,  תורה 
תמיד  להיות  ביכלתו  בכך,  מתבונן  כשיהודי  בתחתונים. 

בשמחה, בכל רגע ובכל מצב.
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 חלק שלישי
השמחה בזמן הגלות

א. המקור להגבלת השמחה
במקורות מופיעות כמה וכמה פעמים הסתייגויות משמחה בזמן שלפני ביאת המשיח. מחלק 
מהמקורות ניתן להבין שההגבלה על השמחה היא בזמן הגלות דוקא; ומחלקם ניתן להבין שההגבלה 

היא בתקפה בכל זמן קודם ביאת המשיח, כלומר, גם בזמן הבית.

מהפסוק דלהלן רואים את ההגבלה על השמחה בזמן הגלות והחורבן:

רֵכִי, אִם לאֹ אַעֲלֶה אֶת  י אִם לאֹ אֶזְכְּ ק לְשׁוֹנִי לְחִכִּ דְבַּ ח יְמִינִי. תִּ כַּ שְׁ לָ ִם תִּ חֵךְ יְרוּשָׁ כָּ אִם אֶשְׁ

מְחָתִי. לַ ִם עַל ראֹשׁ שִׂ יְרוּשָׁ

תהלים קלז, ה-ו

אם לא אעלה את ירושלים – את זכרון אבל חורבנה אעלה, להזכירו בראש כל שמחתי.

רש"י

תדבק – . . בתחילת השמחה אשים לה זכרון לבל אשכחה בעת תוקף השמחה.

מצודת דוד

בגמרא מבואר על הפסוק "אז ימלא שחוק פינו", שמדובר דוקא על זמן הגאולה שבו "יאמרו 
בגויים הגדיל ה' לעשות עם אלה"; אבל עד אז, בזמן שלפני ביאת המשיח, אסור לשחוק יותר מידי. 

רואים זאת גם בהנהגתו בפועל של ריש לקיש – "מעשה רב".

פיו בעולם הזה,  יוחאי: אסור לאדם שימלא שחוק  בן  יוחנן משום רבי שמעון  אמר רבי 

שנאמר: אז ימלא שחוק פינו ולשוננו רנה, אימתי? בזמן שיאמרו בגוים הגדיל ה' לעשות 

עם אלה. אמרו עליו על ריש לקיש, שמימיו לא מלא שחוק פיו בעולם הזה.

ברכות לא, ע"א

דברי הגמרא הללו נפסקו להלכה בטור ובשולחן ערוך: 

ואסור לאדם שימלא פיו שחוק בזמן הזה שנאמר אז ימלא שחוק פינו.

טור אורח חיים סוף סימן תק"ס

הגבלת 
השמחה 
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אסור לאדם שימלא פיו שחוק בעולם הזה.

שו"ע אורח חיים סימן תק"ס ס"ה

לשון   – ובשו"ע  הזה",  "בזמן  היא  האיסור  לשון   – בטור  בין המקורות:  להבחין בהבדל  ]ניתן 
האיסור היא "בעולם הזה" )כמו בגמרא(. ולפי המבואר להלן, מסתבר שלשיטת הטור האיסור הוא 

דוקא בזמן הגלות, ולשיטת השו"ע האיסור הוא בכל הזמנים שלפני ביאת משיח[.

ב. טעם האיסור
בטעם האיסור למלא פיו שחוק – ישנן שתי שיטות.

שיטת הרמב"ן היא שהאיסור הוא כחלק מהאבילות על החורבן והגלות:

פיו שחוק  יוחנן משום רשב"י, אסור לאדם שימלא  ר'  עומדין להתפלל, אמר  אין  בפרק 

בעולם הזה, כלומר, בזמן גלות.

רמב"ן – תורת האדם, סוף שער אבלות הישנה

לעומת זאת, לפי הריטב"א והשיטה מקובצת, האיסור אינו בגלל האבילות על החורבן, אלא הוא 
מחשש יצר הרע שעלול להביא לתוצאות לא טובות מתוך השמחה. אך בימות המשיח, כשלא יהיה 

יצר הרע, בטל החשש:

אין הטעם שאסור משום אבילות החורבן, אלא משום שלא יתגבר יצרו עליו מתוך השחוק, 

אבל לימות המשיח דליכא יצר הרע ליכא למיחש.

ריטב"א ברכות לא, ע"א; שיטה מקובצת שם

גם תלמידו של הרמב"ן, רבינו יונה, הולך בשיטה זו )ולא בשיטת רבו(, וסובר שהאיסור אינו 
קשור לחורבן אלא חל אף בזמן הבית:

אפילו בזמן ביהמ"ק אמר שאסור למלא שחוק פיו בעוה"ז בשום ענין, שהשמחה מרגילה 

את האדם שישכח המצוה כמו שאמרנו למעלה. ומאי דאמרינן אימתי ימלא שחוק פינו 

בלבד  המקדש  מפני  לא  אלה,  עם  לעשות  ה'  הגדיל  בגוים  שיאמרו  בזמן  רנה,  ולשוננו 

שיעשה  מזמן  מותרת,  השמחה  ותהי'  פינו  שחוק  ימלא  אימתי  קאמר,  הכי  אלא  אומר, 

עמנו נסים ויושיענו, ואז, באותו הזמן, נשמח כדי לגלות נפלאותיו וגבורותיו ויאמרו הגוים 

הגדיל ה' לעשות עם אלה ויראו בשמחתינו ויבושו. ושמחה כזו שהיא שמחת הבורא היא 

מצוה גדולה משום פרסומי ניסא. ודומה לזה מה שאמרו במדרש, זה היום עשה ה' נגילה 

ונשמחה בו, הוי אומר בה', כלומר, אע"פ שזה היום הוא יו"ט ונעשה לנו בו ניסים ונפלאות 

ואנו שמחים בהם, אפילו הכי עיקר השמחה אינה בעבור יו"ט אלא בעבור ה', לפרסם את 

כל הגדולות ואת כל הנוראות שהוא עושה עמנו.

תלמידי רבנו יונה – ברכות לא, ע"א
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וכן נראה גם מדברי מהר"ל מפראג:

ועוד אמר שם )ברכות לא.( רבי יוחנן משום רבי שמעון בר יוחאי, אסור לאדם שימלא שחוק 

פיו בעולם הזה, שנאמר )תהלים קכו, א( "אז ימלא שחוק פינו ולשונינו רינה", אימתי ימלא 

שחוק פינו, בזמן ש"יאמרו בגוים הגדיל ה' לעשות עם אלה" )שם(. אמרו על ריש לקיש, 

שמימיו לא מלא שחוק פיו כי שמעה מן רבי יוחנן רבו. ביאור זה, כי האדם בעולם הזה 

אין ראוי שימלא שחוק פיו, כי מה שממלא שחוק פיו הוא בשביל השלימות, שהוא בפעל 

הגמור. ולא כך השמחה שהוא שייך בלב, דכתיב )תהלים ד, ח( "נתת שמחה בלבי". אבל 

השחוק – הוא בפעל, כאשר יש לו שחוק. ולכך אמר אסור שימלא שחוק פיו בעולם הזה, 

כי השחוק, שהוא בפעל לגמרי, ודבר זה אינו ראוי לעולם הזה כלל. כי המדריגה הזאת 

אינו בעולם הזה, לפי שהאדם אינו בשלימות ובפעל. רק לעתיד, ואז נאמר "אז ימלא שחוק 

פינו", כי יאמרו "הגדיל ה' לעשות עם אלה". כי כאשר יהיה לעתיד, והגדיל עם אלה מה 

לו השחוק, שהוא שמחה  אין  לכך  השלימות.  בפעל  האדם  היה  קודם, שלא  היה  שלא 

בפעל, רק השמחה היה לו, שעיקר השמחה בלב, ואינו בפעל, רק לעתיד אז יהיה בעולם 

החורבן, שהרי  מצד  אינו  הזה,  בעולם  פיו  למלאות שחוק  ומה שאמרו שאסור  השחוק. 

אמרו "אסור שימלא שחוק פיו בעולם הזה", ודבר זה משמע אף בשעת בנין הבית אסור 

למלאות שחוק פיו בעולם הזה, עד שיהיה העולם בשלימות בלא חסרון:

נצח ישראל, כג, ט

ג. האם האיסור חל על שמחה של מצוה?
הגמרא במסכת נידה מספרת על שאלות משונות ששאל ר' ירמיה את ר' זירא, על מנת לגרום לו 
לצחוק. רש"י מסביר שר' זירא נזהר מלצחוק, משום שהוא היה מחמיר – כלומר, שהיה מחמיר לא 

רק על מילוי פיו שחוק, אלא אפילו על מעט שחוק.

אמר רב אחא בר יעקב: עד כאן הביאו רבי ירמיה לר' זירא לידי גיחוך, ולא גחיך.

נדה כג, א

לידי גיחוך – שחוק, בכל תחבולות הללו עסק ר' ירמיה להביא ר' זירא לידי שחוק ולא 

שחק, דאסור לאדם שימלא פיו שחוק, ור' זירא מחמיר טפי.

רש"י

בתוך איסור זה גופא, יש להבין – האם הוא חל על כל סוג של שמחה, כולל שמחה של מצוה, או 
שרק שמחה שאינה של מצוה אסור לשמוח?

ונראה לעניות דעתי שיש חילוק בזה, דלענין שמחה שאינה של מצוה ודאי אסור אפילו 

שלא בזמן הגלות למלא פיו שחוק. אבל בשמחה של מצוה הי' היתר בזמן שביהמ"ק קיים 

חומרת 
ר' זירא 
– אפילו 
מעט 
שחוק

איסור 
שמחה 
יתירה גם 
בשמחה 
של מצוה
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ובזמן הגלות ערבה כל  כגון שמחת בית השואבה, ושמחת דוד שהיה מכרכר בכל עוז, 

שמחה, ואפילו בשמחה של מצוה כגון בחתונה או פורים, מכל מקום לא ימלא פיו שחוק.

ט"ז סימן תק"ס ס"ק ז'

מדברי הט"ז ברור, שאסור למלא את פיו שחוק אף בשמחה של מצוה ]כמובן שמדובר על מילוי 
פיו שחוק, כלומר, שמחה גדולה מהרגיל; שהרי שמחה רגילה ודאי שמותרת בשמחה של מצוה[. 
ועל פניו נראה שבשמחה שאינה של מצוה – תיאסר אפילו מעט שמחה, מבלי למלא את פיו שחוק.

כך נפסק גם במשנה ברורה ובקיצור שולחן ערוך )לא הגיע לידינו שו"ע אדמו"ר הזקן מסימנים 
אלו(:

. דאפילו בשמחה של מצוה כגון בחתונה ופורים לא   . שהשמחה יתירה משכח המצות 

ימלא פיו שחוק.

משנה ברורה, או"ח, סי' תק"ס 

ואסור לאדם שימלא שחוק פיו בעולם הזה, אפילו בשמחה של מצווה, שנאמר: "אז ימלא 

שחוק פינו".

קיצור שו"ע או"ח סי' קכ"ו ס"ד

בשיחת הרבי מבואר שהאיסור אינו חל על שמחה המביאה תועלת בעבודת ה':

איתא בגמרא "אסור לאדם שימלא שחוק פיו בעוה"ז, שנאמר אז ימלא שחוק פינו". אבל, 

ענין זה הוא בנוגע לענין של שמחה וזמרה סתם, משא"כ שמחה וזמרה שמביאה תועלת 

בעבודה – לא רק שמותרת, אלא עוד זאת, שיש חיוב בדבר.

ובפרטיות יותר:

ענין השמחה והזמרה פועל שהעבודה תהי' בנקל יותר, וכפתגם כ"ק מו"ח אדמו"ר שכאשר 

במלחמה.  מנצח  עי"ז  ודוקא  )שיר־לכת(,  "מאַרש"  עם  הוא  הולך  למלחמה,  הולך  חייל 

ניצוח  שגורם  אדרבה,  אלא  למלחמה,  מבלבל  אינו  שה"מארש"  בלבד  זו  לא  כלומר: 

זו בלבד שענין השמחה אינו מבלבל לעבודה, אלא  המלחמה. וכמו כן בעבודה – שלא 

אדרבה, עי"ז נעשית העבודה מתוך עריבות )"געשמאַק"(, ואז היא בשלימותה ובמילואה 

ובהידור.

ועוד ענין בזה:

כיון שענין השמחה והזמרה הוא דבר המותר, הנה אם לא מנצלים אותו לעניני קדושה, 

הרי נוסף לכך שחסרה התועלת בקדושה, עלול הדבר להתפרץ בענינים אחרים, ולא רק 

בענינים שאינם קדושה, אלא גם בענינים שאינם דברי הרשות.

שמחה 
המביאה 
תועלת 
בעבודה – 
מותרת
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כלומר: דבר המותר ע"פ תורה – דרוש הוא לאדם גם מצד הטבע )דלא כדבר האסור ע"פ 

תורה, שגם מצד הטבע אינו דרוש להאדם(, וסו"ס מתבטא ומתפרץ הדבר באיזה אופן. 

ובמילא, אם לא מנצלים אותו לקדושה, עלול הדבר להתפרץ בענינים בלתי-רצויים.

והמרץ  הכח  התגברות  מצד  כי,   – לרדוף"  עשרים  ד"בן  בהסוג  אלה שהם  אצל  ובפרט 

ולכן,  אחרים,  בענינים  להתפרץ  והזמרה  טבע השמחה  עלול  אלה,  בשנים  )"ענערגיע"( 

מודגש יותר הצורך לנצל טבע השמחה והזמרה לעניני קדושה, כדי למנוע את ההתפרצות 

בענינים אחרים. ומה גם שהשמחה והזמרה מוסיפה תועלת בעבודה שעיקרה ותכליתה 

הוא בהזמן ד"בן עשרים לרדוף", כנ"ל.

משיחת ב' דחוה"מ סוכות תשי"ג

וכן נראה בדברי הרבי:

אמנם, חז"ל אומרים "אסור לאדם שימלא שחוק פיו בעולם הזה", אך למרות זאת ברור 

ששמחה של מצוה, היא אדרבא, הכרחית, ודווקא היא גורמת לענין השחוק למעלה, עד 

לקיום  ועד  ישראל,  עם  לענות את  הרוצים  לכל  ישחק   – ישחק..."  "יושב בשמים  אשר 

היעוד "אז ימלא שחוק פינו" – בביאת משיח צדקנו בקרוב ממש.

לקו"ש חלק י"ז, שיחת אמור ד' בסופה

יותר מכך: בפנימיות התורה, נראה ששמחה של מצוה מותרת אפילו כשמדובר על שמחה לא 
מוגבלת, "לאין תכלית" – כמסופר אודות הנהגת האריז"ל:

וכן גילה הרב החסיד המקובל מהר"ר יצחק אשכנזי זצ"ל )האר"י( לאיש סודו שכל מה 

מצוה  כל  בעשיית  שמח  שהיה  בשכר  הקודש,  ורוח  החכמה  שערי  לו  שנפתחו  שהשיג 

שמחה גדולה לאין תכלית.

ספר חרדים, הקדמה למצוות, התנאי הרביעי

אולי יש לומר, שדברי האריז"ל מבטאים חלק מההתקדמות לגאולה, שבה תהיה השמחה השלימה 
– ולכן ישנו היתר, בשמחה של מצוה על כל פנים.

בפנימיות 
התורה: 
שמחה 
יתירה 
מותרת 
בשמחה 
של מצוה
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סיכום:
בגמרא הובא איסור למלא פיו שחוק קודם הגאולה; איסור 
שאותו ניתן ללמוד בשני אופנים – האיסור הוא מחשש יצר 
בזמן  אף  חל  האיסור  כן,  )ואם  הגאולה  לפני  המצוי  הרע 
הבית(, או שהאיסור הוא בגלל צער החורבן )ואם כן, האיסור 

חל רק בזמן הגלות(.

בנוגע לשמחה של מצוה – נפסק להלכה שאפילו בה נאסר 
למלא פיו שחוק. אם כי מפנימיות התורה נראה שבשמחה 

של מצוה אין איסור.
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 חלק רביעי
שמחה בדורנו – דור הגאולה

א. שמחת הגאולה כבר כעת
יכולים לשמש הקדמה לחידוש המיוחד שבדורנו הדור השביעי  הדברים אותם למדנו עד כה 
ולהתחיל את שמחת  יכולים כבר לטעום  זה  ותקופתנו תקופת סף הגאולה בפרט. בדור  בכלל, 

הגאולה, כמבואר רבות באריכות בתורתו של נשיא דורנו.

כבר בתחילת הנשיאות, הסביר הרבי שניתן להתחיל לשמוח בשמחת הגאולה גם כשלא רואים 
ומבינים שהגאולה כאן – מכיון שהלב יכול להרגיש את הגאולה. עוד הדגיש הרבי, שהכח להרגיש 

שמחה זו מגיע מנשיא הדור, ה"לב" של הדור, שהוא כבר מרגיש את הגאולה.

הלב מרגיש גם מה שהמוח אינו יודע – לפי שהלב קשור עם עצם הנשמה, כידוע שבמוח 

יש רק ההשראה הכללית של הנפש, הכלל של הפרטים, ואילו עצם הנשמה )שלמעלה 

מכלל לפרטים( שורה בלב דוקא.

וזהו גם הדיוק "ובשמחתו )של הלב( לא יתערב זר" – שבשמחת הלב שקשור עם עצם 

הנשמה לא יכול להתערב אף אחד, אפילו לא המוח, שגם הוא נחשב כמו זר לגבי עצם 

הנשמה ששורה בלב.

וע"פ האמור ששייכת שמחה גם מענינים כאלה שלא יודעים אודותם, כיון שהלב מרגיש 

גם מה שהמוח אינו יודע – מובן גם בנוגע להשמחה הקשורה עם הגאולה, שעוד לפני 

שהמוח יודע אודות הגאולה, יכולה להיות כבר שמחת הגאולה מצד הרגש הלב.

ויתירה מזה – שצריכה להיות שמחת הגאולה, והשמחה עצמה פועלת את התגלות הגאולה.

ובפרטיות יותר:

שמחת הגאולה מצד הרגש הלב – מודגשת אצל רבותינו נשיאינו, כיון שהרביים הם לבם 

של ישראל,

לשון  גם  מצינו  אבל  דבנ"י,  )מוח(  הראש  הוא  הוא שהנשיא  בכגון־דא  הרגיל  הלשון   –

שהנשיא הוא לבם של ישראל –

כי, בלב שורה עצם הנשמה )כנ"ל(, ועד"ז בכללות בנ"י, שהרביים הם העצם דבנ"י, ולכן 

נקראים לבם של ישראל.

וכיון שהרביים הם לבם של ישראל, נרגשת אצלם שמחת הגאולה, ועל ידם נמשכת שמחת 

הגאולה בלבו של כאו"א מישראל )גם כאשר מצד עצמו לא נרגש הדבר בלבו(.

ובנוגע לפועל – צריך כאו"א להכריח את עצמו להיות בשמחה:

אפשר כבר 
להתחיל 
בשמחת 
הגאולה
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)"אַיין־טענה'ן"( ולהוכיח שצריכים  בנוגע לשמחה שמצד המוח – יש אפשרות להסביר 

כאו"א  צריך   – )למעלה מהמוח( מצד הלב  בנוגע לשמחה שהיא  להיות בשמחה, אבל 

להכריח את עצמו להיות בשמחה.

ומובן, שענין זה הוא מצוה שבגופו, כך, שאי־אפשר לצאת ידי חובה בשמחתו של מישהו 

אחר, אלא כאו"א צריך להשתדל בעצמו להיות בשמחה.

שיחת ש"פ שמיני, פ' פרה, מבה"ח ניסן ה'תשי"א

העובדה שהולכים ומתקרבים לגאולה מובאת אצל הרבי כנימוק להיתר ההלכתי למחוא כפיים 
בהלכה  היתר  לכך  יש  אמנם  ובפוסקים.  במשנה  המובאת  ההגבלה  למרות   – טוב  וביום  בשבת 
)כמבואר בשו"ת מנחת אלעזר ח"א סי' כט המצויין בשיחה(, אך בנוסף לכך ישנו הטעם הפנימי 

– ההתקרבות לגאולה.

זהו גם סיוע למנהג אצל חסידים, וכן ראינו גם אצל הרביים – שבשבת ויום טוב רוקדים, 

מוחאים כף וכו'; אף שלפי המשנה הדבר דורש ביאור מיוחד על פי נגלה, אעפ"כ, עושים 

זאת בפשטות. ויש לומר הטעם הפנימי כנ"ל:

מכיון שהרי מתקרבים יותר ויותר למשיח,

– תיכף אחר החורבן כבר החלו ללכת לקראת משיח, כמסופר במדרש, שמרגע החורבן 

לקח רק כגעיה של פרה ונולד מושיען של ישראל, ומרגע לרגע נעשים יותר ויותר קרובים 

לזמן דועבדי דוד מלך עליהם, על כל ישראל, נשיא להם לעולם –

לכן נוהגים – וכפסק הרמב"ם – בסדר של ודוד עבדי – "מפזז ומכרכר לפני ה'".

לקוטי שיחות חלק א', שיחת שמיני בסופה

ב. שמחה בטהרתה להבאת הגאולה
בשיחה דלהלן מחדש הרבי שבדורנו, על מנת להביא את המשיח, נדרשת שמחה בטהרתה; לא רק 
כשמחה של מצוה, אלא שמחה בטהרתה להבאת המשיח. אמנם, כאן הרבי לא מגדיר שמדובר בסוג 
שמחה של "מילוי פיו שחוק" וכדומה, כמו שתהיה בגאולה )ומסתבר שהכוונה היא לשמחה השייכת 
לזמן הגלות, כלומר, שמחה מכך שהגאולה עומדת להגיע(; ובכל זאת, ברור שישנו חידוש מסויים.

עבודת השמחה   – הוא  להביא את המשיח  בשביל  עשו  לא  לומר, שהדבר שעדיין  ויש 

הרצויה בשביל להביא את המשיח:

נוסף לכך ששמחה פורצת כל הגדרים, גם גדרי הגלות, יש בשמחה סגולה מיוחדת להביא 

את הגאולה – כמבואר בהמשך שמח תשמח ש"שמחת לבו" שהיתה בבנין בית המקדש 

הא' והב' לא היתה שמחה שלימה, ועיקר השמחה תהיה בבית המקדש העתיד בגאולה 

העתידה, ש"אז תהיה השמחה בבחינת אין סוף עצמותו ומהותו בבחינת שמחה עצמית 

ממש", ששמחה העצמית זו מעוררים על־ידי שמחה של מצוה, שהשמחה של המצוה מגעת 

למעלה יותר מהמצוה עצמה, ועל ידה דוקא מעוררים השמחה העצמית דלעתיד לבוא.

ההתקרבות 
לגאולה 
כסיבה 
להיתר 
ההלכתי

שמחה 
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בשביל 
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ואף שבודאי היתה שמחה של מצוה בכל הדורות שלפני זה, שהרי שמחה של מצוה הוא 

ענין עיקרי בעבודה, כמ"ש "עבדו את ה' בשמחה", "עבדת את ה' אלקיך בשמחה ובטוב 

לבב", ובפרט בבנין בית המקדש הנ"ל – מכל מקום, בשמחה של מצוה עיקר ההדגשה היא 

על )אופן( העבודה, שהעבודה צריכה להיות בשמחה, ואילו המדובר כאן אודות השמחה 

להביא את המשיח הוא – על השמחה כשלעצמה, שמחה בטהרתה, עבודה של שמחה 

לשם מטרה ותכלית דביאת המשיח.

]מובן וגם פשוט, שאצל יהודי גם שמחה כשלעצמה קשורה עם עבודת ד', עניני התורה 

ומצוות, "פיקודי ה' ישרים משמחי לב", אבל, יש להדגיש את השמחה עצמה, היינו, לא 

)רק( הענינים המביאים את השמחה, אלא השמחה עצמה – והשמחה תביא את המשיח[.

ומכיון שכן, הרי, הדרך להביא את המשיח היא – לכאורה, ולא רק לכאורה, אלא כן הוא 

מסקנת הענין – על־ידי הוספה בשמחה, שמחה בטהרתה, שמחה שתיכף ומיד תביא את 

משיח צדקנו.

אמנם, על פי זה מתעוררת השאלה לאידך גיסא: היתכן שבמשך כל הדורות לא השתדלו 

להביא את המשיח על־ידי שמחה, גם לא לאחרי הכרזת כ"ק מו"ח אדמו"ר נשיא דורנו 

"לאלתר לתשובה לאלתר לגאולה"?!

והגע עצמך: הרי עשו כל מה שניתן לעשות כדי להביא את המשיח, עד לשחיקת האבן 

היקרה שבכתר המלך כו' כדי לשפוך לתוך פיו של בן המלך, ועד כדי כך, שפיזרו והפיצו 

האבן היקרה דכתר המלך בשבעים לשון, ועד שיוכל לבוא אפילו לאינו־יהודי . . ואף על 

פי כן, לא השתדלו להביא את המשיח על־ידי שמחה!

ויש לומר הביאור בזה – בפשטות – שכשנמצאים בחושך כפול ומכופל דהגלות, שכל בני 

ישראל נמצאים בגלות, ו"שכינתא בגלותא", הרי מובן, שמצד גודל צער הגלות לא שייך 

שמחה בטהרתה.

אבל אף על פי כן, כיון שסוף כל סוף מוכרחים להביא את המשיח – לא נותרה ברירה אלא 

להביא את המשיח על־ידי השמחה, שמחה בטהרתה.

ובנוגע להקושי לפעול רגש של שמחה בטהרתה בחשכת הגלות – הרי, מכיון שמוכרחים 

להביא את משיח צדקנו, על כרחך צריך לומר, שבסוף זמן הגלות ממש – נותנים כחות 

על־ידי  נעשית  זו  ששמחה   – והביאור  בטהרתה,  השמחה  ענין  להיות  שיוכל  מיוחדים 

התבוננות שתיכף ומיד ממש בא משיח צדקנו, שאז תהיה בכל העולם שלימות השמחה, 

שלכן, ישנו כבר רגש של שמחה בטהרתה )מעין ודוגמת שמחת הגאולה(.

והעיקר – שבמקום אריכות הדיבור והשקלא וטריא כו', יתחילו במעשה בפועל: לצאת 

בקריאה והכרזה על־דבר הוספה מיוחדת בשמחה כדי להביא את המשיח, ובודאי שעל־

ידי־זה יביאו את המשיח בפועל ממש, ובזריזות הכי גדולה, "לא עיכבן כהרף עין",

ואדרבה – ינסו ויווכחו!!

משיחת שבת פרשת כי תצא ה'תשמ"ח
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ג. "ימלא שחוק פינו" – בלשון הוה
בשיחה דלהלן, נראה את החידוש העצום של הרבי לגבי תקופתנו זו:

לא רק שנדרשת מאיתנו שמחה, ושמחה שנובעת מכך שהגאולה קרובה ועומדת לבוא – אלא 
נדרשת מאיתנו שמחה בדוגמת השמחה שתהיה בגאולה עצמה, כשיהיה "אז ימלא שחוק פינו".

הרבי מסביר שלמרות האיסור של מילוי פיו שחוק בעולם הזה – כעת האיסור כבר הותר, מכיון 
שהחלה התגלות נשיא דורנו כמשיח בכל התוקף. וכמו כן מבאר את הקשר של ענין השמחה – "אז 
ימלא שחוק פינו" – לנשיא דורנו דוקא: הן מצד שמו "יצחק", מלשון צחוק ושמחה, והן מצד היותו 

הנשיא השמיני מהבעש"ט, בגימטריא "אז".

יצחק – הוא על שם השחוק והשמחה, ועד לשלימות השמחה, כמ"ש "אז ימלא שחוק 

פינו".

וכאשר טוענים, היתכן, הרי אמרו חז"ל "אסור לאדם שימלא שחוק פיו בעוה"ז שנאמר אז 

ימלא שחוק פינו"? – הרי נשיא דורנו, דור השמיני, הוא הוא "אז" )שמספרו שמונה(, כפי 

שהכריז בעצמו ש"לאלתר לגאולה", ואמר וחזר וציווה לפרסם ש"הנה זה בא", היינו, לא 

רק "הנה זה עומד אחר כתלינו", ואפשר לראותו ע"י סדק בהכותל, אלא "הנה זה בא", 

עד "שמראה באצבעו ואומר זה", ולא נשאר אלא להוסיף בהענין של "עמדו הכן", שכן גם 

הכפתורים מצוחצחים כבר, ובמילא ישנם תיכף ומיד )נוסף על כל הענינים של "יוסף", גם( 

כל הענינים של יצחק, שזהו ענין הצחוק והשמחה באופן ד"ימלא שחוק פינו".

ומה ש"אסור לאדם שימלא שחוק פיו בעוה"ז" – במה דברים אמורים, כאשר המדובר 

אודות רגע קודם גילוי משיח צדקנו; אבל בנידון דידן, הרי מכיון שנשיא דורנו הי' המשיח 

של דורנו, והוא נתגלה בכל התוקף – הרי לא רק שניתנה רשות, אלא יתירה מזה, שיש 

חיוב להתנהג באופן ש"ימלא שחוק פינו ולשוננו רינה".

של  בתנועה  שיעמדו  בדורו  מחסידים  תבע  דורנו  שנשיא  לכך  הסיבה  גם  מובנת  ועפ"ז 

שמחה ושמחה גדולה בלי הגבלות . . והמשיך תנועה וענין השמחה גם לדורו אחריו, דורנו 

זה כו'.

משיחת י"א אלול תנש"א – בלתי מוגה )התוועדויות ח"ד עמוד 210-211(

כ"ק אד"ש מביא שהשמחה על הגאולה הקרובה אינה רק שמחה פנימית שאינה מתגלה, אלא 
נדרשת שמחה כזו שיש לה ביטוי בפועל – ולמשל ע"י הריקודים, ועד שזה לא רק שמחה לקהל 
מצומצם אלא זו שמחה שאנחנו רוקדים ברחובות אפילו מול האומות העולם. ז"א שכיום אפילו 

אומות העולם יכולים להבין את שמחת הגאולה.

ויש להוסיף ענין עיקרי בנוגע לשמחת בית השואבה בשנה זו, שצריכה להיות מתוך שמחה 

הכי גדולה הקשורה עם הגאולה האמיתית והשלימה. ששמחים ורוקדים לקבל פני משיח 

צדקנו! ופשוט, שאין להתבייש ח״ו לרקוד בגלוי, ״לעיני כל ישראל״, ועד לריקוד ברחוב 

לעיני כל באי עולם, לקבלת פני משיח צדקנו.

כעת כבר 
הגענו 
ל"ימלא 
שחוק 
פינו"

ריקודים 
לקבלת פני 
משיח
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וכשמישהו שואל אותו "וואס עפעס מיט אמאל?" ]=מה קרה פתאום?[ מה פתאום אתה 

רוקד כל כך, לשמחה זו מה עושה? הוא עונה )או שאילו העומדים מסביבו ויודעים על 

כך עונים(: מה זאת אומרת?! וכי אינך יודע מה שנכתב כבר בעיתונים שמשיח כבר הגיע, 

ותיכף ומיד מגיע לכאן ולוקח את כולנו בתוך כלל ישראל לנסיעה עם ענני שמיא לארצנו 

הקדושה ולבית המקדש השלישי, לערוך שם את שמחת בית השואבה!

ש"פ האזינו ה'תשנ"ב, בלתי מוגה

ד. "אז יאמרו בגויים"
אולי יש להוסיף לכך הסברה:

בדברי הגמרא "אז )ימלא שחוק פינו(" פירושו כאשר "יאמרו בגויים הגדיל ה' לעשות עם אלה"; 
כלומר, כאשר הגאולה תהיה כל כך גלויה, עד שגם הגויים יכירו בה – אז יותר למלא את פינו 

שחוק.

ואכן, משום שנמצאים )במידה מסויימת( במצב שבו הגויים כבר מכירים בגאולה. וכפי שאכן 
רואים בכמה וכמה משיחות התקופה:

הגילוי וההכרה של העולם ושל אומות העולם במעלתם של ישראל מתחזק מדור לדור, 

כשאנו מתקרבים יותר ויותר לגאולה האמיתית והשלימה . . וכידוע גם, שאומות העולם 

קוראים ליהודים בלשונם )גם כאשר הם מדברים ביניהם( – "העם הנבחר".

ש"פ בראשית תשנ"ב

העולם  ואומות  שבעבר,  הבלבולים  קיימים  שלא  בפועל  רואים  זה,  ובזמננו  זה  בדורנו 

מאפשרים ליהודים להתנהג כרצונם . . יתירה מזו – הממשלות של אומות העולם מסייעות 

בזה! היום צריך רק לפתוח את העיניים, ואזי יראו איך שכל העולם תובע שכל יהודי יהי' 

יכולים  שיהודים  איך  כיום  רואים   .  . והשלימה  האמיתית  דגאולה  ומצד  בהמעמד  כבר 

לעמוד בעניני היהודים עם כל התוקף והבעה"ב'תיות גם על אומות העולם.

ש"פ ויגש תשנ"ב

את החידוש של דורנו לגבי הדורות שלפני זה – רואים בפועל בעבודת הדור:

. . רואים בפועל )כמדובר כמה פעמים לאחרונה( שאומות העולם בכמה וכמה מדינות 

ויותר מכפי שהי' ביציאת מצרים(, עד שגם במדינה  מסייעים לבנ"י בעבודתם )על דרך 

ההיא שהיתה סגורה ומסוגרת ריבוי שנים, ולא נתנו לבנ"י לצאת ממנה ולא איפשרו להם 

לקיים תומ"צ בשלימות וכו' – הרי לאחרונה נשתנתה מן הקצה אל הקצה, וכעת לא זו 

בלבד שמאפשרים לבנ"י להתנהג שם כרצונם, ומאפשרים להם לצאת משם, אלא יתירה 

מזו – מסייעים להם בכך.

אומות 
העולם 
מכירים 
בגאולה
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אומות  גם  לגאולה,  כולכם"  "הכן  עומדים  שבנ"י  לזה  שנוסף  בפועל,  כיום  שרואים  עד 

בגאולה  ישראל  לארץ  וילכו  מהגלות  כבר  יצאו  שבנ"י  כולכם"  "הכן  עומדים  העולם 

האמיתית והשלימה.

ש"פ בא תשנ"ב

ה. מעין שלימות הגאולה
קטע השיחה שבו הודיע הרבי על החידוש הגדול, שמותר להתחיל למלא שחוק פינו – מי"א 
אלול תנש"א – נכלל לאחר מכן בשיחה שהוגהה ע"י הרבי יחד עם שיחת השבת הבאה, ש"פ תצא, 
שהוגהה על ידי הרבי. יש לציין כי מדברי הרבי בשיחה המוגהת מובן, שהשמחה האפשרית כעת 

אינה ממש אותה שמחה כמו בגאולה, אלא רק "מעין ודוגמא והכנה".

לפרסם בכל מקום ומקום שעומדים בסיום וחותם דמעשינו ועבודתינו )"כי תצא למלחמה 

על אויבך"(, ובהתחלת התקופה דתשלום השכר, "מתן שכרן של צדיקים" )"כי תבוא אל 

הארץ גו' וירשתה וישבת בה"(, ובהתאם לכך צריכה להיות העבודה גם בענינים השייכים 

לימות המשיח . .כולל גם ע"י עריכת התוועדויות של שמחה, ובמיוחד בשייכות לשמחת 

נישואין ושבעת ימי המשתה )כולל גם חיזוק "מנהג ישראל" לערוך סעודת עניים(, מעין 

ודוגמא והכנה לקיום היעוד "אז )לעתיד לבוא( ימלא שחוק פינו", אשר, בדורנו זה, שנשיא 

הדור, כ"ק מו"ח אדמו"ר, ששמו השני "יצחק", ע"ש הצחוק והשמחה, הוא נשיא השמיני 

)"אז" בגימטריא שמונה( להבעש"ט, נעשה הענין ד"ימלא שחוק פינו" )לא בלשון עתיד, 

"אז", אלא( בלשון הוה.

ש"פ כי תצא ה'תנש"א )ספר השיחות ח"ב ע' 808(

וכן רואים במקומות נוספים, שאף שנמצאים כבר בזמן של "אז ימלא שחוק פינו" מדבר הרבי 
על שלימותו של "ימלא שחוק פינו" בגאולה האמיתית. לדוגמא:

ברכה בכל הענינים, גם בהפיכת כל הענינים של היפך לברכה ושמחה. עד לברכה הכי 

צדקנו,  משיח  ע"י  והשלימה  האמיתית  הגאולה  ברכת   – גרמא  שהזמן  בענין   – עיקרית 

דבנ"י,  מזלי'"  ד"בריא  ושלימות  פינו",  שחוק  ימלא  "אז   – השמחה  שלימות  כשתהי' 

ושלימות דאתהפכא חשוכא לנהורא ומרירו למיתקו.

ש"פ תרומה תשנ"ב ס"א

"ימלא 
שחוק 
פינו" מעין 
שלימות 
הגאולה
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ו. שמחה מצד הבטחון שהנה זה משיח בא 
בשיחה דלהלן מדגיש הרבי שהשמחה אינה סותרת לכך שגם כעת צריכה להיות מרירות וצעקת 

"עד מתי". ועם זאת, הדגש הוא על שמחה וביטחון בכך ש"הנה זה בא":

ביחד עם התפילה, הבקשה והדרישה מהקב"ה שיביא את הגאולה תיכף ומיד ממש, שהיא 

מתוך רגש של צער ומרירות . . על אריכות הגלות, שבאה לידי ביטוי בהצעקה מקרב ולב 

עמוק "עד מתי, עד מתי, עד מתי"! צריכים להיות חדורים )גם ובעיקר( ברגש השמחה, 

ושמחה גדולה ביותר שבאה לידי ביטוי בהשירה, מצד גודל הבטחון ש"הנה זה )המלך 

המשיח( בא", וכבר בא!

משיחות ש"פ בא-בשלח תשנ"ב )ע"ד מעלת נשי ובנות ישראל(

סיכום:
בדורנו, מורה הרבי שמודגשת במיוחד עבודת השמחה בקשר 
לגאולה – ובזה גופא, כמה ענינים: )א( אפשר להתחיל להרגיש 
את השמחה מכך שהגאולה עומדת לבוא. )ב( נדרש מאיתנו 
להוסיף בשמחה בטהרתה במיוחד עבור הבאת הגאולה. )ג( 
החידוש העיקרי: ישנה כבר האפשרות להתחיל למלא שחוק 

פינו, מעין הגאולה, מכיון שכבר ישנה התגלות משיח.

הרי שנתבאר שגם השמחה של מילוי שחוק פינו האפשרית 
כעת – איננה ממש אותה דרגת שמחה שתהיה בגאולה. בחלק 
הבא יתבאר מהי בדיוק דרגת השמחה שתהיה בגאולה – וכפי 

שיורחב בחלק הבא.

ביחד עם 
המרירות 
– שמחה 
וביטחון



172 / ישיבת בין הזמנים - פסח, תשע"ט

 חלק חמישי
שלימות השמחה בגאולה

א. שמחה מצד התגלות העצמות 
בחסידות מבואר באריכות הקשר שבין שמחה ובין לעתיד לבוא דוקא. הסיבה שכיום לא שייכת 

שמחה שלימה – היא מכיון שאיננו זוכים לגילוי אלוקות מושלם, אלא רק באופן מצומצם:

והנה כתיב בנהר יעברו ברגל שם נשמחה בו. כי הנה עתה בזמן הזה לא שייך בחי' שמחה, 

שהשמחה היא מבחי' התגלות. ועתה בזמן הזה אין בבחי' זו התגלות, כי אם אמונה, מחמת 

הסתר הגוף כו'. ולעתיד לבוא שיהי' בלע המות כו'. כתיב כי עין בעין יראו . . וע"ז נאמר 

בנהר יעברו ברגל שם נשמחה לשון עתיד, ושם דייקא נשמחה בהשגת הוי"ה דלעילא, 

משא"כ עתה שאינו אלא בבחי' אמונה.

תורה אור בשלח סב, א

אנו רואים שהשמחה קשורה לגילוי אלוקות, וכשחסר גילוי אלוקות – חסרה השמחה.

ובהתאם  אלוקות,  גילוי  שהוא  איזה  לנו  יש  כיום  שגם  לראות  אפשר  יותר,  בפרטיות  אמנם, 
לכך גם שייכת אצלנו שמחה; אלא שכל עוד לא הגענו לגאולה, הגילוי הוא מצומצם, ובמילא גם 

השמחה מצומצמת.

כדי להבין זאת, יש להקדים שישנן שתי דרגות בשמחה: )א( שמחה מורכבת, חיצונית, הנובעת 
מגורם חיצוני שפועל אצל האדם הנאה. )ב( שמחה עצמית, פנימית, הנובעת מעצם הנפש ומהתענוג 

בעצם חיותו וקיומו. 

והטעם הוא לפי שיש ב' מיני עונג וחדוה, והן ב' מיני שמחה.

א', העונג המורכב בדבר מה שאינו בעצם נקודת הנפש עצמה, כמו העונג המורכב ברצון 

ושכל ומדות כו', וכמו בשורה טובה מן הון ועושר וגדולה או מכיבוש וניצוח לשונאו שהוא 

השלמת עונג רצונו, וכן מתענוג גדול שבחכ' נפלאה, וכן במדות כאהבה בתענוגים, וכהאי 

גוונא.

יחידו  בנו  ועצמי שנוגע בעצם דיחידה שבנפש, כמו מבשורת הצלת  והב', עונג הפשוט 

שאוהבו כנפשו, כבשורת יעקב מיוסף שנא' ותחי רוח יעקב כו', וכן היוצא משבי' מסכנת 

. והוא בחי' העונג ושעשועים שבעצמיות ממש, וזהו שנק'   . נפש לחיים ולגדולה יתירה 

לא  גם  לבוא בהרכבה בשום דבר מה,  יכול  שמחת הנפש מצד עצמותה ממש, שבלתי 

ברצון וחכמה ומדות שאין להם ערך כלל אליה.

בגלות לא 
שייכת 
שמחה 
בגלל 
חסרון 
בגילוי 
אלוקות

שתי 
דרגות: 
שמחה 
חיצונית, 
ושמחה 
עצמית
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מיני  ב'  ישראל מלמטה למעלה, שיש  בכנסת  בבחי' שמחה האלקית  ג"כ  יובן  ועד"ז   .  .

שמחה, וכך הוא מלמעלה למטה.

א', שמחה בהוי' כמו בגילוי העונג להתענג על הוי' באהבה רבה שיגיל וישמח בה', שגורם 

בחי' גילוי ההעלם דעצמות למעלה ג"כ בשמחה עליונה . . שכל זה בא מבחי' עונג העליון 

שמורכב ברצון וחכמה ומדות כו' . . והשמחה הוא המגלה כל העלם העונג שברצון וחכמה 

ומדות, כמו העונג מבשורה טובה כנ"ל.

אך המדרגה הב' הוא שמחה ועונג העצמות ממש, ובכנסת ישראל הי' שמחה זו בעצמות 

נפשם ממש . . שזה כיוצא משבי' וסכנת נפש לגדולה יתירה, שלמעלה הוא מענג המורכב 

באיזה רצון כו', כי הרי הוא בנקודת העצמיות ממש, ולמעלה גורם שמחה עליונה שבעצמות 

א"ס ממש, שהוא העונג הפשוט שבשעשועים העצמיים, כמו בהצלת בנו יחידו כו'.

תורת חיים בשלח רכ, ב

במאמר אדמו"ר הרש"ב, מבוארים בארוכה שני סוגי השמחה הנ"ל – שמחה מורכבת ושמחה 
עצמית – והוא מסביר שהשמחה העצמית, מגילוי עצמותו ומהותו ית', תהיה רק לעתיד לבוא:

עיקר השמחה תהיה לעתיד לבוא . . שתהיה השמחה בבחי' א"ס עצמותו ומהותו, בבחי' 

שמחה עצמית ממש, שמחה שלימה כו'. וכן בבנין בית המקדש דלעתיד יהי' בחי' שמחה 

שלימה בבחי' א"ס עצומ"ה, ויהי' אז בחי' גילוי העצמות ממש.

סה"מ תרנ"ז ע' רלג

בחי' השמחה שיהיה בבנין המקדש דלעתיד תהיה בחי' שמחה שלימה, שתפרוץ גדר גם 

גדר הטבעי, והיינו שיאיר בחי' מהות ועצמות א"ס שלמעלה מגדר אור וכח לגמרי כו'.

סה"מ תרנ"ז ע' רנב

מכל הנ"ל מובן שגם השמחה ששייכת כעת היא שמחה מצומצמת – כי הגילוי האלוקי שמאיר 
כיום הוא גילוי מצומצם, תענוג מורכב וחיצוני. רק לעתיד לבוא, כאשר תהיה התגלות העצמות 
– תהיה השמחה העצמית של הקב"ה בגלוי, וממילא, גם השמחה של יהודי בקב"ה תהיה שמחה 

עצמית.

ב. שמחה מצד השלמת עבודת הבירורים
מדוע, באמת, לא שייכת בזמן הגלות השמחה העצמית של התגלות העצמות? מדוע דוקא לעתיד 

היא תתגלה?

על כך מבואר, שהתענוג הפנימי ביותר מגיע דוקא מחידוש )וראה גם לעיל חלק שני ס"ג – 
והשמחה  עיקר התענוג  ביותר שגורם את  הגדול  החידוש  חידוש(.  דוקא מדבר  מגיעה  ששמחה 
למעלה, הוא בירור וזיכוך ההעלם וההסתר של העולם – שיושלם לעתיד לבוא, כשיגמרו הבירורים 

ולא יסתיר יותר הצמצום.

השמחה 
העצמית 
תהיה 
לעתיד
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ענין זה מרומז בשמו של יצחק אבינו, על שם "צחוק עשה לי אלקים": עיקר השמחה היא מבירור 
ההסתר, שנגרם משם אלקים )מידת הדין והצמצום(. לכן גם נקרא בשם "יצחק" לשון עתיד – כי 

שמחה זו תתגלה לעתיד. 

כי הנה יצחק הוא לשון צחוק ותענוג, והוא גילוי תענוג העליון לצדיקים לע"ל, כמ"ש לויתן 

זה יצרת לשחק בו. ולכן יצחק הוא לשון עתיד. כי הנה בחי' צחוק עשה לנו אלקים, שבחי' 

גילוי תענוג זה נמשך ע"י שם אלקים.

והענין, כי שמש ומגן הוי"ה אלקים, ששם אלקים הוא המגן ונרתק על שם הוי"ה המהוה 

והנרתק  לבוש  ע"י  רק  הוי"ה  גילוי שם  יהי'  והעלם שלא  ליש, שהנרתק הוא כסוי  מאין 

המסתיר עליו, וכמשל אור וזיו השמש המאיר דרך מסך ופרגוד, כמ"ש במ"א ע"פ והבדילה 

הפרכת כו'. ומחמת נרתק ומגן זה נעשו הנבראים בחי' יש ודבר נפרד, ובהתרבות הלבושים 

ע"י ק"ך צירופי אלקים, נמשך למטה בעשייה החשך וההסתר ביותר. ועל כן ירדה הנשמה 

למטה, להיות עובד אלקים, דהיינו לעבוד ולתקן את בחי' החשך וההסתר הנמשך משם 

אלקים לאהפכא חשוכא לנהורא, וזהו אשר ברא אלקים לעשות, ופי' במדרש לעשות לתקן. 

והוא ע"י בטול היש לאין שעי"ז אתהפכא  )והיינו לתקן( ההסתר הנמשך משם אלקים, 

חשוכא לנהורא. והיינו ע"י מסירת נפש בתפלה וע"י תומ"צ.

וזהו צחוק עשה לי אלהים, שעיקר הצחוק ותענוג העליון נמשך ע"י שם אלקים, כמשל הצחוק 

שעושים השרים שהוא מדבר חדש, כמו מלחמת הארי עם חיה אחרת, שמההתחדשות 

נמשך הצחוק והתענוג, כך בחי' בטול היש לאין זהו ההתחדשות, שהנברא שנעשה יש 

ודבר נפרד יוכל לבטל את עצמו. משא"כ אם לא היה שם אלקים מסתיר לא היה נמשך 

אלקים המסתיר  לנו השם  והתענוג עשה  עיקר הצחוק  א"כ  כלל.  זה  ותענוג  צחוק  בחי' 

ומעלים, שבסבתו נמשך התענוג, והיינו ע"י בטול היש לאין.

והנה עיקר הצחוק והתענוג מתגלה כשנשלם הבירור והתקון דשם אלקים, וכמו במעשה 

בראשית כתיב וירא אלקים את כל אשר עשה והנה טוב מאד ויכולו השמים, שבגמר כל 

המלאכה נתגלה התענוג, משא"כ בעוד שלא נגמרה המלאכה אין התענוג מתגלה כי אם 

לאהפכא  אלקים,  עובד  להיות  הוא  העסק  עכשיו  עד"ז  כך  המלאכה.  לגמור  עוסק  הוא 

חשוכא לנהורא, ובגמר ושלימות הבירורים אזי כתיב ותחדש פני אדמה ישמח ה' במעשיו, 

צחוק  גילוי  יהיה  שלעתיד  העתיד,  שם  על  יצחק  נק'  ולכן  והתענוג.  הצחוק  גילוי  ויהיה 

ותענוג זה.

תורה אור תולדות יז, סע"ד ואילך )וראה באריכות גדולה תורת חיים חיי שרה קכח, א ואילך(

התענוג 
העצמי 
– בזכות 
הבירורים 
ותיקון 
ההסתר
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סיכום:
לעיל למדנו ששמחה היא מדבר חידוש דוקא. לפי זה מובן 
שהשמחה המושלמת לעתיד, היא כתוצאה מגילוי שלא היה 
והשמחה  לתענוג  שגורם  מה  העצמות.  התגלות  עכשיו:  עד 
הגדולה של התגלות העצמות לעתיד, הוא העבודה של בירור 

העולם וההסתר, שגם היא דבר חידוש.

יותר בדרישת הרבי  ולהתבונן  לפי כל הנ"ל, אפשר לנסות 
מלך המשיח שליט"א מאיתנו כיום – לשמוח כמו בגאולה:

וכבר  הבירורים,  עבודת  השלמת  לאחר  נמצאים  אנו  כיום, 
מתחיל מעין אותו גילוי נעלה – התגלות העצם – שבגאולה 
זה  גילוי  כן,  ואם  התקופה(.  בשיחות  באריכות  )כמבואר 
שמתחיל הוא הפועל עלינו את השמחה, שגם היא מעין אותה 

שמחה שבגאולה.



 לזכות
כ"ק אדמו"ר מלך המשיח שליט"א

לרגל שנת הקי"ח להולדתו
יה"ר שיראה הרבה נחת מבניו התמימים בפרט

משלוחיו, חסידיו וכלל ישראל - בכלל
ויגאלינו ויוליכנו קוממיות לארצנו

וישמיענו תורה חדשה מפיו
בגאולה האמיתית והשלימה

תיכף ומיד ממש
•

יחי אדוננו מורנו ורבינו מלך המשיח לעולם ועד


