שבעה עשר בתמוז ומשיח בן יוסף
דרשת הרה"ג הרב מרדכי שריקי שליט"א 

כתב האברך רב נאור שלמה גץ יצ"ו

חז"ל אומרים חמישה דברים אירעו לאבותינו בי"ז תמוז: אחד מהן נשתברו הלוחות. וזה כמובן העיקר ויסוד החורבן. והוא סוד עגל הזהב. שבאמת הסיבה הקרובה של שבירת הלוחות היא בגלל עגל הזהב. 

בדעת תבונות מסביר הרמח"ל: שבעצם הרע אינו מציאות של ממש. אלא מציאות של ההעדר. שהינו שפע שלא התקבל. ולפי זה נסביר שי"ז בתמוז וט' באב אלו חגים שלא קבלנו אותם – הארות שלא השגנו אותם. לעומתם ישנם החגים כגון: פסח שבועות וסוכות, והם בחינת הזכר, מלמעלה למטה, הוא יתברך קבע לנו לעשות את החגים. פסח- הוציא אותנו ממצרים, ובסוכות הושיבנו במדבר במשך ארבעים שנה, ובשבועות - נתן לנו את התורה.
וישנן חגים (כמו חנוכה ופורים) שהם בחינת מלמטה למעלה בחינת הנקבה, ואלו:  ט' באב וי"ז בתמוז. ואלו היו אמורים להיות חגים גדולים לישראל באיתערותא דלתתא , בסוד תיקון השכינה. והיו אמורים להיות העיקר ותכלית כל החגים. שכן שלושת הרגלים הם בחינת תלת מוחין שלמעלה, וכעת בי"ז בתמוז וט' באב זה בחינת שהגענו אל המנוחה, אל המלכות.. וזוהי השלימות. בי"ז תמוז, עם ישראל היו צריכים להיות (היום) זוכים לנצחיות, בחינת 'חרוט על הלוחות'- אל תקרי חרוט אלא חרות, שאין אחיזה למלאך המוות. אשתו כגופו - ישראל היו מגיעים לדבקות עם גופם עם הקב"ה, ואז הופכים לנצחיים. כי הלוחות רומזים לגוף והאותות לאלקות – והכל היה אחד באופן שלם. 

ואת זה פספסו ישראל, את י"ז בתמוז, את שיא הדבקות, את התיקון של כל הבריאה כולה. המהר"ל אומר שנצטוו ישראל לבית המקדש רק לאחר עגל הזהב, כנגד "ויקהל העם על אהרון" בעגל יש עכשיו "ויקהל משה" בבנין המשכן .  ישנו קשר בין זהב העגל לזהב של בית המקדש, שמעכשיו מקבלים תכשיטי זהב במימד של קדושה. בקליפה – העגל בא להורות שיש תשוקה כאן , אתערותא דלתתא , מיין נוקבין (תכשיטי זהב), יש כאן רצון לעשות משהו מלמטה למעלה כמו כן בית המקדש מורה על הדירה בתחתונים, והנוקבא שהיא כנסת ישראל, צריכה לעסוק בקישוטי כלה ובכבוד המלך.   

ׁׁׁ(ולולא העגל לא היה צריך את תיקון בית המקדש. שכן הוא בא כדי להמחיש את מציאות הווית ה' בארץ). שכן גילו דעתם בעגל, כי רוצים לנגוע, לחוש, רוצים בית, ממש כאישה, כמלכות החפצה בדבקות.

הרע כאמור לעיל אינו מציאות של ממש, אלה ההעדר. שכן בי"ז בתמוז היה חורבן, והוא ההעדר הבניין. ההעדר של שפע. ובאמת ישנה רק מציאות אחת – אחד. הוא ית"ש משפיע הארה לתחתונים – אותה הארה – אם יש מקבל , אז זהו הטוב (מצא אשה מצא טוב) ואם לאו אז השפע חוזר למקומו מבחי' משיב ימינו אחור מפני אויב, ואז זה ההעדר  וההפסד. אכן מפי ה' לא תצא טובה או רעה אלא שפע של שלמות.
והוא ע"ד מה שפירש רבינו בסוד הששון (היסוד) על הפסוק : " וְהָיָה כַּאֲשֶׁר שָׂשׂ יְהֹוָה עֲלֵיכֶם לְהֵיטִיב אֶתְכֶם וּלְהַרְבּוֹת אֶתְכֶם כֵּן יָשִׂישׂ יְהֹוָה עֲלֵיכֶם לְהַאֲבִיד אֶתכם"; דהיינו שהמבוע – ששון – הוא הממשיך הברכה ,השפע. ואם  אין כלי אז יפסק השמן. וכדברי רבינו (באדיר במרום) : שאין הצמצום למאציל אלא לנאצל.  (בהיות הינם מסתכלים על המציאות בחוסר דעת אזי שם הרע, שכל הרע הינו בהבנת המציאות בחוסר דעת.)
וזה חכמת יוסף הצדיק שהרשימה כ"כ את פרעה. שכן אצל כל הגויים יש טבע ויש חכמת הטבע, והטבע יכול מצידם להעניק וליצור אנשים מתוחכמים. אך יוסף מסביר לפרעה:  שחכמתו אינה מהשכל הטבעי, אלא הכל מה' יתברך. וכל זמן שאדם משייך מחשבה דעה השגה לעצמו ולו לה', אזי הינו כמתנתק מן האור העצום המשפיע עליו, וזה בחינת 'אלהים אחרים'. והגם שידע יוסף באמת את דרכי וחכמת הטבע ענה לפרעה: 'אלהים יענה את שלום פרעה'. וזהו התיקון אשר נעשה ע"י הקב"ה בעצמו. כמו שנאמר על תלמידי חכמים: אע"פ שערומים הם בדעת, עושים הם עצמם כבהמות לפניך. 'בהמות הייתי עמך'. 

מאידך גיסא : השור הוא מרמז על עבודת האדמה, שיכול הוא לעבדה ולהפוך את הדומם לצומח, זהו הבניין, 'ידע שור קונהו וכו'. וכאן בני ישראל "שמטו פני השור" ופגמו בשור של המרכבה , בדעת העליון, ורצו אלוהים אחרים – דהיינו: כוחי ועוצם ידי.
שני מיני תיקונים יש בשכינה: א') באתגליא, מב"י, כמ"ש:  "מאלמים אלומים", הדברים גלויים לכל העמים. וז"ס החיצוניות, קרני ראה קרניו , לוחם כיהושע בן נון, זה המפקד של ישראל, וצריך להתפלל עליו שלא ימות, שלא יתבולל, ולא יתבלבל כירבעם בן נבט. שלא תשלוט בו עין הרע (כמו הלוחות). כי הוא בחיצוניות- מסלסל בשערותיו, כותנת פסים. אבל הוא מתקן חיצוניות השכינה. 

ב)  באתכסייא, וזהו משיח בן דוד , יהודה. כמ"ש: "איה קדשה" – איה מקום כבודו,  זה תמר, רות, בת שבע, הכל במחבוא בהסתר, בפנימיות. 

שתי מושגים בתיקון השכינה: פקידה בבחי' מב"י וזכירה בבחי' מב"ד. 

ביוסף כתיב: 'פקוד יפקוד אלהים אתכם'- וכנגדו בעגל הזהב: 'ביום פוקדי אפקוד'. הוא רוצה לפקוד אותנו.. אבל כעת  ח"ו בדרך העונש, ומאז עגל הזהב אין לך עונש שאין בו קורטוב של עגל הזהב. במתן תורה בטלה זוהמתו של הנחש, אבל עכשיו זה עגל הזהב, וכל העונשים מבחינתו.

וזה מ"ש שבי"ז – בטו"ב - תמוז פספסו את משה בחי' צדיק: כי ז"ה משה לא ידענ"ו – פספסו הפקידה.
במאמר הגאולה , מובא : 'אל תשמחי אויבתי כי נפלתי, קמתי ה' אור לי'; וז"ס : 'הנה קמה אלומתי'- קימה זה מב"י, 'אור לי'-זה מב"ד.

וכעת עם ישראל הוא בחינת: 'קמתי', תחיית ישראל, אנחנו על רגלינו, אך עוד לא זכינו ל-'ה' אור לי'. הקמנו את המדינה, בנינו תשתיות, והכל הוא: כוחי ועוצם ידי, אבל עוד לא באנו אל המנוחה והנחלה.  עדיין ה'  - לא 'אור לי'.  שרק "ה' אור לי"  בבחי' הנבואה ועוצם האמונה - הן שלימות התיקון.

וזה מה שאמרה רחל: 'יוסף ה' לי בן אחר'; אחרי מב"י צריך עוד: בנימין – סוד הנוק' - 'אור לי', בניין בית המקדש, משיח בן דוד. ולא די לנו שאסף ה' את חרפתנו, דהיינו שאין שואה כעת. משיח בן יוסף זה אסיפת החרפה של השואה, עוצמת כוח המדינה – קרני ראם קרניו, זה בחינת מב”י. אך אין זה שלימות, כי על יוסף צריך עוד להוסיף, להגיע ל'אור לי', להגיע למב"ד. ואין לנו כלל די בהקמת מדינה ללא אור ה', אע"פ שיש בה בנין ופאר, אבל הכל רק בחינת אסיפת החרפה ביחס לאור ה'.

'אמרו לצדיק כי טוב', 'טוב' גימ' י"ז.עיקר עניינו של הצדיק הוא תיקון השכינה. דהיינו כשהוא מכוון את כל הליכותיו לכבוד ה' יתברך, להוסיף טוב, וז"ס שהצדיק – היסוד -  מתחבר עם השכינה – כלת משה. 
אבל אם האדם לא מכוון הליכותיו ורצונותיו לכבוד ה' אז כוחותיו להבל וריק , סוד ההבלים , כלים בלי אור, זהו מלכי אדום. משא"כ מלך הדר – הצדיק , ושם אשתו מהיטבאל, אמרו לצדיק כי טוב , שמצא אישה  - מצא טוב. ותחת הר סיני בשעה שמצפים ללוחות – למסירת הכתובה – אז הכלה זינתה תחת בעלה, בבחינת כוחי ועוצם ידי. פגמו ביסוד בברית (הנישואין)
והתיקון הוא : צריך לחכות ולהמתין ולצפות ל'אור לי', לדרוש לאור ה' שיגיע ויוסיף בן נוסף, יוסיף אור, יבוא בן דוד. וזה כבודה של המלכות, בחינת המתנת האישה לבעלה, המתנת וציפיית המלכות לישועת הצדיק – צדיקו של עולם. וכאשר היסוד פונה למלכות והיא מצפה ומתעוררת אליו, אז הוא אומר לה (לכנסת ישראל) 'קומי אורי כי בא אורך', אז : 'ה' אור לי'... אזי ישנה תולדה. ואם אין תגובה , אין קול ענות גבורה,  אז זהו סוד השבירה , הכלים ההבלים רוצים לשלוט.
כי שלימות הזיווג (בין זו"ן – קוב"ה ושכינתיה) זהו מכוח הקיווי והצפייה של הנוק'- של כנסת ישראל; דהיינו:  שיוסיף לי, יאיר לי, בחינת בנימין, בן הימין, משיח בן דוד, קץ הימין.
ובעומק הענין : השם 'אהוה' הרומז לצדיק, כמבואר בזוהר הקדוש, מתגלה בו הא', היחוד , כמו בשם 'אהיה' – הכתר, היחוד שהוא אחד יחיד ומיוחד. מה שאין כן נרמז כביכול בהוי'ה הפשוטה.דרך הצדיק מתגלה היחוד  העליון. זאת ועוד הצדיק, הגם שעושה את כל המלאכה, הוא מגיע לעניין של ביטול של כל רצונותיו כלפי דעת עליון. וזה ההבדל בין מב"ד למב"י, שכביכול מב"ד (יהודה) לא בא לעשות את המלאכה – בקום ועשה, אבל אצל יוסף מוזכר : ש"בא לעשות המלאכה" -  של ההתמודדות עם הרע (עם אשת פוטיפר). אמנם אצל מב"ד הדברים באים כמו בדרך מקרה, היסח הדעת (ביטול הדעת) כמו שראינו בתמר, רות, ובתשבע; הכל באתכסייא, שאין בו עניין דעת, והוא (כמו המלאך) מתנועע מהשרש העליון, אין לו דעת משלו (סוד החמור של משיח). ולא כן מב"י - שהוא תורה אחרת. יוסף מבין שאצלו נמצא שכל טבעי , דעת עצומה, וה"ס : 'ידע שור', הוא מבין בד בבד המציאות בחוסר פירוד בכלל מן האלוקות, מחבר הוא ידיעת הארץ עם ידיעת ה' בקשר של קיימא, וזה בחינת שני שמות הקודש 'הויה' ו'אהיה' שמתחברים, 'הויה' בחינת תפארת בחינת ז"א , 'אהיה' בחינת כתר בחינת א"א, והללו מתאחדים למציאות אחת, תיקון הדעת ייחוד 'אהיה' ו'יהוה', תיקון משיח בן יוסף, בחינת שם 'אהוה' המורה על הדעת.

וכאשר אדם מתנועע מהדעת של הטבע אז הוא מתנתק מדעת אלקים, וזה בחינת חטא עץ הדעת, בחינת הנחש. ולמב"ד אין כלל את הבעייה הזאת, שכן כולו דעת אלהים, אין לו בכלל את ההתמודדות הזאת, אצלו הכל באתכסייא, ושם אין טעות כלל. 

ותיקון י"ז בתמוז זה תיקון חטא אדם הראשון, תיקון הדעת (בלע בן בעור), חרות ממלאך המוות, חרות מן הגבול.  כי גבול האדם הינה הדעת שלו. ע"י הלוחות – חיבור אור וכלי –  שניתנו אחר ארבעים יום, מתבטל הרע והמות.

וה"ס מ' יום שבהם לומדים את התורה "שבתוך מעי"ׁ (בזמן העיבור), דהיינו לומדים התורה של ההתמודדות הזאת שבינם לבין עצמם. והרב צדיק מלובלין כתב: שאז לומדים את כל התושב"כ והתושב"ע  -  מ' יום, ואח"כ מ' יום, והם בחינת מ' שנה לעמוד על דעת רבו, בחינת  בירור האור שניכר מתוך החושך. והוא זמן העיבור – תיקון התוהו. ומתוך הנחשים והעקרבים של הבור צריך לברר את האלוקות וצריך להגיע למסקנה שאין עוד מלבדו גם בתוך החושך בתוך הבור, גם בתוך מצרים יש רק שליטת הנהגת האחד יחיד ומיוחד. ואח"כ להגיע למעמד בחינת מתן תורה, חרוט על הלוחות. אמנם במתן תורה היה [תיקון הרע] באתכפייא, היינו שהרע היה כפוי ולא יכול לזוז, וזה מתן תורה של ו' בסיוון. אבל אח"כ בעת הסילוק והעלם, בבחי': 'כי זה משה לא ידענו', אז יש מקום לכאורה למציאות הרע מחדש.  ואז צריך כעת להתמודד באמונה, עד שמגיעים למצב של איתהפכא, להפוך את הרע לטוב. כי אין התיקון נשלם מכפיית הרע בתוך כלוב כי הפיכתו לטוב היא תיקונו השלם. שאמנם יש לי דעת אך כאן אין זו דעת שלי אלה דעת הקב"ה. על אף שנראה שהכל נראה מעשה ידי להתפאר, בכל זאת אני משייך הכל אליו יתברך, זה הפיכת הרע לטוב באופן השלם. וזו ההזדמנות שהייתה בי"ז בתמוז. כי לא אמרנו: יוסף לי בן, נסתפקנו במה שהיה ללא ציפייה ל"הולך ומוסיף", מוסיף ציפייה, מוסיף תקווה, מוסיף אור. בחינת בנימין ששוכן על צואריו, 'ה' אור לי' ... לאלומתי.

כי הרי הפקידה היא רק התעוררות לזיווג, הכשרה לקראת, אבל הזיווג בעצמו ז"ס הזכירה, זה הזכר. ומדינה של יהודים אין זה כלל תיקון, כי צריך לעשות מדינה (דינא דמלכותא) של ה'. כי סוף סןף אנחנו עושים בעבורנו, בבחי' 'כוחי', זהו ניתוק ופירוד של המלכות עם ז"א, אך אם עושים המדינה  לכבודו, שהיא נעשית כסא המלך, זהו שלימות התיקון. 

כי יש שני בחינות 'טוב': טוב שהוא רק לעצמי, ויש טוב שהוא לכל, לכל -  טוב ה' לכל , 'אמרו לצדיק כי טוב', 'טוב' בתמוז.   

הציפייה של רחל  לעוד בן, אף אם תמות, זוהי ציפייה לשמה , זוהי התקווה הכללית, זה לא רק אסיפת החרפה, כאן יש דאגה לשלמות האומה – שלמות המרכבה, דהיינו  להשלים לצדיק [יעקב אבינו]  י"ב שבטים, י"ב צירופי 'אדנ"י' שהם בסוד המלכות המתגלית. וחוזרת כעת המלכות מאתכסייא לאתגלייא, לתיקון השלם והטוב.

בי"ז תמוז נשתברו הלוחות, לאור היום, הכל באתגלייא כמו מב"י וכנגדו - העגל. ט' באב -  זה בלילה, 'בלילה ההיא', זה הכל באתכסייא, זה מב"ד. כאן היתה אמורה להתגלות  מלכותו ה' בעולם. וכאן – בחטא העגל – היה אמור להיתתקן הדעת, לקשור ולחבר הכל לה' יתברך. ובעת שיסוד ומלכות- מב"י ומב"ד (ובבחי' מסוימת יהושע בין נון וכלב בן יפונה) יהיו לאחדים בידך, ביום ההוא- ימלוך ה' לבדו. במהרה בימינו אמן כן יהי רצון. 

Offert à l’

Occasion du mariage de 

Mayane Chriqui et Jérémie Amzallag

A Jérusalem, 15 Av 5769 – 5 Août 2009

