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הבחירה
הנושא של הבחירה הוא נושא מסובך מאוד, ונראה לכאורה על פי כל מה שהבאנו, שהוא סותר לחלוטין את תכנית התיקון הכללי של היחיד ומיוחד, שהוא מנהל בטוב טעם ודעת את כל המעשים לקראת השלמות וגילוי יחודו. ראינו כבר: שכל מה שנולד אינו נולד רק מרצונו –שלטון היחוד. ואם נוסיף גם עניין ה"ידיעה", שהאל יודע וחושב הכל, אז מה נשאר לאדם להחליט; או במילים אחרות: מהו הגדר של הבחירה  של האדם אחרי שהידיעה של האל גזרה עליו מה שגזרה.
כל ההנהגה תלויה בהעלם השורש הזה, זה השורש הוא מקום הידיעה [הרדל"א], שבו נגלים כל הענינים שיהיו אחר כך, (שהם הם קלקולי ב"ן, וכל התיקונים לכל זה, הם הם תיקוני מ"ה). כל העבודה של בני אדם תלויה במה שהידיעה העליונה נעלם מהם. אם היו יודעים - לא היתה העבודה על פי הבחירה, ולא היה להם שכר ועונש. וכיון שכוונת ההנהגה היא לתת מקום לעבודה ולשכר ועונש, צריך שזה השורש יהיה נעלם. . .

שאז בני האדם פועלים לפי ענינם - לפי הבחירה שלהם, כי בהתעלם הידיעה, אם יעשו דבר ויתקיים, הרי לא נודע להם שכך כבר היה ידוע שיעשו. מפני זה נחשב להם מעשיהם. ואם השתדלו לעשות ולא יכלו, עדיין ניתן להם שכר טוב בעולם. ואילו ידעו שלא היה עתיד לעלות בידם - לא היו עושים. כך כל כיוצא בזה. והקב"ה מקיים עצתו, פירוש - כבר סוף סוף האמת הוא, שמה שידעה הידיעה הוא שנהיה, אלא שההעלם עצמו גרם התיקון .... והוא על פי הסיבוב של החזרת הרע לטוב.         קל"ח, פתח 

לאור מה שראינו קשה מאוד לדבר על בחירה ממש, "שמה שידעה הידיעה הוא שנהיה". ידיעת ה' והבחירה של אדם – הם תרתי דסתרי, כלומר שלא מסתדרים ביחד: או בחירה או ידיעה. הרמב"ם כבר אמר
: שאין השכל האנושי יכול להבין דרך הידיעה של האל, איך באמת יודע הדברים לפני שיהיו. ואולי זה מה שמבאר הרמח"ל, שיש העלם הידיעה [של התיקון הכללי], וזהו הנותן מקום לבחירה. ולא עוד , אלא שההעלם הזה מאנוש – שהכל הוא לטובה ולצורך גבוה, נותן מקום לספק: האם זה מן השמיים, או האם זה מקרה (דהיינו עמלק)?
אכן יש העלם של פרטי הדעת  העליונה (הרדל"א), אב אנחנו מכירים את מטרתה של דעת זו, והיא להביא את הכל לשלמות האחרונה. אם כל מעשה שנעשה בעולם לא יכול להיוולד רק מהתכנית של התיקון הכללי, אז ממה נפשך: או מעשה בני אדם מתאימים לתיקון הכללי  ומתקיימים, או סותרים  את התיקון הכללי, ולא מתקיימים. נראה לעניות דעתי, שכאן עומד התחום של הבחירה , האם אני מחובר לדעת העליון או לא. במילים אחרות: האם רצוני זה רצונו, ואז מתקיים בעולם רצוני (שהוא בעצם רצונו); או רצוני לא מתאים לדעת העליון ואז לא יתקיים.  

"שעיקר גדול בענין העבודה המסורה לאדם, וזה, כי הנה כל הנבראים תלויים בבוראם, ואין להם עניין זולת מה שמושפע בהם ממנו, על כן אינם אדונים בפעולותיהם ומעשיהם, אלא כל מעשיהם בהכרח מצד מה שהם מושפעים ממנו ית'. רק האדם יש לו סגולה זאת פרטית, שיש בידו הבחירה, ויש לו כוח לפעול ברצונו בלא הכרח, והוא מה שאמרו ז"ל: (ברכות לג ע"ב), "הכל בידי שמים חוץ מיראת שמים". ונמצא, שגם האדם ודאי תלוי בבורא ית' ככל שאר הנבראים, אלא שמצד העבודה ניתן לו מציאות ענין שבו לא יהיה תלוי בבורא ית' כלל, אלא ברצון עצמו. . .אך בכל דבר אחר ודאי שגם האדם תלוי בו לגמרי, וכמו שאמרו, "הכל בידי שמים".

דעת תבונות סי' קנח
"אך בכל דבר אחר, ודאי שגם האדם תלוי בו לגמרי"-  דהיינו בכל ענייני עולם הזה אין לאדם בחירה; אנחנו תלויים באדון היחיד, בתיקון הכללי, במזל העליון
 במסיבות של העולם, בתהפוכות הזמן, במשא ובתפקיד שניתן לו, ועוד. בתחום אחד בלבד יש לנו בחירה בהתקשרנו עם האל. אנחנו יכולים לחיות כמו בהמות כל החיים, ולהיות קשורים לדשא ולטבע, או להיות מחוברים (ביודעין) אל הנהגת התיקון – זהו תחום הבחירה
. 

כבר זכרנו היות האדם אותה הבריה הנבראת לידבק בו ית', והיא המוטלת בין השלימות והחסרונות, והיכולת בידו לקנות השלימות. ואולם צריך שיהיה זה בבחירתו ורצונו, כי אלו היה מוכרח במעשיו להיות בוחר על כל פנים בשלימות, לא היה נקרא באמת בעל שלימותו, כי איננו בעליו, כיון שהוכרח מאחר לקנותו, והמקנהו הוא בעל שלימותו, ולא היתה הכוונה העליונה מתקיימת. על כן הוכרח שיונח הדבר לבחירתו, שתהיה נטייתו שקולה לשני הצדדין ולא מוכרחת לאחד מהם, ויהיה בו כח הבחירה לבחור בדעת ובחפץ באיזה מהם שירצה, והיכולת גם כן בידו לקנות איזה מהם שירצה. על כן נברא האדם ביצר טוב ויצר רע, והבחירה בידו להטות עצמו לצד שהוא רוצה. 
דרך ה', א, ג,א

נמצאנו למדים שהכוח הבחירי והרצוני שיש באדם, (שדרך אגב, הוא רצון מושאל מהאל היחיד
, שהוא בעל הרצון), הוא בתחום אחד: הדבקות, להתקרב אל ה' ולזכות לחיבור עם השלמות. לפני שנברר הגדר האמיתי של עבודת ה', נתבונן: מנין לאדם כוח לבחור? 
והנה אפילו קודם רדת הנשמות לעולם, הנה מצד מציאותם העצמי הם נסבלות ממנו ית', ואינם נפרדות ממנו, ונהנים מאורו, ואדרבא, אין להם כוח זולת מה שמקבלות ממנו, אך בבושת הפנים, כמאן דאכיל דלאו דיליה [כמי שאוכל דבר שאינו שלו]. (וזהו מצב נוק' שזכרנו אחור באחור, שכל כוחה אינו לה אלא מז"א). והנה זה ככל שאר הנבראים שפועלים בכח מוכרח, ואין להם ענין מעצמם, זולת מה שמקבלים מן השורש העליון. אבל ברצות הקב"ה שתהיה העבודה בבני אדם, שהיא מה שאינו בידי שמים, הנה יצטרך שהרצון העליון יתן להם ענין שבו לא יהיו צריכים לו ית', כמו שצריכים בשאר הדברים, ויוכלו לפעול מצד עצמם כבחירתם. (וזה נעשה במה שאימא יוצאה מז"א, ונכנסת בנוק', ונוסרת אותה ממנו, ובונה אותה שלא על ידו). וזה מה שנותן בשורש התחתונים כח בלתי מצטרך אל ההארה העליונה, אלא מוטבע בעצמם, שלא יפעלו בכח מוכרח, אלא בכח בחירי. והיא הנותנת להם שבח ומעלה, שמשם והלאה נוגע להם לבוא אל פני המלך, וליחשב אצלו כאשה לבעלה, ושיהיה המלך פונה אליהם באהבה, כי הם המשונים לשבח מכל שאר הבריות, שיש להם המעשה הבחירי הזה. והוא המועיל יותר לבריאה, והנותן לה השלימות, כמ"ש. ונמצאים שותפים עמו ית' בקיום עולמו והשלמתו. 
כללים ראשונים, כלל כח 
ישנו כוח שהטביע הבורא באדם, הנותן לו מקום לבחור ולא להיות תלוי ממקור חיצוני ולפעול בכוח מוכרח. הכוח הזה הוא אלהיי
, אינו נמצא בשום נברא רק באדם. אבל גם כן לא בכל אדם, אלא באדם העוסק באמונה. שהרי כבר אמרנו, רק בתחום זה יש מקום לבחירה. כוח זה , נקרא בקבלה בניין הנוקבא – המלכות, באופן עצמאי. האדם שמבטא סוד הנוקבא הזאת, זכה לעצמאות מסויימת. והסיבה היא כדי שיוכל להתקרב מאהבה לבוראו, (לא בדרך מוכרח, ופחד) כאישה לבעלה. הסיבה של הבחירה היא רק כדי לתת לאדם ההרגשה שהוא מתקרב אל האל  (באמונתו) ולהתלבש באהבה ולהידבק בו. מחוץ למעגל הזה, האדם מתפעל מכוחות שלמעלה מהשגתו.
אפילו אדם הראשון בגן עדן היה מתנועע מן השרש העליון,  אבל בנקודה אחת היה עצמאי, בעניין הזה לגלות מיד התיקון הכללי והיחוד – עץ חיים, או ללכת אחר עץ הדעת, הדואליות- טוב ורע, שכר ועונש. דרך עץ חיים דרשה מהאדם להכניע את נטיית הרע (הנחש) שבבריאה ולכלול אותה שלמות. דרך עץ הדעת, היא דך ההרפתקאות, לתת לנטיית הרע לשלוט, ומכאן נולד "דרך המופת" והניסוי. כעת האדם פועל לפי התבונה שלו המבוססת על הניסויים שלו או של אחרים. בינתיים הוא צריך לפקח ולדאוג על הכל, מה יקרה? ומה יהיה? הוא איבד את האמונה בבריאה ובבעל הבריאה.
ואפרש לך עתה ענין: " ותפקחנה עיני שניהם" (בראשית ג, ז), שהוא מה שאמר להם הנחש בתחילה: (בראשית ג, ה) "ונפקחו עיניכם". וזה כי בתחילה היו כמעט כמו מלאכים המתנהגים אחר השרש, כך חוץ מן המצוה שנצטוו עליה [שלא לאכול מעץ הדעת
, שרק כאן היתה להם בחירה] , היה להם ללכת רק לפי תנועת השרש. וסוד זה: אל אשר יהיה שמה הרוח ללכת ילכו (יחזקאל א, יב). ואז היו ממש כמי שהולך בעיניים סגורות נשען על מי שמביא אותו. ולכן אז (בראשית ב, טו) : "ויניחהו בגן עדן", בסוד מנוחה, כי היה מתנהג רק לפי ההארה העליונה המגעת אליו בכל רגע [כמו הנביאים], ולפי מה שהוא מקבל כך הוא עושה. וכשירדו ממדריגתם ניתן להם להיות מפקחים על עניניהם, ושיצטרכו הם להיות תמיד במחשבה סובבת, אפילו על עניני העבודה [של השם]. כי לא תגיע ההארה פתוחה ומגולה להם, אלא בסיתום. 
אדיר במרום ח"ב עמ' נו- נז

למרות הדאגה ו"הפיקוח" של האדם  על מעשיו ועל ענייניו, זה לא משנה כלום לתכנית הבורא, האדם יקבל מה שמגיע לו. הבחירה היא איפוא, באיזו דרך תקבל: האם בדרך המנוחה או דרך העקלקלות (הזיעה)? 

וזה, כי עכ"פ לא יעשה האדם אלא מה שהקב"ה רוצה, אבל הניח להם מקום - שסוף דבר יהיו מחשבותיהם תמיד בתנועה, לחשוב ולדאוג על הדברים . . . וסוף דבר - להיות תמיד בדאגה, שיצטרכו הם לשמור את עצמם. ומזה נולד אח"כ ענין אחר בעניני העולם עצמו - שיצטרכו לחזור על פרנסתם וקיומם. והוא ענין: "בזיעת אפיך תאכל לחם" (בראשית ג, יט). וגם שם כבר שום אחד אינו עושה יותר ממה שנגזר עליו, ושהקב"ה רוצה. אבל הדרך הוא כך - בתחילה [לפני החטא] היה האדם במנוחה, כמ"ש למעלה. ובא הנחש והודיע את חוה שיש דרך אחר בעולם - שאדרבא האדם ידע את העניינים, ויפקח הוא על ענייניו, ויעשה הטוב בכוח עצתו הטובה וחכמתו השלימה. וזה יותר הנאה ועונג לאדם כשיגיע לשלימות על דרך זה. ואז ערב זה הדבר בעיני חוה ונתפתתה אחריו, וירדה לעץ הדעת, וניתן לה בהכרח - מה שרצתה בבחירה, כי (מכות י' ע"ב) בדרך שאדם רוצה לילך בה מוליכים אותו. 
שם,שם.

אנחנו מקבלים בהכרח את מה שרוצים בבחירה. כשאדם "רוצה", המצב המנטאלי הזה הוא לא יצירה "יש מאין", הוא חוליה אחת בשרשרת של אירועים המשפיעים אחד על השני. אז גם אם אתה ''רוצה'' להזיז רגל, והרגל  זזה, זה בגלל שאיזו פעילות עצבית במוח גרמה לכך ש''תשתוקק'' להזיז הרגל. אבל גם הפעילות העצבית הזו, היא שלב אחד בתוך מערכת מורכבת פיזית ומטאפיזית. אמנם כשאני רוצה אלהות, או עוסק בעבודת האל, אני מתחבר לאין סוף, אני חופשי כמוהו. אבל כשאני עוסק בדברי חומריות וגשמיות, אני כבול באזיקים  של הזמן. בכל תחום אחר חוץ מהאלהות, הרצון האנושי (החופשי) הוא אשליה
, כעין ג'וקר שאני שולף, כדי לייחס את אירועי הזמן לפעולות שלי. 

נמצאנו למדים, שאין אני יכול לרצות רק מה שהוא רוצה, אבל האם אני יכול לרצות גם דברים שהוא יתברך אינו רוצה אותם? 

לכאורה, יש לנו טווח (INTERVALLE) בדרך החשיבה – זהו סוד ה"פקיחות"; הבחירה שלנו היא בתחום החשיבה (בדעת) , לא בעשייה. אנחנו משתמשים בדעת כדי להשלים חסרונותינו ונדמה לנו שהעשייה היא תולדה של מחשבותינו. "והייתם כאלוהים" אמר הנחש לחווה, "ונפקחו עיניכם", הנחש רצה לנתק אותנו מהאל היחיד, להביא אותנו למצב של "כּוֹחִי וְעוֹצֶם יָדִי עָשָׂה לִי אֶת הַחַיִל הזה" (דברים ח,יז), ולחשוב: שהאדם אדון על הכל. רק שהנחש (הרע) לא יודע שגם הוא חלק מתכניתו של הקב"ה. האין סוף חשב גם ההיפך שלו (הנחש - הסיטרא אחרא), והכל עבור גילוי יחודו.  כמו שראינו לעיל (פרק ד) על הרע, יש תפקיד לרע בגילוי היחוד, ועל ידי הבחירה של בני אדם, הוא יוצא לפועל. נמצאנו למדים שהכל – דהיינו גם הרע, נעשה לצורך התיקון כללי של הבריאה. תיקון זה נקרא גם כן בלשון המקובלים: תיקון המלכות.   

המלכות היא המדרגה האחרונה (העשירית) שנאצלה מן האין סוף, היא הנקראת שורש הנבראים. המלכות היא השרש האלהי של כל הבריות – טובים ורעים
, וכל אדם ב"משאו" צריך לברר כמה חלקים מן המלכות הזו, וכל אנושות בגלגוליה השונים יבררו את המלכות. 

כי שרש כל ההנהגה כבר ידעת שהיא במלכות, שהיא מחוברת בהנהגתה משרש טוב ורע, באור וחשך, גילוי והעלם. והיא צריכה להתברר, שסוף סוף יהיה הכל לפי היחוד.

 אדיר במרום ח"ב - מאמר ביאור ז' מלכין, עמ' .

ההעלם הוא שנותן מקום לדעת האנושי, לרצון של האני, למחשבת הבחירה, ובד בבד הוא גם הנותן מקום לרע, וסוף סוף הוא חוזר לטוב.

ולכן צריך להניח מקום לכל מה שגורמים ההעלמים שלה. ונמצא שיש מציאות העלם אחד, שגורם זה שיוכל ס"מ לפעול ברשותו על הדרך הנ"ל. ובנתינת מקום לזה, הרי היא מתבררת. כי הרע נמצא, וסוף סוף חוזר לטוב, הרי היחוד מתגלה.
שם,שם.

הבחירה היא המוציאה בפועל את הרע , שבסוף צריך לחזור לטוב ולגלות בכך יחודו. היחוד צריך להתגלות מכל המעשים של כל הנבראים, אלו הם הבירורים שאנחנו עושים כל יום, וכל שעה, ומכוח כולם – גם בחלקי הרע (כמתנגד לטוב) מתבררת מלכותו. זאת אומרת שכל מעשה שאני עושה, גם כשהוא רע, הרי הוא בירור אחד של היחוד העליון, אם הוא טוב, מה טוב, ואם הוא רע,  הוא צריך לחזור לטוב -  או על ידי תשובה או על ידי ייסורים
. בין כך או בין כך, התברר היחוד. 

העולה מכל האמור: שאין יש בחירה לאדם רק בתחום אחד בלבד (שהוא בעצם רחב מאוד) והוא: הנקרא בלשון חז"ל: יראת שמיים – התודעה של האל ושעבודו אליו. אדם יכול להתנהג בלי אמונה באלוהים, זהו בחירתו, אבל זה לא אומר שהוא בלי  אלוהים, אדרבא הוא מתנהג "ככל שאר הנבראים" רק על ידי אלוהים, ואינו שולט כלל על מצבו. והרי גם הוא משמש הנהגת התיקון הכללי, אלא בלי  ידיעתו .  לעומתו האדם שעוסק בעבודת האל
, הוא משמש את הנהגת התיקון הכללי "ביודעין", ואז זוכה להנאה נצחית – לדבקות עם האין סוף, פרי עמלו. כולם משמשים ההנהגה העליונה, אבל האם ביודעין או בהיסח הדעת? כאן  היא הבחירה. 

� . יד החזקה, הלכות תשובה פ"ה: "שמא תאמר והלוא הקדוש ברוך הוא יודע כל מה שיהיה קודם שיהיה: ידע שזה צדיק או רשע, או לא ידע; אם ידע שהוא יהיה צדיק, אי אפשר שלא יהיה צדיק, ואם תאמר שידע שיהיה צדיק ואפשר שיהיה רשע, הרי לא ידע הדבר על בורייו.�דע שתשובת שאלה זו "ארוכה מארץ, מידה; ורחבה, מני ים", וכמה עיקרים גדולים והררים רמים תלויים בה; אבל צריך אתה לידע ולהבין בדבר זה שאני אומר.�כבר ביארנו בפרק שני מהלכות יסודי התורה שהקדוש ברוך הוא אינו יודע בדעה שהיא חוץ ממנו כבני אדם שהן ודעתם שניים, אלא הוא יתברך שמו ודעתו אחד; ואין דעתו של אדם יכולה להשיג דבר זה על בורייו. וכשם שאין כוח באדם להשיג ולמצוא אמיתת הבורא, שנאמר "כי לא יראני האדם, וחי" -כך אין כוח באדם להשיג ולמצוא דעתו של בורא: הוא שהנביא אומר "כי לא מחשבותיי מחשבותיכם, ולא דרכיכם דרכיי". וכיון שכן הוא, אין בנו כוח לידע היאך ידע הקדוש ברוך הוא כל הברואים ומעשיהם.�אבל נדע בלא ספק, שמעשה האדם ביד האדם; ואין הקדוש ברוך הוא מושכו, ולא גוזר עליו לא לעשות כך ולא שלא לעשות כך. ולא מפני קבלת הדת בלבד נדע דבר זה, אלא בראיות ברורות מדברי החכמה. ומפני זה נאמר בנבואה שדנין את האדם על כל מעשיו כפי מעשיו, אם טוב ואם רע. וזה העיקר, שכל דברי הנבואה תלויין בו."


� . ראה מס' מועד קטן: בני חייי ומזוני לאו בזכותא תליא מלתא אלא במזלא תליא מלתא. 


� . במאמר העיקרים, הרמח"ל מנסח קצת בדרך אחרת תחום הבחירה: "וצריך שתדע שאמנם פעולות האדם תחלקנה לשני מינים, האחד הוא מה שהוא לו זכות או חובה, דהיינו שיעשה בה מצוה או עבירה. והשני מה שאינו לא זה ולא זה, כי אין בה ענין לא למצוה ולא לעבירה. והנה כל מה שנוגע למצוה או עבירה יהיה באיזה צד שיהיה כולו מסור בידו של האדם, אין לו מי שיכריחהו עליו כלל, ועל כולם ישקיף השופט העליון לדון אותם כפי מה שהם ולגזור כנגדם הגמול הראוי. ואשר אינו ענין לא למצוה ולא לעבירה, הנה ענין האדם בהם כענין שאר המינים במקריהם. שהנה יובא להם מכח עליון שינועעו אליו, אם לשמירת חוקות מינו, או להגיע לו שכר או עונש כפי מה שראוי לו".





� . ראה קל"ח, פתח א, בפירוש; פרק הבא.


� . נראה לעניות דעתי שזהו סוד הכתוב: (בראשית ב,ז) וַיִּיצֶר יְהֹוָה אֱלֹהִים אֶת הָאָדָם עָפָר מִן הָאֲדָמָה וַיִּפַּח בְּאַפָּיו נִשְׁמַת חַיִּים וַיְהִי הָאָדָם לְנֶפֶשׁ חַיָּה.


� . על סוד עץ הדעת, ראה . . . 


� . ראה יחוד היראה , אדיר במרום ח"ב, עמ' קן-קנא: "ואפרש המאמר בקיצור. אמר, יראה דאיהו יקרא [וכו']. "רב" - שאין שיעור לכחו כלל, כי אין לו גבול כמו הספירות. "ושליט" - בסוד היחוד השולט על הספירות. ועם כל זה הוא השורש של כל העולמות, כי כל העולמות אינם אלא גילוי מה שמתוקן כבר השלמות בא"ס ב"ה. "וכלא קמיה כלא חשיבי" - הוא מה שנתפרש בסוד הידיעה והבחירה, שכל מציאות העולמות אינם אלא כמי שחולם חלום ויראה דבר בדמיון, כך הכח השלם של א"ס ב"ה שאין בו זמן - נראה לפי דרך הזמן, וכשרוצים להסיר מזה הדמיון - הרי אין המציאות כלום, וסוד זה (תהילים ע"ג, כ) "כחלום מהקיץ אדני בעיר צלמם תבזה", כי אין מעשה הס"א כלום, כי כבר עובר דמיון יה ואינו כך, וזהו "כלא חשיבי". והוא סוד, "כל הגוים כאין נגדו", כי אינם נמצאים אלא בבחינת "לא". זה ובאמת ישראל אינם כך, כי הם לפי שורש הטוב, שהוא טובו יתברך שמו הנמצא בפועל ממש. כלל הענין הזה - כמו מי שיסתום חלון חדר אחד בזכוכית בעל גוונים, והשמש מכה בו לפי עצמו בלי שינוי - ונראים בחדר כמה מיני גוונים וריקומים יוצאים מניצוצי השמש עצמו כאלו הוא מרוקם כך. ומי שהוא בחדר לא יוכל לראות אלא כך, ואי אפשר להבין הניצוץ ההוא בדרך אחר. כן הא"ס ב"ה פועל בדרך שלמותו, ושם לפניו מסך הצמצום, שבו תלויים כל הגוונים האלה, והם כל חוקות הטבע מראש ועד סוף. וכל הדברים האלה הם לפי הא"ס ב"ה בדרך אחר ממש, שאי אפשר לנו להבין אותם איך הם, אלא זה ידענו, שכל אלו הדברים הנראים לנו במציאות שהם כך - אין זו ענין הדברים ההם כלל, כי אם ענין נעלה מזה הרבה. אלא לפי הזכוכית הסותם השמש - הוא נראה לנו כך. כך ענין הזמן איננו כלל אלא מה שאנו מדמים הטבע כמו שנראה לנו לפי הצמצום. הלא נראה - בחלום עצמו יראה לנו שעברו ימים ושנים בתוך חלום אחד, והחולם נראה לו שהוא כך ממש. כך אנחנו בהקיץ בעניני הטבע אנו משערים מה שאנו רואים, וקוראים לזו השיעור - זמן, כאלו יכול להיות שעה אחת או רגע אחד כשני החלום, שהם באמת רגע אחד, והבן היטב".


� . קשה לדבר על טוב ורע, בשלב זה, אבל אפשר לדבר על רע כמתנגד, זאת אומרת, שהמלכות כוללת דבר והפכו. 


� . ראה אדיר במרום , שם: "ולכן לא נאמר שיהיה חלק א' במלכות העלם, או מה שיהיה, שיוכל להכריח שיהיה האדם רשע, כדי לקבל עונש ולהתברר בזה, כי זה אינו אמת כלל. כי לא ברא הקב"ה את העולם אלא בבחירה, ולא יש אלא שרש שגורם הבחירה, שר"ל שיוכל אדם לפעול כרצונו. ואם יפעול רע יצטרך העונש, ובהנתן מקום לבחירה הרי חלק זה נברר."


� . עבודת ה' , פירושו שאני עושה את העבודה של השם בעולם, קרי: תיקון העולם. ראה דרך ה', ד,ו,ו: "ענין הציצית הוא, כי הנה רצה האדון ב"ה שיהיו ישראל מתקנים בכל בחינותיהם בעניני קדושה, ועל כן נתן להם מצות לכל זמניהם וכפי כל מקריהם, כדי שיתקנו בכלם. והנה מכלל מה שלאדם הוא המלבושים שהוא לובש, ולמען גם הם יתקנו בקדושה, צוה שיושם בהם הציצית, ואז נמצאים נתקנים בקדש. וענין עמוק מזה נכלל עוד במצוה זו, והוא היות האדם נסמן לאלקיו כעבד לאדונו, והרי זה מכלל קבלת עולו ית' והשתעבד עולו ית'. והנה ניתן לאדם להיות מתקן את כל הבריאה כמבואר בחלק א', ונמצא שהוא עובד עבודתו של הבורא ית' ועוסק במלאכתו, שהוא העמיד הבריאה אשר ברא על המצב הנרצה ממנו ית'. ואולם זה יוצא ממעשה האדם ופעולותיו, שיפעול כפי התורה והמצוה שעליו. אמנם כלל כל העבודה הזאת עומד על יסוד אחד, שהוא היות האדם עבדו של הבורא ית' שנמסר לו הענין הזה של תיקון הבריאה והופקד בידו, שעל כן הדבר הזה מצליח בידו, ומעשיו מגיעים להוליד תולדות אלה. ואולם כלל מציאות היות משא זה על האדם, נקרא עולו ית' שעליו, כעול האדון על עבדו. ודבר זה מתחזק על ידי פרטים ידועים שתלאו בהם האדון ב"ה, ומכללם הרשם והציין בציון זה של הציצית. ואמנם מלבד היות הדבר הזה מצוה תמידית, עשו ממנו החז"ל תיקון מתיקוני התפלה, והוא להיות מתעטף בטלית להתפלל בו. והתיקון הוא קבלת העול שזכרנו, להיות בכח זה תופם ואוחז במלאכתו ית', דהיינו תיקון העולם". 
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