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	 כרך ג      'אִילָנָא דְּחַיֵּי'



בראשית כרך ג נעתיק שוב את דברי רבינו מהרח"ו מתחילת הקדמתו - עם כי כבר זכינו תהלה לאל לפרשם על נכון בכרך א ובכרך ב מביאורינו 'אִילָנָא דְחַיֵּי'.
אָמַר הַצָּעִיר מֵעִיר, הַדַּל בְּאַלְפִי - חַיִּים וִיטַאל, בֶּן לַאֲדוֹנִי אָבִי הָרַב יוֹסֵף וִיטַאל זִכְרוֹנוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא:

בִּהְיוֹתִי בֶּן שְׁלֹשִׁים לְכֹחַ תָּשַׁש כֹּחִי - יָשַׁבְתִּי מִשְׁתּוֹמֵם, וּמַחְשְׁבוֹתַי תְּמֵהִים. כִּי "עָבַר קָצִיר, כָּלָה קַיִץ, וַאֲנַחְנוּ לֹא נוֹשַׁעְנוּ" (ירמיה ח כ), רְפוּאָה לֹא עָלְתָה לְמַחֲלָתֵנוּ, אֵין מָזוֹר לִבְשָׂרֵנוּ, וְלֹא עָלְתָה אֲרוּכָה לְמַכָּתֵנוּ! לְחֻרְבַּן בֵּית מִקְדָּשֵׁנוּ, הַנֶּחֱרָב זֶה הַיּוֹם אֶלֶף וְחָמֵשׁ מֵאוֹת וְאַרְבַּע שָׁנִים. "אוֹי לָנוּ כִּי פָּנָה הַיּוֹם" (ירמיה ו ד) - יוֹם אֶחָד שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא שֶׁהוּא אֶלֶף שָׁנִים, וְגַם "נָטוּ צִלְלֵי עָרֶב" (שם) שֶׁהֵם חָמֵשׁ מֵאוֹת וְאַרְבַּע שָׁנִים - יוֹתֵר מֵחֲצִי הַיּוֹם הַשֵׁנִי! וְכָלוּ כָּל הַקִּצִּין, וַעֲדַיִן בֶּן דָּוִד לֹא בָּא! וְנוֹדַע אֶת אֲשֶׁר אָמְרוּ רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה: 'כָּל דּוֹר שֶׁלֹּא נִבְנֶה בֵּית הַמִּקְדָּשׁ בְּיָמָיו כְּאִלּוּ נֶחֱרָב בְּיָמָיו'. וָאֶתְּנָה אֶת פָּנַי לַחֲקֹר וְלָדַעַת "מַה זֶּה וְעַל מַה זֶּה" (אסתר ד ה) נִּתְאָרֵךְ קִצֵּנוּ וְגָלוּתֵנוּ, וּמַדּוּעַ לֹא בָּא בֶּן יִשַׁי?!
וּ"מָצָאתִי אוֹן לִי" (הוֹשֵע יב ט), וַאֲנִינָה בְּקִרְבִּי וְלִבִּי דָּוַי, מִמַּאֲמָר אֶחָד הוּבָא בְּסֵפֶר הַתִּיקּוּנִים תִּיקּוּן ל (דַּף עג ע"ב – עד ע"א), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'נָתִיב תִּנְיָינָא: "וְרוּחַ אֱלֹהִים מְרַחֶפֶת עַל פְּנֵי הַמָּיִם" (בראשית א ב). מַאי "וְרוּחַ"? אֶלָּא, בְּוַדַּאי בְּזִמְנָא דִשְׁכִינְתָּא נָחֲתַת בְּגָלוּתָא, הַאי רוּחַ נָשִׁיב עַל אִינוּן דְּמִתְעַסְּקֵי בְּאוֹרַיְיתָא, בְּגִין שְׁכִינְתָּא דְאִשְׁתַּכְּחַת בֵּינַיְיהוּ. וְהַאי רוּחַ אִתְעֲבִיד קָלָא, וְיֵימָא הָכִי: 'אִינוּן דְּמִיכִין דְּשִׁינְתָא בְּחוֹרֵיהוֹן, סְתִימִין עַיְינִין אֲטִימִין דְּלִבָּא. קוּמוּ וְאִתְעָרוּ לְגַבֵּי שְׁכִינְתָּא! דְּאִית לְכוֹן לִבָּא בְּלָא סֻכְלְתָנוּ לְמִנְדַּע בָּהּ, וְאִיהִי בֵּינַיְכוּ!' 
וְרָזָא דְמִלָּה: "קוֹל אוֹמֵר קְרָא" (ישעיה מ ו), כְּגוֹן "קְרָא נָא, הֲיֵשׁ עוֹנֶךָּ? וְאֶל מִי מִקְּדוֹשִׁים תִּפְנֶה" (איוב ח א)? וְהִיא אָמְרַת: "מָה אֶקְרָא, כָּל הַבָּשָׂר חָצִיר" - כֹּלָּא אִינוּן כִּבְעִירָן דְּאָכְלִין חָצִיר! "וְכָל חַסְדּוֹ כְּצִיץ הַשָּׂדֶה!" - כָּל חֶסֶד דְּעָבְדִין לְגַרְמַיְיהוּ עָבְדִין! וַאֲפִילוּ כָּל אִינוּן דְּמִשְׁתַּדְּלִין בְּאוֹרַיְיתָא, כָּל חֶסֶד דְּעָבְדִין לְגַרְמַיְיהוּ עָבְדִין!

בְּהַהוּא זִמְנָא "וַיִּזְכּוֹר כִּי בָשָׂר הֵמָּה, רוּחַ הוֹלֵךְ וְלֹא יָשׁוּב" (תהלים עח לט) לְעָלְמָא! וְדָא אִיהוּ רוּחָא דְמָשִׁיחַ. וַי לוֹן מָאן דְּגָרְמִין דְּיֵזִיל לֵיהּ מִן עָלְמָא וְלָא יְתוּב לְעָלְמָא! דְּאִלֵּין אִינוּן דְּעָבְדִין לְאוֹרַיְיתָא יַבָּשָׁה, וְלָא בָעָאן לְאִשְׁתַּדְלָא בְחָכְמָה דְקַבָּלָה, דְגָרְמִין דְּאִסְתַּלַּק נְבִיעוּ דְחָכְמָה דְאִיהִי י' מִינָהּ - וְאִשְׁתְּאָרַת ב' יְבֵישָׁה. וַי לוֹן דְּגָרְמִין עֲנִיּוּתָא וְחַרְבָּא וּבִיזָה וְהֶרֶג וְאַבְּדָן בְּעָלְמָא!

וְהַאי רוּחַ דְּאִסְתַּלַּק אִיהוּ רוּחַ דְמָּשִׁיחַ כְּמָה דְאִתְּמַר. וְאִיהוּ רוּחַ הַקֹּדֶשׁ, וְאִיהוּ "רוּחַ חָכְמָה וּבִינָה, רוּחַ עֵצָה וּגְבוּרָה, רוּחַ דַּעַת וְיִרְאַת יהוה" (ישעיה יא ב). 
פִּקּוּדָא תִּנְיָינָא: "וַיֹּאמֶר אֱלֹהִים יְהִי אוֹר, וַיְהִי אוֹר" (בראשית א ג). וְדָא אַהֲבָה דְאִיהוּ 'אַהֲבַת חֶסֶד'. הֲדָא הוּא דִכְתִיב: "וְאַהֲבַת עוֹלָם אֲהַבְתִּיךְ עַל כֵּן מְשַׁכְתִּיךְ חָסֶד" (ירמיה לא ב). וַעֲלָהּ אִתְּמַר: "אִם תָּעִירוּ וְאִם תְּעוֹרְרוּ אֶת הָאַהֲבָה עַד שֶׁתֶּחְפָּץ" (שיר השירים ב ז). יִרְאָה אִתְקְרִיאַת מִסִּטְרָא דִשְׂמָאלָא, וְאַהֲבָה אִתְקְרִיאַת מִסִּטְרָא דִימִינָא. 

אִית יִרְאָה וְאִית יִרְאָה, אִית אַהֲבָה וְאִית אַהֲבָה. יִרְאָה דְּדָחִיל בַּר נַשׁ לְקוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא בְּגִין דְּלָא נָחִית מִנִּכְסוֹי, אוֹ בְּגִין דְּלָא יְמוּתוּן בְּנוֹי בְּחַיּיוֹי - אִשְׁתַּכַּח דְּאִם הֲוָה נָחִית מִנִּכְסוֹי אוֹ אִם יְמוּתוּן בְּנוֹי בְּחַיּיוֹי דְּלָא הֲוָה דָחִיל לֵיהּ, וּבְגִין דָּא הֲוָה רָחִים לֵיהּ. הַאי יִרְאָה וְאַהֲבָה לָא שַׁוִּי לְיִרְאַת יהו"ה וּלְאַהֲבָה דִילֵיהּ לְעִקָּרָא. אֲבָל רְחִימוּ וּדְחִילוּ עִיקָרָא דִילֵיהּ - בֵּין טַב וּבֵין בִּישׁ. וּבְגִין דָּא אִתְקְרִיאַת הַאי יִרְאָה וְאַהֲבָה 'עַל מְנָת לְקַבֵּל פְּרָס'.

וּבְגִין דָּא אָמַר קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא (שם): "הִשְׁבַּעְתִּי אֶתְכֶם בְּנוֹת יְרוּשָׁלַם בִּצְבָאוֹת אוֹ בְּאַיְלוֹת הַשָּׂדֶה, אִם תָּעִירוּ וְאִם תְּעוֹרְרוּ אֶת הָאַהֲבָה עַד שֶׁתֶּחְפָּץ" - דְאִיהוּ רְחִימוּ בְּלַאו פְּרָס, וְלָא עַל מְנָת לְקַבֵּל פְּרָס. דְּיִרְאָה וְאַהֲבָה עַל מְנָת לְקַבֵּל פְּרָס - אִיהִי שֶׁל שִׁפְחָה! "וְתַחַת שָׁלֹשׁ רָגְזָה אֶרֶץ... תַּחַת עֶבֶד כִּי יִמְלוֹךְ... וְשִׁפְחָה כִּי תִירַשׁ גְּבִירְתָּהּ!" (משלי ל כא-כג)'  עַד כָּאן לְשׁוֹנוֹ.
וְהִנֵּה מַה שֶּׁכָּתַב בִּתְחִלַּת דְּבָרָיו: 'וַאֲפִילּוּ כָּל אִינוּן דְּמִשְׁתַּדְּלֵי בְּאוֹרַיְתָא כָּל חֶסֶד דְּעָבְדִי לְגַרְמַיְהוּ וְכוּ.' - עִם הֱיוֹת שֶׁפְּשָׁטוֹ מְבֹאָר, וּבִפְרָט בִּזְמַנֵּנוּ זֶה בַּעֲוֹנוֹתֵינוּ הָרַבִּים אֲשֶׁר הַתּוֹרָה נַעֲשֵׂית קַרְדֹּם לַחֲתֹךְ בָּהּ אֵצֶל קְצָת בַּעֲלֵי תּוֹרָה אֲשֶׁר עִסְקָם בַּתּוֹרָה עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס וְהַסְפָּקוֹת יְתֵרוֹת, וְגַם לִהְיוֹתָם מִכְּלַל רָאשֵׁי יְשִׁיבוֹת וְדַיָנֵי סַנְהֶדְרָאוֹת - לִהְיוֹת שְׁמָם וְרֵיחָם נוֹדֵף בְּכָל הָאָרֶץ!
וְדוֹמִים בְּמַעֲשֵׂיהֶם לְאַנְשֵׁי דּוֹר הַפְלָגָה הַבּוֹנִים מִגְדָּל וְרֹאשׁוֹ בַּשָּׁמַיִם, וְעִקַּר סִבַּת מַעֲשֵׂיהֶם הִיא מַה שֶּׁכָּתַב אַחַר כָּךְ הַכָּתוּב: "וְנַעֲשֶׂה לָנוּ שֵׁם" (בְּרֵאשִׁית יא ד), כַּכָּתוּב בְּסֵפֶר הַזֹּהַר בְּפָרָשַׁת בְּרֵאשִׁית (דַּף כה ע"ב). וְזֶה לְשׁוֹנוֹ עַל פָּסוּק "אֵלֶּה תּוֹלְדוֹת הַשָּׁמַיִם וְהָאָרֶץ" (בְּרֵאשִׁית ב ד) שֶׁחֲמִשָּׁה מִינִים יֵשׁ בָּעֵרֶב רַב, וּמִן הַג' מִינִים (ראה מה שכתבנו על לשון זה בפרק ג מביאורינו) מֵהֶם הוּא הַנִּקְרָא 'כַּת גִּבּוֹרִים', דְּעָלַיְיהוּ אִתְּמַר: "הֵמָּה הַגִּבּוֹרִים אֲשֶׁר מֵעוֹלָם אַנְשֵׁי הַשֵּׁם" (בְּרֵאשִׁית ו ד). וְאִינּוּן מִסִּטְרָא דְּאִלֵּין דְּאִתְּמָר בְּהוֹן "הָבָה נִבְנָה לָנוּ עִיר וּמִגְדָּל... וְנַעֲשֶׂה לָנוּ שֵׁם" בְּבִנְיָן בָּתֵּי כְנֵסִיּוֹת וּבָּתֵּי מִדְרָשׁוֹת. וְשַׁוְיָין בְּהוֹן סֵפֶר תּוֹרָה וְעֲטָרָה עַל רֵישֵׁיהּ - וְלֹּא לִשְׁמָהּ, אֶלָּא לְמֶעְבַּד לוֹן וְכוּ'.

וְהִנֵּה עַל הַכַּת הַזֹּאת אָמְרוּ בַּגְּמָרָא: 'כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה שֶׁלֹּא לִשְׁמָהּ נֹחַ לוֹ שֶׁנֶּהֶפְכָה שִׁלְיָתוֹ עַל פָּנָיו וְלֹא יָצָא לַאֲוִיר הָעוֹלָם'.
-פרק ה-
 רְאָיָת מהרח"ו שֶׁבְּלִי הַעֵסֶק בְּסוֹדוֹת הַתוֹרָה אֵינָם עוֹסְקִין בַּתוֹרָה לִשְׁמָהּ
זֶה הֶמְשֵךְ לְשוֹן הָרַב חַיִּים וִיטַאל זִכְרוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא:
וְאָמְנָם הָאֲנָשִׁים הָאֵלֶּה מַרְאִים תֵּימָה וַעֲנָוָה בְּאָמְרָם כִּי כָּל עִסְקָם בַּתּוֹרָה הוּא לִשְׁמָהּ. וְהִנֵּה הֶחָכָם הַגָּדוֹל הַתַּנָּא רַבִּי מֵאִיר עָלָיו הַשָּׁלוֹם הֵעִיד עֲלֵיהֶם שֶׁלֹּא כָּךְ הוּא בְּאָמְרוֹ לְשׁוֹן כְּלָלוּת: 'כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ זוֹכֶה לִדְבָרִים הַרְבֵּה וְכוּ. וּמְגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה, וְנַעֲשֶׂה כְּנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק וְהוֹלֵךְ, וּכְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו' בִּלְתִּי הִצְטָרְכוֹ לִטְרֹחַ וּלְעַיֵּן בָּהּ וּלְהוֹצִיא טִיפִּין טִיפִּין שֶׁל מֵימֵי הַתּוֹרָה מִן הַסֶּלַע. הִנֵּה זֶה יוֹרֶה שֶׁאֵינוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ כְּהִלְכָתָהּ! וּמִי זֶה הָאִישׁ אֲשֶׁר לֹא יִזְּלוּ עֵינָיו דְּמָעוֹת בִּרְאוֹתוֹ הַמִּשְׁנָה הַזֹּאת וְרוֹאֶה חֶסְרוֹנוֹ וּפְחִיתוּתוֹ?!
הַאָמְנָם אַף עַל פִּי שֶׁלִּכְאוֹרָה אֶפְשָׁר לְפָרֵשׁ לְשׁוֹן הַמַּאֲמָר עַל אֹפֶן זֶה, עִם כָּל זֶה דָּבָר קָשֶׁה מְאֹד מְאֹד לוֹמַר - וְכִי בְּשׁוּפְטָנִי עָסְקִינַן וְלֹא בִּכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה?! וְהָרְאָיָה עַל זֶה אָמְרוֹ דֶּרֶךְ כְּלָלוּת: 'וַאֲפִילּוּ כָּל אִינוּן דְּמִשְׁתַּדְּלֵי בְּאוֹרַיְתָא כָּל חֶסֶד דְּעָבְדֵי לְגַרְמַיְהוּ עַבְדֵי'! וְאֵין לוֹמַר דְּמִלַּת 'כָּל' הִיא יְתֵרָה וּמְשַׁבַּשְׁתָּא, שֶׁהֲרֵי מִקְרָא דּוֹרֵשׁ: "וְכָל חַסְדּוֹ כְּצִיץ הַשָּׂדֶה" (ישעיה מ ו). שֶׁלֹּא נֶאֱמַר 'וְחַסְדּוֹ' אֶלָּא "וְכָל חַסְדּוֹ" - לִרְמֹז כִּי כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה הַנִּקְרֵאת "תּוֹרַת חֶסֶד עַל לְשׁוֹנָהּ" (משלי לא כו) הֵם דּוֹמִים בַּחֶסֶד הַהוּא אֶל צִיץ הַשָּׂדֶה מִשּׁוּם דִּלְגַרְמַיְהוּ עַבְדֵי! אֲבָל בֵּאוּר לָשׁוֹן הַנִּזְכָּר לְעֵיל יוּבַן רֵאשִׁיתוֹ מֵאַחֲרִיתוֹ בְּאָמְרוֹ 'וְיִרְאָה וְאַהֲבָה עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס אִיהִי שִׁפְחָה, "וְתַחַת שָׁלֹשׁ רָגְזָה אֶרֶץ". 
וְהָעִנְיָן יוּבַן בְּמָה שֶׁכָּתַב בְּסֵפֶר הַזֹּהַר בְּפָרָשַׁת בְּרֵאשִׁית (דַּף כז ע"ב): 'וּבְגִין דָא אָמַר קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא "לֹא טוֹב הֱיוֹת הָאָדָם לְבַדּוֹ, אֶעֱשֶׂה לוֹ עֵזֶר כְּנֶגְדוֹ" (בראשית ב יח) - דָּא מִשְׁנָה, אִתְּתָא דְּהַהוּא נַעַר וְאִיהוּ שִׁפְחָה דִשְׁכִינְתָּא. וְאִי זָכוּ יִשְׂרָאֵל אִיהִי "עֵזֶר" לוֹן בְּגָלוּתָא מִסִּטְרָא דְּהֶתֵּר טָהוֹר כָּשֵׁר, וְאִי לֹא - אִיהִי "כְּנֶגְדוֹ" מִסִּטְרָא דְטָמֵא פָּסוּל אָסוּר וְכוּ. דְּלֵית יִחוּדָא עַד דְּעֵרֶב רַב יִתְמָחוּן מֵעָלְמָא. וּבְגִין דָא אִתְקְבַר משֶׁה לְבַר מֵאַרְעָא קַדִּישָׁא, וּקְבוּרְתָּא דִּילֵיהּ אִיהִי מִשְׁנָה דְּשָׁלְטָא עַל מַטְרוֹנִיתָא דְּאִיהִי קַבָּלָה לְמשֶׁה וּמַלְכָּא. וּמַטְרוֹנִיתָא מִתְפָּרְשָׁא מִבַּעֲלָהּ, וּבְּגִין דָּא "תַּחַת שָׁלשׁ רָגְזָה אֶרֶץ... תַּחַת עֶבֶד כִּי יִמְלוֹךְ" (משלי ל כא-כג) - דָּא עַבְדָא יְדִיעָא, "וְשִׁפְחָה" - דָּא מִשְׁנָה, "וְנָבָל כִּי יִשְׂבַּע לָחֶם" - דָּא עֵרֶב רַב'.
-פרק ה-

'אִילָנָא דְּחַיֵּי'
א: וְאָמְנָם הָאֲנָשִׁים הָאֵלֶּה מַרְאִים תֵּימָה וַעֲנָוָה בְּאָמְרָם כִּי כָּל עִסְקָם בַּתּוֹרָה הוּא לִשְׁמָהּ...
כוונת רבינו מהרח"ו לאותם הָאֲנָשִׁים שהזכיר בפיסקא הקודמת (בסוף פרק ג), דהיינו עַל הַכַּת הַזֹּאת שעליהם אָמְרוּ בַּגְּמָרָא: 'כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה שֶׁלֹּא לִשְׁמָהּ נֹחַ לוֹ שֶׁנֶּהֶפְכָה שִׁלְיָתוֹ עַל פָּנָיו וְלֹא יָצָא לַאֲוִיר הָעוֹלָם'. וכזכור, מהרח"ו השווה כת זו שבגמרא עם אותן תלמידי חכמים שעליהם אמרו במאמר התיקוני זוהר (תיקון ל שהעתיקו מהרח"ו בפרק ב): 'וַאֲפִילּוּ כָּל אִינוּן דְּמִשְׁתַּדְּלֵי בְּאוֹרַיְתָא כָּל חֶסֶד דְּעָבְדִין לְגַרְמַיְהוּ עָבְדִין', מהטעם שביאר הרשב"י בעצמו שם באומרו: 'דְּאִלֵּין אִינוּן דְּעָבְדִין לְאוֹרַיְיתָא יַבָּשָׁה, וְלָא בָעָאן לְאִשְׁתַּדְלָא בְחָכְמָה דְקַבָּלָה!' 

ודע שהמעיין היטב ברצף דברי מהרח"ו בסוף פרק ג ותחילת פרק זה יראה איך שרבינו בתחילת דבריו למד שאותו מאמר מתיקון ל איירי רק במקצת תלמידי חכמים אשר כלשונו לעיל: בַּעֲוֹנוֹתֵינוּ הָרַבִּים אֲשֶׁר הַתּוֹרָה נַעֲשֵׂית קַרְדֹּם לַחֲתֹךְ בָּהּ אֵצֶל קְצָת בַּעֲלֵי תּוֹרָה אֲשֶׁר עִסְקָם בַּתּוֹרָה עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס וְהַסְפָּקוֹת יְתֵרוֹת, וְגַם לִהְיוֹתָם מִכְּלַל רָאשֵׁי יְשִׁיבוֹת, וְדַיָנֵי סַנְהֶדְרָאוֹת - לִהְיוֹת שְׁמָם וְרֵיחָם נוֹדֵף בְּכָל הָאָרֶץ. וְדוֹמִים בְּמַעֲשֵׂיהֶם לְאַנְשֵׁי דּוֹר הַפְלָגָה הַבּוֹנִים מִגְדָּל וְרֹאשׁוֹ בַּשָּׁמַיִם, וְעִקַּר סִבַּת מַעֲשֵׂיהֶם הִיא מַה שֶּׁכָּתַב אַחַר כָּךְ הַכָּתוּב: "וְנַעֲשֶׂה לָנוּ שֵׁם" (בראשית יא ד)! עד כאן  לשונו. 
דלפי פירוש זה, רק על 'קְצָת בַּעֲלֵי תּוֹרָה' אלו שמהיותם מקולקלים ולכן 'לָא בָעָאן לְאִשְׁתַּדְלָא בְחָכְמָה דְקַבָּלָה' אמר רבינו בסוף פרק ג: 'וְהִנֵּה עַל הַכַּת הַזֹּאת אָמְרוּ בַּגְּמָרָא - 'כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה שֶׁלֹּא לִשְׁמָהּ נֹחַ לוֹ שֶׁנֶּהֶפְכָה שִׁלְיָתוֹ עַל פָּנָיו וְלֹא יָצָא לַאֲוִיר הָעוֹלָם'! עד כאן לשונו. וממילא רק עליהם קאי דבריו בתחילת פרק ה באמרו כאן: 'וְאָמְנָם הָאֲנָשִׁים הָאֵלֶּה מַרְאִים תֵּימָה וַעֲנָוָה בְּאָמְרָם כִּי כָּל עִסְקָם בַּתּוֹרָה הוּא לִשְׁמָהּ וכו'.

אלא שבסמוך ונראה בהמשך פרק זה נוקט רבינו מהרח"ו הבנה אחרת ועיקרית אצלו בפירוש אותו מאמר בתיקון ל בהגדרת הלומדים שֶׁלֹּא לִשְׁמָהּ. דלעומת מה שבתחילה בפרק ג פירש צווחת הרשב"י בתיקון ל רק על 'קְצָת בַּעֲלֵי תּוֹרָה' המקולקלים, עתה בפירקין מפרש רבינו דצווחת הרשב"י באמת שייכא 'בִּכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה' (כלשונו). דהרי קצת לקמן כתב רבינו: 'הַאָמְנָם אַף עַל פִּי שֶׁלִּכְאוֹרָה אֶפְשָׁר לְפָרֵשׁ לְשׁוֹן הַמַּאֲמָר עַל אֹפֶן זֶה (כלומר - רק על קְצָת בַּעֲלֵי תּוֹרָה המקולקלים כמו שפירוש הוא לעיל בפרק ג), עִם כָּל זֶה דָּבָר קָשֶׁה מְאֹד מְאֹד לוֹמַר - וְכִי בְּשׁוּפְטָנִי עָסְקִינַן וְלֹא בִּכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה?! וְהָרְאָיָה עַל זֶה אָמְרוֹ דֶּרֶךְ כְּלָלוּת: 'וַאֲפִילּוּ כָּל אִינוּן דְּמִשְׁתַּדְּלֵי בְּאוֹרַיְתָא כָּל חֶסֶד דְּעָבְדֵי לְגַרְמַיְהוּ עַבְדֵי'. וְאֵין לוֹמַר דְּמִלַּת 'כָּל' הִיא יְתֵרָה וּמְשַׁבַּשְׁתָּא, שֶׁהֲרֵי מִקְרָא דּוֹרֵשׁ "וְכָל חַסְדּוֹ כְּצִיץ הַשָּׂדֶה" - שֶׁלֹּא נֶאֱמַר 'וְחַסְדּוֹ' אֶלָּא "וְכָל חַסְדּוֹ" - לִרְמֹז כִּי כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה הַנִּקְרֵאת "תּוֹרַת חֶסֶד עַל לְשׁוֹנָהּ" הֵם דּוֹמִים בַּחֶסֶד הַהוּא אֶל צִיץ הַשָּׂדֶה מִשּׁוּם דִּלְגַרְמַיְהוּ עַבְדֵי! עד כאן לשונו.

ואם כן לפי פירוש זה יוצא שבפירקין חזר בו רבינו מהרח"ו ממה שבתחילה בפרק ג תלה צווחת הרשב"י בתיקון ל רק על 'קְצָת בַּעֲלֵי תּוֹרָה' המקולקלים, ומכאן ואילך מפרש רבינו שעל 'כְּלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה' בכה רשב"י את בכיית השכינה הקדושה בתיקון ל בראותו 'כִּי כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה הַנִּקְרֵאת "תּוֹרַת חֶסֶד עַל לְשׁוֹנָהּ" הֵם דּוֹמִים בַּחֶסֶד הַהוּא אֶל צִיץ הַשָּׂדֶה מִשּׁוּם דִּלְגַרְמַיְהוּ עַבְדֵי' - משום שכוונתם בלימודם הוא להנאת וטובת עצמם ולֹּא לִשְׁמָהּ. והסימן המובהק לכך הוא כמו שביאר רשב"י שם בעצמו - משום ד'לָא בָעָאן לְאִשְׁתַּדְלָא בְחָכְמָה דְקַבָּלָה'!
ב: מַרְאִים תֵּימָה...
בפשטות כוונת מהרח"ו כאן בתיבת 'תֵּימָה' היינו לשון תמיה. כלומר, שכאשר מוכיחים את אותם התלמידי חכמים בטענה שכל עוד שאינם עוסקים גם בחכמת הקבלה עדיין לא הגיע עִסְקָם בַּתּוֹרָה לדרגת לִשְׁמָהּ, באופן טבעי אותם תלמידי חכמים 'מַרְאִים תֵּימָה' בפניהם, כלומר - 'איך זה יכול להיות? איני יודע איך תוכל לומר עלי שאיני עוסק בתורה לִשְׁמָהּ!'

אי נמי, כוונת מהרח"ו כאן בתיבת 'תֵּימָה' היינו מלשון תמימות. כלומר, שכאשר מוכיחים את אותם התלמידי חכמים בטענה שכל עוד שאינם עוסקים גם בחכמת הקבלה עדיין לא הגיע עִסְקָם בַּתּוֹרָה לדרגת לִשְׁמָהּ, באופן טבעי אותם תלמידי חכמים אומרים - 'הרי כל כולי שקוע בלימוד מיום עד לילה ואין לי חפץ בשום דבר אחר בעולם חוץ מהנאת הלימוד. אם כן מה ביני ובין יעקב אבינו עליו השלום שעליו נאמר: "וְיַעֲקֹב אִישׁ תָּם יֹשֵׁב אֹהָלִים" (בראשית כה כז)?! הרי גם אני "אִישׁ תָּם" חובש את ספסלי בית המדרש ולא זז מאוהלה של תורה יומם ולילה'!

ג: בְּאָמְרָם כִּי כָּל עִסְקָם בַּתּוֹרָה הוּא לִשְׁמָהּ...
כמו שרבינו מהרח"ו עתיד להוכיח בסמוך - 'וְכִי בְּשׁוּפְטָנִי עָסְקִינַן וְלֹא בִּכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה?!' הרי בטענה זו פונה רבינו לכללות התלמידי חכמים ולא רק ליחידים המקולקלים. אם כן ודאי שצריכים אנו לחקור ולהבין מהיכי תיתי לִּכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה תדיר שגם בלי העסק בחכמת הקבלה עִסְקָם בַּתּוֹרָה נחשב כבר לִשְׁמָהּ עד שצריך רבינו מהרח"ו לבא בשורות אלו בהקדמתו להוכיח אחרת מדעתם ולומר שעדיין לא הגיעו לדרגת לימוד לִשְׁמָהּ!

דאף על פי שדרכנו עד כה בביאור דברי מהרח"ו היא תמיד ללמד זכות על עולם התורה ככל שבידנו לעשות זאת, מכל מקום 'גברא רבה אמר מילתא' - ולא נוכל להתעלם מדברי קודשו. אמנם מכיון שדרכנו עד כה היא ללמד סנגריא על כלל הלומדים היקרים, אם ירצה השם יעלה בידינו גם כאן ללמד זכות עליהם ובכל זאת לקרב את כלל הלומדים היקרים לאמת שבדברי רבינו מהרח"ו בשורות אלו - דהרי ודאי שכל דבריו שאובים מדברי רבותינו זכרונם לברכה בזוהר והתיקונים.  
ובאמת נראה לנו ברור שֶׁכְּלָלוּת הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה חושבים בעצמם שלימודם אכן כבר הגיע לגדר של לִשְׁמָהּ משום שבדרגה מסוימת אכן חייבים אנו לומר על עִסְקָם בַּתּוֹרָה שֶׁהוּא כבר יכול ליקרות לִשְׁמָהּ, אלא שביחס לדרגה ולהגדרה של לימוד לִשְׁמָהּ שמהרח"ו דיבר עליה על פי ספר הזוהר והתיקונים בכל זאת עדיין לא הגיעו כְּלָלוּת הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה לדרגת לִשְׁמָהּ שהם באמת יכולים (ולדעת מהרח"ו וחכמי הזוהר) וצריכים להגיע אליה למען יתוקן עוון ביטול תורה באיכות שבעבורו חרב בית המקדש (הראשון וגם שני כמו שהוכחנו בפרק א).  
לכן ראינו לנכון לפתוח גם חקירה זו בלימוד זכות על כְּלָלוּת הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה, ובה נציג מהו מקורם בקודש לומר על עצמם שאכן כבר הגיע לימודם לדרגת לִשְׁמָהּ - דאנו לקרב באנו ולא להרחיק. ואכן, מן הקודש נציץ לפני ולפנים לתוך קודש הקדשים - אל המהות העמוקה של לימוד לִשְׁמָהּ שעליה דברו רבינו מהרח"ו וחכמי הזוהר, דכלל גדול בתורה: 'מעלין בקודש' (מסכת יומא - דף יב ע"ב, ועוד הרבה מקומות). ומחמת אריכות הדברים חילקנו חקירה זו לכמה ענפים.

ענף א:
הגדרת 'נפש החיים'
כמעט כל בני הישיבות היקרים חונכו על דברי קודשו של רבי חיים מוולאזין זכרונו לברכה בספרו 'נפש החיים', ומסתמא משם שאבו כְּלָלוּת הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה את גדר הלימוד לִשְׁמָהּ שבה אחזו בדרכם בקודש עד עתה. זה לשונו (בדילוגים - בשער ד, פרק א-ג): 
ותחלה אשים דברתי בענין עסק התורה לִשְׁמָהּ - מהו ענין לִשְׁמָהּ? כי גם זה פרי חטאת לכמה המונעים עצמן מעסק התורה הקדושה בחשבם כי ענין לִשְׁמָהּ פירושו בדביקות גדול בלי הפסק... 
ענין עסק התורה לִשְׁמָהּ - האמת הברור כי לִשְׁמָהּ אין פירושו דביקות כמו שסוברים עתה רוב העולם. שהרי אמרו רבותינו זכרונם לברכה במדרש שבקש דוד המלך עליו השלום מלפניו יתברך שהעוסק בתהלים יחשב אצלו יתברך כאילו היה עוסק בנגעים ואהלות. הרי שהעסק בהלכות הש''ס בעיון ויגיעה הוא ענין יותר נעלה ואהוב לפניו יתברך מאמירת תהילים. ואם נאמר לִשְׁמָהּ פירושו דביקות דוקא ורק בזה תלוי כל עיקר ענין עסק התורה, הלא אין דביקות יותר נפלא מאמירת תהלים כראוי כל היום! וגם מי יודע אם הסכים הקדוש ברוך הוא על ידו בזה?! כי לא מצינו בדבריהם זכרונם לברכה מה תשובה השיבו הוא יתברך על שאלתו. וגם כי היה די לענין הדביקות במסכת אחת או פרק או משנה אחת שיעסוק בה כל ימיו בדביקות. ולא כן מצינו לרבותינו זכרונם לברכה שאמרו (במסכת סוכה – דף כח ע"א) על רבי יוחנן בן זכאי שלא הניח מקרא משנה הלכות ואגדות כו'. והיינו כי מהעלותו על לבו תמיד כי עדיין לא יצא ידי חובתו בעסק התורה לִשְׁמָהּ במה שלמד עד עתה, לזאת היה שוקד כל ימיו להוסיף לקח תמיד מיום ליום ומשעה לשעה... 

ומסתברא נמי הכי. שהרי כמה הלכות מרובות יש בש''ס שבעת אשר האדם עוסק בהם הוא צריך לעיין ולהעמיק מחשבתו ושכלו בעניני הגשמיות שבהם כגון קינין ופתחי נדה ש'הן הן גופי הלכות' (פרקי אבות ג יח), או המשא ומתן בש''ס וכללי דיני מיגו של רמאות שהיה הרמאי יכול לטעון - וכמעט בלתי אפשרי שיהא אצלו אז גם הדביקות בשלימות כראוי... 

אבל האמת כי ענין לִשְׁמָהּ פירוש - לשם התורה. והענין כמו שפירש הרא''ש זכרונו לברכה על מאמר רבי אלעזר ברבי צדוק (במסכת נדרים - דף נא ע"א): 'עשה דברים לשם פעלן ודבר בהן לשמן'. זה לשון (הרא"ש): 'עשה דברים לשם פעלן' - לשמו של הקדוש ברוך הוא שפעל הכל למענהו. 'ודבר בהן לשמן' - כל דיבורך ומשאך בדברי תורה יהיה לשם התורה, כגון לידע ולהבין ולהוסיף לקח ופלפול ולא לקנטר ולהתגאות. (עד כאן לשון הרא"ש) 

דקדק לבאר שינוי לשונו דרבי אלעזר ברבי צדוק - שבעשיה אמר 'לשם פעלן', ובדבור אמר 'לשמן'. לכן בענין העשיה פירש 'לשמו של הקדוש ברוך הוא 'שפעל הכל למענהו'. ובענין הלימוד פירש 'לשם התורה כו'. וכוונתו זכרונו לברכה מבואר - היינו כי עשיית המצוה ודאי שצריכה להיות למצוה מן המובחר בדביקות ומחשבה טהורה שבטהורות כפי שכלו והשגתו כדי שיתקלס עילאה לגרום תיקוני העולמות וכוחות וסדרים העליונים. זהו 'לשם פעלן' - כי "כֹּל פָּעַל יְהֹוָה לַמַּעֲנֵהוּ" (משלי טז ד), ואמרו רבותינו זכרונם לברכה: 'לקילוסו'... אבל על הנהגת האדם בשעת עסק התורה בדיני המצוות והלכותיהן אמר 'ודבר בהן'. רוצה לומר - הדבור בעניני המצות והלכותיהן יהיה 'לשמן'. פירוש - לשם הדברי תורה. היינו 'לידע ולהבין ולהוסיף לקח ופלפול'! עד כאן לשון 'נפש החיים' (בדילוגים). 
הרי לנו בהדיא איך שבעל 'נפש החיים' סמך על דברי הרא"ש זכרונו לברכה והגדיר שלימוד לִשְׁמָהּ היינו 'לשם התורה'. וטעמו פשוט - דהרי זוהי הכוונה הפשוטה ביותר בתיבת 'לִשְׁמָהּ' עם מפיק ה'. כלומר - תלמוד תורה 'לשם התורה'! ושמא תאמר - מהו פירוש 'לשם התורה'? הרי כבר ביארו הרא"ש: 'כגון לידע ולהבין ולהוסיף לקח ופלפול ולא לקנטר ולהתגאות'! עד כאן לשונו. הרי שכל עוד שאדם לומד על מנת לדעת את התורה ומשתדל להבינה, ובפרט עם הוא מחדש בה חידושים אמתיים על דרך הלימוד בפלפול ישר הרי זה בגדר של לימוד לִשְׁמָהּ - דהיינו לשם התורה!

אם כן לכאורה מצינו לימוד זכות גדול לִכְּלָלוּת הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים שאכן כבר עוֹסְקִים הם בַּתּוֹרָה 'לִשְׁמָהּ' לפי הגדרה זו של הש"ס – דהרי אנן חזינן שעל פי רוב אין לימודם לקנטר ולהתגאות (כלשון הרא"ש). אלא על כרחך צריכים אנו לומר שרבינו מהרח"ו וחכמי הזוהר דברו על דרגה של לימוד 'לִשְׁמָהּ' עוד יותר גבוהה מהגדרת הש"ס אשר כְּלָלוּת הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה מסתמא כבר אוחזין בה.
ענף ב:
הגדרת ה'אגלי טל'
עוד גדר יקר במהות לימוד 'לִשְׁמָהּ' מצינו בהקדמת בעל ה'אבני נזר' לספרו 'אגלי טל'. זה לשונו שם: 
שמעתי קצת בני אדם טועים מדרך השכל בענין לימוד תורה, ואומרים כי הלומד ש"ס ופוסקים ומחדש חידושים ושמח ומתענג בלימודו, אין זה לימוד תורה כל כך 'לִשְׁמָהּ' כמו שאם היה לומד בפשטות שאין לו מהלימוד שום תענוג והוא רק לשם מצוה. אבל הלומד ומתענג בלימודו הרי מתערב בלימודו גם הנאת עצמו. ובאמת זה טעות מפורסם! ואדרבה, זה עיקר מצות לימוד התורה -להיות שש ושמח ומתענג בלימודו, ואז דברי תורה נבלעים בדמו. ומאחר שנהנה מדברי תורה נעשה דבוק לתורה. ובזוהר הקדוש - דבין יצר הטוב ובין יצר הרע אינן מתגדלים אלא מתוך שמחה. יצר הטוב מתגדל מתוך שמחה של תורה, וכו'. ואם אמרת שעל ידי השמחה שיש לו מהלימוד נקרא שלא 'לִשְׁמָהּ' או על כל פנים 'לִשְׁמָהּ' ושלא 'לִשְׁמָהּ' - הרי שמחה זו עוד מגרע כח המצוה ומכהה אורה, ואיך יגדל מזה יצר הטוב?! וכיון שיצר הטוב מתגדל מזה, בודאי זהו עיקר המצוה. ומודינא דהלומד לא לשם מצות הלימוד רק מחמת שיש לו תענוג בלימודו הרי זה נקרא שלא 'לִשְׁמָהּ'... אבל הלומד לשם מצוה ומתענג בלימודו הרי זה לימוד 'לִשְׁמָהּ' וכולו קודש - כי גם התענוג מצוה! עד כאן לשונו.

הרי לנו עוד לימוד זכות גדול לִכְּלָלוּת הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים שאכן כבר עוֹסְקִים הם בַּתּוֹרָה 'לִשְׁמָהּ' לפי הגדרת ה'אגלי טל' הזו - דהרי אנן חזינן שעל פי רוב לימודם ודאי לשם מצות הלימוד. והגם שברוך השם הם ששים ושמחים לעסוק בתורה הקדושה יומם ולילה וגם מתענגים בה – מכל מקום אין זה מפקיע לימודם מגדר של לימוד 'לִשְׁמָהּ', דרק הלומד שלא לשם מצות הלימוד אלא לתענוג בלבד נחשב לומד שלא 'לִשְׁמָהּ'.
אלא כאמור, על כרחך שרבינו מהרח"ו וחכמי הזוהר דברו על דרגה עוד יותר גבוהה של לימוד 'לִשְׁמָהּ' מאשר כְּלָלוּת הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה כעת אוחזין בה.
ענף ג:
עומק כוונת לימוד 'לִשְׁמָהּ' הוא סוד שנתבאר רק בחכמת הקבלה
מכל האמור בענפים הקודמים נראה לנו ברור שישנה דרגה עמוקה יותר של לימוד 'לִשְׁמָהּ' שעליה מעורר אותנו רבינו מהרח"ו בהקדמתו. דהגם שברוך השם זכינו בענפים הקודמים ללמד זכות על כְּלָלוּת הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה שעל כל פנים לפי הגדרת הרא"ש וה'אגלי טל' אכן עוֹסְקִים הם בַּתּוֹרָה 'לִשְׁמָהּ', מכל מקום הרי רבינו מהרח"ו ראה צורך גדול להרעיש עליונים ותחתונים בכתיבת הקדמתו בטענת ברי שכל עוד שלא עוֹסְקִים כְּלָלוּת הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים גם בסודות הַתּוֹרָה אין לימודם לגמרי 'לִשְׁמָהּ' - וכמו שהוא מביא ראיות רבות לכך בהמשך הקדמתו. ואכן כבר קדמו רשב"י במאמר תיקון ל שהעתיק רבינו מהרח"ו את לשונו בפרק ב!

ודע שדרגה נעלה זו של לימוד 'לִשְׁמָהּ' שמדבר עליה מהרח"ו נתבארה רק בתורת הקבלה, כמו שנראה לקמן. ואין הכי נמי - בזה מצינו עוד לימוד זכות גדול על רוב התלמידי חכמים שעדיין לא זכו ללמוד סוד זה של עומק מהות לימוד 'לִשְׁמָהּ' מטעם דעד עתה לא סלקא אדעתייהו שמחויבים הם לעסוק גם בסודות התורה. וממילא, האיך נחזיק זאת לחובה עליהם?! דסוף סוף 'מילתא דלא רמיא אאיניש לאו אדעתיה'! 

אבל כאמור - לימוד זכות לחוד, ותיקון השכינה לחוד. לכן מצד אחד אנו בחיבורינו משתדלים עד מקום שידינו מגעת ללמד זכות על הלומדים היקרים שעדיין לא רמיא אדעתייהו חובתם הגדולה לעסוק בסודות התורה. ומצד שני, לא נוכל לשתוק ולהעלים עין על גודל החורבן שמניעתם מלימוד קדוש זה מביא לעולם כולו בכלל, ובפרט לאריכות גלותינו המרה ולצער שכינת עוזינו שבעוונותינו הרבים עדיין מלקקת אשפתות. והגם שבכל לימודי הזכות שלנו הוכחנו בעליל שאין ההתרשלות של כללות התלמידי חכמים מלעסוק בתיקון השכינה על ידי לימוד חכמת הקבלה במזיד אלא רק בשוגג ובגרמא בעלמא, מכל מקום ידוע שבנזיקין 'אָדָם מוּעָד לְעוֹלָם - בֵּין שׁוֹגֵג, בֵּין מֵזִיד, בֵּין עֵר, בֵּין יָשֵׁן' (מסכת בבא קמא - פרק ב משנה ו). ואכן סוף סוף הנזק והחורבן נעשה על ידי התרשלותינו מלימוד הקבלה גם בשוגג ובגרמא - ולכן אנו עדיין משלמים על בשרנו את אורך הגלות המרה הזו. 

ובאמת שכבר בדברי רשב"י וגדולי המקובלים מצינו שהם הבינו שעל פי רוב התלמידי חכמים המתרשלים מלעסוק בחכמת הקבלה המה רק כעיורים וישנים או כשוגגים בלבד, ולכן טרחו לבאר ולהזהיר דאף על פי דדנזקם אכן בא רק בגרמא - אמנם בכל זאת הוא בא! כן נתבאר בדברי הרמח"ל בסוף 'דרך עץ החיים' שכתב:
כֵּן הַדָּבָר הַזֶּה - מֵאַחַר שֶׁלָּנוּ מִשְׁפַּט הַבְּחִירָה לִמְאֹס בָּרַע וְלִבְחֹר בַּטּוֹב וְלַעֲשׂוֹת תִּיקּוּנִים גְּדוֹלִים עַל יְדֵי עֵסֶק תּוֹרָתֵנוּ וְאֵין אָנוּ עוֹסְקִים, נִמְצָא אָנוּ הַגְּרָמָא בַּנְּזָקִין שֶׁהַסִּטְרָא אָחֳרָא מִתְגַּבֶּרֶת, חַס וְחָלִילָה! בִּפְרָט לִמּוּד חָכְמַת הָאֱמֶת, הוּא לִמּוּד הַקַּבָּלָה - הוּא רֹאשׁ לְכָל הַתִּקּוּנִים, כְּמוֹ שֶׁאָמַר הָרַב הַקָּדוֹשׁ רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה בְּפֶה מָלֵא: דְּבֵיהּ יִפְּקוּן יִשְׂרָאֵל מִגָּלוּתָא - בִּזְכוּת לִמּוּד הַקַּבָּלָה יֵצְאוּ יִשְׂרָאֵל מִן הַגָּלוּת! עד כאן לשונו.

ובאמת שכבר קדמו רשב"י בתיקון ל באמרו: וְדָא אִיהוּ רוּחָא דְמָשִׁיחַ. וַי לוֹן מָאן דְּגָרְמִין דְּיֵזִיל לֵיהּ מִן עָלְמָא וְלָא יְתוּב לְעָלְמָא! דְּאִלֵּין אִינוּן דְּעָבְדִין לְאוֹרַיְיתָא יַבָּשָׁה, וְלָא בָעָאן לְאִשְׁתַּדְלָא בְחָכְמָה דְקַבָּלָה! ...וַי לוֹן דְּגָרְמִין עֲנִיּוּתָא וְחַרְבָּא וּבִיזָה וְהֶרֶג וְאַבְּדָן בְּעָלְמָא!
· פירוש תיקוני הזוהר: וְזֶהוּ רוּחוֹ שֶׁל מָשִׁיחַ. אוֹי לָהֶם לְמִי שֶׁגּוֹרְמִים שֶׁיֵּלֵךְ לוֹ מִן הָעוֹלָם וְלֹא יָשׁוּב לְעוֹלָם! שֶׁאֵלּוּ הֵם שֶׁעוֹשִׂים אֶת הַתּוֹרָה יַבָּשָׁה, וְלֹא רוֹצִים לְהִשְׁתַּדֵּל בְּחָכְמַת הַקַּבָּלָה, וְגוֹרְמִים שֶׁמִּסְתַּלֵּק מַעְיַן הַחָכְמָה שֶׁהִיא י' מִמֶּנָּה, וְנִשְׁאֶרֶת ב' יְבֵשָׁה. אוֹי לָהֶם שֶׁגּוֹרְמִים עֲנִיּוּת וְחֶרֶב וּבִזָּה וְהֶרֶג וְאַבְדָן בָּעוֹלָם!
ד: הגדרת לימוד 'לִשְׁמָהּ' על פי הסוד.
בענפים הקודמים הוכחנו שעל פי פשטן של דברים דנתבארו בש"ס ובפוסקים (כגון הרא"ש וה'אגלי טל') אכן שפיר יש לומר שכל עוד שהתלמידי חכמים לא לומדים כדי לקנטר ולהתגאות אלא שמכוונים בלימודם 'לדעת את התורה ומשתדלים להבינה ולהוסיף לקח ופלפול', אז אפילו אם אין להם שום כוונה מעל ומעבר לזה יכולים אנו לומר עליהם שלימודם אכן הוא 'לִשְׁמָהּ' - כלומר 'לשם התורה' (כך ביארו הרא"ש ו'נפש החיים'). ולא רק זאת, אלא שהוסיף ה'אגלי טל' שאף אם הלומד היקר מתענג מלימודו ובזה מתערב בלימודו גם הנאת עצמו, מכל מקום אין הנאה זאת פוסלת את לימודו מלהיות 'לִשְׁמָהּ'. ואדרבה, כתב ה'אגלי טל' ש'זהו עיקר מצות לימוד תורה - להיות שש ושמח ומתענג בלימודו. דרק הלומד שלא לשם מצות הלימוד אלא לתענוג בלבד נחשב לומד שלא 'לִשְׁמָהּ'! עד כאן לשונו.

עם כל זאת, עתה נראה יחדו שעל פי חכמי הזוהר והמקובלים ישנה מדרגה של לימוד 'לשׁמהּ' לפני ולפנים ממה שביארו לנו חכמי התלמוד. והגם שכל אחד ואחד מאתנו חייב ראשית לכל לוודא שאכן לימודו הגיע כבר לדרגה הראשונה של לימוד 'לִשְׁמָהּ' על כל פנים לפי הגדרת הש"ס והפוסקים, מכל מקום רצונו בפרק זה לבאר שאלו שכבר הגיעו למדרגה זו לא יוכלו לעצור שם - דאנן חזינן איך שרשב"י ורבינו מהרח"ו תלו את עיכוב הגאולה ואורך גלותינו המרה ראשית לכל בחסרונם של כללות התלמידי חכמים לעלות בלימודם מדרגת לימוד 'לִשְׁמָהּ' הפשטית שכולנו כבר התרגלנו אליה לזאת שביארו חכמי הזוהר והמקובלים.

וכבר ניתחנו לעיל הבנתם של הרא"ש ו'נפש החיים' בדברי הגמרא במסכת נדרים (בדף נא ע"א) 'ודבר בהן לשמן' - דכוונת רבותינו זכרונם לברכה לומר שהדבור בעניני המצוות והלכותיהן (שהוא הלימוד) צריך להיות לשמן. פירוש - לשם הדברי תורה. וכבר כתבנו שטעמן פשוט - דהרי זוהי הכוונה הפשוטה ביותר בתיבת 'לִשְׁמָהּ' עם מפיק ה'. כלומר - תלמוד תורה לשם התורה!

אמנם חכמי הזוהר והמקובלים דרשו בזה דרשה אחרת – או ליתר דיוק דרשה נוספת על דרשת הש"ס שביארו הפוסקים שהבאנו לעיל. דלפי חכמי הזוהר והמקובלים הפירוש העמוק בלימוד 'לִשְׁמָהּ' היינו לשם ה' - שהיא השכינה הקדושה הרמוזה באות ה' אחרונה דשם הוי"ה.
דידוע לידעי ח"ן (ח"כמת נ"סתר) שבשם הוי"ה יתברך רמוזים כל העשר ספירות וכל הפרצופים שבעולם האצילות - על דרך זו: קוצו של יו"ד רומז על ספירת הכתר ועל פרצוף 'אריך אנפין'. אות יו"ד עצמה רומזת על ספירת חכמה ועל פרצוף 'אבא'. אות ה' ראשונה רומזת על ספירת בינה ועל פרצוף 'אמא'. אות ו' רומז על שש ספירות (חסד גבורה תפארת נצח הוד יסוד) ועל פרצוף 'זעיר אנפין'. ואות ה' אחרונה רומזת על ספירת המלכות ועל פרצוף 'נוקבא דזעיר אנפין' - והיא הידועה כ'שכינה הקדושה' בכל מקום! אם כן היינו פירוש לימוד 'לִשְׁמָהּ' על פי סודן של דברים - לשם תיקון השכינה הקדושה הרמוזה באות ה' אחרונה דשם הוי"ה.
ענף א:
לשון האריז"ל
הגם שסוד זה של לימוד 'לִשְׁמָהּ' ביארו חכמי הזוהר בכמה מקומות בכללות, מכל מקום תחילה נראה לשונו של האר"י הקדוש בשער המצוות (בפרשת ואתחנן), ומשם נחזור לדברי הזוהר הקדוש. זה לשון האריז"ל שם (ומה שבא בסוגריים מרובעות כאלו [] הם הגהות מדילן למען ירוץ הקורא):  

ענין מה שאמרו רבותינו זכרונם לברכה 'רבי מאיר אומר - כל העוסק בתורה 'לִשְׁמָהּ' זוכה לדברים הרבה כו'. ביאורו הוא זה: כי 'לשׁמהּ' רוצה לומר לשם ה'. רוצה לומר - שימשיך התורה לאות ה'. ו[אות] ה' וזו היא ב[שכינה הקדושה הנקראת] 'לאה', והתורה היא יסוד 'אבא' שבתוך 'זעיר אנפין'. והנה מן החזה [ד'זעיר אנפין'] ולמטה יש שני פרצופים, של 'יעקב' פרצוף אחד בפנים ד'זעיר אנפין' והוא לוקח הארות יסוד ד'אבא', והשנית הוא 'רחל' באחוריים ד'זעיר אנפין' ולוקחת הארות יסוד ד'אימא'. אבל מן החזה [ד'זעיר אנפין'] ולמעלה אין שם אלא בחינת 'לאה' באחורי 'זעיר אנפין' - לסיבת היות המקום מכוסה בשני כיסויים שהוא אורות 'אבא' המכוסים תוך יסוד ד'אבא' ותוך יסוד ד'אימא' כנודע, כי לכן לא יצא בחינת 'יעקב' מן החזה ולמעלה. ואמנם כל האורות ד'אבא' ו'אימא' יוצאות אל 'לאה'.

וזאת היא כוונת עסק התורה 'לִשְׁמָהּ' - שיכוין להמשיך אורות יסוד 'אבא' הנקרא 'תורה' אל 'לאה' העליונה הנקראת 'אות ה'. ועל ידי כן מתמתקין הדינין הקשים אשר בה כנודע - כי 'לאה' נקראת 'דינא קשיא', ולכן שכרו גדול כנזכר במשנה הנזכרת. ונמצא כי כל הכוונות צריכות להיות על ידי אות ה' כמו שיתבאר. וזהו 'לשׁמהּ' - לשם ה'. והענין הוא כי הנה 'לאה' היא מכוונת ממש כנגד היסוד ד'אבא' במקום שהוא מכוסה שהוא עד החזה ואנו צריכין להמשיך אורות היסוד הנזכר בכל פרצוף 'לאה'. עד כאן לשון האריז"ל.

ואל יבהל הקורא הנעים מהמושגים הנשגבים האלו שהוזכרו בלשון האריז"ל. דתמצית דברי האר"י באים להדגיש שתכלית לימוד 'לִשְׁמָהּ' היינו לשם תיקון השכינה הקדושה הנקראת 'לאה' ממאור התורה שבא להמתיק את דיני השכינה. וגם אם עדיין לא זכינו ללמוד על פי סודן של דברים מה בדיוק פירוש 'לאה' או 'רחל', ולא מבעי מה פירוש 'יסוד דאבא' - מכל מקום החי יתן אל לבו שתכלית לימוד 'לִשְׁמָהּ' היינו לשם ה'. כלומר - לשם תיקון השכינה הקדושה הרמוזה באות ה' אחרונה דשם הוי"ה יתברך.  

ענף ב:
לשון התיקוני זוהר הזוהר חדש
ואם כן הוא עומק הפירוש של לימוד 'לִשְׁמָהּ', אז ודאי שנרצה כולנו לדעת האיך בדיוק ניתן להשיג את מרבית תיקון השכינה בעוסקינו בתורתינו הקדושה. אכן דבר זה ביארו חכמי הזוהר בכמה מקומות, אבל אנו נעיין בלשונם בתיקוני זוהר חדש (בדף קיז ע"א) משום הקשר האמיץ שיש בין המאמר ההוא לדברי מהרח"ו אצלינו (לא רק בפרק זה אלא גם בפרקים הקודמים). וכמו שנראה בסמוך, אפשר אולי לומר שהמאמר הזה הוא בעצם המשך אותו המאמר מתיקון ל שעליו בנויים רובם ככולם של דברי רבינו מהרח"ו בפרקים הללו (כלומר, שבמקום שהפסיק רשב"י בתיקון ל המשיך כאן הרעיא מהימנא לדבר באותו ענין). וביארנו מאמר זה בעיקר לפי פירוש 'מתוק מדבש' וביאור הגר"א לתיקונים.

זה לשון התיקוני זוהר חדש (בדף קיז ע"א): 
וְאָמַר לְמָארֵי מְתִיבְתָּא - קַבִּילוּ הַאי אַבְנָא לְגַבַּיְכוּ. דְּהָא שְׁכִינְתָּא אִיהִי בְּגָלוּתָא, וְלֵית בָּכוּ מָאן דְּיִתְּעַר לְגַבָּהּ לְרַצָּאָה לָהּ לְגַבֵּי בַּעְלָהּ. וְלֹא עוֹד אֶלָּא כַּמָּה מָארֵי מִדְרָשׁוֹת דְּאִנּוּן חֲבֵרִין לְגַבַּיְכוּ צַוְחִין בְּכָל יוֹמָא וְלֵילְיָא בְּאוֹרַיְתָא דִּבְעַל פֶּה, בְּכַמָּה קוּשְׁיָן. וְצַוְחִין בָּהּ כְּכַלְבִין דְּאָמְרִין "הַב הַב" כְּגַוְונָא דְּגֵיהִנֹּם דְּצָוַח "הַב הַב". הָדָא הוּא דִּכְתִיב: "לַעֲלֻקָּה שְׁתֵּי בָּנוֹת, הַב הַב" (משלי ל טו). "הַב" לָן עוּתְרָא בְּעָלְמָא דֵּין, "הָב" לָן עוּתְרָא בְּעָלְמָא דְּאָתֵי. כְּמָה דְּאוֹקְמוּהָּ: 'לְמֹד תּוֹרָה הַרְבֵּה וְיִתְּנוּ לְךָ שָׂכָר הַרְבֵּה'.
· פירוש התיקוני זוהר חדש: וְאָמַר הרעיא מהימנא שהוא נשמת משה רבינו עליו השלום לְרָאשֵׁי הַיְשִׁיבָה של מעלה: קַבְּלוּ אֲלֵיכֶם אֶת הָ'אֶבֶן' הַזּוֹ שהוא כינוי להשכינה הקדושה, שֶׁהֲרֵי הַשְּׁכִינָה בַּגָּלוּת וְבכל זאת אֵין בָּכֶם מִי שֶׁיִתְעוֹרֵר אֵלֶיהָ כדי לְרַצּוֹתָהּ לְבַעְלָהּ. והטעם שאין ביד העליונים לתקן את השכינה הוא משום "בַּמֵּתִים חָפְשִׁי" (תהילים פח ו) – והרי אין עוד תועלת במצוותיו של הנפטר ואין שכר בעמלו. ממילא מובן שהכל תלוי בהתעוררות של התחתונים שעדיין צריכים להתגבר על יצרם הרע, ובזה הם גורמים נחת רוח להקדוש ברוך הוא. וְמתאונן הרעיא מהימנא שֶלֹא עוֹד שאין ביכולתכם לתקן תיקוני השכינה הקדושה בישיבה של מעלה, אֶלָּא שישנם כַּמָּה בַּעֲלֵי מִדְרָשׁוֹת למטה בעולם הזה שעוסקים רק בפשטי התורה שֶׁהֵם בבחינת 'חֲבֵרִים' אֶצְלְכֶם - כלומר חברים עם הצדיקים שבגן עדן, כדכתיב: "הַיּוֹשֶׁבֶת בַּגַּנִּים חֲבֵרִים מַקְשִׁיבִים לְקוֹלֵךְ הַשְׁמִיעִינִי" (שיר השירים ח יג). כלומר, שהצדיקים שבגן עדן מקשיבים לקול התורה של התלמידי חכמים שבעולם הזה ולכן הם נקראים בבחינת 'חֲבֵרִים'. אבל דא עקא - שגם אותם התלמידי חכמים שכן יש ביכולתם לתקן תיקוני השכינה על ידי לימודם לא עוזרים לשכינה הקדושה. דהרי אותם התלמידי חכמים צוֹוְחִים למטה בְּכָל יוֹם וָלַיְלָה בַּתּוֹרָה שֶׁבְּעַל פֶּה בְּכַמָּה קֻשְׁיוֹת - כלומר, שהם עוסקים רק בפשטי התורה שבעולם היצירה ששם יש אחיזת הקליפות שמהם מתעוררות הקושיות, ואינם עוסקים בחלק הסוד שבתורה שכנגד עולם האצילות דשם אין לקליפות אחיזה, כמו שכתוב: "לֹא יְגֻרְךָ רָע" (תהילים ה ה). ומכיון שחלק הפשט שבתורה אינו גורם היחוד הראוי למעלה בין השכינה הקדושה לבעלה כמו חלק הסוד, לכן נחשב להם כאילו הם צוֹוְחִים בָּהּ כְּמוֹ כְלָבִים שֶׁאוֹמְרִים "הַב הַב" שפירושו 'תן, תן'. כלומר, שעיסקם בתורה הוא על מנת לקבל פרס, כדלקמן. ואם כן, במה שהם צוֹוְחִים למטה "הַב הַב" הרי אותם התלמידי חכמים דומים כְּמוֹ הַגֵּיהִנֹּם שֶׁצוֹוֵחַ "הַב הַב" - דהרי הגיהנם צווח 'תן, תן לי את הרשעים'. זֶהוּ כמו שֶׁכָּתוּב: "לַעֲלֻקָּה שְׁתֵּי בָנוֹת, הַב הַב" (משלי ל טו). ופירוש הפסוק לפי דרכנו - 'לַעֲלֻקָּה' שהיא תולעת המוצצת את דם האדם הרומזת על הגיהנם השואב את נשמות הרשעים, 'שְׁתֵּי בָנוֹת' - שהם שתי כוחות הצועקות "הַב, הַב". כלומר, 'תן לנו עוד רשעים לגיהנם'. וכן אלו הבעלי תורה שבעל פה העוסקים רק בחלק הפשט כאילו אומרים: "הַב" (תן) לָנוּ עֹשֶׁר בָּעוֹלָם הַזֶּה ,"הַב" (תן) לָנוּ עֹשֶׁר בָּעוֹלָם הַבָּא! רוצה לומר – מכיון שהם עוסקים רק בפשטי התורה שכנגד עולם היצירה שיש שם עירוב של טוב ורע, זה גורם להם שלומדים על מנת לקבל פרס, ולכן אינם גורמים יחוד למעלה כלל. [ובביאור הגר"א כתב על הטעם שהקיש הרעיא מהימנא את התלמידי חכמים הצווחים "הב הב" ("הַב" לָנוּ עֹשֶׁר בָּעוֹלָם הַזֶּה, "הַב" לָנוּ עֹשֶׁר בָּעוֹלָם הַבָּא) לגיהנם שגם צווח "הב הב" בזה הלשון: ושניהן יורדין לגיהנם, כמו שאמר לקמן 'ואלין דלא משתדלין כו' לדראון עולם'. וזה שאמר לעיל בסמוך: 'כגוונא דגיהנם דצווח "הב הב" כו' - שתי הכתות האלו. וזה שאמר: 'ככלבין כגוונא דגיהנם' – שהן (שכר) בעולם הזה ו(שכר) בעולם הבא נגד שתי כתות האלו! עכ"ל הגר"א]. ודבר זה נרמז כְּמוֹ שֶׁבֵּאֲרוּהָ חכמינו זכרונם לברכה במשנה (בפרקי אבות סוף פרק ב): 'לְמֹד תּוֹרָה הַרְבֵּה, וְיִתְּנוּ לְךָ שָׂכָר הַרְבֵּה'. זה אמרו על התלמידי חכמים העוסקים רק בחלק הפשט שבתורה שכנגד עולם היצירה, כמו שסיימו שם: 'וְדַע, מַתַּן שְׂכָרָן שֶׁל צַדִּיקִים לֶעָתִיד לָבוֹא'. דהרי הם מכוונים על כל פנים לשכר בעולם הבא, ולפעמים גם לשכר בעולם הזה. אבל אלו העוסקים בסתרי תורה שבעולם האצילות שאין שם אחיזת הקליפות, הרי הם לומדים 'לִשְׁמָהּ' - ולא על מנת לקבל פרס בעולם הזה או בעולם הבא, אלא רק לשם ה'! כלומר, לייחד קודשא בריך הוא ושכינתיה שהיא סוד ה' אחרונה דשם הוי"ה. ולפי מה שביאר הגר"א על פי סוף המאמר דילן, דוקא הם ינצלו מגיהנם - מדה כנגד מדה. דמכיון שהם לא צווחו "הב הב" בחייהם, לכן יזכו להנצל מגיהנם האומר "הב הב".

וְלֵית מָאן דְּיִשְׁתְּדַל בְּאוֹרַיְתָא לְסַלְקָא בֵּהּ שְׁכִינְתָּא מִן גָּלוּתָא, וּלְיַחֲדָא לָהּ עִם בַּעְלָהּ - דְּאִנּוּן אֲטִימִין דְּעַיְנִין, סְתִימִין דְּלִבָּא. וּבְגִין דָּא קָלָא נָפַק בְּכָל לֵילְיָא כַּד נָחִית קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא בְּגִנְתָּא דְּעֵדֶן, דְּסַלְקִין נִשְׁמָתִין קַמֵּהּ. וְהַהוּא קָלָא אָמַר "קְרָא" - כְּדִכְתִיב: "קוֹל אוֹמֵר קְרָא" (ישעיה מ ו) - זִיל וְאֵימָּא לוֹן דְּיִשְׁתַּדְּלוּן בְּאוֹרַיְתָא לְחַבְּרָא שְׁכִינְתָּא עִם קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא. כְּגַוְנָא דְּדָוִד דְּאָמַר: "אִם אֶתֵּן שְׁנַת לְעֵינַי, לְעַפְעַפַּי תְנוּמָה עַד אֶמְצָא מָקוֹם לַיהוה" (תהלים קלב ה). וְאִיהוּ הֲוָה מִשְׁתַּדַּל בְּאוֹרַיְתָא לְחַבְּרָא אִמָּא דְּאִתְּמַר בָּהּ: "וְאַל תִּטֹשׁ תּוֹרַת אִמֶּךָ" (משלי א ח) עִם בַּעְלָהּ. דְּהָא שְׁכִינְתָּא מִסִּטְרָא דְּחֶסֶד אִתְקְרִיאַת 'גְּמִילוּת חֲסָדִים', וּמִסִּטְרָא דִּגְבוּרָה אִתְקְרִיאַת 'עֲקֵדָה' וְ'קָרְבְּנָא', וּמִסִּטְרָא דְּעַמּוּדָא דְּאֶמְצָעִיתָא אִתְקְרִיאַת 'תּוֹרָה'. וְלֵית מָאן דְּיִתְּעַר לָהּ בְּאִלֵּין מִדּוֹת לְגַבֵּי בַּעְלָהּ. הָדָא הוּא דִּכְתִיב: "אֵין מְנַהֵל לָהּ וְגוֹ." (ישעיה נא יח). 
· פירוש התיקוני זוהר חדש: ממשיך הרעיא מהימנא להתאונן על כבוד השכינה וְאומר: אֵין מִי שֶׁיִּשְׁתַּדֵּל בסודות שבַּתּוֹרָה כדי לְהַעֲלוֹת אֶת הַשְּׁכִינָה מֵהַגָּלוּת וּלכוון בלימודו לְיַחֵד אוֹתָהּ עִם בַּעְלָהּ. כי רק בלימוד סודות התורה עולה השכינה הקדושה אל בעלה ומתייחדת עמו. והטעם שאינם משגיחים על דבר זה הוא מִשּׁוּם שֶׁכללות התלמידי חכמים הֵם אֲטוּמֵי עֵינַיִם מלראות וּסְתוּמֵי לֵב מלהתבונן בגודל מעלת העוסק בתורה על דרך הסוד במה שגורם בלימודו לייחד השכינה הקדושה עם בעלה. וּמִשּׁוּם חסרון זֶה בלימוד הקבלה בְּכָל לַיְלָה יוֹצֵא קוֹל אל המלאך גבריאל כַּאשר יּוֹרֵד הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא לְגַן עֵדֶן התחתון בחצות הלילה, דאז בחצות הלילה עוֹלוֹת הַנְּשָׁמוֹת לְפָנָיו כדי לגרום היחוד שנעשה בחצות. בשעה זו אוֹתוֹ הַקּוֹל אוֹמֵר למלאך גבריאל "קְרָא", כַּכָּתוּב: "קוֹל אֹמֵר קְרָא' (ישעיה מ ו)! רוצה לומר - שהקול אומר למלאך גבריאל: לֵךְ וֶאֱמֹר לָהֶם לאותם הנשמות של התלמידי חכמים למטה שֶׁיִּשְׁתַּדְּלוּ בסודות הַתּוֹרָה בכוונה כְּדֵי לְחַבֵּר את הַשְּׁכִינָה עִם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא - כי עתה בגלות אין יחוד ביניהם למעלה אלא אם כן מכוונים למטה לייחד את השכינה עם בעלה. וזה כְּמוֹ שֶׁאָמַר דָּוִד המלך: "אִם אֶתֵּן שְׁנַת לְעֵינָי, לְעַפְעַפַּי תְּנוּמָה עַד אֶמְצָא מָקוֹם לַיהוה" (תהלים קלב ה). פירוש: שאמר דוד – 'לא אנוח עד שאמציא ואעלה את השכינה הנקראת 'מָקוֹם' לחברה עם בעלה 'זעיר אנפין' הנקרא 'יהוה'. וְלכן הָיָה דוד המלך מִשְׁתַּדֵּל בַּתּוֹרָה בכוונה זו לְחַבֵּר אֶת הָ'אֵם' שהיא השכינה שֶׁנֶּאֱמַר בָּהּ: "וְאַל תִּטֹּשׁ תּוֹרַת אִמֶּךָ" (משלי א ח) עִם בַּעְלָהּ שהוא 'זעיר אנפין'. והטעם שהשכינה נקראת 'אֵם' הוא משום שהיא האם והמקור של כל נשמות ישראל. וידוע שלכן היה דוד המלך תמיד ער מחצות הלילה ואילך כדי לתקן את השכינה הקדושה בתורה שהיה לומד אז (כדאיתא במסכת ברכות - דף ג ע"ב). ואמר עוד הרעיא מהימנא: שֶׁהֲרֵי הַשְּׁכִינָה מִצַּד שֶׁל הַחֶסֶד נִקְרֵאת 'גְּמִילוּת חֲסָדִים', וּמִצַד הַגְּבוּרָה נִקְרֵאת 'עֲקֵדָה' וְ'קָרְבָּן' - דהרי עקידת הקרבן ושחיטתו הוא מצד הגבורה, ולכן האדם צריך להתבונן בשעת הקרבת קרבנו שהוא היה ראוי להיות נעקד ונשחט במקומו לולי החסד שעשה הקדוש ברוך הוא עמו במה שצווהו להקריב קרבן זה תחתיו. וּמִצַּד הָעַמּוּד הָאֶמְצָעִי שהוא התפארת נִקְרֵאת השכינה 'תּוֹרָה'. ואלו הם שלושה עמודי העולם - התורה, והעבודה, וגמילות חסדים (כדיאתא בריש פרקי אבות). והטעם שהרעיא מהימנא מתאונן כל כך על התרשלות לומדי התורה מלתקן את תיקוני השכינה על ידי לימוד הקבלה הוא משום שאף על פי שבזמן שבית המקדש היה קיים עצם קיומם של אותם המצוות (ובפרט עבודת בית המקדש) היה גורם ליחוד למעלה אפילו בלי כוונת היחוד, מכל מקום עתה בגלות אין יחוד למעלה אם לא מכוונים לכך. ודא עקא לרעיא מהימנא - בראותו שאֵין מִי שֶׁיֵּעוֹרֵר אוֹתָהּ בכוונה לחברה עִם בַעְלָהּ בַּמִּדּוֹת הַלָּלוּ של חסד, גבורה, ותפארת. זֶהוּ שֶׁכָּתוּב "אֵין מְנַהֵל לָהּ מִכָּל בָּנִים יָלָדָה, וְאֵין מַחֲזִיק בְּיָדָהּ מִכָּל בָּנִים גִּדֵּלָה' (ישעיה נא יח)! כלומר - אין מכל נשמות בני ישראל למטה שהם בני השכינה הקדושה מי שינהיגה למטה בכוונה להעלותה אל בעלה לצורך היחוד. והטעם - לפי שאינם בקיאים בסודות התורה לכוין לייחד קודשא בריך הוא ושכינתיה, וממילא אין לימודם 'לִשְׁמָהּ' (כלומר - לשם ה'). 
וּבְגִין דָּא קָלָא אָמַר: "מָה אֶקְרָא? כָּל הַבָּשָׂר חָצִיר!" (ישעיה מ ו) - דְּלָא מִשְׁתַּדְּלִין אֶלָּא לְדַבְּחָא בִּשְׂרָא. וְאִלֵּין אִנּוּן עַמֵּי הָאָרֶץ. וְאִלֵּין דְּמִשְׁתַּדְּלִין בִּגְמִילוּת חֶסֶד וּבְאוֹרַיְתָא, לֹא מִשְׁתַּדְּלִין אֶלָּא לְגַרְמַיְהוּ! וּבְגִינַיְהוּ אִתְּמַר: "וְכָל חַסְדּוֹ כְּצִיץ הַשָּׂדֶה" (שם). וְכָל אִלֵּין דְּלָא מִשְׁתַּדְּלִין בָּהּ לִשְׁמָהּ, רוּחָא דְקוּדְשָׁא דְּאִיהִי שְׁכִינְתָּא לָא שַׁרְיָא עָלַיְהוּ. הָדָא הוּא דִּכְתִיב: "וַיִּזְכֹּר כִּי בָּשָׂר הֵמָּה, רוּחַ הוֹלֵךְ וְלֹא יָשׁוּב" (תהלים עח לט).

· פירוש התיקוני זוהר חדש: וּמִשּׁוּם חסרון זֶה בלימוד הקבלה, לכן הַקּוֹל של גבריאל אוֹמֵר: "מָה אֶקְרָא?" הרי ממילא אין למטה מי שיתעורר בקריאתי ויתחיל לכיון לשם יחוד קודשא בריך הוא ושכינתיה! ועוד אמר קולו של גבריאל: "כָּל הַבָּשָׂר חָצִיר!" (ישעיה מ ו) בראותו איך שֶׁהתחתונים לֹּא מִשְׁתַּדְּלִים אֶלָּא לִזְבֹּחַ בָּשָׂר תאוה למלאות כריסם, וְאֵלּוּ הֵם עַמֵּי הָאָרֶץ. ולא רק זאת, אלא שגם כל התלמידי חכמים האֵלּוּ שֶׁכן מִּשְׁתַּדְּלִים בִּגְמִילוּת חֶסֶד וּבַתּוֹרָה לא מתעוררים לעשות זאת בכוונה לשם יחוד קודשא בריך הוא ושכינתיה. דהרי הם לֹא מִשְׁתַּדְּלִים בתורה ובמעשים טובים אֶלָּא לְתועלת עַצְמָם - דהיינו על מנת לקבל פרס בעולם הזה או בעולם הבא. ואם תשאל אותם 'למה הם עוסקים בתורה ובגמילות חסדים?' תראה שאינם בקיאים בתורת הסוד כדי שיוכלו לכוין בעוסקם בתורה ובגמילות חסדים לייחד קודשא בריך הוא ושכינתיה. דהרי הם אומרים בפשטות שהם 'עושים רצון קונם' בלי לדעת יותר מזה. ובחסרון זה נכלל גם הכוונה הפשטית של לימוד 'לִשְׁמָהּ' שהזכירו הפוסקים שהזכרנו לשונם לעיל על פי הגמרא במסכת נדרים. דאף על פי שבלימודם הם באמת מכוונים לשם התורה ולהסיף לקח ופלפול וכו', סוף סוף מכיון שאינם ידעים מה פירוש 'שכינה' ומה פירוש 'בעלה' ומהו סוד ה' אחרונה דשם הוי"ה, לכן לצער השכינה הקדושה לימודם עדיין בגדר של לתועלת עצמם בעולם הזה ובעולם הבא. וכל זה הגם שבודאי שמכוונים הם בלימודם לקיים מצוות קונם שקדשנו במצוותיו וצוונו לעסוק בדברי תורה ולא להקניט ולקנטר חלילה! וּבִשְׁבִילָם נֶאֱמַר בהמשך הפסוק ההוא "וְכָל חַסְדּוֹ כְּצִיץ הַשָּׂדֶה" - דהרי כל החסד שהם עושים אין לו חשיבות אלא כפרח השדה שמציץ לרגע ומיד נובל. וכן הוא התועלת שבאה למעלה על ידי אלו שעוסקים למטה בתורה ובגמילות חסדים ללא הכוונה על פי הסוד לייחד קודשא בריך הוא ושכינתיה! וכתב הרמ"ק שאין הכי נמי שבזמן שבית המקדש היה קיים והיו מקריבים קורבנות תדיר כדי לייחד קודשא בריך הוא ושכינתיה, שאז גם בעוסקם בפשטי התורה ומעשה המצוות על מנת לקבל פרס (בעולם הזה ובעולם הבא) היה זה מועיל ביחד עם סגולת הקורבנות לייחד קודשא בריך הוא ושכינתיה למעלה. אמנם מאמר התיקונים שלנו בא ללמד שלאחר שבעוונותינו הרבים חרב בית המקדש ובטלו הקורבנות וגלתה השכינה ממקומה, אין יחוד למעלה בבחינת העובד או הלומד על מנת לקבל פרס (בעולם הזה או בעולם הבא). לכן כאן במאמר שלנו משמיע לנו הרעיא מהימנא שבזמן הגלות אין יחוד למעלה אלא כאשר הלומד עוסק בסודות התורה ומכיון לייחד קודשא בריך הוא ושכינתיה בעת עסקו בתורה וקיום המצוות. וְדע שכָל אֵלּוּ שֶׁלֹּא מִשְׁתַּדְּלִים בָּהּ לִשְׁמָהּ אלא כדי לקבל שכר בעולם הזה או בעולם הבא, כגון שעוסק בתורה כדי שיקראוהו 'רב' ויכבדוהו בני אדם או כדי שימצא פרנסה למשפחתו - רוּחַ הַקֹּדֶשׁ שֶׁהִיא הַשְּׁכִינָה לֹא שׁוֹרָה עֲלֵיהֶם. זֶהוּ שֶׁכָּתוּב: "וַיִּזְכֹּר כִּי בָּשָׂר הֵמָּה" כלומר - שכל כוונתם היא לתועלת נפשם ובשרם וגופם בעולם הזה, ולא לא לשם יחוד קודשא בריך הוא ושכינתיה. לכן מסיים אותו פסוק ואומר: "רוּחַ הוֹלֵךְ וְלֹא יָשׁוּב" (תהלים עח לט)! כלומר, שרוח הקדושה שהיא השכינה הולכת ומסתלקת מעליהם ולא תשוב לשרות עליהם. דאף על פי דלכאורה מחמת עוסקם בתורה תדיר היה ראוי שתשרה השכינה עליהם, מכל מקום מכיון שכוונתם היא רק לשכר בעולם הזה ובעולם הבא לכן אין השכינה הקדושה שורה עליהם. 

וְאִית דְּלָא מִשְׁתַּדְּלִין בְּאוֹרַיְתָא דִּבְעַל פֶּה לִשְׁמָהּ, וְאִתְּמַר בְּהוֹן: "וַיְמָרַרוּ אֶת חַיֵּיהֶם בַּעֲבֹדָה קָשָׁה" (שמות א יד) - דָּא קוּשְׁיָא. "בְּחֹמֶר" - דָּא קַל וָחֹמֶר. "וּבִלְבֵנִים" - בְּלִבּוּן הַהֲלָכוֹת, דַּעֲלַיְהוּ אִתְּמַר: "וְתֹכֶן לְבֵנִים תִּתְּנוּ" (שמות ה יח). "בְּכָל עֲבוֹדָה בַּשָּׂדֶה" - דָּא בָּרַיְתָא. "אֶת כָּל עֲבוֹדָתָם" - דָּא פִּסְקָא. "אֲשֶׁר עָבְדוּ בָּהֶם בְּפָרֶךְ" - פִּרְכָא. כַּד מָטוּ לְעוֹמְקָא שֶל הֲלָכָה אִתְּמַר בְּהוֹן 'לֵית הֲלָכָה כִּפְלוֹנִי'. 

· פירוש התיקוני זוהר חדש: וְיֵשׁ שֶׁלֹּא מִשְׁתַּדְּלִים בַּתּוֹרָה שֶׁבְּעַל פֶּה לִשְׁמָהּ - דהיינו לשם ה'. דהרי הם לא יודעים סוד זה ולכן לא מכוונים לייחד קודשא בריך הוא (שהוא סוד אות ו' דשם הוי"ה) עם שכינתיה (שהיא סוד אות ה' אחרונה דשם הוי"ה). ומה שאמר הרעיא מהימנא 'שֶׁלֹּא מִשְׁתַּדְּלִים בַּתּוֹרָה שֶׁבְּעַל פֶּה לִשְׁמָהּ', רצונו לומר שאינן מכוונים לייחד את התורה שבעל פה שהיא סוד המלכות (סוד אות ה' אחרונה דשם הוי"ה) עם התורה שבכתב (סוד אות ו' דשם הוי"ה). אלא כוונתם בעסק התורה הוא לשכר בעולם הזה וגם שכר בעולם הבא - דהיינו על מנת לקבל פרס, ולכן הם טורחים ומתייגעים בעמל גדול ובטירחה רבה בבית המדרש, כדלקמן. ואומר הרעיא מהימנא שמשום שבעבור השכר בעולם הזה ובעולם הבא הם יגעים כל כך בתורה, לכן עַלֵיהֶם נֶאֱמַר בפסוק: "וַיְמָרֲרוּ אֶת חַיֵּיהֶם בַּעֲבֹדָה קָשָׁה" (שמות א יד) - זוֹ קֻשְׁיָה המתעוררת בזמן הלימוד מכח הקליפה המסתירה מהם את ההלכה (כמו שבאירנו על פי כתבי האריז"ל בפרק א). ומה שכתוב באותו פסוק: "בְּחֹמֶר" - זֶה רומז על קַל וָחֹמֶר. כלומר, שלפעמים הסוגיא 'חמורה' וקשה עליהם ומצריכה מהם טירחא רבה כדי להבינה, ולפעמים היא יותר 'קלה'. ומה שכתוב: "וּבִלְבֵנִים" - זה רומז על הטורח והיגיעה שהם משקיעים בְּלִבּוּן הַהֲלָכוֹת. ואמר עוד שֶׁעֲלֵיהֶם נֶאֱמַר: "וְתֹכֶן לְבֵנִים תִּתֵּנוּ" (שמות ה יח) - זה הטורח הצריך כדי לעמוד בהספקים הגדולים ששמו על עצמם להשיג מדי יום ביומו, כמו שפירש רש"י בחומש ש"תֹכֶן" הוא לשון סכום. ומה שאמר הפסוק: "בְּכָל עֲבֹדָה בַּשָּׂדֶה" - זוֹ בָּרַיְתָא. והוא לשון 'חוץ', כמו השדה שהוא מחוץ לעיר. ומה שאמר הפסוק "אֵת כָּל עֲבדָתָם" - זוֹ פִּסְקָה. כלומר, שכל עבודתם היא כדי להגיע להוראה ולפסוק הלכות, דידוע שיגיעה רבה צריך למי שרוצה לפסוק כהלכה. ומה שאמר הפסוק: "אֲשֶׁר עָבְדוּ בָהֶם בְּפָרֶךְ" - זה רומז שלפעמים גם אחר שיטרחו טירחה רבה ויתייגעו יגיעה גדולה בלימודם כדי להבין את ההלכה, בכל זאת מדי פעם ימצאו הם בעצמם או שיקשו להם אחרים פִּרְכָה שתסתור ותפרוך את כל מה שטרחו ונתייגעו להבין בהלכה זו עד עתה. דהיינו, גם כְּשֶׁיַגִּיעוּ לְעוֹמְקָהּ שֶׁל הֲלָכָה יתכן שבכל זאת בסוף יהיה נֶאֱמַר בָּהֶם 'אֵין הֲלָכָה כִּפְלוֹנִי'. הרי שעל כל העמל והיגיעה הרבה שלהם על מנת לקבל פרס בעולם הזה ובעולם הבא רומז הפסוק "וַיְמָרֲרוּ אֶת חַיֵּיהֶם" כמו שנדרש כאן. 
וְאִית אָחֳרָנִין דְּאִנּוּן מָארֵי תְּרִיסִין דְּבֵי מִדְרְָשָא דְּאִתְּמַר בְּהוֹן: "אָדָם כִּי יָמוּת בָּאֹהֶל" (במדבר יט יד). כְּמָה דְּאוֹקְמוּהָּ מָארֵי מַתְנִיתִין: 'אֵין הַתּוֹרָה מִתְקַיְּמֶת אֶלָּא בְּמִי שֶׁמֵּמִית עַצְמוֹ עָלֶיהָ', וְלֵית מִיתָה אֶלָּא עֹנִי - דְּאוֹקְמוּהָּ בָּהּ: 'פַּת בַּמֶּלַח תֹּאכַל'. וְעָלַיְהוּ אִתְּמַר: "יִחְיוּ מֵתֶיךָ" (ישעיה כו יט) - אִלֵּין דְּאִתְּמַר בְּהוֹן "אָדָם כִּי יָמוּת בָּאֹהֶל". דְּוַדַּאי בְּהוֹן אִתְקַיְּמַת שְׁכִינְתָּא. וְעָתִיד קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא לְאָחַיָּא לוֹן בָּהּ, כְּמָה דְּאוֹקְמוּהָּ: 'כָּל הַמְקַיֵּם אֶת הַתּוֹרָה מֵעֹנִי סוֹפוֹ לְקַיְּמָהּ וְכוֹ'. "נְבֵלָתִי יְקוּמוּן" - אִלֵּין דְּאִתְּמַר בְּהוֹן "אִם נָבַלְתָּ בְּהִתְנַשֵּׂא" (משלי ל לב), וְאָמְרוּ מָארֵי מַתְנִיתִין: 'כָּל הַמְנַבֵּל עַצְמוֹ עַל הַתּוֹרָה, לַסּוֹף מִתְנַשֵּׂא'! "הָקִיצוּ וְרַנְּנוּ שֹׁכְנֵי עָפָר" - אִלֵּין דְּאִתְּמַר בְּהוֹן: 'וְעַל הָאָרֶץ תִּישַׁן'. 
· פירוש התיקוני זוהר חדש: וְיֵשׁ תלמידי חכמים אֲחֵרִים שֶׁכן מִּשְׁתַּדְּלִים בָּהּ לִשְׁמָהּ - כלומר לשם ה'. ואלו כן מכוונים בעוסקם בתורה לשם יחוד קודשא בריך הוא ושכינתיה - ולא על מנת לקבל פרס. ואמר הרעיא מהימנא בשבחם שֶׁהֵם בַּעֲלֵי הַמָּגִנִּים שֶׁל בֵּית הַמִּדְרָשׁ. ונקראים 'בַּעֲלֵי הַמָּגִנִּים' לפי שבתורתם הם מגינים על השכינה הקדושה מאחיזת החיצונים בגלות. והם אלו שֶׁנֶּאֱמַר בָּהֶם: "אָדָם כִּי יָמוּת בְּאֹהֶל" (במדבר יט יד) - כלומר, שהם בני אדם המוסרים נפשם לייחד את השכינה הקדושה הנקראת "אֹהֶל" עם בעלה, דהרי הם יודעים שזהו תכלית לימוד לִשְׁמָהּ - לשם ה'. וסוד זה נרמז בדברי רבותינו זכרונם לברכה כְּמוֹ שֶׁבֵּאֲרוּהָ בַּעֲלֵי הַמִּשְׁנָה (במסכת ברכות - דף סג ע"ב) באומרם: 'אֵין הַתּוֹרָה מִתְקַיֶּמֶת אֶלָּא בְּמִי שֶׁמֵּמִית עַצְמוֹ עָלֶיהָ'. ולפי דרכינו מתפרשים דבריהם כך: אֵין הַתּוֹרָה שבעל פה (שהיא סוד מלכות וסוד ה' אחרונה דשם הוי"ה) מִתְקַיֶּמֶת במה שמתייחדת עם בעלה בגלות אֶלָּא בְּמִי שֶׁמֵּמִית ומוסר עַצְמוֹ ונפשו עָלֶיהָ כדי לייחדה עם בעלה. ומפרש הרעיא מהימנא את דבריו עוד יותר באמרו: וְאֵין מִיתָה אֶלָּא עֹנִי (כדאיתא במסכת נדרים – דף סד ע"ב)! דמכיון שהתלמידי חכמים הללו אינם רודפים אחר פרס בעולם הזה כגון עושר וכבוד אלא אלא רק לומדים כדי לייחד את השכינה הקדושה עם בעלה, ממילא מכיון שזוהי דרכה של תורה לִשְׁמָהּ מוכנים הם לסבול עבור מסירות נפשם עוני ודוחק (והרי העני נמשל למת). וזהו כמו שֶׁבֵּאֲרוּהָ רבותינו זכרונם לברכה (בפרק ו מפרקי אבות): 'כך היא דרכה של תורה: פַּת בַּמֶּלַח תֹּאכֵל' - כלומר, שאפילו אם אין לו דבר אחר לאכול מחמת עוניו מכל מקום ימשיך לעסוק בתורה. ועל פי סודן של דברים יתפרשו דברי חכמינו כך: ה'פת' שהיא סוד המלכות מתייחדת בגללם עם יסודו של בעלה הנקרא 'ברית מלח', ואין אכילה אלא לשון זיווג - כלשון 'יש לו פת בסלו' ו-"וְלֹא יָדַע אִתּוֹ מְאוּמָה כִּי אִם הַלֶּחֶם אֲשֶׁר הוּא אוֹכֵל" (בראשית לט ו), ו-"אָכְלָה וּמָחֲתָה פִיהָ" (משלי ל כ). ואמר עוד שמכיון שהם כביכול ממיתים עצמם כדי לייחד את השכינה הקדושה עם בעלה, ממילא מדה כנגד מדה עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר: "יִחְיוּ מֵתֶיךָ" (ישעיה כו יט). ומפרש דבריו שזה נאמר על אֵלּוּ התלמידי חכמים שֶׁנֶּאֱמַר בָּהֶם "אָדָם כִּי יָמוּת בְּאֹהֶל" שֶׁוַּדַּאי בָּהֶם מִתְקַיֶּמֶת הַשְׁכִינָה, ועל ידם תהיה גאולתה וגאולתינו מהגלות - במהרה בימינו, אמן! לכן מדה כנגד מדה עָתִיד הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא לְהַחֲיוֹתָם בָּהּ - כלומר שבזכות התורה שלמדו לִשְׁמָהּ עתיד הקדוש ברוך הוא להחיותם מהעוני והדוחק (דהרי העני חשוב כמת) שסבלו בחייהם עבור תיקון השכינה. וזהו כְּמוֹ שֶׁבֵּאֲרוּהָ רבותינו זכרונם לברכה (בפרקי אבות ד יא): 'כָּל הַמְקַיֵּם אֶת הַתּוֹרָה מֵעֹנִי (לפי דרכנו - עבור תיקון השכינה על ידי שלמדו לִשְׁמָהּ, דהיינו לשם ה') סוֹפוֹ לְקַיְּמָהּ מֵעֹשֶׁר'! כלומר שבסוף וקץ העתיד יזכו אותם הצדיקים לשכרם המלא כאשר תהיה השכינה מלאה מכל טוב ועושר בעת יחודה התמידי עם בעלה לעתיד לבא. וכן מה שכתוב בפסוק הנזכר לעיל מנבואת ישעיה על תחיית המתים: "נְבֵלָתִי יְקוּמוּן" - הם אֵלּוּ שֶׁנֶּאֱמַר בָּהֶם: "אִם נָבַלְתָּ בְהִתְנַשֵּׂא" (משלי ל לב), וְאָמְרוּ בַּעֲלֵי הַמִּשְׁנָה על פסוק זה (במסכת ברכות - דף סג ע"ב): 'כָּל הַמְנַבֵּל עַצְמוֹ עַל הַתּוֹרָה, לַסּוֹף מִתְנַשֵּׂא'. ולפי דרכנו מתפרשים דברי רבותינו כך - מי שמוכן 'ליהרג' על קידוש השם על מנת לייחד את השכינה הקדושה עם בעלה (דהרי 'מְנַבֵּל' הוא לשון נבלה. כלומר, שלא מת מיתה טבעית אלא שמסר נפשו להיות 'נהרג' במה שמקבל עוני על עצמו במה כדי ללמוד לִשְׁמָהּ) לבסוף עתיד הוא להתנשאות ולהתעשר בזמן עילוי השכינה. וגם מה שכתוב (אחר "נְבֵלָתִי יְקוּמוּן" בנבואת ישעיה): "הָקִיצוּ וְרַנְּנוּ שֹׁכְנֵי עָפָר" בא לרמוז על אֵלּוּ שֶׁנֶּאֱמַר בָּהֶם 'וְעַל הָאָרֶץ תִּישַׁן'. ולפי דרכנו יתפרש גם זה על הלומדים לִשְׁמָהּ, ולכן כביכול מושכים בלימודם את בעלה של השכינה לישן ולתייחד עם בת זוגו הנקראת 'אָרֶץ'. והיינו סוד המשנה באבות: 'וְעַל הָאָרֶץ תִּישַׁן'.
...וְדָא שְׁכִינְתָּא, דִּבְגִינָהּ אִתְּמַר בְּאִלֵּין דְּמִשְׁתַּדְּלִין בָּהּ לִשְׁמָהּ: 'וְרַבִּים מִישֵׁנֵי אַדְמַת עָפָר יָקִיצוּ - אֵלֶּה לְחַיֵּי עוֹלָם' (דניאל יב ב). וְאִלֵּין דְּלָּא מִשְׁתַּדְּלִין בָּהּ לִשְׁמָהּ יֵהוֹן "לַחֲרָפוֹת לְדִרְאוֹן עוֹלָם"!

· פירוש התיקוני זוהר חדש: וְזוֹ הַשְּׁכִינָה, שֶׁבִּשְׁבִילָהּ נֶאֱמַר בְּאֵלּוּ שֶׁמִּשְׁתַּדְּלִים בָּהּ לִשְׁמָהּ - דהיינו לשם ה', על מנת ליחדה עם בעלה: "וְרַבִּים מִיְּשֵׁנֵי אַדְמַת עָפָר יָקִיצוּ" (דניאל יב ב). לפי דרכנו יתפרש פסוק זה על הלומדים לִשְׁמָהּ - דהיינו לשם ה' שהיא השכינה הקדושה הנקראת "אַדְמַת עָפָר" בהיותה בשפלותה בגלות. והרי לעיל אמרנו שהם מקיימים סוד המשנה באבות 'וְעַל הָאָרֶץ תִּישַׁן' במה שהם מקבלים על עצמם עוני כדי ללמוד לשם תיקון השכינה. ואמר הרעיא מהימנא דעליהם נאמר בפסוק ההוא: "אֵלֶּה לְחַיֵּי עוֹלָם" - כלומר, שיזכו לחיים נעימים עד עולם. אבל על אלו שהיה ביכולתם לתקן את השכינה ולייחדה עם בעלה ובכל זאת לא רצו לעסוק בתיקוניה לִשְׁמָהּ ובזה עכבו אותה בשפלותה בין הקליפות ועדיין מלקקת אשפתות, עליהם נאמר בסוף אותו פסוק בדניאל: "וְאֵלֶּה לַחֲרָפוֹת, לְדִרְאוֹן עוֹלָם"! כלומר, שבמקום שתדבק נשמתם בשכינה הקדושה יתעקרו ויושלכו חוץ ממחיצת אלו שכן עסקו בתורה לִשְׁמָהּ, דהיינו שירדו לגיהנם בין החיצונים. ושם יעמדו י"ב חדשים ושם יסבלו חרפה ובזיון גדול, דהרי "דִרְאוֹן" פירושו 'בזיון'. ורק אחר כך יקומו בתחית המתים! וזהו ממש כמו שכתב בביאור הגר"א לעיל על הטעם שהקיש הרעיא מהימנא את התלמידי חכמים הצווחים "הב הב" ("הַב" לָנוּ עֹשֶׁר בָּעוֹלָם הַזֶּה, "הַב" לָנוּ עֹשֶׁר בָּעוֹלָם הַבָּא) לגיהנם שגם צווח "הב הב". דזה לשונו הגר"א שם: ושניהן יורדין לגיהנם, כמו שאמר לקמן 'ואלין דלא משתדלין כו' לדראון עולם'. וזה שאמר לעיל בסמוך: 'כגוונא דגיהנם דצווח "הב הב" כו' - שתי הכתות האלו. וזה שאמר: 'ככלבין כגוונא דגיהנם' – שהן (שכר) בעולם הזה ו(שכר) בעולם הבא נגד שתי כתות האלו! עד כאן לשון הגר"א.
ענף ג:
לשון מהרח"ו בהקדמתו
ובאמת שגם רבינו מהרח"ו כתב מעין דברים אלו בהמשך הקדמתו להוכיח שאפילו כשעוסקין בתורה על מנת לדעת דיני התורה כדת מה לעשות עדיין אין זו הדרגה הרצויה לפניו יתברך - דסוף סוף כל לימודם הוא על מנת לקבל פרס ולא לצורך תיקון השכינה. דזה לשונו לקמן על מאמר תיקון ל הדומה מאוד למאמר התיקוני זוהר חדש שהעתקנו וביארנו לעיל:
וְנַחֲזֹר עַתָּה לְמַאֲמָרֵנוּ הָרִאשׁוֹן [כוונתו לתיקון ל שהעתיק מהרח"ו לשונו בפרק ב] וּלְבָאֵר מַה שֶּׁכָּתוּב 'וַאֲפִילּוּ כָּל אִינוּן דְּעָסְקֵי בְּאוֹרַיְתָא כָּל חֶסֶד דְּעַבְדֵי וְכוּ', וְאָמַר עוֹד שָׁם כִּי 'הַמִּשְׁנָה הִיא שִׁפְחָה מִשּׁוּם דְּאִיהִי עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס'. פֵּירוּשׁ - כִּי הִנֵּה כָּל מִדּוֹתָיו יִתְבָּרַךְ הֵם מִדָּה כְּנֶגֶד מִדָּה. וְלָכֵן הָעוֹסְקִים בִּפְשָׁטֶיהָ הַגּוּפָנִיִּים הַטּוֹבִים, עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר "בִּשְׂמֹאלָהּ עֹשֶׁר וְכָבוֹד" (משלי ג טז) - הוּא הַפְּרָס הַנָּתוּן לָהֶם בָּעוֹלָם הַזֶּה, כִּי כֵן עִסְקָם בַּתּוֹרָה הוּא בִּבְחִינַת הֱיוֹתָם בָּעוֹלָם הַזֶּה בְּדִינֵי אִסּוּר וְהֶתֵּר טֻמְאָה וְטָהֳרָה וְכוּ', וְהֵם כְּנֶגֶד הָעֶבֶד הָעוֹבֵד אֶת רַבּוֹ שֶׁבְּוַדַּאי עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס. 'וְכָל חֶסֶד דְּעַבְדֵי וְכוּ' - כַּעֲבָדִים וּשְׁפָחוֹת הַמְשַׁמְּשִׁים אֶת רַבָּם עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס.

אָמְנָם הָעוֹסְקִים בְּרָזֵי הַתּוֹרָה שֶׁהֵם בְּחִינַת הַתּוֹרָה כְּפִי מַה שֶּׁעוֹסְקִים בָּהּ בָּעוֹלָם הַבָּא, עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר "אֹרֶךְ יָמִים בִּימִינָהּ" (שם) - לְעוֹלָם שֶׁכֻּלּוֹ אָרֹךְ, כְּבֵן הַנִּכְנָס לִפְנַי וְלִפְנִים וּמְשַׁמֵּשׁ לִפְנֵי אָבִיו שֶׁלֹּא עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס. וְנוֹדַע כִּי [סודות התורה שכנגד] תִּפְאֶרֶת דַּאֲצִילוּת נִקְרָא 'בֵּן', וּ[פשטי התורה שכנגד] מְטַטְרוֹ"ן דִּיצִירָה נִקְרָא 'עֶבֶד', וַעֲלֵיהֶם אָנוּ מִתְפַּלְּלִים בְּיוֹם רֹאשׁ הַשָּׁנָה 'אִם כְּבָנִים אִם כַּעֲבָדִים'! עד כאן לשונו. 

הרי שבדברי רבינו מבואר שאף על פי שהלומד עוסק בפשטי התורה על מנת לדעת את פרטי ההלכה והנהגת האדם ביושר ובמוסר לפי רצון התורה בעודו בעולם הזה, מכל מקום כל עוד שכוונתנו לעניני העולם הזה מגדיר מהרח"ו את לימודו 'עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס'. ופשוט שכל עוד שלימודו הוא לשם הפרס שעדיין לא יוכל לימוד כזה להחשב לִשְׁמָהּ - דהיינו 'לשם ה', שהיא השכינה הקדושה.

והחי יתן אל לבו עד היכן מגיעים הדברים! דאף על פי שלומדי התורה הללו עוֹסְקִים יומם ולילה 'בִּפְשָׁטֶיהָ הַגּוּפָנִיִּים הַטּוֹבִים בְּדִינֵי אִסּוּר וְהֶתֵּר טֻמְאָה וְטָהֳרָה וְכוּ', מכל מקום כל עוד ש'עִסְקָם בַּתּוֹרָה הוּא  רק בִּבְחִינַת הֱיוֹתָם בָּעוֹלָם הַזֶּה' אמר רבינו מהרח"ו ש'עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר: "בִּשְׂמֹאלָהּ עֹשֶׁר וְכָבוֹד" - דהוּא הַפְּרָס הַנָּתוּן לָהֶם בָּעוֹלָם הַזֶּה'. וטעמו עמו, 'כִּי הִנֵּה כָּל מִדּוֹתָיו יִתְבָּרַךְ הֵם מִדָּה כְּנֶגֶד מִדָּה'. כלומר, 'פְּרָס הַנָּתוּן לָהֶם בָּעוֹלָם הַזֶּה' תמורת 'עִסְקָם בַּתּוֹרָה בִּבְחִינַת הֱיוֹתָם בָּעוֹלָם הַזֶּה'.

אבל אם יעסקו הלומדים היקרים הללו גם 'בְּרָזֵי הַתּוֹרָה שֶׁהֵם בְּחִינַת הַתּוֹרָה כְּפִי מַה שֶּׁעוֹסְקִים בָּהּ בָּעוֹלָם הַבָּא', מבטיח מהרח"ו שיזכו לעלות למדרגת הלומדים לִשְׁמָהּ ש'עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר: "אֹרֶךְ יָמִים בִּימִינָהּ" - לְעוֹלָם שֶׁכֻּלּוֹ אָרֹךְ, כְּבֵן הַנִּכְנָס לִפְנַי וְלִפְנִים וּמְשַׁמֵּשׁ לִפְנֵי אָבִיו שֶׁלֹּא עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס'. וגם כאן טעמו עמו, 'כִּי הִנֵּה כָּל מִדּוֹתָיו יִתְבָּרַךְ הֵם מִדָּה כְּנֶגֶד מִדָּה'. כלומר, 'פְּרָס הַנָּתוּן לָהֶם בָּעוֹלָם הַבָּא' תמורת 'עִסְקָם בַּתּוֹרָה כְּפִי מַה שֶּׁעוֹסְקִים בָּהּ בָּעוֹלָם הַבָּא'.
אכן זהו מהות לימוד לִשְׁמָהּ באמת - לשם תיקון השכינה הקדושה שהיא סוד אות ה' אחרונה דשם הוי"ה. ודבר זה - האיך הוא תיקון השכינה, ואיך נראית, ואיך נעשים כל היחודים שנעשים למעלה בזכות העסק בסודות התורה אין ביכולתינו להשיג בעולם הזה כל עוד שאנו קרוצי חומר. אמנם ההשגות הללו יתגלו לזוכים לאותו 'פְּרָס הַנָּתוּן לָהֶם בָּעוֹלָם הַבָּא' תמורת 'עִסְקָם בַּתּוֹרָה כְּפִי מַה שֶּׁעוֹסְקִים בָּהּ בָּעוֹלָם הַבָּא'.
ענף ד:
עתה נחזור ליישב את הקושיא הגדולה שהרגשנו בה בתחילת דברינו. דהרי מהרח"ו בשלב זה בהקדמתו פונה לִּכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה תדיר בטענות וראיות שאין עִסְקָם בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ כל עוד שאינם עוסקים גם בתורת הקבלה. וכזכור לעיל יצאנו לחקור מהיכי תיתי לִּכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה תדיר שגם בלי העסק בחכמת הקבלה עִסְקָם בַּתּוֹרָה נחשב לִשְׁמָהּ עד שצריך רבינו לבא בהקדמתו להוכיח אחרת מדעתם המקובלת.

ואכן הוכחנו לעיל שמפשטות דברי ה'נפש החיים' על פי הרא"ש במסכת נדרים אכן יש סמך גדול לִּכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה תדיר שלימודם כבר בגדר של לִשְׁמָהּ - דהיינו 'לשם התורה'. דלפי הגדרה זו כל עוד שהלומדים עוסקים בתורה כדי להבינה היטב, להוסיף לקח ופלפול וכו', אז אכן גם בעוסקם בחלק הנגלה בלבד ניתן להגיע למעלה זו. ואם כן הדרא קושיין לדוכתא - מאי בעי רבינו מהרח"ו מנייהו?! הרי בפשטות מדברי הגמרא מוכחא שאכן הם כבר עוסקים בתורה לִשְׁמָהּ! אז אמאי חרד רבינו מהרח"ו את כל החרדה הזו בהרעישו עליונים ותחתונים בכתיבת דברים חריפים אלו נגד ההבנה הפשוטה בתלמוד שלפיה מסתמא כְּלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה תדיר אכן כבר לומדים לִשְׁמָהּ?! 

ובאמת שצריכים אנו לומר שחכמי התלמוד לא רצו לגלות סוד זה שלימוד לִשְׁמָהּ היינו לשם ה' - לשם תיקון השכינה הקדושה הרמוזה באות ה' אחרונה של שם הוי"ה. שמא תאמר - 'למה לא רצו רבותינו לגלות דבר גדול כזה'? אמנם "אַל תִּתְמַהּ עַל הַחֵפֶץ" (קהלת ה ז) של רבותינו זכרונם לברכה בהסתירם סוד זה מאתנו בתלמוד, דהרי גם את כל ספר הזוהר הסתירו רבותינו הקדושים עד לדרא בתראה מטעם נכון שביארנו לאורך ולרוחב בתחילת ביאורינו (בפרק א) על פי דברי החיד"א ב'שם הגדולים'. זה תמצית לשונו שם:
כי גזרה חכמתו יתברך שיהיו אלף שנים בגלות זה, כדכתיב: "נְתָנַנִי שֹׁמֵמָה כָּל הַיּוֹם דָּוָה" (איכה א יג) - והוא יומו של הקדוש ברוך הוא! ...ואפשר דבהיות גזירת החורבן אלף שנים וכל הקדושים היו בתוך האלף שנים, לא רצה הקדוש ברוך הוא שיגלה ספר הזוהר שיש בו כמה חומרות ועונשים 'כרחם אב על בנים'. כי באותו פרק היו שמדות ותוקף הצרות והיו ישראל בצער גדול, ואם היו מתגלים דברי הקדושים רשב"י וחבריו היה מקום לסטרא אחרא לקטרג יותר על ישראל... אבל אחר שעבר אלף שנים מהחורבן בשנת ארבעת אלפים תתכ"ח (4828) - אז היה יכול לבוא משיח! (וכזכור, לעיל בפרק א ביארנו שלא דק הרב חיד"א בלשונו - דהרי מוכח מהזוהר שלא הותרה הגזרה עד תחילת האלף הששי) ...ולכן, סמוך לדורות שאחר אלף שנה מהחורבן נתגלה אור הזוהר להגין על ישראל - ושאם נזכה להתעסק בסתרי תורה כדת מה לעשות, בזכות זה תפרה ישע ישועת ישראל! עד כאן לשון החיד"א. 

אם כן הוא הדין לעניננו - מכיון שלא רצו חכמי התלמוד לבאר בהדיא בתלמודם את כל עניני תיקון השכינה הקדושה ורמזיהם באותיות השם הקדוש מה שנתבארו רק בספר הזוהר והתיקונים, לכן גם סוד זה של לימוד לִשְׁמָהּ דהיינו לשם ה' אחרונה לא רצו לגלות בהדיא. ואין הכי נמי, לפי דברי החיד"א נמצינו למדים שכל המימד הרחב של לימוד וקיום המצוות לשם יחוד קודשא בריך הוא ושכינתיה הסתירו לגמרי בתלמודם מטעם שבכל אופן לא יועיל לתקן את השכינה ולהביא משיח עד תום אותה גזירת אלף שנים - דהרי מזה הטעם גופא צווה רשב"י לגנוז את כל ספר הזוהר על כל סודותיו כְּצִנְצֶנֶת מָן לְמִשְׁמֶרֶת עד דרא בתראה, כדאיתא בזוהר בפרשת וירא (דף ריז ע"א). זה לשון הזוהר שם:

וַדַּאי מִדְּשָׁכִיב רִבִּי שִׁמְעוֹן חָכְמְתָא אִסְתַּלְּקַת מֵאַרְעָא... רִבִּי שִׁמְעוֹן! רֵיחַיָיא דְּטַחֲנִין מִנֵּיהּ מַנָּא טָבָא כָּל יוֹמָא וְלָקְטִין לֵיהּ - כְּמָה דִכְתִיב: "הַמַּמְעִיט אָסַף עֲשָׂרָה חֳמָרִים" (במדבר יא לב). וְהַשְׁתָּא רֵיחַיָּיא וּמַנָּא אִסְתַּלְּקוּ וְלָא אִשְׁתָּאַר בְּעַלְמָא מִינֵיהּ בַּר כְּמָה דִכְתִיב: "קַח צִנְצֶנֶת אַחַת וְתֶן שָׁמָּה מְלֹא הָעוֹמֶר מָן וְהַנַּח אוֹתוֹ לִפְנֵי יהוה לְמִשְׁמֶרֶת" (שמות טז לב). וְאִלּוּ בְּאִתְגַּלְּיָיא לָא כְּתִיב, אֶלָּא "לְמִשְׁמֶרֶת" - לְאַצְנָעוּתָא! 
· פירוש הזוהר: וַדַּאי מִשֶּׁמֵּת רַבִּי שִׁמְעוֹן הַחָכְמָה הִסְתַּלְּקָה מִן הָאָרֶץ... רַבִּי שִׁמְעוֹן! רֵחַיִם שֶׁטּוֹחֲנוֹת מִמֶּנּוּ מָן טוֹב כָּל יוֹם וְלוֹקְטִים אוֹתוֹ, כַּכָּתוּב: "הַמַּמְעִיט אָסַף עֲשָׂרָה חֳמָרִים" (במדבר יא לב). וְעַכְשָׁיו הָרֵחַיִם וְהַמָּן הִסְתַּלְּקוּ וְלֹא נִשְׁאָר מִמֶּנּוּ בָּעוֹלָם פְּרָט מִמַה שֶּׁכָּתוּב: "קַח צִנְצֶנֶת אַחַת וְתֶן שָׁמָּה מְלֹא הָעֹמֶר מָן וְהַנַּח אוֹתוֹ לִפְנֵי יהוה לְמִשְׁמֶרֶת" (שמות טז לב). וְאִלּוּ בְּהִתְגַּלּוּת לֹא כָתוּב, אֶלָּא "לְמִשְׁמֶרֶת" - לְהַצְנָעָה! 
לכן מאותו הטעם גופא שהזכיר הרב חיד"א לסיבת גניזת ספר הזוהר עד דרא בתראה יתבאר למה לא רצו חכמי התלמוד לגלות סוד כל כך חשוב זה של מהות לימוד לִשְׁמָהּ דהיינו לשם ה'. שמא תאמר - 'בכל זאת היה להם לרבותינו זכרונם לברכה לגלות סוד כל כך חשוב כזה כדי שעל כל פנים אחרי תום גזירת האלף שנים נדע האיך ללמוד לשם תיקון השכינה'! אמנם סוף סוף מה שהסתירו רבותינו בתלמוד גילו לנו בספר הזוהר והתיקונים - דהרי לכך גנזהו לדרא בתראה, כמו שכתב הרב חיד"א לעיל: ולכן סמוך לדורות שאחר אלף שנה מהחורבן נתגלה אור הזוהר להגין על ישראל, ושאם נזכה להתעסק בסתרי תורה כדת מה לעשות, בזכות זה תפרה ישע ישועת ישראל! עד כאן לשונו.  

ואם כן הוא שהסוד החשוב כל כך של מהות לימוד לִשְׁמָהּ (דהיינו לשם ה') רצו רבותינו שיתגלה דוקא באלף הששי (ולא לפני) ולכן דוקא אז נתגלה ספר הזוהר בעולם (כמו שהארכנו בפרק א), אז בודאי שבנידון דידן הדברים נחוצים מאוד לדעתם ולפרסמם בקרב הבני תורה היקרים כדי שֶכְּלָלוּת הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים העוסקים בתורה תדיר יעלו בלימודם מהקודש לקודש הקודשים - לתכלית הכוונה שיש בלימוד לִשְׁמָהּ. ואז כאשר כל מגמתנו בשעת הלימוד יהיה אך ורק לשם ה' (דהיינו לשם תיקון השכינה הקדושה הרמוזה באות ה' אחרונה של שם הוי"ה), אם נזכה להתעסק בסתרי תורה כדת מה לעשות - בזכות זה תפרה ישע ישועת ישראל (כלשון החיד"א), במהרה בימינו אמן! 
ענף ה:

בסיום חקירה זו זה ראינו צורך גדול לפרסם עד היכן מגיעים הדברים באמת, ועד כמה רבותינו זכרונם לברכה ראו את הצורך הגדול בעסק בסודות התורה למען תיקון השכינה בדרא בתראה. דבר זה ביארוהו חכמינו בלשון ברורה בהקדמת התיקוני זוהר (דף א ע"ב). והגם שרבינו מהרח"ו יזכיר מאמר זה לקמן בהקדמתו, מכל מקום זו שעת הכושר להעתיקו ולבארו (בעיקר על פי פירוש 'מתוק מדבש', וביאור הגר"א, ו'באר לחי ראי' לתיקונים). זה לשון התיקוני זוהר:
זַכָּאִין אִינוּן מָארֵי מְתִיבְתָּא, מָארֵי מֶדְרָשׁ, מָארֵי תוֹרָה, דְּ"גַם צִפּוֹר מָצְאָה בַיִת" (תהלים פד ד) - בַּיִת דְּנִשְׁמָעִין בֵּיהּ פִּתְגָמֵי אוֹרַיְיתָא. דְּבַאֲתַר דְּאִית תַּמָּן תּוֹרָה דְאִיהוּ עַמּוּדָא דְאֶמְצָעִיתָא, "גַּם צִפּוֹר מָצְאָה בַיִת" תַּמָּן. וּבְגִין דָּא אוּקְמוּהָ רַבָּנָן 'כָּל בַּיִת שֶׁאֵין נִשְׁמָעִין בּוֹ דִבְרֵי תוֹרָה לְסוֹף תֵּחָרֵב'. 
· פירוש התיקוני זוהר: אַשְׁרֵיהֶם בַּעַלֵי הַיְשִׁיבָה - אלו הם המקהילים ציבור בשעות קבועות ללמדם תורה, וכן בַּעַלֵי הַמִּדְרָשׁ - אלו החכמים הקבועים בבתי המדרש יומם ולילה המוכנים תמיד לזכות את הרבים הבאים אליהם ללמוד, וכן בַּעַלֵי הַתּוֹרָה - אלו התלמידי חכמים העוסקים בתורה תמיד יומם ולילה לא ישבותו, שֶׁמשום כל אלו נאמר: "גַּם צִפּוֹר מָצְאָה בָיִת" (תהלים פד ד). כלומר, השכינה הנקראת "צִפּוֹר" המנודדת בעולם הזה ממקום למקום למצוא מקום מנוחה "מָצְאָה בָיִת" בזכות אותם בַּעַלֵי הַיְשִׁיבָה, בַּעַלֵי הַמִּדְרָשׁ, וּבַּעַלֵי הַתּוֹרָה, דהיינו: בַּיִת שֶׁנִּשְׁמָעִים בּוֹ דִּבְרֵי תוֹרָה. ופירש הגר"א ש'בַּיִת' היינו גוף האדם שנשמע בו דברי תורה. והטעם - שֶׁבְּמָקוֹם שֶׁיֵּשׁ שָׁם תּוֹרָה, שֶׁהוּא בעלה של השכינה, דהיינו מדת התפארת הנקרא 'תּוֹרָה' וגם נקרא 'עַמּוּד הָאֶמְצָעִי' - אז "גַּם צִפּוֹר מָצְאָה בַיִת" שָׁם. כלומר - דרק שם שורה השכינה הקדושה הנקראת "צִפּוֹר" כדי להתייחד ולהתקשר בהבל אור התורה המאיר שם בגוף אותו התלמיד חכם. וְלָכֵן פֵּרְשׁוּהָ רַבּוֹתֵינוּ זכרונם לברכה (במסכת סנהדרין - דף צב ע"ב): 'כָּל בַּיִת שֶׁאֵין נִשְׁמָעִים בּוֹ דִּבְרֵי תוֹרָה, לַסּוֹף תֶּחֱרַב'. והטעם, משום שאם אין נשמעים בו דברי תורה אז אין מדת התפארת מצוי שם, ולכן אין השכינה שוכנת שם באותו ה'בית' (דלפירוש הגר"א הכוונה היא על אותו הגוף) - דמה לה לשרות שם אם בעלה לא נמצא באותו ה'בית'? וממילא במקום שאין השכינה שורה אז מיד הקליפה שורה שם כדי למלא את החלל ההוא, והקליפה ההיא מחריבה את אותו 'בית'. וזהו ממש מדה כנגד מדה - שבמה שאין דברי תורה נשמעים בו הוא גורם פירוד וחורבן ונדידה לשכינה הקדושה ובעלה שלא מוצאים להם בו בית דירה, ולכן ראוי גם ה'בית' שלו ליחרב.
וְאִלֵּין דְּנִשְׁמָעִין דִּבְרֵי תוֹרָה בְּהוֹן אִתְקְרִיאוּ בֵּיצִים, אֶפְרֹחִים, בָּנִים. בֵּיצִים - מָארֵי מִקְרָא, אֶפְרֹחִים - מָארֵי מִשְׁנָה, בָּנִים - מָארֵי קַבָּלָה.
· פירוש התיקוני זוהר: עכשיו מבאר שאֵלּוּ הלומדי תורה שֶׁכן נִּשְׁמָעִים בָּהֶם דִּבְרֵי תוֹרָה נִקְרְאוּ בשלושה שמות ודרגות: בחינת 'בֵּיצִים', בחינת 'אֶפְרוֹחִים', ובחינת 'בָּנִים'. ומפרשם אחד לאחד: בחינת 'בֵּיצִים' - אלו בַּעֲלֵי מִקְרָא שלא זכו ללמוד יותר מפשוטו של מקרא. והטעם שהם נקראים 'בֵּיצִים' הוא משום שכמו שביצה היא סתומה ואטומה ואין רואים מה שבתוכה ואין ניכרים בה בחינת 'כנפים' כלל וכלל, כמו כן בַּעֲלֵי מִקְרָא הללו שלא למדו תורה שבעל פה עדיין לא זכו להבין מה טמון בתוך פשוטו של מקרא - והם זוכים רק לבחינת נפש. עכשיו מבאר בחינת 'אֶפְרוֹחִים' - אלו בַּעֲלֵי מִשְׁנָה העוסקים בתורה שבעל פה שהם למעלה מבחינת 'בֵּיצִים'. ואין הכוונה דוקא לעוסקים במשנה בלבד, אלא גם לאלו העוסקים בתלמוד ובשלחן ערוך דכל זה בכלל תורה שבעל פה. והרי כל אלו נקראים בחינת 'אֶפְרוֹחִים' מטעם שהם יתרים על בחינת 'בֵּיצִים' במה שהם עוסקים גם בתורה שבעל פה, ועם כל זאת הם נקראים רק 'אֶפְרוֹחִים' ולא 'בָּנִים' מטעם שהם עוסקים רק בחלק הנגלה שבתורה שבעל פה, ולכן הם עדיין לא בבחינת גמר פרי - דהרי עיקר השלימות הוא להשכיל ולהשיג את התורה בפנימיות סודותיה. ואף שבחינת 'אֶפְרוֹחִים' כבר יודעים דקדוקי המצוות לפי פשט ההלכה, מכל מקום אינם מבינים את תוכן הענינים ופרטי הדברים בפנימיות המצוות איך ומה לעשות כדי לקיים את המצוות בכוונה שלמה כדי לתקן את המצוה בשורשה במקום עליון - לכן הן זוכים רק לבחינת רוח. אמנם בבחינת 'בָּנִים' לציפור שהיא השכינה הקדושה לא נקראים אלא בַּעֲלֵי קַבָּלָה העוסקים גם בסתרי התורה אחרי שעסקו בתורה שבכתב ובחלק הנגלה שבתורה שבעל פה - דרק הם יודעים איך לקיים את מצוות התורה כתיקונם בכוונה הרצויה כדי לייחד דודים למעלה שהם השכינה הקדושה עם בעלה, ודומים בזה ל'בָּנִים' המחפשים תדיר בגנזי אביהם ואמם. לכן הם זוכים גם לבחינת נשמה. 

וַעֲלַיְיהוּ אִתְּמַר: "וְהָאֵם רוֹבֶצֶת עַל הָאֶפְרֹחִים אוֹ עַל הַבֵּיצִים" (דברים כב ו) – "שַׁלֵּחַ תְּשַׁלַּח" (שם ז) מִנַּיְהוּ. אֲבָל עַל מָארֵי קַבָּלָה אִתְּמַר: "לֹא תִקַּח הָאֵם עַל הַבָּנִים" (שם ו) - דְּלֵית סִכְלְתָנוּ לְאִשְׁתְּמוֹדָע בִּשְׁכִינְתָּא כְּאִלֵּין מָארֵי קַבָּלָה. וְאִלֵּין עָבְדִין לָהּ דִּירָה וּלְקוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא וּפָרְחִין עִמָּהּ. בְּכָל אֲתַר דְּאִיהִי פָּרְחַת כֻּלְּהוּ מְנַדְּדִין עִמָּהּ בִּשְׁלִיחוּתָא דִילָהּ. אֲבָל אֶפְרוֹחֵי, לֵית גַּדְפִין דִּלְהוֹן שְׁלֵמִין דְּפָרְחִין בְּהוֹן - דְּאִינוּן פִּקּוּדֵי דַעֲשֵׂה, כָּל שֶׁכֵּן בֵּצִים! וּבְגִין דָּא אִתְּמַר עֲלַיְהוּ לְגַבֵּי אִימָּא: "שַׁלֵּחַ תְּשַׁלַּח אֶת הָאֵם".
· פירוש התיקוני זוהר: עכשיו חוזר לבאר את יחסה של השכינה הקדושה לשלושת הבחינות הנזכרות לעיל. ופותח בשני הבחינות הראשונות ואומר שעָלֵיהֶם נֶאֱמַר: "וְהָאֵם" שהיא השכינה הקדושה הנקראת 'כנסת ישראל' ו'אמן של ישראל' "רֹבֶצֶת עַל הָאֶפְרֹחִים אוֹ עַל הַבֵּיצִים" (דברים כב ו). אמנם השכינה הקדושה רובצת ושורה על בחינת "אֶפְרֹחִים" ובחינת "בֵּיצִים" העוסקים רק במקרא ובחלק הנגלה שבתורה שבעל פה רק בשעת רצון, כמו בזמן שבית המקדש היה קיים שבזכות הקרבת הקורבנות לא היה צורך לעסוק בסודות התורה, דהרי בלאו הכי היתה השכינה עם בעלה בבית המקדש. אמנם עתה בזמן הגלות והחורבן נאמר על בחינת "אֶפְרֹחִים" ובחינת "בֵּיצִים" - "שַׁלֵּחַ תְּשַׁלַּח" את הציפור שהיא השכינה הקדושה מֵהֶם, משום שאין בזמן הזה במי שלומד רק חלק הנגלה שבתורה כח לייחדה עם בעלה. ולכן כתוב בהם: "כִּי יִקָּרֵא קַן צִפּוֹר לְפָנֶיךָ בַּדֶּרֶךְ בְּכָל עֵץ אוֹ עַל הָאָרֶץ, אֶפְרֹחִים אוֹ בֵיצִים, וְהָאֵם רֹבֶצֶת עַל הָאֶפְרֹחִים אוֹ עַל הַבֵּיצִים" (דברים כב ו). כלומר, אף על פי שכתוב שהשכינה הנקראת "הָאֵם" "רֹבֶצֶת עַל" בחינת "הָאֶפְרֹחִים" "אוֹ עַל" בחינת "הַבֵּיצִים", מכל מקום מראש אותו הפסוק מוכח שאין רביצה זו של השכינה על שתי הבחינות הללו אלא באקראי ובמקרה בלבד, ככתוב: "כִּי יִקָּרֵא" - שהוא לשון אקראי! אֲבָל עַל בַּעֲלֵי קַבָּלָה נֶאֱמַר: "לֹא תִקַּח הָאֵם עַל הַבָּנִים" (שם) - משום שהשכינה רובצת עליהם תדיר ולא רק במקרה ובאקראי בלבד, ולעולם אינה מסתלקת מהם אפילו בזמן הגלות בזכות עוסקם בסודות התורה. ומבאר: שֶׁאֵין שֵׂכֶל לָדַעַת אֶת עניני ומצבי וצורכי הַשְּׁכִינָה כְּאוֹתָם בַּעֲלֵי קַבָּלָה - ולכן שפיר נקראים הם "בָּנִים" לשכינה הקדושה, דהרי רק הם יודעים את גודל צערה, ומשום הכי משתתפים הם בצער השכינה בגלותה ולומדים סתרי תורה על מנת להעלותה מהאשפות ולייחדה עם בעלה. וְרק אֵלּוּ העוסקים בסודות התורה עוֹשִׂים לָהּ וְלבעלה הנקרא 'הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא' (קודשא בריך הוא) דִּירָה – כלומר, שגורמים יחוד בן 'אשה' ו'בעלה' בשמים לזמן מה אפילו בגלות שאין כיום בית המקדש. ועל דרך מה שהמשיל את לומדי הקבלה לבני ציפור כמותה, אמר שלכן הם כביכול גם פוֹרְחִים עִמָּהּ כשהיא בגלות. כלומר, שבְּכָל מָקוֹם שֶׁהִיא פּוֹרַחַת, גם בניה המקובלים כֻּלָּם  נוֹדְדִים עִמָּהּ בִּשְׁלִיחוּתָהּ. ולכן שפיר נאמר עליהם: "לֹא תִקַּח הָאֵם עַל הַבָּנִים" - כלומר, שלעולם השכינה שורה עליהם! אֲבָל אלו העוסקים רק בחלק הפשט שבתורה הָנקראים 'אֶפְרוֹחִים', אֵין כַּנְפֵיהֶם שֶׁפּוֹרְחִים בָּהֶם שְׁלֵמִים - כלומר, שאין כנפיהם מפותחים מספיק כדי לפרוח ממקום למקום ביחד עם אמם הציפור. עכשיו מפרש מה הם בחינת 'הכנפים', ואומר שֶׁהֵם מִצְווֹת עֲשֵׂה. פירושו כמו שדרשו רבותינו זכרונם לברכה במסכת שבת (דף מט ע"א): 'מה יונה כנפיה מגינות עליה - אף ישראל מצוות מגינות עליהן!' פירוש: כדי שמצוות עשה יהיו בשלימות צריכים הם להיות בשני ענינים. א) בדקדוקי המצוות ותיקוניהם. ב) בטוּב כוונתם - דהיינו בכוונה לייחד קודשא בריך הוא ושכינתיה במצווה זו. דרק אז המצוות עשה נעשים 'כנפים' להשכינה הקדושה ועוזרות לה לעלות למעלה ולהתייחד עם בעלה. ומכיון שאין הפשטנים יודעים איך לייחד את אמם ה'ציפור' עם בעלה במעשה המצוות כמו אלו שלמדו סודות התורה וטיב כוונת המצוות, לכן אמרו עליהם כאן חכמי הזוהר ש'אֵין כַּנְפֵיהֶם שֶׁפּוֹרְחִים בָּהֶם שְׁלֵמִים' - דאינם יכולים להעלות את השכינה במעשיהם. ואם כן הוא במעשה המצוות של בחינת 'אֶפְרוֹחִים' שכבר עוסקים תדיר בתורה שבעל פה, אז כָּל שֶׁכֵּן הוא במעשה המצוות של בחינת 'בֵּיצִים' העוסקים רק במקראות - דלאלו אין כנפים כלל! וְלָכֵן, משום שאין לשכינה הקדושה תועלת בזמן הגלות מן ה'אֶפְרוֹחִים' שלה וכל שכן מן ה'בֵּיצִים' שלה, משום הכי נֶאֱמַר עֲלֵיהֶם כְּלַפֵּי הָאֵם: 'שַׁלֵּחַ תְּשַׁלַּח אֶת הָאֵם'! כלומר, שהשכינה אינה שורה עליהם בזמן הגלות, ומסתלקת מעליהם! 

עד כאן דברי התיקוני זוהר וביאורם. והחי יתן אל לבו מאי באמת בעי רחמנא מינן!

ה: עוד הגדרה של לימוד 'לִשְׁמָהּ' על פי הסוד.
במקום אחר (בביאורו לפרקי אבות) פירש רבינו מהרח"ו את מהות תלמוד תורה לשמהּ על פי סודן של דברים בדרך אחרת. וגם לפי דרך זו יתבאר בעליל שודאי שלא יקרא תלמוד תורה לשמהּ ללא העסק בכל חלקי התורה - כלומר, גם בסודותיה. 
ובאמת שהיינו יכולים להציג את דברי מהרח"ו הללו קצת לקמן בביאור דבריו לקמן בהקדמתו על משנת 'רַבִּי מֵאִיר אוֹמֵר כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ זוֹכֶה לִדְבָרִים הַרְבֵּה וְכוּ' וּמְגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה, וְנַעֲשֶׂה כְּנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק וְהוֹלֵךְ, וּכְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו' דעל משנה זו באו דברי מהרח"ו (שם בביאורו לפרקי אבות) – אבל 'מצוה הבאה לידך אל תחמצינה' (מכילתא פרשה ט)! ולכן, מכיון דהשתא עסקינן בביאור מהות לימוד לשמהּ על פי סודן של דברים בחרנו לעתיק לשונו דוקא כאן. ואין הכי נמי, מכאן נלמד כעין הקדמה למה שיתבאר בעזרת השם לקמן בעוסקינו בביאור משנת 'רַבִּי מֵאִיר אָוֹמֵר' בפרטות. 

הא לך לשון מהרח"ו (בביאורו לפרקי אבות כמו שהעתיקו רבינו יוסף חיים מבבל מכתב יד בספרו 'דעת ותבונה' בפרק כא. ומה שבא בסוגריים מרבעות כאלו [] הם הגהות מדילן למען ירוץ בו הקורא): 

בהיות האדם מורכב מכל העולמות אמר השם יתברך "נעשה אדם" (בראשית א כו). ואמרו רבותינו זכרונם לברכה שאמר השם יתברך למשה רבינו עליו השלום: 'כתוב, והבא לטעות יטעה'! וזה לכאורה נראה תימה - למה צריך לכתוב כך?!

אבל הכוונה - שהשם יתברך רצה לעשות [את] האדם מורכב מכל ארבע עולמות [אצילות, בריאה, יצירה, עשיה - ואין הכי נמי גם מעולם 'אדם קדמון' כמו שכתב מהרח"ו בספרו 'שערי קדושה']. וזה [הטעם] שאמר "נעשה אדם" [בלשון רבים] - רוצה לומר שכל עולם ועולם יתן בו חלק הראוי. זה [העשיה נתן באדם את חלק ה]נפש, וזה [היצירה נתן באדם את חלק ה]רוח, וזה [הבריאה נתן באדם את חלק ה]נשמה, [וזה האצילות נתן באדם את החיה שהיא הנשמה לנשמה. וכמו שפירש מהרח"ו 'בשערי קדושה' גם עולם 'אדם קדמון נתן באדם את חלק היחידה]. אם כן מוכרח [היה הכתוב] לומר: "נעשה אדם" בלשון רבים... 

והנה דע לך כי כמו כן יש בתורה פ"שט ר"מז ד"רש ס"וד [פרד"ס]. והענין [הוא] כי יש בעלי מקרא והן נגד [עולם ה]עשיה, ו[יש] בעלי משנה והן כנגד [עולם ה]יצירה, ו[יש] בעלי תלמוד והם נגד [עולם] הבריאה, ו[יש] בעלי קבלה והם נגד עולם האצילות. ובקבלה עצמה הפנימיות שלה [הוא] נגד האין סוף שהוא מתלבש נגד ספירותיו וכו' וכו'. והנה עם היות [שגם חלק] הפשט [שבתורה ודאי] אמיתי, [מכל מקום] העיקר [שבתורה] הוא [חלק] הפנימיות שלה [שהמה סודות התורה]. דאם לא כן, איך אפשר שתורת אלהינו שנאמר עליה "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם" (משלי ח ל) יסופר בה אלופי עשו, "וְתִמְנַע הָיְתָה פִילֶגֶשׁ" (בראשית לו יב), וכמה דברים כאלו יש בתורה שבה ברא הקדוש ברוך הוא את עולמו?! וכל מי שסובר זה או כיוצא בזה עליו נאמר 'אוי להם מעלבונה של תורה' שמלבינים ומביישים את פני התורה באומרם שזאת היא כוונת התורה האלהית - חס וחלילה!

ובזה תבין [כוונת המשנה] 'רַבִּי מֵאִיר אָוֹמֵר כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ'. רצונו לומר: לשם חמשה דברים שבה [והיינו פירוש 'לִשְׁמָהּ' - לשם ה' חלקי התורה], כאשר כתבתי שהם: [א] מקרא [ב] משנה [ג] תלמוד [ד] קבלה [ה] ופנימיות הקבלה. אז כשנכנס [אדם] באלו החמשה [חלקי תורה] ועוסק בהם 'נעשה כמעין המתגבר ומגלים לו רזי תורה, וכו' [כדאיתא בדברי משנת 'רבי מאיר אומר']. וזה מה שאמרו [במסכת חגיגה - דף יד ע"ב] ארבעה נכנסו לפרד"ס שהוא פ"שט ר"מז ד"רש ס"וד, ונכנסו להבין ולידע פנימיות הסוד! עד כאן לשון מהרח"ו בביאורו לפרקי אבות.

למדנו אם כן פירוש נוסף למהות תלמוד תורה 'לִשְׁמָהּ' על פי סודן של דברים. דלפי פירוש זה צריך אדם לקשר את חמשת חלקי נשמתו שהם: נ"פש-ר"וח-נ"שמה-ח"יה-י"חידה [נרנח"י] עם חמשת העולמות שהם: עשיה-יצירה-בריאה-אצילות-ואדם קדמון. ובמה? על ידי עוסקו בתורה 'לִשְׁמָהּ'. וכאן פירש לנו מהרח"ו שתורה 'לִשְׁמָהּ' היינו לשם ה' (חמשה) חלקים שבה שהם: [א] מקרא [ב] משנה [ג] תלמוד [ד] קבלה [ה] ופנימיות הקבלה. ואל יבהל הקורא הנעים בראותו כאן חמשה עולמות במקום ארבעה העולמות שהזכרנו למעלה, דהרי כאן הזכיר מהרח"ו גם את פנימיות הקבלה שהיא כנגד פנימיות עולם האצילות שבמקום אחר נקרא 'אדם קדמון', או בלשון רבינו כאן 'נגד האין סוף שהוא מתלבש נגד ספירותיו'.
וודאי שאין דברי מהרח"ו בביאורו לפרקי אבות סותרים את מה שכתב הוא בעצמו בשער המצוות מתורת רבו האריז"ל דסוד מהות תלמוד תורה 'לִשְׁמָהּ' היינו לשם ה' - שהיא השכינה הקדושה הרמוזה באות ה' אחרונה דשם הוי"ה. דכאן משמעינו רבינו מהרח"ו שבאמת לא שייך לתקן את תיקוני השכינה הקדושה בלימוד התורה ללא העסק גם בסודות התורה - דרק אז לימודו יכול באמת ליקרות לשם ה'.      
ו: וְהִנֵּה הֶחָכָם הַגָּדוֹל הַתַּנָּא רַבִּי מֵאִיר עָלָיו הַשָּׁלוֹם הֵעִיד עֲלֵיהֶם שֶׁלֹּא כָּךְ הוּא בְּאָמְרוֹ לְשׁוֹן כְּלָלוּת: 'כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ זוֹכֶה לִדְבָרִים הַרְבֵּה וְכוּ' וּמְגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה, וְנַעֲשֶׂה כְּנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק וְהוֹלֵךְ, וּכְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו'...
רבינו מהרח"ו בונה ראייתו על דברי רבי מאיר בתחילת פרק ו מפרקי אבות. זה לשון המשנה (או ליתר דיוק לשון הברייתא) שם: 
רַבִּי מֵאִיר אוֹמֵר - כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ זוֹכֶה לִדְבָרִים הַרְבֵּה, וְלֹא עוֹד אֶלָּא שֶׁכָּל הָעוֹלָם כֻּלּוֹ כְּדַאי הוּא לוֹ. נִקְרָא 'רֵעַ', 'אָהוּב', 'אוֹהֵב אֶת הַמָּקוֹם', 'אוֹהֵב אֶת הַבְּרִיּוֹת', 'מְשַׂמֵּחַ אֶת הַמָּקוֹם', 'מְשַׂמֵּחַ אֶת הַבְּרִיּוֹת', וּמַלְבַּשְׁתּוֹ עֲנָוָה וְיִרְאָה, וּמַכְשַׁרְתּוֹ לִהְיוֹת צַדִּיק חָסִיד יָשָׁר וְנֶאֱמָן, וּמְרַחַקְתּוֹ מִן הַחֵטְא, וּמְקָרַבְתּוֹ לִידֵי זְכוּת, וְנֶהֱנִין מִמֶּנּוּ עֵצָה וְתוּשִׁיָּה בִּינָה וּגְבוּרָה, שֶׁנֶּאֱמַר: "לִי עֵצָה וְתוּשִׁיָּה אֲנִי בִינָה לִי גְבוּרָה" (משלי ח יד), וְנוֹתֶנֶת לוֹ מַלְכוּת וּמֶמְשָׁלָה וְחִקּוּר דִּין, וּמְגַלִּין לוֹ רָזֵי תוֹרָה, וְנַעֲשֶׂה כְּמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר וּכְנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק, וְהוֶֹה צָנוּע וְאֶרֶךְ רוּחַ, וּמוֹחֵל עַל עֶלְבּוֹנוֹ, וּמְגַדַּלְתּוֹ וּמְרוֹמַמְתּוֹ עַל כָּל הַמַּעֲשִׂים! עד כאן לשונו.

וכמו שמבאר מהרח"ו בהמשך דבריו, עיקר ראייתו באה מכח מה שפתח רבי מאיר ואמר: 'כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ זוֹכֶה לִדְבָרִים הַרְבֵּה', ובהמשך דייק התנא לומר שסימן לאדם כזה הוא מי ש'מְגַלִּין לוֹ רָזֵי תוֹרָה, וְנַעֲשֶׂה כְּמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר וּכְנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק'.
ז: וּמְגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה...
הא דאמר רבי מאיר ש'כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ זוֹכֶה זוֹכֶה לִדְבָרִים הַרְבֵּה... וּמְגַלִּין לוֹ רָזֵי תוֹרָה' ניתן לפרש בשני אופנים. 
א: ראה מה שכתב על דברי רבי מאיר בפירוש 'פרקי משה' על מסכת אבות (הוא רבי משה אלמושנינו מסלוניקי זכרונו לברכה). דתחילה פירש שם: 'והנה אפשר שאומרו 'ומגלין לו רזי תורה' רוצה לומר שאחר שיהיה שלם במעלות המדותיות באמצעות התורה, אז מוסרין לו רבותיו סתרי התורה. כי אם אינו שלם בחלק המעשי או שאינו עוסק בתורה לשמה - דהא בהא תליא, שהעסק בה לשמה יביאהו לשלמות המעשה, ושלמות המעשה יביאהו לעסוק בה לשמה - אז אין ראוי לגלות לו סתרי תורה!' עד כאו לשונו. 

הרי יוצא מדבריו שניתן לפרש דברי רבי מאיר באומרו 'וּמְגַלִּין לוֹ רָזֵי תוֹרָה' דרוצה לומר שרק מי שעוסק בתורה לשמה ראוי שרבותיו יגלו לו רָזֵי תוֹרָה. דלפי פירוש זה 'וּמְגַלִּין לוֹ רָזֵי תוֹרָה' קאי על רבותיו - לומר שהותרו רבותיו לגלות לו סודות התורה בשכר שהוא עוסק בתורה לשמה.

ב: עוד פירש שם ב'פרקי משה': 'ואפשר שהעסק בתורה שהוא שלמות השכל העיוני והמעלות אשר זכר שהם שלמות השכל המעשי, הם עצמם מגלין לו רזי תורה. כאלו אמר שבהשגת שלמותם יתגלו לו רזי תורה... ובכן אמר שכאשר יעסוק בתורה לשמה מגלין לו מן השמים בסייעתא דשמיא'! עד כאן לשונו.
וכעין ביאור זה מצינו גם בפירוש 'הון עשיר' למסכת אבות (שחובר על ידי רבי רפאל עמנואל חי ב"ר אברהם ריקי זכרונו לברכה) דכתב: 'ומגלים לו - המלאכים הממונים על רזי תורה מגלים לו רזי תורה. ומשהגיע לידי מדה זו ליכנס בקדש קדשים בסודות התורה, נעשה כמעין וכו'! עד כאן לשונו.

הרי שלפי דרך זו מבתבארים דברי רבי מאיר ש'כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ זוֹכֶה זוֹכֶה לִדְבָרִים הַרְבֵּה... וּמְגַלִּין לוֹ רָזֵי תוֹרָה' - דרוצה לומר שגם ללא מסירה מרבותיו יתגלו סודות התורה למי שעוסק בתורה לִשְׁמָהּ. שמא תאמר האיך יתגלו לו רזי תורה אם לא יקבלם מרבותיו? מן השמים יתגלו לו רזי תורה - או על ידי המלאכים הממונים על כך (כדברי 'הון עשיר'), או באחת מהדרכים הנסתרות הנקראות 'בסייעתא דשמיא' (כפירוש השני ב'פרקי משה'). 

ואכן לפי דרך שניה זו פירש רבינו מהרח"ו בהקדמתו את דברי רבי מאיר. דזה לשונו רבינו: 'כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ זוֹכֶה לִדְבָרִים הַרְבֵּה וְכוּ' וּמְגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה, וְנַעֲשֶׂה כְּנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק וְהוֹלֵךְ, וּכְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו' בִּלְתִּי הִצְטָרְכוֹ לִטְרֹחַ וּלְעַיֵּן בָּהּ וּלְהוֹצִיא טִיפִּין טִיפִּין שֶׁל מֵימֵי הַתּוֹרָה מִן הַסֶּלַע'! עד כאן לשונו. ולעומת זאת, על מי שעדיין לא זכה ש'מְגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה וכו' ממשיך רבינו לומר: 'הִנֵּה זֶה יוֹרֶה שֶׁאֵינוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ כְּהִלְכָתָהּ! וּמִי זֶה הָאִישׁ אֲשֶׁר לֹא יִזְּלוּ עֵינָיו דְּמָעוֹת בִּרְאוֹתוֹ הַמִּשְׁנָה הַזֹּאת וְרוֹאֶה חֶסְרוֹנוֹ וּפְחִיתוּתוֹ'! עד כאן לשונו.

הרי ממה שהדגיש מהרח"ו בדבריו שאילו היה אותו אדם באמת עוסק בתורה לשמה אז היה ראוי שיתגלו לו רזי תורה והיה נעשה 'כְּנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק וְהוֹלֵךְ, וּכְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו, וּבִּלְתִּי הִצְטָרְכוֹ לִטְרֹחַ וּלְעַיֵּן בָּהּ וּלְהוֹצִיא טִיפִּין טִיפִּין שֶׁל מֵימֵי הַתּוֹרָה מִן הַסֶּלַע' - ודאי שלמד גם רבינו את דברי רבי מאיר כפירוש השני הנזכר לעיל. 

ולא רק זאת, אלא שזוהי גופא ראייתו מדברי רבי מאיר שכל מי שלא מתגלין לו רזי תורה ולא נעשה 'כְּנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק וְהוֹלֵךְ, וּכְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר (כלומר) מֵאֵלָיו, וּבִּלְתִּי הִצְטָרְכוֹ לִטְרֹחַ וּלְעַיֵּן בָּהּ וּלְהוֹצִיא טִיפִּין טִיפִּין שֶׁל מֵימֵי הַתּוֹרָה מִן הַסֶּלַע' - שראייה ברורה היא שעדיין לא הגיע לדרגת 'כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ'. ולכן סיים רבינו באומרו: 'הִנֵּה זֶה יוֹרֶה שֶׁאֵינוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ כְּהִלְכָתָהּ! וּמִי זֶה הָאִישׁ אֲשֶׁר לֹא יִזְּלוּ עֵינָיו דְּמָעוֹת בִּרְאוֹתוֹ הַמִּשְׁנָה הַזֹּאת וְרוֹאֶה חֶסְרוֹנוֹ וּפְחִיתוּתוֹ'! עד כאן לשונו. 

ח: הִנֵּה זֶה יוֹרֶה שֶׁאֵינוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ כְּהִלְכָתָהּ...
יש לעמוד על כוונת רבינו מהרח"ו כאן במה שהוסיף והדגיש לנו בתיבת 'כְּהִלְכָתָהּ' בסוף הפיסקא: 'הִנֵּה זֶה יוֹרֶה שֶׁאֵינוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ כְּהִלְכָתָהּ'.

דלעניות דעתין תיבת 'כְּהִלְכָתָהּ' רומזת על מה שכתבנו לעיל על כְּלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה שלפי דעתן אכן כבר עוסקים הם בתורה לשמה גם ללא העסק בסודות התורה. והוכחנו לעיל שמה שמביא אותם לדעה זו הוא משום שלפי ההגדרה הפשטית של לימוד לשמה דהיינו 'לשם התורה', 'לדעת ולהבין ולהוסיף לקח ופלפול' (כמו שכתב 'נפש החיים' לפי פירוש הרא"ש במסכת נדרים) אכן כבר אוחזים כְּלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה במדרגה זו של לשמה. וגם לפי מה שכתב ה'אגלי טל' שמותר וגם רצוי שיהנו ויתענגו בשעת לימודם אין הנאתם גורעת כלל ממעלת הלימוד לשמה.  
עם כל זאת, הסברנו לעיל שמהרח"ו בא בטענות חריפות על כְּלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה משום סוף סוף הגם שברוך השם זכו המה לדרגה הפשטית של לימוד לשמה (דהיינו לשם התורה), מכל מקום עדיין רחוקים הם מהדרגה העמוקה של לימוד לשמה על פי סודן של דברים דהיינו לימוד לשם ה' - לשם תיקון השכינה הקדושה הרמוזה באות ה' אחרונה דשם הוי"ה (כמו שהוכחנו מדברי האריז"ל בשער המצוות, וכן הוא בספר הזוהר). 

דהשתא דהורו לנו רבותינו הקדושים את עומק הכוונה שלימוד לשמה היינו לשם ה', והרי ידוע ומוסכם הוא בכל ספרי המקובלים שאין תיקון לשכינה הקדושה כהעסק בסודות התורה - אם כן נמצינו למדים שללא העסק בסודות התורה ודאי שעדיין לא זכו כְּלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה לדרגת לימוד לשם ה'. דלעומת מה שדימו בנפשם שכבר הגיעו למדרגת לימוד לשמה, מכל מקום מזכירם רבינו מהרח"ו כאן שכל עוד שאינם עוסקים גם בסודות התורה עדיין לא הגיעו למדרגה הנכספת של לימוד לשמה באמת - דהיינו לשם ה'. ולכן הדגיש רבינו כאן 'הִנֵּה זֶה יוֹרֶה שֶׁאֵינוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ כְּהִלְכָתָהּ' - 'כְּהִלְכָתָהּ' דייקא! כלומר כְּהִלְכָתָהּ' לפי הפירוש העמוק של לימוד לשם ה'. ודוק!  

ט: וּמְגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה, וְנַעֲשֶׂה כְּנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק וְהוֹלֵךְ, וּכְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו' בִּלְתִּי הִצְטָרְכוֹ לִטְרֹחַ וּלְעַיֵּן בָּהּ וּלְהוֹצִיא טִפִּין טִפִּין שֶׁל מֵימֵי הַתּוֹרָה מִן הַסֶּלַע...
יש לעמוד על הקשר ההדוק שקישר רבי מאיר בין אותו תלמיד חכם העוסק בתורה לשמה שבהכרח 'מְגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה' (מן השמים ובסעייתא דשמיא לפי הבנת מהרח"ו) למה שהזכיר מיד אחריו - דהיינו שהוא 'נַעֲשֶׂה כְּנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק וְהוֹלֵךְ, וּכְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו'. ובפרט יש לנו לעמוד על התוספת דברים שהוסיף רבינו מהרח"ו על דברי רבי מאיר האחרונים במה שנתן סימן לדבר באומרו: 'בִּלְתִּי הִצְטָרְכוֹ לִטְרֹחַ וּלְעַיֵּן בָּהּ וּלְהוֹצִיא טִיפִּין טִיפִּין שֶׁל מֵימֵי הַתּוֹרָה מִן הַסֶּלַע'.
דלכאורה רצף דברי רבי מאיר מורים שדוקא מי שזכה ש'מְּגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה נַעֲשֶׂה כְּנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק וְהוֹלֵךְ, וּכְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו'. ומכיון שמתוך 'הן' נשמע 'לאו', צריכים אנו לדייק מדברי רבי מאיר שמי שלא זכה שֶׁמְּגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה אינו נַעֲשֶׂה כְּנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק וְהוֹלֵךְ, וּכְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו. וסימן לדבר זה נתן רבינו מהרח"ו - שמכיון שהוא עוסק רק בחלק הפשט שבתורה צריך הוא 'לִטְרֹחַ וּלְעַיֵּן בָּהּ'  עד שהוא זוכה 'לְהוֹצִיא טִיפִּין טִיפִּין שֶׁל מֵימֵי הַתּוֹרָה מִן הַסֶּלַע' (כלשונו). ויש לתת טעם לדבריו.   

בסייעתא דשמיא נוכל להתחיל להבין מדוע דוקא מי ש'מְּגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה' זוכה לחדש חידושים 'כְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו' לעומת מי שאינו עוסק ברָזֵי תּוֹרָה שזוכה לחדש רק 'טִיפִּין טִיפִּין שֶׁל (חידושי) תּוֹרָה מִן הַסֶּלַע' בזכות הקדמה חשובה שיסד בעל ה'לשם שבו ואחלמה' (את דבריו מצאתי בספר 'אהבת שלום' לגאון רבי יעקב משה הלל שליט"א). זה לשון ה'לשם' (בחלק א דביאורים - דף כא ע"ב): 
הנה נודע הוא שהתורה הקדושה הנה היא מתפשטת ומתגלה בכל עת, ומתגדלת תמיד בכל חלקי הפרד"ס שבה. והיינו כי גם בשניהם (בנגלה ובנסתר) הנה היא מתגדלת תמיד הן בכמותה והן באיכותה. והאיכות הוא מה שמתגלים חידושי תורה בכל עת מה שלא נתגלו מקודם לזה, והכמות הוא מה שהיא מתפרשת ומתבארת מה שקיצרו הראשונים. ובשניהם הרי היא מתפשטת ומתגלה תמיד. 

והנה בחלק הנגלה נעשה עיקר התוספת שבה מה שניתוספת ומתגדלת בכל זמן היותר אחרון בכמות שבה - כי נתמעטו הלבבות בכל דור היותר אחרון ונצרכים תמיד לפירושים וביאורים והרחבת דברים להבין ולבאר את דברי חכמי הדור הקודם. אבל התוספת באיכות (בחלק הנגלה) הנה נתמעט התוספת בכל הזמן היותר אחרון, ואינו מתחדש בדורות האחרונים חידושי תורה מה שהיה חידוש בהחלט גם מכל הדורות הראשונים כולם שלאחר הגמרא והלאה רק מעט מן המעט, כי כל דין המחודש עתה הרי נמצא (על פי רוב) כלול ומרומז במלה אחת או שתים מדברי הראשונים. והרי נמצא כי עיקר התפשטות התורה וגילוייה מה שהוא ניתוסף מהתגלותה תמיד בכל דור ובכל זמן היותר אחרון הנה הוא רק בבחינת הכמות שבה - והרי הוא רק מסיבת קלקול וחסרון, שהוא מטעם מיעוט הלבבות שמתמעט והולך בכל זמן היותר אחרון...

אמנם בחלק הנסתר שבתורותינו הקדושה לא כן הוא. כי עיקר כל התפשטותה וגילויה וכל תוספת שמתוסף בה והיא מתגדלת תמיד הנה הוה העיקר לעולם רק בבחינת האיכות. וכל מה שמתוסף בכל דור ועת וזמן היותר אחרון, הוה העיקר לעולם על ידי תוספת מעלה ושבח. והיינו כי הנה הוא מגילויי דאור אין סוף יתברך שמו מה שמוסיף תמיד להתגלות באצילות בכל יום נוסף על היום שעבר, ומזה נמשך התגלות חכמת הנסתר למטה בכל עת וזמן אחרון יותר הרבה מבזמן האחרון...

הרי נמצא כי פרסומה למטה על ידי הגילוי שנתגלית בדורות האחרונים מכל ספרי האריז"ל, וכן כל ספרי הרמ"ק, והגר"א זכרונם לברכה, עם עוד ספרי כמה קדושי עליון המגלים את מצפוניה, והרי ניתוסף ונתגדל כמותה עתה הרבה מאוד ממה שהיה בכל דורות הראשונים - הנה הוא אינו בבחינת הכמות בלבד, אלא שכל ריבוי הכמות כולו הוא כמעט לפי גודל האיכות שבה. כי כל ריבוי הספרים בזה שנתגלו עתה הוא אינו בסיבת חסרון דמיעוט הלבבות שהוא מחמת פגם וקלקול הדורות, אלא אדרבה הוא כי רק בסיבת שבח ומעלה - שהוא מחמת שאור גילויו יתברך שמו הוא נמשך ומתגלה וניתוסף תמיד למעלה, כן הוא הולך ומתפשט ומתגלה ידיעתו יתברך שמו למטה... 

ולכן הגם שהחיצוניות הוא עתה גרוע מאוד ובכל יום מרובה קללתו משל חבירו, אבל הפנימיות (כלומר - בעולמות העליונים) הוא הולך ומתתקן תמיד ונמשך התיקון מפנימי לחיצון. והנה מתפשט בכל יום ויום נוסף על חבירו האור אין סוף באצילות, ומתגלה שם בגילויים חדשים - אמנם הוא עתה רק בפנימיות האצילות כנזכר (ואינו ניכר התיקון בעולם החיצוני שלנו בחלק הגשמי שבו). וכן מתגלה למטה בערך זה גם כן בפנימיות התורה חידושי תורה תמיד בסתרי צפוניה... והנה באיזה זמן משיג אותו הענין בקל - כי נפתח שערי ההשגה בסיבת גילוי אורו הגדול למעלה, וכנזכר! עד כאן לשון ה'לשם שבו ואחלמה' כמו שהעתיקו בספר 'אהבת שלום'. 

הרי לנו דברי טעם מדוע בדורינו דוקא מי ש'מְּגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה' זוכה לחדש חידושים 'כְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו'. דהרי מה שתלמיד חכם בדרא בתראה עוסק בתורה לשמה ולכן זוכה ש'מְּגַלִּים לוֹ רָזֵי תּוֹרָה וְנַעֲשֶׂה כְּנָהָר שֶׁאֵינוֹ פּוֹסֵק וְהוֹלֵךְ, וּכְמַעְיָן הַמִּתְגַּבֵּר מֵאֵלָיו' בחידושי תורה תדיר - היינו משום שזהו פועל יוצא ממה שהמעיין של סודות התורה בעולמות העליונים עולה על גדותיו יותר ויותר מיום ליום, וממילא מי שמשתדל בסודות התורה למטה 'משיג אותו הענין בקל' (כדברי ה'לשם') מטעם 'כי נפתח שערי ההשגה בסיבת גילוי אורו הגדול למעלה' (כנזכר בלשונו לעיל).

לעומת זאת מכלל 'הן' נשמע 'לאו' - דמי שאינו עוסק ברָזֵי תּוֹרָה בדרא בתראה זוכה לחדש רק 'טִיפִּין טִיפִּין שֶׁל (חידושי) תּוֹרָה מִן הַסֶּלַע' בכל עמלו שהוא עומל בתורה מטעם שאין כבר מה לחדש, דהרי כבר זבו כל מֵימֵי הַתּוֹרָה מִן הַסֶּלַע ואין לנו עתה בחלק הנגלה אלא הצורך (כדברי ה'לשם') 'לפירושים וביאורים והרחבת דברים להבין ולבאר את דברי חכמי הדור הקודם... ואינו מתחדש בדורות האחרונים חידושי תורה מה שהיה חידוש בהחלט גם מכל הדורות הראשונים כולם שלאחר הגמרא והלאה רק מעט מן המעט, כי כל דין המחודש עתה הרי נמצא (על פי רוב) כלול ומרומז במלה אחת או שתים מדברי הראשונים... והרי הוא רק מסיבת קלקול וחסרון, שהוא מטעם מיעוט הלבבות שמתמעט והולך בכל זמן היותר אחרון'! עד כאן לשון ה'לשם שבו וחלמה'. ו"דִּבְרֵי פִי חָכָם חֵן" (קהלת י יב)! 

י: הַאָמְנָם אַף עַל פִּי שֶׁלִּכְאוֹרָה אֶפְשָׁר לְפָרֵשׁ לְשׁוֹן הַמַּאֲמָר עַל אֹפֶן זֶה, עִם כָּל זֶה דָּבָר קָשֶׁה מְאֹד מְאֹד לוֹמַר - וְכִי בְּשׁוּפְטָנִי עָסְקִינַן וְלֹא בִּכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה?! וְהָרְאָיָה עַל זֶה אָמְרוֹ דֶּרֶךְ כְּלָלוּת: 'וַאֲפִילּוּ כָּל אִינוּן דְּמִשְׁתַּדְּלֵי בְּאוֹרַיְתָא כָּל חֶסֶד דְּעָבְדֵי לְגַרְמַיְהוּ עַבְדֵי'. וְאֵין לוֹמַר דְּמִלַּת 'כָּל' הִיא יְתֵרָה וּמְשַׁבַּשְׁתָּא, שֶׁהֲרֵי מִקְרָא דּוֹרֵשׁ "וְכָל חַסְדּוֹ כְּצִיץ הַשָּׂדֶה" - שֶׁלֹּא נֶאֱמַר 'וְחַסְדּוֹ' אֶלָּא "וְכָל חַסְדּוֹ" - לִרְמֹז כִּי כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה הַנִּקְרֵאת "תּוֹרַת חֶסֶד עַל לְשׁוֹנָהּ" הֵם דּוֹמִים בַּחֶסֶד הַהוּא אֶל צִיץ הַשָּׂדֶה מִשּׁוּם דִּלְגַרְמַיְהוּ עַבְדֵי. 

דברי רבינו מהרח"ו בפיסקא זו טעונים ביאר נרחב. לכן הא לך הצעת לשונו:
הַאָמְנָם, אַף עַל פִּי שֶׁלִּכְאוֹרָה היה אֶפְשָׁר במבט ראשון לְפָרֵשׁ את לְשׁוֹן הַמַּאֲמָר שהעתיק רבינו מהרח"ו מתיקוני זוהר (תיקון ל) בפרק ב עַל אֹפֶן זֶה שתתפרש תוכחת רשב"י (שם) רק על מקצת התלמידי חכמים המקולקים ולא על כללות הלומדים כמו שתחילה פירש מהרח"ו בפרק ג באומרו: 'בַּעֲוֹנוֹתֵינוּ הָרַבִּים אֲשֶׁר הַתּוֹרָה נַעֲשֵׂית קַרְדֹּם לַחֲתֹךְ בָּהּ אֵצֶל קְצָת בַּעֲלֵי תּוֹרָה אֲשֶׁר עִסְקָם בַּתּוֹרָה עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס וְהַסְפָּקוֹת יְתֵרוֹת, וְגַם לִהְיוֹתָם מִכְּלַל רָאשֵׁי יְשִׁיבוֹת, וְדַיָנֵי סַנְהֶדְרָאוֹת - לִהְיוֹת שְׁמָם וְרֵיחָם נוֹדֵף בְּכָל הָאָרֶץ. וְדוֹמִים בְּמַעֲשֵׂיהֶם לְאַנְשֵׁי דּוֹר הַפְלָגָה הַבּוֹנִים מִגְדָּל וְרֹאשׁוֹ בַּשָּׁמַיִם, וְעִקַּר סִבַּת מַעֲשֵׂיהֶם הִיא מַה שֶּׁכָּתַב אַחַר כָּךְ הַכָּתוּב: "וְנַעֲשֶׂה לָנוּ שֵׁם" (עד כאן לשון מהרח"ו לעיל), עִם כָּל זֶה עכשיו בפירקין חוזר בו מהרח"ו מדבריו הראשונים ומפרש שתוכחת רשב"י בתיקון ל באמת קאי על כללות כל התלמידי חכמים העוסקים בתורה תדיר. וטעמו של מהרח"ו לפרש כן מסברא - דהא דָּבָר קָשֶׁה מְאֹד מְאֹד לוֹמַר שרשב"י כיון בתוכחתו רק למקצת תלמידי חכמים מקולקלים - וְכִי בְּשׁוּפְטָנִי עָסְקִינַן וְלֹא בִּכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה?! וְהָרְאָיָה עַל זֶה משום דרשב"י עצמו אָמְרוֹ לתוכחתו בתיקון ל בדֶּרֶךְ כְּלָלוּת: 'וַאֲפִילּוּ כָּל אִינוּן דְּמִשְׁתַּדְּלֵי בְּאוֹרַיְתָא כָּל חֶסֶד דְּעָבְדִי לְגַרְמַיְהוּ עַבְדֵי'. הרי שרשב"י דייק לומר שאפילו כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה הַנִּקְרֵאת "תּוֹרַת חֶסֶד עַל לְשׁוֹנָהּ" כל חסד שעושים בלימודם הוא רק לתועלת עצמם! עכשיו מחזק מהרח"ו את הבנתו החדשה בדברי רשב"י ומבאר: וְאֵין לוֹמַר דְּמִלַּת 'כָּל' שממנה מדייק מהרח"ו בפירקין שתוכחת הרשב"י בתיקון ל באמת קאי על כללות לומדי התורה ולא רק על מקצת תלמידי חכמים מקולקלים הִיא יְתֵרָה וּמְשַׁבַּשְׁתָּא - דחייבים אנו לומר שדוקא אמר רשב"י תיבת 'כָּל', שֶׁהֲרֵי מִקְרָא בנבואת ישעיה בפרק מ דּוֹרֵשׁ הרשב"י שם: "וְכָל חַסְדּוֹ כְּצִיץ הַשָּׂדֶה"! והמעיין יראה בעיניו שֶׁלֹּא נֶאֱמַר בפסוק ההוא 'וְחַסְדּוֹ', אֶלָּא "וְכָל חַסְדּוֹ"! אם כן זה בא לִרְמֹז כִּי כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה הַנִּקְרֵאת "תּוֹרַת חֶסֶד עַל לְשׁוֹנָהּ" הֵם דּוֹמִים בַּחֶסֶד הַהוּא שעושים עם כל עוסקם בתורה תדיר אֶל "צִיץ הַשָּׂדֶה" הצץ ומיד נובל לפני שיהיה בו שום תועלת לבריות. דסוף סוף, הגם שהם עוסקים בתורה תדיר מכל מקום כל עוד שאינם עוסקים גם בחכמת הקבלה אינם מניבים תועלת לשכינה הקדושה בלימודם בזמן הגלות מִשּׁוּם דללא העסק בסודות התורה כל התועלת שהם משיגים בלימודם הוא רק לעצמם. וזוהי בדיוק תוכחת הרשב"י בתיקון ל - שכל החסד שעושים כללות התלמידי חכמים בתורתם דִּלְגַרְמַיְהוּ בלבד עַבְדֵי! דהיינו שלומדים על מנת לקבל פרס בעולם הזה ובעולם הבא.
******
ואם כן הוא שעתה בפירקין רבינו מהרח"ו לומד שדברי רשב"י בתיקון ל באמת מופנים לִכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה תדיר, יש לנו לתת לב להמשך דברי רשב"י בתיקון ל - דהרי לכולנו הוא פונה שם באומרו: 
בְּהַהוּא זִמְנָא "וַיִּזְכּוֹר כִּי בָשָׂר הֵמָּה, רוּחַ הוֹלֵךְ וְלֹא יָשׁוּב" (תהלים עח לט) לְעָלְמָא! וְדָא אִיהוּ רוּחָא דְמָשִׁיחַ. וַי לוֹן מָאן דְּגָרְמִין דְּיֵזִיל לֵיהּ מִן עָלְמָא וְלָא יְתוּב לְעָלְמָא! דְּאִלֵּין אִינוּן דְּעָבְדִין לְאוֹרַיְיתָא יַבָּשָׁה, וְלָא בָעָאן לְאִשְׁתַּדְלָא בְחָכְמָה דְקַבָּלָה, דְגָרְמִין דְּאִסְתַּלַּק נְבִיעוּ דְחָכְמָה דְאִיהִי י' מִינָהּ - וְאִשְׁתְּאָרַת ב' יְבֵישָׁה. וַי לוֹן דְּגָרְמִין עֲנִיּוּתָא וְחַרְבָּא וּבִיזָה וְהֶרֶג וְאַבְּדָן בְּעָלְמָא! 
· פירוש התיקוני זוהר (על פי 'מתוק מדבש'): בְּאוֹתוֹ זְמַן שלפני ביאת המשיח נאמר: "וַיִּזְכֹּר" הקדוש ברוך הוא "כִּי בָשָׂר הֵמָּה" (תהלים עח לט) כלומר, שבני האדם עוסקים רק בחיצוניות ופשטות התורה הנראית לעיניהם כמו בשר האדם שנראה להם מבחוץ, ולכן ממשיך אותו פסוק ואומר שמשום זה "רוּחַ הוֹלֵךְ וְלֹא יָשׁוּב" לְעוֹלָם. ומפרש: וְזוֹהִי רוּחוֹ שֶׁל מָשִׁיחַ שמתאחר לבא כל אורך זמן הגלות, כי רוחו היא 'רוח חכמה' - וכשאין לומדים חכמת הקבלה מתאחר משיח לבא. ואם כן אוֹי לָהֶם למִי שֶׁגּוֹרְמִים שֶׁיֵּלֵךְ לוֹ משיח מִן הָעוֹלָם! רוצה לומר - אוי למי שגורמים שהתעוררות הגאולה תלך ותסתלק מן העולם וְלֹא יָשׁוּב לְעוֹלָם עד שיתעסקו התלמידי חכמים בסתרי תורה! שֶׁאֵלּוּ שאינם עוסקים בסתרי תורה הֵם שֶׁעוֹשִׂים אֶת הַתּוֹרָה 'יַבָּשָׁה'. רוצה לומר - שמראים במניעתם מלימוד הקבלה כאילו לא היה בתורה אלא פשטות התורה הנראית לעיניהם, וְלֹא רוֹצִים התלמידי חכמים לְהִשְׁתַּדֵּל בְּחָכְמַת הַקַּבָּלָה שהוא הלימוד המאיר את העינים להתבונן בנשמת ופנימיות התורה, וְגוֹרְמִים על ידי התרשלותם שֶׁמִּסְתַּלֵּק מַעְיַן הַחָכְמָה שֶׁהִיא י' מִמֶּנָּה רוצה לומר - שגורמים בהתרלשותם מלימוד הקבלה שיסתלק מן השכינה הארות מקור חכמה העליונה שהיא סוד י' דשם הוי"ה המאירה להשכינה דרך היסוד, וְלכן נִשְׁאֶרֶת השכינה הקדושה הרומזה באות ב' של ב"ראשית יְבֵשָׁה ללא שפע מבעלה! לכן אוֹי לָהֶם למתרשלים מלימוד הקבלה שֶׁגּוֹרְמִים בזה עֲנִיּוּת וְחֶרֶב וּבִזָּה וְהֶרֶג וְאַבְדָן בָּעוֹלָם! דכל הפורעניות הללו הם באמת פועל יוצא ממה שהם גורמים הסתלקות הארת החכמה מן השכינה, ולכן היא רוגזת מאוד על בניה למטה!
עד כאן ביאור תוכחת רשב"י לִכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה. והחי יתן אל לבו עד היכן מגיעים הדברים - עד כל אחד ואחד מאיתנו!
יא: אֲבָל בֵּאוּר לָשׁוֹן הַנִּזְכָּר לְעֵיל יוּבַן רֵאשִׁיתוֹ מֵאַחֲרִיתוֹ בְּאָמְרוֹ 'וְיִרְאָה וְאַהֲבָה עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס אִיהִי שִׁפְחָה, "וְתַחַת שָׁלֹשׁ רָגְזָה אֶרֶץ"...
לאחר שיסד רבינו מהרח"ו הנחתו החדשה שבמאמר הנזכר לעיל מתיקון ל תוכחת רשב"י באמת מופנת לִכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה ולא רק ליחידים אשר 'דומים במעשיהם לאנשי דור הפלגה' (כלשון רבינו בפרק ג), חוזר עתה רבינו לבאר בפירקין איך שה'לָשׁוֹן (של רשב"י) הַנִּזְכָּר לְעֵיל (בפרק ב) יוּבַן רֵאשִׁיתוֹ מֵאַחֲרִיתוֹ'.
ואף על פי שכבר העתקנו לשון אותו מאמר מתיקון ל בפרק ב, מכל מקום מחמת אריכות הדברים שעסק בהם מהרח"ו בינתים בהקדמתו וגם אנו בביאורינו הרחבנו הדיבור מאוד, לכן ראינו לנכון לרענן את זכרון הדברים לתועלת הקורא פן נשכחו כמה פרטים חיוניים מאז עוסקנו בפרק ב. זהו תחילת המאמר בתיקון ל שעליו אמר מהרח"ו בפירקין 'אֲבָל בֵּאוּר לָשׁוֹן הַנִּזְכָּר לְעֵיל יוּבַן רֵאשִׁיתוֹ':
'נָתִיב תִּנְיָינָא - "וְרוּחַ אֱלֹהִים מְרַחֶפֶת עַל פְּנֵי הַמָּיִם" (בראשית א ב). מַאי "וְרוּחַ"? אֶלָּא, בְּוַדַּאי בְּזִמְנָא דִשְׁכִינְתָּא נָחֲתַת בְּגָלוּתָא, הַאי רוּחַ נָשִׁיב עַל אִינוּן דְּמִתְעַסְּקֵי בְּאוֹרַיְיתָא, בְּגִין שְׁכִינְתָּא דְאִשְׁתַּכְּחַת בֵּינַיְיהוּ. וְהַאי רוּחַ אִתְעֲבִיד קָלָא, וְיֵימָא הָכִי: 'אִינוּן דְּמִיכִין דְּשִׁינְתָא בְּחוֹרֵיהוֹן, סְתִימִין עַיְינִין אֲטִימִין דְּלִבָּא. קוּמוּ וְאִתְעָרוּ לְגַבֵּי שְׁכִינְתָּא! דְּאִית לְכוֹן לִבָּא בְּלָא סֻכְלְתָנוּ לְמִנְדַּע בָּהּ, וְאִיהִי בֵּינַיְכוּ!' 
וְרָזָא דְמִלָּה: "קוֹל אוֹמֵר קְרָא" (ישעיה מ ו), כְּגוֹן "קְרָא נָא, הֲיֵשׁ עוֹנֶךָּ? וְאֶל מִי מִקְּדוֹשִׁים תִּפְנֶה" (איוב ח א)? וְהִיא אָמְרַת: "מָה אֶקְרָא, כָּל הַבָּשָׂר חָצִיר" - כֹּלָּא אִינוּן כִּבְעִירָן דְּאָכְלִין חָצִיר! "וְכָל חַסְדּוֹ כְּצִיץ הַשָּׂדֶה!" - כָּל חֶסֶד דְּעָבְדִין לְגַרְמַיְיהוּ עָבְדִין! וַאֲפִילוּ כָּל אִינוּן דְּמִשְׁתַּדְּלִין בְּאוֹרַיְיתָא, כָּל חֶסֶד דְּעָבְדִין לְגַרְמַיְיהוּ עָבְדִין!
בְּהַהוּא זִמְנָא "וַיִּזְכּוֹר כִּי בָשָׂר הֵמָּה, רוּחַ הוֹלֵךְ וְלֹא יָשׁוּב" (תהלים עח לט) לְעָלְמָא! וְדָא אִיהוּ רוּחָא דְמָשִׁיחַ. וַי לוֹן מָאן דְּגָרְמִין דְּיֵזִיל לֵיהּ מִן עָלְמָא וְלָא יְתוּב לְעָלְמָא! דְּאִלֵּין אִינוּן דְּעָבְדִין לְאוֹרַיְיתָא יַבָּשָׁה, וְלָא בָעָאן לְאִשְׁתַּדְלָא בְחָכְמָה דְקַבָּלָה, דְגָרְמִין דְּאִסְתַּלַּק נְבִיעוּ דְחָכְמָה דְאִיהִי י' מִינָהּ - וְאִשְׁתְּאָרַת ב' יְבֵישָׁה. וַי לוֹן דְּגָרְמִין עֲנִיּוּתָא וְחַרְבָּא וּבִיזָה וְהֶרֶג וְאַבְּדָן בְּעָלְמָא!

וְהַאי רוּחַ דְּאִסְתַּלַּק אִיהוּ רוּחַ דְמָּשִׁיחַ כְּמָה דְאִתְּמַר. וְאִיהוּ רוּחַ הַקֹּדֶשׁ, וְאִיהוּ "רוּחַ חָכְמָה וּבִינָה, רוּחַ עֵצָה וּגְבוּרָה, רוּחַ דַּעַת וְיִרְאַת יהו''ה" (ישעיה יא ב).
עד כאן העתקנו שוב את תחילת המאמר הנזכר לעיל מתיקון ל. וכמו שהקדמנו לעיל, היה קצת מקום לדון בפירושם של דברים אלו, ובפרט על מי בדיוק קאי רשב"י באומרו בתוכחתו: 'וְדָא אִיהוּ רוּחָא דְמָשִׁיחַ - וַי לוֹן מָאן דְּגָרְמִין דְּיֵזִיל לֵיהּ מִן עָלְמָא וְלָא יְתוּב לְעָלְמָא! דְּאִלֵּין אִינוּן דְּעָבְדִין לְאוֹרַיְיתָא יַבָּשָׁה, וְלָא בָעָאן לְאִשְׁתַּדְלָא בְחָכְמָה דְקַבָּלָה, דְגָרְמִין דְּאִסְתַּלַּק נְבִיעוּ דְחָכְמָה דְאִיהִי י' מִינָהּ - וְאִשְׁתְּאָרַת ב' יְבֵישָׁה. וַי לוֹן דְּגָרְמִין עֲנִיּוּתָא וְחַרְבָּא וּבִיזָה וְהֶרֶג וְאַבְּדָן בְּעָלְמָא'! אמנם כאן בפירקין מסיק מהרח"ו שרשב"י באמת פונה לִכְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה ולא רק ליחידים המקולקלים, ודייק רבינו שרשב"י התכוין לכללות הלומדים באומרו שאין תועלת לשכינה הקדושה בחסד שהם עושים בעוסקם בתורה. והטעם - משום שסוף סוף ללא עוסקם גם בחכמת הקבלה 'כָּל אִינוּן דְּמִשְׁתַּדְּלִין בְּאוֹרַיְיתָא, כָּל חֶסֶד דְּעָבְדִין לְגַרְמַיְיהוּ עָבְדִין!' 

אמנם עכשיו בשלב זה בפירקין אומר מהרח"ו שכדי להבין האיך שייך לטעון טענה כל כך קשה על כְלָלוּת כָּל הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה יש לנו לעיין בהמשך אותו מאמר מתיקון ל, משום ש'בֵּאוּר לָשׁוֹן הַנִּזְכָּר לְעֵיל יוּבַן רֵאשִׁיתוֹ מֵאַחֲרִיתוֹ בְּאָמְרוֹ 'וְיִרְאָה וְאַהֲבָה עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס אִיהִי שִׁפְחָה, "וְתַחַת שָׁלֹשׁ רָגְזָה אֶרֶץ" (כלשון רבינו). לכן הא לך המשך וסוף אותו מאמר מתיקון ל:   
פִּקּוּדָא תִּנְיָינָא: "וַיֹּאמֶר אֱלֹהִים יְהִי אוֹר, וַיְהִי אוֹר" (בראשית א ג). וְדָא אַהֲבָה דְאִיהוּ 'אַהֲבַת חֶסֶד'. הֲדָא הוּא דִכְתִיב: "וְאַהֲבַת עוֹלָם אֲהַבְתִּיךְ עַל כֵּן מְשַׁכְתִּיךְ חָסֶד" (ירמיה לא ב). וַעֲלָהּ אִתְּמַר: "אִם תָּעִירוּ וְאִם תְּעוֹרְרוּ אֶת הָאַהֲבָה עַד שֶׁתֶּחְפָּץ" (שיר השירים ב ז). יִרְאָה אִתְקְרִיאַת מִסִּטְרָא דִשְׂמָאלָא, וְאַהֲבָה אִתְקְרִיאַת מִסִּטְרָא דִימִינָא. 

אִית יִרְאָה וְאִית יִרְאָה, אִית אַהֲבָה וְאִית אַהֲבָה. יִרְאָה דְּדָחִיל בַּר נַשׁ לְקוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא בְּגִין דְּלָא נָחִית מִנִּכְסוֹי, אוֹ בְּגִין דְּלָא יְמוּתוּן בְּנוֹי בְּחַיּיוֹי - אִשְׁתַּכַּח דְּאִם הֲוָה נָחִית מִנִּכְסוֹי אוֹ אִם יְמוּתוּן בְּנוֹי בְּחַיּיוֹי דְּלָא הֲוָה דָחִיל לֵיהּ, וּבְגִין דָּא הֲוָה רָחִים לֵיהּ. הַאי יִרְאָה וְאַהֲבָה לָא שַׁוִּי לְיִרְאַת יהו''ה וּלְאַהֲבָה דִילֵיהּ לְעִקָּרָא. אֲבָל רְחִימוּ וּדְחִילוּ עִיקָרָא דִילֵיהּ - בֵּין טַב וּבֵין בִּישׁ. וּבְגִין דָּא אִתְקְרִיאַת הַאי יִרְאָה וְאַהֲבָה 'עַל מְנָת לְקַבֵּל פְּרָס'.

וּבְגִין דָּא אָמַר קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא (שם): "הִשְׁבַּעְתִּי אֶתְכֶם בְּנוֹת יְרוּשָׁלַם בִּצְבָאוֹת אוֹ בְּאַיְלוֹת הַשָּׂדֶה, אִם תָּעִירוּ וְאִם תְּעוֹרְרוּ אֶת הָאַהֲבָה עַד שֶׁתֶּחְפָּץ" - דְאִיהוּ רְחִימוּ בְּלַאו פְּרָס, וְלָא עַל מְנָת לְקַבֵּל פְּרָס. דְּיִרְאָה וְאַהֲבָה עַל מְנָת לְקַבֵּל פְּרָס - אִיהִי שֶׁל שִׁפְחָה! "וְתַחַת שָׁלֹשׁ רָגְזָה אֶרֶץ... תַּחַת עֶבֶד כִּי יִמְלוֹךְ... וְשִׁפְחָה כִּי תִירַשׁ גְּבִירְתָּהּ" (משלי ל כא-כג)!
יב: וְהָעִנְיָן יוּבַן בְּמָה שֶׁכָּתַב בְּסֵפֶר הַזֹּהַר בְּפָרָשַׁת בְּרֵאשִׁית     (דַּף כז ע"ב):
גם את מאמר זה מְּסֵפֶר הַזֹּהַר בְּפָרָשַׁת בְּרֵאשִׁית (דף כז ע"ב - כח ע"א) כבר העתקנו וביארנו לעיל בפרק ג, דהרי הוא המשך אותו מאמר ארוך שהזכיר מהרח"ו לעיל 'עַל פָּסוּק "אֵלֶּה תּוֹלְדוֹת הַשָּׁמַיִם וְהָאָרֶץ" - שֶׁחֲמִשָּׁה מִינִים יֵשׁ בָּעֵרֶב רַב' (בדף כה ע"ב). וכזכור, שם בפרק ג עסקנו בעומק חקירת סוגיית הערב רב, ולכן פירשנו גם הרבה מהמשך אותו מאמר שהזכיר מהרח"ו את התחלתו (בדף כה ע"ב) בתוך דבריו. 

ואם כן הוא שכבר העתקנו וגם ביארנו אותו לעיל, לכאורה היינו יכולים לצאת ידי חובה בביאור דברי מהרח"ו כאן בפירקין ולומר 'עיין שם במה שכתבנו על אותו מאמר'. אמנם יראנו פן יהיה אפילו קורא אחד שימנע מלעשות זאת מכמה טעמים, ולכן העדפנו להעתיק שוב את סוף אותו מאמר ולבארו גם בפירקין על דברי מהרח"ו אצלנו במקומן - כי באמת כאן הוא מקומו הטבעי. זה לשון הזוהר (בדף כז ע"ב - כח ע"א. ונציין שוב שביאורינו שאוב בעיקר מפירוש 'מתוק מדבש' ומפירוש ה'סולם'):
וּבְגִין דָא אָמַר קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא: "לֹא טוֹב היוֹת הָאָדָם לְבַדּוֹ, אֶעֱשֶׂה לוֹ עֵזֶר כְּנֶגְדוֹ" (בראשית ב יח) - דָּא מִשְׁנָה, אִתְּתָא דְּהַהוּא נַעַר, וְאִיהִי שִׁפְחָה דִשְׁכִינְתָּא. וְאִי זָכוּ יִשְׂרָאֵל אִיהִי "עֵזֶר" לוֹן בְּגָלוּתָא מִסִּטְרָא דְּהֶתֵּר-טָהוֹר-כָּשֵׁר. וְאִי לָאו, אִיהִי "כְּנֶגְדוֹ" מִסִּטְרָא דְטָמֵא-פָּסוּל-אָסוּר. טָהוֹר-הֶתֵּר-כָּשֵׁר אִיהוּ יֵצֶר הַטּוֹב. פָּסוּל-טָמֵא-אָסוּר אִיהוּ יֵצֶר הָרָע. וְאִתְּתָא, דְּאִית לָהּ דַּם טוֹהַר וְדַם נִדָּה מִסִּטְרָא דְּמִשְׁנָה. 
· פירוש הזוהר: לפי שרק על ידי עסק התורה מתדבקים בני ישראל הנקראים 'אדם' במלכות דאצילות, לָכֵן אָמַר הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא כשברא את האדם למטה: "לֹא טוֹב הֱיוֹת הָאָדָם לְבַדּוֹ" (בראשית ב יח). כלומר - לא טוב שישראל הנקראים 'אדם' יתקיימו לבדם בלי עזר רוחני. לכך אמר הבורא: "אֶעֱשֶׂה לּוֹ עֵזֶר כְּנֶגְדּוֹ". ומפרש מהו העזר שעשה לישראל הנקראים 'אדם'? זוֹ מִשְׁנָה – דהרי העסק בששה סדרי משנה (הכלולה מאיסור והיתר, פסול וכשר, טמא וטהור) הוא סוד 'עץ הדעת טוב ורע'. ומתבאר כאן ששורשם של הששה סדרי משנה הוא במלכות דעולם היצירה שהיא אִשְׁתּוֹ שֶׁל מלאך מטטרו"ן הנקרא 'אוֹתוֹ נַעַר' לפי שהוא בחינת 'זעיר אנפין' דעולם היצירה, וְהמשנה הִיא נקראת 'שִׁפְחַת הַשְּׁכִינָה' לגבי מלכות דאצילות הנקראת 'גְּבִירָה'. ואמר הזוהר שאִם זָכוּ יִשְׂרָאֵל לעסוק בששה סדרי משנה לשמה (רוצה לומר - ביחד עם לימוד חכמת הקבלה שהיא תורת האצילות – כמו שמוכיח מהרח"ו בהקדמתו שמי שלא עוסק בחכמת הקבלה ודאי שלימודו עדיין לא לגמרי לשמה), אז המשנה הִיא באמת "עֵזֶר" לָהֶם לישראל בַּגָּלוּת לברר את חלק הטוב שבקליפת נוגה (שהיא הקליפה הכי קרובה לצד הקדושה, ולכן יש בקליפת נוגה גם חלק טוב וגם חלק רע) - שזהו החלק הטוב שבששה סדרי משנה שהוא מִצַּד שֶׁל הֶתֵּר-טָהוֹר-כָּשֵׁר, ועל ידי זה זוכים בני ישראל לדבוק בלימוד המשנה בחלק הטוב שבה. וְאִם לֹא יעסקו בני ישראל הנקראים 'אדם' בששה סדרי משנה לשמה (רוצה לומר – אם לומדים בני ישראל רק ש"ס ופוסקים כדי לעשות להם שם ולא עוסקים בחכמת הקבלה) אז אדרבא המשנה הִיא נהפכת "כְּנֶגְדּוֹ"! כלומר – לא רק שלא עוזרת המשנה לבני ישראל הנקראים 'אדם' בגלות אלא שהיא גם מתנגדת להם ומזיקה להם, ואז הם מתדבקים מִצַּד הרע שבה, שהוא שֶׁל טָמֵא-פָּסוּל-אָסוּר. הרי מבאר הזוהר כאן שההלכות שבמשניות שהם 'טָהוֹר-הֶתֵּר-וְכָשֵׁר' הם מושרשים בצד הטוב של עץ הדעת, ולכן אם ישראל עוסקים בששה סדרי משנה לשמה (כאשר הם לומדים חכמת הקבלה ביחד עם הש"ס) אז נמשך עליהם יֵצֶר הַטּוֹב מאותו צד הטוב של עץ הדעת. עוד יש לפרש שכוונת הזוהר לומר שהַיֵצֶר טּוֹב של האדם מושך אותו לצד ה'טָהוֹר-הֶתֵּר-וְכָשֵׁר' שבעולם שהם מה שציותה אותנו התורה הקדושה בהלכותיה כמבואר במשנה. אבל ההלכות שהם 'פָּסוּל-טָמֵא-אָסוּר' הם מושרשים בצד הרע של עץ הדעת, ואם אין ישראל עוסקים בששה סדרי משנה לשמה (שלא לומדים חכמת הקבלה ורק ש"ס) אז נמשך עליהם יֵצֶר הָרָע מאותו צד הרע של עץ הדעת. עוד צריך לומר שלולא שהיה יֵצֶר הָרָע בעולם לא היה שום מקום ל'פָּסוּל-טָמֵא-אָסוּר' בהלכות התורה, דהרי מציאותם בעולם הזה הוא רק כדי לנסות אותנו האם נקשיב ליצר הרע או לא! וּמה שמצינו בהלכות הקשורות לאִשָּׁה שֶׁיֵּשׁ לָהּ דַּם טֹהַר וְדַם נִדָּה, גם זה בא מִצַּד שֶׁל הַמִּשְׁנָה רוצה לומר - מצד המלכות דיצירה שהיא סוד עץ הדעת טוב ורע. ועכשיו שביאר הזוהר שהמשנה היא סוד 'עץ הדעת טוב ורע', ממילא נבין שלעומת זה חכמת הקבלה היא בהכרח 'עץ החיים' – כמו שמוכיח מהרח"ו בהמשך הקדמתו מדברי הזוהר הקדוש בפרשת נשא (דף קכד ע"ב): וּבְגִין דַּעֲתִידִין יִשְׂרָאֵל לְמִטְעַם מֵאִילָנָא דְּחַיֵּי דְּאִיהוּ הַאי סֵפֶר הַזֹּהַר, יִפְּקוּן בֵּיהּ מִן גָּלוּתָא בְּרַחֲמֵי. פירוש: וּמִשּׁוּם שֶׁעֲתִידִים יִשְׂרָאֵל לִטְעֹם מֵעֵץ הַחַיִּים שֶׁהוּא סֵפֶר הַזֹּהַר הַזֶה, יֵצְאוּ בוֹ מֵהַגָּלוּת. וכבר הארכנו הרבה בזה בְּאַקְדָּמוּת מִילִין לביאורינו - עיין שם!

אִיהִי שַׁוְיָא לֵיהּ וְלָאו אִיהִי בַּת זוּגֵיהּ יִחוּדָא דִּילֵיהּ, דְּלֵית יִחוּדָא עַד דְּעֵרֶב רַב יִתְמָחוּן מֵעָלְמָא. וּבְגִין דָא אִתְקְבַר משֶׁה לְבַר מֵאַרְעָא קַדִּישָׁא. וּקְבוּרְתָּא דִּילֵיהּ מִשְׁנָה אִיהִי, וְלָא יָדַע גְּבַר יַת קְבוּרְתֵּיהּ עַד יוֹמָא הָדֵין. קְבוּרְתָּא דִילֵיהּ מִשְׁנָה דְּשָׁלְטָא עַל מַטְרוֹנִיתָא דְּאִיהִי קַבָּלָה לְמשֶׁה וּמַלְכָּא. 

· פירוש הזוהר: מבאר עוד שהמשנה שהיא כנגד מלכות דעולם היצירה הִיא שָּׁוָה ודומה לוֹ למלאך מטטרו"ן, וְעם כל זאת אֵינָהּ נחשבת בַּת זוּגוֹ וְהַיִּחוּד שֶׁלּוֹ. והטעם לכך הוא משום שֶׁאֵין יִחוּד עַד שֶׁעֵרֶב רַב יִמָּחוּ מֵהָעוֹלָם, משום שבעודם קיימים יש להם שליטה וכח לינק משפע היחוד. וְלָכֵן גם נִקְבַּר מֹשֶׁה מִחוּץ לָאָרֶץ הַקְּדוֹשָׁה – משום שגם חוץ לארץ היא בחינת סוד 'עץ הדעת טוב ורע', ששם שליטת הערב רב והחיצונים. והטעם שמשה רבינו נקבר שם הוא כדי להכניעם ולבטלם. עכשיו ממשיך הזוהר לבאר בעומק את סוד ענין קְבוּרָתוֹ וגניזתו של משה, ואמר שקבורת משה הִיא בחינת פנימיות התורה הגנוזה בתוך ששה סדרי מִשְׁנָה. וּמזה הטעם כתוב בתורה "לֹא יָדַע אִישׁ אֶת קְבוּרָתוֹ עַד הַיּוֹם הַזֶּה" (דברים לד ו). ופירוש סוד קְבוּרָתוֹ של משה הוא לימוד ששה סדרי מִשְׁנָה שהם מושרשים במלכות דעולם היצירה שהיא בחינת 'שפחה' שֶׁשּׁוֹלֶטֶת בזמן הגלות עַל מלכות דעולם האצילות שביחס אל המשנה שפיר נקראת הַ'גְּבִירָה', שֶׁהִיא חכמת הקַבָּלָה. והגבירה ההיא מקבלת מהשפעת דעת עליון הנקרא 'מֹשֶׁה', וּמהתפארת (שהוא 'זעיר אנפין') הנקרא 'מֶלֶךְ' (דהרי המלכות עצמה היא המלכה של אותו מלך). רוצה לומר - בחינת 'משה' שהם הסודות שבתורה המושרשים במלכות דאצילות הם גנוזים ונעלמים בתוך הששה סדרי משנה שביצירה – והיינו סוד 'קבורת משה'. ולכך אמר הזוהר כאן שכביכול המשנה שולטת על המלכות – דהרי המלכות גנוזה בה. במילים אחרות - סודות התורה קבורים וגנוזים במשנה על ידי המלכות. וסודות אלו לא יתגלו עד ביאת משיח צדקנו ולא לפני כן כל זמן שבני ישראל עדיין עשוקים בגלות – משום שבזמן הגלות סודות התורה הללו עדיין נעלמים מעיני בני אדם (ואפילו מה שגילה לנו רשב"י בספר הזוהר וכן מה שנתבאר בכתבי האריז"ל הם אפס קצה המזלג לעומת הגילוים שיתגלו בתורתו של משיח – במהרה בימינו, אמן). הוסיף ה'סולם': משום הערב רב נקבר משה מחוץ לארץ הקדושה. 'קבורה' פירושו העלם – 'ותחיית המתים' היא הגילוי. לפי זה אומר הזוהר כאן שמה שנעלם משה ונקבר בחוץ לארץ הוא משום שליטת המשנה בעולם בזמן הגלות, ועל כן "וְלֹא יָדַע אִישׁ אֶת קְבוּרָתוֹ", רוצה לומר – "עַד הַיּוֹם הַזֶּה" של גמר התיקון. דלעתיד לבוא יתגלה משה עם תרין משיחין, ואז תשלוט חכמת הקבלה שהיא תורתו של משיח! ולמדנו כאן שהקבורה שלו (שהיא העלם נשמת משה) בא מכח המשנה (שהיא השפחה שכנגד מלכות דיצירה) ששולטת בזמן הזה על חכמת ה'קבלה למשה' (שהיא הגבירה שכנגד מלכות דאצילות). ועתה בגלות מופרשת המלכות מבעלה מחשש שאם כן יתייחדו אז יינקו הערב רב מאותו השפע. וממילא מובן למה "תַּחַת שָׁלוֹשׁ רָגְזָה אֶרֶץ וְכוּ" – כמו שממשיך הזוהר לבאר.
וּמַטְרוֹנִיתָא מִתְפָּרְשָׁא מִבַּעֲלָהּ. בְּגִין דָּא: "תַּחַת שָׁלשׁ רָגְזָה אֶרֶץ וְכוּ" (משלי ל כא). "תַּחַת עֶבֶד כִּי יִמְלוֹךְ" (שם כב) - דָּא אִיהוּ עַבְדָא יְדִיעָא. "וְשִׁפְחָה" - דָּא מִשְׁנָה. "וְנָבָל כִּי יִשְׂבַּע לָחֶם" (שם) - דָּא עֵרֶב רַב, "עַם נָבָל וְלא חָכָם" (דברים לב ו)!
· פירוש הזוהר: עכשיו מסיים הזוהר מאמר נכבד זה במה שחוזר למה שאמר קצת למעלה - שאין בזמן הזה יחוד בין מלאך מטטרו"ן (שהוא בחינת 'זעיר אנפין' דעולם היצירה) ונוקביה (שהיא בחינת מלכות דעולם היצירה) מטעם 'שֶׁאֵין יִחוּד עַד שֶׁעֵרֶב רַב יִמָּחוּ מֵהָעוֹלָם', דהרי כל זמן שעודם קיימים בעולם יש להם שליטה וכח לינק משפע היחוד של עולם היצירה. אלא שעכשיו מוסיף הזוהר שממש מאותו החשש ההוא של יניקת הערב רב מהיחוד שבעולם היצירה גם המלכות דעולם האצילות הנקראת 'גְבִירָה' (לעומת מלכות דיצירה שהיא שפחתה) מִתְפָּרֶדֶת מִבַּעְלָהּ 'זעיר אנפין' דאצילות כל ימי החול בזמן הגלות. וְלָכֵן אמר שלמה המלך "תַּחַת שָׁלוֹשׁ רָגְזָה אֶרֶץ וְכוּ" (משלי ל כא). דישנם שלושה דברים הגורמים רוגז רב למלכות דאצילות הנקראת "אֶרֶץ", וכשהיא רוגזת אז צרות רבות באות לעולם. הטעם הראשון הוא "תַּחַת עֶבֶד כִּי יִמְלוֹךְ" (שם כב) - זֶהוּ מלאך מטטרו"ן שהוא בחינת 'זעיר אנפין' דעולם היצירה שהוא עֶבֶד הַיָּדוּעַ השולט בימי החול בזמן הגלות. ואמר כאן שהשכינה הקדושה הנקראת "אֶרֶץ" רוגזת בראותה את מלאך מטטרו"ן שהוא עבדו של בעלה 'זעיר אנפין' דאצילות שולט במקום בעלה שהוא המלך והשליט האמיתי. הטעם השני הוא משום "וְשִׁפְחָה" - זוֹ מִשְׁנָה (היא מלכות דיצירה שבה מושרשים ששה סדרי משנה) "כִּי תִירַשׁ" בזמן הגלות את "גְּבִרְתָּהּ" שהיא מלכות דאצילות שבה מושרשת חכמת הקבלה. רוצה לומר - השכינה הקדושה רוגזת בזמן הגלות בראותה את לומדי התורה מהפכים הקערה על פיה. דעל ידי שהתלמידי חכמים נמנעים מלעסוק בסודות התורה הם עושים את הטפל עיקר ואת העיקר טפל – דהרי תורת הקבלה שהיא תורת האצילות היא באמת "גְּבִרְתָּהּ" של תורת הפשט שהיא תורת העולמות שתחת האצילות (דמקרא בעשיה, משנה ביצירה, וגמרא בבריאה) שהם כולם בחינת "שִׁפְחָה" לעומת תורת הקבלה שבאצילות. והטעם השלישי שהשכינה הקדושה רוגזת בזמן הגלות הוא משום "וְנָבָל כִּי יִשְׂבַּע לָחֶם" (שם). ומבאר הזוהר שה"נָבָל" הנזכר בפסוק ההוא זֶהוּ העֵרֶב רַב הנקראים "נָבָל", כמו שכתוב: "עַם נָבָל וְלֹא חָכָם" (דברים לב ו). ואומר הזוהר שהשכינה הקדושה רוגזת בזמן הגלות משום שמציאותם של הערב רב בין בניה ובנותיה גורם לפירוד בין השכינה ובעלה 'זעיר אנפין' – וזהו מחשש שאם כן יהיה יחוד אז חלילה הערב רב ה"נָבָל" יינקו מאותו שפע היחוד! ועל יניקה זו של ה"נָבָל" רמז שלמה המלך באומרו "כִּי יִשְׂבַּע לָחֶם".

עד כאן לשון הזוהר ופירושו. ולקמן נראה יחדו האיך דברים אלו מתבטאים בלשון רבינו מהרח"ו בהמשך הקדמתו.

-פרק ו-
 הָיָה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא מַבִּיט בַּתּוֹרָה וּבוֹרֵא עוֹלָמוֹת
זֶה הֶמְשֵךְ לְשוֹן הָרַב חַיִּים וִיטַאל זִכְרוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא:
הִנֵּה מְבֹאָר כִּי תּוֹרָתֵנוּ הַקְּדוֹשָׁה כְּלוּלָה וְנִמְצֵאת בְּכָל אַרְבַּע עוֹלָמוֹת אֲבִּי"עֲ [אֲצִילוּ"ת בְּרִיאָ"ה יְצִירָ"ה עֲשִׂיָּ"ה]. וּבִהְיוֹתָהּ בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אָז נִקְרְאָה 'קַבָּלָה', כִּי שָׁם הִיא מֻפְשֶׁטֶת מִכָּל הַלְּבוּשִׁים הַנִּקְרָא 'פְּשָׁט' מִלְּשׁוֹן "פָּשַׁטְתִּי אֶת כֻּתָּנְתִּי" (שיר השירים ה ג) - שֶׁהוּא בְּחִינַת הַמַּלְבּוּשִׁים הַחִיצוֹנִים שֶׁהוּא עַל גַּבֵּי עוֹר אָדָם הַמִּתְפַּשֵּׁט מֵעָלָיו לִפְעָמִים, וְזֶהוּ עִקַּר מִלַּת 'פְּשָׁט'.

וְאָמְנָם בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה כַּנִּזְכַּר בְּמִדְרְשֵׁי רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה, וְגַם בְּדִבְרֵי הַמְתַרְגֵּם עַל פָּסוּק "דּוֹדִי צַח וְאָדֹם" (שיר השירים ה י), וּכְמוֹ שֶׁאָמַר הַכָּתוּב "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וְגוֹ." (משלי ח ל) - הַנִּדְרָשׁ לְרַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה עַל בְּרִיאַת הָעוֹלָם, שֶׁהָיָה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא מַבִּיט בַּתּוֹרָה וּבוֹרֵא עוֹלָמוֹת. 
-פרק ו-

'אִילָנָא דְּחַיֵּי'
א: הִנֵּה מְבֹאָר...
בפסקאות הבאים מפרש רבינו מהרח"ו כמה וכמה עיקרים שהוזכרו באותו מאמר מְּסֵפֶר הַזֹּהַר בְּפָרָשַׁת בְּרֵאשִׁית (דף כז ע"ב - כח ע"א) שהעתיק רבינו את לשונו בסוף פרק ה. והגם שאנו בביאורינו לפרק ה כבר פירשנו את אותו מאמר לפי מפרשי הזוהר כיד השם הטובה עלינו, אמנם עתה בפרק ו נתייחס ביחוד לדברי מהרח"ו כאן בפירקין 'דבר דבור על אופניו' על מה ששאב רבינו מאותו מאמר הזוהר.  
ב: הִנֵּה מְבֹאָר כִּי תּוֹרָתֵנוּ הַקְּדוֹשָׁה כְּלוּלָה וְנִמְצֵאת בְּכָל אַרְבַּע עוֹלָמוֹת אֲבִּי"עֲ [אֲצִילוּ"ת בְּרִיאָ"ה יְצִירָ"ה עֲשִׂיָּ"ה]...
דברי מהרח"ו הללו ודאי טעונים ביאור נרחב, ואכן גם כאן לא נחשוך נייר ודיו בביאורם. ומחמת אריכות הדברים וגוון הנושאים הרבים המסתעפים ממנו חילקנו ביאור זה לכמה ענפים.
ענף א:

דע שבאמת פשטות הענין ש'תּוֹרָתֵנוּ הַקְּדוֹשָׁה כְּלוּלָה וְנִמְצֵאת בְּכָל אַרְבַּע עוֹלָמוֹת אֲבִּי"עֲ [אֲצִילוּ"ת בְּרִיאָ"ה יְצִירָ"ה עֲשִׂיָּ"ה] הוא דבר הלמד מענינו ממה שכתב רבינו מהרח"ו מיד אחרי הני מילי, באומרו על תורתינו הקדושה: וּבִהְיוֹתָהּ בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אָז נִקְרְאָה 'קַבָּלָה', כִּי שָׁם הִיא מֻפְשֶׁטֶת מִכָּל הַלְּבוּשִׁים הַנִּקְרָא[ים] 'פְּשָׁט' מִלְּשׁוֹן "פָּשַׁטְתִּי אֶת כֻּתָּנְתִּי" (שיר השירים ה ג) - שֶׁהוּא בְּחִינַת הַמַּלְבּוּשִׁים הַחִיצוֹנִים שֶׁהוּא עַל גַּבֵּי עוֹר אָדָם הַמִּתְפַּשֵּׁט מֵעָלָיו לִפְעָמִים, וְזֶהוּ עִקַּר מִלַּת 'פְּשָׁט'! עד עד כאן לשונו. 

הרי לנו מרהיטת דבריו שעיקר כוונת מהרח"ו במה שפתח פרק ו ואמר 'כִּי תּוֹרָתֵנוּ הַקְּדוֹשָׁה כְּלוּלָה וְנִמְצֵאת בְּכָל אַרְבַּע עוֹלָמוֹת אֲבִּי"עֲ [אֲצִילוּ"ת בְּרִיאָ"ה יְצִירָ"ה עֲשִׂיָּ"ה]' לומר לנו שבעצם התורה במהותה האמיתית היא כמות שהיא בעולם האצילות! אלא שבירידתה למטה מעולם האצילות לעולם הבריאה חייבת עצמות התורה ללבוש מלבוש אחד חיצוני לפי ערך עולם הבריאה. וגם בירידתה לעולם היצירה חייבת היא ללבוש עוד מלבוש חיצוני נוסף על הראשון. וכל שכן שבירידתה אלינו כאן לעולם העשייה שחייבת תורתינו הקדושה ללבוש עוד מלבוש חיצוני נוסף על הראשונים כדי שתאיר כאן לפי ערך עולם העשיה הגשמי שלנו מתוך הסיפורים הגשמיים והמצוות הגשמיות השייכים לפי מהותינו בעולם הנחות הזה.   
ענף ב:

עתה נטעום קצת עומק במה שאמר מהרח"ו 'כִּי תּוֹרָתֵנוּ הַקְּדוֹשָׁה כְּלוּלָה וְנִמְצֵאת בְּכָל אַרְבַּע עוֹלָמוֹת אֲבִּי"עֲ [אֲצִילוּ"ת בְּרִיאָ"ה יְצִירָ"ה עֲשִׂיָּ"ה]. לצורך זה נלמד יחדו את דברי האריז"ל בשער המצוות (על פרשת ואתחנן). זה לשונו שם: 
נודע ענין מה שאמרו בהקדמת התיקונים ובמקומות אחרים כי מארי מקרא אינון בעשיה, ומארי משנה ביצירה, ומארי תלמוד בבריאה, ומארי קבלה באצילות. [אמר הכותב - לא מצאתי דברים אלו כתובים במפורש בהקדמת התיקונים. ולכאורה כוונת האריז"ל לומר דדבר זה הוא הפשט בדברי התיקונים, ולאו למימרא דזהו לשון התיקונים ממש] ולכאורה נראה תימה - כי המקרא היא תורה שבכתב, והמשנה והתלמוד והקבלה הם תורה שבעל פה למטה ממדרגת תורה שבכתב!

אבל הענין הוא כי עולם האצילות כולל את כל העולמות שלמטה ממנו, ויש שם תורה שבכתב והוא המקרא, וגם המשנה והתלמוד והקבלה. ובבריאה חסר ממנו הקבלה ויש שם שלושה האחרות. וביצירה חסרים הקבלה והתלמוד ואין שם אלא שתים האחרות. ובעשיה חסרים שלושתם, ואין שם אלא מקרא בלבד. ולכן הקבלה נקראת על שם האצילות, לפי שאינה נמצאת אלא בו. והתלמוד נקרא על שם הבריאה לפי שנמצא בו ולא בעולמות שתחתיו. והמשנה על שם היצירה לפי שאין נמצאת בעולם שתחתיו. והעשייה אין בו אלא מקרא, ולכן נקרא על שמו! עד כאן לשון האריז"ל.

******

וראיתי במקום אחד פירוש לדברים הללו על דרך מה שכתב הרמ"א בהגהות שולחן ערוך ביורה דעה (הלכות תלמוד תורה - סימן רמו סעיף ד, בשם רבינו תם). דהרי שם פסק השולחן ערוך שחייב אדם לשלש למודו - שליש בתורה שבכתב, שליש במשנה, ושליש בתלמוד. ועל זה הגיה רמ"א בשם רבינו תם: 'יש אומרים שבתלמוד בבלי שהוא בלול במקרא, במשנה, וגמרא אדם יוצא ידי חובתו בשביל הכל'! עד כאן לשונו. ויש להבין שיטה זו בשני אופנים.

חד - כמו שציין שם בביאור הגר"א לדברי התלמוד בבלי במסכת סנהדרין (דף כד ע"א), דהתם איתא: 'מאי בבל? אמר רבי יוחנן: בלולה במקרא, בלולה במשנה, בלולה בתלמוד'. 

עוד - נוכל לפרש באופן יותר פשוט. והוא שבהיות שבתלמוד בבלי אנו בהכרח לומדים גם גמרא שהיא פירוש המשניות שסביבם בנוי התלמוד, וגם כל אותם משניות שבאה הגמרא לפרש, וגם כמה וכמה מקראות שנזכרו שם בתוך המשניות והגמרא - ממילא בכל פעם בעוסקנו בתלמוד בבלי מסתמא נמצאנו למדים גם גמרא, וגם משנה, וגם מקרא. 
אלא שאליבא דאמת לפי הבנה שניה זו היינו לכאורה יכולים להוסיף ולומר שגם מי שעוסק במשנה נחשב לו כעוסק גם במשנה וגם במקרא - דידוע שכמה וכמה משניות מזכירות בתוכם מקראות. ולא רק זאת, אלא שהבקי בספר הזוהר ובתיקונים יודע איך שגם הזוהר (ואין הכי נמי גם כתבי האריז"ל) מלאים על גדותם בדברי חכמינו זכרונם לברכה המצוטטים מגמרות, מדרשים, ומשניות. וידוע שגם מצינו אין ספור מקראות שדורש ספר הזוהר דף אחר דף. דהרי מלבד כל אותם מקראות שישנם כמעט בכל פסקא ופסקא בספר הזוהר והתיקונים, כמעט בכל דף מצינו דרשות מהש"ס ומהמדרשים שעליהם אמרו חכמי הזוהר 'ואוקמוה חבריא'. וידוע שבאומרם לשון זה כוונת חכמי הזוהר לומר שכבר דרשו חברינו ענין זה על פי הפשט בש"ס ובמדרשים, ואנו נוסיף לדרוש אותה גם על פי הסוד. ואם כן, לפי פירוש שני זה למה לא נאמר שהלומד בזוהר הקדוש יוצא ידי חובה גם בלימוד בגמרא, במשנה, ובמקרא?!

וכמובן שאין אנו רומזים על שום חידוש לדינא חס וחלילה, ואין אנו אומרים להלכה ולמעשה שאדם יוצא ידי חובת תלמוד תורה בכל חלקיו רק בלימוד ספר הזוהר - דלא מצינו מי שיאמר כן! דהרי גם דברי רבינו תם קשה לסמוך עליהם למעשה - אלא כמו שאמר לי מורה הוראה אחד שאין שיטת רבינו תם אלא לימוד זכות ליישב מנהג העולם על פי דברי הגמרא בסנהדרין. דהרי החוש מוכיח שלכתחילה צריך אדם ללמוד עשרים וארבע ספרי תנ"ך באופן יסודי כמו שלומדים תינוקות של בית רבן, ולא לסמוך על פסוק כאן ופסוק כאן שהוזכרו בגמרא על דרך אגב ובאקראי - וגם אז רק כדי לדרשם ולא לבאר פשטו של מקרא! 

אמנם רצוננו מכל האמור ללמוד ולהדגיש הבנה יותר עמוקה בשיטת רבינו תם על פי דברי האריז"ל שהזכרנו למעלה, ובזה להבין דברי קודשו של האר"י החי במה שאמר: 'אבל הענין הוא כי עולם האצילות כולל את כל העולמות שלמטה ממנו, ויש שם תורה שבכתב והוא המקרא, וגם המשנה והתלמוד והקבלה. ובבריאה חסר ממנו הקבלה ויש שם שלושה האחרות. וביצירה חסרים הקבלה והתלמוד ואין שם אלא שתים האחרות. ובעשיה חסרים שלשתם, ואין שם אלא מקרא בלבד! עד כאן לשונו. 

דלפי הפירוש השני בדברי רבינו תם לכאורה יש לומר שהגם שבמסכת סנהדרין דרשו כן על תלמוד בבלי מטעם שלשון 'בבל' דומה ללשון 'בלול' כמו שאמרו שם: 'מאי בבל? אמר רבי יוחנן: בלולה במקרא, בלולה במשנה, בלולה בתלמוד' - מכל מקום על פי סודן של דברים שלימדנו האריז"ל לכאורה מצינו כעין 'בנין אב' לכל חלקי התורה. דלפי דבריו לכאורה ניתן לפרש כן על כל לימוד של גמרא ולאו דוקא על התלמוד בבלי - דהרי גם התלמוד ירושלמי בנוי סביב המשניות, וגם הוא מכיל כמה וכמה מקראות כמעט בכל דף.

ולא רק זאת, אלא שלפי הבנה זו נוכל להקיש גם ללימוד המשניות. דהרי לימדנו האריז"ל ש'בעשיה חסרים שלשתם ואין שם אלא מקרא בלבד' - ולכן העוסק במקרא אין לו אלא מקרא בלבד. אמנם מכיון שלימדנו האריז"ל ש'ביצירה חסרים הקבלה והתלמוד ואין שם אלא שתים האחרות' (שהם משנה ומקרא) - לכן לכאורה שפיר יש לומר שהעוסק במשנה שכנגד עולם היצירה עוסק בבחינת מה גם במקרא, דהרי שורש הבנת המקראות ופרטי ההלכות שבמצוות התורה מצינו במשנה. והטעם - משום שעולם היצירה הוא שורש העשיה, וממילא תורת היצירה (שהיא משנה) היא בהכרח שורש תורת העשיה (שהיא מקרא).  

ולפי דרך זו גם בעולם הבריאה שעליו אמר האריז"ל ש'חסר ממנו הקבלה ויש שם שלושה האחרות' (שהם גמרא משנה ומקרא) - לכאורה שפיר יש לומר שכוונתו לומר שהעוסק בתורת הבריאה (שהיא גמרא) בעצם עוסק בבחינת מה גם במשנה ובמקרא, דהרי שורש הבנת המשניות מבואר בגמרא, וכל שכן שפרטי פרטות המצוות הכתובות במקרא יובנו רק אחר העסק בגמרא. והטעם - משום שעולם הבריאה הוא שורש עולם היצירה ועולם העשיה, וממילא, תורת הבריאה (שהיא הגמרא) היא בהכרח גם שורש תורת היצירה (שהיא משנה), וגם שורש תורת העשיה (שהיא מקרא).

******

אם כן לפי דרך זו נוסיף ונאמר שגם מה שאמר האריז"ל 'כי עולם האצילות כולל את כל העולמות שלמטה ממנו, ויש שם תורה שבכתב והוא המקרא, וגם המשנה והתלמוד והקבלה' - שכוונתו לומר שמכיון שבעולם האצילות יש גם את תורת הקבלה שהיא שורש כל חלק הנגלה שבתורה (הכולל מקרא, משנה, וגמרא) שבעולמות בריאה יצירה עשיה, אם כן בבחינת מה יש לומר שהעוסק בסודות התורה כאילו עוסק גם בחלק הנגלה בכל פרטיו. והטעם, דהרי עולם האצילות הוא שורש של עולם הבריאה, ועולם היצירה, ועולם העשיה. וממילא תורת האצילות (שהיא הקבלה) היא בהכרח גם שורש תורת הבריאה (שהיא גמרא), ושורש תורת היצירה (שהיא משנה), ושורש תורת העשיה (שהיא מקרא). 

וכל זה רמז רבינו לנו מהרח"ו בהקדמתו באומרו: וּבִהְיוֹתָהּ בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אָז נִקְרְאָה 'קַבָּלָה', כִּי שָׁם הִיא מֻפְשֶׁטֶת מִכָּל הַלְּבוּשִׁים הַנִּקְרָא 'פְּשָׁט' מִלְּשׁוֹן "פָּשַׁטְתִּי אֶת כֻּתָּנְתִּי" - שֶׁהוּא בְּחִינַת הַמַּלְבּוּשִׁים הַחִיצוֹנִים שֶׁהוּא עַל גַּבֵּי עוֹר אָדָם הַמִּתְפַּשֵּׁט מֵעָלָיו לִפְעָמִים, וְזֶהוּ עִקַּר מִלַּת 'פְּשָׁט'! עד כאן לשונו. כלומר, שבאמת התורה בעצמותה היא כמות שהיא בעולם האצילות - בסודותיה ללא שום לבוש חיצוני. ודוקא שם בערך האצילות ניכר המאור שבה שהם רזיה (דהרי 'אור' בגימאריא 'רז' - כדאיתא כמה פעמים בזוהר הקדוש). אלא שכדי להתאים לעולם הבריאה היא ורזיה בהכרח מתלבשים בלבוש אחד המסתיר את המאור שבה בערך עולם הבריאה, ולכן שם מאירה בערך אותו עולם ונקראת 'גמרא'. ובירידתה עוד דרגה לעולם היצירה לובשת התורה עוד לבוש חיצוני המסתיר את המאור שבה שהם רזיה ונקראת שם 'משנה'. 

וכן בירידתה עד לעולם העשיה הגשמי הזה צריכה התורה והמאור שבה שהם רזיה ללבוש עוד לבוש חיצוני כדי להתאים לגשמיות של עולם העשיה. לכן כאן בעולם הזה היא נקראת 'מקרא' - כלומר פשוטו של מקרא 'בְּמַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן וְמַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי וּמַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם וְכַיּוֹצֵא בָּהֶם' (כלשון מהרח"ו בפירקין). והרי בסיפורים הללו המאור שבה כל כך נסתר וכל כך עמום עד שנתנה התורה מקום חלילה לפקפק האם באמת מעשה אלוהים המה או פרי עטו של אדם אחד בעל דמיון רחב - כמו שהעיזו לטעון כמה כופרים מעמנו! 
ובודאי שלא יוכלו לכפור ולומר כן בלב שלם על סודות התורה - דמובטחני שאם ילמדו אפילו סוגיא אחת בעומק בסוד מעשה אדם וחוה או כוונת תפילת שמונה עשרה אחת ויבינו מהותה (או לפחות אם ילמדו היטב מה שכתבנו בהמשך פרק זה בביאור מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן וְמַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי וּמַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם) דודאי יחזרו בהם מטענתם - דלא יוכל שום בר דעת לומר שגם סודות התורה הם פרי עטו של בשר ודם! והטעם לכך הוא כמו שאמר מהרח"ו בפירקין: 'וּבִהְיוֹתָהּ בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אָז נִקְרְאָה 'קַבָּלָה', כִּי שָׁם הִיא מֻפְשֶׁטֶת מִכָּל הַלְּבוּשִׁים' - דרק הלבושים הללו נותנים מקום לכפור ולומר שאין התורה מן השמים חלילה! ודוק, והבן.  
ענף ג:

עכשיו נחזור למה שהזכיר האריז"ל בתחילת דבריו (בענף הקודם) בשם הקדמת התיקונים 'כי מארי מקרא אינון בעשיה, ומארי משנה אינון ביצירה, ומארי תלמוד אינון בבריאה, ומארי קבלה אינון באצילות'. דעד כאן פירשנו את כוונת האריז"ל שרצונו לומר דמקרא בעשיה, ומשנה ביצירה, ותלמוד בבריאה, וקבלה באצילות.

אמנם מדיוק דבריו שאמר 'כי מארי מקרא אינון בעשיה, ומארי משנה אינון ביצירה, ומארי תלמוד אינון בבריאה, ומארי קבלה אינון באצילות' משמע שהאריז"ל איירי לא רק בבחינת התורה שבכל אחת מארבע עולמות אלא בלומדים עצמם - דלכן דייק לומר 'מארי מקרא'... 'מארי משנה'... 'מארי תלמוד'... 'מארי קבלה'...! דיוק זה מצאתי בספר ספר 'הוראת שעה' (בענין עסק התורה). זה לשונו שם בישוב קושיא שעלתה לו בדברי האריז"ל שאנו עוסקים בהם בענף זה: 
לזאת בא(ת)ה תשובתו של רבינו זכרונו לברכה שמה שאמרו [בהקדמת התיקונים] 'מארי מקרא אינון בעשיה [וכו.]' פירושו - כי בעולם העשיה [אין] זולתי תורה שבכתב פשוטה לפניה. ומי שלא השיג אלא מקרא אין למודו עולה מעולם העשיה ולמעלה, ואינו מתקן בלמודו זולתי בעולם העשיה [ואינון מארי מקרא]. ומי שהשיג גם משנה, למודו עולה עד עולם היצירה ומתקן בלימודו שתי עולמות עשיה ויצירה [ואינון מארי משנה]. ומי שהשיג תלמוד למודו עולה עד עולם הבריאה, ומתקן בלימודו שלש עולמות בריאה, יצירה, ועשיה [ואינון מארי תלמוד]. ועל מארי קבלה איתמר כי הם עולים עד עולם האצילות ויפה כחם לתקן בלימודם כל ארבע עולמות אבי"ע שלם [אצילות, בריאה, יצירה, עשיה].

ולפי זה, איש אשר השיג בקבלה [כלומר, מארי קבלה] בלומדו אפילו מקרא פשוט משיג ועולה עד עולם האצילות, ומלבד שמתקן בעולם העשיה [שכנגד המקרא שעתה הוא לומד] מתקן גם כלים חיצונים דזעיר אנפין ונוקביה דאצילות. וכן בלומדו משנה, מלבד התיקון אשר הוא עושה בעולם היצירה [שכנגד המשנה שעתה הוא לומד] מתקן גם כלים אמצעיים דזעיר אנפין ונוקביה דאצילות. וכן בלומדו תלמוד, מלבד התיקון אשר הוא עושה בעולם הבריאה [שכנגד התלמוד שעתה הוא לומד] גם מתקן כלים פנימיים דזעיר אנפין ונוקביה דאצילות. ובלומדו קבלה מתקן גם הפנימיות דזעיר אנפין ונוקביה דאצילות - סוד מוחין קדישין שממשיך בהם, וגורם זווג בזעיר אנפין ונוקביה דאצילות, כי מחזירם פנים בפנים יען זעיר אנפין ונוקביה דאצילות כל אחד לבדו - בין זעיר אנפין ובין המלכות כולל כל ארבע בחינות: מקרא משנה תלמוד קבלה! עד כאן דברי קודשו של בעל 'הוראת שעה'. 

הרי מצינו בדבריו הבנה נוספת ויותר עמוקה בדברי האריז"ל בחילוק שבין מארי קבלה לשאר הלומדים רק בחלק הנגלה שבתורה (שהם מארי תלמוד, מארי משנה, ומארי מקרא). דלאור דבריו למדנו עד כמה גדולים מארי הקבלה - שלא רק בשעה שהם עוסקים בתורת הקבלה הם זוכים לתקן את עולם האצילות, אלא אפילו בעוסקם בתלמוד או אפילו במשנה או רק במקרא מתקנים הם את עולם האצילות. והחי יתן אל לבו עד היכן מגיעים הדברים - עד האצילות ממש!

******

וכעין דברים אלו מצינו גם בשל"ה הקדוש (עשרה מאמרות, מאמר ראשון) בשבח מארי הקבלה. זה לשונו שם:

בֹּא וּרְאֵה [מה שאמרו] בְּסֵפֶר הַתִּיקּוּנִים (תיקון ו' - דף כא ע"א). זֶה לְשׁוֹנָם: "כִּי יִקָּרֵא קַן צִפּוֹר לְפָנֶיךָ וְכוּ" (דברים כב ו). "אֶפְרֹחִים" - אֵלּוּ תַּלְמִידֵי חֲכָמִים דִּבְגִינְהוֹן שַׁרְיָא שְׁכִינְתָּא עַל יִשְֹרָאֵל. "אוֹ בֵּיצִים" - אִלֵּין תִּינוֹקוֹת שֶׁל בֵּית רַבָּן דִּבְגִינְהוֹן שַׁרְיָא שְׁכִינְתָּא עַל יִשְֹרָאֵל. וְאִלֵּין אִינּוּן מָארֵי מִקְרָא... בְּגִין דְּמָארֵי מִקְרָא וּמָארֵי מִשְׁנָה אִינּוּן מִגַּדְפִין דִּילָהּ. וּבְגִין דָּא "וְהָאֵם רֹבֶצֶת עַל הָאֶפְרֹחִים אוֹ עַל הַבֵּיצִים", אִיהִי רְבִיעָא עֲלַיְיהוּ בְּאַרְבַּע גַּדְפִין דִּילָהּ... וּבְהוֹן אִימָּא רְבִיעָא עֲלַיְיהוּ - וְזִמְנִין אִיהִי עֲלַיְיהוּ, וְזִמְנִין אִסְתַּלְקַת מִנַּיְיהוּ! אֲבָל בְּנִין דְּאִינּוּן מִן מֵעוֹי דְּאִתְּמַר בְּהוֹן: "הָמוּ מֵעַי לוֹ" (ירמיה לא יט) דִּרְחִימוּ. דְּאִינּוּן מָארֵי דְּקַבָּלָה אִתְּמַר בְּהוֹן: "לֹא תִקַּח הָאֵם עַל הַבָּנִים" - דְּאִימָּא לָא זָזָה מִנַּיְיהוּ לְעָלַם!
· פירוש התיקוני זוהר: בעל המאמר דורש את הפסוק "כִּי יִקָּרֵא קַן צִפּוֹר לְפָנֶיךָ בַּדֶּרֶךְ בְּכָל עֵץ אוֹ עַל הָאָרֶץ אֶפְרֹחִים אוֹ בֵיצִים וְהָאֵם רֹבֶצֶת עַל  הָאֶפְרֹחִים אוֹ עַל הַבֵּיצִים לֹא תִקַּח הָאֵם עַל הַבָּנִים" (דברים כב ו). ודורש שבחינת "אֶפְרֹחִים" - אֵלּוּ תַּלְמִידֵי חֲכָמִים שֶׁבִּגְלָלָם שׁוֹרָה השְׁכִינָה הקדושה שנמשלה בפסוק ההוא ל"צִפּוֹר" עַל יִשְׂרָאֵל, ואלו הם 'בעלי משנה' העוסקים רק בחלק הנגלה שבתורה שבעל פה. ובחינת "אוֹ בֵּיצִים" - אֵלּוּ הֵם תִּינוֹקוֹת שֶׁל בֵּית רַבָּן שֶׁגם בִּגְלָלָם שׁוֹרָה שְׁכִינָה עַל יִשְׂרָאֵל, וְאֵלּוּ הֵם 'בַּעֲלֵי מִקְרָא'... מִשּׁוּם שֶׁבַּעֲלֵי מִקְרָא וּבַעֲלֵי מִשְׁנָה הֵם כביכול מֵהַכְּנָפַיִם שֶׁלָּהּ שהם אבר חיצוני מאוד. וּמִשּׁוּם זֶה כתוב: "וְהָאֵם רֹבֶצֶת עַל הָאֶפְרֹחִים אוֹ עַל הַבֵּיצִים" - הִיא רוֹבֶצֶת עֲלֵיהֶם בְּאַרְבַּע הַכְּנָפַיִם שֶׁלָּהּ... וּבָהֶם הָאֵם רוֹבֶצֶת עֲלֵיהֶם. וְלִפְעָמִים הִיא עֲלֵיהֶם, וְלִפְעָמִים מִסְתַּלֶּקֶת מֵהֶם! הרי למדנו שאין השכינה שורה בקביעות על בחינת "אֶפְרֹחִים" או על בחינת "בֵּיצִים" מטעם שאינם עוסקים אלא בחלק הנגלה שבתורה. עכשיו מבאר התיקוני זוהר את מעלת מארי הקבלה ואומר: אֲבָל מִשּׁוּם שֶׁמארי קבלה שהם "הַבָּנִים" שלה הֵם מֵהַמֵּעַיִם שֶׁלָּהּ לכן נֶאֱמַר בָּהֶם: "הָמוּ מֵעַי לוֹ" (ירמיה לא יט). כלומר - מִשּׁוּם אַהֲבָה שֶׁלה הָמוּ מֵעֶיהָ עֲלֵיהֶם. וְהֵם 'בַּעֲלֵי קַבָּלָה' שנֶאֱמַר בָּהֶם "לֹא תִקַּח הָאֵם עַל הַבָּנִים" - שֶׁהרי הָאֵם שהיא השכינה הקדושה לֹא זָזָה מֵהֶם לְעוֹלָם! והטעם שאינה זזה מהם לעולם הוא משום שבזמן הגלות אין מי שגורם יחוד למעלה בין קודשא בריך הוא ושכינתיה יותר מלומדי הקבלה.   
ומיד אחר סיום העתקת דברי התיקוני זוהר הללו הדגיש השל"ה הקדוש בזה הלשון: 

מִכָּאן תִּרְאֶה כִּי יֵשׁ עֶשֶֹר יָדוֹת לְמָארֵי דְּקַבָּלָה עַל מָארֵי דְּמִקְרָא וּמָארֵי דְּמִשְׁנָה - וְאַף עַל פִּי שֶׁאִי אֶפְשָׁר לֵירֵד לְעוֹמְקֶיהָ [של חכמת הקבלה] מִצַּד גֹּדֶל וְרוֹמְמוּת דְּרוּשֶׁיהָ. כִּי הַמְּעַט הַמֻּשָּג בַּדְּרוּשִׁים הַנִּשְֹגָּבִים [שבקבלה בכל זאת] יוֹתֵר גָּדוֹל הַתּוֹעֶלֶת וְהַמַּעֲלָה [מהם] מֵהָרַב הַמֻּשָּג בִּדְרוּשֵׁי הַשְּׁפָלִים [שבחלק הנגלה]! עד כאן לשון השל"ה הקדוש. 

ואמת שאפשר בפשטות לומר שמה הדגיש השל"ה בדבריו 'כִּי יֵשׁ עֶשֶֹר יָדוֹת לְמָארֵי דְּקַבָּלָה עַל מָארֵי דְּמִקְרָא וּמָארֵי דְּמִשְׁנָה' הוא משום שבזמן שמארי קבלה עוסקים בסודות התורה הם משיגים בזמן קצר 'עֶשֶֹר יָדוֹת' ממה שמשיגים לומדי הפשט בכל היום כולו בעוסקם רק בחלק הנגלה שבתורה, מטעם 'כִּי הַמְּעַט הַמֻּשָּג בַּדְּרוּשִׁים הַנִּשְֹגָּבִים יוֹתֵר גָּדוֹל הַתּוֹעֶלֶת וְהַמַּעֲלָה מֵהָרַב הַמֻּשָּג בִּדְרוּשֵׁי הַשְּׁפָלִים'!
אמנם לפי הסברו של בעל 'הוראת שעה' בדברי האריז"ל והתיקוני זוהר מובנים דברי השל"ה היטב ביחס לדברי התיקוני זוהר שפתח בהם. דהרי מיד אחר ששיבחו שם בתיקוני זוהר את לומדי הקבלה באומרם: 'דְּאִינּוּן מָארֵי דְּקַבָּלָה אִתְּמַר בְּהוֹן: "לֹא תִקַּח הָאֵם עַל הַבָּנִים" - דְּאִימָּא לָא זָזָה מִנַּיְיהוּ לְעָלַם' המשיך השל"ה תוך כדי דיבור לומר: מִכָּאן תִּרְאֶה כִּי יֵשׁ עֶשֶֹר יָדוֹת לְמָארֵי דְּקַבָּלָה עַל מָארֵי דְּמִקְרָא וּמָארֵי דְּמִשְׁנָה!'

כלומר, 'מִכָּאן' דייקא! ממה שאמרו בתיקונים שהשכינה לא זזה ממארי קבלה לעולם, ואם כן מדיוק שאפילו בזמן שאינם עוסקים בסודות התורה אלא גם בתלמוד ובמשנה ובמקרא עדיין רובצת היא עליהם תדיר 'תִּרְאֶה כִּי יֵשׁ עֶשֶֹר יָדוֹת לְמָארֵי דְּקַבָּלָה עַל מָארֵי דְּמִקְרָא וּמָארֵי דְּמִשְׁנָה'! וזה משום שלא רק בשעה שהם עוסקים בתורת הקבלה הם זוכים לתקן את עולם האצילות, אלא אפילו בעוסקם בתלמוד או אפילו במשנה או רק במקרא מתקנים הם את עולם האצילות (כדברי הרב 'הוראת שעה').

ענף ד:

באותו ענין של מעלת העוסקים בתורת הקבלה שאפילו בעוסקם בחלק הנגלה שבתורה מתקנים הם גם בעולם האצילות (משום שהם כוללים בלימוד הקבלה את כל העולמות שמתחת לאצילות) ראינו צורך גדול להעתיק בענף זה את דברי האריז"ל בנידון דידן קצת לקמן בשער המצוות (בפרשת ואתחנן). ובזה נבין מנהג ישראל עתיק יומין לעסוק בכל יום אפילו מעט בקבלה בסדר הידוע כ-'חק לישראל'. 

אלו דברי האריז"ל שם (שמהם שאוב סדר 'חק לישראל'. ומה שבא בסוגריים מרבעות כאלו [] הם הגהות מדילן למען ירוץ הקורא בדברי האר"י):

דע, כי כל בחינות אלו בנקבה [כלומר, במלכות דאצילות]. והנה הנקבה כוללת כל מה שלמטה ממנה עד סוף העשיה - כל זה נקרא 'עלמין דנוקבא' כנודע. ונמצא שהקבלה היא במלכות דאצילות, והתלמוד בבריאה, והמשנה והמדרשים והאגדות ביצירה, והמקרא בעשיה. ונמצא כי כולם הם 'עלמא דנוקבא'. ודע כי בקבלה עצמה יש דרכים ובחינות ומדרגות הרבה, ונחלקים בעשרה ספירות דנוקבא דאצילות. גם התלמוד כל חלקיו נחלקים בעשרה ספירות דבריאה. והמשנה שהם שיתא סדרי משנה הם ביצירה, אלא שהם בששה קצוות דנוקבא דזעיר אנפין דיצירה. והמדרשים והאגדות והרמזים הם בשאר בחינות היצירה. והמקרא בעשיה באופן זה - כי תורה היא בתפארת דעשיה, ונביאים בנצח והוד דעשיה, וכתובים ביסוד ומלכות דעשיה. ודע כי מה שאמרנו שהתלמוד הוא בבריאה - הוא פירושן של המשניות עצמם שהם נקראים 'תלמוד'. אבל כל המימרות של התלמוד ושאר הדינין של התלמוד שאינן ביאור ופירוש המשניות עצמן, אלו אינן בכלל התלמוד והם למטה ביצירה עם שאר האגדות והמדרשים כולם.
ועל פי הקדמה יקרה זו מזרז ומזהיר אותנו רבינו האר"י: 

ולכן צריך האדם שבכל יום ידבק נפשו ויכלול אותה בארבע עולמות - ויקרא מקרא כנגד עשיה, ואחר כך משנה נגד יצירה, ואחר כך תלמוד נגד בריאה, ואחר כך קבלה נגד אצילות. והרי כוונה זו דרך כלל! עד כאן לשון האריז"ל. 

******

ועל מה שהזכיר האריז"ל בסוף דבריו: 'ולכן צריך האדם שבכל יום ידבק נפשו ויכלול אותה בארבע עולמות וכו' העיד עליו תלמידו מהרח"ו שרבו האר"י היה 'נאה דורש ונאה מקיים' בדבר זה. דזה לשון מהרח"ו (קצת לעיל בשער המצוות - בפרשת ואתחנן):

סדר עסק התורה שהאדם חייב לקרוא בכל יום בקביעות בסוד קבעת עתים לתורה - זה היה מנהג מורי [האריז"ל] זכרו לחיי העולם הבא: בצאתו מבית הכנסת היה עדיין מעוטף בציצית ותפילין, וקורא הסדר הזה בכוונות האלו על פי סדר המדריגות ממטה למעלה. וזה הסדר - תנ''ך, משנה, תלמוד, וקבלה. וזה פרטן:

יום ראשון מהשבוע היה קורא [בתורה] מתחילת פרשת השבוע ששה פסוקים שנים מקרא ואחד תרגום, ואחר כך נביאים גם כן עם התרגום, ואחר כך כתובים גם כן עם התרגום. ואין צריך לקרוא שנים מקרא אלא בתורה לבד, אבל נביאים וכתובים פעם אחת מקרא ופעם אחת תרגום. והכל [כלומר - גם תורה וגם נביאים וגם כתובים] הוא בעולם העשיה, ושם [בעולם העשיה יש] הוי''ה דשם ב''ן במילוי כזה - יוד הה וו הה [העולה בגימטריא ב"ן = 52]. נמצא שאותיות המילוי [דשם ב"ן] הם חמשה: וֵדֲ,הֶ,וָ,הִ [היוצאים מ: י-וד,ה-ה,ו-ו,ה-ה]. והם נחלקים בחמשה ימי השבוע מיום א עד יום ה - אות אחת [מחמשה אותיות המילוי] בכל יום מתורה או נביאים או כתובים [כוונתו לומר אות אחת בכל יום מתורה ונביאים וכתובים. דהכלל הוא שלפי הגימטריא של האות של אותו יום צריכים לקרוא אותו מספר של פסוקים מתורה ונביאים וכתובים]... 
[עכשיו מפרט את סדר המקרא:] ולכן צריך לקרוא בכל יום ראשון ששה פסוקים [כנגד אות ו שהיא אות ראשונה במילוי שם ב"ן] מתחילת הפרשה, וכן מנביאים וכתובים. וביום השני ארבעה פסוקים שאחריהם [כנגד אות ד שהיא אות שניה במילוי שם ב"ן], וביום שלישי חמשה פסוקים שאחריהם [כנגד אות ה שהיא אות שלישית במילוי שם ב"ן], וביום רביעי ששה פסוקים שאחריהם [כנגד אות ו שהיא אות רביעית במילוי שם ב"ן], וביום חמישי חמשה פסוקים שאחריהם [כנגד אות ה שהיא אות חמישית במילוי שם ב"ן] - נמצא שקרא בחמשה ימי שבוע כ''ו פסוקים. [ובערב שבת יקרא בתורה כל פרשת השבוע מתחילה ועד סוף שנים מקרא ואחד תרגום - כמנהג האריז"ל שהיה מקיים מצות חכמים לקרוא שנים מקרא ואחד תרגום (כל פסוק ופסוק בנפרד פעמיים מקרא ואחריו התרגום) בערב שבת דוקא, בסוד "הָיָה בַּיּוֹם הַשִּׁשִּׁי וְהֵכִינוּ אֵת אֲשֶׁר יָבִיאוּ" (שמות טז ה). ובנביאים יקרא בערב שבת את הפטרת השבוע - ואין צריך לקרוא את התרגום. ובכתובים יקרא בערב שבת פרק צב מספר תהלים: "מִזְמוֹר שִׁיר לְיוֹם הַשַּׁבָּת" ללא תרגום, וגם טוב לקרוא פרק צג אחריו: "יְהֹוָה מָלָךְ גֵּאוּת לָבֵשׁ".] ו[כל יום] כשקורא בתורה צריך לכוין ש[התורה] היא בתפארת דזעיר[אנפין] ד[עולם ה]עשיה... וכשקורא נביאים יכוין שהם בנצח הוד [דזעיר אנפין] ד[עולם ה]עשיה... וכשקורא כתובים יכוין שהם ביסוד דזעיר [אנפין] ד[עולם ה]עשיה ובמלכות [דעולם העשיה]...
וכשקורא משנה יכוין ש[המשנה] היא בששה קצוות [חסד גבורה תפארת נצח הוד יסוד] דנוקבא ד[עולם ה]יצירה [אמנם כל יום הוא בספירה אחת בלבד מששה אלו כמו שהולך ומבאר]. לכן אם הוא בסדר זרעים [ביום א] יכוין לחסד שלה... ואם בסדר מועד [ביום ב] יכוין לגבורה שלה... ואם בסדר נשים [ביום ג] יכוין שהוא בתפארת שלה... ואם הוא בסדר נזיקין [ביום ד] יכוין שהוא בנצח שלה... ואם הוא בסדר קדשים [ביום ה] יכוין שהוא בהוד שלה... ואם הוא בסדר טהרות [ביום ו] יכוין שהוא ביסוד שלה...

וכשיקרא תלמוד יכוין ש[התלמוד] הוא בנוקבא דזעיר אנפין ד[עולם ה]בריאה, ש[לכן התלמוד] הוא [נקרא] ה'-כלה. [כלומר - שלכן נקראת הגמרא הלכ"ה: על שם המלכות שהיא סוד אות ה' אחרונה דשם הוי"ה, והיא הכלה דבעלה 'זעיר אנפין'] ואם הוא בזרעים [ביום א] הוא בחסד שלה... וסדר מועד [ביום ב] הוא בגבורה [שלה]... וסדר נשים [ביום ג] הוא בתפארת [שלה]... סדר נזיקין [ביום ד] הוא בנצח [שלה]... וסדר קדשים [ביום ה] הוא בהוד [שלה]... וסדר טהרות [ביום ו] הוא ביסוד [שלה]... 

וכשילמוד קבלה יכוין ש[לימוד הקבלה] הוא בתפארת ד[עולם ה]אצילות!

עד כאן לשון מהרח"ו ועדותו על מנהג רבו האריז"ל איך שהיה מקיים בעצמו 'ולכן צריך האדם שבכל יום ידבק נפשו ויכלול אותה בארבע עולמות, ויקרא מקרא כנגד עשיה, ואחר כך משנה נגד יצירה, ואחר כך תלמוד נגד בריאה, ואחר כך קבלה נגד אצילות'. ואכן סדר זה הוא ממש סדר חלוקת הלימוד הידוע כ-'חק לישראל', ערוך בדקדוק רב על פי הוראות האריז"ל הללו כדי שכל אדם מישראל יוכל בנקל לחלק ולשלש מדי יום ביומו את לימודו מתורה לנביאים, ומנביאים לכתובים, ומכתובים למשנה, וממשנה לגמרא, ומגמרא לקבלה. 
ואף על פי שלרוב אין אדם לומד סדר זה ביותר מחצי שעה או שעה, מכל מקום גם בזמן קצר כזה יזכה כל אדם לקיים דברי האריז"ל: 'ולכן צריך האדם שבכל יום ידבק נפשו ויכלול אותה בארבע עולמות' (עשיה, יצירה, בריאה, אצילות).

ולא רק זאת, אלא כמו שהקדמנו על פי ספר 'הוראת שעה' לעיל, אם יתמיד אדם בסדר זה מדי יום ביומו עם חלק הקבלה שבסדר 'חק לישראל' יזכה גם הוא לימנות עם 'מארי קבלה' בבחינה מסוימת. ואם כך יהיה חלקו בישראל - אז לא רק בעוסקו בחלק הקבלה שב'חק לישראל' יזכה לתקן בעולם האצילות שכנגד תורת הקבלה שהוא קורא ולומד אז, אלא אפילו בעוסקו בשאר היום בתלמוד ואפילו במשנה או רק במקרא יזכה לתקן בעולם האצילות כל היום כולו! אם כן "הֶחָכָם עֵינָיו בְּרֹאשׁוֹ" (קהלת ב יד) לראות מה יכול כל אדם להשיג בלימוד קצר בזוהר הקדוש שב'חק לישראל!  
ענף ה:

בסיום חקירתנו על הקשר האמיץ שבין ארבעה חלקי התורה לארבע העולמות שהזכיר מהרח"ו כאן בהקדמתו, נראה יחדו את לשון רבינו מהרח"ו בביאורו לפרקי אבות על אותה משנת 'רבי מאיר אומר כל העוסק בתורה לִשְׁמָהּ זוכה לדברים הרבה' (כמו שהעתיק רבי יוסף חיים מבבל זכרונו לברכה את לשונו מכתב-יד בספרו 'דעת ותבונה' בפרק כא. והגם שכבר העתקנו מקצת לשונו לעיל בפרק ה בעוסקנו בביאור מהות תלמוד תורה 'לִשְׁמָהּ', מכל מקום עתה נעתיק את כל לשונו - דלעיות דעתין דבריו נחוצים מאוד להבנת סוגיין). אלו דברי מהרח"ו שם: 
ודע שהקדוש ברוך הוא ותורתו אחד, וגם ישראל עמו נאמר עליהם "וּמִי כְּעַמְּךָ יִשְׂרָאֵל גּוֹי אֶחָד בָּאָרֶץ" (דברי הימים א' - יז כא). והוא יתברך אמר "כֹּל הַנִּקְרָא בִשְׁמִי וְלִכְבוֹדִי בְּרָאתִיו יְצַרְתִּיו אַף עֲשִׂיתִיו" (ישעיהו מג ז).
והענין הוא כי כבר ידעת כי חמשה שמות יש לה לנשמה שהם נרנח"י [נפש, רוח, נשמה, חיה, יחידה], והם כנגד העולמות [עשיה, יצירה, בריאה, אצילות] - כי הנפש הוא מעולם העשיה, והרוח מעולם היצירה, והנשמה מ[עולם ה]הבריאה, ונשמה לנשמה [הנקראת 'חיה'] מ[עולם ה]אצילות. [אמר הכותב: באמת יש לאדם גם 'יחידה' שהיא כנגד עולם 'אדם קדמון' - כמו שהזכיר מהרח"ו ב'שערי קדושה']

וכן על דרך זה הוא בגוף האדם - העור הוא נגד עולם העשיה [דהעור הוא החלק הכי חיצוני באדם כדוגמת עולם העשיה שהוא הכי חיצוני שבעולמות], והבשר [שהוא קצת יותר פנימי הוא] נגד [עולם ה]יצירה, והגידים [שהם יותר פמימיים הם] ב[עולם ה]בריאה, והעצמות [שהם עוד יותר פנימיים הם] נגד [עולם ה]אצילות. [אמר הכותב: והמוח שבעצמות שהוא החלק הכי פנימי הוא כנגד 'אדם קדמון' שהוא הפנימי ביותר שבעולמות]
עתה מפרש מהרח"ו איך שבפסוק "כֹּל הַנִּקְרָא בִשְׁמִי וְלִכְבוֹדִי בְּרָאתִיו יְצַרְתִּיו אַף עֲשִׂיתִיו" (ישעיה מג ז) רמוזים כל העולמות: 
והנה השם יתברך בתחלה האציל ממנו עולם האצילות בעשר ספירות הנקראים 'שמו יתברך', ובתוכם מתפשט האין סוף. וזהו מה שאמרו רבותינו זכרונם לברכה: 'בתחלה היה הוא ושמו אחד'. והכוונה - אף על פי שיראה לך להיות שם שני דברים חס וחלילה, [כלומר] האין סוף אחד והספירות שהם שמו יתברך אחד, אינו כן חס וחלילה! אלא 'הוא ושמו אחד'. שבכל עולם האצילות אין שם פירוד כלל, אלא 'הוא ושמו'. רוצה לומר - עם היות ש'הוא ושמו', [מכל מקום] הכל אחד. וזהו "כֹּל הַנִּקְרָא בִשְׁמִי". ואמר עוד "וְלִכְבוֹדִי בְּרָאתִיו" - רוצה לומר שאחר כך ברא עולם השני שכבר נאמר עליו לשון בריאה, וזהו לכבודו יתברך כמו שידעת. ואמר עוד "יְצַרְתִּיו" כנגד עולם היצירה. אבל "עֲשִׂיתִיו" כנגד עולם העשיה. ואמר בו "אַף [עֲשִׂיתִיו"] - לומר שעם היותו תחתון ורובו קליפות אפילו הכי הוא עשהו יתברך. 

והנה כמו שבעולם האצילות אין שליטת הקליפות כלל, כנגד כן הם עצמות האדם לפנים. וכנגד האין סוף המתפשט באצילות [לכאורה כוונתו לעולם הנקרא 'אדם קדמון' שהוא פנימיות האצילות] הוא מוח העצמות [שבאדם שהוא] מבפנים [לעצמותיו]. וכנגד [עולם] הבריאה שיש בה קליפות קצת ו[גם נמצאים אותם מקצת קליפות רק] בחיצוניותה [של עולם הבריאה] לבד הן הגידים באדם. וכנגד [עולם] היצירה [שהוא חצי טוב וחציו קליפות הוא] הבשר [שבאדם]. וכנגד [עולם] העשיה [שהוא רובו בשליטת הקליפות הוא] העור באדם.
ועם זה נבין מה שאמר הכתוב: "וַיַּעַשׂ יְהֹוָה אֱלֹהִים לְאָדָם וּלְאִשְׁתּוֹ כָּתְנוֹת עוֹר וַיַּלְבִּשֵׁם" (בראשית ג כא), ואומרו "כִּי עֵירֹם אָנֹכִי וָאֵחָבֵא" (שם פסוק י). והכוונה היא שאדם הראשון כשבראו השם יתברך תחלה היה גופו ממקום גבוה מאד, והיתה נפשו מלובשת באותו הלבוש הראשון ואז היה בגן עדן. וכשחטא איבד לבוש זה ונשאר ערום, ואז עשה לו השם יתברך לבוש אחר מעור והוא ממדרגה תחתונה מאד.

בהיות האדם מורכב מכל העולמות אמר השם יתברך "נעשה אדם" (בראשית א כו). ואמרו רבותינו זכרונם לברכה שאמר השם יתברך למשה רבינו עליו השלום: 'כתוב, והבא לטעות יטעה'! וזה לכאורה נראה תימה - למה צריך לכתוב כך?!

אבל הכוונה - שהשם יתברך רצה לעשות [את] האדם מורכב מכל ארבע עולמות [אצילות, בריאה, יצירה, עשיה - ואין הכי נמי גם מעולם 'אדם קדמון' כמו שכתב מהרח"ו בספרו 'שערי קדושה']. וזה [הטעם] שאמר "נעשה אדם" [בלשון רבים] - רוצה לומר שכל עולם ועולם יתן בו חלק הראוי. זה [העשיה נתן באדם את חלק ה]נפש, וזה [היצירה נתן באדם את חלק ה]רוח, וזה [הבריאה נתן באדם את חלק ה]נשמה, [וזה האצילות נתן באדם את החיה שהיא הנשמה לנשמה. וכמו שפירש מהרח"ו 'בשערי קדושה' גם עולם 'אדם קדמון נתן באדם את חלק היחידה]. אם כן מוכרח [היה הכתוב] לומר: "נעשה אדם" בלשון רבים... 

והנה דע לך כי כמו כן יש בתורה פ"שט ר"מז ד"רש ס"וד [פרד"ס]. והענין [הוא] כי יש בעלי מקרא והן נגד [עולם ה]עשיה, ו[יש] בעלי משנה והן כנגד [עולם ה]יצירה, ו[יש] בעלי תלמוד והם נגד [עולם] הבריאה, ו[יש] בעלי קבלה והם נגד עולם האצילות. ובקבלה עצמה הפנימיות שלה [הוא] נגד האין סוף שהוא מתלבש נגד ספירותיו וכו' וכו'. והנה עם היות [שגם חלק] הפשט [שבתורה ודאי] אמיתי, [מכל מקום] העיקר [שבתורה] הוא [חלק] הפנימיות שלה [שהמה סודות התורה]. דאם לא כן, איך אפשר שתורת אלהינו שנאמר עליה "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם" (משלי ח ל) יסופר בה אלופי עשו, "וְתִמְנַע הָיְתָה פִילֶגֶשׁ" (בראשית לו יב), וכמה דברים כאלו יש בתורה שבה ברא הקדוש ברוך הוא את עולמו?! וכל מי שסובר זה או כיוצא בזה עליו נאמר 'אוי להם מעלבונה של תורה' שמלבינים ומביישים את פני התורה באומרם שזאת היא כוונת התורה האלהית - חס וחלילה!

ובזה תבין [כוונת המשנה] 'רַבִּי מֵאִיר אָוֹמֵר כָּל הָעוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ'. רצונו לומר: לשם חמשה דברים שבה [והיינו פירוש 'לִשְׁמָהּ' - לשם ה' חלקי התורה], כאשר כתבתי שהם: [א] מקרא [ב] משנה [ג] תלמוד [ד] קבלה [ה] ופנימיות הקבלה. אז כשנכנס [אדם] באלו החמשה [חלקי תורה] ועוסק בהם 'נעשה כמעין המתגבר ומגלים לו רזי תורה, וכו' [כדאיתא בדברי משנת 'רבי מאיר אומר']. וזה מה שאמרו [במסכת חגיגה - דף יד ע"ב] ארבעה נכנסו לפרד"ס שהוא פ"שט ר"מז ד"רש ס"וד, ונכנסו להבין ולידע פנימיות הסוד! עד כאן לשון מהרח"ו בביאורו לפרקי אבות.

למדנו אם כן פירוש נוסף למהות תלמוד תורה 'לִשְׁמָהּ' על פי סודן של דברים. דלפי פירוש זה צריך אדם לקשר את חמשת חלקי נשמתו שהם: נ"פש-ר"וח-נ"שמה-ח"יה-י"חידה [נרנח"י] עם חמשת העולמות שהם: עשיה-יצירה-בריאה-אצילות [אבי"ע], וגם עם עולם 'אדם קדמון' [שהוא למעלה מכולם]. והאיך יהיה נעשה הקשר הזה? על ידי עוסקו בתורה 'לִשְׁמָהּ'. וכאן פירש לנו מהרח"ו שתורה 'לִשְׁמָהּ' היינו לשם ה' (חמשה) חלקים שבה שהם: [א] מקרא [ב] משנה [ג] תלמוד [ד] קבלה [ה] ופנימיות הקבלה. 
ואל יבהל הקורא הנעים בראותו כאן חמשה עולמות במקום ארבעה העולמות שהזכרנו למעלה, דהרי כאן הזכיר מהרח"ו גם את פנימיות הקבלה שהיא כנגד פנימיות עולם האצילות שבמקום אחר נקרא 'אדם קדמון', או בלשון רבינו כאן 'נגד האין סוף שהוא מתלבש נגד ספירותיו'.
ולעיל בפרק ה ביארנו שודאי שאין דברי מהרח"ו בביאורו לפרקי אבות סותרים את מה שכתב הוא בעצמו בשער המצוות מתורת רבו האריז"ל דסוד מהות תלמוד תורה 'לִשְׁמָהּ' היינו לשם ה' - שהיא השכינה הקדושה הרמוזה באות ה' אחרונה דשם הוי"ה. דכאן משמעינו רבינו מהרח"ו שבאמת לא שייך לתקן את תיקוני השכינה הקדושה בלימוד התורה ללא העסק גם בסודות התורה - דרק אז לימודו יכול באמת ליקרות לשם ה'. 

וזו באמת כוונת האריז"ל באומרו (בשער המצוות - על פרשת ואתחנן) 'ולכן צריך האדם שבכל יום ידבק נפשו ויכלול אותה בארבע עולמות (עשיה, יצירה, בריאה, אצילות) - ויקרא מקרא כנגד עשיה, ואחר כך משנה נגד יצירה, ואחר כך תלמוד נגד בריאה, ואחר כך קבלה נגד אצילות'! עד כאן לשונו. כללו של דבר - על ידי העסק בכל חלקי התורה (פרד"ס) אדם זוכה לדבק כל חלקי נפשו (נרנח"י) ולכלול אותם בכל העולמות (אבי"ע) שמהם נחצבו. וזהו סוד 'קודשא בריך הוא ואורייתא וישראל חד'! 
ו: וּבִהְיוֹתָהּ בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אָז נִקְרְאָה 'קַבָּלָה', כִּי שָׁם הִיא מֻפְשֶׁטֶת מִכָּל הַלְּבוּשִׁים הַנִּקְרָא[ים] 'פְּשָׁט' מִלְּשׁוֹן "פָּשַׁטְתִּי אֶת כֻּתָּנְתִּי" - שֶׁהוּא בְּחִינַת הַמַּלְבּוּשִׁים הַחִיצוֹנִים שֶׁהוּא עַל גַּבֵּי עוֹר אָדָם הַמִּתְפַּשֵּׁט מֵעָלָיו לִפְעָמִים, וְזֶהוּ עִקַּר מִלַּת 'פְּשָׁט'...
כדי שנוכל להתחיל להבין מהי מהות התורה 'בִהְיוֹתָהּ בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת דְאָז נִקְרְאָה 'קַבָּלָה', בחר רבינו מהרח"ו בשורות אלו להגדיר לנו קודם לכך מהי מהותה של התורה בעולם הזה שאנו רגילים אליו - דלאחר שנגדיר ונבין עניני וצורת התורה בעולם הזה נוכל להקיש מכאן למהות התורה בהיותה בעולם האצילות ד-"עַיִן לֹא רָאָתָה אֱלֹהִים זוּלָתְךָ" (ישעיה סד ג). דרק אז אם יהיה אלוהים עמנו נתחיל להבין את מהותה האמיתית של תורת הקבלה בעולם הנשגב ההוא.   

וכאן בשורות אלו הגדיר לנו רבינו מהרח"ו הגדרה ברורה באומרו שתורת העולם הזה היא כָּל הַלְּבוּשִׁים [של התורה] הַנִּקְרָא[ים] 'פְּשָׁט'. וכבר נתבאר היטב לעיל איך שתורת השם נחלקת לכמה חלקים: פ"שט ר"מז ד"רש ס"וד (פרד"ס) שכנגד ארבע עולמות: אֲצִילוּת בְּרִיאָה יְצִירָה עֲשִׂיָּה (אבי"ע). ואם כן, במה שאמר שתורת עולם הזה נקראת 'פְּשָׁט' ודאי שלא בא מהרח"ו לחדש לנו כאן שתורת עולם הזה נקראת 'פְּשָׁט' - דהרי כבר ידענו שחלק הפּשׁט הוא כנגד עולם העשיה. אלא חידושו ותרומתו של רבינו מהרח"ו כאן הוא במה שהגדיר לנו מהי מהותה של תורת עולם הזה, דלכן הדגיש כאן שמהותה של תורת עולם הזה כשמהּ: 'פְּשָׁט'! ועוד ביאר רבינו כאן ד-'פְּשָׁט' היינו מִלְּשׁוֹן הפסוק "פָּשַׁטְתִּי אֶת כֻּתָּנְתִּי" (שיר השירים ה ג) - שֶׁהוּא בְּחִינַת הַמַּלְבּוּשִׁים הַחִיצוֹנִים שֶׁהוּא עַל גַּבֵּי עוֹר אָדָם הַמִּתְפַּשֵּׁט מֵעָלָיו לִפְעָמִים, וְזֶהוּ עִקַּר מִלַּת 'פְּשָׁט'.

ועל דרך זו מלמדנו רבינו מהרח"ו בשורות אלו גם על תורת הקבלה שכנגד עולם האצילות. דרק אחר שהיפנמנו שתורת עולם הזה אינה התורה האמיתית אלא רק 'הַמַּלְבּוּשִׁים הַחִיצוֹנִים' המסתירים את אמיתות התורה, מעכשיו נוכל להבין שהתורה בצורתה ובמהותה האמיתית היא רק בִהְיוֹת[ה]  בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת  שֶאָז נִקְרֵאת 'קַבָּלָה' - כִּי [רק] שָׁם [בעולם האצילות] הִיא מֻפְשֶׁטֶת מִכָּל הַלְּבוּשִׁים הַנִּקְרָאים 'פְּשָׁט'!  ועל יסוד זה ירחיב מעתה רבינו הדיבור בהמשך הקדמתו.

ז: וְאָמְנָם בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה כַּנִּזְכַּר בְּמִדְרְשֵׁי רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה, וְגַם בְּדִבְרֵי הַמְתַרְגֵּם עַל פָּסוּק "דּוֹדִי צַח וְאָדֹם"...
מה שאמר כאן רבינו מהרח"ו 'כַּנִּזְכַּר בְּמִדְרְשֵׁי רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה' חוזר על 'הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה'. וזה באמת מצינו בכמה וכמה מדרשים ומאמרי הזוהר הקדוש על הפסוק: "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם" (משלי ח ל), כמו שהעתקנו מקצת לשונם לקמן בביאור מה שהזכיר מהרח"ו: 'התורה קדמה אלפים שנה לעולם' - עיין שם בסמוך.

וכן בפירוש רש"י על התורה על הפסוק "וְהַלֻּחֹת מַעֲשֵׂה אֱלֹהִים הֵמָּה" (שמות לב טז) מצינו ש-'הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה'. דשם כתב רש"י: כאדם האומר לחבירו 'כל עסקיו של פלוני במלאכה פלונית' - כך כל שעשועיו של הקדוש ברוך הוא בתורה! עד כאן לשונו.
ומה שהזכיר מהרח"ו 'וְגַם בְּדִבְרֵי הַמְתַרְגֵּם עַל פָּסוּק: "דּוֹדִי צַח וְאָדֹם", המסתכל בפנים התרגום על פסוק "דּוֹדִי צַח וְאָדֹם" (שיר השירים ה י) יראה שתרגם שם בזה הלשון: 'דְהוּא מֶחֱדָת שְמוּעִין חַדְתִּין בְּכָל יוֹמָא'. כלומר - והוא (הקדוש ברוך הוא) מחדש שמועות חדשות (דהיינו חידושי תורה) בכל יום. אלמא, הקדוש ברוך הוא עוסק בתורה. 
******

אמנם מה שטעון ביאור נרחב בדברי מהרח"ו הוא מה שאמר: 'וְאָמְנָם בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה'. והרי דברים אלו חוזרים על מה שאמר קצת לעיל מניה: 'וּבִהְיוֹתָהּ בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אָז נִקְרְאָה 'קַבָּלָה', כִּי שָׁם הִיא מֻפְשֶׁטֶת מִכָּל הַלְּבוּשִׁים הַנִּקְרָא[ים] 'פְּשָׁט'! עד כאן לשונו. הרי מדיוק מדבריו שחכמת הקבלה שהיא כללות סתרי התורה היא היא תורת עולם האצילות, והיא היא התורה שבה משתעשע הקדוש ברוך הוא.

וזה אכן טעון ביאר נחרב מאוד. דהרי אם תורת הקבלה היא בעצם תורת האצילות, האיך אם כן שייך לעסוק בה כאן בעולם העשיה על ידינו, בהיותינו קרוצי חומר וילודי אשה?! הרי כלל גדול בידינו שאין לנו שום מושג בעולם האצילות הרוחני ד-'עַיִן לֹא רָאָתָה אֱלֹהִים זוּלָתְךָ' (ישעיה סד ג)! האיך אם כן מצינו כל כך הרבה גופי תורה וחיבורים רחבים ועמוקים מני-ים על סודות התורה בכל ספרי הזוהר והתיקונים ובכל חיבורי המהרח"ו שקיבל מרבו האריז"ל אם באמת אין לנו שום השגה בתורת האצילות?! 

וכדי בעזרת השם ליישב את כל האמור נראה יחדו את דברי הגאון רבי יעקב משה הלל שליט"א בספרו 'אהבת שלום' (מדף קיז ואילך) על מה שכתב על דברי הרש"ש הקדוש באחד מהגהותיו (הגהות השמ"ש) על ספר 'עץ חיים'. זה לשונו הרב הלל שליט"א שם: 

וכוונתו [של הרש"ש] מבוארת - דלהיות שהשגת כוונת אמיתות ופנימיות הנמשל הנרמז במשל ולבוש החיצון של ענין הספירות לפרטיהם, סדר עמידתן והלבשתן זה לזה, עלייתן וירידתן, יחודם ותולדותם וכו' לית מחשבה תפיסה בהם כלל לשוכני בתי חומר - והיינו כל הנמשל הטמון בפנימיות כוונת הכינויים הנזכרים של 'עמידה', 'הלבשה', 'עליה וירידה', וכל שאר כינויי הלשונות המושאלים בחכמת הנסתר להמשיל על ידם ענינים עליונים ונשגבים אשר עצם ענינם של אותם הכינויים ולשונות שייכים דוקא להעולם הזה השפל והגשמי, רק שניתן לנו הרשות לכנות בכינויי ומושגי עולמינו אותם הענינים הרוחניים של העולמות העליונים לפרטיהם, שהמה לבושי האין סוף ברוך הוא שמצבם באמיתות בתכלית ההפשטה מכל מין ציור, וכיור, דמות, ודמיון דעולמינו השפל והמוגשם, ונשגבים ונעלים בזַכוּתָם מעל כל ענין ומושג גשם עכור מהנגלות לנו בעולמינו השפל, וממילא הם מופלאים מהשגת רעיונינו ודמיוננו, ובלתי נתפסים ונקלטים כלל בשכל אנושי מוגבל ומצומצם ומגושם - עד כאן לשונו.

הרי שביאר הגאון הנזכר לעיל שבאמת מושגי תורת האצילות כמות שהיא שם בעולם האצילות אשר שם הקדוש ברוך הוא יושב ועוסק בתורה 'לית מחשבה תפיסה בהם כלל לשוכני בתי חומר'. ועוד ביאר 'שמצבם באמיתות בתכלית ההפשטה מכל מין ציור, וכיור, דמות, ודמיון דעולמינו השפל והמוגשם, ונשגבים ונעלים בזַכוּתָם מעל כל ענין ומושג גשם עכור מהנגלות לנו בעולמינו השפל, וממילא הם מופלאים מהשגת רעיונינו ודמיוננו, ובלתי נתפסים ונקלטים כלל בשכל אנושי מוגבל ומצומצם ומגושם' (כלשונו)!

ואם כן הוא ש-'בְּ[מושגי] עוֹלַם הָאֲצִילוּת אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה' (כדברי מהרח"ו אצלינו) 'לית מחשבה תפיסה בהם כלל לשוכני בתי חומר' (כדברי הרב הלל אצלינו) - לכאורה צועקת קושיא גדולה עד מאוד - אמאי אם כן מצינו תביעה כל כך חזקה מחכמי הזוהר והמקובלים [ובראשם רבינו מהרח"ו בהקדמתו] כנגד התלמידי חכמים 'שוכני בתי חומר' המתרשלים מלימוד תורת הקבלה שלפי מה שכעת למדנו שייכת רק לעולם האצילות?! הרי בלאו הכי לית מחשבה תפיסה כלל במושגי עולם האצילות!!! ואם כן מה יועיל ללמוד מושגי תורת האצילות כיון דבלאו הכי אין לנו שום השגה בהם?!

ואמת שכדי להשיב על טענה חזקה זו חייבים אנו לבאר מהות תורת הקבלה כמות שהיא נלמדת בעולם הזה ויחסה לעולם האצילות 'אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה'. לצורך זה נמשיך לעיין בדברי הרב הלל שליט"א בספרו 'אהבת שלום'. זה המשך לשונו שם:     

והצורך וסיבה להיתר זה [כלומר, להתיר השימוש במושגי העולם הזה להמשיל על ידם עניני עולם האצילות] הוא לאפשר לנו לתפוס איזו תפיסה כל דהו, ולתת לנו אחיזת בית יד קטנה בידיעת מציאות העולמות העליונים שדרכם מתגלה ומתמצא הנהגת האין סוף ברוך הוא אלינו. ובלעדי היתר הכינויים והדמיונים והמשלים שבהם נשתמשו המקובלים להטמין בהם ענינים נשגבים סג"ר עלינ"ו המדב"ר - אין יוצא ואין בא להבין ולדעת מה למעלה! עד כאן לשונו. 

וקצת לקמן בספרו 'אהבת שלום' העתיק הרב הלל שליט"א מדברי הרש"ש הקדוש מהקדמת 'רחובות הנהר' (דף ח עמודא ג). זה לשון הרש"ש שם:
אמנם צריך להבין ענין עליות אלו [של הפרצופים מזה לזה בעת קבלתם המוחין] לפי משמעות פשט הדברים. אף על פי שאינם כפשוטם שיש בהם סודות נעלמים, הנה מתוך פשטם אפשר להבין מעט מסודם אף על פי שאין לסודם דוגמא עם הפשט - כי הם סודות נעלמים עמוק עמוק לית מחשבה תופסת בהם, כל שכן דיבור. אלא, שדברה תורה כלשון בני אדם. 

וכנזכר בסוף ההקדמה הראשונה משער ההקדמות [מכתבי האריז"ל], וזה לשונו: 'ואמנם דבר גלוי הוא כי אין למעלה גוף ולא כח בגוף חלילה. וכל הדמיונות והציורים [ה]אלו לא מפני שהם כך חס וחלילה. אמנם לשכך את האזן לכשיוכל האדם להבין הדברים העליונים הרוחניים בלתי נתפסים ונרשמים בשכל האנושי, לכן ניתן רשות לדבר בבחינת ציורים ודמיונים כאשר הוא פשוט בכל ספרי הזוהר. וגם בפסוקי התורה עצמם כולם כאחד עונים ואומרים בדבר הזה כמו שאומר הכתוב: "עֵינֵי יְהֹוָה הֵמָּה מְשׁוֹטְטִים בְּכָל הָאָרֶץ" (זכריה ד י), "עֵינֵי יְהֹוָה אֶל צַדִּיקִים" (תהלים לד טז), "וַיִּשְׁמַע יְהֹוָה" (במדבר יא א), "וַיָּרַח יְהֹוָה" (בראשית ח כא), "וַיְדַבֵּר יְהֹוָה" (שמות ו י), וכאלה רבות. וגדולה מכולם מה שאומר הכתוב: "וַיִּבְרָא אֱלֹהִים אֶת הָאָדָם בְּצַלְמוֹ, בְּצֶלֶם אֱלֹהִים בָּרָא אֹתוֹ. זָכָר וּנְקֵבָה בָּרָא אֹתָם" (בראשית א כז)! ואם התורה עצמה דברה כך, גם אנחנו נוכל לדבר כלשון הזה - עם היות שפשוט הוא שאין שם למעלה אלא אורות דקים בתכלית הרוחניות בלתי נתפסים שם כלל, וכמו שאומר הכתוב: "כִּי לֹא רְאִיתֶם כָּל תְּמוּנָה" (דברים ד טו) וכאלה רבות. ואמנם יש עוד דרך אחרת כדי להמשיל ולצייר בה הדברים העליונים, והם בחינת כתיבת צורת האותיות. כי כל אות ואות מורה על אור פרטי עליון. וגם תמונה זו דבר פשוט הוא כי אין למעלה לא אות ולא נקודה. וגם זה דרך משל וציור כדי לשכך את האזן כנזכר. ושתי בחינות ציורים אלו - אם ציור האדם ואם ציור אותיות, שתיהם מוכרחות להבין ענין האורות העליונים כאשר תראה ספרי הזוהר בנויים על פי שתי בחינות הציורים האלה.
עד כאן העתק לשון האריז"ל בשער ההקדמות, וכן לשון הרש"ש שהעתיקו כמובא כל זה בספר 'אהבת שלום'.
******

ועתה שהוראתה לדעת שכל דברי הזוהר והמקובלים המה משל לאורות העליונים כמות שהם באמת בעולם האצילות אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָת הקבלה לפי אמיתות המושגים כמות שהם שם בעולם ההוא, צריכים אנו להבין שלמרות שסוף סוף דברי הזוהר והמקובלים הם רק משלים במושגי העולם הזה הרומזים על עניני עולם האצילות, מכל מקום עדיין שפיר דמי לומר על דברי הקבלה שבספר הזוהר וספרי המקובלים שהם באמת תורת האצילות 'אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה' (כדברי רבינו מהרח"ו אצלינו).

והטעם לזה הוא משום היחס והקשר ההדוק שיש בין המשל בעניני העולם הזה לנמשל בעניני עולם האצילות 'אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה'. וגם כלל זה מבארו הרב הלל שליט"א קצת לקמן בספרו 'אהבת שלום'. זה לשונו שם:

כי באמת משלי ודמיוני הרב זכרונו לברכה [כוונתו לרבינו האר"י, ואין הכי נמי שהוא הדין גם למשלי ספר הזוהר ושאר ספרי המקובלים] שעל ידם גילה כל סודות תורתו המופלאים לא חידשם והמציאם על ידי טירחת ויגיעת שכלו. אלא, שכפי שנכתבים בספריו הקדושים 'עץ חיים' והשמונה שערים - כך ראם והשיגם [האריז"ל] בעיני שכלו ובצפיית לבו ככל צופי המרכבה [שהוא מעין נבואה]. ולכן, מאחר שנתגלו לו בצפייתו במרכבה באותם המשלים והדמיות שבהם רמזם בכתביו, הוא הנותן שרק על ידי הבנת המשלים היטב יושג סודם - כי הכל הולך למקום אחד כנזכר לעיל...

והענין כי משלי הסודות העליונים שנזכרו בדברי האריז"ל הנה המה בעצם ענף ממש של מציאות אותם הסודות כפי שהם במצבם האמיתי למעלה. רוצה לומר - עצם הסוד המושפט לאחר שנתפשט והשתלשל דרך העולמות עד הגיענו לעולמינו השפל. וכפי זכות וברירות וליבון השגותיו של האריז"ל, וכפי מצב דורו ו[מצב] העולם דאז, וצורך תיקון השעה - לא היה אפשר שיתגלו [לאריז"ל] במשלים או ציורים ודמיונים אחרים זולת אלו דוקא, וכנזכר לעיל שהם ממש ענף הנמשך ומשולשל מעצם מציאות האמיתי של אותם הסודות העליונים בהיותם ברום האצילות [אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה] כאמור! כל זה מדברי רב הלל שליט"א.
******

ובזה יותרץ מה שהקשנו לעיל בתחילת דברינו. דהיינו - שאם כן הוא ש-'בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה' (כדברי מהרח"ו אצלינו) אשר 'עַיִן לֹא רָאָתָה אֱלֹהִים זוּלָתְךָ' (ישעיה סד ג) משום דלית מחשבה תפיסה בעולם האצילות כלל, האיך אם כן שייך לעסוק בה כאן בעולם העשיה על ידינו בהיותינו קרוצי חומר וילודי אשה?! ואם כן אמאי מצינו תביעה כל כך חזקה מחכמי הזוהר והמקובלים (ובראשם רבינו מהרח"ו בהקדמתו) כנגד התלמידי חכמים 'שוכני בתי חומר' המתרשלים מלימוד זה של תורת האצילות?! הרי בלאו הכי לית מחשבה תפיסה כלל במושגי עולם האצילות (כמו שנתבאר היטב לעיל)! ואם כן מה יועיל ללמוד מושגי תורת האצילות אם בלאו הכי אין לנו שום השגה בהם?!

אמנם טענה זו תתורץ בשימנו על לבנו שסוף סוף העסק במשלים הללו על ידינו שוכני בתי חומר היא באמת אחיזה של ממש בענף של תורת האצילות המשתלשל עד העולם הזה אחר שהתלבש במשלים הקדושים הללו. ואם כן לאו מילתא זוטרתא היא, כמו שממשיך הרב הלל שליט"א לבאר בספרו 'אהבת שלום'. זה לשונו: 

ולכן דוקא בידיעת משל החיצון המרמז על אותם הסודות על בוריו בפלפולא דארייתא וליבון הלכה עד מקום שיד שכלנו מגעת יתגלה להלומד ענייני אותם הסודות (כפי קדושתו, הזדככות חומרו ושכלו, והכנתו דרך כלל) ניצוצי אור הנמשל הפנימי המתנוצץ ומתגלה דרך לבוש המשל החיצון אל עיני השכל הלב - ותו לא מידי [מתגלה למטה]! כי עצם מציאות אותם הניצוצי אור של השגת הנמשל אין שום אפשרות בעולם לתרגמם במושגים מוחשיים ובכינויי עולמינו - אלא דוקא מתנוצצין בדקות והעלם דרך הנמשל לאחר שנתלבן על ידי פלפולא דאורייתא (כנזכר) בפנימיות לבו ושכלו של הלומד... ולזה הטעם קבעו חכמי הדורות עיקר הדגש בסדר הלימוד [בכתבי האריז"ל] לברר וללבן היטב ריהטת פשטי לשונות הרב זכרונו לברכה כפי משמעות פשט המשלים שהלביש בהם הסודות העליונים. כי השגת הסודות הטמונים והמוסתרים באותם המשלים לא יושגו אלא על ידי הסח הדעת ממש - בהאירם דרך המשל אחר ליבונו, בעיני השכל והלב של הלומד המתקדש, כאמור!    

הרי לנו איך שהוסיף הרב הלל שליט"א לבאר את גודל התועלת הרבה הבאה לנשמת אותם תלמידי חכמים העוסקים במשלי ספרי הזוהר והמקובלים על דרך זה. דאף על פי שיודעים הם שעסקם הוא אכן במשלים דעניני עולם הזה, מכל מקום לאו משלים בעלמא הם - אלא ממש ענפים של תורת עולם האצילות 'אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה'. 
ואם כן הוא, נמצינו למדים שמה שאמר מהרח"ו אצלינו 'וְאָמְנָם בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה' - כוונתו לתורת הקבלה בערך עולם האצילות בשורשם של דברים כמות שהם שם בעולמו, דהיינו עצם הסוד המושפט. אמנם מה שנקרא אצילנו בעולם הזה 'תורת הקבלה' או 'סודות התורה' הם ממש ענפי אותם השורשים שבאצילות לאחר שנתפשטו והשתלשלו דרך העולמות עד הגיענו לעולמינו השפל. ובהגיעם עד אלינו לקחו אותם ענפי השורשים לבושי העולם הזה באופן שיכול שכלם של הלומדים להשיג ולהתקשר אליהם בדרכי הלימוד. אבל כאמור, ישנו קשר הדוק בין המשל (שבמושגי העולם הזה) לנמשל (שבמושגי עולם האצילות) - כמו שכתב הרב הלל שליט"א שלא היה אפשר שיתגלו במשלים או ציורים ודמיונים אחרים זולת אלו דוקא, שהם ממש ענף הנמשך ומשולשל מעצם מציאות האמיתי של אותם הסודות העליונים בהיותם ברום האצילות. ו"דִּבְרֵי פִי חָכָם חֵן" (קהלת י יב)! 

ח: הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם...
ענף א:
מסתמא כולנו כבר יודעים מדרש חכמים זה שהזכיר כאן רבינו מהרח"ו באומרו כי התורה היתה לפני הקדוש ברוך הוא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם. ועם כל זאת, אין אחד מאיתנו שיודע להסביר דברי חכמינו זכרונם לברכה על בוריים מרוב עומקם.

מקור הדברים הם בדברי רבותינו בבראשית רבה (פרשת בראשית פרשה ח). זה לשונם שם:
אף כאן כל מעשה של כל יום ויום היו שואלין אלו לאלו: 'מה בריות ברא הקדוש ברוך הוא בכם'? היום של ששי שואל של חמישי וכו', עד לראשון - למי היו שואלין? לא לתורה שקדמה לברייתו של עולם?! דאמר רבי שמעון בן לקיש: שני אלפים שנה קדמה התורה לברייתו של עולם. הדא הוא דכתיב: 'וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם' (משלי ח ל), ויומו של הקדוש ברוך הוא אלף שנים, דכתיב: "כִּי אֶלֶף שָׁנִים בְּעֵינֶיךָ כְּיוֹם אֶתְמוֹל" (תהלים צ ד)! עד כאן לשון המדרש.

ונראה שרבותינו זכרונם לברכה דרשו כן מכפל הלשון בפסוק: "וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם" - כלומר שני ימים. וכדומה מצינו בפירוש רש"י לספר משלי (על פסוק ההוא) שביאר: "יוֹם יוֹם" - אלפים שנה'! עד כאן לשון רש"י. ומסתמא שפירש רש"י כן מחמת סיום אותו מדרש שאמר: 'ויומו של הקדוש ברוך הוא אלף שנים, דכתיב: "כִּי אֶלֶף שָׁנִים בְּעֵינֶיךָ כְּיוֹם אֶתְמוֹל" (תהלים צ ד)! עד כאן לשונו
וכן מצינו לשון דומה בויקרא רבה (פרשת מצורע פרשה יט):
"רֹאשׁוֹ כֶּתֶם פָּז" (שיר השירים ה יא). "רֹאשׁוֹ" - זו תורה, דכתיב: "יְהוָה קָנָנִי רֵאשִׁית דַּרְכּוֹ קֶדֶם מִפְעָלָיו מֵאָז" (משלי ח כב). דאמר רב הונא בשם ריש לקיש: שני אלפים שנה קדמה תורה לבריאת עולם שנאמר: "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם" (משלי ח ל), ויומו של הקדוש ברוך הוא אלף שנים, דכתיב: "כִּי אֶלֶף שָׁנִים בְּעֵינֶיךָ כְּיוֹם אֶתְמוֹל" (תהלים צ ד)! עד כאן לשונם.

ובמדרש תנחומא (פרשת וישב סימן ד) מצינו בזה הלשון:
כך אמר אדם לפני הקדוש ברוך הוא - רבונו של עולם, עד שלא בראת עולמך קודם שני אלפים שנה היתה תורה אצלך אמון, שכך כתיב: "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם" (משלי ח ל) - שני אלפים שנה! עד כאן לשונם.

וגם בספר הזוהר והתיקונים שנו ושלשו על כלל זה. דזה לשון הזוהר חדש (פרשת בראשית - דף ט ע"ב):
כתיב: "יְהוָה קָנָנִי רֵאשִׁית דַּרְכּוֹ קֶדֶם מִפְעָלָיו מֵאָז" (משלי ח כב). הפסוק הזה חוזר על כל התורה שהיא היתה ראשית דרכי אֵל. שהתורה נבראת אלפים שנה קודם שנברא העולם, דאמר רבי אלעזר - שבעה דברים נבראו עד שלא נברא העולם. ואלו הם: התורה, וגן עדן, וגיהנם, וכסא הכבוד, ובית המקדש, ושמו של משיח, והתשובה! עד כאן לשונם.
וכן הוא בזוהר חדש (על מגילת רות - דף מט ע"א):
כשברא הקדוש ברוך הוא עולמו לא ברא אותו אלא עם התורה. והתורה היתה אלפים שנה קודם שנברא העולם, דכתיב: "וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם" (משלי ח ל). דתנינן: כשברא הקדוש ברוך הוא את עולמו הכין את התורה דכתיב: "אָז רָאָהּ וַיְסַפְּרָהּ וגו' (איוב כח כז). וברא בה העולם, ואחר כך גנזה עד שברא אדם הראשון ולימדה לו, דכתיב (בפסוק הבא) "וַיֹּאמֶר לָאָדָם הֵן יִרְאַת אֲדֹנָי הִיא חָכְמָה וגו'! עד כאן לשונם.
******

ובאמת שכל המאמרים הנזכרים לעיל סתומים מאוד, דלכאורה לא שמעינן מנייהו אלא מה שדרשו חכמינו זכרונם לברכה ממשמעות הפסוקים שהובאו שם ותו לא. אמנם על מהות התורה כמות שהיתה לפני הקדוש ברוך הוא אלפים שנה לפני בריאת העולם לא מצינו גילוי בדבריהם שם, אלא רק בדברי הזוהר חדש (על מגילת רות - קצת לקמן בדף מט עמוד ב). זה לשונו:

והקדוש ברוך הוא ברא בהם את עולמו, והאותיות כולם נקראו "לְפָנִים". מאי טעמא? מפני שנבראו אלפים שנה קודם שנברא העולם. ובתורה שנקראה "לְפָנִים" ברא הקדוש ברוך הוא את עולמו. הדא הוא דכתיב: "לְפָנִים הָאָרֶץ יָסַדְתָּ, וּמַעֲשֵׂה יָדֶיךָ שָׁמָיִם" (תהלים קב כו). רבי חנינא אומר: מאותם דברים שעלו במחשבה קודם שברא הקדוש ברוך הוא את עולמו. ישראל עלה במחשבה מפני שהוא ראוי לקבל התורה, וכל האותיות נכתרו בראשו. כיון שעלה במחשבה, כביכול עמד הקדוש ברוך הוא וחקק בו את התורה וכל האותיות נכתרו בראשו, ועליו נתקיימה התורה. הדא הוא דכתיב: "וְזֹאת לְפָנִים בְּיִשְׂרָאֵל". ואין "זֹאת" אלא התורה. "לְפָנִים" - אלו האותיות. והכל היה חקוק ונרשם "בְּיִשְׂרָאֵל"! עד כאן לשון הזוהר חדש.
אם כן למדנו מדברי הזוהר חדש הללו שאין התורה שהיתה אז לפני הקדוש ברוך הוא אלפים שנה לפני בריאת העולם כמות שהיא עתה בזמן הזה - כתובה בדיו שחור על עור בהמה, ומסודרת בעשרות פרשיות ומחולקת לדפים, שורות, ופסקאות. אלא הכוונה היא לכ"ב אותיות שבהם נברא העולם על ידי צירופם זה עם זה - כמו שאמרו במאמר הזוהר חדש הנזכר לעיל: 'והקדוש ברוך הוא ברא בהם את עולמו, והאותיות כולם נקראו "לְפָנִים". מאי טעמא? מפני שנבראו אלפים שנה קודם שנברא העולם. ובתורה שנקראה "לְפָנִים" ברא הקדוש ברוך הוא את עולמו'! עד כאן לשונם.

ומצינו עוד הרבה קדמונים שביארו שודאי שאין כוונת רבותינו זכרונם לברכה בכל המדרשים הנזכרים לעיל לספר תורה שהיה כביכול מונח לפי הקדוש ברוך הוא אלפיים שנה לפמי בריאת העולם.
הרי רש"י זכרונו לברכה בפירושו על פרקי אבות (פרק ה משנה ו) כתב: 'והכתב' - גוף האותיות נברא מששת ימי בראשית. ואף על פי שהתורה קדמה לעולם אלפים שנה, לא היה בה גוף האותיות אלא בעל פה היתה עומדת! עד כאן לשונו.
ובחידושי אגדות למסכת נדרים (דף לט ע"ב) הוסיף מהרש"א ואמר: גם לגבי אלו דחשיב הכא שהיו גם כן קודם בריאת עולם, התורה קדמה להם אלפים שנה. והיתה לפניו כתובה אז באש שחורה על גבי אש לבנה שהוא נסתר של התורה כולה שמותיו של הקדוש ברוך הוא, והיינו שאז היתה "רֵאשִׁית דַּרְכּוֹ" (משלי ח כב)  שהוא דרך הנסתר! עד כאן לשונו. 
אם כן ודאי שאין לנו להבין את מהות התורה אלפים שנה לפני בריאת העולם כמות שהיא עתה כתובה לפנינו - אלא 'בעל פה' (כלשון רש"י) או 'כתובה אז באש שחורה על גבי אש לבנה שהוא נסתר של התורה, כולה שמותיו של הקדוש ברוך הוא' (כדברי הרב מהרש"א).
גם רבינו בחיי בפירושו על התורה (בראשית - פרק א) התעורר להדגיש שאין להבין דברי רבותינו זכרונם לברכה כפשוטן, ובפרט מה שנקטו הם זמן מפורש של אלפים שנה קודם בריאת העולם. זה לשונו שם:
ויש לך להשכיל כי זמן קדימת התורה לעולם מ"בְּרֵאשִׁית" עד "יְהִי אוֹר", כנרמז במלת "בְּרֵאשִׁית" שני אלפים יש שהיה ראשית. וכן מצינו במדרש בראשית רבה (ג ח): 'יְהִי עֶרֶב' אין כתיב כאן אלא "וַיְהִי עֶרֶב" - מכאן שהיה סדר זמנים קודם לכן, עד כאן. ואף על פי שהזמן נברא וקודם הבריאה לא היה זמן, הזכיר זמנים על אותן שני אלפים שנה - כי אין אותן הימים כימי אנוש. אבל יום מאותן הימים שמהם השנים שאין להם חקר, כענין שכתוב: "הֶן אֵל שַׂגִּיא וְלֹא נֵדָע מִסְפַּר שָׁנָיו וְלֹא חֵקֶר" (איוב לו כו), וכתיב: "הֲכִימֵי אֱנוֹשׁ יָמֶיךָ" (איוב י ה), וכתיב: "וּשְׁנוֹתֶיךָ לֹא יִתָּמּוּ" (תהלים קב כח)! עד כאן לשונו. 
ובאמת שכבר קדמו ה'אבן עזרא' בהקדמה לפירושו הגדול על תורה. זה לשונו שם:

ויש דרש הפך דרש, ויש לו סוד ואיננו מפורש - כדרש שהתורה קדמה אלפים שנה קודם העולם. וזה אמת רק על סוד דרך הנעלם. ורבים לא יבינוהו כן, ולהיות כמשמעו לא יתכן. ובעבור כי השנה מימים במספר היא מחוברת, ומדת הרגע והיום בתנועת הגלגל נספרת. ואם אין גלגל אין יום, אף כי יומים, או שנה, או מספר אלפים! והשואל מה היה העולם בתחלה? הלא יתבייש, למען אשר יבקש לאין יש?! עד כאן לשונו הצחה של אברהם בן עזרא זכרונו לברכה.
הרי שעיקר הדגש שם ה'אבן עזרא' על מה שאי אפשר להבין מה שאמרו רבותינו 'אלפים שנה קודם בריאת העולם' ומלואו כפשוטן של דברים. וזה מטעם שאי אפשר לנו לתפוס ולהגדיר מושג 'זמן' ומושג 'שנה' לפני בריאת גלגל החמה בששה ימי בראשית, דהרי 'אם אין גלגל אין יום, אף כי יומים, או שנה, או מספר אלפים' (כלשונו)!
וגם בספר 'בעל שם טוב' (על פרשת וזאת הברכה) מצינו דברי אש המיוחסים לאבי החסידות המוכיחים בעליל שהתורה שקדמה אלפים שנה לבריאת העולם היתה אז בהכרח בדמות ובצורה אחרת לגמרי ממה שהיא עתה. זה לשונו שם:
כי הנה לכאורה יפלא בעיני כל - הלא התורה קדמה אלפים שנה קודם שנברא העולם. ואם כן קשה - האיך נכתבו אז בהתורה כל הסיפורים הקדושים מעניני בריאת העולם, ומעניני אדם וחוה, ונח, ואבות הקדושים, ושאר דברים מן "בְּרֵאשִׁית" עד "לְעֵינֵי כָּל יִשְׂרָאֵל" (דברים לד יב)?! הלא עדיין לא נתהוו אז אלו הדברים! וביותר קשה הלא המיתה באה לעולם בשביל חטא אדם הראשון, ואם לא היה אדם הראשון חוטא לא היה מיתה בעולם! וזה ידוע שהבחירה ניתנה לאדם, ואם כן האיך נכתבו בתורה מאז ומקדם עניני מיתה כגון 'וימת פלוני', או "אָדָם כִּי יָמוּת בְּאֹהֶל" (במדבר יט יד)?! והלא עדיין לא חטא אדם הראשון! ואף שהכל צפוי, מכל מקום הרשות נתונה (ואולי לא יחטא!)... 

אמנם האמת כן היא - כי התורה הקדושה בבריאתה נבראה רק בתערובות אותיות. היינו, אלו האותיות שישנן בתורתנו הקדושה מן "בְּרֵאשִׁית" עד "לְעֵינֵי כָּל יִשְׂרָאֵל" לא היו נצרפים אז בצירופי תיבות כמו שאנו רואים היום כמו "בְּרֵאשִׁית בָּרָא" (בראשית א א) או "לֶךְ לְךָ מֵאַרְצְךָ" (בראשית יב א) וכיוצא. רק האמת היא שכל אלו התיבות מתורתנו הקדושה היו מעורבין בתערובת, ובכל עת וזמן שנתהוה איזה ענין בעולם, אז נצטרפו אלו האותיות ונתהוה צירופי תיבות ונתהוה סיפור זה הענין. כגון כשנתהוה בריאת העולם וענין אדם וחוה, אז נתקרבו האותיות זה לזה ונתהוו אלו התיבות המספרים הענין הזה. וכן כאשר מת פלוני או פלוני אזי נעשו צירופי תיבות 'וימת פלוני'. וכן הוא בשאר הדברים, שבשעת התהוות המעשה מיד נעשה בהתורה צירופי תיבות מהאותיות כפי זו המעשה. ואם היה נתהוה מעשה אחרת אזי היו מתהוים צירופים אחרים באופן אחר, כי התורה הקדושה הוא חכמת השם יתברך ואין לה סוף, והבן!

נמצא כמו כן, כאשר הגיע עת מיתת משה ואז כבר היתה התורה כולה בצירופי תיבות מן "בְּרֵאשִׁית" עד  עד "וַיָּמָת שָׁם מֹשֶׁה" (דברים לד ה) - כי בעת הזאת כל המעשים הללו כבר נתהוו, רק מן "וַיָּמָת שָׁם מֹשֶׁה" עד "לְעֵינֵי כָּל יִשְׂרָאֵל" (דברים לד יב) עדיין לא נצטרפו האותיות בתיבות - כי עדיין היה משה חי. רק מחמת שמוכרח היה שמשה יכתוב גם מן "וַיָּמָת שָׁם מֹשֶׁה" עד "לְעֵינֵי כָּל יִשְׂרָאֵל" מטעם שנאמר: "לָקֹחַ אֵת סֵפֶר הַתּוֹרָה" (דברים לא כו) והיתה צריכה להיות שלימה, וגם מטעם שנקראת על שמו כמו שכתוב: "זִכְרוּ תּוֹרַת מֹשֶׁה עַבְדִּי" (מלאכי ג כב) - על כן מה עשה השם יתברך? היה אומר למשה האותיות שנשארו מן "וַיָּמָת שָׁם מֹשֶׁה" עד "לְעֵינֵי כָּל יִשְׂרָאֵל" כמו שהיו מעורבין עדיין בלא צירופי תיבות, ומשה היה כותבם כך. ואחר כך כשמת משה מיד נצטרפו אלו האותיות ונעשו התיבות מן "וַיָּמָת שָׁם מֹשֶׁה" עד "לְעֵינֵי כָּל יִשְׂרָאֵל". ונמצא שכל התורה כתבה משה, ושפיר נאמר "לָקֹחַ אֵת סֵפֶר הַתּוֹרָה" ושפיר נקראת על שמו - כי באמת הוא כתבה בשלימות מן "בְּרֵאשִׁית" עד "לְעֵינֵי כָּל יִשְׂרָאֵל".
וזהו שכתב רש"י זכרונו לברכה: הקדוש ברוך הוא אומר למשה התורה מן "וַיָּמָת שָׁם מֹשֶׁה" עד "לְעֵינֵי כָּל יִשְׂרָאֵל", ומשה היה כותב. אמנם כדי שלא תקשה קושיא הנזכרת לעיל האיך היה כותב "וַיָּמָת"? הלא עדיין היה חי! על זה מפרש [רש"י] והולך: שהיה כותב בדמע - ו'דמע' הוא לשון תערובות כידוע, כמו המדמע (גיטין - נב ע"ב), או תרומה מדמעת, וכיוצא בהן בש"ס הרבה. והיינו שהקדוש ברוך הוא אמר לו למשה התורה אות באות כפי שהיתה מעורבת, והוא כמו כן היה כותבה אות באות בתערובת. ואחר מיתתו נתהוו הצירופי תיבות מן "וַיָּמָת שָׁם מֹשֶׁה" עד "לְעֵינֵי כָּל יִשְׂרָאֵל", ושפיר נאמר "לָקֹחַ אֵת סֵפֶר הַתּוֹרָה" ושפיר נקראת "תּוֹרַת מֹשֶׁה". והבן! עד כאו לשון הכותב בשם ה'בעל שם טוב'.

ובזה מצינו חיזוק גדול למה שיסדנו לעיל שודאי שאין להבין מהות התורה לפני בריאת העולם כמות שהיא עתה כתובה על ספר. אם כן דברי רש"י הסתומים (בפירושו לפרקי אבות) שהיתה התורה אז 'בעל פה', וכן מה שאמר מהרש"א בקיצור נמרץ שהתורה היתה 'כתובה אז באש שחורה על גבי אש לבנה שהוא נסתר של התורה, כולה שמותיו של הקדוש ברוך הוא' עתה התחילו מושגים אלו לקרום ולקבל צורה לאור דברי ה'בעל שם טוב', ובעיקר במה שיסד: 'רק האמת היא שכל אלו התיבות מתורתנו הקדושה היו מעורבין בתערובת, ובכל עת וזמן שנתהוה איזה ענין בעולם אז נצטרפו אלו האותיות ונתהוה צירופי תיבות ונתהוה סיפור זה הענין'! עד כאן לשונו. 
ענף ב:

אחר שביארנו בענף הקודם שודאי שלא היתה מהות התורה לפני בריאת העולם כמות שהיא עתה לפנינו, נמשיך בעזרת השם בענף זה לעמוד על קושיא גדולה מאוד (לפי קוצר השגתינו) המתעוררת מתוך דברי רבותינו זכרונם לברכה במה שאמרו שהתורה קדמה לעולם אלפים שנה. והיא - האיך שייך המושג של 'אלפים שנה' או כל מושג של זמן לפני בריאת העולם?!

לך נא וראה מה שהקשה וגם תירץ בספר 'מאור עינים' (ליקוטים - למיסד חסידות טשרנוביל):
אך הענין שאמרו רבותינו זכרונם לברכה 'התורה קדמה לעולם אלפים שנה' - והוא ידוע שקודם הבריאה לא היה זמן כלל, ואיך שייך אלפים שנה?!
אך הכוונה שהתורה קדמה תחלה במחשבה של הבורא ברוך הוא וברוך שמו כאשר היא כתובה כולה מ"בְּרֵאשִׁית" ועד "לְעֵינֵי כָּל יִשְׂרָאֵל" היתה גנוזה בחכמתו ובינתו - היא מחשבתו ברוך הוא. וכתיב: "וַאֲאַלֶּפְךָ חָכְמָה" (איוב לג לג) ואאלפך בינה - אלוף חכמה אלוף בינה. והם הם 'אלפים שנה' הנרמז בדבריהם - שני אלפין: 'חכמה' ו'בינה' שהתורה יצאה מהם. כי אורייתא מחכמה נפקת, ו'חכמה' ו'בינה' נקראים [תרין] ריעים דלא מתפרשין [מהדדי. אמר הכותב - מפני שיחודם של חכמה ובינה תדיר גם בזמן הגלות. דהרי מיחוד זה נמשך חיות לעולם, ולכן אי אפשר שיפסק יחודם אפילו לרגע], כדכתיב: "פִּיהָ פָּתְחָה בְחָכְמָה וְתוֹרַת חֶסֶד עַל לְשׁוֹנָהּ" (משלי לא כו).

כי העולם התחלתו מ'שבעת ימי הבנין' [אמר הכותב - כוונתו לומר שהעולם הזה הוא כנגד שבע ספירות תחתונות: חסד גבורה תפארת נצח הוד יסוד מלכות - שכנגדם נברא מעשה כל יום יום במעשה בראשית, ולכן נקראים שבע ספירות אלו 'שבעת ימי הבנין'], כדכתיב: "עוֹלָם חֶסֶד יִבָּנֶה" (תהלים פט ג). [אמר הכותב - סוד זה ביארו האריז"ל ב'עץ חיים' (שער יא פרק ו). זה לשונו שם: 'כי הכתוב אומר "כִּי אָמַרְתִּי עוֹלָם חֶסֶד יִבָּנֶה" - רוצה לומר שהעולם מבחינת החסד ואילך שהם שבע (ספירות) תחתוניות שהם כללות זעיר אנפין ונוקביה, וזה סוד שבעת ימי בראשית כנודע']. וקודם לזה [לפני בריאת העולם] הי[ת]ה [התורה] גנוז[ה] במחשבה. וזהו "פִּיהָ פָּתְחָה בְחָכְמָה" - שההתחלה [של התורה] היה בחכמה הגנוזה, תורה הקדומה. אך "וְתוֹרַת חֶסֶד עַל לְשׁוֹנָהּ" - כדי שיתגלה התורה ותצא מן המחשבה ויתגלה בדבור היה על ידי חסד שנתלבש ונתגלה בלבוש ויצא אל התגלות הדבור ואותיות. אמנם באמת היא היא מה שהיה ברצון ומחשבה תחלה! עד כאן לשונו.
למדנו מדברי קודשו שהמושג 'שני אלפים שנה קודם בריאת העולם' שהזכירו חכמינו זכרונם לברכה היינו שני ספירות 'חכמה' ו'בינה' שקדמו לעולם הזה שנברא וממשיך להתנהג על ידי שבע ספירות תחתונות (מחסד עד מלכות - בסוד "כִּי אָמַרְתִּי עוֹלָם חֶסֶד יִבָּנֶה"). דודאי שלא שייך המושג של 'זמן' כפשוטו אלא כמימד של העולם הגשמיי הזה לאחר ברייתו - כידוע בחכמת ה'פיזיקה' שתלת מימדי העולם הזה קשורים עם מימד הזמן הרביעי. והביא האדמו"ר הנזכר לעיל ראיה לכך מפסוק בספר איוב (לג לג), שנאמר: "וַאֲאַלֶּפְךָ חָכְמָה" - הרי שספירת 'חכמה' קשורה למושג ה'אלף'. ואם כן הוא בספירת 'חכמה', צריכים אנו לומר שכן הוא גם בספירת 'בינה' שבהכרח גם היא קשורה למושג ה'אלף' - כמו שבאמת מצינו בדברי רבותינו זכרונם לברכה במסכת שבת (דף קד ע"א): 'אל"ף בי"ת - אלף בינה'.

הרי ש-'שני אלפים שנה קודם בריאת העולם' התורה היתה עדיין גנוזה ב'מחשבה' שהוא כינוי לספירת 'חכמה'. וכמו שכתב האדמו"ר הנזכר לעיל, זהו סוד הפסוק: "פִּיהָ פָּתְחָה בְחָכְמָה" - שההתחלה של התורה עוד לפני בריאת העולם ועוד לפני שנברא מושג ה'זמן' היתה אז בסוד חכמה הגנוזה, והיא תורה הקדומה. אך לאחר שנברא העולם הזה ביחד עם מושג הזמן הגשמי, כתיב: "וְתוֹרַת חֶסֶד עַל לְשׁוֹנָהּ" - דזהו גילוי התורה בעולם הזה על ידי יציאתה מן המחשבה (כלומר, מן 'חכמה' הנסתרת כנזכר לעיל) למטה בעולם הזה על ידי שבע ספירות תחתונות (מחסד עד מלכות) שעליהם סובב מושג הזמן הגשמי, בסוד הפסוק: "כִּי אָמַרְתִּי עוֹלָם חֶסֶד יִבָּנֶה". והתגלותה בעולם הזה היינו מה שנתלבשה התורה הגנוזה ונתגלתה למטה בלבושים שהם הדבור בדברי תורה ואותיות גשמיות הכתובות בספר התורה. אבל עם כל זאת הדגיש האדמו"ר: 'אמנם באמת היא היא מה שהיה ברצון ומחשבה תחלה' (כלשונו) ולא כמו שהיא כאן! 
******
דברים עמוקים אלו נתבארו עוד יותר בספרי המקובלים. זה לשון השל"ה הקדוש (תולדות אדם - בית החכמה קמא) בנידון דידן [ומה שבא בסוגריים מרבעות כאלו [] הם הגהות מדילן למען ירוץ הקורא הנעים בדבריו]:
היא התורה, ועליה רמזו רבותינו זכרונם לברכה: 'התורה קדמה אלפים שנה לעולם'. כי כל ספירה נקראת 'אלף', בסוד כל ספירה כלולה מעשרה [ספירות פרטיות], וכל אחד מן העשרה [ספירות פרטיות] כלול[ה] מ[עוד] עשרה [ספירות פרטיות] - הרי מאה. אחר כך כל אחד כלול[ה] מ[עוד] עשרה [ספירות פרטיות] - הרי אל"ף החוזר בסוד המספר לאלף, המורה אחדות [כלומר, המספר אלף הוא אותיות של האות אל"ף - והיא בגימטריא אחד, מה שמורה על האחדות]. וכל כך [נמשך] הכללות אחר כן [על דרך זו] עד בלי תכלית - אלף מאלף, אלף מאלף כו'. 
וסוד אלפים שנה הם סוד שתי ספירות הקודמות לבנין העולם שהוא 'חסד', כמו שכתוב: "עוֹלָם חֶסֶד יִבָּנֶה" (תהלים פט ג) - והם [שתי ספירות] 'חכמה' ו'בינה' ששם שרשי תורה שבכתב ותורה שבעל פה. וכמו שאמרו (בבראשית רבה - יז סה): 'נובלות חכמה של מעלה' - תורה. וזו המחשבה עמוקה [בספירת 'חכמה'] ומתגלית בקצת בסוד ה'בינה' - בחמישים' שערים [שב'בינה'], בסוד מ"ט פנים טהור ומ"ט פנים טמא שהשיג משה רבינו עליו השלום, ולא השיג שער החמישים... על כן מתחלת התורה ב[אות] בי"ת ומסיימת ב[אות] למ"ד – שהם [ביחד סוד] ל"ב נתיבות חכמה [לרמוז על שורשי התורה ב'חכמה' אלפים שנה לפני בריאת העולם]! עד כאן לשונו הטהור. 
ובמקום אחר ביאר השל"ה הקדוש את הענין העמוק הזה עוד יותר. זה לשונו (על פרשת בראשית - תורה אור):
והנה יש שני תורות... [התורה האחת שאנו מכירים היא] מסוד ד"ו פרצופין 'תפארת' ו'מלכות' [כלומר, מפרצופי 'זעיר אנפין' ונוקביה - שהם שבע ספירות תחתונות מ'חסד' ואילך, בסוד הפסוק: "עוֹלָם חֶסֶד יִבָּנֶה"], שהם תורה שבכתב [כינוי ל'זעיר אנפין'] ותורה שבעל פה [כינוי ל'מלכות']. ועליהם רמז "מִן הַשָּׁמַיִם הִשְׁמִיעֲךָ אֶת קֹלוֹ לְיַסְּרֶךָּ וְעַל הָאָרֶץ הֶרְאֲךָ אֶת אִשּׁוֹ הַגְּדוֹלָה" (דברים ד לו). [הרמז הוא כי] "שָּׁמַיִם" ו-"אָרֶץ" הם [סוד] ד"ו פרצופין כנודע [כלומר - "שָּׁמַיִם"  הוא כינוי לפרצוף 'זעיר אנפין', ו"אָרֶץ" הוא כינוי לפרצוף 'נוקבא דזעיר אנפין' שהיא המלכות].

אמנם יש תורה קדומה - והיא גנוזה בסוד אור הגנוז, שעליה רמזו רבותינו זכרונם לברכה: 'התורה קדמה לעולם אלפים שנה'. ופירשו המקובלים - כל ספירה הוא אלף בסוד כללות, וכללות מכללות. והנה ה"עוֹלָם חֶסֶד יִבָּנֶה" - כי הבנין מתחיל מה'חסד'. ו'חכמה' ו'בינה' הם שני אלפים, שהם שני ספירות הקדומות ל'עולם' שהוא 'חסד'. והנה שורש תפארת ומלכות שהם ד"ו פרצופין ['זעיר אנפין' ונוקביה ה'מלכות'] הכוללים כל הבנין - שרשם היא חכמה ובינה. ואין לנו להתבונן [בעוסקנו בתורה] רק בבנין, אבל הנסתרות שהם 'חכמה' ו'בינה', סוד תורה קדומה הם "לַיהֹוָה אֱלֹהֵינוּ" (דברים כט כח) - וגנוזות ונעלמות ממנו. "וְהַנִּגְלֹת" שהם ו"ה [כלומר, פרצופי 'זעיר אנפין' שהוא סוד אות ו' דשם הוי"ה, ונוקביה ה'מלכות' שהיא סוד אותה ה' אחרונה דשם הוי"ה - הם סוד שבע ספירות ה]נגלות, הם "לָנוּ וּלְבָנֵינוּ"! עד כאן לשונו.
******

ובאופן דומה אבל לא לגמרי זהה ביאר ה'קדושת לוי' (ליקוטים). זה לשונו:
אמרו חכמינו זכרונם לברכה על פסוק: "וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם" (משלי ח ל) - 'התורה נבראת אלפים שנה קודם בריאת העולם'. הרמז, כי התורה מתחלת ב"בְּרֵאשִׁית" שמרמז על [ספירת] 'חכמה', כתרגום יונתן וירושלמי (בראשית א א) "בְּרֵאשִׁית" - בחוכמתא' [כדכתיב: "רֵאשִׁית חָכְמָה" (תהלים קיא י)]. וגם מתחלת [התורה] ב[אות] ב' שמרמז על [ספירת] 'בינה', כמאמר חכמינו זכרונם לברכה (במסכת שבת - דף קד ע"ב): 'אל"ף בי"ת - אל"ף בינה'. ועל שני מדות אלו רומז אות אל"ף, כמבואר באיוב (לג לג): "וַאֲאַלֶּפְךָ חָכְמָה", ואאלפך בינה. וזהו [שדרשו רבותינו במדרש מאותו פסוק שהתורה קדמה] 'אלפים' [שנה קודם בריאת העולם, משום שכתוב תיבת "וַאֲאַלֶּפְךָ"] בשני אלפי"ן [כלומר - אלף שנה כנגד ספירת 'חכמה', ואלף שנה כנגד ספירת 'בינה']. וזהו [גם] הרמז בפסוק: "נֹצֵר חֶסֶד לָאֲלָפִים" (שמות לד ז) - היינו שנוצר החסד למי שמדבק עצמו בתורה הקדושה. וזהו "לָאֲלָפִים" - היא התורה הרומז[ת] על שני אלפי"ם! עד כאן לשונו.

הרי שהוסיף לנו ה'קדושת לוי' עוד רמז באומרו 'כי התורה מתחלת ב"בְּרֵאשִׁית" שמרמז על 'חכמה', כתרגום יונתן וירושלמי "בְּרֵאשִׁית" - 'בחוכמתא'. וגם מתחלת ב-ב' שרומז על 'בינה' כמאמר חכמינו זכרונם לברכה 'אל"ף בי"ת - אל"ף בינה'! עד כאן לשונו. ובאמת שהכל עולה בקנה אחד עם דברי השל"ה - אלא ש'הקדושת לוי' ביאר לנו את הרמז, לעומת השל"ה הקדוש שעמד על סודן של דברים. 

ט: וּכְמוֹ שֶׁאָמַר הַכָּתוּב "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וְגוֹ." - הַנִּדְרָשׁ לְרַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה עַל בְּרִיאַת הָעוֹלָם, שֶׁהָיָה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא מַבִּיט בַּתּוֹרָה וּבוֹרֵא עוֹלָמוֹת... 
ענף א:
כדי לבאר ענין עמוק זה 'שֶׁהָיָה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא מַבִּיט בַּתּוֹרָה וּבוֹרֵא עוֹלָמוֹת', נתחיל חקירתינו במקורם של דברים אלו בזוהר הקדוש (בפרשת תרומה דף קסא ע"א - ע"ב). זה לשונו שם (וגם כאן פרשנו דברי הזוהר בעיקר על פי ביאור 'מתוק מדבש'):

זַכָּאִין אִינּוּן כָּל אִינּוּן דְּמִשְׁתַּדְּלֵי בְּאוֹרַיְיתָא. וּבְגִין דְּכַד בָּרָא קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא עָלְמָא, אִסְתָּכַּל בָּהּ בְּאוֹרַיְיתָא וּבָרָא עָלְמָא. וּבְאוֹרַיְיתָא אִתְבְּרֵי עָלְמָא כְּמָה דְּאוּקְמוּהָ, דִּכְתִּיב: "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן" (משלי ח ל). אַל תִּקְרֵי "אָמוֹן" אֶלָּא 'אוּמָן'.
· פירוש הזוהר: אַשְׁרֵיהֶם כָּל אֵלּוּ שֶׁמִּשְׁתַּדְּלִים ועוסקים בַּתּוֹרָה. בִּגְלַל שֶׁבזמן שֶׁבָּרָא הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֶת הָעוֹלָם, הסתכל והִתְבּוֹנֵן בַּתּוֹרָה וּבָרָא אֶת הָעוֹלָם. וְעל ידי הַתּוֹרָה נִבְרָא הָעוֹלָם, כְּמוֹ שֶׁבֵּאֲרוּהָ חכמינו זכרונם לברכה (בבראשית רבה ריש פרשה א) על מה שֶׁכָּתוּב: "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן" (משלי ח ל) - שפירושו הפשוט הוא לשון גידול הילד כמו: "וַיְהִי אֹמֵן אֶת הֲדַסָּה" (אסתר ב ז). כלומר - שהתורה כביכול אומרת: 'הייתי מגודלת אצלו יתברך'. אמנם לפי דרכנו נדרש הפסוק על פי הסוד כך: אַל תִּקְרֵי "אָמוֹן" אֶלָּא 'אוּמָּן'. כלומר, שהתורה מתפארת לומר שהיא היתה האוּמָּן של הקדוש ברוך הוא בבריאת העולם. 
וְכִי אוֹרַיְיתָא אוּמָנָא הֲוָה? אִין! לְמַלְכָּא דְּבָעֵי לְמֶעְבַּד פַלְטְרִין - אִי לָא שַׁוֵּי לְגַבֵּיהּ אוּמָנָא לָא יָכִיל לְמֶעְבַּד פַלְטְרִין. כֵּיוָן דְפַלְטְרִין אִתְעָבִידוּ, לָא סָלִיק שְׁמָא אֶלָּא דְּמַלְכָּא. אִלֵּין פַלְטְרִין דְּעָבַד מַלְכָּא, מַלְכָּא שַׁוֵּי בְּאִינּוּן פַלְטְרִין מַחֲשָׁבָה.
· פירוש הזוהר: וְכִי יתכן לומר על הַתּוֹרָה שהיא באמת הָיְתָה האוּמָּן של הקדוש ברוך הוא בבריאת העולם? ודאי שכֵּן! משל למה הדבר דומה? לְמֶלֶךְ בשר ודם שֶׁרָצָה לַעֲשׂוֹת (לבנות) פַּלְטֵרִין שיהיה היכל המלך. אִם לֹא היה המלך שָׂם אֵצֶלוֹ אוּמָּן שיהיה האמצעי בין המלך ולבין עשיית הפלטרין, לֹא היה יָכוֹל המלך בעצמו לַעֲשׂוֹת ולבנות את הַפַּלְטֵרִין. אבל בסופו של דבר, כֵּיוָן שֶׁנַּעֲשָׂה הָאַרְמוֹן על ידי האומן, לֹא עוֹלֶה ונקרא הארמון בשם האומן, אֶלָּא רק בִשְׁמוֹ שֶׁל הַמֶּלֶךְ. והרי בראותם את הארמונות עומדים בשלמותם כולם אומרים עליהם שאלו הם אוֹתָם אַרְמוֹנוֹת שֶׁעָשָׂה הַמֶּלֶךְ - ולא האוּמָּן שלו. והטעם ששפיר נקראים הארמונות על שם המלך למרות שהאומן הוא שבנה אותם, הוא משום שֶהַמֶּלֶךְ הִשְׁקִיעַ מַחֲשָׁבָה בְּאוֹתָם אַרְמוֹנוֹת. 

כַּךָ קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא בָּעֵי לְמִבְרֵי עָלְמָא, אִסְתָּכַּל בְּאוּמָנָא. וְאַף עַל גַּב דְּאוּמָנָא עֲבַד פַלְטְרִין, לָא סָלִיק שְׁמָא אֶלָּא דְּמַלְכָּא. 'אִלֵּין פַלְטְרִין דַּעֲבַד מַלְכָּא' - וַדַּאי מַלְכָּא בָּנָה פַלְטְרִין. אוֹרַיְיתָא צווַֹחַת "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן" - בִּי בָּרָא קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא עָלְמָא. דְּעַד לֹא אִתְבְּרֵי עָלְמָא אַקְדִּימַת אוֹרַיְיתָא תְּרֵין אַלְפֵי שְׁנִין לְעָלְמָא, וְכַד בָּעָא קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא לְמִבְרֵי עָלְמָא הֲוָה מִסְתַּכָּל בָּהּ בְּאוֹרַיְיתָא בְּכָל מִלָּה וּמִלָּה, וְעָבִיד לָקֳבְלָהּ אוּמָנוּתָא דְּעָלְמָא. בְּגִין דְּכָל מִלִּין וְעוֹבָדִין דְּכָל עָלְמִין, בְּאוֹרַיְיתָא אִינּוּן. וְעַל דָּא קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא הֲוָה מִסְתָּכַּל בָּהּ וּבָרָא עָלְמָא.
· פירוש הזוהר: כָּךְ גם היה כְּשֶהַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא רָצָה לִבְרֹא אֶת הָעוֹלָם, שהִסְתַּכֵּל אז בָּתורה הקדושה שהיתה הָאוּמָּן שלו בכל פרט ופרט בבריאת העולם. וְאַף עָל גַּב שֶׁלכאורה היה נראה לומר שהָאוּמָּן עָשָׂה אֶת הָאַרְמוֹן שבנמשל שלנו היינו העולם הזה ומלואו, מכל מקום לֹא עוֹלֶה ונקרא העולם אֶלָּא בִשְׁמוֹ שֶׁל הַמֶּלֶךְ. לכן כולם אומרים: 'אֵלּוּ הָאַרְמוֹנוֹת שֶׁעָשָׂה הַמֶּלֶךְ'. ובנמשל שלנו כולם אומרים שהקדוש ברוך הוא ברא את השמים ואת הארץ. ואם כן, וַדַּאי שנכון לומר שהַמֶּלֶךְ בָּנָה את הָאַרְמוֹנוֹת. וזה מטעם שלמרות שהאומן הוא שבנה אותם, מכל מקום הַמֶּלֶךְ הִשְׁקִיעַ מַחֲשָׁבָה בְּאוֹתָם אַרְמוֹנוֹת, וכדלעיל. אמנם הַתּוֹרָה צוֹוַחַת ואומרת לבני ישראל שיראו כולם את גודל מעלתה באומרה: "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן" - כלומר, בִּי בָּרָא הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֶת הָעוֹלָם! עתה מבאר הזוהר כיצד תרמה התורה לבריאת העולם: שֶׁעוד טֶּרֶם שֶנִבְרָא הָעוֹלָם כבר הִקְדִּימַתּוּ הַתּוֹרָה, דהרי התורה נבראה אַלְפַּיִם שָׁנִים קודם לָעוֹלָם. וּכְשֶׁרָצָה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא לִבְרֹא אֶת הָעוֹלָם, הָיָה מִתְבּוֹנֵן ומסתכל בַּתּוֹרָה בְּכָל דָּבָר וְדָבָר שבה, וְעָשָׂה כְנֶגְדָּהּ אֻמָּנוּתוֹ שֶׁל עוֹלָם. מִשּׁוּם שֶׁכָּל הַדְּבָרִים וְכל הַמַּעֲשִׂים שֶׁל כָּל הָעוֹלָמוֹת הֵם בהכרח מושרשים בַּתּוֹרָה, ומשם הם מתפשטים לחוץ כענפי אילן המתפשטים החוצה משורשיו. וְלָכֵן הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא הָיָה מִתְבּוֹנֵן ומסתכל בָּהּ וּבוֹרֵא אֶת הָעוֹלָם. כלומר, כאשר הקדוש ברוך הוא היה מסתכל בפרטי התורה היתה הסתכלות זו נותנת לתורה כח להוציא לפועל ענפי כל הפרטים שיש בתורה. 

לָאו דְּאוֹרַיְיתָא בָּרָא עָלְמָא, אֶלָּא קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא בְּאִסְתַּכְּלוּתָא דְּאוֹרַיְיתָא בָּרָא עָלְמָא. אִשְׁתְּכַח דְּקוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא אִיהוּ אוּמָנָא, וְאוֹרַיְיתָא לָקֳבְלֵיהּ וּלְגַבֵּיהּ אוּמָנָא, שֶׁנֶּאֱמַר: "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן". 'וָאֶהְיֶה אָמוֹן' לָא כְּתִיב, אֶלָּא "אֶצְלוֹ" - הוֹאִיל וְקוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא אִסְתָּכַּל בָּהּ, "אֶצְלוֹ" הֲוָה אוּמָנָא.

· פירוש הזוהר: לֹא תטעה לומר שֶׁהַתּוֹרָה בעצמה היא שבָּרְאָה אֶת הָעוֹלָם - אֶלָּא הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בַּהִתְבּוֹנְנוּת ובהסתכלות שֶׁלוֹ  בַּתּוֹרָה בָּרָא אֶת הָעוֹלָם. נִמְצָא שֶׁהַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא באמת הָיָה האוּמָן הראשי, והוא היה העושה העיקרי - כמו שכתוב: "בְּרֵאשִׁית בָּרָא אֱלֹהִים אֵת הַשָּׁמַיִם וְאֵת הָאָרֶץ" (בראשית א א). אמנם הַתּוֹרָה היתה אז כְּנֶגְדּוֹ בזמן בריאת העולם, וְלכן גם היא היתה אֶצְלוֹ אוּמָן - כי בה צייר הקדוש ברוך הוא את כל המציאות, כמו שֶׁנֶּאֱמַר: "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן". וכשנדייק בפסוק נבחין שֶלֹא כָתוּב: 'וָאֶהְיֶה אָמוֹן' דאז היה משמע שהתורה עצמה היתה האומן העיקרי בבריאת העולם, אֶלָּא באמת כתוב: "אֶצְלוֹ". כלומר, שהתורה היתה בטלה בזמן בריאת העולם לאומן העיקרי שהוא הקדוש ברוך הוא. אמנם חלק התורה בבריאת העולם היה הוֹאִיל וְהַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא הִתְבּוֹנֵן והסתכל בָּהּ בכל דבר ודבר שברא בעולמו, ולכן שפיר כתיב שהָיְתָה התורה אז "אֶצְלוֹ" אוּמָן. כלומר, שהיתה 'עמו' אומן, דהרי היתה בטלה לאומן העיקרי. 

וְאִי תֵּימָא - 'מַאן יָכִיל לְמֶהֶוֵי אוּמָנָא לְגַבֵּיהּ'? אֶלָּא אִסְתַּכְּלוּתָא דְּקוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא בְּגַוְונָא דָּא - בְּאוֹרַיְיתָא כְּתִיב בָּהּ: "בְּרֵאשִׁית בָּרָא אֱלהִים אֵת הַשָּׁמַיִם וְאֵת הָאָרֶץ" (בראשית א א). אִסְתָּכַּל בְּהַאי מִלָּה, וּבָרָא אֶת הַשָּׁמַיִם. בְּאוֹרַיְיתָא כְּתִיב בָּהּ: "וַיֹּאמֶר אֱלֹהִים יְהִי אוֹר" (שם ג). אִסְתָּכַּל בְּהַאי מִלָּה, וּבָרָא אֶת הָאוֹר. וְכֵן בְּכָל מִלָּה וּמִלָּה דִּכְתִּיב בָּהּ בְּאוֹרַיְיתָא, אִסְתָּכַּל קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא וְעָבִיד הַהִיא מִלָּה. וְעַל דָּא כְּתִיב "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן". כְּגַוְונָא דָּא כָּל עָלְמָא אִתְבְּרֵי.
· פירוש הזוהר: וְאִם תֹּאמַר ותקשה: 'מִי יָכוֹל לִהְיוֹת אוּמָן אֶצְלוֹ'? כלומר, מה כבר הוסיפה התורה הקדושה בידעתו של השם יתברך עד שאנו אומרים עליה שהיא היתה כביכול "אֶצְלוֹ" בבריאת העולם? ומתרץ, אֶלָּא ההסתכלות וההִתְבּוֹנְנוּת שֶל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בתורה היתה בְּאוֹפֶן זֶה - הרי בַּתּוֹרָה שברא הקדוש ברוך הוא אלפים שנה קודם לבריאת העולם כָּתוּב בָּהּ: "בְּרֵאשִׁית בָּרָא אֱלֹהִים אֵת הַשָּׁמַיִם וְאֵת הָאָרֶץ" (בראשית א א). וכאשר בא הקדוש ברוך הוא לברוא את העולם הִסְתַּכֵּל בְּדָבָר זֶה שכתוב בתורה וּמיד בָרָא אֶת הַשָּׁמַיִם וְגם אֵת הָאָרֶץ. וכמו כן, בראות בורא העולם שכָּתוּב בַּתּוֹרָה: "וַיּאמֶר אֱלֹהִים יְהִי אוֹר" (שם ג), בַּדָּבָר הַזֶּה הִתְבּוֹנֵן וְהִסְתַּכֵּל הבורא וּמיד בָרָא אֶת הָאוֹר. וְכֵן בְּכָל דָּבָר וְדָבָר שֶׁכָּתוּב בַּתּוֹרָה, הִתְבּוֹנֵן בו הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא קודם, ומיד עָשָׂה כנגד זה את אוֹתוֹ דָּבָר. וְלָכֵן כָּתוּב: "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן" משום שבהסתכלות הקדוש ברוך הוא בתורה לפני בריאת כל דבר ודבר נחשבת התורה כאילו היא היתה האומן אצלו - כלומר, שהיתה 'עמו' בזמן בריאת העולם. כללו דל דבר - בְּאוֹפֶן זֶה נִבְרָא כָּל הָעוֹלָם. 

כֵּיוָן דְּאִתְבְּרֵי עָלְמָא, כָּל מִלָּה וּמִלָּה לָא הֲוָה מִתְקַיֵּים עַד דְּסָלִיק בִּרְעוּתָא לְמִבְרֵי אָדָם דִּיהֱוֵי מִשְׁתָּדֵּל בְּאוֹרַיְיתָא, וּבְגִינָהּ אִתְקְיָּים עָלְמָא. הַשְּׁתָּא כָּל מַאן דְּאִסְתָּכַּל בָּהּ בְּאוֹרַיְיתָא וְאִשְׁתָּדַּל בָּהּ, כִּבְיָכוֹל הוּא מְקַיֵּים כָּל עָלְמָא. קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא אִסְתָּכַּל בְּאוֹרַיְיתָא וּבָרָא עָלְמָא - בַּר נָשׁ מִסְתַּכֵּל בָּהּ בְּאוֹרַיְיתָא וּמְקַיֵים עָלְמָא. אִשְׁתְּכַח דְּעוֹבָדָא וְקִיּוּמָא דְּכָל עָלְמָא, אוֹרַיְיתָא אִיהִי. בְּגִין כַּךְ, זַכָּאָה אִיהוּ בַּר נָשׁ דְּאִשְׁתָּדַּל בְּאוֹרַיְיתָא, דְּהָא אִיהוּ מְקַיֵּים עָלְמָא!
· פירוש הזוהר: אמנם כֵּיוָן (כלומר, מיד לאחר) שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם, כָל דָּבָר וְדָבָר שבעולם ומלואו לֹא היה מִתְקַיֵּם. והטעם, משום שאין קיום לכל הנמצאים בעולם החיצוני אלא על ידי הכח שהם מקבלים משורשם שהיא התורה הקדושה. אבל זה היה עַד שֶׁעָלָה בִרְצוֹן הבורא לִבְרֹא את הַאָדָם שֶׁיִּהְיֶה מִשְׁתַּדֵּל ועוסק בַּתּוֹרָה, וּבִגְלָלָהּ (כלומר, בזכות עסק האדם בתורה שהיא השורש הרוחני של כל המציאות החיצונית) הִתְקַיֵּם הָעוֹלָם ומלואו. נמצא אם כן שֶׁכָּעֵת כָּל מִי שֶׁמִּסְתַּכֵּל בַּתּוֹרָה וּמִשְׁתַּדֵּל בָּהּ, כִּבְיָכוֹל הוּא מְקַיֵּם אֶת כל הָעוֹלָם. וזהו ממש מדה כנגד מדה -  דהרי הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא הִסְתַּכֵּל בַּתּוֹרָה וּבָרָא אֶת הָעוֹלָם, וכמו כן אָדָם מִתְבּוֹנֵן בַּתּוֹרָה והוגה בה, ועל ידי זה הוא מְקַיֵּם אֶת הָעוֹלָם. נִמְצָא שֶׁגם כָּל מַעֲשֶׂה העולם בזמן בריאתו וְגם המשך קִיּוּמוֹ שֶׁל העוֹלָם הִיא בהכרח הַתּוֹרָה - שרק על ידה נמשך השפע לקיום העולם. מִשּׁוּם כָּךְ, אַשְׁרֵי הָאִישׁ שֶׁמִּשְׁתַּדֵּל בַּתּוֹרָה, שֶׁהֲרֵי הוּא מְקַיֵּם אֶת הָעוֹלָם בלימודו! 

ענף ב:
לאחר שפתחנו בענף הקודם במושגים כלליים במקורם של הדברים בדברי הזוהר הקדוש, עתה נראה יחדו יותר ויותר פרטות במהות דברי חכמינו זכרונם לברכה שהזכיר מהרח"ו אצלינו בהקדמתו על הַכָּתוּב: "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן, וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם, מְשַׂחֶקֶת לְפָנָיו בְּכָל עֵת" (משלי ח ל) - הַנִּדְרָשׁ לְרַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה עַל בְּרִיאַת הָעוֹלָם, שֶׁהָיָה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא מַבִּיט בַּתּוֹרָה וּבוֹרֵא עוֹלָמוֹת! עד כאן לשונו.
וכדי לראות נפלאות בתורת השם נציץ בכתבי המקובל הגדול רבי צבי אלימלך שפירא מדינוב (בעל ה'בני יששכר') במה שכתב בספרו 'אגרא דכלה' על דברי חכמינו זכרונם לברכה במדרש הראשון במדרש רבה. אמנם קודם נראה את לשון המדרש (שם): 
רבי הושעיה רבה פתח -  "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם וגו.' (משלי ח ל) "אָמוֹן" פדגוג, "אָמוֹן" מכוסה, "אָמוֹן" מוצנע. ואית דאמר "אָמוֹן" רבתא. "אָמוֹן" פדגוג - היך מה דאת אמר: "כַּאֲשֶׁר יִשָּׂא הָאֹמֵן אֶת הַיֹּנֵק" (במדבר יא יב). "אָמוֹן" מכוסה - היאך מה דאת אמר: "הָאֱמֻנִים עֲלֵי תוֹלָע וגו" (איכה ד ה). "אָמוֹן" מוצנע - היאך מה דאת אמר: "וַיְהִי אֹמֵן אֶת הֲדַסָּה" (אסתר ב ז). "אָמוֹן" רבתא - כמה דתימא: "הֲתֵיטְבִי מִנֹּא אָמוֹן" (נחום ג ח), ומתרגמינן: 'האת טבא מאלכסנדריא רבתא דיתבא בין נהרותא'?

דבר אחר, "אָמוֹן" אוּמָן - התורה אומרת אני הייתי כלי אומנתו של הקדוש ברוך הוא. בנוהג שבעולם מלך בשר ודם בונה פלטין, אינו בונה אותה מדעת עצמו אלא מדעת אוּמָן. והאוּמָן אינו בונה אותה מדעת עצמו, אלא דיפתראות ופינקסאות יש לו לדעת היאך הוא עושה חדרים, היאך הוא עושה פשפשין. כך היה הקדוש ברוך הוא מביט בתורה ובורא את העולם. והתורה אמרה: "בְּרֵאשִׁית בָּרָא אֱלֹהִים" (בראשית א א) - ואין "רֵאשִׁית" אלא תורה, היאך מה דאת אמר: "יְהֹוָה קָנָנִי רֵאשִׁית דַּרְכּוֹ" (משלי ח כב)! עד כאן דברי המדרש.  

על דברי המדרש הללו כתב המקובל הנזכר לעיל דברי אש בספרו 'אגרא דכלה'. זה לשונו שם (ומה שבא בסוגריים מרבעות כאלו [] הם הגהות מדילן):

'רבי הושעיה רבה פתח' - כל היכא דאמר במדרש 'פתח' הוא מפני שיש איזה קושיא בפרשה שבכאן או איזה חקירה. על כן הביא פסוק מנביאים או מכתובים, ושם קשה גם כן איזה קושיא. ועל ידי מה שמתרץ ומפרש הפסוק שם יובן גם פסוק התורה. והנה בכאן נראה לי שבא רבי הושעיא לפתוח פתח למה פתחה התורה ב[אות] בי"ת? ולמה [ישנם] כ"ח אותיות בפסוק "בְּרֵאשִׁית"? גם למה [כתוב בפסוק] "בְּרֵאשִׁית" ולא 'בראשונה'?

על כן [רבי הושעיא] פתח בפסוק במשלי (ח ל): "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם". דקשה - בפסוק היה לו לומר 'וְהָיִּיתִי אֶצְלוֹ אָמוֹן', דזה היה [מובן על] התפארות התורה שהיתה קודם לעולמות! אך [שינוי זה] הוא להורות [לנו] שהתורה מתפארת איך [כלומר באיזה צורה] היתה [התורה] אצל היוצר בראשית קודם שנבראו ונגבלו גבולות השמים ומשטריהם והארץ וצבאיה וכל העולמות העליונים, אשר כולם נבראו מצירופיו שנצטרפו אות באות על ידי רל"א (231) אלפ"י-ביתו"ת של עולם 'המלבוש' כידוע ליודעים.

[אמר הכותב - כוונת המחבר לדרוש 'המלבוש' שמקורו בתורת מהר"י סרוג שהיה תלמיד האריז"ל. ודע, שהסכימו המקובלים שאין דרוש 'המלבוש' מתורת האריז"ל משום שאינו תואם עם כתבי המהרח"ו שרק אותו סמך רבו האר"י בכתיבת תורתו. והאמת היא שאין דרכנו ללמוד דרוש 'המלבוש' בסדר לימוד הקבלה שלנו מטעם שאין לנו אלא קבלת האר"י הקדוש שמסר לרבינו מהרח"ו, ולכן כהזהרת הרש"ש הקדוש אנו נוהגים בדרך כלל לדלג על דרוש 'המלבוש' לגמרי מהטעם הנזכר. ומכל מקום העתקנו כאן מלשונו של ספר 'אגרא דכלה' כמה וכמה רמזים נפלאים שהוזכרו בו על הפסוק "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן" דשייכים מאוד לחקירתינו, ובפרט מאחר דהני רל"א שערי הוזכרו כבר בספר יצירה (בפרק ב - וראה מה שכתבנו על זה לקמן). ואין הכי נמי, במקומות שנכנס המחבר לעומק דרוש ה'מלבוש' דילגנו לשונו לגמרי!]
והנה קודם בטישת האורות אלו באלו וצירופי האותיות, אזי [לפני בריאת העולם] כללות התורה הוא רק כ"ז אותיות כמנין 'וָ-אֶ-הְ-יֶ-ה' (27), אשר נתגלו אלו האותיות בטהיר"ו עילא"ה גימטריא 'רָ-צ-וֹ-ן' (346), ששם הוא דבוק רצונו יתברך לבריאת העולמות. וגם כן הוא גימטריא 'שְ-מ-וֹ' (346) - שכל התורה שמותיו של הקדוש ברוך הוא כנודע. והנה שם התורה בכ"ז אותיות [שהם כ"ב האותיות הפשטות ועוד חמשה האותיות הכפולות (מנצפ"ך)], ודביקות רצונו יתברך כולל באותו המקום שהוא מקום לאותיות התורה. הוא בחינת "כֹּחַ מַעֲשָׂיו הִגִּיד לְעַמּוֹ" (תהילים קי ו) [רוצה לומר - "כֹּחַ" דייקא, שהם כ"ז אותיות התורה (עם הכולל) שהמשיך] לְעַמּוֹ להודיעם ממאורי אור, היינו התורה הנבנית מעולם ועד עולם מצירופי אותיות הכ"ז הנזכרות לעיל. וזהו פירוש הפסוק "וָאֶהְיֶה" - הן הנה ה-כ"ז אתוון שהיו דבוקים אצלו ברצונו בטהירו עילאה, ששם דביקות רצונו לבריאה, שזה הוא "כֹּחַ מַעֲשָׂיו"... [אמר הכותב - מדבריו למדנו שחכמינו זכרונם לברכה דרשו במדרש שנזכר לעיל תיבות "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ" קאי על מהות התורה לפני בריאת העולם בהיותה רק כ"ז אותיות (כמנין 'וָ-אֶ-הְ-יֶ-ה' (27) - כ"ב פשוטות וחמשה כפולות) לפני בריאת העולם] ומה שכתוב: "וָאֶהְיֶה שַׁעֲשֻׁעִים יוֹם יוֹם" - הן שתי אלפים שנה שקדמה תורה לעולם (בראשית רבה ח ב). והיודע סודו צריך להסתירו... כי יראתי להעלות על הכתב. 
והנה ממילא לפי זה נפתח פתח ושער לצדיקים יבואו בו למה [התורה] פיה פתחה ב[אות] בי"ת - על שם השתי אלפים שקדמה לעולם. וגם "בְּרֵאשִׁית" - ב' רֵאשִׁית... וגם יש כ"ח אתוון בפסוק "בְּרֵאשִׁית" לרמוז על בחינת "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ" - דהיינו בחינת "כֹּחַ מַעֲשָׂיו הִגִּיד לְעַמּוֹ" כזנכר לעיל [דהרי מנין 'כֹּחַ' עם הכולל שווה כמנין 'וָאֶהְיֶה']. ואי אפשר להרחיב הביאור במקום גבוה מעל גבוה, והמבין יבין וישים מחסום לפיו.
והנה, איידי דאתי הפסוק לידו [של רבי הושעיה רבה באותו מדרש]  מפרשו לגמרי. דהיינו - מהו תיבת "אָמוֹן"? ומפרשו דתיבת "אָמוֹן" הוא כולל כמה בחינות מופלאות בתורה. "אָמוֹן" פדגוג - רוצה לומר שתוכל לפרש "אָמוֹן" [מלשון] 'פדגוג' היינו 'מגדל' ו'מנהל', ש[הרי] כל הדברים שבעולם נתגדלו על ידי אותיות התורה והם אינם מוגשמים. ויציבא מלתא דא בסוד חכמי האמת...
עוד יתפרש "אָמוֹן" מכוסה - רוצה לומר נודע המציאות, רק שמכוסים בלבושים. אבל על ידי לבושים [האלו] ניכר הפנימיות - כי הנה חיות כל הענינים הנמצאים בעולמות הן הנה מאותיות התורה וצרופיה. למשל, אפילו בדברים הגשמיים על ידי צירוף האלפ"י-ביתו"ת, דהיינו בצירוף הא' עם הב' ועם הנו"ן נתהווה אב"ן. והן הנה עד העשיה הגשמית, החיות משתלשל והאותיות התורה מסתתרים בו על ידי לבושים וצמצומים רבים ממדריגה למדריגה עד בחינת האבן הלזו. ואלו יצוייר שיסולק מהאבן אותיות התורה הנזכרות לעיל המושפעות מרצונו יתברך, אזי יתבטל האבן ממציאותו והיה כלא היה. וזה חכמת אדם הראשון בקריאת השמות - שהבין בלבוש איזה צירוף מהאותיות התורה מסתתרת בו להתהוות מ'אין' ל'יש', וזה השם קרא לו. והבן! ממילא כשאנו רואין אפילו איזה דבר מוגשם בתכלית, אזי צריך לידע ששם מסתתר בתוכו על ידי צמצומים אותיות התורה כפי השם אשר נקרא [אותו דבר] בלשון הקודש מאותיות התורה. ועל כן נקרא[ת] התורה "אָמוֹן" מכוסה - שנודע מציאותה בכל הנבראים, רק שמכוסה בהעלם גדול.

עוד יתפרש "אָמוֹן" מוצנע - שמוצנעת התורה בלא הודע מציאותה. שמציאותה בעצמה בלי הלבשה לא נודע כלל ונעלם מאוד כנודע, אשר לזה חשקו מלאכי השרת להשיגה [כדאיתא במסכת שבת דף פח ע"ב]. כי בודאי לא חשקו על בחינת פשטי התורה בצירופים כאשר מלובשת בתוכנו, כי בודאי ידעו [המלאכים] כי מצוות התורה יצטרך לגשמים. ותשובת אדונינו משה היתה להם שאינו בחוק האפשרי לקבל מציאות התורה בעצמה מבלי לבושים הגשמיים, כי היא נעלמה מעין כל חי, והוא "נָתִיב לֹא יְדָעוֹ עָיִט" (איוב כח ז) - ואי אפשר לקבלה אם לא בהתלבשות במצוות גשמיים. ויציבא מלתא דא... ולזה נקראת התורה "אָמוֹן" מוצנע.
עוד יתפרש "אָמוֹן" רבתא - לשון גדלות וחשיבות, כי בה [בתורה] כלולים כל הנמצאים והנבראים והנוצרים והנעשים. והוא בסוד 'היולי' לכל הצורות (שהזכיר הרמב"ן בתחילת פירושו לספר בראשית). וכמו שהאומן כשרוצה לעשות איזה כלי חשוב, וממציא חומר מוכן שממנו יוכל לתקן כל חלקי הכלי ההוא כפתוריה ופרחיה, אזי בחומר ההוא דבוק מחשבתו של האומן שממנו יוציא כלי למעשהו. כן מחשבתו של בעל הרצון דבוק תמיד עם אותיות התורה [בסוד "מָה רַבּוּ מַעֲשֶׂיךָ יְהֹוָה כֻּלָּם בְּחָכְמָה עָשִׂיתָ"], שממנה המציא כל העולמות. נמצא גדלה מעלת התורה מאוד מכל העולמות, כיון שדביקות ראשית מחשבתו יתברך בתורה, והמשכיל והמושכל אצלו יתברך יתאחד בתכלית כנודע, ולזה נקרא "אָמוֹן" רבתא!... 
דבר אחר, "אָמוֹן" אוּמָן - התורה אומרת 'אני הייתי כלי אומנות של הקדוש ברוך הוא. בנוהג שבעולם... אינו בונה אותה מדעת עצמו אלא מדעת הָאוּמָן, והָאוּמָן אינו בונה אותה מדעת עצמו אלא דפתראות ופינקסאות יש לו לדעת היאך הוא עושה חדרים, היאך הוא עושה פשפשין. כך היה הקדוש ברוך הוא מביט בתורה... והתורה אמרה "בְּרֵאשִׁית"... ואין "רֵאשִׁית" אלא תורה... "יְהֹוָה קָנָנִי רֵאשִׁית דַּרְכּוֹ" (משלי ח כב)! עד כאן המאמר. והוא קשה להולמו [מכמה טעמים]:
א' - דמתחילה אמר 'אוּמָן', ואחר כך 'כלי אומנות'.
ב' - דקאמר 'בנוהג שבעולם'. זה הלשון לא יצדק רק כשמסיק אחר כך 'אבל מדת הקדוש ברוך הוא אינו כן'.
ג' - במשל הביא 'מלך', ו'אומן', ו'כלי אומנות', ובנמשל לא הביא רק 'הקדוש ברוך הוא' ו'התורה'.
כל אלו הדקדוקים המה באלשיך, עיין שם. ונראה לי דהנה דקדק [לומר] 'אָמוֹן' פירושו 'אוּמָן', ומדלא קאמר [הפסוק] בפירוש 'אוּמָן', על כרחך [כוונתו היתה] כדי לכלול גם 'כלי אומנות'. והוא על פי מה שכתוב [לעיל] ב"אָמוֹן" רבתא - שהוא להיות דביקות רצונו יתברך באותיות התורה, ואצלו יתברך. המשכיל והמושכל אחד - כי הוא המדע והיודע. אם כן יש בתורה ב' בחינות 'אוּמָן' ו'כלי אומנות'. ובזה תבין כל הדקדוקים ואי אפשר לפרש הכל בכתב. ולזה התחילה התורה ב[אות] ב' - והוא ב' ראשית, והבן.

******

מעין דברים אלו מצינו גם ב'נפש החיים' (שער ד - פרק י). זה לשונו שם:
והענין - כי התורה הקדושה היא דבורו יתברך, ובמאמר פיו יתברך במעשה בראשית נבראו העולמות כולם. שעל ידי סידור גלגול צרופי האותיות על פי סדר הרל"א שערים [שהוזכרו בספר יצירה, כדלקמן בביאורינו] פנים ואחור שבמאמר "בְּרֵאשִׁית בָּרָא וגו." נאצלו ונבראו העולמות עליוני עליונים, רבי רבוון, בכל סדר מצבם ופרטי עניניהם וכל הנכלל בהם. וכן בכל מאמר ומאמר שבו על דרך הנזכר לעיל נבראו כל פרטי המינים והענינים שבאותו הסוג שעליו נאמר אותו המאמר, כמו שכתוב בזוהר. [אמר הכותה - המחבר העתיק כאן אותו מאמר מפרשת תרומה דף קסא ע"א-ע"ב שהעתקנו ופירשנו לעיל בענף א'. עיין שם לעיל] ...ולכן כל התורה בכלל, וכל העולמות כלליהם ופרטיהם וסידורם וכל עניניהם כולם כלולים ורמוזים בעשר המאמרות דמעשה בראשית - וכמו שכתב רבינו הגדול הגאון החסיד מוהר"א זכר צדיק וקדוש לברכה [כונתו לרבו הגר"א] בפירושו על הספרא דצניעותא בפרק ה, ועיין בזה בזוהר (פרשת בראשית דף מז ע"א).
ולכן אמרו בזוהר 'דאורייתא היא נהירו דכל עלמין, וחיותא וקיומא ושרשא דכלהון'. [פירוש: שהתורה היא האור של כל העולמות, וחיות, וקיום, ושורש של כולם]. והענין - כי העולמות הולכים על סדר ההשתלשלות וההדרגה. שכל עולם היותר עליון וגבוה, הוא נשמתו וחיותו וקיומו ואורו של העולם שתחתיו לבד. אמנם יתרון עולם האצילות על השלושה עולמות בי"ע [בריאה-יצירה-עשיה], שהוא מתפשט ומאיר לכל השלושה עולמות בי"ע שתחתיו [אמר הכותב - כלומר, ולא רק לעולם הבריאה שסמוך לו]. והטעם [משום] ש[עולם האצילות] הוא השורש... שכולו אלהות גמור, כמו שאמרו בהקדמת התיקונים (דף ג ע"ב) ד'עשר ספירות דאצילות מלכא בהון, איהו וגרמיה חד בהון, איהו וחיוהי חד בהון'. מה דלאו הכי בעשר ספירות דבריאה - דלאו אינון ואיהו חד, לאו אינון וגרמיהון חד.

ולכן התורה הקדושה ששורשה העליון הנעלם הוא למעלה מעלה גם מאצילות קדשו יתברך כזכר לעיל, וקודשא בריך הוא ואורייתא כלא חד - היא הנפש והחיות ונהירו ושרשא דעלמין כלהו. שכמו שבעת הבריאה בה נאצלו ונבראו כולם, כן מאז היא נשמתם וחיותם וקיומם על סדר מצבם. ובלתי שפעת אורה בהם כל רגע ממש להאירם להחיותם ולקיימם, היו חוזרים כולם לתהו ובהו ממש! עד כאן לשונו של ה'נפש החיים'.
ענף ג:
וכמו דחזינן לעיל בדברי ה'נפש החיים' וה'אגרא דכלה', כדי להבין נידון דידן שֶׁהָיָה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא מַבִּיט בַּתּוֹרָה וּבוֹרֵא עוֹלָמוֹת בעומקו ועל בוריו צריכים אנו לבאר עד מקום שידינו מגעת ענין נשגב אחד ומיוחד שהזכירו בספרי הקודש הנזכרים לעיל - והוא ענין צירופי כ"ב האותיות בבריאת העולם ומלואו. 
ואכן מקורם של הדברים הללו קדומים מאוד מאוד - ובעצם קדומים עוד יותר למתן תורה בהר סיני. דהרי ענין זה ביארו כבר אברהם אבינו עליו השלום בספר יצירה המיוחס לו. זה לשון הספר יצירה (בפרק ב משנה ד): 
עשרים ושתים אותיות יסוד - קבועות בגלגל ב-רל"א שערים, וחוזר הגלגל פנים ואחור. וזהו סימן לדבר: 'אין בטובה למעלה מעֹנֶ"ג, ואין ברעה למטה מנֶגָ"ע'! 
ולכאורה דברי הספר יצירה הללו סתומים וחתומים, מעין 'אֵין יוֹצֵא וְאֵין בָּא' (יהושע ו א)! אמנם תהילה לאל רבו הפירושים גם על ספר יצירה, עד שבכניסתנו למלאכה זו היינו יכולים לצעוד לרגלי כעשרה פירושים שונים על דברי אברהם אבינו כאן. אמנם אנו נצעד לאור דברי הרמ"ק בביאורו לספר יצירה. זה לשונו שם: [ומה שבא בסוגריים מרובעות כאלו [] הן הגהות מדילן כדי להקל על הקורא במקום שקיצר הרמ"ק]

ענין רל"א שערים הם - כאשר תייחד [אות] א' עם כל האותיות [האחרות הרי] הם כ"א שער[ים] כזה: אב אג אד אה או אז אח אט אי אכ אל אמ אנ אס אע אפ אצ אק אר אש את. וכן, כאשר תייחד [אות] ב' עם כל האותיות [האחרות הרי] הם כ' [שערים] כזה: בג בד בה בו בז בח בט בי בכ בל במ בנ בס בע בפ בצ בק בר בש בת. אמנם [לצרף אות ב'] ב[אות] א' אינה צריכה, ש[הרי] כבר נזכר שער זה בקודמת [כלומר, אצל אות א' כזה: אב]. [וכן, כאשר תייחד אות] ג' עם כל האותיות [האחרות הרי הם] י"ט שערים כזה: גד גה גו גז גח גט גי גכ גל גמ גנ גס גע גפ גצ גק גר גש גת. אבל, ג"א וג"ב כבר נזכר בשערים הקודמים. [וכאשר נמשיך לצייר על דרך זו בשאר האותיות מאות ד' עד סופן, יצא לנו] בענין שהשערים עולים בדרך זה רל"א [שערים בסך הכל]. 

כיצד? כ"א [שערים] ל[אות] אל"ף, כ' [שערים] ל[אות] ב', י"ט [שערים] ל[אות] ג', י"ח [שערים] לאות ד', י"ז [שערים] לאות ה', י"ו [שערים] לאות ו', ט"ו [שערים] לאות זי"ן, וכן על דרך זה יורדים עד לאות ת' שאצלה יש רק שער א[חד. אמנם לקמן מפרט הרמ"ק כל הרל"א שערים, ושם מוכח שלפי סדר זה של שערים ד'פנים' השער האחרון הוא באות ש', כזה: שת. אכן, ברל"א שערים ד'אחור' מצינו שער באות ת', כדלקמן]. וכשתמנה כ"א ו-כ' ו-י"ט ו-י"ח ו-י"ז ו-י"ו ו-ט"ו ו-י"ד ו-י"ג ו-י"ב ו-י"א ו-י' ו-ט' ו-ח' ו-ז' ו-ו' ו-ה' ו-ד' ו-ג' ו-ב' ו-א' יעלה [סך הכל] רל"א [שערים]. והם רל"א שערים 'פנים', דהיינו: א"ב ב"ג [וכו' עד א"ת], וכן ראש כל אות עם המשתתפת אליה כענין א' ראש המשתתפת עם כל האותיות והיא ראש להם.

ועתה אצייר לוח של רל"א 'פנים', ואלו הן: [כאן שינינו קצת בסדר הדברים בביאור הרמ"ק כדי להקל על הקורא הנעים:
(כ"א) - אב אג אד אה או אז אח אט אי אכ אל אמ אנ אס אע אפ אצ אק אר אש את:

(כ') - בג בד בה בו בז בח בט בי בכ בל במ בנ בס בע בפ בצ בק בר בש בת:

(י"ט) - גד גה גו גז גח גט גי גכ גל גמ גנ גס גע גפ גצ גק גר גש גת:

(י"ח) - דה דו דז דח דט די דכ דל דמ דנ דס דע דפ דצ דק דר דש דת:

(י"ז) - הו הז הח הט הי הכ הל המ הנ הס הע הפ הצ הק הר הש הת:

(י"ו) - וז וח וט וי וכ ול ומ ונ וס וע ופ וצ וק ור וש ות:

(ט"ו) - זח זט זי זכ זל זמ זנ זס זע זפ זצ זק זר זש זת:

(י"ד) - חט חי חכ חל חמ חנ חס חע חפ חצ חק חר חש חת:

(י"ג) - טי טכ טל טמ טנ טס טע טפ טצ טק טר טש טת:

(י"ב) - יכ יל ימ ינ יס יע יפ יצ יק יר יש ית:

(י"א) - כל כמ כנ כס כע כפ כצ כק כר כש כת:

(י') - למ לנ לס לע לפ לצ לק לר לש לת:

(ט') - מנ מס מע מפ מצ מק מר מש מת:

(ח') - נס נע נפ נצ נק נר נש נת:

(ז') - סע ספ סצ סק סר סש שת:

(ו') - עפ עצ עק ער עש עת:

(ה') - פצ פק פר פש פת:

(ד') - צק צר צש צת:

(ג') - קר קש קת:

(ב') - רש רת: 
(א') - שת:

עד כאן ביאר הרמ"ק את ה-רל"א שערים ד'פנים'.] אמנם יש עוד רל"א שערים אחרים, והם אלו ממש אלא שהאות למטה מהמשתתפת אליה, כענין זה: ב"א ג"א ד"א. [צירוף  זה] יורה על ה'אחור', כענין היפוך שם בן ארבע' [אותיות - דהיינו שם י-ה-ו-ה] כזה: הוה"י, שפירש הרשב"י עליו השלום [בזוהר] שהוא [בחינת] 'אחור', מפני היות [חלקו] התחתון [ו"ה] גובר על [חלקו] העליון [י"ה]. בענין שכמו שהם רל"א [שערים של] 'פנים' הם [עוד] רל"א [שערים של] 'אחור'. 

ואלו הן רל"א שערים 'אחור': [גם כאן שינינו קצת בסדר הדברים בביאור הרמ"ק כדי להקל על הקורא הנעים: 
כ"א - בא גא דא הא וא זא חא טא יא כא לא מא נא סא עא פא צא קא רא שא תא:

כ' - גב דב הב וב זב חב טב יב כב לב מב נב סב עב פב צב קב רב שב תב:

י"ט - דג הג וג זג חג טג יג כג לג מג נג סג עג פג צג קג רג שג תג:

י"ח - הד וד זד חד טד יד כד לד מד נד סד עד פד צד קד רד שד תד:

י"ז - וה זה חה טה יה כה לה מה נה סה עה פה צה קה רה שה תה:

י"ו - זו חו טו יו כו לו מו נו סו עו פו צו קו רו שו תו:

ט"ו - חז טז יז כז לז מז נז סז עז פז צז קז רז שז תז:

י"ד - טח יח כח כל מח נח סח עח פח צח קח רח שח תח:

י"ג - יט כט לט מט נט סט עט פט צט קט רט שט תט:

י"ב - כי לי מי ני סי עי פי צי קי רי שי תי:

י"א - לכ מכ נכ סכ עכ פכ צכ קכ רכ שכ תכ:

י' - מל נל סל על פל צל קל רל של תל:

ט' - נמ סמ עמ פמ צמ קמ רמ שמ תמ:

ח' - סנ ענ פנ צנ קנ רנ שנ תנ:

ז' - עס פס צס קס רס שס תס:

ו' - פע צע קע רע שע קע:

ה' - צפ קפ רפ שפ תפ:

ד' - קצ רצ שצ תצ: 
ג' - רק שק תק:

ב' - שר תר:

א' - תש:
******

עד כאן העתקנו מביאור הרמ"ק לספר יצירה. וכמו שהקדמנו לעיל, כדי להבין נידון דידן שֶׁהָיָה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא מַבִּיט בַּתּוֹרָה וּבוֹרֵא עוֹלָמוֹת בעומקו ועל בוריו צריכים אנו לבאר עד מקום שידינו מגעת ענין נשגב זה של צירופי כ"ב האותיות בבריאת העולם ומלואו. ואכן, עד כאן ידינו מגעת! דמכאן ואילך מסתמא לא יוכל הקורא הנעים לסבול את כל פרטי הפרטות שממשיך הרמ"ק לבארם בביאורו.

דהרי כמו שפירטנו הני רל"א שערים ד'פנים' וכן רל"א שערים ד'אחור' לפי סדר האל"ף בי"ת הפשוט (דהיינו א ב ג ד ה ו ז ח ט י כ ל מ נ ס ע פ צ ק ר ש ת), כן איתא לכל שאר סדרי האל"ף בי"ת שבאמתחת הבורא - כגון: א"ל ב"ת ג"ש ד"ר ה"ק ו"צ ז"פ ח"ע ט"ס י"נ כ"מ, וכגון: א"ב ג"ת ד"ש ה"ר ו"ק ז"צ ח"פ ט"ע י"ס כ"נ ל"מ, וכגון: א"ג ד"ת ה"ש ו"ר ז"ק ח"ץ ט"פ י"ע כ"ס ל"נ ב"מ.

ולענית דעתין, על כי האי גוונא אמרו חכמינו זכרונם לברכה (במסכת פסחים דף כב ע"ב) 'כשם שקבלתי שכר על הדרישה, כך אני מקבל שכר על הפרישה'. ומי שבכל זאת רוצה יעיין בספר יצירה (בפרק ב'). אמנם נסיים ענף זה בדברי הגר"א בביאורו לפרק ב דספר יצירה במה שסיכם בזה הלשון: 
ונמצא [כי] כל היצור וכל הדבור יוצא משם אחד. פירוש - כל תיבה שתרצה לדבר בכל לשון שיהיה אפילו התיבה תהיה מאותיות הרבה יוצא[ת] משם אחד. רוצה לומר - יהיה הוראת התיבה לחסד או להיפך, או ממוזג, או נוטה לצד זה או לצד זה, או נוטה הרבה או מעט, הכל לפי ההיפוך של האותיות לפנים או לאחור, ואיזה פנים ואחור העליונים או התחתונים או האמצעים, או לפי קירובם לעליון או לתחתון ולפי רבוי האותיות והיפוכן - ובזה תבין סוד השמות וצירופיהם. וכן כל היצור נוצר מן כל הכ"ב אותיות. ואם נחסר אחד מהם הוא בעל מום והן נוטין לחסד ולהיפך. וכן כל הנזכר לעיל כפי צירוף האותיות א"ב והיפוכן כנזכר לעיל. ועל זה אמרו [חכמינו זכרונם לברכה במסכת ברכות - דף נה ע"א]: 'יודע היה בצלאל לצרף האותיות שנבראו בהן שמים וארץ'! עד כאן לשון הגר"א.
ומובטחני שאם יעמיק הקורא הנעים בספר יצירה ופירושיו לשם שמים ובתנאי ש-'וִיהִי אֱלֹהִים עִמָּךְ' (שמות יח יט), שיזכה גם הוא לדעת איך לצרף האותיות שבהן נבראו שמים וארץ!

ענף ד:
בענפים הקודמים הסתכלנו במקורם של דברי חכמינו זכרונם לברכה בזוהר הקדוש ולמדנו איך שלפני כל דבר ודבר שברא הקדוש ברוך הוא בעולמו הסתכל קודם בתורה שהיתה לפניו כבר אלפים שנה לפני בריאת העולם, וכנגד כל פרטי אותה תורה קדומה ברא הקדוש ברוך הוא את כל פרטי העולם הזה. בענף זה נדגיש עוד יותר את הקשר ההדוק בין פרטי התורה לפרטי העולם הזה, דהרי מכל האמור לעיל למדנו שהתורה הקדושה היא לא רק שורש המציאות של כל הנמצאים בעולם הזה, אלא גם שורש החיות והמשך קיום העולם ומלואו. ובעזרת השם בענף זה נראה כמה וכמה מעניני העולם הזה המסתעפים מאותו יסוד.  
נתחיל בדברי הגרי"ז הלוי (מבריסק) על מה שכתוב בשיר השירים (ב י-יג): 'עָנָה דוֹדִי וְאָמַר לִי, קוּמִי לָךְ רַעְיָתִי יָפָתִי וּלְכִי לָךְ: כִּי הִנֵּה הַסְּתָיו עָבָר הַגֶּשֶׁם חָלַף הָלַךְ לוֹ: הַנִּצָּנִים נִרְאוּ בָאָרֶץ עֵת הַזָּמִיר הִגִּיעַ וְקוֹל הַתּוֹר נִשְׁמַע בְּאַרְצֵנוּ: הַתְּאֵנָה חָנְטָה פַגֶּיהָ וְהַגְּפָנִים סְמָדַר נָתְנוּ רֵיחַ, קוּמִי לָךְ רַעְיָתִי יָפָתִי וּלְכִי לָךְ'! זה לשונו הגרי"ז:
הנראה בביאור הפסוקים האלו - דהנה איתא בבראשית רבה דהקדוש ברוך הוא הסתכל באורייתא וברא עלמא, עיין שם. ואמר הגאון רב חיים מבריסק זכר צדיק לברכה דהנה אנו רואים חוקי התורה איך שהם מתאימים להנהגת העולם כמו "לֹא תִּרְצָח", "לֹא תִּגְנֹב" (שמות כ יג) - הנה רציחה וגניבה הם חורבן העולם. כמו כן מאכלות אסורות, הנה איתא ברמב"ם שהם מזיקים לבריאות האדם. ולכאורה הדבר הוא שמכיון שרציחה וגניבה הם חורבן העולם וכדומה, ולכן אסרה התורה לעשות כן. אבל האמת הוא להפך - שמצד הנהגת העולם היה יכול להיות ההיפך, שרציחה וגניבה הם יהיו קיום העולם. ואך מפני שהקדוש ברוך הוא הסתכל בתורה, וחוק התורה הוא שדברים אלו אסורים המה, ברא כן העולם שהנהגתו היא שחורבן העולם יהיה אם ירצחו ויגנבו וכדומה!

והגרי"ד (מבריסק) זכר צדיק לברכה הוסיף על פי זה - דהנה מצינו במצוות שהם לזכר יציאת מצרים. ולכאורה הדבר הוא שמפני שהיה יציאת מצרים לכן נצטווינו במצוות לזכור בהם את יציאת מצרים. אבל האמת היא להיפך - שמפני שמצוות אלו צריכות להיות זכר ליציאת מצרים, לכן הוא דהיה יציאת מצרים. והבן זאת! 
והנה איתא בסנהדרין (דף יא ע"ב): תנו רבנן - על שלושה דברים מעברים את השנה: על האביב ועל פירות האילן, ועל התקופה... וברמב"ם (פרק ד מהלכות קידוש החודש הלכה א) מבואר דעיבור השנה הוא משום שנאמר "שָׁמוֹר אֶת חֹדֶשׁ הָאָבִיב" (דברים טז א) - שיהיה חודש זה בזמן האביב. ולולא תוספת החודש הזה (היינו חודש העיבור), הפסח (היה) בא פעמים בימות החמה ופעמים בימות הגשמים... ולפי זה הנה לכאורה היה אפשר לומר דלמה צריכים שפסח יחול בחודש האביב? מפני שבחדש האביב יצאו ממצרים. אבל האמת הוא להיפך - מפני שדין הפסח לחול בחודש האביב, לכן הוא דיצאו ממצרים בחדש האביב! 
וזהו (מה) דמבואר בפסוק(ים) הנזכרים לעיל: "עָנָה דוֹדִי וְאָמַר לִי, קוּמִי לָךְ רַעְיָתִי יָפָתִי וּלְכִי לָךְ" - וזה קאי על יציאת מצרים (כמבואר בפירוש רש"י). "כִּי הִנֵּה הַסְּתָיו עָבָר הַגֶּשֶׁם חָלַף הָלַךְ לוֹ" - והיינו דסימן התקופה ישנו כבר, דחודש האביב הגיע. "הַנִּצָּנִים נִרְאוּ בָאָרֶץ עֵת הַזָּמִיר הִגִּיעַ וְקוֹל הַתּוֹר נִשְׁמַע בְּאַרְצֵנוּ" - והיינו סימן 'האביב' דישנו כבר, וחודש האביב הגיע. "הַתְּאֵנָה חָנְטָה פַגֶּיהָ וְהַגְּפָנִים סְמָדַר נָתְנוּ רֵיחַ" - והיינו סימן השלישי דחודש האביב הגיע, דהוא פירות האילן. ומסיים: "קוּמִי לָךְ רַעְיָתִי יָפָתִי וּלְכִי לָךְ" - דכיון דסימנים אלו ישנם כבר דחודש האביב הגיע, (אם כן) הזמן לך לצאת לך ממצרים, משום דדין הפסח צריך להיות בחודש האביב ועל כן עליך לקום ולצאת כבר! עד כאן דברי הגרי"ז הלוי.

והרואה יראה בעין שכלו עד היכן מסתעפים ענפי האילן האדיר הזה [דהיינו מציאות התרי"ג מצוות כמות שהם מלובשים בעולם הגשמי הזה] משורשם למעלה בתורה הקדומה כמות שהיא היתה קודם בריאת העולם. דהרי אפילו יציאת מצרים היתה דוקא בחודש האביב משום שמצות הפסח בשורשה הוא בחודש האביב! ומכאן נקיש לשאר המצוות. 

******

בעודינו עוסקים בשורש הרוחני של יציאת מצרים, נזכיר באותו ענין ממש גם את דברי 'אור המאיר' (על פרשת יתרו - לרבי זאב וולף הלוי מז'יטומיר, שהיה אחד מגדולי תלמידיו של רב דב בער 'המגיד' ממזריטש). זה לשונו: 
בפסוק[ים] "בַּחֹדֶשׁ הַשְּׁלִישִׁי לְצֵאת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם, בַּיּוֹם הַזֶּה בָּאוּ מִדְבַּר סִינָי: וַיִּסְעוּ מֵרְפִידִים וַיָּבֹאוּ מִדְבַּר סִינַי, וַיַּחֲנוּ בַּמִּדְבָּר וַיִּחַן שָׁם יִשְׂרָאֵל נֶגֶד הָהָר (שמות יט א-ב). להבין מקראי קודש האלו יראה להבין על פי מה דאיתא בשל"ה (הקדוש - מסכת פסחים) בשם ספר 'עבודת הקודש' (פרק לח - מחלק סתרי תורה) שהקשה (שם): מצינו ש(על) כל המצוות הכתובים בתורה כתיב 'זכר ליציאת מצרים'. ונמצא שתלוים כל מעשי המצוות והתורה הנארגת מתרי"ג מצוות בסיבת יציאת מצרים. והענין תמוה - דמשמע שאם לא היה סיבת יציאת מצרים לא נתקיימה התורה כולה עם כלליות מעשה המצוות, וזה מן הנמנע! כי ידוע שהתורה קדומה אלפים שנה לבריאת העולם אשר לא היה עדיין יציאת מצרים! זה תוכן המובן בדבריו. 

ועיקר העולה מתרוצו [של ספר 'עבודת הקודש' הוא ש]מה שכתוב בתורה 'זכר ליציאת מצרים' לא קאי על יציאת מצרים התחתונה, כי אם יציאת מצרים העליונה! הנה בודאי לאו כל מוחא סביל דא להבין ולהשיג זה הענין בשלימות מה טיבו של בחינת 'יציאת מצרים העליונה' - כי הוא עמוק עמוק מי ימצאנו. 

...הכלל העולה מדברי קודש ספר הנזכר לעיל [דהיינו ספר 'עבודת הקודש' הוא] דכמו שהיה כאן בעולם הגשמי בחינת יציאת מצרים בגופים נפרדים, ככה [גם] בשורש העליון היו מעורבים אלו שתי [בחינות של] 'מצרים' יחד. וכשבא הקדוש ברוך הוא להפריד אלו השתי 'מצרים' - מיצר טוב לעצמו ומיצר רע לעצמו, זה נקרא 'יציאת מצרים העליונה'. [וכדי להבין האיך מיוחס למעלה המושג של 'מיצר רע' ביאר] והנה ידוע ומפורסם לכל יודעי דת תורתינו הקדושה אשר למעלה אין רע חס ושלום [כדכתיב: "לֹא יְגֻרְךָ רָע" (תהילים ה ה)] - כי אם באמצעות השתלשלות והתרחקות משורש הקדמון אז נשתלשל לכאן בחינת 'פרעה'... כנודע מכתבי האר"י זכרו לחיי העולם הבא בכוונות (פרי עץ חיים - שער חג המצות פרק ז) שפרעה היה יונק מאחורי עורף [ולכן אותיות 'פרעה' הוא בדיוק אותיות 'העֹרף' - כדאיתא בכתבי האריז"ל].

וענין זה עדיין לא נפסק עד לעתיד. וכאשר בארנו פירוש הפסוק: "אֵל מוֹצִיאָם מִמִּצְרָיִם" (במדבר כג כב) - הלשון שכתוב "מוֹצִיאָם" משמע שגם עתה בכל יום ויום הוא מוציאם מבחינת 'המיצר' שלהם אשר לא נפסק עדיין עד [ה]גאולה [ה]אחרונה. [דהרי] יש לכל איש הישראלי בחינת 'מצרים' ממקרי ופגעי הזמנים... והנה בחינת 'יציאת מצרים' הזה תלויה גם כן ביציאת מצרים העליונה אחרי שנתגלו ונשתלשלו שתי ה'מצרים' ממרום שבתם ומקורם להיות ניכר גבול הקדושה ביתרון שאת לעומת גבול הרשע! עד כאן לשון 'האור המאיר'.

אמנם אין עתה שעת הכושר לרדת לביאור כל פרטי דברי קודשו, ועם כל זאת מתוך דברי 'האור המאיר' נראה בעליל איך שכל מקרי העולם הזה - בין שעבוד בני ישראל בארץ מצרים בידי המצרים בראשות פרעה הרשע, ובין שעבוד כל אחד ואחד מאיתנו במצרים הפרטיים שלו בחיי היום יום והתמודדותו עם ה'פרעה' הפרטי שלו (דהיינו היצר הרע המערבל את שכלו ודעתו של אדם היושב מאחרי עורפו של האדם - דהרי 'פרעה' אותיות 'העֹרף' כדאיתא בכתבי האריז"ל) - דודאי שכל המאורעות הללו היו כתובים כבר בתורה הקדומה לבריאת העולם בבחינת 'מצרים' ו'פרעה' כמות שהם בשורשם העליון, אלא שכאן בעולם הזה יצאו מכח אל הפועל. והבן!  
ענף ה:
לאחר שבענפים הקודמים הוכחנו איך שהקדוש ברוך הוא הסתכל באורייתא וברא עלמא וכל אשר בו, עתה נמחיש יסוד זה על בוריו על ידי דוגמא נוספת - והיא הדוגמא הקרובה ביותר אלינו. אכן בענף זה נלמד בפרטי פרטות איך קודשא בריך הוא הסתכל באורייתא וברא 'עלמא זעירא' - כלומר, איך שברא את האדם שהוא בעצמו נקרא 'עולם קטן'. ובחקירה זו נבין עומק אחר עומק בביאור אחד מפסוקי התורה שרבים נשתבשו בהבנתו - 'וַיִּבְרָא אֱלֹהִים אֶת הָאָדָם בְּצַלְמוֹ, בְּצֶלֶם אֱלֹהִים בָּרָא אֹתוֹ' (בראשית א כז).
שהאדם נקרא 'עולם קטן' נתבאר כבר על ידי הקדמונים, כמו שמצינו בפירוש ה'אבן עזרא' על התורה (שמות כה מ) שכתב: והיודע סוד נשמתו ומתכונת גופו יוכל לדעת דברי עולם העליון. כי האדם כדמות 'עולם קטן', והוא היה סוף בריאתו בארץ. וסימן לדבר - "בַּגָּדוֹל הֵחֵל וּבַקָּטֹן כִּלָּה" (בראשית מד יב)! עד כאן לשונו. וכוונתו לומר שבעולם הַגָּדוֹל הֵחֵל הקדוש ברוך הוא בבריאת העולם ביום הראשון, וּבַעולם הַקָּטֹן שהוא האדם כִּלָּה מעשיו ביום הששי. 

וכדומה מצינו גם מצינו בפירוש רבנו בחיי על התורה (בראשית א כז), שכתב בזה הלשון:
ויש שפירשו "בְּצַלְמֵנוּ" - בצלם שלנו הנפרד ממנו, הוא צלם העולם בתכונתו שהוא עולם המלאכים ועולם הגלגלים והעולם השפל הזה. ושלושה חלקים אלה כלל המציאות, ועל תכונה זו תכונת בנין האדם על שלושה חלקים בדוגמת בנין המציאות. ומפני זה נקרא האדם 'עולם קטן' לפי שהוא כנגד העולם הגדול. 
וזה רמז איוב באומרו: 'וּמִבְּשָׂרִי אֶחֱזֶה אֱלוֹהַּ' (איוב יט כו). ואמר כי מתוך חלקי גופו שהם שלושה יראה שלושה חלקי המציאות שבמעשה בראשית שהם מעשה אלוה. כי הראש באדם ששם השכל שופע הוא כנגד העולם העליון ששם השכלים הנפרדים. מן הצואר עד המתנים הוא חלק אמצעי באדם, ומשם יוצאים שני שריגים והם יד ימין ויד שמאל, ובהם נכללים שבעה שמות - והם האצבע, והיד, והכף, והטפח, והזרת, והאמה, והזרוע. כנגד העולם האמצעי הוא עולם הגלגלים אשר בכללם שבעה גלגלי התנועה אשר שבעה כוכבי לכת קבועים בהם. ויש בכלל החלק האמצעי הזה הלב באדם אשר המחשבה באה ממנו, והנה הוא כמלך יושב בחדרי חדרים וכל שאר איברי הגוף תחת ממשלתו. והוא באמצע הגוף כנגד כוכב חמה שהוא באמצע הגלגלים, ממנו תבוא האורה בעולם השפל הזה אשר בסיבתה יעשה כל פעולותיו. וממתניו ולמטה הוא החלק השלישי - ויש בכלל החלק הזה פעולת התולדה, והויה, והפסד כנגד העולם הזה [התחתון] שהוא בעל הויה והפסד.
ואחר שנתבאר לך זה, בכל מקום שאתה מוצא בתורה זכרון דברים גשמיים מיוחסים לבורא, כגון "יַד יְהֹוָה" (שמות ט ג), "עֵינֵי יְהֹוָה" (דברים יא יב), אזני ה' [כדכתיב: "הַטֵּה יְהֹוָה אָזְנְךָ" (מלכים ב' - יט טז)], "פְּנֵי יְהֹוָה" (בראשית יט יג) - בכולם תוכל להתבונן שאין הדברים כפשוטן, אבל הם מלות מורות ענינים נעלמים במין אחד ממיני החכמה. וזהו מאמר חכמינו זכרונם לברכה: תמיד 'דברה תורה כלשון בני אדם'! עד כאן לשון רבינו בחיי.

וכן הדגיש המלבי"ם בפירושו הגדול על התורה (בראשית א כו). זה לשונו שם: 
אולם באמת כל העולמות אשר ברא השם הם צלם האלהות. שכבר נודע שכל העולמות הם מתאחדים כאיש אחד, וכל המציאות נקרא בשם 'האדם הגדול' כמו שהאדם נקרא בפי החכמים בשם 'עולם קטן'. ופירושו - שכמו שכל אברי האדם הגם שכל אחד ממזג ותכונה מיוחדת הם מתאחדים להיות איש אחד, וכולם קשורים קצתם בקצתם, וכל אחד משלים את חברו עד שאם יחסר אבר פרטי אחד או גיד אחד הוא מום וחסרון בכלל הגויה, כן כל המציאות והעולמות אין מספר אשר ברא השם הם ערוכים כאיש אחד וגויה כוללת שכל אחד הולך מהלך השלמות להשלים הקומה הכללית כאשר ישלימו אברי הגוף את הגוף הכללי! עד כאן לשון המלבי"ם. 
******

כמו שהזכיר המלבי"ם זכרונו לברכה לעיל, כבר בדברי חכמינו זכרונם לברכה מצינו שהאדם נקרא 'עולם קטן'. הרי במדרש תנחומא (פרשת פקודי פרק ג) איתא: 'ללמדך שהמשכן שקול כנגד כל העולם, וכנגד יצירת האדם שהוא 'עולם קטן'! עד כאן לשונם.
אמנם מה שהאדם נקרא 'עולם קטן' נתבאר בעיקר על ידי חכמי הזוהר, כמו שמצינו בתיקוני זוהר (תיקון סט - דף קא ע"א). זה לשונם שם עם פירושם בלשון הקודש: 

בודאי הכי שמענא - דכל צדיקא וצדיקא אית ליה עולם בפני עצמו. ודא גופא דבר נש דאתקרי 'עולם קטן'. ובגין דא אמר: אי בעית דאחרביה לעלמא ואייתי ליה בגופא אחרא. 
· פירוש התיקוני זוהר: בודאי כך שמעתי - שלכל צדיק וצדיק יש עולם בפני עצמו, וזה גוף האדם שנקרא 'עולם קטן'. ומשום זה אמר: האם תרצה שאחריב את 'העולם' ואביא אותו בגוף אחר (בסוד הגילגול)?
ודע שבכמה דפוסים לא גרסו אותו מאמר בתיקוני הזוהר, ולכן העתקנו ופירשנו עוד מאמר יותר מפורסם מספר התיקונים (תיקון ע - דף קל ע"ב) שהסכימו עליו בכל הדפוסים. זה לשון התיקונים שם (ופירושו בעיקר על פי 'מתוק מדבש'): 

וּבְכָל אֵבֶר וְאֵבֶר בָּעִי בַר נַשׁ לְאַמְלָכָא לְקוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא, וּלְתַקְנָא לֵיהּ אֲתַר דַּכְיָא וּנְקִיָּיא לְשַׁרְיָא לֵיהּ תַּמָּן. וּבְגִין דָּא צָרִיךְ בַּר נַשׁ לְבַעֲרָא מִנֵּיהּ מִכָּל אֵבֶר וְאֵבֶר כָּל מַחֲשָׁבִין וְכָל הִרְהוּרִין בִּישִׁין דְּטִנּוּפִין דְּאִינוּן קְלִיפִין. וְצָרִיךְ לְאוֹקָדָא לוֹן בְּכָל פִּקּוּדִין דְּשַׁרְיָין עַל כָּל אֵבֶר וְאֵבֶר דְּאִינוּן נֵרוֹת, דְּכָל פִּקּוּדָא "נֵר" אִתְקְרִיאַת. הֲדָא הוּא דִכְתִיב: "כִּי נֵר מִצְוָה" (משלי ו כג)... 

· פירוש התיקוני זוהר: ובכל אבר ואבר של האדם שורה בו השם יהו"ה. לכן צריך האדם להמליך את הקדוש ברוך הוא ולקבל עליו עול מלכות שמים, ולתקן לו (כלומר, לקדוש ברוך הוא) מקום טהור ונקי מן העוונות כדי להשרות שם את הקדוש ברוך - כי הוא אינו שורה באבר פגום. לכן צריך האדם לבער מכל אבר ואבר ממנו כל המחשבות שבמוח וכל הרהורים רעים ומטונפים שבלב שהם מצד הקליפות. כלומר, שצריך להזהר מלהרהר לעשות עבירה באחד מאבריו, כגון להסתכל בעיניו בעריות או לדבר בפיו דיבורים אסורים וכיוצא בזה - כי אותם הרהורים שהם הקליפות נדבקות באותם האברים שחשב לעשות בהם רע. וצריך לשרוף אותם הקליפות על ידי 'אש קודש' השורה על אותו אבר בקיום המצוות השייכות לאותו אבר ולכן שורים על כל אבר ואבר, שהמצוות הם נרות. דהרי כל מצוה נקראת "נֵר", כמו שכתוב: "כִּי נֵר מִצְוָה" (משלי ו כג). ועל ידי אש הנרות של רמ"ח מצוות עשה אנו שורפים ומבערים את הקליפות השורות ברמ"ח אברי האדם על ידי הרהורי עבירה...          
ממשיך התיקוני זוהר קצת לקמן: 
דְּכָל פִּקּוּדָא דְשַׁרְיָא עַל כָּל אֵבֶר וְאֵבֶר אִית לָהּ שֵׁם יְדִיעַ, וְכָל חֲיָילִין וּמַשִּׁרְיָין דְּמַלְאָכִין דְּתַלְיָין מִנֵּיהּ כֻּלְּהוּ אִתְכַּנְשׁוּ לְהַהוּא אֵבֶר וְנָטְרִין לֵיהּ מִכָּל מַרְעִין בִּישִׁין. וּמָאן דְּחָלִיף לוֹן אוֹ קָרָא לוֹן בְּאֵבֶר דְּלַאו דִּלְהוֹן וְלַאו אִינוּן מְמַנָּן עֲלַיְיהוּ, אִיהוּ אַכְחִישׁ סִדּוּרָא דְעוֹבָדָא דִבְּרֵאשִׁית וְלַאו מִתְכַּנְּשִׁין לְגַבֵּיהּ. לְמַלְכָּא דְשַׁוִּי מְמַנָּן עַל מַלְכוּתֵיהּ, וּפָלִיג לוֹן עַל כָּל אֲתַר וַאֲתַר, וְאָמַר לוֹן: 'אַנְתְּ תְּהֵא מְמַנָּא עַל אֲתַר כַּךְ וְכַךְ, וְאַנְתְּ כַּךְ וְכַךְ'. וּלְכָל חַד שַׁוִּי לֵיהּ בַּאֲתַר יְדִיעַ וּבְמִלָּה יְדִיעַ. לֵית לֵיהּ חִלּוּף בַּאֲתַר אָחֳרָא! 

· פירוש התיקוני זוהר: שכל מצוה ומצוה שורה על כל אבר ואבר פרטי של האדם העושה בהם את אותה מצוה. לדוגמא: המניח תפילין על זרועו ועל ראשו, שורה אור המצוה בראשו וזרועו. ויש לה לאותה מצוה שם ידוע בספירות העליונות כפי השורש של אותה המצוה בספירות העליונות. וכל הצבאות ומחנות המלאכים שתלויים ממנה מאותה מצוה כולם מתקבצים ושורים על אותו אבר שעשה בו את אותה מצוה, ושומרים אותו האבר מכל חלאים רעים. כלומר, שהם שומרים אותו מאחיזת הקליפות המביאות לאדם חלאים רעים, רחמנא ליצלן! ומוסיף לבאר שמי שמחליף את אותם המלאכים בכוונתו בעשיית המצוות, או מי שקורא אותם לשמור את האבר שאינם אחוזים בו ואינם ממונים על אותו אבר ואותה מצוה - הרי הוא מכחיש ומשנה את הסדר שקבע הקדוש ברוך הוא במעשה בראשית שמלאך פלוני יהיה ממונה על אבר פלוני ומצוה פלונית - ולא אחרת! באופן זה המלאכים לא מתקבצים אליו אל אותו אבר, ואינם שומרים אותו. משל למה הדבר דומה? למלך בשר ודם שמינה ממונים על מלכותו כדרך המלך למנות כמה מיני שררות, וחילק אותם המלך על כל מקום ומקום. כלומר, שמינה אותם בכמה מקומות ועיירות. ואמר להם: 'אתה תהיה ממונה על מקום פלוני בפעולה פלונית, ואתה תהיה ממונה על מקום אחר בפעולה אחרת'. ולכל אחד ואחד מינה על מקום ידוע ועל פעולה ידועה. באופן זה פשוט שאין לשום אחד מהממונים להחליף עצמו וללכת למקום אחר. והנמשל לעניננו - שכל מלאך ומלאך ממונה לשמש רק לאבר אחד ידוע ומצוה ידועה, ולכן אי אפשר לנו להחליפו שישמש לאבר אחר ולמצוה אחרת.     

ממשיך התיקוני זוהר קצת לקמן: 
וְאֵבָרִין דְּבַר נַשׁ כֻּלְּהוּ אִינוּן מְסוּדָרִין עַל סִדְרֵי בְרֵאשִׁית. וּבְגִין דָּא אִתְקְרֵי בַר נַשׁ 'עוֹלָם קָטָן', וּמָאן דְּאַמְלִיךְ לְקוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא עַל כָּל אֵבֶר וְאֵבֶר, כְּאִלּוּ אַמְלִיךְ לֵיהּ עַל כָּל עָלְמָא! 

· פירוש התיקוני זוהר: וכל האברים של האדם הם מסודרים על פי סדרי מעשה בראשית. כלומר, שהם מסודרים לפי אברי הספירות בקומת 'אדם העליון'. ובגלל זה נקרא האדם 'עולם קטן' - כי כל מה שיש בעולם הגדול שהוא 'אדם העליון' יש דוגמתו גם ב'אדם התחתון'. אם כן, מי שממליך את הקדוש ברוך הוא על כל אבר ואבר על ידי קיום המצוות התלויות באבריו נחשב לו כאילו המליך אותו על כל העולם! הרי שעל ידי קיום המצוות נעשה הקדוש ברוך הוא למלך על כל העולם. 
ענף ו:
הרי נתבאר בענף הקודם מדברי חכמינו זכרונם לברכה שהאדם נקרא 'עולם קטן'. אי הכי, עד כמה ש'נִּדְרָשׁ לְרַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה עַל בְּרִיאַת הָעוֹלָם שֶׁהָיָה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא מַבִּיט בַּתּוֹרָה וּבוֹרֵא עוֹלָמוֹת' (כדברי רבינו מהרח"ו אצלינו בהקדמתו) - פשוט שגם בבריאת האדם התחתון שגם הוא נקרא 'עולם' הסתכל הקדוש ברוך הוא בתורתו ומצא שם תבנית האדם דלפיה ברא את האדם למטה.

אבל מהי תבנית האדם הזו? באמת שכל זה נרמז כבר בפסוק שפתחנו בו, שנאמר: "וַיִּבְרָא אֱלֹהִים אֶת הָאָדָם בְּצַלְמוֹ, בְּצֶלֶם אֱלֹהִים בָּרָא אֹתוֹ". והרי לן מקרא מפורש ש'צֶלֶם הָאָדָם' הוא ממש 'צֶלֶם אֱלֹהִים', כדכתיב שם: "בְּצֶלֶם אֱלֹהִים בָּרָא אֹתוֹ"! ואם כן עלינו לבאר מהו בדיוק אותו 'צֶלֶם אֱלֹהִים' דרמז עליו הכתוב. ובזה גם נפנים דברי איוב: '"מִבְּשָׂרִי אֶחֱזֶה אֱלוֹהַּ" (איוב יט כו).

לזאת נראה יחדו לשון המורגל בפום רבים מאתנו, והוא מפתיחת אליהו הנביא זכור לטוב בהקדמה שניה לתיקוני זוהר (בדף יז ע"א). ולא נכחיש מהקורא הנעים שבאמת מאמר פתיחת אליהו הנביא זכור לטוב הוא מאמר עמוק עד מאוד לפרשו ולהבינו, אמנם בכל זאת הוא מוכרח מאוד לנו כדי להבין נידון דידן על בוריו - ולכן נעמול בו ביחד בעזרת השם יתברך! (ונעשה זאת בעיקר על פי פירוש 'מתוק מדבש' עם כמה תוספת ושינויים מדילן). זה לשון אליהו הנביא זכור לטוב: 
אַנְתְּ הוּא דְאַפִּיקַת עֲשַׂר תִּקּוּנִין. וְקָרִינָן לוֹן עֲשַׂר סְפִירָן, לְאַנְהָגָא בְהוֹן עָלְמִין סְתִימִין דְּלָא אִתְגַּלְיָין וְעָלְמִין דְּאִתְגַּלְיָין. וּבְהוֹן אִתְכְּסִיאַת מִבְּנֵי נָשָׁא. וְאַנְתְּ הוּא דְקָשִׁיר לוֹן וּמְיַחֵד לוֹן. 

· פירוש התיקוני זוהר: אליהו הנביא מדבר כביכול כלפי האין-סוף בהתלבשותו בעשר ספירות של עולם האצילות, ואומר: אתה הוא שהוצאת והאצלת עשרה נאצלים הנקראים 'תיקונים'. והטעם שהם נקראים 'תיקונים' הוא משום שבהם יש תיקון וקיום לכל העולמות, ועל ידם מתנהגים כל העולמות בכח המאציל המתגלה בתוכם. ואנו קוראים להם לאותם התיקונים 'עשר ספירות' - מלשון 'סַּפִּיר' שהוא לשון הארה, כמו "לִבְנַת הַסַּפִּיר" (שמות כד י). עוד אפשר לפרש שספירה היינו מלשון "הַשָּׁמַיִם מְסַפְּרִים" (בתהלים יט ב) שהוא  לשון סיפור דברים. כלומר, שכמו שהדיבור מגלה המחשבה, כמו כן הספירות מגלות את רצון האין-סוף ברוך הוא. ועל ידי העשר ספירות האין-סוף ברוך הוא מאיר בכל העולמות להנהיג בהם את העולמות והפרצופים הסתומים שבעולם האצילות שהם אינם מתגלים, וגם את העולמות בריאה יצירה עשיה שהם יותר מתגלים לנו. ובהם תוך העשר ספירות נתכסה האין סוף ברוך הוא מבני אדם, כדי שעל ידי כיסוי והסתרה זו יוכלו בני אדם לסבול את אורו הגדול. עוד אמר אליהו הנביא: ואתה הוא שקושר אותם העשר ספירות שיהיו מחוברים ומקושרים זה בזה, ומיחד אותם בסוד הפרצופים - כי האין סוף ברוך הוא שהוא הנשמה לנשמת העשר ספירות משפיע שפע תמידי לחברם ולייחדם.          
ממשיך אליהו הנביא זכור לטוב קצת לקמן ואומר: 

וְאִתְקְרִיאוּ בְּתִקּוּנָא דָא - חֶסֶד דְּרוֹעָא יְמִינָא. גְּבוּרָה דְרוֹעָא שְׂמָאלָא. תִּפְאֶרֶת גּוּפָא. נֶצַח וְהוֹד תְּרֵין שׁוֹקִין. וִיסוֹד סִיּוּמָא דְגוּפָא, אוֹת בְּרִית קֹדֶשׁ. מַלְכוּת פֶּה, תּוֹרָה שֶׁבְּעַל פֶּה קָרִינָן לֵיהּ. 
· פירוש התיקוני זוהר: עוד אמר אליהו הנביא זכור לטוב: העשר ספירות דעולם אצילות נקראים בסדר הזה: ספירת חסד מכונה 'זרוע ימין' - על שם החסד שבני ישראל עושים בעולם, ועל ידי זה משפיע הקדוש ברוך הוא רב טוב וחסד בכל העולמות. ספירת גבורה מכונה 'זרוע שמאל' - על שם שבני ישראל לוחמים מלחמת השם בגבורה לדחות את הרע, ועל ידי זה עושה הקדוש ברוך הוא דין וגבורה ברשעים שבעולם. ספירת תפארת מכונה 'הגוף' - מטעם שהוא עיקר חלל הגוף שממנו מסתעפים הזרועות והירכים. ונקראת מדה זו 'תפארת' על שם שבני ישראל משבחים ומפארים לקדוש ברוך הוא בתפלתם ובמעשיהם הטובים, וגם הקדוש ברוך הוא מתפאר בעמו כמו שכתוב: "יִשְׂרָאֵל אֲשֶׁר בְּךָ אֶתְפָּאָר" (ישעיהו מט ג). והוא סוד מרכז הגוף שבין שתי הזרועות - בחינת הרחמים המכריע בין החסד שבימין לגבורה שבשמאל. עוד טעם שנקרא מרכז הגוף 'תפארת' הוא מלשון הפסוק: "וַתְּשַׁלַּח פֹּארוֹת" (יחזקאל יז ו), שפירושו 'ענפים'. והיינו שספירת התפארת המכונה 'הגוף' היא דוגמת אילן שמתפשטים ממנו ענפים לכל צד, וכמו כן מן מרכז הגוף מפשטים השתי זרועות שהם ספירות חסד וגבורה, ושתי שוקיים שהם ספירות נצח והוד (כדלקמן), וגם ספירת היסוד (שכנגד אבר הברית כדלקמן) נמשך מן מרכז הגוף כלפי מטה, וגם הראש (סוד המוחין) נמשך מן מרכז הגוף כלפי מעלה. הרי ששאר הספירות הן כדוגמת פֹּארוֹת או ענפים של ספירת התפארת. ספירות נצח והוד מכונים בשם 'שתי השוקיים' - והם ענפי חסד וגבורה. לכן נצח שהוא תחת החסד בימין נוטה לצד החסד, והוד שהוא תחת הגבורה בשמאל נוטה לצד הגבורה. ומדת הנצח נקראת על שם שבני ישראל מנצחים את יצרם בנצחון נצחי ותמידי - ובמדה זו הקדוש ברוך הוא מנצח מלחמותיו נגד אויבי השם. ומדת ההוד נקראת על שם שבני ישראל מודים ומשבחים לקדוש ברוך הוא, ונותנים לו הוד והדר - ובמדה זו מתגלה ההוד וההדר של הקדוש ברוך הוא שהוא יוצר הכל. ספירת היסוד הוא כנגד אבר הברית שבסוף וסיום הגוף ומכונה 'אות ברית קודש' - על שם מצות המילה שמקיימים בני ישראל, ועל שם שמירתם מלפגום בריתם חס וחלילה! ומדה זו מקבלת את השפעת חמשת הספירות שלמעלה ממנה (חסד גבורה תפארת נצח הוד), ובבחינה זו היא כביכול כוללת אותם - ואם כן הרי היא כביכול ה'יסוד' וה'עמוד' להעמיד את כל העולמות. ספירת המלכות נקראת 'פה' - על שם עטרת היסוד שבסוף האמה, דהיינו ה'פה של היסוד'. ומדת המלכות נקראת על שם שבני ישראל מקבלים עליהם עול מלכות שמים - ובמדה זו הקדוש ברוך הוא מולך על התחתונים. גם קוראים למלכות 'תורה שבעל פה' - משום שהתורה שבעל פה אחוזה במדת המלכות, מה שאין כן תורה שבכתב שהיא אחוזה בשש ספירות שלמעלה ממנה (מחסד עד יסוד).
חָכְמָה מוֹחָא, אִיהוּ מַחֲשָׁבָה מִלְּגָו. בִּינָה לִבָּא, וּבָהּ הַלֵּב מֵבִין. וְעַל אִלֵּין תְּרֵין כְּתִיב: "הַנִּסְתָּרֹת לַיהֹוָה אֱלֹהֵינוּ" (דברים כט כח). כֶּתֶר עֶלְיוֹן, אִיהוּ כֶּתֶר מַלְכוּת. וַעֲלֵיהּ אִתְּמַר: "מַגִּיד מֵרֵאשִׁית אַחֲרִית" (ישעיה מו י), וְאִיהוּ קַרְקַפְתָּא דִתְּפִלֵּי. 
· פירוש התיקוני זוהר: עתה מפרט אליהו הנביא זכור לטוב את שלושה הספירות העליונות שהמה כנגד הראש ולכן נקראים 'מוחין'. ספירת חכמה מכונה 'מוח' - היא כללות כח המחשבה שבפנים גולגלת הראש, ומיוחסת בעיקר למוח הימין. ספירת בינה מכונה 'הלב' - היא כללות כח ההבנה שבפנים גולגלת הראש, ומיוחסת בעיקר למוח השמאלי. אמנם מכיון שבבחינה מסויימת אנו מייחסים את ההבנה ללב (מה שנקרא 'אבנתא דליבא'), לכן אמר אליהו הנביא שבה (במדת הבינה) הלב מבין, כמו שאמרו במסכת ברכות (בדף סא ע"א). ולכן אבר הלב הוא בצד השמאל של חלל הגוף - מתחת למוח השמאלי ששם עיקר משכן הבינה. ועל שתיהם (על ספירות חכמה ובינה) כתוב: "הַנִּסְתָּרֹת לַיהֹוָה אֱלֹהֵינוּ" (דברים כט כח). וזה משום ששם הוי"ה רומז על ספירת חכמה, לעומת שם "אֱלֹהֵינוּ" הרומז על ספירת בינה. ואמר הכתוב ששני מידות אלו הם "נִּסְתָּרוֹת" - לפי שאין לך כנגדם בגוף האדם פעולות נסתרות יותר מהמחשבה וההבנה. עתה מבאר את ספירת הכתר שהיא העליונה מכל שאר הספירות, ואמר שספירת הכתר מכונה 'כתר מלכות' - על שם שהכתר של עולם האצילות גובל ואחוז במלכות של העולם שלמעלה מהאצילות (הנקרא 'אדם קדמון'). ועליו על הכתר נאמר: "מַגִּיד מֵרֵאשִׁית אַחֲרִית" (ישעיה מו י) - דהרי כל כתר באיזה עולם שיהיה הוא "רֵאשִׁית" העולם ההוא, וגם מהוה את המלכות שהיא הספירה התחתונה ו'אַחֲרִית' של העולם שלמעלה ממנו (דוגמת הקורות שבין שתי קומות מגורים - שמצד הקומה התחתונה מהוות אותם קורות את ה'גג' וה'כתר' שלה, ומצד הקומה העליונה אותם קורות מהוות את הרצפה וה'מלכות' שלה). והוסיף אליהו הנביא לומר שספירת הכתר היא מכונה 'הקרקפת שעליה מניחים התפילין של ראש'. וביאר האריז"ל ב'עץ חיים' (שער כג פרק א) שלספירת הכתר יש חלק פנימי וחלק חיצוני. החלק החיצוני הוא הגולגלת שכותרת את כל חללי הגולגלת שבהם נמצאין המוחין (חכמה בינה דעת). אמנם עיקר הכתר הוא החלק הפנימי שלמעלה מן הגולגולת שמהוה את שורש המוחין שבתוך הגולגלת - דוגמת הפרשיות שבתפילין של ראש שהמה מונחים מעל הקרקפת. ובזה יובן מה שאמר אליהו הנביא אצלינו שהכתר הוא 'הקרקפת שעליה מניחין תפילין' - דזה רומז גם על הבחינה הפנימית (דוגמת התפילין של ראש), וגם על הבחינה החיצונית שהיא הקרקפתא והגולגלת עצמה.
מִלְּגָו אִיהוּ יו''ד ה''א וא''ו ה''א - דְּאִיהוּ אֹרַח אֲצִילוּת. אִיהוּ שַׁקְיוּ דְאִילָנָא בִּדְרוֹעוֹי וְעַנְפּוֹי, כְּמַיָּא דְאַשְׁקֵי לְאִילָנָא וְאִתְרַבֵּי בְּהַהוּא שַׁקְיוּ.

· פירוש התיקוני זוהר: לאחר שפירש אליהו הנביא זכור לטוב את העשר ספירות של עולם האצילות בצורת גוף אדם, בא עתה לבאר את הנשמה המתפשטת בתוכם. לכן אמר שבתוכם של כל העשר ספירות דעולם האצילות הוא שם יו''ד ה''א וא''ו ה''א - הידוע כשם מ"ה. אכן זה הוא שם י-ה-ו-ה במילוי אלפי"ן, העולה בגימטריא מ"ה (45) - ואין זה מקרה שגם 'א-ד-ם' עולה בגימטריא בדיוק מ"ה (45). ויש לשם זה בדיוק עשר אותיות - על שם עשר ספירות דעולם האצילות המסודרים בציור גוף האדם. ואמר אליהו הנביא ששם זה הוא 'אֹרַח אֲצִילוּת' - משום שהוא נשמת העשר ספירות דאצילות הנמשכת מלמעלה מאור אין-סוף ברוך הוא, והוא כנשמת העשר ספירות המחברת את כולם בהתכללות גמור אמיתי להיות כולם גוף אחד. ואמר ששם מ"ה הוא מכונה 'המשקה של האילן' הנמשך בזרועותיו וענפיו - דהוא הנשמה שמשקה ומחיה את כללות האילן, כינוי לכללות העשר ספירות דאצילות הדומים לאילן עם 'גזע עבה' (שהוא ספירת התפארת) שמתפשטים ממנו ענפים לכל צד כגון 'זרועותיו' (חסד וגבורה), ו'ענפיו' (נצח והוד), וגם יש לאילן 'ראש' (כנגד כתר, חכמה, בינה) - כמו שמצינו בלשון המשנה 'הָאֻמָּנִין קוֹרִין בְּרֹאשׁ הָאִילָן' (ברכות ב ד), בסוד "כִּי הָאָדָם עֵץ הַשָּׂדֶה" (דברים כ יט). אם כן, הרי שם מ"ה הוא הנשמה שדומה בפעולתה כמים המשקים לאילן הגשמי שממנו הוא גודל - דעל ידי השקאה זו מתקיים וגודל האילן. כמו כן שם יו''ד ה''א וא''ו ה''א מגדל ומחיה את כל העשר ספירות דעולם האצילות הנקראים 'כללות האילן' הרוחני.    

******

עד כאן הצגנו ופירשנו את דברי אליהו הנביא זכור לטוב בפתיחתו הידועה בהקדמת התיקוני זוהר. אם כן, 'אַתָּה הָרְאֵתָ לָדַעַת' איך שבאמת יש צורת אדם גם למעלה בעולם האצילות - דהוא ה'אדם' שנמצא בעולם העליון שבו שורש התורה שעל ידה ברא הקדוש ברוך הוא כל מה שנמצא בעולם התחתון, כמו שאמר רבינו מהרח"ו אצלינו בהקדמתו: 'וְאָמְנָם בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה כַּנִּזְכַּר בְּמִדְרְשֵׁי רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה... וּכְמוֹ שֶׁאָמַר הַכָּתוּב "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וְגוֹ." - הַנִּדְרָשׁ לְרַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה עַל בְּרִיאַת הָעוֹלָם, שֶׁהָיָה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא מַבִּיט בַּתּוֹרָה וּבוֹרֵא עוֹלָמוֹת"! עד כאן לשונו.

וכך היה בורא הקדוש ברוך הוא כל פרט ופרט שבעולם הזה על ידי צירוף האותיות. וגם כאשר הגיע תורו של האדם התחתון להברא, הסתכל הקדוש ברוך הוא בתורתו כמות שהיא לפניו בעולם האצילות ומצא שם צורת אדם - דהיינו צורת סידור עשר ספירות דעולם האצילות כתבנית גוף רוחני. על זה נאמר: "וַיִּבְרָא אֱלֹהִים אֶת הָאָדָם בְּצַלְמוֹ". שמא תאמר - באיזה צֶלֶם ברא את האדם? מיד ביאר הפסוק דבר זה באומרו: 'בְּצֶלֶם אֱלֹהִים בָּרָא אֹתוֹ'!

לכאורה דבר זה הוא פשוטו של מקרא, אלא שלא ביארה התורה מהו ה'צֶלֶם אֱלֹהִים' ההוא עד שבאו חכמי הזוהר ופירשו בפירוט נפלא איך שה'צֶלֶם אֱלֹהִים' הנזכר הוא צורת 'אדם העליון' - דהיינו צורת סידור עשר ספירות דעולם האצילות כתבנית גוף רוחני. וב'צֶלֶם' הרוחני הזה 'אסתכל קודשא בריך וברא עלמא' – כלומר, 'עלמא זעירא' דהוא האדם התחתון הנקרא 'עולם קטן'. וודאי שזהו גם ה'צֶלֶם אֱלֹהִים' שרמז עליו איוב באומרו: "וּמִבְּשָׂרִי אֶחֱזֶה אֱלוֹהַּ" (איוב יט כו).
******

כדי להמחיש לקורא הנעים את סוד ה'צֶלֶם אֱלֹהִים' על דרך מה שאמר איוב: "וּמִבְּשָׂרִי אֶחֱזֶה אֱלוֹהַּ" (איוב יט כו), ראינו לנכון לפרסם כאן הנהגה חשובה הנזכרת בכמה וכמה סידורים, ומקורה בדברי האריז"ל (בשער רוח הקודש - תיקון כא). לצורך כך נעתיק מספר 'בן איש חי' (הלכות - שנה ראשונה - פרשת מקץ). זה לשונו שם (ומה שבא בסוגריים מרובעות כאלו [] הם הגהות מדילן למען ירוץ בו הקורא הנעים): 
ענין גדול ונורא, ועצה טובה ויקרה גילה לנו רבינו האריז"ל בשער רוח הקודש יחוד כא - והוא ראוי לאדם תמיד לכוין ולהעריך את עצמו [במחשבתו] כאילו הוא מדור וכסא אל [עשר ספירות של עולם] האצילות הקדוש, ובפרט בזמן שהאדם מתפלל הוא יותר ראוי ומוכרח שיכוין בכך, ועל ידי כן תשרה ותחול עליו קדושה עליונה. וזהו מה שיכוין:

תחלה יחשוב שהוא מכין גולגולת ראשו שהוא סוד 'כתר' [שלו] להיות כסא אל שם הוי"ה בנקוד קמ"ץ כולה [כזה:  יָהָוָהָ].

ועוד [יחשוב שהוא] מכין מוח 'חכמה' שבו להיות כסא לשם הוי"ה בנקוד פת"ח [כזה:  יַהַוַהַ], ו[גם ש]מכין [הוא] מוח 'בינה' שבו להיות כסא לשם הוי"ה בנקוד צר"י [כזה:  יֵהֵוֵהֵ].

ו[עוד יחשוב ש]מכין [הוא] עין ימין שבו להיות כסא אל חמשה הויו"ת [יהוה יהוה יהוה יהוה יהוה] שהם מספר עי"ן [דהרי 5 פעמים 26 הם 130 - כמנין 'עין'], ו[גם יחשוב ש]מכין [הוא] עין שמאל שבו להיות כסא לחמשה הויו"ת [יהוה יהוה יהוה יהוה יהוה] שהם מספר עי"ן.

ו[עוד] יכין [במחשבתו את] אוזן ימין שבו להיות כסא לשם הוי"ה במלואה כזה: יו"ד ה"י וא"ו ה"ה - שהוא מספר אז"ן [58], ו[גם] יכין [במחשבתו את] אוזן שמאל שבו להיות כסא לשם הוי"ה במלוי זה: יו"ד ה"י וא"ו ה"ה - ש[גם] הוא מספר אז"ן.

ו[עוד] יכין [במחשבתו את] נחיר ימין דחוטם שבו להיות כסא לשם הוי"ה במלוי זה: יו"ד ה"י וא"ו ה"י שעולה מספר חוט"ם [63], ו[גם] יכין [במחשבתו את] נחיר שמאל דחוטם שבו להיות כסא לשם הוי"ה במילוי זה: יו"ד ה"י וא"ו ה"י  שעולה מספר חוט"ם [63].

ו[עוד] יכין [במחשבתו את ה]פה שבו להיות כסא לשם הוי"ה במלוי זה: יו"ד ה"י וא"ו ה"י, ו[עוד] עשרים ושתים אותיות של חמש מוצאות הפה שהם: אחה"ע [חיך] - גיכ"ק [גרון] - דטלנ"ת [לשון] - זסשר"ץ [שיניים] - בומ"ף [שפתים], שעולה סך הכל [בגמטריא] 'פה' [דהרי 63 ועוד 22 עולים 85 - כמנין 'פה'].

ו[עוד] יכין [במחשבתו את ה]זרוע ימין שבו [שכנגד ספירת 'חסד' להיות] כסא לשם הוי"ה בנקוד סגו"ל [כזה:  יֶהֶוֶה], ו[גם] יכין [במחשבתו את ה]זרוע שמאל שבו [שכנגד ספירת 'גבורה' להיות] כסא לשם הוי"ה בנקוד שב"א [כזה:  יְהְוְהְ].

ו[עוד] יכין [במחשבתו את] גופו [שכנגד ספירת 'תפארת' להיות] כסא לשם הוי"ה בנקוד חול"ם [כזה:  יֹהֹוֹהֹ].

ו[עוד] יכין [במחשבתו את ה]ירך ימין שבו [שכנגד ספירת 'נצח' להיות] כסא לשם הוי"ה בניקוד חירי"ק [כזה:  יִהִוִהִ], ו[גם] יכין [במחשבתו את ה]ירך שמאל שבו [שכנגד ספירת 'הוד' להיות] כסא לשם הוי"ה בניקוד קבו"ץ [כזה:  יֻהֻוֻהֻ].

ו[עוד] יכין [במחשבתו את] הברית שלו שהוא [כנגד ספירת] יסוד שבו [להיות] כסא לשם הוי"ה בניקוד שור"ק בוא"ו [כזה:  יוּהוּווּהוּ]. 

ו[עוד] יכין [במחשבתו את] העטרה שבו [היא מקום המילה והפריעה שכנגד ספירת המלכות של פרצוף זכר] להיות כסא לשם הוי"ה בלתי ניקוד [כזה:  יהוה]!

כל זה העתיק וסידר ה'בן איש חי' מדברי האריז"ל (בשער רוח הקודש). וסיים ה'בן איש חי' (שם) בזה הלשון: 'וזה שכתבנו, כל אדם יכול לכוון בזה. ותחלה ירשום השמות עם נקודיהם בספר, ואחר שירגיל בהם אז יוכל לכוין הכל בעל פה, ולא יצטרך לראות את הרשום בכתב'! עד כאן לשונו.
וכבר כמה וכמה סידורים (ובפרט סידורי כוונות הרש"ש) הדפיסו כוונה זו בצורת ציור של תבנית אדם. ומכיון שהדגיש ה'בן איש חי' ש'כל אדם יכול לכוון בזה', טרחנו גם אנו לצייר ציור זה לתועלת הרבים: 

                  (גולגולת - 'כתר')       יָהָוָהָ   
           (מוח ימין - 'חכמה')      יַהַוַהַ    יֵהֵוֵהֵ      (מוח שמאל - 'בינה')
(עין ימינית)  יהוה יהוה יהוה יהוה יהוה      יהוה יהוה יהוה יהוה יהוה  (עין שמאלית)
(אוזן ימין)  יו"ד ה"י וא"ו ה"ה                                 יו"ד ה"י וא"ו ה"ה  (אוזן שמאל)                      
       (חוטם ימין)         יו"ד ה"י וא"ו ה"י   יו"ד ה"י וא"ו ה"י         (חוטם שמאל)      

                             (פה)       יו"ד ה"י וא"ו ה"י
                            אחה"ע גיכ"ק דטלנ"ת זסשר"ץ בומ"ף
(זרוע ימינית - 'חסד')                                                 (זרוע שמאלית - 'גבורה')

יֶהֶוֶה                                                                                        יְהְוְהְ
                                            (גוף - 'תפארת')  

יֹהֹוֹהֹ
        (ירך ימין - 'נצח')                                        (ירך שמאל - 'הוד')

         יִהִוִהִ                                                      יֻהֻוֻהֻ
(ברית - 'יסוד')

יוּהוּווּהוּ
(עטרת היסוד - 'מלכות')
יהוה
ענף ז
כיון דאתינן להכא, נימא עוד מילתא בגו האי מילתא דאמרינן לעיל בענף הקודם איך שה'צֶלֶם אֱלֹהִים' הנזכר בבריאת האדם הוא לא פחות מצורת 'אדם העליון' - דהיינו צורת סידור עשר ספירות דעולם האצילות כתבנית גוף רוחני בעל עשרה איברים. 

תחילה נקדים שאליבא דאמת מה שהזכרנו לעיל רק עשרה איברים רוחניים באדם העליון (ראש בעל שלושה מוחין, שתי זרועות, גוף, שתי שוקיים, יסוד, ועטרת היסוד) הוא רק בכללות גדול. דבאמת מצינו בכתבי האריז"ל  דצורת 'אדם העליון' הוא לא פחות מ-רמ"ח איברים רוחניים דוגמת רמ"ח איברי אדם התחתון. זה לשון האריז"ל בשער ההקדמות (דף ו ע"א): 
הם עשר ספירות באופן בחינה אחרת, שהם בדרך יושר כמראה אדם בעל רמ"ח איברים, בציור שלשה קוים. בצד ימינו קו אחד - כולל מוח ימין [חכמה], וזרוע ימין [חסד], ורגל ימין [נצח]. ובצד שמאלו קו אחד - כולל מוח שמאל [בינה], וזרוע שמאל [גבורה], ורגל שמאל [הוד]. ובאמצע קו אחד - כולל כתר שהוא הגולגלת שבו, וגם המוח השלישי האמצעי הנקרא דעת, וגוף [תפארת], ויסוד, ומלכות שבו שהיא עטרת היסוד! עד כאן לשון האריז"ל.

דברים אלו נתבארו היטב במה שכתב בספר 'כרם שלמה' על דברי האריז"ל בתחילת ספר 'עץ חיים' (שער א, ענף ב, אות ו). זה לשונו שם: 
ולמה נעשו שלושה קוים ולא פחות ולא יותר? לזה אמר [האריז"ל] 'דרך שלושה קוים כמראה אדם'. רוצה לומר - כמו שיתבאר לקמן כי האדם התחתון נברא בצורת סדר העשר ספירות של הקוים שיש בו ימין-שמאל-ואמצע כמו שנאמר: "בְּצֶלֶם אֱלֹהִים עָשָׂה אֶת הָאָדָם" (בראשית ט ו). וכמו שהאדם התחתון העשר ספירות שבו שהם מתחלקים לשלושה קוים שלו שהם הימין-והשמאל-והאמצע שלו הם נקראים באלו השמות: שהכתר והחכמה/בינה שלו נקראים 'ראש', והחסד וגבורה שלו נקראים 'זרועות', והפירקין עילאין של הנצח וההוד שלו נקראים 'שוקיים', והפירקין התחתונים נקראים 'רגלים', והתפארת שלו נקרא 'גוף' - כך הוא הסדר של העשרה ספירות של בחינת היושר של העולמות העליונים [שהמה אדם העליון] הם נקראים כך כמו אברי האדם [התחתון].

ואל יתמה האדם על כינוי שמות אלו על עולמות העליונים, כי צריכים הם להקרא באלו השמות על שם ההנהגה שלהם אף על פי שאין צורתם כך - חס וחלילה! כמו דרך משל - ראש הספירות הוא הכתר. וכמו שהכתר והחכמה/בינה שהם בראשו של האדם הואיל והם מנהיגים כל הגוף על ידי מחשבותיו - איך יאכל, ואיך יהלך, ואיך יראה, ואיך ישמע, ואיך יעסוק בעסקו וכו', ולכן נקרא 'ראש' הואיל והוא מנהיג כל הגוף, כך הוא על דרך זה [גם באדם העליון] - כי הכתר והחכמה/בינה של הספירות הם נקראים כך ['ראש'] הואיל והם עסקם בכך שמשפיעים לכל הספירות התחתונים. וכמו שהראש של ספירות היושר הם באמצע, כך הראש של האדם הוא באמצע, וכך הוא הסדר של שאר הספירות. 

אבל אל ידמה ואל יחשוב האדם כי בעולמות העליונים שהם רוחניים בלתי נתפסים בשכל אנושי כלל ועיקר יש כדמיון צורת האברים של האדם - חס וחלילה אם יעלה במחשבתו כך! אלא כל זה הוא דמיון לצורך הבנת הענין של ההנהגה של העליונים לצורך התחתונים - כי הואיל והם רוחניים אי אפשר לצייר אותם בדעתינו איך הם צורתם. ודי למבין! עד כאן לשון ה'כרם שלמה', ו"דִּבְרֵי פִי חָכָם חֵן" (קהלת י יב)! 

הרי שבדבריו נתבאר לנו גם פירוש הפסוק: "וַיִּבְרָא אֱלֹהִים אֶת הָאָדָם בְּצַלְמוֹ, בְּצֶלֶם אֱלֹהִים בָּרָא אֹתוֹ" (בראשית א כז), וגם פירוש הפסוק: "וּמִבְּשָׂרִי אֶחֱזֶה אֱלוֹהַּ" (איוב יט כו). וכמו כן הזכיר והזהיר לנו הגאון הנזכר לעיל בדבריו פן נדמה או נחשוב כי בעולמות העליונים שהם רוחניים בלתי נתפסים בשכל אנושי כלל ועיקר יש כדמיון צורת האברים של האדם - חס וחלילה אם יעלה במחשבתנו כך! אלא ודאי שאין ה'צֶלֶם אֱלֹהִים' הזה אלא דוגמא רוחנית ולא גשמית!

ואכן במקום אחר בפירושו על 'עץ חיים' ביאר ה'כרם שלמה' הזהרה זו עוד יותר בהרחבה. דשם (בשער א, ענף ד) אמר האריז"ל: עוד יצאו עשר ספירות אחרות בבחינת רוח ד'אדם קדמון' הזה בבחינת יושר, כמראה אדם בעל קומה זקופה כלול מ-רמ"ח אברים בציור קומה:  ראש, וזרועות, וכפות ידים, גוף, ורגלים. והוא מתחיל להמשך מן האין סוף המקיף דרך קו הנזכר לעיל ומשם ולמטה בציור אדם כנזכר לעיל, כולל שלושה קוים ימין-ושמאל-ואמצע, ובהם נכללים עשר ספירות יושר שבו'! עד כאן לשון האריז"ל ב'עץ חיים'. ועל הדברים הללו כתב שם ה'כרם שלמה' (באות י) בזה הלשון: 

מה שאמר אלו הכינויין הוא דמיון בעלמא כי כן כתיב: "כִּי לֹא רְאִיתֶם כָּל תְּמוּנָה" (דברים ד טו). אלא כוונתו לומר שכמו ש[ה]אדם [התחתון] הוא בחינת יושר ויש בו כל המדות והציורים הללו, כך [גם] ה[בחינת] יושר של העולמות הכלול מעשר ספירות מתחלקים בו בבחינות אלו: שהשלושה ראשונות נקראים 'ראש' והם מונחים למעלה מן הכל כמו ראש האדם שהוא למעלה מן הכל ונקרא 'ראש', כך הוא כאן... וכן כמו זרועות האדם הם משמשים בדרך תשמישם ונקראים כן, כך למעלה - והמבין יקיש לכל.
אבל אין כוונתו לומר שיש ציור ודמיון למעלה כמו האדם עצמו, חס וחלילה! אלא אף על פי שיש דוגמא בצד מה - והוא בקריאת שמות בלבד כמו שאנו קוראים שמות הכינויים שלנו - אבל [הדמיון] הוא בדרך רוחניות אשר אין אנו יכולים לצייר אותם בשכלינו איך הם צורתם ולאיזה בחינה הם דומים מפני ששכלינו מתלבש בגוף גשמי, ואין לנו יכולת לצייר כי אם דבר גשמי ולא רוחני! עד כאן לשון ה'כרם שלמה'.

ובהמשך דבריו העתיק שם ה'כרם שלמה' את דברי האריז"ל בשער ההקדמות (בדף ה). זה לשונו האריז"ל שם: 

ואמנם דבר גלוי הוא כי אין למעלה גוף ולא כח בגוף חלילה. וכל הדמיונות והציורים [ה]אלו לא מפני שהם כך חס וחלילה. אמנם לשכך את האזן לכשיוכל האדם להבין הדברים העליונים הרוחניים בלתי נתפסים ונרשמים בשכל האנושי, לכן ניתן רשות לדבר בבחינת ציורים ודמיונים כאשר הוא פשוט בכל ספרי הזוהר. וגם בפסוקי התורה עצמם כולם כאחד עונים ואומרים בדבר הזה כמו שאומר הכתוב: "עֵינֵי יְהֹוָה הֵמָּה מְשׁוֹטְטִים בְּכָל הָאָרֶץ" (זכריה ד י), "עֵינֵי יְהֹוָה אֶל צַדִּיקִים" (תהלים לד טז), "וַיִּשְׁמַע יְהֹוָה" (במדבר יא א), "וַיָּרַח יְהֹוָה" (בראשית ח כא), "וַיְדַבֵּר יְהֹוָה" (שמות ו י), וכאלה רבות. וגדולה מכולם מה שאומר הכתוב: "וַיִּבְרָא אֱלֹהִים אֶת הָאָדָם בְּצַלְמוֹ, בְּצֶלֶם אֱלֹהִים בָּרָא אֹתוֹ. זָכָר וּנְקֵבָה בָּרָא אֹתָם" (בראשית א כז)! ואם התורה עצמה דברה כך, גם אנחנו נוכל לדבר כלשון הזה - עם היות שפשוט הוא שאין שם למעלה אלא אורות דקים בתכלית הרוחניות בלתי נתפסים שם כלל, וכמו שאומר הכתוב: "כִּי לֹא רְאִיתֶם כָּל תְּמוּנָה" (דברים ד טו) וכאלה רבות.
ואמנם יש עוד דרך אחרת כדי להמשיל ולצייר בה הדברים העליונים, והם בחינת כתיבת צורת האותיות. כי כל אות ואות מורה על אור פרטי עליון. וגם תמונה זו דבר פשוט הוא כי אין למעלה לא אות ולא נקודה. וגם זה דרך משל וציור כדי לשכך את האזן כנזכר. ושתי בחינות ציורים אלו - אם ציור האדם ואם ציור אותיות, שתיהם מוכרחות להבין ענין האורות העליונים כאשר תראה ספרי הזוהר בנויים על פי שתי בחינות הציורים האלה! עד כאן לשון האריז"ל.

ובאמת שגם דברי האריז"ל הללו טעונין ביאור נוסף. דהגם שמושכל ראשון אצל כל בר דעת הוא שאין למעלה בעשר ספירות דאדם דאצילות לא בשר ולא דם (דסוף סוף אחד משלוש עשרה עיקרי האמונה שיסד הרמב"ם זכרונו לברכה הוא ש'אין לו גוף ולא דמות הגוף' - חס וחלילה!), והגם שביאר האריז"ל 'שפשוט הוא שאין שם למעלה אלא אורות דקים בתכלית הרוחניות', מכל מקום הוא עצמו הדגיש שלא לחינם נקטו המקובלים מושגים אלו בדמות אדם, אלא (כלשון האריז"ל) 'לשכך את האזן לכשיוכל האדם להבין הדברים העליונים הרוחנים בלתי נתפסים ונרשמים בשכל האנושי. לכן ניתן רשות לדבר בבחינת ציורים ודמיונים'! עד כאן לשונו. ואם כן נשארת עלינו החובה לבאר באיזה אופן מתייחס דמות האדם העליון לדמות האדם התחתון.
דבר זה טרח רבי יוסף אירגאס זכר צדיק לברכה לבאר בספרו 'שומר אמונים' (הקדמון). זה לשונו (בויכוח ראשון, אות כה):

אבל האמת הוא כי בין התוארים הגופניים הנמצאים בתורה, ובין בדברי רבותינו זכרונם לברכה, הכל הוא משל ודמיון וסימן לכוחות עליונות נאצלות מהאלוה יתברך שמו להנהיג בהם עולמו, ונקראים בשם 'עשר ספירות'. ומה שנקראים בשם האברים הגופניים, אין הכוונה לומר שיהיו האברים ההם דומים לאברים שלנו מצד העצם חס וחלילה - שהרי אין בעליונים שום גשמ[י]ות. וכמו שכתוב בזוהר פרשת ויקהל דף קצ"ז ע"א, וזה לשונו: 'וְכִי הֵיךְ יָכִיל אֵלִיָּהוּ לְסַלְּקָא לַשָּׁמַיִם? וְהָא כֻּלְּהוּ שָׁמַיִם לָא יַכְלִין לְמִסְבַּל אֲפִילּוּ גַּרְעִינָא כְּחַרְדַּל מִגּוּפָא דְּהַאי עָלְמָא, וְאַתְּ אַמָרְתּ "וַיַּעַל אֵלִיָּהוּ בַּסֳּעָרָה הַשָּׁמָיִם" (מלכים ב' ב יא)?!' [פירוש הזוהר: וְכִי אֵיךְ יָכֹל אֵלִיָּהוּ לַעֲלוֹת לַשָּׁמַיִם? וַהֲרֵי כָּל הַשָּׁמַיִם לֹא יְכוֹלִים לִסְבֹּל אֲפִלּוּ גַּרְעִין שֶׁל חַרְדַּל מִגּוּף הָעוֹלָם הַזֶּה, וְאַתָּה אוֹמֵר "וַיַּעַל אֵלִיָּהוּ בַּסֳעָרָה הַשָּׁמָיִם" (מלכים ב' ב יא)?!] ו[כן מצינו בזוהר] בפרשת שמות דף י"ט ע"ב: 'אָמַר רִבִּי אַבָּא - הַחֶרֶב הַזֶּה הוּא הַדִּין שֶׁעוֹשֶׂה, דִּכְתִּיב: "וַיַּרְא אֶת מַלְאַךְ יהוה עוֹמֵד בֵּין הָאָרֶץ וּבֵין הַשָּׁמַיִם וְחַרְבּוֹ שְׁלוּפָה בְּיָדוֹ" (דברי הימים א' - כא טז). וְכִי חֶרֶב שְׁלוּפָה הָיְתָה בְּיַד הַמַּלְאָךְ? אֶלָּא שֶׁהָיְתָה הָרְשׁוּת נְתוּנָה בְּיָדוֹ לַעֲשׂוֹת דִּין!' 
גם לא יעלה בדעתך שיהיו דומים [האברים העליונים לאברים שלנו] מצד הצורה והתבנית, ויהיה העין העליונה כצורת עין האדם, ויד [העליונה] כצורת יד [האדם] - אלא [שההבדל ביניהם הוא רק במה] שזה רוחני וזה גשמי, חס וחלילה! כי באמת אין דמיון בינו לבינינו - לא מצד העצם ולא מצד התבנית, כדכתיב: "וְאֶל מִי תְּדַמְּיוּן אֵל וּמַה דְּמוּת תַּעַרְכוּ לוֹ" (ישעיהו מ יח)?!... אלא על כוונת פעולת האברים [שלנו] הוא שנקראים [האברים העליונים] כן! כי כמו שיש באדם הגשמי הרגלים להלוך, והידים ללקיחה, והעינים לראות, והאזנים לשמוע, וכן שאר אברי הגוף לצורך הפעולות - כמו כן יש למעלה כוחות או ספירות שיתייחסו בשם 'עינים', 'אזנים', 'ידים', 'רגלים', 'אצבע' וכיוצא, לצורך פעולות האין סוף הפועל על ידם פעולות דומות לפעולות האברים הגופניים ההם - ולזה [בלבד] ישתוו בשמות ההם!
המשל - כח הספירה הרואה ומשגחת על העולם מכח האין סוף הוא יקרא 'עין'. וכח המקבל [את] הקול ובוחן אותו יקרא 'אוזן'. ועל דרך זה הוא שאר העניינים מגדרי הגוף ומקריו הנמצאים בתורה ובדברי רבותינו זכרונם לברכה, ובפרט בספרי המקובלים - הכל הוא משל לדמיון הפעולות הגשמיות, ולא שיהיה שם שום ענין גשמי חס וחלילה! עד כאן לשון ה'שומר אמונים'.

ואם אתה הקורא הנעים תמיד תשמור כלל זה בידך - שצורת האדם העליון עם כל אבריו אינו נקרא כן אלא על שם פעולותם בלבד במה שהם דומים לפעולת האברים הגשמיים שלנו בעולם הזה - מובטחני שתמיד תשמור אמונים ולא תכשל בהגשמת הצורה העליונה של אדם דאצילות, חס וחלילה! 

ושמא תאמר - התינח דמצינו מנין עשר ספירות דוגמת 'ראש', 'זרועות', 'רגלים', וכדומה בצורת האדם העליון. מכל מקום מאי שייך שם בעולם האצילות צורת אדם בעל רמ"ח אברים? כלומר - האיך הגענו מעשרה אברים (שכנגד העשר ספירות הידועות) לרמ"ח אברים רוחניים? גם זה ביאר ה'כרם שלמה' (שם באות ט). וזה תמצית דבריו:

כל ספירה וספירה מתחלקת לשלושה פרקים פרטיים - דוגמת הזרוע והרגל הגשמי שניכר בהם שלושה פרקים. וכן הגוף ניכר בו שלושה פרקים - מהגרון עד טבור הלב, מטבור הלב עד טבור הגוף [מקום חיבור העובר לאמו], ומטבור הגוף עד סיים הגוף. וגם אבר היסוד מתחלק לשלושה פרקים [בהיות עטרת היסוד ששם מקום המילה נחשב לפרק השלישי]. הרי תשעה ספירות שכל אחד נחלק לשלושה שלושה - סך הכל עשרים ושבע אברים [ומה שאין ספירת המלכות נחשבת לספירה העשירית הוא משום שבחינת המלכות של פרצוף זכר בעל רמ"ח אברים היא עטרת היסוד שלו שבסוף האמה - והוא הפרק השלישי של היסוד]. וכן נחלק כל אחד ואחד [מהעשרים ושבע] לעוד שלושה - סך הכל שמונים ואחד. וכן נחלק כל אחד ואחד [מהשמונים ואחד] לעוד שלושה פרקים - סך הכל רמ"ג אברים. ומה נעשה עם עוד חמשה החסרים לתשלום רמ"ח אברים? המוחין של אלו רמ"ג ספירות פרטיות מתלבשים בלבוש אחד שנקרא ה'. אם כן, אחר שנוסיף ה' זו למנין רמ"ג נעשו רמ"ח אברים רוחניים! עד כאן תורף ותמצית דברי ה'כרם שלמה'.

ענף ח:
עתה נראה עד היכן מגיע הכלל הזה שהתחלנו לבאר בענפים הקודמים. דאחר שגילה לנו אליהו הנביא זכור לטוב שעשרה האברים הכלליים של גוף האדם התחתון הם בתמונת אדם הכללי שבעולם האצילות, נראה עכשיו בענף זה איך שדבר זה באמת נמשך עד לפרטי הפרטות שבגוף האדם התחתון. כלומר, לא רק לדוגמת רמ"ח אבריו אלא אפילו עד צורת פניו וזקנו! 

כל פרטי הפרטים הללו ביארם רבי שמעון בר יוחאי עליו השלום בזוהר הקדוש ב'אדרא רבא' (פרשת נשא - מדף קל ע"ב ואילך). זה לשון הזוהר שם ופירושו (בעיקר על פי 'מתוק מדבש'):

פָּתַח רַבִּי שִׁמְעוֹן וְאָמַר - וַוי מַאן דְּאוֹשִׁיט יְדוֹי בְּדִיקְנָא יַקִּירָא עִלָּאָה דְּסָבָא קַדִּישָׁא, טָמִיר וְסָתִים מִכֹּלָּא, דִּיקְנָא דְּהַהִיא תּוּשְׁבַּחְתָּא. דִּיקְנָא דְּסָתִים וְיַקִּיר מִכָּל תִּקּוּנוֹי. דִּיקְנָא דְּלָא יַדְעִין עִלָּאִין וְתַתָּאִין... 
· פירוש הזוהר: פתח רבי שמעון לדרוש בעניני תיקוני הדיקנא (דהיינו הזקן) של 'אריך אנפין' - מפרצופי עולם האצילות הגבוהים ביותר. ואמר - אוי למי שמושיט ידו בזקן היקר והנעלה של הסבא קדישא! זהו כינוי לפרצוף 'אריך אנפין', דהרי הוא בבחינת הסבא ששערותיו לבנים כדמיון איש שיבה, לעומת פרצופי 'אבא' ו'אמא' שהם בחינת בניו, ולעומת פרצופי 'זעיר אנפין' ונוקביה שהם בחינת בני בניו - וכלפיהם הוא נקרא 'סבא קדישא'. ומה שאמר 'אוי למי שמושיט' הרי הוא הזהרה למי שמגלה ומבאר תיקוניו של הדיקנא ד'אריך אנפין' אם לא קיבל מרבו! ואמר עוד על 'אריך אנפין' שהוא נסתר ונעלם מכל הפרצופים - כי אין משיגים אותו. וזהו הזקן של השבח ההוא שאמר מיכה המורשתי (מיכה ז יח-כ): "מִי אֵל כָּמוֹךָ, נֹשֵׂא עָוֹן, וְעֹבֵר עַל פֶּשַׁע, לִשְׁאֵרִית נַחֲלָתוֹ, לֹא הֶחֱזִיק לָעַד אַפּוֹ, כִּי חָפֵץ חֶסֶד הוּא: יָשׁוּב יְרַחֲמֵנוּ, יִכְבֹּשׁ עֲוֹנֹתֵינוּ, וְתַשְׁלִיךְ בִּמְצֻלוֹת יָם כָּל חַטֹּאותָם: תִּתֵּן אֱמֶת לְיַעֲקֹב, חֶסֶד לְאַבְרָהָם, אֲשֶׁר נִשְׁבַּעְתָּ לַאֲבֹתֵינוּ, מִימֵי קֶדֶם". הרי שפסוקים אלו אמרם מיכה הנביא בדרך שבח, והם רומזים על אורות הפנימים של הדיקנא 'דאריך אנפין' - כמו שמבאר הזוהר כאן. וזה הדיקנא הוא נעלם ויקר ערך (משום שהוא נעלה מאוד) יותר מכל שאר תיקוני 'אריך אנפין', והוא הדיקנא שאין יודעים ומכירים את פעולת כל תיקון ותיקון מ-י"ג תיקוניו לא העליונים ולא התחתונים.
וכן ביאר האריז"ל ב'עץ חיים' (שער יג פרק ט) בזה הלשון:
אמנם פירוש י"ג מדות בסוד י"ג תיקוני דיקנא ד[פרצוף] 'אריך אנפין', נבאר מקום ה-י"ג תיקונים היכן הם בדיקנא, ואמנם נמנה תחלה התיבות איך הם י"ג:  א - "מִי אֵל כָּמוֹךָ". ב - "נֹשֵׂא עָוֹן". ג - "וְעֹבֵר עַל פֶּשַׁע". ד - "לִשְׁאֵרִית נַחֲלָתוֹ". ה - "לֹא הֶחֱזִיק לָעַד אַפּוֹ". ו - "כִּי חָפֵץ חֶסֶד הוּא". ז - "יָשׁוּב יְרַחֲמֵנוּ". ח - "יִכְבֹּשׁ עֲוֹנֹתֵינוּ". ט - "וְתַשְׁלִיךְ בִּמְצֻלוֹת יָם כָּל חַטֹּאותָם". י - "תִּתֵּן אֱמֶת לְיַעֲקֹב". יא - "חֶסֶד לְאַבְרָהָם". יב - "אֲשֶׁר נִשְׁבַּעְתָּ לַאֲבֹתֵינוּ". יג - "מִימֵי קֶדֶם"! עד כאן לשון האריז"ל.
ממשיך הזוהר קצת לקמן: 
תָּאנָא בִּצְנִיעוּתָא דְּסִפְרָא - דְּהַאי דִּיקְנָא מְהֵימְנוּתָא דְּכֹלָּא נָפִיק מֵאוּדְנוֹי, וְנָחִית סוֹחֲרָנֵיהּ דְּפוּמָא קַדִּישָׁא, וְנָחִית וְסָלִיק וְחָפֵי בְּתַקְרוּבְתָּא דְּבוּסְמָא טָבָא - חִוָּורָא דְּיַקִּירָא. וְנָחִית בְּשִׁקּוּלָא, וְחָפֵי עַד טַבּוּרָא. הוּא דִּיקְנָא יַקִּירָא, מְהֵימָנָא שְׁלֵימָא, דְּנַגְדִּין בֵּיהּ י''ג נְבִיעִין - מַבּוּעִין דִּמְשַׁח רְבוּת טָבָא, בִּתְלַת עֲשַׂר תִּקּוּנִין מִתְתַּקְּנָא. 
· פירוש הזוהר: עכשיו מזכיר רשב"י לתלמידיו מה שאמרו שם בספרא דצניעותא דרך כללות גדול, ומיד אחר כך מתחיל לפרש פה באדרא רבא בפרטי פרטות כל תיקון ותיקון על מקומו. לכן לא פירשנו ביניתים אלא תרגום הלשון, ולקמן נפרש כל י"ג צורות תיקוני הזקן על מקומם. למדנו בספרא דצניעותא (הכתוב בספר הזוהר - סוף פרשת תרומה) שהזקן ההוא של 'אריך אנפין' שהוא אמונת הכל יש בו י"ג איזורים או 'תיקונים' ואלו הם: תיקון הראשון יוצא מאצל האוזנים, ואחר כך יורד סביב הפה הקדוש של 'אריך אנפין'. ואחר שיורד, שוב עולה ומכסה את הפנים והלחיים הנקראים 'מנחת בשמים הטובים' - על שם הפסוק: "לְחָיָו כַּעֲרוּגַת הַבֹּשֶׂם" (שיר השירים ה יג). הפנים הם הלובן של הזקן היקר, ושם יש תיקונים נוספים. ואחר כך יורדים במשקל הישר ואינם מתפשטים לצדדים מכאן ומכאן, ומכסים שערות הזקן עד הטבור. הוא הזקן המכובד של 'אריך אנפין' המורה על האמונה השלימה, שנמשכים ונוזלים בו י"ג מבועים הנובעים שמן המשחה הטוב ב-י"ג תיקונים. 

נמצינו למדים מלשון זה ש-י"ג תיקוני הזקן של פרצוף 'אריך אנפין' הם כעין צינורות שדרכם נמשך ונוזל שפע המכונה 'שמן משחה הטוב' או 'משחא קדישא' מהמוח הסתום שבתוך 'אריך אנפין'. באופן שי"ג תיקוני הזקן הם הבחינה החיצונית שבהם נובעים י"ג בחינות של השפע הפנימי.

ודע שהי"ג תיקונים החיצונים הם רמוזים בי"ג מדות שאמרם משה רבינו בתורה (שמות לד ו-ז), ואלו הם:

 א - "אֵל", ב - "רַחוּם", ג - "וְחַנּוּן", ד - "אֶרֶךְ" , ה - "אַפַּיִם" , ו - "וְרַב חֶסֶד", ז - "וֶאֱמֶת", ח - "נוֹצֵר חֶסֶד", ט - "לָאֲלָפִים", י - "נוֹשֵׂא עָוֹן", יא - "וָפֶשַע", יב - "וְחַטָּאָה", יג - "וְנַקֵה".
אמנם השפע הפנימי שנובע בתוכם הם הי"ג מדות שאמרם מיכה המורשתי (מיכה ז יח-כ), ואלו הם:

א - "מִי אֵל כָּמוֹךָ". ב - "נֹשֵׂא עָוֹן". ג - "וְעֹבֵר עַל פֶּשַׁע". ד - "לִשְׁאֵרִית נַחֲלָתוֹ". ה - "לֹא הֶחֱזִיק לָעַד אַפּוֹ". ו - "כִּי חָפֵץ חֶסֶד הוּא". ז - "יָשׁוּב יְרַחֲמֵנוּ". ח - "יִכְבֹּשׁ עֲוֹנֹתֵינוּ". ט - "וְתַשְׁלִיךְ בִּמְצֻלוֹת יָם כָּל חַטֹּאותָם". י - "תִּתֵּן אֱמֶת לְיַעֲקֹב". יא - "חֶסֶד לְאַבְרָהָם". יב - "אֲשֶׁר נִשְׁבַּעְתָּ לַאֲבֹתֵינוּ". יג - "מִימֵי קֶדֶם".
עתה נחזור לדברי רשב"י ב'אדרא רבא':

תִּקּוּנָא קַדְמָאָה ("אֵל") - מִתְתַּקֵּן שַׂעֲרָא מִלְּעֵילָּא, וְשָׁארִי מֵהַהוּא תִּקּוּנָא דִּשְׂעַר רֵישֵׁיהּ דְּסָלִיק בְּתִקּוּנוֹי לְעֵילָּא מֵאוּדְנוֹי, וְנָחִית מִקַּמֵּי פִּתְחָא דְּאוּדְנִין בְּחַד חוּטָא, בְּשִׁקּוּלָא טָבָא עַד רֵישָׁא דְּפוּמָא.
· פירוש הזוהר: התיקון הראשון (הנקרא "אֵל") - מתוקן ומסודר שער הזקן מלמעלה, ומתחיל תיקון הזקן הראשון מהתיקון של שערות ראשו העולה בתיקונו למעלה מאוזניו (כלומר, מתחת הפאות של שערות הראש), ויורד לפני (מתחת) פתח האוזנים (ולא אחורי האוזנים) בהמשך אחד הנראה כמו חוט, במשקל טוב שאינו נעקם לצדדים אלא יורד תחת האוזנים ישר עד הגובה שכנגד ראש הפה מצד מעלה - שהוא עד מקום שמתחיל האדמימות של שפת הפה העליונה.    

תִּקּוּנָא תִּנְיָינָא ("רַחוּם") - מִתְתָּקֵּן שַׂעֲרָא מֵרֵישָׁא דְּפוּמָא, וסָלִיק עַד רֵישָׁא אַחֲרָא דְּפוּמָא בְּתִקּוּנָא שָׁקִיל.
· פירוש הזוהר: התיקון השני (הנקרא "רַחוּם") - מסודרים שערות הזקן מראש העליון הראשון של הפה, ועולה ונמשך עד ראש האחר שהוא מעל הצד השני של הפה, בתיקון ובסדר שוה - כי השערות שבכל השפה העליונה (הנקרא בלשוננו 'שפם') הם שוים ואין מקום ב'שפם' שיש בו רבוי שערות יותר ממקום אחר.    

תִּקּוּנָא תְּלִיתָאָה ("וְחַנּוּן") - מֵאֶמְצָעִיתָא דִּתְחוֹת חוֹטָמָא, מִתְּחוֹת תְּרֵין נוּקְבִין, נָפִיק חַד אוֹרְחָא. וְשַׂעֲרָא אִתְפְּסַק בְּהַהוּא אָרְחָא, וּמַלְיָא מֵהַאי גִּיסָא וּמֵהַאי גִּיסָא שַׂעֲרָא, מְתִקּוּנָא שְׁלִים סוֹחֲרָנֵיהּ דְּהַהוּא אוֹרְחָא.
· פירוש הזוהר: התיקון השלישי (הנקרא "וְחַנּוּן") - מהאמצע תחת החוטם, מתחת שני הנקבים של החוטם (הנקראים בלשוננו 'נחיריים'), יוצא אוֹרָח אחד כעין שביל צר, והשערות נפסקים מלצמוח באוֹרָח הזה. והשפה מלאה שערות מצד זה ומצד זה של האוֹרָח בתיקון שלם סביב כל האוֹרָח הזה. הרי התיקון הזה הוא מקום פנוי בלי שערות, היורד מכנגד אמצע החוטם ועובר ומפסיק בתוך השפה העליונה ויורד עד הפה, והשערות מסודרים סביב האוֹרָח בסדר שלם - חציים מצד זה וחציים מצד זה. והוא עומד בתווך, ואינו נוטה לצד אחד יותר מן השני.      

תִּקּוּנָא רְבִיעָאָה ("אֶרֶךְ") - מִתְתָּקֵּן שַׂעֲרָא ונָחִית תְּחוֹת פּוּמָא, מֵרֵישָׁא חֲדָא לְרֵישָׁא חֲדָא בְּתִקּוּנָא שְׁלִים.
· פירוש הזוהר: התיקון הרביעי (הנקרא "אֶרֶךְ") - מסודר השער של הזקן ויורד תחת הפה, מראש אחד של הפה עד ראש השני של הפה - דזהו שורת השערות הגדלים בשפה התחתונה ברוחב תחת הפה. והשערות של תיקון זה גדלים בתיקון וסדר שלם - כי אין מקום בשפה זו שיש בה רבוי שערות יותר ממקום אחר.

תִּקּוּנָא חֲמִישָׁאָה ("אַפַּיִם") - תְּחוֹת פּוּמָא נָפִיק אָרְחָא אַחֲרָא בְּשִׁקּוּלָא דְּאָרְחָא דִּלְעֵילָּא, וְאִלֵּין תְּרֵין אָרְחִין רְשִׁימִין עַל פּוּמָא מִכָּאן וּמִכָּאן.
· פירוש הזוהר: התיקון החמישי (הנקרא "אַפַּיִם") - תחת הפה יוצא אוֹרָח ושביל אחר הפנוי משערות במשקל שוה כנגד אוֹרָח העליון שמעל הפה (שבתיקון השלישי). ואלו השני אורחין רשומים על הפה - אוֹרָח אחד מכאן (ממעל הפה), ואוֹרָח אחד מכאן (מתחת הפה). אמנם אוֹרָח זה שמתחת הפה אינו ניכר כיום בבני אדם כמו האוֹרָח הראשון שמעל הפה.
תִּקּוּנָא שְׁתִּיתָאָה ("וְרַב חֶסֶד") - מִתְתַּקֵּן שַׂעֲרָא, וְסָלִיק וְנָפִיק מִלְּרַע לְעֵיל לְרֵישָׁא דְּפוּמָא, וְחָפֵי תַּקְרוּבְתָּא דְּבוּסְמָא טָבָא עַד רֵישָׁא דְּפוּמָא דִּלְעֵילָּא. וְנָחִית שַׂעֲרָא לְרֵישָׁא דְּפִתְחָא דְּאוֹרְחָא תַּתָּאָה דְּפוּמָא.
· פירוש הזוהר: התיקון הששי (הנקרא "וְרַב חֶסֶד") - מסודר השער של הזקן, ועולה ויוצא מלמטה למעלה עד לראש הפה מצד אחד, ומחובר עם סוף התיקון הראשון בצד השני - דהרי שמה בסוף התיקון הראשון מתחיל התרחבות הזקן שבתיקון הששי. וכן הוא בשני צדדי הפנים. ומכסה התרחבות הזקן הזה את הלחיים של 'אריך אנפין' הנקראים 'מנחת בשמים הטובים', והוא מכסה עד כנגד גובה ראש הפה העליון שהיא השפה העליונה ולא למעלה ממנה - דהרי כנד מה שלמעלה מן גובה השפה העליונה הוא שער התיקון הראשון שיורד למטה מן האוזנים. ומשם יורד שער הזקן שבתיקון הששי עד לכנגד גובה התחלת ופתח האוֹרָח התחתון שבשפה התחתונה של הפה, ולא למטה ממנה. אם כן שערות תיקון זה הוא בשני צדדי הפנים, ומכוון ממש כנגד רוחב שתי השפתיים - דהיינו כנגד כל עובי הפה ופתיחת הפה.    

תִּקּוּנָא שְׁבִיעָאָה ("וֶאֱמֶת") - פָּסִיק שַׂעֲרָא, וְאִתְחְזָן תְּרֵין תַּפּוּחִין בְּתַקְרוּבְתָּא דְּבוּסְמָא טָבָא, שַׁפִּירָן וְיָאָן לְמֵחֶזֵי. בְּגִינֵיהוֹן אִתֶקְיָים עָלְמָא, הֲדָא הוּא דִכְתִיב: "בְּאוֹר פְּנֵי מֶלֶךְ חַיִּים" (משלי טז טו).
· פירוש הזוהר: התיקון השביעי (הנקרא "וֶאֱמֶת") - נפסק השער מלצמוח שם, ולכן נראים שם שני הפנים שהם עגולים כתפוחים (ולכן קורא להם הזוהר 'תרין תפוחין קדישין' בכל מקום). והם נראים בלחיים הנקראים 'מנחת בשמים הטובים', שהם יפים ונאים למראה. בשבילם מתקיים העולם, כמו שכתוב: "בְּאוֹר פְּנֵי מֶלֶךְ חַיִּים" (משלי טז טו). הרי שתיקון זה הוא שתי הלחיים שתחת העינים משני צדדי החוטם והם פנויים ללא שערות כלל. אמנם מכיון שגם הם נותנין צורה לשערות הזקן שפיר נמנין עם התיקוני דיקנא.    

תִּקּוּנָא תְּמִינָאָה ("נוֹצֵר חֶסֶד") - נָפִיק חַד חוּטָא דְּשַׂעְרֵי סוֹחֲרָנֵי דְּדִיקְנָא, וְתַלְיָין בְּשִׁקּוּלָא עַד טַבּוּרָא.
· פירוש הזוהר: התיקון השמיני (הנקרא "נוֹצֵר חֶסֶד") - יוצא חוט אחד (כלומר, שורה אחת של שערות) סביבות שיבולת הזקן שעל ה'סנטר' - ששם הוא עיקר הזקן הקדוש, והשערות ההם תלויים ומשתלשלים במשקל שווה ובמהמשך אחד עד הטבור של הלב (ולא עד טבור הגוף ששם מחובר העובר אל אמו) - ואינם מתפשטים השערות הללו לצדדים לכאן ולכאן. הרי שתיקון זה הוא התרחבות הזקן מתחת הפה - דהיינו מתחת לתיקון הרביעי, והחמשי, והששי. וידוע ששם שערות הזקן מצויים שערות על גבי שערות והם ארוכים מאוד. ולפי שהזקן שם הוא עב, לכן נחלק לשני תיקונים - צד העובי העליון המגולה הוא תיקון השמיני, וצד העובי התחתון של השערות הארוכות המכוסים שהם אצל הגרון הוא תיקון ה-י"ג (כדלקמן).    

תִּקּוּנָא תְּשִׁיעָאָה ("לָאֲלָפִים") - מִתְעָרֵי וּמִתְעָרְבִין שַׂעְרֵי דִּיקְנָא עִם אִינּוּן שַׂעְרֵי דְּתַלְיָין בְּשִׁקּוּלָא, וְלָא נַפְקֵי דָּא מִן דָּא. 

· פירוש הזוהר: התיקון התשיעי (הנקרא "לָאֲלָפִים") - מתעוררים ומתערבים שערות תיקון זה של הזקן עם השערות של התיקון השמיני וה-י"ג המשתלשלים בשוה מלמטה. אלא שאלו השערות של התיקון התשיעי הם שערות קצרות שגודלים ביניהם, ולכן אינם יוצאים ולא בולטים מחוץ לאלו ולאלו - כלומר, מחוץ לשתי התיקונים הארוכים (שהם "נוֹצֵר חֶסֶד" השמיני, "וְנַקֵה" הי"ג).    

תִּקּוּנָא עֲשִׁירָאָה ("נוֹשֵׂא עָוֹן") - נַחְתִּין שַׂעְרֵי תְּחוֹת דִּיקְנָא, וְחַפְּיָין בִּגְרוֹנָא תְּחוֹת דִּיקְנָא. 
· פירוש הזוהר: התיקון העשירי (הנקרא "נוֹשֵׂא עָוֹן") - יורדים השערות שתחת הזקן (שלמטה מתיקון י"ג) ומכסים ממש על הגרון (בתחילת הגרון) מתחת לזקן.
תִּקּוּנָא חַד סָר ("וָפֶשַע") - דְּלָא נָפְקִין נִימָא מִן נִימָא, וּמִתְשַׁעְרָן בְּשִׁיעוּרָא שְׁלִים. 
· פירוש הזוהר: התיקון האחד עשר (הנקרא "וָפֶשַע") - דאין שער אחד יוצא משער חבירו בתיקון העשירי, ולכן כולם משוערים בשיעור שלם ושוה. כלומר, שאין אלו השערות שבתיקון זה שערות חדשות - אלא רק הצורה המיחדת שבה צומחים השערות שבתיקון העשירי.
תִּקּוּנָא תְּרֵיסָר ("וְחַטָּאָה") - דְּלָא תַּלְיָין שַׂעְרֵי עַל פּוּמָא, וּפוּמָא אִתְפְּנֵי מִכָּל סִטְרוֹי. וְיָאָן שַׂעְרֵי סְחוֹר סְחוֹר לֵיהּ. 
· פירוש הזוהר: התיקון השנים עשר (הנקרא "וְחַטָּאָה") - שאין השערות של השפה העליונה תלויים ומשתלשלים על הפה, ולכן הפה פנוי משערות מכל צדדיו - דהרי אין צומחים שערות במקום האודם של השפתיים. לכן נמצאים השערות שסביב הפה מסודרים בצורה נאה. זהו הפה של 'אריך אנפין'.   

תִּקּוּנָא תְּלֵיסַר ("וְנַקֵה") - דְּתַלְיָין שַׂעַרָן בִּתְחוֹת דִּיקְנָא מִכָּאן וּמִכָּאן בִּיקָרָא יָאָה, בִּיקָרָא שַׁפִּירָא. מְחַפְּיָין עַד טַבּוּרָא.

· פירוש הזוהר: התיקון השלוש עשר (הנקרא "וְנַקֵה") - שתלויים ומשולשים השערות מתחת הזקן הנגלה שבתיקון השמיני מכאן ומכאן על כל רוחב הדיקנא מצד ימין עד צד שמאל, בתיקון נכבד ויפה ונעים. וכמו התיקון השמיני, גם תיקון זה מכסה ויורד עד טבור הלב (לאפוקי טבור הגוף ששם מחובר העובר אל אמו) - והוא החלק התחתון והמכוסה של עביות הזקן הנזכר בתיקון השמיני. 

הרי למדנו י"ג תיקונים של צורת הזקן העליון. ולך נא וראה איך שהוא כמעט ותואם לצורת זקן האדם התחתון הנכתר בהדרת פנים זקן. ולכן קצת לקמן אמר הזוהר:

תִּקּוּנִין תְּלֵיסַר אִלֵּין אִשְׁתְּכָחוּ בְּדִיקְנָא. וּבִשְׁלֵימוּת דִּיקְנָא בְּתִקּוּנוֹי אִתְקְרֵי 'בַּר נָשׁ נֶאֱמָן'. דְּכָל דְּחָמֵי דִּיקְנֵיהּ תָּלֵי בֵּיהּ מְהֵימְנוּתָא.
· פירוש הזוהר: האורות של שלוש עשרה תיקונים הללו נמצאים תמיד בזקן של 'אריך אנפין', ואינם מסתלקים ממנו לעולם. וכמו שהוא בזקן העליון שבעולם האצילות, כמו כן הוא למטה בעולם הזה. כלומר, שדוגמתו נמצא גם בשלימות הזקן של האדם התחתון בתיקוניו - באדם שזקנו בשלימות על ידי שלא גילח ולא השחית שום תיקון מאותם י"ג תיקונים של הזקן שלו. דעל ידי זה נקרא 'אדם נאמן'. שהרי כל מי שרואה את זקנו המושלם של האדם הזה תולה בו נאמנות! וזה משום שזקן שלם מורה על שלמות האדם.
******

וכך העיד רבינו מהרח"ו (בשער המצוות - פרשת קדושים) על מנהג רבו האריז"ל לגבי גידול זקנו: 
והיה מורי זכרו לחיי העולם הבא נזהר מאד שלא לחתוך שער הזקן כלל - לא בתער ולא במספרים, לא למעלה ולא למטה, ולא בשום מקום מן הזקן, אפילו למטה תחת הזקן באותם שערות קטנים החופפים על הגרון ממש [דהרי מוכח בדברי הזוהר הנזכרים לעיל שהשערות החופפים על הגרון הן התיקון העשירי הנקרא "נוֹשֵׂא עָוֹן"]. אבל השער שבשפה העליונה המעכב את האכילה היה קוצצו במספרים [כדי לקיים את ציור התיקון השנים עשר הנקרא "וְחַטָּאָה" - 'דְּלָא תַּלְיָין שַׂעְרֵי עַל פּוּמָא, וּפוּמָא אִתְפְּנֵי מִכָּל סִטְרוֹי. וְיָאָן שַׂעְרֵי סְחוֹר סְחוֹר לֵיהּ']. ולא עוד אלא שהיה אומר שאיסור גדול מאד הוא לעקור או לתלוש בידו אפילו שער אחד בלבד בכל מקום זקנו, כי הם צינורות של שפע. ולכן צריך האדם ליזהר שלא ישים ידו בזקנו למשמש בה כדי שלא יעקור ויתלוש איזה שער. גם היה אומר מורי זכרו לחיי העולם הבא שבכל פעם שהאדם מזרז ומעמיד על עצמו שלא ליגע בזקנו לטעם הנזכר יכוין כוונה הנזכרת לעיל שבזקן הנזכר נרמז שם 'אל שדי'! עד כאן לשונו. 

ומה שהזכיר מהרח"ו בסוף דבריו, רוצה לומר כוונת הזקן שקיבל מרבו האריז"ל, וכתבה קצת לעיל מיניה (בשער המצוות). זה לשונו שם:

ויכוין האדם כי התיקון הראשון שבזקן נקרא "אֵל" כמבואר אצלינו בסוד שלוש עשרה מדות ד-"וַיַּעֲבֹר", ועיין שם [כמו שנתבאר לעיל בתחילת ענף זה]. והנה הוא ראש הזקן ונקרא "אֵל", ושאר השתלשלות הזקן יש בה צד ימין וצד שמאל - והם שני פעמים זק"ן (157), שהם [ביחד] גימטריא שד"י (314). והרי נרמז בו "אֵל שַׁדַּי" [כלומר "אֵל" הוא התיקון הראשון, ו-"שַׁדַּי" רומז על שאר תיקוני הזקן]! עד כאן לשונו.

הרי למדנו מדבריו איך שהשווה האריז"ל בדיוק נפלא את י"ג תיקוני זקן האדם התחתון ל-י"ג תיקוני הדיקנא ד'אריך אנפין' שבעולם האצילות. ואם כן, זהו עוד פרט נוסף לכלל הגדול שאמרו חכמינו זכרונם לברכה שבזמן בריאת העולם הסתכל הקדוש ברוך הוא בתורה וברא את העולם. דהגם שכבר הדגמנו למעלה בכמה דוגמאות איך שגם בבריאת האדם התחתון הנקרא 'עולם קטן' הסתכל הקדוש ברוך הוא בתורתו שבעולם האצילות ומצא שם תבנית אדם (דהיינו צורת העשר ספירות שבאצילות) דלפיה ברא את האדם התחתון למטה, אמנם עתה ידענו שכלל זה מתפרט גם לפרטי פרטות עד לצורת זקן האדם.
דעתה ידענו שאפילו בבריאת זקן האדם התחתון הסתכל קודשא בריך הוא בתורת עולם האצילות ומצא שם את תבנית הדיקנא קדישא - ועל ידי תבנית זו המשיך לברוא את זקן האדם התחתון, כלומר את זקן ה'עולם הקטן'. ומכאן נקיש לכל פרט ופרט שבגוף האדם, שבודאי יש דוגמתו גם בעולם האצילות!
-פרק ז-
אֵין הָתוֹרָה כִּפְשוּטָה הָשַׁעֲשׁוּעוֹת שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא, אֶלָא רַק בִּהְיוֹתוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה בִּבְחִינַת הַנְּשָׁמָה הַפְּנִימִית שֶׁבָּהּ הַנִּקְרָא 'רָזֵי תּוֹרָה'!
זֶה הֶמְשֵךְ לְשוֹן הָרַב חַיִּים וִיטַאל זִכְרוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא:
וְאֵין סָפֵק כִּי לֹא כְּמַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן וְלֹא כְּמַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי וּכְמַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם וְכַיּוֹצֵא בָּהֶם, בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת. אָמְנָם שַׁעֲשׁוּעוֹת שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בַּתּוֹרָה וֶהֱיוֹתוֹ בּוֹרֵא בָּהּ אֶת עוֹלָמוֹ הָיְתָה בִּהְיוֹתוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה בִּבְחִינַת הַנְּשָׁמָה הַפְּנִימִית שֶׁבָּהּ הַנִּקְרָא 'רָזֵי תּוֹרָה', הַנִּקְרָא 'מַעֲשֵׂה מֶרְכָּבָה' - הִיא חָכְמַת הַקַּבָּלָה, כַּנּוֹדָע אֶל הַיּוֹדְעִים.
-פרק ז-

'אִילָנָא דְּחַיֵּי'
א: וְאֵין סָפֵק כִּי לֹא כְּמַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן...
ענף א:
עתה נוקט רבינו מהרח"ו כמה דוגמאות ידועות ממעשיות התורה להוכיח מהם שודאי לֹא כִּפְשׁוּטָם של דברים הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בְּעוֹלַם הָאֲצִילוּת אֲשֶׁר שָׁם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא יוֹשֵׁב וְעוֹסֵק בַּתּוֹרָה כבר אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת. 

ותחילה הזכיר מהרח"ו את 'מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן'. האמת היא שכבר בענפים הקודמים התחלנו לעסוק בביאורינו בעומק מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן כדי לברר סוד בריאת האדם הרמוז בפסוק: "וַיִּבְרָא אֱלֹהִים אֶת הָאָדָם בְּצַלְמוֹ, בְּצֶלֶם אֱלֹהִים בָּרָא אֹתוֹ" (בראשית א כז). אמנם עתה נעמוד על כמה פרטים נוספים ב-'מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן' שרמזה עליהם תורתינו הקדושה בסוף אותו בפסוק, שנאמר: "זָכָר וּנְקֵבָה בָּרָא אֹתָם". ובזה נראה נפלאות בתורת השם יתברך, ונחזה יחדו כמה טמון באותם תיבות של 'מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן'. ומתוך חקירה זו מובטחני שנחזה דודאי לֹא כִּפְשׁוּטָם של מַעֲשֵׂה בריאת אדם וחוה הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת - כלומר את אדם ואת חוה, שכל אחד מהם נקרא 'עולם קטן' (כדאיתא בביאורינו בסוף בפרק ו).

אלא שלפני שניגש אל הקודש פנימה כדי להבין סוד 'דו-פרצופין' הרמוז בפסוק "זָכָר וּנְקֵבָה בָּרָא אֹתָם" שהאריכו בו חכמי הזוהר והמקובלים, נזכיר קודם לכן מאמר ידוע מאוד מחכמינו זכרונם לברכה (במסכת ברכות - דף סא ע"א, וכן הוא במסכת  עירובין - דף יח ע"א). דאיתא בגמרא:

אמר רבי ירמיה בן אלעזר: 'דו-פרצופין' ברא הקדוש ברוך הוא באדם הראשון, שנאמר: "אָחוֹר וָקֶדֶם צַרְתָּנִי" (תהלים קלט ה). [ופירש רש"י: 'דו פרצופין' - שני פרצופין בראו תחלה. אחד מלפניו ואחד מאחריו, וצלחו לשנים ועשה מן האחד חוה'! עד כאן לשונו. ומיד אחרי זה הביאה הגמרא את הפסוק: "וַיִּבֶן יְהוָה אֱלֹהִים אֶת הַצֵּלָע אֲשֶׁר לָקַח מִן הָאָדָם לְאִשָּׁה וַיְבִאֶהָ אֶל הָאָדָם" (בראשית ב כב), ונחלקו רבותינו שם בגמרא בפירוש אותו 'צֵּלָע' דאדם הראשון שממנו נעשתה חוה אשתו - דלחד מאן דאמר האי 'צֵּלָע' היינו 'פרצוף'. זה המשך הגמרא:] רב ושמואל - חד אמר 'פרצוף', וחד אמר 'זנב'. בשלמא למאן דאמר 'פרצוף' - היינו דכתיב: "אָחוֹר וָקֶדֶם צַרְתָּנִי" (תהלים קלט ה) [ופירש רש"י: לשון צורה - דהיינו שני פרצופין]... בשלמא למאן דאמר 'פרצוף' היינו דכתיב: "זָכָר וּנְקֵבָה בְּרָאָם" (בראשית ה ב) [ופירש רש"י: משמע מתחלת ברייתם תרי הוו]... בשלמא למאן דאמר 'פרצוף', היינו דכתיב: "וַיִּקַּח אַחַת מִצַּלְעֹתָיו וַיִּסְגֹּר בָּשָׂר תַּחְתֶּנָּה" (שם כא)... ולמאן דאמר 'פרצוף' [ופירש רש"י: ומתחלתו היה מצד אחד זכר, ונקבה מצד אחר] הי מינייהו סגי ברישא? [ופירש רש"י: איזהו פרצוף היה מהלך לפנים] אמר רב נחמן בר יצחק - מסתברא דגברא סגי ברישא! [כלומר, שצד הזכר הלך בצד הפנים.]

ודע שמתוך שתי הדעות שהוזכרו שם בגמרא, רש"י זכרונו לברכה בחר לפרש את מעשה אדם וחוה בפירושו הגדול על התורה דוקא לפי מאן דאמר 'פרצוף'. דהרי על הפסוק "וַיִּקַּח אַחַת מִצַּלְעֹתָיו וַיִּסְגֹּר בָּשָׂר תַּחְתֶּנָּה" (בראשית ב כא) פירש רש"י בזה הלשון: "מִצַּלְעֹתָיו" - מסטריו, כמו "וּלְצֶלַע הַמִּשְׁכָּן" (שמות כו כ) [דמתרגמינן: 'וְלִסְטַר מַשְׁכְּנָא']. זהו שאמרו שני פרצופין נבראו'! עד כאן לשונו. הרי שבכלל לא הזכיר רש"י בפירושו על התורה את אידך מאן דאמר דהאי "צֵּלָע" היינו עצם אחד!
וכבר ידוע הכלל גדול יש לנו בכל דברי רבותינו זכרונם לברכה - ובפרט במה שאמרו אצלינו בגמרא: 'דו-פרצופין' ברא הקדוש ברוך הוא באדם הראשון, שנאמר: "אָחוֹר וָקֶדֶם צַרְתָּנִי". דהרי רבינו מהרח"ו מגדיש לנו כלל זה לקמן בהקדמתו בהעתיקו את דברי הזוהר בפרשת פנחס (דף רמד ע"ב): 'וְרַבָּנָן דְּמַתְנִיתִין וַאֲמוֹרָאִין, כָּל תַּלְמוּדָא דִּלְהוֹן עַל רָזִין דְּאוֹרַיְיתָא סִדְּרוּ לֵיהּ'! 
· פירוש הזוהר: וְחַכְמֵי הַמִּשְׁנָה וְהָאָמוֹרָאִים, כָּל הַתַּלְמוּד שֶׁלָּהֶם עַל סוֹדוֹת הַתּוֹרָה סִדְּרוּ אוֹתוֹ! 
אם כן על פי כלל הגדול הזה שיסד לנו מהרח"ו על פי דברי הזוהר נראה עתה יחדו על איזה 'רָזִין דְּאוֹרַיְיתָא סִדְּרוּ לֵיהּ' חכמי הגמרא את מאמרם: 'דו-פרצופין ברא הקדוש ברוך הוא באדם הראשון'. 
והגם שבעבר היססנו להכנס יותר מדי לעומק בסודן של דברים בביאור דברי מהרח"ו בהקדמתו, מכל מקום כאן (וכן בסעיפים הבאים) דוקא כן נכנס לעומק הכי גדול שנוכל לסובלו עד שגם אנחנו המתחילים בחכמה זו נזכה להבין מה שיסד כאן רבינו מהרח"ו באמרו: 'וְאֵין סָפֵק כִּי לֹא כְּמַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן וְלֹא כְּמַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי וּכְמַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם וְכַיּוֹצֵא בָּהֶם בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת. אָמְנָם שַׁעֲשׁוּעוֹת שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בַּתּוֹרָה וֶהֱיוֹתוֹ בּוֹרֵא בָּהּ אֶת עוֹלָמוֹ הָיְתָה בִּהְיוֹתוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה בִּבְחִינַת הַנְּשָׁמָה הַפְּנִימִית שֶׁבָּהּ, הַנִּקְרָא 'רָזֵי תּוֹרָה'! עד כאן לשונו. וזה החילנו בעזר השם יתברך! 
******
ואכן כל הרזים הללו רמוזים בשני פסוקים בתורה: "וַיַּפֵּל יְהוָה אֱלֹהִים תַּרְדֵּמָה עַל הָאָדָם וַיִּישָׁן וַיִּקַּח אַחַת מִצַּלְעֹתָיו וַיִּסְגֹּר בָּשָׂר תַּחְתֶּנָּה: וַיִּבֶן יְהוָה אֱלֹהִים אֶת הַצֵּלָע אֲשֶׁר לָקַח מִן הָאָדָם לְאִשָּׁה וַיְבִאֶהָ אֶל הָאָדָם" (בראשית ב כא-כב)! 
והשאלות שנשאל על שתי הפסוקים הללו בכניסתנו לחקירה זו הן: 

1. מיהו "יהוה"?
2. מיהו "אֱלֹהִים"?
3. מה מהות התרדמה הזו?
4. מהו "וַיִּבֶן"?
5. מהו "הַצֵּלָע"?
6. מהו "וַיְבִאֶהָ"?
7. מיהו "הָאָדָם"?     

ובכן פרטי רזי הסיפור הקדוש הזה מתחילים להתבאר בכתבי האריז"ל בשער הפסוקים (על פרשת בראשית - דרוש ד). זה לשון האריז"ל שם: (ומה שבא בסוגריים מרובעות כאלו [] הם הגהות מדילן למען ירוץ הקורא) 

בענין הנסירה הנעשית ביום ראש השנה ב'זעיר אנפין' ו'נוקביה', כמבואר אצלינו בתפלות דראש השנה. וענינה הוא - שהמוחין אשר ברישא ד'זעיר אנפין' יוצאים ממנו על ידי הפלת התרדמה [הרמוזה בפסוק: "וַיַּפֵּל יְהוָה אֱלֹהִים תַּרְדֵּמָה עַל הָאָדָם וַיִּישָׁן"], ואז [המוחין] ניתנים ל'נוקביה' שהיא עתה עדיין בבחינת נקודה אחת בלבד כלולה מעשר [ספירות], כנודע. ועל ידי כן [היא] נגדלת ב[גודל של] פרצוף גמור. וזהו [סוד הפסוק] "וַיִּבֶן" - לשון בנין והגדלה ממש. גם "וַיִּבֶן" [עולה] בגימטריא חיי"ם (68), והוא במה שידעת כי המוחין ד'זעיר [אנפין'] נקראים 'חיי המלך', כי הם בחינת [שמות] אהי"ה יהו"ה אהי"ה - ששלושתם [יחד עולים] בגימטריא 'חיים' (68). ועל ידי ה'חיים' והמוחין האלו נבנית עתה "הַצֵּלָע" שהיא נקודת המלכות [הרמוזה בפסוק ההוא], ונגדלת ונעש[י]ת פרצוף אשה שלימה. 
וכבר ידעת כי ב'זעיר [אנפין'] יש מוחין כפולים - מצד אבא הנקרא "יְהוָה", ומצד אימא הנקרא[ת] "אֱלֹהִים". וזה שאמר הכתוב: "וַיִּבֶן יְהוָה אֱלֹהִים". ואחר שנבנית "הַצֵּלָע" שהיא נקודה אחת כלולה מעשר [ספירות] ונעשית לאשה שהוא פרצוף שלם, אז "וַיְבִאֶהָ אֶל הָאָדָם" - ["הָאָדָם" הרמוז בפסוק] הוא 'זעיר אנפין' הנקרא הוי"ה במלוי אלפי"ן [כזה: יו"ד ה"א וא"ו ה"א] שהוא [עולה] בגימטריא "אָדָם" (45)! עד כאן לשון האריז"ל.
******

אכן מקור הדברים הללו הם בזוהר הקדוש (בפרשת בראשית, דף מח ע"ב - מט ע"א. ופירשנו אותו בעיקר על פי 'מתוק מדבש'). דהתם בזוהר איתא:
"אֶת הַצֵּלָע" - דָּא אַסְפַּקְלַרְיָאה דְּלָא נָהֲרָא, כְּמָה דְאַתְּ אָמֵר: "וּבְצַלְעִי שָׂמְחוּ וְנֶאֱסָפוּ" (תהלים לה טו). "אֲשֶׁר לָקַח מִן הָאָדָם" - בְּגִין דְּהָא מִתּוֹרָה שֶׁבִּכְתָב נָפְקַת... 
· פירוש הזוהר: מה שכתוב "אֶת הַצֵּלָע" - זוֹ המלכות שהיא בת זוגו של זעיר אנפין הנקראת 'אַסְפַּקְלַרְיָה שֶׁלֹּא מְאִירָה' משום שבזמן שהיא רק בבחינת "צֵּלָע" ולא פרצוף שלם אין לה הארה שלימה, כְּמוֹ שֶׁנֶּאֱמַר: "וּבְצַלְעִי שָׂמְחוּ וְנֶאֱסָפוּ" (תהלים לה טו). כלומר, שכביכול אמרה המלכות: 'כשאני בבחינת "צֵּלָע" המורה על חסרון האור, אז "שָׂמְחוּ" האויבים שלי שהם הסטרא אחרא "וְנֶאֱסָפוּ" אלי לינק ממני'. ומה שכתוב: "אֲשֶׁר לָקַח מִן הָאָדָם" - זה מִשּׁוּם שֶׁהֲרֵי מִבעלה 'זעיר אנפין' הנקרא "אָדָם" שהוא בחינת 'תּוֹרָה שֶׁבִּכְתָב' יָצְאָה בת זוגו המלכות שהיא בחינת 'תורה שבעל פה'. רוצה לומר - לפי ש'זעיר אנפין' ו'נוקביה' (המלכות) יצאו בתחילה בסוד 'דו-פרצופין', ואחר כך בעת הנסירה יצאה ה'נוקבא' ונפרדה מ'זעיר אנפין'.     

ממשיך הזוהר קצת לקמן: 
"וַיְבִאֶהָ אֶל הָאָדָם" - בְּגִין דְּלָא בַּעֲיָא לְאִשְׁתַּכָּחָא בִּלְחוּדָהָא, אֶלָּא לְאִתְכְּלָלָא וּלְאִתְחַבְּרָא בַּתּוֹרָה שֶׁבִּכְתָב. כֵּיוָן דְּאִתְחַבְּרַת בַּהֲדֵיהּ, הוּא יָזוּן לָהּ וִיתַקֵּן לָהּ וְיִתֵּן לָהּ מַה דְּאִצְטְרִיךְ. הַיְינוּ דִכְתִיב: "וְאֶת הָאָרֶץ" (בראשית א א), וְהָא אוֹקִימְנָא. 
· פירוש הזוהר: לפי זה יובן שמה שכתוב: "וַיְבִאֶהָ אֶל הָאָדָם" הוא מִשּׁוּם שֶׁלֹּא צְרִיכָה הנוקבא של 'זעיר אנפין' לְהִמָּצֵא לְבַדָּהּ, אֶלָּא שבאמת ראויה היא לְהִתְכַּלֵּל וּלְהִתְחַבֵּר עם בעלה זעיר אנפין הנקרא 'תּוֹרָה שֶׁבִּכְתָב'. אמנם כֵּיוָן שֶׁהִתְחַבְּרָה עִמּוֹ כראוי לה, הוּא יָזוּן אתָהּ במה שֶּׁהיא צְּרִיכָה לצורך עצמה, וִיתַקֵּן אוֹתָהּ בקישוטיה, וְגם יִתֵּן לָהּ כל מַה שֶּׁהיא צְּרִיכָה לצורך השפעת השפע לבניה ובנותיה בעולמות התחתונים. והַיְנוּ מַה שֶּׁכָּתוּב: "וְאֵת הָאָרֶץ" (בראשית א א) - כלומר, אות וא"ו של "וְ-אֵת" רומזת על 'זעיר אנפין' שנקרא ו'-קצוות (שהם ששה ספירות שבו - חסד גבורה תפארת נצח הוד יסוד). ואמר כאן שהוא המתקן "אֵת הָאָרֶץ" - שהיא בת זוגו המלכות. וַהֲרֵי בֵּאַרְנוּ כבר סוד זה במקום אחר בזוהר. 
מִכָּאן אוֹלִיפְנָא - מָאן דְּאַנְסִיב בְּרַתֵּיהּ, עַד לָא תֵיעוּל לְבַעֲלָהּ אֲבוּהָ וְאִמָּהּ מְתַקְּנִין לָהּ, וְיָהֲבִין לָהּ כָּל מַה דְּאִצְטְרִיךְ. כֵּיוָן דְּאִתְחַבְּרַת בְּבַעֲלָהּ, הוּא יָזוּן לָהּ וְהוּא יִתֵּן לָהּ מַה דְּבָעְיָא.

· פירוש הזוהר: מִכָּאן לָמַדְנוּ שֶׁמִּי שֶׁמַּשִּׂיא אֶת בִּתּוֹ לאיש - עַד שֶׁלֹּא תִכָּנֵס בתו לְרשות בַעְלָהּ, אָבִיהָ וְאִמָּהּ מְתַקְּנִים אוֹתָהּ בקישוטיה, וְנוֹתְנִים לָהּ כָּל מַה שֶּׁהיא צְרִיכָה. אבל, כֵּיוָן שֶׁהִתְחַבְּרָה בְּבַעְלָהּ בקשר הנישואין, מאז הוּא צריך לָזוּן אוֹתָהּ וְלִתֵּן לָהּ כל מַה שֶּׁהיא צְרִיכָה. 

תָּא חֲזֵי, בְּקַדְמִיתָא כְּתִיב: "וַיִּבֶן יְהוָה אֱלהִים אֶת הַצֵּלָע" - דְּאַבָּא וְאִמָּא אַתְקִינוּ לָהּ. וּלְבָתַר, "וַיְבִיאֶהָ אֶל הָאָדָם" - לְאִתְקַשְּׁרָא כֹּלָּא כְּחֲדָא וּלְאִתְחַבְּרָא חַד בְּחַד, וְהוּא יָהִיב לֵיה מַה דְּאִצְטְרִיךְ.
· פירוש הזוהר: בֹּא רְאֵה ראיה מהפסוק למה שאמרנו למעלה. הרי בַּתְּחִלָּה כָּתוּב: "וַיִּבֶן יְהוָה אֱלֹהִים אֶת הַצֵּלָע" - הרי רמוז כאן איך שֶׁבתחילה פרצוף 'אַבָּא' הרמוז בתיבת "יְהוָה" וְפרצוף 'אִמָּא' הרמוזה בתיבת "אֱלֹהִים" הִתְקִינוּ לָהּ לבתם המלכות בְּקִשוּטֵיהָ. וְאַחַר כָּךְ כתוב: "וַיְבִאֶהָ אֶל הָאָדָם" - כדי לְקַשֵּׁר תחילה את כל הספירות של 'זעיר אנפין' ה'חתן' הַכֹּל כְּאֶחָד, וכן את כל הספירות של המלכות ה'כלה' הַכֹּל כְּאֶחָד. ואחר כך צריכים 'אבא' ו'אמא' לְחַבֵּר את ה'חתן' וה'כלה' אֶחָד בְּאֶחָד. ואכן, לאחר שנתחברו חתן וכלה יחדו ביחוד קודשא בריך הוא ושכינתיה, החתן בעצמו הוּא נוֹתֵן לָה כל מַה שֶּׁהיא צְרִיכָה! 
******
עוד כתב האריז"ל על הענין הקדוש והנורא הזה בשער מאמרי רשב"י (על פרשת פקודי, הובאו דבריו בספר 'דעת ותבונה' פרק טו). זה לשונו שם:
והענין הוא כי [פרצופי] 'אבא' ו'אמא' נסרו את המלכות מאחורי 'זעיר אנפין', והעלוה למעלה בהיכל שלהם של 'אבא' ו'אמא' עצמם אשר אין כח ורשות אל הקליפות לעלות ולהתאחז שם [במקום גבוה כל כך] כנודע. ואותו ההיכל שלהם נעשה [לזמן מה ל]בחינת [ה]חופה של 'זעיר אנפין' ו'נוקביה', ושם נזדווגו יחד פנים-בפנים והולידו [את] נשמת אדם הראשון - מה שאין כן בכל שאר הזיווגים של 'זעיר אנפין' ו'נוקביה', כי כולם נעשים למטה בהיכל הנקבה. 
וזה שאמר הזוהר [הנזכר לעיל] 'בְּקַדְמִיתָא' - כלומר, בעת בריאת אדם הראשון "וַיְבִיאֶהָ אֶל הָאָדָם", כי העלוה [פרצופי 'אבא' ו'אמא'] לנקבה [של 'זעיר אנפין'] ב[תוך] היכל העליון ד'אבא' ו'אמא' - וכבר שם היה [ה'חתן'] 'זעיר אנפין', והביאו את הנקבה [שלו] אליו להזדווג עמו [כדי שיולידו את נשמת אדם הראשון. דהרי עד אז פחדו ה'חתן' וה'כלה' להתייחד פנים-בפנים מחשש שיתאחזו הקליפות באחורייהם]. אבל 'לבתר' [כלשון המשך הזוהר], רוצה לומר - בשאר הזיווגים שמאז ועד עתה אחר בריאת אדם [הראשון], [מ]אז 'איהו ייתי לגבה' [כדאיתא שם בזוהר, אמנם לאו דוקא בזה הלשון] - רוצה לומר [שמאז בריאת אדם הראשון כל היחודים יהיו] למטה בהיכל [של] הנקבה, [דהרי ל]שם יֵרֵד ה'זעיר אנפין' להזדווג עמה, ולא תעלה היא אצלו [כלומר להיכל 'אבא' ו'אמא' שהכינו לחתן כבתחילה]! עד כאן לשונו.

הרי לנו עד כמה "אֱמֶת" ועד כמה "צָדְקוּ יַחְדָּו" דברי רבינו מהרח"ו אצלינו בהקדמתו באמרו: 'וְאֵין סָפֵק כִּי לֹא כְּמַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן... בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת. אָמְנָם שַׁעֲשׁוּעוֹת שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בַּתּוֹרָה וֶהֱיוֹתוֹ בּוֹרֵא בָּהּ אֶת עוֹלָמוֹ הָיְתָה בִּהְיוֹתוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה בִּבְחִינַת הַנְּשָׁמָה הַפְּנִימִית שֶׁבָּהּ, הַנִּקְרָא 'רָזֵי תּוֹרָה'! 

ועד כמה מוּכחים וגם מוּכרחים דברי רבינו בענין מעשה אדם הראשון שאנו עוסקים בו כעת! דהרי לפי פשוטן של דברים המקראות הללו איירי לאחר בריאתו של אדם הראשון, בזמן עשיית חוה אשתו מ'צלעו'! אמנם לאחר שראינו יחדו את דברי הזוהר הקדוש והאר"י החי נוכחנו לדעת שבאמת מקראות הללו רומזים על מאורעות שאירעו עוד לפני הולדת נשמת אדם הראשון - ולא מבעי שהיה כן עוד לפני ירידת נשמתו לעולם הזה, ואין צריך לומר שהיה כן לפני בניית חוה אשתו!  
דהרי מתמצית דברי האריז"ל למדנו שהמקראות הללו איירי בפרצופים העליונים דעולם האצילות - דתיבת "יְהוָה" רומזת על פרצוף 'אבא', ותיבת "אֱלהִים" רומזת על פרצוף 'אמא'. עוד למדנו שתיבת "הָאָדָם" רומזת על פרצוף 'זעיר אנפין', וכן שתיבת "הַצֵּלָע" רומזת על פרצוף המלכות שהיא בת זוגו של 'זעיר אנפין' בהיותה עדיין בבחינת 'אחור-באחור' עם בעלה, בסוד 'דו-פרצופין' שהזכירו רבותינו זכרונם לברכה בגמרא (הנזכרת לעיל). 

ולמדנו מדברי האריז"ל שברצון הבורא יתברך להוליד את נשמת אדם הראשון היה צריך קודם לנסר את פרצוף הנקבה ולהחזירה לבחינת 'פנים-בפנים' עם בעלה 'זעיר אנפין' שהוא פרצוף הזכר לצורך הזיווג עם בעלה - דהרי רק על ידי זוווג זה יוכלו שניהם להוליד את נשמת אדם הראשון. אבל דע עקא! דמשום הפחד פן יאחזו החיצונים באחוריהם החשופות לו יפנו הזכר והנקבה 'פנים-בפנים' (כידוע שדרך הקליפות להאחז שם באחוריים), לכן לא יכלו פרצוף הזכר ופרצוף הנקבה לחזור לבחינת 'פנים בפנים' לצורך היחוד - דהרי כל עוד אחורי הזכר ואחורי הנקבה דבוקים זה לזה בסוד 'דו-פרצופין' כל אחד מהם מגין על אחורי השני מאחיזת החיצונים. אמנם מאידך גיסא, לא יתכן זיווג ביניהם בהיותם כך 'אחור באחור'.

עם כל זאת, רצה הבורא יתברך להוליד את נשמת אדם הראשון מבין שניהם - דסוך סוף בשבילו נברא העולם! לכן מה עשה הבורא? כדברי האריז"ל: 'אבא' ו'אמא' נסרו את המלכות מאחורי ז'עיר אנפין', והעלוה למעלה בהיכל שלהם של 'אבא' ו'אמא' עצמם אשר אין כח ורשות אל הקליפות לעלות ולהתאחז שם כנודע. ואותו ההיכל שלהם נעשה בחינת חופה של 'זעיר אנפין' ו'נוקביה', ושם נזדווגו יחד פנים-בפנים והולידו נשמת אדם הראשון'! עד כאן לשונו. 
******
עם כל האמור לעיל, זהו סודן של דברים באותם מקראות: 
"וַיַּפֵּל יְהוָה" שהוא סוד פרצוף 'אבא', וגם "אֱלֹהִים" שהוא סוד פרצוף 'אמא' "תַּרְדֵּמָה עַל הָאָדָם וַיִּישָׁן" - זהו סוד ה'דורמיטא' שביאר האריז"ל במקום אחר (הבאנו דבריו לקמן) כאשר המוחין של 'זעיר אנפין' מסתלקין ממנו, ולכן הוא בבחינת 'ישן'. ואז בזמן ה'דורמיטא' של בעלה, המוחין של הנקבה באים לה מלמעלה ללא בעלה, ולכן היא ננסרת מן הזכר - מטעם דכבר אינה צריכה לו! ממשיך הפסוק: "וַיִּקַּח אַחַת מִצַּלְעֹתָיו" דהיינו הנקבה שהיא 'הצלע' או 'הצד' השמאלי שלו, שהיתה עד אז מחוברת עמו בסוד 'דו-פרצופין', "וַיִּסְגֹּר בָּשָׂר תַּחְתֶּנָּה".
"וַיִּבֶן" - זהו סוד תיקון ובנין ה'נוקבא' מנקודה אחת לפרצוף שלם. ואומר שהתיקון שלה היה על ידי פרצופי "יְהוָה אֱלֹהִים" שהם סוד פרצופי 'אבא' ו'אמא' שבנו "אֶת הַצֵּלָע" שהיא הנקבה שנקראת כן משום שבתחילה היתה רק 'צלע' בהיותה אחור-באחור "אֲשֶׁר לָקַח מִן הָאָדָם לְאִשָּׁה" - כלומר, שלקחוה פרצופי 'אבא' ו'אמא' ממנו כדי לבנותה מנקודה אחת "לְאִשָּׁה" - שהוא פרצוף שלם של 'אִשָּׁה' גדולה הראויה לתייחד עמו לצורך הולדת נשמת אדם הראשון. ואז לאחר בנין פרצופה - "וַיְבִאֶהָ" הפרצופין העליונים הביאו והעלו את ה'כלה' לחיק 'אבא ואמא' "אֶל הָאָדָם" אל ה'חתן' שהיה מחכה לכלתו בהיכל שהכינו להם פרצופי 'אבא' ואמא' לצורך חופתם וזיווגם, דהרי שם במקום גבוה כל כך כבר אינם צריכים לפחד מאחיזת החיצונים. ושם הזדווגו 'זעיר אנפין' ו'נקוביה' לראשונה כדי להוליד את נשמת אדם הראשון. 

אמנם כמו שהדגיש האריז"ל, כל זה היה צריך רק לפני הולדת נשמת אדם הראשון משום "וְאָדָם אַיִן לַעֲבֹד אֶת הָאֲדָמָה" (בראשית ב ה) - דהרי עדיין אין אדם שיכול לכלות את החיצונים בזכות עבודת בוראו, ולכן היה אז פחד להפוך את פרצוף הזכר ופרצוף הנקבה (הנקראת "אֲדָמָה") לבחינת 'פנים-בפנים' לצורך הולדת הנשמות. דרק אז היה צריך הבורא להתערב ולעשות חידוש זה של "וְאֵד יַעֲלֶה מִן הָאָרֶץ וְהִשְׁקָה אֶת כָּל פְּנֵי הָאֲדָמָה" (שם ו) - כלומר, "וְאֵד יַעֲלֶה" מעצמו "מִן הָאָרֶץ", ללא עבודת האדם. 

וזהו הרמז שבסמיכות כל הפסוקים הללו. דתחילה רמזה לנו התורה שמסיבת "וְאָדָם אַיִן לַעֲבֹד אֶת הָאֲדָמָה" היה צריך הבורא להתערב לצורך היחוד הראשון בין 'זעיר אנפין' ו'נוקביה' בסוד "וְאֵד יַעֲלֶה" (מעצמו) "מִן הָאָרֶץ וְהִשְׁקָה אֶת כָּל פְּנֵי הָאֲדָמָה"! ומה היתה ההתערבות המחודשת הזו לצורך היחוד הראשון? כדכתיב קצת אחרי זה: "וַיַּפֵּל יְהוָה אֱלֹהִים תַּרְדֵּמָה עַל הָאָדָם וַיִּישָׁן, וַיִּקַּח אַחַת מִצַּלְעֹתָיו וַיִּסְגֹּר בָּשָׂר תַּחְתֶּנָּה. וַיִּבֶן יְהוָה אֱלֹהִים אֶת הַצֵּלָע אֲשֶׁר לָקַח מִן הָאָדָם לְאִשָּׁה וַיְבִאֶהָ אֶל הָאָדָם"! ודוק.

ענף ב:
באמת שיכולנו בנקל לסיים כאן את חקירתינו בענין 'מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן' שהזכיר רבינו מהרח"ו בהקדמתו ולפטור עצמנו במה שליקטנו וביארנו עד כה. אמנם כבר הקדמנו בכניסתנו לחקירה זו שכוונתינו כאן (וכן בסעיפים הבאים) לצאת מגדרנו ודוקא כן להכנס לעומק הכי גדול שנוכל לסבול עד שכל אחד ואחד מאתנו יקח לליבו את היסוד הגדול שיסד רבינו מהרח"ו אצלינו בהקדמתו באמרו: 'וְאֵין סָפֵק כִּי לֹא כְּמַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן וְלֹא כְּמַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי וּכְמַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם וְכַיּוֹצֵא בָּהֶם בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת. אָמְנָם שַׁעֲשׁוּעוֹת שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בַּתּוֹרָה וֶהֱיוֹתוֹ בּוֹרֵא בָּהּ אֶת עוֹלָמוֹ הָיְתָה בִּהְיוֹתוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה בִּבְחִינַת הַנְּשָׁמָה הַפְּנִימִית שֶׁבָּהּ, הַנִּקְרָא 'רָזֵי תּוֹרָה'! עד כאן לשונו. אם כן, לעניות דעתין נוכל גם נוכל לסבול עוד קצת עומק בחקירת 'מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן' למען השם ומשיחו - עד שבאמת נזכה להחדיר לעומק ליבנו עד היכן מגיע הכלל הגדול שיסד כאן מהרח"ו. (והלואי ואולי שנתחיל בכך לגרד את עומקו האמיתי של ה'סיפור' הקדוש והנורא של 'מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן'!)  
ובכן, צריך הקורא הנעים לדעת שדוגמת 'מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן' חוזר על עצמו חלילה וחלילה בתחילת כל שנה ושנה בסוד 'היום הרת עולם' שאנו אומרים באותו יום הנורא והקדוש שבתחילת כל שנה ושנה. דמה שהזכיר האריז"ל בשער הפסוקים (שהעתקנו ופרשנו לעיל) הוא ענין 'הנסירה' הנעשית ביום ראש השנה ב'זעיר אנפין' ו'נוקביה', כמבואר אצל האריז"ל בשער הכוונות (בדרושי חג הסוכות - דרוש ג). זה לשונו שם (ומה שבא בסוגריים מרבעות כאלו [] הם הגהות מדילן למען נרוץ בדבריו):
נבאר בארוכה מתחילת יום ראש השנה ו[עד] יום הכיפורים. ודע, כי להיות כי ביום ראש השנה נברא העולם לכן חוזר להיות ביום ראש השנה שבכל שנה ושנה כענין מה שהיה ביום ראש השנה שבו נברא העולם. והוא כי חוזרין 'זעיר אנפין' ו'נוקביה' לעמוד אחור-באחור וצריכים נסירה, ו[על ידי זה] חוזרת [ה'נוקבא' להיות] פנים-בפנים [עם בעלה], ו[על ידי זה הם באים לידי] חיבוק ונישוק ו[גם לידי] זווג - וזה נמשך מראש השנה עד שמיני עצרת [מטעם שיתבאר לקמן]...

והנה מיום ראשון של ראש השנה עד יום הכיפורים ננסרין [יום אחר יום] כל עשר ספירות של 'רחל' [שהיא כינוי ל]'נוקבא דזעיר אנפין' מאחוריו, ואז בערב יום הכיפורים [כבר] נגמרה מלאכת נסירתה - ו[אם כן] נמצא שלא היתה ראויה לזווג [בכל עשרת ימי תשובה]. והנה כל הימים שבין ראש השנה ליום הכיפורים הם בחינת "שְׂמֹאלוֹ תַּחַת לְרֹאשִׁי" (שיר השירים ב ו) - שהוא ענין 'חיבוק השמאל'.

והענין הוא כי הנה ענין הנסירה הוא ענין דחיית הדינים הקשים שיש באחוריים ד['זעיר אנפין' שהוא פרצוף ה]דכורא וליתנם בנקבה [שלו], ו[על ידי העברת הדינין הללו] נשאר הוא [כולו] חסד ונוקבא [נשארת] כולה דין. ו[מכיון שהיא עכשיו מלאה בדינין קשים], כדי לבסם ולמתק [את] הדינין שב'נוקבא' [בעשרת ימי תשובה] הוא מחבקה בשמאלו - כנודע כי אין הדינין מתבסמין אלא בשורשם. והנה שורש הדין של [ה]נוקבא הוא [צד] שמאלו ד'זעיר אנפין' [כאמור], ולכן מחבק [הוא בימים הללו את] האחוריים של הנקבה אשר שם ניתנו כל הדינין [שלו] על ידי הנסירה, ומחבקה בשמאלו ואז מתבסמים [אותם דינין קשים] ונכנעים ונמתקים.
וביאור ענין החיבוק הזה עניינו הוא כנזכר לעיל בדרוש השופר - כי ביום ראש השנה בעת הפלת ה'דורמיטא' והשינה עליו, יוצאים המוחין שלו עם לבושיהם שהם נצח-הוד-יסוד ד'אימא', ויוצאים מתוכו ו[על ידי זה] נשאר ['זעיר אנפין'] ישן. ואז תרין [ה]מוחין [ה]דכורין [שהם מוח ה]חכמה ו[גם] עיטרא-דחסד [שהוא צד הימין של מוח הדעת] נשארים בלתי לבושיהם בבחינת אור מקיף על ראש[ו של] 'זעיר אנפין', ותרין מוחין נוקבין [שהם מוח ה]בינה ו[גם] עטרא-דגבורה [שהוא צד השמאל של מוח הדעת] מתלבשין תוך ההוד דבינה בלבד [לעומת מה שמוח העטרא-דגבורה היה קודם לכן מלובש תוך היסוד דבינה] ו[אז] נכנסין תוך [ה]'נוקבא' בבחינת מוחין. וענין לקיחת ה'נוקבא' [את מוח ה]עטרא-דגבורה זו היא הנקראת בלשון 'חיבוק השמאל' - כי על ידי זה מתמתקין הדינים שלה כנזכר. באופן כי בזמן ה'דורמיטא' אז בא ענין 'חיבוק השמאל', ואז הדינין שלה מתבסמין, ואז הוא זמן הנסירה. ושלושה בחינות אלו נעשות יחד - כי על ידי ה'דורמיטא' אין יניקה לנקבה על ידי הזכר [דהרי בעלה ישן אז, ובכיכול אינו מתפקד], ואז נפרדים מאחוריהם וננסרין. ואז [בזמן שהיא ננסרת מבעלה] נכנסת עטרא-דגבורה ו[גם מוח ה]בינה ד'זעיר אנפין' בסוד מוחין אליה - וזהו 'חיבוק השמאל'. והבן כל זה היטב! 
וביום הכיפורים כבר העשר ספירות שלה ננסרו מערב יום הכיפורים, ולכן בתחילת ליל יום זה עולה [ה'נוקבא'] מדריגה אחר מדריגה אל 'אימא עילאה' בסדר החמשה תפילות [של יום הכיפורים] כנזכר לעיל. ובחזרת מוסף [של יום הכיפורים] אז נגמר עלייתה שם. וענין עלייתה שם הוא בסוד "וַיִּבֶן יְהוָה אֱלֹהִים אֶת הַצֵּלָע וכו." - כי שם היא מתקשטת בקישוטין ולוקחת [את] החמשה גבורות מן 'אימא' עצמה שלא על ידי 'זעיר אנפין' כמו עד עתה בראש השנה. ובנעילה נעשה גם החותם של היסוד שבה, שהוא הכלי שבו נתונין ה'מיין נוקבין' שהם החמשה גבורות שלקחה מ'אימא'. וכבר נתבאר לעיל כי החותם הזה איננו היסוד עצמו שבה...
וטעם השינוי הזה הוא לפי כי עתה [בתחילת כל שנה ושנה] הנקבה [מלאה] כולה [ב]גבורות ודינין בלבד - אם [ב]גבורות שלקחה על ידי 'זעיר אנפין', ואם [ב]גבורות שלקחה על ידי 'אימא' - ו[לכן] אינו כשאר הזמנים שתכף ב[אותו יום או באותה תפילה ב]פעם שניתנו בה הגבורות נכנסים [בה גם] החסדים, כנודע. כי מה שנעשה עתה בכל אלו הימים שבין ראש השנה לשמיני עצרת נעשה בכל יום ובכל תפלה כנזכר לעיל... ולכן לא נתחזקו הגבורות בה [בכל עת כמו עתה בתחילת השנה]. אבל עתה שכל [זמן] עשרת ימי תשובה לא היה בה רק הגבורות ודינין, [לכן] נתגברו ונתחזקו בה הדינין מאוד זמן רב... 
וטעם אריכות זמן זה הוא לפי שעל ידי חטאו של אדם הראשון שהיה ב[אותו] יום שנברא שהוא [ב]יום ראש השנה הטיל הנחש זוהמא בחוה, ו[לכן] הוצרכה 'נוקבא דזעיר אנפין' להתעכב כל הימים האלו עד שתשתלם ביום שמיני עצרת - ולא יכלה לה[ת]תקן בפעם אחד, אלא מדריגה אחר מדריגה [במשך הימים שבין ראש השנה עד שמיני עצרה] כנזכר לעיל!עד כאן לשון האריז"ל בענין הנסירה שבתחילת כל שנה ושנה.
וידעתי שמסתמא עדיין לא ירדנו לסוף דעתו של האריז"ל בכל הדברים הללו, אמנם מובטחני שאחר שראינו את לשונו בפנים מילה במילה שעתה "אָכֵן נוֹדַע הַדָּבָר" שבעבורו בפתחנו בחקירה זו - והוא מה שאמר רבינו מהרח"ו אצלינו: 'וְאֵין סָפֵק כִּי לֹא כְּמַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן וְלֹא כְּמַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי וּכְמַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם וְכַיּוֹצֵא בָּהֶם בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת. אָמְנָם שַׁעֲשׁוּעוֹת שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בַּתּוֹרָה וֶהֱיוֹתוֹ בּוֹרֵא בָּהּ אֶת עוֹלָמוֹ הָיְתָה בִּהְיוֹתוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה בִּבְחִינַת הַנְּשָׁמָה הַפְּנִימִית שֶׁבָּהּ, הַנִּקְרָא 'רָזֵי תּוֹרָה'!   
ענף ג:
ודע עוד שבאמת אנו עושים את ענין הנסירה הרמוזה ב'מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן' שלוש פעמים בכל יום ויום בתפילת העמידה בברכת 'אבות' בהגיענו לתיבת 'באהבה'. סוד זה נתבאר בדברי האריז"ל בשער הכוונות (בדרושי העמידה - דרוש ב) על תיבת ב'אהבה'. ואל יבהל הקורא הנעים בראותו את האריז"ל מזכיר את ענין 'יעקב' לצד 'זעיר אנפין' - דשניהם הם בחינות של פרצוף הזכר שאנו מתקנים עם בת-זוגו בימי החול! זה לשונו שם: 
הנה עתה [עד תיבת 'באהבה'] כבר נשלם פרצוף 'זעיר אנפין' [בגדולתו], ו[גם פרצופי] 'יעקב' ו'רחל' [כבר נשלמו]. אמנם עדיין 'רחל' עומדת עתה אחור באחור עם 'זעיר אנפין', וצריך להחזירה 'פנים-בפנים' עם 'יעקב'. והנה הוא צריך אל הנסירה כדי להחזירה 'פנים-בפנים', ואמנם הנסירה הוא על ידי "וַיַּפֵּל יְהוָה אֱלֹהִים תַּרְדֵּמָה עַל הָאָדָם וַיִּישָׁן" [כנזכר לעיל בענין הנסירה שבתחילת כל שנה ושנה]... אמנם עתה [בתפילה של כל יום ויום] אף בלא הפלת תרדמה מספיק, לפי שעתה כבר קיבל 'זעיר אנפין' עד עתה מוחין שלמים מן 'אבא' ואימא', כנזכר לעיל. ולכן אף אם יסתלקו ממנו [אותם המוחין] כדי לתתם אל 'רחל', [בכל זאת] עדיין נשאר בו רשימו יתירה [מאותם המוחין] ו[לכן] אינו צריך להפלת התרדמה [ביום]. אבל בלילה, ש[אז] אפילו בחינת רשימו לא נשאר בו כנודע שאחר סיום התפילה מסתלקים המוחין מן 'זעיר אנפין' ולא נשאר בו רק הרשימו, ואחר כך בלילה מסתלק אף גם הרשימו כמו שנתבאר אצלינו בדרוש התפילין - ולכן צריך להפיל התרדמה בלילה כדי לנסור אותם. 

ו[גם] ביום ראש השנה שצריך אז שינה והתעוררות בסוד השופר כמו שנתבאר שם, הנה גם שם יש בחינת הנסירה [ה]נזכרה בפירוש בברכת אבות - והוא [ה]תיקון [ב]מה שתיקנו [רבותינו זכרונם לברכה לומר] 'זכרנו לחיים' בברכת אבות כמבואר שם. וטעם הדבר הוא לפי שיום ראש השנה הוא רמז אל בריאת העולם בתחילת האצילות [של העולמות מה'אין סוף'], ובתחילת ביאת המוחין ב'זעיר אנפין' אשר לא היה אז בו עדיין לא מוחין ולא רשימו דילהון כלל. אבל עתה בברכת אבות של כל ימות השנה אין צורך להזכיר בהם ענין הנסירה - כי כיון שננסרו [כבר] ביום ראש השנה אין צורך להזכיר הפלת תרדמה בשאר ימות השנה מפני הרשימו שנשאר בו כנזכר. וגם אין צורך להזכיר ענין הנסירה בפירוש כי כבר היא נעשית מאליה שלא על ידינו כיון שביום ראש השנה [כבר] ננסרה על ידי תפלותינו באומרנו 'זכרינו לחיים' כנזכר.

וביאור מלת 'באהבה' רוצה לומר 'שני אהבה' [והיינו ב' - 'אהבה' שתיקנו רבותינו זכרונם לברכה לומר]. והענין הוא כי הנה ביארנו בענין הקריאת שמע כי הטעם [ב]מה שנתקנה [הקריאת שמע] בברכת 'אהבת עולם' שהוא כנגד היכל אהבה שבבריאה [היכל זה הוא כנגד ספירת החסד דעולם הבריאה] - הטעם הוא לפי שעל ידי העלאת 'מיין נוקבין' [כינוי ל'אתערותא דלתתא'] משם עד למעלה ב'אימא' אשר ב[עולם ה]אצילות, נמשכים [למטה] אותם המוחין הנזכרים אל 'זעיר אנפין' ו'נוקביה'. והנה כדי להביאם 'פנים-בפנים' צריך [אז] להעלאת 'מיין נוקבין' אחרים. וכבר ידעת כי כל העלאת 'מיין נוקבין' הוא לצורך הזווג - ופעם הראשונה ש[העלנו 'מיין נוקבין'] בקריאת שמע היה לצורך זווג 'אבא' ו'אימא' [כדי] לתת מוחין ל'זעיר אנפין' ו'נוקביה' בהיותם [עדיין] 'אחור-באחור', ועתה [בתיבת 'באהבה'] צריכין [אנו להעלות] 'מיין נוקבין' אחרים לצורך זווג 'אבא' ו'אימא' פעם שנית כדי להחזירם [ל'זעיר אנפין' ו'נוקביה'] פנים-בפנים [לצורך היחוד שלהם]... כי הוא ענין הנסירה אשר מציאותה הוא כי אימא מסתלקת מתוך 'זעיר אנפין' ומזדווגת עם 'אבא' כדי להוליד מוחין אחרים ל'רחל' לבדה, זולת המוחין הראשונים שניתנו ל'זעיר אנפין'.
וזה[ו] סוד "וַיִּבֶן יְהוָה אֱלֹהִים אֶת הַצֵּלָע כו." - כי "יְהוָה אֱלֹהִים" הם 'אבא ו'אימא' אשר נזדווגו והולידו [את] אלו המוחין האחרים, ואז נכנסים נצח-הוד-יסוד ד'אימא עילאה' עם התלבשות אלו המוחין האחרים החדשים בתוכם [בתוך נצח-הוד-יסוד שלה], והכל יחד[ו] מתפשטים תוך 'רחל' לבדה כדמיון שהיו בתחילה נצח-הוד-יסוד דאימא עם המוחין שבתוכם מתפשטים תוך 'זעיר אנפין'. ועל ידי כך נגדלת 'רחל' 'אחור-באחור' בכל שיעור קומת 'זעיר אנפין' ממש, שווה בשווה עד בחינת הכתר שבו... והנה לצורך ענין הנסירה הזו צריך בהכרח העלאת 'מיין נוקבין' פעם אחרת כנזכר! עד כאן לשון האריז"ל לעניינו.  
ואכן ידענו גם ידענו שדברי האריז"ל שהעתקנו בענף זה עמוקים הם עד מאוד. אמנם היא הנותנת שלכן רצינו לחשׂוף את הקורא הנעים לעומקם של הדברים הללו בסוד 'מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן'. דאף על פי שעדיין לא הגענו בסדר לימודנו לרכוש אהת ידיעות הנצרכות להבין את דברי האריז"ל הללו על בוריים, מכל מקום השתא ודאי 'אֵין סָפֵק' בליבנו באמיתות דברי רבינו מהרח"ו אצלנו בהקדמתו במה שאמר: 'כִּי לֹא כְּמַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן וְלֹא כְּמַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי וּכְמַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם וְכַיּוֹצֵא בָּהֶם בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת! אָמְנָם שַׁעֲשׁוּעוֹת שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בַּתּוֹרָה וֶהֱיוֹתוֹ בּוֹרֵא בָּהּ אֶת עוֹלָמוֹ הָיְתָה בִּהְיוֹתוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה בִּבְחִינַת הַנְּשָׁמָה הַפְּנִימִית שֶׁבָּהּ, הַנִּקְרָא 'רָזֵי תּוֹרָה'! 
ב:  וְלֹא כְּמַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי...
ענף א:
אף על פי שודאי שאמת גמור הוא שכל 'מַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי' הכתוב בסוף פרשת וישלח בפסקא המתחילה "אֵלֶּה בְנֵי שֵׂעִיר הַחֹרִי יֹשְׁבֵי הָאָרֶץ וכו" (בראשית לו כ) דמונה שם התורה את תולדותם של "בְנֵי שֵׂעִיר הַחֹרִי" אינו כִּפְשׁוּטָם של דברים, מכל מקום לעניות דעתין נראה  דרבינו מהרח"ו כיון כאן לפרט אחד הנרמז ברמז דק עוד יותר מקליפת שום שרבותינו הקדושים עמדו עליו בגמרא במסכת סנהדרין (בדף צט ע"ב). זה לשונם שם: 
תנו רבנן: "וְהַנֶּפֶשׁ אֲשֶׁר תַּעֲשֶׂה בְּיָד רָמָה" (במדבר טו ל) - זה [המלך] מנשה בן חזקיה שהיה יושב ודורש בהגדות של דופי. אמר: וכי לא היה לו למשה לכתוב אלא "וַאֲחוֹת לוֹטָן תִּמְנָע" (בראשית לו כב), "וְתִמְנַע הָיְתָה פִילֶגֶשׁ לֶאֱלִיפַז" (שם יב), "וַיֵּלֶךְ רְאוּבֵן בִּימֵי קְצִיר חִטִּים וַיִּמְצָא דוּדָאִים בַּשָּׂדֶה" (שם ל יד)?! יצאה בת קול ואמרה לו: "תֵּשֵׁב בְּאָחִיךָ תְדַבֵּר בְּבֶן אִמְּךָ תִּתֶּן דֹּפִי. אֵלֶּה עָשִׂיתָ וְהֶחֱרַשְׁתִּי דִּמִּיתָ הֱיוֹת אֶהְיֶה כָמוֹךָ אוֹכִיחֲךָ וְאֶעֶרְכָה לְעֵינֶיךָ" (תהילים נ כ-כא)! ועליו מפורש בקבלה: "הוֹי מֹשְׁכֵי הֶעָוֹן בְּחַבְלֵי הַשָּׁוְא וְכַעֲבוֹת הָעֲגָלָה חַטָּאָה" (ישעיהו ה יח)! מאי "וְכַעֲבוֹת הָעֲגָלָה"? אמר רבי אסי: יצר הרע - בתחלה דומה לחוט של כוביא, ולבסוף דומה ל"עֲבוֹת הָעֲגָלָה".
דאתן עלה מיהת, "אֲחוֹת לוֹטָן תִּמְנָע" מאי היא? תמנע בת מלכים הואי, דכתיב: "אַלּוּף לוֹטָן" (בראשית לו כט), "אַלּוּף תִּמְנָע" (שם לו מ). וכל אלוף - מלכותא בלא תאגא היא. בעיא לאיגיורי, באתה אצל אברהם יצחק ויעקב ולא קבלוה. הלכה ו"הָיְתָה פִילֶגֶשׁ לֶאֱלִיפַז בֶּן עֵשָׂו". אמרה [לעצמה]: 'מוטב תהא שפחה לאומה זו ולא תהא גבירה לאומה אחרת'! נפק מינה עמלק דצערינהו לישראל. מאי טעמא? דלא איבעי להו לרחקה! עד כאן לשון הגמרא.

וכן רש"י זכרונו לברכה בפירושו על התורה הזכיר רמז דק זה שב'מַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי' על הפסוק "וְתִמְנַע הָיְתָה פִילֶגֶשׁ" (בראשית לו יב), באומרו:
להודיע גדולתו של אברהם - כמה היו תאבים לידבק בזרעו! תמנע זו בת אלופים היתה, שנאמר: "וַאֲחוֹת לוֹטָן תִּמְנָע", ולוטן מאלופי יושבי שעיר היה, מן החורים שישבו בה לפנים. אמרה: 'איני זוכה להנשא לך, הלואי ואהיה פילגש'! ובדברי הימים (א' א לו) מונה אותה בבניו של אליפז - מלמד שבא [אליפז] על אשתו של שעיר ויצאה תמנע מביניהם, וכשגדלה נעשית פילגשו. וזהו "וַאֲחוֹת לוֹטָן תִּמְנָע", ולא מנאה עם בני שעיר [מטעם] שהיתה אחותו מן האם ולא מן האב! עד כאן לשון רש"י.
******

ודע שלא במקרה בחר רבינו מהרח"ו להדגיש דוקא 'מַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי' ובפרט רמז דק זה של "וַאֲחוֹת לוֹטָן תִּמְנָע" במנין המצומצם של דוגמאות ממעשיות התורה שליקט כדי להוכיח שודאי אינם כפשוטם - דהרי במקום אחר (והוא בתלמוד ירושלמי - כדלקמן) הזכירו חכמינו זכרונם לברכה דוקא את הענין זה כדוגמא הכי בולטת שאין מעשיות התורה כפשוטם! דהרי לכאורה כל 'מַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי' ובפרט ענין "וַאֲחוֹת לוֹטָן תִּמְנָע" נראה כמעט ריק על פי פשוטן של דברים - כמו שבאמת רצה מנשה בן חזקיה לטעון באומרו שדבר זה בתורה הוא לכאורה ריק מתוכן, רחמנא ליצלן!

כן הדגיש רש"י זכרונו לברכה במקום אחר בפירושו על התורה על הפסוק: "כִּי לֹא דָבָר רֵק הוּא מִכֶּם" (דברים לב לז), דשם כתב:
'אין לך דבר ריקן בתורה שאם תדרשנו שאין בו מתן שכר. תדע לך שכן אמרו: "וַאֲחוֹת לוֹטָן תִּמְנָע", "וְתִמְנַע הָיְתָה פִילֶגֶשׁ לֶאֱלִיפַז" - לפי שאמרה 'איני כדאי להיות לו לאשה הלואי ואהיה פילגשו'! וכל כך למה? להודיע שבחו של אברהם שהיו שילטונים ומלכים מתאוים להדבק בזרעו'! עד כאן לשון רש"י.
ודברי רש"י שם איתא כמו דאמר רבי מנא (בירושלמי - מסכת פאה, פרק א הלכה א):
"כִּי לֹא דָבָר רֵק הוּא מִכֶּם" - ואם הוּא רֵק, מִכֶּם הוּא! למה? שאין אתם יגיעין בתורה, "כִּי הוּא חַיֵּיכֶם" (שם בסוף הפסוק)! אימתי 'הוּא חַיֵּיכֶם'? כשאתם יגיעים בו! עד כאן לשון הירושלמי.
ענף ב:
עם כל האמור לעיל בענף הקודם על פי דברי רש"י (על התורה) ורבותינו זכרונם לברכה בתלמוד בבלי (במסכת סנהדרין) וירושלמי (במסכת פאה), לעניות דעתין עדיין יש לעיין טובא אמאי באמת בחר רבינו מהרח"ו למנות כאן בהקדמתו דוקא את 'מַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי' כאחד ממעשיות התורה שמהם רצה להוכיח שלא 'בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת'.
דהרי רבינו מהרח"ו רצה כאן להדגיש לנו ש'אָמְנָם שַׁעֲשׁוּעוֹת שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בַּתּוֹרָה וֶהֱיוֹתוֹ בּוֹרֵא בָּהּ אֶת עוֹלָמוֹ הָיְתָה בִּהְיוֹתוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה בִּבְחִינַת הַנְּשָׁמָה הַפְּנִימִית שֶׁבָּהּ, הַנִּקְרָא 'רָזֵי תּוֹרָה'. ואם כן היא עיקר מגמתו בשורות אלו בהקדמתו, יש לנו לשאול ולחקור: על איזה 'רָזֵי תּוֹרָה' ב'מַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי' כיון כאן רבינו מהרח"ו? דמסתמא נקט רבינו 'מַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי' כדי לרמוז על איזה 'רָזֵי תּוֹרָה' הידועים ליודעי ח"ן (ח"כמת נ"סתר)! 

לכן לעניות דעתין נראה דכוונת מהרח"ו היתה באמת למעשה דבני עשו ומלכי אדום הכתוב מיד אחרי כן. ואמת שגם רש"י זכרונו לברכה (על פסוק כד) הדגיש את הקשר ההדוק שישנו בין שני הענינים, באומרו: 'ולא הוזקק לכתוב לנו משפחות החורי [מיד אחרי תולדת עשו] אלא מפני תמנע, ולהודיע גדולת אברהם'! עד כאן לשונו. וזה כמו שכתב רש"י לפני כן על פסוק "וְתִמְנַע הָיְתָה פִילֶגֶשׁ לֶאֱלִיפַז בֶּן עֵשָׂו" (שם יב): 'להודיע גדולתו של אברהם, כמה היו תאבים לידבק בזרעו. תמנע זו בת אלופים היתה, שנאמר "וַאֲחוֹת לוֹטָן תִּמְנָע", ולוטן מאלופי יושבי שעיר היה, מן הַחֹרִים שישבו בה לפנים. אמרה: 'איני זוכה להנשא לך, הלואי ואהיה פילגש'! עד כאן לשונו.
והטעם לסברתינו הוא משום דבאמת מצינו הררי קודש של דרושים בספר הזוהר וכתבי האריז"ל התלויים בחוט השערה על מספר פסוקים אלו שבסוף פרשת וישלח (בפרק לו לא-לט): "וְאֵלֶּה הַמְּלָכִים אֲשֶׁר מָלְכוּ בְּאֶרֶץ אֱדוֹם לִפְנֵי מְלָךְ מֶלֶךְ לִבְנֵי יִשְׂרָאֵל: וַיִּמְלֹךְ בֶּאֱדוֹם בֶּלַע בֶּן בְּעוֹר וְשֵׁם עִירוֹ דִּנְהָבָה: וַיָּמָת בָּלַע וַיִּמְלֹךְ תַּחְתָּיו יוֹבָב בֶּן זֶרַח מִבָּצְרָה: וַיָּמָת יוֹבָב וַיִּמְלֹךְ תַּחְתָּיו חֻשָׁם מֵאֶרֶץ הַתֵּימָנִי: וַיָּמָת חֻשָׁם וַיִּמְלֹךְ תַּחְתָּיו הֲדַד בֶּן בְּדַד הַמַּכֶּה אֶת מִדְיָן בִּשְׂדֵה מוֹאָב וְשֵׁם עִירוֹ עֲוִית: וַיָּמָת הֲדָד וַיִּמְלֹךְ תַּחְתָּיו שַׂמְלָה מִמַּשְׂרֵקָה: וַיָּמָת שַׂמְלָה וַיִּמְלֹךְ תַּחְתָּיו שָׁאוּל מֵרְחֹבוֹת הַנָּהָר: וַיָּמָת שָׁאוּל וַיִּמְלֹךְ תַּחְתָּיו בַּעַל חָנָן בֶּן עַכְבּוֹר: וַיָּמָת בַּעַל חָנָן בֶּן עַכְבּוֹר וַיִּמְלֹךְ תַּחְתָּיו הֲדַר וְשֵׁם עִירוֹ פָּעוּ וְשֵׁם אִשְׁתּוֹ מְהֵיטַבְאֵל בַּת מַטְרֵד בַּת מֵי זָהָב"!
דלפי פשוטם של דברים לכאורה נראה דכאן באה תורתינו הקדושה לתעד בקיצור נמרץ את תולדות עשו הרשע, ומיד אחרי כן לדבר באריכות גדולה על תולדות יעקב אבינו מפרשת וישב ואילך - כמו שכתב רש"י זכרונו לברכה בתחילת פרשת וישב: 'אחר שכתב לך ישובי עשו ותולדותיו בדרך קצרה - שלא היו ספונים וחשובים לפרש היאך נתיישבו, וסדר מלחמותיהם איך הורישו את החורי, פירש לך ישובי יעקב ותולדותיו בדרך ארוכה כל גלגולי סיבתם - לפי שהם חשובים לפני המקום להאריך בהם'! עד כאן לשן רש"י.
וכמו שיסדנו לעיל - בודאי שלא בחינם בחר רבינו מהרח"ו כאן בהקדמתו דוקא בשלושה הדוגמאות של 'מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן, וְמַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי, וּמַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם' מכל מעשיות התורה כדי ללמדנו שלא 'בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם של דברים הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת'. ואם כן, ודאי שאנו בביאור דברי קודשו הסתומים נטרח להוציא לאור עד כמה לא היתה פרשה סתומה זו בתורה כפשוטה! וזאת החילנו בעזר השם יתברך.

******

ובכן, נפתח מערכת זו בדברי ה'שומר אמונים' (הקדמון - ויכוח ראשון יט):
וכי אתה סבור שנכתבו בתורה סיפורי מעשים שלא לצורך, ויהיו נקראים כספר זכרונות דברי הימים? חלילה להאמין בדבר הזה! והלא זו היתה טעותו של מנשה בן חזקיה שהיה יושב ודורש בהגדות של דופי (כדאיתא בגמרא שהעתקנו לעיל בענף א). אמר: 'וכי לא היה לו למשה לכתוב אלא "וַאֲחוֹת לוֹטָן תִּמְנָע", "וְתִמְנַע הָיְתָה פִילֶגֶשׁ לֶאֱלִיפַז", "וַיֵּלֶךְ רְאוּבֵן בִּימֵי קְצִיר חִטִּים וַיִּמְצָא דוּדָאִים בַּשָּׂדֶה" - כמו שאמרו בסנהדרין (דף צט ע"ב), עיין שם. ולא עוד, אלא שאף אם תודה שהמעשים שנכתבו בתורה יש בהם תועלת להנהגת האדם ותוכחות או מוסרים, וכדמצינו לרבותינו זכרונם לברכה שהעירו בהם על פי פשוטן, ותאמר שלסיבה זו לבד נכתבו בתורה - הנה אם כן לא תצא תורתנו הקדושה מכלל שאר ספרי דברי הימים! כי הלא גם הם לא לתוהו סיפרום, אלא לתועלת אזהרה והנהגה או למוד עצה. 

אבל האמת הוא בלי שום ספק כי מלבד התועלת הנמשך מפשוטן של המעשים ההם [שבפסוקי התורה] בהנהגות האדם ככל שאר ספרי דברי הימים, עוד יחוייב היות בהם ובסיפורם תכלית עצום - לרמוז סודות גדולות, ועניני כל החכמות האמיתיות! כי תורתנו הקדושה להיותה תורת השם ודיבור אלהי כולה מראשה ועד סופה, מוכרח שימצאו בה כל השלמיות כטבע הדבר האלהי... ומבואר אם כן דהסיפור הכתוב בתורה, עם היות שאותו סיפור הוא אמיתי ואינו יוצא מידי פשוטו, מכל מקום אין כוונת השם יתברך לכתוב דברי הימים בתורתו הקדושה חס וחלילה - אבל עצם הכוונה להלביש באותו סיפור איזה סוד מסודות המציאות. 

דרך משל - פרשת "וְאֵלֶּה הַמְּלָכִים אֲשֶׁר מָלְכוּ בְּאֶרֶץ אֱדוֹם וגו". ודאי המעשה שהיה כך היה, אבל נכתב בתורה להלביש בו סודות 'עולם התוהו'. ולהיות שעצם הכוונה היא הסודות, לכן בא הסיפור בפרטים שונים - כגון שבקצתם נאמר "וְשֵׁם עִירוֹ", ובקצתם בלתי זה - אלא פלוני "מִבָּצְרָה" ו"מֵאֶרֶץ הַתֵּימָנִי", ובקצתם לא נזכר שם מקומו כלל. וכן בקצתם נזכר שם אביהם, ובאחרים שמם לבד. וכן [המלך] האחרון נזכרה אשתו, ולא באחרים. ועוד שינויים אחרים שלענין הסיפור לא מעלין ולא מורידין - ולענין הסוד יש בו דברים מופלאים, כנודע מספרי מרן האר"י זכרו לחיי העולם הבא. 
גם מעשה לבן עם יעקב בענין ה"עֲקֻדִּים נְקֻדִּים וּבְרֻדִּים" (בראשית לא י) - עיקר הכוונה שנכתב בתורה היא להלביש באותו סיפור סודות נפלאים בהמצאת העולמות, כידוע לחכמי האמת. וסוף דבר - כל התורה כולה הכתוב יגיד בתחתונים וירמוז בעליונים, כידוע לבקיאים בחכמה! עד כאן דברי הרב יוסף אירגאס זכרונו לברכה בספרו 'שומר אמונים'.  

ואנו בעזרת השם נלך בכח זה ונַרְאֶה לקורא הנעים עד כמה באמת צדקו דברי רבינו מהרח"ו באומרו כאן בהקדמתו: 'וְאֵין סָפֵק כִּי לֹא כְּמַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן וְלֹא כְּמַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי וּכְמַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם וְכַיּוֹצֵא בָּהֶם בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת. אָמְנָם שַׁעֲשׁוּעוֹת שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בַּתּוֹרָה וֶהֱיוֹתוֹ בּוֹרֵא בָּהּ אֶת עוֹלָמוֹ הָיְתָה בִּהְיוֹתוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה בִּבְחִינַת הַנְּשָׁמָה הַפְּנִימִית שֶׁבָּהּ, הַנִּקְרָא 'רָזֵי תּוֹרָה'.
ונעשה זאת בעזר השם יתברך על ידי שנצא מגדרינו ונשתדל לבאר את 'כל' אותם פרטים שונים ומשונים שבאו בסיפור זה של פרשת "וְאֵלֶּה הַמְּלָכִים אֲשֶׁר מָלְכוּ בְּאֶרֶץ אֱדוֹם וגו" הקשור ל'מַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי' -  כגון:

1. מדוע בקצתם של מלכי אדום נאמר "וְשֵׁם עִירוֹ" ובקצתם לא נזכר שם עירו אלא פלוני "מִבָּצְרָה" או "מֵאֶרֶץ הַתֵּימָנִי", ובקצתם לא נזכר שם מקומו כלל?
2. מדוע בקצתם של מלכי אדום נזכר שם אביהם, ובאחרים שמם לבד? 
3. מדוע במלך האחרון נזכרה אשתו ולא באחרים?
ענף ג:
ועתה נוכיח איך שדוקא לענין הסוד הוזכרו כל הפרטים הללו בפרשת "וְאֵלֶּה הַמְּלָכִים אֲשֶׁר מָלְכוּ בְּאֶרֶץ אֱדוֹם וגו", דלכאורה לפי פשטם מיותרים הם - 'דלא מעלים ולא מורידים' (כלשון ה'שומר אמונים'). וכל זה נראה בדברי מרן האריז"ל וספר הזוהר. ולא נכחש שהמלאכה רבה לפנינו - ובפרט לאלו שעדיין לא באו כל כך בחדרי תורת האריז"ל. אבל אבקש ואתחנן מהקורא הנעים שלא יתייאש מן היגיעה - דהרי ללא יגיעה זו ישארו כל השינויים הנזכרים לעיל כריקים בתורה חלילה! 
לכן כולנו ניקח ללב הא דאמר רבי מנא (בירושלמי מסכת פאה פרק א הלכה א): "כִּי לֹא דָבָר רֵק הוּא מִכֶּם" (דברים לב לז) - ואם הוּא רֵק, מִכֶּם הוּא! למה? שאין אתם יגיעין בתורה, "כִּי הוּא חַיֵּיכֶם"! אימתי "הוּא חַיֵּיכֶם"? כשאתם יגיעים בו! עד כאן לשון לשון הירושלמי.
לכן גם אם יראה הקורא הנעים שרוב מהדברים הנשגבים הללו עדיין גדולים הם ממנו ולכן ירצה לפטור את עצמו מכל היגיעה הרבה הזו, מכל מקום איחל את פני הקורא ואיעץ לו שבכל זאת ימשיך לקרוא בכל הדברים הקדושים הללו עד סופם הגם שעדיין אינו מבינם היטב - דהרי כוונתנו האמיתית בהעתקת כל הדברים הנפלאים והנוראים הללו בשלב זה אינה כדי ללמדם לקורא 'דבר דבור על אופניו', אלא בעיקר כדי להחדיר בלב הקורא עד היכן מגיעים הדברים, ועד כמה צדקו דברי רבינו מהרח"ו אצלינו בהקדמתו! ולכן גם אם עדיין אינו מבין את הדברים הנשגבים הללו, מכל מקום התועלת הזו ודאי שתושג. 
******

וכדי שנוכל לפחות להתחיל להבין את דברי האריז"ל שנעתיק בסמוך מספר 'עץ חיים', חייבים אנו להקדים הקדמה קצרה מתורת האריז"ל על סדר השתלשלות העולמות שתשמש כרקע חיוני לדבריו:

הרי ידוע שלפני שעלה ברצונו יתברך לברוא את העולמות היה רק 'אור אין סוף' ממלא את כל המציאות כולה. לאחר שצמצם ה'אין סוף' את אורו ונעשה על ידי זה כביכול 'חלל' הפנוי מאורו יתברך, חזר 'אור אין סוף' לתוך החלל הנזכר לעיל על ידי 'קו' אחד דק הנקרא 'קו המדה'. ודרך ה'קו' הזה נמשך 'אור אין סוף' חזרה לתוך ה'חלל' באופן שאינו מבטל את מציאות ה'חלל'. ודרך ה'קו' הזה נשתלשלו כל העולמות בתחילה, וגם דרכו נמשך תמיד השפע הממשיך לקיים את כל העולמות - מה'אין סוף' ברום כל המעלות עד סוף העולמות התחתונים שלנו. 

ובכן, העולם הראשון שנאצל על יד ה'קו' הנזכר לעיל הוא הידוע כעולם 'אדם קדמון', ולו בחינת ראש עם נקבים דוגמת אדם התחתון. דרך הנקבין הללו יצא האור הגדול שבפנים 'אדם קדמון' חוצה לו, ועל ידי יציאה זו מנקב אחר נקב נתמעט האור שלב אחר שלב - דרך האוזנים, דרך החוטם, ודרך הפה. ודע שכל זה עוד לפני שיצא עולם האצילות. ולאחר שיצאו כל האורות הללו דרך האוזן והחוטם והפה שלו, יצאו אורות נוספים דרך העינים של 'אדם קדמון' - ואורות אלו נקראים בשם אורות עולם 'הנקודים'. וגם הם יצאו בעשר ספירות הנקראים 'נקודות'. 
עשרה אורות הללו יצאו דרך העינים של אדם קדמון על מנת להכנס לתוך העשרה כלים שהיו מוכנים להם כבר מחוץ ל'אדם קדמון' כנגד חלקו התחתון - מטיבורו של 'אדם קדמון' ולמטה. אמנם סיבב המאציל העליון שלא יוכלו הכלים של השבעה ספירות תחתונות של עולם ה'נקודים' לסבול את אורם הגדול שיצא מן העינים של 'אדם קדמון' - ולכן נשברו אותם הכלים! אמנם הכלים של השלושה 'נקודות' ראשונות היו יותר מתוקנות יחסית לכלי שבעת ה'נקודות' התחתונות, ולכן הם לא נשברו כמו הכלים של אותם ספירות תחתונות.

וענין שבירה זו היתה בחינה של מיתה לכלים של עולם ה'נקודים' שהיו אז בגובה של עולם האצילות (העתיד). אמנם עקב שבירת הכלים (הידוע גם כמקרה 'מיתת המלכים') ירדו הכלים השבורים למטה - מתחת לגובה של עולם האצילות (העתיד) למקום עולמות בריאה-יצירה-עשיה (העתידים). וכאמור, כל זה היה רק בשבעה הספירות התחתונות דעולם ה'נקודים'. אמנם בכלים של ספירות הכתר-חכמה-בינה לא היה ענין המיתה הזה מחמת כח הכלים שלהם לסבול את האור הרב שבא בתוכם. עם כל זאת, גם בכלים של השלושה ראשונות היה קצת חסרון - מה שגרם לביטול האחוריים של כלי חכמה ובינה. אמנם לא היה זה מיתה ושבירה ממש, אלא רק ירידה ממקומם המקורי שהיה בתחילה בגובה ראש עולם האצילות (העתיד) עד לתחתית עולם האצילות (העתיד) - וירידה זו נקראת 'ביטול', אמנם לא מיתה ושבירה. ובכלי הכתר היה חסרון עוד יותר קטן, ולכן בו היה רק בחינת 'פגם' בעלמא.
עם הקדמה זו נראה עתה את דברי האריז"ל בספר 'עץ חיים' (בשער הנקודים - פרק ד). זה לשונו שם: (וכדרכינו עד עתה, מה שבא בסוגריים מרבעות כאלו [] הם הגהות מדילן למען נרוץ בדברי האריז"ל)
אחר שיצאו העשרה כלים [של עולם ה'נקודים'] והונחו במקומן זה תחת זה [מכנגד טבורו של 'אדם קדמון' עד לסוף רגליו] כל אחד לבדו, אז יצא[ו] האור[ות של עולם 'הנקודים'] אחר כך על דרך זה: 
שיצא [אור] הכתר תחלה ונכנס בכלי שלו ובו כלולים כל התשעה אורות [האחרים]. וכן [אור] החכמה יצאה אחר כך ובו כלולים כל השמונה [אורות אחרים]. וכן על דרך זה עד שיצאה המלכות לבדה באחרונה. נמצא שיצא הכתר תחלה ונכנס בכלי שלו והיו כלולים בו כל התשעה אורות, ואחר כך נשאר אור הכתר בכלי שלו [לבדו] ויצא אור החכמה עם שמונה [האורות ה]אחרים כלולים בו ונכנס [עמם] בכלי החכמה, ועל דרך זה עד שסיימו כולם לכנוס בכלים שלהם [כל אחד במקומו]. 

אבל דע, כי כאשר אור הכתר נכנס תחלה בכלי שלו היו שאר האורות [אז] בטלים בו בערכו, ש[מכיון שהוא ספירת הכתר הרי] הוא גדול מכולם יחד - ולכן היה יכולת בכלי שלו לסובלו, ולסבול [גם את] תשעה [ה]אורות האחרים, ו[לכן] לא נשבר. וכן כאשר יצאה אור החכמה ונכנס בכלי שלו היו השמונה אורות [שתחתיו] כלולים בו. וכן בצאת אור הבינה כלולה משבעה אורות [שתחתיה] ונכנסו בכלי שלה היו [שני] הכלים [הללו של חכמה ובינה] יכולים לסבול [את שאר האורות] ו[לכן] לא נשברו - כי [הרי האורות של כל שאר הספירות התחתונות] כולם הם בטלים בערך [חכמה הנקרא] 'אבא' ו[בינה הנקראת] 'אימא'. [וזה כמשל] דמיון הבנים שבתחלה עומדים כלולים במוח אביהם בסוד טיפת מוח [ולכן בנמשל היו אורות שאר הספירות בטלין אצל 'אבא' שהוא חכמה], וכן בהיות [ה]בנים בסוד עיבור במעי אמן יכולין להיות שם והיא יכולה לסובלם [ולכן בנמשל היו אורות שאר הספירות בטלין אצל 'אימא' שהיא בינה]... ולכן היה בחינת התיקון ב[כלים של] שלושה [הספירות ה]ראשונות [שהם: כתר חכמה בינה] ולא נשברו כלל... אמנם בצאת משם [אורות] השבעה [ספירות] תחתונות שהם [סוד] השבעה מלכים שמלכו בארץ אדום ורצו ליכנס בכלים שלהם לא יכלו הכלים [שלהם] לסבול [את אורם] ו[לכן] נשברו ומתו. 

ולכן נבאר תחלה סדר שבעה מלכים אלו - כי הנה הם מהדעת ולמטה: דעת א', חסד ב', גבורה ג', תפארת ד', נצח והוד - הם תרי פלגי גופא והם ה', יסוד ו', מלכות ז'. כי הנצח והוד נחשבים כל אחד חצי הגוף [ולכן נחשבים ביחד רק לספירה אחת ו'מלך' אחד], ובין שניהם הם [מלך] אחד לבד [כדמיון שני רגלים שאם חסר אפילו אחת מהם אין אדם יכול לעמוד על רגל אחת]. ודע כי כל אלו הם ענין המלכים הנזכר[ים] בפרשת וישלח [שנאמר]: "וְאֵלֶּה הַמְּלָכִים אֲשֶׁר מָלְכוּ בְּאֶרֶץ אֱדוֹם". וזה פרטן:

[המלך הראשון הוא] "בֶּלַע בֶּן בְּעוֹר' - זה [ספירת] דעת [דעולם ה'נקודים']. וכבר הודעתיך כי בלעם הוא בלע כמו שאמרו רבותינו זכרונם לברכה. והוא בסוד דעת דקליפה, אשר על כן היה שקול [בלעם הרשע] באומות העולם כמשה בישראל - לפי שמשה [הוא] בחינת דעת עליון ד'אבא' ש'בזעיר אנפין' [בצד הקדושה לעומת בלעם שהוא דעת של צד הטומאה]. והנה זהו הענין [שבפסוק] "וְיֹדֵעַ דַּעַת עֶלְיוֹן" (במדבר כד טז) הנאמר בבלעם - ש[הרי בלעם] יצא מסיגי דעת [עליון] זה כמבואר אצלינו במקום אחר באריכות [ראה מה שהעתקנו מכתבי האריז"ל בפרק ד בענין זה - בסעיף י ענף ו]. 
[המלך השני הוא] "יוֹבָב" - הוא [ספירת] חסד [דעולם ה'נקודים']. וזהו [הטעם שכתוב בו] "בֶּן זֶרַח" - לשון זריחה. כי הוא בחינת [ספירת] חסד הנקרא 'אור' כנודע. 
[המלך השלישי הוא] "חֻשָׁם" - הוא [ספירת] גבורה [דעולם ה'נקודים'], כי הוא סוד חמשה גבורות. ו[הראיה לכך - שהרי] אותיות "חֻשָׁם" הוא [גם אותיות] חמ"ש [על שם החמשה גבורות], ו[עוד ראיה - שהרי] סופי תיבות [של] "חֻשָׁם מֵאֶרֶץ הַתֵּימָנִי" [הם] מי"ץ, וראשי תיבות [של "חֻ-שָׁם מֵ-אֶרֶץ הַ-תֵּימָנִי" הם] חמ"ה - והם סוד הפסוק "כִּי מִיץ חָלָב יוֹצִיא חֶמְאָה" (משלי ל לג), כי חֶמָה ו-"חֶמְאָה" הם אותיות שוין [עם הכולל], והם בחינת ה[חמשה] גבורות שהם [במקורם] דם [אדום המורה על דין וגבורה] ונהפכים בבטן המלאה לחלב. ומן אותו המיץ נעשה חמאה להאכיל התינוק.
[המלך הרביעי הוא] "הֲדַד בֶּן בְּדַד" - הוא [ספירת] התפארת [דעולם ה'נקודים']. ו[הטעם ש]נקרא [ספירת התפארת] כן - כמו שנודע כי לפעמים [פרצופי] 'אבא' ו'ישראל-סבא' נעשים חד פרצוף [משותף], וכן ב'בינה' ו'תבונה' [שלפעמים נעשים הן] חד פרצוף [משותף]. ו[כאשר נעשה השיתוף ה]זה [בין פרצוף 'בינה' שמקומה למעלה מפרצוף 'תבונה' בהיותם לחוד] - [אז] מה שהיה תחלה מקום היסוד דבינה [העליונה] הוא עתה מקום החזה של בחינת כל הפרצוף [המשותף של 'בינה' ו'תבונה'], ושם נעשו הדדים [של הפרצוף המשותף]. וזהו [הסוד במה שכתוב על מלך זה] "הֲדַד בֶּן בְּדַד" - שתי פעמים דַד, שהם [שתי הדדים ש]בחזה [ששם ספירת] התפארת. וכן אותיות "בְּדַד" [הם] ב'-דַד [כלומר, שתי דדים]. ובמות זה המלך [הרביעי] צמקו דדי [ה]בינה כדרך האשה שדדיה צומקים במות הילד שלה... 
[המלך החמישי הוא] "שַׂמְלָה מִמַּשְׂרֵקָה" - הוא [שתי ספירות] נצח והוד [דעולם הנקודים]. [ואף על פי שבדרך כלל נצח והוד נבחנים כשתי ספירות נפרדות, מכל מקום לפעמים כמו כאן הם רק בחינת מלך אחד וספירה אחת מטעם ששתי הרגלים הם דמיון] תרי פלגי גופא [דהרי לא שייך ללכת או אפילו לעמוד ישר ללא שתי הרגלים גם יחד (כך שמעתי מפי רב מרדכי עטיה שליט"א)].
והנה [המלך הששי הוא] "שָׁאוּל מֵרְחֹבוֹת הַנָּהָר" - הוא [ספירת] יסוד [דעולם ה'נקודים'], בסוד מה שהודעתיך כי [ה]יסוד של 'בינה' הוא רחב להיותה [בחינת פרצוף] נקבה [וידוע מפרק קודם ב'עץ חיים' שעולם ה'נקודים' במקורו הוא בחינת שם ס"ג (יוד הי ואו הי) שהוא כנד בינה], ועל שם זה [לכן היסוד שלה] נקרא "רְחֹבוֹת הַנָּהָר"... ושאול המלך היה מבחינה זו, וזה [מה] שכתוב בשאול: "הִנֵּה הוּא נֶחְבָּא אֶל הַכֵּלִים" (שמואל א' - י כב). פירוש: כאשר נשברו אלו המלכים... כל האורות נסתלקו מתוכם ונשארו 'מאנין תבירין' ולא נשארו בהם רק בחינת רפ"ח ניצוצין... ואמנם בכלי של היסוד נשאר אור אחד [נוסף] זולת הרפ"ח ניצוצין [שנשארו בתוך שאר הכלים השבורים] כדי להחיות [באור נוסף זה] את כלי המלכות ד'לית לה מגרמה כלום'. וזה האור [הנוסף] שנשאר שם [בכלי היסוד לצורך המלכות הוא] בחינת שאול הנחבא אל הכלים שם בכלי היסוד - מה שלא נשאר [אור נוסף זה] ב[שום] כלי [שבור] אחר. ולפי שהיה בעת השבירה ומיתה [לכן] נקרא לשון 'מתחבא', כי הראוי היה שיסתלק גם הוא [בזמן השבירה], [אמנם בכל זאת] נשאר שם בהחבא. וסיבה זו היתה לצורך המלכות, [ו]לכן זכה שאול למלוכה. והבן זה! עד כאן ביאר האריז"ל בפרק ד.
וראוי לשים לב שלא כתב האריז"ל כאן ש"בַּעַל חָנָן בֶּן עַכְבּוֹר" הוא המלך השביעי שכנגד ספירת מלכות דעולם ה'נקודים' - דכך לכאורה היה האריז"ל צריך לבאר לפום ריהטא דכל הני קראי. דהרי מיד אחרי זה כתוב בתורה: "וַיָּמָת שָׁאוּל וַיִּמְלֹךְ תַּחְתָּיו בַּעַל חָנָן בֶּן עַכְבּוֹר". אמנם גם שינוי זה ביאר האריז"ל לקמן בפרק ה. זה לשונו שם: 

ובכלי היסוד נכנס אור המלכות, ונשאר כלי המלכות ריקם - אשר לסיבה זאת נקראת המלכות 'אספקלריא דלא נהרא, דלית לה מגרמה כלום'. ו[גם] נקראת 'עניה' ו'דלה'. וכל זה כי האור שנכנס אחר כך בכלי של המלכות אינו [ה]אור שלה, רק אור חדש [הנולד] מזווג 'אבא' ו'אימא' כמבואר אצלינו. וזה ענין 'אספקלריא דלא נהרא, דלית לה מגרמה כלום' - רק האור שלה הוא ממקום אחר... לכן כיון ששם היה חסר בחינת אור המלכות מן הכלי שלה, גם זה הכלי של המלכות דעולם 'הנקודים' היה חסר ו[לכן] לא יכלה לקבל [את ה]אור שלה ונשברה [כמו השאר]! עד כאן לשון האריז"ל בפרק ה בביאור המלך השביעי דעולם ה'נקודים' שהוא "בַּעַל חָנָן בֶּן עַכְבּוֹר".
אחר שיסד לנו האריז"ל את כל ההקדמות הללו בענין "וְאֵלֶּה הַמְּלָכִים אֲשֶׁר מָלְכוּ בְּאֶרֶץ אֱדוֹם", חזר לעמוד על הדיוקים הדקים שהוזכרו בפסוקי פרשה סתומה זו בכמה מקומות בכתביו. אמנם הרבה מהפרטים הללו נתבארו בלשון האריז"ל המובא בספר הליקוטים (בפרשת וישלח). זה לשונו שם: 

קודם זה צריך לחקור ולדרוש - מפני מה נשתנו קצת מהם לכתוב בהם שם עירם כ"בֶּלַע בֶּן בְּעוֹר" ו"הֲדַד בֶּן בְּדַד"? ואמנם [למה] שם אשתו לא נזכר אלא במלך [ה]אחרון? גם מפני מה ב"הֲדַד בֶּן בְּדַד" נאמר "הַמַּכֶּה אֶת מִדְיָן בִּשְׂדֵה מוֹאָב" - מה שלא נאמר בשאר המלכים?... ולמה אמר ב"חֻשָׁם" "מֵאֶרֶץ" - ולא אמר כן [ע]ל כולם? גם למה נאמר בתורה מיתה בכולם חוץ מן ה[מלך ה]אחרון [שלא נאמר בו מיתה]?! עד כאן לשונו.
על השאלות הללו ועוד הרבה השיב האריז"ל בהמשך לשונו שם בספר הליקוטים. אמנם אנו חילקנו אותם לענפים.

ענף ד:
מדוע בקצתם נאמר "וְשֵׁם עִירוֹ", ובקצתם לא נזכר שם עירו, אלא פלוני "מִבָּצְרָה" או "מֵאֶרֶץ הַתֵּימָנִי", ובקצתם לא נזכר שם מקומו כלל?

זה לשון האריז"ל בספר הליקוטים במה שכתב ליישב מדוע במלך הראשון הנקרא "בֶּלַע בֶּן בְּעוֹר" שהוא ספירת הדעת דעולם ה'נקודים' נזכר "וְשֵׁם עִירוֹ דִּנְהָבָה":
ולפי שמלך זה הוא סוד הדעת... [לכן] נאמר בו במלכות שבו "וְשֵׁם עִירוֹ דִּנְהָבָה" - כי דעת אשר בסטרא דקדושה מושך מהמוח העליון ל'כלה' [כינוי למלכות], חסד עילאה דאתגליא בפום אמה [פי היסוד של הזכר], ותמיד שואלת ממנו [את] זה החסד. ודוגמת דעת בדינין אלו שואל ממנו 'דִּין הָבָה', כנזכר באדרא - [וזה סוד "דִּנְהָבָה": נוטריקון 'דִּין הָבָה' (תן דין)]. ו[מה שאמר] "עִירוֹ", [הוא] כמה דאת אמר "עִיר דָּוִד" (שמואל ב', ה ז) - הוא "צִיּוֹן", כי "גַּם אֶת זֶה לְעֻמַּת זֶה עָשָׂה הָאֱלֹהִים" (קהלת ז יד)! עד כאן לשון האריז"ל.
דברי האריז"ל הללו אכן עמוקים מאוד בהסבר הטעם להזכרת "וְשֵׁם עִירוֹ". ולכאורה דבריו רומזים על הדעת דצד הקליפה הקשורה לבעלם בֶּן בְּעוֹר הרשע הרמוז במלך ראשון זה, דהרי על בלעם נאמר בתורה: "וְיֹדֵעַ דַּעַת עֶלְיוֹן" (במדבר כד טז) - בסוד דעת דקליפה. לכן אמר האריז"ל בסוף דבריו: "גַּם אֶת זֶה לְעֻמַּת זֶה עָשָׂה הָאֱלֹהִים" - דרוצה לומר שכמו שיש דעת בצד הקדושה כמו כן יש דעת בצד הטומאה ששם מושרש בלעם הרשע, ועדיין צריך עיון!  
אמנם נוכל להתחיל להבין מקצת כוונתו בלשון האדרא רבא שהזכיר האריז"ל בלשונו. דהתם באדרא רבא (בזוהר פרשת נשא - דף קלה ע"א) איתא:
"בֶּלַע בֶּן בְּעוֹר" - תָּאנָא: הוּא גִּזְרַת דִּינָא תַּקִּיפָא דְתַקִּיפִין... "וְשֵׁם עִירוֹ דִּנְהָבָה" - מַאי "דִּנְהָבָה"? כְּלוֹמַר - 'דִּין הָבָה'. כְּמָה דְאַתְּ אָמֵר: "לַעֲלוּקָה שְׁתֵּי בָּנוֹת הַב הַב" (משלי כ טו).
· פירוש הזוהר: (בעיקר על פי 'מתוק מדבש') "בֶּלַע בֶּן בְּעוֹר" - למדנו שהוא גזרת דין הקשה שבקשים. כי שבעת מלכי אדום הנזכרים לעיל הם דינים קשים ולכן באמת מתו, אלא ש"בֶּלַע בֶּן בְּעוֹר" שהוא ספירת הדעת דעולם ה'נקודים' הוא הדין הקשה ביותר מכולם!... ועל מה שכתוב: "וְשֵׁם עִירוֹ דִּנְהָבָה" - יש לשאול: מהו "דִּנְהָבָה"? כלומר - מדוע הזכירה התורה את שם עירו? ואמר הזוהר שיש לחלק את תיבת "דִּנְהָבָה" לשתי תיבות. כְּלוֹמַר -  'דִּין הָבָה'. זה קאי על הבינה שהיא מקור הדינין - ואמר כאן שהיא הביאה דינין לעולם במה שהבינה הוציאה את שבעת ה"מְּלָכִים אֲשֶׁר מָלְכוּ בְּאֶרֶץ אֱדוֹם לִפְנֵי מְלָךְ מֶלֶךְ לִבְנֵי יִשְׂרָאֵל" שכולם מתו - בסוד 'שהיה הקדוש ברוך הוא בונה עולמות ומחריבן' (כדיאתא בבראשית רבה ג ז)! ומה שיחס הזוהר את הבאת הדינין לספירת הבינה היינו משום שבינה היא סוד "אֶרֶץ אֱדוֹם" הרומז על אדמומית הדין. וכן דייקו  קצת לעיל באדרא רבא על הפסוק: "וְאֵלֶּה הַמְּלָכִים אֲשֶׁר מָלְכוּ בְּאֶרֶץ אֱדוֹם" ששבעת המלכים הללו היו "בְּאֶרֶץ אֱדוֹם" דייקא - לומר שיצאו המלכים הללו מבינה, וידוע דספירת הבינה 'דינים מתערין מינה'. פירוש: שספירת הבינה עצמה היא  אחת משלושה הספירות הראשונות ששמה אין שליטת הדין. אמנם משום שהבינה היא המוח השמאלי שבראש הקו השמאלי שנמשך למטה לספירות גבורה והוד (ששם הדינין), לכן אנו אומרים ד'בינה דינים מתערין מינה' -  מתערין ממנה דוקא, ולא שהיא עצמה דינין. השתא חוזר הזוהר אצלינו לבאר שמה שפירשנו שתיבת 'דִּנְהָבָה' היינו 'דִּין הָבָה' (כלומר - שהבינה 'הביאה דין'), הוא כמו שכתוב על גיהנם: "לַעֲלוּקָה שְׁתֵּי בָּנוֹת הַב הַב" (משלי כ טו) - הרי שגם הגיהנם ששם תגבורת הדינים ביתר שאת ויתר עוז אומרת "הַב הַב". כלומר - 'תן תן' לי את הרשעים. וזה מלשון "הָבָה לִּי בָנִים" (בראשית ל א) - שפירושו 'תן לי בנים'!  
******
המלך הבא שנזכר עמו "שֵׁם עִירוֹ" הוא "הֲדַד בֶּן בְּדַד הַמַּכֶּה אֶת מִדְיָן בִּשְׂדֵה מוֹאָב - וְשֵׁם עִירוֹ עֲוִית". עליו כתב האריז"ל בספר הליקוטים:
ומלך זה נתפשט מכל היסוד בכללו, ולפיכך נאמר בו "וְשֵׁם עִירוֹ", הרומז למלכות שבו. ונקרא[ת המלכות שבו] "עֲוִית" - מלשון עִווּת, כמה את אמר: "וְדֶרֶךְ רְשָׁעִים יְעַוֵּת" (תהלים קמו ט) - כי המלכות שביסוד זה נתעוותה להשפיע וכו'! עד כאן לשון האריז"ל.
ואמת שגם כאן פירושן של דברי האריז"ל שגבו ממנו, ומכל מקום החלטנו להעתיקן כדי להראות לקורא הנעים שלא בחינם הוזכר "וְשֵׁם עִירוֹ" עם המלכים "הֲדַד בֶּן בְּדַד" ו"בֶּלַע בֶּן בְּעוֹר".
******
והמעין בדברי האריז"ל בספר הליקוטים יראה בעיניו איך שהוא נתן טעם גם למקום מוצאם של אותם המלכים שלא נזכר בהם שם עירם. דהרי על המלך השני שהוא "יוֹבָב בֶּן זֶרַח מִבָּצְרָה" נתן האריז"ל טעם שמה שאמר הפסוק "מִבָּצְרָה" הוא בסוד בצירת הענבים השחורות, מצד הדין הקשה - עיין שם. וכן על המלך השלישי שהוא "חֻשָׁם מֵאֶרֶץ הַתֵּימָנִי" נתן האריז"ל טעם למוצאו מ'תֵּימָן' שהיא ארץ דרומית משום שהוא סוד החסד אשר בדרום - עיין שם. [וכאן בספר הליקוטים כתב האריז"ל בשונה מלשונו שהעתקנו לעיל מ'עץ חיים' - דהרי שם אמר ש"יוֹבָב בֶּן זֶרַח" הוא החסד ו"חֻשָׁם" הוא הגבורה]. וגם על המלך החמישי שהוא "שַׂמְלָה מִמַּשְׂרֵקָה" נתן האריז"ל טעם למוצאו, וכן למוצאו של המלך הששי הנקרא "שָׁאוּל" שבא "מֵרְחֹבוֹת הַנָּהָר" - עיין שם, כי לא רצינו להעתיק לשונו המלא כדי לא לבלבל את הקורא הנעים.

ענף ה:
מדוע בקצתם נזכר שם אביהם, ובאחרים שמם בלבד?
כדי להבין מדוע בקצת מלכי אדום נזכר גם שם אביהם ומדוע במלכים האחרים נזכר שמם הפרטי בלבד, נראה בלשון האריז"ל ב'עץ חיים' (שער ט פרק ב):
ונחזור לפרש הפסוקים של פרשת וישלח בענין ''וְאֵלֶּה הַמְּלָכִים". כי הנה נתבאר איך ירדו [למטה לגובה תחתית עולם האצילות] ארבעה [ה]אחוריים ד[פרצופי] 'אבא', ו'אמא', ו'ישראל סבא', ו'תבונה' - וכל ירדתם היתה בסיבת שבירת השבעה מלכים. ש[הרי] בעת נפילת המלכים ירדו גם האחוריים של 'אבא' ו'אמא'. ולכן תמצא כי באלו המלכים לא נזכר בכולם שמות אביהם [חוץ מ]רק בארבעה בלבד, והם: "בֶּלַע [בֶּן בְּעוֹר"], "יוֹבָב [בֶּן זֶרַח"], "בַּעַל חָנָן" [בֶּן עַכְבּוֹר"], ו"הֲדַד [בֶּן בְּדַד"].

גם תמצא [בארבעת המלכים הללו] שינוי אחר - כי אפילו באלו [ה]ארבעה לא נזכר שם אביהם רק בעת המלוכה ולא בעת המיתה, כמו שכתוב "וַיִּמְלֹךְ בֶּאֱדוֹם בֶּלַע בֶּן בְּעוֹר" - ולא כתיב 'וַיָּמָת בֶּלַע בֶּן בְּעוֹר' - רק "וַיָּמָת [בָּלַע"] סתם [ללא שם אביו]. וכן בשאר [ה]שלושה מלכים [הנזכרים לעיל]. והענין הוא להורות כי ארבעה בחינות אחוריים ירדו מן האבות ולא יותר [והם אחוריים ד'אבא', ו'אמא', ו'ישראל סבא', ו'תבונה' - כדלעיל], ולא ירדו [ממש ביחד] עם בניהם [למטה מעולם האצילות לעולמות בריאה יצירה עשיה] כנזכר לעיל [דהרי נשארו ארבעת האחוריים הנפולים בגובה תחתית עולם האצילות העתיד]. וכיון שלא מתו האבות [אלא] רק [היה בהם] ביטול בעלמא [באחוריהם בלבד], לכן לא הוזכרו בעת המיתה [אותם ארבעת] האבות [אלא] רק הבנים לבדם [דהרי האבות לא מתו]. אבל להורות שגם בהם היה ביטול, לכן הוזכרו האבות [על כל פנים] בעת המלוכה [לפני שאירע מה שאירע לבנים]. 

ואם תאמר - הרי "חֻשָׁם" שהוא מלך השלישי היה ראוי להזכיר בו שם אביו ולכתוב 'פלוני בן פלוני', שהרי נתבאר לעיל כי הוא המעורר גבורה ד'אימא' והוא המבטל אחור שלה בעת מיתתו כנודע! ויש לומר כי אין הבן נקרא אלא על שם אביו, וכיון שהוא ["חֻשָׁם"] לא ביטל רק [את ה]אחוריים ד'אימא' [לכן] אין להזכיר [את] השם 'פלוני בן פלונית אמו', [אלא רק היכא שיש לומר] 'פלוני בן פלוני אביו'. ולכן לא הוזכר שם אביו [של "חֻשָׁם"] - כי לא ביטל אחורי אביו רק אחורי אמו, כי "חֻשָׁם" רומז לחמש גבורות דהנוקבא, לכן לא נאמר [בן] 'בן פלוני'! עד כאן לשון האריז"ל הנוגע לנידון דידן.
הרי שלא במקרה ובהזדמן דייקה תורתנו הקדושה להזכיר שם אביהם במקצת המלכים ובשאר המלכים הזכירה תורתינו רק את שם המלכים הפרטי בלבד. ואכן רק על פי סודן של דברים מצינו הטעם לשינוי זה! והיינו דאמר רבינו מהרח"ו אצלינו בהקדמתו: 'אֵין סָפֵק כִּי לֹא כְּמַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן וְלֹא כְּמַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי וּכְמַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם וְכַיּוֹצֵא בָּהֶם בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ וכו'. 
ענף ו:
מדוע במלך האחרון נזכרה אשתו ולא באחרים?
גם סוד שינוי זה שבין המלך האחרון לשאר המלכים שקדמוהו נתבאר בזוהר ובכתבי האריז"ל. זה לשון האדרא רבא (בדף קלה ע"ב):
וְכֻלְּהוּ אִתְקְרוּן בִּשְׁמָהָן אַחֲרָנִין מִן קַדְמָאִין, בַּר הַהוּא דִּכְתִּיב בֵּיהּ: "וְשֵׁם אִשְׁתּוֹ מְהֵיטַבְאֵל בַּת מַטְרֵד בַּת מֵי זָהָב" (בראשית לו לט). מַאי טַעְמָא? מִשּׁוּם דְּהָנֵי לָא אִתְבְּטָלוּ כִּשְׁאַר אַחֲרָנִין - מִשּׁוּם דְּהֲוָה דְּכַר וְנוּקְבָּא. כְּהַאי תְּמָרָא, דְּלָא סַלְּקָא אֶלָּא דְּכַר וְנוּקְבָּא. וּבְגִין כָּךְ הַשְׁתָּא דְּאִשְׁתְּכָחוּ דְּכַר וְנוּקְבָּא, לָא כְּתִיב בְּהוּ מִיתָה כְּאַחֲרָנִין, וְאִתְקְיָימוּ. 
· פירוש הזוהר: (בעיקר על פי 'מתוק מדבש') וכולם כל שבעת "הַמְּלָכִים אֲשֶׁר מָלְכוּ בְּאֶרֶץ אֱדוֹם" נקראים עתה אחר התיקון בשמות אחרים משמותם הראשונים. דהרי "בֶּלַע" דעולם ה'נקודים' נקרא עתה אחר התיקון דעת דעולם האצילות, ו"יוֹבָב" דעולם ה'נקודים' נקרא עתה לאחר התיקון חסד דעולם האצילות, ו'חֻשָׁם' נקרא עתה גבורה, ו'הֲדַד' נקרא עתה תפארת - וכן כולם נקראים לאחר התיקון של עולם האצילות בשם של אותה ספירה המתוקנת שהיו כנגדה בעולם ה'נקודים' לפני מיתת המלכים. השתא מבאר הזוהר שהני מילי בכל המלכים חוץ מהמלך האחרון - ההוא שנאמר בו: "וְשֵׁם אִשְׁתּוֹ מְהֵיטַבְאֵל בַּת מַטְרֵד בַּת מֵי זָהָב". והוא המלך השמיני הנקרא "הֲדַר" שהוא מבחינת שם מ"ה החדש, ולכן לא נשתנה שמו כלל. פירוש: כל שבעת המלכים הקודמים שנאמר בהם "וַיִּמְלֹךְ-וַיָּמָת" היו מבחינת שם ב"ן (יו"ד ה"ה ו"ו ה"ה) שהוא אור בבחינת נקבה או 'מלכות' שיצא מעיני 'אדם קדמון'. ועל שם זה נקרא מקרה המלכים 'מיתת מלכאין קדמאין' - משום שהיו כולם בחינת מלכויות נקבות. אמנם המלך 'הֲדַר' השמיני היה אור זכר שיצא ממצח ד'אדם קדמון' הידוע כשם מ"ה החדש (יו"ד ה"א וא"ו ה"א) שהוא בגימטריא אד"ם (45). והוא בחינת אור זכר שבא לתקן את מלכי עולם הנקודים שמתו ולהחיותם בתיקון עולם האצילות. ואמר הזוהר כאן שלכן לא נשתנה שמו כלל - כי בשֵׁם אִשְׁתּוֹ "מְהֵ-יטַבְאֵל" כלול שם מ"ה החדש (בשתי אותיות ראשונות שבו), וגם יטַבְאֵ"ל (באותיות האחרות) שהוא בגימטריא ב"ן. ושואל הזוהר: מה הטעם שלא נשתנה שמו לשם אחר? ומשיב: משום שהספירות הללו של שם מ"ה החדש לא נתבטלו ומתו כשאר שבעת "הַמְּלָכִים אֲשֶׁר מָלְכוּ בְּאֶרֶץ אֱדוֹם" לפניהם שהיו כולם בבחינת נקבה ללא זכר. מה שאין כן העשר ספירות של שם מ"ה החדש (הרמוזים במלך "הֲדַר") שיצאו מן המצח של אדם קדמון לא נתבטלו ולכן לא היו בהם שינוי שם בזמן של תיקון עולם האצילות - דהרי היו כולם בבחינת זכר ונקבה יחדו. משל למה הדבר דומה? לאילן של תמר שאינו גודל אלא כאשר נמצא אילן זכר בצד אילן נקבה - כי אי אפשר לאילן תמר שיתן פירות אלא כשיש אילן זכר ליד אילן נקבה. ומשום שבאורות המצח שמשם יצאו העשר ספירות של שם מ"ה החדש (הרמוזים במלך "הֲדַר") נמצאו גם בחינת זכר וגם בחינת נקבה, לכן לא כתוב בהם מיתה כמו בשבעת המלכים האחרים שכתוב בהם "וַיִּמְלֹךְ-וַיָּמָת", ולכן עשר ספירות אלו נתקיימו, וגם הביאו לתיקון המלכים הקודמים שכן נשתנה שמם! 
******
וב'עץ חיים' (שער התיקון פרק ג) ביאר האריז"ל את שאר הפרטים שלא נזכרו בזוהר ובפירושו. זה לשונו שם:
והנה האור הזה ד[שם] מ"ה החדש היוצא מן המצח [של 'אדם קדמון'] כנזכר לעיל הוא סוד המלך השמיני הנזכר בפרשת וישלח הנקרא "הֲדַר" אשר לא נזכר בו מיתה בתורה [מטעם] כי [אורות המצח] לא מתו כמו האחרים [דהיינו אורות ה'נקודים' שיצאו מעיני 'אדם קדמון']. אדרבא - [לא רק שלא מת שם מ"ה החדש אלא] הוא [גם] מתקן ומקיים [את] השבעה מלכין קדמאין שמתו, [שהם] הקודמין אליו כנזכר לעיל.
כי כבר הודעתיך כי אלו המלכים [דעולם ה'נקודים'] כולם הם מלכים הנזכרים בפרשת וישלח, [שנאמר]: "וְאֵלֶּה הַמְּלָכִים אֲשֶׁר מָלְכוּ בְּאֶרֶץ אֱדוֹם". ולפי שכאשר יצא [מלך "הֲדַר" השמיני] התחיל תיכף לברר [את ה]בחינ[ו]ת [של] אלו המלכים [שמתו כדי] לעשות[ן] בחינת נוקבא אליו - שהם נקרא[ים] עתה [שם] ב"ן דההי"ן (יוד ה"ה ו"ו ה"ה) כנזכר לעיל, לכן נאמר בו "וַיִּמְלֹךְ תַּחְתָּיו הֲדַר... וְשֵׁם אִשְׁתּוֹ מְהֵיטַבְאֵל" - כמו שאמרו בזוהר 'דעד השתא לא אידכר דכר ונוקבא כלל בר השתא, ובגין כך אתקיים כלא! דהשתא הוי דכר ונוקבא כדחזי' - ונזכר באדרא רבא [שהעתקנו ופירשנו לעיל]. 

והענין [הוא] כי [הֲדַר וְאִשְׁתּוֹ מְהֵיטַבְאֵל] הם בחינ[ו]ת [שם] מ"ה [ושם] וב"ן הנזכרים לעיל. והשתא נקרא[ים] 'אדם' - לפי שאדם [בהכרח] כולל זכר ונקבה. ולכן תמצא כי שם מ"ה [הוא] בגימטריא 'אדם'. ואם תאמר - והלא בשם מ"ה לא נעשה רק [בחינת] הדכורין שבאצילות ובחינת הנוקבא נעשה משם ב"ן, ואיך [אם כן] נקרא [שם מ"ה] 'אדם'? והענין הוא כי שם מ"ה בצאתו היה מברר [חלקים] משם ב"ן ומחברו אליו ונתקן עמו. ונמצא כי אז היה אור הנוקבא טפל אליו והי[ת]ה [בחינת הנקבה] יונק[ת] ממנו כדמיון הבן עם הבת [לאחר מיתת האב וירושתו] שהכל נקרא על שם הבן, והוא יורש הכל ואינו נותן לבת [כלומר - לאחותו] אלא מה שיוטב בעיניו כרצונו [דהרי הבנים יורשים וזנים את הבנות]. ואם כן נמצא כי הבת טפלה וכלולה בבן, ולכן [גם כאן] שם ב"ן שהיא הבת [נחשבת להיות ה]נוקבא וטפלה לשם מ"ה שהוא הבן הזכר, והיא כלולה בו. כי שם מ"ה הוא המבררו [לשם ב"ן] עמו ו[כך שם ב"ן] הוא נתקן על ידי ה[שם] מ"ה. ולכן כאשר [שם מ"ה] מברר, הוא לוקח תחלה מה שמברר לעצמו כנודע בסוד 'תרין עטרין דירית ברא' - [ה]'תרין' [הם]: חסדים וגבור[ות] ד[שם] מ"ה וד[שם] ב"ן. ולבתר יהיב ברא לברתא בשעתא דמזדווג עמה עטרה דגבורה - וכאלו ניתן לה משלו דמי. ולכן [שם מ"ה] הוא לבדו נקרא 'אדם' [משום שהוא] כלול [מ]תרוייהו. והרי עתה כי שתי בחינות יש לנוקבא ד'זעיר אנפין': אחד בהיותה כלולה בתחלה עם הזכר, והשני כש[היא] נפרדת ממנו והוא נותן לה עטרה דגבורה.

וזה סוד הכתוב "וְשֵׁם אִשְׁתּוֹ מְהֵיטַבְאֵל בַּת מַטְרֵד" - כי הנה בשם זה יש כללות [שם] מ"ה ו [שם] ב"ן [דהרי "יֵטַבְאֵל" בגימטריא עולה ב"ן (52)]. ו-י"ט שהוא המילוי של ארבע אותיות הראשונים שבו [בשם מ"ה (י-ה-ו-ה) עולים 26 בגימטריא, ואותיות המילוי של שם מ"ה הם (ו-ד-א-א-ו-א) עולים י"ט (19) - הרי סך הכל עולה מ"ה (45)] - כי 'אדם' הוא שם מ"ה, והנקבה [שלו היא סוד] י"ט בהיותה כלולה עמו - כי אז [ה]נוקבא נקרא[ת ה]מילוי [של] שם מ"ה [שהרי המילוי של שם מ"ה עולה ב]גימטריא י"ט. [וזה] כמו ענין אדם וחוה - כי [הרי] אדם [הוא סוד] שם מ"ה, וכאשר היתה הנוקבא עמו [דבוקה בו בסוד 'דו-פרצופין' (כדלעיל בענף א)] היתה נקראת חו"ה שהוא גימטריא י"ט (19) - שהם בחינת מילוי דשם מ"ה. כי כל בחינת מילוי הוא גימטריא אלהי"ם [דהרי גם 'מילוי' וגם 'אלהים' עולים בגמטריא פ"ו (86)] - [והקשר ה]זה [בין המילוי שלו ושם 'אלהים'] בא לרמוז שהיא בחינת הנוקבא שהיא [מלאה] דינין. ובזה תבין למה בחינת הנוקבא היא תמיד דינין - והוא לפי ששרשה הוא בחינת המלכים שמתו, שעל ידי כן נקראים 'מלכים' ['מלכין קדמאין'] מלשון 'מלכות'.
ואמנם כאשר [הנוקבא] נפרדת מעליו ונעשית בחינה לעצמה [וכבר אינם בסוד דו-פרצופין], ואז שניהן בסוד בעל ואשתו - דכורא לחוד ונוקבא לחודה - אז [הנוקבא] נקראת [בשם] "מְהֵיטַבְאֵל". כי שם זה נחלק ל-מְ"ה ו-יֵטַבְאֵ"ל. כי [הרי] מ"ה הוא [פרצוף ה]דכורא כנודע, ו-יֵטַבְאֵ"ל [עולה ב]גימטריא ב"ן שהוא [רומז על פרצוף ה]נוקבא בהיותה לעצמה - [דאז היא] הוי"ה דההי"ן המתבסם [בדיניה] עמו - זה עם זה, דכורא ונוקבא. ולכן נקרא בשם 'טוב' [כרמוז בשמה: טַבְ-אֵ"ל] - להורות שכבר יצא מהם הרע והוברר מהם הטוב. וזה שאמר [באדרא אבא] 'ואתבסמו דא בדא כו'!
עד כאן העתקנו את לשון האריז"ל לעניננו. ואשרי מי שזכה לעיין בכל דבריו שהעתקנו מתחילתם ועד סופם, הגם שכמונו עדיין לא זכה להבינם כראוי. דודאי לא דמי הכרתנו באמיתות דברי מהרח"ו אצלינו בהקדמתו עתה שראינו בדברי האריז"ל כמו לפני שנגשנו אל הקודש פנימה לגוב האר"י. והשם יאיר עינינו בתורתו - אמן! והבא ליטהר מסייעין אותו!

ג: וְלֹא כְּמַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם... 
הבקי בסודות הטמונים מתחת לסיפור של פרשת בלק יודע שבאמת היה יכול רבינו מהרח"ו לציין לכל הפרשה מתחילתה ועד סופה כדי להוכיח ממנה שודאי לא 'בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם של דברים הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת'. דהרי ספר הזוהר על פרשת בלק מלא וגדוש במאמר אחר מאמר על ריבוי הסודות הנפלאים שמתחת לפשט הסיפור הזה. וגם כתבי האריז"ל בשער הפסוקים וספר הליקוטים על פרשת בלק מלאים מקיר אל קיר בסוד אחר סוד שטמנה תורתינו הקדושה ברמז מתחת לפסוקי פרשה זו. עם כל זאת, מכיון שרבינו מהרח"ו ציין בדבריו דוקא ל'מַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם', לכן גם אנחנו נצמצם דברינו בסעיף זה ונעסוק רק בביאור 'מַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם' מכל הסודות שישנם בפרשת בלק.
ענף א:
ובכן, נפתח בדברי הזוהר הקדוש בנידון דידן בפרשת בלק (דף רא ע"ב - עם פירוש בעיקר על פי 'מתוק מדבש'). זה לשונו הזוהר שם:

חַבְרַיָּיא, אִי תֵּימְרוּן דַּחֲמָרָא לָא הֲוָה אָרְחֵיהּ בְּכַךְ מִיּוֹמָא דְּאִבְרֵי עָלְמָא, פּוּקוּ וְחָמוּ אָתּוֹן דְּבִּלְעָם חַיָּיבָא דְּנַצְחַת לְרִבּוֹנָהּ בְּכֹלָּא - חֲמָרֵיהּ דְּרִבִּי פִּנְחָס בֶּן יָאִיר עַל אַחַת כַּמָּה וְכַמָּה! וְתוּ, אָתּוֹן דְּבִלְעָם כַּד מְלִּילַת, מַלְאָכָא עִלָּאָה הֲוָה עָלָהּ מִלְּעֵילָּא.
· פירוש הזוהר: אמר רבי שמעון בר יוחאי לתלמידיו הנמצאים עמו לאחר ששמע את נהרת חֲמוֹרוֹ שֶׁל רַבִּי פִּנְחָס בֶּן יָאִיר שנשמע לו מרחוק כקול שירה:  חֲבֵרִים, אִם תֹּאמְרוּ שֶׁאֵין דַּרְכּוֹ שֶׁל הַחֲמוֹר בְּכָךְ לומר שירה מִיּוֹם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם, צְאוּ וּרְאוּ את אֲתוֹנוֹ שֶל בִּלְעָם הָרָשָׁע שֶׁנִּצְּחָה אֶת בְּעָלֶיהָ בְּכֹל דבריה. ואם כך היה בחמורו של בלעם הרשע, אז חֲמוֹרוֹ הידוע שֶׁל רַבִּי פִּנְחָס בֶּן יָאִיר שהיה רגיל בניסים, עַל אַחַת כַּמָּה וְכַמָּה שיכול הוא לומר שירה. וְעוֹד, הרי אֲתוֹנוֹ שֶל בִּלְעָם כְּשֶׁדִּבְּרָה, מַלְאָךְ עֶלְיוֹן הָיָה עָלֶיהָ מִלְמַעְלָה שפתח את פיה, ובכח אותו מלאך דיברה האתון מה שדיברה. ואלו היו דברי האתון: "מֶה עָשִׂיתִי לְךָ כִּי הִכִּיתַנִי זֶה שָׁלֹשׁ רְגָלִים? הֲלוֹא אָנֹכִי אֲתֹנְךָ אֲשֶׁר רָכַבְתָּ עָלַי מֵעוֹדְךָ עַד הַיּוֹם הַזֶּה. הַהַסְכֵּן הִסְכַּנְתִּי לַעֲשׂוֹת לְךָ כֹּה" (במדבר כב כח,ל)? וביארו רבותינו זכרונם לברכה את דבריה במסכת סנהדרין (בדף קה ע"ב), דלאחר ששאלו שרי מואב את בלעם: 'מאי טעמא לא רכבת סוסיא? אמר להו - שדאי להו ברטיבא. (רש"י - באחו, לרעות עשבים לחים) אמרה ליה - "הֲלוֹא אָנֹכִי אֲתֹנְךָ"! [השיב לה בלעם:] לטעינא בעלמא (רש"י - לישא משאות, ולא לרכוב). "אֲשֶׁר רָכַבְתָּ עָלַי"! [השיב לה בלעם:] אקראי בעלמא (רש"י - כשאין לי סוס מזומן). "מֵעוֹדְךָ עַד הַיּוֹם הַזֶּה"! ולא עוד, אלא שאני עושה לך מעשה אישות בלילה (רש"י -שאתה בועלי)! כתיב הכא "הַהַסְכֵּן הִסְכַּנְתִּי", וכתיב התם "וּתְהִי לוֹ סֹכֶנֶת" (מלכים א' - א ב, ופירש רש"י - מחממת).

הַשְׁתָּא אִית לְגַלָּאָה, חַבְרַיָּיא שִׁמְעוּ! פִּי הָאָתוֹן דְּאִבְרֵי עֶרֶב שַׁבָּת בֵּין הַשְּׁמָשׁוֹת, סַלְּקָא בְּדַעְתַּיְיכוּ דְּפוּמָא הֲוָה פְּתִיחָא מֵהַהוּא זִמְנָא? אוֹ תְּנַאי דְּאַתְנֵי קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא מֵהַהוּא זִמְנָא? לָאו הָכִי! וְרָזָא הָכָא דְּאִתְּמְסַר לְחַכִּימֵי דְּלָא מַשְׁגְּחָן לְטִפְּשׁוּ דְּלִבָּא. פִּי הָאָתוֹן - דַּרְגָּא דְּאַתְנֵי, הַהוּא עִלָּאָה דִּסְטָר נוּקְבֵי. הַהוּא הֲוָה דְּשַׁרְיָא עַל הַהוּא אָתּוֹן, וּמַלִּיל עָלָהּ. וְכַד בָּרָא קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא לְהַאי דַּרְגָּא דְּאִקְרֵי 'פִּי הָאָתוֹן', סָתָם לֵיהּ בְּגוֹ נוּקְבָּא דִּתְהוֹמָא רַבָּא, וְאַסְתִּים עָלֵיהּ עַד הַהוּא זִמְנָא. כַּד מָטָא הַהוּא זִמְנָא, פָּתַח הַהוּא נוּקְבָּא וְנָפַק וְשָׁרָא עָלָהּ, וּמַלִילַת... "אֶת פִּי הָאָתוֹן" (במדבר כב כח) - לְאַסְגָּאָה קַמְרִיאֵ''ל, דְּאִקְרֵי 'פִּי הָאָתוֹן'.
· פירוש הזוהר: כָּעֵת יֵשׁ כאן דברים נסתרים לְגַלּוֹת. חֲבֵרִים, שִׁמְעוּ למה שאני אומר לכם: פִּי הָאָתוֹן שֶׁנִּבְרָא בְּעֶרֶב שַׁבָּת בֵּין הַשְּׁמָשׁוֹת (כנזכר במסכת אבות ה ח), הֲעוֹלֶה בְדַעְתְּכֶם שֶׁהַפֶּה שלה הָיָה פָּתוּחַ מֵאוֹתוֹ הזְמַן של ששה ימי בראשית והיה מאז פתוח ומוכן לדבר, אוֹ שֶׁתְּנַאי הִתְנָה הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא מֵאוֹתוֹ הזְמַן של ששה ימי בראשית שבזמן מסוים תצא האתון הזו ותדבר עם בלעם כשתצטרך לכך? לֹא כָּךְ הוא! אלא סוֹד גדול יש כָּאן שֶׁנִּמְסַר רק לַחֲכָמִים שֶׁלֹּא מַשְׁגִּיחִים עַל טִפְּשׁוּת הַלֵּב. דעו שבאמת 'פִּי הָאָתוֹן' הוא דַּרְגַּת קליפת הָאֲתוֹנוֹת, אוֹתָה דרגה הָעֶלְיוֹנָה ביותר שֶׁל צַד הקליפות הַנְקֵבוֹת - היא אוֹתָה הקליפה שֶׁהָיְתָה שְׁרוּיָה עַל אוֹתָהּ אָתוֹן וְדִבְּרָה האתון מֵכֹּחָה. וּכְשֶׁבָּרָא הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא לְדַרְגָּה זוֹ שֶׁבקליפות הנִּקְרֵאת 'פִּי הָאָתוֹן', סָתַם אוֹתָהּ בְּתוֹךְ נֶקֶב תְּהוֹם רַבָּה בתחתית הארץ, וְסָתַם עָלֶיהָ כדי שלא תוכל לצאת משם ולפעול בכחה עַד אוֹתוֹ זְמַן שהיתה צריכה האתון לדבר עם בלעם. וּכְּשֶׁהִגִּיעַ אוֹתוֹ זְמַן, פָּתַח הקדוש ברוך הוא את אוֹתוֹ נֶקֶב של התהום הגדול, וְיָצְתָה משם וְשָׁרְתָה עָלֶיהָ, וְלכן דִבְּרָה האתון... ובהמשך מוסיף הזוהר לדייק שמה שכתוב: "אֶת פִּי הָאָתוֹן" (במדבר כב כח) והרי כל 'אֶת' ריבוי הוא - כאן תיבת 'אֶת' בא לְרַבּוֹת את המלאך קַמְרִיאֵ''ל, שֶׁנִּקְרָא 'פִּי הָאָתוֹן'. 
הרי שלא היתה זו אתון רגילה כלל וכלל - בלשון המעט! אלא, כמו שביאר האריז"ל את דברי הזוהר הללו בספר הליקוטים (על פרשת בלק): סוד אתונו של בלעם [היא] קליפה גסה, ו'פי האתון' [הוא] הנקרא [מלאך] קמריא"ל! עד כאן לשונו. הרי שבדיבורה של האתון היה מעשה של אותה קליפה נקבה גסה ששרתה עליה באותו עת, בנוסף למלאך קמריא"ל שגם כן סייע לאותו מעשה הכתוב בתורה.

ענף ב:
עוד עומק בתוך עומק ב'מַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם' שהזכיר רבינו מהרח"ו אצלינו בהקדמתו מצינו בכתבי האריז"ל בספר הליקוטים (על פרשת בלק). וגם כאן באו בתוך דברי קודשו מושגים נשגבים מאוד דעדיין לא זכינו ללומדם יחד על סדר לימוד הקבלה. עם כל זאת, כמו שעשינו לעיל בביאור 'מַעֲשֵׂה אָדָם הָרִאשׁוֹן ו'מַעֲשֵׂה דִּבְנֵי חֹרִי' שאספנו אל הגורן סודות נפלאים ונשגבים ממנו, כן נמשיך לעשות כאן בביאור 'מַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם' כדי להמחיש כמה שאפשר לקורא הנעים את כוונת מהרח"ו.
דהרי כל זאת הגדלנו לעשות כדי שכל אחד ואחד מאתנו יפנים ללבו שודאי לא 'בִּהְיוֹתָם כִּפְשׁוּטָם' של אותם סיפורים 'הָיָה מִשְׁתַּעֲשֵׁעַ בָּהֶם הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אֲלְפָּים שָׁנָה קֹדֶם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם וּבוֹרֵא בָּהֶם עוֹלָמוֹת. אָמְנָם, שַׁעֲשׁוּעוֹת שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בַּתּוֹרָה וֶהֱיוֹתוֹ בּוֹרֵא בָּהּ אֶת עוֹלָמוֹ הָיְתָה בִּהְיוֹתוֹ עוֹסֵק בַּתּוֹרָה בִּבְחִינַת הַנְּשָׁמָה הַפְּנִימִית שֶׁבָּהּ, הַנִּקְרָא 'רָזֵי תּוֹרָה' (כלשון רבינו מהרח"ו אצלינו)!

ואלו דברי האריז"ל על הפסוק "וַתֵּרֶא הָאָתוֹן אֶת מַלְאַךְ יְהוָה, וַתִּרְבַּץ תַּחַת בִּלְעָם. וַיִּחַר אַף בִּלְעָם וַיַּךְ אֶת הָאָתוֹן בַּמַּקֵּל" (במדבר כב כז): (וכדרכינו בביאור דברי האריז"ל, מה שבא בסוגריים מרבעות כאלו [] הם הגהות מדילן למען ירוץ הקורא הנעים בדבריו)

דקדוק [מה שהזכיר הפסוק] "בַּמַּקֵּל" - [דלכאורה לפי הפשט] לא אצטריך [להזכירו]. אמנם הענין [הוא] - כבר ידעת סוד 'אתונו של בלעם' [שהיא] קליפה גסה, ו'פי האתון' [הוא המלאך] הנקרא קמריא"ל - כמבואר בזוהר פרשת בלק [שהעתקנו ופירשנו בסעיף א]. והנה היתה כוונתו של בלעם להמשיך הארת האבות העליונים אליה [לקליפה הזו], וזה סוד "בַּמַּקֵּל"- [שהם] סופי תיבות של שמות האבות שהם: יעק"ב, אברה"ם, יצח"ק, ישרא"ל.

והנה ה-ב' וה-ל' של סופי שמות יעק"ב וישרא"ל הם שני בחינות ב'זעיר אנפין'. הראשון בסוד [פרצוף] 'ישראל' - [שהוא לוקח את המקום ש]מראשו של 'זעיר אנפין' עד טיבורו, וכנגדו מאחוריו היא [פרצוף] 'לאה'. [והפרצוף השני הלוקח את המקום] מהטיבור [של 'זעיר אנפין'] ולמטה הוא סוד 'יעקב' - ומאחוריו כנגדו היא [פרצוף] 'רחל' עד למטה.
ש[ל]כך הוכרח יעקב [אבינו] לישא שתי אחיות לאה ורחל - לפי ששתיהן הם [כנגד] סוד [פרצופי ה]אחוריים שלו, וכן רגליה של [פרצוף] 'לאה' מגיעים [עד] לראשה של [פרצוף] 'רחל'. ובזה תבין למה הוכרח [יעקב אבינו] לישא תחילה את לאה, ואחר כך [את] רחל [דהרי 'לאה' היא פרצוף יותר גבוה מ'רחל']. ובזה תבין מאמר [הזוהר ב]פרשת ויצא [דף קנג ע"ב] שחשב יעקב שהשבעה שנים הראשונים היו מהשמונה של רחל. [אמנם] יצאת בת קול ואמרה: 'יעקב - "מִן הָעוֹלָם וְעַד הָעוֹלָם" (תהלים קו מח) כתיב'! כלומר, שצריך להתחיל מהראש שהיא לאה, ואחר כך מרחל הבאה תחתיה.

ונחזור לעניננו, שהיתה כוונת בלעם להמשיך הארות [של] השלושה אבות, ו[גם את] הארת התפארת בשני בחינות. האחד בסוד [פרצוף] 'יעקב' - דהיינו הבחינה שכנגד [פרצוף] 'רחל', והשני בסוד [פרצוף] 'ישראל' – [שהוא] הבחינה שהיא כנגד [פרצוף] 'לאה'. וזהו [דיוק תיבת] "בַּמַּקֵּל" - בסוד מ' [שהיא סוף התיבה] דאברה"ם. זאת היתה כוונתו [של בלעם], אבל בהשגתו לא השיג [בלעם] כי אם בסוד אחורי האבות, וכל שכן בחינת 'ישראל' שלא השיג אפילו מאחוריו, כי אם אחורי הח[סד] ג[בורה ו]ת[פארת] בבחינת [פרצוף] 'יעקב' לבד. וזה שכתוב: "אֲשֶׁר מַחֲזֵה שַׁדַּי יֶחֱזֶה" (במדבר כד ד). כלומר - לא שַׁדַּ"י ממש, כי אם ב[חילוף אותיות על דרך] אתב"ש ש[שדי] הוא בק"ם - דהיינו סופי תיבות [של] יעק"ב יצח"ק אברה"ם. ו-בק"ם עולה בגימטריא בלע"ם - כמו שידעת במקום אחר [בדברי האריז"ל]. אמנם [הארת הפרצוף] 'ישראל' לא השיג [בלעם הרשע] אפילו מאחוריו כנזכר, והבן! עד כאן לשון האריז"ל שהעתקנו לתועלת המבין והלא מבין גם יחד.
******
גם במקום אחר בכתבי האריז"ל מצינו שדיבר בענין 'מַעֲשֵׂה אֲתוֹנוֹ דְּבִלְעָם' - והוא בשער הפסוקים (פרשת בלק) על הפסוק: "וַיֹּאמֶר אֵלָיו מַלְאַךְ יְהוָה, עַל מָה הִכִּיתָ אֶת אֲתֹנְךָ זֶה שָׁלוֹשׁ רְגָלִים" (במדבר כב לב)? זה לשונו שם: 
חכמינו זכרונם לברכה (במדבר רבה כ יד) אמרו שביקש [בלעם הרשע] לעקור שלש רגלים מישראל - ואין בדברים אלו יחס עם כוונת בלעם כפי הפשט! אבל הענין יובן [על פי סודם של דברים] עם הנזכר לעיל - כי הנה שלשה הרגלים הם שלושת האבות כנודע, ועליהם אמרו באדרת נשא (זוהר חלק ג - דף קלד ע"ב) כנזכר לעיל: 'ובהאי אתרחיצו אבהתנא לאתלבשא, בההוא רוחא והבל דנפק מן פומא עילאה' [המשך הזוהר שם: דמתפשט לכמה עיברין באתר דכל שערי שקילין בסוחרנוי. הדא הוא דכתיב: "אֲשֶׁר נִשְׁבַּעְתָּ לַאֲבֹתֵינוּ" (מיכה ז כ) - ודא הוא תיקונא קדישא עלאה דתריסר (הוא התיקון ה-י"ב מ-י"ג תיקוני דיקנא ד'אריך אנפין' שהוא הפה הפנוי משערות מכל סביביו, כמובאר אצלינו בסוף פרק ו)]. ובהיות בלעם מקללם בפיו מבחינת [ה]הבל הזה, נמצא שהיה עוקר שלושת האבות המתלבשים בה הנקרא[ים] 'שלשה רגלים'! עד כאן לשון האריז"ל.
******

ותודה לאל, בזה תם ונשלם כרך ג מביאורינו 'אִילָנָא דְּחַיֵּי' על ההקדמה שכתב מורינו הרב חיים ויטאל זכותו תגן עלינו לכתבי האריז"ל. וכאן נעתיק את המשך דברי מהרח"ו עד סוף הקדמתו למען "אַל יֶחְסַר הַמָּזֶג" (שיר השירים ז ג) מן הקורא הנעים בעודו מעיין בדברי מהרח"ו שהתחלנו לבארם כיד השם הטובה עלינו בכרך ג - כי לא תוכל להכיל היריעה הזו את כל מה שבליבנו לבאר בהמשך דברי מהרח"ו. דללא גוזמא, גם עד סוף הקדמתו כולה "עֲרֵמַת חִטִּים סוּגָה בַּשּׁוֹשַׁנִּים" (סוף אותו פסוק בשיר השירים).

ואנו תפילה לאל עליון שכשם שזכינו להתחיל ולהלשים כרך א, ב, וגם כרך ג מביאורינו 'אִילָנָא דְּחַיֵּי', שכן נזכה אם ירצה השם להמשיך ולהשלים ביאורינו בשעה טובה ומוצלחת. דבאמת כל מגמתינו בחיבור זה הוא ללמד איש את רעהו את דרכה של "לַהַט הַחֶרֶב הַמִּתְהַפֶּכֶת לִשְׁמֹר אֶת דֶּרֶךְ עֵץ הַחַיִּים" (בראשית ג כד) - וכאשר נדע ונפנים כל מה שגילינו בשלושה כרכים אלו ודאי שיקויים בכל אחד ואחד מאתנו: "וְלָקַח גַּם מֵעֵץ הַחַיִּים וְאָכַל וָחַי לְעֹלָם" (שם כב). אמן, וכן יהי רצון! 
"בָּרוּךְ יְהֹוָה לְעוֹלָם אָמֵן, וְאָמֵן" (תהילים פט נג)
זה המשך לשון רבינו מהרח"ו עד סוף הקדמתו:
וְטַעַם הַדָּבָר הוּא לֶהֱיוֹתוֹ עוֹלַם הָאֲצִילוּת הָעֶלְיוֹן מְאֹד טוֹב וְלֹא רַע, דְּלָא יָכִיל לְהִתְעָרְבָא עִמֵּיהּ קְלִיפָּה, וַעֲלֵיהּ אִתְּמַר: "וּכְבוֹדִי לְאַחֵר לֹא אֶתֵּן" (ישעיה מב ח), כַּנִּזְכַּר בְּסֵפֶר הַתִּקּוּנִין (דַּף סו - תִּקּוּן יח), וְכֵן בְּסֵפֶר הַזֹּהַר בְּפָרָשַׁת בְּרֵאשִׁית (דַּף כח ע"א), עַיֵּן שָׁם.

וְלָכֵן גַּם הַתּוֹרָה אֲשֶׁר שָׁם אֵינֶנָּהּ רַק מֻפְשֶׁטֶת מִכָּל לְבוּשֵׁי הַגּוּפָנִים, מַה שֶּׁאֵין כֵּן לְמַטָּה בְּעוֹלַם הַיְצִירָה - עוֹלָם דְּמְטַטְרוֹ"ן הַנִּקְרָא 'עֶבֶד טוֹב', וְהוּא הַנִּקְרָא 'עֵץ הַדַּעַת טוֹב'. מִסִּטְרָא דְ-ס"מ שֶׁהוּא קְלִיפִּין דִּילֵיהּ, נִקְרָא 'עֶבֶד רַע'. כִּי הַתּוֹרָה אֲשֶׁר שָׁם הֵם שִׁית סִדְרֵי מִשְׁנָה הַנִּקְרָאִים 'שִׁפְחָה' כַּנִּזְכַּר לְעֵיל, וְכַנִּזְכַּר בְּפָרָשַׁת בְּרֵאשִׁית (דַּף כז ע"א). וְלָכֵן נִקְרֵאת 'מִשְׁנָה' - לְפִי שֶׁשָּׁם יֵשׁ שִׁנּוּיִים הֲפוּכִים: טוֹב מִסִּטְרָא דְּ'עֶבֶד טוֹב' - 'הֶתֵּר-כָּשֵׁר-טָהוֹר', רַע מִסִּטְרָא דְּ'עֶבֶד רַע' - 'אִסּוּר- טָמֵא-פָּסוּל'.

גַּם הוּא מִלְּשׁוֹן "כִּי מָרְדְּכַי הַיְּהוּדִי מִשְׁנֶה לַמֶּלֶךְ" (אסתר י ג) - שֶׁהָיָה שִׁפְחָה הַנִּקְרָא 'עֶבֶד מֶלֶךְ - מֶלֶךְ'. גַּם נִקְרָא מִלְּשׁוֹן 'מִשְׁנָה' כַּנִּזְכַּר בְּפָרָשַׁת פִּנְחָס (דַּף רמד ע"ב) – 'קָם זִמְנָא תִּנְיָינָא וְאָמַר: מָארֵי מַתְנִיתִין! נִשְׁמָתִין וְרוּחִין וְנַפְשִׁין דִּלְכוֹן, אַתְעֲרוּ כְּעַן, וְאַעְבָּרוּ שֵׁינָתָא מִנְּכוֹן. דְּאִיהוּ וַדַּאי מִשְׁנָה, אֹרַח פְּשָׁט דְּהַאי עָלְמָא. וַאֲנָא לָא אַתְעַרְנָא בְּכוּ אֶלָּא בְּרָזִין עִלָּאִין דְּעָלְמָא דְּאָתֵי, דְּאַתּוּן בְּהוֹן "לֹא יָנוּם וְלֹא יִישָׁן" (תְּהִלִּים קכא ד)'. וְזֶה יוּבַן בְּמַה שֶׁכָּתוּב יוֹתֵר לְמַעְלָה שָׁם: 'וְרַבָּנָן דְּמַתְנִיתִין וַאֲמוֹרָאִין - כָּל תַּלְמוּדָא דִּלְהוֹן עַל רָזִין דְּאוֹרַיְיתָא סִדְּרוּ לֵיהּ'. וְנִמְצָא כִּי הַמִּשְׁנָה וְהַשַּׁ"ס הֵם הַנִּקְרָא 'גּוּפֵי תּוֹרָה'.

וְהִנֵּה דִּבְרֵיהֶם כַּחֲלוֹם בְּלִי פִּתְרוֹן, וְרָזֶיהָ וּסְתָרֶיהָ הַפְּנִימִיִּים הַנִּקְרָא 'נִשְׁמַת הַתּוֹרָה' הֵם הֵם פִּתְרוֹן הַחֲלוֹם הַנִּפְתָּר בְּהָקִיץ בְּסוֹד "אֲנִי יְשֵׁנָה וְלִבִּי עֵר" (שיר השירים ה ב). וּכְמוֹ שֶׁכָּתְבוּ חֲכָמִים זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה: "בְּמַחֲשַׁכִּים הוֹשִׁיבַנִי כְּמֵתֵי עוֹלָם" (אֵיכָה ג ו) - זֶה תַּלְמוּד בַּבְלִי, אֲשֶׁר אֵינֶנּוּ מֵאִיר אֶלָּא עַל יְדֵי סֵפֶר הַזֹּהַר. הֵם הֵם רָזֵי תּוֹרָה וּסְתָרֶיהָ אֲשֶׁר עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר "וְתוֹרָה אוֹר" (משלי ו כג). וְאֵין סָפֵק כִּי כְּמוֹ שֶׁהַיֵּצִירָה נִקְרֵאת 'עֶבֶד' וְ'שִׁפְחָה' בְּעֵרֶךְ הָאֲצִילוּת, וְנִקְרָא 'קְלִיפִּין וּלְבוּשִׁין דְּחֹל' כַּנִּזְכַּר בְּהַקְדָּמַת סֵפֶר הַתִּיקּוּנִין (דַּף ג ע"ב), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וּבְיוֹמֵי דְחוֹל לָבִישׁ עֶשֶׂר כִּתּוֹת דְּמַלְאָכַיָּא, דִמְשַׁמְּשֵׁי לַעֲשַׂר סְפִירָן דִּבְּרִיאָה'. וְאִם כֵּן, אֵין לִתְמֹהַּ כִּי הַתּוֹרָה אֲשֶׁר שָׁם שֶׁהִיא הַמִּשְׁנָה תִּהְיֶה נִקְראֵת 'שִׁפְחָה' ו'קְלִיפִּין' דְּתּוֹרָה דַּאֲצִילוּת.

וְזֶה סוֹד "כָּל הַבָּשָׂר חָצִיר" (ישעיה מ ו) הַנִּזְכַּר לְעֵיל בַּמַּאֲמָר הָרִאשׁוֹן. כִּי כְּמוֹ שֶׁהַחִטָּה שֶׁהִיא בְּגִימַטְרִיָּא כְּמִנְיַן כ"ב אוֹתִיּוֹת הַתּוֹרָה הַגְּנוּזָה תּוֹךְ כַּמָּה קְלִיפִּין וּלְבוּשִׁין שֶׁהֵם הַסֻּבִּין וְהַמֻּרְסָן וְהַתֶּבֶן וְהַקַּשׁ וְהָעֶשֶׂב הַנִּקְרָא 'חָצִיר', כֵּן הַמִּשְׁנָה אֵצֶל סוֹדוֹת הַתּוֹרָה נִקְרֵאת 'חָצִיר'. וְזֶה נִרְמָז בְּסֵפֶר הַזֹּהַר פָּרָשַׁת כִּי תֵּצֵא בְּרַעְיָא מְהֵימְנָא (דַּף רעה ע"ב): 'אֲבָל רַבָּנָן! וַוי לְאִינּוּן דְּאַכְלִין תֶּבֶן דְּאוֹרַיְיתָא וְלָא יָדְעִין בְּסִתְרֵי אוֹרַיְיתָא. אֶלָּא קַלִין וַחֲמוּרִין דְּאוֹרַיְיתָא - קָלִין אִינוּן תֶּבֶן דְּאוֹרַיְיתָא, וַחֲמוּרִין אִינוּן חִטָּה דְּאוֹרַיְיתָא - חֵ"ט ה', אִילָנָא דְּטוֹב וְרָע וְכוּ'.

וְאִלּוּ בָּאתִי לְהַרְחִיב דְּרוּשׁ זֶה לֹא יַסְפִּיקוּ מֵאָה קֻנְטְרֵסִין בְּלִי סָפֵק, בְּלִי שׁוּם גּוּזְמָא. הַאָמְנָם הֶחָכָם עֵינָיו בְּרֹאשׁוֹ כִּי דִּבְרֵי אֱמֶת אֲנִי אוֹמֵר. וְאַל יִתְמַהּ הָאָדָם בִּרְאוֹתוֹ סֵפֶר הַזֹּהַר אֵיךְ קוֹרֵא אֶל הַמִּשְׁנָה 'שִׁפְחָה' וּ'קְלִיפִּין' - כִּי עֵסֶק הַמִּשְׁנָה כְּפִי פְּשָׁטֶיהָ, אֵין סָפֵק שֶׁהֵם לְבוּשִׁין וּקְלִיפִּין חִיצוֹנִים בְּתַכְלִית אֵצֶל סוֹדוֹת הַתּוֹרָה הַנִּגְנָזִים וְנִרְמָזִים בִּפְנִימִיּוּתָהּ, כִּי כָּל פְּשָׁטֶיהָ הֵם בָּעוֹלָם הַזֶּה בִּדְבָרִים חֳמָרִים תַּחְתּוֹנִים. אָמְנָם הֵם קְלִיפִּין טוֹבִים לְמַאֲכָל כִּקְלִפַּת קְנֵה הַבֹּשֶׂם. וְלָכֵן בִּהְיוֹתָם מְבִינֵי פְּשָׁטֵי הַמִּשְׁנָה כְּהִלְכָתָא בִּלְתִּי טָעוּת נִקְרָא 'עֵץ הַדַּעַת טוֹב'. אֲבָל כַּאֲשֶׁר חָס וְשָׁלוֹם שׁוֹנִים בָּהּ וּמְטַמְּאִים אֶת הַטָּהוֹר, וּמַכְשִׁירִין אֶת הַפָּסוּל, וּמַתִּירִין אֶת הָאִסּוּר - אָז נֶהְפֶּכֶת לְ'עֵץ הַדַּעַת רַע' וָמַר לָהֶם.

וְנַחֲזֹר עַתָּה לְמַאֲמָרֵנוּ הָרִאשׁוֹן, וּלְבָאֵר מַה שֶּׁכָּתוּב 'וַאֲפִילּוּ כָּל אִינוּן דְּעָסְקֵי בְּאוֹרַיְתָא כָּל חֶסֶד דְּעַבְדֵי וְכוּ', וְאָמַר עוֹד שָׁם כִּי הַמִּשְׁנָה הִיא שִׁפְחָה מִשּׁוּם 'דְּאִיהִי עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס'. פֵּירוּשׁ: כִּי הִנֵּה כָּל מִדּוֹתָיו יִתְבָּרַךְ הֵם מִדָּה כְּנֶגֶד מִדָּה. וְלָכֵן הָעוֹסְקִים בִּפְשָׁטֶיהָ הַגּוּפָנִיִּים הַטּוֹבִים, עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר: "בִּשְׂמֹאלָהּ עֹשֶׁר וְכָבוֹד" (משלי ג טז) - הוּא הַפְּרָס הַנָּתוּן לָהֶם בָּעוֹלָם הַזֶּה, כִּי כֵן עִסְקָם בַּתּוֹרָה הוּא בִּבְחִינַת הֱיוֹתָם בָּעוֹלָם הַזֶּה בְּדִינֵי אִסּוּר וְהֶתֵּר טֻמְאָה וְטָהֳרָה וְכוּ'. וְהֵם כְּנֶגֶד הָעֶבֶד הָעוֹבֵד אֶת רַבּוֹ שֶׁבְּוַדַּאי עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס, 'וְכָל חֶסֶד דְּעַבְדֵי וְכוּ' - כַּעֲבָדִים וּשְׁפָחוֹת הַמְשַׁמְּשִׁים אֶת רַבָּם עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס. אָמְנָם הָעוֹסְקִים בְּרָזֵי הַתּוֹרָה שֶׁהֵם בְּחִינַת הַתּוֹרָה כְּפִי מַה שֶּׁעוֹסְקִים בָּהּ בָּעוֹלָם הַבָּא, עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר: "אֹרֶךְ יָמִים בִּימִינָהּ" (משלי ג טז) - לְעוֹלָם שֶׁכֻּלּוֹ אָרֹךְ, כְּבֵן הַנִּכְנָס לִפְנַי וְלִפְנִים וּמְשַׁמֵּשׁ לִפְנֵי אָבִיו שֶׁלֹּא עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס. וְנוֹדַע כִּי תִּפְאֶרֶת דַּאֲצִילוּת נִקְרָא 'בֵּן', וּמְטַטְרוֹ"ן דִּיצִירָה נִקְרָא 'עֶבֶד' - וַעֲלֵיהֶם אָנוּ מִתְפַּלְּלִים בְּיוֹם רֹאשׁ הַשָּׁנָה 'אִם כְּבָנִים אִם כַּעֲבָדִים'.

וְהִנֵּה בַּמִּדְרָשׁ קֹהֶלֶת אָמְרוּ רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה עַל פָּסוּק "כִּי אִם שָׁנִים הַרְבֵּה יִשְׂמָח וְגוֹ" (קהלת יא ח), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: כִּי "אִם שָׁנִים הַרְבֵּה וְכוּ" - תּוֹרָה שֶׁאָדָם לָמַד, הֶבֶל הִיא לִפְנֵי תּוֹרָתוֹ שֶׁל מָשִׁיחַ. וְאִם כָּךְ נֶאֱמַר עַל תּוֹרָתוֹ שֶׁל מָשִׁיחַ שֶׁהִיא בִּהְיוֹתָם בְּגוּף וְנֶפֶשׁ, כְּמוֹ שֶׁכָּתְבוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה 'אֵין בֵּין הָעוֹלָם הַזֶּה לִימוֹת הַמָּשִׁיחַ אֶלָּא שִׁעְבּוּד מַלְכֻיּוֹת בִּלְבַד' - וְהוּא בִּטּוּל מַלְכוּת הָרְשָׁעָה, קְלִפָּה הַחִיצוֹנָה הַנִּקְרָא 'יֵצֶר הָרַע', כְּמוֹ שֶׁדָּרְשׁוּ רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה עַל פָּסוּק "וְגָר זְאֵב עִם כֶּבֶשׂ וְגוֹ" (ישעיה יא ו), וְסָמִיךְ לֵיהּ "וּמָלְאָה הָאָרֶץ דֵּעָה אֶת יהוה". וְלָכֵן תּוֹרַת הָעוֹלָם הַזֶּה הַמִּתְלַבֶּשֶׁת בַּקְּלִיפִּין לְסִבַּת הֱיוֹת הַיֵּצֶר הָרַע הַנִּקְרָא 'קְלִפָּה' מְצוּיָה בָּעוֹלָם הִיא הֶבֶל לִפְנֵי תּוֹרָתוֹ שֶׁל מָשִׁיחַ שֶׁנִּתְפַּשֵּׁט קְצָת מִלְבוּשֶׁיהָ וּקְלִפּוֹתֶיהָ, מֵאַחַר שֶׁגַּם בְּנֵי אָדָם נִתְפַּשְּׁטוּ מִקְּלִפַּת הַיֵּצֶר הָרַע. וְקַל וָחֹמֶר בֶּן בְּנוֹ שֶׁל קַל וָחֹמֶר בִּהְיוֹתֵנוּ לְמַעְלָה בָּעוֹלָם הַבָּא, עוֹלַם הַנְּשָׁמוֹת נִפְשָׁטוֹת מִכָּל מִינֵי לְבוּשׁ כְּלָל - כִּי עֵסֶק הַתּוֹרָה אֲשֶׁר לָהֶם אֵינֶנּוּ רַק בְּנִשְׁמַת הַתּוֹרָה וְסוֹדוֹתֶיהָ הַפְּנִימִיִּים.
וְאָמְנָם, אַל יֹאמַר אָדָם 'אֵלְכָה לִי וְאֶעֱסֹק בְּחָכְמַת הַקַּבָּלָה מִקֹּדֶם שֶׁיַּעֲסֹק בַּתּוֹרָה, בַּמִּשְׁנָה, וּבַתַּלְמוּד' - כִּי כְּבָר אָמְרוּ רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה: 'אַל יִכָּנֵס אָדָם לַפַּרְדֵּ"ס אֶלָּא אִם כֵּן מִלֵּא כְּרֵסוֹ בְּבָשָׂר וְיַיִן'. וַהֲרֵי זֶה דּוֹמֶה לִנְשָׁמָה בִּלְתִּי גּוּף שֶׁאֵין לָהּ שָׂכָר וּמַעֲשֶׂה וְחֶשְׁבּוֹן עַד הֱיוֹתָהּ מִתְקַשֶּׁרֶת בְּתוֹךְ הַגּוּף בִּהְיוֹתוֹ שָׁלֵם מְתֻקָּן בְּמִצְווֹת הַתּוֹרָה בְּתַרְיָ"ג מִצְווֹת. וְכֵן בְּהֵפֶךְ, בִּהְיוֹתוֹ עוֹסֵק בְּחָכְמַת הַמִּשְׁנָה וְהַתַּלְמוּד בַּבְלִי וְלֹא יִתֵּן חֵלֶק גַּם אֶל סוֹדוֹת הַתּוֹרָה וּסְתָרֶיהָ כִּי הֲרֵי זֶה דּוֹמֶה לְגוּף הַיּוֹשֵׁב בַּחֹשֶׁךְ בִּלְתִּי נִשְׁמַת אָדָם, נֵר הַשֵּׁם הַמְּאִירָה בְּתוֹכָהּ - בְּאֹפֶן שֶׁהַגּוּף יָבֵשׁ בִּלְתִּי שׁוֹאֵף מִמְּקוֹר חַיִּים. אֲשֶׁר זֶהוּ עִנְיַן אָמְרוֹ בְּמָקוֹם אַחֵר, הַהוּא הַנִּזְכָּר לְעֵיל וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'דְּאִילֵין אִינוּן דְּעַבְדֵי לְאוֹרַיְתָא יְבֵשָׁה, וְלָא בָּעָאן לְאִשְׁתַּדְּלָא בְּחָכְמַת הַקַּבָּלָה וְכוּ'. בְּאֹפֶן כִּי הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ וְלֹא לִשְׁמוֹ לַעֲשׂוֹת לוֹ שֵׁם, צָרִיךְ שֶׁיַּעֲסֹק בִּתְחִלָּה בְּחָכְמַת הַמִּקְרָא, וְהַמִּשְׁנָה, וְהַתַּלְמוּד כְּפִי מַה שֶּׁיּוּכַל שִׂכְלוֹ לִסְבֹּל, וְאַחַר כָּךְ יַעֲסֹק לָדַעַת אֶת קוֹנוֹ בְּחָכְמַת הָאֱמֶת. וּכְמוֹ שֶׁצִּוָּה דָּוִד הַמֶּלֶךְ עָלָיו הַשָּׁלוֹם אֶת שְׁלֹמֹה בְּנוֹ: "דַּע אֶת אֱלֹהֵי אָבִיךָ וְעָבְדֵהוּ" (דברי הימים א' -  כח ט).

וְאִם הָאִישׁ הַזֶּה יִהְיֶה כָּבֵד וְקָשֶׁה בְּעִנְיַן הָעִיּוּן בַּתַּלְמוּד, מוּטָב לוֹ שֶׁיַּנִּיחַ אֶת יָדוֹ מִמֶּנּוּ אַחַר שֶׁבָּחַן מַזָּלוֹ בְּחָכְמָה זֹאת - וְיַעֲסֹק בְּחָכְמַת הָאֱמֶת. וְזֶה שֶׁאָמְרוּ: 'כָּל תַּלְמִיד חָכָם שֶׁאֵינוֹ רוֹאֶה סִימָן יָפֶה בְּתַלְמוּד בַּחֲמִשָּׁה שָׁנִים שׁוּב אֵינוֹ רוֹאֶה'. וְאָמְנָם, כָּל הָאִישׁ שֶׁהוּא קַל לְעִיּוּן מְחֻיָּב לָתֵת חֵלֶק שָׁעָה אוֹ שְׁתֵּי שָׁעוֹת בְּיוֹם בְּעִיּוּן הַהֲלָכָה, וּלְכַוֵּן וּלְתָרֵץ הַקוּשְׁיָא הַנּוֹפֶלֶת בִּפְשַׁט הַהֲלָכָה. וִיכַוֵּן כִּי אֵין הַקְּלִפָּה הָרָעָה מִצַּד הַנָּחָשׁ [ס"מ] 'עֶבֶד רַע' נֶאֱחֶזֶת אֶלָּא בַּקְלִיפָּה הַטּוֹבָה - הִיא מִּשְׁנָה, מְטַטְרוֹ"ן, עוֹלַם הַיְצִירָה הַנִּקְרָא 'עֶבֶד וְשִׁפְחָה דְּמַטְרוֹנִיתָא', אֲבָל לֹא בְּמַטְרוֹנִיתָא שֶׁהִיא הַמֹּחַ הַפְּנִימִי חָכְמַת הָאֱמֶת וְנִקְרָא 'עֵץ הַחַיִּים'. וְעָלָיו אִיתְּמַר: "אֲנִי הַשֵּׁם הוּא שְׁמִי" (ישעיה מב ח) - בְּסוֹד כָּל הַתּוֹרָה הִיא שְׁמוֹתָיו שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא, "וּכְבוֹדִי לְאַחֵר לֹא אֶתֵּן" (שם) - דְּלָא יָכִיל לְאִתְעַרְבָא עִמָּהּ קְלִפָּה אֶלָּא בְּעֵץ הַדַּעַת טוֹב וָרַע, מִשְׁנָה - טָמֵא וְטָהוֹר, אָסוּר וּמֻתָּר, כָּשֵׁר וּפָסוּל. וִיכַוֵּן בְּעִיּוּנוֹ לְהָסִיר הַקְּלִפָּה הָרָעָה שֶׁהִיא הַגּוֹרֶמֶת קֻשְׁיוֹת שֶׁלֹּא יָבִין הָאָדָם תֵּרוּצִים, וִיסַלְּקֶנָּה מֵעַל גַּבֵּי עֵץ הַדַּעַת טוֹב וָרַע - הִיא הַמִּשְׁנָה, 'שִׁפְחָה דְּמַטְרוֹנִיתָא'. וְאַחַר כָּךְ יְכַוֵּן לְקַשֵּׁט הַמַּטְרוֹנִיתָא עַצְמָהּ שֶׁהִיא חָכְמַת הַקַּבָּלָה. וְדַי בְּזֶה, כִּי אֵין מָקוֹם בֵּאוּרוֹ שֶׁל עִנְיָן זֶה.

אָמַר עוֹד בַּמִּדְרָשׁ הַנִּזְכַּר לְעֵיל: 'וּבְגִין דָּא "הִשְׁבַּעְתִּי אֶתְכֶם בְּנוֹת יְרוּשָׁלַיִם" (שיר השירים ב ז) וְכוּ'. פֵּרוּשׁ הַדְּבָרִים - כִּי הִנֵּה הָיְתָה הַשְּׁבוּעָה הַגְּדוֹלָה לֵאלֹהִים שֶׁלֹּא יְעוֹרְרוּ אֶת הַגְּאֻלָּה עַד שֶׁאוֹתָהּ הָאַהֲבָה תִּהְיֶה בְּחֵפֶץ וְרָצוֹן טוֹב, כְּמוֹ שֶׁכָּתוּב "עַד שֶׁתֶּחְפָּץ" (שם) - כְּבֵן הָעוֹבֵד אֶת אָבִיו וְעַיֵּל בְּכָל פַּלְטְרִין דִּילֵיהּ וּבְכָל גְּנִיזִין דִּילֵיהּ. וְלֹא כְּעֶבֶד הָעוֹבֵד בַּמִּשְׁנָה - וְלוֹקֵחַ הַשִּׁפְחָה עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס. וּכְבָר אָמְרוּ רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה כִּי זְמַן הַשְּׁבוּעָה הִיא עַד אֶלֶף שָׁנִים, כְּמוֹ שֶׁכָּתְבוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה בִּבְרַיְתָא דְּרַבִּי יִשְׁמָעֵאל בְּפִרְקֵי הֵיכָלוֹת עַל פֵּרוּשׁ דָּנִיּאֵל, וְזֶה לְשׁוֹנָם: "וְאִתְיְהִבוּן בִּידֵהּ עַד עִדָּן וְעִדָּנִין וּפְלַג עִדָּן" (דניאל ז כה), וְאֵיךְ הֶרְאָהוּ הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא לְיַעֲקֹב אָבִינוּ שַׂר עוֹלָם, וְהוּא שָׂרוֹ שֶׁל בָּבֶל שִׁבְעִים עוֹקִין וְכוּ'. עַיֵּן שָׁם. וְכֵן בַּזֹּהַר פָּרָשַׁת וַיֵּרָא (דַּף קיז ע"א), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'אָמַר רַבִּי יוֹסֵי - כָּל דָּא אֲרִיכוּ זִמְנָא יַתִּיר מִכְּמָה דְּאוֹקְמֵיהּ חַבְרַיָיא, דְּאִיהוּ יוֹמָא חַד גָּלוּתָא דִּכְנֶסֶת יִשְׂרָאֵל וְלָא יַתִּיר. דִּכְתִיב: "נְתָנַנִי שׁוֹמֵמָה כָּל הַיּוֹם דָּוָה" (אֵיכָה א יג).

עוֹד מַאֲמָר אַחֵר כָּתוּב בְּפָרָשַׁת בְּרֵאשִׁית (דַּף כו ע"ב - כז ע"א): "וּמִשָּׁם יִפָּרֵד וְהָיָה לְאַרְבָּעָה רָאשִׁים" (בראשית ב י) - אִלֵּין אִנּוּן אַרְבָּעָה שֶׁנִּכְנְסוּ לַפַּרְדֵּ"ס. חַד עָאל בְּפִישׁוֹ"ן - פִּי שׁוֹנֶה הֲלָכוֹת. תִּנְיָינָא עָאל בְּגִיחוֹ"ן - וְדָא אִיהוּ רֶמֶ"ז. תְּלִיתָאָה עָאל בַּחִדֶּקֶ"ל - לִישְׁנָא חֲדָא וּקְלִילָא, לִדְרַ"שׁ. רְבִיעָאָה עָאל בַּפְּרָ"ת - דְּאִיהוּ סוֹד, מוֹחָא, דְּבֵיהּ פְּרִיָּה וּרְבִיָּה. בֶּן עֲזַאי, וּבֶּן זוֹמָא, וְאֱלִישָׁע 'אֲחֵר' עָאלוּ בִּקְלִיפִין דְּאוֹרַיְיתָא - הֲווּ לָקָאן בְּהוֹן. רִבִּי עֲקִיבָא דְּעָאל בְּמוֹחָא, אִתְּמָר בֵּיהּ: 'נִכְנַס בְּשָׁלוֹם וְיָצָא בְּשָׁלוֹם'. אָמַר רִבִּי אֶלְעָזָר: אַבָּא - יוֹמָא חַד הֲוִינָא בְּבֵי מֶדְרָשָׁא וְכוּ'. בְּגִין דְּאוֹרַיְיתָא מִתְּרֵין לוּחִין אִלֵּין הֲוָה מֹשֶׁה נָחִית לוֹן לְיִשְׂרָאֵל, וְלָא זָכוּ בְּהוֹן, וְנָפְלוּ וְאִתְּבַרוּ. וְדָא גְרִים אִבּוּדָא דְּבַיִת רִאשׁוֹן וּבַיִת שֵׁנִי! וִיָהִיב לוֹן אָחֳרָנִין מִסִּטְרָא דְעֵץ הַדַּעַת טוֹב וָרָע, דְּמִתַּמָּן אִתְיְיהִיבַת אוֹרַיְיתָא בְּאִסּוּר וְהֶתֵּר - מִימִינָא חַיֵּי, וּמִשְּׂמָאלָא מוֹתָא וְכוּ'. דָּא "וְנָהָר יוֹצֵא מֵעֵדֶן" בְּוַדַּאי, לְעֵילָא כְּעֵץ הַחַיִּים וְכוּ'. "לְהַשְׁקוֹת אֶת הַגָּן" - דָא פַּרְדֵּ"ס דְּמְטַטְרוֹ"ן, דְּתַמָּן עָאלוּ בֶּן עֲזַאי, וּבֶן זוֹמָא, וְ'אֲחֵר'. וּקְלִיפִּין דִּילֵיהּ מִסִּטְרָא דָא טוֹב וּמִסִּטְרָא דָא רַע. וְדָא אִיהוּ אִסּוּר וְהֶתֵּר, פָּסוּל וְכָּשֵׁר, טוּמְאָה וְטָהֳרָה וְכוּ'. כְּגַוְונָא דָא אָמְרוּ חַבְרַיָּא, מָארֵי מַתְנִיתִין: "וַיְמָרַרוּ אֶת חַיֵּיהֶם בַּעֲבוֹדָה קָשָׁה" (שמות א יד) - דָּא קוּשְׁיָא. "בְּחוֹמֶר" - בְּקַל וָחוֹמֶר. "וּבִלְבֵנִים" - דָּא לִבּוּן הֲלָכָה. "וּבְכָל עֲבוֹדָה בַּשָּׂדֶה" - דָּא בְּרַיְיתָא. "אֶת כָּל עֲבוֹדָתָם" - דָּא מִשְׁנָה. וְאִי תַּיְיבִין בִּתְיוּבְתָּא מַה כְּתִיב? "וַיּוֹרֵהוּ יהוה עֵץ" (שמות טו כה) - דָא עֵץ הַחַיִּים, וּבֵיהּ "וַיִּמְתְּקוּ הַמָּיִם" (שם). וְדָא מָשִׁיחַ, דְּאִתְּמָר בֵּיהּ "וּמַטֵּה הָאֱלֹהִים בְּיָדִי וְכוּ" (שְׁמוֹת יז ט). וְכֹלָּא אִיהוּ בְּגָלוּתָא מֵחֲמַת דִּילֵיהּ'.

הִנֵּה נִתְבָּאֵר בְּמָקוֹם אַחֵר כִּי עֲווֹן אָדָם הָרִאשׁוֹן בְּעֵץ הַדַּעַת טוֹב וָרַע הוּא שֶׁלֹּא בָּחַר לְהִתְעַסֵּק בְּעֵץ הַחַיִּים שֶׁהִיא חָכְמַת הַקַּבָּלָה. וְזֶהוּ עַצְמוֹ עֲווֹן הָעֵרֶב רַב הָאוֹמְרִים לְמֹשֶׁה "דַּבֶּר אַתָּה עִמָּנוּ וְנִשְׁמָעָה" (שמות כ טז) - בְּעֵץ הַדַּעַת טוֹב וָרַע, "וְאַל יְדַבֵּר עִמָּנוּ אֱלֹהִים פֶּן נָמוּת" (שם) - בְּסִתְרֵי תּוֹרָה, כִּסְבָרַת הַטּוֹעִים קְצָת בְּנֵי תּוֹרָה אֲשֶׁר בִּזְמַנֵּנוּ זֶה הַמּוֹצִיאִים שֵׁם רַע עַל חָכְמַת הָאֱמֶת חַיֵּי עוֹלָם, וְאוֹמְרִים שֶׁכָּל מִי שֶׁמִּתְעַסֵּק בָּהּ יָמוּת בְּקַצְרוּת שָׁנִים, חַס וְשָׁלוֹם! וְלָכֵן נִשְׁבְּרוּ הַלּוּחוֹת הָרִאשׁוֹנוֹת מִסִּטְרָא דְּעֵץ הַחַיִּים וְנִתְּנוּ לָהֶם מִסִּטְרָא דְּעֵץ הַדַּעַת טוֹב וָרַע - מִשְׁנָה, שִׁפְחָה דְּמַטְרוֹנִיתָא. וְגָרַם אִבּוּדָא דְּחֻרְבַּן בַּיִת רִאשׁוֹן וְשֵׁנִי, וְגָלוּת הָאַחֲרוֹן הַמַּר וְהָאָרֹךְ אֲשֶׁר אָנוּ בַּעֲווֹנוֹתֵינוּ הָרַבִּים - עַד דִּיתוּבוּן בְּנֵי יִשְׂרָאֵל בִּתְיוּבְתָּא וּבִקְּשׁוּ אֶת הַשֵּׁם אֱלֹהֵיהֶם לְהַכִּירוֹ וּלְיָדְעוֹ בְּרָזֵי תּוֹרָה, וְיֵדְעוּ אֶת מִי הֵם עוֹבְדִים וּמִי הוּא מַלְכָּם. וְכָדֵּין יִזְכּוּ לַעֲסֹק בְּחָכְמַת הָאֱמֶת, כְּמוֹ שֶׁאָמַר הַכָּתוּב: "וַיּוֹרֵהוּ הַשֵּׁם עֵץ וַיִּמְתְּקוּ" (שמות טו כה) - עַל יְדֵי הַמָּשִׁיחַ.

וּכְמוֹ שֶׁכָּתוּב בְּפָרָשַׁת נָשׂא בְּרַעְיָא מְהֵימְנָא (דַּף קכד ע"ב), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וּבְגִין דַּעֲתִידִין יִשְׂרָאֵל לְמִטְעַם מֵאִילָנָא דְּחַיֵּי דְּאִיהוּ הַאי סֵפֶר הַזֹּהַר יִפְּקוּן בֵּיהּ מִן גָּלוּתָא וְכוּ'. וְאִילָנָא דְּטוֹב וְרַע דְּאִיהוּ אִסּוּר וְהֶתֵּר לֹא שַׁלִּיט עַל יִשְׂרָאֵל יַתִּיר וְכוּ'. כִּי אָז יִהְיוּ כְּמַלְאֲכֵי עֶלְיוֹן עוֹסְקִים בְּחָכְמַת הַתּוֹרָה דַּאֲצִילוּת, וְלֹא בְּתוֹרַת מְטַטְרוֹ"ן מְלֻבֶּשֶׁת בְּמַלְבּוּשִׁים וְסִפּוּרִים גַּשְׁמִיִּים. עוֹד אָמְרוּ בְּסֵפֶר הַזֹּהַר (תִּיקּוּן שִׁשִּׁי) וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וְכַמָּה בְּנֵי נָשָׁא יִתְפַּרְנְסוּן לְתַתָּא מֵהַאי חִבּוּרָא דִּילָךְ בְּדָרָא בַּתְרָאָה, בְּסוֹף יוֹמַיָּא. וּבְגִינֵיהּ "וּקְרָאתֶם דְּרוֹר בָּאָרֶץ" (ויקרא כה י)! עוֹד מָקוֹם אַחֵר - אָמַר לֵיהּ אֵלִיָּהוּ זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה לְרַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי, וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'רַבִּי! כַּמָּה זַכָּאָה אַנְתְּ, דְּמֵהַאי חִבּוּרָא יִתְפַּרְנְסוּן כַּמָּה עִלָּאֵי עַד דְּיִתְגַּלְיָא לְתַתָּא בְּסוֹף יוֹמַיָּא. וּבְגִינֵיהּ "וְשַׁבְתֶּם אִישׁ אֶל אֲחֻזָּתוֹ" (שם) וְכוּ'. הֲרֵי מְבֹאָר כִּי חֵטְא זֶה הֵחֵל לִהְיוֹת מֵאָדָם הָרִאשׁוֹן וְעַד עַתָּה. וְכַאֲשֶׁר נָשׁוּב בִּתְשׁוּבָה לַעֲסֹק מֵאַהֲבָה בַּחָכְמָה הַזֹּאת יִגָּאֲלוּ יִשְׂרָאֵל בִּמְהֵרָה בְּיָמֵינו, אָמֵן!

שָׁמוֹעַ שָׁמַעְתִּי נַאֲקַת יִרְמְיָהוּ הַנָּבִיא מִתְנוֹדֵד וּמִתְמַרְמֵר בְּמַר נַפְשׁוֹ בְּאָמְרוֹ (יִרְמְיָה ד כא ואילך): "עַד מָתַי אֶרְאֶה נֵּס, אֶשְׁמְעָה קוֹל שׁוֹפָר", "כִּי אֱוִיל עַמִּי, אוֹתִי לֹא יָדָעוּ וְגוֹ.", "רָאִיתִי אֶת הָאָרֶץ וְהִנֵּה תֹּהוּ וְגוֹ.", "רָאִיתִי וְהִנֵּה הַכַּרְמֶל וְגוֹ.", "כִּי כֹּה אָמַר יהוה - שְׁמָמָה תִּהְיֶה כָּל הָאָרֶץ וְכָלָה לֹא אֶעֱשֶׂה וְגוֹ."! "הֱצִיקַתְנִי רוּחַ בִּטְנִי" (על פי איוב לב יח) לְבָאֵר פְּסוּקִים הָאֵלּוּ הַנֶּאֱמָרִים בֶּאֱמֶת עַל יְדֵי יִרְמְיָה הַנָּבִיא עָלָיו הַשָּׁלוֹם בְּדֶרֶךְ נְבוּאָה עַל הַדּוֹר הָאַחֲרוֹן הַזֶּה, בִּהְיוֹתוֹ מִתְמָרֵר עַל אֹרֶךְ גָּלוּתֵנוּ יוֹתֵר מִשִּׁעוּרוֹ. וְזֶהוּ מַּה שֶּׁכָּתוּב: "עַד מָתַי אֶרְאֶה נֵס?" - הוּא הַנֵּס וְהַדֶּגֶל שֶׁל הַמָּשִׁיחַ, כַּנִּזְכַּר בְּפָרָשַׁת מִשְׁפָּטִים (דַּף קב ע"א), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וְיֵיתוּן, נֵס דְּמָשִׁיחַ בֶּן דָּוִד - אַרְיֵה רָשִׁים עָלֵיהּ לְיָמִינָא. וְנֵס דְּמָשִׁיחַ בֶּן יוֹסֵף - שׁוֹר רָשִׁים עָלֵיהּ לִשְׂמָאלָא וְכו'. "אֶשְׁמְעָה קוֹל שׁוֹפָר" - זֶה קִבּוּץ גָּלֻיּוֹת הֶעָתִיד לִהְיוֹת אַחַר בִּיאַת מְשִׁיחֵנוּ בִּמְהֵרָה בְּיָמֵינוּ אָמֵן, כַּנִּזְכַּר בַּזֹּהַר פָּרָשַׁת תּוֹלְדוֹת (דַּף קלט ע"א), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ בַּמִּדְרָשׁ הַנֶּעֱלָם עַל פָּסוּק "בּוֹנֶה יְרוּשָׁלַיִם יהוה" (תהילים קמז ב), וְאַחַר כָּךְ "נִדְחֵי יִשְׂרָאֵל יְכַנֵּס" (שם). וְזֶה שֶׁאָמַר הַכָּתוּב: "וְהָיָה בַּיּוֹם הַהוּא יִתָּקַע בְּשׁוֹפָר גָּדוֹל וְגו." (ישעיה כז יג) וְנָתַן טַעַם אֶל אֲרִיכוּת הַקֵּץ - "כִּי אֱוִיל עַמִּי", בִּלְשׁוֹן נְתִינַת טַעַם אֶל הָאָמוּר "עַד מָתַי אֶרְאֶה נֵס?".

וּבֵאוּר הָעִנְיָן הוּא: כִּי הִנֵּה עַם בְּנֵי יִשְׂרָאֵל נֶחֱלָקִים לְשָׁלֹשׁ כִּתּוֹת: כַּת רִאשׁוֹנָה מֵהֶם - הֵם עַמֵּי הָאָרֶץ, הֲמוֹן הָעָם. כַּת שְּׁנִיָּה - הֵם הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בִּפְשָׁטֵי הַתּוֹרָה. כַּת שְּׁלִישִׁית - וְהִיא בַּעֲלֵי חָכְמַת הָאֱמֶת. וְהִנֵּה כְּנֶגֶד כַּת רִאשׁוֹנָה אָמַר: "כִּי אֱוִיל עַמִּי, אוֹתִי לֹא יָדָעוּ". יִרְצֶה - הֵם הֲמוֹן הָעָם הַנִּקְרָאִים "עַם" סְתָם. וּכְנֶגֶד כַּת הַשְּׁלִישִׁית הֵם הָעוֹסְקִים בְּרָזֵי הַתּוֹרָה וְסוֹדוֹתֶיהָ הַנִּקְרָאִים "בָּנִים" - כַּנִּזְכַּר בַּתִּקּוּנִים (דַּף א ע"ב), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'אֶפְרוֹחִים - אִילֵּין מָארֵי מִשְׁנָה. בָּנִים - אִילֵּין מָארֵי קַבָּלָה'. וַעֲלֵיהֶם אָמַר "בָּנִים סְכָלִים הֵמָּה וְלֹא נְבוֹנִים". כִּי הֵם עוֹסְקִים בְּחָכְמַת הָאֱמֶת כְּפִי הָעוֹלֶה בְּדַעְתָּם הַקְּצָרָה וּבְעִיּוּנָם הַחַלָּשׁ, וְאֵינָם יוֹרְדִים לְעֹמֶק הָעִנְיָן לַהֲבִינוֹ עַל אֲמִתּוּתוֹ כְּמוֹ שֶׁנִכְתֹּב בְּעֶזְרַת הַשֵּׁם. וּכְנֶגֶד כַּת חַכְמֵי הַפְּשָׁט - אוֹתָם אֲשֶׁר הֵם מוֹאֲסִים לַעֲסֹק בְּחָכְמַת הָאֱמֶת הַנִּקְרָא 'עֵץ הַחַיִּים' וְ'חַיֵּי עוֹלָם', וְעוֹסְקִים בְּסִפּוּרִים הַפְּשָׁטִים בִּפְשׁוּטָן בִּלְבַד, וְאוֹמְרִים שֶׁאֵין בַּתּוֹרָה אֶלָּא הַפְּשָׁט בִּלְבַד - חָס וְשָׁלוֹם - אֲשֶׁר הוּא נִקְרָא 'עֵץ הַדַּעַת טוֹב וָרַע' כַּנִּזְכַּר לְעֵיל. עֲלֵיהֶם אָמְרוּ: "חֲכָמִים הֵמָּה לְהָרַע, וּלְהֵיטִיב לֹא יָדָעוּ" (יִרְמְיָה שָׁם כב). כִּי בְּסִבַּת הֱיוֹתָם מוֹאֲסִים בְּעֵץ הַחַיִּים, אֵין הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא עוֹזֵר אוֹתָם וְהֵם שׁוֹנִים בִּפְשָׁטֵי עֵץ הַדַּעַת טוֹב וָרַע וּמְהַפְּכִים אוֹתוֹ לְרַע - וּמְטַמְּאִים אֶת הַטָּהוֹר, וְאוֹסְרִים אֶת הַמֻּתָּר, וּפוֹסְלִים אֶת הַכָּשֵׁר. וְתַקָּלוֹת רַבּוֹת יוֹצְאוֹת מִתַּחַת יְדֵיהֶם בַּעֲווֹנוֹתֵינוּ הָרַבִּים.

וְאַחַר שֶׁכָּלַל אוֹתָם הַנָּבִיא בְּדֶרֶךְ קְצָרָה, חוֹזֵר לְבָאֲרָם דֶּרֶךְ פְּרָט. וּכְנֶגֶד הַכַּת הָרִאשׁוֹנָה אָמַר: "רָאִיתִי אֶת הָאָרֶץ וְהִנֵּה תֹּהוּ" - הֵם עַמֵּי הָאָרֶץ אֲשֶׁר נִקְרָאִים עַל שֵׁם הָאָרֶץ כִּי מִשָּׁם נַפְשָׁם חֻצְּבָה, כְּמוֹ שֶׁאָמַר הַכָּתוּב: "וְרוּחַ הַבְּהֵמָה הַיֹּרֶדֶת הִיא לְמַטָּה לָאָרֶץ" (קֹהֶלֶת ג כא) - הִיא רוּחַ הַבְּהֵמִית אֲשֶׁר לָהֶם, כְּמוֹ שֶׁאָמַר הַכָּתוּב: "תּוֹצֵא הָאָרֶץ נֶפֶשׁ חַיָּה לְמִינָּהּ" (בְּרֵאשִׁית א כד). כִּי מִלְּבַד הֱיוֹת הַגּוּף נֶחְצָב עָפָר מִן הָאֲדָמָה גַּם נַפְשָׁם חֻצְּבָה מִן הָאָרֶץ לְמִינָהּ מַמָּשׁ וְנִקְרָא 'נֶפֶשׁ חַיָּה', כִּי בִּכְלַל חַיָּה בְּהֵמָה. וְכֵן נִדְרַשׁ בְּפָרָשַׁה זֶה בַּמִּדְרָשׁ הַנֶּעֱלָם בִּכְתַב יָד, עַיֵּן שָׁם. וְלִהְיוֹתָם נֶחְצָבִים מִן הָאָרֶץ כָּל עִסְקָם הוּא בְּיִשּׁוּב הָאָרֶץ - בְּמַשָּׂא וּמַתָּן, בִּנְטִיעָה וּבִזְרִיעָה וּבְבִנְיָנִים. דְּבָרִים שֶׁאֵין בָּהֶם תּוֹעֶלֶת רַק אֶל הַגּוּף, וּמַנִּיחִים חַיֵּי עוֹלָם הִיא הַתּוֹרָה, כְּמוֹ שֶׁאָמַר הַכָּתוּב: "אִם לֹא בְרִיתִי יוֹמָם וָלָיְלָה, חֻקּוֹת שָׁמַיִם וָאָרֶץ לֹא שָׂמְתִּי" (יִרְמְיָה לג כה). וּמַחֲזִירִים הָעוֹלָם לְתֹהוּ וָבֹהוּ, אֲשֶׁר לְסִבָּה זֹאת קְרָאָם לְמַעְלָה 'אֱוִילִים', בְּאָמְרוֹ "כִּי אֱוִיל עַמִּי" - כִּי אֵין לְךָ אִוֶּלֶת גְּדוֹלָה מִזּוֹ לְקַיֵּם אֶת גּוּפָם וּלְהַחֲרִיב נִשְׁמָתָם. וְכָל זֶה גָּרַם לָהֶם "כִּי אוֹתִי לֹא יָדָעוּ" - וְלֹא נִתְעַסְּקוּ בַּתּוֹרָה הַנִּקְרָא 'עֵץ הַחַיִּים' לְחַיּוֹתָם דֶּרֶךְ חַיֵּי עוֹלָם הַבָּא.

וּכְנֶגֶד הַכַּת הַשְּׁנִיָּה, הֵם הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הָעוֹסְקִים בְּתוֹרַת הַשֵּׁם אֲשֶׁר נַפְשָׁם חֲצוּבָה מִן הַשָּׁמַיִם וְלֹא מִן הָאָרֶץ אָמַר: "וְאֶל הַשָּׁמַיִם וְאֵין אוֹרָם". כִּי גַּם שֶׁנַּפְשָׁם חֲצוּבָה מִן הַשָּׁמַיִם, אֵין לָהֶם אוֹר בְּתוֹרָתָם, כְּמוֹ שֶׁכָּתַבְתִּי לְמַעְלָה בְּשֵׁם רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה עַל פָּסוּק "בְּמַחֲשַׁכִּים הוֹשִׁיבַנִי" (איכה ג ו) - זֶה תַּלְמוּד בַּבְלִי. וְחָכְמַת סֵפֶר הַזֹּהַר הִיא הַמְּאִירָה אוֹתָם וּמְבָאֶרֶת הַדְּבָרִים הַנֶּאֱמָרִים בַּתַּלְמוּד בְּמַלְבּוּשִׁים כָּאֵלּוּ הֵם חֲשׁוּבִים גַּשְׁמִיִּים - אֲשֶׁר עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר "וְתוֹרָה אוֹר". וְזֶה שֶׁכָּתוּב "וְאֶל הַשָּׁמַיִם וְאֵין אוֹרָם". וְעַל זֶה נִתְנַבֵּא יְשַׁעְיָה הַנָּבִיא בְּנֶחָמוֹתָיו וְאָמַר: "וְהוֹלַכְתִּי עִוְרִים בְּדֶרֶךְ לֹא יָדָעוּ וְגוֹ" (ישעיה מב טז) - כִּי הַתּוֹרָה הַפַּשְׁטִיִּית נוֹדְעוּ בְּמִסְפָּרָם, וּכְמוֹ שֶׁכָּתוּב: רַבִּי יִשְׁמָעֵאל אוֹמֵר בְּ-י"ג מִדּוֹת הַתּוֹרָה נִדְרֶשֶׁת וְכוּ'. אָמְנָם ל"ב נְתִיבוֹת הַחָכְמָה שֶׁבָּהֶם נִבְרָא הָעוֹלָם הַנִּזְכַּר בְּרֵישׁ סֵפֶר יְצִירָה לֹא נוֹדְעוּ. וְהִנֵּה אֵלּוּ הַל"ב נְתִיבוֹת הַחָכְמַת הָאֱמֶת נֶעֱלָמִים תּוֹךְ י"ג מִדּוֹת שֶׁל הַפְּשָׁט. וּכְלָלוּת כֻּלָּם הֵם ל"ב אֶחָ"ד - וּכְמוֹ שֶׁכָּתוּב לְמַעְלָה בְּשֵׁם הַזֹּהַר בְּפָרָשַׁת פִּנְחָס (דַּף רמד ע"ב): 'וְרַבָּנָן דְּמַתְנִיתִין וַאֲמוֹרָאִין, כָּל תַּלְמוּדָא דִּלְהוֹן עַל רָזִין דְּאוֹרַיְיתָא סִדְּרוּ לֵיהּ'.

וּבְלִי סָפֵק כִּי הָעוֹסְקִים בְּתַלְמוּד בַּבְלִי בִּלְבַד מְגַשְּׁשִׁים כְּעִוְרִים קִיר בִּלְבוּשֵׁי הַתּוֹרָה, וְאֵין לָהֶם עֵינַיִם רוֹאוֹת בְּרָזֵי הַתּוֹרָה הַנִּסְתָּרִים בּוֹ. כִּי לֹא עַל חִנָּם כְּפִי רְצוֹנָם פָּסְקוּ טָמֵא טָהוֹר, אָסוּר וְהֶתֵּר, כָּשֵׁר וּפָסוּל - אֶלָּא מִתּוֹךְ פְּנִימִיּוּת הַתּוֹרָה כַּנּוֹדָע לְיוֹדְעֵי חֵ"ן (ח"כמת נ"סתר), וּכְמוֹ שֶׁקְּרָאָם בְּמָקוֹם אַחֵר לְעֵיל: 'סְתִימִין עַיינִין וְכוּ'. וְזֶה שֶׁכָּתוּב: "מִי עִוֵּר כִּי אִם עַבְדִּי"  (ישעיה מב יט). אֲבָל הַכַּוָּנָה הִיא לִמְעוּטֵי וּלַאֲפוּקֵי חַכְמֵי הָאֱמֶת הַנִּקְרָאִים 'בָּנִים' - אִינוּן מָארֵי קַבָּלָה, כַּנִּזְכַּר לְעֵיל. אֲבָל הָעוֹסְקִים בַּמִּשְׁנָה לְבַדָּהּ בִּלְתִּי הִסְתַּכְּלוּתָם בְּסוֹדוֹתֶיהָ, וּכְפִי סוֹדוֹתֶיהָ יִפְסְקוּ הַדִּינִים - אִם אִסּוּר וְאִם מֻתָּר כַּנִּזְכַּר לְעֵיל, הִנֵּה אֵלּוּ עִוְרִים בְּוַדַּאי הֵם. וְזֶה שֶׁכָּתוּב "מִי עִוֵּר כִּי אִם עַבְדִּי" - כִּי הָעוֹסֵק בִּפְשָׁט נִקְרָא 'עֶבֶד' כַּנִּזְכַּר לְעֵיל.

וַעֲלֵיהֶם נִתְנַבֵּא יְשַׁעְיָה לֶעָתִיד לָבוֹא שֶׁיִּזְכּוּ לָלֶכֶת בְּדֶרֶךְ לֹא יָדָעוּ, הוּא דֶּרֶךְ חָכְמַת הָאֱמֶת. אֲשֶׁר בָּעוֹלָם הַזֶּה נִתָּן 'לַהַט הַחֶרֶב' וְ'הַכְּרוּבִים' לִשְׁמֹר אֶת דֶּרֶךְ הַחַיִּים שֶׁלֹּא יוּבְנוּ רָזֵי הַתּוֹרָה אֶלָּא לַזּוֹכִים אֵלֶיהָ, כַּנִּזְכַּר בְּפָרָשַׁת נָשׂא (דַּף קכג ע"א). וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וְאִית נְטִירִין אַחֲרָנִין, כְּגוֹן נְחָשִׁים עַקְרַבִּין וּשְׂרָפִין, וְנַטְרִין הַהוּא טוֹב - דְּלָא לֵיעוּל תַּמָּן מַאן דְּלָאו אִיהוּ רָאוּי לְמֵיעַל. דְּאִי לָאו הָכִי, כָּל חַיָּיבַיָּא הֲווֹ עָאלִין בְּרָזִין דְּאוֹרַיְיתָא. וּבְגִין דָּא, מַאן דְּאִיהוּ חַיָיבָא וְיִיעוּל לְמִנְדַּע רָזִין דְּאוֹרַיְיתָא, כַּמָה מַלְאֲכֵי חַבָּלָה וְכוּ' מְבַלְבְּלִין מַחֲשַׁבְתֵּיהּ וְכוּ'. וְזֶה שֶׁכָּתוּב עוֹד: "אָשִׂים מַחְשָׁךְ לִפְנֵיהֶם לָאוֹר" (יִרְמְיָה מב טז) - כִּי הַתַּלְמוּד בַּבְלִי שֶׁהוּא מַחְשָׁךְ הַמְסַפֵּר בִּפְשַׁט הָעוֹלָם הַזֶּה אָשִׂים לִפְנֵיהֶם לָאוֹר - וְיִסְתַּכְּלוּ מִתּוֹכוֹ רָזִין דְּאוֹרַיְתָא הַגְּנוּזִים בּוֹ הַנִּקְרָא "וְתוֹרָה אוֹר". גַּם כָּל הַקֻּשְׁיוֹת שֶׁבַּתַּלְמוּד הַנֶּאֱמַר עֲלֵיהֶם 'תַּנְיָא', וְ'הָכִי קָאָמַר', 'חַסּוֹרֵי מִחַסְּרָא', וְ'הָכִי קָתָנֵי', ו'תֵיקוֹ' - כָּל אֵלּוּ נִרְאִים בְּעֵינֵינוּ מַעֲקַשִּׁים, יַחְזְרוּ לְמִישׁוֹר וְיִרְאוּ אֵיךְ הֻכְרַח הַלָּשׁוֹן לְהֵאָמֵר בַּלָּשׁוֹן הַזֶּה הֶחָסֵר וְהַמְעֻקָּשׁ לְסִבַּת רִמְזֵי הַתּוֹרָה הַנִּסְתָּרִים וְנִרְמָזִים בּוֹ.

וְאַל יֹאמַר אָדָם: אִם כֵּן, מֵעַתָּה אֲנִי פָּטוּר וּמֻתָּר מִלְּהִתְעַסֵּק בַּחָכְמָה הַזֹּאת עַד לֶעָתִיד לָבוֹא - כִּי בָּעוֹלָם הַזֶּה אֵין כֹּחַ לְיָדְעָם, וְלָכֵן אָמַר הַכָּתוּב: "אֵלֶּה הַדְּבָרִים עֲשִׂיתִם וְלֹא עֲזַבְתִּים" (ישעיה מב טז), וְאָמְרוּ רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה: 'אֶעֱשֶׂה', 'אֶעֶזְבֵם' לֹא כְּתִיב - שֶׁכְּבָר עֲשִׂיתִים לְרַבִּי עֲקִיבָא וַחֲבֵרָיו. וּכְמוֹ שֶׁכָּתְבוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה עַל רַבִּי עֲקִיבָא שֶׁהָיָה 'יוֹשֵׁב וְדוֹרֵשׁ עַל כָּל קוֹץ וְקוֹץ תִּלֵּי תִּלִּים שֶׁל הֲלָכוֹת'. וְאִם כֵּן "לֹא דָּבָר רֵיק הוּא" (דברים לב מז) - וְאִם "רֵיק הוּא מִכֶּם" (שם), וְאֵינְכֶם חֲפֵצִים לֵידַע עִם שֶׁהוּא בְּיֶדְכֶם וּבִבְחִירַתְכֶם, וַהֲרֵי רַבִּי עֲקִיבָא הִשִּׂיג בָּעוֹלָם הַזֶּה לְסוֹדוֹת אֵלּוּ. וְהִנֵּה זֶהוּ הַנָּכוֹן כְּמוֹ שֶׁכָּתוּב בַּמִּשְׁנָה: 'מִשֶּׁמֵּת רַבִּי עֲקִיבָא בָּטַל כְּבוֹד הַתּוֹרָה', וּפֵּרְשׁוּ הַמְפָרְשִׁים שֶׁהָיָה יוֹדֵעַ לְהָשִׁיב וְלִדְרֹשׁ עַל כָּל קוֹץ וְקוֹץ תִּלֵּי תִּלִּים שֶׁל הֲלָכוֹת, וְזֶהוּ כְּבוֹד הַתּוֹרָה, וַהֲדָרָהּ, וְיָפְיָהּ.

וְזֶה אֶצְלִי פֵּירוּשׁ הַמִּשְׁנָה: 'אָמַר רַבִּי יְהוֹשֻׁעַ בֶּן לֵוִי - בְּכָל יוֹם וְיוֹם בַּת קוֹל יוֹצֵאת מֵהַר חוֹרֵב וּמַכְרֶזֶת וְאוֹמֶרֶת 'אוֹי לָהֶם לַבְּרִיּוֹת מֵעֶלְבּוֹנָהּ שֶׁל תּוֹרָה'! (אָבוֹת ו ב) כִּי בְּלִי סָפֵק בִּהְיוֹתָם עוֹסְקִים בִּפְשָׁטֶיהָ וּבְסִפּוּרֶיהָ לְבַדָּם הִיא לוֹבֶשֶׁת בִּגְדֵי אַלְמְנוּתָהּ וְשַׂק הוּשַׁת כְּסוּתָהּ, וְכָל הָאֻמּוֹת יֹאמְרוּ לְיִשְׂרָאֵל "מַה דּוֹדֵךְ מִדּוֹד" (שיר השירים ה ט) - מַה תּוֹרַתְכֶם מִתּוֹרָתֵנוּ? הֲלֹא גַּם תּוֹרַתְכֶם סִפּוּרִים בְּהַבְלֵי הָעוֹלָם. אֵין עֶלְבּוֹן תּוֹרָה גָּדוֹל מִזֶּה! וְלָכֵן אוֹי לָהֶם לַבְּרִיּוֹת מֵעֶלְבּוֹנָהּ שֶׁל תּוֹרָה, וְאֵינָם עוֹסְקִים בְּחָכְמַת הַקַּבָּלָה שֶׁהִיא נוֹתֶנֶת כָּבוֹד לַתּוֹרָה - כִּי הֵם מַאֲרִיכִים הַגָּלוּת וְכָל הָרָעוֹת הַמִּתְרַגְּשׁוֹת לָבוֹא בָּעוֹלָם, כַּנִּזְכַּר לְעֵיל בַּמַּאֲמָר שֶׁהִתְחַלְנוּ בְּהַקְדָּמָתֵנוּ זֹאת. וְזֶה עַצְמוֹ הוּא בַּת קוֹל הַמַּכְרִיז בְּכָל יוֹם, וְנִרְמַז בַּפָּסוּק "קוֹל אוֹמֵר קְרָא" (ישעיה מ ו). 

וְעַל כַּיּוֹצֵא בְּזֶה אָמְרוּ גַּם כֵּן בְּסֵפֶר הַזֹּהַר פָּרָשַׁת בְּהַעֲלֹתְךָ (דַּף קנב ע"א), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'רַבִּי שִׁמְעוֹן אָמַר - וַוי לְהַהוּא בַּר נָשׁ דְּאָמַר דְּהָא אוֹרַיְיתָא אָתָא לְאַחֲזָאָה סִפּוּרִין בְּעָלְמָא, וּמִלִּין דְּהֶדְיוֹטֵי. וְעוֹד, הַאי מִלָּה דְּאוֹרַיְיתָא לְבוּשָׁא דְּאוֹרַיְיתָא אִיהוּ. וּמַאן דְּחָשִׁיב דְּהַהוּא לְבוּשָׁא אִיהוּ אוֹרַיְיתָא מַמָּשׁ וְלָא מִלָּה אַחֲרָא - תִּיפַּח רוּחֵיהּ, וְלָא יְהֵא לֵיהּ חוּלָקָא בְּעָלְמָא דְּאָתֵי! וּבְּגִין כַּךְ אָמַר דָּוִד הַמֶּלֶךְ עָלָיו הַשָּׁלוֹם: "גַּל עֵינַי וְאַבִּיטָה נִפְלָאוֹת מִתּוֹרָתֶךָ" (תְּהִלִּים קיט יח) - מַה דִּתְחוֹת הַאי לְבוּשָׁא דְּאוֹרַיְיתָא וְכוּ'. טִפְּשִׁין דְּעָלְמָא לָא מִסְתַּכְּלֵי אֶלָּא בְּהַהוּא לְבוּשָׁא, דְּאִיהוּ סִפּוּר דְּאוֹרַיְיתָא, וְלָא יַתִּיר וְכוּ'. עוֹד יֵשׁ מָקוֹם אַחֵר כַּיּוֹצֵא בָּזֶה בַּפָּרָשָׁה הַנִּזְכֵּרֶת עַצְמָהּ (דַּף קמט ע"ב), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וּמַאן דְּאָמַר דְּהַהוּא סִפּוּרָא דְּאוֹרַיְיתָא לְאַחֲזָאָה עַל הַהוּא סִפּוּרָא בִּלְבַד קָאֲתֵי, תִּיפַּח רוּחֵיהּ! דְּאִי הָכִי, לָאו אִיהִי אוֹרַיְיתָא עִלָּאָה, אוֹרַיְיתָא קְשׁוֹט.'

וְהִנֵּה בְּחַכְמֵי הַפְּשָׁט עַצְמָם שְּׁתֵּי בְּחִינוֹת - אִם הַכַּת שֶׁהֵם יִרְאֵי הַשֵּׁם וְעוֹסְקִים בָּהּ לְשֵׁם שָׁמַיִם אֶלָּא שֶׁנִּשְׁאֲרוּ בְּתוֹךְ הַחֹשֶׁךְ מִנְּעוּרֵיהֶם וְלֹא לָמְדוּ סוֹדוֹת הַתּוֹרָה, וּמִתְיָרְאִים לָגַעַת בָּהֶם בְּאָמְרָם: "מִי יַעֲלֶה לָּנוּ הַשָּׁמַיְמָה וְיִקָּחֶהָ לָּנוּ?" (דברים ל יב), "וּמִי עָלָה שָׁמַיִם וְיֵרַד" (משלי ל ד) וְיַגִּידָה לָנוּ מַה הֵם רָזֶיהָ וְסוֹדוֹתֶיהָ? וְעַל כַּיּוֹצֵא בָּזֶה "וְאֶל הַשָּׁמַיִם וְאֵין אוֹרָם" (ירמיה ד כג) - כִּי גַּם שֶׁהֵם נְפָשׁוֹת חֲצוּבוֹת מִן הַשָּׁמַיִם אֵין אוֹרָם עִמָּהֶם, וּבְמַחֲשַׁכִּים יֵשְׁבוּ וּמִשָּׁם לֹא יֵצֵאוּ! וְעוֹד יֵשׁ כַּת אַחֶרֶת - וְהֵם קְצָת תַּלְמִידֵי חֲכָמִים חֲרִיפִים וּמְפֻלְפָּלִים, עוֹקְרֵי הָרִים וְטוֹחֲנָן זֶה בָּזֶה בְּפִלְפּוּלָם בְּבֵית הַמִּדְרָשׁ. עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר "רָאִיתִי אֶת הֶהָרִים וְגו." (שם ד כד) - רוֹעֲשִׁים וּמִתְיָרְאִים לָגֶשֶׁת אֶל מְקוֹם אֵשׁ אוֹכְלָה הֵם רָזֵי הַתּוֹרָה, דִּבְרֵיהֶם כְּגַחֲלֵי אֵשׁ לַהֶבֶת שַׁלְהֶבֶת. וּמִתְיָרְאִים פֶּן יִצְרְבוּ בָּם צָרֶבֶת, כָּעִנְיָן 'הַהוּא יָנוּקָא דַּהֲוָה דָּרֵישׁ בְּחַשְׁמַל וְנָפֵק אֶשָּׁא מִינֵיהּ וַאֲכַלְתֵּיהּ' (חגיגה יג ע"א). וּמַה טּוֹב וּמַה נָּעִים חֶלְקָם אִם עָלְתָה לָהֶם כָּךְ וְיִשָּׂרְפוּ בִּקְדֻשַּׁת שְׁמוֹ יִתְבָּרַךְ, כִּי אֵשׁ אוֹכְלָה הוּא! וְעַל כַּיּוֹצֵא בְּאֵלּוּ נֶאֱמַר: "רָאמוֹת לֶאֱוִיל חָכְמוֹת" (מִשְׁלֵי כד ז), וְלָכֵן "בְּשַׁעַר לֹא יִפְתַּח פִּיהוּ" (שם). וּבְלִי סָפֵק כִּי הַחוֹשְׁבִים כָּךְ אֱוִילִים הֵם - כִּי לוּלֵי שֶׁהֵם חוֹשְׁבִים בְּעֵינֵיהֶם דַּי לָהֶם אוֹתָהּ הַחָכְמָה הַפְּשׁוּטָה שֶׁיָּדְעוּ בָּהּ וּכְבָר הֵם חֲכָמִים, לֹא הָיוּ נִמְנָעִים מִלִּכָּנֵס מִפְּנִימִיּוּתָהּ. וְעַל כַּיּוֹצֵא בְּזֶה נֶאֱמַר: "רָאִיתָ אִישׁ חָכָם בְּעֵינָיו, תִּקְוָה לִכְסִיל מִמֶּנּוּ" (מִשְׁלֵי כו יב).

וְאִם שְׁלֹמֹה הַמֶּלֶךְ עָלָיו הַשָּׁלוֹם אֲשֶׁר עָלָיו נֶאֱמַר: "וַיֶּחְכַּם מִכָּל הָאָדָם וְכוּ" (מְלָכִים א' ה יא) אָמַר בְּסוֹף יָמָיו בְּעֵת שֶׁחִבֵּר קֹהֶלֶת: "אָמַרְתִּי אֶחְכָּמָה וְהִיא רְחוֹקָה מִמֶּנִּי" (קֹהֶלֶת ז כג) - וְלֹא בְּדַעְתּוֹ כְּלָל לַחֲשֹׁב שֶׁכְּבָר נִתְחַכֵּם אֶלָּא חָשַׁב שֶׁאֶפְשָׁר שֶׁלֶּעָתִיד יִתְחַכֵּם, כְּמוֹ שֶׁכָּתוּב "אָמַרְתִּי אֶחְכָּמָה" לֶעָתִיד עַל יְדֵי הַיְגִיעָה, וְעִם כָּל זֶה רָאָה אַחַר כָּךְ כִּי טָעָה בָּזֶה, וּכְמוֹ שֶׁכָּתוּב "וְהִיא רְחוֹקָה מִמֶּנִּי" - וּמַה יַּעֲשׂוּ הַפְּתָאִים הַיַּתּוּשִׁים אֲשֶׁר בִּזְמַנֵּנוּ זֶה בִּהְיוֹתָם חֲכָמִים שְׂמֵחִים בְּחֶלְקָם וְשָׂשִׂים בַּעֲבוֹדָתָם?! וַהֲרֵי רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה חַכְמֵי הַתַּלְמוּד הַגְּדוֹלִים וְהָרִאשׁוֹנִים אָמְרוּ: 'אֵין אָנוּ אֲפִילּוּ כַּחֲמוֹרוֹ שֶׁל רַבִּי פִּנְחָס בֶּן יָאִיר'! וְאֵין לִתְמֹהַּ מִזֶּה, כִּי הֲרֵי מְפֹרָשׁ בַּכָּתוּב "וַיֹּאמֶר אַבְרָהָם אֶל נְעָרָיו שְׁבוּ לָכֶם פֹּה עִם הַחֲמוֹר" (בראשית כב ה), וְדָרְשׁוּ בּוֹ רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה 'עַם הַדּוֹמֶה לַחֲמוֹר'. וְאֵין כַּוָּנָתָם כִּי אָמַר לָהֶם כָּךְ עַל הֱיוֹתָם נֶעֱדָרִים בִּלְתִּי חָכְמָה, כִּי הֲרֵי הַכָּתוּב אָמַר וְהֵעִיד עַל אֱלִיעֶזֶר שֶׁהוּא אֶחָד מֵהֶם "הוּא דַּמֶּשֶׂק אֱלִיעֶזֶר" (בראשית טו ב) - וְדָרְשׁוּ חֲכָמֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה (יוֹמָא כח ע"ב): 'דּוֹלֶה וּמַשְׁקֶה מִתּוֹרַת רַבּוֹ לַאֲחֵרִים'. אָמְנָם, כְּבָר בֵּאֲרוּ חֲכָמֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה עַצְמָם וְאָמְרוּ הַטַּעַם: לְפִי שֶׁלֹּא רָאוּ עֲנַן הַשְּׁכִינָה קָשׁוּר עַל הָהָר, וְלָכֵן קְרָאָם 'עַם הַדּוֹמֶה לַחֲמוֹר' - מַה חֲמוֹר אֵינוֹ רוֹאֶה, אַף אַתֶּם כָּךְ! וְאַף אִם בְּמָקוֹם אַחֵר נִרְאֶה כִּי קָרָא כָּךְ לֶאֱלִיעֶזֶר מִפְּנֵי שֶׁהוּא עֶבֶד, וְהִנֵּה הוּא קִנְיַן כַּסְפּוֹ כְּמוֹ בְּהֶמְתּוֹ וַחֲמוֹרוֹ - אֵין זֶה רַק אַסְמַכְתָּא בְּעָלְמָא. כִּי הֲרֵי יִשְׁמָעֵאל בְּנוֹ הָיָה שָׁם, וַהֲרֵי יִשְׁמָעֵאל בֶּן אַבְרָהָם הָיָה, וְהַבֵּן הוֹלֵךְ אַחַר מִשְׁפַּחַת אָבִיו.

אָמַר עוֹד: "וְכָל הַגְּבָעוֹת הִתְקַלְקָלוּ" (יִרְמְיָה ד כד) - כִּי הַגְּבָעוֹת הֵם הַתַּלְמִידֵי חֲכָמִים הַבַּחוּרִים הַנִּקְרָאִים 'גְּבָעוֹת' אֵצֶל בְּחִינוֹת הֶ'הָרִים' הַנִּזְכַּר. הִנֵּה הַגְּבָעוֹת אֵלּוּ נִתְקַלְקְלוּ לְגַמְרֵי - כִּי בִּרְאוֹת הַתַּלְמִידִים הַקְּטַנִּים אֶת הַגְּדוֹלִים הֶ'הָרִים' הָרָמִים רוֹדְפִים יוֹמָם וָלַיְלָה אַחֲרֵי הַפְּשָׁטִים וְאֵינָם עֲסוּקִים בַּחָכְמָה הַזֹּאת, וְאֵינָם יוֹדְעִים כִּי מִיִּרְאָתָם לִכָּנֵס בָּהּ הֵם נִמְנָעִים מִלְּהִתְעַסֵּק בָּהּ כַּנִּזְכַּר, וְעַל כֵּן גְּבָעוֹת אֵלּוּ נִתְקַלְקְלוּ, וְלִבָּם שֹׁרֶשׁ פּוֹרֶה רֹאשׁ וְלַעֲנָה, וְעָלְתָה בָּהֶם חֲלוּדַת טִיט וְרֶפֶשׁ לִכְפֹּר בְּחָכְמַת הָאֱמֶת - וְאוֹמְרִים שֶׁאֵין בַּתּוֹרָה אֶלָּא פְּשָׁטֶיהָ וּלְבוּשֶׁיהָ בִּלְבַד, עַל דֶּרֶךְ הַנִּזְכַּר לְעֵיל בְּפָרָשַׁת בְּהַעֲלֹתְךָ. וְאֵין סָפֵק כִּי לֹא יִהְיֶה לָהֶם חֵלֶק בָּעוֹלָם הַבָּא, כַּנִּזְכַּר שָׁם בַּזֹּהַר! וּכְבָר נִתְבָּאֵר לְמַעְלָה הַסִּבָּה - כִּי תּוֹרַת עוֹלָם הַבָּא אֵינֶנָּהּ כִּפְשָׁטָהּ, רַק שָׁם עוֹסְקִים בְּרָזֵי הַתּוֹרָה וְסוֹדוֹתֶיהָ. וְזֶה שֶׁלֹּא בָּחַר בָּהּ, וְלֹא טָרַח בָּעוֹלָם הַזֶּה מֵעֶרֶב שַׁבָּת לֹא יֹאכַל בְּשַׁבָּת. וַעֲלֵיהֶם נֶאֱמַר: "הִנֵּה עֲבָדַי יֹאכֵלוּ וְאַתֶּם תִּרְעָבוּ וְגוֹ" (ישעיה  סה יג).

וּכְנֶגֶד כַּת הַמִּתְעַסְּקִים בְּרָזֵי הַתּוֹרָה וּבְחָכְמוֹת הַזֹּהַר אֲשֶׁר הֵם נִקְרָאִים 'אָדָם' כַּנִּזְכַּר בְּסֵפֶר הַתִּקּוּנִין: 'דָּבָר אַחֵר, אֶפְרוֹחִים - אִילֵּין מָארֵי מִשְׁנָה, בָּנִים - אִילֵּין מָארֵי קַבָּלָה'. עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר: "רָאִיתִי וְהִנֵּה וְאֵין הָאָדָם" (ירמיה ד כה) - וְלֹא אָמַר "אָדָם", אֶלָּא "הָאָדָם". יִרְצֶה - כִּי גַּם שֶׁהוּא עוֹסֵק בַּחָכְמָה הַזֹּאת וְלָכֵן נִקְרָא 'אָדָם', עִם כָּל זֶה אֵינֶנּוּ 'הָאָדָם' הַמְיֻחָד הָרָאוּי לְהִתְעַסֵּק בָּהּ, כִּי אֵין לָהֶם שָׁרָשִׁים וְהַקְדָּמוֹת לְהָבִין דְּבָרָיו, וּכְמוֹ שֶׁבֵּאַרְנוּ לְעֵיל בְּאָמְרוֹ "בָּנִים סְכָלִים הֵמָּה וְלֹא נְבוֹנִים" (שם ג כב). אֲבָל 'הָאָדָם' הַמְיֻחָד אֵינֶנּוּ בָּעוֹלָם הַזֶּה, וַאֲנַחְנוּ בְּזֹאת הַחָכְמָה מְגַשְּׁשִׁים כְּעִוְרִים קִיר - כִּי חַכְמֵי הָאֱמֶת 'סָעוּ הֵמָּה לִמְנוּחוֹת, עָזְבוּ אוֹתָנוּ לַאֲנָחוֹת'. וְכַאֲשֶׁר אֵין 'הָאָדָם' הַנִּזְכַּר נִמְצָא לִלְמֹד הַחָכְמָה, הִנֵּה אָז גַּם 'עוֹפוֹת הַשָּׁמַיִם' - אֵלּוּ הַתַּלְמִידִים אֲשֶׁר נָגַע הַשֵּׁם בְּלִבָּם הַחֲפֵצִים לָעוּף הַשָּׁמַיִם בְּלִי כְּנָפַיִם, וְאוֹמְרִים: "מִי יִתֵּן לָנוּ אֵבֶר כַּיּוֹנָה, נָעוּפָה וְנִשְׁכּוֹנָה" (על פי תהילים נה ז) בְּאָהֳלֵי הַחָכְמָה הַזֹּאת.

וַהֲרֵי נִתְבָּאֲרוּ כָּל הַכִּתּוֹת אֲשֶׁר בְּעַם בְּנֵי יִשְׂרָאֵל, אֲשֶׁר כֻּלָּם כְּאֶחָד נִמְנְעוּ מִלְּהַחֲזִיק בַּחָכְמָה הַזֹּאת, כָּל אֶחָד כְּפִי סִבָּתוֹ וּפְנִיָּתוֹ, עַד שֶׁנִּתְקַיֵּם בָּנוּ בַּעֲווֹנוֹתֵינוּ הָרַבִּים "אֵין מְנַהֵל לָהּ מִכָּל בָּנִים יָלָדָה וְגו" (ישעיה נא יח). פֵּירוּשׁ - כִּי עִם הֱיוֹתָם בָּנִים מָארֵי קַבָּלָה, עִם כָּל זֶה נִתְיָאֲשׁוּ מִלְּהִתְעַסֵּק בַּחָכְמָה הַזֹּאת. וְאֵין סָפֵק כִּי דְּבָרִים אֵלּוּ בִּנְבוּאָה נֶאֶמְרוּ עַל דּוֹרוֹת אֵלּוּ הָאַחֲרוֹנִים - שֶׁלֹּא כִּסְבָרַת חַכְמֵי דּוֹרוֹתֵינוּ אֵלֶּה הַחוֹשְׁבִים בְּדַעְתָּם כִּי כְּבָר הִשִּׂיגוּ מַה שֶּׁצָּרִיךְ לָהֶם וּשְׂמֵחִים בְּחֶלְקָם. וְהִנֵּה הַכָּתוּב מֵעִיד: "וַיַּרְא כִּי אֵין אִישׁ, וַיִּשְׁתּוֹמֵם כִּי אֵין מַפְגִּיעַ" (יְשַׁעְיָה נט טז) - בִּלְשׁוֹן שְׁלִילָה. אוֹי לְאָזְנַיִם שֶׁכָּךְ שׁוֹמְעוֹת, וְאוֹי לְעֵינַיִם שֶׁכָּךְ רוֹאוֹת עֵדוּתוֹ יִתְבָּרַךְ עָלֵינוּ, וְאֵין לָנוּ לֵב לָדַעַת לַחֲזֹר וּלְהִתְעַסֵּק בַּחָכְמָה הַזֹּאת, לְהַחֲזִיק יִתְבָּרַךְ, כְּמוֹ שֶׁכָּתוּב: "וְאַבִּיט וְאֵין עֹזֵר וְאֶשְׁתּוֹמֵם וְאֵין סוֹמֵךְ" (יְשַׁעְיָה סג ה) - וְהוּא בִּהְיוֹתֵנוּ עֲסוּקִים בַּחָכְמָה הַזֹּאת. כִּי עַל יָדָהּ תִּתְקָרֵב הַגְּאֻלָּה, וְכִבְיָכוֹל יְשׁוּעָתָהּ לִשְׁכִינַת עֻזּוֹ - הָיִינוּ מְמַהֲרִים לְהַצְמִיחָהּ, כְּמוֹ שֶׁכָּתוּב "וַתּוֹשַׁע לִי זְרֹעִי" (שם), "לִי" מַמָּשׁ כִּבְיָכוֹל, וְכַנִּזְכַּר לְעֵיל בַּמַּאֲמָר שֶׁהִתְחַלְנוּ בְּהַקְדָּמָתֵנוּ זֹאת - כִּי הַכֹּל תָּלוּי בְּעֵסֶק הַחָכְמָה הַזֹּאת, וּמְנִיעָתֵנוּ מִלְּהִתְעַסֵּק בָּהּ הִיא גּוֹרֶמֶת אִחוּר וְעִכּוּב בִּנְיַן בֵּית מִקְדָּשֵׁנוּ וְתִפְאַרְתֵּנוּ הַמְכֻנֶּה וְנִקְרָא "הֲדַר הַכַּרְמֶל" (ישעיה לה ב), כְּמוֹ שֶׁאָמַר הַכָּתוּב: "רֹאשֵׁךְ עָלַיִךְ כַּכַּרְמֶל" (שִׁיר הַשִּׁירִים ז ו).

וְזֶה מַה שֶּׁאָמַר הַכָּתוּב: "רָאִיתִי וְהִנֵּה הַכַּרְמֶל הַמִּדְבָּר" (יִרְמְיָה ד כו) - כִּי לַסִּבּוֹת הַנִּזְכָּרִים לְעֵיל הָיָה הַכַּרְמֶל מִדְבָּר שָׁמֵם בַּעֲווֹנוֹתֵינוּ הָרַבִּים, כַּנִּזְכַּר לְעֵיל. כִּי 'כָּל דּוֹר שֶׁלֹּא נִבְנָה בֵּית הַמִּקְדָּשׁ בְּיָמָיו, הֲרֵי הוּא כְּאִלּוּ נֶחֱרַב בְּיָמָיו' (יְרוּשַׁלְמִי יוֹמָא ה ע"א). "וְכָל עָרָיו" (שם) - הֵם עָרֵי יְהוּדָה "נִתְּצוּ" גַּם הֵם. וְכָל הָרָעָה הַזֹּאת הִיא "מִפְּנֵי יהוה, מִפְּנֵי חֲרוֹן אַפּו" (יִרְמְיָה שָׁם)! פֵּירוּשׁ - מִפְּנֵי הַחָכְמָה הַזֹּאת, אֲשֶׁר עִסְקָהּ לְהוֹרוֹת כִּי כָּל הַתּוֹרָה שְׁמוֹתָיו שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא. וְזֶה שֶׁכָּתוּב "מִפְּנֵי יהוה" - הִיא הַחָכְמָה, שֶׁאֵין מִתְעַסֵּק בָּהּ. וְגַם "וּמִפְּנֵי חֲרוֹן אַפּוֹ", פֵּירוּשׁ - כִּי אֵין לוֹ לְהַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא קוֹרַת רוּחַ בְּעוֹלָמוֹ, אֶלָּא כַּאֲשֶׁר עוֹסְקִים בְּחָכְמָה זוֹ. וּכְמוֹ שֶׁכָּתוּב בַּתַּלְמוּד (חֲגִיגָה יד ע"ב) בְּכָל אוֹתָם הַמַּעֲשִׂים שֶׁל רַבָּן יוֹחָנָן בֶּן זַכַּאי, וְשֶׁל רַבִּי אֶלְעָזָר בֶּן עָרָךְ, וְרַבִּי יוֹסִי הַכֹּהֵן. כְּשֶׁהָיוּ דּוֹרְשִׁים בְּמַעֲשֵׂה מֶרְכָּבָה יָרְדָה אֵשׁ שְׁכִינָתוֹ יִתְבָּרַךְ וְסָבְבָה עַל הָאִילָנוֹת - מַה שֶּׁאֵין כֵּן בִּהְיוֹתָם עוֹסְקִים בַּפְּשָׁטִים. וּכְמוֹ שֶׁכָּתוּב בְּמִדְרָשׁ מִשְׁלֵי (פָּרָשָׁה י) עַל פָּסוּק "לֹא יַרְעִיב הַשֵּׁם נֶפֶשׁ צַדִּיק" (מִשְׁלֵי י ג), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'אָמַר רַבִּי יִשְׁמָעֵאל - בֹּא וּרְאֵה כַּמָּה קָשֶׁה יוֹם הַדִּין וְכוּ'. הָיָה רַבִּי יִשְׁמָעֵאל אוֹמֵר - אוֹי לָהּ לְאוֹתָהּ בּוּשָׁה, אוֹי לָהּ לְאוֹתָהּ כְּלִימָה וְכוּ'. בָּא מִי שֶׁיֵּשׁ בְּיָדוֹ מִקְרָא וְאֵין בְּיָדוֹ מִשְׁנָה וְכוּ'. בָּא מִי שֶׁיֵּשׁ בְּיָדוֹ שְׁתֵּי סְדָרִים וְכוּ'. בָּא מִי שֶׁיֵּשׁ בְּיָדוֹ הֲלָכוֹת וְכוּ'. בָּא מִי שֶׁיֵּשׁ בְּיָדוֹ תּוֹרַת כֹּהֲנִים וְכוּ'. בָּא מִי שֶׁיֵּשׁ בְּיָדוֹ חֲמִשָּׁה חֻמְּשֵׁי תּוֹרָה וְכוּ'. בָּא מִי שֶׁיֵּשׁ בְּיָדוֹ אַגָּדָה, בָּא מִי שֶׁיֵּשׁ בְּיָדוֹ תַּלְמוּד וְכוּ'. וְהַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אוֹמֵר לוֹ - בְּנִי, הוֹאִיל וְנִתְעַסַּקְתָּ בְּתַלְמוּד, צָפִיתָ בַּמֶּרְכָּבָה? צָפִיתָ בַּגֵּאוּת שֶׁלִּי? שֶׁאֵין הֲנָאָה לִי בָּעוֹלָם אֶלָּא בִּשְׁעַת שֶׁתַּלְמִידֵי חָכָמִים יוֹשְׁבִים וְעוֹסְקִים וּמַבִּיטִים וּמְצִיצִים וְרוֹאִים וְהוֹגִים הֲמוֹן הַתַּלְמוּד הַזֶּה! כִּסֵּא כְּבוֹדִי הֵיאָךְ עוֹמֵד וְכוּ'? חַשְׁמַל הֵיאָךְ עוֹמֵד וְכוּ'? בָּרָק הֵיאָךְ עוֹמֵד וְכוּ'? כְּרוּב וְכוּ'? וּגְדוֹלָה מִכֻּלָּם - מִצִּפֹּרְנַי וְעַד קָדְקָדִי וְכוּ'? וְכִי לֹא זֶה הוּא הֲדָרִי זֶה?! הוּא גְּדֻלָּתִי, זֶהוּ הֲדַר יָפְיִי - שֶׁבָּנַי מַכִּירִין אֶת כְּבוֹדִי וְכוּ!'

הֲרֵי מְבֹאָר בְּפֵרוּשׁ אַף בְּדִבְרֵי הַתַּנָּאִים שֶׁאֵין הָאָדָם יוֹצֵא יְדֵי חוֹבָתוֹ לְגַמְרֵי בְּעֵסֶק הַמִּקְרָא וְהַמִּשְׁנָה וְהָאַגָּדָה וְהַתַּלְמוּד בִּלְבַד. אֶלָּא הוּא מְחֻיָּב לַעֲסֹק בְּכָל יְכָלְתּוֹ בְּסִתְרֵי תּוֹרָה וּבְמַעֲשֵׂה מֶרְכָּבָה - כִּי אֵין הֲנָאָה לְהַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא מִכָּל מַה שֶּׁבָּרָא בְּעוֹלָמוֹ, רַק בִּהְיוֹת בָּנָיו לְמַטָּה עוֹסְקִים בְּרָזֵי הַתּוֹרָה, לְהַכִּיר גְּדֻלָּתוֹ, וְיָפְיוֹ, וּמַעֲלָתוֹ. כִּי בִּפְשָׁטֵי הַתּוֹרָה וּבְסִפּוּרֶיהָ וּבְדִינֶיהָ וּבְמִצְווֹתֶיהָ בִּהְיוֹתָם כִּפְשָׁטָם, אֵין בָּהֶם שׁוּם הֶכֵּר וִידִיעָה לֵידַע אֶת בּוֹרְאָם יִתְבָּרַךְ. אַדְּרַבָּה יֵשׁ בָּהֶם מִצְווֹת וְחֻקִּים שֶׁאֵין הַדַּעַת סוֹבְלָם, וְכָל אֻמּוֹת הָעוֹלָם מוֹנִין אֶת יִשְׂרָאֵל וְאוֹמְרִים לָהֶם - 'כִּי מַה הַתּוֹרָה הַזֹּאת אֲשֶׁר צִוָּה אֱלֹהֵיכֶם אֶתְכֶם? דְּבָרִים שֶׁנִּרְאִין כְּחִידוֹת וּמְשָׁלִים! לִקַּח קֶרֶן פָּרָה וְלִתְקֹעַ בּוֹ בְּיוֹם רֹאשׁ הַשָּׁנָה, וְאַתֶּם אוֹמְרִים שֶׁעַל יְדֵי כֵּן שָׂטָן הָרוּחָנִי הַמְקַטְרֵג הָעֶלְיוֹן מִתְעָרֵב?!' וְכַיּוֹצֵא מִדְּבָרִים אֵלּוּ כִּמְעַט רֹב מִצְווֹת הַתּוֹרָה, וּבִפְרָט פְּרָטֵי דִּינֵיהֶם - אֵין הַשֵּׂכֶל סוֹבְלָם. וְאִם כֵּן, הֵיכָן הוּא הֲדַר הַתּוֹרָה וְיָפְיָהּ וּגְדֻלָּתָהּ?! וְעַל כַּיּוֹצֵא בָּזֶה נֶאֱמַר: "אִם צָדַקְתָּ מַה תִּתֵּן לוֹ, וְאִם חָטָאתָ מַה תִּפְעָל בּוֹ?" (אִיּוֹב לה ו-ז) כִּי הַשָּׂכָר וְהָעֹנֶשׁ אֲשֶׁר עֲלֵיהֶם הוּא לְךָ לְבַדְּךָ! אָמְנָם בְּסוֹדוֹת הַתּוֹרָה וּבְעֵסֶק כַּוָּנַת הַמִּצְווֹת, עַל זֶה נֶאֱמַר בְּהֵפֶךְ. אִם בַּטּוֹבָה - נֶאֱמַר: "תְּנוּ עֹז לֵאלֹהִים" (תְּהִלִּים סח לה), וְאִם בְּרָעָה - נֶאֱמַר: "צוּר יְלָדְךָ תֶּשִׁי" (דְּבָרִים לב יח), וְנֶאֱמַר: "וְיָצְאוּ וְרָאוּ בְּפִגְרֵי הָאֲנָשִׁים הַפּשְׁעִים בִּי" (יְשַׁעְיָה סו כד) - 'בִּי' דַּיְקָא, וְלֹא 'לִי'. 'בִּי' מַמָּשׁ כִּבְיָכוֹל. וּדְבָרַי אֵלּוּ מְבֹאָרִים לַאֲשֶׁר נָגַע אֱלֹהִים בְּלִבּוֹ!

וְזֶה סוֹד מַּה שֶּׁכָּתוּב לְעֵיל, כִּי הַקּוֹרֵא בַּמִּשְׁנָה וּבַתַּלְמוּד נִקְרָא 'עֶבֶד הַמְשַׁמֵּשׁ אֶת רַבּוֹ עַל מְנַת לְקַבֵּל פְּרָס', מַה שֶּׁאֵין כֵּן בְּחָכְמַת הָאֱמֶת - כִּי הוּא מְתַקֵּן כִּבְיָכוֹל, וְנוֹתֵן עֹז וְכֹחַ לְמַעְלָה, וְזֶהוּ נִקְרָא עוֹסֵק בַּתּוֹרָה לִשְׁמָהּ בְּלִי סָפֵק. וְלֹא עוֹד, אֶלָּא שֶׁלֹּא נִבְרָא הָאָדָם אֶלָּא כְּדֵי שֶׁיִּלְמֹד חָכְמַת הַקַּבָּלָה. אֶלָּא, שֶׁצָּרִיךְ שֶׁיִּהְיֶה גּוּפוֹ נָקִי בִּתְחִלָּה עַל יְדֵי הַמִּצְווֹת הַמַּעֲשִׂיּוֹת, שֶׁכָּל תַּכְלִיתָן לְדָבָר זֶה, וְהֵם מֻכְרָחִים עַל כָּל פָּנִים. וְאַחַר כָּךְ תּוּכַל הַנְּשָׁמָה הַנִּקְרֵאת "נֵר יהוה נִשְׁמַת אָדָם" (משלי כ כז) לְהָאִיר בַּגּוּף הַזֶּה, כַּנֵּר הַנְּתוּנָה תּוֹךְ עֲשָׁשִׁית זְכוּכִית וּמְאִירָה, וְנוֹתֶנֶת לוֹ כֹּחַ לְהָבִין סִתְרֵי הַתּוֹרָה וּמְגַלָּה עֲמֻקּוֹת מִנִּי חֹשֶׁךְ. וְזֶה סוֹד מַה שֶּׁאָמַר הַכָּתוּב: "מִצְוַת יהוה בָּרָה מְאִירַת עֵינַיִם" (תְּהִלִּים יט ט), רוֹצֶה לוֹמַר - לְהָבִין סִתְרֵי תּוֹרָה עַל יָדָהּ שֶׁהֵם תַּכְלִית הַכֹּל, כַּנִּזְכַּר בְּזֹהַר שִׁיר הַשִּׁירִים עַל פָּסוּק "הַגִּידָה לִי שֶׁאָהֲבָה נַפְשִׁי וְכוּ" (שִׁיר הַשִּׁירִים א ז): 'זַכָאִין כָּל אִינוּן דְּמִשְׁתַּדְּלִין לְמִנְדַע בְּחָכְמְתָא דְמָארֵיהוֹן, וְאִינוּן יָדְעִין וּמִסְתַּכְּלִין בְּרָזִין עִילָּאִין. בְּגִין דְּבַּר נָשׁ כַּד נָפֵיק מֵהַאי עָלְמָא, בְּהַאי אִסְתַּלְּקוּ מִנֵּיהּ כָּל דִּינִין דְּעַלְמָא. וְלָא עוֹד, אֶלָּא דְּמִתְפַּתְּחָאן לֵיהּ תְּרֵיסַר תַּרְעֵי דַּאֲפַרְסְמוֹנָא דַכְיָא דְּכָל חָכְמְתָא עִילָּאָה תַּלְיָיא בְּהוּ. וְלָא עוֹד, אֶלָּא שֶׁהַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא חָקִיק לֵיהּ בְּהַהוּא פּוּרְפִּירָא דְּכָל דְּיוֹקְנִין גְּלִיפִין תַּמָּן בְּהַאי עָלְמָא וּבְעָלְמָא דְּאָתֵי. וְהַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא אִשְׁתַּעְשְׁעָא בֵּיהּ בְּגַן עֵדֶן, וְאַחְסֵין תְּרֵין עָלְמִין, עַלְמָא דָא וְעַלְמָא דְאָתֵי.

חָכְמְתָא דְאִצְטְרִיךְ לֵיהּ לְבַר נָשׁ - חַד, לְמִנְדַע וּלְאִסְתַּכָּלָא בְּרָזִין דְּמָארֵיהּ. וְחַד, לְמִנְדַע לֵיהּ לְגוּפֵיהּ, וּלְאִשְׁתְּמוֹדְעָא מֵאָן אִיהוּ וְאֵיךְ אִיהוּ, וְתִיקּוּנָא דְגוּפָא הֵיאַךְ אִתְתַּקַּן, וְהֵיאַךְ אִיהוּ זַמִּין לְמֵיעַל בְּדִינָא קַמֵּי מַלְכָּא דְכוֹלָּא? וְחַד, לְמִנְדַע וּלְאִסְתַּכָּלָא בְּרָזִין דְּנִשְׁמָתִין. מַאן אִיהוּ הַהִיא נֶפֶשׁ דְּבֵיהּ, וּמֵאָן אַתְיָא, וְעַל מָה אַתְיָא לְהַאי גוּפָא סְרוּחָה, דְּיוֹמָא כָּאן וּמָחָר בְּבֵיהּ קִבְרֵי? וְחַד, לְמִנְדַע וּלְאִסְתַּכָּלָא בְּהַאי עָלְמָא דְּאִיהוּ בֵּיהּ, וְעַל מַה אִתְתַּקַּן? וּלְבָתַר, בְּרָזִין עִילָּאִין - לְאִשְׁתְּמוֹדַע לְמָארֵי. וְכָל דָּא יִסְתַּכַּל בַּר נָשׁ מִגּוֹ נְהִירוּ דְּאוֹרַיְיתָא. תָּא חֲזֵי, כָּל מַאן דְּאָזֵיל לְהַהוּא עָלְמָא בְּלָא יְדִיעָה, אַף עַל גַּב דְּאִית בֵּיהּ עוֹבָדִין טָבִין סַגִּיאִין, מַפְקִין לֵיהּ מִכָּל תַּרְעִין דְּהַהוּא עָלְמָא וְכוּ'. תָּא חֲזֵי, מַה כְּתִיב: "אִם לֹא תֵדְעִי לָךְ הַיָּפָה בַּנָּשִׁים" (שִׁיר הַשִּׁירִים א ח)? אִם אַנְתְּ אַתְיָא בְּלָא יְדִיעָה, וְלָא אִסְתַּכְּלַת בַּחָכְמָה עַד דְּלָא אָתִית לְהָכָא, וְלָא יְדַעְתְּ רָזִין דְעַלְמָא עִילָּאָה - אַף עַל גַּב דְּאַנְתְּ "הַיָּפָה בַּנָּשִׁים" בְּמִצְווֹת וּבְמַעֲשִׂים טוֹבִים, לֵית אַנְתְּ כְּדַאי לְמֵיעַל הָכָא. "צְאִי לָךְ וְכוּ" (שם).

גַּם בְּפָרָשַׁת פְּקוּדֵי (דַּף רמז ע"א), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'הַאי חֵיוָתָא קַדִּישָׁא קַיְּימָא כַּד נִשְׁמְתָא סַלְּקָא וּמָטָאת לְגַבֵּיהּ. כְּדֵין שָׁאַל לָהּ בְּרָזָא דְּחָכְמְתָא דְּמָארֵיהּ, וּכְפוּם הַאי חָכְמְתָא דְּרָדִיף אֲבַתְרָהּ וְאַדְבַּק, הָכִי יַהֲבֵי לֵיהּ אַגְרֵיהּ. וְאִי יָכִיל לְאַדְבְּקָא וְלָא אַדְבַּק - דָּחֵי לֵיהּ לְבַר וְלָא עַיְילָה, וְקַיְּימָא תְּחוֹת הַהוּא הֵיכָלָא בִּטְמִירוּ בִּכְסִיפוּ. וְכַד נַטְלֵי גַּדְפַיְיהוּ, אִינּוּן שְׂרָפִים דִּתְחוֹתָהּ, כְּדֵין כֻּלְּהוּ בַּטְשֵׁי בְּגַדְפַיְיהוּ, וְאוֹקְדוּן לָהּ וְכוּ'. וַאֲרֵי אִתְּדָנָת בְּכָל יוֹמָא, נְהִירַת וְלָא נְהִירַת. וְאַף עַל גַּב דְּעוֹבָדִין טָבִין אִית לֵיהּ - בְּגִין דְּלֵית אַגְרָא בְּהַהוּא עָלְמָא כְּאִינּוּן דְּמִשְׁתַּדְּלֵי בְּחָכְמְתָא לְאִסְתַּכְּלָא בִּיקָרָא דְּמָארֵיהוֹן. וְלֵית שִׁיעוּרָא לְאַגְרָא דְּאִינּוּן דְּיַדְעֵי חָכְמְתָא, בִּיקָרָא דְּמָארֵיהוֹן'! עַד כָּאן לְשׁוֹנוֹ.

וְאֵין סָפֵק כִּי לִכְאוֹרָה יִשְׁתּוֹמֵם הָאָדָם בִּרְאוֹתוֹ מַה שֶּׁכָּתוּב לְעֵיל בִּשְׁנֵי הַמַּאֲמָרִים - דְּאַף עַל גַּב דְּאִית לֵיהּ עוֹבָדִין טָבִין סַגִּיאִין, מַפְקִין לֵיהּ מִכָּל תַּרְעָא דְּהַהוּא עָלְמָא וְאִתְדָּנַת בְּכָל יוֹמָא. אָמְנָם הַמַּשְׂכִּיל בְּדִבְרֵי רַבָּן יוֹחָנָן בֶּן זַכַּאי, רַבָּן שֶׁל תַּנָּאִים מָארֵי מִשְׁנָה, שֶׁרָאוּהוּ בְּעֵת פְּטִירָתוֹ שֶׁהָיָה בּוֹכֶה, וְהֵשִׁיב שֶׁיֵּשׁ לְפָנָיו שְׁנֵי דְּרָכִים וְלֹא הָיָה יוֹדֵעַ בְּאֵיזֶה דֶּרֶךְ מוֹלִיכִים אוֹתוֹ. וּבְּמַסֶּכֶת סֻכָּה סִפְּרוּ עָלָיו גְּדוֹלוֹת וְנִפְלָאוֹת, וְאָמְרוּ עָלָיו שֶׁלֹּא הִנִּיחַ לֹא מִקְרָא וְלֹא מִשְׁנָה וְלֹא תַּלְמוּד וְכוּ', וּמַעֲשֵׂה מֶרְכָּבָה, שִׂיחַת דְּקָלִים וְכוּ' - וְעִם כָּל זֶה הָיָה מִתְיָרֵא! גַּם מָצִינוּ בְּרַבִּי אַבָּהוּ אֲשֶׁר שׁוּפְרֵיהּ מֵעֵין שׁוּפְרֵיהּ דְּיַעֲקֹב אָבִינוּ עָלָיו הַשָּׁלוֹם, כְּפִי קֶשֶׁר נִשְׁמָתוֹ בּוֹ. וְאָמְרוּ בַּגְּמָרָא כִּי עָלָיו נֶאֱמַר: 'זָקֵן וּנְשׂוּא פָּנִים' הוּא הָרֹאשׁ - דָּא רַבִּי אַבָּהוּ, שֶׁהָיוּ נוֹשְׂאִים פָּנִים לְדוֹרוֹ בַּעֲבוּרוֹ בַּשָּׁמַיִם, וְהָיָה אוֹמֵר בִּשְׁעַת פְּטִירָתוֹ: "וַאֲנִי אָמַרְתִּי לְרִיק יָגַעְתִּי, לְתֹהוּ וְהֶבֶל כֹּחִי כִלֵּיתִי" (ישעיה מט ד). וְכָל בַּעַל שֵׂכֶל יִתְמַהּ מִדְּבָרִים אֵלֶּה - וְלֹא יוּבְנוּ זוּלָתִי בְּמָה שֶׁכָּתַבְתִּי לְמַעְלָה עִנְיַן הֶפְרֵשׁ עֵסֶק הַתּוֹרָה בִּפְשָׁטֶיהָ, שֶׁהֵם תּוֹרַת הָעוֹלָם הַזֶּה אֲשֶׁר הִיא הֶבֶל לִפְנֵי תּוֹרָתוֹ שֶׁל מָשִׁיחַ וְתוֹרַת הָעוֹלָם הַבָּא. וְזֶה סוֹד "לְתֹהוּ וְהֶבֶל כֹּחִי כִלֵּיתִי".

וְאִלּוּ בָּאתִי לְהַאֲרִיךְ בְּבֵאוּר כָּל הַמַּאֲמָרִים הָאֵלּוּ, יִכְלֶה הַזְּמַן וְהֵמָּה לֹא יִכְלוּ! אָכֵן נוּכַל לְהָבִין בְּדֶרֶךְ קְצָרָה כְּפִי הַנִּזְכַּר לְעֵיל, כִּי שְׂכַר מִצְווֹת וְתוֹרָה הַפַּשְׁטִיִּית הִיא בָּעוֹלָם הַזֶּה וּבְגַן עֵדֶן הָאָרֶץ. הַאָמְנָם, לְמֵיעַל לְעָלְמָא עִלָּאָה אִי אֶפְשָׁר עַד שֶׁיַּעֲסֹק הָאָדָם כְּפִי יְכָלְתּוֹ כְּפִי אֲשֶׁר תַּשִּׂיג יָדוֹ בְּחָכְמַת הַזֹּהַר. וְאִי לֹא - כְּדֵין מַפְקֵי לֵיהּ מִכָּל תַּרְעִין דְּעָלְמָא עִלָּאָה, אַף עַל גַּב דְּאִיהִי יָפָה בְּמִצְווֹת וּבְמַעֲשִׂים טוֹבִים. וְלָכֵן חֵלֶק הַנֶּפֶשׁ וְהָרוּחַ נִשְׁאָרִים לְמַטָּה בְּגַן עֵדֶן הָאַרְצִי, אָמְנָם הַנְּשָׁמָה שֶׁהִיא חֶלְקָהּ בְּסוֹדוֹת הַתּוֹרָה, נֶעֱנֶשֶׁת וְאִתּוֹקְדַת לְבַר מֵהֵיכָלִין עִילָאִין דְּגַן עֵדֶן הָעֶלְיוֹן, כַּנִּזְכַּר לְעֵיל. וְזֶה שֶׁאָמְרוּ: 'הַאי חֵיוָתָא קַדִּישָׁא קַיְּימָא כַּד נִשְׁמְתָא סַלְּקָא', וְלֹא אָמַר 'כַּד נַפְשָׁה' אוֹ 'רוּחָא'. וְהָבֵן זֶה, וְלֹא תִּתְבַּהֵל בִּרְאוֹתְךָ כַּמָּה מַאַמְרֵי רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה חֲלוּקִים בְּעִנְיָן זֶה.

וְהִנֵּה הָיָה צָרִיךְ הַמַּאֲמָר שֶׁל שִׁיר הַשִּׁירִים בֵּאוּר רָחָב. אֲבָל מִי שֶׁיַּעֲסֹק בְּחִבּוּרֵנוּ זֶה, וּבִפְרָט בְּשַׁעַר ח' בְּשַׁעַר הַגִּלְגּוּלִים יוּכַל לְהָבִין אֶת דְּבָרָיו. וּכְבָר נִרְמַז כָּל זֶה גַּם בְּדִבְרֵי רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה בַּמִּדְרָשִׁים, וּכְמוֹ שֶׁכָּתוּב בִּשְׁמוֹת רַבָּה פָּרָשַׁת כִּי תִּשָּׂא, וְכֵן בְּמִדְרָשׁ תַּנְחוּמָא בְּפָרָשַׁת כִּי תִּשָּׂא עַל פָּסוּק "אֵיפֹה הָיִיתָ בְּיָסְדִי אָרֶץ" (איוב לח ד), וְגַם עַל פָּסוּק "רְאוּ קְרָא יהוה בְּשֵׁם בְּצַלְאֵל וְגו" (שמות לה ד) - כִּי כָּל הַצַּדִּיקִים וְכָל בָּאֵי עוֹלָם מִזֶּרַע יִשְׂרָאֵל תְּלוּיִים בְּגוּפוֹ שֶׁל אָדָם הָרִאשׁוֹן. זֶה בְּגוּפוֹ, וְזֶה בְּרֹאשׁוֹ, וְזֶה בְּאָזְנוֹ, וְזֶה בְּצַוָּארוֹ וְכוּ'. וְכֵן עַל דֶרֶךְ זֶה כָּל הַנְּפָשׁוֹת תְּלוּיוֹת בְּנַפְשׁוֹ, וְכָל הָרוּחוֹת בְּרוּחוֹ, וְכָל הַנְּשָׁמוֹת בְּנִשְׁמָתוֹ. וּכְמוֹ שֶׁגּוּפוֹ שֶׁל אָדָם הָרִאשׁוֹן כָּלוּל מֵרַמַ"ח אֵיבָרִים וּשְׁסָ"ה גִּידִים - כֵּן נַפְשׁוֹ, רוּחוֹ, וְנִשְׁמָתוֹ. גַּם כֻּלָּם תְּלוּיִים בַּתּוֹרָה שֶׁיֵּשׁ בָּהּ רַמַ"ח מִצְווֹת עֲשֵׂה וּשְׁסָ"ה מִצְווֹת לֹא תַּעֲשֶׂה. אֲשֶׁר זֶה סוֹד מַה שֶּׁאָמְרוּ רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה: 'אָמַר לֵיהּ רַבִּי פְּלוֹנִי אֲבוּךְ בְּמַאי הֲוָה זָהִיר וְכוּ'. וְאֶל זֶה רָמְזוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה בַּמַּאֲמָר הַזֶּה בְּשִׁיר הַשִּׁירִים בְּמַה שֶּׁאָמְרוּ: 'וְעַל מָה אָתְיָא לְהַאי גּוּפָה סְרוּחָה וְכוּ'. גַּם כָּל הָעוֹלָמוֹת כֻּלָּם הֵם בְּחִינַת אָדָם אֶחָד כָּלוּל מִתַּרְיָ"ג אֵיבָרִים וְגִידִים - וּכְמוֹ שֶׁמָּצִינוּ 'כַּנְפֵי הָאָרֶץ', 'טַבּוּר הָאָרֶץ', 'עֵין הָאָרֶץ', 'לֵב הַשָּׁמַיִם', וְכַיּוֹצֵא בְּאֵלּוּ. וְכַנִּזְכַּר בְּפָרָשַׁת הַזֹּהַר בְּרֵישׁ פָּרָשַׁת תּוֹלְדוֹת (דַּף קלד ע"א), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'לֵית לָךְ כָּל שַׁיְיפָא וְשַׁיְיפָא דְּקָיְימָא בֵּיהּ בְּבַר נָשׁ דְּלָא הֲוֵי לְקֳבְלֵיהּ בְּרִיָה בְּעָלְמָא. דְּהָא כְּמָה דְבַר נָשׁ אִיהוּ מִתְפַּלִּיג שַׁיְיפִין וְכוּ', הָכִי נָמֵי עַלְמָא. כָּל אִינוּן בְּרִיָּין כֻּלְּהוּ שַׁיְיפִין שַׁיְיפִין, קָיְימִין אִלֵּין עַל אִלֵּין וְכוּ'. וְאֶל זֶה רָמַז מַה שֶּׁכָּתַבְנוּ לְמַעְלָה 'לְמִינְדַע לֵיהּ לְגוּפָא וּלְאִשְׁתְּמוֹדַע מַן אִיהוּ וְכוּ'. וְאָמַר עוֹד - וְחַד לְמִנְדַע וּלְאִסְתַּכְּלָא בְּהַאי עָלְמָא דְּאִיהוּ בֵּיהּ, וְעַל מַה אִתְתַּקַּן? בְּאוֹפַן כִּי הָאָדָם צָרִיךְ לְהַשִּׂיג עַל יְדֵי טָרְחוֹ בַּחָכְמָה הַזֹּאת עַד שֶׁיֵּדַע שָׁרְשׁוֹ וַאֲחִיזָתוֹ בְּגוּף הָאָדָם הָעֶלְיוֹן הֵיכָן, וְכֵן בְּרוּחוֹ וְנַפְשׁוֹ וְנִשְׁמָתוֹ, וְכֵן אֲחִיזָתוֹ בְּמִצְווֹת הַתּוֹרָה בִּפְרָטוּת הֵיכָן עִקַּר אֲחִיזָתוֹ. וּבָּזֶה תָּבִין וְתַשְׂכִּיל מַה שֶּׁאָמְרוּ חֲכָמֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה (קִדּוּשִׁין פֶּרֶק א מִשְׁנָה י): 'כָּל הָעוֹשֶׂה מִצְוָה אַחַת מְטִיבִין לוֹ וּמַאֲרִיכִין יָמָיו וְנוֹחֵל אֶת הָאָרֶץ. וְכָל מִי שֶׁאֵינוֹ עוֹשֶׂה מִצְוָה אַחַת אֵין מְטִיבִין לוֹ וְאֵין מַאֲרִיכִין יָמָיו וְכוּ'. בַּמִּשְׁנָה הַזֹּאת נִתְחַבְּטוּ בָּהּ הַמְפָרְשִׁים, וְדַי עַתָּה בְּבֵאוּר מַאֲמָר זֶה שֶׁאֵין עַתָּה מְקוֹמוֹ.

וְהִנֵּה הַנָּבִיא יִרְמְיָה עָלָיו הַשָּׁלוֹם, אַחַר שֶׁנִּבֵּא כָּל הַפְּסוּקִים הַנִּזְכַּרִים, סִיֵּם בְּנֶחָמָה וְאָמַר: "כִּי כֹּה אָמַר יהוה - שְׁמָמָה תִהְיֶה כָּל הָאָרֶץ וְכָלָה לֹא אֶעֱשֶׂה" (יִרְמְיָה ד כז). וְאָמַר 'כִּי' בִּלְשׁוֹן נְתִינַת טַעַם, וְהוּא כְּדֵי לְתָרֵץ עִנְיַן קוּשְׁיָא אַחַת הַנּוֹלֶדֶת מֵעַתָּה עִם הָאָמוּר. כִּי הִנֵּה לְמַעְלָה אָמַר "רָאִיתִי וְהִנֵּה אֵין אָדָם", רוֹצֶה לוֹמַר - אֵין מִי שֶׁיּוֹדֵעַ בְּחָכְמָה. וְאִם כֵּן מֵעַתָּה הָאָדָם פָּטוּר וּמֻתָּר מִלְּהִתְעַסֵּק בַּחָכְמָה הַזֹּאת אַחַר שֶׁאֵין לוֹ מִי שֶׁיְלַמְּדֶנָּה וִיקַבְּלֶנָּה. וְאִם קַבָּלָה נְקַבֵּל, וְאִם לָאו אֵיךְ נוּכַל לְקַבְּלָהּ?! לָכֵן אָמַר בִּלְשׁוֹן נְתִינַת טַעַם - כִּי אֵין כָּךְ הוּא הָעִנְיָן כְּמוֹ שֶׁתַּחֲשֹׁב. כִּי הֲרֵי אֵין הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בָּא בִּטְרוּנְיָא עִם בְּרִיּוֹתָיו, "כִּי כֹה אָמַר יהוה - שְׁמָמָה תִּהְיֶה כָּל הָאָרֶץ". יִרְצֶה - כִּי אַף עַל פִּי אֲשֶׁר עֲתִידָה הָאָרֶץ לִהְיוֹת שְׁמָמָה בְּאֵין מִי שֶׁעוֹסֵק בַּחָכְמָה הַזֹּאת, עִם כָּל זֶה "וְכָלָה לֹא אֶעֱשֶׂה". כִּי הַשֵּׁם צְבָאוֹת הוֹתִיר לָנוּ שָׂרִיד כִּמְעַט, אִישׁ רָשׁוּם בְּכָל דּוֹר וָדּוֹר, הֵן רַב הֵן מְעַט. וְאַף גַּם זֹאת בַּדּוֹר הַזֶּה הָאַחֲרוֹן לֹא מְאָסַנוּ וְלֹא גְּעָלַנוּ לְהָפֵר בְּרִיתוֹ אִתָּנוּ, חָס וְשָׁלוֹם! וּכְמוֹ שֶׁכָּתוּב בַּתִּיקּוּנִים כַּנִּזְכַּר לְעֵיל דִּ'בְדָרָא בַּתְרָאָה בְּסוֹף יוֹמַיָּא יִתְפַּרְנְסוּן מֵהַאי חִבּוּרָא, וּבְגִינֵיהּ "וּקְרָאתֶם דְּרוֹר בָּאָרֶץ וְגוֹ" (ויקרא כה י). כַּנִּזְכַּר לְעֵיל גַּם בְּסֵפֶר הַזֹּהַר פָּרָשַׁת וַיֵּרָא (דַּף קיח ע"א), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וְכַד יְהֵא קָרִיב לְיוֹמֵי מְשִׁיחָא אֲפִילּוּ הַנֵּי רַבְיֵי דְעַלְמָא זְמִינִין לְאַשְׁכָּחָא טְמִירִין דְּחָכְמְתָא וְכוּ'. הֲרֵי מְבֹאָר כִּי עַד עַתָּה הָיוּ דִּבְרֵי חָכְמַת הַזֹּהַר נֶעֱלֶמֶת, וּבְדָרָא בַּתְרָאָה תִּתְגַּלֶּה וְתִתְפַּרְסֵם חָכְמָה הַזֹּאת וְיָבִינוּ וְיַשְׂכִּילוּ בְּרָזֵי הַתּוֹרָה שֶׁלֹּא הִשִּׂיגוּ הַקּוֹדְמִים אֵלֵינוּ. וּבְזֶה נִסְתַּלְּקָה הַשָּׂגַת הַפְּתָאִים הַמַּקְשִׁים וְאוֹמְרִים 'אִיכְשׁוּר דָּרֵי?! וְאִם דּוֹרוֹת שֶׁלְּפָנֵינוּ לֹא הִשִּׂיגוּהָ אֵיךְ נֵדָעֵנָה אֲנַחְנוּ?!' וּבְזֶה יִסָּכֵר פִּיהֶם!

וְאָמְנָם עִם הֱיוֹת זֶה פָּשׁוּט וּמְבֹאָר כִּי בְּאֵלּוּ הַדּוֹרוֹת הָאַחֲרוֹנִים יִתְפַּרְנְסוּן מֵהַאי חִבּוּרָא וְתִתְגַּלֶּה אֲלֵיהֶם הַחָכְמָה הַזֹּאת, הִנֵּה לֹא כָּל הָרוֹצֶה לִטֹּל אֶת הַשֵּׁם יָבוֹא וְיִטֹּל - כִּי רָזֵי הַתּוֹרָה וּסְתָרֶיהָ לֹא יִתְגַּלֶּה לִבְנֵי אָדָם בְּכֹחַ עִיּוּנָם הַחָמְרִי, לוּלֵי עַל יְדֵי שֶׁפַע אֱלֹהִי הַמֻּשְׁפָּע מִמְּרוֹם קָדְשׁוֹ עַל יְדֵי שְׁלוּחָיו וּמַלְאָכָיו, אוֹ עַל יְדֵי אֵלִיָּהוּ הַנָּבִיא זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה - כְּמוֹ שֶׁנְּבָאֵר בְּסוֹף הַקְדָּמָה זוֹ, וְנָבִיא רְאָיָה מִדִּבְרֵי רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי עָלָיו הַשָּׁלוֹם בְּסֵפֶר הַתִּיקּוּנִים. וְעַיֵּן שָׁם עוֹד רְאָיָה לְזֶה, כִּי רֹב דִּבְרֵי הָרַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי עָלָיו הַשָּׁלוֹם בְּסֵפֶר הַזֹּהַר וּבַתִּקּוּנִים וּבְמִדְרָשׁ שִׁיר הַשִּׁירִים, הַכֹּל נִגְלָה אֵלָיו עַל יְדֵי אֵלִיָּהוּ הַנָּבִיא זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה וְכוּ', וְעַל יְדֵי נִשְׁמַת הַצַּדִּיקִים הַמִּתְגַּלִּים אֵלָיו בְּכָל דּוֹר וְדוֹר - אֲשֶׁר זֶה עִנְיַן סִפְרָא דְּ'רַעְיָא מְהֵימְנָא' שֶׁכֻּלָּם וִיכּוּחַ הָרַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי עָלָיו הַשָּׁלוֹם עִם נִשְׁמַת משֶׁה רַבֵּינוּ עָלָיו הַשָּׁלוֹם, וְכַנִּזְכַּר בְּהַקְדָּמַת סֵפֶר הַתִּיקּוּנִים, עַיֵּן שָׁם בְּאֹרֶךְ בְּהַקְדָּמַה הַשֵּׁנִית (דַּף יג ע"א). וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'בְּהַהוּא זִמְנָא דְאִתְחַבַּר הַאי חִבּוּרָא, רְשׁוּתָא אִתְיְהִיב לְאֵלִיָּהוּ לְאַסְכָּמָא עִמְּהוֹן בֵּיהּ, וּלְכָל מָארֵי מְתִיבְתָּא דִלְעִילָא וְתַתָּא, וְכָל חֲיָילִין דְּמַלְאָכִין עִלָּאִין וְתַתָּאִין, וְנִשְׁמָתִין עִלָּאִין דְּצַּדִּיקִים, לְמֶהֱוִי עִמְּהוֹן בְּאַסְכָּמוּתָא וּרְעוּתָא וְכוּ'. וּבָזֶה יִסָּכֵר פִּי הַדּוֹבְרֵי עָתָק בְּגַאֲוָה וָבוּז עַל הַקָּדוֹשׁ מַלְאַךְ הַשֵּׁם צְבָאוֹת - רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי עָלָיו הַשָּׁלוֹם וְכָל סִפְרוֹ סֵפֶר הַזֹּהַר, אֲשֶׁר אַף בְּתַלְמוּדָא דִּידָן בְּמַסֶּכֶת סֻכָּה בְּפֶרֶק לוּלָב וַעֲרָבָה (דַף מה ע"ב) אָמְרוּ שָׁם עָלָיו: 'אָמַר רַבִּי חִזְקִיָּה אָמַר רַבִּי יִרְמְיָה מִשּׁוּם רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי - יָכוֹל אֲנִי לִפְטֹר אֶת כָּל הָעוֹלָם כֻּלּוֹ מִיּוֹם הַדִּין כוּ'. רָאִיתִי בְּנֵי עֲלִיָּה וְהֵם מֻעָטִּים. אִם אֶלֶף הֵם אֲנִי וּבְנִי מֵהֶם. אִם מֵאָה הֵם אֲנִי וּבְנִי מֵהֶם. אִם שְׁנַיִם הֵם אֲנִי וּבְנִי מֵהֶם'. עִם הֱיוֹת שֶׁהָיוּ בְּדוֹרוֹ כָּל הַתַּנָּאִים - רַבִּי מֵאִיר שֶׁהָיָה מֵאִיר עֵינֵי חֲכָמִים בַּהֲלָכָה, וְרַבִּי יְהוּדָה, וְרַבִּי יוֹסִי עָלָיו הַשָּׁלוֹם וְכַיּוֹצֵא בָּהֶם רָאשֵׁי תַּנָּאִים. וְחָלִילָה וְחָס מִלְּהַאֲמִין שֶׁהָיָה מְשַׁבֵּחַ אֶת עַצְמוֹ אַף אִם אֵינוֹ כֵּן - כִּי לֹא הָיָה נִכְתַּב בְּתוֹךְ הַתַּלְמוּד, וּבְלִי סָפֵק לֹא יִסְבֹּר זֶה אֶלָּא אֵיזֶה מִין אוֹ אֶפִּיקוֹרוֹס.

גַּם בִּבְרֵאשִׁית רַבָּה (פֶּרֶק לה), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: "וַיֹּאמֶר אֱלֹהִים זֹאת אוֹת הַבְּרִית וְגוֹ' לְדוֹרוֹת עוֹלָם" (בראשית ט יב) - אָמַר רַבִּי יוּדָן "לְדֹרֹת" כְּתִיב וְכוּ'. רַבִּי חִזְקִיָּה מוֹצִיא דּוֹרָן שֶׁל אַנְשֵׁי כְּנֶסֶת הַגְּדוֹלָה וּמֵבִיא דּוֹרוֹ שֶׁל רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי. רַבִּי חִזְקִיָּה אָמַר כֵּן. אָמַר רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי - אִי בָּעֵי אַבְרָהָם לְמִקְרְבֵיהּ עַד גַּבָּאי, וְאָנָּא מִקָּרְבְּנָא מִגַּבָּאי עַד מַלְכָּא מְשִׁיחָא'. וְהָרוֹצֶה לֵידַע זְכוּת דּוֹר אַנְשֵׁי כְּנֶסֶת הַגְּדוֹלָה וְתַכְלִית מַעֲלָתָם יִסְתַּכֵּל בְּפִרְקֵי הֵיכָלוֹת בְּפֶרֶק ל - וְעִם כָּל זֶה אָמַר רַבִּי חִזְקִיָּה מוֹצִיא דּוֹרָם שֶׁל אַנְשֵׁי כְּנֶסֶת הַגְּדוֹלָה וּמֵבִיא תַּחְתֵּיהֶן דּוֹרוֹ שֶׁל רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה. וְשָׁם בֵּאֵר הַטַּעַם - כִּי בִּזְכוּתוֹ הוּא עַצְמוֹ לֹא נִרְאֲתָה הַקֶּשֶׁת, כַּנִּזְכַּר שָׁם מִשְּׁמֵיהּ דְּאֵלִיָּהוּ זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה. גַּם אִיתָא בְּתַלְמוּד יְרוּשַׁלְמִי, וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'אָמַר רַבִּי עֲקִיבָא  לְרַבִּי שִׁמְעוֹן - דַּיֶּךָ שֶׁאֲנִי וּבוֹרַאֲךָ מַכִּירִין עֶרְכְּךָ'. עַד כָּאן לְשׁוֹנוֹ.

וְהִנֵּה יֵשׁ מוֹצִיאֵי דִּבָּה עַל סֵפֶר הַזֹּהַר בְּאָמְרָם כִּי הִנֵּה בְּרֵישׁ הַקְדָּמַת הַתִּיקּוּנִים (בְּדַף ב ע"ב) כָּתַב שָׁם הַהוּא מַאֲמָר שֶׁל אוֹתוֹ אָמוֹרָא שֶׁהָיָה נִקְרָא 'רַבָּה בַּר בַּר חָנָה דַּהֲוָה קָאֲזַל בַּחֲדָא סְפִינְתָּא וַחֲזָא חַד צִפּוֹר וְכוּ'. וְכֵן בְּפָרָשַׁת פִּנְחָס בְּרַעְיָא מְהֵימְנָא (דַּף רפג  ע"ב), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וְהָא אִתְמַר דְּאִיהוּ צַפְרָא דְּבַר בַּר חָנָה וְכוּ'. עוֹד שָׁם בְּפָרָשָׁה פִּנְחָס (דַּף ריו) עִנְיַן רַבִּי אֶלְעָזָר בֶּן פְּדָת הָאָמוֹרָא, וְכָאֵלֶּה רַבּוֹת. "וּמִי פֶּתִי יָסוּר הֵנָּה" (משלי ט ד) יַשְׁגִּיחַ וְיִרְאֶה כִּי כָּל דִּבְרֵי הָרַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי עָלָיו הַשָּׁלוֹם הֵם בְּרוּחַ הַקֹּדֶשׁ, וְהָיָה רוֹאֶה בְּעֵינָיו כָּל נִשְׁמוֹת הַחֲכָמִים, אַף אוֹתָם הָעֲתִידִים לְהִבָּרְאוֹת. וְכַמַּעֲשֶׂה שֶׁאֵּרַע גַּם לְרַבִּי יִשְׁמָעֵאל בִּבְרַיְתוֹת דְּפִרְקֵי הֵיכָלוֹת, עַיֵּן שָׁם. וְזֶה גַּם כֵּן עִנְיַן רַבָּן יוֹחָנָן בֶּן זַכַּאי עָלָיו הַשָּׁלוֹם, שֶׁאָמְרוּ עָלָיו שֶׁלֹּא הִנִּיחַ מִקְרָא וּמִשְׁנָה וְכוּ' וַהֲוָיוֹת דְּאַבַּיֵי וְרַבָּא עִם שֶׁהָיוּ אָמוֹרָאִים. וְשִׂים לִבְּךָ וְהָבֵן בִּדְבָרִים אֵלּוּ.

וּזְכֹר נָא מַאֲמַר רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי עַצְמוֹ בְאִדְרָא רַבָּא בְּפָרָשַׁת נָשׂא (דַּף קלב ע"ב), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'אָמַר רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי - כֻּלְּהוּ בּוּצִינִין חַבְרִין דְּאַתְיָין בְּהַאי עִזְקָא קַדִּישָׁא. אַסְהַדְנָא עָלַי שְׁמַיָיא עִילָּאָה דְּעִלָּאִין, וְאַרְעָא קַדִּישָׁא עִלָּאָה דְּעִלָּאִין, דַּאֲנָא חָמֵי הַשְׁתָּא מַה דְּלָא חָמָא בַּר נָשׁ מִיּוֹמָא דְּסָלִיק מֹשֶׁה זִמְנָא תִּנְיָינָא לְטוּרָא דְּסִינַי. דַּאֲנָא חֲמֵינָא אַנְפָּאִי נְהִירִין כִּנְהוֹרָא דְּשִׁמְשָׁא תַּקִּיפָא, דְּזַמִּין לְמֵיפַּק בְּאַסְוָותָא לְעָלְמָא. דִּכְתִּיב, "וְזָרְחָה לָכֶם יִרְאֵי שְׁמִי שֶׁמֶשׁ צְדָקָה וּמַרְפֵּא בִּכְנָפֶיהָ" (מלאכי ג כ). וְעוֹד, דַּאֲנָא יְדַעְנָא דְּאַנְפָּאי נְהִירִין, וּמֹשֶׁה לָא יָדַע וְלָא אִסְתָּכַּל. הֲדָא הוּא דִכְתִיב: "וּמֹשֶׁה לָא יָדַע כִּי קָרַן עוֹר פָּנָיו וְכוּ" (שְׁמוֹת לד כט). וְאַל יִפָּלֵא הָאָדָם מִזֶּה, כִּי עִם הֱיוֹת שֶׁרַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי אַחֲרוֹן שֶׁבַּתַּנָּאִים זָכָה לְמַעֲלָה כָּזוֹ. כִּי דְּבָרִים אֵלּוּ כִּבְשׁוֹנוֹ שֶׁל עוֹלָם, אֵין רְשׁוּת בַּפֶּה לְפָרֵשׁ עִנְיָנָם הַכָּמוּס וְהֶחָתוּם אֶצְלֵנוּ. וְעַל דֶרֶךְ זֶה, אַל תִּתְפַּלֵּא מִמַּה שֶׁנְּסַפֵּר בְּסוֹף הַקְדָּמָה זֹאת מֵעִנְיַן הֶחָכָם הַקָּדוֹשׁ הַנִּגְלָה אֵלֵינוּ בִּזְמַנֵּנוּ וּבְדוֹרֵנוּ זֶה, וְלֹא אוּכַל לְפָרֵשׁ. וְאִם תִּרְצֶה, תָּבִין מַה שֶּׁכָּתוּב בְּסֵפֶר הַתִּקּוּנִין עַל "דּוֹר הוֹלֵךְ וְדוֹר בָּא" (קהלת א ד) - דָּא משֶׁה רַעְיָא מְהֵימְנָא, וְכַנִּזְכַּר בְּתִקּוּן ס"ט (דַּף קי ע"א): 'אָמַר רַבִּי שִׁמְעוֹן - חַבְרַיָּא, בְּוַדַּאי קוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא אִסְתַּכַּם עִמָּנָא, עִלָּאִין וְתַתָּאִין לְמֶהֱוִי בְּהַאי חִבּוּרָא. זַכָּאָה דָרָא דְהַאי אִתְגַּלְיָיא בֵיהּ! דְּעָתִיד כּוּלֵי הַאי לְאִתְחַדְּשָׁא עַל יְדָא דְמֹשֶׁה בְּסוֹף יוֹמַיָּא בְדָרָא בַתְרָאָה, לְקַיְימָא קְרָא "מַה שֶּׁהָיָה הוּא שֶׁיִּהְיֶה" (קֹהֶלֶת א ט). וְאִתְפַּשְׁטוּתֵיהּ הוּא בְכָל דָּרָא וְדָרָא, בְכָל צַדִּיק וְחָכָם דְּמִתְעַסֵּק בְּאוֹרַיְיתָא, עַד שִׁתִּין רִבּוֹא וְכוּ'. וְהַדְּבָרִים סְתוּמִים וַחֲתוּמִין.

וְנַחֲזֹר לָעִנְיָן הָרִאשׁוֹן. כִּי אֵין סָפֵק שֶׁדְּבָרִים אֵלּוּ לֹא יוּבְנוּ בְּעִיּוּן אֱנוֹשִׁי חָמְרִיִּים אֶלָּא בְּקַבָּלָה מִפֶּה אֶל פֶּה, אוֹ מִפִּי אֵלִיָּהוּ ז"ל, אוֹ מִפִּי הַנְּשָׁמוֹת הַמִּתְגַּלִּים בְּכָל דּוֹר וְדוֹר אֶל הָרְאוּיִים לָהֶם. וְהָרַמְבָּ"ן זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה, אַחֲרוֹן הַמְקֻבָּלִים קָרוֹב לְדוֹרֵנוּ, כָּתַב בְּסוֹף הַקְדָּמַת סִפְרוֹ עַל בֵּאוּר הַתּוֹרָה בַּלָּשׁוֹן הַזֶּה, וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וַאֲנִי הִנְנִי מֵבִיא בִּבְרִית נֶאֱמָנָה נוֹתֶנֶת עֵצָה הֲגוּנָה לְכָל מִסְתַּכֵּל בַּסֵּפֶר הַזֶּה לְבַל יִסְבֹּר סְבָרָא, וְאַל יַחֲשֹׁב מַחֲשָׁבָה בַּדָּבָר מִכָּל הָרְמָזִים אֲשֶׁר אֲנִי כּוֹתֵב בְּסִתְרֵי הַתּוֹרָה. כִּי אֲנִי מוֹדִיעַ נֶאֱמָנָה שֶׁלֹּא יֻשְּׂגוּ דְּבָרַי וְלֹא יִוָּדְעוּ כְּלָל בְּשׁוּם שֵׂכֶל וּבִינָה, זוּלַת מִפִּי מְקֻבָּל חָכָם לְאֹזֶן מְקַבֵּל מֵבִין. וְהַסְּבָרָא בָּהֶם אִוֶּלֶת, וּמַחֲשָׁבָה רַבַּת הַנְּזָקִין וּמוֹנַעַת הַתּוֹעֶלֶת. אַל יַאֲמִין בְּשָׁוְא נִתְעֶה, כִּי לֹא תְּבוֹאֵהוּ בִּסְבָרוֹתָיו רַק דֵּעָה - כִּי יְדַבְּרוּ אֶל הַשֵּׁם סָרָה לֹא יָכְלוּ כַּפָּרָה. אַל יֶהֶרְסוּ אֶל הַשֵּׁם לִרְאוֹת וְכוּ'! וְאִם הָרַמְבָּ"ן זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה, אַחֲרוֹן כָּל הַמְקֻבָּלִים, הִפְלִיג לְדַבֵּר בְּזֶה בְּאָמְרוֹ שֶׁלֹּא יֻשְּׂגוּ דְּבָרָיו בְּעִנְיְנֵי הָרְמָזִים וּבְסוֹדוֹת הַתּוֹרָה כְּלָל וְעִקָּר, אֵיךְ יַעֲלֶה בְּדַעַת אֱנוֹשִׁי לְהָבִין בְּעִיּוּנוֹ וּבְשִׂכְלוֹ דִּבְרֵי אֱלֹהִים חַיִּים, דִּבְרֵי הָרַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי עָלָיו הַשָּׁלוֹם, אֲשֶׁר דִּבְּרוֹתָיו כְּלַהֲבֵי אֵשׁ אוֹכְלָה, וַחֲתוּמִים וּסְתוּמִים בְּאֶלֶף חוֹתָמוֹת?!

הֲלֹא תִּרְאֶה כִּי בְּעֵת פְּטִירָתוֹ בְּרֵישׁ אִדְרַת הַאֲזִינוּ לֹא נִתַּן רְשׁוּת לְשׁוּם אֶחָד מֵאוֹתָם שִׁבְעָה עֵינֵי הַשֵּׁם הָעוֹמְדִים אָז אֶצְלוֹ לִכְתֹּב סִתְרֵי הַזֹּהַר אֶלָּא לְרַבִּי אַבָּא, כַּנִּזְכַּר שָׁם: 'וְכַךְ אַסְדַּרְנָא לְכוּ - רִבִּי אַבָּא יִכְתּוֹב, וְרִבִּי אֶלְעָזָר בְּרִי יִלְעֵי, וּשְׁאַר חַבְרַיָּיא יְרַחֲשׁוּן בְּלִבְּהוֹן'. וְעִם שֶׁנִּתַּן לוֹ רְשׁוּת לִכְתֹּב, מָצָאנוּ רָאִינוּ בְּפָרָשַׁת מִשְׁפָּטִים (דַּף קכג ע"ב), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'שָׁאַל רַבִּי אֶלְעָזָר לְרַבִּי אַבָּא - כָּל הַנֵּי תִּיקּוּנִים, אַבָּא גַּלֵּי לוֹן בְּגִין דְּלָא לֵיעוּל בְּכִסוּפָא לְעָלְמָא דְּאָתֵי. הַשְׁתָּא אֲמַאי צְרִיכֵי לְגַלָּאָה? אָמַר לֵיהּ רִבִּי אַבָּא - הַהוּא דְּכָּתַבְנָא אֲנָא מִבּוּצִינָא קַדִּישָׁא, אֲמֵינָא כָּתְבוּהוּ לְגַבֵּי חַבְרַיָּא, דְּהָא אִינּוּן יַדְעִין מִלִּין, דְּהָא אִתְיַישְּׁבָן מִלִּין בְּלִבָּן. וּמִכָּאן וּלְהָלְאָה, סְתִימִין מִלִּין'! עַד כָּאן. וְהִנֵּה עִם שֶׁכְּבָר נָתַן לָנוּ רְשׁוּת רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי לִכְתֹּב, וְגַם כִּי לֹא לִמֵּד רַק לְאוֹתָם הַשִׁבְעָה חֲבֵרִים דְּעָלוּ וְנָפְקוּ בְּאִדְרָא קַדִּישָׁא, וְעִם כָּל זֶה הִקְפִּיד רַבִּי אֶלְעָזָר בְּנוֹ וְנִתְכַּעֵס עַל זֶה, וְגַם הוּא עַצְמוֹ הֵשִׁיב לוֹ 'דְּמִכָּאן וּלְהָלְאָה לַהֲווֹ מִילִין סְתִימִין בְּגַוָּונָא' - אֲבָל לִשְׁאָר חַכְמֵי דּוֹרָם, עִם הֱיוֹתָם תַּנָּאִים, לִבָּם רָחָב כְּפִתְחוֹ שֶׁל אוּלָם, עִם הֱיוֹתָם כְּתוּבִים - הֵם אֶצְלָם מִלִּין סְתִימִים, וְלֹא אִתְגַּלְיָין אֶלָּא לְחַבְרַיָא הָאִילֵּין בִּלְחוּד. וְאַף גַּם הֵם בְּתוֹךְ מַחְשְׁבוֹת לִבָּם, וְלֹא מִן הַפֶּה וְלַחוּץ, וּכְמוֹ שֶׁכָּתוּב 'סְתִימִים מִלִּין בְּגַוָּונָא', וְלֹא אָמַר 'בֵּינָנָא'.

וְכֵן בְּפָרָשַׁת וַיְחִי (דַּף ריז ע"א), אָמַר שָׁם: 'בָּכָה רַבִּי אַבָּא - רִבִּי שִׁמְעוֹן! רֵיחַיָיא דְּטַחֲנִין מִנֵּיהּ מַנָּא טָבָא וְכוּ'. וְלָא אִשְׁתָּאַר בְּעַלְמָא מִינֵיהּ, בַּר כְּמָה דִכְתִיב: "קַח צִנְצֶנֶת אַחַת וְתֶן שָׁמָּה מְלֹא הָעוֹמֶר מָן וְכוּ." (שְׁמוֹת טז לג) – "לְמִשְׁמֶרֶת", לְאַצְנָעוּתָא. וְאִלּוּ בְּאִתְגַּלְּיָיא לָא כְּתִיב. וְהַשְׁתָּא מַאן יָכִיל לְגַלָּאָה רָזִין, וּמַאן יִנְדַע לוֹן?!' גַּם בְּפָרָשַׁת אַחֲרֵי מוֹת (דַּף עט ע"א), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'בָּתַר דְּשָׁכִיב רַבִּי שִׁמְעוֹן, הֲווֹ חַבְרַיָיא אַמְרֵי "אַל תִּתֵּן אֶת פִּיךָ לַחֲטִיא אֶת בְּשָׂרֶךָ" (קֹהֶלֶת ה ה)'. וְאֵין סָפֵק כִּי לוּלֵי שֶׁרַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי הִכִּיר וְיָדַע בְּרוּחַ קָדְשׁוֹ כִּי רַבִּי אַבָּא הָיָה חָכָם גָּדוֹל וְיוֹדֵעַ לְהַלְבִּישׁ וּלְהַעֲלִים הַדְּבָרִים דֶּרֶךְ חִידָה וְרֶמֶז שֶׁלֹּא יָבִינוּ אֲפִילּוּ חַכְמֵי הַדּוֹר הַהוּא, לֹא הָיָה מְצַוֵּהוּ שֶׁיִּכְתֹּב. כִּי הִנֵּה שָׁם בְּאִדְרַת הַאֲזִינוּ עַצְמָהּ (דַּף רצד ע"ב) אָמַר – 'כָּל מַאן דִּמְגַּלֶּה רָזִין, בְּיָדוּעַ דְּנִשְׁמָתֵיהּ לָאו אִיהוּ מִגּוּפָא דְּמַלְכָּא קַדִישָׁא. וּבְגִין דָּא, כַּד תִּיפּוּק נִשְׁמָתֵיהּ וְכוּ'. וַוי לֵיהּ, וַוי לְנִשְׁמָתֵיהּ! זַכָּאָה חוּלָקֵיהוֹן דְּצַדִּיקִים, דִּמְכַסְּיָין רָזִין עִלָּאִין דְּקוּדְשָׁא בְּרִיךְ הוּא וְכוּ'. וְכֵן בְּפָרָשַׁת פִּנְחָס (דַּף רמד ע"א) בְּרַעְיָא מְהֵימְנָא עַל פָּסוּק "וַעֲשִׂירִית הָאֵיפָה סֹלֶת וְגוֹ" (במדבר כח ה), וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'אָמַר רַעְיָא מְהֵימָנָא - מַאן דִּמְזַלְזִל בְּפִרוּרִין דְּנַהֲמָא וְכוּ', כָּל שֶׁכֵּן מַאן דְּמָסַר רָזִין דְּאוֹרַיְיתָא, וְסִתְרֵי קַבָּלָה, וְסִתְרֵי מַעֲשֵׂה בְּרֵאשִׁית, אוֹ סִתְרֵי אַתְוָון דִּשְׁמָא מְפֹרָשׁ לַאֲנָשִׁים דְּלָאו אִינּוּן הֲגוּנִים וְכוּ'. עֲלֵיהּ אִתְּמַר: "נֹדֵד הוּא לַלֶּחֶם אַיֵּה" (איוב טו כג) - לְלַחְמָהּ שֶׁל תּוֹרָה, וְלֵית מַאן דְּיִשְׁגַּח עָלֵיה וְכוּ'. 
וְהִנֵּה נוֹדַע מַה שֶּׁכָּתַב הָרַמְבָּ"ם זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה בְּהַקְדָּמַת סֵפֶר הַמּוֹרֶה עַל מִשְׁנַת 'וְלֹא בְּמֶרְכָּבָה בְּיָחִיד'. וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וְאִלּוּ בֵּאֵר הָאָדָם הָעִנְיָנִים אֵלּוּ בַּסֵּפֶר יִהְיֶה כְּאִלּוּ דּוֹרְשָׁם לַאֲלָפִים מִבְּנֵי אָדָם וְכוּ'. וְהַטַּעַם לְפִי שֶׁהַכְּתִיבָה קַיֶּמֶת לְדוֹרֵי דּוֹרִים, לַהֲגוּנִים וּבִלְתִּי הֲגוּנִים. וְרַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי נָאֶה דּוֹרֵשׁ וְנָאֶה מְקַיֵּם - וְהַגַּם שֶׁצִּוָּה לְרַבִּי אַבָּא שֶׁיִּכְתֹּב, וּבִהְיוֹת שֶׁיִּכְתְּבֵם בְּהֶעְלֵם גָּדוֹל כְּאִלּוּ לֹא נִכְתְּבוּ כְּלָל דָּמֵי!

וּמֵעַתָּה יוּכַל הָאָדָם לְהַקְשׁוֹת עַל דְּבָרֵינוּ אֵלֶּה וְלוֹמַר - 'אִם כֵּן, רַבִּי אַבָּא טָרַח עַל חִנָּם לְלֹא צֹרֶךְ לִכְתֹּב דְּבָרִים סְתוּמִים וַחֲתוּמִים'. אָמְנָם תְּשׁוּבָתְךָ בְּצִדְּךָ מִמָּקוֹם אַחֵר, בַּתִּיקּוּנִים הַנִּזְכַּר לְעֵיל - 'דִּבְדָרָא בַּתְרָאָה יִתְפַּרְנְסוּן מֵהַאי חִבּוּרָא וְעָתִיד לְאִתְגַּלְיָא וְכוּ', וְכֵן מִמַּאֲמָרוֹ בְּתִיקּוּן ס"ט (דַּף קי ע"א): 'דְּעָתִיד כּוּלֵי הַאי לְאִתְחַדְּשָׁא עַל יְדֵי דְּמֹשֶׁה נְבִיאָה בְדָרָא בַתְרָאָה וְכוּ', וּמִמַּאֲמַר פָּרָשַׁת וַיֵּרָא (דַּף קיז ע"א): 'וְכַד יְהֵא קָרִיב לְיוֹמֵי מְשִׁיחָא אֲפִילּוּ רַבְיֵי דְעַלְמָא זְמִינִין לְאַשְׁכָּחָא טְמִירִין דְּחָכְמְתָא וְכוּ'. וְלָכֵן, בִּרְאוֹת רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה בְּרוּחַ קָדְשׁוֹ עִנְיָן זֶה, צִוָּה לְרַבִּי אַבָּא לִכְתֹּב סֵפֶר הַזֹּהַר בְּדֶרֶךְ הֶעְלֵם לִהְיוֹתוֹ מֻצְנָע לְמִשְׁמֶרֶת עַד דָּרָא בַּתְרָאָה קָרִיב לְיוֹמֵיהּ מַלְכָּא מְשִׁיחָא, כְּדֵי שֶׁבִּזְכוּת הַמִּתְעַסְּקִים בּוֹ תִּצְמַח הַגְּאֻלָּה בְּיָמֵינוּ בְּעֶזְרַת הַשֵּׁם, כַּנִּזְכַּר לְעֵיל בְּפָרָשַׁת וַיְחִי (דַּף ריז ע"א): 'עַל דָּא כְּתִיב "קַח צִנְצֶנֶת אַחַת וְתֵן שָׁמָּה מְלֹא הָעֹמֶר מָן וְכוּ" (שמות טז לג) - לְמִשְׁמֶרֶת לְאַצְנָעוּתָא'. וְהָבֵן זֶה מְאֹד!

וְהִנֵּה אֵין בְּכָל דּוֹר וְדוֹר שֶׁלֹּא נִמְצְאוּ בּוֹ אֲנָשִׁים יְחִידֵי סְגֻלָּה שֶׁשָּׁרְתָה עֲלֵיהֶם רוּחַ הַקּוֹדֶשׁ, וְהָיָה אֵלִיָּהוּ הַנָּבִיא ז"ל נִגְלֶה עֲלֵיהֶם וּמְלַמֵּד אוֹתָם סִתְרֵי הַחָכְמָה הַזֹּאת, וּכְמוֹ שֶׁנִּמְצָא כָּתוּב בְּסִפְרֵי הַמְקֻבָּלִים. גַּם בַּעַל סֵפֶר הָרֵקַנְטִי כָּתַב בְּפָרָשַׁת נָשׂא בְּפָרָשַׁת בִּרְכַּת כֹּהֲנִים וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וְהַפֵּירוּשׁ הָרִאשׁוֹן הוּא דַּעַת הֶחָסִיד רַבֵּינוּ יִצְחָק ן' הָרַב זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה, שֶׁהָיָה שְּׁלִישִׁי לְאֵלִיָּהוּ ז"ל - כִּי נִגְלָה לְהָרַאֲבָ"ד וְלִמֵּד לוֹ חָכְמַת הַקַּבָּלָה. וְהוּא מְסָרָהּ לְהָרַאֲבָ"ד בְּנוֹ, וְגַם נִגְלָה לוֹ. וְהוּא מְסָרָהּ לִבְנוֹ הָרַבִּי יִצְחָק סַגִּי נְהוֹר שֶׁלֹּא רָאָה מֵעוֹלָם וְגַם לוֹ נִגְלָה. וְהוּא מְסָרָהּ לִשְׁנֵי תַּלְמִידָיו - הָאֶחָד רַבִּי עֶזְרָא שֶׁפִּירשׁ שִׁיר הַשִּׁירִים, וְהַשֵּׁנִי רַבִּי עַזְרִיאֵל. וְאַחֲרֵיהֶם נִמְשְׁכָה לְהָרַמְבָּ"ן זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה. וְהָרַאֲבָ"ד עַצְמוֹ בְּסֵפֶר הַשָּׂגוֹתָיו לְהָרַמְבָּ"ם זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה עַל הִלְכוֹת לוּלָב פֶּרֶק ח' גַּבֵּי דִּין הַהֲדַס שֶׁנִּקְטַם רֹאשׁוֹ כָּשֵׁר, הִשִּׂיג עָלָיו הָרַאֲבָ"ד זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה וְכָתַב זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה: 'אָמַר אַבְרָהָם - כְּבָר הוֹפִיעַ רוּחַ הַקּוֹדֶשׁ בְּבֵית מִדְרָשֵׁנוּ מִכַּמָּה שָׁנִים, וְהֶעֱלִינוּ שֶׁהוּא פָּסוּל וְכוּ'. גַּם בְּהִלְכוֹת בֵּית הַבְּחִירָה בְּפֶּרֶק שִׁשִּׁי, בַּמֶּה שֶׁכָּתַב הָרַמְבָּ"ם שֶׁהַנִּכְנָס לַמִּקְדָּשׁ בַּזְּמַן הַזֶּה חַיָּב כָּרֵת, הִשִּׂיג עָלָיו וְכָתַב: 'אָמַר אַבְרָהָם - וְכָךְ נִגְלָה לִי מִסּוֹד הַשֵּׁם לִירֵאָיו'! עַד כָּאן לְשׁוֹנוֹ.

וְהִנֵּה הַיּוֹם אַבִּיעַ חִידוֹת וְנִפְלְאוֹת תְּמִים דֵּעִים - כִּי בְּכָל דּוֹר וָדוֹר הִפְלִיא חַסְדּוֹ אִתָּנוּ, "אֵל יהוה וְיָאֵר לָנוּ" (תהילים קיח כז) עַל יְדֵי הַשְּׂרִידִים אֲשֶׁר הַשֵּׁם קוֹרֵא בְּכָל דּוֹר וָדוֹר כַּנִּזְכַּר. וְגַם בְּדוֹרֵנוּ זֶה, אֱלֹהֵי הָרִאשׁוֹנִים וְהָאַחֲרוֹנִים לֹא הִשְׁבִּית גּוֹאֵל מִיִּשְׂרָאֵל, וַיְקַנֵּא לְאַרְצוֹ, וְיַחֲמֹל עַל עַמּוֹ. וַיִּשְׁלַח לָנוּ "עִיר וְקַדִּישׁ מִן שְׁמַיָּא נָחִית" (דניאל ד י) - הָרַב הַגָּדוֹל הָאֱלֹהִי הֶחָסִיד, מוֹרִי וְרַבִּי, כְּבוֹד מוֹרֵנוּ הָרַב רַבִּי יִצְחָק לוּרְיָא אַשְׁכְּנַזִּי, זִכְרוֹנוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא. מָלֵא תּוֹרָה כָּרִמּוֹן - בְּמִקְרָא, בְּמִשְׁנָה, בְּתַלְמוּד, בְּפִלְפּוּל, בְּמִדְרָשִׁים וְאַגָּדוֹת, בְּמַעֲשֵׂה בְּרֵאשִׁית, בְּמַעֲשֵׂה מֶרְכָּבָה. בָּקִי בְּשִׂיחַת אִילָנוֹת, בְּשִׂיחַת עוֹפוֹת, בְּשִׂיחַת מַלְאָכִים. מַכִּיר בְּחָכְמַת הַפַּרְצוּף הַנִּזְכַּר בְּרַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי בַּפָּרָשָׁה "וְאַתָּה תֶּחֱזֶה". יוֹדֵעַ בְּכָל מַעֲשֵׂי בְּנֵי אָדָם שֶׁעָשׂוּ, וְשֶׁעֲתִידִים לַעֲשׂוֹת. יוֹדֵעַ בְּמַחְשָׁבוֹת בְּנֵי אָדָם טֶרֶם יוֹצִיאוּם מִן הַכֹּחַ אֶל הַפֹּעַל, יוֹדֵעַ עֲתִידוֹת וְכָל הַדְּבָרִים הַהוֹוִים בְּכָל הָאָרֶץ, וּלְמָה שֶׁנִּגְזַר תָּמִיד בַּשָּׁמַיִם. יוֹדֵעַ בְּחָכְמַת הַגִּלְגּוּל - מִי חָדָשׁ, וּמִי יָשָׁן, וְאֵיפַת הָאִישׁ הַהוּא בְּאֵיזֶה מָקוֹם תְּלוּיָה בָּאָדָם הָעֶלְיוֹן, וּבַּאָדָם הָרִאשׁוֹן הַתַּחְתּוֹן. יוֹדֵעַ בְּשַׁלְהֶבֶת הַנֵּר, וְלַהֶבֶת אֵשׁ דְּבָרִים נִפְלָאִים. מִסְתַּכֵּל וְצוֹפֶה בְּעֵינָיו נִשְׁמוֹת הַצַּדִּיקִים הָרִאשׁוֹנִים וְהָאַחֲרוֹנִים, וּמִתְעַסֵּק עִמָּהֶם בְּחָכְמַת הָאֱמֶת. מַכִּיר בְּרֵיחַ הָאָדָם כָּל מַעֲשָׂיו, עַל דֶּרֶךְ הַהוּא יָנוּקָא בְּפָרָשַׁת בָּלָק. וְכָל הַחָכְמוֹת הַנִּזְכָּרִים הָיוּ אֶצְלוֹ כְּמֻנָּחִים בְּחֵיקוֹ בְּכָל עֵת שֶׁיִּרְצֶה, בִּלְתִּי יִצְטָרֵךְ לְהִתְבּוֹדֵד וְלַחֲקֹר עֲלֵיהֶם! "וְעֵינַי רָאוּ וְלֹא זָר" (איוב יט כז) דְּבָרִים מַבְהִילִים - לֹא נִרְאוּ וְלֹא נִשְׁמְעוּ בְּכָל הָאָרֶץ מִימֵי רַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי עָלָיו הַשָּׁלוֹם, וְעַד הֵנָּה. וְכָל זֶה הִשִּׂיג שֶׁלֹּא עַל יְדֵי שִׁמּוּשׁ בְּקַבָּלַה מַעֲשִׂית חָס וְשָׁלוֹם - כִּי אִסּוּר גָּדוֹל יֵשׁ בְּשִׁמּוּשָׁם! אָמְנָם כָּל זֶה הָיָה מֵעַצְמוֹ, עַל יְדֵי חֲסִידוּתוֹ וּפְרִישׁוּתוֹ, אַחֲרֵי הִתְעַסְּקוֹ יָמִים וְשָׁנִים רַבִּים בִּסְפָרִים "חֲדָשִׁים גַּם יְשָׁנִים" בַּחָכְמָה הַזֹּאת. וַעֲלֵיהֶם הוֹסִיף חֲסִידוּת וּפְרִישׁוּת וְטָהֳרָה וּקְדֻשָּׁה - הִיא הֱבִיאָתוּ לִידֵי אֵלִיָּהוּ הַנָּבִיא שֶׁהָיָה נִגְלֶה אֵלָיו תָּמִיד, וּמְדַבֵּר עִמּוֹ פֶּה אֶל פֶּה, וְלִמְּדוֹ זֹאת הַחָכְמָה, וּכְמוֹ שֶׁאֵּרַע לְהָרַאֲבָ"ד זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה כַּנִּזְכַּר לְעֵיל בְּשֵׁם הָרֵקַנְטִי. וְאַף אִם פָּסְקָה נְבוּאָה, רוּחַ הַקֹּדֶשׁ עַל יְדֵי אֵלִיָּהוּ ז"ל לֹא פָּסַק - וּכְמוֹ שֶׁהוּבָא בְּפָסוּק נְבִיאִים עַל פָּסוּק "וּדְבוֹרָה אִשָּׁה נְבִיאָה" (שופטים ד ד): 'תַּנָּא דְּבֵי אֵלִיָּהוּ - מֵעִיד אֲנִי עָלַי שָׁמַיִם וָאָרֶץ, הֵן אִישׁ אוֹ אִשָּׁה וְכוּ', אֲפִילוּ עֶבֶד, אֲפִלּוּ שִׁפְחָה - הַכֹּל לְפִי מַעֲשָׂיו, מִיָּד רוּחַ הַקֹּדֶשׁ שׁוֹרָה עָלָיו'. וְעַל דֶרֶךְ זֶה הִזְכִּירוּ גַּם כֵּן שָׁם עַל פָּסוּק "וְאֵלֶּה דִּבְרֵי דָּוִד הָאַחֲרוֹנִים" (שמואל ב' – כג א), עַיֵּן שָׁם. גַּם נִזְכַּר בְּהַקְדָּמַת הַתִּיקּוּנִין בִּכְתִיבַת יָד וְזֶה לְשׁוֹנוֹ: 'וְאַנְתְּ אֵלִיָּהוּ עָתִיד לְאִתְגַּלְּיָיא בְּסוֹף יוֹמַיָּא. וְאִית מַאן דְּעָתִיד לְאִתְגַּלְּיָיא לֵיהּ אַפִּין בְּאַפִּין, וְאִית מַאן דְּעָתִיד לְאִתְגַּלְּיָיא לֵיהּ בִּטְמִירוּ, בְּעֵין הַשֵּׂכֶל דִּילֵיהּ וְכוּ'.

וְהִנֵּה מִלְּבַד הַחֲקִירוֹת וְהַנִּסְיוֹנוֹת וְהַמּוֹפְתִים אֲשֶׁר רָאִינוּ בְּעֵינֵינוּ מִן הָרַב הַנִּזְכַּר זִכְרוֹנוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא, הִנֵּה הַדְּרוּשִׁים וְהַדְּבָרִים עַצְמָם אֲשֶׁר בְּחִבּוּרִי זֶה יְעִידוּן, יַגִּידוּן, וְכָל רוֹאֵיהֶם יַכִּירוּם - כִּי דְּבָרִים עֲמֻקִּים וְנִפְלָאִים כָּאֵלֶּה אֵין יְכֹלֶת בְּשֵׂכֶל אֱנוֹשִׁי לְחַבְּרָהּ, אִם לֹא בְּכֹחַ הַשְׁפָּעַת רוּחַ הַקֹּדֶשׁ עַל יְדֵי אֵלִיָּהוּ ז"ל. וּלְמַעַן אַל יָשֵׁת לִבְּךָ אֶל אֲשֶׁר תִּמְצָא בִּקְצָת סִפְרֵי הַמְקֻבָּלִים הַמְחַבְּרִים עַל פִּי עִיּוּן שִׂכְלָם הָאֱנוֹשִׁי אָכִין לְךָ הַדֶּרֶךְ וְאַשְׂכִּילְךָ בְּדֶרֶךְ זוֹ תֵּלֵךְ בְּאֹרַח מִישׁוֹר. הִנֵּה הַחָכְמָה הַזֹּאת הָיְתָה נִגְלֵית בְּאִתְגַּלְיָא עַד פְּטִירַת הָרַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי עָלָיו הַשָּׁלוֹם, וּמֵאָז וָאֵילָךְ נִסְתַּם חָזוֹן, כַּנִּזְכַּר לְעֵיל מֵאוֹתוֹ הַמַּאֲמָר דְּפָרָשַׁת וַיְחִי (דַּף ריז ע"א) - כַּאֲשֶׁר רָאָה בְּחֶזְיוֹן חֲלוֹמוֹ רַבִּי יְהוּדָה לְרַבִּי שִׁמְעוֹן בֶּן יוֹחַאי דַּהֲוָה סָלִיק עַל אַרְבַּע גַּדְפִין מִתְתַּקְנָן, וְסֵפֶר תּוֹרָה עִמֵּיהּ, וְלָא שָׁבִיק כָּל סִפְרֵי רָזִין עִלָּאִין וַאֲגַדְתָּא, דְּלָא סָלִיק לוֹן בַּהֲדֵיהּ וְכוּ', וְאָמַר: 'וַדַּאי מִדְּשָׁכִיב רִבִּי שִׁמְעוֹן, חָכְמְתָא אִסְתַּלְּקַת מֵאַרְעָא וְכוּ' וְלָא אִשְׁתָּאַר בְּעַלְמָא, בַּר כְּמָה דִכְתִיב: "קַח צִנְצֶנֶת אַחַת וְגוֹ" (שְׁמוֹת טז לג) - לְמִשְׁמֶרֶת לְאַצְנָעוּתָא וְכוּ'. וְכָל אֶחָד מֵהַחֲכָמִים הַיּוֹדְעִים בַּחָכְמָה הַזֹּאת, מֵאָז וָאֵילָךְ הָיוּ עוֹסְקִים בָּהּ בְּהֶסְתֵּר גָּדוֹל וְלֹא בְּאִתְגַּלְיָא - וְלֹא הָיָה מְגַלֶּה אוֹתָהּ אֶלָּא לְתַלְמִידוֹ הַיָּחִיד בְּדוֹרוֹ, וְאַף זֶה בְּרָאשֵׁי פְּרָקִים מִפֶּה אֶל פֶּה - מְגַלֶּה טֶפַח וּמְכַסֶּה אֶלֶף טְפָחִים! וְהָיְתָה הַחָכְמָה הַזֹּאת מִתְמוֹטֶטֶת וּמִתְמַעֶטֶת וְהוֹלֶכֶת מִדּוֹר לְדוֹר עַד הָרַמְבָּ"ן זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה, אַחֲרוֹן הַמְקֻבָּלִים הָאֲמִתִּיִּים. 

וְהִנֵּה כָּל סִפְרֵי הַגְּאוֹנִים כְּמוֹ רַבֵּינוּ הַאי גָּאוֹן זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה וַחֲבֵרָיו כֻּלָּם נְכוֹחִים לַמֵּבִין אֵין בָּהֶם נִפְתָּל וְעִקֵּשׁ, אֲבָל דִּבְרֵיהֶם בְּתַכְלִית הַהֶעְלֵם. וְכֵן כָּל דִּבְרֵי אוֹתָם הַחֲכָמִים שֶׁזָּכַרְנוּ לְעֵיל בְּשֵׁם הָרֵקַנְטִי, שֶׁהָיָה נִגְלֶה עֲלֵיהֶם אֵלִיָּהוּ הַנָּבִיא זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה - כֻּלָּם דִּבְרֵי אֱמֶת, וְגַם הֵם סְתוּמִים בְּחֶזְקַת הַיָּד. גַּם פֵּירוּשׁ סֵפֶר יְצִירָה שֶׁמְּכֻנֶּה בְּשֵׁם הָרַאֲבָ"ד זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה, עִם הֱיוֹת שֶׁחִבְּרוֹ חָכָם אֶחָד אַשְׁכְּנַזִּי וְאֵינָם דִּבְרֵי הָרַאֲבָ"ד - עִם כָּל זֶה דְּבָרָיו אֲמִתִּיִּים, וְגַם הֵם סְתוּמִים וְנֶעֱלָמִים. גַּם סֵפֶר הַנִּקְרָא 'בְּרִית הַמְּנוּחָה' הוּא נַעֲשֶׂה עַל דֶּרֶךְ הַנִּזְכַּר לְעֵיל, כְּעִנְיַן מוֹרִי וְרַבִּי זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה - כִּי נִגְלָה אֵלָיו נִשְׁמַת צַדִּיק אֶחָד וְהָיָה מְלַמְּדוֹ. וְכָל דְּבָרָיו סְתוּמִים וַחֲתוּמִים, כִּי "נֶאֱמַן רוּחַ מְכַסֶּה דָּבָר" (משלי יא יג) הָיָה, "וְעָמֹק עָמֹק מִי יִמְצָאֶנּוּ" (קהלת ז כד)! גַּם הַחִבּוּר שֶׁעָשָׂה הָרַמְבָּ"ן זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה אֱמֶת וְיַצִּיב וְנָכוֹן וְקַיָּם לְמִי שֶׁיְּבִינֵהוּ - כַּאֲשֶׁר הוּא עַצְמוֹ כָּתַב שָׁם בְּהַקְדָּמַת חִבּוּרוֹ, וּזְכַרְנוּהָ אֲנַחְנוּ לְמַעְלָה. וְהִנֵּה כָּל סִפְרֵי הַמְקֻבָּלִים הָאַחֲרוֹנִים שֶׁהָיוּ אַחַר הָרַמְבָּ"ן זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה אַל תִּקְרַב אֲלֵיהֶם, כִּי מִן הָרַמְבָּ"ן וָאֵילָךְ נִסְתְּרָה דֶּרֶךְ הַחָכְמָה הַזֹּאת מֵעֵינֵי כָּל הַחֲכָמִים, וְלֹא נִשְׁאַר בָּהֶם כִּי אִם קְצָת עַנְפֵי הַקְדָּמוֹת בִּלְתִּי שָׁרְשֵׁיהֶם, וַעֲלֵיהֶם בָּנוּ הַמְקֻבָּלִים הָאַחֲרוֹנִים זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה דִּבְרֵיהֶם בְּשֵׂכֶל אֱנוֹשִׁי. וּמֵעַצְמְךָ תּוּכַל לָדַעַת לַעֲמֹד עַל הַמִּבְחָן - כִּי הַמְעַיֵּן הֶחָרִיף יוּכַל לִכְלֹל וְלֵידַע רֹב הַקְדָּמוֹתֵיהֶם וּכְלָלֵיהֶם בְּ-אַרְבָּעָה אוֹ חֲמִשָּׁה יָמִים, וְכָל דִּבְרֵיהֶם כֵּפֶל הָעִנְיָן בְּמִלּוֹת שׁוֹנוֹת. וְכָל פְּרִי הַקְדָּמָתָם הִיא הֱיוֹת עֶשֶׂר סְפִירוֹת נִמְצָאוֹת, וְחִבְּרוּ תִּלֵּי תִּלִּים שֶׁל סְפָרִים בָּעִנְיָן אֲשֶׁר כְּלָלוּת דִּבְרֵיהֶם יִכָּתְבוּ בְּשְׁתַּיִם אוֹ בְּשְׁלֹשָׁה קוּנְטְרֵסִים - וְלֹא כֵן מָצִינוּ בָּרִאשׁוֹנִים.

וּכְמוֹ שֶׁכָּתְבוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה עַל פָּסוּק "קְוֻצּוֹתָיו תַּלְתַּלִּים" (שיר השירים ה יא) - שֶׁהָיָה רַבִּי עֲקִיבָא 'דּוֹרֵשׁ עַל כָּל קוֹץ וְקוֹץ תִּלֵּי תִּלִּים שֶׁל הֲלָכוֹת'. גַּם רַבָּן יוֹחָנָן בֶּן זַכַּאי וְרַבִּי אֱלִיעֶזֶר וְרַבִּי יְהוֹשֻׁעַ וְרַבִּי עֲקִיבָא הָיוּ אוֹמְרִים: 'אִם יִהְיוּ כָּל הַשָּׁמַיִם גְּוִילִים וְכָל הַיָּמִים דְּיוֹ וְכָל הַקָּנִים קֻלְמוֹסִים וְכָל בְּנֵי אָדָם לַבְלָרִין, לֹא יַסְפִּיקוּ לִכְתֹּב מַה שֶּׁקִּבַּלְתִּי מֵרַבּוֹתַי, וְלֹא חָסַרְתִּי מֵהֶם כְּכֶלֶב הַמְלַקֵּק בַּיָּם, וּכְמִכְחוֹל בִּשְׁפוֹפֶרֶת, וּכְמֵרִיחַ בְּאֶתְרוֹג' כַּנִּזְכַּר. עַיֵּן בְּמִדְרָשׁ שִׁיר הַשִּׁירִים רַבָּה. כִּי הִנֵּה הַתּוֹרָה שְׁמוֹתָיו שֶׁל הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ, הוּא וְנִקְרָא תּוֹרָה עַל שֵׁם 'הוֹרָאָה' - שֶׁהִיא לְהוֹרוֹת עַל בּוֹרְאָהּ יִתְבָּרַךְ מַה הוּא, וּמַה עִנְיָנוֹ. וּכְמוֹ שֶׁהוּא יִתְבָּרַךְ אֵין לוֹ רָשׁוּת וְסוֹף, כֵּן אֵין לְתוֹרָתוֹ קִצְבָּה וְשִׁעוּר, וּכְמוֹ שֶׁאָמַר הַכָּתוּב "אֲרֻכָּה מֵאֶרֶץ מִדָּה וּרְחָבָה מִנִּי יָם" (איוב יא ט). וְאַנְשֵׁי לֵבָב שִׁמְעוּ לִי - אַל יֶהֶרְסוּ אֶל הַשֵּׁם לִרְאוֹת בְּסִפְרֵי הָאַחֲרוֹנִים הַבְּנוּיִים עַל פִּי הַשֵּׂכֶל הָאֱנוֹשִׁי! וְשׁוֹמֵעַ לִי יִשְׁכֹּן בֶּטַח וְשַׁאֲנָן מִפַּחַד רָעָה.

וְלָכֵן אֲנִי הַכּוֹתֵב הַצָּעִיר חַיִּים וִיטַאל, רָצִיתִי לְזַכּוֹת אֶת הָרַבִּים בְּהֶעְלֵם נִמְרָץ, וְהַמַּשְׂכִּילִים יָבִינוּ. וְקָרָאתִי שֵׁם הַחִבּוּר הַזֶּה עַל שְׁמִי סֵפֶר 'עֵץ חַיִּים', וְגַם עַל שֵׁם הַחָכְמָה הַזֹּאת הָעֲצוּמָה חָכְמַת הַזֹּהַר הַנִּקְראֵת 'עֵץ חַיִּים' - וְלֹא 'עֵץ הַדַּעַת' כַּנִּזְכַּר לְעֵיל. בַּעֲבוּר כִּי בַּחָכְמָה הַזֹּאת טוֹעֲמֶיהָ חַיִּים זָכוּ, וְיִזְכּוּ לְאַרְצוֹת הַחַיִּים הַנִּצְחִיִּים. וּמֵעֵץ הַחַיִּים הַזֶּה מִמֶּנּוּ תֹּאכֵל, "וְאָכַל וְחַי לְעוֹלָם" (בראשית ג כב). 
וְאַשְׂכִּילְךָ וְאוֹרְךָ דֶּרֶךְ זוֹ תֵּלֵךְ - דַּע, מִן הַיּוֹם אֲשֶׁר מוֹרִי זִכְרוֹנוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא הֵחֵל לְגַלּוֹת זֹאת הַחָכְמָה, לֹא זָזָה יָדִי מִתּוֹךְ יָדוֹ אֲפִלּוּ רֶגַע אֶחָד. וְכָל אֲשֶׁר תִּמְצָא כָּתוּב בְּאֵיזֶה קוּנְטְרֵסִים עַל שְׁמוֹ זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה וְיִהְיֶה מֶנַגֵד מַה שֶּׁכָּתַבְתִּי בַּסֵּפֶר הַזֶּה - טָעוּת גָּמוּר הוּא, כִּי לֹא הֵבִינוּ דְּבָרָיו! וְאִם יֵשׁ בָּהֶם אֵיזֶה תּוֹסְפוֹת שֶׁאֵינוֹ חוֹלֵק עִם סִפְרֵנוּ זֶה, אַל תָּשִׁית לִבְּךָ בְּקֶבַע אֵלָיו - כִּי שׁוּם אֶחָד מֵהַשּׁוֹמְעִים אֶת דִּבְרֵי קָדְשׁוֹ לֹא יָרְדוּ לְעֹמֶק דְּבָרָיו וְכַוָּנָתוֹ, וְלֹא הֱבִינוּם בְּלִי שׁוּם סָפֵק! וְאִם יַעֲלֶה בְּדַעְתְּךָ לַחֲשֹׁב שֶׁתּוּכַל לִבְרֹר הַטּוֹב וּלְהַנִּיחַ הָרַע – "אֶל בִּינָתְךָ אַל תִּשָּׁעֵן" (משלי ג ה)! כִּי אֵין הַדְּבָרִים הָאֵלּוּ מְסוּרִים אֶל לֵב הָאָדָם כְּפִי שֵׂכֶל אֱנוֹשִׁי, וְהַסְּבָרָא בָּהֶם סַכָּנָה עֲצוּמָה, וִיחַשֵּׁב בִּכְלַל קוֹצֵץ בַּנְּטִיעוֹת חָס וְשָׁלוֹם. לָכֵן הִזְהַרְתִּיךָ! וְאַל תִּסְתַּכֵּל בְּשׁוּם קוּנְטְרֵסִים הַנִּכְתָּבִים בְּשֵׁם מוֹרִי זִכְרוֹנוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא, זוּלָתִי בַּמֶּה שֶׁכָּתַבְנוּ לְךָ בַּסֵּפֶר הַזֶּה - וְדַי לְךָ בְּהַתְרָאָה זֹאת!
וְרָאִיתִי לְחַלֵּק הַסֵּפֶר לִשְׁנֵי חֲלָקִים, וְכָל חֵלֶק מֵהֶם יִתְחַלֵּק לְאַרְבָּעָה שְׁעָרִים. הַחֵלֶק הָרִאשׁוֹן יִתְחַלֵּק לְאַרְבָּעָה שְׁעָרִים, וְאֵלּוּ הֵם: הַשַּׁעַר הָרִאשׁוֹן - בַּמֶּה שֶׁהֶעְתַּקְתִּי מִכְּתִיבַת יַד מוֹרִי זִכְרוֹנוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא עַצְמוֹ שֶׁבֵּאֵר כַּמָּה מַאֲמָרִים וְכַמָּה דְּרוּשִׁים. הַשַּׁעַר הַשֵּׁנִי - בַּהַקְדָּמוֹת שֶׁשָּׁמַעְתִּי מִפִּי מוֹרִי זִכְרוֹנוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא. הַשְּׁלִישִׁי - בְּבֵאוּר כַּמָּה מַאֲמָרִים מִן סֵפֶר הַזֹּהַר וְסֵפֶר הַתִּיקּוּנִים וּשְׁאָר מַאַמְרֵי רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה בְּתַלְמוּד וּבְאַגָּדוֹת. הַשַּׁעַר הָרְבִיעִי - בְּבֵאוּר פְּסוּקִים נִפְרָדִים בְּכָל הַכ"ד סְפָרִים. וְהַחֵלֶק הַשֵּׁנִי גַּם הוּא נֶחֱלָק לְאַרְבָּעָה שְׁעָרִים: הַשַּׁעַר הָרִאשׁוֹן - בְּבֵאוּר כַּוָּנַת הַתְּפִלּוֹת שֶׁל הַחֹל, וְשֶׁל הַשַּׁבָּתוֹת וְיָמִים טוֹבִים, וְרָאשֵׁי חֳדָשִׁים, וַחֲנֻכָּה וּפוּרִים, וְכָל הַמַּעֲשִׂים וְהַמִּצְווֹת הַנְהוּגוֹת בְּכָל זְמַנִּים אֵלּוּ. הַשַּׁעַר הַשֵּׁנִי - בְּבֵאוּר טַעֲמֵי קְצָת מִצְווֹת, וְסִדַּרְתִּים כְּפִי מְקוֹמָם בְּכָל פָּרָשָׁה מִסְפָּר פַּרְשִׁיּוֹת. הַשַּׁעַר הַשְּׁלִישִׁי - שַׁעַר רוּחַ הַקֹּדֶשׁ. בְּיִחוּדִים וְהַנְהָגוֹת לְקַבֵּל וּלְהַשִּׂיג רוּחַ הַקֹּדֶשׁ, וּבִקְצָת כַּוָּנוֹת וְתִקּוּנִין עַל קְצָת עֲבֵרוֹת, וּדְבָרִים אֲחֵרִים, וּלְהוֹדִיעַ עִנְיַן חָכְמַת הַפַּרְצוּף מָה עִנְיָנָהּ, וְכַיּוֹצֵא בָּהּ. הַשַּׁעַר הָרְבִיעִי - דְּרוּשׁ הַגִּלְגּוּל, וּבָהּ יוֹדִיעַ גַּם כֵּן שָׁרְשֵׁי נְשָׁמוֹת פְּרָטִיִּים שֶׁל הַנְּבִיאִים וְתַנָּאּים וְאָמוֹרָאִים.

וְדַע, כִּי אַף עַל פִּי שֶׁחִלַּקְתִּי הַחִבּוּר הַזֶּה לְשְׁמֹנֶה  שְׁעָרִים, זֶהוּ עַל דֶּרֶךְ כְּלָלוּת. אָמְנָם אֵין לְךָ אוֹת וְאוֹת שֶׁאֵין בּוֹ הַקְדָּמוֹת, וְאֵין לְךָ שַׁעַר וְשַׁעַר שֶׁלֹּא נִכְלָל מִכָּל הַשְׁמֹנֶה שְׁעָרִים, וּכְמוֹ שֶׁתִּרְאֶה בְּעֵינֶיךָ בְּעֶזְרַת הַשֵּׁם בַּהַקְדָּמָת מְבוֹא שְׁעָרִים - וְהֵם הַקְדָּמָה כּוֹלְלֶת כָּל הַסְּפָרִים. וְיִהְיֶה נֶחֱלָקִים עַל דֶּרֶךְ א"ב ג"ד, וְאַחַר כָּךְ יִהְיֶה שִׁבְעָה הֵיכָלוֹת, וְהֵן: הֵיכַל אָדָם קַדְמוֹן, הֵיכַל נְקוּדִים, הֵיכַל כֶּתֶר, הֵיכַל אַבָּא וְאִמָּא, הֵיכַל זְעֵיר אַנְפִּין, הֵיכַל נוּקְבָא וְלֵאָה, וְדוֹר הַמִּדְבָּר מַטֶּה וְסֶלַע, וּמִן הֵיכַל כְּלָלוּת אֲ'צִילוּת בְּ'רִיאָה יְ'צִירָה עֲ'שִׂיָּה. אַחַר כָּךְ כָּל הֵיכָל נֶחֱלָק לִשְׁעָרִים - הֵיכַל אָדָם קַדְמוֹן, שַׁעַר עֲצְמוּת, שַׁעַר אֹזֶן חֹטֶם פֶּה, שַׁעַר הָעֲקוּדִים כוּ', סָלִיק הַהַקְדָּמָה. גַּם צָרִיךְ שֶׁתֵּדַע כִּי בְּסוֹף כָּל שַׁעַר וְשַׁעַר כָּתַבְתִּי כַּמָּה דְּרוּשִׁים שֶׁקִּבַּלְתִּי וְשָׁמַעְתִּי מִפִּי קְצָת תַּלְמִידֵי מוֹרִי זִכְרוֹנוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא שֶׁשָּׁמְעוּ מִפִּיו בְּאֵיזֶה זְמַן שֶׁאֲנִי לֹא הָיִיתִי יוֹשֵׁב שָׁם, וְרָאִיתִי לְכָתְבָם בְּכָל סוֹף כָּל שַׁעַר וְשַׁעַר כְּפִי עִנְיָנוֹ.

עַד כָּאן הַקְדָּמַת רַבֵּינוּ מהרח"ו
 זִכְרוֹ לְחַיֵּי הָעוֹלָם הַבָּא
