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בס"ד

מועדים/פסח לקט דברי חסידות לפסח

"חג הפסח" ו"חג המצות"

ספר ישמח משה - פרשת בא דף קמו/ב 
ואף אני אענה חלקי, על פי מ"ש הרב מבארדוט שוב הטעם שאנו קורין חג הפסח, ובתורה הק' נאמר חג המצות. ותורף דבריו על פי דברי הגמרא (ברכות דף ו' ע"א) תפילין של הקב"ה מאי כתיב בהו, מי כעמך ישראל גוי אחד (דברי הימים א' יז כא), פירוש דהקב"ה משבח לישראל וישראל משבחי למרייהו. והנה השם פסח מורה על שפסח על בתי בני ישראל (שמות יב כז), והוא שבח של המקום. ומצות מורה על שלא התמהמהו (שם שם שמות יב לט), והוא שבח לישראל. ועל כן בתורה הק' כתיב חג המצות שבח של ישראל, ואנו אומרים חג הפסח שבח של הקב"ה, עד כאן דבריו ודפח"ח. והא היכי רמיזי באורייתא שנקרא אנן חג הפסח. ונראה דכאן הוא הרמז שאמר הפסוק והיה לך לאות וגו', דלך מיותר, רק דלך דייקא כי בחזק יד וגו' דהיינו שבחא דקב"ה, ולא כמו תפילין דמרי עלמא דמשבח בשבחייהו, דישראל כמו שאמרו רז"ל (ברכות ו' ע"א). ויתכן לומר גם כן דהכי פירושו לך לאות וגו', לך דייקא כי בחזק יד דהיינו שבחא דקב"ה, אבל תפילין דמרי עלמא הוא שבחייהו דישראל, לזה אמר ושמרת את החקה הזאת, ר"ל של תפילין דאנו אומרים שבחו והוא אומר שבחינו, למועדה מימים ימימה, דהיינו לחג הפסח בכל שנה, דהיינו אף שהוא יתברך שמו קורא אותו חג המצות, אנן נקרא אותו חג הפסח כנ"ל, והוא נכון מאד בס"ד:

"שבת הגדול" –על שם מידת החסד

ספר תפארת שלמה - מועדים - לשבת הגדול 
ונחזור לעניננו. כי הנה כבר בארנו בענין מה שנקרא זה השבת שבת הגדול. רמז למדת החסד כמ"ש (תהלים פו, יג) חסדך גדול עלי. וידוע כי חג הפסח רומז נגד אברהם אבינו ע"ה. לכן כאשר באו המלאכים אליו כתי' (בראשית יח, ד) והשענו תחת העץ וכתיב ואקחה פת לחם וכו' (שם יט, ג) ומצות אפה ויאכלו. כי בחג הפסח הי'. וז"ש בשמ"ע האל הגדול הגבור והנורא. נגד האבות הקדושים הגדול נגד אאע"ה בחי' החסד. הגבור מדת פחד יצחק. והנורא נגד יעקב אבינו ע"ה שאמר (בראשית כח, יז) מה נורא המקום הזה. וז"ש באאע"ה (שם יב, ב) ואגדלה שמך והי' ברכה. וכ"נ (שמות יד, לא) וירא ישראל את היד הגדולה פי' שראו והבינו כי כל הנסים הללו באו להם מצד החסד של הש"י ולא מצד הגמול. כי הצדיקים אינם מבקשים רק מתנת חנם ולא מצד הדין כי מי יאמר זכיתי לבי. גם כי מצד הדין הוא דבר שיש לו קצבה לפי גמול ידיו כערך המצות אשר עשה. אבל מצד החסד הוא בחי' א"ס כמ"ש (תהלים מ, יב) לא תכלא רחמיך ד'. ובענין קריעת ים סוף הוא בבחי' יד הגדולה מצד החסד אשר עשה נוראות במצרים. אך במצרים כתיב (שמות ו, א) ביד חזקה בבחי' מדה"ד. ולזה נקרא השבת קודם פסח שבת הגדול. לגודל בחי' החסד שמתעורר בחג הבע"ל. 

עתה עבודת ה' שלנו בבחינת "עבד" ובעתיד נזכה לבחינת "בן"

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
רמזי הגדה של פסח:
השתא הכא לשנה הבאה בארעא דישראל. השתא עבדי לשנה הבאה בני חורין. הנראה לפרש כפל הלשון הזה. דהנה עתה בזמן הגלות בעוה"ר אנחנו נחשבים בבחי' עבדים למקום ב"ה כי אין לנו התגלות אור אהבת הש"י על עמו שימשוך לבבינו אליו לעבדו מתוך אהבה ותשוקה הראוי' בעריבות נעימות עבדות הש"י לדבקה בו רק כל עצמינו נחשבים עפ"י הרוב בבחי' עבד הנוטל פרס מרבו. וע"ז כבר הזהיר התנא (אבות א, ג) אל תהיו כעבדים המשמשים את הרב ע"מ לקבל פרס אבל לעתיד לבא כאשר יתגלה מהרה כבוד מלכותו (ישעיהו מ, ה) וראו כל בשר יחדיו כי פי ד' דבר. אז נעבדנו בבחי' בן ואז נהי' נקראים בנים למקום. וכמובא בזוה"ק ההפרש בין עבד לבן. והבן הוא ממהר לעשות רצון אביו מאהבת חוק הטבעי לא בעבור שום תשלום גמול או מיראה רק כי כן הטבע להיות הבן נמשך אחר אביו ובמעלה ההוא נקרא בן חורין: 

המאבק ביצר הוא הנותן זכות קיום וחיים לאדם
ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
והגדת לבנך ביום ההוא וכו' (שמות יג, ח) והי' כי ישאלך בנך מחר לאמר מה העבודה הזאת לכם וכו' (שם יג, יד). בעבור זה עשה ד' לי בצאתי ממצרים (שם יג, ח). יש לדקדק בלשון בצאתי שהוא לשון הוה. גם מפני מה כל מצות ההגדה בלילה הזאת היא דוקא ע"י שאלת הבן. להבין כל זה יש לרמז בזה על מלחמת היצר אשר האדם רואה כי בכל יום מסיתו ומדיחו מן הדרך ואין לו מנוחה ממנו אפי' רגע אחת. לא יפול לב האדם ויתעצב ויקשה לשאול מה העבודה הזאת בכל ימי חיי להיות לי מלחמה הזאת יומם ולילה לא ינוח ולא ישקוט. ואמרת אליו תשים על לבך כי כל זה הוא לטובת האדם בעוה"ז כל עוד נשמתו בקרבו לא יהי' לו מנוחה מיצה"ר כי לולי זאת לא הי' לו עוד בעוה"ז מה לעשות ולא הי' לו עוד חיות כלל בעוה"ז והי' צריך להפרד מעוה"ז ללכת אל מקום מנוחתו בעוה"ב. וזה בעבור זה עשה ד' לי בצאתי ממצרים. כי כן הי' עיקר תכלית כוונת הבריאה ללחום את מלחמת היצר כל ימי חייו שלא ישמע לקול מסיתו ומדיחו להפילו ברשת. וזהו ענין יציאת מצרים מלחמת היצר. ובזה יובן הפסוקים (מלכים א יא, ב). ויאמרו לו עבדיו יבקשו לאדוני המלך נערה בתולה ועמדה לפני המלך ותהי לו סוכנת כו'. כי הנה הדבר תמוה מאד הלא עבדי דוד היו אנשים גדולים קדושי עליון בעלי רוח הקודש איך יאמרו דברים הללו ליעץ את דוד המלך
בדברים מכוערים מתאוות עוה"ז כאלו. אכן לפי הדברים האלו מובן שפיר. כי דוד המלך ע"ה לעת זקנתו בטל ממנו כל התאוות כמ"ש ויכסוהו בבגדים ולא יחם לו. לשון בגידות ולא יחם לו שלא הי' לו שום חמימות מיצה"ר לכן הי' מוכן ללכת אל מקום מנוחתו להסתלק מעוה"ז. ולזאת היו עבדיו מבקשים תחבולה להחזיקו עוד להיות נשאר בעוה"ז בחיים. והיו מתיעצים בזה לבקש בתולה נערה ותהי לו סוכנת ואעפ"כ יכבוש את יצרו כדי שיהי' לו עוד מלחמת היצר כי זהו לטובת האדם בעוה"ז כנ"ל. ובזה יש לפרש (תהלים ל, ו) כי רגע באפו חיים ברצונו. התאוות היצר וחרון אפו מביא את האדם לחיות עוד. כמ"ש חיים ברצונו של הקב"ה להיות לו חיות בעוה"ז. וזה מ"ש חכז"ל (בראשית רבה פד, ג) הצדיקים מבקשים לישב בשלוה בעוה"ז בלי שום מלחמת היצר. אמר להם הקב"ה לא דיין לצדיקים מה שמתוקן להם לעוה"ב אלא שהם מבקשים לישב בשלוה בעוה"ז. פי' איך יעלה על הדעת לישב בשלוה בעוה"ז בלי מלחמת היצר הלא כל חיותו הוא רק עבור זה להיות כובש היצר ולעשות רצון הבורא ב"ה ועיקר קבלת המלכותו מבנ"א קרוצי חומר בעודם בחיים חיותם: 

הדיבור של האדם נתון בגלות ובלילה הזה יוצא לחירות

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
ואפילו כולנו חכמים כולנו נבונים כולנו זקנים כולנו יודעים את התורה מצוה עלינו לספר ביציאת מצרים כו'. הנה בכאן רמזו בלשון הזה על חב"ד וכל התורה והמצוה שבכולם הי' הנס של יצי"מ. שבהגלות הנה כל חכמתו ובינתו ודעתו של האדם וכל לימוד התורה ומעשה המצות כולם הם בגלות תחת ידי זרים. וגם הדיבור של אדם הוא בגלות שלא יוכל להוציא הדיבור בקדושה מכח אל הפועל כפי מחשבתו. והנה בכולם הוא הנס של יצי"מ. וזהו מצות הסיפור של יצי"מ בלילה הזה שגם הדיבור שלו יצא מהגלות וזהו המצוה של והגדת לבנך ביום ההוא לאמר. וזהו בכל המצות נזכר יצי"מ כמש"נ (במדבר טו, לט מא) וזכרתם את כל מצותי וכו' אני ד' אלהיכם אשר הוצאתי אתכם מארץ מצרים שכל המצות יצאו ממצרים. והוא שנאמר אצל יוסף (בראשית לט, ב) ויהי ד' את יוסף ויהי בבית אדוניו המצרי ר"ל אף בזה שהי' ד' אתו הי' בגלות בבית אדוניו המצרי. וזהו שנאמר (אסתר ז, ט) מרדכי (היהודי) אשר דבר טוב על המלך עומד בבית המן ר"ל גם מה שדבר טוב על המלך הקב"ה עומד בבית המן הוא הסט"א. וזהו על גאולתנו ועל פדות נפשנו שגם הנפש יצאה מהגלות לבד הגוף וזהו הלילה הזה כלו מצה שבחמץ יש בו מתערובות טוב ורע. אבל בלילה הזה כלו הוא מצה בחי' הטוב לבד:

בליל פסח יש מצוות המיוחדות דווקא ללילה הזה והוא לילה בלשון זכר.

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
אמר ר' אלעזר בן עזריה הריני כבן שבעים שנה ולא זכיתי שתאמר יציאת מצרים בלילות עד שדרשה בן זומא כו' (ברכות יב, ב). יש להבין מה ענין זה אל סדר ההגדה של פסח הלא משנה זו שנויה במס' ברכות על ענין חובת ק"ש מזכירין יצי"מ בלילות ע"ש. אכן יש להתבונן ולשית לב מה שמצינו חידוש בלילה זאת של פסח שלא מצינו בכל השנה שיהי' שום מ"ע חובה רק בלילה ולא ביום. וכאן הנה מצות פסח מצה ומרור וסיפור יצי"מ נוהגים רק בלילה הזה כמבו'. אמנם הנה כבר נתבאר בזוה"ק ובהאר"י ז"ל גודל תוקף קדושת הלילה הזה מכל הלילות שכל הלילות נקראים בבחי' זאת בחי' ליל נוק' וכאן כתיב הלילה הזה שהוא כולו בחי' דכר שנכנסים כל המוחין בפ"א גם קודם חצות ונעשו היחודים בכל העולמות ונמתקים הדינין ונסתלקין כל החיצוני' כיל"ח אשר לא כן בכל הלילות כנודע להבאים בסוד ד'. והנה לכך כאשר בחי' הגדלות הארה וקדושה בלילה זה הוא כמו ביום (תהלים קלט, יב) ולילה כיום יאיר ראוי להיות המצות נוהגים בלילה הזה וכמו שיש מ"ע מחודשים הבאים חובה ליום כן כאן יש מ"ע מחודשים האלו הבאים חובה ללילה הזה בסוד ד' כמו בשאר ימות השנה. והנה לכך הם המצות האלו פסח מצה ומרור וסיפור יצי"מ נוהגים רק בלילה הזה כי הם מרמזים על כל זה כיל"ח. וזהו הענין בבני ברק שהיו מספרים ביצי"מ כל אותו הלילה עד שבאו תלמידיהם ואמרו להם רבותינו
ישראל במצרים היו "מצוינים" בחינת "ציון" מידתו של יוסף הצדיק

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
מלמד שהיו ישראל מצוינים שם. הנראה לבאר עפ"י הפ' (ישעיהו לא, ט) אשר אור לו בציון ותנור לו בירושלים. ציון וירושלים הם ב' ענינים. ציון הוא בחי' יוסף כי כן יוסף בגימ' ציון. ירושלים הוא בחי' מלכות בית דוד שבט יהודה. וכן גלה האר"י ז"ל בבית הכנסת אחת בירושלים אשר שם הוא באמצע חלק וגבול יהודה ובנימין יחד. וכן הי' בבהמ"ק המזבח הי' בחלקו של טורף וחלק יהודה לא הי' לו יסוד. וז"פ (ברכת יוצר אור) אור חדש על ציון תאיר ונזכה כולנו במהרה לאורו. כי עתה כל העולם הם נהנין מזכותו של הצי"ע בחי' יוסף המתחדש בכל יום ואנו מתפללין עד"ז שנזכה כולנו במהרה לאורו להיות כולנו בבחי' צי"ע כמ"ש (עבודיה א, יח) והי' בית יעקב אש ובית יוסף להבה. וז"ש בעל הגדה מלמד שהיו ישראל מצוינים שם. פי' שהיו כולם צדיקים וברורים משומרי הברית בחי' יוסף רומז לציון. לכן זכו לקריעת ים סוף כמ"ש (תהלים קיד, ג) הים ראה וינס (בראשית רבה פז, י) ארונו של יוסף שהיו כלם בבחי' ארונו של יוסף כנ"ל: 

לא ע"י מלאך שהוא יחוד הוי' אדנ"י זו"נ רק מבחי' עצם ההארה של השם ב"ה

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
ועברתי בארץ מצרים אני ולא מלאך כו' אני ולא השליח. אני הוא ולא אחר. יש להבין מהו ההפרש בין מלאך בין השליח למה כפל הלשון אני ולא מלאך אני ולא השליח הלא המלאך הוא השליח מאת המקום ב"ה אך הנה מלאך גימ' צ"א הוי' אדנ"י. והנה אמר כי בחי' העברה של הלילה הזה היא שהיתה מבחי' הגבוה יותר מאד כמובא בזוה"ק ובהאר"י ז"ל מבחי' עתיקא קדישא סוד מלכות א"ק הנקרא אני וזהו הפי' לא ע"י מלאך שהוא יחוד הוי' אדנ"י זו"נ רק מבחי' עצם ההארה של השם ב"ה וזהו בכבודו ובעצמו: 

אכילת מצה היא רפואה ומועילה לכל השנה

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
שבעת ימים תאכל מצות כו' מצות יאכל שבעת הימים ולא יראה לך חמץ ולא יראה לך שאור בכל גבולך כו' (שמות יג, ו ז). יל"ד בסדר הכתוב שהקדים אכילת מצה למצות השבתת חמץ ולאו דבל יראה הלא נהפך הוא כי מתחלה צריך להשבית החמץ ואח"כ בא לאכילת מצה. אכן יבואר עפ"י דברי הזוה"ק (זוהר ב קפג, ב) שהקשה למה לא נאכל מצה בכל השנה ותירץ שם כי כאשר נתקדש ונתרפא במיכלא דאסוותא פעם אחת שוב לא נצרך עוד ע"ש וז"ש הכתוב מצות יאכל שבעת הימים כאשר תתקדשו ותטהרו באכילת מצה בשבעת הימים בפסח הנה זהו יועיל לכם שלא יראה לך חמץ ולא יראה לך שאר כל השנה כי חמץ ושאר הוא מרומז לבחי' יצה"ר שאור שבעיסה וע"י קדושת אכילת מצה לא יראה לך שאר ר"ל לא ייטיבו בעיניך תאוות היצה"ר ומחשבתו לעולם כנ"ל: 

מה שעושים ישראל למטה בליל הסדר מעורר פעולה מקבילה בעולמות העליונים

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
ועשית פסח לד' אלהיך (דברים טז, א). ר"ל ע"י המצות פסח שתעשו למטה בכוונה תעוררו גם למעלה דוגמתו שכביכול הקב"ה יעשה כמוכם פסח וכ"כ מצות יאכל את שבעת הימים. הלשון יאכל מוסב שיהי' נפעל למעלה כמוהו וכן ע"י סיפור יצי"מ בלילה זה שמשבחים להש"י הנה ג"כ הקב"ה משתבח בשבחייהו דישראל כמבו' בזוהר הקדוש (ח"ב מ, ב) וזהו ועשית פסח פה ס"ח לד' אלהיך כנ"ל כמבואר במ"א

המצה היא אכילה הנקיה מתערובת של ניצוצות פגומים.

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
והנה זהו ענין (פסחים ע, א) שהפסח נאכל על השובע כי כן (תהלים קה, ה) רעבים גם צמאים נפשם בהם תתעטף מה שהאדם רעב וצמא הוא כדי להעלות הני"ק מהמאכלים כנודע לכן כאשר מצות הפסח אינו בכוונה זו על העלאת הני"ק לכן נאכל על השובע והכל הוא כי הלילה הזה הוא ליל שמורים לד' הוא התגלות ההארה העליונה הגבוה כנ"ל ואשר על הענין הנ"ל מורה ג"כ כוונת המצה שמורה שאין בו ג"כ מתערובת הני"ק הנ"ל לכן הוא נקרא בזוה"ק (זוהר ב קפג, ב) מיכלא דמהימנותא מיכלא דאסוותא. כי ע"י המאכלים בא לפעמים איזה פגם אל האדם ע"י הניצוצות שאינם טובים המתערבים בהם כיל"ח וכמ"ש הכ' ע"ז (דברים ח, י) ואכלת ושבעת וברכת את ד' (שם יא טו-טז) ואכלת ושבעת השמרו לכם פן יפתה לבבכם כי כאשר ואכלת ושבעת צריך אתה שמירה לבל יתאחזו החיצונים לבל תפגום ע"י הניצוצות. אך אכילת המצה אין בו מתערובות הנ"ל לכן הוא מיכלא דאסוותא שהוא אך רפואה לאדם המאכל הקדוש הזה שהוא מיכלא דמהמנותא וכמו שכן רמוז שם הוי' במצה בחילוף אותיות כנודע לכן הוא נקרא מצה שמורה שהוא משומר ובא מתערובות הנ"
נמצא כי אכילת המצה הוא בבחי' גבוהה מן המן
ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
נמצא כי אכילת המצה הוא בבחי' גבוה מן המן בהיותו לחם שמים וניתן למצוה להשפיע על ידו רב טוב לבית ישראל עוד אח"כ (שופטים יד, יד) ומהאוכל יצא מאכל לכל השנה. והנה המן הי' יורד לישראל עם התורה שעל ידו נזדככו ישראל והי' לבם פתוח במצות התורה (שמות טז, ד) ולקטו דבר יום ביומו שבכל יום נתחדש להם חידושי הלכות שהוא דבר יום ביומו וכמ"ש במ"א והנה כאשר המצה הוא בבחי' גבוה מן המן הלא בלי ספק ע"י קדושת המצה באה התגלות התורה לישראל כאשר גם היא בבחי' גבוה מן המן וגם הוא לחם שמים רק שנתגשם אח"כ בעוה"ז. ומ"מ ע"י אכילת המצה בקדושה וטהרה נמשך לישראל ממנה שפע התורה והמצות יותר ויותר. וז"ש (פסחים קטו, א) מצה בזמה"ז דאורייתא כי על ידו יבואו לאורייתא וזה כשהוכיחם ירמי' הוציא להם צנצנת המן לאמר להם כמו שזכו ישראל במדבר לכל הטובה ע"י המן הנה לכם עתה במקומה אכילת המצה ותוכלו לזכות על ידה לשפע קדושה תורה ופרנסה כמו מאז וזהו לא נתנה תורה אלא לאוכלי המן. ועתה היא המצה במקומה שהיא טובה מהמן. וזהו מצה זו שאנו אוכלין. וזהו בערב בהגלות תאכלו מצות ממנה תאכלו כל השנה כנ"ל: 

מצה דעבדה מצותא (ריב) עם הסט"א כי על ידי מצות המצה הוא מגרש בחי' הרע
ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
בזוה"ק (ג רנא, ב) אמרינן מצה דעבדה מצותא עם הסט"א כי על ידי מצות המצה הוא מגרש בחי' הרע מקרבו. הנה זהו שנאמר (בראשית יח, ה) סעדו לבכם אחר תעבורו כי פסח הי' ומצות אפה ויאכלו (שם יט, ג) עי"כ בחי' האחר תעבורו שנאמר (שמות לד, יד) לא תשתחוה לאל אחר וזהו שנאמר (שם לד, יז-יח) אלהי מסכה לא תעשה לך וסמך לי' את חג המצות תשמור: 

יש דמיון רב בין המצה והמן ובשניהם אין פסולת כלל

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
מארמ"צ. ר"ל אתם תשמרו ע"י המצות להיות לכם כל טוב של הקדושה לבד כי כבר בעצם היום הזה הוצאתי את צבאותיכם הם צבאות הניצוצין שהם מארמ"צ כי כבר הוציאו כל הני"ק ממצרים ועשאוה כמצולה שאין בו דגים (ברכות ט, ב) ע"כ נשאר המצה בחי' סולת נקי' בלי שום פסולת טו"ר כלל. והנה כזה הי' ענין המן שנקרא (תהלים עח, כה) לחם אבירים לחם המלאכים הוא כי לא הי' בו שום פסולת כלל ולכך נבלע ברמ"ח איברים כנודע. ולזה אמרו חכז"ל (קידושין לח, א) שאז באכילת מצה טעמו טעם מן כי כן הוא באמת ענין המצה דומה למן: 

באכילת מצה בגלות יש התעוררות של בחינת ארץ ישראל

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
והיה כי יביאך ד' אל ארץ הכנעני כו' ועבדת את העבודה הזאת כו' שבעת ימים תאכל מצות כו' (שמות יג, ה ו). יש להבין הטעם שתלה הכתוב מצות אכילת מצה בביאת הארץ והוא חובת הגוף בכל מושבותם. (ובקדושין לז, א) הקשו שם רק מביאה דכתיב גבי תפילין ופטר חמור ולא הקשו ג"כ ממצה שבפרשה הראשונה. אך הנה כתי' (דברים כו, ח) ויוציאנו ד' אלהינו משם ביד חזקה ובזרוע נטויה ובמורא גדול כו' ואמרו רז"ל (ויקרא רבה כג, ב) במורא גדול זהו גילוי שכינה והנה בחי' גילוי שכינה הוא בחי' ארץ ישראל כמבו' לי"ח. נמצא כי בשעת הגאולה הי' להם לישראל בחי' א"י ממש בכל מקום מושבותם כו'. וכך הוא הבטחה לישראל לעולם שבכל ליל פסח כבואם לאכול המצה והמרור וכל הסדר יזכו לעורר כן למעלה להמשיך עליהם בחי' גילוי שכינה וקדושה של מעלה וזהו בחי' ארץ ישראל כנ"ל. וז"ש והי' כי יביאך ד' אל ארץ הכנעני וכו' ועבדת את העבודה הזאת בחודש הזה רמז להעבודה בארץ עליונה ואז (שמות יב, טו) שבעת ימים מצות תאכלו. וזהו (ויקרא ו, ט) מצות תאכל במקום קדוש בחצר אוהל מועד יאכלוה שקדושת א"י ובהמ"ק ואוה"מ בא לכאן. וכן מבו' בתרגום יונתן (שמות יט, ד) שבשעת אכילת הפסח היו בארץ ישראל ע"ש: 

אכילת הפסח צריכה להיות בכוונה גדולה כיון שכח משרתי עליון נוכחים עמנו.

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
וזהו איש לפי אכלו תכסו על השה הוא לפי כוונת אכילתו יכוון להמשיך רחמים וחסדים על ישראל. וזהו תכסו לשון כיסוי לכסות ולחסות על ישראל שהם שה פזורה (ירמיהו נ, יז). וז"ש בגמ' (נזיר כג, א) שנים שאכלו פסחיהן אחד אכלו לשם אכילה גסה ואחד לשם פסח ע"ז הכ' אומר כו' ע"ש. ולמה נקטו זה באכילת פסח דוקא ולא באכילת קדשים ומעשר שני וכיוצא בהם אך זהו באמת להיות (זוהר ב מ, ב) כי בלילה זה המלך והשכינה וכל משרתי עליון וצדיקים שבג"ע כולם באים לעוה"ז להשתעשע עם ישראל. לכן האוכל לשם אכילה גסה הוא נבזה מאוד לפני המלך בעמדו לפני ד' ומלאכיו אשר לפניו ויתנהג כאחד הריקים לכך צריך לירא ולרגוז בלילה הזה מפני פחד ד' ומהדר גאונו: 

ענין קריעת ים סוף לא הי' יכול להיות רק ע"י אתערותא דלעילא לבד

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
כי ענין קריעת ים סוף הי' צריך להית רק מאתערותא דלעילא כמ"ש בזוה"ק בעתיקא תליא וכו'. וזה שאמר להם משה רבינו ע"ה (שמות יד, יד) ד' ילחם לכם ואתם תחרישון פי' שלא יתפללו כלל. ולכאורה אינו מובן כי מה אכפת לי' אם בנ"י ג"כ יתפללו על דבר זה. אך מפני כי ענין קריעת ים סוף לא הי' יכול להיות רק ע"י אתערותא דלעילא לבד מפנימיות רצונו העליון כיל"ח. ובזה פרשתי בפסוקי תהלים שנראה דברים כפולים. לגוזר ים סוף לגזרים כי לעולם חסדו (תהלים קלו, יג-יד). והעביר ישראל בתוכו כל"ח. לכאורה הם דבר אחד כי כל קריעת י"ס הי' רק למען יעברו ישראל בחרבה. אך הפי' לגוזר י"ס לגזרים ים ר"ת "יסוד "מלכות. ואח"כ כתי' והעביר ישראל בתוכו. פי' בפנימיות רצונו ית"ש אשר שם הוא רחמים גמורים ואין בו שום מגע נכרי למען לא יהי' עליהם שום קטרוג כלל. וז"ש להם ואתם תחרישון כי דבר זה לא תוכלו לפעול כלל ע"י תפלה ולמה תבואו לכלל טעות כי תפלתכם עשתה זאת אך בעתיקא תליא מילתא. וזה ענין שם נח"ל ר"ת "נוצר "חסד "לאלפים. נוצ"ר אותיות רצו"ן. וז"ש (תהלים קכד, ד ה) נחלה עבר על נפשנו אזי עבר על נפשנו המים הזדונים. לפי פשוטו אינו מובן. אך הרמז על הנ"ל נחל"ה אותיות נח"ל ה'. כאשר נתעורר שם נחל לבנ"י אזי ממילא עברו וחלפו המים הזדונים הם הסט"א ולא יכלו לנגוע בנו לרעה בשום קטרוג כלל.ע"י התקרבם אליו. וזה הענין (מגילה ג, א) אצל חנניא מישאל ועזרי' חרדה גדולה נפלה עליהם אע"ג דאינהו לא חזו מזלייהו חזי מחמת שהיו יחד עם דניאל שהוא חזא לכן נפל גם עליהם הפחד. וזה ג"כ הענין פי' הפ' להאיר להם ללכת יומם ולילה. ע"י שזכו לבחי' היראה כנ"ל היו הולכים ממדרגה למדרגה למעלה מבחי' המלאכים שהם בבחי' עומד כמ"ש באאע"ה (בראשית יח, ח) והוא עומד עליהם. ואח"כ כתיב (שם יח, טז) ואברהם הולך עמם: 

חג הפסח הוא הכנה לקבלת התורה

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
זכר עשה לנפלאותיו כו' (תהלים קיא, ד). כבר בארנו במ"א כי הוא לשון השפעה ודבר הנוהג בכל דור ומתעורר ביום זה כח קריעת ים סוף. וענין יצי"מ וקריעת י"ס הוא הכנה לקבלת התורה כמ"ש רש"י ז"ל בפ' יתרו (שמות יח, א) מה שמועה שמע ובא קריעת י"ס וכו' וגם בעשרת הדברות מתחיל (שם כ, ב) אנכי ד' אלהיך אשר הוצאתיך מארמ"צ כי בלתי זאת לא היו יכולין לבא למתן תורה. וכן הוא מני אז והלאה חג הפסח זמן חרותנו הוא גאולת הנפש ממאסר היצה"ר כמ"ש (תהלים סט, יט) קרבה אל נפשי גאלה. וכל איש הנלבב יבין לאשורו כאשר ירצה להתקרב לעבודת הבורא ירגיש בעצמו כי הזמן גרמא להיות מסייע לכל הבא לטהר להמציא לנפשו פדות ורווחה. וז"ש בהגדה על גאולתנו ועל פדות נפשנו. לכן חג הפסח הוא הכנה לקבלת התורה. וז"ש (אבות ג, יז) אם אין קמח אין תורה. קמ"ח גימ' פס"ח ולכן הפסח הוא הקדמה לחג השבועות הבע"ל. כי זה קשור בזה כל הימים

שלשה מיני תועלת יוצאים מסיפור יציאת מצרים בליל הסדר.

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
דהנה אמנם צריך לשוב להתבונן על ענין התועלת שיצא לנו מסיפור הניסים ונפלאות אשר עשה עמנו הש"י מעולם הגם שיש שבח והודי' להש"י על נפלאותיו אשר עשה עמנו ביצי"מ וקריעת ים סוף וכדומה. הנה זהו אך הודאה לשעבר. ומה זה האזהרה הגדולה שהפליגו חכז"ל לספר ביצי"מ כמבו' בגמ' (פסחים קטז, ב) בכ"מ וכי על ההודאה הזאת לבדה העמידו דבריהם אך כשנעמיק בענין הזה הוא על כמה פנים. הא' שע"י הסיפורי ניסים ונפלאות שעשה הש"י לנו בשונאי השם ע"י שינוי הטבע ובשידוד המערכת הנה מכח הסיפור הזה תתחזק ותתאמץ האמונה הישראלית בהש"י כי הוא לבדו הוא האלהים השליט בשמים ממעל ועל הארץ מתחת אין עוד מלבדו כמ"ש לפרעה (שמות ט, יד) למען תדע כי אין כמוני בכל הארץ וכמ"ש בנוסח התפלה בעזרת אבותינו אתה הוא מעולם וכו'. אמת ממצרים גאלתנו ומבית עבדים פדיתנו וכו'. הב' הוא ע"י ההזכרה ופירסום הנס בימים ההם אשר פעל ד' בימי קדם הנה עי"כ מתעורר למעלה הרצון העליון וחסדים הראשונים לפעול גם עתה ישועות בקרב הארץ כמאז כן עתה ג"כ בימים ההם ובזמן הזה וקדושת היום גורם כי לעולם חסדו. הג' הוא ע"י הסיפור בכוונת הלב את מעשי ד' הגדול הנה עי"כ יבא התעוררת חדש בלב כל איש ויתלהב ויתעודד לעבוד הש"י בשמחה ובטוב לבב לקבל עליו עול מלכות שמים מחדש. כמ"ש (תהלים קה, א-ב-ג-ד) הודו לד' קראו בשמו כו' שיחו בכל נפלאותיו עי"כ ישמח לב מבקשי ד' דרשו ד' ועוזו בקשו פניו תמיד כו'. וזה גורם ידיעה והשגה ברורה בלב האיש לבל יסתכל ויצטער חלילה על שום מקרה ופגע ר"ל כי אין לעמוד בהדינין רק יסתכל בהחסדים העליונים בשרשם כי כולו טוב ומאתו לא תצא הרעות. וכוונת הש"י ב"ה אך להטיב מעולם ועד עולם רק לפי שעה נראה למטה שהם דינין אבל למעלה בשרשם הם הכל טוב וטבא הוא וטבא ליהוי. וכמו שנראה כל זה מגבורות ד' במצרים כי מתוך החשך העב האיר לישראל אורו הגדול שהי' נכון להם מעולם עד עולם. והנה על שני הבחי' הראשונים הנ"ל. הוא שאמה"כ (תהלים ק, ג-ד-ה) במזמור לתודה דעו כי ד' הוא האלהים וכו' הודו לו ברכו שמו כי טוב ד' לעולם חסדו ועד דור ודור אמונתו. ביאר הכתוב כי ע"י הסיפור והודאה על הניסים יתרבו החסדים והאמונה לעולם עד דור ודור. וכן אמר הכתוב (שם צח, א ג) שירו לד' שיר חדש כי נפלאות עשה עי"כ (שם צח, א ג) זכר חסדו ואמונתו לבית ישראל הוא ג"כ בשני בחינות האלו. וז"ש (שם קמה, ז ט) זכר רב טובך יביעו וצדקתך ירננו עי"כ מעוררים למעלה כי חנון ורחום הוא שיהי' הקב"ה מטיב ומרחם כמ"ש (תהלים קמה, ט) ורחמיו על כל מעשיו וכו'. וז"ש (שמות טו, ב) עזי וזמרת יה ויהי לי לישועה כו'. אמנם על בחי' הג' שביארנו הנה אמר הכתוב (שם י, ב) 

ולכן כל המרבה לספר ביציאת מצרים הרי זה משובח שנעשה משובח
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למען תספר באזני בנך ובן בנך את אשר התעללתי במצרים וכו' וידעתם כי אני ד' שלכאורה אם תכלית הסיפור הוא להבנים הול"ל וידעו כי אני ד' שיהי' מוסב על הבנים שעי"כ ידעו ויכירו כי אני ד' כנ"ל. אך הכוונה הוא כמ"ש כי גם אתם יגיע לכם התכלית ותועלת בסיפור הזה שיבא לכם ידיעה חדשה בכ"ע כי אני ד' (שם) ולכן כל המרבה לספר ביציאת מצרים הרי זה משובח שנעשה משובח וטוב בכל עת שירבה לספר ביצי"מ כמ"ש בגמ' (בבא קמא מט, א) יותר מה שהאשה יולדת משובחת הנה ע"ז אמה"כ (במדבר טו, לט-מא) וזכרתם את כל מצות ה' ועשיתם אותם כו' כי אני ד' אלהיכם אשר הוצאתי אתכם מארץ מצרים אני ד'. שלכאורה למה נאמר עוד הפעם אני ד' אבל הוא הכוונה שתעשו כל המצות בזכרון הזה של יצי"מ עי"כ תכירו ותדעו כי אני ד' ולכן ברוב המצות נאמר בתורה זכרון הנס של יצי"מ שהוא יסוד מועיל להשגת הבורא וקיום כל המצות כמו שפתח בזה הדיבור הראשון (שמות כ, ב) אנכי ד' אלהיך אשר הוצאתיך מארמ"צ והוא המועיל לקבלת התורה ועול מלכות שמים מחדש בכ"ע ועל בחי' הזאת הוא קבלת עול המצות בפרשה זו וזכרתם את כל מצות ד' ועשיתם אותם (במדבר טו, לט-מא) כי אני ד' אלהיכם אשר הוצאתי אתכם מארמ"צ כמו שבארנו עי"כ תקבלו עליכם ג"כ מחדש כי אני ד' כנ"ל. והנה הבחי' הזאת הוא שעמדה לנו בגלות המר הזה בקבלת עומ"ש והמצות ע"י שאנחנו מזכירים
בכ"ע נפלאות ד' אשר עשה לאבותינו מימי קדם עי"כ מתחזקים ומתעוררים עוד היום לעבודת הבורא ב"ה לאמר כי חפץ ד' בנו וכימי צאתנו מארמ"צ יראנו נפלאות ועוד יתגלה כבוד ד' וראו כל בשר יחדו כי פי ד' דבר (ישעיהו מ, ה). וז"ש (שמות טז, ו ז) ערב וידעתם ובקר וראיתם את כבוד ד'. פי' ערב הוא הגלות כי בזמן הגלות הוא רק בבחי' ידיעה כי אני ד' ע"י שמזכירין יצי"מ בלילות שהוא הגלות עי"כ מגיע לכם הידיעה והשגה בד' אבל בבקר בזמן הגאולה ב"ב וראיתם את כבוד ד' בהתגלות הגדול ונגלה כבוד ד' וראו כל בשר יחדו וכו' (ישעיהו מ, ה). והנה ע"ז הדרך הוא כל הפסוקי דזמרה שאנו אומרים בכל יום להתחזקות ולהתעוררות מנפלאות ד' לקבל עליו עומ"ש גם עתה בגלות המר הזה כמ"ש במזמור שיר חנוכת הבית (תהלים ל, יב-יג). הפכת מספדי למחול לי פתחת שקי ותאזרני שמחה למען יזמרך כבוד. שכל הפסוקים הללו הם התחזקות כמבו' לכך ד' אלהי לעולם אודך ומתחיל מיד ד' מלך ד' מלך כו' שהוא קבלת עומ"ש וכמו שאומרים וראו בניו גבורתו שבחו והודו לשמו ומלכותו ברצון קבלו עליהם שע"י השבח והודי' קבלו עליהם ברצון עול מלכותו כשראו בניו גבורתו והתבוננו בגדלות הבורא ב"ה ית"ש כנ"ל: 

האיש הירא וחרד לדבר ד' תיכף בקומו בבקר יתעורר בלבבו להיות דואג על חורבן בהמ"ק
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ויהי באשמורת הבוקר וכו' (שמות יד, כד), הנראה עפ"י מ"ש (תהלים קל, ו) נפשי לד' משומרים לבקר כו' להורות דרך הישרה לאיש הירא וחרד לדבר ד' תיכף בקומו בבקר יתעורר בלבבו להיות דואג על חורבן בהמ"ק ולהיות עומד ומצפה על הגאולה ב"ב ואז יהי' שמו יתברך מהולל ומפואר כמ"ש (שם מח, ב) גדול ד' ומהולל מאד בעיר אלהינו הר קדשו. כי עיקר רוממות הבורא ב"ה כאשר יבנה ירושלים וארמון על משפטו לכן צריך כל אדם לקום ולעמוד בחצות לילה כמ"ש (איכה ב, יט) קומי רוני בלילה לראש האשמורת... 

איך תלוי זה בזה ע"י שראו את מצרים מת השיגו יראת ד
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וירא ישראל את מצרים מת כו' וירא ישראל את היד הגדולה כו' ואח"כ כתיב וייראו העם את ד' כו' (שמות יד, ל לא). המשך הכתובים הללו איך תלוי זה בזה ע"י שראו את מצרים מת השיגו יראת ד' הלא גם מקודם היו בבחי' היראה. הרמז בזה ע"פ מ"ש בפ' (שם יד, ב) וישובו ויחנו לפני פי החירות. לרמז בזה כי יש ב' בחי' בענין התשובה. הא' הוא תיקון המעשה בתשובת המשקל ובזהירות מן העבירה אך בכל זאת עוד נשאר הרשימו מהחטא לבא עוד למחשבה והרהור. אך צריך עוד תשובה ביתר שאת להמית המקטרג מהני"ק שנפלו לעומק הקליפות והם מתדבקים באדם במחשבה פסולה והרהור רע ח"ו. וז"פ (תהלים י, יז) אבדו גוים מארצו (שם לג, י) ד' הפיר עצת גוים הניא מחשבות עמים. 

ע"י המצות ומעש"ט של בנ"י פועלים היחוד והקדושה בעולמות העליונים עד א"ס ב"ה
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ויאמינו בד' ובמשה עבדו (שמות יד, לא). הנ"ל דהנה כתי' (בראשית טו, ו) והאמין בד' ויחשבה לו צדקה. דהנה כתי' בספרים דשורש האמונה הוא להאמין כי הש"י ב"ה חפץ בעבודת בנ"א ונתגדל ונתקדש על ידם כביכול וע"י המצות ומעש"ט שלהם פועלים היחוד והקדושה בעולמות העליונים עד א"ס ב"ה וז"ש (שמות ד, לא) ויאמן העם כי פקד ד' את בנ"י וכי ראה את ענים ושורש אמן הוא היחוד הוי' אדנ"י גימ' צ"א וזהו אמונה אמ"ן ו"ה וז"ש (שם טז, ט) ויאמר משה וכו' קרבו לפני ד' כי שמע את תלונותיכם שיש להבין מהו לשון קריבה וחיבה שייך במקום הזה של התלונה על ד'. אך הוא שאמר להם. הנה ראו והבינו מעתה איך הש"י ב"ה עיניו פקוחות על כל דרכי בנ"א ואיך שמע את כל דברי פיכם ותלונות שפתותיכם עאכ"ו כי יקשיב לקול תפלתכם ותורתכם. לכן מעתה קרבו לפני ד' בתורה ועבודה כי אז בוודאי ישמע אליכם כי (תהלים קמה, יח) קרוב ד' לכל קוראיו. והנה בהאמונה הזאת יתעודד האדם כל הימים להתקרב לפני ד' שיזכור תמיד כמה הש"י ב"ה רוצה בתפלת עבדיו ועבודתם וכמה הם פועלים במעשיהם הטובים בעולמות העליונים גבוה מעל גבוה ולהיפך חלילה הוא להיפך. וגם המחשבה טובה הקב"ה מצרפה למעשה ויכול לפעול יחודים למעלה כנ"ל. 

ויאמרו לאמור. שיאמרו השירה תמיד באותו הבחי' שהיו אז בשעת קריעת ים סוף
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ויאמרו לאמר (שמות טו, א), מבואר עפ"י מ"ש בדרוש שבועות ע"פ (דברים כג, כד) מוצא שפתיך תשמור ועשית כאשר נדרת. פי' שיהי' באותו החשק והרצון שהי' לו בשעת הנדר וזה ג"כ (בראשית כב, ט) ויבאו אל המקום אשר אמר לו האלהים שהי' א"א באותו החשקות שהי' לו בשעת הדיבור של הש"י ולא נפל ממדריגתו כל שלשה ימים מחמת טרדת הדרך. וזה ג"כ שבקשו בנ"י ויאמרו לאמור. שיאמרו השירה תמיד באותו הבחי' שהיו אז בשעת קריעת ים סוף ובאותו החשק והרצון: 

כמו שחולי הגוף באים מחמת התגברות היסודות זה על זה שיוצא מגדר השיווי כן הוא בענין חולי הנפש
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כל המחלה אשר שמתי במצרים לא אשים עליך כי אני ד' רופאך (שמות טו, כו), הנ"ל דהנה כבר נודע בספרים כמו שמצב גוף האדם בגשמיות הוא מבחי' התמזגות ארבע יסודות ארמ"ע המורכב מהם. כן בחי' הנפש השכליות אשר הוא באדם בחיים חיותו הם נמשכין פעולתם עפ"י ארבע יסודות שהם מלובשים בגוף האדם. והנה זהו כמו שמקרי הגוף ותחלואיו הוא מחמת תגבורות היסודות זה על זה שהוא מארבע מרות כנ"ל שאם יתגבר בו כח האש דרך משל הנה יתגבר בו חום הטבעי ויחלה ר"ל. כן הוא בכוחות הנפשות ותחלואים שהם צורות הד' יסודות הנה ג"כ בא מחמת התגברות הכוחות שבהאדם זה על זה שאם יתגבר בו כח יסוד האש הנה יבא לידי כעס והתנשאות וכדומה וכן הוא בשאר היסודות כנ"ל. כלל הדברים כמו שחולי הגוף באים מחמת התגברות היסודות זה על זה שיוצא מגדר השיווי כן הוא בענין חולי הנפש ובחינותי' כשהוא יוצא מדרך השיווי כנ"ל. אמנם כשהוא יוצא מגדר השיווי לגשמיות העוה"ז הנה זה חולי רעה שבנפש. אך ישנה לטובה כשכוחות שבנפש הטוב מתגברים בחומם להתלהב לדביקות הש"י ב"ה כמ"ש בא"א ע"ה שכל ימיו הי' מתלהב ומשתוקק למסור נפשו על קידוש
השם וכמ"ש דוד המע"ה (תהלים לט, ד) חם לבי בקרבי בהגיגי תבער אש דברתי בלשוני. (שם קיט, פא) כלתה לישועתך כו' וכיוצא שזהו התגברות כחות הנפש זה על זה לעלות לדביקות הש"י ב"ה הנה הוא בוודאי יוצא מגדר השיווי לכל האדם הנה זה הנקרא חולת אהבה כנ"ל. והנה כן הוא ענין האדם כל הימים הוא במלחמה הזאת של היסודות וכוחות הנפשות זה על זה. פעם יגברו בו כחותיו מצד היצה"ר לעניני העוה"ז ופעם יגברו בו כוחות האלו מצד הקדושה של יצר טוב לעבודת הש"י ב"ה. 

ידוע כי י"ב שבטי י"ה הם רמוזים על י"ב צרופי הוי' ב"ה וכל שבט ושבט הי' דרכו והלוכו בקדושה לפי מדתו וערכו ביחודים שלו
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א"י לגוזר ים סוף לגזרים כו' (תהלים קלו, יג) אי' במד"ר (תנחומא בשלח י) שנגזר לי"ב גזרים לכל שבט ושבט בפני עצמו. נראה לרמז בזה ע"פ מ"ש אשר קדשנו במצותיו. כי כל מצוה ומצוה הוא צנור להביא השפעות טובות וקדושה וטהרה. וגם כל איש ואיש לפי ערכו ג"כ הוא יש לו צנור בפ"ע לפי דרכו והלוכו בקדושה והנהגה שלו כמ"ש בגמ' (ברכות יז, ב) כל העולם ניזון בשביל חנינא בני. שביל הוא דרך וצנור כאשר הנה זה הי' דרכו והלוכו להשפיע חסדים וטובות לעולם. האמנם כי היו בדור ההוא כמה וכמה תנאים אשר נזכרו כמה פעמים בש"ס בהלכות ובפלפול והוא איננו נזכר רק מעט בש"ס. אמנם זהו הלוכו ודרכו להשפיע טובת הדור. ומצינו בגמ' (סוכה כח, א) הויות דאביי ורבא. כי זהו דרכם ליחד שם הוי' בלימודם וזהו לשון הויות וידוע כי י"ב שבטי י"ה הם רמוזים על י"ב צרופי הוי' ב"ה וכל שבט ושבט הי' דרכו והלוכו בקדושה לפי מדתו וערכו ביחודים שלו. אך ענין קריעת ים סוף רומז לענינים רמים למעלה לכן הי' קריעת י"ס לגזרים כל שבט בפני עצמו. וזה הרמז לגוזר ים סוף מיו"סף כידוע מ"ש חכז"ל (זוהר ח"ב מט, א) הים ראה וינס ארונו של יוסף ראה ע"י תיקון מדתו של יוסף בחי' היסוד. אבל לעתיד ב"ב כתיב (ישעיהו יא, טו) והכהו לשבעה נחלים. כי יהי' תיקון כל ז' מדות כיל"ח: 

בכל עת וזמן מי שהוא בבחי' יוסף צי"ע משומרי הברית הוא ארונו של יוסף אשר כל בית ישראל נשענים עליו

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
הים ראה וינס (זוהר ח"ב מט, א). במד"ר (בראשית רבה פז, ח). ארונו של יוסף ראה. כבר בארנו במ"א ענין ארונו של יוסף. לרמז בזה כי בכל עת וזמן מי שהוא בבחי' יוסף צי"ע משומרי הברית הוא ארונו של יוסף אשר כל בית ישראל נשענים עליו להיות לנו קיום בזמן הגלות. וז"ש (בראשית נ, כו) ויישם בארון במצרים. ויוסף הי' במצרים (שמות א, ה). כי הוא פנה הדרך לפני בנ"י במסלה הישרה שיהיו כולם נשמרים באב"ק. וגם עתה בזמן הגלות אנו נקראים על שמו כמ"ש (עמוס ה, טו) אולי יחון שארית יוסף ולזה כתיב (שמות יג, יט) ויקח משה את עצמות יוסף עמו. פי' כוחו של יוסף. ובזה פרשתי הפ' ביהושע (כד, לב) ואת עצמות יוסף אשר העלו בנ"י ממצרים. פי' שבזכות העצמות של יוסף העלו בנ"י ממצרים כמבואר במ"א: 

כח צדקתו של יוסף הי' להם עזר להוציאם ממצרים מפני כי הוא הי' בחי' צי"ע
ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
כבר בארנו בפ' (שמות א, ה) ויוסף הי' במצרים ע"י כח צדקתו של יוסף הי' להם עזר להוציאם ממצרים מפני כי הוא הי' בחי' צי"ע והוא העלה ר"ב ני"ק כמ"ש (בראשית מב, ג) לשבור ב"ר. וגם עתה בגלות הוא לנו לעזר בזה כנ"ל. וז"פ בהגדה מעשה בר"א ור"ע ור"ט שהיו מסובין בבני ברק והיו מספרים ביצי"מ כל אותה הלילה. לרמז בזה כי הצדיקים הללו היו בתחלת החורבן בית שני לזאת למען יהי' לנו קיום בזמן הגלות המשיכו ג"כ בחי' שמירת אב"ק וזה הרמז כל אותה הלילה כ"ל הוא בחי' היסוד. אותה. אות ה' הלילה רומז לזמן הגלות. עד שבאו תלמידיהם ואמרו להם הגיע זמן ק"ש ש"ש. כי בזכות זה נזכה לגאולה קרובה במהרה (מיכה ז, טו) כימי צאתך מארץ מצרים אראנו נפלאות: 

הגואל האמיתי הוא אם הוא בבחי' צדיק כזה שאינו מצפה שום תשלום גמול
ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
הענין בזה עפמ"ש בפי' (בשמו"ע) וזוכר חסדי אבות ומביא גואל לבני בניהם למען שמו באהבה. כי הגואל האמיתי הוא אם הוא בבחי' צדיק כזה שאינו מצפה שום תשלום גמול לא בעוה"ז ולא בעוה"ב בג"ע רק לישועת ישראל ולגדלות ורוממות כבודו ית"ש וזה האהבה האמיתית. וזהו מחסדי אבות להביא גואל כזה אשר כל מגמתו למען שמו באהבה כנ"ל. 

דהנה אמנם זה הי' מעלת דוד המע"ה נעים זמירות ישראל שזכה לראות בעוה"ז בכל הכבוד והגדולה שיהי' לעתיד בהגאולה

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
זה השלחן אשר לפני ד' (יחזקאל מא, כב), וכשם שאנו אומרים לפניך שירה בעוה"ז כן נזכה לומר לפניך שירה בעוה"ב. הנראה לבאר דהנה אמנם זה הי' מעלת דוד המע"ה נעים זמירות ישראל שזכה לראות בעוה"ז בכל הכבוד והגדולה שיהי' לעתיד בהגאולה בקיבוץ כל ישראל והוא שאה"כ (דברי הימים א כט, י) ויברך דויד את ד' לעיני כל הקהל. למה לא נאמר לפני כל הקהל גם מה מספר לנו הכתוב בזה. אך הנה זה הדבר שנתבאר שברך דוד את ד' בבחי' זו הגדולה הזאת שיהי' לעיני כל הקהל שראה כל הקהל עין בעין בשובם אל נוויהם. לכן הוא שמצא את לבבו לברך ולהודות לד' בשמחה מעין העתיד. וז"ש (תהלים סח, ב) במזמור יקום אלהים ויפוצו אויביו לעתיד ואמר (שם סח, ד) וצדיקים ישמחו ויעלצו לפני אלהים וישישו בשמחה. ר"ל הצדיקים ישמחו ויעלצו לפני אלהים גם בזמה"ז וישישו בהשמחה שיהי' לעתיד בהתגלות כבוד ד' הם זוכים עתה לראות הנחמה והשמחה הגדולה העתידה ובזה נכון כפל הלשון וישישו בשמחה שזה מוסב שישישו עתה בשמחה שלעתיד כמו שהי' זה אצל דוד המע"ה כנ"ל וע"ז (ברכות יב, ב) הוא שאמר ר"א בן עזרי' הריני כבן שבעים שנה ולא זכיתי שתאמר יצי"מ בלילות ר"ל שתאמר ענין הגאולה של יצי"מ בהגלות בשמחה ובטוב לבב באמת כי זה הוא מחמת שעדיין אנחנו משועבדים תחת ידי זרים ולא זכיתי עדיין להגאולה השלימה עד שדרשה בן זומא ימי חייך הימים כל ימי חייך הלילות (שם) ר"ל גם בלילות בהגלות צריך לספר נס יצי"מ כי הוא על כלנה כנודע. וחכמים אומרים ימי חייך עוה"ז כל ימי חייך להביא לימות המשיח (שם) פי' כי החכמים אומרים כי בימי חייך העוה"ז צריך להמשיך להם התגלות של כל ימות המשיח לזכות לחזות בנועם ד' העתיד בעודו בעוה"ז כמו דהמע"ה אז עי"כ ימלא פי תהלות לספר בנפלאות ד' אשר עשה. וזהו שאנו מבקשים (קדושה שחרית שבת ויו"ט) ועינינו תראינה מלכותך כדבר האמור בשירי עוזך ע"י דוד משיח צדקך ר"ל שנזכה לראות בעינינו מלכותך כדבר האמור שראה דוד כל זה משיח צדקך. והוא שאמ"ה ובמקהלות רבבות עמך לעתיד יתפאר שמך כן מבקשים אנחנו שיתפאר שמך בהתגלות הזה בכל דור ודור באותו הבחי' העתידה. וזהו וכשם שאנו אומרים לפניך שירה בעוה"ז כן נזכה לומר לפניך שירה באותו הבחי' של עוה"ב כמו שנתבאר שנזכה (28) ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
זה השלחן אשר לפני ד' (יחזקאל מא, כב), וכשם שאנו אומרים לפניך שירה בעוה"ז כן נזכה לומר לפניך שירה בעוה"ב. הנראה לבאר דהנה אמנם זה הי' מעלת דוד המע"ה נעים זמירות ישראל שזכה לראות בעוה"ז בכל הכבוד והגדולה שיהי' לעתיד בהגאולה בקיבוץ כל ישראל והוא שאה"כ (דברי הימים א כט, י) ויברך דויד את ד' לעיני כל הקהל. למה לא נאמר לפני כל הקהל גם מה מספר לנו הכתוב בזה. אך הנה זה הדבר שנתבאר שברך דוד את ד' בבחי' זו הגדולה הזאת שיהי' לעיני כל הקהל שראה כל הקהל עין בעין בשובם אל נוויהם. לכן הוא שמצא את לבבו לברך ולהודות לד' בשמחה מעין העתיד. וז"ש (תהלים סח, ב) במזמור יקום אלהים ויפוצו אויביו לעתיד ואמר (שם סח, ד) וצדיקים ישמחו ויעלצו לפני אלהים וישישו בשמחה. ר"ל הצדיקים ישמחו ויעלצו לפני אלהים גם בזמה"ז וישישו בהשמחה שיהי' לעתיד בהתגלות כבוד ד' הם זוכים עתה לראות הנחמה והשמחה הגדולה העתידה ובזה נכון כפל הלשון וישישו בשמחה שזה מוסב שישישו עתה בשמחה שלעתיד כמו שהי' זה אצל דוד המע"ה כנ"ל וע"ז (ברכות יב, ב) הוא שאמר ר"א בן עזרי' הריני כבן שבעים שנה ולא זכיתי שתאמר יצי"מ בלילות ר"ל שתאמר ענין הגאולה של יצי"מ בהגלות בשמחה ובטוב לבב באמת כי זה הוא מחמת שעדיין
מברך על אכילת מצה בליל פסח. מפני כי ענין אכילת מצה הוא גבוה מאד בבחי' הרוחני

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פסח 
הענין מה שלא מצינו בכל התורה לברך על שום אכילה בכל השנה חוץ מאכילת קדשים שהי' מברך ברכת הזבח וגם על אכילת מצה בליל פסח. מפני כי ענין אכילת מצה הוא גבוה מאד בבחי' הרוחני. לכן כשבאו המלאכים אצל א"א ע"ה כתי' (בראשית יח, ה) ואקחה פת לחם וכו' ואצל לוט כתיב (שם יט, ג) ומצות אפה ויאכלו. כי מעלת קדושת אכילת של א"א הי' גבוה מאד. וז"ש (שם יח, ו) לושי ועשי עוגות וכו'. ואקחה פת לחם וכו' אחר תעבורו פי' שיעבור מכם בחי' אחר הוא הסט"א. כי ע"כ עברתם על עבדכם פי' שהאכילה אצלי יותר גבוה מעבדות שלכם כידוע אשר מעלת הצדיקים גבוה יותר ממלאכי שרת לכן אצל א"א לא הי' צריך לתת להם מצות. אבל לוט לא הי' במדרגה כזו הי' צריך לתת להם מצות בחי' הרוחני. ולזה אצל מנוח כתיב (שופטים יג, טז) אם תעצרני לא אוכל בלחמך. עפ"י דברי האריז"ל מ"ש בגמ' (עירובין יח, ב) מנוח ע"ה הי' כי לפי כוחו לא הי' בכוונת האכילה כראוי. וענין המצה היא הכנה ועזר על כל השנה לכל הבא לטהר כמ"ש בזוה"ק (ח"ב קפג, ב) שנקרא מיכלא דאסוותא. אך הכהנים באכילת הקרבנות היו המשפיעים לכל ישראל קדושה. וז"ש כי אם אכלו מצות בתוך אחיהם. פי' שהיו משפיעים טובות וחסדים לכלל ישראל וכמ"ש בפי' (קדושה של מוסף, כתר) כבודו מלא עולם משרתיו שואלים זה
נראה שאין יכולין לאכול המצה בלי ריבוי דברים עלי'. שנק' לחם עוני.
שפת אמת ספר ויקרא - לפסח - שנת [תרל"ב] 
לחם עוני שעונין עליו דברים. נראה שאין יכולין לאכול המצה בלי ריבוי דברים עלי'. שנק' לחם עוני. שיש לחם מן השמים והוא המן שזכו בנ"י לאכול במדבר ועתה בפסח רק תבואות ארץ כמ"ש בזוה"ק ע"ש. ופי' מאכל מצה זה עצמו לידע שהי' יצ"מ בנפלאות חסדי ה' בלי זכות האדם. לכך נק' לחם עוני
גלות מצרים וגאולתה הכנה לכל ההסתרות. ושלא יוכל להיות שום הסתר לישראל עוד

שפת אמת ספר ויקרא - לפסח - שנת [תרל"ב] 
ביד חזקה ובזרוע נטוי'. פי' ז"ל מה שלא היו ראוין לגאולה נק' יד חזקה. אך עדיין יש להבין כי השי"ת כל יכול והי' יכול לגאול אותם באופן שיהיו ראוין. אך זה עצמו שמשבחין אותו. שהביא בנ"י במדריגה תחתונה כ"כ עד שנקרא לפניו יד חזקה. וכל זה הי' מפני שיהי' גלות מצרים וגאולתה הכנה לכל ההסתרות. ושלא יוכל להיות שום הסתר לישראל עוד. כי השי"ת הבטיח לאברהם לגאול אותנו ממצרים. לכך הביא הגאולה ביד חזקה כנ"ל. וז"ש אלו לא הוציא כו' אנו ובנינו כו'. פי' לכל הדורות יש הסתרות לבנ"י בכלל. וכן בפרט כל איש ישראל. וע"י גאולת מצרים אין שיעבוד עוד ובנקל לגאול שוב. וז"ש ביד חזקה ובזרוע נטוי' כי לעולם חסדו. שלכך עשה הגאולה ביד חזקה כנ"ל: 

קטעים מתוך המהר"ל על יציאת מצרים
ספר גבורות השם - פרק ב 
מצות עשה מן התורה לספר ביציאת מצרים ליל הראשון של חג המצות, ומצוה זאת פירשה הרמב"ם ז"ל בפרק ז' מהלכות חמץ ומצה שהיא מצות עשה מן התורה דכתיב זכור את היום הזה אשר יצאתם ממצרים כמו שנאמר זכור את יום השבת לקדשו ומנין בליל חמשה עשר תלמוד לומר והגדת לבנך ביום ההוא בעבור זה בשעה שיש מצה ומרור מונחים לפניך ואף על פי שאין לו בן אפילו חכמים גדולים חייבין לספר ביציאת מצרים שכל המאריך בדברים שהיו הרי זה משובח. הרי שמפרש כי המצוה הזאת למדנו מדכתיב זכור כו' אשר יצאתם שיזכיר יציאת מצרים בליל ט"ו בניסן, דומה למה שכתוב זכור את יום השבת לקדשו ושם פירושו זכור את היום לקדשו בשבת עצמו כשהשבת נכנס, וכך יש לפרש זכור את היום הזה, היינו בכניסת חג המצות יש לזכור את היום כך הוא דעת הרמב"ם ז"ל. אלא שיש להשיב על זה, דגבי שבת כתיב זכור את היום לקדשו והקידוש הוא בוודאי בלילה של שבת דאין מקדשין השבת בחול, אבל זכור את היום הזה לא כתיב לקדשו, ויש לפרש הכתוב שמזכירין יציאת מצרים כל יום ויום. ועוד דגבי שבת יש לפרש כך משום הא דאיתא במסכת שבועות בפרק שלישי (דף כ' ע"ב) זכור ושמור בדבור
חג המצות, ומצוה זאת פירשה הרמב"ם ז"ל בפרק ז' מהלכות
אחד נאמרו כל שישנו בשמירה ישנו בזכירה, ולפיכך יש לפרש גם כן בזמן שמירה יש זכירה והשמירה הוא בשבת עצמו וכן הזכירה בשבת עצמו, אבל קרא של זכור את היום מנא לן למדרש אותו לספר ביציאת מצרים בליל חמשה עשר. ואי משום דכתיב והגדת לבנך ביום ההוא בעבור זה לא אמרתי אלא בשעה שיש מצה ומרור שמא האי קרא דוקא בהגדת הבן איירי, אבל לזכור כל אחד ואחד מנא ליה, דאם לא כן זכור את היום אשר יצאתם למה לי תיפוק ליה מדכתיב והגדת לבנך וגו' אלא והגדת לבנך דווקא בבן איירי, והדר הקושיא לדוכתה דמנא ליה לאוקמי קרא בליל חמשה עשר דילמא קרא איירי שיש לזכור יציאת מצרים כל יום ויום. וכך דרשו רבותינו ז"ל קרא של זכור היום הזה אשר יצאתם במכילתא, והכי איתא במכילתא (שמות פ' בא) זכור את היום אשר יצאתם אין לי (אלא) שמזכירין יציאת מצרים
חג המצות, ומצוה זאת פירשה הרמב"ם ז"ל בפרק ז' מהלכות
אלא בימים בלילות מנין תלמוד לומר למען תזכור את יום צאתך כל ימי חייך, הרי בפירוש שמפרשים זכור את היום הזה להזכיר יציאת מצרים כל יום ויום שלא כדברי הרמב"ם ז"ל. וכן בפירוש רש"י בפירוש החומש, והדין עמהם שאין רמז בכתוב הזה להזכיר יציאת מצרים בליל חמשה עשר. ועוד דמהך קרא של זכור את היום הזה אשר יצאתם ממצרים לא נוכל ללמוד רק להזכיר היום שיצאו ויהיה די בקידוש היום בלבד שנאמר בו את חג המצות הזה זמן חרותנו, ולא נוכל ללמוד שיש להזכיר נסים ונפלאות. אבל לא מקרא של זכור את היום אשר יצאתם למדו המצוה הזאת, אלא מקרא דפרשת ואתחנן (דברים ו) דכתיב והיה כי ישאלך בנך מחר את העדות והחקים והמשפטים אשר צוה ה' אתכם ודרשו במכילתא בפרשת בא מה העדות רבי אליעזר אומר מנין אתה אומר שאם היתה חבורה של חכמים או של תלמידים שצריכים לעסוק בהלכות פסח עד חצות לכך נאמר את העדות:
ונראה לי פירושו דמדכתיב מה העדות והחקים והמשפטים על כרחך איירי קרא שיודע ענין המצות, שהרי לשון עדות
משמע מצוה שהיא לעדות על דבר כגון פסח שהוא מעיד על שפסח הקדוש ברוך הוא על בתי ישראל, מצה על שלא הספיק בצקם של אבותינו להחמיץ, ומרור על שם שמררו חייהם בעבודה קשה בחומר ובלבנים, ומאחר שיודע שהמצוה היא לעדות על דבר אם כן קרא איירי בתלמיד חכם שהוא יודע המצוה רק שהוא מתעסק ביציאת מצרים. ואין לומר הכתוב מדבר בבן חכם ולא בחכם הוי ליה למכתב מה המצוה הזאת, כי מנא ליה לבן החכם הזה שהמצוה היא עדות שאולי הוא חוק בלבד, אבל מאחר ששואל ומחלק בין מצוה למצוה לומר על אחת שהיא עדות ועל אחת שהיא חוק ואחת שהיא משפט, אי אפשר לומר רק שהוא מדבר בחכם שיודע כי יש מצוה שהיא עדות שלא בא רק להעיד על דבר כמו שאמרנו, ויש מצוה שהיא חוק כמו שמצות הפסח דוקא שה ולא בקר בן שנתו ולא בן שתים ודבר זה חוק שאין טעם בדבר, ויש שהוא משפט כמו כל ערל לא יאכל כי זה הקרבן ראוי לישראל דווקא, ובמשפט המצוה זאת שייך להם כיאותם הוציא וזה משפט...כי כל אשר בא סיפור יציאת מצרים לפרסם נפלאות ונסים שעשה הקדוש ברוך הוא יותר עדיף, ולכך לבנו שאינו יודע המצוה לגמרי יותר מצוה שהוא פרסום אליו יותר לכך יש להודיע כל הדברים אשר שייכים ליציאה, אבל תלמידי חכמים שכבר יודעים ענין הפסח אין כל כך פרסום כיון שכבר ידעו כל ענין הפסח, ומכל מקום גם כן הם צריכים לספר ביציאת מצרים, כדי שאף על גב שידע המצוה מצוה לספר ולדבר מזה בפה שזה פרסום יותר לכך יש לו לשאול מה נשתנה הלילה וכו':
והשתא בקרא שלמדנו שיש להשיב לבן החכם והיינו בקרא של והיה כי ישאלך בנך מחר (דברים ו') נלמוד גם כן כי שני חכמים או כל חכם חייב לספר ביציאת מצרים אפילו הוא תלמיד חכם כמו שאמרנו למעלה, ואין זה אסמכתא רק גלוי מלתא ללמד דקרא של כי ישאלך לאו דוקא בבן איירי, רק כל חכם נמי חייב לספר ביציאת מצרים. ובודאי קרא דישאלך בנך מחר איירי בליל חג המצות כמו קרא של והגדת לבנך ביום ההוא בעבור זה (שמות י"ג) דאיירי בליל חג המצות, שחייב להגיד לבנו יציאת מצרים, וכך הוא בעצמו חייב לספר ביציאת מצרים אפילו הוא תלמיד חכם כמו שאמרנו למעלה. 

חשבון ארבע מאות שנים – כיצד?

ספר גבורות השם - פרק לח 
ומושב בני ישראל אשר ישבו במצרים ארבע מאות שנה ושלשים שנה. פסוק זה קשה להבין שלא מצאנו שהיו ישראל ארבע מאות ושלשים שנה במצרים. ורז"ל (מכילתא בא פ' י"ד) מפרשים שחשבון זה מן יציאת אברהם מארצו וממולדתו שמיד נחשב גר בארץ כנען, שנאמר (בראשית כ"ג) גר ותושב אנכי עמכם, והא דכתיב כי גר יהיה זרעך ארבע מאות שנה היינו משנולד יצחק עד יציאת מצרים היה ארבע מאות שנה. והשלשים שנכתבו כאן הם מברית בין הבתרים שנאמר לו הבטחה זאת יש שלשים שנה עד לידת יצחק. אף על גב שמן יציאת אברהם מחרן עד לידת יצחק לא היה רק כ"ה שנים בלבד ולא יותר, פרשו רבותינו ז"ל בסדר עולם (מ"א) כי ברית בין הבתרים היה קודם זה ה' שנים ואין מוקדם ומאוחר בתורה. והרמב"ן בפירוש החומש הרחיק זה הפירוש. ואני אומר כי זה הפירוש אין בו ספק, שאם דחקו פשט הכתוב דמשמע שברית בין הבתרים היה אחר צאתו והוא בן שבעים וחמש, אף על גב שאין זה קשיא כי הרבה זה תמצא שהמוקדם מאוחר והמאוחר מוקדם, 

הקשר בין שלשת הרגלים

ספר גבורות השם - פרק מו 
הזמנים המקודשים בתורה, מצאנו שלש מהם חבר הכתוב אותם ביחד הם חג המצות וחג השבועות וחג הסכות והם נקראים שלש רגלים, ומאחר שהתורה חברה אלו שלש רגלים יחד חוץ מראש השנה ויום הכפורים, מזה נדע כי אלו שלש רגלים בפרט מתיחסים ביחד. גם מצאנו אלו שלש רגלים קבעה התורה זמנם בתבואת הארץ, 

לדברים הגשמיים ששה צדדים ונקודה אמצעית רוחנית וכן לזמנים ששה ימים ויום השביעי

ספר גבורות השם - פרק מו 
והמעיין ידע כי הזמן והתנועה והגשם משתתפים מתיחסים בכל דבר. וכאשר תעיין ותמצא שהגשם יש לו חלופי ו' צדדין והם המעלה והמטה ימין ושמאל פנים ואחור, וכל שש צדדין אלו מתיחסים אל הגשמית בעבור שכל צד יש לו רחוק וזהו גדר הגשם. אמנם יש בו שביעי והוא האמצעי שאינו נוטה לשום צד ומפני שאינו מתיחס לשום צד דומה לדבר שהוא בלתי גשמי שאין לו רוחק, ולפיכך יש גם כן לזמן המתיחס ומשתתף עם הגשם ששה ימים והם ימי חול, אבל השביעי קדוש, ונמצא כי שבעה ימי שבוע הם דומים לגשם הפשוט שיש לו ששה קצות והאמצעי שבשניהם זהו ענין ששת ימי חול והשביעי הוא קדש. 

התחלת העולם באביב (פסח) והשלמתו בקיץ (שבועות)

ספר גבורות השם - פרק מו 
ולכך השנה מתיחסת ומתדמה אל העולם, וזה כמו שיש לעולם התחלה שנמצא נברא כך יש בשנה התחלה וזאת ההתחלה היא בזמן האביב שבו התחלת הוית הנבראים. וכמו שיש לעולם שלימות הויה ודבר זה זולת התחלת ההויה כי התחלת הויה התחלה בלבד והשלימה מצד שהוא שלם, וכך יש לשנה שלימות הויה וזהו בזמן הקציר שהתבואה היא בשלימות ראויה אל הקציר. ויש לעולם חזרה ואסיפה שאחר תכלית הכל העולם נאסף אל המקיים שאין עמידה לעולם בעצמו ונאסף אל המקיים שבו נתלה, 

השם יתברך בכל יום מחדש מעשה בראשית משפיע לעולם מציאותו.

ספר גבורות השם - פרק מו 
כי כאשר חסד בארץ אז השם יתברך מתחסד עם העולם ומשפיע לעולם חסד, שהרי כל מדותיו של הקדוש ברוך הוא לעשות חסד עם העושה חסד ודבר זה ידוע, ואל תאמר כי חסד זה לא היה כי אם בעת הבריאה שהשפיע את הנבראים, כי השם יתברך בכל יום מחדש מעשה בראשית משפיע לעולם מציאותו. כנגד השלישי אמר על התורה, שכבר אמרנו לך כי יש לעולם קשור ודבוק בו יתברך על ידי התורה כי בה יושלם הכל, וכנגד השני הוא העבודה, כי במה שאנו עובדים לו מורה שהנמצאים נתלים בו יתברך כמו העבד שנתלה באדון שלו ולפיכך העבודה מורה על שהנמצאים נתלים בו. 

כאשר מקריבים אליו הקרבן שזהו בעצמה[בעצם] השבת הנמצאים אליו,

ספר גבורות השם - פרק מו 
כי העבודה בעצמה מורה על שהנמצאים הם שבים אל השם יתברך כאשר מקריבים אליו הקרבן שזהו בעצמה השבת הנמצאים אליו, ודבר זה יתבאר באריכות בסוף הספר איך הקרבן הוא השבת הנמצאים אל השם יתברך והתבאר למעלה גם כן בפרק מ'. 

והשלימות העליון שהוא שלימות האחרון הוא קבלת ישראל התורה

ספר גבורות השם - פרק מו 
וכמו שאמרו במדרש רבה בפרשת בא (פ' י"ט) שכשם שנאמר זכור את יום השבת כך נאמר זכור היום הזה אשר יצאת כמו שמבואר למעלה. וכן יש עוד שלימות יותר עליון והשלימות העליון שהוא שלימות האחרון הוא קבלת ישראל התורה, ובזה נשלם הכל שהתורה היא שלימות הכל כמו שיתבאר בסמוך, ואסיפה האחרונה עליונה הם גם כן ישראל תחת כנפי השכינה. ולכך בחג המצות בו יצאו ישראל ממצרים שאז היו ישראל כאלו נולדו ונתהוו לעם כאשר התבאר בכמה מקומות בספר הזה ועוד יתבאר, חג השבועות בו נתנה התורה לישראל, וחג הסוכות הושיב אותם בענני הכבוד וזהו נראה שישראל נאספים אליו יתברך ותחת כנפיו יחסו. לפיכך מצות סוכה לצאת מביתו של אדם שהוא מקומו לשבת בצל סוכה כי צריך האדם להסתופפות ולפיכך צריך לישב בסוכה שהסוכה היא הסתופפות גם כן והבן זה היטב, 

בשלש מעלות זוכים ישראל בשלשת הרגלים. 

ספר גבורות השם - פרק מו 
והתבאר לך כי בפסח יש להם שלימות אלהי נבדל, ולפיכך אסור בחמץ ושאור ובחג השבועות קנו מעלת השכל שהיא התורה, וכמו שקנו ישראל מעלת השכל בחג השבועות קנו עוד מעלה עליונה בחג הסוכות הוא רוח הקודש השורה עליהם, ולכך היו ענני כבוד עליהם שהשכינה חופף עליהם וכל מקום שהשכינה נמצאת שם ענני כבוד כמבואר בכתוב, וזהו אמרם (ירושל' סוכה פ"ה ה"א) למה נקרא שמחת בית השואבה שהיה בחג הסוכות שמשם היו שואבים רוח הקודש, ואלו שלשה דברים הם נרמזים בארון שהארון של עץ והוא זהב טהור מבית ומבחוץ ואין הזהב מחובר בעץ, רמז על הנפש האלהית הנבדלת מן הגוף והוא זהב טהור כמו שאמרו (ברכות ס' ע"ב) נשמה שנתת בי טהורה, ובו מונחים הלוחות שהיא התורה, ועל הארון הכרובים למקבלים כבוד השכינה, וכנגד אלו ג' דברים הם מועדי ה' המקודשים: 

ראינו ששמה התורה יציאת מצרים יסוד היסודות ושורש הכל,

גבורות השם - פרק ג 
בחר הוא יתברך בליל פסח להודיע מעשיו לבאי עולם להכיר את שמו בעולמו בהוציאו את עמו ממצרים. וענין זה ראינו ששמה התורה יציאת מצרים יסוד היסודות ושורש הכל, ומצות הרבה באו בשביל היציאה שעל ידם יהיה לעינינו יסוד הזה ומאצלנו בל ימוט, כמו מצות סוכה שאמרה התורה (ויקרא כ"ג) למען ידעו דורותיכם כי בסכות הושבתי את בני ישראל בהוציאי אותם ממצרים, ואף השבת נאמר בו (דברים ה') וזכרת כי עבד היית במצרים וכן הפסח וחג המצות בודאי זכר ליציאת מצרים, וכן כל יום טוב כולם אנו מקדשים ואומרים זכר ליציאת מצרים, נוסף על זה שאנו חייבים לזכור יציאת מצרים בכל יום, ולרבי אליעזר בן עזריה ביום ובלילה, שכל זה מורה כי יציאת מצרים בעצמו חוץ מהנסים שעשה ביציאה הוא יסוד האמונה שעליו נבנה הכל. אף כי נסים ונפלאות אין מספר עשה הקדוש ברוך הוא עם ישראל, לא שמה התורה לזכור אותם ולעשות זכר להם כי אם ליציאת מצרים.
כשם שהזהבי פושט ידו ונוטל הזהב מן הכור כך הוציא הקדוש ברוך הוא את ישראל ממצרים

ספר גבורות השם - פרק ג 
ובמדרש שוחר טוב (תהלים קט"ז) ויוציא אתכם מכור ברזל כשם שהזהבי פושט ידו ונוטל הזהב מן הכור כך הוציא הקדוש ברוך הוא את ישראל ממצרים וכעובר שהוא נתון בתוך מעיה של בהמה והרועה נותן ידו ושומטו כך הנסה אלהים לקחת לו גוי מקרב גוי ע"כ. בארו בזה המדרש שני דברים גדולים מאוד שהיו במצרים, האחד שהמצריים היו מחזיקין וגוברין עליהן בחזקת היד שלהם שלא יצאו ישראל מרשותם, השני מעצמם של ישראל שהיו בתוך מצרים כאלו היו מחוברין למצרים טפלים עמהם אין להם מציאות בפני עצמו. ולפיכך על הראשון אמר שהיו ישראל כמו הזהב שהוא בכור, שהאש פועל בזהב שבכור ומפסיק בין המוציא ובין הזהב עד שקשה ההוצאה מאוד, כך ישראל כאשר היו במצרים היו מצרים פועלים בהם ומשעבדין בהם ביותר והיו מושלים עליהם עד שקשה היה ההוצאה. וכנגד הב' אמרו שהיו ישראל דומין כעובר במעי בהמה מחובר לאם טפל אצלה שהוא ירך אמה ואין לו מציאות בעצמו. וזהו שאמר (דברים ו') עבדים היינו לפרעה במצרים ויוציאנו ה' אלהינו ביד חזקה ובזרוע נטויה ודבר זה יתבאר באריכות אצל עבדים היינו לפרעה במצרים ויוציאנו ה' ביד חזקה. ומה שאמר כשם שהזהבי פושט ידו ונוטל הזהב, רצונו לומר שנוטל הזהב בידו שלא בצבת דאם לא כן אין זה פלא להוציא בצבת. וכן אמרו במדרש במקום אחר כמו הזהבי שנוטל הזהב בידו שלא בצבת ושלא בסמרטוט. ורצה בזה כי הזהב שהוא בתוך הכור קשה ההוצאה מתוך הכור, מפני שהאש שבתוך הכור מצרף ומזכך הזהב מונע הזהבי מליטול הזהב, והאש הוא המבדיל בין הזהבי ובין הזהב שבכור, שאין חבור וצירוף לזהבי הזה אל הזהב. כך ישראל כשהיו תחת רשות מצרים ומצרים פועלים בהם, והיו ישראל תחת רשותם של מצרים, עד שבשביל זה לא היה הצטרפות לישראל אל הקדוש ברוך הוא כי היו הם תחת רשות מצרים. וכאשר רצה הקדוש ברוך הוא להוציא את ישראל ממצרים, התחבר הקדוש ברוך הוא אל ישראל והם תחת רשות מצרים, דבר זה נחשב כאלו הוציא הזהב בידו מתוך הכור והאש שבכור הוא מפסיק ומבדיל. וזה שאמר ויוציא אתכם מכור הברזל להיות 

כי כן היו ישראל במצרים כמו העובר שנתהוה בבטן אמו ולבסוף יוצא כאשר נשלם הוייתו.
ספר גבורות השם - פרק ג 
לו לעם נחלה, וקושי הזה הוא מצד מצרים שהם נמשלים כמו כור הברזל שהיו פועלים בישראל. וכנגד השני שהוא מצד ישראל, אמר או הנסה אלהים לבא לקחת לו גוי מקרב גוי, וכתב לך לשון מקרב שהוא לשון קרב וכרעיים, כלומר שהיו ישראל במצרים כמו שנבלע העובר בבטן אמו, כי כן היו ישראל במצרים כמו העובר שנתהוה בבטן אמו ולבסוף יוצא כאשר נשלם הוייתו, וכך בני ישראל היו מתגדלים ומתהוים בתוך מצרים עד שנעשו שלמים להיות שש מאות אלף, וזהו שלימות ישראל להיות שש מאות אלף ואז יצאו: 

שלימות ישראל המספר שראוי להם הוא שש מאות אלף.

ספר גבורות השם - פרק ג 
אבל שלימות ישראל המספר שראוי להם הוא שש מאות אלף. והטעם הוא ידוע כי שש הוא מספר שלם, וזה כי לא תמצא דבר שלם כי אם על ידי מספר ששה. וזה כי הנקודה היא אחת והיא חסירה, בעבור שאין לה התפשטות כלל, והקו אשר יש לו התפשטות באורך ויש לו שלימות יותר, בעבור שיש לו התפשטות באורך, אך אין זה שלימות גמור בעבור שאין לקו התפשטות רק אורך, ואין לו התפשטות אורך ורוחב. והשטח אשר יש לו התפשטות אורך ורוחב, הוא שלם יותר בעבור שיש לו התפשטות אל הצדדין הארבע אבל אין לו עומק. אמנם הגשם הוא השלם, בעבור שיש לו התפשטות הצדדין הששה, דהיינו מעלה ומטה וארבע רוחות ואין התפשטות יותר משש קצוות אלו. וכן הסכימו חכמי המחקר, כי הגשם הוא השלם בעבור שיש לו שש קצוות, ולפיכך דבר שהוא בעל שש צדדין הוא השלם. ולפיכך היה מספר ישראל שש מאות אלף כי מספר שש הוא מספר שלם שאין עליו תוספת. ומה שהיה המספר שש מאות אלף לא שש מאות או שש אלף, וטעם זה ידוע כי צריך להיות להם 

שם

כל שלש מדריגות של מספר, דהיינו שש ומאה ואלף, שאם היה שש מאות עדיין היה מספר חסר, בעבור שלא היה בו מספר אלף שהוא יותר גדול, וכן אלו היה שש אלף היה מספר חסר בעבור שחסר מאה שהוא בין שש ובין אלף, ולפיכך המספר השלם מספר שש מאות אלף כי עתה יש כאן כל המספרים. כי מספר רבוא לא תמצא רק מעט, ואין צריך למספר הזה, כי אף במקום שיכול למנות מספר רבוא אין מונה בו כי אם באלף. ועוד כי לשון רבוא מלשון רב בעבור שהוא החשבון היותר גדול, ואין ראוי מספר זה לישראל כי אין זה מספר של שלימות רק מספר של רבוי, והרבוי אינו שלם. כי השלם אשר אין בו תוספת וחסרון, והרבוי יש בו תוספת שהוא רבוי. ואם תאמר מאחר שיש כאן שלשה מספרים דהיינו אחדים מאה ואלף. ולמה לא היה גם כן מספר עשרה. ואין זה קשיא כאשר תבין, כי חלוק יש בין מספר של עשיריות ובין שאר מספרים, שהרי לא תוכל לומר שש עשיריות רק תאמר ששים לכך לא תוכל לומר שש עשרה מאות אלף, הרי שלא תוכל למנות מספר העשרה עם השש כמו שתמנה המאה עם השש לומר ו' מאה, ולפיכך אי 

שם

אפשר לומר רק שש מאות אלף, ומספר עשיריות אין לו מקום לכאן כלל לכך המספר השלם הוא שש מאות אלף ואלו דברים ברורים מאוד. וכאשר היו ישראל שש מאות אלף היה לישראל שלימות הראוי להם, ואז יצאו ממצרים כמו העובר כאשר נשלם יוצא מבטן אמו: 

בצאת ישראל ממצרים בית יעקב מעם לועז, הזכיר כי יצאו ישראל בשני חלקיהם בשם יעקב ובשם ישראל.
ספר גבורות השם - פרק ג 
כלל הדבר כי מצד הפחות שבישראל והוא ענין חומרי היו ישראל עבדים לפרעה מצד עצמם, ומצד החשוב שבהם שהוא ענין הצורה היו המצרים שולטים עליהם בכח ופועלים בהם. וכנגד אלו שני דברים אמר הכתוב (תהלים קט"ז) בצאת ישראל ממצרים בית יעקב מעם לועז, הזכיר כי יצאו ישראל בשני חלקיהם בשם יעקב ובשם ישראל, כי בשניהם היו משועבדים במצרים, כי שם יעקב נאמר על הפחות והשפל והוא ענין החמרי שעליו נקראו בשם יעקב מלשון עקב, ושם ישראל נקרא על שם הצורה שהיא חשובה מלשון כי שרית, וזה מבואר:

ישראל במצרים היו משועבדים להם גם בצד החומרי וגם בצד ברוחני

ספר גבורות השם - פרק ג 
ואמר כשם שהרועה פושט ידו לתוך מעי של בהמה, ולא אמר כשם שהחיה פושט ידה לתוך מעיה של אשה, כי הבהמה היא חמרית ולכך מדמה אותו לבהמה. וכנגד הענין אשר מצד הצורה, אמר ואתכם הוציא מכור הברזל וגו' ור"ל כי המצריים היו גוברים עליהם פועלים בהם ומצרפים אותם, כמו שהאש פועל בזהב שבכור, וזה מצד הצורה בלבד כי מזה הצד בא להם הענוי, ומדמה עיקר צורת ישראל לזהב, כי הזהב הוא כינוי אל הצורה אשר היא זכה וצרופה והיה ישראל עיקר צורתם תחת רשות מצרים, עד שבשביל זה לא היה להם חבור כלל אל המוציא. וזה שאמר ויוציא אתכם מכור הברזל ממצרים להיות לו לעם נחלה כי מצד הצורה שלהם היו ישראל לעם נחלה, ובפסוק השני נאמר או הנסה אלהים לבא לקחת לו גוי מקרב גוי וגו', לא זכר אותם רק בשם גוי בלבד שזהו ענין חמרי בישראל:
כלל הדבר כי מצד הפחות שבישראל והוא ענין חומרי היו ישראל עבדים לפרעה מצד עצמם, ומצד החשוב שבהם שהוא ענין הצורה היו המצרים שולטים עליהם בכח ופועלים בהם. וכנגד אלו שני דברים אמר הכתוב (תהלים קט"ז) בצאת ישראל ממצרים בית יעקב מעם לועז, הזכיר כי יצאו ישראל בשני חלקיהם בשם יעקב ובשם ישראל, 

שם

בשני חלקיהם בשם יעקב ובשם ישראל, כי בשניהם היו משועבדים במצרים, כי שם יעקב נאמר על הפחות והשפל והוא ענין החמרי שעליו נקראו בשם יעקב מלשון עקב, ושם ישראל נקרא על שם הצורה שהיא חשובה מלשון כי שרית, וזה מבואר:
ביאור עמוק ומקיף לכל שירת הים
ספר גבורות השם - פרק מז 
ויושע ה' ביום ההוא וגו', במדרש (ילקו"ש בשלח) בשעה שיצאו ישראל ממצרים עמד עוזא שר של מצרים ואמר אומה זו שאתה מוציא ממצרים דין יש לי עליהם שאמרת כי גר יהיה זרעך ת' שנה ועדיין לא עברו ת' שנה אמר הקדוש ברוך הוא למיכאל החזר לו תשובה ושתק מיכאל השיב הקדוש ברוך הוא ואמר לעוזא יש לי ללמד זכות על בני כלום נתחייבו בני שעבוד אלא בשביל דבור אחד שאמר אברהם במה אדע כי גר יהיה זרעך כלום אמרתי אלא בארץ לא להם וכבר גלוי וידוע כי מיום שנולד יצחק נעשו לגרים באותה שעה הציל הקדוש ברוך הוא את ישראל מיד מצרים לכך נאמר ויושע ה' ביום ההוא וגו' מיד מצרים. וביאור ענין זה כי אין דעת האדם דעת קונו, כי לפי דעת האדם ואף לפי שכל המלאכים לא נחשב מה שהיו יושבים בארץ כנען לגרות, כי לא היה להם דבר קשה השייך לגר כי היו חשובים בארץ כנען, אבל בעיני השם יתברך הוא גרות כי אי אפשר שלא היה מגיע אליהם דבר מה שבו היו גרים ואצל השם יתברך נחשב זה גרות. ובודאי אצל האדם לא נחשב גרות רק אם הוא שפל בעיני הכל כאשר הוא דרך הגר, אבל אצל השם יתברך שהוא מדקדק כחוט השערה לפי עומק השכל והמשפט נחשב אף בארץ כנען לגרות. וזהו שאמר הכתוב ויושע ה' ביום ההוא כי היו נושעים על ידי השם יתברך אבל לא לפי דעת האדם, כי לפי דעת האדם ושכל האנושי לא יקרא גרות רק אם הוא גר גמור. וזה שאמר כי אין משפט השם יתברך משפט האדם, הרי גם כן השעבוד היה להם בדבר קטן מאוד שאמר אברהם במה אדע ואם כן בדבר קטן בא השעבוד, וכל זה בשביל כי הוא יתברך מדקדק במשפטו כחוט השערה:
ובפרק הפרה (בב"ק נ' ע"א) מעשה בבתו של ר' נחוניא חופר שיחין ומערות שנפלה לבור גדול ובאו והודיעו לר' חנינא בן דוסא שעה ראשונה אמר להם שלום שניה אמר להם שלום שלישית אמר להם עלתה אמרו לה מי העלך אמרה להם זכר של רחלים נזדמן לי וזקן אחד היה מנהיגו אמרו לו נביא אתה אמר להם לא נביא אנכי ולא בן נביא אנכי אלא כך אמרתי דבר שאותו צדיק מצטער יכשל בו זרעו אמר ר' אחא אף על פי כן מת בנו בצמא שנאמר וסביביו נשערה מאוד מלמד שהקדוש ברוך הוא מדקדק עם סביביו אפילו כחוט השערה ר' נחוניא אמר מהכא אל נערץ בסוד קדושים רבה ונורא על כל סביביו. וביאור זה אחר שהיום נחלק לשעות אין הקדוש ברוך הוא מניח הצדיק בצרה שלש שעות שלא יהיה מוחזק בצרה, ולפיכך אמר דווקא בשעה שלישית עלתה ואמרה שנזדמן לה זכר של רחלים וזקן אחד מנהיגו, וביאור ענין זה האיל הוא קשה כדכתיב (יחזקאל י"ב) ואת אילי הארץ לקח ובמדת הדין בא לה התשועה מאת השם יתברך, כי כאשר האדם בצרה בא התשועה במדת הדין שהוא קשה. ואמר זקן אחד מנהיגו כי הזקן הוא מלא רחמים כמו שאמרו (מכילתא יתרו פ"ד) שנגלה בהר סיני כזקן מלא רחמים, ורצה לומר בודאי במדת הדין בא לה התשועה, אבל הרחמים מנהיגים את הדין כי מכח הרחמים שמרחם על מי שהוא בצרה באה התשועה במדת הדין, וכך דרך האדם כאשר הוא רואה אחד בצרה הרחמים מעוררים אותו לפעול בחזקה מאוד, וזהו שאמר זכר של רחלים נזדמן לי וזקן אחד מנהיגו. ואמר אף על פי כן מת בנו בצמא, והכא לא אמרינן דבר שנצטער בו אותו צדיק יכשל בו זרעו כדלעיל כי דוקא לענין מכשול אמרינן כי, כי נפילת הבור מכשול הוא אבל מה שמת בנו בצמא אין זה מכשול, והתוס' פירשו שם בענין אחר אבל פירוש זה נראה. וקאמר כי הקדוש ברוך הוא מדקדק עם סביביו כחוט השערה, פירוש כי משפט השם יתברך בדקדוק גדול לפי עומק חכמתו ולפיכך מדקדק עם סביביו שהם קרובים אל השם יתברך שמשפטו בדקדוק גדול כחוט השערה. ור' חנינא למד דבר זה מן ונורא על כל סביביו כי הוא יתברך מצד משפטו שהוא בדקדוק גדול לכך הוא נורא על כל סביביו כי הם קרובים אל השם יתברך. וכבר אמרנו כי משפטו לכך הוא בדקדוק גדול שהוא לפי עומק חכמתו, מכל מקום מזה תלמוד כי משפט הגמור הוא אל השם יתברך דוקא ודבר זה נתבאר בספר באר הגולה באריכות ולפיכך כמו שהוא יתברך הביא המשפט על אברהם כחוט השערה לפי עומק חכמתו, וכך בעצמו היה מושיע להם הוא יתברך דוקא לפי עומק חכמתו שנקרא זה גירות אף בארץ כנען וזהו שכתוב ויושע ה' ביום ההוא את ישראל וגו'. והוא פירוש נכון על פי דקדוק רז"ל:
וירא ישראל את היד הגדולה. במדרש (ילקוט שם) באותה שעה עמד עוזא לפני הקדוש ברוך הוא ואמר לו רבונו של עולם שב עליהם במדת רחמים עמד גבריאל ולקח מלבן של טיט ואמר לפני הקדוש ברוך הוא רבונו של עולם בדבר זה שיעבדו את בניך מיד חזר הקדוש ברוך הוא והטביען ע"כ. ובארו בזה כי לכך כתיב היד הגדולה כי לא היו ראוים לרחמים, ואף אם למד כח שלהם שהוא שר שלהם זכות שיהיה מרחם עליהם לא היו ראוים מצד כי שיעבדו את ישראל בדבר קשה בלי רחמים והוא בחומר ובלבנים, ואין דבר יותר קשה מן מלאכת הטיט שכך אמרו במדרש אין מלאכה יותר קשה מן מלאכת הטיט ולכך לא היו ראוים לרחמים כלל כמו שלא נמצא אצלם רחמים. וזה היד הגדולה כפי מדתם שהיו משעבדים אותם ביד חזקה ובקושי לכך נאמר בהם וירא ישראל את היד הגדולה. ועוד בארו במדרש היד הגדולה מפני שלקו על הים חמשים מכות לכך נאמר היד הגדולה:
ויאמינו בה' ובמשה עבדו, פי' שהיו מאמינים כי הוא ית' כל הנמצאים תחת רשותו ולכך הוא יכול לפעול בהם כרצונו מאחר שהכל תחת רשותו, והוא יתברך פועל ועושה שליחותו על ידי משה שהוא שלוחו לעשות בארץ אשר ירצה וזהו ויאמינו בה' ובמשה עבדו. והאמונה הזאת קנו ישראל על ידי קריעת ים סוף כמו שנתבאר למעלה בפרקים הרבה מאוד, כי הים אינו דבר פרטי כי אין שני ימים בעולם כמו שיש כמה נהרות, ואם כן היאור פרטי וכן הירדן דבר פרטי, וידוע כי יש כחות מושלים על דברים פרטיים מה שהוא בחלקם אבל הים אינו נחשב פרטי ולפיכך דבר זה מיוחס אל מי שהוא כל יכול ומושל על הכל. ולכך אמרה רחב (יהושע ב') כי שמענו אשר הוביש ה' מי ים סוף הרי כי עיקר הוא קריעת ים סוף שעל ידו קנו האמונה בה'. ועוד כי מה שהיה משנה השם יתברך הים ליבשה שהוא דבר אל הפכו בזה נראה כי הוא יתברך בידו הכל ואין חוץ ממנו. וזה כי כאשר אחד מושל על דבר אחד הנה אין בידו הכל רק דבר אחד פרטי, אבל כאשר הוא מושל על דבר והפכו שהיה משנה המים ליבשה הרי ברשותו הים כיון שמשל עליו ובידו היבשה כיון שעשה הים יבשה והרי אין בידו דבר אחד פרטי, וההפכים במה שהם 
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הפכים אין להם שייכות זה אל זה כלל שתאמר שהוא מושל על ענין אחד, רק נראה שהכל ברשותו ואין חוץ ממנו ולפיכך הוא יתברך בלבד מושל על ההפכים שהם בעולם, ומכל שכן כאשר נחבר שני הדברים יחד כמו שהיה השנוי הזה הים ליבשה שהים אינו דבר פרטי כמו שהתבאר למעלה, שמורה זה כי הכל ברשותו במה שהיה המופת הזה שהוא כללי והיה מהפך הים אל הפך שלו, ודבר זה יתבאר בסמוך עוד. ולפיכך אמרה רחב כי שמענו אשר הוביש ה' מי ים סוף וגו' זכרה המופת הזה כי זה בעצמו מורה כי בידו הכל ואין חוץ ממנו ומאחר שבידו הכל אין זולתו כמו שיתבאר:
ושלשה פעמים נאמר ויאמינו, כאשר בא משה לגאול אותם נאמר (שמות ד') ויאמן העם כי פקד ה' את עמו וכי ראה ענים, ובקריעת ים סוף נאמר ויאמינו בה' ובמשה עבדו, ואצל הר סיני נאמר (שם כ') הנה אנכי בא אליך בעב הענן למען ישמע העם בדברי עמך וגם בך יאמינו לעולם, הרי ג' אמונות שנתבררו ביציאת מצרים. ודע כי ג' אמונות הם יסוד הדת וכאשר חס ושלום תפול אחת מהם תפול הדת בכללה, האחת הוא ההשגחה שהוא משגיח בתחתונים ולא כמו שאומרים המינים עזב ה' את הארץ שאם כן למה נעבוד אותו אחר שאין משגיח בתחתונים לפקוד את מעשיהם, האמונה השנית שהכל הוא ביד ה' ואין דבר חוץ ממנו וזהו אמונת מציאות השם יתברך, כי בודאי הכל מודים במציאות השם יתברך רק שלא יאמר שאינו הכל חס ושלום ויוכל לצאת מרשותו, לכך אמונת מציאות השם יתברך שהוא הכל ואין דבר חוץ ממנו יתברך. האמונה השלישית שידבר השם יתברך את האדם ויתן לו תורה וזהו אמונת תורה מן השמים. ולכך כאשר בא משה לגאול אותם וראה ה' ענים ולא עזב אותם נאמר ויאמינו כי פקד ה' את עמו וכי ראה את ענים וזהו אמונת ההשגחה, ובקריעת ים סוף נודע להם אמיתת מציאות השם יתברך שאין דבר יוצא ממנו יתברך והכל הוא ברשותו וביכלתו אחר שהיה הוא משנה הים ליבשה כמו שהתבאר ולכך נאמר ויאמינו בה', ובמתן תורה כתיב וגם בך יאמינו לעולם הרי אמונה שלישית, והרי ביציאת מצרים רצה השם יתברך להקנות להם כל אמונות אמיתיות שזהו עיקר המופתים שעשה הקדוש ברוך הוא במצרים כדי שיאמינו כל אמונות אמיתיות, ויראה לומר כי על אלו שלשה אמונות שהם יסודי ושרשי הדת ומי שהוא מפוקפק בדבר מה ראוי לו ההפסד, אמרו בפרק ב' דעירובין (י"ט ע"א) אמר ר' ירמיה בר אלעזר שלשה פתחים יש לגיהנם אחד במדבר ואחד בים ואחד בירושלים במדבר דכתיב וירדו הם וכל אשר להם חיים שאולה בים דכתיב מבטן שאול שועתי שמעת קולי בירושלים דכתיב אשר אור לו בציון ותנור לו בירושלים ותנא דבי רבי ישמעאל אשר אור לו בציון זו גיהנם ותנור לו בירושלים זו פתחה של גיהנם ותו ליכא והא איכא דאמר ר' מוריין אמר רבי יהושע בן לוי ואמרי לה תנא רבה בר מרי משום דר' יוחנן בן זכאי שתי תמרות יש בגיא בן הנום ועולה עשן מביניהם זו היא ששנינו ציני הר הברזל כשרות וזו היא פתחה של גיהנם דלמא היינו דירושלים ע"כ. וביאור ענין זה כמו שבארנו כי ענין מציאות השם יתברך שהוא יתברך הכל ואין מבלעדיו נודע להם בקריעת ים סוף כמו שהתבאר למעלה, ופרעה אשר אמר מתחלה מי ה' אשר אשמע בקולו נודע לו על ידי קריעת ים סוף באחרונה שמו יתברך, ועל קריעת ים סוף אמר ואולם בעבור זאת העמדתיך למען הראותך כחי וגו' בים סוף, כי בזה נראה אשר ברשותו הכל ואין דבר חוץ ממנו ואשר מפקפק במופת אשר נודע בים סוף הרי שם פתח להכנס לגיהנם, ולפיכך מביא מקרא זה מבטן שאול שועתי, כי יונה עם כי היה נביא ה' היה ממעט מן כבוד השם יתברך וכדכתיב (יונה א') ויקם יונה לברוח תרשישה מלפני ה' וכי מלפני ה' הוא בורח כאלו היה רוצה לצאת מרשות הקדוש ברוך הוא. ואף על גב דבמדרש אמרו (מכילתא בא פ"א) הלא כבר נאמר אנה אלך מרוחך ואנה מפניך אברח אם אסק שמים וגו' וכדכתיב עיני ה' משוטטות בכל הארץ וכתיב בכל מקום עיני ה' צופות וכתיב אם יסתר בשאול משם ידי תקחם וכתיב אין חושך ואין צלמות להסתר אלא אמר יונה אלך חוצה לארץ שאין השכינה נגלית לשם משל לעבד שברח מרבו כהן לבית הקברות אמר אברח לי לבית הקברות מקום שאין רבי יכול להלוך אמר לו רבו יש לי עבדים כמותך שנאמר וה' הטיל רוח סערה אל הים ע"כ. ואם כן לא היה ממעט מן כבוד השם ית', מכל מקום בזה שהיה אומר שיכול לברוח מן השם יתברך על כל פנים זהו מעוט מן כבוד הש"י חס ושלום כאלו יש דבר חוץ ממנו יתברך וכדכתיב מלפני ה' הוא בורח שהיה סובר שיצא מרשות השם יתברך, ולכך היה ראוי שיהיה נפרע בים כי בקריעת ים סוף נודע כי אין חוץ ממנו וא"כ לא יוכל לברוח ממנו יתברך כמו שהתבאר, ומי שמסופק בזה המופת הוא פתח לגיהנם כי מכחיש הוא במציאותו יתברך כמו שיתבאר. וכן במדבר כי מה שנתן השם יתברך התורה במדבר לעיני כל הוא ראיה ומופת על שהשם יתברך נותן ומצוה התורה, שהרי לעיני כל דבר עם ישראל וכדכתיב (שמות י"ט) הנה אנכי בא אליך בעב הענן בעבור ישמע העם בדברי עמך וגם בך יאמינו לעולם וגם לרבות כל הנביאים שיבאו אחריך, ומי שמסופק בזה יש לו פתח לגיהנם כי יבא להכחשת תורה מן השמים ולפיכך מביא קרא (במדבר ט"ז) וירדו הם וכל אשר להם חיים שאולה, כי קרח כאשר ידוע מענינו לא היה מאמין בתורה מן השמים כי ידוע מענין קרח וכמו שאמרו חכמים (תנחומא פ' קרח) שאמר קרח על דבר זה לא נצטוית ועם ששמע מתן תורה היה מסופק בתורה מן השמים. ואחת בירושלים היא השגחת השם יתברך בעולם, ודבר זה נראה מן ירושלים אשר היה השם יתברך שומר אותה תמיד וכדכתיב (ישעי' ס"ב) על חומותיך ירושלים הפקדתי שומרים וגו' וזה שתקנו פורס סכת שלום עלינו ועל כל עמו ישראל ועל ירושלים, כי העיר הזאת שומרה הוא השם יתברך תמיד ואם ה' לא ישמור עיר שוא שקד שומר, ודבר זה נראה בירושלים כאשר היו עושים רצונו של מקום היה השם יתברך משגיח על העיר הזאת לשמור אותה ולפיכך מביא הכתוב לראיה נאם ה' אשר אור לו בציון ותנור לו בירושלים (ישעיה ל"א), דבר זה נאמר על סנחרב, שהבטיח את ישראל שישמור העיר שלא יחריבה סנחרב ויהיה שומרה, ומי שאינו מאמין בשמירת השם יתברך שהוא ההשגחה יש לו שם אור ותנור. ומקשה והאיכא וכו' פי' כי יש אמונה רביעית שהשם יתברך משלם לרשע מעשיו לא בעולם הזה רק אחר המיתה, שאם לא כן יש רשעים הרבה שמגיע להם כמעשה הצדיקים אם לא שנאמר שהשם יתברך משלם לרשעים אחר המיתה. לא כמו בני אדם שאין מאמינים כלל בגיהנם ואין אמונתם רק שיש לנשמה דביקות בשכליים ואם כן לא יהיה כאן גיהנם כלל, אבל כמו שהמקום שהוא נכבד בארץ אותו מקום דבק במדריגה העליונה, כמו בית המקדש שהוא נקרא הדום רגליו של הקב"ה ואמרו (מכילתא בשלח פ"א) בהמ"ק של מטה מכוון נגד בהמ"ק של מעלה, שמזה תראה כי מדריגת המקום וחשיבותו הוא מכוון נגד מקום נכבד וקדוש למעלה, כך יש מקום שהוא הפך שלפי פחיתותו יש לו דביקות בכח פחות למעלה. והנה מקום זה שהיה חוץ לירושלים נקרא גיא בן הנום כי לא לחנם נקרא גיא בן הנום רק מפני שהיה לו דביקות בגיהנם ממש ולפיכך היה גיא שהיא עמוק, כמו שתרגם יונתן בן עוזיאל בספר יהושע (ט"ו) כי גיא בן הנום שהיה לפני ירושלים הוא גיא עמוק דומה לשאול עמוק, וזה שאמר שני תמרות יש בגיא בן הנום ועולה עשן מביניהם וזו פתחה של גיהנם, וביאור זה כי מפני שהמקום הזה יש לו דביקות בגיהנם לכך היה מסוגל לגדל בו תמרים, כי אילן התמרה נקרא בשם תמר מפני שהוא עולה למעלה כתמרות עשן היוצא מן האש ואין ספק כי האש שייך לגיהנם, ודבר זה מבואר במקומות הרבה מאוד שאמרו (פסחים נ"ד) אש של גיהנם. ומה שאמר ועולה עשן מביניהם, פירוש כשם שהגיהנם נאמר שיש לו האש בעצמו כך מקום זה שהוא מקבל כחו מן הגיהנם נאמר שיש לו העשן שהעשן נמשך מן האש ואינו אש ממש. ודע בכל מקום שאמרו אש של גיהנם רצה לומר כי אשר שם מתדבקים הרשעים יוצא משווי המציאות, ולפיכך שם הוא דין הרשעים שיצאו מן השווי ומן היושר בעולם הזה ולכך נדונים בגיהנם שהוא יוצא מן השווי בחזקו, ולפיכך נקרא אש של גיהנם כי האש הוא כח פועל יוצא מן השווי לגמרי מתנגד אל האדם כי האדם יש לו מציאות שוה לכך מתנגד אליו כח האש היוצא מן השווי. ולפיכך אמרו עולה עשן מביניהם רצה לומר כי המקום הזה מתיחס אליו העשן שהוא יציאה מן השווי רק שאינו בעצמו אש, רצה לומר יציאה מן השווי לגמרי רק נמשך מן האש ודבר זה מבואר. ומה שאמר שתי תמרות מפני שבא לומר ועולה עשן מביניהם וזה שייך בשתים דוקא ולכך נקט שתי תמרות יש בגיא בן הנום. וזו היא פתחה של גיהנם, כי המכחיש בדבר זה שיאמר שאיך אפשר שיהיה גיהנם לנפש כמו שהרבה מבני אדם הפילוסופים ימאנו זה, יש לו שם פתחה של גיהנם. ומשני דלמא ההיא דירושלים, כלומר שהכל הוא פתח אחד שאם הוא יתברך משגיח בבני אדם ובמעשיהם ואינו עוזב אותם אם כן בודאי הוא משלם להם גמולם גם כן, שאין סברא לומר שיהיה הוא יתברך רואה מעשיהם ומשגיח ולא יפקוד על חטאם, והרי אנו רואים כי יש צדיקים שמגיע אליהם כמעשה הרשעים, ואם הוא מאמין בודאי שהוא יתברך משגיח בבני אדם אי אפשר. שלא יאמין שלא יהיה לרשעים גמולם אחר המיתה, שא"כ לא היה נפרע הרשע על מעשיו, ולכך מן ההשגחה נמשך השכר והעונש ואי אפשר לומר שהכל הוא בעולם הזה ולכך מוכרח לומר שיש עונש אחר מיתה בגיהנם. ועם כי באמת כי מאמר הזה יש לו עוד סוד נסתר ונפלא מאוד מכל מקום פירוש זה נכון ומקובל כאשר תעיין בו. וכנגד אלו שלש אמונות שהם שרשים ויסוד לדת צוה השם יתברך בשלשה רגלים, ונקראים רגלים על שם שהם רגלי הדת שעומד עליהם הדת, כי חג הפסח בו נודע שהוא יתברך כל יכול על ידי אותות ומופתים עד קריעת ים סוף שהיה בשביעי של פסח ובו נודע בבירור שהכל ביכלתו ואין חוץ ממנו, וחג השבועות בו נודע נתינת התורה, וחג הסוכות שהושיב אותם בענני כבוד בשמירתו וזה מורה על ההשגחה והשמירה שהיה עליהם ולא עזב אותם שהושיב אותם בסכות שהיא השמירה, וכמו שאנו אומרים פורס סכת שלום עלינו ועל כל עמו ישראל ועל ירושלים. ובחג הסוכות היו מקריבין שבעים פרים נגד שבעים אומות ויום השמיני פר אחד נגד אומה יחידה, לכך פר אחד באחרונה כי אחר שיעברו אומות עכו"ם יהיו נשארים ישראל וכל זמן ששבעים אומות עכו"ם בעולם אז צריך סוכה ושמירה, וכאשר יעברו שבעים אומות עכו"ם אז אין כאן סוכה כי אין צריך עוד סוכה ושמירה כאשר אין עכו"ם עוד מושלים ודי בזה:
אז ישיר וגו'. במדרש מהו אז עשה הקדוש ב"ה לדורו של אנוש היבשה ים שנאמר אז הוחל לקרא בשם ה' ולנו עשה הים יבשה באז אנו מקלסים אותו דבר אחר למה באז אמר משה באז קראתי תגר לפני הקדוש ברוך הוא שנאמר ומאז באתי אל פרעה בלשון שסרחתי בלשון זה אני מתקן ואקלס אותך, דבר אחר אז אל"ף אחד זיי"ן שבעה הרי שמונה בזכות המילה שנתנה לשמונה נקרע הים באז אנו נקלס, אמר רבי לוי לגוזר ים סוף לגזרים שכן בלשון ארמי קורין למהולין גזורין בזכות המילה נקרע הים ע"כ. כבר אמרנו למעלה כי מה שהיה הוא יתברך משנה דבר אל דבר הפכו מורה זה על שהוא יתברך הכל ביכלתו כמו שהתבאר, ואחר שהכל הוא ברשותו יתברך הוא אחד ואין זולתו. וזה כי הכחות הפרטים אין בידם רק דבר אחד פרטי כמו שהוא פרטי, כמו שתאמר כי מיכאל ממונה על מים וגבריאל על אש, ומפני כי מיכאל ממונה על דבר אחד פרטי אין יכול לשנות המים לדבר שאינו ברשותו ובממשלתו. ובפרט דבר כזה שהוא יסוד המים בריאה כללית, כי מן המים הפרטיים אין ראיה כי הפוך נהר אחד ליבשה לא היה מורה זה על שהוא מושל על שני הפכים, כי המים הפרטיים אין ראוי שיקרא בשם מים סתם רק נהר נקרא ואינו מים סתם, רק הים שהוא יסוד המים כמו שאמרנו פעמים הרבה, וזה הוא שנוי מים עצמם שאין בטבע המים להיות יבשה והם נהפכו אל היבשה, ודבר זה מורה שבידו וביכלתו הכל, ומאחר שהוא הכל שהרי ברשותו הכל אין עוד שני. ולפיכך דור אנוש שעשה להם מן היבשה ים נאמר אז הוחל, וזה כי לשון אז מורה על העתה המיוחד שאין בה חלוק זמן כלל, ולפיכך כאשר עשה מן היבשה ים היה מורה זה על אחדותו יתברך, ולכך נאמר אז הוחל לקרא בשם ה', שמפני שהם היו מחללים אחדותו יתברך שהיו עובדים ע"ז כי דורו של אנוש התחילו בע"ז ולפיכך עשה להם מן היבשה ים להודיע אחדותו שכל אשר מושל על דבר והפכו בזה נראה שהוא אחד ואין כאן זולתו. ועתה הודיע שהוא יתברך אחד והכל ברשותו ועשה להם נס לעשות מן הים יבשה, ולכך ראוי לקלס אותו בזאת המלה שזאת המלה של אז בעצמו יש בה האחדות שהיא העתה שאינה מחולקת, וגם כן כתיבת המלה מורה אחדות מפני שהאל"ף הוא אחד רוכב על שבעה כי השבעה רבוי החלקים בכל מקום, וכאשר רוצה להזכיר הרבוי מזכיר אותו במספר שבעה כמו (דברים כ"ה) בדרך אחד יצאו אליך ובשבעה דרכים ינוסו מפניך וזה נזכר פעמים הרבה כי הרבוי המחולק נזכר בשבעה, וכאשר רוצה לומר כי הוא יתברך אחד מושל על החלקים כולם מזכיר מספר אז שהוא יתברך אחד רוכב על שבעה וכך אמרו במדרש מהו אז אחד רוכב על שבעה. ופירשו עוד למה באז מפני שאמר משה כי בלשון זה חטא שאמר ומאז באתי לדבר בשמך, כי משה היה דבק במדה העליונה הזאת כמו שיתבאר עוד, ומפני גודל המדריגה הזאת ומעלתה היה טועה משה במדה זאת לפי גודל ההשגה בה, וזה שאמר ומאז באתי לדבר בשמך הרע לעם הזה, כי היה סבר כי ממדה זאת בא הרע להם ועתה היה מקלס אותו באז נתן שבח לאותו המדה העליונה שעשה נסים ונפלאות עמהם ובזה היה מתקן משה את אשר חטא והיה טועה לפי גודל ההשגה במדה זאת. ועוד אמר בזכות המילה נקרע הים, באור ענין זה כמו שאמרנו למעלה כי קריעת ים סוף אינו טבעי והיה גובר השם ית' על הטבע עד שנקרע הים, ומפני שכל אשר נברא בששת ימי בראשית הוא טבעי ודבר שאינו טבעי הוא על שבעת ימי בראשית, ולכך המילה ביום השמיני כי בדרך הטבע אין ראוי המילה שהרי נולד האדם בערלה והמילה היא על הטבע, ומפני שיש בישראל מדריגה זאת שאינם טבעיים שהרי יש בהם המילה ולכך נקרע ים הטבע בשביל זכות המילה שאינה טבעית ודבר זה נתבאר למעלה גם כן, ולפיכך מלת אז שמספרו שמונה לומר שנקרע הים במדריגה שהיא על הטבע שהיא על שבעת ימי בראשית. וזה אז שהאל"ף שהיא מדרגה שאינה טבעית הוא על שבעת ימי הטבע ודבר זה מבואר:
ועוד במכלתא (בשלח פ"ו) יש אז לשעבר ויש אז לעתיד לבא, אז הוחל לקרא בשם ה' אז אמרה חתן דמים למולות אז ישיר משה אז ישיר ישראל אז ידבר יהושע אז אמר דוד אז אמר שלמה הרי אלו לשעבר, ויש אז לעתיד אז תראי ונהרת, אז יבקע כשחר אורך, אז ידלג כאיל אז תפקחנה, אז תשמח בתולה במחול, אז ימלא שחוק פינו, אז יאמרו בגוים הגדיל ה' לעשות עם אלה הרי אלו לעתיד לבא ע"כ. ודבר זה מבאר לך מה שנתבאר למעלה כי מלת אז בא על העתה שהוא נבדל מן הזמן, ולפיכך בא המלה הזאת לעבר ולעתיד, כי אם היה מלת אז בא על זמן, הזמן הוא עבר או עתיד והעבר כבר היה והעתיד עדיין לא היה ואין זה כזה לא היה אפשר שיבא מלת אז על העבר והעתיד. אבל כיון שמלת אז באה על העתה שהוא נבדל מן הזמן, ולפיכך באה מלת אז על העבר והעתיד כאחד, ופי' זה ברור ודברים אלו מופלגים מאוד בחכמה. ובשביל כך היה ראוי לשבח את הקדוש ברוך הוא במלת אז, לפי שהזמן בודאי מחולק כמו שידוע מענין הזמן, ומאחר שמלת אז בא על דבר שאינו זמן והוא העתה א"כ אין בו חלוק וראוי בו לשבח הקב"ה שהוא אחד מבלי חלוק:
ובמדרש (אלה הדברים) (ילקו"ש שמות) רבנן אמרי כל פרקמטיא של משה לא היתה אלא באז הצלת נפשו באז וירף ממנו אז אמרה חתן דמים למולות קנטורו באז ומאז באתי אל פרעה שירתו באז ישיר הפרשת ערים באז אז יבדיל משה שלש ערים ע"כ. וביאור ענין זה כמו שאמרנו כי משה בפרט היה נבדל מן העולם הגשמי ולפיכך נקרא איש האלהים, ולפיכך כל פרקמטיא של משה היה באז כי מלת אז מורה על המדריגה האלהית למעלה מן הזמן ומפני שהיה מדריגת משה נבדל מן הטבע והיה אלהי, תמיד מזכיר מלת אז כי זה הוא מדריגתו אשר היה דבק בה משה. כי כאשר תתבונן במדריגת משה תמצא בו שלא היה אדם טבעי שחוא תהת הזמן, שכן תמצא שעמד ארבעים יום בלא אכילה ושתיה ולא כהתה עינו ולא נס ליחו והיה מסתכל באספקלרי' המאירה, ולא היה מונע לו מן החמרי העכור מלהסתכל באספקלריא המאירה וכמו שפירשנו למעלה אצל ותרא אותו כי טוב, הרי כל מדריגת משה שהיה אלהי ולא היה טבעי ולפיכך כל פרקמטיא של משה באז כמו שהתבאר:
ובמדרש עוד בשעה שאמרו ישראל אז ישיר לבש הקדוש ברוך הוא חלוק של תפארת שהיו חקוקים עליו כל אז שבתורה אז תשמח בתולה במחול אז ידלג כאיל פסח אז תפקחנה עיני עורים אז ידבר יהושע אז תראי ונהרת, שנאמר את ה' האמרת וה' האמירך היום, וכיון שחטאו חזר וקרעו ועתיד הקדוש ברוך הוא להחזירו שנאמר אז ימלא שחוק פינו ע"כ. פירוש זה תמצא מבואר בסוף הלל עיין שם. הרי נתבאר לך מלת אז על דעת חכמי התורה ויודעי בינה:
ובמלת ישיר פירשו ז"ל שר לא נאמר אלא ישיר מכאן לתחית המתים מן התורה. וביאור זה כי האדם יקנה על ידי המעשים מדריגה עליונה, ואין תכלית המדריגה אשר יקנה האדם בעולם הזה רק לתחית המתים שאז יהיה גמר ותכלית מדריגת האדם ולפיכך כתיב אז ישיר ולא כתיב אז שר, כי השירה הזאת מדריגתה ומעלתה אשר קנו הוא לעתיד, ולפיכך לא נאמר אז שר שהיה משמע המדריגה אשר הגיעו לה בשירה הזאת הוא בעולם הזה בלבד, ואין הדבר הזה כך אבל תכלית המדריגה אשר הגיעו לה הוא בעולם הבא, ולפיכך נאמר אז ישיר לומר כי השירה הזאת תכלית המדריגה שקנו על ידה לעתיד, כמו האדם עצמו שהוא נברא בעולם הזה ותכלית מדריגתו אינו רק בעולם הבא, כך השירה הזאת אין המדריגה הזאת בעולם הזה בלבד רק לתחית המתים גם כן, וזה אז ישיר והוא ראיה אמיתית ברורה על תחית המתים כאשר תבין דברים אלו:
משה ובני ישראל, הזכיר משה בפני עצמו וישראל בפני עצמו, ודבר זה כי השירה מורה על אמיתת מדריגת של בעל השירה וכמו שיתבאר בסמוך, ומדריגת משה שהיה נבדל במעלתו מכל ישראל ולא היה נכלל עמהם כמו שהתבאר למעלה פעמים הרבה ולכך לא נשא אשה מבנות ישראל, ואין משה אדם פרטי כמו שאר אנשים בישראל שהם פרטיים כיון שלא היה נכלל בתוך כלל ישראל, ולפיכך היה שקול נגד כל ישראל, ולכך זכר משה בפני עצמו וישראל בפני עצמם ודבר זה מבואר:
ובמסכת סוטה (דף ל' ע"ב) דרש רבי עקיבא בשעה שעלו ישראל מן הים נתנו עיניהם לומר שירה כיצד אמרו שירה כגדול המקרא את ההלל והם עונים אחריו ראשי פרקים משה אמר אשירה לה' והם אומרים אשירה לה' משה אמר כי גאה גאה והם עונים אחריו אשירה לה'. רבי אליעזר אומר כקטן המקרא כו' משה אשירה לה' כו' משה אמר כי גאה גאה והם אמרו כי גאה גאה. רבי נחמיה אומר כסופר הפורס שמע כו' 
הוא פותח תחלה והם עונים אחריו כו', ע"כ. וביאור ענין זה כי השירה הזאת היא מורה על מדריגת מעלתם כי השירה הוא לפי מדריגת הנמצא. וזה כי ענין השירה, כי העלול אשר נמצא מן העלה משתוקק אל עלתו אשר הוא בא ונמצא ממנו, ולכך משתוקק אל עלתו אשר בראו. ודבר זה כאשר הוא עלול ונברא בעצם, ר"ל שהוא עלול בעבור עצמו ואינו בריאה שנברא בשביל דבר זולתו, שאם לא נברא מצד עצמו רק כדי לשמש זולתו כמו הב"ח שאינם מדברים, כיון שאינו עלול בעצם שהם נבראים בשביל האדם אין עליו שם עלול שיהיה משתוקק אל העלה שלא נברא מצד עצמו. ולפיכך אין ראוי לומר שירה רק ישראל מה שהם נקראים בנים אל השם יתברך והם עלולים בעצם ממנו, לא כמו העכו"ם שהם נבראים בשביל ישראל אבל ישראל נקראו בנים ועלולים מן השם יתברך ועלול כזה משתוקק אל העלה, וזהו השירה שהוא השתוקקות העלול אל העלה. ומזה תראה כי כל אשר יותר עיקר בעולם הוא ראוי יותר אל השירה, ולפיכך סבר רבי עקיבא שאין סברא לומר כי ישראל אמרו כל השירה עם משה כי הבדל מדריגתם עושה הבדל ביניהם, ודוקא משה אמר כל השירה לא ישראל כי אין מדריגתם שוים במציאות, ולפיכך היו מחולקים בשירה משה אמר כל השירה וישראל ראשי פרקים, שזהו שירה מהדבר שהוא עיקר השירה דהיינו ראשי פרקים אבל לא הכל. ורבי אליעזר סבר שזה אין סברא שלא יהיו ישראל אומרים כל השירה, שאף אם הבדל יש במדריגתם מכל מקום אין ראוי לומר שלא יאמרו ישראל השירה כולה, רק כי משה היה אומר וישראל עונין אחריו, כי על ידי משה קנו ישראל מדריגתם וכיון שקנו על ידי משה מדריגתם היו אומרים שירה על ידי משה ומכל מקום אמרו ישראל כל השירה. ורבי נחמיה סבר כי כלם ביחד אמרו שירה ולא היו אומרים שירה על ידי משה, שאם כן היה זה חסרון למדריגת ישראל שלא היו ראוים לשירה כי אם על ידי משה ודבר זה אין ראוי רק כי כלם ביחד אמרו שירה, כי השירה היא גם כן מצד מדריגת ישראל ולא היה זה על ידי משה בלבד, ואם כי משה התחיל בשירה מכל מקום היה השירה הזאת מצד מדריגת ישראל גם כן, והבן הדברים האלו מאוד:
עוד שם דרש רבי יוסי הגלילי בשעה שעלו מן הים נתנו עיניהם לומר שירה עולל מוטל על ברכי אמו ותינוק יונק משדי אמו כיון שראו שכינה עולל הגביה צוארו ותינוק שמט דד מפיו ואמר זה אלי ואנוהו שנאמר מפי עוללים ויונקים יסדת עוז היה ר' מאיר אומר אפי' עוברים שבמעי אמן היו אומרים שירה שנאמר במקהלות ברכו אלהים ממקור ישראל, ע"כ. רצו בזה כמו שאמרנו למעלה כי השירה הוא מצד העלול אשר הוא משתוקק הדביקות בעלתו אשר הוא בא ממנו כי כל עלול הוא משתוקק אל עלתו, ולפיכך סבר רבי יוסי הגלילי כי הקטן אשר הוא עלול מן האם והיה דבק באמו או התינוק שהיה פונה אל דבר שהוא לו סבה מקיימת שהוא היניקה ויונק משדי אמו, כאשר ראה השכינה הוא העלה באמת היה מניח הסבה והעלה הגשמית ופונה אל עלתו שהוא עלה באמת, כי כל הדברים פונים אל העלה שלהם. כלל הדבר אשר רצו בזה כי כל כך היה מדריגתם עד שהיו כולם פונים אל העלה ודביקים בה, וזהו ענין השירה כי אין אתה צריך לומר השירה הזאת של התינוק שירה בפה ובדבור כמו שמבינים בני אדם, רק כי היה מדריגת ישראל כ"כ עד שהיו כלם כאחד דביקים בעלה ראשונה מסולקים מן החמרי, וכן לרבי מאיר מה שאמר אף עוברים שבמעי אמם אמרו שירה כל זה הוא התדבקות בעלה וזהו השירה שאמרו ישראל, כי כבר אמרנו כי השירה היא השתוקקות אשר הוא עלול אל העלה מצד שהוא עלתו, ולפיכך אף העוברים שהם עלולים אף בבטן אמם יש אל הבריאה של ישראל השתוקקות מצד הבריאה עצמה אל השם יתברך וכמו שאמר הכתוב (ירמי' א') בטרם אצרך בבטן ידעתיך וגו', כי יש להם מצד עצם הבריאה חבור ודביקות אל הש"י אף בבטן אמם. ומה שהביא לראיה ברכו ה' ממקור ישראל, פירוש פשוטו כך הוא, כי הברכה היא לישראל אל השם יתברך מתחלת ישראל דזה נקרא ברכו ה' ממקור ישראל, ולא שתהיה הברכה אל השם יתברך מן הגדולים בלבד רק מן התחלת ישראל כולל הגדולים והקטנים, ומפני שלא נאמר ברכו ה' מראשית ישראל וכתב ממקור, דרשו שרמז הכתוב, כי המקור שהוא התחלה לגמרי דהיינו אפילו עובר שהוא במעי אמו דזה הוא התחלה לגמרי ברכו ה', כי כלם ביחד הם דבקים בו יתברך כי עצם הבריאה של ישראל יש להם דביקות בו יתברך, והבן הדברים האלו מאוד כי אי אפשר לפרש יותר:
אשירה לה' כי גאה, אמרו במכלתא (פ' בשלח) מלך בשר ודם משבחין אותו ואין בו אבל כל השבחים שאתם משבחים אותו יש לו כמו שמבאר שם. פירוש כי לכך כתב אשירה לה' ולא התחיל לומר ה' גאה גאה סוס ורוכבו רמה בים ואמר אשירה לה' כלומר אשירה מה שאני רוצה לשבח ונמצא בו יתברך:
כי גאה גאה, בפרק אין דורשין (חגיגה י"ג ע"א) מה דכתיב שירו לה' כי גאה גאה שירו למי שמתגאה על גאים ד' גאים בעולם אריה בחיות שור בבהמה ונשר בעופות ואדם גאה על כלם נטלן הקדוש ברוך הוא וקבען בכסא הכבוד שמתגאה על הגאים ע"כ. וביאור זה כי המעלות נחלקים לארבע חלקים, האחד הוא החכמה, והשני הוא הגבורה, השלישי הוא העושר, הרביעי הכבוד, וכולם זכרם בן זומא באמרו (אבות פ"ד) איזה חכם איזה גבור איזה עשיר איזה מכובד. ואלו דברים חלק השם יתברך לברואיו, חלק מדת החכמה לאדם שאין חכמה בתחתונים כי אם לאדם, וחלק מדת הגבורה לארי, וחלק מדת העושר לשור, כי אל תאמר כי העושר הוא הכסף והזהב רק מעלת העושר שהוא נותן לאדם קיום וחוזק, וזה שאמרו במדרש (במדבר רבה פי"ח) את כל היקום אשר ברגליהם זהו הממון אשר מעמיד האדם על רגליו ונותן לו חוזק, ומפני כי השור יש לו חוזק ביותר ממה שיש לכל שאר בעל חי, ואם שיש לארי כח וטורף הכל אין זה מדת החוזק והקיום כי הקיום היא מדה אחרת לגמרי, ולפיכך השור בעל עבודה רבה וזהו מורה על החוזק ויש לו קיום שיכול לעמוד במלאכה קשה והעושר הוא נותן לאדם חוזק וקיום לא גבורה. ודבר זה מבואר על פי החכמה גם כן, כאשר ידוע כי פני השור מן השמאל וזה צד צפון שנקרא שמאל ודרום ימין, ואמרו חכמים (ב"ב כ"ה ע"ב) הרוצה להעשיר יצפין ובדבר זה אין ספק. וחלק מדת הכבוד לנשר כי אין מדת הכבוד רק התרוממות שהוא מתרומם, ואין ב"ח יותר מתרומם מן הנשר אשר דרך הנשר בשמים. ואתה אל תאמר כי אין ענין התרוממות בשוה כי התרוממות זה הוא עפיפה לפרוח למעלה ועין התרוממות הוא זולת זה, הלא אם חכמת תדע כי מדת התרוממות אחד הוא והכל נכלל בשם התרוממות כי שאר הנבראים דרך שפלות על הארץ ודרך הנשר למעלה דרך כבוד ביותר, וזהו הכבוד בעצמו שיש לו משאר הנבראים ודברים אלו ברורים מאוד. והנה אלו ארבע דברים ארבע מדריגות עליונות חלק השם יתברך לנמצאים, כי אין ראוי לשום בריה שיהיה לו יותר ממדריגה אחת, והאדם מתגאה על כלם כי האדם גאותו שהוא שכלי וגאוה זאת על שאר המעלות והוא יתברך מתגדל על כל. וזהו כי גאה גאה, ורצה בזה שאין דבר יוצא מן השם יתברך עד שלא יהיה תחת רשותו, ואם שיש נבראים שיש להם הגאוה בדבר מה הרי הכל תחת הקדוש ברוך הוא כי הוא מתגאה על הכל, ולפיכך סוס ורוכבו רמה בים. אמר סוס ורוכבו רצה לומר אף אשר יש לו ההתנשאות וזה סוס ורוכבו כי הרוכב על הסוס מתגאה ומתנשא על הסוס כמו שאמרו חכמים (שבת קנ"ב ע"א) דעל סוס מלך והוא יתברך היה מתנשא עליהם ורמה בים, והרמז בזה על שר של מצרים נקרא רוכבו ומצרים הם הסוס אליו נחשבים והוא יתברך היה מתנשא על השר. וזה אמרם במכילתא רמה בים כיון שראה ישראל שרה של מצרים נופל התחילו נותנים שירה, לכך נאמר רמה פירוש רמה משמע כמו מי שמרים את אחד וזורקו ואילו המצרים הם עצמם היו נופלים ויורדים לים ולא נקרא זה רמה, אבל רמה מורה שהגביה אותו בכחו ורמה אותו בים וזה נאמר על שר של מצרים ועליו נאמר כי גאה גאה סוס ורוכבו שהשר הוא מתנשא עליהם והוא יתברך היה מתנשא וגאה עליהם:
עזי וזמרת יה במכלתא אין עזי אלא תורה שנא' ה' עוז לעמו יתן דבר אחר אין עזי אלא מלכות שנאמר ה' בעזך ישמח מלך, דבר אחר אין עזי אלא תוקף שנאמר ה' עזי ומעזי, דבר אחר עוזר ומסמך אתה לכל באי עולם אבל לי ביותר, ע"כ. וביאור זה כי ישראל יש להם התוקף מצד התורה שהיא שכל שהשכל יש לו חוזק, כי הדבר שהוא גשמי הוא חלש שהוא מתפעל אבל החוזק הוא לשכלי שאינו מתפעל ולפיכך התורה תקרא עוז והוא עוז ישראל. דבר אחר אין עוז אלא מלכות כי יש לישראל עוז מצד כח המלכות שיש למלכות של ישראל בפרט כח אלהי, ולכך היו נמשחים בשמן הקודש כי כח מלכות ישראל יש לו מדריגה אלהית, וזהו חזקה כי כל מלכות יש לו חוזק וזה יותר. דבר אחר אין עוז אלא תוקף ר"ל כי מצד ישראל בעצמם יש להם חוזק ותוקף מצד כי הם אומה שלימה קדושה וזהו חוזק האומה מצד עצמם. דבר אחר סומך אתה לי וכו' כלומר שיש חוזק לישראל מצד השם יתברך שהוא חזקם ותקפם. ויש לדעת כי באדם הפרטי שלשה דברים, האחד השכל, והשני הנפש, והשלישי גוף האדם עצמו, וכל אחד מהם הוא חוזק מציאות האדם וכלל ישראל שהם דומים לאיש אחד פרטי כמו שהתבאר כמה פעמים התורה נגד השכל כי התורה היא שכל כלל ישראל, והמלכות בישראל נגד הנפש (כמו המלך שמנהיג העם), כמו שהנפש הוא מנהיג אברי האדם כך המלך מנהיג העם שהם אברי האדם והעם בעצמו נגד הגוף עצמו, ובמלת עוז נרמזו שלשתן כי כל אחד ואחד עוז ישראל, כמו שבאדם כל אחד ואחד הוא נותן מציאותו וקיומו, והבן זה היטב:
ויהי לי לישועה. היה לי לישועה לא נאמר אלא ויהי לי לישועה היה ויהי:
זה אלי ואנוהו, בפרק ר"א דמילה (שבת קל"ז ע"ב) תניא זה אלי ואנוהו התנאה לפניו במצות עשה לך תורה נאה סוכה נאה וכו', בארו בזה כי איך אפשר להנוות את קונו שיאמר זה אלי ואנוהו, אלא כאשר האדם מהודר במצות האלהיות בזה נודע בעולם כי הוא יתברך מהודר, שמן המהודר יבא הדור והמצות הן מצות אלהיות מן השם יתברך, ולכך על ידי הדור מצוה נודע הדורו, וזה פירוש ואנוהו שיהיה נראה נוי שלו בעולמו ולא שיהיה פירושו שיתן האדם נוי אל הקדוש ברוך הוא כי דבר זה אי אפשר רק שנודע נוי שלו בעולמו, כלל הדבר פירוש זה אלי ואנוהו שעל ידי ישראל נראה נוי שלו בעולמו כמו שאמרנו:
ובמכלתא רבי ישמעאל אומר זה אלי ואנוהו וכי אפשר לאדם להנוות את קונו אלא אנוה לו במצות וכו', אבא שאול אומר נדמה לו מה הוא חנון ורחום אף אתה חנון ורחום ע"כ. ביאור זה אבא שאול מפרש כי זהו הנוי כאשר האדם הולך בדרכי בוראו במדות המפוארות וזה נוי של הקדוש ברוך הוא, כי מן האדם שהוא נאה במעשיו נראה בעולם נויו והדרו של הקדוש ברוך הוא, שכבר אמרנו כי העלול הוא מורה על העלה ולכך האדם שהולך בדרך קונו במדות שהם הדר הוא הידור אל הקדוש ברוך הוא. רבי יוסי אומר אגיד נאותיו ושבחיו של מי שאמר והיה העולם בפני כל אומות העולם, ביאור זה כי ישראל הם כבוד הקדוש ברוך נגד האומות, במה שנראה קדושת ישראל ותורתם ומנהגם וזהו הוד ותפארת השם יתברך שהוא אלהיהם. ורבי יוסי בן דורמסקית אומר אבנה לו מקדש שנאמר ואת נוהו השמו. ובאור זה כמו שאמרנו כי הבית הקדוש הזה שהיא נאה והדר ובית הדר ראוי למלך הדר וזהו ואנוהו, כלל הדברים לכל הדעות כי הוא יתברך נראה מהודר בעולם הזה מישראל כמו שהתבאר: ראוי למלך הדר וזהו ואנוהו, כלל הדברים לכל הדעות כי הוא יתברך נראה מהודר בעולם הזה מישראל כמו שהתבאר:
אלהי אבי וארוממנהו, כלומר לא שעשה השם יתברך דבר זה שמקרה קרה שכך עשה לי השם יתברך אבל הוא אלהי בעצם כי הוא אלהי אב, וזה מורה כי השם יתברך יש לו דביקות עצמי באומה זאת אחר שמתחלתם שהוא אביהם היה אלהיהם אם כן בעצם הוא אלהיהם, ולפיכך הוסיף וי"ו וארוממנהו שיש לישראל לרומם את הקדוש ברוך הוא תמיד בלי הפסק עתה ולעתיד. ושלשה פסוקים אלו דהיינו אשירה לה' כי גאה גאה סוס ורוכבו רמה, השני עזי וזמרת יה ויהי לי לישועה, השלישי זה אלי ואנוהו אלהי אבי וארוממנהו, הם התחלת השירה לומר מאיזה טעם יתנו שירה להקדוש ברוך הוא. בפסוק ראשון אמרו שעשה הקדוש ברוך הוא גבורה והיה מתגאה על גאים ולכך ראוי לתת לו השירה, ואח"כ אמר בזה שעשה גבורתו לא היה כאן שבח והודאה שאין שבח והודאה רק בדבר הטוב שפעל, ובשביל שסוס ורוכבו רמה בים ולא היה מגיע טוב לאדם אין כאן שירה כי מי יתן שירה על שלא הגיע טוב לאדם, ועל זה אמר עזי וזמרת יה ויהי לי לישועה כי הוא לי לישועה תמידית ולפיכך הוסיף וי"ו על ויהי לי לישועה כמו שהתבאר. ועם כח זה עדיין אין כאן שירה שאף על גב שהוא עושה נפלאות תמיד אין הנבראים ראוים לתת שירה אליו כי אם אותם שהם בפרט נחשבים בנים כמו שהתבאר למעלה, כי השירה הוא השתוקקות העלול אל העלה ואין זה ראוי רק מי שהוא עלול ממנו בעצם כמו שנתבאר למעלה, ולפיכך אמר כי זה אלי וזה אלהי אבי, ומאחר שהוא אלהי אבי שהוא מתחלה אלהי ולכך ראוי אלי השירה ולא אל אחר, ולפיכך הוסיף וארוממנהו כי לישראל נאה להם השירה בתמידות על הנסים שעושה השם יתברך עם ישראל בתמידות לכך אצל ויהי לי לישועה וי"ו גם כן כמו שאמרנו ודבר זה מבואר. ואח"כ התחיל לומר ה' איש מלחמה ה' שמו, כי אף על גב שאנו מספרים השבח  שעשה מלחמה באויביו אל תאמר כי השבח הוא מעוט ממדריגתו כי הוא מתפעל כמו הגבור שלוחם מלחמה והוא מתפעל ועוד הגבור כאשר נוטה אל פעל זה בפרט ללחום באויביו לא יפעל עמו פעל אחר, אל תאמר שכך הוא אצל השם יתברך שכאשר עושה מלחמה שיהיה מסולק משאר דבר שמנהגו לעשות לפרנס כל באי עולם על זה אמר שאינו כך, כי ה' שמו כי שמו שהוא שם הויה המורה על אמתתו הוא תמיד עליו, כי אין המציאות שעשה יציאה מאמתת עצמו יתברך ולפיכך אמר ה' שמו. ועוד שאל תאמר כי מפני כי הוא עושה מלחמה לנצח אויביו הוא מסולק מן הרחמים ועל זה ה' שמו לרחם על ברואיו ולפיכך אין השירה הזאת מעוט שבח, ואח"כ אמר מרכבות פרעה וחילו וגו' באור זה כי אל השם יתברך אין חלוק בין רב למעט ובין גבור לחלש כי פרעה וחילו ירה בים שהיה לו רבוי החיל מאוד ומבחר שלישיו והם היו גבורי החיל טבעו בים סוף:
ואמר תהומות יכסיומו ירדו במצולות כמו אבן, רצונו לומר שאל תאמר כי היה מנצח האויב אבל לא היה כאן הפלגת המכה והפלגת הנצוח כי לפעמים מנצח את אחד אבל בדוחק, ועל זה אמר תהומות יכסיומו ירדו במצולות כמו אבן שהאבן יורד בכח גדול כך היה בהם יד ה' בגבורה גדולה מאוד והמכה היתה בהפלגה. ומפני שכאשר המכה היה בכח גדול אי אפשר להציל באותה מכה האוהב כי בשביל כח המכה היא מתפשטת לגמרי, ודבר זה ידוע שכאשר האדם מכה בכח גדול אותה המכה מתפשט לגמרי לפעמים היא באה אף למי שלא היה רוצה להכות ועל זה אמר ימינך ה' נאדרי בכח ימינך ה' תרעץ אויב כמו שאמרו במכלתא מלמד שיד אחד היתה מצלת ישראל ויד אחרת משקעתן בים סוף ועם המכה שהיתה בכח היה מציל את ישראל:
וברוב גאונך וגו'. שאל תאמר אחר שפעל ה' בכחו הגדול הרשעים נחשבים דבר מה לפני הקדוש ברוך הוא ולכך היה פועל בכחו הגדול ועל זה אמר וברוב גאונך תהרוס קמיך תשלח חרונך יאכלמו כקש שאין נחשבים לפני הקדוש ברוך הוא ואינם דבר, ושלא תאמר כי היה לפני הקדוש ברוך הוא טורח שאף שאין הרשעים נחשבים רק כקש מכל מקום הרי היה מכה בהם בכחו להביא עליהם מכה גדולה ולדבר כזה צריך כח וטורח גדול, אמר שכל אלה פעל הקדוש ברוך הוא לא בטורח עם שהיתה המכה גדולה מאוד, ועל זה אמר וברוח אפיך נערמו מים וגו' כי לא בטורח ולא ביגיעה פעל זה רק ברוח אפיו נערמו מים, לומר לך כי כל מעשיו בחכמה ובמדה הראויה, לפי שהאויב אמר ארדוף אשיג אחלק שלל תמלאמו נפשי אריק חרבי תורישמו ידי בכח ובזריזות והוא יתברך הראה לו כי אין דבר בזרוע בשר ונשף ברוחו כסמו ים צללו כעופרת במים אדירים, כי הם היו זריזים מאד שאמר האויב ארדוף אשיג וגו' ועתה היו כעופרת שמהרו לטבוע כמו העופרת שנצלל במהרה, ודרך הזריז להיות עומד כנגד הבא לאבדו ואינו נאבד במהרה ואלו צללו כעופרת שהוא נצלל במהרה מאוד והראה הקדוש ברוך הוא שאין זריזות לרשעים:
מי כמוך באלים ה' וגו'. פירוש אחר שמספר מעשה הקדוש ברוך הוא ונפלאותיו אמר מי כמוך באלים ה' שלא יוכלו האויב לו שאין מקבל ניצוח וזה נקרא אל שהוא לשון חוזק כמו ואת אילי הארץ לקח, והנה האדם אף אם הוא אינו מנוצח מאחד מכל מקום אין אפשר שיהיה מנצח הכל. אבל השם יתברך הוא אשר עושה מה שירצה ומנצח הכל ולכך אמר מי כמוך נאדר בקודש נורא תהלות עושה פלא שהוא עושה פלאות בעולם כמו שירצה. ולכך זכר שני פעמים מי כמוך, האחד שהוא אל חזק ותקיף ואין מקבל נצוח מזולתו, והשני שהוא מנצח הכל פועל פלאות בעולם כרצונו וזה מי כמוך נאדר בקודש נורא תהלות עושה פלא, פירוש כי הוא יתברך נאדר בקדש שהוא נבדל מן הנבראים, וזהו ענין הקדושה בכל מקום שהוא אינו משתתף עם הנמצאים שכולם הם משותפים או מצורפים אל החומר זולת הקדוש ברוך הוא 

ספר גבורות השם - פרק מז 
שלכך נקרא הקדוש ברוך הוא מפני שהוא קדוש מן הנמצאים שהם בעלי חומר או מצורפים אל החומר, ודבר זה נתבאר בספר הזה פעמים הרבה מאוד, ולפיכך הוא נורא על כל ברואיו כי לפי שהוא נבדל הוא נורא על אשר נבדל מהם. כי שנים שהם משתתפים יחד אין כאן מורא אבל הוא יתברך בלתי משותף עם הנמצאים, וכדי שלא תאמר כי נורא אשר נאמר בכאן שהוא מיירא את זולתו ועל זה אמר נורא תהלות פירוש כי תהלות שלו הם נוראים על האדם ר"ל שיש לו תהלות נוראים עושה פלא שהוא יתברך נבדל מן הנמצאים ולכך הוא נורא עליהם ולכך הוא עושה פלא, ואילו לא היה נבדל מן העולם לא היה גובר עליו לעשות בו פלאות אבל בשביל שהוא נבדל ממנו הוא משנה אותו, ודבר זה יתבאר לקמן בפירוש הלל והוא מבואר לכל משכיל. וזכר הכתוב הזה כאן הנסים אשר הוא יתברך פועל לא תאמר כי יוכל לדמות לו אחד מן הפועלים אל מעשיו זה אינו כי במה שהוא יתברך נבדל בלבד מן העולם הוא משנה בעולם ועושה בו כרצונו אבל שאר כל הפועלים אף המלאכים אינם פועלים פלאות מצד כי הם אינם נבדלים מן העולם הזה ולפיכך אינם עושים פלאות. וכאשר תראה פעולת המכשפים שפועלים אין זה פלאות כי הם פועלים בדברים הפרטים ואין זה שמושל על העולם כאשר מושל על דברים שהם פרטים. וזהו אמרם (סנהדרין ס"ב) שאין השד שולט על פחות מכשעורה, והטעם הוא מבואר כי פחות מכשעורה אינה בריאה נחשבת מפני שאין לה שעור כי נקרא שעורה שכל דבר שהוא כמותה או יותר מזה יש לו שעור ופחות מזה אין לו שעור ודבר שאין לו שעור בטל אצל כלל העולם ואין הכחות שולטים על כלל העולם, וכאשר השם ית' עשה נסים שקרע ים סוף אין דבר זה פרטי שכבר אמרנו שאין הים דבר פרטי אז נראה כי הוא יתב' מושל על עולם הטבע. ואחר שאמרו מי כמוך באלים מי כמוך נאדר בקודש עושה פלא, על ידי שהוא יתברך נאדר בקודש והוא נבדל מן העולם ולכך הוא עושה פלאות בעולם ואין כיוצא בו כמו שהתבאר כי כל הנמצאים אינם נבדלים מן העולם, ודבר זה יתבאר גם כן בפירוש ההלל, סמך אחריו נטית ימינך תבלעמו ארץ, ר"ל כי הוא יתברך מפני שהוא נבדל מן הנמצאים הוא נוטה ימינו מהם תבלעמו ארץ, וזה כאשר הם אינם ישרים בעיניו יתברך נוטה ימינו מהם ונבדל הוא יתברך מהם והם נבלעים בארץ לגמרי עד שאינם נמצאים ולא כך כל הכחות הממונים על דבר מה אינם יכולים להיות נבדלים אבל הוא יתברך נבדל מן הנמצאים, ומפני שהוא יתברך נבדל מהם כשהם יוצאים מן הראוי נוטה ימינו מאתם ונבדל מהם והם נאבדים. וזכר כאן שני דברים, האחד הפלאות אשר הוא מחדש בעולמו לעשות מן הים יבשה וכיוצא בזה דבר זה נקרא פלא, וזהו חדוש בריאה אשר הוא יתברך פועל בעולם, אמנם אבוד האויבים אין בזה פעל השם יתברך רק אשר הוא נוטה ימינו אשר בו הם תלוים הנבראים כמו שאמר הכתוב (תהלים פ"ט) אמרתי עולם חסד יבנה וכאשר הוא מטה ידו הימנית תבלעמו ארץ. ואח"כ התחיל לומר נחית בחסדך וגו' כי אחר שהשלים המכה והגבורה שעשה באויב התחיל לומר הטוב שעשה השם יתברך עם ישראל:
במכלתא חסד עשית עמנו שלא היו בידינו מעשים שנאמר חסדי ה' אזכיר וגו' נהלת בעזך בזכות התורה שנאמר ה' עוז לעמו יתן, יתן דבר אחר בזכות מלכות בית דוד שנאמר ויתן עוז למלכו ע"כ. פירוש כי ההנהגות הם שתים האחת היא הנהגה מה שצריך אל האדם ולתקן לו חסרונו זהו הנהגה אחת, וההנהגה השנית היא הנהגה שבה יגיע אל התכלית ואל השלימות מה שהוא שלימות לו, ועל ההנהגה הראשונה אמר נחית בחסדך שעשה הקדוש ברוך הוא עמהם חסד להנהיג אותו בטוב הגמור שלא חסר להם דבר רק נהגם בחסד, וההנהגה השניה הוא הנהגה שבה יגיע אל השלימות ועל הנהגה זאת אמר נהלת בעזך אל נוה קדשך שזהו תכלית השלימות כשבאו אל בית המקדש, וכאשר יבנה בית המקדש אז הביאם אל השלימות ודבר זה יתבאר לקמן אצל כמה מעלות טובות שהיה תכלית המעלות שבנה להם בית הבחירה וזהו נהלת בעזך אל נוה קדשך. לכך אמרו נהלת בעזך בזכות התורה, ובאור זה כי התורה היא הנהגה אלהית שמביא אל האדם השלימות, ובזכות התורה שהיא הנהגה אלהית שמביא את האדם אל השלימות היה להם גם כן הנהגה אלהית זאת שהיה השם יתברך מנהיג אותם אל בית המקדש שהוא השלימות האחרון. דבר אחר בזכות מלכות בית דוד, ר"ל גם כן שהמלך מנהיג את העם גם כן להביאם אל השלימות, ודבר זה ידוע כי המלך מנהיג העם להביאם אל היושר שהוא השלימות, ומלכות בית דוד השם יתברך רצה במלכות זה להנהיג את ישראל, ובזכות הנהגה הזאת האלהית המביא אל השלימות היה השם יתברך מנהיג אותם אל השלימות גם כן להביאם אל בית המקדש:
ובמדרש (פסיקתא) תמן תנינן שמעון הצדיק היה משירי כנסת הגדולה, הוא היה אומר על שלשה דברים העולם עומד על התורה ועל העבודה ועל גמילות חסדים רבי נחמיה בשם ר' אחא אומר עוברי הים פרשו נחית בחסדך זה גמילות חסדים נהלת בעזך זו תורה ועדיין העולם מתמוטט ואימתי נתבסס כשבאו אל נוה קדשך ע"כ. וביאור זה כאשר יצאו ישראל היה להם התקשרות ודביקות בו יתברך, והעולם יש לו דביקות בו יתברך בשלשה פנים. האחד באשר הוא יתברך משפיע אל העולם הטוב והחסד והרי יש כאן דביקות השם יתברך לעולם והוא דביקות העלה אל העלול. והתדבקות העולם בו יתברך וזהו על ידי שחפץ האדם בעבודתו יתברך וחפץ להתדבק בו יתברך זהו דביקות בו וזהו דביקות העלול בעלה והוא העמוד הב' שהוא לעולם. העמוד השלישי הוא התורה כי על ידי התורה יש לעולם דביקות בו יתברך לא הדביקות הראשון שהוא התחברות העולם בו על ידי העבודה אבל התורה היא כמו אמצעי שהוא מקשר שני דברים יחד כך התורה היא הקשור בין השם יתברך ובין האדם. ודבר זה ידוע איך התורה היא כמו אמצעי בין השם יתברך ובין האדם ולפיכך נקראת התורה ברית בכל מקום בכתוב, כי הברית הוא החבור והתורה היא עצם החבור בין השם יתברך ובין האדם, ודבר זה מבואר מאוד עד שהאריכות בו די. וכאשר יש התחברות לעולם בו יתברך על ידי שלשה דברים אלו אז קשור העולם בו לגמרי, ועל קשור ודבוק זה בו העולם מתקיים וזולת זה העולם מתמוטט כאשר אין לו חבור וקשור בו יתברך, ועם כי למעלה בארנו קצת בענין אחר הלא מי שיבין דברי חכמה ידע כי הכל אחד. וכאשר יצאו ישראל ממצרים אז ע"י ישראל היה דביקות לעולם בו יתברך לגמרי בכל שלשה דברים אלו ואז היה לעולם קיום לגמרי כאשר באו לבית המקדש, ודברים אלו נאמנים מאוד ואין להאריך במקום הזה יותר:
שמעו עמים ירגזון וגו'. פירוש זה כי כאשר יצאו ישראל ממצרים קנו ישראל מדריגתם ומעלתם אשר הם על כל העכו"ם ואשר לבסוף יהיו ישראל מאבדים העכו"ם כלם, ולכך נאמר שמעו עמים ירגזון ואותם שהיו קרובים להם ביותר וזה חיל אחז יושבי פלשת, כי היו אומרים כי עכשיו ישראל יבוזו אותם כי פלשתים היו קרובים יותר משאר אומות. אז נבהלו אלופי אדום אילי מואב יאחזמו רעד כי אלו שני אומות יש לישראל הבדל מהם ביותר מכל האומות, כי בפרט נצטוו על אלו אומות שלא לקבלם, אדום עד שלשה דורות ומואב לעולם:
ומה שאמרו במכלתא אז נבהלו אלופי אדום מפני שאמרו עכשיו יבאו לנקום וישטום עשו את יעקב על הברכות, אילי מואב יאחזמו רעד אמרו עכשיו יבאו לנקום ויהי ריב בין רועי מקנה אברם. אל תאמר שבמכלתא ר"ל שהיו יראים דבר זה ממש רק כי מוכח דבר זה כי עשו לעולם מתנגד ליעקב כאשר ידוע מענין עשו שהוא תמיד שונא את יעקב, וזה אמרם שהיו יראים שיקחו את נקמתם וישטום עשו את יעקב שהוא מורה על הבדל עצמית של עשו ליעקב, ומפני כך נאמר כאן אז נבהלו אלופי אדום. וכן בעצמו מה שאמר ויהי ריב וגו' ויפרדו איש מאחיו מורה זה על הבדל עצמי כמו שאמר במדרש (בראשית רבה פ' מ"א) הפרד נא מעלי מעלי כשם שהפרדה אינה קולטת זרע כך אי אפשר לאותו איש להתערב זרעו בזרע אברהם, וכל הדברים האלו סתרי חכמה מאד, כי מה שנפרדו זה מורה כי אינם מתחברים יחד. וכל אשר נזכר אחרון הוא יותר הפך ישראל ומתנגד להם, כי פלשת מצד שהם קרובים יותר אל ישראל הם יראים יותר ולכך הם מתנגדים יותר מן הרחוקים, ולפיכך אחר שאמר שמעו עמים ירגזון אמר חיל אחז יושבי פלשת, וזהו מפני כי ישיבתם קרובה להם, ואחר כך אז נבהלו אלופי אדום שאלו יותר מתנגדים לישראל מצד עצמם כמו שהתבאר, ואין כ"כ אדום מתנגד לישראל בצד מה כמו עמון ומואב שהרי על אלו נאמר לא יבא עמוני ומואבי בקהל ה' לעולם (דברים כ"ג) ואצל אלו זכר אלופי אדום אילי מואב כי התנגדות שלהם אינו טבעי רק יש להם התנגדות בכחם העליון אשר יש להם הם מתנגדים לישראל וכח שלהם שייך דוקא לאלופים ולאילי הארץ, ואח"כ אמר נמוגו כל יושבי כנען שהיו יראים שיירשו ארצם ולכך נאמר נמוגו כל יושבי כנען. ומפני התנגדות זה אמר תפול עליהם אימתה ופחד בגדול זרועך ידמו כאבן עד יעבור עמך ה' עד יעבור עם זו קנית, כו' כי ישראל קנו ב' מדריגות זו אחר זו וכולם היו צריכים לעבור המים, הראשון כשיצאו ממצרים עברו הים ואז קנו מדריגה אחת שיצאו מן העבדות, וכאשר עברו נהלי ארנון אז קנו מדריגה יותר עליונה שאז נכנסו לארץ סיחון ועוג וכבשו אותו והיא נחלתם ג"כ, ואח"כ כשנכנסו לארץ הקדושה לגמרי אז קנו מדריגה יותר עליונה שירשו עיקר הארץ הקדושה, וכל אחד ואחד קנו על ידי נסים ונפלאות, כי לא היה קנין מעלתם ומדריגתם בטבע ובמנהגו של עולם רק על ידי השם יתברך ולכך נעשו להם נסים כשעברו נחל ארנון וכשעברו הירדן, וזהו עד יעבור עמך ה' עד יעבור עם זו קנית, פי' כי עמך ה' צריכים לקנות ב' מדרגות ויש להם מתנגדים ומקטרגים, כאשר באים לקנות מדריגה עליונה בגדול זרועך ידמו כאבן המקטרגים יסתמו פיהם וידמו כאבן עד כי יקנו מדריגתם ומעלתם. ואח"כ אמר תביאמו ותטעמו בהר נחלתך, פי' אחר שעברו אלו שתי העברות הביאם ונטעם בהר נחלתו וזהו בית המקדש שנקרא נחלתו, כי הנחלה אין לה הפסק כי היא לאדם מן האבות ואינו דבר שהוא מתחדש ובא על ידי מעשה לשעה אחת רק כך היא נמשכת מהתחלתו, ולזה הטעם נקרא בית המקדש נחלה כי הוא דבר שאין לו הפסק, וזהו שהזכיר אצלו נטיעה כי הנטיעה גם כן קיימת ואין לנטיעה סלוק והסרה כלל אבל הוא נשאר במקום שהוא נחלה עולמית. ואמר כי זהו המקום הוא קשור עם ישיבתו למעלה עד שהוא מכוון נגדו, ואמר מקדש ה' כוננו ידיך, ר"ל כי יותר מזה יש לו מעלה כי הוא קדוש אלהי ולפיכך אמר מקדש ה' להורות על קדושתו האלהית, והוסיף כוננו ידיך להורות על קדושתו העליונה שיש לבית המקדש:
ואמרו ז"ל במסכת כתובות (ה' ע"א) דרש בר קפרא גדול מעשה בית המקדש ממעשה שמים וארץ שאלו שמים וארץ נבראו ביד אחת שנאמר אף ידי יסדה ארץ וימינה טפחה שמים ואלו בבית המקדש כתיב מקדש ה' כוננו ידיך, וביאור זה כי השמים והארץ הם חלקי המציאות שכל המציאות ביחד הם שמים וארץ כי שמים הוא חלק אחד והארץ הוא חלק אחד, ולפיכך כל אחד מהם מיוחס ליד אחת לומר כל אחד אינו אלא חצי, כי היד האחת הוא חצי ושתי הידים ביחד הם הכל, אבל בבית המקדש הוא הכל שאין בית המקדש חלק, כי לא תמצא דבר מצטרף אליו כמו שנמצא לשמים וארץ, שבכל מקום מחבר אותם ביחד ובודאי אין זה בלא זה כמו שאין העיגול בלא נקודה שבתוכה ואין הנקודה בלא עיגול ולפיכך הם מתחברים יחד, אבל בית המקדש הוא הכל שאין בית המקדש חלק, כי לא תמצא דבר מצטרף אליו כמו שנמצא לשמים וארץ, שבכל מקום מחבר אותם ביחד ובודאי אין זה בלא זה כמו שאין העיגול בלא נקודה שבתוכה ואין הנקודה בלא עיגול ולפיכך הם מתחברים יחד, אבל בית המקדש הוא הכל שהוא יחיד ואין לו צירוף וחבור כלל אל דבר ולכך הוא הכל. וזה שנברא בשתי ידים ודבר זה עצמו מורה לך על קדושתו, שמפני שהשמים והארץ כל אחד חלק ולכך הם גשמיים כי הגשם שייך בו חלוק אבל ביהמ"ק הוא הכל ואין בו חלוק אשר הוא שייך לגשם, ודבר זה הוא קדש נבדל לגמרי אחר שהוא הכל ואינו חלק, וזהו מקדש ה' כוננו ידיך, ר"ל ועד היכן הוא קדושתו עד שהוא הכל שהרי כוננו אותו שתי ידיך ביחד, ודבר שהוא הכל אין ספק שהוא נבדל לגמרי, וזהו הפי' אמת אין ספק בו:
ואמר ה' ימלוך לעולם ועד, ר"ל כי הוא ית' אחר שהביאם אל הר נחלתו אל מקדש ה' אשר כוננו ידיו אז השם יתברך נקרא מלך כי מלכותו בבית המקדש בפרט, וראיה לזה כי כל חותמי ברכות במדינה עונין אמן ובמקדש עונין ברוך שם כבוד מלכותו לעולם ועד (ברכות ס"ג ע"א), וזה מפני שכבוד מלכותו בבית המקדש, דוקא. ואמר ימלוך מפני שהמלכות שלימה תהיה לעתיד דוקא שנאמר (עובדי') ועלו מושיעים בהר ציון וגו' והיתה לה' המלוכה, לא עתה, וזה שאנו נוהגים לומר אחר זה פסוק ועלו מושיעים בהר ציון וגו'. ומפני שהמלך כמו שאי אפשר לו בלא עם אשר מלכותו עליהם ואם אין עם על מי ימלוך, כן כאשר יש מתנגד הוא בטול אל המלכות כי המלך ראוי שיושיע את העם אשר הוא מולך עליהם ויעשה מלחמה במתנגדים. ולפיכך אחר שאמר מקדש ה' כוננו ידיך אמר ה' ימלוך לעולם ועד, שכאשר יש לו עם שהביא אותם אל הר נחלתו, אז הוא מלך ובלא עם אין מלך, ובשביל מלכותו אשר הוא מלך על ישראל, כי בא סוס פרעה ורכבו ופרשיו אל תוך הים וישב ה' עליהם את מי הים, כי מפני מלכותו יתברך אשר הוא מלך עושה מלחמה באויבים ומאבד אותם, על דרך שאמר (תהלים י') ה' מלך עולם ועד אבדו גוים מארצו, כי מפני שהוא מלך מאבד את המתנגדים. ותקשר סוף השירה בתחלת השירה ולומר כי בא סוס פרעה רכבו ופרשיו אל תוך הים וישב ה' עליהם את מי הים אז ישיר משה ובני ישראל את השירה הזאת לה' ויאמרו לאמר אשירה לה' כי גאה גאה סוס ורוכבו רמה בים, הרי סוף השירה קשור בתחלת השירה בתכלית הקשור ואל"כ לא היה קשור גמור פסוק זה של כי בא סוס פרעה במקום הזה. והוא יורה על שלימות השירה, שלא תאמר כי יש סוף לשירה זאת וכל דבר אשר יש לו סוף הוא חסר באשר מגיע אל הסוף ויהיה שבח השם יתברך חסר, וכאשר קשור הסוף בתחלה אין כאן סוף שתאמר עליו שהשבח הוא חסר מצד שיש לו סוף אבל קשור בתחלתו, ואז הוא שבח שלם למי שהוא שלם, ישתבח שמו
בס"ד

מועדים/סוכות :חסידות ועוד...

אשרי ילדותינו שלא ביישה זקנותינו
ספר דגל מחנה אפרים - פרשת קדושים ד"ה עוד 
עוד ירמוז על דרך דאיתא בגמרא (סוכה נ"ג.) יש מהם אמרו אשרי ילדותינו שלא ביישה זקנותינו וזהו מפני שיבה כדאיתא בזוה"ק קדם שיבה דילך תקום היינו בילדותך תתחיל לילך בדרך ה' ואזי והדרת פני זקן שיהיה אשרי ילדותינו שלא ביישה זקנותינו כנ"ל, וזהו (בראשית כ"ד, א') ואברהם זקן בא בימים היינו עם כל הימים שלו אף ימי הילדות והיינו אשרי ילדותינו שלא ביישה זקנותינו כנ"ל והבן:

נקרא סוכה המסכך כי המשל מסכך על הנמשל שהוא בחינת אדנ"י שבסוף המדריגה שבו גנוז הוי"ה שמהווה כל הויות

ספר מאור עינים - פרשת האזינו 
סוכות הוא מלשון סכך שמסכך על דבר ומסתירו כי הקודשא בריך הוא ברא העולם בחסדו כדי לגלות אלהותו לנבראים והוא א"צ לשום דבר רק לגלות חסדו לנבראים וזהו אמרתי עולם מה שאמרתי שיהיה העולם כדי שחסד יבנה כדי שיהיה בנין לחסד שיתגלה בעולם כי טרם בריאת העולם לא היה בנין לחסד כי היה למעלה מהבנין בלתי אפשר להשיג ואף שמטבע הטוב להיטיב לא מפני זה נאמר שהוכרח לברא העולמות כדי להיטיב אלא שברא בחסדו של אמת חסד שעושין עם המתים היינו מדריגות הדלים דלית להו מגרמייהו כלום והיינו חסד ח"ס ד' שחס על מדריגת הדלים רק מחיותו אחר שבראם בחסדו מטיבם וכיון שהכל מחיותו אי אפשר לומר שהוכרח לבראם שהרי אחר שברא הכל הם עצמם כמוסים בו יתברך היו והמשכיל יבין וכן אל שייך לומר שיקבל ח"ו נחת מעבודתינו שהרי כל מעשינו פעל לנו על דרך המשמשין את הרב עם הרב שמסייעם שנותן חיותו ובזה עובדים אותו והכל ממנו ועל כן היינו בחסדו של אמת וצמצם ונשתלשל עד סוף המדריגה וזה נקרא אדנות מלשון אדנים למשכן שהוא סוף המדריגה למשכן שיהיה שוכן בתחתונים לכך נשתלשל בבחינת אדנים למשכן. והנה על דרך משל מי שרוצה להשכיל לחבירו ממשיל לו משל והנמשל גנוז במשל כן כביכו"ל נתצמצם בסוף המדריגה הוא דרך משל כדי להבין אותנו בסוד ומלכותו בכל משלה שנתמשל על ידי הכל ובתוך המשל גנוז הנמשל וזהו נקרא סוכה המסכך כי המשל מסכך על הנמשל שהוא בחינת אדנ"י שבסוף המדריגה שבו גנוז הוי"ה שמהווה כל הויות עצם אלהותו וזהו למען ידעו דורותיכם בכדי שיוכלו להבין ולידע ולהשיג אלהותו הוא כי על ידי כי בסוכות הושבתי וגו' על ידי משל ודמיון וצמצום המסכך על הנמשל והבן ברוך ה' לעולם אמן ואמן:
על דרך הסוד...

ספר מאור עינים - פרשת האזינו 
ונחזור לענינינו כי סוד הסוכה הוא סוד הדעת דווקא למען ידעו דורותיכם והוא על ידי התורה כאמור ויש תורה שבכתב ושבעל פה סוד יו"ד עלאה ויו"ד תתאה והאדם הדבק בהם ומחברם סוד וא"ו שהוא א' יו"ד למעלה יו"ד למטה וא"ו באמצע ולכן צריך האדם להתנהג בשתי התורות שהוא בחינת הדעת כי תורה שבעל פה מפרשת תורה שבכתב על בוריה ומה שאין אנו מבינים על פי' עלכל פנים יודעים דבר הנכתב כמבואר למעלה בחינת שני השגות אלו בכל אדם על דרך זה אבל למעלה מעשרים אמה שהן למעלה משתי התורות שהן בחינות שני יודין אין אדם יודע ומשיג כלל ואינו נקרא דעת ולכן סוכה ג' דפנות סוד ב ולכן אמר במדרש כל המקיים מצות סוכה כאלו נעשה שותף להקודשא בריך הוא במעשה בראשית שהעולם נברא כמין ב' שרוח אחד פרוץ והתורה בב' והסוכה גם כן ב' כאמור והכל לסוד אחד כי בסוכה הוא בנין עולם בסוד אמרתי עולם חסד יבנה כי תחלה היה בסוד הדין ובראש השנה וביום הכפורים אם ישאר העולם אז יתבטל בסוד תוהו כאמור כל זה למעלה ואחר כך יוצא האדם בדימום ומתבלין החסדים ומתפשטים בעולם בימים אלו והוא בנין עולמות ותיקונם

בחג הזה שאנו באים לחסות בצל שדי ע"י מצות ומע"ט מאהבת הש"י אז מונה העונות לידע כמה מצות יהיה חילוף העונות
בחג הזה שאנו באים לחסות בצל שדי ע"י מצות ומע"ט מאהבת הש"י אז מונה העונות לידע כמה מצות יהיה חילוף העונות משא"כ עד סוכות דהוא מיראה אזי לא ימנה כלל שעדיין הם שגגות אמנם בסוכות שאז הוא מאהבת השם אז הש"י מונה וסופר העונות כדי שיתהפכו לזכיות.

ספר קדושת לוי - פרשת האזינו 
והנראה כי באמת נכון הדבר שבימים האלו מר"ה עד יוה"כ כל איש ואיש בודאי עיניו פקוחות על כל דרכיו לשוב אל ה' איש לפי שכלו יהולל ולפי מדריגתו מפחד ה' ומהדר גאונו בקומו לשפוט הארץ כי קרוב יום ה' ומי יכול להצטדק בדין ומי הגבר אשר לא יירא ואיזהו נפש אשר לא תעונה כי יבא להיות נשפט לפני שופט כל הארץ על כל מעשיו הלא החרד על דבר ה' יעשה במרום הר שכלו לתקן את אשר עוות והתשובה נקרא תשובה מיראה ואחר יוה"כ כשעוסקין במצות סוכה ולולב וד' מינים וצדקה כיד ה' הטובה בנדבה וחיבה לעבוד את עבודת ה' בשמחה וטוב לב אזי התשובה הזאת תשובה מאהבה וידוע מאחז"ל (יומא פו ב) שע"י תשובה מיראה הזדונות נהפכו לשגגות וע"י תשובה מאהבה הזדונות נהפכו לזכיות כאשר איתא שם והקב"ה ברוב רחמיו וחסדיו הרוצה בתקנות השבים לפניו באמת ובאהבה כאמור ולא תחפוץ במות המת כי אם בשובו מחטאתו וחי' ע"כ בחג הזה שאנו באים לחסות בצל שדי ע"י מצות ומע"ט מאהבת הש"י אז מונה העונות לידע כמה מצות יהיה חילוף העונות משא"כ עד סוכות דהוא מיראה אזי לא ימנה כלל שעדיין הם שגגות אמנם בסוכות שאז הוא מאהבת השם אז הש"י מונה וסופר העונות כדי שיתהפכו לזכיות ויהיה מליצים טובים על ישראל וזהו פירוש ראשון הוא שנקרא החג הזה ראשון כי לו משפט להקרא ראשון על שיש בו מעלות חשבון העונות ואזי הוא משפיע לנו טובה וברכה כאשר רצונו יתברך להשפיע תמיד כי יותר ממה שהעגל רוצה לינק פרה רוצה כו' (פסחים קיב א). ונמצא בזה מכוון פסוק הנ"ל דהיינו שידוע כל איש מישראל רוצה לחסות תחת כנפי השכינה תמיד וכמו שיסד הפייט הכל חפיצים ליראה את שמך ומי מעכב שאור שבעיסה והנה באם שירחם ה' את שארית עמו ישראל ויסיר מהם היצר הרע אזי יהיה רצונם תמיד לירא מלפני הש"י בגין דהוא רב ושליט ושרשא לכל עלמין והנה מובא בגמ' (סוכה נב ב) על (שלשה) [ד'] הקב"ה מתחרט ואחד (מהג') [מהד'] על היצר הרע
והנה בזה הטענה באנו לפני הש"י לאמר לפניו מה אשמים אנחנו על בגדינו ואשמותינו הלא אתה גרמת לנו מה פשענו ומה חטאנו לפניך סור נא מעלינו היצר הרע ואז בודאי נעבוד אותך ביראה ופחד תמיד וכשמוע הרחמן הגדול טענות בניו אז ירום רחמנותו יתברך נושא את העונות למעלה מאתנו והמצות נשאר אצלינו מליץ יושר בעדינו להשפיע לנו רב טוב הצפון וזהו שאמר הכתוב מי אל כמוך נושא עון דהיינו מי אל גדול כה' אלהי ישראל אשר מתנהג במדותיו תמיד במדה טובה וישרה דהיינו שהעונות נושא מאתנו למעלה למעלה ואז הזכיות נשאר אצלינו למלוץ טוב בעדינו לפניו יתברך וזהו שאמר הכתוב ישוב ירחמינו דהיינו שהתשובה אשר הם עושים מאהב' אז הוא גורמת שיכבוש עונותינו למטה והחטאים ישליך במצולות ים:

וזהו ענין סוכות שהאמא הק' מסככת אותנו בכנפיה.
ספר אוהב ישראל - ליקוטים חדשים - פרשת נצבים 
לסוכות ענין הסוכה הוא כדוגמא שאנו רואין מן התרנגולת שמתחילה מצפצפת וקוראת לבניה ונותנת מזונות לפניהם ואח"כ מכנסת אותם תחת כנפיה. כענין הזה נוהגת השכינה הק' עמנו בר"ה ויה"כ היא כותבת לנו מזונות וחיים טובים, ואחר שקוצבת לנו מזונות אזי מכנסת אותנו תחת כנפיה, וזהו ענין סוכות שהאמא הק' מסככת אותנו בכנפיה. סוכה, ראש התיבה וסופה הוא ס"ה מספר שם אדנ"י, ואותיות אמצעים הם כ"ו מספר שם הוי"ה ב"ה. והענין כי בר"ה ויה"כ החיצונים מסטינים עלינו ואנו מוכרחים לשלוח שעיר לעזאזל. והשעיר נתונה לו בכדי שלא ישטין עלינו. ואח"כ מבריחים את עצמינו לסוכה ואנו מתחבאים שם. והוא ע"י שאנו מקבלים עלינו עול מלכות שמים וממליכים את השי"ת על כל אבר ואבר שלא לעשות שום תנועה באיזה אבר רק מה שיגזור המלך ואז אנו מתחבאים במלוכה של מלך מלכי המלכים ומלכות הוא ניצוץ המתפשט ממנו. והוא מתלבש המלוכה שלו כמש"ה (חבקוק ב, כ) וה' בהיכל קדשו, היינו שהשם הוי"ה מתלבש ונכנס בהיכל קדשו והוא היכל המלך וזהו סוכ"ה. אותיות ס"ה בקצוות ושם הוי"ה באמצע כנ"ל ומתלבש בשם אדנ"י. והבן מאד:
בילקוט תהלים ויהיה בשלם םכו (תהלים עו, יג). אמר ר' ברכיה מתחילת ברייתו של עולם עשה לו הקב"ה סוכה בירושלים, וכביכול היה מתפלל בתוכה ואומר יה"ר שיעשו בני רצוני. אמר הקב"ה אברהם קרא אותי יראה שנאמר (בראשית כב, יד) ויקרא אברהם שם המקום ההוא ה' יראה. שם קרא אותי שלם שנאמר (שם יד, יח) ומלכי צדק מלך שלם. אם אני קורא אותו יראה שם הצדיק מתרעם, ואם אני קורא אותו שלם כדרך שקראו שם, אברהם הצדיק מתרעם. אלא הריני קורא אותו כדרך שקראו שניהם ירושלים יראה שלם עכ"ל של הילקוט. הנה הדרש שדרשו שסוכתו של הקב"ה היתה בירושלים מתחילת ברייתו של עולם הוא נכלל במלת ויהי, שזה משמע היה שתמיד בשלם סוכו, והיה קשה להם הלא יש כמה שנים שלא נבנה בהמ"ק ולכך דרשו שמ"מ מתחילת ברייתו של עולם היה סוכתו בירושלים:

והנה מכל בחינות סוכה אור המקיף שלה היא בינה שהוא אימא עילאה המסככת על בניה

ספר מאור ושמש - רמזי יום א' של סוכות ד"ה אלה 
 והענין הוא כי הנה כתיב וענן ה' על המשכן יומם, ואיתא בזוהר הקדוש יומא דכולא יומא שהוא אברהם דאזיל עם כולי יומין. והענין הוא דהנה בינה הוא הרת עולם וכשהתחיל העולם לצאת מבינה יצא חסד כנאמר עולם חסד יבנה ומחסד גבורה וכן כל המדות, נמצא באברהם היה נכלל כל המדות ואברהם הוא הממשיך חסדים מהמוחין על כנסת ישראל. והנה מכל בחינות סוכה אור המקיף שלה היא בינה שהוא אימא עילאה המסככת על בניה. ובינה היא ה"י עילאה, וה' אשורית נכתבת בב' קוין כשני דפנות והנקודה שבתוכה היא יו"ד, וזהו שדרשו ז"ל שסוכה היא שנים כהלכתן ושלישית אפילו טפח שסוכה היא רומזת על ה"י עילאה. וזאת עיקר עבודתינו בימים הקדושים אלו להעלות המלכות שמים להמוחין שאימא עילאה תחופף על המדות ויתגלה מלכותו יתברך שמו, ועיקר כונת הבריאה היה בשביל זה שיהיה שכינתו בתחתונים. ולכן יסד הפייט וכל המקיים מצות סוכה כאלו קיים כל התורה כולה, מפני שרומזת על ה"י עילאה אשר בשביל זה נברא העולם שידעו כל הברואים כולן ממלכותו יתברך שמו. וזהו אלה תולדות השמים והארץ בהבראם בה' בראם, רצה לומר בשביל הסוכה נברא העולם שהיא ה"י עילאה ואברהם הוא הממשיך חסדים על כנסת ישראל מהמוח בינה, וזהו בהבראם באברהם. וזהו בראשית ברא אלקים את השמים ואת הארץ והארץ היתה תהו ובהו זהו ראש השנה שהוא זמן המשפט ויאמר אלקים יהי אור ויהי אור זהו סוכות שאז מתנוצצים החסדים לצאת לכנסת ישראל:

ואם היה אדם משיג הבהירות תיכף אחר יום כפורים לא היה יכול לסבול, על כן ציונו השם יתברך מצות סוכה לצאת מעט מעט מהגשמיות

ספר מאור ושמש - רמזי יום א' של סוכות ד"ה ויאמר 
ויאמר אברם אדני אלהים מה תתן לי וגו' ובן משק ביתי הוא דמשק אליעזר ויאמר אברם הן לי וגו' והנה דבר ה' אליו לאמר לא יירשך זה כי אם אשר יצא ממעיך הוא יירשך ויוצא אותו החוצה ויאמר הבט נא השמימה וספור הכוכבים אם תוכל לספור אותם וגו'. יש לרמוז במקראות אלו על פי מה שאמרו חז"ל בגמרא במסכת עבודה זרה דף ב' דרש רבי חנינא בר פפא ואיתימא רבי שמלאי לעתיד לבא מביא הקב"ה ספר תורה ומניחו בחיקו ואומר כל מי שעסק בה יבא ויטול שכרו מיד מתקבצין ובאין אומות העולם בערבוביא וכו', עיין שם בדף ג', אמרו לפניו רבונו של עולם תנה לנו מראש ונעשנה אמר להן הקב"ה שוטים שבעולם מי שטרח בערב שבת יאכל בשבת, מי שלא טרח בערב שבת מהיכן יאכל בשבת, אלא אף על פי כן מצוה קלה יש לי וסוכה שמה לכו ועשו אותה וכו' מיד כל אחד ואחד נוטל ועושה סוכה בראש גגו והקב"ה מקדיר עליהם חמה בתקופת תמוז וכל אחד ואחד מבעט בסוכתו ויוצא וכו'. יש לרמוז באגדה זו באמרו מצוה קלה. וגם אמרו בראש גגו, דמה צורך להשמיענו איזו מקום הסוכה ומפני מה יעשוה בראש הגג. כי הנה ידוע מאמרם ז"ל נתעטף הקב"ה וברא את העולם, ופירוש הדבר כי השם ברא עולמו כדי להכיר אלהותו, וברא את האדם גופו מתחתונים ונשמתו מעולמות עליונים מאד למען יזכך חומריותו ויעלה במעלות למקום שרשו להדבק באורו יתברך, וזאת תכלית כונת בריאת האדם. אמנם מפני אשר רב מאד גודל בהירות אורו עד אין סוף, ואם היה משיג
האדם הבהירות הגדול ההוא בהתחלת עבדותו לא היה באפשרי להכיל ולסבול אותו, כמו אדם אשר היה במחשך ימים רבים ולא ראה מאורות או נחלשה לו חוש הראות אם יביאו האיש ההוא לאור השמש בצהרים יזיק לו מאד ואפשר יוכה בעורון, ועצתו היא לחנך אותו מעט מעט ובתחלה יפתחו לו סדק קטן שיאיר מעט ואחר כך יוסיפו להאיר לו ככה יעשו יום יום עד אשר יהיה למוד ורגיל באורות, וכדמיון זה צמצם השם יתברך ויתעלה את אורו בלבושים וצמצומים רבים ואדם הבא לעבוד ה' ולדבקה בו יעלה במעלות מעט מעט מקדושה לקדושה עד שיוכל להדבק באין סוף ב"ה. וזהו שנתעטף הקב"ה וברא את העולם, הכונה שנתלבש בלבושים וצמצומים רבים כדי שיוכלו ברואיו לסבול. וכדרך זו פירשו בזוהר הקדוש בישעיה סימן נ"ז על פסוק אז יבקע כשחר אורך ולא אמר כשמש, מפני שכונתו כאשר אור היום מאיר מעט מעט כמו כן יבקע אורך מעט מעט למען תוכל לסבול. וזה פירוש הפסוק לשמש שם אהל בהם והוא כחתן יוצא מחופתו וגו', כלומר שלהבהירות שם אוהל ולבושים וצמצומים בהם, והוא כחתן יוצא מחופתו שהולך בשובה ונחת ויצעד בלאט כמו כן האור מתגלה מעט מעט. וזהו שנאמר בישעיה שם וזרח בחושך אורך ואפלתך כצהרים, הכונה גם כן שבתחלת הענין יזרח אורך בחושך מעט כדי שתוכל לקבלו ואחר כך יהיה אפלתך כצהרים ותשיג אור הבהיר. ואנו עם בני ישראל אשר ביום הכפורים ה' מטהר אותנו
מכל חטאתינו, ואם היה אדם משיג הבהירות תיכף אחר יום כפורים לא היה יכול לסבול, על כן ציונו השם יתברך מצות סוכה לצאת מעט מעט מהגשמיות ואנו יוצאין מהבית להסוכה שהוא צילא דמהימנותא, והאימא עילאה סוככת עלינו כנשר יעיר קנו על גוזליו ירחף ומגנת עלינו מן המסטינין ומקטרגין, ובימי הסוכות מתגלין עלינו מאימא עילאה ה' הויות שהם ה' חסדים ואנו נכנסין מקדושה לקדושה ומחסד לחסד, ועל ידי שהאדם יושב בסוכה בצילא דמהימנותא יכול להמשיך על עצמו קדושה ודביקות על כל השנה. ומפני זה צריך שיוכל לראות הכוכבים בעד הסכך שכוכבים הם התנוצצות החסדים שמאירים דרך לבושים, וכוכב גימטריא כ"ו כ"ב, מנין הוי"ה וכ"ב אותיות התורה, לרמוז שאף שהשם מסתתר בלבושים וצמצומים אף על פי כן יוכל אדם למצוא התגלות הוי"ה בכל הכ"ב אותיות התורה. וגם סוכה הוא לשון הבטה כמו שהכל סוכין ביפיה, שעל ידי הסוכה אדם יכול להביט ולהשיג האור הגדול. ובכל ז' ימי הסוכות האור מתגלה בכל יום ויום יותר עד שיוכלו המבקשים את ה' להדבק בשמיני עצרת באור השם יתברך בדביקות נפלא על ידי שנתקדשו ונטהרו מעט מעט. וזה שאמרו מצוה קלה יש לי, קל"ה עולה ה' הויות שהן ק"ל וה' עילאה אשר ממנה יוצאין ומתגלין החסדים בימי הסוכות על ידי עשיית הסוכה. מיד כל אחד ואחד נוטל והולך ועושה סוכה בראש גגו, פירוש שרוצין לעלות במעלה ולעשות הסוכה בבחינה היותר גדולה, 

ומפני שהם לא טרחו בערב שבת כלל ולא אבו הלוך בדרכי השם ועתה ירצה להם בפתע פתאום לעלות במעלה אשר לא עמלו בה, וה' ישוב גמולם בראשם ומקדיר עליהם חמה, פירוש שיראה להם בהירות היותר גדול ועל ידי שלא עבדו השם עד עתה אין ביכולתם להכילה וכל אחד ואחד מבעט בסוכתו ויוצא:

אנו מקבלים עלינו אמונת ה' על ידי הסוכה שאנו יוצאין מבתינו ונוה שאנן לסוכת עראי מחמת אמונת ה' כמו שעשו אבותינו שיצאו למדבר

ספר מאור ושמש - רמזי יום א' של סוכות ד"ה או 
דרש רב חמא בר פפא וכו' לעתיד לבא מביא הקב"ה ספר תורה ומניחו בחיקו ואומר כל מי שעסק בה יבא ויטול שכרו וכו' אמרו לפניו רבונו של עולם תנה לנו מראש ונעשנה אמר להם הקב"ה שוטים שבעולם מי שטרח בערב שבת וכו' אלא אף על פי כן מצוה קלה יש לי וסוכה שמה לכו ועשו אותה וכו' ואמאי קרי ליה מצוה קלה משום דלית ביה חסרון כיס מיד כל אחד ואחד נוטל והולך ועושה סוכה בראש גגו והקב"ה מקדיר עליהם חמה בתקופת תמוז וכל אחד ואחד מבעט בסוכתו ויוצא. הנה נדברנו בזה ועוד יש לאלקי מילין. וכבר העירו חז"ל הלא אין הקב"ה בא בטרוניא עם בריותיו. גם מדוע נקראת מצוה קלה. ומה שאמרו ז"ל משום דלית ביה חסרון כיס עדיין אין זה מספיק, שהלא עינינו רואות שהרבה פעמים באה על ידי טורח גדול. גם למה ינסה אותם במצות סוכה דוקא יותר 
מבשאר מצות הקלות. אמנם יש לבאר על פי הזוהר הקדוש שהסוכה היא צילא דמהימנותא. ויש להבין למה נקראת צילא דמהימנותא. ונקדים מאמר הכתוב כה אמר ה' זכרתי לך חסד נעוריך אהבת כלולותיך לכתך אחרי במדבר בארץ לא זרועה, כי הנה לשון סוכה יש לה ב' פירושים לשון סכך והגנה ולשון הבטה כמו שהכל סוכין ביפיה. וכבר אמרנו למעלה שעל ידי קיום מצות סוכה האדם ממשיך על עצמו קדושות הז' מדות שנתדבקו בהם השבעה רועים שהמשיכו על ידן אור אלהותו יתברך לעולם, ועל ידי זה נמשכין עליהם הה' חסדים ונכללים בהיסוד והמלכות כוללת דכוללת שמקבלת מן היסוד. אמנם פתח שער העבודה לכל המצות והיסוד העיקרי הוא אמונת אלהי עולם לידע בבירור ולהכיר בוראו ואת מי הוא עובד ולשם מי הוא עושה המצות ההם ודאיהו עיקרא ושרשא דכולי עלמין ומסבב כולי עלמין ובתוך כל עלמין וממלא כל עלמין ולית אתר פנוי מיניה, כל זה צריך לידע בבירור גמור כל הבא לעבוד ה' וזולת זה לא תתכן עבודתו. והנה כבר אמרנו על נוסח הברכה שקבעו לנו אנשי כנסת הגדולה לומר אמת ואמונה חוק ולא יעבור שהוא בלתי מובן, וביארנו שכשהאמת היא עם האמונה אז האמונה חוק ולא יעבור, שכל עוד שיש באדם איזה שקר באיזה מדה או בדיבור או באיזה תנועה אי אפשר להשיג האמונה על בוריה, וצריך להסיר ולבער מלבו כל בחינת שקר שיש בו וכל המסכים המבדילים בינו לבין קונו ולתקן 
כל מדותיו שיהיו בלי שום פניה דקה מן הדקה ואז יבא לידי האמונה. ושמעתי מהרב הקדוש האב"ד דק"ק נשחיז זצוק"ל שעל ידי האמונה יוכל האדם להחיות מתים ולהפוך כסף לזהב ולשנות כל דרכי הטבע. וגם מי שיש לו אמונה האמיתית אינו מתירא משום דבר ולא יזיקנו שום דבר. ואמונה הוא לשון אמון כמו ואהיה אצלו אמון שהוא לשון המשכה, שעל ידי האמונה האדם ממשיך עליו נועם אור אלהותו יתברך. והנה מצות סוכה ביותר נקל לעשותה בלי פניה רק על צד אמונת ה', מחמת שאין במצותה רק הישיבה שאין בה מקום כל כך לאיזה פניה. וגם אבותינו בצאתם ממצרים זכו לענני כבוד בזכות האמונה שהאמינו בה' ויצאו לארץ לא זרועה ולמדבר שמם בלתי מיושב וגם צידה לא עשו להם, ולכן גם ה' שילם להם פעלם ומשכורתם וסבבם בענני כבוד לחופף עליהם מחום השמש ולשמרם מכל נזק, ועל ידי כן המשיכו אור אלהותו יתברך עליהם ונתדבקו במדת אבותינו השבעה רועים שהיה גם כן כל מגמתם להמשיך שכינתו יתברך בתחתונים. ומפני זה זכו לשבעת ענני כבוד שהם כנגד השבעה רועים והמשיכו עליהם וכללו בעצמן כל החסדים הנשפעים על הכנסת ישראל ועל ידי זה זכו לכל הנסים ולקבלת התורה. וזהו מאמר הכתוב כה אמר ה' זכרתי לך חסד נעוריך אהבת כלולותיך, מלת כלולותיך לשון כללות, שאני זוכר לכם החסדים הראשונים שכללתם בעצמכם כל החסדים הנכללים בהיסוד להשפיע אל המלכות שהיא
כוללת דכוללת, וזה נשפע עליכם מפני שהאמנתם בי והלכתם אחרי בארץ לא זרועה. ולכן נקראת סוכה צילא דמהימנותא מפני שהיא מרמזת לסוכת ענני כבוד שהיו ישראל במדבר על ידי האמונה שהאמינו בה'. וגם אנו מקבלים עלינו אמונת ה' על ידי הסוכה שאנו יוצאין מבתינו ונוה שאנן לסוכת עראי מחמת אמונת ה' כמו שעשו אבותינו שיצאו למדבר ארץ אשר לא עבר בה איש. ולכן נקראת סוכה לשון הבטה והתבוננות בדבר להתבונן על ידה באמונת אלהי עולם, וגם סוכה לשון סכך והגנה שהסוכה מגנת עלינו מכל מיני מקטרגין ומכל רע, וגם לעתיד ינצלו ישראל על ידה מלהט היום הבא כמאמר הכתוב וסוכה תהיה לצל יומם מחורב ולמחסה ולמסתור מזרם ומטר כי ימטר על רשעים וגו', שגם לעתיד ינצלו על ידי הסוכה שהיא צילא דמהימנותא והסוכה תגין עליהם מחמת האמונה שהאמינו בה' בעולם הזה ועשו כל המצות מחמת אמונתם בו יתברך, וקבלו עליהם עול מלכותו והמשיכו אלהותו עליהם ולכן לא יזיקו להם חום השמש ולהט יום הבא וינצלו מכל מיני פורעניות. והנה גם באומות יש בהם אשר קיימו מהשבע מצות שלא היו מגלי עריות ושופכי דמים, אמנם אין במצות שלהם כלום אחרי שאין בלבם שום אמונה בה' ולא כונו כלל לעשותם לשם המצוה על המצות ההם. ולכן לעתיד לבא השם יתברך ינסה אותם במצות סוכה שהיא הצילא דמהימנותא, להראותם שאין להם שום קיבול שכר על מצוותם אשר עשו מחמת שלא האמינו בה' ולא כונו לעשות לשם מצוה. ולזה
אמר להם הקב"ה מצוה קלה יש לי וסוכה שמה, שהגם שאינה קלה מכל מקום היא קלה לעשותה בלי פניה ועל צד אמונת השם יותר משארי מצות הנעשים על צד האמיתית, ושאי אפשר לשום מצוה שתהיה נעשית על אמיתתה אם לא שתקדים להם האמונה והיא השער לעבודת השם יתברך ועשיית המצוות, ואין התחלה לשום מצוה זולתה. ולכן אחר שיעשו הסוכה הקב"ה יוציא חמה מנרתיקה להראות להם שאין להם שום אמונה שאם היו מאמינים בהשם יתברך היו ניצולים מקידור חום השמש כמאמר הכתוב וסוכה תהיה וגו' ולמחסה ולמסתור מזרם וגו', ומחמת שאין להם אמונה לא תגין עליהם סוכתם וינזקו מהשמש ובעל כרחם ישמעו ויאמרו אמת שישראל עם הקדוש הם האוחזים במדת האמת והאמונה ואין לזרים אתם בשילום שכרם והבן: 

וביום שמיני עצרת מאירים כל שמות מילוי הויות ומילוי שמות אהי"ה יחד ומתייחד אז השם עם הכנסת ישראל ונעשה יחוד שם הוי"ה עם שם אהי"ה.

ספר מאור ושמש - רמזי שמיני עצרת ד"ה הנה 
הנה חז"ל אמרו שמיני רגל בפני עצמו לענין פז"ר קש"ב וידוע אשר סימני חז"ל רמוזים בהם הרבה סודות נעלמים. ואף אנו נאמר כי הנה הידוע אשר עיקר מגמת עבודתינו בימי הסוכות להמשיך אור אלהותו יתברך על כל העולם, ועל ידי שישראל נכנסין לסוכה הם נכסין בצל אימא עילאה הסוככת עליהם מן החיצונים. וידוע אשר על ידי סוכה ולולב הם ממשיכים עליהם אור השמות המקיפין, ועל ידי הנענועים של הלולב הם ממשיכים אור הפנימי שהם שמות הויות ואור המקיף הם שמות אהי"ה. ובכל יום מימי הסוכות מאיר עליהם שם אחד ממילוי שמות הוי"ה ושם אחד ממילוי שמות אהי"ה, וביום שמיני עצרת מאירים כל שמות מילוי הויות ומילוי שמות אהי"ה יחד ומתייחד אז השם עם הכנסת ישראל ונעשה יחוד שם הוי"ה עם שם אהי"ה. הנה ידוע אשר מילויי שמות הוי"ה הם ע"ב ס"ג מ"ה ב"ן ומילויי שמות אהי"ה הם קנ"א קס"א קמ"ג וסך כולם עולה תרפ"ז, ופז"ר קש"ב עולה תרפ"ט רומז לשמות הנ"ל, וב' היתרים רומזים להקדוש ברוך הוא עם כנסת ישראל. לזה רמזו שמיני רגל בפני עצמו לענין פז"ר קש"ב והבן:

כמו שניסוך המים ברמז בתורה ונמסר בעל פה, כמו כן בריאת "השיתין אשר בהם מנסכין וממתיקים הגבורות בחסדים, הנה נמסר בסוד ונרמזין בתורה "בראשית"
ספר אגרא דכלה - דף י/א ב 
בגמרא סוכה (מ"ט ע"א) בראשית (בראשית א א) אל תקרי בראשית, אלא "ברא "שית, שיתין מששת ימי בראשית נבראו. הנה ניסוך היין כל ימות השנה מבואר בתורה שבכתב, וניסוך המים בחג הוא מתורה שבעל פה (סוכה ל"ד ע"א), והוא ברמז מועט בכתוב (עיין שבת ק"ג ע"ב), (כדרך כל תורה שבעל פה). הנה ניסוך היין מורה על הגבורות זה לא נמסר בסוד, וניסוך "המים בחג על החסדים נמסר בעל פה ביני ובין בני ישראל כי גבר עלינו חסדו. והנה בחג מנסכין "מים "יין להמתיק הדינים בחסדים, "יין "מים בגימטריא ק"ס כס"ף, המורה על החסד סוד פדיון נפש ק"ס, והנה בעבור זה כמו שניסוך "המים ברמז בתורה ונמסר בעל פה, כמו כן בריאת "השיתין אשר בהם מנסכין וממתיקים הגבורות בחסדים, הנה נמסר בסוד ונרמזין בתורה "בראשית, ונמסר בעל פה "ברא "שית, והוא גם כן ביני ובין בני ישראל

על דרך הסוד..

ספר אגרא דכלה - דף קמה/ב 
 בגימטריא "תשמח. להורות שאז הוא זמן שמחתנו לשמוח בהש"י, ואז נשתלם שם יעקב במילואו וטובו. "ולמקנהו, היינו קנית העולם עשה סוכות, ר"ל על ידי השמחה בי"י מתבונן שכל הקנינים שבעולם הם דמיון סוכות אשר בין לילה היו וכו', וזהו "עשה שעושה אותם במחשבתו כלא ואפס דמיון סוכה בלי קביעות, על כן קרא שם "המקום של כל העולם סוכות (שאין לו קביעות). ויהיה גם כן המילוי יעקב לבד זולת הפשוט בגימטריא "ימתיקו, שאז ממתקים הדינים כנודע מכוונת הסוכות, וזהו ויבן לו "בית. וזהו ולמקנהו (ר"ל לאותיות הפשוטות שלו שהם קנינו בעצם), עשה "סוכות, היינו יעקב בגימטריא ב' פעמים "סוכה, להורות דבאיתערותא דלתתא איתער עובדא דלעילא תרין סוכות, אימא עילאה לחפייא על זעיר ונוקב', ואימא תתאה לחפייא על בניה, והבן:
וירמוז עוד יעקב במילואו כנ"ל, בגימטריא "תשמח כנ"ל, מרמז לשיעור הסוכה ז' על ז' טפחים וגובהה י' טפחים, אם כן חלל הסוכה ת"ץ טפחים, והסכך מ"ט והקרקע גם כן מ"ט, וב' דפנות שלמים כל אחד ע' טפחים, הרי ק"מ טפחים, והשלישית אפילו טפח הרי י' טפחים, תחשב סך הכל היינו ת"ץ מ"ט מ"ט ק"מ י', הרי בגימטריא "תשלח, והאדם היושב ונכלל בתוכו ראשו ורובו בי' מדרגותיו, דהיינו להיכלל מחשבתו חכמה בינה דעת דיליה עם המדות חסד גבורה תפארת נצח הוד יסוד מלכות, שהם יראתו ואהבתו וכו' כנודע, להיכלל הכל בסוכה העליונה להש"י דייקא, הרי תשמח. וזהו ויעקב נסע סוכותה ויבן לו בית, היינו יעקב במילואו כנ"ל:
וירמוז עוד ויעקב נסע סוכותה, (כשקהל עדת יעקב בא לחג הסוכות), ויבן לו בית, ר"ל בונה לתיבת "סוכה "בית, דהיינו מילוי סוכה כזה סמ"ך ו"ו כ"ף ה"א, בגימטריא "רחל שהיא עקרת "הבית ביתו של יעקב, שגורמין יחוד העליון פנים בפנים "יעקב "ורחל כנודע:

על דרך הסוד....

ספר אגרא דכלה - דף קמו/א 
וירמוז עוד ויבן לו בית. מילוי סוכה כזה סמ"ך וא"ו ה"ה כ"ף, בגימטריא רמ"ג. רמז בבוא קהל עדת יעקב לחג הסוכות ומקיימים מצותיו, יוחשב לפני השי"ת כאילו קיימו כל שאר רמ"ג מצות הנותרים, חוץ המחוייבים באותו החג שהם חמשה. היינו א', לישב בסוכה. ב', ארבעה מינים. ג', להקריב מוסף בז' ימי סוכה. ד', להקריב מוסף שמיני עצרת. ה', שמחה:
וירמוז עוד ויעקב נסע סכתה לחג הסוכות, ויבן לו בית, "סוכה במילוי כזה סמ"ך וי"ו כ"ף ה"ה, בגימטריא רנ"ב שעל ידי מצות הסוכה מתקנים רנ"ב איברין דשכינתא. והמילוי לבד זולת הפשוט בגימטריא קס"ג, מנין "נצח "הוד, שעל כן שואבין בסוכות רוח הקודש (ירושלמי סוכה פ"ה ה"א), שמנצח והוד יניקת הנביאים, ואפילו בזמן שאין חזון נפרץ, שואבין רוח הקודש מעין נבואה, או מנין שם אהו"ה במילוי יודין שהוא שם הדעת, שעל ידי מצות סוכה באים לידי דבקות וידיעת בוראם, ומבטלים הדיעות רעות ואמונת כוזבת, על כן הבחינה יהיה לעתיד במהרה בימינו במצות סוכה לאומות העולם, שיבעטו בה ולא יוכלו לעמוד בנסיונה כדאיתא במסכת ע"ז (ג' ע"א):
וירמוז עוד ויעקב נסע סכתה (כנ"ל) ויבן לו בית, ר"ל לתיבת "לו בונה בית היינו מילואו, כי תיבת לו מרמז לקצוות כנודע שכל אחד כלול מכולם, ו' פעמים ו' בגימטריא ל"ו, הוא סוד "אלה מאלקים. והנה כשבונים בית היינו מילוי למ"ד ו"ו, בגימטריא אלקים בשלימות, היינו אתוון מ"י בינה העליונה סוכה העליונה הממלאת לאתוון לו היינו הקצוות, בסוד המוחין דגדלות בסוד הכתוב (דברים כב ו) "והאם רבצת, והמשכיל על דבר יפרש הענין ויעקב נסע סכתה, היינו שיעקב כשהוא עדיין בקטנות, נוסע סכתה לסוכה העליונה בכדי לקנות המוחין כנודע, ועל ידי כך ויבן לו בית כנ"ל, ויובן על ידי זה בעיון קל ולמקנהו עשה סוכות, והבן:

עיקר וכלל שם של ע"ב הוא "אני "והוא"
ספר אגרא דכלה - דף שצ/ט ב 
כי שם של אנ"י הוא אמצע השם, וה"ו התחלה, ובתיקונים (תיקו"ז ו כ"ג ע"א) איתא עיקר וכלל שם של ע"ב הוא "אני "והוא (קלט). וז"ש (סוכה נ"ג ע"א) אם אנ"י כאן הכל כאן, ר"ל כשזה השם הוא כאן הכל כאן, כי הוא כלל כל השם, כי "אני "אני "הוא (דברים לב לט) (קמ). ז"ש במדרש (ב"ר פ"צ ב') מן אני של בשר ודם (קמא), אתה יודע אני של הקב"ה, אני פרעה (בראשית מא מד) ונעשה יוסף שלטון, ז"ש עשו ברכני גם אנ"י (בראשית כז לד), כי לי יש אנ"י כמו בקדושה:

למען ידעו לכוון ולתקן הוצאות הני"ק בחג הסוכות הזה כי כן בסוכות הושבתי אותם בהוציאי אותם מאמ"צ שהי' אז הוצאות הני"ק לאין שיעור כנודע

ספר תפארת שלמה - מועדים - לחג הסוכות 
וזהו (ויקרא כג, מ) ולקחתם לכם (סוכה מא, ב) משלכם להוציא את השאול ואת הגזול פי' להוציא את הני"ק הגזול ביד החיצונים רק להיות לכם משלכם להשיבם אל הקדושה. וזהו (שם כג, מב) בסוכות תשבו שבעת ימים פי' תשבו לשון השבה כי ע"י הסוכות ישובו איש אל מקומו ואל מכונו לשלום. וזהו (תורת כהנים) כל האזרח לרבות את הגרים יש להבין מה ראו לרבות כאן גרים במצות סוכה יותר מבשאר כל המצות. אך זה כיון על הני"ק שהם נקראים גרים אמיתים בישראל כנודע. וזהו (ויקרא כג, מג) למען ידעו דורותיכם כי בסוכות הושבתי את בנ"י בהוציאי אותם מארמ"צ. מהו ענין הידיעה הזאת. אך הוא כנ"ל למען ידעו לכוון ולתקן הוצאות הני"ק בחג הסוכות הזה כי כן בסוכות הושבתי אותם בהוציאי אותם מאמ"צ שהי' אז הוצאות הני"ק לאין שיעור כנודע והושבתי אותם בסוכות כן ידעו לעשות סוכות לדורות עולם כנ"ל. וזהו הענין (סוכה יב, א) באספך מגרנך ומיקבך בפסולת גורן ויקב הכתוב מדבר ובזה נעשה עיקר הסוכ"ה שזהו פסול הני"ק הנ"ל מהם נעשה היחוד למעלה במלכות אם הבנים שמחה הללוי"ה (תהלים קיג, ט):
בסוכות תשבו שבעת ימים כו' כי בסוכות הושבתי את בנ"י בהוציאי אותם מארץ מצרים (ויקרא כג, מב) הנ"ל דהנה סוכות הוא גמר עת התשובה אחר ר"ה ויו"כ כי סוכות הוא בבינה עולם התשובה וע"כ הזהירה התורה לשוב אל ד' עוד. וזה הרמז בסוכות תשבו לשון תשובה
למען ידעו דורותיכם פי' תזכו ותגיעו לבחי' הדעת שיהיו כל בנ"י בבחי' כזאת כאשר היו אז בהוציאי אותם מארמ"צ.
ספר תפארת שלמה - מועדים - לחג הסוכות 
שבעת ימים לתקן מה שפגם שבעת הימים הם שבע מדות העליונות. למען ידעו דורותיכם פי' תזכו ותגיעו לבחי' הדעת שיהיו כל בנ"י בבחי' כזאת כאשר היו אז בהוציאי אותם מארמ"צ אשר ע"י התשובה זכו למדרגת ענני כבוד וגילוי שכינה כמ"ש במ"א ע"פ (שמות יד, ב) וישובו ויחנו לפני פי החירות פי' שישובו אל ד' בכל לב ויחנו לפני פי החירות עולם הבינה כי ביובלא נפקו וע"י התשובה יזכו למעלה גבוה מזה. וז"ש כי בסוכות הושבתי בסוכות ענני כבוד הושבתי בתשובה את בנ"י ועי"ז זכו לכל הגדולה. מעתה שובו שובו בנ"י ויהי' גם עתה אור העליון מקיף עליכם מכל צד כמ"ש (תהלים כז, ה) כי יצפנני בסוכה ביום רעה יסתירני בסתר אהלו.

וערבי נחל. נח"ל ר"ת "נוצר "חסד "לאלפים ומבואר בכתבי האריז"ל שהוא שם גדול ונורא

ספר תפארת שלמה - מועדים - לחג הסוכות 
לרב תרבה נחלתו למעט תמעיט נחלתו (במדבר לג, נד), יש לרמז בזה הענין מ"ש בפ' (ויקרא כג, מ) ולקחתם לכם ביום הראשון פרי עץ הדר וכו' וערבי נחל. נח"ל ר"ת "נוצר "חסד "לאלפים ומבואר בכתבי האריז"ל שהוא שם גדול ונורא. והפי' נוצר חסד לאלפים הם בנ"י הלומדים התורה לשמה לשון אלו"ף בינה. וכאשר החסדים הולכים ע"י שם נחל אזי ממילא הם יורדים רק לבנ"י לבד ואין בהם שום מגע נכרי כלל. וזה והערב נא כו' את דברי תורתך שיהי' מעורב בדברי תורתך כמבואר במ"א. והוא ג"כ לשון עריבות ומתיקות שיהי' כח בלימודנו לעורר למטה מתיקות בדברי תורה וזה ג"כ הפי' וערבי נח"ל שיהי' מעורב בשם נח"ל הנ"ל היו"ד משם הוי'. ויום האחרון זה נקרא יום הערבה הוא הה' משם הוי'. רמז לשם י"ה לכן נקרא הושענא רבה כי מתעורר רחמים גדולים. וזה שאמרו בגמ' (סוכה לג, ב) לאו דוקא שגדילים בנחל. כי מה שנכתב בתורה וערבי נח"ל הרמז הוא לשם הקדוש נח"ל שיהי' מעורב על ידי האתערותא דלתתא ממצות הלולב ומיניו וז"פ הפ' שהתחלנו לרב תרבו נחלתו. לר"ב עולה בגימ' ד' שמות ע"ב ס"ג מ"ה ב"ן והוא הכולל כל הד' שמות הקדושים כמ"ש כד אנת תסתלק מיני' אשתארו כולהו כגופא בלא נשמתא. וזה לר"ב תרבה נחלתו ע"י שם נח"ל יתרבו ההשפעות לבנ"י ולמעט תמעיט נחלתו. פי' למעט ההשפעות מעכו"ם אשר לא מזרע ישראל המה כמו שרמזו חכז"ל שמתמעטים והולכים כפרי החג. וז"ש כי אתם המעט מכל העמים. שיש בידכם להמעיט ההשפעה מסט"א רק לזרע
שמע ישראל ד' אלהינו ד' אחד. פי' מה שהוא ד' אלהינו שאנו מקבלים אלקותו ית"ש ד' אחד. זה עיקר שמו ואחדותו ית"ש כמ"ש ושמנו קראת בשמך ולזה עיקר שמו קדוש ישראל:

ספר תפארת שלמה - מועדים - לחג הסוכות 
ישראל קדושו:
והיכן היו מנענעים בהודו לד' תחלה וסוף כו' (סוכה פ"ג לז, ב).הנראה לרמז בזה דרך הצדיקים הגדולים אשר בעבודתם הם מעוררים החסדים הראשונים כמ"ש אי' חסדיך הראשונים. וכמ"ש (תהלים פט, ג) עולם חסד יבנה. וזה הרמז מה שאמרו בגמ' במס' ביצה (י, א) מכאן אני נוטל. כאן עם הכולל עולה ע"ב כמנין חסד. פי' שהיו מעוררים החסדים שהי' קודם בריאת העולם רעווא דרעווין. וזה ג"כ שרמזו חכז"ל במשנה זו והיכן היו מנענעי' בהודו לד' תחלה וסוף. פי' שהיו מעוררים החסדים שהיו מתחלה קודם ברי"ע שראשית כוונת הבריאה הי' בשביל ישראל כמ"ש וירא ראשית לו ואי' במד"ר (בראשית רבה א, ד) בראשית ברא בשביל משה שנקרא ראשית שנאמר (דברים לג, כא) וירא ראשית לו. פי' שמשרע"ה הסתכל על תכלית וראשית כוונת הבריאה הוא עבור בנ"י והבחי' חסד זה הוא למעלה מבחי' החסד שנברא בו העולם. וזה הפי' תחלה וסוף. נעוץ סופו בתחלתו. כי גם לעתיד במהרה אי"ה כאשר יהי' הגאולה שלימה יהי' ג"כ עיקר החסד עבור בנ"י כמ"ש הן גאלתי אתכם אחרית כראשית. כי בנ"י הם המעוררים הקדושה למעלה כמ"ש שמו קדוש ישראל. כדאי' במד"ר (במדבר יט, ג) שבבריאת העולם שאל הקב"ה לאדה"ר מה שמי ואמר לו לך נאה וכו' וזה כוונת ופי' (דברים ו, ד) שמע ישראל ד' אלהינו ד' אחד. פי' מה שהוא ד' אלהינו שאנו מקבלים אלקותו ית"ש ד' אחד. זה עיקר שמו ואחדותו ית"ש כמ"ש ושמנו
קראת בשמך ולזה עיקר שמו קדוש ישראל:

הוליכם במדבר ארבעים שנה מוקפים מענני הכבוד, אשר היו להם לצל יומם מחורב ומסתור מזרם וממטר, ובזה היו רואים בעיניהם הנהגתו ההשגחיית

בינה לעיתים חלק א - דרוש ג ליום ב של סוכות 
מעתה אחר אשר בצאת ישראל ממצרים לא הטהרו מאותם האמונות הרעות, לייחס כל הדברים אל הטבע המוחלט המונהג על פי צבא השמים, על כן הוליכם במדבר ארבעים שנה מוקפים מענני הכבוד, אשר היו להם לצל יומם מחורב ומסתור מזרם וממטר, ובזה היו רואים בעיניהם הנהגתו ההשגחיית, ושאין לטבע מבוא אצלם:
ולהיות בחדש זה של תשרי נברא העולם, אשר הבריאה איננה אלא הקמת הטבע והעמדתו על תלו. רצה הוא יתברך, כי בחדש זה עצמו נעשה מצוה פרטית, אשר תרשים בנו רושם חזק אמונה זו מההנהגה הפרטית ההשגחיית, שהיא מבטלת הכוללת הטבעיית. והיא מצות הסוכה, אשר הוראתה לצאת חוץ מהבית אל תחת השמים, לומר שאינו מתיירא מהם ואינו מחשיבה לכלום, כי הוא מסוכך ומסובב מסוכת ענני הכבוד ומסתופף תחת צלו יתב' הדורך על הכוכבים ומכניעם:
ובזה יובן מאמרנו אשר יש לנו להתעורר עליו. תחלה, לשון זה תנה לנו מראש, מה ראשית שייך בזה והיל"ל תנה לנו עכשיו ונעשה או כיוצא. ב' כי נראה לא תתיחד תשובתו ית' לשאלתם, כי הם שאלו לעשות התורה ולא שאלו קבול שכר, והוא משיב מי שטרח בע"ש יאכל וגו' כאלו יסרב לתת להם שכר, ולא היל"ל אלא היום לעשותם ולא למחר לעשותם, או כדומה לזה, שיובן ממנו שלילת המעשה באותו הזמן. ג' במה שמקשה ומי מצו אמרי הכי והאמר וכו', כי הלא הקב"ה מקשה להם זה עצמו באמרו מי שטרח וכו', ועם שיש שנוי בלשון הכוונה אחת היא. ואפי'

התכלית שע"י המצוות מעשיות יזכו הכל לתכלית השלימות וגם החומר יתעלה לאין חקר ותהיה השראת השכינה בארץ וכבוד ה' יהיה לאור יומם, ובאמת כי כן להוסיף שלימות וקדושה בישראל [מאמר יסודי בענין ההבדל שבין דרך התורה לדרכם של הפילוסופים]
משך חכמה על שמות פרק כ פסוק יח 
(יח) ומשה נגש את הערפל וכו' - מכילתא לפנים משלש מחיצות, חושך ענן וערפל, חושך מבחוץ, ענן מבפנים, ערפל לפני ולפנים. ע"ד הציור שיש שלש מחיצות עד השכל האלקי, והמה המורגשות, המוחשות, המדמה, ונבואת משה היה באספקלריא המאירה (יבמות מט סע"ב). היינו בלא כח המדמה, וזהו שלש חלוקים בין הנביאים למשה כמו"ש בפ"ז מהלכות יסוה"ת (ה"ו), זה מה שכולן איבריהן מזדעזעין וכח הגוף כשל והוא הרגשה בכוחות הגוף, ב', הדברים שמודיעין דרך משל כמו סולם כו' (ר"פ ויצא) וכמו החיות (יחזקאל א) וכן סיר נפוח (ירמיה א, יג) שזהו ממוחשות שכבר ראו הדברים האלה במוחשות, וכן מדמה שנאמר וביד נביאים אדמה (הושע יב, יא), וזהו שלשה הבדלות, ומשה נכנס לפנים משלש מחיצות, והדברים ארוכים ואכ"מ.
 יש להתבונן מה ואיזו השתלמות היה למשה בקבלת התורה, כי האיש משה היה גדול קודם מ"ת שנשתלם וזכה למעלתו, ובאיזה דרך פעלה בו קבלת התורה.
 והענין כי דרך הפלסופים אשר השלימות אל האדם הוא במחויב ובהכרח, וזה כשיתעצם נפשו במושכלות ומשכל היולי ישיג הנקנה ויזכה לשכל הנאצל והאלקי ומצד שנפשו דבוקה למושכלות יתדבק אל שכל הפועל ויהיה קשור מעדנות אליו תמיד ובזה יקנה הנצחיות בנפשו, ולפ"ז לא יגיעו להשלימות רק אחד בכמה דורות, וכן לפ"ז למה להם חיים הלא החומר חוצץ בין המושכלות להנפש.
 ובאמת זה לפי דעתם אשר העולם קדמון כקדמותו, והוא בא בחיוב מן השי"ת לא ברצון, כי בעל הרצון ירצה בדבר שישלימהו בהמצאו והבורא אינו חסר דבר שצריך השלמה חלילה, וכיון שאין לשם יתברך שום מכוון רק המציאות הוא כצל מן האדם וכאור מן השמש א"כ לא שייך שכר מכוון ונצחיות מכוון אם לא בחיוב והכרח באמצעיות המושכלות.
 לא כן האיר השי"ת עינינו בתורתו והרבה מופתים בשמים ובארץ להראות כי הטבע והמציאות הוא כחומר ביד יוצר לכל אשר יחפוץ יתנה, וכשם שבידו לשנותה כך בידו לכלותה ונגולו השמים כספר לפניו (ישעיה לד, ד) ולהפכה לאין המוחלט כמו שהיה, רק כל מה שעשה הי' להראות לישראל כי הוא שליט בטבע והמציאות ברא וחידש במכוון לפניו לתכלית ההטבה לנבראים, א"כ אם יהפכנה לאין והעדר את מי יראה כי הוא שליט, וכיון שהעולם ברא ברצון הרי יכולת ביד השי"ת לגזור נצחיות לנפש ברצון ושכר רוחני והשגה אלקית ברצון, ובמה, כאשר יעשו כל חוקי העולם והויותיו עפ"י חוקי תורתו הקדושה ככה ינהגו בעולם המעשה אז כאשר יגבירו בחירתם על חוקי הטבע מסיבת רצון השי"ת אז יבוא להם השלימות האמיתי וזה עיקר התכליתי, וכמו שאמרו ז"ל במדרש
שוחר טוב מזמור ה' אדם פושט ידו לקערה ומצא בה איסור מי נשכו נחש או עקרב עקצו, וכן אדם בא אצל אשתו ואמרה לו כשושנה אדומה ראיתי מיד פורש מי עקצו ומי נשכו הוי סוגה בשושנים, הרי תאות האכילה ותאות המשגל למשחק לאיש הישראלי להתגבר עליהם מחמת רצון השי"ת ותורתו, הלא זה ההתקרבות היותר נמרץ להשי"ת ועבור זה משיגים השלימות האמיתי.
 ונמצא בין דרך זה לדרך ההתעצמות במושכלות יש הבדל פרטי והבדל כללי, הבדל כללי כי ע"י ההנהגה בעולם המפעל בדרכי ה' יוכל כל אדם לזכות לתכלית השלימות אף מי שמוטרד בפרנסה ולבבו אינו דבק אל המושכלות, וכמו שה' נראה אל כל בית ישראל וכמו בית השואבה שמשם היו שואבין רוה"ק (ירושלמי סוכה ה-א) ע"י שמחה של מצוות אבל ע"י שמחה מושכלות מי יעלה בהר ה', הבדל פרטי כי הדבוק במושכלות והמתבודד אשר נפשו מופשטה מחומריות העולם ע"י מושכלות לא יזכה רק הנפש למעלת הניצחיות, וע"י הנהגה עפ"י דרכי התורה הלא גם החומר יזכה להיות אור מזהיר ואוהביו יאירו כשמש בגבורתו (שופטים ספ"ה) ויהיה נצחיי קיים ולכן משה טרם קבלת התורה כתיב של נעלך מעל רגליך (שמות ג, ה) וזהו התפשטיות חומרו וכוחות גופו כי מה לחומר במקום אדמת קודש, לא כן אחרי קבלת התורה עלה בהר סיני עם חומריותו, וזהו מה לילוד אשה, הוא החומר, בינינו
 (שבת פ"ח) וזה שהשיב להם כלום משא ומתן יש ביניהם כו' לא תרצח, ל"ת, קנאה יש ביניכם, יצה"ר יש ביניכם, כו', פירוש, כל אלו המה ענינים שהם מצות מעשיות, ולכן הם המעדנים הם המזככים את החומר להופיע עליו אור אלקי, ולכן זכה לקרני הוד כקרני השמש כי גם גופו היה דק, ספירי רוחני, וזה עלית למרום שבית שבי (תהלים סח, יט) שדרשו על משה (שבת פט) שעלה לקבל תורה"ק, והוא לקחת מתנות באדם, באדם הוא החומר לקח מתנות, כי נתעלה למעלת הרוחנים, וזה שלא ידע איש את קבורתו (דברים לד, ו), כי באמת אין ממשה לקבור מאומה כי גופו אינו תופס שום מקום כי הוא עצם רוחני. בינה זה.
 והנה מצד המושכלות הלא הקדימה לשמים על הארץ כי המה מושכלים אמיתים, רוחנים, קדושים, לא כן הארץ, אבל מצד דרך ההתגברות על חוקי הטבע עבור רצון השי"ת ובחירה בטוב המוחלט בזה הקדימה לארץ, כי המלאכים המה משיגים ומוכרחים מצד השגתם לבחור בטוב. והנה תכלית כל הנמצאים לדעת רז"ל הוא האדם כמו שדרשו (ילקוט תהלים תתמ"ג) על קרא דמלאכיו יצוה לשמרך מי גדול השומר או הנשמר, ולכן בקרא בדבר ה' שמים נעשו (תהלים לג, ו) מורה שנעשו בלא מכוון שהול"ל עשה, לכן אמרו כי תכלית השמים הוא שהאדם מכיר את בוראו ומיחד הכל לשי"ת אז
הוא תכלית הבריאה וזה בשמירת שבת ואומר ויכולו, והכל תלוי בידי שמים חוץ מי"ש (ברכות לג סע"ב), שהבחירה חפשית ולכן הוי כנעשה בלא מכוון מהבורא כביכול, וזה שאמרו (שבת קיט) נעשה שותף להקב"ה במעשה בראשית כיון שהוא גומר התכלית, אמר ר' אלעזר מנין שהדבור כמעשה (שבת קיט) שנאמר בדבר ה' שמים נעשו היינו שבדברו שהשי"ת ברא וקידש בזה נעשה שמים, וכן קרא דאלה תולדות השמים והארץ בהבראם (בראשית ב, ד) הלא מורה כאילו נבראו חלילה שלא במכוון שהוא לשון נפעל מעצמו, לכן דרשו באברהם (בראשית רבה יב-ח), שעל ידי אברהם שנוסה בנסיונות כמה ובחר בטוב בזה היה תכלית התולדות משמים וארץ, ויתר הדברים יבואר במק"א.
 וזה שבעצרת הכל מודים דבעינן לכם (פסחים סח), דזהו תכלית מן התורה שכולם יזכו ויזככו החומר וכוחותיו עפ"י התורה אשר תיישר כל צעד בעולם המעשה, וזה השכר על הנפש החומריי שיזכה למעלות רוחניות רמות סדרו רבותינו כל צרכי סעודה, בשר שור הבר ואוזות שמינות ולויתן (בבא בתרא עג סע"ב עד: ויקרא רבה כב-ז) ויין המשומר בענביו (ברכות לד) שזהו מורה הכל על השגות רוחניות מגיעות לנפש החומרי באשר יהיה דק ונעלה מאוד וישיג גם בעונג אלקית לעתיד, ה' יזכנו לזה, ולכן אמרו במנחות מ"ש שני כבשים דמקדשי לחם ומ"ש ז' כבשים דלא מקדשי
כו' אלא כאיל נזיר מה איל נזיר כו' שלמים הוא דמקדשי ה"נ (עיין מנחות מ"ו) ופירוש, כי עולה לשם וחטאת מכפר לא מקדש לחם רק שלמים, שלכן נקראו שלמים ששלום לעולם, כי המושכלות האמיתיים בהתבודדם אינם מקדשים את החומר רק ההנהגה במעשים ובענינים החומריים עפ"י התורה הם המקדשים החומר וכוחותיו וכל ההנהגות העולם, ולכן רק שלמים בכוחם לקדש את הלחם, ומה שכהנים אוכלים שלמים הוא מצד שליחות מן הבעלים מכללות ישראל שהם הבעלים בשלמי צבור, אבל לא עולות שהוא אינו לבעלים וז"ב. וזה שאמר הושע (ו, ו) כי חסד חפצתי ולא זבח ודעת אלוקים מעולות שכולו כליל.
 וזה שאמרו ז"ל (שבת פח) ארץ יראה ושקטה בתחילה יראה שמא לא יקבלו התורה ונמצא תכלית השלימות נשאר רק ע"י מושכלות והארץ מצד חומריותה מי יגיע בה למושכלות ותהיה היא השפילה בתכלית בכלל המציאות העולם הרוחנים משכילים אמיתים, ולבסוף שקטה, שהיא התכלית שע"י המצות מעשיות יזכו הכל לתכלית השלימות וגם החומר יתעלה לאין חקר ותהיה השראת השכינה בארץ וכבוד ה' יהיה לאור יומם, ובאמת כי כן להוסיף שלימות וקדושה בישראל ע"ד וצדיק יסוד עולם זה אין בכח קדוש ה' נבדל ונפרד מן האדם וחומריותיו, רק הצדיק אשר הוא עושה שלום בין איש לאשתו בין אדם לחבירו מורם ומלמדם בזה כח להוסיף על כח ההארה מן האלוקית, זה נרמז מה שאמרו בתו"כ פ' שמיני (פ' טו) שכל שבעת ימי המלואים היה משה משמש ולא שרתה שכינה על ידו, שמעלתו גבוה מאד מאד ממעלת בני ישראל, לכן מן שירד בזכות משה (תענית ט) לא ידעו בנ"י מה הוא (שמות טז, טו) כי לא השיגו ערך רוחניותו ונשתנה הטעם בין צדיקים לרשעים כמו שאמרו (במדבר כא, ה) ונפשינו קצה בלחם הקלוקל, ועיין יומא פרק יוהכ"פ (דף עה) באורך, עד שבא אהרן ושרת בבגדי כהונה גדולה ששם היו כלולין על לבו כל שמות שבטי בנ"י (שמות כח, כט) בחושן ואפד ובגדיו היו מכפרים (זבחים פח) כ"א כפרה מיוחדת על ישראל והוא מפני כי אהב שלום ורדף שלום (אבות א-יב) ועליו נאמר (במדבר ספ"כ) ויבכו כל בית ישראל כמו"ש ז"ל (ילקוט תשסד ויבכו) לכן נראה כבוד ה' אל כל העם, וכן העננים שירדו בזכותו (תענית ט) היו מקיפים כל ישראל כולן כאחד, וזה שאמר הלל הזקן שהיה במדרגת אהרן כידוע, אם אני כאן (סוכה נג) הכל ראוים להיות כאן במקדש לשאוב רוה"ק, אבל אם איני כאן מי כאן, מי ראוי להיות כאן מקום קדוש כזה, מי משמאי וחביריו מעלתם גדולה כל כך עד שלא יוכלו העולם וכללות ישראל להתקדש על ידם, וכמו עולות דלא מקדשי לחם. וכאשר תשקיף תראה כי הלל היה הנהגתו להקדיש דרכיו להשי"ת וכל הנהגתו בגשמיותו לשם יתברך בלבד, וזה בחינת שלמים, ושמאי היה בחינת עולה נפרד מן גשמיות ומתבודד והנהגתו היה נוראה, ולכן סבר ב"ה ראיה מעה כסף (ריש חגיגה) וחגיגה שתי כסף שכן ישנה שני אכילות (שם דף ו) לכן באה מרובה כבחינתו, ושמאי סבר להיפך והבן. ועיין ביצה ריש פ"ב ובמדרש ויקרא פרשה בהר (לד-ג) על קרא דגומל נפשו איש חסד, וכן הנהגתו בין אדם לחבירו כמו שאמרו בבמה מדליקין (שבת לא) ובפרק מציאת האשה (כתובות סז) שרץ לפני עני בן טובים שלש פרסאות ודו"ק בכ"ז.
בס:"ד
מועדים/חנוכה לקט דברי חסידות
שפת אמת שנת תרל"א

ובזוה"ק ע"פ ולא זכר שר המשקים את יוסף וישכחהו. מפרש כי החושך הוא השכחה. והאור הוא הזכירה. וע"י שאמר יוסף כי אם זכרתני. והרשע אינו בר זכירה. לכך ניטל בחי' זכירה מיוסף וקם החושך ונתכסה האור ע"ש. ולהבין הענין עפ"י מ"ש וירא אלקים כו' האור כי טוב ויבדל אמרו חז"ל ראה שאין רשעים כדאי וגנזו לצדיקים. פי' שזה עצמו קיום האור ע"י שנסתר מן הרשעים. 
ואיתא במדרש זכר עשה לנפלאותיו כי כל הנפלאות שנעשה בעוה"ז הכל רק זכר לנפלאותיו שלעתיד לבוא. כי אין להם חקר רק שהקב"ה וב"ש עשה לנו חסד להיות נמצא בעוה"ז זמנים שמתגלה בהם רמז וזכר מהנהגה הפנימיות. וכשמתגלה אור הזה יכולין להתדבק ולהרגיש הארה משורש הנפלאות ולכן יכולין לומר הלל גם על מה שעתיד להיות. ואלה הימים שבתות וימים טובים הם ישועה לבנ"י וע"ז נאמר והי' אמונת עתיך חוסן ישועות. ופי' אמונת הוא להיות אדם שומר ומצפה וממתין לשבת ויו"ט שיתגלה העת המיוחד לבנ"י. וגם עתיך הוא יום שכולו שבת עת לחננה. וע"י אמונה בישועה העתידה יכולין להיות נושע גם בתוך הגלות וע"ז נתקן הלל והודאה. כי הנסים שעשה לנו השי"ת הוא כדבר שהי' בכלל ויצא מן הכלל. כי עוה"ז הוא בהסתר רק שיש זמנים שגילה השי"ת נפלאותיו כדי שנאמין שכל הגלות הכל לטובה. כמו שהי' בקי"ס דכתיב ויאמינו ופרשנו שם שעל ידי הישועה שהי' להם האמינו גם להבא על כל גלות שיהי' שהכל לטובה לישועה העתידה לבוא. וכן בכל ישועה. 
ומזוזה בימין כי כל מצוה צריך להיות בימין שהוא עיקר החשיבות. ולכך חד מ"ד סובר שגם נ"ח בימין. אבל הלכתא נר חנוכה משמאל כי עיקר ענין נר חנוכה הוא להיות גם האור בחושך ולדחות ההסתר ועי"ז מכניעים השמאל. וכ' ימינך ה' נאדרי כו' ופרש"י כשעושה נקמה ברשעים גם השמאל נעשה ימין. והוא כנ"ל שכשמבערין החיצונים ומכניעים השמאל א"כ נעשה משמאל ימין. ואדרבה זה תוספות כבוד. ולכן נר חנוכה בשמאל כי ע"י נ"ח נעשה גם בשמאל ימין כנ"ל. ובמזוזה כתיב למען ירבו ימיכם שהוא אורך ימים בימינה כנ"ל. ובנר חנוכה עושר וכבוד משמאלה שהוא להכניע השמאל כנ"ל. וזה נקרא עושר כי מה שהשי"ת נותן אינו בחי' עושר וכ' איזה עשיר השמח בחלקו ופי' מהר"ל בד"ח כי מה שאדם מרויח ע"י פעולותיו נקרא עשירות כדכתיב יגיע כפיך כו' שהעשירות הוא תוספות כבוד מההכרח. ולכך חיים שהשי"ת נותן שוה לכל. אבל להיות בחי' עושר וכבוד זהו לבני ישראל ע"י שבמעשיהם הטובים מרויחים ומכניעים ההסתר ודביקין בו ית' זה בחי' דחיות השמאל.[שם, לחנוכה, תרלא]
שפת אמת שנת תרל"א

[רמז לדבר הודאה גי' שם אהי"ה שמשם הנסים. והלל והודאה שניהם גי' אלקים וכל זה ידוע בסוד מצות נר חנוכה] ועמ"ש לקמן:[שם]
שפת אמת שנת תרמ"ד

כשעמדה מלכות יון הרשעה כו' להשכיחם תורתך. באמת זה הי' סוף מלכות יון אבל אז נתגאו כל כך בעזות מצח עד שעלה בדעתם להשכיח את התורה מבני ישראל. והנה השי"ת הבטיח לנו כי לא תשכח מפי זרעו. והיונים ידעו זה כי פירשו להם התורה בלשונם כמ"ש בגמ' בתלמי המלך. והבורא ית' בעבור להציל את בני ישראל נתן להם גבהות כ"כ עד שע"י העזות שלהם הי' להם מפלה כמ"ש משגיא לגוים ויאבדם. ואדרבה ע"י שרצו להשכיחם ניתן להם עוד יו"ט של חנוכה. ושמעתי ממו"ז ז"ל כי ימים אלו נותנים עוד זכרון על ידי שעלה בלבם להשכיחם כו'. לכן יש לנו לבטוח בהשי"ת כי בכל עת שפלותינו עוד יש לנו יותר תקוה כנ"ל:
אא"ז מו"ר ז"ל הראה רמז במשנה מחג ועד החנוכה מביא ואינו קורא ולא אמר עד כ"ה בכסליו. לרמוז כי נמשך הארת החג עד חנוכה. ולפי"ז נראה כי התחדשות השנה שבתשרי נמשך עד עתה ולכן מביא עוד ביכורים שעוד הזמן בכלל ראשית השנה. ולכן נקרא חנוכה שעתה נגמר החינוך והתחדשות של השנה. ואיתא בשמחת בית השואבה לא היתה חצר שאינה מאירה באור בית השואבה ע"ש אריכות הגמ' במנורות שהיו שם. ויתכן לרמוז שכמו שנמשך האור מרחוק בעולם. כך נמשך בזמן השנה הארות החג. וכמו כן בנפש האדם כי עולם שנה נפש הם דוגמא אחד. וכפי רוב שמחת נפשות הצדיקים בסוכות כך נמשך האור מרחוק גם בבחי' עולם ושנה. ולכן הדור של חשמונאי התחזקו בימים האלו עוד מהארת החג דכתיב אסרו חג בעבותים הוא עבותות אהבה ותשוקה כמ"ש במ"א. עד קרנות המזבח רמז לחנוכה ופורים שהם ענפים שיוצאין מגוף הרגל ונקראין קרנות המזבח:[שם תרמד]
שפת אמת שנת תרמ"ה

לכן אחר שכילה הקב"ה מלכות יון עשה לנו נסים כדי לרומם נפשות בנ"י וקיבלו עליהם מחדש עול מלכותו להיות עובדי ה' בשמחה וע"י הנסים נתחנכו מחדש לעבודת השי"ת. ולכן נק' חנוכה. ובזה א"ש מ"ש לשנה קבעום כו' ומקשים אמאי לא מיד אבל על נס של מצוה לא שייך לקבוע יו"ט כנ"ל. רק אח"כ ראו שהקב"ה עשה הנסים כדי לרומם אותם כמ"ש במ"א פי' נתת ליראיך נס להתנוסס. וראו שלולי הנסים לא היו יכולין להתחזק בעבודת ה' ובאלו הנסים החי' את נפשותם לכן קבעו ליו"ט כנ"ל:

היונים היה להם עזות ולכן מייחס להם הפסוק תואר נמר וכאשר שמעתי ממו"ז ז"ל דכ' בי' מיעוהי וירכתי' די נחש דאיתא בגמ' מי שאינו כורע במודים שדרתו נעשה נחש לכן תקנו הודאה שאחר שיצאו מתחת יד יון היו יכולין לכרוע כראוי להשי"ת כו'. ויתכן עוד שבנ"י לקחו אח"כ מאתם מדת העזות שנצרך לעבודת ה' כמאמר הוי עז כנמר קל כנשר כו'. והם הכחות שנוטלין בני ישראל מהמלכיות. ועל מדת התחזקות הנ"ל תקנו הלל. ועל ההכנעה הודאה:[שם תרמה]
שפת אמת שנת תרמ"ח

ויתכן ג"כ לרמוז כי באמת עוה"ז הוא רק חינוך לעוה"ב. כאשר חז"ל רמזו העוה"ז דומה לפרוזדור בפני העוה"ב וצריכין לעשות עוה"ז טפל והכנה לעוה"ב. וזה רמז הפתח כמ"ש חז"ל פתחו לי כחודה של מחט. היינו קצת עבודת השי"ת שיש בעוה"ז ואני אפתח לכם כפתחו של היכל הוא בעוה"ב ובג"ע. וכמו קטן שמחנכין אותו מעט מעט כדאיתא ברמב"ם המשל מתוך שלא לשמה בא לשמה[שם תרמח]
שפת אמת שנת תרס"ה

אפילו מה שזכה יפת להיות לו קצת שייכות לא נתקיים. ובאמת אם הי' מבטל עצמו לגמרי כמו שהי' כוונת נח באמרו וישכון באהלי שם שיהי' בטל אליו. הי' טוב. כי מסתמא בנין בית שני הי' במדריגה קטנה מבית ראשון והיה צריך להיות הבנין בבחי' שמאל. 
איתא מצוה להניח נר חנוכה על פתח ביתו. פירוש להניח להיות רשימה קבועה בדירת איש ישראל. הרי אמרו מזוזה בימין ונר חנוכה בשמאל. השוה למזוזה שהיא קבועה בפתח לעולם. כמו כן הרשימה מנ"ח נשאר קבועה בפתח. ותקנו בשמאל דכ' אורך ימים בימינה לעוסק בתורה לשמה. אבל אור נר חנוכה מאיר אפילו לאותן שאין עושין ממש לשמה אעפ"כ מקבלים רוח טהרה בשמאל:[שם תרסה]
שפת אמת שנת תרס"ה

איתא בספרים רמז לחנוכה טבח והכן אותיות חנוכה. דאיתא במדרש שבכ"ה בכסליו נגמר מלאכת המשכן ולפי שנתעכב הקמתו עד ניסן נתן הקב"ה לכסליו זו החנוכה. דזה הי' דבר גדול שהכינו בני ישראל מקום להשראת השכינה כמ"ש ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם. וגם משה רע"ה נתפעל בזה וירא והנה עשו אותה כאשר צוה ה' כו' ויברך אותם משה ויהי נועם כו' יה"ר שתשרה שכינה במעשה ידיכם ע"ש. והכל הי' בכ"ה בכסליו. וגם חנוכת הנשיאים וקרבנם נראה שהי' מוכן להם ביום גמר המלאכה לכן קורין בנשיאים בחנוכה. והנה מצוה זו ועשו לי מקדש הוא לעולם שצריכין בני ישראל במעשיהם להכין מקום מקדש. ובגלות הוא רק הכנה כמ"ש הכן בחוץ מלאכתך כו' אחר ובנית ביתך. כי לפי עבודת בנ"י בגלות כך יזכו לבסוף לבנין בית המקדש וכ"כ הכון לקראת אלקיך ישראל. וזה כל התפלות שמשתוקקין להכין מקום להשראת השכינה. ולכן ימים הללו שנגמר מלאכת המשכן מסייע לבנ"י להכנה זו. ולכן המצוה על הפתח שממתינין ומשתוקקין לפתוח לנו שערי צדק בבנין המקדש במהרה בימינו אמן:[שם]
שפת אמת שנת תר נ"ד

וכיון שעמדה מלכות יון על בני ישראל ודימו להם כי המה עיקר כמו בנ"י הי' להם מפלה והוצרכו בנ"י לעמוד גם במקום חלק זה שהי' ליפת. ורמז לדבר דכתיב ביון וירכתי' די נחש. ופי' החיזוק שהי' לו מכח חלק שהי' לו בביהמ"ק. מול זה כתיב בזבולון וירכתו על צידון. וי"ל עוד רמז כמ"ש ועוררתי בניך ציון על בניך יון. וצידון כולל ציון ויון. הגם כי נכתב חסר תיבת צידון בתורה מ"מ י"ל כן. לכן מצות נר חנוכה מבחוץ כמ"ש שמח זבולון בצאתך. והוא הארת הקדושה אפילו למי שעוסק בסחורה כדי להחזיק לומדי תורה כמ"ש בשמאלה עושר וכבוד:[שם תרנד]
שפת אמת שנת תרנ"ט

להדליק נר חנוכה. ולא אמרו נר בחנוכה. רק שזה הנר חנוכה צריך איש ישראל להדליק. וכן נר שבת. הנרות הם למעלה ואותנו צוה להדליקם שבמעשה האדם למטה מאירין הנרות למעלה. ואיתא בשם האריז"ל להדליק נר חנוכה הוא שם קדוש נח"ל נוצר חסד לאלפים. וכ' נפשנו חכתה לה' ר"ת שם הנ"ל. שע"י הבטחון שהי' לבנ"י באותן דורות השפלים שהיו ימי חושך. ע"י הבטחון והקווי אל ה' הוציאו מכח אל הפועל אותו השם והנחל. כי יש שמות למעלה שמיוחדים שבנ"י יוציאו אותם מכח אל הפועל. וכ"כ קוה קויתי ה' כו' ויעלני כו' מטיט היון כו' ויתן בפי שיר חדש כו' יראו רבים וייראו ויבטחו בה'. שמצוה לראות נר חנוכה[שם  תרנט]
שפת אמת שנת תר"ס

איתא המהדרין נר לכל או"א. פרש"י המהדרין אחר המצות. והטעם כי עיקר הנס הי' לגבור על אותן הרשעים שרצו לבטל בנ"י מתורה ומצות. א"כ מי שמהדר ביותר אחר המצות מתפעל ביותר בימים אלו. ונראה שתקנה זו היתה גם אז. שהי' ג"כ בבנ"י כמה מדריגות. הגם שכולם שמחו בעשיות המצות. מ"מ מי שעושה המצוה מצד החיוב. ואונס רחמנא פטרי'. אינו מיצר כ"כ. אבל המהדרין ומשתוקקין לקיים מצות ה'. להם הי' נפש מרה בגזירת היונים. וכשנעשה הנס נתמלאו שמחה. ולכן הוקבע גם המצוה לפשוטים ולמהדרין. ומהדרין אחר המצות יכולין למצוא הארה ביותר בימים האלו. והנה חילקו מצות חנוכה. ומהדרין. ומהדרין מן המהדרין. משמע שיש ג' מדריגות בעבודת הבורא. והם בחי' מעשה דיבור ומחשבה. דכ' נר מצוה והוא בעשי'. תורה אור הוא למהדרין שמשתוקקין אחר המצות ועושין בהתלהבות והמצוה הוא להם תורה. וזה בחי' הדיבור. ובכל מצוה תיקנו ברכה לפני' בחי' דיבור. ובאמת הברכה אות הוא שהמצוה חביבה עליו ביותר. זהו בחי' מהדרין. ויש עוד דרך חיים תוכחות מוסר הוא התכלית של תורה ומצות שיתקן נפשו על ידיהם ומתעלה לדרך החיים והוא בכח המחשבה. לכן רמזו מהדרין מן המהדרין מוסיף והולך. כי הוא לאדם שהוא מהלך ומתעלה ע"י תורה ומצות[שם תרס]
שפת אמת שנת תר"ס

עוד יובן שם חנוכה וענין מזוזה בימין ונר חנוכה בשמאל הוא בחי' התורה וביהמ"ק שזה ב' המתנות הגדולות שזכו בנ"י. והם בחי' יששכר וזבולון. יששכר בתורה. וזבולון כמ"ש בנה בניתי בית זבול לך. והתורה היא מן השמים. ובנין ביהמ"ק הוא שזכו בנ"י לבנות בנין במעשה בעוה"ז שישרה בו השכינה לכן זה בימין וזה בשמאל. והנה בנין ביהמ"ק אינו מוכן רק לבנ"י ולכן בית שני שהי' בו חלק לבני יפת לא שרתה בו שכינה בשלימות כמ"ש חז"ל יפת אלקים ליפת אעפ"כ ישכון רק באהלי שם. ולכן אחר מפלת יון נעקר אותו חלק שהי' לכורש במקדש. ויתכן לומר שנתחנך הבית ממש אז. שהרי הנס דמנורה עדות שהשכינה שורה בישראל לכן נק' חנוכה. והנה כל זה עדות שאין שייכות לביהמ"ק רק לבנ"י. ויתכן ג"כ לרמוז מכנף הארץ על ימי חנוכה שהוא הנס האחרון שהי' בדורות השפלים. ואיתא הבוחר בשירי זמרה הוא ג"כ השיריים. שבודאי עיקר השיר הי' בזמן המקדש משוש לכל הארץ. אבל נשאר רשימה ושיריים בפיהם של בנ"י. ויתכן ג"כ שהי' מדה במדה על ידי שהרשעים העיזו פניהם לבטל השיר גם בהיות המקדש קיים. לכן נקם השי"ת נקמתינו והשאיר לנו שירות ותשבחות מעין השיר שבמקדש גם עתה שאין לנו בהמ"ק:
איתא בס' של"ה טעם שנקרא חנוכה שהוא חינוך העולם ממש שכל העולם נברא רק לכבודו בשביל התורה ומצות והרשעים שרצו להשבית המצות החריבו העולם. וכשחזרו בני ישראל לקיום המצות כאלו נתחנך העולם ע"ש.
איתא קבעום בהלל והודאה. הוא בחי' תורה שבע"פ שהארת נס הזה הוא בפיהן של ישראל דאיתא אסתר סוף כל הנסים. והאיכא חנוכה. ניתן לכתוב קאמינא. לכן נס דחנוכה אינו בכתב וגם במשנה אינו מיוסד מצות חנוכה וגם בגמ' אמרו מאי חנוכה דת"ר כו'. וגם אמרו חנוכה לא תניא כו'. הכל לרמז שחנוכה לא ניתן ליכתוב והוא כמ"ש אכתוב לו רובי תורתי כמו זר נחשבו. ובימי היונים נתפרש התורה יונית ומזה נעשה כמה קלקולים עד שעשה לנו הקב"ה נסים בימים הללו. ולכן ראו חכמים שלא לפרש זה הנס רק שמו אותו בפיהן של ישראל בחי' תורה שבע"פ כנ"ל:[שם]
שפת אמת שנת תר"מ

בנוסח ואח"כ באו בניך כו'. דאיתא לשנה אחרת קבעום. והטעם הוא מרוב חושך הגלות יון היו נשפלים במדריגה תחתונה ולא הרגישו כל כך בגודל הישועה עד שאח"כ נתעלו מעט מעט במדריגות שערי טהרה עד שחזרו להיות במדריגת עבדי ה'. ואז הרגישו והבינו גודל הישועה לצאת ממלכות יון למלכות הבורא ית'. וגם בשמונה ימי חנוכה כמו שנעשה הנס בנרות כן נעשה הנס בטהרת נשמת בנ"י שדומין לנרות ונטהרו מדריגה אחר מדריגה באלה הימים. לכן נק' חנוכה שנתחנכו באלה הימים לחזור לנחלת ה':[שם תרמ]
שפת אמת שנת תרל"ח

ליל ג) הנס בנרות שקבעו חכמים עי"ז יו"ט לדורות נראה מזה שהוא ישועה לכלל ישראל. כי בכל גלות מד' מלכיות כשיוצאין מתחת יד המלכות עושה ה' נס כדי לעורר נפשות בני ישראל כאשר אנו רואין עתה עייפות הגלות שמערבב נפשות בני ישראל כמ"ש שכורת ולא מיין לכן אחר הגאולה צריך להיות נס כדי להתחדש נפשות בני ישראל. ואם לא היו יכולים לקיים הדלקת הנרות בביהמ"ק אלה הח' יום בהתחלת גאולתם. הי' לבם נשבר. וע"י הנס נתחזקו נפשותם נמצא שהיה זה הנס קיום כללות בני ישראל. כי היפלא מה' ית' שיצאו בני ישראל מכל מלכות בלי נס. אבל הוא לצורך קיום בנ"י להגביה אותם משפלות הגלות:
למה קבעו המצוה אצל הפתח הוא לרמז כי ימי חנוכה הם פתח והתחלה לגאולה שלימה שתהיה במהרה בימינו. והכלל כי לעולם אין השי"ת מניח את בני ישראל בלי נקודה טמונה שלא יהיה נפילה שלימה ח"ו. לכן קודם חורבן הבית נשאר הארה מעבודת ביהמ"ק נרות חנוכה שהם רמז למנורה כמ"ש הרמב"ן ז"ל פ' בהעלותך על שלך לעולם קיימת. לכן נק' חנוכה כמו חנוך לנער על פי דרכו שהוא הכנה וחינוך לידע איך לקיים נרות המנורה בביהמ"ק עצמו שיבנה במהרה בימינו. ועל פתח זה אמרו חז"ל פתחו לי כחודה של מחט הוא פתח ושער קטן שיש לעולם אף בתוך כל הסתרות שבעולם ובהתחזקות בני ישראל בזאת השער הקטן יפתח להם פתחו של היכל ואולם במהרה בימינו. והבן אלה הדברים:[שם תרלח]
שפת אמת שנת תרל"ב

(ליל ח) זאת חנוכה. משמע שעיקר חנוכה יום הח' כי זה עיקר מה שהי' הנס ח' ימים. ואא"ז מו"ר ז"ל אמר עמ"ש טמאו כל השמנים כו' פך אחד כו' כי רק הנקודה טמונה שיש בכל איש ישראל אשר השי"ת מגין עלי' נשארת כו'. וכלל הדברים כי נקודה חיות הפנימיות הוא שלמעלה מהטבע בחי' שמיני. וזה הנשמה שיש לכל איש ישראל אך המכוון בהבריאה שנקודה זו תתפשט בכל מעשי האדם להפוך הכל להפנימיות כנ"ל. והנה נקודה זו נשארת. אבל היה הנס שנתפשטה לכל הז' מדות ולכך אין קושיא מה נס הי' ביום א'. כי גם זה צורך גבוה כי בלי ההתפשטות כשהיא לעצמה מה תועלת ויתרון יש בה משהי' קודם הבריאה. וכשעשה הקב"ה נסים. והאירה לכל הז'. נעשה ח' ימי חנוכה כנ"ל. ופירוש זאת חנוכה הוא שנקודה הנ"ל שהיא למעלה מהשגה והסתכלות. נתפשטה עד בחי' הקרובה אל האדם ביותר ונקראת זאת שנגלית ונראית לאדם וגם בה נתפשט נס חנוכה כנ"ל. והיא כל השלימות מעולם עליון שאין בה השגה עד עולם התחתון הנראית כנ"ל בהלאו"א:[שם,תרלב]
שפת אמת שנת תרל"ה

(ליל ו) הר"ן כתב למ"ד אסור להרצות מעות דיש בנר חנוכה קדושה הוא משום דתיקנו זכר למנורה כו'. נראה דמה"ט דרוצין לעשות זכר למנורה לכך נתעורר עי"ז קדושת המנורה חל על הנרות ונמצא מצות נר חנוכה מעורר נרות המנורה. וז"ש רמב"ן ז"ל פי' מ"ש שלך לעולם קיימת שנרות המנורה מתעוררין בעת הדלקת נרות חנוכה כנ"ל. שזכה אהרן להיות נשאר הארת המנורה שיוכלו בני ישראל להשיג הארתן בזמנים המיוחדים כגון בחנוכה. וכן י"ל בכל יום יש מצות מיוחדין למצוא על ידן הארת המנורה וכ' סמוכים לעד לעולם שכל המצות אף התלוין בזמן הבית. מ"מ הם קיימים לעד משום דעשוים באמת וישר פי' שהמצות הארתם במקום גבוה הם קיימים כיון שהם באמת ועי"ז כפי מה שאדם מיישר עצמו ובא אל האמת נמצאים לו הארות אלו המצות כנ"ל:[בראשית,חנוכה,תרלה]
שפת אמת שנת תרל"ו

(ליל ב) אמו"ז ז"ל הגיד בשם רבותינו ז"ל פי' הגמרא פתילות ושמנים שאמרו חכמים אין מדליקין בהם בשבת מדליקין בהן בחנוכה. דהיינו נפשות מבני ישראל אשר לא טהורים הם כי נפש ר"ת נר פתילה שמן ואלו שאין להם עלי' בשבת היינו שאור מסכסך בהם ואין נמשכין כו'. מ"מ יש עלי' להם בחנוכה עכ"ד ז"ל. כי יו"ט האלה חנוכה ופורים הם בחי' תושבע"פ כי הג' מועדות שנתן לנו הקב"ה הם תורה שבכתב שמפורשין בתורה והקב"ה נתן לנו זמני קודש אשר נתקדשו בעת הבריאה שהכל בתורה נברא. והם עדות שהקב"ה בחר בישראל ויש לו התקרבות אליהם שהרי מסר לנו מעדות שלו וזהו שם מועד מלשון עדות כמ"ש במ"א. וחנוכה ופורים הם מועדות שזכו להם בנ"י במעשיהן נקרא תורה שבע"פ והם עדות שהם בוחרים בהקב"ה ומיוחדים אליו ושמעשיהן מעוררין אותו ית' שהרי חידשו במעשיהם זמנים מקודשים. וע"י שאלה המועדות זכו בנ"י להם במעשיהם לכן יוכל למצוא בהם כל נפש ישראל תקונו כי יש לכל בני ישראל דביקות ושייכות להם כנ"ל:
ואיתא בס' קדושת לוי על קושית ב"י שבלילה הראשונה לא הי' נס ותירץ שהנס דניצוח מלחמה זה הנס דליל א' ע"ש. ובאמת נראה שעיקר היו"ט על ניצוח מלכות יון הרשעה כמ"ש בעל הנסים. ויראה שע"י שעשה לנו הקב"ה הנס דנרות לכן קבעוהו לדורות. פי' עפ"י מ"ש מקודם כי הם מועדות של בני ישראל. ומועדי ה' צריכין בנ"י לקבל ברצון ושמחה. ומועדי בני ישראל מקוין שהקב"ה יקבלם ברצון ושמחה. והראה לאבותינו שמקבל מהם היו"ט לכן קבעוהו לדורות. וגם אמת מה שאמרנו שהם מועדי בני ישראל היינו שהם עוררו עיקר הנקודה. אבל הסדר ניתן להם משמים זה שיהי' נמשך היו"ט ח' ימים. וז"ש בני בינה ימי שמונה קבעו כו' שהבינו שבזה הנס מרמז להם הקב"ה שיהי' הארת זה המועד נמשך ח' ימים כנ"ל:[שם תרלו]
שפת אמת שנת תרל"ז

חנוכה הוא נס האחרון שנעשה לנו ע"כ יש להתחזק בזה הנס יותר כי הנה כל הנסים הנעשין לבנ"י הגם כי הי' ביד הקב"ה לשמור את בני ישראל שלא ישלטו עליהם השונאים ושלא יצטרכו לנס. אך אדרבא הוא להראות כי אין לבנ"י קיום רק בהארות הבאים מעולם העליון למעלה מהטבע. והנסים הם מיוחדים להנהגת בני ישראל וזה עצמו טעם כל הד' מלכיות כדי שיצטרכו בנ"י תמיד לעשות להם נסים כנ"ל ולכן כשעשה הקב"ה נס לאבותינו הי' להם מזה חיות וכשנסתלק הארת הנס הוצרך לעשות להם נס אחר וכן היה תמיד נמצא כי נס דחנוכה עדיין מאיר לנו כיון שהקב"ה לא עשה לנו עדיין נס נגלה אחר נס זה מוכח שעדיין יש הארת הנס דחנוכה. ואשר אמרנו כשנסתלק הארת הנס עושה נס אחר. אין הפי' שנסתלק לגמרי ח"ו שהרי כל נס הוא למעלה מהזמן ומאיר לעולם כמ"ש זכר עשה לנפלאותיו. רק הפי' שהתחדשות של הנס נתיישן ע"י כובד הגלות ואז הקב"ה עושה נס אחר. ולכן כיון שנס דחנוכה יש בו 

שפת-אמת , מקץ, תרלז
ההתחדשות עד ביאת הגואל במהרה בימינו שיעשה עמנו הקב"ה נסים חדשים. לכן נקראת חנוכה מלשון חינוך והתחדשות כי נס זה יש בו ההתחדשות עד ביאת הגואל בב"א:[שם תרלז]
אולם יש עצה גם לבינונים ע"י התהפכות היצה"ר ע"י הכנעה. וז"ש אודה ה' בכל לבב בב' יצרים כי היצה"ר כל זמן שאינו מתהפך מצד הכנעה ע"כ הוא עושה את שלו להחיות עצמו. ורק ע"י איזה התפעלות שאדם מתפעל מצד הכרת חסד ה' שעושה לו נס בכלל או בפרט או להיפוך ח"ו ע"י עונש ובשעה זו מתהפך היצה"ר לטוב וממילא מניח את שלו. וזה ענין נר חנוכה משמאל שהוא להכניע כח הסט"א[שפ"א , מקץ, תרלז]
שפת-אמת תרמ"ג

וע"ד הרמז קץ שם לחושך הוא גאולתינו ממלכות יון כמ"ש במדרש בראשית תהו ובהו וחושך זה יון. לכן אחר הגאולה תקנו נרות חנוכה ואצל הפתח כמ"ש שלכן נק' קץ. וביאור הענין הוא דאיתא אסתר סוף כל הנסים. א"כ חנוכה שהי' אח"כ הוא רק הכנה ומפתח לגאולה אחרונה. וקודם פתיחת שער החדש שעתיד להיות אחר תיקון השלם הי' חושך זה של יון וז"ש וחושך על פני תהום שהוא מלכות הרביעי' כמ"ש שם במדרש:
ואמרו חז"ל בנר מערבי עדות הוא לבאי עולם שהשכינה שורה בישראל. ויש להבין שנס זה הי' מבפנים מה עדות הוא. והענין הוא כי זה העדות שע"י שנבדלו בני ישראל משאר אומות עכו"ם זכו להמשיך אור עליון ביניהם והקב"ה שורה בישראל וממילא מאירין לכל העולם. וכענין זה שמעתי מפי מו"ז ז"ל עמ"ש חז"ל בחלוני ביהמ"ק רחבים מבפנים כו'. להודיע שמשם אורה יוצאת לכל העולם. ולכן איתא כי היונים שעשו פרצות בביהמ"ק ואמרו שהם ג"כ יכולין לכנוס ועי"ז בא החושך. וביטלו גם מבנ"י ההארה. ולכן נקם הקב"ה את נקמתינו כאשר שמעתי מפי מו"ז ז"ל שע"י שהם רצו לעשות מרה"י רה"ר לכן אדרבא נהפך. ויש הארה בימים אלו של חנוכה גם בתוך רה"ר. וכן הענין בסוכות שמקריבין ע' פרים. וע"י שיש הגנה והבדל לישראל. ממילא יש להם טובה. ואחז"ל ע"ז תחת אהבתי ישטנוני כו'. ולכן ע"י שנאתם אדרבא יש הארה מחג הסוכות בימי חנוכה גם מבחוץ. דוק כי קצרתי הרבה:[שם מקץ, תרמג]
שפת אמת שנת תר"ן

ובימים אלו כאשר נקם השי"ת נקמתינו האמינו כי כל הגלות הי' לטובה. ולכן ההלל הוא על הישועה מיון הרשעה. והודאה הוא על להבא על הגלות שאנחנו בה לידע ולהאמין כי מי שעשה לנו נסים אז יעשה לנו נסים גם בגלות הזה. וכ"כ שבענו בבוקר חסדך ועי"ז ונרננה ונשמחה בכל ימינו הוא אפילו בגלות וחושך כמש"ל ואמונתך בלילות. שכשנפתח שער הפנימי בש"ק וביו"ט הוא עדות על כל ימי המעשה ג"כ כי בעוה"ז א"א שיתגלה הקדושה לעולם. ורק לבנ"י ניתן במתנה התנוצצות האור ולכן כתיב ביני ובין בני ישראל אות הוא. ולא לחנם נקרא אות. רק שהוא פלא גדול שיוכלו בנ"י בעולם החושך לקבל הארה פנימיות מעולם העליון והוא אות ופלא ועדות על הקב"ה ועל ישראל. וכשבנ"י מתחזקי ומאמינים באלה העתים הוא באמת חוסן ישועות. ויכולין באמונה להרגיש הארה גם ממה שעתיד להיות כמו שמצינו שדוד המע"ה תיקן מזמור שיר חנוכת הבית אע"פ שלא נבנה בהמ"ק בימיו רק ע"י הכנה והנדבה בשמחה ואמונה ראה בעין בנין ביהמ"ק ולאו דוקא דוד המע"ה שהי' איש אלקים רק כל איש ישראל יכול להרגיש ע"י אמונה הכל כמ"ש וצדיק באמונתו יחי':[שם תרן]
פוקד עקרים, אות ו
ובהתחלת התגלות החכמה דתושבע"פ הי' ג"כ התחלת התגלות החכמה חיצונית, דזלעו"ז המן וחכמיו לעומת אנכה"ג שהם שורש התחלת חכמת תושבע"פ ובא הוא לקטרג להשמיד הכל בטענה כי גם הם אינם יראיו וישנים מהתו"מ, ואריסטו ראש לחכמי יון הי' בזמן שמעון הצדיק משירי אנכה"ג והוא בימי אלכסנדר מוקדן ראש מלכות יון כנודע וממנו התפשטות חכמת יונית וגזירותיהם שהחשיכו עיניהם של ישראל היינו עיני העדה הם הסנהדרין חכמי תושבע"פ שהאפילו חכמתם ע"י חכמות המזוהמות שלהם, וזהו טומאת השמנים שבהיכל שבניצוחם קבעו חנוכה ופורים שהם תיקון ההוד כידוע דע"כ קבעו עה"נ בהודאה ואסתר סוף כל הניסים שנתנו לכתוב כי אנכה"ג היו מהם כמה נביאים ומרדכי ואסתר גופייהו נמנו בנביאים במגילה (י"ד א') ע"ש וברש"י, ואסתר ילפי' (שם ב') מותלבש אסתר מלכות, נמצא הישועה הי' ע"י השראת נבואה עלי' ואז הוא כפי הנראה שזכתה וכן מרדכי שמנאו רש"י בשם הס"ע ממ"ח נביאים מסתמא הוא מקרא דויוודע הדבר למרדכי וכר"מ (שם ז' א') והוא ג"כ לאתחלתא דגאולה וכ"א שם דמ"ח נביאים וז' נביאות לא פחתו והותירו עמ"ש בתורה חוץ ממקרא מגילה והיינו משום דאין נביא רשאי לחדש, ומבואר דזה מיסוד נביאים והיינו מדנכתב בכתובים, וזה הסוף של כל מדריגות הנסים שמצד מדריגת הנבואה ומשם התחלת יניקת החכמה דחכמי תושבע"פ כנ"ל ועוע"ז שהי"ל קוסמים וכדומה הם זלעו"ז דנביאים בישראל כמפורש בכתוב ואתה לא כן נתן וגו' נביא מקרבך וגו':[פוקד עקרים, אות ו]
שיחת מלאכי השרת,ליקוטים, ד"ה והנה
והנה אמרו [יומא כ"ט א'] למה נמשלו אסתר לשחר לומר מה שחר סוף כל הלילה אף אסתר סוף כל הנסים והאיכא חנוכה ניתנה לכתוב קאמינא והניחא למאן דאמר מגילת אסתר ניתנה לכתוב אלא למאן דאמר לא ניתנה לכתוב מאי איכא למימר מוקי לה כר' בנימין בר יפת אמר ר' אלעזר דאמר רבב"י אמר ר"א למה נמשלה תפילתן של צדיקים לאילה מה אילה קרניה מפוצלות אף צדיקים כל זמן שמרבין בתפלתן תפלתן נשמעת ע"כ. ביאורו כי הכתב הוא הפרסום הדבר לכל באי עולם בדורות הבאים כמו שנאמר [בירמיה] וכתוב בספר וגו' למען יעמדו ימים רבים. ודבר זה אינו אלא בנס שהוא שידוד הכחות והשתנותם מטבעם שדבר זה הוא פלא נרגש. וגם דבר זה נקרא נס בתוך נס כמו שכתבתי לעיל והרי זה על דרך שאמרו [חולין פרק א"ט] תרי תמיהי דכירי אינשי. וזה ענין שנס חנוכה לא ניתן לכתוב כי לא הי' נס מופלא בשידוד הטבע שבכח הניצוח אשר ברא השי"ת לנצח ולהתגבר על זולתו נצחו החשמונאים לבני יון ועם היותם מועטים כבר יארע זה על דרך המקרה שינצחו מועטים למרובים וגם בהיות המעט גבורים. ואינו אלא נס נסתר שאינו נגלה ונתפרסם לכל באי עולם שלא יוכלו להכחיש ובעל כרחם יודו כי ד' אלקים חיים הוא מלך עולם וכדרך ניסי מצרים ודור המדבר שנאמר [יהושע ב'] כי נפלה אימתכם עלינו וכי נמוגו כל יושבי הארץ מפניכם. ובנס אסתר נחלקו בו אם לא ניתנה לכתוב למה שלא נראה בו שידוד הטבע כ"כ כי אפשר הוא על דרך הטבע שאשה תטה לב בעלה לשנות משפטיו ולהטותו לטובת אומתה. או כדברי האומר שניתנה לכתוב בעבור מה שמצאנו גם שם [אסתר ח'] ורבים מעמי הארץ מתיהדים כי נפל פחד היהודים עליהם נראה ממה שגם האומות שאין מרגישים כח השי"ת אלא על ידי פלא כמו שנתבאר לעיל הרגישו אז להתיהד זה יורה כי הי' גם אותו נס שידוד טבע גמור כי על ידי ההנהגה הטבעית לא הי' אפשר להשתנות הגזירה אחר מה שהי' בחוקי פרס שכל מה שנחתם בטבעת המלך אין להשיב. ועוד שעכ"פ לא הי' להיות נהפוך שישלטו המה בשונאיהם וכיוצא מצברים הידועים לדור הרואים הנס שהי' ניכר בהם שידוד טבע ופלא ולכך סובר דנתנה לכתוב:[שיחת מלאכי השרת,ליקוטים, ד"ה והנה]
באר מים חיים, שלח, יד
והשנית הוא כשח"ו אין ישראל זוכים לבחינה המופלאה הלזו שיהיה הנס נגלה ונראה לעין כל כי הוא האל העושה פלא. אז כביכול הקב"ה מפליא נסיו עמהם מלובש בדרך טבע העולם. כמו בנס חנוכה כשעמד עליהם מלכות הרשעה וכו' אף שהקב"ה מסר גבורים ביד חלשים ורבים ביד מעטים מכל מקום יוכל המתעקש לומר כי מקרה הוא שקרה בטבע העולם להיות אימת חלש על גבור ולהתגבר עליו וכן בכל מלחמות ישראל אף שהיו בנסים מופלאים מכל מקום הם מלובשים בטבע העולם לערוך מלחמה בכלי קרב לישא גוי אל גוי חרב וכמו בנס מרדכי ואסתר אף שהיה נס נפלא פלא והפלא. מכל מקום נתלבש בטבע שתלקח אסתר אל בית המלך ולבקש מלפניו על עמה וכמאמר חז"ל (במדרש רבה ריש אסתר) מלך אדם זה אחשורוש וכו' שהרג אשתו מפני אוהבו פעם אחרת הרג את אוהבו מפני אשתו והארכנו בזה במקום אחר. ועל זה הקב"ה מהולל בתשבחות סיבת הסיבות שהוא המסבב כל הסיבות וכל טבע העולם הכל מלא השגחת הבורא יתברך והוא מלא נסים ונפלאות בהמצאות טרף לבריותיו ובכל הדברים שבעולם. וכל עין רואה כאשר יראה ויביט באמיתיות לבבו ונפשו יודעת מאוד כי השגחת הבורא מלא בכל הצטרכותיו ועניניו ומפליא פלאות שם בכל רגע ורגע, רק שנתלבשו בסיבות העולם והקב"ה כביכול מסבב הסיבות כולם ברוב רחמיו וחסדיו וזה לפי שאין אנו זוכים לקבל השגחותיו יתברך בנגלה ונראה לעין כל להיות חומץ כשמן יודלק כמעשה רבי חנינא בן דוסא (בתענית כ"ה.) ובשאר הפלאות שלא בטבע, והוכרחו כל הנסים להתלבש בטבע וכמאמר חז"ל (שבת י"ג ע"ב) שאם באנו לכתוב נסים שנעשה לנו אין אנו מספיקין וכו' ופירש רש"י שם לפי שהן תדירות וכו'. אך שנעשה הכל בהסתר בתוך הטבע כאשר הארכנו במקום אחר:[באר מים חיים, שלח, יד]
רסיסי לילה אות נז
ענין מצות נר חנוכה לזכר נס דחנוכה ובאמת עיקר הנס הי' הצלתם משמד היונים והנס דשמן זה הי' אח"כ ענין בפ"ע דלכאורה אין לו שייכות לגוף ישועת ההצלה שהוא העיקר. ובנוסח על הנסים לא נז' כלל נס זה שהי' בשמן רק דאח"כ באו כו' והדליקו נרות. אבל כל ישועה שנקבע ממנה זכר לדורות היינו שכבר נושעו הנפשות דישראל באותו ענין שהי' להם איזה חסרון מה דמחמתו הי' הגזירות והצרות מקודם דהכל במשפט. וכשנתעוררו בנ"י לתקן לאותו החסרון בלבבם אז נושעו מהצרה. וכאשר תיקנו לגמרי אותו ענין עד השורש של כללות כנס"י בענין שמהיום והלאה כל נפשות דבנ"י הם מתוקנים בפרט זה אז נקבעה ישועה זו זכר לדורות. וקבעו איזה מצוה להיות לאתערותא דלתתא באותו זמן להמשיך עליהם קדושת תיקון זה. דכל דבר של קדושה אין בא בעצמו ללב אלא ע"י איזה אתעדל"ת ופתיחה כחודה של מחט מלמטה וקבעו מצוה הראוי' לפתיחת אותו האור והקדושה בלב. וידוע מטעם האריז"ל דמתתיהו תיקון ההוד שהי' מקודם הודי נהפך עלי למשחית [ומקרא זה אמור בדניאל י' כאשר נתגלה לו דהנה שר יון בא ע"ש] וע"כ תיקנו על הנסים בהודאה וע"כ הם ח' ימים כי הוד הוא ספירה ח' וממשיכים לה ע"י הדלקת הנרות אור מח' ספירות הקודמת עד הכתר. וביאור זה כידוע דנצח והוד הם תרין ירכין או תרין ביעין דדכורא ור"ל כחות ההשפעה להזולת. ושם הי' נגיעת שרו של עשו ביעקב אע"ה כי לא יכול לו לעצמותו שכולו אמת ומטתו שלימה ואין בו פסולת כלל אבל נגע בכף יריכו וא' בב"ר ס"פ ע"ז בצדיקים וצדקניות נביאים ונביאות שיצאו ממנו ואיזה זה דורו של שמד. ובאמת בזמן השמד שהתחיל מהיונים כבר פסקה נבואה מישראל אבל אע"פ שאינן
נביאים בני נביאם הם (פסחים סו.) ויש בהם כח הנבואה כי מהירכין נצח והוד שם יניקת הנביאים כידוע וע"כ קראום כאן נביאים. ויעקב אע"ה העמיד קומה שלימה של כנס"י כולם זרע אמת אבל ידוע דמדת המלכות שהיא רזא דכנס"י רגליה יורדות מות. והענין דבכל קומה הג' תחתונות הם כחות המשפיעים לזולת וגם בכנס"י יש כח זה להשפיע לזולת ג"כ ומה שזולת כנס"י היינו או"ה כמו שמקריבים ע' פרי החג נגד ע' אומות. וכמו שיהי' לעתיד דמשיח יבוא ליתן קצת מצות וללמד תורה גם לאו"ה (ב"ר פ' צח) ונהרו אליו וגו' עמים רבים וגו' ואז אהפוך אל עמים שפה ברורה. וזהו הרגלין היורדות מות מקום הקליפות והרע שהוא כחות האומות להוציא גם הני"ק שבהם ולהחזירם אל הקדושה. וע"י כח זה שבכנס"י שרוצים להחזיר גם כחות העמים לקדושה ע"י כח זה שברע דזה לעומת זה עשה אלהים נתעורר באומות הכח והרצון לגזור שמד ח"ו על ישראל להחזיר אדרבא כנס"י ח"ו להם. אבל כל זמן שכנסת ישראל בשלימותה היינו שאין כונתם בהתחברותם עם או"ה אלא לש"ש להוציא הני"ק שבהם דהירכין מחוברין עם הגוף אז אע"פ שצופה רשע לצדיק וגו' ה' לא יעזבנו בידו. אבל באמת נא' בהתחברך עם אחזיהו וגו' ואע"פ שנתכוין לש"ש בתחילתו מ"מ העוסק עם מנוול מתנוול וכמו הגורף ביבין שא"א שלא יתלכלך גופו בטיט וצואה. וצריך לזה זריזות וגבורה גדולה שלא להניח שום טינופת לידבק בו ולא כל אדם זוכה. ובהאבקו עמו אז ניתק כף הירך מהגוף היינו שלא הי' נמשך ההשפעה לזולת עוד מהגוף שהוא האמת לאמיתו רק איזה כונה זרה וחיצונית וזה גרם נגיעתו בו. ובזה לבד יש לו נגיעה בכנס"י כאשר הם רוצים להתחבר עמם אף שהוא כדי להאבק בם ולהכניסם לקדושה מ"מ חבור זה גורם איזה חסרון ונתיקה מכונת האמת ליעקב ועי"ז הם באים כנגדם לנתקם לגמרי בגזירת שמד שחושבים שיוכלו לנתק ולעקור הירך לגמרי מהגוף. ובאמת זה א"א כלל כי הי' רק נתיקה לפי שעה בעת חשכת ליל שלא ידע להזהר וכשזרח לו השמש והאירו עיניו נתרפא מצלעתו ושב הירך לאיתנו בגוף. ואפי' המשומדים שבישראל לא ידח מהם נדח לעת קץ כשיבוא היום עוה"ב הדומה ליום וזרחה לכם יראי שמי שמש צדקה ומרפא בכנפי' וכל ישראל נקראים יראי שמי שהוא דרגא דכנס"י כנודע. וכל זמן שהיו ישראל בא"י לא הי' להם שום התחברות לעמים רק אחר הגלות התחילו לחבר עמהם ועד שחטאו בנשיאת נשים נכריות אלא ששבו ע"ז בתשובה שלימה ע"י עזרא ונחמי'. ומ"מ כמדומה בעיני דהבנים שהשימו הן הם או צאצאיהם שנשתמדו בימי היונים ועוררו השמדות שהי' ע"י משומדים מבנ"י ככתוב ביוסיפון. והראשונים שנז' בזה בכתוב הם בני יהושע בן יהוצדק כ"ג וכשהעבירו עונו בזה לפני המלאך א"ל בזכרי' ג' שמע נא וגו' ורעיך היושבים לפניך וגו' מביא את עבדי צמח. ואז"ל (סנההדרין צג.) דריעיו הם חמ"ו שנעשה להם מופת דגם הם כל עסקם עם העמים לברר אמיתות אמונתינו לעיני כל הגוים. וע"כ דניאל הוא שאמר הודי נהפך וגו' כי הוא הי' לו שלימות מדת ההוד. והם היושבים לפני יהושע בן יהוצדק שהוא מזרעא דאהרן וכ"ג במקומו שהוא שורש מדת ההוד כנודע. והוא שהי' כה"ג הראשון בבית שני מסתמא נתחזק ונתאמץ במדה זו בשלימות וע"כ נקראים הם ריעיו היושבים לפניו דזהו שלימות ההוד כענין קרני הוד דמשרע"ה שמאיר ויוצא הוד ממנו לזולתו. ועי"ז נתפס הצואה בבגדיו אלא ששבו בניו בתשובה וזכה ללבוש מחלצות. ונ"ל פי' מחלצות הינו מלבוש שיוכלו לחלצו ולפשטו תמיד כי לא יעזוב מדריגתו אלא שכשמתלכלך קצת יוכל לפושטו מיד ובזה יוכל להתחזק במידתו. והבטיחוהו בביאת משיח שהוא יגמור התיקון לכל העולם כולו. אולם קודם זה הודי דייקא ההוד דקדושה הוא עצמו נהפך למשחית דע"י הופעתו להיות מורגש גם לאו"ה באו להתחבר עמהם עד שנהפך עי"ז למשחית. והתחלת שמד יונים הי' ע"י העתקת התורה יונית שזה הי' ע"י הרגשת ההוד דכנס"י עד שגם מלכי עמים הודו להם. כי בקשת העתקת התורה הי' בשביל שהכירו מעלתה וכבוד גדול כיבדם תלמי ע"ז וע"כ הי' ההעתקה ע"י כהנים. אבל חכמי ישראל הרגישו שזה הי' הפיכת ההוד למשחית וגזרו תענית ע"ז וכמ"ש במגילת תענית דהחושך בא לעולם אז ג' ימים שהוא היפך ההוד שהוא זיו ואור המאיר לכל באי עולם:[רסיסי לילה אות נז]
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וכל המומרים מבנ"י שנתחברו להם לגמרי בעוה"ז ידוע דברי הרמב"ן שהוא ע"י איזה שורש פורה ראש בתולדתו מערבוב בני נכר. וזה סוד ששמעתי עמ"ש (שבת כא:) בהדלקת נר חנוכה עד דכליא ריגלא דתרמודאי דר"ל שיכלה עירבוב הפסולים מבני נכר במשפחות ישראל שהי' ע"י התרמודאי כמ"ש ביבמות (יז.) והיינו דנר חנוכה מאיר גם להם עד שיכלה גם זה הפסולת המעורבב ולא יהי' עוד שום חיבור גם למראית עין. דחיבור זה נמשך ע"י ערבוביא זה שבמשפחות ישראל כי מזה נעשה חיבור עצום להיות לבשר אחד. ונר חנוכה מאיר בתוקף כ"כ עד שיפריד גם חיבור זה ויברר שגם זה הי' רק לקלוט אל הקודש מה שראוי לקלוט ולא זולת זה:[שם]
רסיסי לילה אות נז
ותחלת התעוררות החשמונאים כפי מה שאומרים ביוצר לחנוכה הי' ע"ז שלא תבעל אחותם להגמון. וגם רש"י בשבת (כג.) על שאף הן היו באותו נס פי' בגזירה דתבעל להגמון שזה הי' עיקר נס דחנוכה לבטל עירוב וחבור זה. ע"כ כשבא הורדוס לידבק בזרעם לא עלתה בידו כמ"ש בריש ב"ב כי זה כל שורש קדושת החשמונאים המתפשט בכל זרעם אחריהם מאחר שפעלו הקדושה לישאר קבוע לדורות עולם שלא יניחו להתערב עמהם זרע נכר. ולפי שהש"י רצה להניח ערבוביא זה עדיין בעולם עד עת קץ ע"כ נתעלם זרע החשמונאים כמ"ש (שם) דמאן דאמר מבית חשמונאי אתינא עבדא הוא. וברור בעיני דמה שאמרו דלא אשתייר מיני' כו' אין ר"ל דלא נשאר לגמרי מהם וחלילה מי שעשה התשועה הגדולה הזאת בישראל יכלה זרעו מן העולם. ואף דהרמב"ן פ' ויחי נתן טעם לזה מפני שנטלו מלוכה אין זה מספיק להסיר השאלה למה יגיע עונש זה לחשמונאי הצדיק שלא נטל מלוכה שלא ישאר כלום מזרעו. אבל ברור בעיני דהכונה שלא נשתייר מזרעו בפירסום ומי שיתייחס אחריו. וקטלינהו לכולהי מרותיה היינו כל אותם
שמצא והם נענשו בעונם והשאר נחבאו והעלימו עצמם ולא פירסמו יחוסם.
אלא שבחלוקת הז' מיני חכמות נבוכו המתחכמים ואינו כמ"ש הם סדרם והם חשבו גם חכמת הגיון שהוא שורש החכמה איך לחשוב דבר חכמה ואיך להמציא הקשי הפילוסופים וכל מיני חכמות מכלל ז' חכמות. ובאמת זה חוץ מהם ולמעלה מהם כי היא אם הבנים המולידה כל החכמות ועמה הם ח' ונגדם הם ח' ימי חנוכה שישראל יצאו מכל אותם חכמת חיצוניות לחכמת האמת. [שם]
אמרי אמת גור

איתא בשפ"א בשם אאזז"ל שהיונים פרצו פרצות בבית המקדש ורצו לעשות מרשות היחיד רשות הרבים ועל כן נקם השי"ת בהם ועשה התגלות הקדושה גם לרשות הרבים. היונים רצו לערב פסולת לתוך רשות היחיד ועתה להיפך, יכולים לעשות מרשות הרבים רשות היחיד.אמרי אמת גור
תפארת שלמה ,מועדים,חנוכה
וכבר בארנו בפנים ענין מעלת הדלקת נר חנוכה אשר בשעת הדלקה נתעורר אור הגנוז מששת ימי בראשית להאיר על כל יום הבא כמ"ש (שבת כא, ב) קבעו שמונת ימי חנוכה תפארת שלמה ,מועדים,חנוכה]
תפארת שלמה ויחי

כבתה זקוק לה. מרמז על בחינת הצדיק יסוד עולם אשר בכחו ע"י הדלקת נר חנוכה להאיר גם לבני אדם אשר כבה אור נשמתם והלכו חשיכה ולא אור נוגה עליהם. כמ"ש בפי' בגמרא (שבת כא, א) שמנים ופתילות שאמרו חכמים אין מדליקין בהם בשבת מדליקין בהם בחנוכה. פי' גם אותם הבנ"א אשר גם השבת אינו מועיל להם אעפ"כ אור החנוכה מאיר להם לכן המצוה להניחו למטה מי' להאיר ג"כ לאותם האנשים שהם בשפל המדריגה כנ"ל וזה ג"כ כבתה זקוק לה ע"י הצי"ע:[תפארתשלמה ויחי]
[קדושת לוי , דרוש לחנוכה]
הטעם שאנו מברכין בחנוכה ובפורים שעשה נסים וכו' ואין מברכין ברכה זו בפסח שנעשה בו גם כן נס... וזהו בחנוכ' שנעשה הנס בהזמן שהוא הטבע אבל בפסח שנעש' הנס למעל' מן הזמן ולכך אין מברכין ברכה זו שנעש' הנס למעלה מהטבע
ואפשר שבשנה הראשונה כשנצחו מגודל הנס והבהירות נתדבקו היטב ביוצרם ונעשו כגוף אחד כביכול עד שלא הצריכו לקבוע בהלל והודאה כגוונא דיליה. אמנם לשנה האחרת היו צריכים לקבוע כמו קובע במסמרים לא ימוט בהלל והודאה שיהיו דבוקים בה' על ידי ההודאה:
. כמו שאמרנו לעיל כי עיקר כוונת הדלקה הוא להמשיך האור למטה ולעומדים בחוץ. ורמזו בדבריהם שאמרו עד שתכלה רגל מן השוק ועד כמה אמר רבה בר בר חנה אמר רבי יוחנן עד דכליא ריגלא דתרמודאי עי"ש פירוש רש"י. והאר"י ז"ל כתב כוונות ושמות על ענין זה עד שתכלה רגל מן השוק, דעתו שהשיעור הוא עד שתכלה הבהירות הנקרא רגל מן השוק הם העולמות עי"ש. ונראה דהנה במסכת שבת דף (לא.) איתא שאלת אותו בן אדם להלל מפני מה עיניהם של תרמודאין טרוטות, והשיב לו מפני שדרין בין החולות ופירש רש"י שעיניהם כהות מראות מפני החול שמנשב לעיניהם עי"ש. ומסתמא כאשר אנו רואים שעיניהם כהות מראות פנימית הענין מרמז שהם מעולמות נמוכים אשר טח עיניהם מראות להביט בקדושה. והטעם שדרין בין החולות מחמת שהם בעולם הנקרא רשות הרבים וטורי דפרודא ומכונה בלשון חו"ל, כי החול אין לו דיבוק וקיבוץ יחד ומתפרד תמיד כל קורט מרעהו, לכן בחנוכה אחרי אשר עיקר הכוונה להמשיך האור למטה דהיינו להאיר לההולכים בחושך ולהעולמות הנמוכים לפקוח עינים עורות המה יביטו ויראו כי ה' יוצרם. וזה שאמר עד שתכלה ריגלא דתרמודאי להאיר אפילו לתרמודים ע"פ שם רג"ל הגם שעיניהם טרוטות,
וב"ה ס"ל דאנן פירסומי ניסא בעינן להראות לכל באי העולם גודל תוקפו של הנס כדי להודות ולהלל להשי"ת על כל הטוב אשר גמלנו ברחמיו, ומאחר שבכל יום ויום נתוודע ונגלה לנו ולעין כל הנס יותר ויותר הגם שהכל היה כלול ביום הראשון עכ"ז היה כמוס ונעלם ולא היה נודע וניכר עדיין עד שראו בכל יום ויום גודל הנס יותר ויותר. ומפני שהעיקר הוא לפרסם הנס לכל לזה ס"ל לב"ה דמוסיף והולך בכל יום נגד ימים היוצאין כדי לפרסם בכל יום כמה ימים היה הנס. ובליל שמיני מדליק שמנה. להגלות לעין כל שהנס הגדול היה על ח' ימים כמו שנתוודע לנו אז בכל יום ויום הנס הגדול יותר ויותר וק"ל:[שם]
בס"ד          

          מועדים/פורים.  לקט מספרי חסידות. ועוד
השל"ה, שער האותיות , עמק ברכה ,ג
דמתוך שמחה מגלה החכם רזי התורה. והטעם הוא, כי ברבות השמחה יתחזק הכח השכלי שיש בנפש, ואז הוא יותר מוכן לגלות תעלומות חכמה

ואני מלמד זכות לקדושים אשר בארץ המה הגבורים אשר מעולם אנשי השם ומשרתיו, ששתו לפעמים הרבה יותר מדאי בסעודות גדולות, בפרט בסעודות מצוה, בודאי היתה כוונתם בזה לשם שמים, כי מתוך משתה היין הוו מבדחי טובה, ומתוך כך אומרים דברי תורה על השלחן הרבה מאוד וכפליים לתושיה. וכההיא דאמרינן בפרק המוציא (שבת עז, ב), ר' זירא אשכח לרבי יודא דהוה קאי אפיתחא דבי חמוה, וחזיתיה דהוה בדיחא דעתיה, ואי בעי מיניה כל חללי עלמא הוה אמר ליה כו', שמע מינה דמתוך שמחה מגלה החכם רזי התורה. והטעם הוא, כי ברבות השמחה יתחזק הכח השכלי שיש בנפש, ואז הוא יותר מוכן לגלות תעלומות חכמה. וכההיא דאמרינן [בפרק אחד דיני ממונות] אגברי חמרא אדרדקי כי היכי דלימרי מילתא וכו', עד יין ניתן בע' אותיות, וסוד ניתן בע' אותיות, נכנס יין יצא סוד, עד כאן. רצו בזה שעל ידי משתה היין יצאו דברי תורה הנקראת סוד, שנאמר (תהלים כה, יד), סוד ה' ליראיו, ועל כן אמרו ניתן בע' אותיות ולא אמרו בגימטריא ע' [כי פירש רש"י על מלת ניתן כך חשבונו בגימטריא] רמזו בזה על נתינת התורה שהיא נתנה במספר זה, כי שבעים פנים לתורה, וק"ל.

השל"ה שמות תצוה,ב
המתפתה ביינו יש בו מדעת קונו. סוד המאמר אשר מצד היין רוח לבשה בו לעורר בסוד יין המשומר, ותצלח עליו רוח ה' מתוך שמחה

ואני קבלתי בזה המאמר פשט עמוק וסוד גדול. אמרו רז"ל במקום אחר (ערובין סה, א), המתפתה ביינו יש בו מדעת קונו. סוד המאמר אשר מצד היין רוח לבשה בו לעורר בסוד יין המשומר, ותצלח עליו רוח ה' מתוך שמחה, ואז מתפשט מן הגשמיות ומתלבשת ברוחניות, והוא דבוק למעלה למעלה, ואז יש בו מדעת קונו. ענין בסומי שיהיה מבושם שמח וטוב לב ברוחניות. רבינו הקדוש אמר על בני ר' חייא אגברו חמרא אדרדקי כי היכי דלימרו כו' (סנהדרין לח, א). ועוד צריך להקדים הקדמה קטנה אשר ביארתי במקום אחר, כי גם סוד הקליפה למעלה בשרשה היא קודש, רק למטה הם נפרדים בסוד פלגשם חסר, פלג שם. וזהו שאמרו רבותינו ז"ל (שם צא, ב) שם טומאה מסר להם, סמאל סם טמא, אל שם. הקליפה היא סוד ארור המן, והקדושה ברוך מרדכי. והוא צריך לבסומי (מגילה ז, ב), שידבק למעלה למעלה מהשורש אשר שם ארור המן וברוך מרדכי. וזהו סוד מאמרם במסכת מגילה (ז, ב) רבה שחטיה לר' זירא בסעודת היין. רצה לומר הפשטת החומר כענין ישראל בהר סיני, כי נכנס עמו תוך השגה גדולה, ואפשר ממש הציץ ומת כבן זומא (חגיגה יד, ב). ומה שדיבר בלשון שחיטה האמת הוא כפשוטו, וישחטם במדבר (עי' במדבר יד, טז), שלא היה שחיטה ממש רק מיתה, ודיברה תורה כלשון בני אדם, שאומרים זה נשחט וק"ל. אפשר סוד קנה ושט הוא מרדכי והמן, והוא נכנס בשורש שרשם, ודוק היטב.

מהר"ל גבורות ה' ,עב

שעצם היין הוא דבר סוד נסתר פנימי שהוא נסתר בענב. ואין הדבר הזה דבר מקרה כלל

ואין ספק כי יש לאומות הכנה פנימית שעל ידי אותה ההכנה מוכנים להתדבק בכח שלהם, ויש לישראל הכנה פנימית שעל ידי אותה ההכנה דביקים בו יתברך, ולכך אף אם כל בני אדם מתדמים בדברים המורגשים והחצונים מובדלים הם בכח פנימי, ומפני חלוק והבדל הפנימי שלהם ראוי שיהיו מחולקים בדבר שהוא נסתר פנימי כיון שהם בעצמם מחולקים גם כן במדריגה פנימית נסתרת. ואין לך בכל המשקין שראוים לשתיה שמדריגתו בנסתר כמו היין, שהרי היין יוצא מתוך פנימית הענב ומהסתר שלו ולפיכך יין בגמטריא שבעים וסוד גם כן ע', וזה מפני שעצם היין הוא דבר סוד נסתר פנימי שהוא נסתר בענב. ואין הדבר הזה דבר מקרה כלל כדמוכח בפרק אחד דיני ממונות (סנהדרין ל"ח ע"א) דקאמר שם יין נתן בשבעים אותיות וסוד נתן בשבעים אותיות נכנס יין יצא סוד עד כאן. ואין דבר זה דברי מליצה רק דברי אמת, כי היין בגמטריא סוד מפני שהוא פנימי נסתר יוצא מהסתר הענב, ולפיכך כאשר נכנס יין הוא מגלה הסוד, שהיין יש לו כח ושולט על הסוד ולכך ראוי שיהיו נבדלים ישראל מן האומות ביין הזה שהוא בגמטריא סוד, כמו שישראל נבדלים בכח פנימי נסתר שלהם. ואם ישתתפו ביחד ביין אחד הרי כאלו אינם מובדלים בפנימי שלהם, ומאחר שישראל הם מובדלים מן האומות בכח פנימי נסתר שלהם, צריך שיהיו מובדלים בדבר שהוא במדריגה זאת הפנימית שהוא יין שנתן בשבעים אותיות בשביל שהוא דבר פנימי כדי שלא יהיה בטול אל הבדל ישראל מעלתם העצמית. והנה התבאר לך שאין הדברים כמו שחושבים הם, כי חשבו כי האסור הזה הוא באולי ושמא יבא לכלל חתנות לא נעשה האסור שאין הדבר כך רק אסור זה בטול הבדל ישראל שהוא עצם מעלת ישראל שצריכין שיהיו מובדלים לגמרי מבלתי אפשרות שום חבור כלל, שזה נקרא הבדל לא ענין זולת זה.

יערות דבש,א,יז
עיקר הטעם שצוה עליה מרדכי אשר לא תגיד, הוא כי ראה מרדכי כי מדת הדין מתוחה... ואין להם תקנה להכניע קשה ערפם אלא בגזירת מלכם... גדולה הסרת טבעת מכל נביאים, והוא ידע מה שיהיה בגזירת המן...

ואם כי זה נכון, אבל עיקר הטעם שצוה עליה מרדכי אשר לא תגיד, הוא כי ראה מרדכי כי מדת הדין מתוחה בעונות הרבים על ישראל, אם מפני שהשתחוו לצלם, ואם מפני שאכלו מסעודות של אחשורוש, ואין להם תקנה להכניע קשה ערפם אלא בגזירת מלכם, כמ"ש [מגילה יד.] גדולה הסרת טבעת מכל נביאים, והוא ידע מה שיהיה בגזירת המן, כדכתיב [פ"ד, א] ומרדכי ידע את כל אשר נעשה, ואמרו מלאך אמר לו, וא"כ מסתמא הגיד לו הכל, כמו שנאמר את כל אשר נעשה, וידע והבין כי זהו יהיה לישראל לתרופה לעולם, ובזו הגזירה יעוררו לבבם לתשובה ושבו ורפא להם, וזו תכלית תועלתם. ובאמת ע"י תשובה, לא זו שכפו להמן, אף גם לא האריך זמן איזה שנים ושבו לארצם, פקד ה' עמו להושיבם לירושלים כנודע. וחשב מרדכי, אולי תגיד אסתר לאחשורוש היותה ישראלית, לא יעלה בלב המן להסית למלך עשות כליון באומת אהובתו שגלתו, וגם המלך לא ישנא אותם, ובפרט מטעם שנכתוב בזה אי"ה: ואם כן איפוא במה יכופר עון בית יעקב אשר חקוק בעט ברזל וצפורן שמיר, ולכך צוה אשר לא תגיד, ותגולגל גזירת המן, וישובו ישראל בתשובה שלימה, גם מרדכי נכנע, אף כי ידע כל הנעשה כמ"ש, אי בשביל לעורר ישראל בתשובה, ואי שמא יגרום החטא, וכמ"ש שם במדרש, כי כבר למדו זאת מיעקב, אף שהיתה לו הבטחה, ירא שמא יגרום החטא. אמנם דבר זה לא ענה מלבו, רק למדו מבנימין ראש שבטו, כי ידוע בספר הישר - אשר מחובר על ספר בראשית - כתב כי יוסף גילה לבנימין טרם שובו לבית אביו כי הוא אחיו באמת, וצוה להסתיר מאחיו למען יראה אם ימסרו נפשם על בית רחל, ובנימין ראה אחיו דואגים ומצטערים וכואבים ממש עד למות בשביל עלילת מציאת הגביע, ולא אמר להם דבר, ותפס פלך שתיקה, והוא ג"כ הטעם, כדי שיקבלו עונש בצערם על מיכרם בכסף צדיק, וטוב להם לצער עד מאוד, אפס תהיהלהם כפרה, ולכך שתק, כי אך זה טוב לישראל. וזה הוא מאמר חז"ל ברור ואמת, בנימין גרם לאחיו לקרוע, אף שידע האמת, מ"מ שתק, וגרם על ידי כך הקריעה לאחיו, וזה היה לטובתם. אף מרדכי שצוה שלא תגיד, וגרם שהוצרך לקרוע בגדיו, וזהו היה בסיבת שתיקתו כמו בנימין, והוא ג"כ למזבח כפרה כמו בנימין לאחיו, והכל בענין אחד וטוב וישר:
.
ישמח משה, שמיני, דף יא
דהוראה הוא מסתמא בשכל אנושי, ולכך שתוי יין אסור להורות, מה שאין כן דיני ממונות, דכבר כתבו דאי אפשר לשכל אנושי לירד לעומק הדין אם לא בהשפעת רוח הקודש, וכמו שפירש בחן טוב בפרשת וירא ובפרשת משפטים, והרי לזה אינו מזיק השתוי יין...
יין ושכר אל תשת וגו' (ויקרא י ט) ולהורות (ויקרא י יא). פירש רש"י (ד"ה ולהורות) למד שאסור שיכור בהוראה, ועיין מ"ש התוספת סוף פרק היו בודקין ([סנהדרין] דף מ"ב [ע"א ד"ה העוסקים]) דשתויי יין מותרים לדין דיני ממונות, דהא דאמרינן במסכת עירובין (דף ס"ד ע"א) דשתה רביעית יין אל יורה, הוא דוקא בהוראת איסור והיתר, והביאם הבית יוסף בחו"מ סימן זיי"ן, וכן הוא בשו"ע חו"מ סימן ז' סעיף ה', ואמת דכן מוכח מהגמרא סנהדרין שם, דאי גם דינין בכלל הוראה, אם כן למה לי קרא לדיני נפשות לרוזנים אי שכר (משלי לא ד). ומיהו קשה טובא דזיל בתר טעמא דאסור להורות משום דלא צליל דעתיה, אם כן מה שנא דיני ממונות הלא אמרינן (ברכות ס"ג ע"ב) דאין לך מקצוע בתורה יותר מהם. והנ"ל על פי מה ששמעתי דמה סלקא דעתיה דרב נחמן שם בעירובין (ס"ד ע"א) דאמר אנא עד דלא שתינא רביעית לא צילא דעתאי. והוא דלענין שכל אנושי יין טורדו, אבל אמרו (יומא ע"ו ע"ב) חמרא וכו' פקחני שמפקח את הלב דיין ישמח וגו' (תהלים קד טו), וביין שמחה הוי דבר שמחה של מצוה ועלול לרוח הקודש סוד ה' ליראיו (שם תהלים כה יד), כמו שאמרו רז"ל יין בגימטריא שבעים, סוד גימטריא שבעים וכו' (עירובין דף ס"ה [ע"א]), וכן מבואר (במסכת ע"ז) (עירובין דף ס"ד ע"ב) בעובדא דרבן גמליאל דאמרו שהשתמש רבן גמליאל ברוח הקודש, עיין שם עד כאן שמעתי. ולפי זה אתי שפיר, דהוראה הוא מסתמא בשכל אנושי, ולכך שתוי יין אסור להורות, מה שאין כן דיני ממונות, דכבר כתבו דאי אפשר לשכל אנושי לירד לעומק הדין אם לא בהשפעת רוח הקודש, וכמו שפירש בחן טוב בפרשת וירא ובפרשת משפטים, והרי לזה אינו מזיק השתוי יין. אבל בדיני נפשות הרי ראוי לצער על איבוד נפש, ולא תאכל על הדם כתיב (ויקרא יט כו), ואם כן אז אין מצוה ביין ולשמחה מזה זו עושה, ובודאי דלא נשפע רוח הקודש על ידי יין זה
ספר אוהב ישראל - פרשת זכור ופורים 
גבי נס של פורים נתגלה הפעולה והפועל. דהפעולה הוא שראו כל אפסי ארץ את ישועת אלהינו אשר הציל אותנו ממיתה לחיים.. גם אז היה התגלות ע"י מי היה הנס הישועה וההצלה. היות שבא לנו ע"י גדולת מרדכי אשר גדלו המלך שהשלום שלו.
שושנת יעקב צהלה ושמחה בראותם יחד תכלת מרדכי להודיע וגו'. והוא מחוסר הבנה. וי"ל דהנה אחז"ל (סוטה יז.) תכלת דומה לים. וים לרקיע ורקיע לכסא הכבוד, ר"ל דהאמת הוא שאין אנו יכולים להשיג את הבורא בהוב"ש. כי אם מצד פעולותיו ומעשיו הנוראים שעושה לנו נסים ונקמה מאויבינו בכל עת. ואנו משיגין הפעולה אבל לא הפועל זולת מתוך מעשיו שעושה עמנו מזה ראיה ברורה על עצמותו הנעלם אשר הוא ית' משגיח עלינו תמיד. אבל גבי נס של פורים נתגלה הפעולה והפועל. דהפעולה הוא שראו כל אפסי ארץ את ישועת אלהינו אשר הציל אותנו ממיתה לחיים. ונהפך מיגון לשמחה, גם אז היה התגלות ע"י מי היה הנס הישועה וההצלה. היות שבא לנו ע"י גדולת מרדכי אשר גדלו המלך שהשלום שלו. והקב"ה גלגל הדבר ע"י מרדכי הצדיק. וסיבב סיבות שהציל מרדכי מקודם את המלך אחשורוש ממיתה, וזהו יחוד גדול שנתגלה הפעולה והפועל. ולכך הוא ימי שמחה מחמת שנתגלה הארת מרדכי כנודע ליודעי חן. וזה"ש הפייטן שושנת יעקב צהלה ושמחה. בראותם יחד תכלת מרדכי. ר"ל שהשיגו אז שני הבחינות ביחד הפעולה הוא הנס הנקרא תכלת שדומה לכסא הכבוד שעל ידי הפעולה ניכר מי הוא מלך הכבוד ונעשה הפעולה כסא לכבודו ית', גם זכו והשיגו להתגלות הארת בחי' מרדכי שע"י מי באה הצלה והנס לזרע ישראל וזה היה ע"י מרדכי מה שלא השיגו ישראל בשום נס. וזהו להודיע שכל קויך לא יבשו. ר"ל הקב"ה רצה להראות ולפרסם מעלת הצדיק הדבוק בו ית'. אשר שולח הקב"ה ע"י ריוח והצלה לזרע ישראל. כי הפלה ה' חסיד לו ה' ישמע בקראו אליו. כיה"ר אמן: 

ספר תפארת שלמה - מועדים - רמזי פורים 
אמר רבא שגלה מעצמו. הנ"ל כי כוונת מרדכי הי' שגלה שם קודם כולם כדי ליסד שמה הקדושה והמרכבה העליונה...
אשר הגלה מירושלים עם הגולה. בגמ' (מגלה יב, ב) אמר רבא שגלה מעצמו. הנ"ל כי כוונת מרדכי הי' שגלה שם קודם כולם כדי ליסד שמה הקדושה והמרכבה העליונה כדי שעי"כ יתקיימו ישראל בגלות בבל. כמו שעשה יעקב אבינו שירד תחלה למצרים קודם ישראל. וכן מרדכי הי' בחי' יעקב כנודע. וזה ג"כ שהלך בתחבולות ובחכמה נגד המן לעקרו 
ספר קול מבשר ח"א - פרשת משפטים 
צריך להלוך תמיד בתחבולות נגד היצה"ר כמ"ש דוד המלך ע"ה (תהלים קיט) חשבתי דרכי ואשיבה רגלי אל עדותיך... כאשר הייתי חושב לקום לדרכי בעניני עוה"ז והי' הדרך חשוב לפניו אז אח"כ ואשיבה רגלי אל עדותך לבהמ"ד:

יז. מדבר שקר תרחק (שמות כ"ג ז). פעם אחת, לאחר ראש השנה, כשפטר הרר"ב זצ"ל את העולם אנ"ש לביתם לשלום, אמר לכל אחד ואחד, "אני שואל ממך דבר אחד, שתבטיח לי שתציית לי". ובודאי השיב לו כל אחד שיציית לו. אז אמר לו, "שמבקש ממנו שלא יאמר שקר כי אם אמת". ולכל אחד אמר דברים הללו. עכ"ד. והגם שדברים הללו כל מבין בין יבין, אבל הם דברים עמוקים מאד, על פי דברי תלמידו הרה"ק מורנו הרבי יצחק זצללה"ה מווארקא, שאמר בסעודת פורים לאנ"ש בזה הלשון, "בואו ואלמדכם דרכי החסידות", ונדחקו כולם לשמוע דבריו. ואמר להם, "מי שהולך ומאנה את עצמו בדבר אחד - הוא הולך מהכל". והוא רזין דרזין. וכך כתוב בספר חסידים, שעל ידי זה נעשה אחד בעל תשובה, על ידי זה שאמר לו שישמור פיו משקר, ע"ש. [רמתים צופים תדבא"ר, פרק כ"ט אות פ"א]:כמו שעשה יעקב אבינו נגד עשו בכל עניניו וע"ז נאמר (משלי כד, ו) בתחבולות תעשה לך מלחמה. כי כן צריך להלוך תמיד בתחבולות נגד היצה"ר כמ"ש דוד המלך ע"ה (תהלים קיט, נט) חשבתי דרכי ואשיבה רגלי אל עדותיך הפי' כי הנה כשירצה האדם ליקח לעצמו לילך לדבר מצוה או לקום בבקר ללמוד תורה הנה היצה"ר מכביד איבריו עליו ומחליש גופו לבלתי יוכל לקום. אבל לדברי העוה"ז הנה מזרזו ומקיצו מהר מה לך נרדם חושה מהר פן תורש אתה וביתך. ולזה אמה"כ חשבתי דרכי כאשר הייתי חושב לקום לדרכי בעניני עוה"ז והי' הדרך חשוב לפניו אז אח"כ ואשיבה רגלי אל עדותך לבהמ"ד:

ספר קול מבשר ח"א - ספר משלי 
מסרו עצמן להש"י, וכרצונו יעשה בהם, והן בטלים אליו יתברך בכל חושיהם. ובכן שבו כל ישראל להיות כאיש אחד, כי כח ה' הוא המאחדם. והיו באחדות גמורה - יותר מעל ידי המלך, ובכח זה נצחו את עמלק.

ג. רבות מחשבות בלב איש, ועצת ה' היא תקום (משלי י"ט כא). בש"ס מגילה (ה ע"ב), לאסור של זה בזה. יש לפרש על פי מאמר כ"ק אבי אדמו"ר זצללה"ה, שעיקר הנס של פורים היה, באשר אז לא היה להם מלך, ואף על פי כן התגברו על העמלקים והרגו בהם. שסדר המצוה הוא - למנות עליהם מלך תחילה, ואח"כ למחות זרעו של עמלק. עכת"ד. אך צריך להבין. מאחר שהמצוה לא סייעה אותם בזה, באיזה כח התגברו? ונראה, כי טעם הסדר למנות להם מלך תחילה, הוא למען יהיה להם כח המאחדם. כי עמלק נקרא 'קוצץ', וכל כוחו הוא מצד הפירוד, וכמו שאמר המן, ישנו עם אחד מפוזר ומפורד בין העמים. על כן, להתגבר כנגדו, צריכין כח המאחד. וכבמדרש (בר"ר פר' פ"ד), כינוסו וכינוס בניו הצילו מיד עשו. וזהו מלך - שהוא מאחד את העם. והנה אז אחר הגזירה להשמיד ולהרוג ולאבד, היו ישראל בעיני עצמם כחרס הנשבר, ונתיאשו מן החיים. וכבמדרש, דפתח לה פיתחא להאי פרשתא מהכא, והיו חייך תלואים לך מנגד, ופחדת לילה ויומם ולא תאמין בחייך. והיו בעיני עצמם בתכלית הביטול. ובתשובתם
הגדולה - שב הביטול להש"י. היינו, שהביטול לא יהיה עוד בתמהון לבב וטמטום הלב כאבן בלי חיות, אלא מסרו עצמן להש"י, וכרצונו יעשה בהם, והן בטלים אליו יתברך בכל חושיהם. ובכן שבו כל ישראל להיות כאיש אחד, כי כח ה' הוא המאחדם. והיו באחדות גמורה - יותר מעל ידי המלך, ובכח זה נצחו את עמלק. ובזה נתקיים (קהלת ח'), אשר שלט האדם באדם לרע לו, היינו, של השולט. כי לולא שגזר עליהם כזו - לא היו מתאחדים, ולא היה בכוחם לעמוד נגד עמלק. והוא כעין מאמר הרבי ר"ב זצללה"ה מפרשיסחא בפסוק, רבות מחשבות בלב איש ועצת ה' היא תקום, שמה שעצת ה' מתקיימת נגד מחשבות אדם - אין זה רבותא. אלא מה שממחשבות האדם עצמן [אפילו הם נגד רצונו - המבי"א] - מהם נצמח קיום עצת ה', ומחשבות האדם הן סיבה שתתקיים עצת ה'. כי איתא בכתבי האר"י ז"ל, שהמן וסיעתו הרשעים, הרגישו שבנין בית שני ממשמש ובא, לכן חשבו מחשבות להפר זה. אך הנה ידוע שקודם בנין בית ה', בכל פעם צריכה להיות מחיית עמלק מקודם, וכבר דברנו מזה. אבל בעוד ישראל בגלות בלי מלך המאחד - בלתי אפשר להתגבר על עמלק. ואם כן, היה דבר החוצץ לבנין בית שני. אך על ידי מחשבות המן להפר הבנין, והתחכם לגזור גזירה כזו - דבר זה עצמו, היה סיבה שיתאחדו ויתגברו על עמלק ויבנה הבית. וכנראה שזה יהיה גם לעתיד במהרה בימינו, אם ח"ו לא תגיע זכותם כל כך, אמרו ז"ל (סנהדרין צ"ז ע"ב), שהקב"ה יעמיד להן מלך שגזירותיו קשות כהמן, עד שישראל ישובו בכל ליבם, ועל ידי זה יתאחדו ויתגברו על עמלק, ויבנה הבית השלישי. ומה שהיה הוא שיהיה. [שם משמואל, פורים שנת תרע"ב]: 

ספר קול מבשר ח"ג - פורים 
שביום כיפור מענה את הגוף, ובפורים מענה את הדעת

ב. הרבי רבי בונם זי"ע אמר על מאמר הזוה"ק שיום הכפורים הוא כיום פורים. משמע, מדתלוי יום הכפורים בפורים, אם כן, פורים גדול יותר מיום הכיפורים, ומפני מה? ואמר, שביום כיפור מענה את הגוף, ובפורים מענה את הדעת. דחז"ל אמרו (מגילה ז ע"ב), מחייב איניש לבסומי בפוריא עד דלא ידע בין ארור המן לברוך מרדכי, ועינוי הדעת גדול יותר מעינוי הגוף. ומשום זה תלוי יום הכיפורים בפורים. [שיח שרפי קודש ח"א אות ל"ב]: 

ספר רסיסי לילה אות [יט] 
כל הספורים במגילה בכ"מ שנא' המלך סתם המשכיל יבין כי דבר זה נתגלה בנס פורים שהמלך סתם הוא ממ"ה. ושם זה להשם יתברך נתגל' בפורים דגם מלכי עכו"ם לבם בידו של הקב"ה דבר זה נתגלה לעין כל בפורים

ורז"ל פירוש זה הסוד במ"ש (זח"ג קט ריש עמוד א' ומ"ר אסתר פרשת ג) כ"מ שנא' המלך סתם במגילת אסתר בממ"ה הכתוב מדבר. כי בכל המגילה לא נזכר שום שם משמות הקב"ה היינו כמשאז"ל (מגילה יד.) אכתי עבדי אחשורוש אנן ואין כאן התגלות שם שמים. רק דזה נגלה דלב מלכים ושרים ביד ה' דנתגלה סוד זה שבכ"מ שגלו גלתה שכינה עמהם שלמדוהו רז"ל (ירושלמי תענית פ"א ה"ג) על גלות פרס ממ"ש ושמתי כסאי בעילם והאבדתי וגו' ומקרא זה דרשוהו בפרק קמא דמגילה (י סע"ב) על ושתי והמן דאז נתגלה ענין גלות השכינה בלב מלכים שהוצרך לקחת לבבו בידו שלא להניחו להתנהג רק כרצון השם יתברך. וכעין הנהגת השם יתברך בשכינתו ית' בלבבות בנ"י דאין מניחם לנתק ממנו כלל וכמ"ש ובחימה שפוכה אמלוך עליכם כי זה שא' (תדב"א זוטא פרשת ט) אם יגדיל אדם עבירות זו למעלה מזו וכו'היינו מצד מה שהשם יתברך אין מניחו לעשות כל כך עבירות שלא יוכל לשוב עוד כי חלק ה' עמו חלקו ונחלתו כנחלה שאין לה הפסק (ר"ה יב:) ואי אפשר לנתק והוא מנהיג הלב ממש ולבם בידו. וכך בגלות הם לבבות מלכי עכו"ם בידו ממש שלא ינהיג כלל כרצונו הגם דאחשורוש אויב ישראל יותר מהמן כמשל רז"ל (מגילה יד.) דבעל התל והחריץ מכ"מ בע"כ שלא בטובתו הטיב להם וגם זעף על אסתר ובא מלאך כו' כדרז"ל (אסת"ר פ"ו וילקריאת שמע שם) והוא הכל מה שלבבו ביד השם יתברך וכ"ש המלך סתם בממ"ה הקב"ה הגם דמבואר בפשט הכתוב דבאחשורוש מדבר כמו יבוא המלך והמן אל המשתה וכדומה רק הוא מצד ההתלבשות בגלות השכינה. וכל דבורי אסתר היה אל המלך ממ"ה הקב"ה כמשאז"ל (מגילה יד:טו.) שלבשתה רוח הקודש מדרגה זו הנקרא מלכות דהוא התגלות שכינתו ית' בקרב לבבה וכי רק הוא לבדו שוכן בכל קצוי ארץ ואין עוד ממש שאין שום דבר ממשי כלל זולתו רק הנהגת ממ"ה הקב"ה לבד. וכן כל הספורים במגילה בכ"מ שנא' המלך סתם המשכיל יבין כי דבר זה נתגלה בנס פורים שהמלך סתם הוא ממ"ה. ושם זה להשם יתברך נתגל' בפורים דגם מלכי עכו"ם לבם בידו של הקב"ה דבר זה נתגלה לעין כל בפורים דהגם דעבדי אחשורוש אנן מכ"מ אנו עבדי השם יתברך גם בהשתעבדות זה דלאחשורוש (עזרא ט) ובעבדותינו וגו'. והתגלות אור זה הוא בכל פורים ובכלל החודש אדר כמו שאמרו ז"ל (תענית כט:) האי מאן דאית לי' דינא בהדי כו' כי משפטי עכו"ם הוא מצד המלכות שלהם ואז מתגלה דגם מלכות שלהם הוא ביד השם יתברך היינו ביד ישראל שהשם יתברך שוכן בקרב לבבם באמת ומנהיג ג"כ לבבות מלכי העכו"ם כרצונם מה שאין כן חודש אב שהוא ההיפך דהוא התחלת הגלות שלא נגלה עדיין דבר שזה דגלתה שכינה עמהם שגילוי דבר זה הוא אתחלתא דגאולה שלימה ומיד סמוך לאדר הוא ניסן מיסמך גאולה לגאולה (מגילה ו:) דבניסן עתידין להגאל גאולה שלימה: 

(ספר רסיסי לילה אות [לא] 
וזהו פורים עד דלא ידע כו' שהגיע לשכרותו של לוט שכל מעשיו כמתעסק בעלמא שאין לו שום דעת לא בתחלה ולא בסוף ומכ"ז דבוק בהשם יתברך

וזהו הכרת היחוד הגמור שאין מקום להשתדלות כלל רק כטעם והקיצות היא תשיחך מעצמה כטעם (ברכות טז:) ונשכים ונמצא יחול לבבינו שמיד בהשכמה משינה אז הוא התחלת השתדלות. ודרגא דיעקב שגם ההתחלת השתדלות אינו משלו כלל רק היא תשיחך. וזהו פורים עד דלא ידע כו' שהגיע לשכרותו של לוט שכל מעשיו כמתעסק בעלמא שאין לו שום דעת לא בתחלה ולא בסוף ומכ"ז דבוק בהשם יתברך. כי המן בא מכח טענה שהשתחוו כו' ואמר שצריך השתדלות עכמה פעמים לסור מרע ובאמת אין כן דהם לא עשו אלא לפנים כי שורש ישראל וין לו שייכות לרע כלל רק לפנים. ובכל פורים זוכין לאור זה והוא מעין שבת שהוא מעין עוה"ב דאין שם השתדלות דישראל מקדשי רק קדושה קביע וקיימא. וכן פורים אין צריך קדושת ישראל שהרי מצותו בשכרות עד דלא ידע שאין מקום להשתדלות רק אותו יום זכה בגורל מעצמו כמו מי שמרויח בגורל בלא יגיעה כלל: 

ספר רסיסי לילה אות [נח] 
וזה טעם פור הוא הגורל כי פור הפרסי ושל או"ה נפילתו הוא כפי הדמיון ומברר רק איך הדבר מצד הדמיון של שעה. מ"מ הוא עצמו הגורל שבלשון הקודש שהוא המודיע האמת לאמיתו

ענין קריאת ימי הפורים ע"ש הפור והוא הגורל אלא שבלשון פרסי נקרא פור והוצרך הכתוב לזכור שמו בלשון פרסי ולתרגמו ללשון הקודש לפי שהימים קראו כשם הפרסי שכפי הנראה הי' נקרא כן בפי בנ"י אז. וזה טעם ע"כ קראו וגו' ולא פי' מי דר"ל המון בנ"י קראו כן שכך הוא מפורסם שם ימים הללו אז. כי הפור הוא שגרם לימים אלו כי לולי נפל להמן הפור על חודש זה שבו יצליח לא הי' מתחיל לעשות כלום. והנה הגורל אינו מקרה כמ"ש ומה' כל משפטו כי הכל הנהגת הש"י וכל האומות ג"כ האמינו בגורלות אלא שכל העמים ילכו איש בשם אלהיו הם שרי האומות המנהיגים אותם שכל פעולותיהם נמשך מהם. וכמו שהם רק לשעה כך כל פעולתם וכן הוראת גורלותיהם הוא כפי מה שהענין לשעה ולא כמו שהענין באמת לאמיתו כגורלות בנ"י שהם מהש"י הם מורים האמת הקיים לעד כחלוקת הארץ בגורל שהוא חלקו ונחלתו לעולמי עד. אבל גורל המן אף דג"כ לא הי' דבר ריק הוראתו הי' רק כפי מה שיהי' למראית העין לשעה וכפי מחשבת הדמון שחשבו כן הוא שהם מוכנים ח"ו ליום הריגה לאותו חודש. אבל באמת

,,,וזה טעם פור הוא הגורל כי פור הפרסי ושל או"ה נפילתו הוא כפי הדמיון ומברר רק איך הדבר מצד הדמיון של שעה. מ"מ הוא עצמו הגורל שבלשון הקודש שהוא המודיע האמת לאמיתו. והמון בנ"י אם אינם נביאים בני נביאים הם קראו לימים ע"ש הפור והוראתו הדמיון כי זה כל קדושת ימי הפורים לברר האמת הגנוז ונעלם תוך הדמיון עד שהדמיון שב להיות כלי להאמת שבתוכו ונטפל אליו. וכמו שהי' בנס דפורים ההריגה באויבים הי' רק ע"י גזירת המן להיות היהודים עתידים ליום הזה הוכרחו להפוך הדבר שיהיו עתידים להרוג באויבים. ונמצא הדמיון הוא הוא הגורם הישועה ביתר שאת וע"כ הוכרח להיות הדמיון ג"כ לצורך האמת שאח"כ ונמצא גם הדמיון הוא מכלל הנס והישועה שאח"כ כי הי' רק לצורך ישועה. וע"כ חייב לבסומי כי השיכור הוא מלא דמיון ואין לו מחשבת אמת כלל אבל אצל בנ"י גם הדמיון אמת. וע"כ קראו לימים פורים להורות כי הפור הוא עצמו הגורל והוא ג"כ בכלל הנס. וע"כ המגילה מתחלת באות ו' ומסיימת בו' שהוא אות אמת כידוע בזוהר (ר"פ ויקרא) והוא מדת האמת ליעקב שכולו זרע אמת דזהו מדת האמת כאשר כולו כך מבריח מקצה אל הקצה ואין בו דבר מלבר כי שפת אמת תכון לעד. וכאשר נהפך הדמיון להיות ג"כ אמת זהו שלימות אות אמת שהוא הבריח התיכון המבריח מקצה אל הקצה. ותחלתו ויהי שהוא מורה צרה כמדתן של צדיקים תחלתן יסורים וסופן שלוה (ב"ר פ' סו) וע"י היסורין הקודמין ג"כ השלוה יותר גדולה והם ההכנה לשלוה שאח"כ. וע"כ גם זה מתחיל באות אמת והוא מדת יעקב אע"ה שביקש לישב בשלוה וקפצו עליו היסורין לא לנגד לרצונו של הישיבה בשלוה עי"ז כי כל רצונותיו לש"ש ורצון יראיו יעשה. רק למלאות רצונו ומבוקשו לישב בשלוה והשלוה שלו היינו חיים שלא בצער וביצה"ר שזכה לו כמ"ש בתדב"א רבה (פ' ה) והיינו באותם שנים שישב במצרים שנא' עליהם ויחי יעקב שאז הי' לו שלימות החיות. 

ספר ישראל קדושים אות [י] ד"ה ועיקר 
פורים הוא ג"כ הקדושה שמצד הש"י בלא השתדלות אדם וכמ"ש במגילה לבסומי עד דלא ידע וכתיב בי' ג"כ ונוח לשון מנוחה ושביתה מפעולה כבשבת. כי העיקר הוא מה שהש"י מקדש את האדם ואע"פ שצריך אתערותא דלתתא התחלת התעוררות האתערותא הוא ג"כ מהש"י

ומצד קדושת המקום ז' שמהר הבית ולפנים שנחשבו בספ"א דכלים למ"ד בין האולם ולמזבח והיכל חדא. וז' שבנפש ידוע שרמוזים בגוף האדם דרועין וגופא וירכין וברית קודש (נמחק תי' א'.) והתחלת הקדושה הוא מהש"י כמ"ש כי אני ה' מקדשכם והוא קדושת השבת שהוא בשביתה מפעולת אדם והסוף שהוא פורים הוא ג"כ הקדושה שמצד הש"י בלא השתדלות אדם וכמ"ש במגילה לבסומי עד דלא ידע וכתיב בי' ג"כ ונוח לשון מנוחה ושביתה מפעולה כבשבת. כי העיקר הוא מה שהש"י מקדש את האדם ואע"פ שצריך אתערותא דלתתא התחלת התעוררות האתערותא הוא ג"כ מהש"י כד"ש כשרצית נתת בלבם לאהוב כו' והגוים לעולם לא יתעוררו דלא עשה כן לכל גוי רק לישראל עם קדשו שבהם נטע הש"י קדושה מלידה מבטן ע"י שלשמך נימולים ואף ערלי ישראל קרוים מולים (נדרים ל"א.) שהקדושה שלהם בתולדה משא"כ בגוים ואפי' הבא להתגייר אם אין בו נפש הגר מתולדה שיהי' ראוי להתכנות בשם ישראל א"א שיכנס בו קדושת ישראל
לקוטי תפילות חלק שני - תפילה לז 
[תיח]:
[מיוסד ע"פ תורה ע"ד]:
יהי רצון מלפניך יהוה אלהינו ואלהי אבותינו, עושה נסים ונפלאות בכל דור ודור, הרב את ריבנו והדן את דיננו והנוקם את נקמתנו, והמשלם גמול לכל אויבי נפשנו והנפרע לנו מצרינו. שתרחם עלינו ברחמיך הרבים ותעזר לנו בישועתך ונפלאותיך הנוראות, שנזכה לקבל ו"לקים את ימי הפורים הקדושים בזמניהם" כראוי, שנזכה לקים כל המצות הקדושות הנוהגות בפורים בקדושה ובטהרה גדולה, "בשמחה ובטוב לבב", בגילה ברנה בדיצה וחדוה רבה ועצומה מאד, עם כל פרטיהם ודקדוקיהם וכונותיהם ותרי"ג מצות התלויות בהם:
[תיט]:
רבונו של עולם כבר גלית אזנינו שכל הנסים והנפלאות שעשית לאבותינו אשר עליהם נקבעו הימים טובים הקדושים, כולם נעשים ונתגלים ומאירים בכל דור ודור בכל אדם ובכל זמן, ואנו צריכין להמשיך קדושת פורים וקדושת כל הימים טובים, והארת הנסים ונפלאות שנעשו אז, בכל שנה ושנה בכל דור ודור ובכל אדם ואדם בפרטיות. ובכן באתי לפניך עושה נסים ונפלאות בכל דור ודור, ובכל יום ובכל עת ובכל שעה, למדני והורני וחנני וזכני שאזכה לשמחת פורים בשלמות באמת, שאזכה לשמח מאד מאד בכל לב ונפש בימי הפורים הקדושים בכל שנה ושנה בשמחה שאין לה קץ. עד שאזכה על ידי השמחה והקדושה של פורים להמשיך עלי ועל כל ישראל הקדושה והטהרה הנמשכת מהפרה אדומה שמטהרת מטומאת מת, אשר צוית עלינו לעסק בקריאת הפרשה הזאת של פרה אדומה אחר פורים, וגלית לנו שעל ידי פורים זוכין לטהרת הפרה אדומה, למען נזכה להיות טהורים לקבל קדושת הקרבן פסח בזמנו:
[תכ]:
רבונו של עולם, אתה יודע שבעצם ירידתנו ונפילתנו בעמק הגלות המר הזה, ועצם ורבוי צרות הנפש שעוברים על כל אחד מישראל ועלי בפרטיות, ועצם ורבוי המצולות ים השוטפים עלי, ורודפים אותי מאד מאד מכל הצדדים, ובצרה גדולה אני מאד מאד בלי שעור וערך, ואיני יודע שום פתח תקוה לתקן ולהנצל מכל זה, הן על כל אלה אני צריך עתה נסים נפלאים וישועות
לקוטי תפילות חלק שני - תפילה לז 
גדולות ונוראות, כאשר עשית עם כלל ישראל לדורות עולם נסים נפלאים ונוראים אשר לא היו כמותם, בימי מרדכי ואסתר כשעמד עליהם המן הרשע ימח שמו וזכרו וכו', אשר נס זה של פורים גדול מכל הנסים שעשית עמנו מעולם, כאשר הודעת לנו על ידי חכמיך הקדושים זכרונם לברכה, וכל המועדים יהיו בטלים וימי הפורים לא נבטלים. ובתחלה היו כל ההתחלות מפסח, כי כל המועדים הם זכר ליציאת מצרים, ועכשו וכו':
[תכא]:
רבונו של עולם מריה דעלמא כלא, אדון הנפלאות מצמיח ישועות, אתה יודע האמת, שכל הנסים והנפלאות שעשית עמנו ביציאת מצרים ובמלחמת עמלק בימי משה ובימי מרדכי ואסתר, וכל הנסים ונפלאות שעשית עמנו בימי חנוכה ובכל דור ודור, עקר הנס והישועה הוא ישועת הנפש. כי עקר הקנאה והשנאה, של כל צרינו ורודפינו בגשמיות ורוחניות, הוא רק על אשר אנו מאמינים בך יהוה אלהינו, ומשתוקקים לילך בדרכיך הקדושים ולקים מצוותיך הנוראות, ולגלות ולפרסם אמתת אמונת אלהותך והשגחתך וממשלתך בעולם, אשר רק בשביל זה לא אחד בלבד עמד עלינו לכלותנו אלא שבכל דור ודור עומדים עלינו לכלותינו, והקדוש ברוך הוא מצילנו מידם. ועל כן עקר הנס והישועה מכל הצרות הוא מה שאתה מקנא קנאתך ואתה עושה נסים ונפלאות, כדי לקים התורה והמצות לבל יתבטלו מן העולם חס ושלום כרצון השונאים והכופרים ימח שמם, שכולם הם מסטרא דהמן ועמלק ימח שמו:
[תכב]:
ועתה מה אומר לפניך יושב מרום, ומה אספר לפניך שוכן שחקים, אם אחרי כל הנסים והנפלאות האלה אני בעצמי רודף את עצמי יותר מכל השונאים, כי לא התגברתי נגד תאוותי, אף גם המשכתי עלי את היצר הרע, ועשיתי מה שעשיתי, עד אשר הבאתי עצמי בידים בצרות האלה צרות נפשי, אשר הם קשים ומרים מכל הצרות כי אין צרה כצרות הנפש, כי זהו הרחמנות הגדול מכל הרחמנות להוציא נפש מישראל מעוונות ופגמים: 

שפת אמת ספר שמות - לפורים - שנת [תרל"א] 
קשה הול"ל פור למה פורים. אך שגם גורל ישראל הי'. ואף כי לא הפילו פור. אך זה הפור שכשהגורל שלהם להשמיד לאבד כל היהודים. וזה א"א. ממילא נהפך לטוב.
על כן קראו לימים האלה פורים על שם הפור. ומשמע שעיקר הנס תולה בזה. כי איך יקרא שם היום על דבר טפל שאינו העיקר. כי קשה הול"ל פור למה פורים. אך שגם גורל ישראל הי'. ואף כי לא הפילו פור. אך זה הפור שכשהגורל שלהם להשמיד לאבד כל היהודים. וזה א"א. ממילא נהפך לטוב וגורל שלהם הוא גורל שלנו באמת. רק שצריך תפלה וצעקה לישועתו ית'. וכ"כ בנוסח אשר הניא פור נהפך לפורים ע"ש. וזהו באמת גודל הנס שמה שהגורל מורה עליו הוא שהטבע צריך להיות כן. ומזה מוכח שלא הי' הצלת ישראל עפ"י טבע כלל רק בנס. וז"ש במדרש כי אגרת שלהם סתום להיות עתידים כו'. כי הגורל הי' רק שבזה היום צריך להיות דבר זה. ובאמת הי' צריך להיות כן כדי להיות נהפך לטוב. ונמצא שהוא ב' גורלות:
ואיתא במד' כי הי' מפיל גורלות על ימי השבוע ולא עלו לו והפיל על החדשים. וקשה מאחר שלא עלה על הימים מה תועלת בגורל חדשים. שע"כ צריך ליפול ביום מימי השבוע. אמנם הם ב' מספרים מספר ימי השבת נתלים בשבת. ושבת ניתן לישראל וקביעא וקיימא. ובזה אין שייכות להמן כלל. אך החודש נמסר לבני ישראל דכתי' החודש כו' לכם. שהם מקדשין החודש. והפי' שע"י ישראל ממשיכין התחדשות להטבע ג"כ. זה ההפרש בין שבת שלמעלה מן הטבע. וחודש הוא המשכת התחדשות לתוך הטבע עצמו. וזה היה עיקר שנאת המן הרשע היפוך משם צדיק שהוא ג"כ המשכת החיות להנבראים. ועל שם זה נק' צדיק חי. ורשע כמת שנפסק מן שורש החיים ומפריד הטבע מן החיות שלמעלה כנ"ל. וז"ש ישנו עם אחד מפוזר ומפורד. שמביאין האחדות גם בתוך פיזור. שהיו אז בגלות והעבודה בגלות היא למצוא נקודה האחדות גם בתוך הטבע. וע"ז חרה לו. וז"ש והחודש אשר נהפך שגם בבחי' התחדשות בתוך הטבע נעשה הנס. כי שם יש אחיזה לעמלק והמן. ונתהפך לטוב:
בפורים הי' קבלת התורה כמ"ש הדר קבלוה בימי אחשורוש. פרש"י מאהבת הנס. וכתיב קימו וקבלו נראה שזה כמו הקדמת נעשה לנשמע. כי קבלה צריך להיות קודם קיום הדבר. וכ' קימו למעלה מה שקבלו למטה. ותוס' הקשו דצריך קרא לקימו מה שקבלו כבר ע"ש. ולע"ד שהכל אחד. כמ"ש בזוה"ק פירוש הקדמת נעשה לנשמע עושי דברו לשמוע כו'. שבנ"י שואגין ככפירים כו' ומעוררין בחי' הדיבור ע"ש. והפי' שקיום המעשה הוא בגשמיות. ויש בו אור שלמעלה מהטבע והמעשה עצמו נוגע בבחי' הדיבור והציווי. והרצון של האדם נוגע למעלה יותר שהרי הרצון לקיים רצונו ית' גם במה שלמעלה מהטבע רק שא"א. ונמצא רצון האדם נוגע בשורש הדיבור שהוא רצונו ית"ש. ונמצא ע"י אמירת נעשה שחפצים לקיים רצונו ית"ש מעוררין רצון הנ"ל. ונעשה הדיבור ושומעין אח"כ ומקיימין בפועל כנ"ל. וז"ש קימו הרצון לעשות ועי"ז קימו למעלה ונעשה דיבור וקיבלו כנ"ל. ובאור חדש ממהר"ל הביא בשם מדרש תנחומא פ' נח שהדר קבלוה קאי אתורה שבע"פ ע"ש:
ומצות משלוח מנות נראה לבוא לאהבת ישראל. שכ' איש יהודי ובמד' יחידי כו'. דאיתא ואהבת לרעך כמוך כלל גדול בתורה. הפי' כשאדם דבוק בנקודה חיות הפנימיות ושם כל בני ישראל אחד. ממילא אוהב לרעהו ג"כ. וזה עצמו מ"ש רש"י רעך הקב"ה ע"ש שהכל אחד כנ"ל. ומרדכי הי' כלל כל ישראל. כי ע"י אהבה שנעשה אחד. יכול לגרום זכותו על כל ישראל. ויהודי נק' יחידי כנ"ל. שדבוק בנקודה חיות ששם מקום האחדות. וכן כתיב ועמוד ע"נ לשון יחיד. כמ"ש רש"י על ע' נפש שעובדין לה' אחד ע"ש. [וכ"כ אא"ז מוז"ל ע"פ ויחן נגד ההר שהאחדות הכנה לקבלת התורה. וכמו כן אז הי' קבלת התורה]:
אא"ז מו"ר זצלה"ה הגיד פי' נקהלו ועמוד על נפשם. כמ"ש בקבלת התורה הקהל לי את כו'. ואז נקהלו מעצמן במסירת נפשם. כי מחיית עמלק הוא במס"נ להיות בטל אל הנקודה חיות. וז"ש י"ג זמן קהלה לכל הוא ע"כ. כי וודאי א"א למחות שם עמלק עד שיהי' האדם דבוק בנקודה חיות. למעלה מבחי' הנפש. במקום שאין לעמלק זכר שם. ולא מגע נכרי שולטת. וזה ג"כ פי' זכירה כמ"ש בפ' זכור שהיא זכירה בעומק הלב שקרוב למעשה. כי יש ידיעה בכלל שאין האדם נתפעל ע"י הידיעה. אבל ידיעה פנימיות נק' זכירה כמו שאדם יודע בידיעה מוחלטת שטוב לו חיים ונשמר ממילא מסכנת נפשו בלי ישוב והתבוננות ע"י ידיעה הנ"ל הנקשרת בנפשו. ונק' זכירה שא"א לשכוח זה ע"י שהידיעה דבוקה בנפשו. כן פי' זכירה. כתיב נזכרים ונעשים ובגמ' מקיש זכירה לעשיה מה עשי' למפרע לא כו'. ג"כ פרשנו כנ"ל כי זכירה בכלל שאינו נוגע בעומק חיות האדם ויוכל להיות נשכח. אין זה קרוב לעשיה כי יוכל העשי' להשתנות מידיעה זו ע"י השכחה. שלא נתפעל ע"י זכירה כזו. וזה נקרא למפרע שאינו מיושב בנפשו. רק בדרך השגה וידיעה כללית. אבל עשי' הוא דבר שנגמר עד שבא לכלל מעשה. ומקיש הכתוב שיהי' זכירה הקרובה לעשי' [וענין זה סמיכות גאולה לתפלה] וז"ש ועמוד על נפשם שהוא למעלה מחיות נפשם כנ"ל: 

שפת אמת ספר שמות - לפורים - שנת [תרס"א] 
פורים שהישועה הי' מבחי' זו שלמעלה מן הדעת לא יתבטל. וזה באמת עדות כי חלק ה' עמו. ולכן אפילו באין להם מעשים כלל חפץ בהם המלך. כמ"ש אשר המלך חפץ ביקרו. ולא נתן שום טעם רק שהוא חפץ המלך. כמ"ש אם חפץ בנו ה'. ולכן חייבין לבסומי בפוריא עד דלא ידע כנ"ל:
וכל המועדות הם עדות על יציאת מצרים שהוציאנו הקב"ה עד שלא נשקענו בשער הנ' משערי טומאה. וזכינו אח"כ לכנוס בשערי טהרה. ולקבל התורה ביום החמשים לעומר. שזה כלל המועדים. והם בחי' הדעת שע"ש זה נק' מועדי ה'. ולעתיד יהי' לבנ"י התקשרות למעלה מן הדעת. ז"ש שכל המועדות בטלים. אבל פורים שהישועה הי' מבחי' זו שלמעלה מן הדעת לא יתבטל. וזה באמת עדות כי חלק ה' עמו. ולכן אפילו באין להם מעשים כלל חפץ בהם המלך. כמ"ש אשר המלך חפץ ביקרו. ולא נתן שום טעם רק שהוא חפץ המלך. כמ"ש אם חפץ בנו ה'. ולכן חייבין לבסומי בפוריא עד דלא ידע כנ"ל:
עיקר הישועה בפורים נעשה ע"י הכינוס כמ"ש כנוס כו' כל היהודים. וכתיב נקהלו ועמוד על נפשם. וזהו בחי' תורה שבע"פ כי במתן תורה כתיב הקהל לי את העם ואשמיעם את דברי. והי' הקהילה בציווי הקב"ה. וכאן נקהלו מעצמם. והדר קבלוה בימי אחשורוש בכח הקהילה. לכן כתיב וקבל היהודים לשון יחיד. שנעשו אגודה אחת. ואז אין עמלק יכול לשלוט בהם. ואיתא בגמ' באותו גר שאמר למדני תורה כשאני עומד על רגל אחד. והשיב לו ואהבת לרעך כמוך. הרמז בעוה"ז דשיקרא שלטא. דאיתא שקר עומד על רגל אחד שהקו"ף נמשכת למטה מכל האותיות. ולכן איש לשון בל יכון כו'. אבל האמת עומד בכל צד. ושקר אין לו רגלים. וזה אות הק' שולט באדר כמ"ש בס' יצירה המליך אות ק' כו'. והטעם כי הוא סוף השנה והסט"א נמשכת בסוף כקוף בתר בני נשא. ואז העצה רק ע"י ואהבת לרעך כמוך. שכח כלל ישראל דוחה השקר. ולכן תיקנו משלוח מנות ומתנות לאביונים לעורר אהבת בני ישראל. וזה הי' יסוד בית שני. ולכן נחרב ע"י שנאת חנם. כי יסוד בית שני בכח אהבת ישראל:
וכל כחו של המן הי' בזה שאמר עם כו' מפוזר ומפורד. באמת הפיזור הוא לטובה לפרסם שמו ית' בכל המקומות ולהוציא הנ"ק שנמצאים בכל המקומות. כמ"ש צדקת פרזונו בישראל. אבל מפורד הוא הפחיתות שבנ"י צריכין להיות אגודה אחד אעפ"י שהם מפוזרין. כמ"ש שנק' שבעים נפש לשון יחיד. וכשניטל האחדות ע"י הפיזור זה תוקף הגלות. ולכן אחר הישועה נקהלו בעריהם ותיקנו משלוח מנות ומתנות להיות אגודה אחת. והעשיר בתורה יתן גם להדל. וכמו כן ת"ח שיקבלו זה מזה. כמו שרמזו בגמ' מר שלח לי' חורפא ואיהו שלח חוליא. שיש בכל ת"ח דבר מיוחד. וצריך לקבל כל אחד מחבירו להיות אגודה אחת: 
פורים אתקריאת על שם יום הכפורים, דעתידין לאתענגא ביה, ולשנויי ליה מענוי לענג, ומה דאיהי שכינתא אסור ביה נעילת הסנדל, בההוא זמנא אתמר בה מה יפו פעמיך בנעלים בת נדיב, וענוגא וחדוה וכמה טבין מזומנין לגבה, ודא יהא בזמנא דפורקנא בעגלא: 

ספר השל"ה הקדוש - מסכת מגילה - פרק דרך חיים תוכחת מוסר (א) 
וכשיהיה טוב לב במשתה אז יתעורר לשמחת דביקות השם יתברך... כי זה היום של פורים הוא גמר קבלת התורה... . ועל זה בא הרמז והדת נתנה בשושן הבירה, רוצה לומר דת של תורה, על כן ראוי לשמוח בשמחת התורה: 

בפורים יקיים המצוה בשמחה וטוב לבב, דהיינו מקרא מגילה ומשלוח מנות ומתנות. וכשיהיה טוב לב במשתה אז יתעורר לשמחת דביקות השם יתברך, ועל זה אמרו רז"ל (ערובין סה, א), כל המתפתה ביינו יש בו דעת קונו. ויחשוב כי זה היום של פורים הוא גמר קבלת התורה, וכמו שאמרו רבותינו ז"ל במסכת שבת פרק רבי עקיבא דף פ"ה, ויתייצבו בתחתית ההר וכו' עד אמר רבא אף על פי כן הדר קבלוה בימי אחשורוש, דכתיב, קיימו וקבלו היהודים, קיימו מה שקבלו כבר. ועל זה בא הרמז והדת נתנה בשושן הבירה, רוצה לומר דת של תורה, על כן ראוי לשמוח בשמחת התורה: 

ספר השל"ה הקדוש - ספר שמות - דרוש ואתה תצוה (א) 
ליהודים היתה אורה ושמחה וששון ויקר. היתה אורה זו תורה, וכן הוא אומר (משלי ו, כג), ותורה אור. ושמחה זה יום טוב, וכן הוא אומר (דברים טז, יד), ושמחת בחגך. וששון זו מילה ויקר אלו תפילין.

ואתה תצוה את בני ישראל. ארבע ואתה כתיבי במלאכת המשכן שתיבת אתה מיותר. ואתה תצוה את בני ישראל, צו את בני ישראל הוה ליה למכתב. ואתה הקרב את אהרן, קרב הוה ליה למכתב. ואתה תדבר, דבר הוה ליה למכתב. ובפרשת כי תשא (שמות ל, לד), ואתה קח לך. בשלמא החמישית המוזכר אצל שבת (שמות לא, יג), ואתה תדבר כו' אך את שבתותי כו', זה לא קשה מידי, כי הש"י אמר למשה ואתה, כי אתה הוא בעל השבת, שבחר בשבת קודם שנצטווה השבת בעודם במצרים, כמו שכתוב בנוסח ישמח משה במתנת חלקו. אך אלו ארבע ואתה קשה. להעלות נר תמיד, במסכת מנחות (פו, ב) קח אליך, אר"ש בר נחמני א"ר יונתן, אליך ולא לי, לא לאורה אני צריך כו'. הובא המאמר ופירושו לעיל בפרשה זו:
ליהודים היתה אורה ושמחה וששון ויקר, במסכת מגילה (טז, ב), היתה אורה זו תורה, וכן הוא אומר (משלי ו, כג), ותורה אור. ושמחה זה יום טוב, וכן הוא אומר (דברים טז, יד), ושמחת בחגך. וששון זו מילה ויקר אלו תפילין, שנאמר, וראו כל עמי הארץ כי שם ה' נקרא עליך וגו', ותנא ר' אליעזר הגדול, אלו תפילין שבראש, עד כאן. וקשה, למה חשיב אלו יותר מכל תרי"ג מצות שהיו בטילין בביטול ישראל חס ושלום. ורש"י פירש, אלו רצה המן לבטל. וקשה מנא ליה. ועוד הלא עסקו בתורה, מרדכי עם כ"ב אלף יוכיח, ועיין בספר מנות הלוי ע"ש. והנראה בעיני, שהכוונה אלו ארבע נתהוו ביתר שאת ועוז ממה שהיו מקודם אף בעת שלוה. תורה שאמרו רז"ל (שבת פח, א), ויתיצבו בתחתית ההר, מלמד שכפה עליהן הר כגיגית כו', מכאן מודעא רבא כו', עד הדר קבלוה בימי אחשורוש. הרי שעד כאן היתה התורה באונס ועתה קבלוה ברצון, זהו היתה אורה זו תורה מה שלא היתה מקודם לזה, וסימנך והדת נתנה בשושן הבירה. שמחה זו יום טוב, כי נעשה יום טוב חדש פורים מה שלא היה, וכל המועדים יהיו בטלין וימי פורים זכרם לא יסוף מזרעם ולא יתבטלו. הרי היתה שמחה זו יום טוב מה שלא היתה מקודם לזה. ששון זו מילה, היתה בטילה ועתה חזרה. כיצד, איתא ריש פרק ר' אליעזר דמילה (קל, א), כל מצוה שקבלו עליהן ישראל בשמחה, דהיינו שעשו סעודה וכו', ותוספות למדו מפסוק ויעש אברהם משתה גדול ביום הגמל, והם התענו שלושה ימים ולילות רצופין, ומסתמא אלפים מילות היו ולא היה סעודה, ועתה חזרו. ויקר אלו תפילין, לא הניחו תפילין י"ד ערב פסח, כי אבל גדול ליהודים, וגם מצטער שאין דעתו עליו פטור מהתפילין, ועתה הוחזר. כך נראה לי הפשט:
ספר השל"ה הקדוש - ספר שמות - דרוש ואתה תצוה (א) 
אמר ר"ל בג' לשונות של חיבה חבב הקב"ה את ישראל, בדביקה בחשיקה בחפיצה, בדביקה, ואתם הדבקים (דברים ד, ד), בחשיקה, לא מרובכם מכל העמים חשק ה' בכם (שם ז, ז), בחפיצה, ואשרו אתכם כל הגוים כי תהיו אתם ארץ חפץ.
אמנם להעמיד ענין ארבעה אלו, יתבאר על פי מחלוקות ארבעה תנאים (מגילה יט, א) מהיכן מתחילין לקרוא המגילה, ר' מאיר ר' יהודה ר' יוסי רשב"י הובא לקמן בדרשה זו, וזה יתבאר על פי מאמר (בפרק) שלוח הקן, משה מן התורה מנין כו', הובא לעיל בדרוש פרשת משפטים פרשת שקלים. הקדמה, ענין הדביקות הוא ג', עוד יש רגל רביעי. כיצד, בבראשית רבה פרשת וישלח (פ, ז) אמר ר"ל בג' לשונות של חיבה חבב הקב"ה את ישראל, בדביקה בחשיקה בחפיצה, בדביקה, ואתם הדבקים (דברים ד, ד), בחשיקה, לא מרובכם מכל העמים חשק ה' בכם (שם ז, ז), בחפיצה, ואשרו אתכם כל הגוים כי תהיו אתם ארץ חפץ (מלאכי ג, יב). הביאור, הא' הוא דביקות יתברך עלינו חשקה בכם. ב' הוא דביקות ואתם הדביקים בה' מאתנו אליו. ג' דיבוקותינו ביחד בסוד כנסת ישראל כאיש אחד, וזהו כי תהיו ארץ חפץ. דיבוקו וקירובו אלינו זה ראינו בלוחות, מעשה ידיו כתובים באצבע אלהים שנתן לנו, זהו פרוכת העדות הם הלוחות אשר שם. והתורה ז"ך אותיות שמן זית זך, וזהו החשק כי בה חשק חמודה גנוזה היא התורה. ג' דביקותינו אליו, בסוד אליך ה' נפשי אשא כי עליך הורגנו כל היום. גם בענין הנ"ל הש"י חשק בנו חמודה גנוזה וקירב עצמו אלינו בנתינת הלוחות אצבע אלהים כדלעיל, ואנחנו דבקים בו לקרב אל מקום הלוחות לפני ולפנים, כהן גדול שהוא כולל כל ישראל, ונכנס שם לפני ולפנים למקום הלוחות במקום המקדש זמן כפרה. ג' ארץ חפץ, סוד התאחדות ישראל ביחד, אתה אחד ושמך כו'. הדרך הרביעי הוא, בזמן הגלות שהוא בעונותינו הרבים פירוד ולא דיבוק, אז צריכין אנחנו ליסבול כדאיתא במדרש (שהש"ר ב, ז) השבעתי אתכם כו' שלא ימרדו ואדרבא לקבל ההכנעה, וכמו שמצינו ביעקב שהכין עצמו לדורון כו': 

ולאחר הקדמה זו נסדר על נכון ארבעה מול ארבעה, דהיינו ארבעה ואתה הנ"ל. ובפלוגתת ארבעה תנאים מהיכן קורין המגילה. וענין ארבעה מנין דפרק שלוח הקן הובא לעיל בפרשת משפטים בדרוש שקלים ע"ש. וענין ד' ליהודים היתה אורה זו תורה. בפרשת מנורה מרמז על הלוחות והתורה, פרוכת העדות הם לוחות, שמן זית זך הוא התורה ז"ך אותיות, מערב עד בקר, לא אברי לילה אלא לגירסא (ערובין סה, א) והרבה רמזים. וזהו ואתה, רצה לומר ואתה אתה הוא שמיוחד להתורה, נקראת על שמו זכרו תורת משה (מלאכי ג, כב). ועל ענין הלוחות, מאמר משה מן התורה מנין קאי אלוחות כו', כדלעיל פרשת שקלים בפרשת משפטים, זהו תקפו של אחשורוש, ששם נתנה התורה שעל ידה הרמז והדת נתנה בשושן הבירה. מטעם והשתיה כדת אין אונס, שאמרו רבותינו ז"ל (אסת"ר ז, יח) שהיתה העצה מאחשורוש ומהמן שלא יאניסו אותם כדי שיחטאו ברצון. על כן כשעשו תשובה תקנו מדה כנגד מדה, וקבלת התורה באונס קבלו ברצון ב'דביקה':
היתה שמחה, זה יום טוב של פורים אוכל נפש. המן מהתורה מנין, עיין לעיל בדרוש שקלים במשפטים, איך עלה במחשבתו להכיל ישראל ולהפרד בין הדביקים, המן העץ כי לא נחש ביעקב רק דבק בו, אבל מחמת עון אכילה י"ח אלף, יש נחש ונרגן מפריד, כמו שמצינו בפרי עץ הדעת. ואתה הקרב סוד הכהונה אכילה קדושה, הכהנים אוכלים ובעלים מתכפרים. ובחיר עבודת הכהונה הקטורת, מר דרור מרדכי, והלבנ"ה בגימטריא המן נתבטל בו. וכבר פירשתי סוד כהן גדול הוא סוד דביקות, נכנס לפני ולפנים למקום הלוחות, ואמר ואתה הקרב אתה הוא, כי הוא יותר בחיר בכהונה מכהן גדול, כמו שאמרו רז"ל (תו"כ טז, ו), אהרן אחיך בבל יבא אבל אתה אינך בבל יבא, ועל עבודת הקטורת מר דרור מרדכי ישימו קטורה באפך, אמר מהיכן קורין מתקפו של מרדכי, בחפיצה: 

אסתר מן התורה מנין, עיין לעיל בדרוש שקלים במשפטים, כי גרמה שישראל יחשדוה, כי הרחיקה מהם ועשתה פירוד בינה לישראל, אשר התכלית שיהיו כולם כאחד. ועל מעלת אחדות ישראל היא המילה, שכולם חתמו בחותם אחד, וכמו שהשיב ר' תנחום לקיסר כשאמר ליה תא נהוי לעמא חד, אמר ליה לחיי אנחנו מהולים (סנהדרין לט, א). וזהו הרמז מ אשר י ושיט ל ו ה מלך ראשי תיבות מיל"ה. וזהו תקפו של המן שהיה עבודה זרה, ואסתר למראית עין דבקה בו להפחיד ישראל לתשובה, ומכח זה נעשה הנס. וזהו ואתה תדבר אל כל חכמי לב אשר מלאתיו וגו' שמות כח, ג), ועשו חשן שם אורים ותומים שמות השבטים כו', והיה שורה הרוחניות, הרי כולם מיוחדים. אשר על כן כהן בעת שאלת אורים ותומים היה צריך להיות בו רוח הקודש, זהו ואתה אשר מלאתיו. קשה מלאתים היה לו לומר, אלא מלאתיו קאי על אהרן, ואמר ואתה תעיד על אהרן אשר מלאתיו ברוח הקודש. ואמר ואתה, כי מי יוכל להעיד יותר ממשה, כמו שאמרו רז"ל (דב"ר א, ה) על שלמה הבל הבלים כו' אלו אדם אחר אמרו כו':
מרדכי מן התורה מנין, נגד השבעתי אתכם, יעקב הכין לדורון ולא מצינו שעשה כן, השיב ואתה קח לך כו' מר דרור מרדכי, וזה כתוב לאחר פרשת שקלים, וכבר אמרו רז"ל (מגילה יג, ב), אלמלא הקדימו ישראל כו', ומרדכי סמך על זה. ואמר ואתה, כי איתא באסתר רבה שמשה היה מוכן נגד מרדכי, מרדכי התפלל למטה ומשה למעלה. וכן התחלת התורה על ידי משה רבינו ע"ה, וקבלוה ברצון על ידי מרדכי. ואז נתקיים וראו כל עמי הארץ כי שם ה' נקרא (דברים כח, י), ורבים מעמי הארץ מתייהדים. כלל העולה, החשק והדיבוק הכנה למטה והשפעה מלמעלה. ובזה מתורץ תמיהת התוספות
על וכי לאורה הוא צריך, עיין לעיל בדרוש מה שכתבתי על דרך פשט. והכל מבואר היטיב, דביקה חשיקה חפיצה, סליק:

רסיסי לילה ,לב
מה שאין כן בשכרות אינו תחת הגבול יוכל לפזר יותר מיכולת אדם וכיוצא. כי אינו תחת הסדר. וזהו קדושת פורים למעלה מסדר זמנים וימים

דאין קדושת היום ליאסר במלאכה כי מן הדעת ואילך הם התפשטות ז' מדות שהם נק' מדות שהם בעלי גבול והם ז' ימים ובהם שייך קדושת היום אבל בראשית שם אין נק' ימים כי אינם תחת הגבול. וכן כאשר האדם בישוב הדעת כל מעשיו על סדר נכון ובגבול וקצב לכל דבר כראוי מה שאין כן בשכרות אינו תחת הגבול יוכל לפזר יותר מיכולת אדם וכיוצא. כי אינו תחת הסדר. וזהו קדושת פורים למעלה מסדר זמנים וימים ואין שייך יו"ט וקדושת היום כלל וממילא נתקן מה שחללו קדושת היום כי זה החלול הוא רק מצד סדר הזמנים ויש יום מימים דמרי צבי בי'

רסיסי לילה ,לח
ונהפוך ממחשבת המן להיות על ראשו מחשבתו... שהוא חושב שמחטיא ובאמת זדונות נעשים זכיות ועל ידי זה מוסיפים זכות. ואחר התשובה נעשה מסעודת אותו רשע שנהנו ממנה המצוה דסעודת פורים.

וזהו חייב לבסומי כו' (מגילה ז:) דהיינו בלא דעת ואונס נקרא בלא דעת כמ"ש בעירובין (ק:) הכופה אשתו כו' גם בלא דעת כו'. ונייחא דפורים הוא שגם שחוטאים בלא ידיעתם הוא טוב. ונהפוך ממחשבת המן להיות על ראשו מחשבתו אשר וגו' כטעם עת אשר שלט וגו' שהוא חושב שמחטיא ובאמת זדונות נעשים זכיות ועל ידי זה מוסיפים זכות. ואחר התשובה נעשה מסעודת אותו רשע שנהנו ממנה המצוה דסעודת פורים. ומהשתחוי' לצלם לפנים כאלו לא ידע בין אבא דיהיב מיטרא כו' (תענית כג:) הביסום עד דלא ידע בין כו' והאומר להיפך הוא דומה לזה. ומכ"מ בזה הרי עושה מצוה שקיים בזה מצות חכמים חייב כו':

רסיסי לילה ,נב
פורים הוא אות הברית שבין ישראל לאביהם שבשמים מצד שורש הנעלם בעולם הזה ושגם בעת ההעלם וההסתרה במעמקי לבם דבוקים בהשם יתברך

והיה לה' לשם זו מקרא מגילה לאות עולם לא יכרת אלו ימי הפורים. הכונה שאי אפשר להיות נכרת זה וכדרך שאמרו (מד' משלי פר' ט') אפי' כל המועדים בטילים ימי הפורים לא כו' היינו שאם חס וחלילה יגרום חטא כל כך שיבוטל מועדים ע"ד שנאמר חדשיכם ומועדיכם שנאה נפשי וגו' כי כל מועדים אותות על קשר השם יתברך עם ישראל דלא עשה כן לכל גוי. ואף על פי שבאמת הוא כן דאיה ספר כריתות אמכם ואי אפשר להיות כלל ככל הגוים בית ישראל והיו לא תהיה זאת דביד חזקה וגו' אמלוך עליכם. מכ"מ כל זמן שלא נגלה זה למראית העין נראה ניתוק הקשר חס וחלילה. אבל פורים הוא אות הברית שבין ישראל לאביהם שבשמים מצד שורש הנעלם בעולם הזה ושגם בעת ההעלם וההסתרה במעמקי לבם דבוקים בהשם יתברך. וע"כ חייב לבסומי עד דלא ידע להורות דגם בעת שכרות כזה כשכרותו של לוט דלא ידע כלום והוא בהעדר הדעת לגמרי ג"כ קשור בהשם יתברך. וזה כל קדושת הפורים וע"כ הוא אות עולם שאי אפשר להיות ליכרת כלל.

שם,נח
וע"כ קראו לימים פורים להורות כי הפור הוא עצמו הגורל והוא ג"כ בכלל הנס. וע"כ המגילה מתחלת באות ו' ומסיימת בו' שהוא אות אמת כידוע בזוהר (ר"פ ויקרא) והוא מדת האמת ליעקב שכולו זרע אמת דזהו מדת האמת כאשר כולו כך מבריח מקצה אל הקצה ואין בו דבר מלבר כי שפת אמת תכון לעד.

שם,נח
פורים הוא ימי רצון הרבה יותר מיוה"כ כי הוא רב שלום האמיתי חותם כל הברכות.

וכן הוא קדושת ימי הפורים כלי מחזיק ברכה וכולל כל מיני ברכות דע"כ א' בתיקונים (תי' כא) על יום הכפורים דר"ל כפורים כמו פורים וידוע מי נתלה במי קטן בגדול (תענית ז.) כי פורים הוא ימי רצון הרבה יותר מיוה"כ כי הוא רב שלום האמיתי חותם כל הברכות. ואכ"מ להאריך יותר:

מחשבות חרוץ , יג
וכך נקבע לזכר הנס סעודת פורים במשתה ושמחה לברר ששמחת ישראל דבוק בקדושה, ואף על פי שעושין כל מיני שחוק ושעשועים, שהרי אין עושין כן אלא באותו זמן שהמצוה בשמחה ובסומי הרי דכל מעשיהם רק לשם שמים,
וכשאו"ה אוכלים ושותים ומשתכרים הם מדברים דברי ליצנות ושעשועי טיאטראות וכל מיני תיפלות וזנות, כסעודתו של אותו רשע דציוה להביא ושתי ערומה, ובזה הוא התחלת המגילה כי בענין זה היה תחלת התעוררות הכח דהמן שהוא שחוק הכסיל ומי שהשעה משחקת לו, וסופו היה במשתה דאסתר דודאי משתה שעשתה לפני מלך כמוהו ומשנהו מסתמא היה בו כל מיני שחוק ושעשוע מלכים, ומאחר שהיתה עמהם במשתה גם היא השתעשעה בזה עמהם, וכ"ז לא הועיל להשכיחה מעיקר המכוון שבמעמקי לבבה בדביקות הש"י, דלולי כן לא היתה זוכה לניצוח המן ומחיית עמלק בזה, כי הש"י המליך אות הק' בשחוק שיהיה כולו מצד הקדושה אצל מי שהוא חלק ד' ונחלתו, וכך נקבע לזכר הנס סעודת פורים במשתה ושמחה לברר ששמחת ישראל דבוק בקדושה, ואף על פי שעושין כל מיני שחוק ושעשועים, שהרי אין עושין כן אלא באותו זמן שהמצוה בשמחה ובסומי הרי דכל מעשיהם רק לשם שמים, ועל ידי זה אף על פי שנתבסם עד דלא ידע כו' שהוא בתכלית ההעלם והשכחה עדיין לא נעקר מדביקותו בקדושה אפילו כמלא נימא, מאחר שביאתו לידי שכחה זו היינו לכוונת מצוה ולשם שמים, ובזה נעקר כח עמלק משרשו שכל כחו הוא בהכנסת השכחה בלב והעדר הידיעה שבזה נבנה הראשית דגוים, אבל זהו אצל העכו"ם, אך אצל בני ישראל נתברר על ידי שמחת פורים שלהם שגם בשמחתם לא יתערב זר דלא כאלה חלק יעקב ולא עשה כן לכל גוי, שהגם שמתבסמים ומשתקעים במיני שחוק אינו שחוק של קלות ראש חס וחלילה, רק דבוקים בקדושה על ידי אות הק',

מחשבות חרוץ , פרק יד
ובכל פורים מתגלה אפס קצהו מאור הזה דרך העלם של שכרות דלא ידע שאינו בגילוי להדעת בפעל, אבל מכ"מ הוא מתברר ומאיר במעמקים לכל נפש מישראל כל המשכות אורות הללו כ"א לפי ערכו ומדריגתו, וכן הולך ואור בכל פורים מעט מעט עד נכון היום.
וזהו מצות ביסומי בפוריא עד דלא ידע כו', (מגילה ז' ע"ב) שאף שמצד הידיעה אין שום הבדל בפעל כלל דהללו עובדי ע"ז והללו כו', אפילו כן מכ"מ זה ארור וזה ברוך, אף שאין שום ידיעה להבדיל ביניהם ההבדל הוא למעלה מהדעת. וזהו התפילין שהם הקשר והכתר שבראש שלמעלה מהדעת והשגת אדם, כי נתברר שהם שלימים ודבוקים בהשם יתברך בכל השתלשלות הקומה, וסוף מעשה שלהם נעוץ במחשבה תחלה, ועומק ראשית דהשם יתברך הנעלם מעין כל חי שהכל ממנו, וזהו גמר מחיית עמלק מכל מדרגותיו להיות השם שלם התגלות כל הד' אותיות דשם הוי' להיות נקרא כמו שנכתב, כי יתגלה בלבבות דבני ישראל התפשטותו ית' בכל הנבראים, ומיד הוא מחי' את כולם והכל שלו, ועל ידי זה הוא כפרת כל החטאים כמו שכתוב בפרשת רבי עקיבא (שם פ"ח ע"ב) מי שהכל שלו יכפר על עון גדי כו', כי מאחר שהכל שלו ואין שום דבר לבר ממנו אין שם עון וחטא כלל, כיון דהכל מאמיתות רצונו ואין עוד מלבדו, וזהו ג"כ שלימות הכסא הם הנפשות דבני ישראל דאתגזרין מכורסיין, והשמים כסאו הם נשמתין והארץ הדום רגלי הם הגופין ושלימות הכסא על ידי הא' אלופו של עולם דגניז בגוי' ממילא משתלמין גם הגופין, דשמים וארץ הם כאלפס וכסיוי' (בראשית רבה פ"א) דזה תלוי בזה, וזהו תכלית שלימות כל הבריאה שיתגלה ויתברר במהרה בימינו כשימחה זרעו של עמלק מן העולם, ובכל פורים מתגלה אפס קצהו מאור הזה דרך העלם של שכרות דלא ידע שאינו בגילוי להדעת בפעל, אבל מכ"מ הוא מתברר ומאיר במעמקים לכל נפש מישראל כל המשכות אורות הללו כ"א לפי ערכו ומדריגתו, וכן הולך ואור בכל פורים מעט מעט עד נכון היום שימחה זרעו של עמלק לגמרי במהרה בימינו אמן:

מחשבות חרוץ ,פרק יט
ואותה סעודה היה אתחלתא לסעודת פורים שנקבעה אח"כ למצוה מפי חכמים בתושבע"פ. טעמו גם אז בה מאותה קדושה. והוא קדושת הסעודה דלעתיד מלויתן ושור הבר ויין המשומר

וזהו תוקף הקדושה דפורים דאז"ל (מד' משלי סי' ט') דלא יתבטל לעולם. דלעתיד אדרבא יתגלה עוד יותר דכל קדושתו הוא התגלות מעין דלעתיד. וסעודת פורים הוא מעין הסעודה דלעתיד. דעכ"א באסתר רבה (פ"ב) דאחשורש א"ל אם יהיה להם כן לעתיד והם השיבו דיאמרו כבר אכלנו בימי אחשורש א"ש וד' הבל וטענות של מה בכך לא היה לרז"ל להזכיר אבל אף על פי שהוא כפי מחשבתו דיבר דברי הבל מזלי' חזי. דבאמת כפ"מ שזיככו נפשם אנשי כנסת הגדולה באותה סעודה וזכו להביא הרפואה למכה ולהביא קדושת יום הפורים לעולם. ואותה סעודה היה אתחלתא לסעודת פורים שנקבעה אח"כ למצוה מפי חכמים בתושבע"פ. טעמו גם אז בה מאותה קדושה. והוא קדושת הסעודה דלעתיד מלויתן ושור הבר ויין המשומר. שיזכו על ידי ניצוח וזביחת ג' יצרים דתאוה וכעס וגיאות ג' דברים המוציאים את האדם המעולם. וסעודת אותו רשע היה כלולה משלשתם.

מחשבות חרוץ,יט
וכן בפורים ממשיכים מפני כן הסעודה בלילה שהוא מוצאי פורים שבזה ממשיכים התגלות קדושה זו דפורים לשאר ימות השנה ג"כ

כידוע דכל קדושת הזמנים אף על פי שהתגלות הקדושה הוא רק באותו זמן. מכ"מ יכולים להמשיך קדושה מזמן ההוא גם לשאר הימים. וזהו ענין יום אסרו חג שאחר הרגלים לקשר קדושת אותו חג בשאר ימות השנה. וכן סעודת מלוה מלכה במוצ"ש כמו שנתבאר לקמן באורך, וכן בפורים ממשיכים מפני כן הסעודה בלילה שהוא מוצאי פורים שבזה ממשיכים התגלות קדושה זו דפורים לשאר ימות השנה ג"כ. וכשיזכו לזה כל ישראל להרגשת קדושה זו בלב ביום הפורים וממלא יזכו ג"כ להמשיכה לשאר הימים. אז נזכה למסמך גאולה לגאולה דבניסן עתידין לגאל במהרה בימינו:

דברי סופרים ,לח
וזהו פורים כי פור המן נהפך לפורינו וחייב לבסומי, נגד המשתה הראשון דאחשורש שהיה התחלת הרפואה למכה בשכרות אחשורש שנהרגה ושתי, והגמר במשתה היין דאסתר,

דברי סופרים ,טז
ופורים מברר שורש ישראל שאפילו הם בכל רע אינו אמת זה לא יתבטל דזה ענין בפני עצמו... שכל גאולה הוא היציאה מרע לטוב אבל פורים אינו יציאה לטוב רק דגם בהיותו רע אינו רע כלל

אבל ענין הפורים דאינו יציאה משיקוע רק פרטי רק היציאה משורש הרע כללי דראשית גוים עמלק שהוא המכחיש השורש, ופורים מברר שורש ישראל שאפילו הם בכל רע אינו אמת זה לא יתבטל דזה ענין בפני עצמו שאין לו שייכות לכל מועדים ולכל מיני גאולות העתידות, שכל גאולה הוא היציאה מרע לטוב אבל פורים אינו יציאה לטוב רק דגם בהיותו רע אינו רע כלל, וקדושה זו שישנה בישראל אינה מתבטלת על ידי קדושה אחרת הגדולה ממנה שהם הכל מצד המעלה משא"כ מעלת ימי הפורים הוא מצד החסרון וכפי גודל החסרון הוא גודל המעלה:

פוקד עקרים,ו
רק מי שזוכין לעמוד על המסטורין וההעלם והשגת האור מתוך החושך דייקא הם משיגים דאדרבא הן הן גבורותיו וגדולתו ונוראותיו שגם בגלות ובחושך ד' אור לנו והאור שמתוך החושך הוא אור גדול יותר שיוכל להאיר גם בתוך החושך, וע"כ חכמת תושבע"פ הוא דוקא בכלי מכוער יותר דכפי תוקף החושך יותר כ"ה מאיר יותר ואור זה הוא במסטורין והעלם שאינו בהתגלות בעוה"ז ואדרבא מצד ההתגלות מראה ההיפוך כענין הגלות נגד גבורתו ונוראותיו ית' שנראה כחושך וכיעור והעדר האור והיופי, רק כשיבוא היום לד' אז נהי' כחולמים שיתגלה שכל החשכות של עוה"ז הי' רק כחלום יעוף ודמיון לבד ולא על האמת כלל, וזהו הי' הנס של פורים דנהפוך הוא אשר ישלטו וגו' שלא עשה עמהם אלא לפנים ולמה"ע ולא עונה מלבו כמו שהם ל"ע אלא לפנים שכל חטאי ישראל אינם שחרורית באמת רק ששזפתני השמש ובמעט כיבוס הולך השחרות כמ"ש בשהש"ר וכמ"ש בברכות גלוי וידוע שברצונינו לעשות כו', ואחשורש נק' ע"ש שהשחרו פניהם ש"י בימיו כמ"ש מגילה (י"א א') היינו רק שחרות חיצוני בפנים לפי שעה ואח"כ ליהודים היתה אורה זו תורה שזכו עי"ז דהדר קבלוה מאהבה כמ"ש בשבת (פ"ח א'),

פורים מתוך אתר של ישיבות בני-עקיבא
בס"ד

"זָכֹר אֵת אֲשֶׁר עָשָׂה לְךָ עֲמָלֵק בַּדֶּרֶךְ בְּצֵאתְכֶם מִמִּצְרָיִם. אֲשֶׁר קָרְךָ בַּדֶּרֶךְ וַיְזַנֵּב בְּךָ כָּל הַנֶּחֱשְׁלִים אַחֲרֶיךָ וְאַתָּה עָיֵף וְיָגֵעַ וְלֹא יָרֵא אֱלֹקִים. וְהָיָה בְּהָנִיחַ ה' אֱלֹקֶיךָ לְךָ מִכָּל אֹיְבֶיךָ מִסָּבִיב בָּאָרֶץ אֲשֶׁר ה' אֱלֹקֶיךָ נֹתֵן לְךָ נַחֲלָה לְרִשְׁתָּהּ תִּמְחֶה אֶת זֵכֶר עֲמָלֵק מִתַּחַת הַשָּׁמָיִם לֹא תִּשְׁכָּח" [1]. 
בקריאת פרשת זכור נפגשים אנו עם מצווה מיוחדת. מצווה לזכור את מעשה עמלק ונוסף עליה ציווי מיוחד על מחיית עמלק. חז"ל מסבירים את הכפילות של "זכור" ו"לא תשכח"[2]: "וכן הוא אומר 'זכור את אשר עשה לך עמלק', יכול בלבך? כשהוא אומר 'לא תשכח' הרי שכיחת לב אמורה, הא מה אני מקיים 'זכור'? שתהיה שונה בפיך". צריך גם לזכור בפה (קריאת פרשת "זכור"), גם לא לשכוח בלב וגם למחות את עמלק בפועל. 

שואל האברבנאל[3]: "האמנם למה זה העניש הקב"ה בעונש גדול את עמלק- למחות זרעו, ולא עשה כן לכל גוי מגויי הארץ, וגם לא (אפילו לא) לאדום שהיה מזרע עמלק, אבל בהיפך שצוה 'לא תתעב אדומי כי אחיך הוא' וצוה שלא יתגרו בו מלחמה"? עכ"ל. במשך הדורות עמדו עלינו הרבה אויבים שניסו להשמידנו ונלחמו בנו ולא ראינו שום מצוה לדורות למחות אותם ולזכור את מעשיהם, א"כ מדוע היחס כלפי עמלק כ"כ חמור עד כדי מצווה למחות את שמם?  

מפרש רש"י[4]: "כתוב זאת זכרון - שבא עמלק להזדווג לישראל קודם לכל האומות". עמלק היה הראשון שבא להלחם עם ישראל! 

מוסיף עליו האבן עזרא[5]: "טעם כי מחה אמחה. בעבור שהכעיס את השם. כי אלופי אדום נבהלו מפחדו בעבור האותות שעשה במצרים ובים. וככה מואב ופלשת. והנה זה עמלק שמע גבורות השם בעבור עמו ישראל והנה בא ממקום רחוק להלחם עם ישראל ולא פחד מהשם. וכן כתוב 'ולא ירא אלהים'". עכ"ל. כלומר היתה לעמלק עזות מצח מיוחדת נגד ה', שבעוד שכל עמי הארץ יראו מפני ה' הוא בא במיוחד מרחוק כדי להלחם בה'. 

ומוסיף על דברים אלו הרמב"ן[6]: "וטעם העונש שנענש עמלק יותר מכל העמים, בעבור כי כל העמים שמעו וירגזון, ופלשת אדום ומואב ויושבי כנען נמוגו מפני פחד ה' ומהדר גאונו, ועמלק בא ממרחק כמתגבר על השם, ולכך אמר בו 'ולא ירא אלהים', ועוד כי הוא נין עשו וקרוב לנו, 'עובר מתעבר על ריב לא לו'". כדי להבין את דברי הרמב"ן נתבונן בפסוק במלואו "מַחֲזִיק בְּאָזְנֵי כָלֶב עֹבֵר מִתְעַבֵּר עַל רִיב לֹּא לו"[7]. הביטוי "מחזיק באוזני כלב" משמעותו - מתגרה בכלב לחינם. אדם כזה שמושך באוזני הכלב מביא על עצמו את הנשיכה של הכלב. וזהו משל לאדם שמכניס את עצמו לחינם לריב שאינו שייך אליו כלל. כך עמלק, לא היתה לו כל סכנה מישראל, שכן ישראל לא הלכו לכבוש את ארצו, ואעפ"כ הלך והתגרה בהם ונלחם בם. 

המלבי"ם מדייק מלשון הפסוק את חומרת מעשהו של עמלק[8]: "מלחמת עמלק לא היתה לו שום סבה מהסיבות שבעבורה ילחמו עם בעם, ממלכה בממלכה. שכל עורכי המלחמות יהיה לאחד מחמש סיבות וכולם לא היו פה. א: שילחם על ארץ לכבשהו להרחיב את גבולו. (לעומת זאת עכשיו) וזה היה 'בדרך' כי לא היו (בנ"י) אז בארץ נושבת. ב: אם יקרב אל גבול ארצו שהוא ירא פן ירש את ארצו במלחמת סיחון ועוג. (אולם) וזה היה (מיד) 'בצאתם ממצרים' (עוד לפני שסיכנו איזושהי  ארץ בכך שיכבשו אותה). ג: אם עשו עמו מלחמה והתגרו בו. אבל הוא 'קרך בדרך' דרך מקרה ולא היה שום ריב ביניכם. ד: להראות כוחו וגבורתו, ואז ילחם פנים אל פנים. (אבל) והוא 'ויזנב בך כל הנחשלים אחריך ואתה עיף ויגע'. ה: בעבור הדת שחושב שימצא חן בעיני אלוהיו אם יכחיד עם הבלתי מאמינים בו (מלחמות דתיות). אבל הוא (עמלק) 'ולא ירא אלוקים' (אין לו דת). (אם כן מדוע בכל זאת בא עמלק להילחם בישראל?) 

ורק הסיבה העצמית למלחמה זו היתה: א. הכפירה באלוקים באשר אז 'שמעו עמים ירגזון' וכל העמים האמינו בנפלאותיו אשר עשה בים ובמצרים, והוא (עמלק) הקשיח ליבו מיראת ה', ויאמר (עמלק) לא הוא (אין השגחת ה'), ורצה להראות לכל יושבי תבל שאין ביכולת ה' להושיעם מידו ושכל הניסים הם מעשה להט וחכמת משה... ולפי"ז היה עיקר מלחמתו נגד ה'. ב:נטר איבה על ישראל מצד אבותיו ומשטמת עשו שמורה לנצח לזרע יעקב".   

וכך מפרש רש"י בתמציתיות[9]: "אשר קרך בדרך - לשון מקרה... ד"א לשון קור וחום, צננך והפשירך מרתיחתך, שהיו העובדי כוכבים יראים להלחם בכם ובא זה והתחיל והראה מקום לאחרים. משל לאמבטי רותחת שאין כל בריה יכולה לירד בתוכה, בא בן בליעל אחד קפץ וירד לתוכה, אע"פ שנכוה הקרה אותה (קרר אותה) בפני אחרים". 

מקורו של רש"י בתנחומא אולם במדרש מובא גם הנמשל[10]: "אמר רבי חוניא משל למה הדבר דומה? לאמבטי רותחת שלא היתה בריה יכולה לירד בתוכה. בא בן בליעל אחד וקפץ לתוכה. אע"פ שנכוה הקירה לפני אחרים. אף כאן, כיון שיצאו ישראל ממצרים- הקב"ה קרע הים לפניהם, ונשתקעו המצרים לתוכו, נפל פחדן על כל האומות, שנאמר 'אז נבהלו אלופי אדום'. כיון שבא עמלק ונזדווג להם, אע"פ שנטל את שלו מתחת ידן, הקירו (קיררו) לפני אומות העולם". 

האנושות החלה לפקוח עיניים ולראות את יד ה' והשגחתו בעולם. וכמו שרחב מספרת כמשיחה לפי תומה[11]: "וַתֹּאמֶר אֶל הָאֲנָשִים יָדַעְתִּי כִּי נָתַן ה' לָכֶם אֶת הָאָרֶץ וְכִי נָפְלָה אֵימַתְכֶם עָלֵינוּ וְכִי נָמֹגוּ כָּל ישְבֵי הָאָרֶץ מִפְּנֵיכֶם. כִּי שָמַעְנוּ אֵת אֲשֶׁר הֹבִישׁ ה' אֶת מֵי יַם סוּף מִפְּנֵיכֶם בְּצֵאתְכֶם מִמִּצְרָיִם וַאֲשֶׁר עֲשִיתֶם לִשְנֵי מַלְכֵי הָאֱמֹרִי אֲשֶר בְּעֵבֶר הַיַּרְדֵּן לְסִיחֹן וּלְעֹג אֲשֶר הֶחֱרַמְתֶּם אֹתָם. וַנִּשְמַע וַיִּמַּס לְבָבֵנוּ וְלֹא קָמָה עֹד רוּחַ בְּאִיש מִפְּנֵיכֶם כִּי ה' אֱלֹקֵיכֶם הוּא אֱלֹקִים בַּשָּׁמַיִם מִמַּעַל וְעַל הָאָרֶץ מִתָּחַת", ואז בא עמלק וכיסה את העיניים של העולם. 

ואנו רוצים לומר ששני ההסברים של רש"י מתייחסים לאותו העניין. עמלק רצה להראות שאין השגחה בעולם אלא הכל מקרה. כל הניסים הגדולים שארעו לעם ישראל לא היו אלא מעשי כישוף ומקריות בעלמא ועל כן אין לנו מה לפחד מהם. זו הסיבה שבאו ונלחמו עם ישראל. ובעצם זה שנלחמו בישראל הם אטמו את עיני העולם כולו ומנעו ממנו להכיר באמת. 

וכך כותב רש"י במקום אחר[12]: "ויאמר משה. כי יד על כס י-ה. ידו של הקב"ה הורמה לישבע בכסאו להיות לו מלחמה ואיבה בעמלק עולמית. ומהו כס ולא נאמר כסא, ואף השם נחלק לחציו? נשבע הקב"ה שאין שמו שלם ואין כסאו שלם עד שימחה שמו של עמלק כולו וכשימחה שמו יהיה השם שלם והכסא שלם". עכ"ל. שם ה' וכסא ה' הם ביטויים להתגלות ה' בעולם. מכיון שעמלק מנע מהאנושות להכיר באמת, הוא מיעט את התגלות ה' בעולם. וזה הכוונה שאין השם שלם ואין הכסא שלם כל עוד עמלק קיים בעולם. 

וכך מבאר האברבנאל בעניין זה[13]: "והנה בספור המעשה כאן זכר הכתוב מה שעשה עמלק רוצה לומר כדי לחייבו לחרם ולאבדון בעבור מה שחשב לחלל כבוד אלוקי ישראל". חילול ה' פירושו למעט את התגלות ה' בעולם. עמלק במעשיו עשה חילול השם גדול כיון שמיעט את התגלות ה' בעולם ומנע מהאנושות להכיר באמונת ה' האמיתית. 

במקום אחר מבאר האברבנאל את גדרי המצוה לפי המצבים המשתנים[14]: "כי הנה בהיותינו בארץ אמר 'זכור את אשר עשה לך עמלק וכו' והיה בהניח ה' אלוקיך וכו' תמחה את זכר עמלק'. אמנם כאשר לא תהיה בארץ כי אם תחת כל השמים, כלומר מפוזר ומפורד מקצה השמים עד קצה השמים- בגלות, הנה אז לא תוכל לזכור ענין עמלק למחות את שמו (כיון) שהזכרון ההוא (דווקא) בפועל ומעשה. אבל 'לא תשכח' רוצה לומר אע"פ שלא יהיה בך כח לקיים המצוה במעשה לא תשכח מפיך עניינו של עמלק. הנה התבאר שאמרו 'זכור את אשר עשה לך עמלק' שהוא בארץ לענין המלחמה. ואמרו 'מתחת השמים לא תשכח' שהוא בהיותם בחוצה לארץ לא ישכח מפיהם". עכ"ל. כלומר: בא"י יש מצוה למחות בפועל, אך בחו"ל, כשאין יכולת לקיים מצוה זו, לכל הפחות יש לזכור בלב. 

מוסיף הרמב"ן[15]: "ויש מפרשים כי כאשר תהיה יד על כסא ה' תהיה מלחמה לה' בעמלק, וכן תהיה מדור לדור. והענין: כי כאשר יהיה מלך בישראל יושב על כסא ה'- ילחם בעמלק, והוא רמז לשאול המלך הראשון. וכן מדור דור, לאמר: כי כל מלך בישראל חייב להלחם בהם עד שימחו". א"כ אפילו כשיושבים בארץ ישראל יש צורך שתהיה מלכות ומלך בישראל כדי לקיים מצות זכירת ומחית עמלק בשלימות. 

וכך פוסק הרמב"ם[16]: "שלש מצות נצטוו ישראל בשעת כניסתן לארץ למנות להם מלך... ולהכרית זרעו של עמלק... ולבנות בית  הבחירה... מינוי מלך קודם למלחמת עמלק... והכרתת זרע עמלק קודמת לבנין הבית". ובמקום אחר[17]: "אין המלך נלחם תחלה אלא מלחמת מצוה. ואי זו היא מלחמת מצוה? זו מלחמת שבעה עממים ומלחמת עמלק ועזרת ישראל מיד צר שבא עליהם ואחר כך נלחם במלחמת הרשות והיא המלחמה שנלחם עם שאר העמים כדי להרחיב גבול ישראל ולהרבות בגדולתו ושמעו... וכן מצות עשה לאבד זכר עמלק שנאמר תמחה את זכר עמלק ומצות עשה לזכור תמיד מעשיו הרעים ואריבתו כדי לעורר איבתו שנאמר זכור את אשר עשה לך עמלק מפי השמועה למדו זכור בפה לא תשכח בלב שאסור לשכוח איבתו ושנאתו". 

אם נסכם מה שראינו עד כה, נוכל לומר כך: כאשר עם ישראל נמצא בארצו ויש להם מלך- אז הם מצווים למחות את עמלק בפועל. אבל כשהם מפוזרים תחת כל השמים, בגלות, ואין להם יכולת לקיים את מצות מחיית עמלק בפועל- יש מצוה של "לא תשכח" בלבד. אולם מה הקשר בין מחיית עמלק לבין מלכות בישראל? 

נוכל להסביר זאת כך: מלכות ישראל מגלה את מלכות ה' בעולם. מלכות ישראל מקדשת את השם בעולם. לכן, כדי שמלכות ישראל תגלה את ערכה זה צריכה היא להסיר את כל מה שמהוה חילול ה', להסיר את כל מה שממעט את התגלות ה' בעולם. על כן נצטווינו לאחר שנכנס לא"י ולאחר שנמנה עלינו מלך- למחות את זכר עמלק מתחת השמים. 

שואל הנצי"ב שאלה גדולה[18]: "יש לבאר גוף המאמר 'כי מחה אמחה את זכר עמלק' אם הכונה למלכות עמלק אל מה קבעו חז"ל מצות זכירה זו לדורות אחר שכבר נמחית מלכות הרשעה זו מן העולם? ואם אפילו יש איזה אנשים מזרע אומה זו בעולם מה זה עניין?". 

ומתרץ כך: "אלא על כורחך הכונה 'תעודת עמלק' בעולם. דזה ברור שלא לחינם התגרה עמלק עם ישראל אשר בלי ספק לא נעלם ממנו כי לא בנקל יהיה יוכל לו והלא 'מתעבר על ריב לא לו' אלא משום ש'ראשית גוים עמלק'... כך מאז יצאו ישראל ממצרים ומוכן היה לקבל את התורה הרֵע לאומות העולם ביותר ועמלק הוא 'ראשית גוים' השונאת ההשגחה תכלית השנאה. והבטיח הקב"ה כי תגיע שעה שימחה זכר עמלק, היינו תכלית תעודתו, (ומהי תעודתו?) שתהיה הליכת הטבע חופשי בלי השגחה לפי מעשים. זה הרצון יהי נשכח מאומות העולם והיה ה' למלך על כל הארץ וזהו ימות המשיח שיגיע במהרה בימינו". עכ"ל. 

נבאר את העניין בעומק. כתוב "קֹדֶש יִשְרָאֵל לַה' רֵאשִית תְּבואָתּו"[19] וכתוב "רֵאשִית גֹּיִם עֲמָלֵק"[20]. ישנם שני קטבים שבאים לידי ביטוי במילה "ראשית". שני ניגודים מוחלטים. כל העמים הם באמצע. השאלה היא מי מדריך את העמים. האם עמלק הוא זה שידריך את העמים, וזו סכנה לאנושות, מפני שזה מביא אל הדרדור, או האם עם ישראל הוא זה שידריך את העמים, ואז האנושות תזכה להתעלות, להתרומם, ולמלא את יעודה. על כן בא הקב"ה, מקור הטוב והחסד, וציוה עלינו למחות את זכרו של עמלק לטובת האנושות כולה, שתגיע אל הטוב והאושר האמיתי ושתמלא את יעודה. 



  

הרב מיכי יוספי /התבודדות בחצותליל פורים  

מסורת מקובלת בידיהם של חסידים ואנשי מעשה לצאת בעיצומה של שמחת הפורים, בחצות-ליל, להשיח ליבם נוכח פני ה', להתבודד ביום הזה של שמחה ומשתה. בחצות-ליל שערי שמיים פתוחים - "כל הפושט יד נותנים לו", "בלילה ההוא נדדה שנת המלך" - שנת מלכו של עולם. זוהי שעת רצון והארה לבקש עבור הכלל והפרט.
 
מהי בעצם "ההתבודדות"? לבודד את עצמי מכל הגירויים החיצוניים: מחברת אנשים, מאכילה, לימוד, קריאה וכל גירוי אחר, לכונן שיחה ישירה אישית וספונטאנית עם הקב"ה, ולהשיח ולספר על הרצונות האמיתיים אשר על הלב.
 
אין דבר העומד בפני הרצון קבעו חז"ל. היו שפרשו זאת שאין שום דבר המונע מלרצות. יכולים להגביל את חירותך החיצונית, יכולים לשעבד אותך, אבל הרצון תמיד יהיה חופשי. רבי נתן אומר שלקיחת אחריות על חיינו זו לקיחת אחריות על הרצון - להביאו לידי ביטוי בשפתנו, ולגלותו בעולם על ידי שיחה עם ה'.
 
מה עושים באותה שיחה? מספרים לקב"ה בשפתנו האישית מה חשוב לנו ומה יקר לנו. הבחירה של האדם היא בין לִרְצוֹת ללְרָצות, כשאתה מנסה לְרָצות אחרים אתה מפסיד את נקודתך הפנימית, אתה מפקיד את אושרך באישורם של אחרים - ואושרך נעשה תלוי בהתייחסותם אליך. מאידך, לִרְצות - היינו לפנות זמן במקום שקט מכל הגירויים החיצוניים המסיחים את דעתנו בדרך כלל ולספר לקב"ה בלשוננו, דווקא בשפת-האֵם, את אשר על ליבנו. אין זה במקום התפילות שקבעו חז"ל הקדושים כי אם פן של התקשרות אישית אינטימית.
 
רבי נחמן אומר שהדרך היחידה של אדם להוכיח בפני בית דין של מעלה, בבוא יומו, את כנות רצונו, היא להביא את הפרוטוקולים של ההתבודדות, של אותם שיחות אישיות ספונטאניות עם הקב"ה שבהם סיפר על רצונותיו. זהו גם מקורו של ספר תהילים - אותם שיחות אישיות של דוד המלך עם הקב"ה, וכך נהגו גדולי ישראל לדורותיהם כמסופר על החפץ חיים: 
 
תמֵה היה רבי ישראל מאיר איך הבריות אינם מרגישים את ה' ואינם מנצלים את קרבתו אליהם. כמה מאושר האדם שיש לו אפשרות לדבר עם האלוקים, לפנות אליו בכל בקשותיו ולתנות לפניו כל ליבו ("תנועת המוסר", פרק ג).
 
על הנהגה זו אמר רבי נחמן, שאילו רק היה יודע את סגולתה עוצמתה ופעולתה הטובה בצעירותו - כמה סיגופים יכול היה לחסוך על ידי דרך עוצמתית זו.
 
בכל השנה יפים הדיבורים לעודד עצמנו להקדיש רגעים ספורים מידי יום להתבודדות. אך גם מי שאין לו שייכות להנהגה שמחה זו, יוכל לעורר עצמו לאותה עת רצון של חצות ליל פורים. גם בעיצומה של מסיבה ישיבתית, קהילתית או אישית, ניתן לפרוש לעשרים דקות לפינה שקטה ולספר על כל אותם רצונות חבויים וגנוזים. 
 
"כל הפושט יד נותנים לו".מהי הבקשה שניתן לבקש בזמן כה מסוגל? משל לאדם פשוט שאמר לו המלך בעת-רצון: "רצוני להעניק לך, בקש כל אשר על ליבך". ענה ואמר: "שאלתי ובקשתי שאזכה להיות מרואי פני המלך בכל יום לדקות מספר". בבקשה זו כלול הכול. שהרי כל אשר יחסר לו בכל יום יוכל לבקש מהמלך. ואנו שנאמר עלינו "בנים אתם לה' אלוקיכם" הרינו כבן הפונה אל אביו. כשזוכים לאותה התעוררות של שיחה אישית זו עם ה', אפילו מועטה, מתעצמת השמחה בכל שעות ימי הפורים. ומכאן לשפע רוחני בכל השנה. 
השתיה כדת/ הרב יובל שרלו

כיצד קרה שבעוד שהיהדות מגנה את השכרות ואיבוד העשתונות, תפסו השתייה וההתבסמות תופסים מקום חשוב כל כך בפורים? על כך במאמר הבא(הרב יובל שרלו) 
אין דבר מה מנוגד יותר לדמותו של האדם היהודי מאשר דמות השיכור. התורה משתמשת בדמותו של השיכור בכדי לתאר את הסיבה לחטאו של נח עם יציאתו מן התיבה: "וַיֵּשְׁתְּ מִן הַיַּיִן וַיִּשְׁכָּר וַיִּתְגַּל בְּתוֹךְ אָהֳלֹה". תוצאת השכרות מתוארת גם בדמותו של לוט, השותה ומשתכר ומוצא את עצמו נאנס על ידי בנותיו. השיכור הוא למעשה מי שמאבד את דעתו ומסיר את צלם האלוקים שבו מעליו. הייחודיות של האדם החושב והבוחר סרה מעל השיכור, בעוד הוא נסחף אחר השתלהבות יצרית שאולי מעוררת את כוחותיו אך מקלפת את רוממות דמותו. גם ההלכה הביאה עמדה זו לידי ביטוי וקבעה כי "שכור שמתפלל כאילו עובד עבודה זרה". גם החסידות, שהעמידה את השתייה במוקד ההתוועדות החסידית, לא כינתה את האירוע שתיית יין, כי אם "אמירת לחיים". מכאן שביהדות החוויה הקשורה בשתייה אינה סובבת סביב המשקה עצמו, כי אם סביב השחרור המסוים והמאופק שהוא מזמן. 

דווקא משום כך בולטת העובדה כי בפורים הכללים הם אחרים. כל כך אחרים עד שקבעו חכמים כי "חייב איניש לביסומי עד דלא ידע בין ארור המן לברוך מרדכי". אמנם, מבחינה מעשית, היו רבים שראו בדברים אליגוריה בלבד ולא צו נורמטיבי, אולם כך או אחרת (ובוודאי שלפי דעת אלה הסוברים שאכן חובה להתבסם בפורים) עולה ובוקעת השאלה: מהו תוכנה של שיכרות זו ומה היא מבקשת להשיג? כיצד שכרות זו מתיישבת עם העיקרון הכללי העוין את ההשתכרות ואת איבוד צלמו הרוחני של האדם? 

תשובה לשאלה זו עולה מתוך המגילה עצמה שתוכנה מנוגד למה שאנו רגילים לקרוא בתנ"ך. מגילת אסתר מתארת בציניות עולם המתנהל על פי גחמות מלך ויועצו. זהו עולם בו נבחרת אשת המלך לפי מאפיינים חיצוניים בלבד וגזירות מושתתות ומבוטלות כחלק ממסיבת יין. זהו למעשה גם חידושה של מגילת אסתר. אילו לא הייתה מגילת אסתר נכללת בתנ"ך היינו סבורים כי אלוקים פועל רק בתנאים סביבתיים של הוד והדר כמו במקדש, בארץ ישראל או בנבואה. מגילת אסתר באה ללמדנו כי ערכים ותכנים נעלים מתגלים לעיתים בצורה הפוכה. גם בהיכלו של מלך הולל ומופקר כאחשוורוש ישנה השגחה אלוקית. גם שם דברים מתרחשים בסדר מסוים ובניסיות נטולת הסבר. 

מכאן גם מתורצת הצורה המיוחדת של חגיגות הפורים. למרות השתייה והשכרות, אין מדובר בתכנים שונים מבכל חג. מסיבת פורים לא נועדה לרדד את דמות האדם או להשפילו בבדיחות או בנשף מסכות מאולץ. תכני מסיבת הפורים הם בדיוק אותם תכנים של שאר החגים ההיסטוריים של עם ישראל,כשהדבר המייחד את פורים הוא הכלי החיצוני. לא הוללות כי אם שמחה, לא כובד ראש כי אם התבסמות (לא שכרות!), לא לימוד אינטלקטואלי כי אם ריקוד מרגש. כל אלה הן צורות מיוחדות להבעת תוכנו של חג הפורים בלבוש מיוחד. הערכים הם אמוניים באותה מידה, אלא שהפעם הם מראים כי גם בעולם שבו אחשוורוש נראה כמי שמולך בראש, יש סדר אלוקי. את הסדר המיוחד הזה אנו מביעים בשתייה כדת ובערכיות נפלאה. 

 מתוך אתר ישיבת פתח תקווה 

שביבים מתורת הרב צבי יהודה זצ"ל לענין פורים.

יום פטירתו של רבנו הרב צבי יהודה הכהן קוק זצ"ל, שחל בפורים, אינו מקרי. משנתו מעוגנת ברעיונות של יום הפורים ואנו נעמוד על כמה מהם. 
  

א. פורים - חג הגוף 
רבים עמדו על האספקט הגופני של יום הפורים. שמחתו מתבטאת בעיקר בשתייה "עד דלא ידע". לכאורה, סביאה גופנית עד אובדנה של ההכרה הרוחנית. וזאת משום שהמן ביקש להשמיד להרוג ולאבד את הגוף היהודי. הוא לא דרש מישראל שום דרישה רוחנית. הוא לא תבע מהם ביטול מצווה אחת ממצוות התורה, גם אם היו מבטלים מצווה כזו לא היה חוזר בו משנאתו. הוא רדף את הגוף היהודי כמו שהוא. העימות היה קיומי-פיזי. 
אולם רבנו לא קיבל הסבר זה בצורתו הפשטנית. ההפרדה בין גוף ונפש בעם ישראל אינה נכונה. רוח יהודית פירושה גם: גוף, עם, ארץ, מלכות, ריבונות. וגוף יהודי אינו רק חומר מטריאלי בלבד, גוף זה עצמו קדושה יש בו. ניצחון הקיום היהודי פירושו ניצחון הקדושה שבעולם. עם ישראל, ארץ ישראל, מלכות ישראל, צבא ישראל - כל אלו גילוי של קידוש ה' בעולם. "עם זו יצרתי לי תהילתי יספרו". עצם קיומו של עם ישראל, למרות כל הרדיפות והסכנה, מהווה סטירת לחי לכל אויבי ה" ועמו.
השמחה היא אמנם גם גופנית, אולם "עד דלא ידע" ולא "עד" בכלל.
ב. עמלק - יסוד הכפירה
עמלק וצאצאיו אינם רק שונאי ישראל במשמעותו הפיזית בלבד. הם שונאי ה" ואויבי הקדושה. לכן אין הכסא שלם ולא השם שלם כל עוד עמלק קיים כפי שהוא. המלחמה היא לה" בעמלק מדור לדור. 
עמלק נושא את רעיון הפירוד בעולם. הפירוד שבין הרוח והחומר. הפירוד שבין התופעות וסיבותיהן, בלשונו של הקליר הוא: "קוצץ בן קוצץ", כמי שמקצץ בנטיעות, ומפריד בין הגזע לבין השורשים. עם ישראל, כנושא הרעיון המונותיאיסטי של אחדות ה'' בעולם, הוא האנטי-תזה של עמלק. לפי האמונה המונותיאיסטית, יש בורא אחד לעולם ומנהיג אחד לבירה. כל השרשרת ההיסטורית הארוכה מתחילתו של המין האנושי ועד אחרית ימיו, משתלבת כולה בתכנית א-להית אחת, אשר לפיה תכלית העולם לבוא לגאולתו השלמה שבתיקון עולם במלכות ש-די. מתוך תפיסה מאוחדת זו אין תופעות מקריות בהיסטוריה. הכל מושגח ומתוכנן. 
עמלק מבסס את השקפתו על המקריות. "אשר קרך בדרך". "את כל אשר קרהו ואת פרשת הכסף". אצלו כל התופעות מקריות. אין השגחה, אין תכלית, אין סיבה. אין קשר סיבתי ולא השתלשלות תכליתית של המאורעות. הכל מפורר ומפורד, מרוסק וכתות נתוק וכרות. לכל אירוע משמעות רגעית, עכשווית בלבד. "אמר נבל בלבו, אין א-להים". 
ג. גילוי ההנהגה הנסתרת
נס פורים הוא ניצחונה של אמונת ישראל על הכפירה העמלקית. אמנם הנס היה "נס נסתר", ומי שעיניו טרוטות יכול היה לפרשו כשרשרת של אירועים "מקריים" שהביאו לבסוף לתוצאה מוצלחת. אולם עם ישראל, בראייתו האמונית, אינו מסוגל לקבל הסבר שטחי זה. הוא רואה את יד ה'' המכוונת את המאורעות. "אכן אתה א-ל מסתתר". "אסתר מן התורה מנין? - ואנכי הסתר אסתיר...". פרשת אסתר, מסוגרת וחבויה היא. אך עבורנו אין זו סתם פרשה היסטורית אלא מגילת אסתר. אנו מגלים את הנסתר. 
שם ה'' מוסתר בכוונה במגילה, כדי שאנו, במאמצינו האנושיים, נגיע בכוח עצמנו לגילוי יד ה''. 
לכן פורים הוא גם יום קבלת התורה מחדש, ובעיקר התורה שבעל פה (תנחומא, פר'' נח), שאמנם היא פרי מאמץ שכלי-אנושי, אולם עקרונותיה הגנוזים בה הם מן השמים. בשכלנו הארצי אנו מתאמצים להבין ולהזדהות עם ההיגיון השמימי. 
מפורים מתחילה תקופה חדשה בעם ישראל. תקופת הנביאים נסתיימה; החלה תקופת החכמים. ובמידה מסוימת, חכם עדיף מנביא. 
מפורים מתחילה הנהגה חדשה בעולם, הנהגה "טבעית" כביכול, נסתרת. אין עוד נסים גלויים. אולם הנהגה זו - א-להית היא, ועלינו לגלותה ולהבינה ולפעול על פיה. במידה מסוימת, תקופה זו "מתקדמת" יותר, היא מחייבת אותנו למאמץ אינטלקטואלי ואמונתי גדול יותר. 
ד. צופה הדור
רבנו היה המגלה של נסתרות ההשגחה בדורותינו האחרונים. כצופה העומד על משמרתו ורואה למרחקים קרא רבנו את קריאותיו הגדולות לדור לראות יד ה'' המנהיגה את ההיסטוריה. זו הייתה שליחותו הגדולה, בזו היתה השפעתו העצומה, בזו התגלתה סמכותו הכבירה. 
הוא קרא, חזור וקרוא, בקול גדול, הרים בכוח את קולו האדיר ואמר לערי יהודה: הנה א-להיכם! הגלות הסתיימה והחל תור הגאולה. כשם שאסתר שרה את המזמור על איילת השחר, משום שגאולתה היתה "קמעא קמעא", כי הנה כביכול גאולה "טבעית" - כך גאולת דורנו היא "קמעא קמעא". יש בה עליות וירידות, נסיגות והתקדמויות; אולם אין להכחיש את המהפך שהיא חוללה בעם ישראל ובארץ ישראל. 
ספקנים, מימין ומשמאל, הקשו: זאת מנין לך? האם יש לך קומוניקציה עם אחורי הפרגוד? כושלי ברך ושפופי קומה, מכל הצדדים, שלא יכלו להשתחרר עדיין מאבק הגלות, שפלותה והתפרסותה, ניסו לפקפק בקביעותיו המוצקות והמוחלטות. אולם הוא לא כרע ולא השתחווה אלא מפורים למד, ממרדכי ואסתר ובני דורם, שיש לראות בראייה עמוקה וחודרת את המהלך כולו, לא להתרשם מקטעים בודדים, וכשרואים את התהליך של הדורות האחרונים בכללותם אי אפשר שלא לחוש בתחושה ברורה וחד-משמעית: שעת גאולה באה!
ה. אחדות כלל ישראל
עוד למדנו מפורים: אחדותו של כלל ישראל מהווה תנאי הכרחי להצלתו הפיזית ולישועתו הרוחנית. כל פירוד הורס ומדרדר את עם ישראל מכל בחינותיו. 
טענת המן היתה: "ישנו עם אחד מפוזר ומפורד...".
תשובת המשקל היתה: "לך כנוס את כל היהודים", "נקהלו היהודים", ובעיקר הלשון המוזרה: "וקבל היהודים", בלשון יחיד. כאיש אחד בלב אחד. כשם שלמתן תורה בסיני "ויחן שם ישראל" כך גם לשם קבלת התורה מחדש בימי אחשוורוש היה צורך באחדות כלל ישראל.
עצם אחדותו של כלל ישראל הוא חיזוק לאמונת הייחוד המיוחדת לעם ישראל. לכן טועים הסוברים שלשם התקדמות רוחנית, כביכול, של עם ישראל, יש צורך בפירוד ובכיתתיות. אדרבה, פיצולים והתגודדויות מחריבים והורסים וגורמים לירידה ברמתו הרוחנית ובאמונת הייחוד של עם ישראל. 
ו. אחדות התורה שבעל-פה
בעיקר דרושה אחדותו של כלל ישראל לתורה שבעל-פה. הסכנה של התגודדות לכתות כתות קיימת בעיקר במקום בו פועל ההיגיון האנושי, שיש בו מגוון וטעם אישי לכל אחד ואחד. הסכנה קיימת בעיקר במקום בו צריך אדם לקבל את מרותו וסמכותו של אדם אחר. הוא צריך להבינו, ואף להתווכח עמו כדי לרדת לסוף דעתו. אך לבסוף עליו לקבל את מרותו, כפי שנהג ר'' יהושע ברבן גמליאל. 
ידועה מימרתו של ר'' חיים מוולוז''ין (רוח חיים אבות ****): "היה מתאבק בעפר רגליהם של תלמידי חכמים" - ש"תיאבק" עמהם, שתתווכח אתם, אולם עם זאת עליך לזכור שהנך עפר תחת כפות רגליהם. וכאן הקושי הגדול, להיאבק ולהישאר אבק בו זמנית! רבי ותלמידי גם יחד!
כשאסתר שלחה לישראל "כתבוני לדורות" - היו מן הסתם שפקפקו, והיו להם סיבות "טובות" לכך. אסתר היתה אשה של גוי. אמנם היה לה היתר הלכתי לכך, בגלל האונס; אך מן הסתם היו שהטילו ספק בצדקת המעשה. מרדכי היה רצוי רק ''לרוב אחיו'' ולא ''לכל אחיו'', משום שעסק בצורכי כלל ישראל ולא רק בתורה. ומה יאמרו הגויים? הרי "קנאה את מטילה בינינו לבין האומות" (**** מעניין עד כמה הטיעונים אקטואליים)! ובכל זאת "קיבל היהודים". היתה כאן קבלת מרות והכרה בסמכות. מכאן מתחילה שושלת התורה שבעל-פה, עד ימינו, בזכות אותה התלכדות סביב הנהגתם של מרדכי ואסתר. 
ז. פורים שני בימינו
פורים הוא בניין אב לכל יום-טוב הנקבע על נס בישראל. לאירועים כאלו נהגו לקרוא בשם "פורים שני", ובימינו זכינו לשני ימי פורים שניים: יום העצמאות ויום ירושלים. 
רבנו היה ראש המתלהבים והשמחים בימים טובים חדשים אלו, בהם ראה את יד ההשגחה וגילוי ההנהגה הניסית הנסתרת, המשך ישיר של פורים. ועם זאת, למרות שלבו גאה על גדותיו ורצה לבטא את שמחתו בהלל והודאה לה'' בכל האפשרויות הניתנות, היה דורש ותובע מעצמו, ומתלמידיו, לקבל את מרותה של הרבנות הראשית ולא לסטות מהוראותיה. 
אחדותו של כלל ישראל מחייבת ראשית כל אחדותה של תורת ישראל סביב הנהגה מרכזית אחת. המנסים לפרוק את סמכותה של ההנהגה הרבנית המרכזית מסכנים את תורת ישראל. באצטלה של יראת שמים כביכול הם עלולים להביא חורבן חלילה על ידי חדירת הרפורמה והרחקת המוני בית ישראל מהשפעה תורנית חיובית. 

* * *

פטירתו של רבנו בפורים מציינת אפוא את עיקרי תורתו: אחדותו של כלל ישראל, ראיית יד ה'' בהנהגה ההיסטורית במאורעות ימינו ואחדותה של תורת ישראל. שלושה עקרונות אלו מקבילים לשלוש מצוות: מינוי מלך, מחיית זכר עמלק ובניין בית הבחירה במהרה בימינו - אמן. 

הרב דרוקמן על עניינו של פורים

 על הפסוק האמור במתן תורה "ויתיצבו בתחתית ההר" (שמות יט:יז) דורשים חז"ל בשבת פ"ח1  "מלמד שכפה הקב"ה עליהם את ההר כגיגית, ואמר להם: אם אתם מקבלים התורה מוטב, ואם לאו שם תהא קבורתכם. אמר רב אחא בר יעקב: מכאן מודעה רבא לאורייתא. אמר רבא: אף על פי כן הדור קבלוה בימי אחשורוש דכתיב (אסתר ט:כז) "קיימו וקבלו היהודים" קיימו מה שקבלו כבר". 
מכאן עולה שבמעמד הר סיני בכפיה היה, מאונס קבלו ישראל את התורה על עצמם. שואלים חז"ל אם כן יש להם לישראל טענה חזקה כלפי שמיא. אם במשך הדורות יזמין אותם הקב"ה לדין על אי קיום התורה יטענו ישראל: 

והרי לא קבלנו תורה על עצמנו! אתה כפית אותנו לכך! זאת הייתה כפיה דתית! 

מוסיפים חז"ל ומשיבים: "אעפ"כ הדור קבלוה בימי אחשורוש" כלומר בימי אחשורוש הייתה מעין השלמה של קבלת תורה. 

מעמד הר סיני צריך לומר היה חסר משהו באה קבלת תורה שבימי מרדכי ואסתר והשלימה את המימד של קבלת תורה מרצון. 

והדברים האלו דורשים הרבה ברור וכי למה היה הקב"ה צריך לכפות את ההר על ישראל כגיגית? והלא הם שקראו כפי שמעידה התורה "כל אשר דיבר ה' נעשה", "נעשה ונשמע" אם כן למה באה הכפייה, והרי כבר אז הייתה קבלה מרצון? 

משיב על כך המהר"ל בתפארת ישראל פרק ל"ב, ספרו העוסק בעיקר במתן תורה (והדברים מובאים בעיקרם גם ב"אור חדש" פירושו למגילת אסתר) אכן, לישראל שבאותו הדור לא הייתה הכפייה נחוצה כלל ועיקר, הם קבלו את התורה בלב שלם ובנפש חפצה. 

כפיית ההר כגיגית באה ללמדנו על הכרחיותה של התורה לישראל שבכל הדורות, כי התורה היא התוכן הנשמתי של כלל ישראל מאז ועד הנה. מתן תורה נעוץ בבריאת העולם אם לא היו ישראל מקבלים את התורה היה העולם חוזר לתוהו ובוהו, כל קיום הבריאה תלוי אפוא בקבלת ישראל את התורה. 

עניין כזה א"א שיתקבל במקרה, לא יתכן שקבלת התורה על ידינו תתרחש באורח מקרי, כלומר: שתהיה תלויה בבחירתם של ישראל שבאותו הדור. אותם שעמדו במעמד הר סיני אמנם רצו בקבלת התורה, אך אם היה הדבר מושאר לבחירתם החופשית לא הייתה קבלת התורה מחייבת את שאר הדורות, הללו רצו- קבלו עליהם, הבאים אחריהם אינם רוצים- לא יקבלו עליהם, יוצא שכל קבלת התורה  מבלעדי הכפייה הייתה עניין מקרי - וזה לא יתכן. 

באה הכפייה למרות שבאותו מעמד לא היה בה כל  צורך מעשי- ולמדה אותנו על הכורח ההיסטורי שבקבלתנו את התורה, על היעוד הכלל עולמי שהוטל עלינו בכך. 

ונוסיף עוד מימד לעניין (דברים דומים מובאים ב"משך חכמה" לפרשת יתרו) כפיית ההר כגיגית פרושה בעצם כפייה פנימית, אותם שהיו נוכחים במעמד ההוא "רואים את הקולות" שומעים את הדיבור יוצא מפי הגבורה "אנכי ה' א-לקיך" אלה נפגשו עם האמת האמיתית 

פנים בפנים א"כ שוב "מכאן מודעא רבה לאורייתא" שהרי לא בכל דור  נמצאים במצב מיוחד שכזה  במצב של פגישה בלתי אמצעית עם רבש"ע. יש מצבים של קשיים, של צרות, של הסתר פנים, ואפשר לטעון שלמצבים כאלה לא חייבה אותנו קבלת תורה דאז. 

על כך באה התשובה,  אעפ"כ "הדור קיבלוה בימי אחשורוש"  מגילת אסתר מפגישה אותנו עם מציאות שונה תכלית שינוי. הגמרא בחולין קלט2 שואלת "אסתר מן התורה מנין?" במילים אחרות, היכן רמוזה המציאות המתוארת בפרוטרוט במגילת אסתר בתורה? עונה הגמ' בדרך רמז "ואנכי הסתר אסתיר פני" (דברים לא:יח). אותו פסוק מרמז על המציאות שהתרחשה בימי מרדכי ואסתר, של הסתרת פנים מעובה, וכדברי המהר"ל "הסתר בתוך הסתר", מציאות של חושך כפול ומכופל "וימש חושך". אמור מעתה, קבלת התורה במצב כזה מעידה כמאה עדים על נכונות ישראל לקבל את התורה בכל נסיבות שהן, היא מעידה על שייכותם הפנימית אליה, מעל ומעבר להשתנות המצבים. מעתה ברור במה משלימה "אסתר" את הקבלה הראשונית של התורה במעמד הר סיני. 

  

מספר המדרש בילק"ש (אסתר תתרנ"ז):  באותו רגע קשה שבו נודעה הגזרה הנוראה שנגזרה על היהודים יצא מרדכי בתוך העיר ויזעק זעקה גדולה ומרה אותה שעה פגע בשלושה תינוקות יוצאים מבית רבם. אמר להם אמרו לי פסוקיכם, פתח הראשון ואמר: "אל תירא מפחד פתאום ומשואת רשעים כי תבוא", פתח השני ואמר "עוצו עצה ותופר דברו דבר ולא יקים כי עמנו אל", פתח השלישי ואמר "ועד זקנה אני הוא וגו' " כיוון ששמע זאת מרדכי שמח שמחה גדולה". 

בפשטם של דברים נראה שתוכן דיברי התינוקות עודד את מרדכי. במצב הקשה הזה באו הילדים והזכירו פסוקי נחמה, דברי אמונה וביטחון, והללו חיזקו את מרדכי, אבל בראיה עמוקה נוכל לומר, שמרדכי שמח בעצם המציאות שראו עיניו. במצב כזה כשמבקשים להשמיד להרוג ולאבד את כל היהודים יושבים ילדי ישראל ועוסקים בתורה זוהי המציאות שמלאה את ליבו שמחה. ויש לומר המציאות הזאת, הייתה אספקלריה לכל  שעוד יבואו. מציאות כזאת חזרה ונשנתה ביתר תקף במצבים שונים בגלות ובמיוחד בשואה האחרונה. וגם שם חזרו גילויים של אותה שייכות פנימית הכרחית של ישראל לתורה. 

על כן שמחת פורים היא בעצם שמחת תורה, כי פורים לאמיתו של דבר משלים את קבלת התורה בכל המצבים כולם. ושמחת פורים האמיתית היא ביטוי לדבקות בתורה, לאהבה אותה להתקשרות אליה בכל הזמנים והעיתים. 

 וכאן עולה במבט ראשון שאלה קשה: האם כך באמת, האם שמחת פורים היא היא  שמחתה של תורה? והרי פורים קשור אצלנו בתודעה בגלויי שמחה חיצוניים כל כך לכאורה, כשתיית יין והתחפשות ועוד ועוד, וכי כך מצטיירת אצלנו שמחה של תורה? 

ובהתבוננות בדברים השאלה מחריפה עוד יותר, שתיית יין נזכרת כבר בגמרא (מגילה ז2) "אמר רבא מחייב איניש לבסומי עד דלא ידע בין ארור המן לברוך מרדכי".  לא נכנס כרגע לבירורים המעשיים אם כן פוסקים הלכה  כרבא, אם לאו. אך עצם קיומו של פסוק זה הוא מפחיד! חייב אדם להתבסם בפורים כך שלא ידע להבחין בדבר מהותי כל כך כמו ההבדל שבין ארור המן לברוך מרדכי, למה? לשם מה זה נחוץ? מה זה טוב? 

ואל נזלזל (אף) במנהגם של ישראל שיש לו זכר במקורות הפחות קדמונים (בשו"ת ימי הביניים) מנהג התחפושת, הרי כל זה נראה כהלולא חיצונית כל כך! 

ואכן שואלים על כך כבר הראשונים. שואל האבודרהם היאך חייבו חז"ל להשתכר בפורים? 

והלא מכשולים חמורים ארעו בגין השתכרות, כמעשה נוח לוט ואחרים? והוא משיב "מפני שכל הניסים שנעשו לישראל בימי אחשוורוש- היו ע"י משתה. כי בתחילה נטרדה ושתי מן המלכות ע"י משתה היין ... וכן ענין המן ומפלתו ע"י משתה היין היה,לכן חייבו להשתכר בפורים. מפני שבא הנס בעבור משתה היין שעשתה אסתר, ועתה יהיה נזכר הנס הגדול בשתיית היין". 

יוצא מדבריו שהיין בא להזכיר את אירועי מגילת אסתר, שסבבו כולם סביב היין, ומעשה השתייה בא לעורר אותנו להזדהות עם אותם רגעים נצחיים בחיי האומה, על דרך שאנו אוכלים מצה ומרור בפסח כיום, או את קרבן הפסח בזמן הבית. 

על פי ההסבר הזה בעצם אין בשתיית היין משום דבר מהותי, מאחר והדברים סבבו כאילו במקרה סביב נושא היין - יבוא היין ויזכיר אותם. 

  

אנחנו ננסה להבין כי יש בדברים גם עומק גדול מזה. 

במסכת מגילה (יב1) מספרת הגמרא: " שאלו תלמידיו של רשב"י, מפני מה נתחייבו שונאיהם של ישראל שבאותו הדור כליה?". ויש להבין אם פה למטה נגזרה גזרה על שונאיהם של ישראל (והכוונה לישראל עצמם בלשון סגי נהור) משמע שלמעלה נגזרה גזרה. 

אם כן מדוע? במה נתחייבו כליה? אומר רשב"י לתלמידיו: "אמרו אתם! אמרו לו, מפני שנהנו מסעודתו של אותו רשע. אמר להם, אם כן שבשושן יהרגו שבכל העולם לא יהרגו!? אמרו לו אמור אתה! אמר להם מפני שהשתחוו  לצלם". 

 נתבונן לרגע בדברים שעד כאן. ראשית מה עומד מאחורי תשובתם של התלמידים. בפשטות "נהנו מסעודתו של אותו רשע" שמן הסתם לא הייתה על טהרת הכשרות. אבל חז"ל מבררים לנו ענין פנימי  יותר. כל אותה סעודה של אותו רשע הייתה בעצם הילולא גדולה לאידם של ישראל. ידוע היה בפרס שגלות בבל של היהודים לשבעים שנה, חִשב אחשוורוש ומצא שכבר תמו שבעים שנה והנה ישראל עדיין אצלו תחת רשותו. 

זהו "ובמלאות הימים האלה" זאת באה הסעודה להביע, ישראל נשארים כאן! וזאת משמעות הוצאת כלי המקדש לראווה במשתה, כמו שאנו רומזים בקריאת "וכלים מכלים שונים" בנגינת איכה. קינה היא זו על שאחשורוש הכריז באותו מעמד שהוא כביכול בעל הבית על הכלים האלו. מעתה השתתפות ישראל בסעודה כזו היא משמעותית וחמורה הרבה יותר, כי יש בה משום הסכמה והשלמה עם מעשה המשתה יש בה משום הצהרת אמונים לגלותינו חלילה, וזה חילול ה' שאין כדוגמתו.   

מקשה רשב"י על תלמידיו: המשתה נערך לכל העם הנמצאים בשושן, מה אשמים בכך יהודי שאר מדינות המלך אחשורוש שלא נכחו בסעודה? אומר רשב"י עצמו "מפני שהשתחוו לצלם" בזה נכשלו כל יהודי המלכות שם. 

ממשיכה הגמרא ומביאה טענה חזקה של התלמידים: "אמרו לו וכי משוא פנים יש בדבר?!" 

כלומר אם זה באמת היה חטאם למה נסלח להם? הרי עובדה היא שבסופו של דבר נשארו חיים וקיימים! 

וכאן באה עיקר הנקודה "אמר להם הם לא עשו אלא לפנים, אף הקב"ה לא עשה עימהם אלא לפנים" וכי מה אתם סבורים שבאמת נהנו ישראל מאותה הילולה? אלא ודאי בלבם 

פנימה התקוממו כנגד כל החינגה הזאת, בלבם פנימה נשארו צמאי גאולה, ולא חדלו לרגע מהאמין בה אבל כלפי חוץ הציגו כנוטלים חלק בעניין. וכן בעניין ההשתחוואה לצלם, וכי באמת האמינו ישראל בצלם?! ח"ו אלא הייתה זו הצגה כלפי חוץ מכורח המציאות. 

על כן גם ענש אותם  הקב"ה בהצגה כלפי חוץ, הפחיד אותם ב"להשמיד להרוג ולאבד". הצגה של גזרה הייתה כאן לא גזרה ממש, מידה כנגד מידה. 
וזה עניינו הפנימי של היין. היין בא להסיר את המעצורים החיצוניים שאדם מסגל לעצמו בזמנים רגילים. כשאדם איננו שתוי הוא יכול לתכנן את דיבורו, להופיע בצורה מסויימת  אבל "נכנס יין- יצא סוד". היין מסיר את המסכה או הקליפה החיצונית, ומתגלה פנימיותו של האדם ואז אכן מתגלה מיהו אותו אדם. אם מדובר באדם מושחת לא עלינו, באה השכרות ומגלה את פרצופו האמיתי. וזהו באמת פרצופה של שכרות מושחתת, אך כשמדובר באדם קדוש וטהור, שכל מחשבותיו הפנימיות בקדושה - הרי גם את המציאות הזאת מגלה היין. 

אדם כזה בגילופין (פירוש בהתגלות) מסוגל להנביע מתוכו דברי תורה מיוחדים במינם שבמצבים רגילים לא היו מתגלים. ובכן היין מגלה את העובדה שיש מצבים שבהם צריך להסיר את המעטה החיצוני, ולגלות את הפנים הגנוז באדם ובאומה. 

בפורים של אסתר נתגלה כי אכן בעמקי המעמקים נשארו ישראל צמאי גאולה ודבקים בבוראם ובגואלם, אלא שכלפי חוץ נדמו אותה שעה כגויים, בא היין של פורים של ימינו ומגלה זאת מחדש, כלומר יש כאן עניין מהותי הרבה יותר מאשר איזכור חיצוני. 

וזהו בעצם גם תכנה האמיתי של התחפושת . ממש כמו שאמר האבודרהם בעניין היין, נוכל לומר שניסי אסתר סבבו סביב ציר ההתחפשות, וכי מי לא התחפש באותה מציאות מחופשת? אסתר התחפשה:" אין אסתר מגדת את עמה ואת מולדתה" (אסתר ב', כ') את עצמה לא גילתה, התחזתה כידידתו הנאמנה של המן צורר היהודים, אליהו בא והתחפש בחרבונה ישראל שבאותו הדור התחפשו ובעיקרם של דברים - כביכול- התחפש הקב"ה בעצמו באותה מציאות. הוא הוא המחופש והעומד מאחורי כל המאורעות כולם במגילת אסתר. דורשים- על שום מה לא מופיע שמו של הקב"ה בכל מגילת אסתר, שהיא אחד מכ"ד כתבי הקודש? ועונים על שום אותה התחפשות. 

ודאי הופיע הקב"ה בכל גלגולי המסיבות , אלא שמחופש היה בגלימתו של אותו רשע, של אחשוורוש הטיפש. וכל מקום שנזכר במגילה "המלך" הכוונה היא למלכו של עולם, שהוא הוא בעצם המושך בחוטים והעומד מאחורי שרביט הזהב. (ויש מהדרים לכתוב מגילת אסתר כך שבכל עמוד בקלף תופיע המילה "המלך", לבטא עניין זה שמקופל במהותה הגנוזה של מגילת סתרים זו) הקב"ה אז נסתר ב"אסתר", באה המגילה ומגלה את הנסתרות. באה המגילה ומגלה את מי שחבוי מאחורי הגלימה, תוך שהיא מסתייעת מעט בלגימה "וגדולה לגימה" סנהדרין ק"ג. 

וכאן נבין גם הבנה נוספת של "עד דלא ידע" ואני רוצה להדגיש תחילה, שאין הכוונה לפשוטם של דברים. כלומר, אם אדם חושש שהשתייה תביא אותו לטשטוש וזלזול חלילה בדבר אפילו קל שבקלים מענייניה של תורה - אל ישתה. ישנם דרכים אחרות לקיים את ההדרכה הזאת של "חייב איניש". על כל פנים חלילה שיצא איזשהו מכשול מן השתיה הזאת. זה קודם כל. 

  ובנוסף לזאת, "עד דלא ידע" יובן לנו עתה כהשתחררות מן הדעת הקטנה והמצומצמת שלנו. כי מציאות נצח ישראל שנתגלתה מתוך הסתר פנים שב"אסתר"- באמת איננה נתפסת בדעת הקטנה שלנו.  ואין הכוונה רק לנצח ישראל הפיזי. לא פחות מזה קשה לתפוס את התקיימות נצח ישראל הרוחני בכל המצבים הקשים, בכל מוראות הגלות. בדעת האנושית הדברים הם בלתי מובנים לחלוטין המבט האנושי מטעה: יש הרגשה שלפנינו לא- יהודים גמורים. והנה באה הדעת של פורים ומבררת שאין זו אלא תחפושת, שבעצם בעמקי העמקים נשמת ישראל שוכנת וגחלת לא כבתה. כדי לתפוש את הדברים כך- יש להתרומם "עד דלא ידע", לידיעה שמעל לידיעה המצומצמת שלנו, זו השולטת בכל ימות השנה. 
וברמיזה יש כאן גם הנקודה של "ונהפוך הוא" מבלי להיכנס לברורה המלא. בקריאת "ונהפוך הוא" אנו מקבלים "עד דלא ידע". 

יש עניין להתרומם ביום זה לדעת שאינך יודע ואז נתפסים דברים בצורה אחרת לגמרי אז מתרוממים לפגישה עם מציאות גדולה של נצח ישראל, שמתגלה בפורים.   

הרב חיים דרוקמן
הרב נעם פרל. ישיבת סוסיא

אתנ"כתא - פינתו התנ"כית של הרב נעם בעלון 'בהסח הדעת'. העלון יוצא לאור ע"י ישיבת "סנה סיני" להרמת הרוח של העומדים על משמר ארצנו.]

מה מתוחכמת היא מגילת ההסתר המגחיכה מלכי עולם וקברניטי מעצמות ומנכיחה את הנהגת הבורא ושכינתו אשר בכל משלה. פותחת היא המגילה בהצגת "מלכו של עולם" - הוּא אֲחַשְׁוֵרוֹשׁ הַמֹּלֵךְ מֵהֹדּוּ וְעַד כּוּשׁ שֶׁבַע וְעֶשְׂרִים וּמֵאָה מְדִינָה: אשר תבנית היכלו ומרכיביו מעידה כאלף עדים על תפיסתו את עצמו - בַּחֲצַר גִּנַּת בִּיתַן הַמֶּלֶךְ:חוּר כַּרְפַּס וּתְכֵלֶת אָחוּז בְּחַבְלֵי בוּץ וְאַרְגָּמָן עַל גְּלִילֵי כֶסֶף וְעַמּוּדֵי שֵׁשׁ מִטּוֹת זָהָב וָכֶסֶף עַל רִצְפַת בַּהַט וָשֵׁשׁ וְדַר וְסֹחָרֶת. אך מתבקש הוא כי אלהי עולם השוכן במשכנו ישתמש בכלי אלקי ישראל אשר בזזו קודמיו כעומק פשט דברי חז"ל המזהים את כלי המקדש בפסוק - וְהַשְׁקוֹת בִּכְלֵי זָהָב וְכֵלִים מִכֵּלִים שׁוֹנִים.

אלא שכל האללת אחשוורוש אינה אלא להעצמת חלוליותו. שבוי הוא המלך בידי יוצריו, יצריו ויצירותיו. נתון הוא בידי המערכת השלטונית אשר הפכתו לאל והפכתו באחת לחסר נגיעה וזיקה לעולם. לשליט הנעול בתוך כלובו המוזהב וניזון מפי - מְהוּמָן בִּזְּתָא חַרְבוֹנָא בִּגְתָא וַאֲבַגְתָא זֵתַר וְכַרְכַּס שִׁבְעַת הַסָּרִיסִים הַמְשָׁרְתִים אֶת פְּנֵי הַמֶּלֶךְ אֲחַשְׁוֵרוֹשׁ, או מפי - כַּרְשְׁנָא שֵׁתָר אַדְמָתָא תַרְשִׁישׁ מֶרֶס מַרְסְנָא מְמוּכָן שִׁבְעַת שָׂרֵי פָּרַס וּמָדַי רֹאֵי פְּנֵי הַמֶּלֶךְ הַיֹּשְׁבִים רִאשֹׁנָה בַּמַּלְכוּת. כלי משחק הוא בידי תככני החצר שרי הקבינט מש"קי הזכרונות ומתעלי החרונות. כבול המלך בצווים אשר נחתמו בטבעתו והיא היא השולטת בו ובממלכה כולה - כִּי כְתָב אֲשֶׁר נִכְתָּב בְּשֵׁם הַמֶּלֶךְ וְנַחְתּוֹם בְּטַבַּעַת הַמֶּלֶךְ אֵין לְהָשִׁיב.
אולם גדול שעבודיו של המלך הכל יכול הנו שעבודו ליין. בעזרתו משחית הוא את הנהגת ממלכתו במשתה חצי שנתי - בְּהַרְאֹתוֹ אֶת עֹשֶׁר כְּבוֹד מַלְכוּתוֹ וְאֶת יְקָר תִּפְאֶרֶת גְּדוּלָּתוֹ יָמִים רַבִּים שְׁמוֹנִים וּמְאַת יוֹם. בעטיו מאבד הוא את מלכתו. מרוקן הוא היין את אוצרותיו - וַיַּעַשׂ הַמֶּלֶךְ מִשְׁתֶּה גָדוֹל לְכָל שָׂרָיו וַעֲבָדָיו אֵת מִשְׁתֵּה אֶסְתֵּר וַהֲנָחָה לַמְּדִינוֹת עָשָׂה וַיִּתֵּן מַשְׂאֵת כְּיַד הַמֶּלֶךְ. ואף מסבכו בהרפתקה האגגית בניסיונה המי יודע כמה לשלוח יד לבבת עיני מלך מלכי המלכים - הָרָצִים יָצְאוּ דְחוּפִים בִּדְבַר הַמֶּלֶךְ וְהַדָּת נִתְּנָה בְּשׁוּשַׁן הַבִּירָה וְהַמֶּלֶךְ וְהָמָן יָשְׁבוּ לִשְׁתּוֹת וְהָעִיר שׁוּשָׁן נָבוֹכָה. 
גם בידי מלכתו האהובה הופך המלך כלי שרת עם העלאת חשדו קנאתו וחמתו באמצעות משתה כפול ואישי עמה ועם הוואזיר המן. לא תמצא מי ממלכי מזרח ומערב אשר היה ישן על מיטתו לאחר הזמנה שכזו ואך טבעי הוא כי יבלה מלך מאוים שכזה את לילותיו בחיפוש אחרי שרידי נאמנות בארמונו - בַּלַּיְלָה הַהוּא נָדְדָה שְׁנַת הַמֶּלֶךְ וַיֹּאמֶר לְהָבִיא אֶת סֵפֶר הַזִּכְרֹנוֹת דִּבְרֵי הַיָּמִים וַיִּהְיוּ נִקְרָאִים לִפְנֵי הַמֶּלֶךְ: וַיִּמָּצֵא כָתוּב אֲשֶׁר הִגִּיד מָרְדֳּכַי עַל בִּגְתָנָא וָתֶרֶשׁ שְׁנֵי סָרִיסֵי הַמֶּלֶךְ מִשֹּׁמְרֵי הַסַּף אֲשֶׁר בִּקְשׁוּ לִשְׁלֹחַ יָד בַּמֶּלֶךְ אֲחַשְׁוֵרוֹשׁ. 

קורע הוא היין את מסכת האלוהות האחשוורושית. מגלה הוא באחת את אפסות מלכי בשר ודם וקולף את אשלית מלכותם. מנכיח הוא את יד בורא העולם ומנהיגו אשר בגלות שכינתו במחשך יהיו מעשיו ובמסווה מהלכיו. קורא הוא היין אף לאדם הפרטי להסיר מסכתו ולחשוף את האלוקי, האמיתי, הטבעי, הזך והישר שבו ובסביבתו. קורא הוא לחשוף ולהרכיב מפגשי שכינה בכל מכל כל. 
מאתר ישיבת סוסיא 

עבדו את ה' ביראה /הרב עזריאל אריאל

לא. לא טעיתי בהקלדה. ידוע גם ידוע הפסוק המושר בפי הכול: "עבדו את ה' בשמחה, בואו לפניו ברננה". אולם ישנו פסוק נוסף, המשלים את הפסוק הקודם: "עבדו את ה' ביראה, וגילו ברעדה". דומה כי חג הפורים מתייחס אל "עבדו את ה' בשמחה". אולם זה קורה דווקא לאחר סיפור המגילה, כאשר הגענו אל "ליהודים היתה אורה ושמחה וששון ויקר", בעוד שסיפור המגילה עצמו - על כל תהפוכותיו - יש בו יראה גדולה ורעדה עצומה. ובעל כורחנו נאמר כי הדרך ל"עבדו את ה' בשמחה" עוברת דווקא דרך "עבדו את ה' ביראה". 

ועתה לסיפור המגילה. חרדה נוראה ממלאת את הלבבות. "ובכל מדינה ומדינה, מקום אשר דבר המלך ודתו מגיע, אבל גדול ליהודים, וצום ובכי ומספד, שק ואפר יוצע לרבים". הייאוש ממלא את כל הלבבות. תחושה קשה ביותר של חוסר אונים. אין מה לעשות. כוחו הפוליטי של המן - בשיא השיאים. הוא זוכה לגיבוי מלא מן המלך ומכל שריו ועבדיו. "וכל עבדי המלך אשר בשער המלך כורעים ומשתחווים להמן, כי כן ציווה לו המלך". מרדכי - המורד בהמן - לא מביא שום תועלת, ורק מוסיף שמן על מדורת השנאה. על כן, החודשים הנותרים עד לביצוע הגזירה לא מנוצלים לבריחה או להגנה. ומכיון שיודעים שלאחר הביצוע לא יישאר מי שיתאבל, החליטו הכול לומר 'קדיש' על עצמם - שנה מראש! 


את המהפך מובילה אסתר. מבינה היא כי הליכתה אל אחשוורוש אינה אלא קצה הקרחון של התהליך, אשר עיקרו מתרחש בעמקי הלבבות. "לך כנוס את כל היהודים אשר בשושן הבירה, וצומו עלי, אל תאכלו ואל תשתו שלושת ימים". לא עוד צום של אובדן תיאבון וייאוש מן החיים. צום של תפילה הוא זה. "דברי הצומות וזעקתם". עומדים רבבות יהודים חסרי אונים בפני מי שאמר והיה העולם. יודעים הם כי הכול מידיו והכול בידיו. מכירים הם בכך שלא סתם באה עליהם הצרה הזאת, כי אם יד ה' עשתה כל זאת. אולי יכולים היו חלק מהם לכעוס עליו. אולם ההכרה בכך שה' הוא הפועל כל זאת - נותנת, באופן פרדוכסלי - תחושת ביטחון מסוימת. זהו המפגש הראשון שלהם עם יראת ה'. עדיין - בחוויה קשה של יראת העונש; אבל יראתו של המן התחלפה אצלם ביראתו של הקב"ה, ויראת עונש זו - הרי היא תחילתו של קשר. 


יראת העונש - יש בה משהו מדכא. היראה, הפחד - חולשה נוראה יש בהן; אולם בעומק הדברים יש בכך גם מקור כוח. אם הקב"ה הוא כל כך חזק וכל כך מאיים, אזי אפשר גם להישען עליו ולבקש את ישועתו. הוא לא רק מטיל עלינו סמכות. הוא גם סמוך אלינו, ואנו סומכים עליו. "קרוב ה' לכל קוראיו, לכל אשר יקראוהו באמת". זה היה כוחה לא-להים של גזירת המן. "גדולה הסרת טבעת יותר מארבעים ושמונה נביאים ושמונה נביאות שעמדו להם לישראל". 


רק לאחר הירידה על עומק העומקים של חוסר האונים, רק לאחר שחשו הכול כי חוסר האונים שלהם הוא בפני ה' - הגיעה זמנה של הישועה להופיע קמעא קמעא. במוצאי היום השלישי מרכיב המן את מרדכי על הסוס, ובפיו של מרדכי שמים חז"ל את פסוקי התהילים: "ארוממך ה' כי דיליתני... ה' העלית מן שאול נפשי, חייתני מירדי בור... הסתרת פניך הייתי נבהל... הפכת מספדי למחול לי, פיתחת שקי ותאזרני שמחה". יום לאחר מכן נתלה המן על העץ, והגלגל החל אט אט להתהפך. 


יראת העונש התחלפה אט אט ביראת רוממות. העם - אשר הרגיש את החרב המונחת על הצוואר, וראה אותה הולכת ומתרחקת מעל ראשו - למד להעריץ את הגבורה הא-להית, ויחד עם זאת - את אהבת ה' לישראל עמו. עתה, חשו יותר ויותר עד כמה הקב"ה סמוך אליהם, ולא רק פונה אליהם בסמכות מלמעלה. אולם בכך לא היה די. הישועה, בסופו של דבר, לא באה במישרין מיד ה'. הדרך היתה עקיפה. היהודים קיבלו רשות להיקהל ולעמוד על נפשם - בעצמם. עתה יכלו לחוש כי גבורה א-להית זורמת בעורקיהם, וכל אשר יעשו - מכוחו של ה' א-להי ישראל יהיה. ניתן היה להרגיש כי הקב"ה סומך עליהם ומסמיך אותם לעמוד ולהילחם בכוח אשר נתן להם. יראת העונש, אשר התחלפה ביראת הרוממות, הגיע זמנה לפגוש את האהבה. (ולא מקרי הוא, כי שתי האותיות האחרונות של המילה 'יראה' - הן שתי האותיות הראשונות של ה'אהבה': של"ה). מכוחה של אהבה זו חזרו וקיבלו מחדש את התורה; אותה תורה אשר קיבלו בעבר בהר סיני מתוך כפייה סמכותית של הר כגיגית. 
האם נזכה ותהליך זה - אשר עשה ה' לאבותינו בימים ההם - ישוב ויחזור על עצמו אף לנו בזמן הזה? האם גם אנו נזכה, מתוך "עבדו את ה' ביראה", להגיע אל "עבדו את ה' בשמחה" ובאהבה? 

מתוך עלון "באהבה ואמונה" בהוצאת מכון מאיר 

  

הרב עזריאל אריאל 

נצח ישראל לא ישקר/ הרב יורם אליהו

הסתר פנים 
לימדונו חז"ל: "אסתר מן התורה מנין? שנאמר ואנוכי הסתר אסתיר פני ביום ההוא" (חולין קלט). מסביר האדמו"ר מסלונים ב'נתיבות שלום' על פורים (עמ' יב), ששיא ההסתר בימי מרדכי ואסתר היה בזה שאפילו הם עצמם לא יכלו לבוא אל ה' ולבקש על עם ישראל, וזוהי כוונת חז"ל במאמר שהזכרנו "כי עיקר הגזרה היתה הסתרת הפנים שלא יניחו להם להיכנס אל פני המלך", כמו שאמרה אסתר: "ואני לא נקראתי לבוא אל המלך זה שלושים יום". כל מקום שמוזכר המלך במגילה, לימדו חז"ל שהכוונה למלך מלכי המלכים הקב"ה. בימי אסתר היה אפוא הסתר פנים נורא שהגיע עד לגזרה להשמיד את כל היהודים, וגם לצדיקי הדור, מרדכי ואסתר, לא הניחו להיכנס אל היכל המלך פנימה ולבקש את פניו ית"ש. ואמנם אסתר מבטאת זאת באומרה: "כאשר אבדתי אבדתי", והכוונה - אבדה הן בעניינים הגשמיים והן בעניינים הרוחניים, וביטאה בזה את הרגשתה שהיא מושלכת לגמרי מכל וכל. 

ביטחון בנצח ישראל 
ואיך מהפכים מצב כזה לישועה? מסביר ה'נתיבות שלום' שהיה זה מכוחו של מרדכי שהיה לו ביטחון ודאי שלא תיתכן בשום פנים ואופן גזרה כזו, "כי ישראל הם עם נבחר גם כשהם במצב הגרוע ביותר, שכן בחירת העם הנבחר היא מצד הנשמות הקדושות של ישראל ולא מצד הגופים שלהם, וקדושת ומעלת נשמות ישראל אינה תלויה בשום דבר... כי הקשר של 'אנוכי ה' אלקיך' הוא קשר תמידי ונצחי בלי גבול ובלי תכלית" ולכן היתה למרדכי ודאות שהגזרה הזו תתבטל ואמר "רווח והצלה יעמוד ליהודים ממקום אחר" כי היה לו למרדכי "ביטחון גמור בקשר של עם ישראל להקב"ה, שרצון ה' - שלא ידח ממנו נידח - ,תמיד, ובכל המצבים יכול יהודי לחזור לשוב אל השי"ת". 
כך הוא מסביר גם את דברי אסתר שאמרה "אלי אלי למה עזבתני". בשעה שנכנסה לאחשוורוש, לבית הצלמים, ונסתלקה ממנה שכינה, וזה היה אחרי שכונסו כל ישראל וצמו שלושה ימים ובכל זאת נסתלקה ממנה שכינה, והיה נראה ששום דבר לא הועיל ואפסה תקווה, באותה שעה האמינה שלא יתכן שהקב"ה השליך אותה לגמרי ואז אמרה: 'אלי אלי למה עזבתני', שכוונתה: אלי, מדוע נדמה לי שעזבתני? שהיה ברור לה שלא יתכן כדבר הזה, כי אם היית עוזב אותי באמת לרגע, כבר לא היה לי שום קיום. ומאחר שעמדה בניסיון ולא התייאשה אף בשעה הקשה הזאת שנסתלקה ממנה השכינה, אז נפתחו כל שערי הגאולה, נתגלה שהיה זה רק ניסיון ונהפכה כל הגזרה לישועה והצלה, "ומאחר שעמדו בניסיון של הסתר כפול (הסתר אסתיר) זכו לישועה כפולה ולדברים שלא היו בניסים הקודמים, ששלטו בשונאיהם, מה שלא היה אפילו במצרים, וזכו לקבלת תורה מחדש באהבה וברצון כפי שלא היה מעולם". 
ומוסיף ומלמד האדמו"ר מסלונים שזהו נס הפורים לדורות. "לכל דור יש הסתרים משלו: וימי הפורים מאירים לנשמות ישראל בכל הדורות ובכל אתר ואתר כי לא יטוש ה' את עמו". נמצא שעיקר עבודת היום הקדוש של פורים הוא בעניין הביטחון, ואפילו אם רואים מצבים קשים בעם ישראל שדומים למה שהיה בימי הפורים שהשתחוו לצלם ונהנו מסעודת אחשוורוש (מגילה יב), מתוך שמאמינים בדרגה העליונה הזו של קרבת ה' יתברך לעמו ישראל בכל המצבים, זוכים בכל דור לשפע הזה של קבלת תורה מרצון, ונהפוך הוא, ולישועות ולנחמות שנזכה לראותן במהרה בימינו. 
מתוך עלון באהבה ובאמונה, מכון מאיר. 

  

הרב יורם אליהו
הרב מרדכי אליהו / פרוז ומוקף בן יומו

א. המעבר בפורים מירושלים לערי הפרזים (כולל הערים המסופקות) או להיפך מעורר שאלות, וראוי שלפני מעבר כזה ישאל אדם רב כיצד עליו לנהוג. 
 
ב. בן עיר שנסע לירושלים בליל י"ד וחשב להישאר שם עד ליל ט"ז - קורא כמו בירושלים בליל ט"ו ויומו. ולכן, אם חזר לביתו בט"ו לפני שהספיק לקיים את מצוות היום בירושלים, יקיימן בעירו. חזר לביתו ביום י"ד אחה"צ, יקרא מגילה בט"ו בלי ברכה. 
 
ג. אם התכוון לחזור לעירו בליל ט"ו לפני עלות השחר, יקיים את מצוות הפורים בירושלים ביום י"ד. אם למרות תכנונו התעכב בירושלים ביום ט"ו - קורא שוב בלי ברכה. 
 
ד. ירושלמי שנסע לעיר ביום י"ג באדר או בליל י"ד, וחשב לחזור לירושלים בליל י"ד, ואכן חזר לפני עלות השחר - קורא רק בט"ו בירושלים. נשאר בעיר ביום י"ד בבקר - מקיים את מצוות היום בעיר בי"ד. חזר אחה"צ לירושלים - מקיים פורים כהלכתו בירושלים בט"ו, אבל מספק יקרא בלא ברכה. 
 
ה. ירושלמי שנסע לעיר ביום י"ד אחר עמוד השחר והתכוון לחזור באותו יום, אבל נשאר בליל ט"ו בעיר - יקרא בעיר בליל ט"ו (יש אומרים שיקרא בלי ברכה), וביום ט"ו כשיחזור לירושלים, יקיים שם את כל מצוות היום. 
  
