פרשת קדושים – Santos Serán 

Al judío se le ordena no sólo ser bueno, no sólo ser puro sino también ser santo, apegarse a D'os
. Cada vez que cumplimos con una mitzvá decimos la bendición: אשר קדשנו במצוותיו – (Él) Quien nos ha santificado... De hecho, el judaísmo llega todavía más lejos: asegura que la persona no puede ser verdaderamente buena si no es también sagrada. Antes de que los judíos pudieran recibir la Torá en el Monte Sinaí, ellos hicieron un pacto con D'os. D'os les dijo a los judíos: "¡Sean un reino de sacerdotes (ממלכת כהנים) y un pueblo sagrado (גוי קדוש)!”
  Por lo tanto, esto es lo que somos  - o lo que tratamos de ser. No intentamos ser los más brillantes, recibir la mayor cantidad de premios Nobel ni ser los más adinerados. Tratamos de ser santos. 

D'os nos da una razón a Su demanda de que seamos santos: כי קדוש אני – "porque Yo soy santo". Por una parte, כי קדוש אני significa que "Yo soy santo" – y no ustedes. A ustedes no se les pide que sean santos tal como lo soy Yo, porque ése sería un pedido imposible de cumplir
. Pero por otro lado, Yo les estoy diciendo que debido a que Yo soy santo, también ustedes pueden serlo, porque fueron creados a Mi imagen. La manera en la cual Mi santidad se refleja en el mundo es a través de ustedes
. 

Nuestra tarea es conectar todo nuevamente con D'os
 y D'os nos otorgó un poder enorme para que seamos capaces de lograrlo. El versículo dice:   ויפח באפיו נשמת חיים ויהי האדם לנפש חיה – No está escrito que la Neshamá era un Nefesh Jaiá para el hombre – לאדם, sino más bien que a través de la Neshamá, el hombre fue un Nefesh Jaiá para todo el mundo. ¡El hombre se convirtió en el alma interna de todo el universo!
 Esto lo colocó directamente en el centro de la creación. El judío, aunque puede aparentar ser un punto insignificante en el cosmos, es en verdad el que mueve los hilos
. Los actos del hombre, incluso los gestos más pequeños, tienen implicaciones cósmicas
. El hombre puede relacionarse con todo el cosmos y elevarlo porque hay algo dentro de él que es paralelo a todo lo que se encuentra fuera de él mismo
.

¿Qué significa esto? 

Nosotros nos imaginamos a una persona santa como una figura solitaria, meditando y ayunando, sentada en la cima de alguna montaña nevada con su larga túnica blanca. Pero esto es un error. Esta persona es alguien que dejó de lado al mundo, un esteta, no una persona sagrada. De hecho, en su aislamiento y su negación a tener contacto con las complicaciones mundanas, nuestro santo de la montaña de alguna manera es un pecador.  "La persona está destinada a rendir cuentas por todo lo que ven sus ojos, y por aquello que tenía permitido y de lo cual no disfrutó
".
Sabemos esto a partir del primer judío, Abraham Avinu. Abraham Avinu no logró convertirse en un gran sabio esotérico (Kabalista) tal como Janoj, Shem, Ever, Noaj y otros
. Él sacrificó esta clase de espiritualidad en favor de convertirse en una persona entregada a los demás por excelencia, satisfaciendo tanto las necesidades físicas como espirituales de la humanidad
. Pero éste es un trabajo complicado: correr para lavar el polvo de la idolatría de los pies de personas extrañas, correr –a pesar del agudo dolor posterior a la circuncisión- para sacrificar tres vacas. Esto no conduce a las elevadas alturas de la santidad. Sin embargo, cuando D'os eligió al padre del pueblo judío, no eligió a uno de los otros con sus grandes sabidurías kabalísticas. La entrega de Abraham ERA de hecho la santidad exacta que D'os estaba buscando
. 

 Abraham mismo entendía esto con absoluta claridad. "D'os ya tiene decenas de miles de ángeles" –pensó para sí mismo.  "Él no necesita otro ángel".
  Él se encontraba en medio de una revelación profética con D'os cuando llegaron los tres huéspedes
.  Sin dudarlo, Abraham interrumpió la conversación profética y corrió a servir a los idólatras
. Reflexionando sobre esto, los Sabios declararon: גדולה הכנסת אורחים מקבלת פני השכינה – la hospitalidad es más importante que recibir a la misma Presencia Divina
. Comprometerse con el mundo es más sagrado que mantener una conversación privada con D'os. ¡Éste es el mensaje judío para el mundo!
 

Durante las plegarias, decimos tres "Kedushot". Comenzamos tomando a los Ángeles como un modelo para nuestras propias aspiraciones de kedushá
.Pero luego seguimos adelante, y nos dirigimos directamente a D'os en el Shemoná Esré. Después de toda esa santidad, nos preparamos a nosotros mismos para traer la santidad al mundo a través de la Kedushá deSidrá
.  Ésta es la Kedushá que llega a este mundo complicado y desprolijo incluso tal como existe ahora, para permitirnos corregir ese mundo y elevarlo. Aquí ya estamos más allá de los ángeles, más allá de donde ellos pueden llegar a estar
. Por ello decimos esta Kedushá en arameo, para que los ángeles no la entiendan y no sientan celos de nosotros
.  

Esta idea, que necesitamos ser una parte del mundo, es enfatizada por la halajá respecto a que todas las Kedushot que decimos en la plegaria requieren la presencia de un minián, una comunidad – אין דבר שבקדושה פחות מעשרה.  Es la comunidad y no el individuo lo que produce la santidad
. Por esta razón nuestra Parashá de קדושים era pronunciada ante la asamblea de todo el pueblo. Sólo al unirnos a nosotros mismos con el pueblo judío – con la asamblea colectiva que reúne a toda la energía vital que D'os le dio al pueblo, podemos lograr la verdadera santidad
. 

Nuestra porción comienza con las palabras: קדושים תהיו – "¡santos serán
!", y menciona esta idea otras dos veces en esta parashá. La primera vez en relación con la sensualidad básica del hombre; la segunda vez en relación con la idolatría – las creencias de la mente y la santidad de los pensamientos
, y la tercera vez en relación con la comida
. Aparentemente, la santidad radica en comprometernos con nuestros instintos más básicos (el sexo y la comida) y con nuestras creencias más preciadas (la idolatría). No sorprende entonces que el acto conyugal entre marido y mujer sea considerado como una de las cosas más sagradas que podemos hacer
, y que el Mesilat Iesharim traiga el ejemplo de comer y santificar la comida como el ejemplo por excelencia de una persona que logra el más elevado nivel de servicio a D'os
.  ¿Acaso no vemos que la Torá les dice a los cohanim –y a menudo a los dueños del sacrificio- que deben comer los sacrificios para proveerles su santidad?
 

En los capítulos previos de Vaikrá estudiamos el concepto de pureza. La impureza es provocada por la pérdida del potencial espiritual
. La pureza es la restauración de ese potencial
. Por encima del concepto de pureza se encuentra el concepto de santidad. El que es טהור – la persona pura- se relaciona con el mundo por necesidad. Él preferiría no hacerlo. Desea mantener su potencial intacto
. La santidad es la actualización de ese potencial. El קדוש busca de manera activa participar en el mundo
. Por lo tanto, el concepto de santidad se aplica únicamente al hombre. Es cierto que los objetos pueden ser santificados –pero esta santidad es otorgada por la persona; y no por cualquier persona, sino por alguien que observe la Torá. Fue el poder de la Torá lo que nos otorgó el poder de tomar un objeto y convertirlo en un חפצא של מצוה, un objeto de santidad.
 Los alimentos sin la persona no tienen ninguna santidad. Sólo la persona que come de la manera debida puede elevar al alimento y convertir el acto de comer en un acto sagrado
. En esta tierra, sólo la persona misma tiene santidad intrínseca
. Lo asombroso es que el hombre fue investido con la posibilidad no sólo de utilizar al mundo como un instrumento para su propio crecimiento, sino para elevar al mundo a medida que se eleva a sí mismo
.  A esto se refirieron los Sabios al decir que las piedras se unieron debajo de la cabeza de Iaakov y cada una de ellas dijo: "Que el tzadik apoye su cabeza en mí
".

¿Y de dónde obtenemos el poder para asemejarnos a D'os y santificar el mundo material? Es necesario un enorme poder para redimir las chispas de santidad de cada objeto; es necesaria una intensa concentración para dirigir esa conexión de regreso a D'os
.  Uno no puede elevar algo a la Kedushá si está controlado por eso mismo
. En referencia a esta preocupación, D'os nos asegura: כי קדוש אני – He colocado en ti el poder de ir hacia el mundo físico y elevarlo. Yo te he elegido para que lo hagas
. Tú debes dar los primeros pasos y Yo hare el resto
. 

En verdad la palabra קדושה significa estar separado y dedicado a algo. Así, por ejemplo, cuando un hombre se casa con una mujer y dice: הרי את מקודשת לי – quedas consagrada para mí – esto significa que ella queda separada exclusivamente para él
. El acto de santificación por nuestra parte es la preparación y la disponibilidad para recibir esta santidad de D'os. Así como la mujer queda consagrada para su marido, nosotros nos consagramos para dedicarnos exclusivamente a D'os y el resultado es la santidad. Nosotros iniciamos el proceso –damos el primer paso- y D'os nos responde. De hecho, D'os estableció el mundo de tal manera que Él nos responde
. David Hamelej llegó tan lejos como a llamar a D'os nuestra sombra - ד' צלך על יד ימינך.
  La santidad del Shabat, por ejemplo, se logra a través de nuestros preparativos para el Shabat y de esta manera ingresando a la zona temporal de esa santidad. A esto se refiere el versículo cuando dice והתקדשתם  - deben prepararse a sí mismos – y el resultado será  והייתם קדושים – que serán sagrados
. Yo, su D'os, reforzaré mi nexo con ustedes en respuesta a que ustedes se conecten conmigo.   

Las Mitzvot son los actos más obvios que hacemos para afectar la santidad en este mundo
. Pero incluso las mitzvot pueden ser distorsionadas. El Rambán dice que una persona puede ser rigurosa con el kashrut pero de todas maneras comer como un cerdo. Uno puede observar todas las leyes de las relaciones familiares y a pesar de eso perderse la profunda espiritualidad inherente a las relaciones conyugales el hombre y su esposa. Uno puede mantenerse técnicamente dentro de los límites de la halajá, y utilizar eso para justificar toda clase de comportamientos semejantes a los animales. Uno puede mostrarse hacia afuera como una persona apegada a la halajá o tener u  falso sentido de rectitud. La mitzvá de ser santos viene a impregnar y afectar a todas las otras mitzvot
.  Por esta razón, ninguna autoridad cuenta a la mitzvá de ser santos como una de las 613 mitzvot – ésta es una מצוה שבכללות, una mitzvá que infunde el espíritu correcto a todas las otras mitzvot. Ella asegura que nuestros actos halájicos irradien el espíritu de la Torá, que estén infundidos de santidad
.

Quizás esto explica por qué los Diez Mandamientos son aludidos en nuestra parashá
; es como si volviéramos a repasar nuevamente todos los fundamentos de la Torá
, infundiéndolos ahora con santidad. Para ser verdaderos judíos del Sinaí no sólo tenemos que cumplir las mitzvot que recibimos allí, sino que tenemos que ser modelos de la santidad de ese impresionante evento
. Y de hecho los judíos se reunieron para recibir este mandamiento tal como lo hicieron cuando recibieron por primera vez los Diez Mandamientos
. 

Pero no sólo somos santos cuando cumplimos las mitzvot. La santidad también debe infundir cada uno de nuestros actos. Todo está cubierto por este gran abrazo, por este mega-mandamiento de ser sagrados
. Con esta mitzvá, el espectro de nuestra responsabilidad se amplía dramáticamente. קדושים תהיו requiere que nos dediquemos no sólo a aquellas cosas que obviamente están allí para que nosotros las santifiquemos, sino que también debemos descubrir Kedushá en donde ésta no se revela como algo obvio, en donde no es directamente ordenado por la halajá.  

No puede ser que D'os tuviera la intención de que esperáramos hasta tener algo que formalmente llamamos una mitzvá antes de actuar con santidad. ¡Porque la mayor parte del día no está definida por las mitzvot! No es posible que lo único que D'os desee exigir del pueblo sagrado fuera que marcaran su día con unos pocos actos discretos y que el resto del tiempo estuviéramos libres para jugar en el parque que es este mundo. ¡Santos serán! ¡Infundan de santidad todo su día, especialmente aquellas cosas en el vasto espacio que existe entre una mitzvá y la siguiente! 

El Or Guedaliahu dice que la clave radica en el acto pequeño. No debemos considerar a nada como algo trivial – nada es incapaz de ser infundido con santidad
. El judío ve todo con un potencial –cada sonrisa, cada pensamiento, cada bocado de comida, cada gesto de honor hacia nuestro prójimo- todo está cargado de implicancias cósmicas. 

Como siempre, la Torá nos provee modelos; en este caso Iaakov Avinu. El sueño de Iaakov fue la lección que le dio D'os respecto a la manera en que debía enfrentar este gran y confuso mundo y llevarlo hacia la Kedushá. Catorce años de completo aislamiento, sumergido en la Torá, fue una gran preparación. Primero uno debe prepararse, volverse sagrado, dominarse a sí mismo y sólo entonces salir
. Entonces él partió a Jarán, וילך חרנה
- hacia חרונו של עולם, es decir, a los asuntos de este mundo
. 

 Iaakov en un primer momento estuvo un poco confuso, chocando contra las aparentemente impenetrables murallas del mundo material ((ויפגע במקום. ¿De qué manera uno se sumerge en algo así, lo toma y lo utiliza sin ser consumido?
 D'os le respondió mostrándole la escalera, la manera en la cual uno comienza desde este mundo: סולם מוצב ארצה, y se eleva a través y con todo esto hacia los cielos
. Los Ángeles (los Tzadikim
) subían y bajaban, עולים ויורדים בו, y no lo contrario como podríamos haber esperado. El Kli Iakar dice que Iaakov aprendió a partir de esto que el acto para crear santidad está en la esencia de este mundo, y allí es donde realmente se encuentra la Shejiná
. Iaakov se despertó y dijo: אכן יש ה' במקום הזה ואנכי לא ידעתי, antes no me había dado cuenta de que este mundo está lleno de [la presencia de] D'os, y que cada momento en él es valioso
. Ahora fue capaz de elevar cada pie que colocaba sobre la tierra
 – וישא יעקוב רגליו וילך
 y caminó  ארצה בני קדם cuyas primeras letras aluden a אות ברית קודש, es decir la santificación de la pasión y del deseo
.
Nuestra parashá siempre se lee entre Pesaj y Shavuot. Pesaj, como sabemos es nuestra separación del Jametz – cuando nos apegamos a la Matzá y le permitimos a D'os satisfacernos. D'os dice explícitamente que el propósito de esto es que le sirvamos a Él para que podamos volvernos santos:

כי אני ה' המעלה אתכם מארץ מצרים להיות לכם לאלהים והייתם קדושים
 Pero entonces nos dicen que Matzá no es un ideal final. Ya vimos indicaciones de esto en el Seder. Quebramos la maztá del medio y contamos la Hagadá sólo sobre un pedazo pequeño. Nos comparamos a nosotros mismos con la מצה quebrada y proclamamos que D'os utiliza Keilim Shevurim. El mismo nombre Matzá también tiene una connotación negativa – מצה ומריבה. Ya comprendimos nuestra falta de completitud cuando, al comienzo mismo del jag (el segundo día) comenzamos a contar el Omer – y comenzamos nuestros cuarenta y nueve niveles de ascenso. Entonces, llegamos a Shavuot y se nos dice que los שני הלחם del Omer deben ser hechos de Jametz. Porque en definitiva la definición de santidad no es sólo la idea de estar separados y alejados de la impureza de los egipcios. En última instancia, necesitamos estar a favor de algo, no sólo en contra. Y ése "algo" es la Torá en el Sinaí. La Shejiná reposó sobre el pueblo judío y nos convertimos en un pueblo sagrado. Ahora podemos infundir con esa santidad a todo el mundo que nos rodea. 

Ahora, en vez de ser atraídos hacia abajo por el mundo material, este mundo se ve elevado por el judío cuando él elige utilizarlo de la manera correcta
. El paradigma de esto es el Shabat, cuando hacemos cosas sumamente materiales: comemos, dormimos y nos vestimos a un nivel más elevado que durante los días de la semana, y sin embargo la santidad del día eleva y espiritualiza a todas estas actividades
. Esa persona es como un Tabernáculo, y cualquier alimento que ingiera es como un sacrificio ofrecido sobre el altar
. Pero también durante la semana podemos enfrentar la batalla de cada comida (לחם viene de la palabra מלחמה) y también convertirla en un acto sagrado
. 

La Mitzvá de קדושים תהיו no tiene límites claros
. Cada individuo puede relacionarse con esta mitzvá de otra manera. Cada uno tendrá su propio punto de partida, y por lo tanto דבר אל כל עדת בני ישראל – habla a cada individuo de acuerdo con su singularidad, de acuerdo con sus propios desafíos espirituales
. Por esta razón, la pareja de esta mitzvá de ser sagrados es: ועשית הישר והטוב בעיני ד' – debes hacer aquello que es correcto a los ojos de D'os. Esta mitzvá nos exhorta a no cumplir simplemente con la letra de la ley, sino a ir más allá de ésta – לפנים משורת הדין – cada uno de acuerdo con su propio nivel espiritual y con su propio entendimiento
. A diferencia de otras mitzvot, la Torá es cuidadosa respecto a no definir los lineamientos específicos de ser santos, porque esto es algo que difiere en cada individuo
 – de nuestra propia creatividad espiritual depende lo que podremos lograr como un pueblo sagrado. 

Todavía más, debido a que ésta es una mitzvá que en definitiva nos enseña cómo acercarnos más a D'os – en verdad no tiene un límite superior. El Or HaJaim dice que es por esto que las palabras se encuentran en tiempo futuro – קדושים תהיו – "Serán o deben ser santos" – tanto una mitzvá como una promesa
 - porque esta mitzvá estará constantemente presentándose ante nosotros
. “"Volvernos sagrados" – no sólo debemos hacer actos de santidad, sino que esa santidad debe impregnar nuestro mismo ser
. Éste es el judío y éste es su mandato.  

� נתיבות שלום פד: שאי אפשר להגיע לדבקות אלא על ידי הקדושה ... שמצוה ובו תדבק תלויה בקדושים תהיו


רמב"ן יט ב: וטעם הכתוב שאמר כי קדוש אני ה' אלקיכם - לומר שאנחנו נזכה לדבקה בו בהיותנו קדושים והנה זה כענין הדבור הראשון בעשרת הדברות (שמות כ ב):





� שמות יט (ו) ואתם תהיו לי ממלכת כהנים וגוי קדוש אלה הדברים אשר תדבר אל בני ישראל:





� ויקרא רבה כד ט: קדושים תהיו, יכול כמוני, תלמוד לומר כי קדוש אני ד' אלוקיכם, קדושתי למעלה מקדושתכם. ע"כ והא דכתב הרמב"ן בשם חז"ל (שמיני פרק יב ג), והתקדשתם והייתם קדושים כי קדוש אני, כשם שאני קדוש כך אתם תהיו קדושים, כשם שאני פרוש כך אתם תהיו פרושים ע"כ אין זה סתירה דלאו דווקא כמו ד' ממש דזה אי אפשר להיות כמו ד' ממש ורק הצווי להדמות לד' כפי מה שאפשר ושני הפירושים באים בקנה אחת. 





� אור החיים ב:  כי קדוש אני וגו' - צריך לדעת מה נתינת טעם הוא זה, וכי יתחייב הדבר ליציר כפיו להדמות לקונו, והלא הרבה הדרגות ישנם באלקי ישראל ואינם מושגים בישראל, ואם כונתו לומר טעם הציווי שהוא חפץ בדבר לצד אלקינו קדוש חפץ שגם עובדיו יהיו כמו כן ולא טעם המתחייב, ועד עתה אין אני יודע למה יתחייב הכתוב לתת טעם:





ורבותינו ז"ל נראה שמקושיא זו הרגישו, ודרשו בתורת כהנים וז"ל אם אתם מקדשים עצמיכם מעלה אני עליכם כאילו קדשתם אותי עד כאן, וכפי זה תהיה כוונת כי קדוש וגו' הודעת תועלת הנמשך, והודעת הפכו כמו שסיים שם התנא ואם אין אתם מקדשים עצמכם מעלה אני עליכם כאילו לא קדשתם אותי עד כאן, ואולי כי גם לזה כוון בכפל דבר ואמרת, לקושי הנמשך אם לא יקדשו עצמם, ולרוממות הנסבב אם יקדשו עצמן:





� נפש החיים א, פ"ד señala que el pasuk dice:  לך ד' הגודלה וכו כי כל בשמים ובארץ לך ד  – Está escrito לך y no ממך – todo necesita estar conectado contigo (y no que todo viene de Tí). 





�נשמת  האדם הפנימיות של כל העולמות (נפש החיים א, פ"ד-ה)





�נפש החיים שער א פ"ג: כן בדמיון זה כביכול, ברא הוא יתברך את האדם והשליטו על רבי רבוון כחות ועולמות אין מספר. ומסרן בידו שיהא הוא המדבר והמנהיג אותם עפ"י כל פרטי תנועות מעשיו ודבוריו ומחשבותיו … בכל העולמות 





�נפש החיים שער א פ"ו: שכל מעשי המצוות שעושה האדם למטה גורמים תקונים גדולים בעולמות עליונים





�נפש החיים שער א פ"ו: ובעשות האדם רצון קונו ית"ש באחת ממצות ד', התיקון נוגע לאותו עולם וכח העליון המקבילו לתקנו או להעלותו 


שם פ' יד: והדבור הוא מבחינת רוח כמ"ש (שמואל ב כג) רוח ד' דבר בי, (ישעיה יא) וברוח שפתיו, וכמו שתרגם אונקלוס על הפסוק (בראשית ב) ויהי האדם לנפש חיה. לרוח ממללא





� מסילת ישרים, פ' יג: וחז"ל אמרו עתיד אדם ליתן  דין לפני המקום על כל מה שראו עיניו ולא רצה לאכול הימנו אע"פ שהיה מותר לו והיה יכול ואסמכוה אקרא (קהלת ב) וכל אשר שאלו עיני אצלתי מהם.





� חתם סופר הקדמתו לשו"ת יורה דעה הנקראת פתוחי חותם וז"ל שם: ולא מצינו באברהם אע"ה שנזדכך עפרוריותו כל כך אך לא מצד פחיתות וחסרון נפשו לא הגיע אל המעלה הזו, לא, כי אם אאע"ה היה עושה כאשר עשה חנוך להתבודד עצמו מחברת בני אדם התעלה גם הוא להיות ממלאכי א-ל.  





� חתם סופר שם: ואשר לא עשה כן, הוא כי התבונן בחכמתו כי לא באלה חפץ ה' שישלים האדם את נפשו לבד.  ואת אנשי דורו ישאיר אחריו תרבות אנשים חטאים ומכעיסי ה', כמקרה אשר קרה לדורו של חנוך ודור המבול, הנסיון הזה לימד אותו כי טוב לאדם למעט בהשלמת נפשו, למען רבות כבוד ה' למעט את מורדיו ולהרבות עבדיו ויודעיו.  





� חתם סופר, שם: נפלאת אהבת ה' לאברהם אע"ה על שלימד דעת את העם וקירבם לעבודתו 





� חתם סופר, שם: כי מה יתן ומה יוסיף האדם אם יוסיף מלאך אחד על אלפי רבבות מלאכי מעלה, הלא ה' בורא וממציא כהנה וכהנה חדשים ובקרים.





� בראשית יח א: וירא אליו ד' באלוני ממרא





� שמות, יח ג: ויאמר אדני אם נא מצאתי חן בעיניך אל נא תעבר





� שבת דף קכז ע"א: אמר רב יהודה אמר רב, גדולה הכנסת אורחים מקבלת פני שכינה דכתיב ויאמר אדני אם נא מצאתי חן בעיניך אל נא תעבר (היינו שדבר לד' ולא להמלאך)





�דרך ה’: חלק שני - פרק ד’ ס”ט:


ואולם במעשיהם של ישראל תלה האדון ב”ה תקון כל הבריאה ועלוייה... אך מעשה האמות לא יוסיפו ולא יגרעו במציאות הבריאה ובגלויו ית”ש או בהסתרו...


מהר”ל, רמח”ל hacen otra distinción más entre  השגחה כללית (a través de los מלאכים y de otros intermediarios) la cual tiene todo el mundo, y la directa  השגחה פרטית que sólo tienen los judíos. Esto se debe a que ahora la tarea de los judíos es resolver las fundamentales tareas históricas de la humanidad, pero de manera simultánea refleja la cercanía histórica de los judíos a D'os.


אבני נזר [הקדמה לפירוש על ש”ס], פחד יצחק [פסח 15]


Los judíos tampoco podían dedicarse a תקון העולם antes de מתן תורה. Ver ר’ צדוק הכהן, רסיסי לילה לז, para un análisis de la diferencia entre judíos y no judíos después del סיני:


El דעת תבונות (página קעא en la מהדורת פרידלנדר) afirma:


שהנה לא  נתן להם שם התורה כולה במעמד ההוא, אבל היתה הכנה כוללת לכל עבודת המצוות  ואז ניתן להם הכח  שמעשיהם בעבודתו יעשו פרי הטוב המצטרך לתיקון הבריאה ע”ש מהתחלת הד"ה הקודם





� אור החיים יט ב: עוד ירצה קדושים תהיו, כמלאכים הנקראים קדושים, ככתוב (דניאל ח יג) ויאמר אחד קדוש, והוא על דרך אומרו (תהלים פב ו) אני אמרתי אלהים אתם ובני עליון כלכם, ולצד שהקדוש ברוך הוא השרה שכינתו בתוך בני ישראל ועשאם בני פלטין שלו במקום המלאכים 





Esta Kedushá tiene sus raíces en el reconocimiento de que D'os es la fuente y lo que mantiene todo, algo que los Malajim tampoco pueden entender.  





� רב שמשון רפאל הירש, סדור





� אור החיים יט ב: וצא ולמד מה שאמרו בספר הזוהר (ח"ב קמ:) על זמן שהשרה הקב"ה שכינתו בתחתונים כמה היתה הרגשת בני עליון, על שבחר ה' באוכלסי ישראל יותר מאוכלסי המלאכים





�משך חכמה ויקרא יט ב: בקדושה ראשונה אנו מספרים איך הבורא יתברך שלם בעצמותו ומהותו כביכול ומחייב המציאות והכל בכונה עלול מאתו, ומושגח פרטי ורצונו מקיים הכל בלי הפסק, וזהו ממש שמלאכי השרת מקדשין אותו, שג"כ משיגים אותו באמת כפי יכלתם, שהוא בלתי חסר שום שלמות וכו', וזה ונקדש את שמך בעולם כשם שמקדישים אותו בשמי מרום, לא כן בקדושה דסדרא אנו אומרים ואתה קדוש יושב [הענין שממלא בכבודו יתברך כל המציאות כמד"א (ישעיה ס) השמים כסאי וכו'] בשביל תהלות ישראל, שאין קרבן ולא מנחה כו', רק התהלות ותפלות, שזהו קדושה הבאה מסבת ישראל מלמטה למעלה לא כהמלאכים. וזהו שאמרו סוטה (דף מט) ועלמא אמאי קאי אקדושא דסדרא, שזה יחס העולם הזה בזמן הזה. ולכן אנו אומרים קדושה זו בלשון תרגום שלא יתקנאו בו המלאכים (ע' תוס' ברכות דף ג ד"ה ועונין) שאין זה ביכלתן.





� כלי יקר יט ב: דבר אל כל עדת בני ישראל ואמרת אליהם קדושים תהיו. פרט כל עדת כי אין עדה פחות מי' ואין דבר שבקדושה פחות מי' ע"כ אמר כאן דבר אל כל עדת בני ישראל אל כל עדה ועדה שיהיו קדושים על ידי שהם מותרים לכל דבר שבקדושה אשר בו מקדשים שמו ית' ז"ש כי קדוש אני:





� שפת אמת [תרל"א]: ברש"י שנאמרה בהקהל כו'. דעיקר הקדושה ע"י שמכניס אדם עצמו בכלל ישראל כי הקדושה שורה בכלל ישראל שהיא כנס"י הכנסי' והתאספות כל החיות להש"י. וע"י הביטול להכלל יכולין להתקדש. 





� יט (א) וידבר ד' אל משה לאמר: (ב) דבר אל כל עדת בני ישראל ואמרת אלהם קדשים תהיו כי קדוש אני ד' אלקיכם: 





� רבינו בחיי  יט ב: ויתכן לפרש קדושים תהיו זו קדושת המחשבה, כענין שאמרו לעולם יקדש אדם עצמו בשעת תשמיש, ולפי ששלמות הקדושה לזרע ישראל תלויה ביצירה לכך





� נתיבות שלום עמ' פג-פד: בפרשה זו נאמר ג פעמים מצות קדושים תהיו. הפרשה מתחילה קדושים תהיו כי קדוש אני ד' אלוקיכם ... ולהלן בפרשת ע"ז ... מסיים הפסוק והתקדשתם והייתם קדושים כי אני ד' אלוקיכם. ופירש רש"י זו פרישות ע"ז. והיינו שעיניני ע"ז המה עניני אמונה ישנם ג"כ מדרגות ... ובסוף הפרשה כתיב עוד, והבדלתם בין הבהמה הטהורה לטמאה וגו' והייתם לי קדושים כי קדוש אני ד', והכוונה על קדושת האכילה ... שנכלל בה הקדושה בענינים שלבו של אדם מחמדתם, והקדושה במח, במחשבות ובדעות, וקדושת האכילה בחדרי הבטן. 


ושם בעמ' פז: והנה הזהירה התורה הקדושה פעמים רבות על הקדושה קודם קבלת התורה כתיב ואתם תהיו לי ממלכת כהנים וגוי קדוש, ובפרשת משפטים, ואנשי קודש תהיון לי, וכן כתיב הרבה פעמים והתקדשתם והייתם קדושים ... 





� רמב"ן, אגרת הקודש





�מסילת ישרים, פ' כו, בביאור מדת הקדושה: המאכל והמשתה שהאיש הקדוש אוכל, עילוי הוא למאכל ההוא ולמשתה ההוא, וכאילו נקרב על גבי המזבח ממש: 





� מסילת ישרים, פ' כו, בביאור מדת הקדושה: והנה האיש המתקדש בקדושת בוראו אפילו מעשיו הגשמיים חוזרים להיות ענייני קדושה ממש, וסימניך אכילת קדשים שהיא עצמה מצות עשה, ואמרו ז"ל (ספרא): כהנים אוכלים ובעלים מתכפרים





� Por ejemplo, la menstruación de la mujer es una señal de la pérdida del potencial de fertilización del óvulo, lo cual podría haber llevado al desarrollo de otra vida humana. 





�En el ejemplo de la Nidá, su Tahará señala la restauración de su disposición para la fertilización de un (nuevo) óvulo.  





� ואמנם שרש"י והרמב"ן נתנו הגדרות שליליות לההגדרה של קדושה: וז"ל רש"י ריש פרשתינו ב: קדושים תהיו - הוו פרושים מן העריות ומן העבירה (ויקרא רבה) שכל מקום שאתה מוצא גדר ערוה אתה מוצא קדושה (ויקרא כא) אשה זונה וחללה וגו' אני ה' מקדשכם. (שם) ולא יחלל זרעו - אני ה' מקדשו. (שם) קדושים יהיו - אשה זונה וחללה וגו', והרמב"ן כתב: [שלא תהא] נבל ברשות התורה





ונתיבות שלום פד-פו הסביר: נמצא שהקדושה היא מדריגה יותר גבוהה מהפרישות ... והנה כתב המסילת ישרים (פ' כו), שענין הקדושה אין אדם יכול להגיע אליו בכחות עצמו, לפי שקדושה היא מדריגה עילאית כל כך שאין בכח האדם להשיגה, ורק שתחילתו השתדלות וסופו מתנה. ...  וכאשר התורה מצוה קדושים תהיו הדרך להגיע לזה היא על ידי הוו פרושים מן העריות





אבל דרכינו היא לפי הראשית חכמה שכתב שבודאי מחוץ להגדרה השלילית של רש"י והרמב"ן יש עוד מושג – מושג חיובי – של קדושה וכגון כשאנחנו אומרים את הברכה "אשר קדשנו במצוותיו ..." בודאי אנחנו מתייחסים לכח נוסף של קדושה ולא רק לענין של פרישות. והראשית חכמה קרא להגדרת השלילית של קדושה בשם טהרה ולהגדרת החיובית של קדושה בשם קדושה. ולדרך זה נקטנו במאמר הזה.





� מסילת ישרים, פ' כו, בביאור מדת הקדושה:  ותראה עתה ההפרש שבין הטהור לקדוש: הטהור, מעשיו החומרים אינם לו אלא הכרחים, והוא עצמו אינו מתכוין בהם אלא על צד ההכרח, ונמצא שעל ידי זה יוצאים מסוג הרע שבחומריות ונשארים טהורים, אך לכלל קדושה לא באו, כי אילו היה אפשר בלתם, כבר היה יותר טוב:





� אבני נזר, הקדמתו שו"תים שלו





� מסילת ישרים, פ' כו, בביאור מדת הקדושה: המאכל והמשתה שהאיש הקדוש אוכל, עילוי הוא למאכל ההוא ולמשתה ההוא, וכאילו נקרב על גבי המזבח ממש:





�רב צדוק הכהן, רסיסי לילה,  מב: רק עדיין יש שתי מדריגות טהרה וקדושה. וטהרה יש בכל הנבראים שמקבלים טומאה ויש טהורים וכן יש בבעלי חיים טהורים וטמאים. אבל קדושה הוא רק באדם וכן כל הקדושות של נבראים דחיילא קדושה עלייהו הוא מצד האדם שמקדישו רק בכור דקדושתו מרחם:





� מסילת ישרים, פ' כו, בביאור מדת הקדושה: ועל דרך זה כל תשמיש שישתמשו מדברי העולם אחרי היותם כבר דבוקים לקדושתו יתברך, הנה עילוי ויתרון הוא לדבר ההוא שזכו להיות תשמיש לצדיק





� מסילת ישרים, פ' כו, בביאור מדת הקדושה: וכבר הזכירו ז"ל בענין אבני המקום שלקח יעקב ושם מראשותיו (חולין צ"א): אר"י מלמד שנתקבצו כולן והיתה כל אחת אומרת עלי יניח צדיק ראשו .





� מסילת ישרים, פ' כו, בביאור מדת הקדושה:  ואמנם זה בהיות שכלו ודעתו קבועים תמיד בגדולתו יתברך  .... ובכל פעולותיו ובכל תנועותיו, יכוין לבבו אל מצפוני ההתדבקות האמיתי ... וידע לכוין מחשבתו





� מסילת ישרים, פ' כו, בביאור מדת הקדושה: ההשתדלות (להשיג קדושה) הוא שיהיה האדם נבדל ונעתק מן החומריות לגמרי   ... והנך רואה שדרך קניית זאת המדה הוא על ידי רוב הפרישה





� שפת אמת [תרל"א]: קדושים תהיו. במד' וזוה"ק כי הוא הבטחה ג"כ כי איך יוכל בו"ד להתקדש בקדושת הש"י. אך כי קדוש אני ה' אלקיכם. פי' אחר שהוציאנו הש"י ממצרים שהיינו משועבדים להם. והבדילנו מהאומות שהחיות והכח שיש בתוך כל איש ישראל הוא מהש"י וז"ש אנכי ה' אלקיך כו' מיוחד מכל האומות. אף שכח כל הנבראים ממנו ית'. אבל בדרך הסתר וצימצומים. אבל חיות כל איש ישראל היא חלק אלקי ממעל. וממילא בכחינו להתקדש גם בעוה"ז. כי הש"י מחי' הכל אף כי הוא קדוש ונבדל מכל. וז"ש כי קדוש אני ה' ועי"ז יכולין להבין כי בכח האדם להתקדש בכל מעשיו אף שהם תוך הטבע. וז"ש במד' ואתה מרום לעולם ה' לעולם ידך בעליונה. הפי' כי חיות הכל מהש"י רק הטבע נמשך מדרגה אחר מדרגה עד שנתכסה בחי' הפנימיות. אבל לעולם ידך בעליונה שהוא כח והחיות מהש"י שיש תוך ההעלם. ועי"ז יכולין להתבטל לנקודה הפנימיות בכל מעשה להיות נבדל מחומר המעשה להתדבק בפנימיות כל דבר. וז"ש קדושים תהיו.


וכן באור גדליהו עמ' נג ד"ה וכמו





� מסילת ישרים, פ' כו, בביאור מדת הקדושה: מסילת ישרים, פ' כו, בביאור מדת הקדושה: ענין הקדושה כפול הוא, דהיינו: תחלתו עבודה וסופו גמול, תחלתו השתדלות וסופו מתנה. והיינו: שתחלתו הוא מה שהאדם מקדש עצמו, וסופו מה שמקדשים אותו, והוא משז"ל (יומא ל"א): אדם מקדש עצמו מעט מקדשים אותו הרבה. מלמטה מקדשים אותו מלמעלה.





�  תוספות, מסכת קידושין דף ב עמ' ב: דאסר לה אכ"ע כהקדש - והרי את מקודשת לי כלומר להיות לי מקודשת לעולם  ...דגבי אשה במה דמתיחדת להיות לו היא נאסרת לכל וגו'





� El Daat Tevunot llama a esto הנהגת המשפט. 





�נפש החיים א א





�רב צדוק הכהן, רסיסי לילה,  מב:   וזהו קדושה שההקדש הוא שדבר זה שייך לקודש וכקידושי אשה שהיא שייכת להבעל. ועיקר קידוש לשון הזמנה והכנה כנ"ל כי כל עיקר קדושת שבת בהשתדלות אדם הוא רק ההכנה והזמנה שמכין עצמו לכך שיהיה שייך להשם יתברך שהוא הקדוש כמו שנאמר (ויקרא יט, ב) קדושים תהיו כי קדוש אני ומצד ההכנה לקבל קדושה והתקדשתם הוא הכנה להיות על ידי זה והייתם קדושים. וזה כל השתדלות יעקב להיות הקדושה גם כן מלידה מבטן דהיינו מצד נפש הבהמית גם כן כקדושת בכור בהמה:





� שפת אמת [תרל"א]: וכן ע"י כל המצות שהם נגד רמ"ח אברים דכתי' אשר קדשנו במצותיו שע"י מעשה המצוה שיש בה אור מציווי ה' בתוך המעשה. עי"ז יכולין לברר הקדושה גם במעשה ממש. 





� שורש ד של  הרמב"ם





� רמב"ן ב: והענין כי התורה הזהירה בעריות ובמאכלים האסורים והתירה הביאה איש באשתו ואכילת הבשר והיין, א"כ ימצא בעל התאוה מקום להיות שטוף בזמת אשתו או נשיו הרבות, ולהיות בסובאי יין בזוללי בשר למו, וידבר כרצונו בכל הנבלות, שלא הוזכר איסור זה בתורה, והנה יהיה נבל ברשות התורה:  לפיכך בא הכתוב, אחרי שפרט האיסורים שאסר אותם לגמרי, וצוה בדבר כללי שנהיה פרושים מן המותרות ימעט במשגל, כענין שאמרו (ברכות כב) שלא יהיו תלמידי חכמים מצויין אצל נשותיהן כתרנגולין, ולא ישמש אלא כפי הצריך בקיום המצוה ממנו ויקדש עצמו מן היין במיעוטו, כמו שקרא הכתוב (במדבר ו ה) הנזיר קדוש, ויזכור הרעות הנזכרות ממנו בתורה בנח ובלוט וכן יפריש עצמו מן הטומאה, אע"פ שלא הוזהרנו ממנה בתורה, כענין שהזכירו (חגיגה יח:) בגדי עם הארץ מדרס לפרושים, וכמו שנקרא הנזיר קדוש (במדבר ו ח) בשמרו מטומאת המת גם כן וגם ישמור פיו ולשונו מהתגאל ברבוי האכילה הגסה ומן הדבור הנמאס, כענין שהזכיר הכתוב (ישעיה ט טז) וכל פה דובר נבלה, ויקדש עצמו בזה עד שיגיע לפרישות, כמה שאמרו על רבי חייא שלא שח שיחה בטלה מימיו:





�  יט ב בא"ד:





� רש"י ב:   רוב גופי תורה תלוין בה:





� אור גדליהו עמ' נד: בפרשת יתרו (ליקוטי דברים אות ג) שעשרת הדברות נחקקו היטב בתוך בני ישראל ונתאחדו יחד עם הדברות כמבואר שם בארוכה, ולפ"ז יש לומר שהמצוה דקדושים תהיו היה לשמור את המדריגה שעלו לה בהר סיני


� חזקוני ב: דבר אל כל עדת בני ישראל - מלמד שפרשה זו נאמרה בכנוס כעשרת הדברות ולמה לפי שכל הדברות כלולות בה 


רש"י ב:  דבר אל כל עדת בני ישראל - (ויקרא רבה. ת"כ) מלמד שנאמרה פרשה זו בהקהל מפני שרוב גופי תורה תלוין בה: 





� רמב"ן ב: באלו ובכיוצא בהן באה המצוה הזאת הכללית, אחרי שפרט כל העבירות שהן אסורות לגמרי, עד שיכנס בכלל זאת הצוואה הנקיות בידיו וגופו, כמו שאמרו (ברכות נג:) והתקדשתם אלו מים ראשונים, והייתם קדושים אלו מים אחרונים, כי קדוש זה שמן ערב כי אע"פ שאלו מצות מדבריהם, עיקר הכתוב בכיוצא בזה יזהיר, שנהיה נקיים וטהורים ופרושים מהמון בני אדם שהם מלכלכים עצמם במותרות ובכיעורים:  וזה דרך התורה לפרוט ולכלול בכיוצא בזה, כי אחרי אזהרת פרטי הדינין בכל משא ומתן שבין בני אדם, לא תגנוב ולא תגזול ולא תונו ושאר האזהרות, אמר בכלל ועשית הישר והטוב (דברים ו יח), שיכניס בעשה היושר וההשויה וכל לפנים משורת הדין לרצון חבריו, כאשר אפרש (שם) בהגיעי למקומו ברצון הקב"ה וכן בענין השבת, אסר המלאכות בלאו והטרחים בעשה כללי שנאמר תשבות, ועוד אפרש זה (להלן כג כד) בע"ה:





� אור גדליהו עמ' נא: צריכים להזהר ממעשים קטנים 





�נתיבות שלום, ויצא, עמ' קפג':  וכהקדמה לכל זה נאמר בתורה כל פרשת החלום. דהנה יעקב אבינו כאשר יצא מבאר שבע, היה אחר ס"ג שנים בבית יצחק וי"ד שנים אצל עבר, שבאותם השנים הגיע למדרגה העליונה ביותר, שנקרא בחיר האבות ונתקדש בקדושה עליונה, וכמו שאחז"ל (יבמות עו) שהיה בן פ"ד שנים ולא ראה טומאה מימיו. וכמרומז בפ' וישכב במקום ההוא, וברש"י המקום ההוא לשון מיעוט, באותו מקום שכב אבל י"ד שנים ששימש בבית עבר לא שכב בלילה שהיה עוסק בתורה. ובמשך כל השנים הללו היה קודש קדשים ולא היתה לו כל שיכות לעניני רשות שלא היה לו עסק עמהם.





�כח י: ויצא יעקוב מבאר שבע וילך חרנה





�נתיבות שלום, ויצא, עמ' קפג': ועתה יוצא חרנה לחרונו של עולם, לעניני העולם הזה ומוטל עליו לקדש עניני הרשות. 





�נתיבות שלום, ויצא, עמ' קפג': וע"כ נאמר ויפגע במקום, וכמאחז"ל (ב"ר סח, י) בקש לעבור נעשה העולם כולו כמין כותל לפניו.. בבואו לתקן חלק הרשות נעמדו בפניו כקיר כל עניני העוה"ז עניני הרשות, איה הדרך להכנס לזה העולם השפל.





�נתיבות שלום שם: ויחלם והנה סולם ניצב ארצה וראשו מגיע השמימה.. כי עניני עוה"ז הם כסולם מצב ארצה אשר ראשו מגיע השמימה, שע"י שאדם עוסק בענינים הארציים יכול להגיע למדרגות הגבוהות ביותר.





�נתיבות שלום, ויצא, עמ' קפג': והנה מלאכי אלוקים עולים ויורדים בו, מלאכי א' המה הצדיקים עבדי ה'.





�כלי יקר על בראשית פרק כח פסוק יב:  עולים וירדים בו. מתחלה עולים ואח"כ יורדים. מזה הבין שהשכינה למטה בארץ ומלאכים סביביו ועולים בשליחות ויורדים לאחר כן. והוא אות על השגחה פרטית על כל סביבות יעקב. ועי' מש"כ להלן ל"ה ז' וט"ז:





�נתיבות שלום, ויצא, עמ' קפג': ויקץ יעקב משנתו ויאמר אכן יש ה' במקום הזה ואנכי לא ידעתי, במקום הזה פי' בעוה"ז.. ואנכי לא ידעתי, פירש"י שאם ידעתי לא ישנתי, וראיתי שכתב מרן אדמו"ר בב"א זי"ע לאחד, ואנכי לא ידעתי שאלו ידעתי לא ישנתי ימי שנותי, וואלט איך ניט פאר שלאפן מיינע יארן. ...[וכמו שאמר] הרה"ק המגיד ממזריץ' זי"ע מלאה הארץ קניניך, שהעולם הארצי הוא מלא ענינים שאפשר לקנות ית"ש.





�נתיבות שלום, ויצא, עמ' קפג': וישא יעקב רגליו שיעקב הגביה אפילו את בחי' רגלים להשי"ת





�כט א: וישא יעקוב רגליו וילך ארצה בני קדם





�נתיבות שלום, שם: עוד אמר, וילך א'רצה ב'ני ק'דם ר"ת א'ות ב'רית ק'ודש, היינו שיעקב אבינו הגביה ותיקן מדת התשוקה להש"ית.





�  מסילת ישרים – פ' כו:  כללו של דבר ענין הקדושה הוא שיהיה האדם דבק כל כך באלקיו, עד שבשום מעשה אשר יעשה לא יפרד ולא יזוז ממנו יתברך, עד שיותר יתעלו הדברים הגשמיים אשר ישמשו לאחד מתשמישיו במה שהוא משתמש בהם, ממה שיורד הוא מדביקותו ומעלתו בהתשתמשו מדברים גשמיים.





� נתיבות שלום פד-פה: שורש השבת נעוץ בקדושה ... שבשבת קודש אפילו עניני לכם, עניני היתר, קודש הם.





� מסילת ישרים פ' כו





� אור גדליהו עמ' נה: רב יעקוב עמדן פירש דלכן נקרא "לחם" מלשון "מלחמה" דכל אכילה ואכילה מלחמה היא, מלחמת הרשות, לעדות מה שצריכים לעשות, אבל להיות מופרש ומובדל 





� Ésta es otra razón (además del hecho de que es una מצוה שבכללות) por la cual la mitzvá de קדושים תהיו no es contada como una de las mitzvot.





� העמק דבר יט ב: הקדים הכתוב כאן את כל עדת בני ישראל באשר אין פרישת כל אדם שוה ותורת כל אחד לבדו בידו לפי טבע גופו והליכות ביתו וכדומה





� שומר אמונים הקדמון המובא בנתיבות שלום,  עמ' פו ריש אות ג: אלו החפצים להכנס לפנימיות עבודת ד', לא ימושו מפיהם ב הפסוקים שבתורה, ועשית הישר והטוב בעיני ד', וקדושים תהיו. וב' הדברים, דהנה בתורה יש חלק הציווים והאיסורים בקום ועשה ובלא תעשה הן במצוות שבין אדם לחבירו כמו לא תגנוב לא תגזול וכדו', שכל אלו הם חיוב גמור על הכל, ונוסף על כך ישנה הנהגה להכנס לפנימיות עבודת ד', להתנהג לפנים משורת הדין, שזהו ציווי ועשית הישר והטוב בעיני ד', שבכל מעשה שיעשה יתבונן וישקול אם מעשה זה ישר בעיני ד' וטוב בעיניו ... וכמו כן הוא הפסוק השני קדושים תהיו, שאין זו מצוה פרטית אלא יעוד עללי המוטל על  כל יהודי, שתכליתו של יהודי היא כי קדוש אני ד' אלקיכם, שצריך להיות דבוק סד'





� נתיבות שלום, עמ' פו-פז: וע"כ לא נכתבו במצוה זו הפרטים איך לקיימה, שבכל שאר איסורים שבתורה מפורש בתורה גדרי האיסור מה שאסור לעשות ... אך ענין הקדושה אינו שוה בכל, אלא דבר אל כל עדת בני ישראל שכל אחד לפום שיעוריה דיליה.





� אור גדליהו עמ' נו 





� אור החיים יט ב: עוד ירצה, על זה הדרך, קדושים תהיו, לשון עתיד, פירוש אין הפסק למצוה זו, כי כל שער מהקדושה אשר יכנס עדיין ישנו בגדר הכנסת שער אחר למעלה ממנו, כי אין שיעור להדרגות הקדושה המזומנת לכל הרוצה ליטול את השם: 





� נתיבות שלום, עמ' פז: מצות קדושים תהיו אינה רק שתתנהגו בקדושה, שזהו רק החלק הראשון של ההשתדלות בתחלתו, אבל תכלית המצוה היא שאתם גופכם תהיו קדושים ועצמכם יתהפך להיות עצם של קדושה.









- 1 -


Page 11 of 11

