פרשת תרומה – EL MISHKÁN
שמות כה ה: ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם

El Jinuj nos enseña un gran principio, que nuestros actos afectan y condicionan nuestra realidad espiritual interna. Por eso D'os nos ordenó construir un lugar que fuera perfectamente puro y sagrado donde pudiéramos purificar nuestros pensamientos, tanto al ir allí como al hacer las cosas que debíamos hacer.

Por ejemplo, el hecho de que un pecador deba tomar un animal, ir a Jerusalem, llevarlo al Bet HaMikdash y hacer que se sacrifique su korbán en un medio tan imponente, por cierto impactaba de una manera dramática sobre su futuro comportamiento.
  

Sin embargo, la idea del Mishkán iba más allá de eso. 
La experiencia del Sinaí fue la complementación de la creación
. No obstante, el Rambán dice que si Maamad Har Sinai hubiese tenido el objetivo de ser el evento culminante del libro de Shemot, entonces Shemot habría finalizado con este evento
. El hecho de que el Sefer Shemot termine con lo relativo al Mishkán implica que el Mishkán es el evento culmine del Sefer
. Dice el Rambán dice que la razón para esto es que la experiencia del Sinaí fue un evento de una vez en la historia, y lo importante para el pueblo judío no es sólo el evento histórico, sino más bien la posibilidad de traducir ese evento en una realidad permanente. Esto es el Mishkán
. 

El Mishkán tomó la experiencia de la Shejiná de Maamad Har Sinai y proveyó una manera en la cual ella pudiera reposar en medio del pueblo judío de una manera constante
. En este sentido, el Mishkán facilitaba los extraordinarios logros espirituales del pueblo que ahora alcanzaba aquello que habían logrado sus antepasados- convertirse en un receptáculo vivo para la presencia de D'os
.  El Mishkán sería un Har Sinaí portable, asegurando entre nosotros la continuación de la revelación del Sinaí. Él traducía la abierta revelación de D'os en una revelación mas silenciosa, por debajo de la superficie, pero permanente
.  Por lo tanto, el objetivo del Éxodo solo se cumplió una vez que el Mishkán fue construido
.  

Por consiguiente, el Mishkán completa el Libro de Shemot. Por otra parte, a diferencia de Har Sinai, que fue una experiencia en la cual fuimos transportados de manera artificial a grandes alturas espirituales, el Mishkán fue construido por nuestras propias manos
. 

El Sefer Shemot es en verdad la culminación del Sefer Bereshit
. El Sefer Bereshit habla de la creación del mundo, la creación del hombre y la creación del pueblo judío. El Sefer Shemot se refiere al propósito de esa creación. Esto comienza con la entrega de la Torá en el Monte Sinaí, lo cual revela la intención de D'os. Este propósito queda completamente reflejado en la construcción del Mishkán, que ahora se convierte en la culminación de la creación. Por eso leemos que cuando se completó la construcción del Mishkán fue un día de alegría para D'os, tal como lo fue cuando culminó la creación
. En Pirkei Avot, el relato de la Mishná sobre los diez milagros diarios que ocurrían en el Bet HaMikdash está yuxtapuesto a la Mishná que detalla las Diez Enunciaciones de la Creación
. 

El Mishkán, tal como veremos, es el modelo que el hombre construye para sí mismo, para aprender cómo mantener la santidad en todos sus actos
. Cuando una persona llegara al más puro de los medios y experimentara una profunda conexión con D'os, entonces sus actos tendrían el máximo impacto para condicionar su carácter y purificar su alma
. No sólo las partes espirituales del hombre, sino también su ser material e incluso sus posesiones físicas se vuelven sagradas cuando él se conecta completamente con D'os
.  El verdadero Mishkán, por lo tanto, es el hombre mismo
. 

La experiencia del Sinaí fue la revelación de la Torá, que es el plano del mundo. Ahora D'os ordena la construcción de un modelo de ese mundo, en la forma del Mishkán. Los comentaristas nos dicen que todos y cada uno de los detalles del Mishkán reflejan uno de los aspectos de la creación
. Cada pequeño gancho y cada puntada eran vitales porque el Mishkán era un mundo en miniatura.

 Los sacrificios que se ofrecían en este Mishkán estaban programados para ser un paralelo exacto de las fuerzas subyacentes que gobiernan este mundo
.  
Cuando D'os creó el universo, lo hizo para el hombre
. Por lo tanto el hombre es el primer modelo que D'os utilizó para crear otras partes del universo (a pesar de que en el orden de la creación fue al revés, y el hombre fue por lo tanto una amalgama de todo el universo
). El עולם הגדול -, el macro mundo fuera de nosotros mismos es una réplica exacta de lo humano – un עולם קטן, un micro mundo
. 

Ahora, para que el hombre pudiera entender cómo fue creado él mismo, D'os creó al Mishkán. Como el hombre, el Mishkán está compuesto de todos los elementos y fuerzas que existen en el mundo
. Era un mundo completo. Como tal, era un modelo simbólico del hombre
, quien también era un mundo completo. Cuando una persona viera que los componentes exactos del Mishkán se unían para bajar a la שכינה,  entendería cómo debe construirse a sí misma para traer a la שכינה hacia sí misma
. El Mishkán era como un mapa mostrándole a la persona cómo hacer esto;
 por así decirlo, era un modelo de un humano perfecto; nos permitía entender cuán grandiosa puede ser la persona, alcanzando el nivel del Primer Hombre antes del pecado
.  Cuando llegamos al Mishkán o al Bet HaMikdash, vemos que eso produce la Shejiná. Vemos cómo está construido, y a partir de eso entendemos cómo "construirnos" a nosotros mismos para que también nosotros podamos volvernos un "templo" humano, uno en el cual pueda residir la Shejiná. Por eso está escrito: ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם, lo cual literalmente significa Y ellos harán para Mí un Mikdash y Yo habitaré en ellos. Pero para entenderlo completamente, necesitamos agregar algunas palabras. Y ellos harán para Mí un Mikdash – por medio del cual llegarán a entender cómo convertirse a ellos mismos en un Mikdash – y Yo habitaré en ellos. 

Había otros paralelos entre el hombre, el עולם קטן, y el עולם הגדול. Así como el עולם הגדול tiene muchos niveles de espiritualidad, dividido inicialmente en cuatro mundos o universos, así también nuestra alma se traduce en cada uno de estos niveles. Cuando estas almas están conectadas con nuestro cuerpo, somos capaces de conectarnos con estos mundos
.   

El Mishkán viene a ayudarnos a lograrlo
. Él facilita que podamos bajar la santidad y nos marca el camino de estos mundos superiores
.  Tal como nos vemos a nosotros mismos aquí abajo como un cuerpo con cinco sentidos, etc., así también existimos en el más elevado reino espiritual, con todos estos componentes de una forma espiritualizada. Por ejemplo, podemos seguir nuestro sentido del tacto, del olfato, del oído, etc., hacia sus raíces espirituales, hacia sus originales luces de santidad. El hombre es como la escalera de Iaakov, una larga escalera de espiritualidad, donde cada escalón está conectado con el siguiente, permitiéndole al hombre bajar la espiritualidad más elevada y utilizarla para elevar nuevamente lo físico
.

Cada componente del Mishkán refleja un aspecto de estos mundos y nos da la posibilidad de entender cómo funcionan
. El Kodesh Kodashim refleja la luz del mundo más elevado. Así como no podemos entrar al Kodesh HaKodashim, así tampoco podemos ni siquiera tratar de entender la santidad de estas luces sagradas, ni siquiera podemos mencionar sus nombres
. De manera similar, hay un nivel de nuestras almas, la Iejidá, que existe en ese mismo plano
. 

Fuera del Kodesh HaKodashim estaba el Hejal, la cámara donde se encontraban la Menorá, el Altar interno y la Mesa. La Menorá iluminaba al mundo y reflejaba la luz de nuestros ojos, la fuente espiritual de la visión
. La mesa corresponde al potencial espiritual de nuestra boca y el incienso al potencial espiritual de nuestros orificios nasales
. Las campanas en el מעיל que vestía el Cohén, corresponden a nuestros oídos, porque el sonido de esas campanas se oía cuando el Cohén se aproximaba al Santuario
. El Tzitz en la frente del Cohén Gadol corresponde a la frente
. Yendo hacia afuera, el patio interno (Azará) y el Altar externo corresponden a las siete midot más bajas de las sefirot
.   Por eso la Torá detalla minuciosamente cada utensilio y cada aspecto del Mishkán, porque cada uno en realidad es una descripción de nuestros elevados reinos espirituales
. Sin importar cuánto logremos entender del mensaje del Mishkán, siempre queda mucho más por captar, siendo demasiado sublime para que lo podamos comprender
.  Por lo tanto, me construirán un Mishkán y Yo habitaré en ellos.

Por esta misma razón Betzalel, quien construyó el Mishkán, fue alguien que sabía cómo combinar las letras de la misma manera en la cual habían sido utilizadas para crear el mundo
. Porque de hecho, al construir el Mishkán, בצלאל estaba recreando al mundo
.  

Entonces el Mishkán era una estructura construida por el hombre, reflejando el rango total de su potencial creativo, lo cual llevó a que bajara allí la Shejiná
. Al recrear este micro mundo, el hombre comprendió su propio poder para ser socio de D'os en este mundo, inspirándolo para llegar a mayores alturas espirituales
. 

El hecho de que las treinta y nueve categorías de labores creativas prohibidas en Shabat
 se aprendan del Mishkán
 es un reflejo de este punto. Las treinta y nueve melajot prohibidas en Shabat se aprenden del Mishkán
, porque en Shabat dedicamos todo el ámbito de la creatividad humana al Creador. 

El Mishkán no sólo era un modelo del hombre, sino que era un modelo del hombre construido por el hombre mismo. Era una relación con D'os iniciada por el hombre – un ejemplo de la Kedushá que va desde abajo hacia arriba. El hombre construye y la Shejiná responde. Así como D'os creó el gran mundo original, así también el hombre hace este micro mundo del Mishkán. Luego se convierte a sí mismo en un Mishkán, un ser caminante portador de la Shejiná. 
El Shabat es lo opuesto. El Shabat es sagrado ya sea que lo respetemos o no. D'os inició esta santidad y nosotros debemos responderle. En Shabat, evitamos hacer actos creativos para mostrar que nuestro mundo se anula ante el mundo de D'os. Los actos creativos que evitamos realizar son exactamente aquellos que efectuamos para construir el Mishkán.  

Aparentemente, todo esto es contradictorio con lo que dicen Rashi
, Seforno y otros, quienes afirman que el Mishkán fue otorgado después del Eguel Hazahav
, como una expiación por ese pecado. (En oposición al Rambán y otros comentaristas, que escriben que el Mishkán siempre había estado planificado
.) ¡Esto implicaría que si el pueblo judío no hubiese pecado, directamente el Mishkán no habría existido! 
Sin embargo, Rashi está de acuerdo respecto a que siempre existió la intención de que existiera un Bet HaMikdash, incluso si el pueblo no hubiese pecado con el Jet HaEguel. Su único argumento es que si la generación de דור הדעה   no hubiera pecado, esa generación en particular no habría necesitado un Bet HaMikdash. Esa generación estaba viviendo en el desierto sin ni siquiera necesitar ir al baño ni tener que ocuparse de sus vestimentas, de su protección ni de otras necesidades físicas. Alejados de la civilización, ellos estaban totalmente dedicados al estudio de la Torá. Además, Maamad Har Sinai quitó la Tumá (Zuhama) del Jet de Adam HaRishón y en ese momento el pueblo judío estaba preparado para que llegara el Meshíaj
. 

Los judíos de esa generación ya eran modelos del Olam Hakatan que el Mishkán debía representar, Fue sólo después del Jet HaEguel que la Zuhama del pecado de Adam HaRishón regresó, y entonces necesitaron un Mishkán.  En Eretz Israel, cuando cada uno estaría viviendo en su propia tierra y dedicado al mundo físico –trabajando la tierra, reparando sus vestimentas, cuidando y protegiendo al pueblo, etc., ese Bet HaMikdash sería necesario constantemente. Superficialmente, parecería que el Rambán sostiene que el Mishkán es un concepto más profundo e intrínseco del mundo. Pero no es así, porque de acuerdo con Rashi, si no hubiera tenido lugar el pecado, todo el mundo hubiese sido el Mishkán
. 

De esto resulta que el mundo está conformado por un racimo de mundos paralelos –el micro mundo que es el hombre; el gran mundo exterior a sí mismo; y el Mishkán – el modelo de cómo construir el micro mundo.
�חינוך: הגופות יוכשרו על ידי הפעולות … וע"כ צונו לקבוע מקום שיהיה טהור ונקי בתכלית הנקיון לטהר שם מחשבות בני אדם ולתקן לבבם אליו בו והוא ב"ה … אמצעית העולם. … הלבבות יוכשרו על ידי הפעולות, וברבות הפעולות הטובות ורוב התמדתן, מחשבות הלב מיטהרות ומתלבנות, וד' חפץ בטובתן של הבריות





� שם





� העמק דבר, הקדמתו לשמות: מעמד הר סיני גמר הבריאה





� זה המשמעות במה שכותב בסוף הקדמתו לשמות כשמבאר למה ספר שמות גומר בהמשכן.





� רמב"ן, הערה הבא





� רמב"ן, ריש פרשת תרומה (שמות כה א): וסוד המשכן הוא שיהיה הכבוד אשר שכן על הר סיני שוכן עליו בנסתר. 





�מהר"ל שם: וכדי לומר לך התכלית מה שגאל הקדוש ברוך הוא כי התכלית הוא מעיקר הדבר והתכלית הוא כמו שאמרנו לשכון ביניהם וברמב"ן, הקדמתו לשמות: וכשבאו אל הר סיני ועשו המשכן ושב הקדוש ברוך הוא והשרה שכינתו ביניהם אז שבו אל מעלת אבותם … ואז נחשבו גאולים  





� נפש החיים, שער א פ"ד:  לזאת הרי כי ודאי עיקר ענין הקדש והמקדש ושריית שכינתו יתברך הוא האדם ... 


רמב"ן, הקדמתו לשמות (סוף): וכשבאו אל הר סיני ועשו המשכן ושב הקדוש ברוך הוא והשרה שכינתו ביניהם אז שבו אל מעלת אבותם שהיה וד אלוק עלי אהליהם, והם הם המרכבה ואז נחשבו גאולים. ולכן נשלם הספר הזה בהשלימו ענין המשכן ובהיות כבוד ד' מלא אותו תמיד





� מדרש תנחומא, במדבר ג: כיון שהוקם המשכן אמר יפה היא הצניעות ... התחיל לשבר עמו באוהל מועד ... אמר הקב"ה כך הוא כבודי שיהא מדבר מבפנים ... (ע"ש ובעץ יוסף שם)





�וכן כתב המהר"ל בגבורות ד' פ' סט





�El Shabat es la santidad en el tiempo. El Mishkán es la santidad en el espacio. Nuestra percepción de estas dos cosas es diferente. Experimentamos el tiempo como pasando a través nuestro (o nosotros pasando a través de él). Aparentemente no somos capaces de hacer nada con respecto al inexorable flujo del tiempo –vamos envejeciendo, los días van pasando… Pero podemos controlar nuestra relación con el espacio. Podemos decidir en qué espacio deseamos estar, y movernos de un lugar a otro. Por eso la santidad del tiempo (el Shabat) es algo que fue iniciado por D'os, mientras que la santidad del espacio comenzó por nosotros mismos. 





�כתב הבה"ג (סוף ספרו) ששמות נקרא חומש שני (אבל אין ויקרא נקרא חומש שלישי אלא ספר כהנים, וכן במדבר חומש פקודים ודברים משנה תורה) ועל זה כתב העמק דבר (הקדמתו לספר שמות) דזה ללמדינו ביחוד שהוא שני לספר ראשית הבריאה כי הוא חלק שני מזה הספר, היינו בו נגמר סדר הבריאה





� אור גדליהו תצוה ב: וכן כשנשלם המשכן היתה שמחה לפניו יתברך כיום בריאת שמים וארץ. כי בבנין המשכן נשלמה כוונת הבריאה. 





� אור גדליהו, שם: ולכן מה שמצינו בחז"ל באבות (פ"ד) שאמרו בעשרה מאמרות נברא העולם, ואחר כך אמרו עשרה נסים נעשו לאבותינו במקדש אינו סתם מקרה ששניהם מספרם עשרה





� נפש החיים, שער א, פ"ד:  שכל תכלית רצוני בתבנית המשכן וכל כליו, רק לרמז לכם שממנו תראו וכן תעשו אתם את עצמיכם שתהיו אתם במעשיכם הרצויים כתבנית המשכן וכליו 


  


�חינוך צה: כי בנין בית לשם יתברך, ועשותינו בה תפלות וקרבנות אליו, הכל להכין הלבבות לעבודתו יתעלה … שהכל להכשר גופותינו, כי הגופות יוכשרו על ידי הפעולות … ועל כן ציונו לקבוע מקום שיהיה טהור ונקי בתכלית הנקיות, לטהר שם מחשבות בני איש ולתקן לבבם אליו בו. 





�מי מנוחות ח"א ד"ה וידבר: … כאשר נאמר להם פרשת משפטים, היינו שרצון הש"י הוא שיתפשט קדושתו ועבודתו בלבות ישראל, עד שיתפשט גם על קנינים השייכים להאדם שלא יוכלו לעשות דבר שלא כדת כמו שנתבאר בפ' משפטים (ד"ה ואלה), ועי"כ היה צעקה בלב ישראל איך אפשר להזדכך לב אדם כך. ועי"ז נתן הש"י עצה להם בזו הסדרה ויקחו לי תרומה זהב וכסף ונחשת ואיתא בזוה"ק (שמות קמ"ח) שהוא נגד היסודות הנמצאים באדם והוא שימסור האדם כל יסודותיו וכחתיו להש"י שהוא ישלוט בהם כרצונו ית', וממילא יהיו כל קניניו טובים וגו'





� נפש החיים, שער א פ"ד:  אז הוא עצמו המקדש ממש ובתוכו ה' יתברך שמו, כמ"ש (ירמיה ז') היכל ה' היכל ה' המה, וכמאמרם ז"ל ושכנתי בתוכם בתוכו לא נאמר אלא בתוכם כו' וזה שאמרו רז"ל (כתובות ה' ע"א) גדולים מעשי צדיקים יותר ממעשה שמים וארץ דאלו במעשה שמים וארץ כתיב אף ידי יסדה ארץ וימיני טפחה שמים, ואלו במעשה צדיקים כתיב מקדש ד' כוננו ידיך, פתחו במעשי צדיקים וסיימו ראייתם במקדש, כי כן באמת שהצדיקים על ידי מעשיהם הרצויים לפניו יתברך, הן הם מקדש ה' ממש, ויש לומר על דרך זה הכתוב ועשו לי מקדש גו' ככל אשר אני מראה אותך וכו' וכן תעשו, ורז"ל דרשו (סנהדרין ט"ז) וכן תעשו לדורות, ולדרכינו יש לומר גם כן שרוצה לומר





�העמק דבר שמות כה ח: והענין דכל פרטי המשכן מכוונים נגד כל פרטי עולם שברא היוצר יתברך


רבינו בחיי, שמות כה ט:  את תבנית המשכן ואת תבנית כל כליו. ידוע כי המשכן וכליו הכל ציורים גופניים להתבונן מהם ציורים עליונים שהם דוגמא להם





�העמק דבר, שם: [פירש הכתוב] כמה ענינים שיהיה כך וכך והיה נראה לנו שאינו אלא קיום הבנין בטוב כמו חמישים לולאות של היריעות היה נראה שאינו אלא כדי לחבר את היריעות ולפי זה אם לא היה אחד מהם … אינו מזיק … אבל לא כן הדבר אלא כך ההכרח לפי בנין העולם


בדעת זקנים מבעלי התוספות לח כה: וראה כמה חביב המשכן שהוא כנגד ברייתו של עולם. כיצד: ביום הראשון בראשית ברא את השמים, וכתיב נוטה שמים כיריעה, וכנגדן במשכן ועשית ירעות עזים. בשני יהי רקיע ויהי מבדיל, וכנגדו במשכן והבדילו הפרכת לכם. בשלישי יקוו המים, וכנגדו ועשית כיור ששם המים מכונסים. ברביעי יהי מאורות וכנגדן ועשית מנורת זהב. בחמישי ישרצו המים ועוף יעופף וכנגדו והיו הכרובים פורשי כנפים. בשישי נברא אדם וכנגדו ואתה הקרב אליך את אהרון אחיך. בשביעי  ויכולו וכנגדו ותכל. ולשם כתיב ויקדש אותו וכנגדו וימשח אותו ויקדש אותו. וכנגד שמים בית קדשי הקדשים ששם שכינת הקב"ה. וכנגד הארץ ופרי הארץ השלחן ושתי מערכות של לחם הפנים, שש המערכות כנגד ששת עתים זרע וקציר וקור וחום וקיץ וחורף.





�נפש החיים שער ב  פ' יד (הגה): הקרבנות שבמקדש שהיה כולו בדוגמא עליונה (ע"ש)





� דרך ד' א ב א: חפצו ית"ש להטיב לזולתו   (היינו האדם)





� נפש החיים, שער א פ"ד:  האדם ... כולל בתבניתו כל הכחות והעולמות כולם  


נפש החיים א פ"ו : אבל עיקרו של דבר כי הוא ית"ש אחר שברא כל העולמות ברא את האדם אחור למע"ב בריאה נפלאה כח מאסף לכל המחנות. שכלל בו כל צחצחות אורות הנפלאות והעולמות והיכלין העליונים שקדמו לו. וכל תבנית הכבוד העליון בסדר פרקי המרכבה. וכל הכחו' פרטים הנמצאי' בכל העולמות עליונים ותחתונים. כולם נתנו כח וחלק מעצמותם בבניינו ונכללו בו במספר פרטי כחותיו שבו…. וזה כל האדם שכל כח פרטי שבו מסודר נגד עולם וכח א' פרטי מסוד השיעור קומה של כלל הכחות והעולמות. שמסודרים כביכול כתבנית קומת אדם 





� דרשת הרב חיים מולאזין בסוף: כי ידוע האדם נקרא עולם קטן


Por ejemplo, hablamos de cuatro niveles macro espirituales, o mundos, con una quinta dimensión por encima de ellos, sobre la cual no podemos hablar. De la misma manera, el hombre tiene cuatro niveles del alma exactamente paralelos a estos mundos y un quinto nivel paralelo a esa quinta dimensión. Nuestro נפש es paralelo al עולם העשייה, nuestro רוח es paralelo al עולם היצירה, nuestra נשמה es paralela al עולם הבריאה mientras que nuestra חיה es paralela al עולם האצילות. El quinto nivel del alma del hombre, la יחידה, es paralela a un nivel del mundo sobre el cual realmente no podemos hablar ni lo entendemos, que es llamado אדם הקדמון. El hombre, en otras palabras, abarca desde la materialidad más baja hasta las más elevadas realidades espirituales que existen fuera de él mismo. 





וז"ל המסילת ישרים שמבדיל בין טהור וקדוש: והנה האיש המתקדש בקדושת בוראו אפילו מעשיו הגשמיים חוזרים להיות עניני קדושה ממש. וסימנך אכילת קדשים שהיא עצמה מצות עשה ואמרו ז"ל: כהנים אוכלים ובעלים מתכפרים, ותראה עתה ההפרש שבין הטהור לקדוש, הטהור מעשיו החמריים אינם לו אלא הכרחיים, והוא עצמו אינו מתכוון בהם אלא על צד ההכרח, ונמצא שעי"ז יוצאים מסוג הרע שבחומריות ונשארים טהורים. ... והנה האיש כזה הוא עצמו נחשב כמשכן וכו' כמקדש וכמזבח וכמאמרם ז"ל: ויעל מאליו אלוקים. האבות הן הן המרכבה וכן אמרו: הצדיקים הן המרכבה.  כי השכינה שורה עליהם כמו שהיתה שורה עליהם במקדש ומעתה המאכל שהם אוכלים הוא כקרבן העולה על האישים ... והוא הענין שאמרו עליו ז"ל:'כל המביא דורון לתלמיד חכם כאלו הקריב בכורים.' וכן אמרו: ימלא גרונם של תלמידי חכמים יין במקום נסכים. וגו'    


 


� נפש החיים, שער א פ"ד:  הגהה: כי המשכן והמקדש היו כוללים כל הכחות והעולמות וכל הסדרי קדושות כולם. כל בתיו וגנזיו עליותיו וחדריו וכל כלי הקדש. כולם היו בדוגמ' עליונ' צלם דמות תבנית העולמות הקדושים וסדרי פרקי המרכבה. 





� נפש החיים, שער א, פ"ד: וכן מחלק בזוהר כלל תבנית המשכן וכליו, שהמה רמוזים כולם באדם אחד  





שם: אל תחשבו שתכלית כוונתי הוא עשיית המקדש החיצוני, אלא תדעו שכל תכלית רצוני בתבנית המשכן וכל כליו, רק לרמז לכם שממנו תראו וכן תעשו אתם את עצמיכם שתהיו אתם במעשיכם הרצויים כתבנית המשכן וכליו, כולם קדושים ראוים ומוכנים להשרות שכינתי בתוככם ממש, זהו ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם דייקא שככל אשר אני מראה אותך את תבנית המשכן וגו', תכלית כוונתי שכן תעשו את עצמיכם, 


דרשת הרב חיים מולאזין בסוף: כי ידוע  ... שהבית המקדש כלול בו [בהאדם], והלב של האדם נגד בית קדשי קדשים





�מלבים לה כא: ויונתן תרגם וכל אשר נדבה רוחו דאשלמית רוחיה בנבואתא … מי הכין את לבו והתטהר והתקדש עד שחלה עליו רוח נבואה היה הוא בעצמו משכן לשכינה ולא הוצרך אל המשכן כי הוא נעשה משכן לשכינת עוזו, ולבו נעשה מזבח להקריב עליו דמו ונפשו עולה וכליל במסירת נפש לד', ובגדיו וכנפי  טליתו  וטוטפותיו נעשו כבגדי כהונה  שבם ישרת ד' אלוקיו … שהיה משה מתמה על מלאכת המשכן מי יוכל לעשותו וא"ל ד' אפילו אחד מכם יכול לעשותו, ר"ל מי שיתקדש עד שהוא עצמו יהיה משכן לשכינת ד' וגו' 





Diferentes aspectos del Mishkán representan diferentes aspectos de grandeza. Rabenu Bajaia nota que las figuras arquetípicas modelan el ideal de cada dimensión: 





ר' בחיי: כלל הדברים האלה הכלים האלה הארון ושלחן ומנורה, ומזבח העולה ומזבח הזהב וארון נגד הצדיקים תופסי התורה שלחן נגד מלכי ישראל המנורה כנגד חכמי מזבח הזהב נגד הכהנים מזבח העולה נגד ישראל





�העמק דבר שמות כה ח:  [והיינו] שיעשו תואר כל העולם 





�אור גדליהו תצוה ב: ענין עשיית המשכן היתה להשרות שכינתו בתחתונים, כמו בתחילת הבריאה שהיתה השכינה שורה שתחתונים, ועל ידי חטאו של אדם הראשון נסתלקה השכינה, ועל ידי זה היתה צווי לעשות משכן.  ... בני ישראל נצטוו לעבוד עבודה בהמשכן ... וכמו אדם הראשון שהיה עובד בהעולם קודם החטא, וכדכ' לעבדה ולשמרה, והיה אדם הראשון בבחינת הכהן הגדול העובד במשכן, כי אז היה כל העולם כולו כמו משכן ...ואחר חטא העגל נצטוו בני ישראל לבנות משכן, ושיהיה כהן הגדול עובד בתוכו, כי הכהן הוא כמו אדם הראשון, כי הוא האדם הנבחר ע"כ (ול"נ שההוכחה לזאת היא זה שרש"י מביא שהמשכן בא לכפר על חטא העגל. וכלל ישראל במעמד הר סיני תקנו את חטא אדם הראשון (פסקה זוהמתא של הנחש), וחטא העגל היה כעין חטא אדם הראשון פעם שניה ולכן כפרת המשכן על חטא העגל היא כעין כפרה על חטא של אדם הראשון, וקדושת המשכן כקדושת גן עדן. וכל זה לא ראיתי כתוב אבל בע"י אמיתו של תורה היא.)





�נפש החיים - שער א - פרק יב: ומה שהנר"ן של האדם אין ביכולתם לקשר העולמות. עד רדתם למטה בגוף האדם כנ"ל.





�נתיבות שלום קצא: נתאוה הקב"ה להיות לו דירה בתחתונים, ואיך תתכן מציאות כזאת שהקב"ה ישכון בתחתונים, לכן הוריד הקב"ה למטה לעולם הזה הארות מהעולמות העליונים, שעל ידי זה נהיה המשכן ראוי להיות דירה לו יתברך. 





� נתיבות שלום קצ: המשכן הוא כעין מפה לכל העולמות העליונים.


אברבנל (רמב/רמג): ואמר ככל אשר אני מראה אותך את תבנית המשכן וגו' להודיעו שיהיה המשכן וכליו רומזים לצורת העולם וחלקיו ודרך הישר שיבור לו האדם כדי להגיע לתכלית הצלחתו.








� נפש החיים - שער א – פרק יח: והוא ענין מראה הסלם מוצב ארצה כו'. ולא אמר מוצב בארץ. אלא ארצה שפי' לארץ ומשמעו שראש עיקר שרשו בשמים ממעל. ומשם הוא משתלשל ויורד עד לארץ יגיע. והוא הנשמת חיים של האדם שמתאצלת כביכול מנשימת פיו ית"ש. ומשם משתלשלת כסלם ושלשלת ומתקשרת עם הרוח והרוח בנפש עד רדתה לזה העולם בגוף האדם. ...  (ומ"ש עולים תחלה ואחר כך יורדים. כי כל עיקר בורת האדם. להעלות תחלה כל עולם ממטה למעלה. ואחר כך נמשכי' אורות מלמעלה למטה) ...  וקבע הג' מדרגות נר"ן שכל א' מהם תתקשר בחי' הראשונה שלה העליונה בבחי' התחתונה של המדרגה שעליה. כענין השלשלת שכל טבעת ממנה. קצה העליון שלה נאחזת ונכנסת תוך קצה התחתון של הטבעת שעליה.





� שיחות מוסר, ח"א - מאמר ט: וכיון שהמשכן הוא מדורו של הקב"ה כביכול, ממילא מוכן שנברא ונעשה כדוגמא של מעלה, ואם כן ניתן ללמוד מפרטי ודקדוקי המשכן מה שלמעלה ואין באריכות פרשיות המשכן כל פלא 





�נתיבות שלום עמ' קצ: קדש הקדשים הוא כנגד כל אורות הגלגולת שבעולמות העליונים, שבהם אין אנו רשאים לעסוק כלל ואפילו להזכיר את השמות הק' של אורות אלו. 





� בנפש החיים שער א פ' יג בהג"ה: ועולם הראשון ... אשר אנו יכולין לכנותו בשם הוא עולם האצילות ... [ומ"מ עולם האצילות הוא כל כך קדוש ומרום ש]הוא אלקות גמור וגו'. והנה החלק של הנשמה שמקביל לעולם האצילות הוא החיה. ויש עוד חלק של הנשמה הגבהה מזה הנקרא יחידה. (עיין בדרך ד' שהנשמה נחלקת לחמשה דרגות. ועיין בנפש החיים ח"א פ' טו קטע המתחיל אמנם. ושם, בפ' יז כתב: בחינת שרש הנשמה גם כן מתקשרת למעלה מעלה ממדרגה למדרגה עד עצמות אין סוף ברוך הוא.  





� נתיבות שלום שם: ואח"כ בהיכל, המנורה שמאירה את העולם היא כנגד אורות עינים.





� נתיבות שלום שם: השולחן כנגד אורות הפה, ומזבח הקטורת לריח נחוח כנגד אורות החוטם.





� נתיבות שלום שם: והפעמונים שבמעיל הוא כנגד אורות האזנים, כמד"כ בו ונשמע קולו בבואו אל הקדש.





� נתיבות שלום שם: הציץ הוא כנגד אורות המצח, כמש"נ והיה על מצחו תמיד.





� נתיבות שלום שם: והעזרה והמזבח החיצון הם כנגד ז מדות התחתונות.





� נתיבות שלום שם: ומבואר בזה מה שהתורה כתבה את פרטי כל כלי המנורה וכל כלי השולחן וכל כלי המזבח, שהם כולם כנגד אורות העליונים.





� שיחות מוסר ח"א, מאמר ט: ודאי יש בענין המשכן סודות נעלמים ואורות אין סוף.





�ברכות נה ע"א: יודע היה בצלאל לצרף אותיות שנבראו בהם שמים וארץ





� נפש החיים, שער א פ"ד:  ולכן אמרו ז"ל (ברכות נ"ה א') יודע היה בצלאל לצרף אותיות שנבראו בהם שמים וארץ, ולכן האדם מעם הקדש שכולל גם כן כל סדרי בראשית וסדרי המרכבה כלל הבריאה כולה, הוא גם כן דוגמת ותבנית המשכן והמקדש וכל כליו, מכוון בסדר התקשרות פרקי אבריו וגידיו וכל כחותיו, 


Ésta es una explicación respecto a por qué D'os le dijo a Moshé: 


שמות לא ב: ראה קראתי בשם בצלאל בן אורי בן חור (עיין שם ברמב"ן בסוף)





�שפת אמת, ריש כי תשא  ד"ה ברש"י: שהרי נעשה השראת השכינה על ידי מלאכות האלה. ושורש כל המלאכות ועבודת ימות החול הם מבחינת המשכן. 





�שפת אמת, תרומה דף 140, ד:ה ועשו לי מקדש: עשיית המשכן הוא הנמצא בעשייה שהרי כל המלאכות היו במשכן ולא נקרא מלאכה רק מה שהיה במשכן שהמשכן הוא התרוממות כל העשייה לרוחניות





� משנה שבת פ"ז משנה ב אבות מלאכות ארבעים חסר אחת





� מס' שבת מט: הדור יתבי וקמי בעיא להו הא דתנן אבות מלאכות ארבעים חסר אחת כנגד מי אמר להו רבי חנינא בר חמא כנגד עבודות המשכן אמר להו


רש"י, שם: כנגד עבודות המשכן - אותן המנויות שם בפרק כלל גדול היו צריכין למשכן, ופרשת שבת נסמכה לפרשת מלאכת המשכן ללמוד הימנה: 


תוס:  כנגד כל מלאכה שבתורה - לכאורה נראה דיליף נמי ממשכן שהרי לכך נסמכה פרשת שבת לפרשת משכן ועוד דאי לא יליף ממשכן אם כן היכי ידעינן לדידיה הי נינהו אבות מלאכות והי תולדות דאין סברא לומר שמדעתם ביררו מלאכות החשובות ועשאום אבות ועוד דבהדיא תנן לקמן בהזורק המושיט חייב שכך היתה עבודת הלוים אלא לפי שיש מלאכות דומות זו לזו ואנו עושין שתיהן אבות כגון מרקד ובורר לכך חלקום חכמים להשלים מנין מלאכות שבתורה הואיל וחלוקות קצת זו מזו ואי אפשר לומר כן דלא פליג מדקאמר בסמוך תניא כמ"ד כנגד עבודות המשכן משמע דפליגי ועוד למאן דלית ליה דרשא דמלאכת ומלאכה מנא ליה דחשיב זורה ובורר בשתים ועוד לקמן משמע דמטעם דכנגד עבודות המשכן גרידא אית לן לאחשובינהו בתרתי דקאמר אביי ורבא בפרק כלל גדול (לקמן עג:) כל מילתא דהואי במשכן אף על גב דאיכא דדמיא לא חשיב לה:





�El cuadragésimo nivel de Melajá es Iesh MeAin, lo cual no se encuentra en las manos del hombre.   





�רש"י על שמות פרק לא פסוק יח ויתן אל משה וגו' - אין מוקדם ומאוחר בתורה מעשה העגל קודם לציווי מלאכת המשכן ימים רבים היה שהרי בי"ז בתמוז נשתברו הלוחות וביום הכפורים נתרצה הקב"ה לישראל ולמחרת התחילו בנדבת המשכן והוקם באחד בניסן (צ"ע טובא דלמא הכל כסדר וציווי הקב"ה למשה היה בארבעים ימים הראשונים טרם עשותם העגל וקודם רדתו מההר עשו את העגל ומשה לא הגיד לישראל ציווי המשכן עד למחרת יום הכפורים שהיו ישראל מרוצים להקב"ה. וכן הוא בהדיא בזוהר ויקהל אשר על כן בציווי הקב"ה כתיב מאת כל איש דהיינו גם ערב רב כמו שדרשו רבותינו ז"ל איש איש מלמד וכו'. ומשה בציווי אמר לישראל קחו מאתכם דייקא ולא מערב רב לפי שהם גרמו בנזקים וק"ל):


רש"י על שמות פרק לג פסוק יא  ושב אל המחנה - לאחר שנדבר עמו היה משה שב אל המחנה ומלמד לזקנים מה שלמד והדבר הזה נהג משה מיום הכפורים עד שהוקם המשכן ולא יותר שהרי בי"ז בתמוז נשתברו הלוחות (תענית כח) ובי"ח שרף את העגל ודן את החוטאים ובי"ט עלה שנאמר (שמות לב) ויהי ממחרת ויאמר משה אל העם וגו' ועשה שם ארבעים יום ובקש רחמים שנאמר (דברים ט) ואתנפל לפני ה' וגו' ובראש חודש אלול נאמר לו ועלית בבקר אל הר סיני לקבל לוחות האחרונות ועשה שם מ' יום שנאמר בהם (שם י) ואנכי עמדתי בהר כימים הראשונים וגו' מה הראשונים ברצון אף האחרונים ברצון אמור מעתה אמצעיים היו בכעס בי' בתשרי נתרצה הקב"ה לישראל בשמחה ובלב שלם ואמר לו למשה סלחתי כדבריך ומסר לו לוחות האחרונות וירד והתחיל לצוותו על מלאכת המשכן ועשאוהו עד אחד בניסן ומשהוקם לא נדבר עמו עוד אלא מאהל מועד:





�  וכן משמע משמות רבה פרשה לג פסקה ג 


(ג) ד"א ויקחו לי תרומה הה"ד (שיר ה) אני ישנה ולבי ער אמרה כנסת ישראל אני ישנתי לי מן הקץ אלא הקב"ה ער שנא' (תהלים עג) צור לבבי וחלקי אלקים לעולם אני ישנה מן המצות אבל זכות אבותי עומדת לי ולבי ער אני ישנה ממעשה העגל ולבי ער והקב"ה מרתיק עלי הוי ויקחו לי תרומה פתחי לי אחותי רעיתי עד מתי אהיה מתהלך בלא בית שראשי נמלא טל אלא עשו לי מקדש שלא אהיה בחוץ:


משמע שהמשכן בא לעורר שוב את הקשר בין כלל ישראל והרבונו של עולם


וכן בפירוש בהתנחומא תרומה פרק ח 


(ח) ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם אימתי נאמר למשה הפרשה הזו של משכן ביום הכפורים עצמו אע"פ שפרשת המשכן קודמת למעשה העגל א"ר יהודה בר' שלום אין מוקדם ומאוחר בתורה שנאמר (משלי ה) נעו מעגלותיה לא תדע מטולטלות הן שביליה של תורה ופרשותיה הוי ביום הכפורים נאמר למשה ועשו לי מקדש מנין שכן עלה משה בששה בסיון ועשה ארבעים יום וארבעים לילה ועוד עשה ארבעים ועוד עשה ארבעים הרי מאה ועשרים ואתה מוצא שביום הכפורים נתכפר להם ובו ביום א"ל הקדוש ב"ה ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם כדי שידעו כל האומות שנתכפר להם מעשה העגל ולכך נקרא משכן העדות שהוא עדות לכל באי העולם שהקב"ה שוכן במקדשכם אמר הקדוש ב"ה יבא זהב שבמשכן ויכפר על זהב שנעשה בו העגל שכתוב בו (שמות לב) ויתפרקו העם את כל נזמי הזהב וגו' ולכן מתכפרין בזהב וזאת התרומה אשר תקחו מאתם זהב אמר הקב"ה (ירמיה ל) כי אעלה ארוכה לך וממכותיך ארפאך:





� רמב"ן, שמות לה א – מבאר שהפרשיות נכתבו כסדרן, ומשה רבינו נצטוה לבנות את המשכן כבר באותן ארבעים ימים שעלה לשמים. (וכן בשמות רבה לח ג,  זהר ויקהל קצה ע"א)





�רמח"ל, מאמר הגאולה, ח"ב: ואז נטלה השליטה מן האומות, ובראשון עשו וישמעאל, כמו שנתבאר, … וזהו שאמר (דברים לג ב): "ד' מסיני בא וזרח משעיר למו הופיע מהר פארן ואתה מרבבות קדש." ואז לא די שלא שלטו האמות בישראל, אלא שישראל לקחו הם הממשלה, אם לא שחטאו 





�שם משמואל  ויקהל - שנת תר"ע: דעת רש"י דציווי מלאכת המשכן הי' אחר חטא העגל. ויש להביא ראי' לזה, שהרי בשעת הציווי נצטוה גם על בחירת אהרן לכהן, וזה הי' אחר שנבחרו הלויים ונבחר הוא מהם כמ"ש (דהי"א כ"ג) ויבדל אהרן להקדישו קודש קדשים, שיש בו שתי הבדלות אהרן מהלויים והלויים מישראל, ומאחר שהלויים נבחרו אחר מעשה העגל, שוב ע"כ גם אהרן נבחר אז, ומפורש עוד במדרש שנבחר מחמת שהיתה כוונתו במעשה העגל לטובה עי"ש, א"כ ע"כ שגם כל ציווי המשכן הי' אחר חטא העגל. ונראה דהנה מרע"ה מצד עצמו לא הוצרך למשכן, שהרי כתב הרמב"ן (בהקדמה לשמות) דבעשיית המשכן שבו ישראל למעלת אבותם שהי' סוד אלוק עלי אהליהם, וממילא מרע"ה שהי' בעצמו מרכבה לשכינה כמו האבות הקדושים ועוד יותר מהם והי' סוד ה' עלי אהלו לא הוצרך למשכן להיות אמצעי להשראת השכינה. וכ"כ נאמר דישראל קודם החטא, שהיתה מדרגתם גבוהה ונשאה מאד, וכמו אדם הראשון קודם החטא, והיו מוכתרים בשני כתרים חרות ממלאך המות, גם כן לא היו צריכין לעשות משכן. וזה שאנו אומרים בזמירות אוהבי ה' המחכים בבנין אריאל ביום השבת שישו ושמחו כמקבלי מתן נחליאל, דאיתא בכתבי האריז"ל שאותם הכתרים שהתנצלו בהר חורב שכולם זכה משה ונטלן בשבת מחזירן לישראל, וע"כ אין בנין בהמ"ק דוחה שבת, שהרי בצד מה א"צ למשכן, וע"כ ישראל שמחכים בכל יום לבנין בהמ"ק יש להם לשמוח בשבת אעפ"י שאינו בנוי כמקבלי מתן נחליאל שלא היו צריכין אז למשכן כנ"ל:
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