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גרש ירחיםממגד

פרשת במדבר – חג השבועות )שנה ו'( תשפ"ה לפ"ק * גליון 216* עיה"ק ירושת"ו * כתבי תלמידים

  'פיקודי ה' ישרים משמחי לב'

אימתי הן ישרים כשיוצאין מפי ישר

)מדברי מרן זצוק"ל ע"פ חז"ל בילקוט תהלים(

 אומה"ע אינם מוכשרים לקבל את התורה
כל  על  חזר  שהקב"ה  שמ"ג(  ברכה  )ספרי  חז"ל  אמרו 
התורה,  את  לקבל  הם  רוצים  אם  אותם  ושאל  האומות 
וכששמעו האומות שכתוב בתורה לא תרצח, לא תנאף ולא 
תגנוב, השיבו ואמרו שאין זה מתאים להם, ואינם יכולים 

לעמוד בזה.

ולבאר ענין זה שחזר הקב"ה על כל האומות, אמר רבינו 
זצ"ל כי בכדי לקבל את התורה ישנו תנאי שיהיה המקבל 
מוכשר לכך מצד טבעו ומידותיו, ובלא זה חסרה לו עיקר 
ההכנה לתורה, וזהו שחזר הקב"ה ליתן את התורה דוקא 

לאומה הראויה לכך מצד שלימות טבעה ומידותיה.

ובזה מבואר עוד מדוע ענו האומות שאינם יכולים לעמוד 
שאמר  אלו  מצוות  והרי  קשה,  דלכאורה  התורה,  בציווי 
להם הקב"ה- לא תרצח, לא תנאף ולא תגנוב, הם משבע 
קבלת  בלא  גם  בהם  מחויבים  היו  וכבר  נח,  בני  מצוות 

התורה, אם כן ממה הם מפחדים לקבל את התורה?

אמרה  כשהתורה  כי  פשוט,  הדבר  שנתבאר  מה  לפי  אכן 
"לא תרצח", המצוה היא שתהיה אהבת הבריות חזקה מאד 
בלב האדם עד שלא יהיה מסוגל לרצוח, וכן הוא במצות 
לא תגנוב ולא תגזול, מצות התורה שיהודי בטבעו לא יהיה 
מסוגל לגנוב או לגזול, וממילא אומות העולם אינם יכולים 
לקבל את התורה, כי אף שיכולים הם לעמוד בשבע מצות 
בני נח, ולא לעשות את הפעולות של רציחה או גניבה, אבל 
אינם יכולים לשנות את הטבע שלהם, שלא יהיו מסוגלים 

לזה מטבעם.

להם  שיש  לפי  התורה  לקבלת  ראויים  ישראל  כלל  ורק 
מהאבות  בירושה  שקיבלו  וכמו  טובות,  מידות  בטבעם 

הקדושים.

קבלת מצוות – בירור ההכשר לתורה
יישב רבינו מה שקשה בענין גירות דקטן, שמבואר  ובזה 
ב"ד,  ע"ד  אותו  ומטבילין  קטן  שמגיירין  )יא.(  בכתובות 
וצ"ב הא ביבמות )מז.( מבואר שמתנאי הגירות הוא קבלת 
מצוות, והכי שנינו בברייתא גר שבא להתגייר וכו' ומודיעין 
וכו',  מיד  אותו  מלין  קיבל  כו'  קלות  מצוות  מקצת  אותו 
היאך  קטן  ובגר  גירות,  כאן  אין  מצוות  קבלת  שבלא  הרי 

מתקיימת קבלת מצוות.

ואמנם הב"ח ביו"ד )רס"ח ז'( הביא פלוגתת הראשונים בזה 
אם דין קבלת מצוות הוא לעיכובא, אך אכתי יקשה להני 

ראשונים דהוא לעיכובא, ושכן נקטינן להלכה.

וביאר רבינו דהנראה בזה ע"פ הנ"ל, שגדר 'קבלת מצוות' 
דבעינן, אין הוא שיהא כאן מעשה קבלה והתחייבות לקיים 
כל המצוות, אלא עניינו הוא לברר שאדם זה מתאים לקבל 
שמסוגל  מי  דרק  ישראל,  בקדושת  וליכנס  גירות  עליו 
לקיים את כל המצוות הוא הראוי לגירות, אבל מי שאינו 
מוכן לקבל עליו עול מצוות, היינו שמצד טבעו הרע אינו 
מסוגל ומתאים לזה, הרי אינו ראוי ליכנס בקדושת ישראל, 
ניתנה תורה בכללות  וכפי שלא  בו הגירות,  וא"א שתחול 
לאומות העולם, שאינם מסוגלים לקבל טבעה, ומשום כך 

אינם ראויים לתורה.

בפועל,  מצוות  לקבלת  א"צ  קטן  שבגר  שפיר  אתי  ולפ"ז 
לפי שכל דין קבלת מצות הוא לברר מהותו שהוא מוכשר 
לגירות, וכיון שהוא קטן ועדיין לא טעם טעמא דאיסורא, 
שם  דכתובות  בסוגיא  וכדחזינן  טבעו,  נתקלקל  לא  עדין 
דמהאי טעמא נקטינן דזכות היא לו להתגייר, ולכך שפיר 
כל  את  לקיים  טבעו  מצד  וראוי  מסוגל  שהוא  נקטינן 
המצוות, אף בלא שיקבלם עליו בפועל, וה"ז נחשב שפיר 

שנתקיים כאן דין קבלת מצוות.

לא מהני  להודיעו מקצת מצוות  הדין שצריך  לענין  ]אכן 
דבר זה, וצריך שיודיעוהו בפועל[.

טבע הגויים לעומת טבע ישראל
ברוסיה  מעשה שהיה  זצ"ל  רבינו: שמעתי מאאמו"ר  שח 
לפני שנים רבות, כאשר עדיין לא היתה תחבורה מסודרת 
עם  בעגלות  נוסעים  והיו  ואוטובוסים,  רכבות  היו  ולא 
נסעו  לפעמים  לעיר  מעיר  לנסוע  וכשהוצרכו  סוסים, 
במשך כמה ימים, והיה בעגלה מקום מסודר עם מצע רך 

לישון עליו כמו כרים וכסתות.

שלו,  ידיד  שהיה  עגלון  גוי  שכן  לו  שהיה  ביהודי  ומעשה 
אותו  את  שוכר  היה  רחוק  למקום  לנסוע  וכשהוצרך 
היהודי,  נרדם  הנסיעה  בשעת  אחת  פעם  להובילו. 
לידו  עומד  הגוי  השכן  את  ראה  פתאום,  וכשהתעורר 
ומנשק אותו בהתרגשות, מששאל אותו לפשר הדבר, אמר 
לו הגוי – 'היה לך עכשיו נס גדול, כי בשעה שנרדמת היה 
עמדתי  עמה  סכין  בידי  ויש  אותך,  להרוג  גדול  חשק  לי 
לעשות זאת... ועתה שהתעוררת משנתך נזכרתי בידידות 

שלנו וניצלו חייך...' 

כזו תאוות רציחה יש בגויים, וכמו שנאמר בעשו על חרבך 
אפילו  להרוג  שמסוגל  עד  מזה,  ונהנה  חי  שהוא  "תחיה", 
את מי שהוא ידיד שלו, כי אף על פי שהוא אוהב אותו, הוא 
אוהב יותר את עצמו, ומאחר שהרציחה היא הנאה בשבילו 
הרי הוא מסוגל להרוג גם את חברו וידידו הקרוב, כי אהבת 
הרציחה והנאת עצמו גדולה אצלו יותר ממה שאוהב את 
חברו, ורק היה נס שנכמרו רחמיו, כמו שמצינו גם בעשו 
הטבע  אבל  לג,ד(,  להלן  )רש"י  רחמיו  נכמרו  שלפעמים 

הרגיל אצלו הוא שמתאווה לרצוח. 

ואילו ביהודים הטבע הוא הפוך כמו שאמרו )יבמות עט,א( 
שסימני ישראל רחמנים ביישנים וגומלי חסדים.

בחייל  נתקל  מלחמה  בעת  פעם  כי  אחד  יהודי  לי  וסיפר 
גוי שבא להורגו, והיה מוכרח לדרוס את הגוי כדי להינצל 
הגוי  ואף שהיה  גדול מזה,  וכאב  לו צער  היה  ממנו, אבל 
רודף שבא להורגו, ריחם עליו, ורק בלית ברירה הרגו, מפני 

שהיה נתון בסכנה ממנו.

עינך",  תחוס  "לא  כה,יב(  )דברים  ברודף  כתוב  ובאמת 
מבואר כי מצד הטבע שייך רחמים אפילו על רודף, וצריך 

ציווי שלא לרחם. 

אבל גויים יש להם בטבעם תאווה לרציחה, והם גם נהנים 
לוקחים  שהיו  מהרומאים  שידוע  כמו  רציחה,  לראות 
קרקסים עם שוורים המלומדים לנגוח, והוא הנקרא בלשון 
המשנה )ב"ק לט,א( שור האיצטדין, והיו מכניסים אנשים 
להילחם עם השוורים כדי שייהרגו, וכולם היו באים לראות 

ונהנים מאד מזה.

יג, יח( "שסיפרו  כמו שכתב האור החיים הקדוש )דברים 
לנו הישמעאלים כת הרוצחים במאמר המלך כי יש להם 
שורש  מהם  ונכרתה  אדם  שהורגים  בשעה  גדול  חשק 
הרחמים והיו לאכזר", כלומר שהם נהנים מן הרציחה ויש 
להם תאווה לזה, ומחכים מתי כבר יהיה עוד אחד שיוכלו 

להרוג, זהו טבע אומות העולם.

עוד זכורני מימי ילדותי ברוסיה שהיינו גרים סמוך לגויים, 
שהכלב  אירע  ופעם  בביתם,  כלב  גידלו  הגויים  והשכנים 
בזה  והביטו  עמדו  הגויים  וכל  אותו,  וטרף  חתול  ראה 
וצחקו משמחה, אך אני לא הייתי מסוגל לראות זאת, מפני 
שכלל ישראל יש להם טבע של מידות טובות, ואינם כמו 

הגויים שנהנים מרציחה. 

והבדילנו – מעלת ה'בחירה'
)ילקוט במדבר תרפ"ד( שבשעה שקיבלו  ומצינו במדרש 
ראו  מה  העולם  אומות  נתקנאו  התורה,  את  ישראל 
קינאו  העולם  שאומות  היינו  האומות,  מן  יותר  להתקרב 
התורה,  בקבלת  להקב"ה  להתקרב  שזכו  ישראל  בכלל 
מעלת  ידי  על  אלקים,  קרבת  מקבלים  התורה  ידי  על  כי 

הגדול  רבינו  של  משלחנו  ומוסר  אגדה  הלכה   פניני 

מרן ראש הישיבה הגרי"ג אדלשטיין זצוקללה"ה

דבריהם הם זכרונם

נעשה ונשמע
הנה במתן תורה אמרו ישראל נעשה ונשמע, 
קודם נעשה ואחר כך נשמע, ואם היו אומרים 
נשמע ונעשה אזי הפירוש הוא שהעיקר זה 
ה'נעשה', וה'נשמע' הוא רק הכשר כדי לדעת 
נעשה  הפוך,  אמרו  הם  אבל  לעשות,  מה 
דבר  הוא  שהנעשה  והיינו  נשמע,  כך  ואחר 
עצמו,  בפני  נוסף  דבר  הוא  והנשמע  אחד 
לעשות  מוכנים  אנו  נעשה,  ותחילה  נשמע! 
נשמע,  וגם  הבורא,  אותנו  שיצווה  מה  כל 
אנו רוצים לשמוע תורה! לדעת את התורה 
ולעסוק בתורה! וכשיש תשוקה כזו לתורה, 
לפי ההכנה והתשוקה שיש לכל אחד ואחד 
לתורה, כך מקבלים את ההשפעה של תורה. 

להם  היה  תורה  מתן  בזמן  ישראל  וכלל 
שביאר  כמו  לתורה,  מאד  גדולה  תשוקה 
בספר החינוך )מצוה שו( שזהו ענין ספירת 
את  וספרו  יום  חמישים  חיכו  שהם  העומר, 
הימים, ושמחו בכל יום שעובר, שמתקרבים 
ידי  ועל  לקבלת התורה,  עוד מעט  ומגיעים 
התשוקה הגדולה לתורה זכו לקבלת התורה. 
גודל  לפי  ואחד  אחד  כל  הזה,  בזמן  גם  וכך 
לסייעתא  זוכה  הוא  כך  לתורה  תשוקתו 

דשמיא להצלחה בתורה. 

האדם  כמה  עד  בפועל,  גם  תלוי  זה  ואמנם 
הוא  וכמה  לומד  הוא  כמה  בתורה,  שקוע 
מעניין  התורה  לימוד  כמה  ועד  מתבטל, 
האדם  דבקות  גודל  לפי  תלוי  הכל  אותו, 
מאד  מאד  דבר  זה  בתורה  ודבקות  בתורה, 
וגם  תורה מתוקים מדבש  דברי  הרי  כי  קל, 
וגם  מתוק  התורה  לימוד  מעניינים,  מאד 
והיו  ו,ו(  )דברים  עה"פ  רש"י  כמ"ש  מעניין, 
היום,  מצווך  אנכי  אשר  האלה  הדברים 
חוק  כמו  חדשה,  כדיוטגמא  היא  שהתורה 
לדעת  רוצים  שכולם  מהמלך,  שיצא  חדש 
סקרנות  של  טבע  שיש  מפני  החוק,  מהו 
לקרוא  סקרנות  שיש  כפי  בזה,  ומתעניינים 
עיתונים, כי מעניין לדעת מה נעשה בעולם, 

ואת טבע הסקרנות צריכים לנצל לתורה! 

זוהי  לתורה,  והתשוקה  הסקרנות  וכגודל 
לסייעתא  זוכים  ידה  שעל  לתורה,  ההכנה 
אנו  השם  וברוך  בתורה,  להצלחה  דשמיא 
בתורה,  הזמן  כל  ושקועים  תורה  בני  כולנו 
כל  בתורה  להצלחה  נזכה  השם  בעזרת 

השנה.

תנאי לעיכובא בקבלת התורה - הכשר הטבע לתורה

המשך בעמוד הבא 

מכתב עוז מרבנו מרן הגר"ד לנדו שליט"א
 על תפקידנו בעומדנו לפני חג מתן תורה ועל עמידתנו 
מול אנשי השלטונות הזוממים בגלוי לגייס לומדי תורה

לבני הישיבות ואברכי הכוללים השוקדים על דלתות התורה שיחיו לאי"ט
הוסדר  לא  עדיין  באשר  רבה,  מבוכה  בתקופת  שהננו  משנה  למעלה  כבר  לכל,  כידוע 
מעמדם החוקי של לומדי התורה בנושא גיוסם לצבא כפי שהיה כל השנים, ורבים מאנשי 
ועוד  עוד  מתמשך  והזמן  לצבאם,  התורה  לומדי  את  לגייס  בגלוי  זוממים  השלטונות 

ולדאבון ליבנו עדיין לא נמצא הפתרון החוקי כפי שהיה.
וכל העת נתונות מחשבותינו על דבר זה, שלימוד בני הישיבות והכוללים יתקיים מתוך 
מנגד,  לעמוד  נוכל  לא  בכפיה  יגייסו  חלילה  ואם  ולמשפחותיהם,  להם  ושלוה  שלום 
ונדרש לפעול פעולות שאין אנו חפצים בהם, וכולנו עומדים ומתייצבים על כל יחיד 

ויחיד שחלילה לא יגייסוהו.
ובעמדנו לפני חג מתן תורה עלינו להתחזק ולחזק איש רעהו ואת משפחתו, כי תפקידנו 
הוא אך ורק בלימוד התורה, ותפקיד זה הוא המשובח הנעלה והמפואר הקיים בבריאה, וכן 
להתחזק באהבת חברים ובתיקון המידות, אשרנו מה טוב חלקנו ומה נעים גורלנו שנתן 

חלקנו בתורתו וקדשנו במצוותיו.
ויה"ר שיזכנו השם לשיש על תורתו ולייחדו באהבה, ולא ימוש ספר התורה מפינו ומפי 

זרענו מעתה ועד עולם.
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פרשת במדבר – חג השבועות )שנה ו'( תשפ"ה לפ"ק * גליון 216* עיה"ק ירושת"ו * כתבי תלמידים

  'פיקודי ה' ישרים משמחי לב'

אימתי הן ישרים כשיוצאין מפי ישר

)מדברי מרן זצוק"ל ע"פ חז"ל בילקוט תהלים(

 אומה"ע אינם מוכשרים לקבל את התורה
כל  על  חזר  שהקב"ה  שמ"ג(  ברכה  )ספרי  חז"ל  אמרו 
התורה,  את  לקבל  הם  רוצים  אם  אותם  ושאל  האומות 
וכששמעו האומות שכתוב בתורה לא תרצח, לא תנאף ולא 
תגנוב, השיבו ואמרו שאין זה מתאים להם, ואינם יכולים 

לעמוד בזה.

ולבאר ענין זה שחזר הקב"ה על כל האומות, אמר רבינו 
זצ"ל כי בכדי לקבל את התורה ישנו תנאי שיהיה המקבל 
מוכשר לכך מצד טבעו ומידותיו, ובלא זה חסרה לו עיקר 
ההכנה לתורה, וזהו שחזר הקב"ה ליתן את התורה דוקא 

לאומה הראויה לכך מצד שלימות טבעה ומידותיה.

ובזה מבואר עוד מדוע ענו האומות שאינם יכולים לעמוד 
שאמר  אלו  מצוות  והרי  קשה,  דלכאורה  התורה,  בציווי 
להם הקב"ה- לא תרצח, לא תנאף ולא תגנוב, הם משבע 
קבלת  בלא  גם  בהם  מחויבים  היו  וכבר  נח,  בני  מצוות 

התורה, אם כן ממה הם מפחדים לקבל את התורה?

אמרה  כשהתורה  כי  פשוט,  הדבר  שנתבאר  מה  לפי  אכן 
"לא תרצח", המצוה היא שתהיה אהבת הבריות חזקה מאד 
בלב האדם עד שלא יהיה מסוגל לרצוח, וכן הוא במצות 
לא תגנוב ולא תגזול, מצות התורה שיהודי בטבעו לא יהיה 
מסוגל לגנוב או לגזול, וממילא אומות העולם אינם יכולים 
לקבל את התורה, כי אף שיכולים הם לעמוד בשבע מצות 
בני נח, ולא לעשות את הפעולות של רציחה או גניבה, אבל 
אינם יכולים לשנות את הטבע שלהם, שלא יהיו מסוגלים 

לזה מטבעם.

להם  שיש  לפי  התורה  לקבלת  ראויים  ישראל  כלל  ורק 
מהאבות  בירושה  שקיבלו  וכמו  טובות,  מידות  בטבעם 

הקדושים.

קבלת מצוות – בירור ההכשר לתורה
יישב רבינו מה שקשה בענין גירות דקטן, שמבואר  ובזה 
ב"ד,  ע"ד  אותו  ומטבילין  קטן  שמגיירין  )יא.(  בכתובות 
וצ"ב הא ביבמות )מז.( מבואר שמתנאי הגירות הוא קבלת 
מצוות, והכי שנינו בברייתא גר שבא להתגייר וכו' ומודיעין 
וכו',  מיד  אותו  מלין  קיבל  כו'  קלות  מצוות  מקצת  אותו 
היאך  קטן  ובגר  גירות,  כאן  אין  מצוות  קבלת  שבלא  הרי 

מתקיימת קבלת מצוות.

ואמנם הב"ח ביו"ד )רס"ח ז'( הביא פלוגתת הראשונים בזה 
אם דין קבלת מצוות הוא לעיכובא, אך אכתי יקשה להני 

ראשונים דהוא לעיכובא, ושכן נקטינן להלכה.

וביאר רבינו דהנראה בזה ע"פ הנ"ל, שגדר 'קבלת מצוות' 
דבעינן, אין הוא שיהא כאן מעשה קבלה והתחייבות לקיים 
כל המצוות, אלא עניינו הוא לברר שאדם זה מתאים לקבל 
שמסוגל  מי  דרק  ישראל,  בקדושת  וליכנס  גירות  עליו 
לקיים את כל המצוות הוא הראוי לגירות, אבל מי שאינו 
מוכן לקבל עליו עול מצוות, היינו שמצד טבעו הרע אינו 
מסוגל ומתאים לזה, הרי אינו ראוי ליכנס בקדושת ישראל, 
ניתנה תורה בכללות  וכפי שלא  בו הגירות,  וא"א שתחול 
לאומות העולם, שאינם מסוגלים לקבל טבעה, ומשום כך 

אינם ראויים לתורה.

בפועל,  מצוות  לקבלת  א"צ  קטן  שבגר  שפיר  אתי  ולפ"ז 
לפי שכל דין קבלת מצות הוא לברר מהותו שהוא מוכשר 
לגירות, וכיון שהוא קטן ועדיין לא טעם טעמא דאיסורא, 
שם  דכתובות  בסוגיא  וכדחזינן  טבעו,  נתקלקל  לא  עדין 
דמהאי טעמא נקטינן דזכות היא לו להתגייר, ולכך שפיר 
כל  את  לקיים  טבעו  מצד  וראוי  מסוגל  שהוא  נקטינן 
המצוות, אף בלא שיקבלם עליו בפועל, וה"ז נחשב שפיר 

שנתקיים כאן דין קבלת מצוות.

לא מהני  להודיעו מקצת מצוות  הדין שצריך  לענין  ]אכן 
דבר זה, וצריך שיודיעוהו בפועל[.

טבע הגויים לעומת טבע ישראל
ברוסיה  מעשה שהיה  זצ"ל  רבינו: שמעתי מאאמו"ר  שח 
לפני שנים רבות, כאשר עדיין לא היתה תחבורה מסודרת 
עם  בעגלות  נוסעים  והיו  ואוטובוסים,  רכבות  היו  ולא 
נסעו  לפעמים  לעיר  מעיר  לנסוע  וכשהוצרכו  סוסים, 
במשך כמה ימים, והיה בעגלה מקום מסודר עם מצע רך 

לישון עליו כמו כרים וכסתות.

שלו,  ידיד  שהיה  עגלון  גוי  שכן  לו  שהיה  ביהודי  ומעשה 
אותו  את  שוכר  היה  רחוק  למקום  לנסוע  וכשהוצרך 
היהודי,  נרדם  הנסיעה  בשעת  אחת  פעם  להובילו. 
לידו  עומד  הגוי  השכן  את  ראה  פתאום,  וכשהתעורר 
ומנשק אותו בהתרגשות, מששאל אותו לפשר הדבר, אמר 
לו הגוי – 'היה לך עכשיו נס גדול, כי בשעה שנרדמת היה 
עמדתי  עמה  סכין  בידי  ויש  אותך,  להרוג  גדול  חשק  לי 
לעשות זאת... ועתה שהתעוררת משנתך נזכרתי בידידות 

שלנו וניצלו חייך...' 

כזו תאוות רציחה יש בגויים, וכמו שנאמר בעשו על חרבך 
אפילו  להרוג  שמסוגל  עד  מזה,  ונהנה  חי  שהוא  "תחיה", 
את מי שהוא ידיד שלו, כי אף על פי שהוא אוהב אותו, הוא 
אוהב יותר את עצמו, ומאחר שהרציחה היא הנאה בשבילו 
הרי הוא מסוגל להרוג גם את חברו וידידו הקרוב, כי אהבת 
הרציחה והנאת עצמו גדולה אצלו יותר ממה שאוהב את 
חברו, ורק היה נס שנכמרו רחמיו, כמו שמצינו גם בעשו 
הטבע  אבל  לג,ד(,  להלן  )רש"י  רחמיו  נכמרו  שלפעמים 

הרגיל אצלו הוא שמתאווה לרצוח. 

ואילו ביהודים הטבע הוא הפוך כמו שאמרו )יבמות עט,א( 
שסימני ישראל רחמנים ביישנים וגומלי חסדים.

בחייל  נתקל  מלחמה  בעת  פעם  כי  אחד  יהודי  לי  וסיפר 
גוי שבא להורגו, והיה מוכרח לדרוס את הגוי כדי להינצל 
הגוי  ואף שהיה  גדול מזה,  וכאב  לו צער  היה  ממנו, אבל 
רודף שבא להורגו, ריחם עליו, ורק בלית ברירה הרגו, מפני 

שהיה נתון בסכנה ממנו.

עינך",  תחוס  "לא  כה,יב(  )דברים  ברודף  כתוב  ובאמת 
מבואר כי מצד הטבע שייך רחמים אפילו על רודף, וצריך 

ציווי שלא לרחם. 

אבל גויים יש להם בטבעם תאווה לרציחה, והם גם נהנים 
לוקחים  שהיו  מהרומאים  שידוע  כמו  רציחה,  לראות 
קרקסים עם שוורים המלומדים לנגוח, והוא הנקרא בלשון 
המשנה )ב"ק לט,א( שור האיצטדין, והיו מכניסים אנשים 
להילחם עם השוורים כדי שייהרגו, וכולם היו באים לראות 

ונהנים מאד מזה.

יג, יח( "שסיפרו  כמו שכתב האור החיים הקדוש )דברים 
לנו הישמעאלים כת הרוצחים במאמר המלך כי יש להם 
שורש  מהם  ונכרתה  אדם  שהורגים  בשעה  גדול  חשק 
הרחמים והיו לאכזר", כלומר שהם נהנים מן הרציחה ויש 
להם תאווה לזה, ומחכים מתי כבר יהיה עוד אחד שיוכלו 

להרוג, זהו טבע אומות העולם.

עוד זכורני מימי ילדותי ברוסיה שהיינו גרים סמוך לגויים, 
שהכלב  אירע  ופעם  בביתם,  כלב  גידלו  הגויים  והשכנים 
בזה  והביטו  עמדו  הגויים  וכל  אותו,  וטרף  חתול  ראה 
וצחקו משמחה, אך אני לא הייתי מסוגל לראות זאת, מפני 
שכלל ישראל יש להם טבע של מידות טובות, ואינם כמו 

הגויים שנהנים מרציחה. 

והבדילנו – מעלת ה'בחירה'
)ילקוט במדבר תרפ"ד( שבשעה שקיבלו  ומצינו במדרש 
ראו  מה  העולם  אומות  נתקנאו  התורה,  את  ישראל 
קינאו  העולם  שאומות  היינו  האומות,  מן  יותר  להתקרב 
התורה,  בקבלת  להקב"ה  להתקרב  שזכו  ישראל  בכלל 
מעלת  ידי  על  אלקים,  קרבת  מקבלים  התורה  ידי  על  כי 

הגדול  רבינו  של  משלחנו  ומוסר  אגדה  הלכה   פניני 

מרן ראש הישיבה הגרי"ג אדלשטיין זצוקללה"ה

דבריהם הם זכרונם

נעשה ונשמע
הנה במתן תורה אמרו ישראל נעשה ונשמע, 
קודם נעשה ואחר כך נשמע, ואם היו אומרים 
נשמע ונעשה אזי הפירוש הוא שהעיקר זה 
ה'נעשה', וה'נשמע' הוא רק הכשר כדי לדעת 
נעשה  הפוך,  אמרו  הם  אבל  לעשות,  מה 
דבר  הוא  שהנעשה  והיינו  נשמע,  כך  ואחר 
עצמו,  בפני  נוסף  דבר  הוא  והנשמע  אחד 
לעשות  מוכנים  אנו  נעשה,  ותחילה  נשמע! 
נשמע,  וגם  הבורא,  אותנו  שיצווה  מה  כל 
אנו רוצים לשמוע תורה! לדעת את התורה 
ולעסוק בתורה! וכשיש תשוקה כזו לתורה, 
לפי ההכנה והתשוקה שיש לכל אחד ואחד 
לתורה, כך מקבלים את ההשפעה של תורה. 

להם  היה  תורה  מתן  בזמן  ישראל  וכלל 
שביאר  כמו  לתורה,  מאד  גדולה  תשוקה 
בספר החינוך )מצוה שו( שזהו ענין ספירת 
את  וספרו  יום  חמישים  חיכו  שהם  העומר, 
הימים, ושמחו בכל יום שעובר, שמתקרבים 
ידי  ועל  לקבלת התורה,  עוד מעט  ומגיעים 
התשוקה הגדולה לתורה זכו לקבלת התורה. 
גודל  לפי  ואחד  אחד  כל  הזה,  בזמן  גם  וכך 
לסייעתא  זוכה  הוא  כך  לתורה  תשוקתו 

דשמיא להצלחה בתורה. 

האדם  כמה  עד  בפועל,  גם  תלוי  זה  ואמנם 
הוא  וכמה  לומד  הוא  כמה  בתורה,  שקוע 
מעניין  התורה  לימוד  כמה  ועד  מתבטל, 
האדם  דבקות  גודל  לפי  תלוי  הכל  אותו, 
מאד  מאד  דבר  זה  בתורה  ודבקות  בתורה, 
וגם  תורה מתוקים מדבש  דברי  הרי  כי  קל, 
וגם  מתוק  התורה  לימוד  מעניינים,  מאד 
והיו  ו,ו(  )דברים  עה"פ  רש"י  כמ"ש  מעניין, 
היום,  מצווך  אנכי  אשר  האלה  הדברים 
חוק  כמו  חדשה,  כדיוטגמא  היא  שהתורה 
לדעת  רוצים  שכולם  מהמלך,  שיצא  חדש 
סקרנות  של  טבע  שיש  מפני  החוק,  מהו 
לקרוא  סקרנות  שיש  כפי  בזה,  ומתעניינים 
עיתונים, כי מעניין לדעת מה נעשה בעולם, 

ואת טבע הסקרנות צריכים לנצל לתורה! 

זוהי  לתורה,  והתשוקה  הסקרנות  וכגודל 
לסייעתא  זוכים  ידה  שעל  לתורה,  ההכנה 
אנו  השם  וברוך  בתורה,  להצלחה  דשמיא 
בתורה,  הזמן  כל  ושקועים  תורה  בני  כולנו 
כל  בתורה  להצלחה  נזכה  השם  בעזרת 

השנה.

תנאי לעיכובא בקבלת התורה - הכשר הטבע לתורה

המשך בעמוד הבא 
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פרשת במדבר – חג השבועות )שנה ו'( תשפ"ה לפ"ק * גליון 216* עיה"ק ירושת"ו * כתבי תלמידים

  'פיקודי ה' ישרים משמחי לב'

אימתי הן ישרים כשיוצאין מפי ישר

)מדברי מרן זצוק"ל ע"פ חז"ל בילקוט תהלים(

 אומה"ע אינם מוכשרים לקבל את התורה
כל  על  חזר  שהקב"ה  שמ"ג(  ברכה  )ספרי  חז"ל  אמרו 
התורה,  את  לקבל  הם  רוצים  אם  אותם  ושאל  האומות 
וכששמעו האומות שכתוב בתורה לא תרצח, לא תנאף ולא 
תגנוב, השיבו ואמרו שאין זה מתאים להם, ואינם יכולים 

לעמוד בזה.

ולבאר ענין זה שחזר הקב"ה על כל האומות, אמר רבינו 
זצ"ל כי בכדי לקבל את התורה ישנו תנאי שיהיה המקבל 
מוכשר לכך מצד טבעו ומידותיו, ובלא זה חסרה לו עיקר 
ההכנה לתורה, וזהו שחזר הקב"ה ליתן את התורה דוקא 

לאומה הראויה לכך מצד שלימות טבעה ומידותיה.

ובזה מבואר עוד מדוע ענו האומות שאינם יכולים לעמוד 
שאמר  אלו  מצוות  והרי  קשה,  דלכאורה  התורה,  בציווי 
להם הקב"ה- לא תרצח, לא תנאף ולא תגנוב, הם משבע 
קבלת  בלא  גם  בהם  מחויבים  היו  וכבר  נח,  בני  מצוות 

התורה, אם כן ממה הם מפחדים לקבל את התורה?

אמרה  כשהתורה  כי  פשוט,  הדבר  שנתבאר  מה  לפי  אכן 
"לא תרצח", המצוה היא שתהיה אהבת הבריות חזקה מאד 
בלב האדם עד שלא יהיה מסוגל לרצוח, וכן הוא במצות 
לא תגנוב ולא תגזול, מצות התורה שיהודי בטבעו לא יהיה 
מסוגל לגנוב או לגזול, וממילא אומות העולם אינם יכולים 
לקבל את התורה, כי אף שיכולים הם לעמוד בשבע מצות 
בני נח, ולא לעשות את הפעולות של רציחה או גניבה, אבל 
אינם יכולים לשנות את הטבע שלהם, שלא יהיו מסוגלים 

לזה מטבעם.

להם  שיש  לפי  התורה  לקבלת  ראויים  ישראל  כלל  ורק 
מהאבות  בירושה  שקיבלו  וכמו  טובות,  מידות  בטבעם 

הקדושים.

קבלת מצוות – בירור ההכשר לתורה
יישב רבינו מה שקשה בענין גירות דקטן, שמבואר  ובזה 
ב"ד,  ע"ד  אותו  ומטבילין  קטן  שמגיירין  )יא.(  בכתובות 
וצ"ב הא ביבמות )מז.( מבואר שמתנאי הגירות הוא קבלת 
מצוות, והכי שנינו בברייתא גר שבא להתגייר וכו' ומודיעין 
וכו',  מיד  אותו  מלין  קיבל  כו'  קלות  מצוות  מקצת  אותו 
היאך  קטן  ובגר  גירות,  כאן  אין  מצוות  קבלת  שבלא  הרי 

מתקיימת קבלת מצוות.

ואמנם הב"ח ביו"ד )רס"ח ז'( הביא פלוגתת הראשונים בזה 
אם דין קבלת מצוות הוא לעיכובא, אך אכתי יקשה להני 

ראשונים דהוא לעיכובא, ושכן נקטינן להלכה.

וביאר רבינו דהנראה בזה ע"פ הנ"ל, שגדר 'קבלת מצוות' 
דבעינן, אין הוא שיהא כאן מעשה קבלה והתחייבות לקיים 
כל המצוות, אלא עניינו הוא לברר שאדם זה מתאים לקבל 
שמסוגל  מי  דרק  ישראל,  בקדושת  וליכנס  גירות  עליו 
לקיים את כל המצוות הוא הראוי לגירות, אבל מי שאינו 
מוכן לקבל עליו עול מצוות, היינו שמצד טבעו הרע אינו 
מסוגל ומתאים לזה, הרי אינו ראוי ליכנס בקדושת ישראל, 
ניתנה תורה בכללות  וכפי שלא  בו הגירות,  וא"א שתחול 
לאומות העולם, שאינם מסוגלים לקבל טבעה, ומשום כך 

אינם ראויים לתורה.

בפועל,  מצוות  לקבלת  א"צ  קטן  שבגר  שפיר  אתי  ולפ"ז 
לפי שכל דין קבלת מצות הוא לברר מהותו שהוא מוכשר 
לגירות, וכיון שהוא קטן ועדיין לא טעם טעמא דאיסורא, 
שם  דכתובות  בסוגיא  וכדחזינן  טבעו,  נתקלקל  לא  עדין 
דמהאי טעמא נקטינן דזכות היא לו להתגייר, ולכך שפיר 
כל  את  לקיים  טבעו  מצד  וראוי  מסוגל  שהוא  נקטינן 
המצוות, אף בלא שיקבלם עליו בפועל, וה"ז נחשב שפיר 

שנתקיים כאן דין קבלת מצוות.

לא מהני  להודיעו מקצת מצוות  הדין שצריך  לענין  ]אכן 
דבר זה, וצריך שיודיעוהו בפועל[.

טבע הגויים לעומת טבע ישראל
ברוסיה  מעשה שהיה  זצ"ל  רבינו: שמעתי מאאמו"ר  שח 
לפני שנים רבות, כאשר עדיין לא היתה תחבורה מסודרת 
עם  בעגלות  נוסעים  והיו  ואוטובוסים,  רכבות  היו  ולא 
נסעו  לפעמים  לעיר  מעיר  לנסוע  וכשהוצרכו  סוסים, 
במשך כמה ימים, והיה בעגלה מקום מסודר עם מצע רך 

לישון עליו כמו כרים וכסתות.

שלו,  ידיד  שהיה  עגלון  גוי  שכן  לו  שהיה  ביהודי  ומעשה 
אותו  את  שוכר  היה  רחוק  למקום  לנסוע  וכשהוצרך 
היהודי,  נרדם  הנסיעה  בשעת  אחת  פעם  להובילו. 
לידו  עומד  הגוי  השכן  את  ראה  פתאום,  וכשהתעורר 
ומנשק אותו בהתרגשות, מששאל אותו לפשר הדבר, אמר 
לו הגוי – 'היה לך עכשיו נס גדול, כי בשעה שנרדמת היה 
עמדתי  עמה  סכין  בידי  ויש  אותך,  להרוג  גדול  חשק  לי 
לעשות זאת... ועתה שהתעוררת משנתך נזכרתי בידידות 

שלנו וניצלו חייך...' 

כזו תאוות רציחה יש בגויים, וכמו שנאמר בעשו על חרבך 
אפילו  להרוג  שמסוגל  עד  מזה,  ונהנה  חי  שהוא  "תחיה", 
את מי שהוא ידיד שלו, כי אף על פי שהוא אוהב אותו, הוא 
אוהב יותר את עצמו, ומאחר שהרציחה היא הנאה בשבילו 
הרי הוא מסוגל להרוג גם את חברו וידידו הקרוב, כי אהבת 
הרציחה והנאת עצמו גדולה אצלו יותר ממה שאוהב את 
חברו, ורק היה נס שנכמרו רחמיו, כמו שמצינו גם בעשו 
הטבע  אבל  לג,ד(,  להלן  )רש"י  רחמיו  נכמרו  שלפעמים 

הרגיל אצלו הוא שמתאווה לרצוח. 

ואילו ביהודים הטבע הוא הפוך כמו שאמרו )יבמות עט,א( 
שסימני ישראל רחמנים ביישנים וגומלי חסדים.

בחייל  נתקל  מלחמה  בעת  פעם  כי  אחד  יהודי  לי  וסיפר 
גוי שבא להורגו, והיה מוכרח לדרוס את הגוי כדי להינצל 
הגוי  ואף שהיה  גדול מזה,  וכאב  לו צער  היה  ממנו, אבל 
רודף שבא להורגו, ריחם עליו, ורק בלית ברירה הרגו, מפני 

שהיה נתון בסכנה ממנו.

עינך",  תחוס  "לא  כה,יב(  )דברים  ברודף  כתוב  ובאמת 
מבואר כי מצד הטבע שייך רחמים אפילו על רודף, וצריך 

ציווי שלא לרחם. 

אבל גויים יש להם בטבעם תאווה לרציחה, והם גם נהנים 
לוקחים  שהיו  מהרומאים  שידוע  כמו  רציחה,  לראות 
קרקסים עם שוורים המלומדים לנגוח, והוא הנקרא בלשון 
המשנה )ב"ק לט,א( שור האיצטדין, והיו מכניסים אנשים 
להילחם עם השוורים כדי שייהרגו, וכולם היו באים לראות 

ונהנים מאד מזה.

יג, יח( "שסיפרו  כמו שכתב האור החיים הקדוש )דברים 
לנו הישמעאלים כת הרוצחים במאמר המלך כי יש להם 
שורש  מהם  ונכרתה  אדם  שהורגים  בשעה  גדול  חשק 
הרחמים והיו לאכזר", כלומר שהם נהנים מן הרציחה ויש 
להם תאווה לזה, ומחכים מתי כבר יהיה עוד אחד שיוכלו 

להרוג, זהו טבע אומות העולם.

עוד זכורני מימי ילדותי ברוסיה שהיינו גרים סמוך לגויים, 
שהכלב  אירע  ופעם  בביתם,  כלב  גידלו  הגויים  והשכנים 
בזה  והביטו  עמדו  הגויים  וכל  אותו,  וטרף  חתול  ראה 
וצחקו משמחה, אך אני לא הייתי מסוגל לראות זאת, מפני 
שכלל ישראל יש להם טבע של מידות טובות, ואינם כמו 

הגויים שנהנים מרציחה. 

והבדילנו – מעלת ה'בחירה'
)ילקוט במדבר תרפ"ד( שבשעה שקיבלו  ומצינו במדרש 
ראו  מה  העולם  אומות  נתקנאו  התורה,  את  ישראל 
קינאו  העולם  שאומות  היינו  האומות,  מן  יותר  להתקרב 
התורה,  בקבלת  להקב"ה  להתקרב  שזכו  ישראל  בכלל 
מעלת  ידי  על  אלקים,  קרבת  מקבלים  התורה  ידי  על  כי 

הגדול  רבינו  של  משלחנו  ומוסר  אגדה  הלכה   פניני 

מרן ראש הישיבה הגרי"ג אדלשטיין זצוקללה"ה

דבריהם הם זכרונם

נעשה ונשמע
הנה במתן תורה אמרו ישראל נעשה ונשמע, 
קודם נעשה ואחר כך נשמע, ואם היו אומרים 
נשמע ונעשה אזי הפירוש הוא שהעיקר זה 
ה'נעשה', וה'נשמע' הוא רק הכשר כדי לדעת 
נעשה  הפוך,  אמרו  הם  אבל  לעשות,  מה 
דבר  הוא  שהנעשה  והיינו  נשמע,  כך  ואחר 
עצמו,  בפני  נוסף  דבר  הוא  והנשמע  אחד 
לעשות  מוכנים  אנו  נעשה,  ותחילה  נשמע! 
נשמע,  וגם  הבורא,  אותנו  שיצווה  מה  כל 
אנו רוצים לשמוע תורה! לדעת את התורה 
ולעסוק בתורה! וכשיש תשוקה כזו לתורה, 
לפי ההכנה והתשוקה שיש לכל אחד ואחד 
לתורה, כך מקבלים את ההשפעה של תורה. 

להם  היה  תורה  מתן  בזמן  ישראל  וכלל 
שביאר  כמו  לתורה,  מאד  גדולה  תשוקה 
בספר החינוך )מצוה שו( שזהו ענין ספירת 
את  וספרו  יום  חמישים  חיכו  שהם  העומר, 
הימים, ושמחו בכל יום שעובר, שמתקרבים 
ידי  ועל  לקבלת התורה,  עוד מעט  ומגיעים 
התשוקה הגדולה לתורה זכו לקבלת התורה. 
גודל  לפי  ואחד  אחד  כל  הזה,  בזמן  גם  וכך 
לסייעתא  זוכה  הוא  כך  לתורה  תשוקתו 

דשמיא להצלחה בתורה. 

האדם  כמה  עד  בפועל,  גם  תלוי  זה  ואמנם 
הוא  וכמה  לומד  הוא  כמה  בתורה,  שקוע 
מעניין  התורה  לימוד  כמה  ועד  מתבטל, 
האדם  דבקות  גודל  לפי  תלוי  הכל  אותו, 
מאד  מאד  דבר  זה  בתורה  ודבקות  בתורה, 
וגם  תורה מתוקים מדבש  דברי  הרי  כי  קל, 
וגם  מתוק  התורה  לימוד  מעניינים,  מאד 
והיו  ו,ו(  )דברים  עה"פ  רש"י  כמ"ש  מעניין, 
היום,  מצווך  אנכי  אשר  האלה  הדברים 
חוק  כמו  חדשה,  כדיוטגמא  היא  שהתורה 
לדעת  רוצים  שכולם  מהמלך,  שיצא  חדש 
סקרנות  של  טבע  שיש  מפני  החוק,  מהו 
לקרוא  סקרנות  שיש  כפי  בזה,  ומתעניינים 
עיתונים, כי מעניין לדעת מה נעשה בעולם, 

ואת טבע הסקרנות צריכים לנצל לתורה! 

זוהי  לתורה,  והתשוקה  הסקרנות  וכגודל 
לסייעתא  זוכים  ידה  שעל  לתורה,  ההכנה 
אנו  השם  וברוך  בתורה,  להצלחה  דשמיא 
בתורה,  הזמן  כל  ושקועים  תורה  בני  כולנו 
כל  בתורה  להצלחה  נזכה  השם  בעזרת 

השנה.

תנאי לעיכובא בקבלת התורה - הכשר הטבע לתורה

המשך בעמוד הבא 
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mimeged111@gmail.com ניתן לקבל את הגיליון במייל :
כמו כן לתרומות והנצחות, ולשליחת ד"ת, עובדות והנהגות ממרן זצוק"ל ניתן לפנות לכתובת הנ"ל.

במיעוט שיחה- )המשך(

 המשיכה לדברים בטלים היא חולי הנפש
צריך למעט ככל האפשר בדברים בטלים, כמו שמבואר באבות כי אחד מן הדברים 

שהתורה נקנית בהם הוא 'במיעוט שיחה'. 

חדשים  מכשירים  מיני  כל  בימינו  יש  הנפש,  חולי  הוא  בטלים  לדברים  המשיכה 
טיולים שונים,  לערוך  כאלה שנמשכים  ויש  ומבטלים את אהבת התורה,  שמושכים 
צריכים לדעת כי המשיכה לכל הדברים האלה זה חולי הנפש, וידוע שהנאות הגוף הם 
סתירה לנפש, וכמו שכתב בחובת הלבבות )שער חשבה"נ פ"ג חשבון כ"ה( כי תאוות 

העוה"ז ותאוות העולם הבא הם סתירה, כמו שתי נשים הצרות זו לזו. 

ידי  על  טובים,  ומעשים  ומצוות  תורה  ידי  על  אלא  הנפש  בריאות  להשיג  אפשר  אי 
ההתמדה והרציפות בתורה.

זה כנגד זה עשה אלקים
צריכים לשים לב במיוחד להיזהר מדברים בטלים, שיש יצר הרע חזק מאד על זה, וכבר 
דיברנו שיש תאווה חזקה מאד לדבר דברים בטלים. ואמנם מצד שני )קהלת ז,יד( "זה 
לעומת זה עשה האלקים", וגם דברי תורה משמחים מאד כמ"ש )תהלים יט,ח( "פיקודי 
ה' ישרים משמחי לב", כי לימוד התורה מקדש את האדם, והקדושה משמחת ונותנת 
"ומתוקים  יט,יא(  )תהלים  כמ"ש  תורה,  בדברי  יש מתיקות  וכן  מאד,  נעימה  הרגשה 
מדבש ונופת צופים", ויש גם סקרנות בתורה, כמו שהבאנו כמה פעמים מדברי רש"י 
בעיניך  יהיו  "לא   – היום"  מצווך  אנוכי  אשר  האלה  הדברים  "והיו  ו,ו(  )דברים  עה"פ 
כדיוטגמא ישנה שאין אדם סופנה אלא כחדשה שהכל רצים לקראתה", ואמרו חז"ל 

)אבות ו,ד( על מי שעמל בתורה "ואם אתה עושה כן אשריך בעולם הזה". 

א"כ, במקום שתהא הסקרנות בדברים בטלים, לשמוע חדשות במילי דעלמא שאין זה 
מוסיף שום דבר, צריכים להסיח דעת מכל מה שנעשה בעולם, ולהתחזק בסקרנות של 

דברי תורה המקדשים את האדם.

מיעוט שיחה ההכרחי
בהקדמת ספר בית אהרן להגר"א וואלקין זצ"ל כתב בשם הגר"א לבאר הא דשנו ומנו 
חכמים בפ"ו דאבות לאחד ממ"ח דברים שהתורה נקנית בהן במיעוט שיחה, שזה אינו 
בשלילה כפי המובן הפשוט כלומר שימעט בשיחה לגמרי מבלי הוציא אף דיבור מפיו, 
רק הכוונה להיפך בחיוב, היינו לחייב מיעוט שיחה, שאם ילמד אדם הרבה בלי הפסק 
דעתו תתבלבל עליו, ועל כן בכדי לאוקמי גירסא צריך הוא מזמן לזמן לשיחה קלה 

עכ"ל.

ימים  כמה  ולאחר  בטלים,  דברים  כלל  לדבר  שלא  שהחליט  מתלמיד  פעם  ושמעתי 
הרגיש רע מאד, מפני שקשה להימנע לגמרי מדברים בטלים, ובדרך כלל צריך קצת 

מיעוט שיחה ליישוב הדעת. 

ואף על פי כן, יש מדרגה גבוהה יותר שכתוב )תהלים קיט,צז( "מה אהבתי תורתך כל 
היום היא שיחתי", והיינו ששיחתו של אדם תהיה כל היום בדברי תורה, וזה שייך בזמן 
שיש לאדם אהבת תורה גדולה מאד וכמו שכתוב "מה אהבתי תורתך", שאז אינו צריך 
לדברים בטלים כלל, מפני שהתורה עצמה היא השיחה שלו, ויש לו טעם בזה יותר 

מדברים בטלים.

כי "שיחה" הוא דיבור קל שאין בו מאמץ, וכמו שני אנשים המשוחחים ביניהם, היינו 
שיחה שהולכת בקלות ובצורה טבעית ולא צריך להתאמץ ולחשוב הרבה, ומי שיש לו 
אהבת תורה גדולה מאד וכמו שכתוב בתחילת הפסוק "מה אהבתי תורתך", אזי דברי 
התורה מושכים ומעניינים אותו, והם כמו שיחה קלה עבורו, שהוא נהנה לדבר בדברי 
תורה, והרי הוא מקיים את ה"מיעוט שיחה" בדברי התורה עצמם, וידוע גם בזמנינו 
שיש מתמידים גדולים שעוסקים בתורה כל היום, וכותבים ומחדשים חידושי תורה, 

ולא חסר להם דברים בטלים.

שלא יהיה 'מיעוט הניכר'
שמעתי שיש כאלה שנוהגים במיעוט שיחה של דברים בטלים לפני השינה.

הכוונה  שיחה,  במיעוט  נקנית  שהתורה  חז"ל  שאמרו  מה  כי  מהגר"א  ידוע  ואמנם 
כמה  אבל  הדעת,  יישוב  שיהיה  כדי  בטלים  דברים  של  שיחה  במיעוט  צורך  שיש 
הוא המיעוט? יש שחושבים כי גם שעה או שעתיים זה "מיעוט" – ביחס לרוב היום 

שיושבים ולומדים...

וכן "מיעוט שינה", לפעמים המיעוט הוא "מיעוט הניכר", יותר ממה שצריך, ואין זה 
המיעוט שינה שכיוונו חז"ל.

חינוך לזהירות מביטול תורה
אמרו חז"ל )סנהדרין צט,א( כי דבר ה' בזה וכו' כל שאפשר לעסוק בתורה ואינו עוסק, 
היינו שאם אדם יכול ללמוד תורה ואינו לומד, עליו נאמר כי דבר השם בזה וגו', וזה 
דבר איום, כלומר שביטול תורה זה לא סתם פחות מצוה, אלא זה "דבר השם בזה", 

והוא חטא חמור מאד. 

כמה  יש  ואמנם  כך,  לא מתנהגים  בציבור  הרי  אך כשנתבונן למעשה מה המציאות, 
מתמידים, אבל זה לא כל הציבור, וכל הציבור אפילו שעוסקים בתורה, אבל אם יש 

קצת ביטול תורה לא מפחדים מזה. 

בכל המצוות מתחילים  כי הרי  בזה,  וההרגל  היא, מפני שחסר החינוך  וסיבת הדבר 
ברכה  ועל  תורה  לימוד  על  אותם  ומחנכים  במצוות,  להרגילם  כדי  לקטנים  חינוך 
ותפילה וכל המצוות, והוא דין חינוך, שהאב חייב או הבן חייב )עי' רש"י ותוס' בברכות 
מח( מדרבנן, ובכל המצוות אכן מחנכים את הקטנים, אבל על זהירות מביטול תורה 
חסר החינוך, כי אי אפשר לדרוש מילד קטן שלא יהיה ביטול תורה, ואין זה שייך, ואחר 
כך כשהוא נעשה בר מצוה הוא כבר מחויב, אבל חסר לו ההרגל והחינוך של זהירות 

מביטול תורה. 

ולכן יכול להיות אפילו מבית טוב, בית של תורה, של בני תורה, אבל שלא יהיה ביטול 
תורה מבר מצוה זה לא שכיח, כי חסר החינוך וההרגל בזה, וכיון שעבר ושנה הותרה 
מי שאפשר  וכמו שאמרו על  דבר חמור,  הוא  ואף שביטול תורה  מ,א(,  )קידושין  לו 
ועלינו  בזה,  נזהרים  הרבה  היא שלא  למעשה המציאות  עוסק,  ואינו  בתורה  לעסוק 

לידע את חומר הדבר ולהתחזק בזה.

*
בנוגע לדרך החינוך לזה, הנה כמה ציטוטים מדברי רבינו:

הנה מאחר שהחינוך הטוב ביותר הוא על ידי דוגמא אישית, שהילד רואה את הנהגתם 
של ההורים בבית, ומתנהג גם הוא כמותם, אם כן צריך שיראו אצל ההורים הנהגה של 
יראת שמים שמפחדים מכל חשש עבירה, ומבררים על כל דבר אם אסור או מותר, 
ונזהרים ומפחדים מכל דבר אסור. באופן כזה הילדים רואים בבית הנהגה של יראת 
שמים, וכיון שרואים כך אצל ההורים, ממילא גם הם מתנהגים ככה, ומתחנכים לחיות 

ביראת שמים. 

וכדי להשפיע יראת שמים על בני הבית, צריך תחילה להשפיע על עצמו יראת שמים, 
וזה שייך על ידי שילמד ספרי מוסר, ויעסוק בענייני היראה, ולאחר שאדם נעשה ירא 
שמים בעצמו, ומתנהג בכל מעשיו על פי היראה, אז הוא משפיע במעשיו גם על בני 

הבית, שרואים את הנהגתו ביראת שמים, ולמדים ממנו להתנהג כמוהו.

כך גם בחינוך לתורה, צריכים כבר מגיל צעיר לחנך ליראת שמים ואמנם אין להפחיד 
מביטול  מפחד  שהאבא  היראה,   את  יראו  שבבית  צריך  אבל  הילדים,  את  מדי  יותר 

תורה... 

]ומתוך הדברים למדנו שהדרך לאדם לחנך את עצמו בירא"ש ופחד מביטול תורה, 
הוא ע"י עסק המוסר סביב ענין זה, ובמחשבות של אמונה וירא"ש, וזה יועיל להתרגל 

בכך. הקב"ה יעזרנו[.

ארבעים ושמונה קניינים

הבחירה וקיום התורה והמצוות זוכים להתקרב.

ואומות העולם קינאו ורצו גם הם קרבת אלוקים, כי הם היו מאמינים ולא כפרו בעיקר 
האמונה, כידוע שגם הנוצרים והמוסלמים מאמינים שיש בורא לעולם, ובעבר לא היה 
מי שהעז לכפור בזה, כי זה דבר פשוט שיש בורא עולם ויש דיני שמים, ועובדי עבודה 
זרה רק טעו שיש גם עוד כוחות בבריאה )ע' רמב"ם הל' ע"ז(, וכיון שהאמינו, קינאו 

למה רק כלל ישראל זכו להתקרב, ומדוע לא זכו גם הם לזה. 

"סתם פיהן הקב"ה אמר להן הביאו לי ספר יוחסין שלכם כשם שבני מביאין", היינו 
וכו',  השמעוני  הראובני  שבט  כל  על  שמים  שם  ונרמז  מיוחסים,  הם  ישראל  שכלל 
להעיד שגם כשהיו משועבדים במצרים לא שלטו המצריים בנשותיהם )רש"י במדבר 
ועמדו  טובות,  מידות  עם  שלהם,  הייחוס  את  שמרו  אלא  התגבר,  לא  והטבע  כו,ה(, 
בניסיון, וכשעומדים בניסיון מכח הבחירה נגד הטבע, זוהי מהות אחרת, וראויים לקבל 

את התורה.

אבל אתם אומות העולם אינכם מיוחסים, כי הטבע שולט עליכם, ולכן אינכם שייכים 
לתורה. כך השיבם הקב"ה. 

שהטבע  "לא-תרצחדיגע'ס",  להיות  פירושו  תרצח'  'לא  שהאיסור  כמשנת"ל,  והיינו 
יהיה נגד הרציחה, ואת זה האומות לא מסוגלים לקיים, כי גוי בטבעו נהנה מרציחה, 
והרציחה היא תענוג בשבילו, וכן 'לא תגנוב' אצל הגויים זה נגד הטבע, כי חמדת הממון 
שולטת עליהם. וכך אמר הקב"ה – הביאו לי ספר יוחסין שלכם, שהטבע שולט עליכם, 

ואין לכם את מעלת הבחירה, ולכן אינכם שייכים לתורה. 

ברוך השם, יש לנו הזכות שאנחנו יהודים ולא גויים, ועל כך אנו מודים ואומרים בכל 
בוקר "שלא עשני גוי 

המשך בעמוד הבא 

משנת רמ"המשנת רמ"ה
ממשנת רבינו מרן ראש הישיבה הגאון רבי משה הלל הירש שליט"א

ההכנה לקבלת התורה - לא לבזות את התורה!
ביומא דעצרתא אמר עבדי  יוסף  'רב  )סח:(,  איתא בפסחים 
לסעודה  לו  להכין  ביתו  לאנשי  מצוה  ]היה  תלתא  עגלא  לי 
עגל מובחר, שהוא שלישי לבטן[. אמר, אי לא האי יומא דקא 
גרים, כמה יוסף איכא בשוקא'. ופירש רש"י שם )ד"ה אי( 'אי לאו 
האי יומא, שלמדתי תורה ונתרוממתי, הרי אנשים הרבה בשוק 

ששמן יוסף, ומה ביני לבינם'.

בדבריו  נקט  מדוע  א.  שאלות:  כמה  זה  בענין  לשאול  ויש 
'אי לאו ההוא יומא', ולא אמר במפורש 'אי לאו מתן תורה'. 
יוסף  הרבה  היו  תורה  במה שאמר שלולי מתן  כוונתו  מה  ב. 
בשוק, הרי לולי קבלת התורה היה העולם חוזר לתוהו ובוהו. 
היה הבדל  לא  יומא'  'ההוא  לא  יוסף שאם  רב  ג. מדוע אמר 
הדור,  גדול  היה  יוסף  רב  הרי  'יוסף' שבשוק,  לבין שאר  בינו 
התורה  נתינת  לולי  שאף  ומסתבר  כמוהו,  שאין  גדול  עילוי 
היה נמנה על הרופאים או המדענים הגדולים ביותר, ולא כמו 

סתם יוסף שבשוק.

ולבאר הענין יש להקדים דברי הבית הלוי )שמות יט ה, ד"ה להבין 
שעיקר נתינת התורה לישראל היתה לענין כך שיהיו הם  הענין(, 

כך  הכללים  ע״פ  לדרוש  שיסכימו  וכפי  אותה,  שדורשים  אלו 
היא',  בשמים  'לא  נט:(  )ב״מ  חז"ל  שאמרו  וכמו  האמת,  היא 
אלא כפי שמכריעים בב"ד של מטה. וזה מה שרצו המלאכים 
וביקשו שתינתן להם התורה, ולא לבני האדם, לענין כך שתהיה 

האמת כמו שהם ידרשוה. 

וכתב עוד הבית הלוי, שעל פי זה יש ליישב את קושיית המגן 
אברהם )ריש סי' תצד(, כיצד אומרים בשבועות 'זמן מתן תורתנו', 
הרי קיימא לן שבשבעה בסיון ניתנה התורה, ואילו אנו חוגגים 
היינו  תורה  מתן  שעיקר   - שנתבאר  מה  ולפי  בסיון.  בששה 
הזכות לדרוש את התורה כפי הבנת הלומד - מיושבת קושיא 
שהיו  דהיינו  ומחר',  היום  'וקידשתם  אומר  הכתוב  שכן  זו, 
רבינו  שמשה  אלא  בסיון,  בששה  התורה  את  לקבל  אמורים 
כמבואר  כמחר',  'היום  שדרש  לפי  מדעתו,  אחד  יום  הוסיף 
במס׳ שבת )פז.(, והסכים הקב״ה על ידו, שלא ירדה השכינה 
זו - שניתנה תורה לישראל שכפי  עד למחר. ונמצא שמתנה 
שידרשו כן יהיה האמת - היא גופא ניתנה בשישי בסיון, בכך 
שהוסיף משה יום אחד מדעתו והסכימה שכינה עמו, ולמחרת 
בשביעי בסיון היה 'מעמד קבלת התורה' שקיבלו אותה ישראל. 
ועל כן אנו אומרים בשבועות 'זמן מתן תורתנו' על שישי בסיון.

ונראה להוסיף ביאור בזה, על פי מה שמאריך הרמח''ל לבאר 
המבוקשת  לתכלית  אותנו  שמביא  שהדבר  פ"ב(,  )ח"ד  ה''  ב'דרך 
יותר מכל שאר הדברים הוא לימוד התורה. אך כל זה שייך רק 
דבר.  לשום  בכך  גורם  אינו  תורה  שלומד  גוי  אבל  בישראל, 
בסיון,  בז'  ניתנה  עצמה  התורה  שאמנם  לומר,  יש  זה  פי  ועל 
ישראל  עם  אצל  התורה  בלימוד  שיש  הגדולות  המעלות  אבל 
עבודה  במסכת  הגמרא  בדברי  מקור  לכך  ויש  בסיון.  בו'  ניתנו 
זרה )ג.(, 'אמר רבי שמעון בן לקיש, מאי דכתיב ויהי ערב ויהי 
בקר יום השישי, מלמד שהתנה הקדוש ברוך הוא עם מעשה 
בראשית, ואמר, אם ישראל מקבלין את תורתי מוטב, ואם לאו, 
)ד"ה  שם  התוספות  והקשו  ובוהו'.  לתוהו  אתכם  אחזיר  אני 
עשרת  נתנו  בחדש  בשבעה  דאמר  למאן  'תימה,  השישי(,  יום 

הדברות, מאי יום השישי'? וביארו ]בתירוצם השני[, שהיתה 
התורה ראויה לינתן בשישי בסיון, אלא שהוסיף משה רבינו 
התורה  והיתה  ומשמע מדבריהם, שמאחר  יום אחד מדעתו. 
ביום  גם  משהו  חל  כבר  ממילא  בסיון,  בשישי  לינתן  ראויה 
המיוחדות  המעלות  שכל  זה,  לפי  לומר  יש  וממילא  השישי. 
שיש לעם ישראל בלימוד התורה זכו לכך מיום השישי בסיון. 

'האי  בדבריו  יוסף  רב  שנקט  הלשון  מאוד  מובן  זה  ולפי 
יומא', וכמו שכתב רש"י שם 'אי לאו האי יומא, שלמדתי תורה 
ונתרוממתי', דהיינו שלולי אותו כח מיוחד שקיבלו ישראל ב'יום 
השישי', הרי חלילה, היה לימוד התורה כלימוד שאר החכמות, 
וכמו גוי שלומד תורה שכתב הרמח"ל שאין לו מעלה זו שיש 
לימוד  כמו  אלא  בה',  לדביקות  האדם  את  שמביאה  בתורה 
מתמטיקה... וזו כוונת רב יוסף, שכל המצב של 'למדתי תורה 
ונתרוממתי' הוא רק בגלל 'ההוא יומא', אבל לולי זה לא היה 
מצב של 'נתרוממתי', דכל מה שזכינו לרוממות זו היינו בגלל 
'ההוא יומא', דהיינו ו' בסיון, שאז נקבע שעל ידי לימוד התורה 

אנו עולים ומתקרבים לקב''ה.

אנחנו עומדים לפני מתן תורה, וידוע מה שכותב הרמח''ל )דרך 
ה' ח"ד פ"ז(, 'שכל תיקון שנתקן ואור גדול שהאיר בזמן מהזמנים, 

הראשון,  האור  מעין  אור  עלינו  יאיר  ההוא  הזמן  תקופת  בשוב 
שאנו  דהיינו  שקבלו'.  במי  ההוא  התיקון  תולדת  ותחודש 
מוכנים  להיות  צריכים  ואנו  התורה,  את  לקבל  עתה  עומדים 
לכך! שכן הרמח"ל מבאר שישנם 'תנאים הצריכים להתלוות 
לתלמוד', ומה הם, 'היראה בתלמוד עצמו, ותיקון המעשה בכל 
עת'. והוא מבאר ש'היראה בתלמוד עצמו' היינו לכבד את התורה, 
ולא לבזותה חלילה. מי שאינו מכבד את התורה אינו זוכה לכח 

המיוחד של התורה שמביא לדביקות בקב"ה. 

ויש להוסיף בזה, שחז''ל אומרים שמי שיכול לעסוק בתורה 
זוכה  אינו  וממילא  בזה',  ה'  דבר  'כי  בכלל  הוא  הרי  עוסק,  ואינו 
חלילה ל'נתרוממתי'! ר' איצל בלאזר אומר, שאם חלילה אדם 
לא הניח תפילין באיזה יום וכדומה, הוא מסתובב לאחר מכן 
לימוד  לגבי  אבל  לי',  קרה  זה  'איך  רעה,  בהרגשה  הזמן  כל 
התורה אין הדבר כן, אדם יכול לשבת ולבטל כמה שעות ואחר 
אנחנו  עשיתי'.  'מה  של  ההרגשה  בכלל  לו  אין  הלאה,  הולך  כך 
אמנם לא עומדים במדריגתו של החפץ חיים, שבסוף השנה 
היו חסרות לו שבע דקות של ביטול תורה... אבל לכל הפחות 
לא לבזבז זמן סתם, ואם חלילה זה קורה, לחשוב 'איך ולמה 
'מבזי  בכלל  חלילה  להיות  יכולים  כן  לא  שאם  לי',  קרה  זה 
חכמה,  של  לימוד  כסתם  התורה  לימוד  נעשה  ואז  התורה', 
ואין זוכים לידבק על ידו בקב"ה. זה מה שאנו צריכים להכין 
את עצמנו לקבלת התורה, לעבוד על הענין של ביטול תורה!

אנו עומדים עתה בזמנים קשים מאוד, יש כאלו שרוצים לבטל 
את כל עולם הישיבות רחמנא ליצלן, וזה תלוי בנו אם נעמוד כנגדם 
במסירות נפש, אבל אם התורה אינה מספיק חשובה בעינינו יהיה 
בכך שהתורה  אנו מכירים  כנגדם, אמנם אם  לנו קשה לעמוד 
היא הדבר החשוב ביותר בחיינו, ואנו מבינים שזה עצם החיים 

שלנו, ממילא בהכרח נעשה כל מה שצריך לעשות. 

שו”ת בענייני בחירת ישיבה 
גדולה מתאימה 

מתוך שאלות שנשאלו במעונו של רבינו שליט”א 
- ט’’ז אייר תשפ’’ה

שאלה: בחור רצה מאד להיכנס לישיבה מסוימת, ואף 
התפלל על כך רבות, וכעת יועצים לו שאין זה המקום 
המתאים בעבורו, ואף הצוות בישיבתו סבורים שאין זה 
טוב לו, והוא מאוד מאוכזב. כיצד ניתן ליישב את דעתו?

כך  הדרישה  על  שכר  שמקבלים  כשם  שליט”א:  מרן 
כך,  לו  להסביר  אפשר  הפרישה.  על  שכר  מקבלים 
לישיבה  להיכנס  רוצה  הוא  מדוע  בעצמו  שיחשוב 
יותר טובה, כי הוא חושב שיוכל ללמוד שם יותר טוב, 
ומדוע הוא רוצה ללמוד טוב, בשביל לקיים את מצוותו 
של הבורא, אבל אם זה לא טוב לו ממילא זה לא מה 

שהקב”ה רוצה...

עסקים  איש  לעצמו  שיתאר  לו,  ולומר  להוסיף  וכן 
ותיכנן  מסויים,  אדם  עם  שותפות  לעשות  שחשב 
מאד,  ולהתעשר  עצומים  סכומים  כך  ידי  על  להרויח 
ואז באים אליו אנשים שמכירים את אותו אדם שהוא 
יעשה  שלא  אותו  ומזהירים  עמו,  שותף  להיות  רוצה 
עמו שותפות, כי אדם זה רמאי ועלול לרוקן אותו מכל 
נכסיו. מה יגיד אותו אדם? האם יצטער על כך שעליו 
יבין  שכן  ישמח!  הוא  להיפך,  תוכניותיו?  את  לשנות 
ואע”פ  זו אינה כדאית עבורו,  בשכלו שאכן שותפות 
שהתפלל כל הזמן שהלה יסכים לעשות עמו שותפות, 

מכל מקום עתה ודאי אינו חפץ בכך.

וכן הוא בעניינו, בחור שחשב שישיבה מסויימת טובה 
הדבר  ודאי  בשבילו,  טובה  שאינה  לו  ונתברר  עבורו, 
שאם יש שכל בראשו הוא צריך לעשות מה שבאמת 
שטוב  בטעות  מתחילה  סבור  שהיה  מה  ולא  לו,  טוב 

עבורו.

שאלה: בחור שלא התקבל לישיבה שרצה, אלא לישיבה 
שהיא ‘בדיעבד’ אצלו, והוא הולך בהרגשה לא טובה, 

שהפסיד. מה הראש ישיבה אומר לו?

שלא  רבים  בחורים  חיי  בימי  ראיתי  שליט”א:  מרן 
התקבלו למקום שהם רצו בו מלכתחילה. והם מתחלקים 
לשני סוגים: יש מהם שכל הזמן אינם מרוצים מהמקום 
בו הם נמצאים, והם אכן לא מצליחים! אבל יש בחורים 
אחרים שאמרו לעצמם כך, מאחר והקב”ה שלח אותי 
להצליח!  כדי  שביכולתי  מה  כל  אעשה  הזה  למקום 
בחורים  מסוימת  תקופה  שלאחר  לראות,  ונוכחתי 
אלו כל כך נהנו מהישיבה אליה הם הגיעו, עד שממש 
החכמה  היא  זו  הישיבה!  של  ‘מעריצים’  להיות  הפכו 
האמיתית, לעשות את המקסימום באותו מקום שאליו 

הקב‘‘ה שלח אותנו.

הוראת שעה

פרשת במדבר - חג השבועות תשפ"ה
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ההכנה לקבלת התורה - לא לבזות את התורה!
ביומא דעצרתא אמר עבדי  יוסף  'רב  )סח:(,  איתא בפסחים 
לסעודה  לו  להכין  ביתו  לאנשי  מצוה  ]היה  תלתא  עגלא  לי 
עגל מובחר, שהוא שלישי לבטן[. אמר, אי לא האי יומא דקא 
גרים, כמה יוסף איכא בשוקא'. ופירש רש"י שם )ד"ה אי( 'אי לאו 
האי יומא, שלמדתי תורה ונתרוממתי, הרי אנשים הרבה בשוק 

ששמן יוסף, ומה ביני לבינם'.

בדבריו  נקט  מדוע  א.  שאלות:  כמה  זה  בענין  לשאול  ויש 
'אי לאו ההוא יומא', ולא אמר במפורש 'אי לאו מתן תורה'. 
יוסף  הרבה  היו  תורה  במה שאמר שלולי מתן  כוונתו  מה  ב. 
בשוק, הרי לולי קבלת התורה היה העולם חוזר לתוהו ובוהו. 
היה הבדל  לא  יומא'  'ההוא  לא  יוסף שאם  רב  ג. מדוע אמר 
הדור,  גדול  היה  יוסף  רב  הרי  'יוסף' שבשוק,  לבין שאר  בינו 
התורה  נתינת  לולי  שאף  ומסתבר  כמוהו,  שאין  גדול  עילוי 
היה נמנה על הרופאים או המדענים הגדולים ביותר, ולא כמו 

סתם יוסף שבשוק.

ולבאר הענין יש להקדים דברי הבית הלוי )שמות יט ה, ד"ה להבין 
שעיקר נתינת התורה לישראל היתה לענין כך שיהיו הם  הענין(, 

כך  הכללים  ע״פ  לדרוש  שיסכימו  וכפי  אותה,  שדורשים  אלו 
היא',  בשמים  'לא  נט:(  )ב״מ  חז"ל  שאמרו  וכמו  האמת,  היא 
אלא כפי שמכריעים בב"ד של מטה. וזה מה שרצו המלאכים 
וביקשו שתינתן להם התורה, ולא לבני האדם, לענין כך שתהיה 

האמת כמו שהם ידרשוה. 

וכתב עוד הבית הלוי, שעל פי זה יש ליישב את קושיית המגן 
אברהם )ריש סי' תצד(, כיצד אומרים בשבועות 'זמן מתן תורתנו', 
הרי קיימא לן שבשבעה בסיון ניתנה התורה, ואילו אנו חוגגים 
היינו  תורה  מתן  שעיקר   - שנתבאר  מה  ולפי  בסיון.  בששה 
הזכות לדרוש את התורה כפי הבנת הלומד - מיושבת קושיא 
שהיו  דהיינו  ומחר',  היום  'וקידשתם  אומר  הכתוב  שכן  זו, 
רבינו  שמשה  אלא  בסיון,  בששה  התורה  את  לקבל  אמורים 
כמבואר  כמחר',  'היום  שדרש  לפי  מדעתו,  אחד  יום  הוסיף 
במס׳ שבת )פז.(, והסכים הקב״ה על ידו, שלא ירדה השכינה 
זו - שניתנה תורה לישראל שכפי  עד למחר. ונמצא שמתנה 
שידרשו כן יהיה האמת - היא גופא ניתנה בשישי בסיון, בכך 
שהוסיף משה יום אחד מדעתו והסכימה שכינה עמו, ולמחרת 
בשביעי בסיון היה 'מעמד קבלת התורה' שקיבלו אותה ישראל. 
ועל כן אנו אומרים בשבועות 'זמן מתן תורתנו' על שישי בסיון.

ונראה להוסיף ביאור בזה, על פי מה שמאריך הרמח''ל לבאר 
המבוקשת  לתכלית  אותנו  שמביא  שהדבר  פ"ב(,  )ח"ד  ה''  ב'דרך 
יותר מכל שאר הדברים הוא לימוד התורה. אך כל זה שייך רק 
דבר.  לשום  בכך  גורם  אינו  תורה  שלומד  גוי  אבל  בישראל, 
בסיון,  בז'  ניתנה  עצמה  התורה  שאמנם  לומר,  יש  זה  פי  ועל 
ישראל  עם  אצל  התורה  בלימוד  שיש  הגדולות  המעלות  אבל 
עבודה  במסכת  הגמרא  בדברי  מקור  לכך  ויש  בסיון.  בו'  ניתנו 
זרה )ג.(, 'אמר רבי שמעון בן לקיש, מאי דכתיב ויהי ערב ויהי 
בקר יום השישי, מלמד שהתנה הקדוש ברוך הוא עם מעשה 
בראשית, ואמר, אם ישראל מקבלין את תורתי מוטב, ואם לאו, 
)ד"ה  שם  התוספות  והקשו  ובוהו'.  לתוהו  אתכם  אחזיר  אני 
עשרת  נתנו  בחדש  בשבעה  דאמר  למאן  'תימה,  השישי(,  יום 

הדברות, מאי יום השישי'? וביארו ]בתירוצם השני[, שהיתה 
התורה ראויה לינתן בשישי בסיון, אלא שהוסיף משה רבינו 
התורה  והיתה  ומשמע מדבריהם, שמאחר  יום אחד מדעתו. 
ביום  גם  משהו  חל  כבר  ממילא  בסיון,  בשישי  לינתן  ראויה 
המיוחדות  המעלות  שכל  זה,  לפי  לומר  יש  וממילא  השישי. 
שיש לעם ישראל בלימוד התורה זכו לכך מיום השישי בסיון. 

'האי  בדבריו  יוסף  רב  שנקט  הלשון  מאוד  מובן  זה  ולפי 
יומא', וכמו שכתב רש"י שם 'אי לאו האי יומא, שלמדתי תורה 
ונתרוממתי', דהיינו שלולי אותו כח מיוחד שקיבלו ישראל ב'יום 
השישי', הרי חלילה, היה לימוד התורה כלימוד שאר החכמות, 
וכמו גוי שלומד תורה שכתב הרמח"ל שאין לו מעלה זו שיש 
לימוד  כמו  אלא  בה',  לדביקות  האדם  את  שמביאה  בתורה 
מתמטיקה... וזו כוונת רב יוסף, שכל המצב של 'למדתי תורה 
ונתרוממתי' הוא רק בגלל 'ההוא יומא', אבל לולי זה לא היה 
מצב של 'נתרוממתי', דכל מה שזכינו לרוממות זו היינו בגלל 
'ההוא יומא', דהיינו ו' בסיון, שאז נקבע שעל ידי לימוד התורה 

אנו עולים ומתקרבים לקב''ה.

אנחנו עומדים לפני מתן תורה, וידוע מה שכותב הרמח''ל )דרך 
ה' ח"ד פ"ז(, 'שכל תיקון שנתקן ואור גדול שהאיר בזמן מהזמנים, 

הראשון,  האור  מעין  אור  עלינו  יאיר  ההוא  הזמן  תקופת  בשוב 
שאנו  דהיינו  שקבלו'.  במי  ההוא  התיקון  תולדת  ותחודש 
מוכנים  להיות  צריכים  ואנו  התורה,  את  לקבל  עתה  עומדים 
לכך! שכן הרמח"ל מבאר שישנם 'תנאים הצריכים להתלוות 
לתלמוד', ומה הם, 'היראה בתלמוד עצמו, ותיקון המעשה בכל 
עת'. והוא מבאר ש'היראה בתלמוד עצמו' היינו לכבד את התורה, 
ולא לבזותה חלילה. מי שאינו מכבד את התורה אינו זוכה לכח 

המיוחד של התורה שמביא לדביקות בקב"ה. 

ויש להוסיף בזה, שחז''ל אומרים שמי שיכול לעסוק בתורה 
זוכה  אינו  וממילא  בזה',  ה'  דבר  'כי  בכלל  הוא  הרי  עוסק,  ואינו 
חלילה ל'נתרוממתי'! ר' איצל בלאזר אומר, שאם חלילה אדם 
לא הניח תפילין באיזה יום וכדומה, הוא מסתובב לאחר מכן 
לימוד  לגבי  אבל  לי',  קרה  זה  'איך  רעה,  בהרגשה  הזמן  כל 
התורה אין הדבר כן, אדם יכול לשבת ולבטל כמה שעות ואחר 
אנחנו  עשיתי'.  'מה  של  ההרגשה  בכלל  לו  אין  הלאה,  הולך  כך 
אמנם לא עומדים במדריגתו של החפץ חיים, שבסוף השנה 
היו חסרות לו שבע דקות של ביטול תורה... אבל לכל הפחות 
לא לבזבז זמן סתם, ואם חלילה זה קורה, לחשוב 'איך ולמה 
'מבזי  בכלל  חלילה  להיות  יכולים  כן  לא  שאם  לי',  קרה  זה 
חכמה,  של  לימוד  כסתם  התורה  לימוד  נעשה  ואז  התורה', 
ואין זוכים לידבק על ידו בקב"ה. זה מה שאנו צריכים להכין 
את עצמנו לקבלת התורה, לעבוד על הענין של ביטול תורה!

אנו עומדים עתה בזמנים קשים מאוד, יש כאלו שרוצים לבטל 
את כל עולם הישיבות רחמנא ליצלן, וזה תלוי בנו אם נעמוד כנגדם 
במסירות נפש, אבל אם התורה אינה מספיק חשובה בעינינו יהיה 
בכך שהתורה  אנו מכירים  כנגדם, אמנם אם  לנו קשה לעמוד 
היא הדבר החשוב ביותר בחיינו, ואנו מבינים שזה עצם החיים 

שלנו, ממילא בהכרח נעשה כל מה שצריך לעשות. 

שו”ת בענייני בחירת ישיבה 
גדולה מתאימה 

מתוך שאלות שנשאלו במעונו של רבינו שליט”א 
- ט’’ז אייר תשפ’’ה

שאלה: בחור רצה מאד להיכנס לישיבה מסוימת, ואף 
התפלל על כך רבות, וכעת יועצים לו שאין זה המקום 
המתאים בעבורו, ואף הצוות בישיבתו סבורים שאין זה 
טוב לו, והוא מאוד מאוכזב. כיצד ניתן ליישב את דעתו?

כך  הדרישה  על  שכר  שמקבלים  כשם  שליט”א:  מרן 
כך,  לו  להסביר  אפשר  הפרישה.  על  שכר  מקבלים 
לישיבה  להיכנס  רוצה  הוא  מדוע  בעצמו  שיחשוב 
יותר טובה, כי הוא חושב שיוכל ללמוד שם יותר טוב, 
ומדוע הוא רוצה ללמוד טוב, בשביל לקיים את מצוותו 
של הבורא, אבל אם זה לא טוב לו ממילא זה לא מה 

שהקב”ה רוצה...

עסקים  איש  לעצמו  שיתאר  לו,  ולומר  להוסיף  וכן 
ותיכנן  מסויים,  אדם  עם  שותפות  לעשות  שחשב 
מאד,  ולהתעשר  עצומים  סכומים  כך  ידי  על  להרויח 
ואז באים אליו אנשים שמכירים את אותו אדם שהוא 
יעשה  שלא  אותו  ומזהירים  עמו,  שותף  להיות  רוצה 
עמו שותפות, כי אדם זה רמאי ועלול לרוקן אותו מכל 
נכסיו. מה יגיד אותו אדם? האם יצטער על כך שעליו 
יבין  שכן  ישמח!  הוא  להיפך,  תוכניותיו?  את  לשנות 
ואע”פ  זו אינה כדאית עבורו,  בשכלו שאכן שותפות 
שהתפלל כל הזמן שהלה יסכים לעשות עמו שותפות, 

מכל מקום עתה ודאי אינו חפץ בכך.

וכן הוא בעניינו, בחור שחשב שישיבה מסויימת טובה 
הדבר  ודאי  בשבילו,  טובה  שאינה  לו  ונתברר  עבורו, 
שאם יש שכל בראשו הוא צריך לעשות מה שבאמת 
שטוב  בטעות  מתחילה  סבור  שהיה  מה  ולא  לו,  טוב 

עבורו.

שאלה: בחור שלא התקבל לישיבה שרצה, אלא לישיבה 
שהיא ‘בדיעבד’ אצלו, והוא הולך בהרגשה לא טובה, 

שהפסיד. מה הראש ישיבה אומר לו?

שלא  רבים  בחורים  חיי  בימי  ראיתי  שליט”א:  מרן 
התקבלו למקום שהם רצו בו מלכתחילה. והם מתחלקים 
לשני סוגים: יש מהם שכל הזמן אינם מרוצים מהמקום 
בו הם נמצאים, והם אכן לא מצליחים! אבל יש בחורים 
אחרים שאמרו לעצמם כך, מאחר והקב”ה שלח אותי 
להצליח!  כדי  שביכולתי  מה  כל  אעשה  הזה  למקום 
בחורים  מסוימת  תקופה  שלאחר  לראות,  ונוכחתי 
אלו כל כך נהנו מהישיבה אליה הם הגיעו, עד שממש 
החכמה  היא  זו  הישיבה!  של  ‘מעריצים’  להיות  הפכו 
האמיתית, לעשות את המקסימום באותו מקום שאליו 

הקב‘‘ה שלח אותנו.

הוראת שעה

פרשת במדבר - חג השבועות תשפ"ה
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משנת רמ"המשנת רמ"ה
ממשנת רבינו מרן ראש הישיבה הגאון רבי משה הלל הירש שליט"א

ההכנה לקבלת התורה - לא לבזות את התורה!
ביומא דעצרתא אמר עבדי  יוסף  'רב  )סח:(,  איתא בפסחים 
לסעודה  לו  להכין  ביתו  לאנשי  מצוה  ]היה  תלתא  עגלא  לי 
עגל מובחר, שהוא שלישי לבטן[. אמר, אי לא האי יומא דקא 
גרים, כמה יוסף איכא בשוקא'. ופירש רש"י שם )ד"ה אי( 'אי לאו 
האי יומא, שלמדתי תורה ונתרוממתי, הרי אנשים הרבה בשוק 

ששמן יוסף, ומה ביני לבינם'.

בדבריו  נקט  מדוע  א.  שאלות:  כמה  זה  בענין  לשאול  ויש 
'אי לאו ההוא יומא', ולא אמר במפורש 'אי לאו מתן תורה'. 
יוסף  הרבה  היו  תורה  במה שאמר שלולי מתן  כוונתו  מה  ב. 
בשוק, הרי לולי קבלת התורה היה העולם חוזר לתוהו ובוהו. 
היה הבדל  לא  יומא'  'ההוא  לא  יוסף שאם  רב  ג. מדוע אמר 
הדור,  גדול  היה  יוסף  רב  הרי  'יוסף' שבשוק,  לבין שאר  בינו 
התורה  נתינת  לולי  שאף  ומסתבר  כמוהו,  שאין  גדול  עילוי 
היה נמנה על הרופאים או המדענים הגדולים ביותר, ולא כמו 

סתם יוסף שבשוק.

ולבאר הענין יש להקדים דברי הבית הלוי )שמות יט ה, ד"ה להבין 
שעיקר נתינת התורה לישראל היתה לענין כך שיהיו הם  הענין(, 

כך  הכללים  ע״פ  לדרוש  שיסכימו  וכפי  אותה,  שדורשים  אלו 
היא',  בשמים  'לא  נט:(  )ב״מ  חז"ל  שאמרו  וכמו  האמת,  היא 
אלא כפי שמכריעים בב"ד של מטה. וזה מה שרצו המלאכים 
וביקשו שתינתן להם התורה, ולא לבני האדם, לענין כך שתהיה 

האמת כמו שהם ידרשוה. 

וכתב עוד הבית הלוי, שעל פי זה יש ליישב את קושיית המגן 
אברהם )ריש סי' תצד(, כיצד אומרים בשבועות 'זמן מתן תורתנו', 
הרי קיימא לן שבשבעה בסיון ניתנה התורה, ואילו אנו חוגגים 
היינו  תורה  מתן  שעיקר   - שנתבאר  מה  ולפי  בסיון.  בששה 
הזכות לדרוש את התורה כפי הבנת הלומד - מיושבת קושיא 
שהיו  דהיינו  ומחר',  היום  'וקידשתם  אומר  הכתוב  שכן  זו, 
רבינו  שמשה  אלא  בסיון,  בששה  התורה  את  לקבל  אמורים 
כמבואר  כמחר',  'היום  שדרש  לפי  מדעתו,  אחד  יום  הוסיף 
במס׳ שבת )פז.(, והסכים הקב״ה על ידו, שלא ירדה השכינה 
זו - שניתנה תורה לישראל שכפי  עד למחר. ונמצא שמתנה 
שידרשו כן יהיה האמת - היא גופא ניתנה בשישי בסיון, בכך 
שהוסיף משה יום אחד מדעתו והסכימה שכינה עמו, ולמחרת 
בשביעי בסיון היה 'מעמד קבלת התורה' שקיבלו אותה ישראל. 
ועל כן אנו אומרים בשבועות 'זמן מתן תורתנו' על שישי בסיון.

ונראה להוסיף ביאור בזה, על פי מה שמאריך הרמח''ל לבאר 
המבוקשת  לתכלית  אותנו  שמביא  שהדבר  פ"ב(,  )ח"ד  ה''  ב'דרך 
יותר מכל שאר הדברים הוא לימוד התורה. אך כל זה שייך רק 
דבר.  לשום  בכך  גורם  אינו  תורה  שלומד  גוי  אבל  בישראל, 
בסיון,  בז'  ניתנה  עצמה  התורה  שאמנם  לומר,  יש  זה  פי  ועל 
ישראל  עם  אצל  התורה  בלימוד  שיש  הגדולות  המעלות  אבל 
עבודה  במסכת  הגמרא  בדברי  מקור  לכך  ויש  בסיון.  בו'  ניתנו 
זרה )ג.(, 'אמר רבי שמעון בן לקיש, מאי דכתיב ויהי ערב ויהי 
בקר יום השישי, מלמד שהתנה הקדוש ברוך הוא עם מעשה 
בראשית, ואמר, אם ישראל מקבלין את תורתי מוטב, ואם לאו, 
)ד"ה  שם  התוספות  והקשו  ובוהו'.  לתוהו  אתכם  אחזיר  אני 
עשרת  נתנו  בחדש  בשבעה  דאמר  למאן  'תימה,  השישי(,  יום 

הדברות, מאי יום השישי'? וביארו ]בתירוצם השני[, שהיתה 
התורה ראויה לינתן בשישי בסיון, אלא שהוסיף משה רבינו 
התורה  והיתה  ומשמע מדבריהם, שמאחר  יום אחד מדעתו. 
ביום  גם  משהו  חל  כבר  ממילא  בסיון,  בשישי  לינתן  ראויה 
המיוחדות  המעלות  שכל  זה,  לפי  לומר  יש  וממילא  השישי. 
שיש לעם ישראל בלימוד התורה זכו לכך מיום השישי בסיון. 

'האי  בדבריו  יוסף  רב  שנקט  הלשון  מאוד  מובן  זה  ולפי 
יומא', וכמו שכתב רש"י שם 'אי לאו האי יומא, שלמדתי תורה 
ונתרוממתי', דהיינו שלולי אותו כח מיוחד שקיבלו ישראל ב'יום 
השישי', הרי חלילה, היה לימוד התורה כלימוד שאר החכמות, 
וכמו גוי שלומד תורה שכתב הרמח"ל שאין לו מעלה זו שיש 
לימוד  כמו  אלא  בה',  לדביקות  האדם  את  שמביאה  בתורה 
מתמטיקה... וזו כוונת רב יוסף, שכל המצב של 'למדתי תורה 
ונתרוממתי' הוא רק בגלל 'ההוא יומא', אבל לולי זה לא היה 
מצב של 'נתרוממתי', דכל מה שזכינו לרוממות זו היינו בגלל 
'ההוא יומא', דהיינו ו' בסיון, שאז נקבע שעל ידי לימוד התורה 

אנו עולים ומתקרבים לקב''ה.

אנחנו עומדים לפני מתן תורה, וידוע מה שכותב הרמח''ל )דרך 
ה' ח"ד פ"ז(, 'שכל תיקון שנתקן ואור גדול שהאיר בזמן מהזמנים, 

הראשון,  האור  מעין  אור  עלינו  יאיר  ההוא  הזמן  תקופת  בשוב 
שאנו  דהיינו  שקבלו'.  במי  ההוא  התיקון  תולדת  ותחודש 
מוכנים  להיות  צריכים  ואנו  התורה,  את  לקבל  עתה  עומדים 
לכך! שכן הרמח"ל מבאר שישנם 'תנאים הצריכים להתלוות 
לתלמוד', ומה הם, 'היראה בתלמוד עצמו, ותיקון המעשה בכל 
עת'. והוא מבאר ש'היראה בתלמוד עצמו' היינו לכבד את התורה, 
ולא לבזותה חלילה. מי שאינו מכבד את התורה אינו זוכה לכח 

המיוחד של התורה שמביא לדביקות בקב"ה. 

ויש להוסיף בזה, שחז''ל אומרים שמי שיכול לעסוק בתורה 
זוכה  אינו  וממילא  בזה',  ה'  דבר  'כי  בכלל  הוא  הרי  עוסק,  ואינו 
חלילה ל'נתרוממתי'! ר' איצל בלאזר אומר, שאם חלילה אדם 
לא הניח תפילין באיזה יום וכדומה, הוא מסתובב לאחר מכן 
לימוד  לגבי  אבל  לי',  קרה  זה  'איך  רעה,  בהרגשה  הזמן  כל 
התורה אין הדבר כן, אדם יכול לשבת ולבטל כמה שעות ואחר 
אנחנו  עשיתי'.  'מה  של  ההרגשה  בכלל  לו  אין  הלאה,  הולך  כך 
אמנם לא עומדים במדריגתו של החפץ חיים, שבסוף השנה 
היו חסרות לו שבע דקות של ביטול תורה... אבל לכל הפחות 
לא לבזבז זמן סתם, ואם חלילה זה קורה, לחשוב 'איך ולמה 
'מבזי  בכלל  חלילה  להיות  יכולים  כן  לא  שאם  לי',  קרה  זה 
חכמה,  של  לימוד  כסתם  התורה  לימוד  נעשה  ואז  התורה', 
ואין זוכים לידבק על ידו בקב"ה. זה מה שאנו צריכים להכין 
את עצמנו לקבלת התורה, לעבוד על הענין של ביטול תורה!

אנו עומדים עתה בזמנים קשים מאוד, יש כאלו שרוצים לבטל 
את כל עולם הישיבות רחמנא ליצלן, וזה תלוי בנו אם נעמוד כנגדם 
במסירות נפש, אבל אם התורה אינה מספיק חשובה בעינינו יהיה 
בכך שהתורה  אנו מכירים  כנגדם, אמנם אם  לנו קשה לעמוד 
היא הדבר החשוב ביותר בחיינו, ואנו מבינים שזה עצם החיים 

שלנו, ממילא בהכרח נעשה כל מה שצריך לעשות. 

שו”ת בענייני בחירת ישיבה 
גדולה מתאימה 

מתוך שאלות שנשאלו במעונו של רבינו שליט”א 
- ט’’ז אייר תשפ’’ה

שאלה: בחור רצה מאד להיכנס לישיבה מסוימת, ואף 
התפלל על כך רבות, וכעת יועצים לו שאין זה המקום 
המתאים בעבורו, ואף הצוות בישיבתו סבורים שאין זה 
טוב לו, והוא מאוד מאוכזב. כיצד ניתן ליישב את דעתו?

כך  הדרישה  על  שכר  שמקבלים  כשם  שליט”א:  מרן 
כך,  לו  להסביר  אפשר  הפרישה.  על  שכר  מקבלים 
לישיבה  להיכנס  רוצה  הוא  מדוע  בעצמו  שיחשוב 
יותר טובה, כי הוא חושב שיוכל ללמוד שם יותר טוב, 
ומדוע הוא רוצה ללמוד טוב, בשביל לקיים את מצוותו 
של הבורא, אבל אם זה לא טוב לו ממילא זה לא מה 

שהקב”ה רוצה...

עסקים  איש  לעצמו  שיתאר  לו,  ולומר  להוסיף  וכן 
ותיכנן  מסויים,  אדם  עם  שותפות  לעשות  שחשב 
מאד,  ולהתעשר  עצומים  סכומים  כך  ידי  על  להרויח 
ואז באים אליו אנשים שמכירים את אותו אדם שהוא 
יעשה  שלא  אותו  ומזהירים  עמו,  שותף  להיות  רוצה 
עמו שותפות, כי אדם זה רמאי ועלול לרוקן אותו מכל 
נכסיו. מה יגיד אותו אדם? האם יצטער על כך שעליו 
יבין  שכן  ישמח!  הוא  להיפך,  תוכניותיו?  את  לשנות 
ואע”פ  זו אינה כדאית עבורו,  בשכלו שאכן שותפות 
שהתפלל כל הזמן שהלה יסכים לעשות עמו שותפות, 

מכל מקום עתה ודאי אינו חפץ בכך.

וכן הוא בעניינו, בחור שחשב שישיבה מסויימת טובה 
הדבר  ודאי  בשבילו,  טובה  שאינה  לו  ונתברר  עבורו, 
שאם יש שכל בראשו הוא צריך לעשות מה שבאמת 
שטוב  בטעות  מתחילה  סבור  שהיה  מה  ולא  לו,  טוב 

עבורו.

שאלה: בחור שלא התקבל לישיבה שרצה, אלא לישיבה 
שהיא ‘בדיעבד’ אצלו, והוא הולך בהרגשה לא טובה, 

שהפסיד. מה הראש ישיבה אומר לו?

שלא  רבים  בחורים  חיי  בימי  ראיתי  שליט”א:  מרן 
התקבלו למקום שהם רצו בו מלכתחילה. והם מתחלקים 
לשני סוגים: יש מהם שכל הזמן אינם מרוצים מהמקום 
בו הם נמצאים, והם אכן לא מצליחים! אבל יש בחורים 
אחרים שאמרו לעצמם כך, מאחר והקב”ה שלח אותי 
להצליח!  כדי  שביכולתי  מה  כל  אעשה  הזה  למקום 
בחורים  מסוימת  תקופה  שלאחר  לראות,  ונוכחתי 
אלו כל כך נהנו מהישיבה אליה הם הגיעו, עד שממש 
החכמה  היא  זו  הישיבה!  של  ‘מעריצים’  להיות  הפכו 
האמיתית, לעשות את המקסימום באותו מקום שאליו 

הקב‘‘ה שלח אותנו.

הוראת שעה
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עיונים בפרשה

לימוד המוסר )ב'(

הזכרנו לעיל ]הובא בשבוע שעבר[, את המעלה הגדולה של לימוד המוסר, שהיא 
מזכירה לאדם בזמני ירידה את החלטותיו ורצונותיו, ועל ידי כן אינו מתייאש, אלא 

חוזר ועולה לאחר מכן.
תועלת נוספת שיש בלימוד המוסר, היא הכרת חכמת המידות וכוחות הנפש. 
ישנם בני אדם שחיים את כל חייהם במחשבה שהם הענוים הגדולים ביותר, מוותרים, 
ועושים את כל הדברים שעניו עושה, אבל באמת הם בעלי הגאוה הגדולים ביותר! 
שמאחר ולא למדו מוסר אינם יודעים מה הם הסימנים האמיתיים של ענוה וגאוה! 
אדם כזה לא למד למשל את היסוד שמי שאינו מסתפק במועט הוא בעל גאוה, הוא 
אינו יודע שמי שנוקם בחבירו הוא בעל גאוה, שקנאה היא סימן לגאוה, שמי שיש 

לו יותר מדי ביקורת על אחרים זה סימן של גאוה.
אדם כזה אינו יודע מה הם סימני הגאוה, מאחר ולא למד מעולם את 'שער הכניעה' 
שבספר 'חובות הלבבות, ואת ענייני הענוה שבספר 'מסילת ישרים, וכן לא למד 'שערי 
תשובה' ו'אורחות צדיקים', וממילא אין לו מושג בהבנת המידות. הוא אינו יודע 
שהשפלות שהוא חש, שחושב שהוא בן אדם שפל, ובטוח שזכה למידת השפלות, מאחר 
והוא מוותר כל הזמן, וחי בהרגשה ברורה שהוא הגדול שבענוים, ובאמת שפלות זו 
נובעת מכך שמרגיש שמגיע לו משהו ואינו מקבלו, וזו בעצם הגאוה הגדולה ביותר. 
כל זה ביחס לגאוה, אך זה נכון גם לגבי שאר התחומים. אנשים עושים פעולות 

כל הזמן, ואינם יודעים מה הוא השורש שממנו באה אותה פעולה, איזו מידה מביאה 
את הרצון הזה. יתכן שזה רצון לנקמה, או גאוה, או כעס, כל מיני דברים שהוא לא 

מכיר, ולפיכך אינו מבין מהיכן זה הגיע אליו. 
יש יסוד המבואר במסילת ישרים )פ"ט(, הקשור למושג 'נגיעה'. שכאשר אדם אינו 
רוצה ללמוד, ואומרים לו 'רבך בעיר' לך למד ממנו, אזי הוא משיב לאומרים יש 'ארי 
בדרך', ואני חושש ממנו, ואינני יכול ללכת ללמוד. ומבאר המסילת ישרים, שאצל 
אדם זה לא היראה מביאה את העצלות, אלא העצלות מביאה את היראה. דהיינו 
שאדם זה בעצם אינו רוצה ללמוד מחמת עצלותו, אך הוא אינו מוכן להודות בכך 
בשום אופן, אפילו לא בינו לבין עצמו, ולפיכך יש כוח ב'תת ההכרה' שלו שיוצר 
אצלו פחד, כדי שיוכל לבצע את הרצון שלו שלא ללמוד. ואז האדם חושב 'אני 
באמת מפחד', כי הוא באמת מרגיש פחד, זה לא שקר, אבל המסילת ישרים מגלה 
לנו שפחד זה בא מכוח העצלות! אבל אותו אדם כלל אינו חושב שהוא עצלן, מאחר 
ואינו לומד מוסר. רק מי שלומד מוסר ויודע קצת את חכמת המידות יכול לראות 

ולהבין מהיכן נובעים אצלו כוחות מסויימים.
כמו כן ישנם כללים שונים באמונה וביטחון שרבים אינם יודעים, מתי צריך 
לבטוח, במה לבטוח, וכיוצא בזה, ומי שלא למד את דברי רבינו יונה במשלי, או 

בפרקי אבות, או בשערי תשובה, פשוט אינו יודע!!!. 

משנת הישיבה

בגדר היתר 'מלאכת אוכל נפש' ביום טוב
דין 'מתוך שהותרה הוצאה לצורך הותרה נמי 

שלא לצורך'

כתב בשולחן ערוך )סי' תקיח ס"א(, 'מתוך שהותרה הוצאה 
לצורך אכילה הותרה שלא לצורך, כגון קטן ולולב וספר 
תורה וכלים'. והוסיף על כך הרמ"א שם 'הצריכים לו קצת, 

או שמתיירא שלא יגנבו, או שאר פסידא'.

שנינו  שם  )יב.(,  דביצה  בסוגיא  הוא  זה  דין  ומקור 
שלדעת בית הלל אומרים 'מתוך שהותרה הוצאה לצורך 
הותרה נמי שלא לצורך', ולפיכך הם מתירים להוציא קטן 
ולולב וספר תורה לרה"ר ביום טוב, אף שאין בכך צורך 
'אוכל נפש'. וכתבו התוספות שם )ד"ה דילמא(, וכן היא דעת 
הרבה ראשונים, שאף לדעת בית הלל לא הותרה הוצאה 
שלא לצורך כלל, אלא רק באופן שיש בה קצת צורך יום 
טוב. ועל פי זה הוסיף הרמ"א את התיבות 'הצריכים לו 
קצת'. וכתב עוד הרמ"א ]על פי הגהות סמ"ק )סי' רפב( 
ורבנו ירוחם )סי' קצד([, שאף באופן שאינו צריך את עיקר 
ההוצאה, אלא שהוא צריך לה כדי למנוע צער או דאגה, 
כגון שמתיירא שייגנבו, גם זה מיקרי 'צורך יום טוב קצת', 
ושרי. וראה בהגהות סמ"ק שם, שהתיר מטעם זה להחזיר 
את המחזור מבית הכנסת לבית, או ליטול עמו מפתח 
של תיבה שיש בה מעות, מאחר וליבו דואג שמא ייגנבו. 

קשה מדוע אסור להוציא לצורך גוי כשמונע 
מעצמו דאגה בכך

וראה עוד בשו"ע שם )ס"ב(, שאסר להוציא דבר ביו"ט 
לצורך גוי. וכתב על כך הרמ"א, שאם הוא צריך להחזיר 
משכון לגוי אלם, מותר לו לשולחו ביד עכו"ם. ולכאורה 
הוצאה  שהותרה  הרמ"א  מה שפסק  דלפי  יש לתמוה, 
ביו"ט כדי להסיר דאגה וצער מליבו, א"כ מאחר ומדובר 
בגוי אלם הרי ודאי הוא דואג ומפחד שלא להחזיר לו את 
המשכון, וא"כ מטעם זה היה צריך להתיר לשולחו אף ביד 

ישראל, ומדוע לא התיר לעשות זאת אלא על ידי גוי.

בירור בגדר היתר 'צורך אוכל נפש' וקושיא 
מסוגיא דביצה

והנה יש לברר מהו גדר ההיתר של עשיית מלאכה ביום 
טוב ל'צורך אוכל נפש', דבפשטות הכוונה לכל מלאכה 
זה  'אוכל נפש', אלא שלפי  יבוא לידי  שכתוצאה ממנה 
יש לתמוה על הדין ששנינו במסכת ביצה )כא.(, שאסור 
להקריב נדרים ונדבות ביום טוב, אף כשיש בהם אכילת 
בשר לכהנים ובעלים, מפני ש'כהנים כי קא זכו משולחן 
זכו' ]ומיקרי 'שחיטה לשם גבוה', שנתמעטה  גבוה קא 
מ'לכם ולא לגבוה'[. ולכאורה צריך ביאור, מה בכך שזוכים 
מ'שולחן גבוה', הרי סוף סוף יש כאן תוצאה של אכילה 
לכהנים או לבעלים, והוי 'צורך אוכל נפש' ]ואף אם נאמר 
ש'גזירת הכתוב' היא, מכל מקום יש לתמוה מדוע באמת 

לא התירה התורה לעשות זאת[.

שני גדרים ב'צורך אוכל נפש' וראיות לזה
ונראה מבואר מזה, שבגדר ההיתר של עשיית פעולה 
שכתוצאה  האחד,  חלקים:  שני  יש  נפש'  אוכל  ל'צורך 
מפעולה זו תהיה לאדם הנאה בפועל של אוכל נפש ביו"ט. 
והשני, ששם הפעולה תהיה לצורך אוכל נפש. כלומר ששם 
המלאכה היא אוכל נפש, וממילא מיושבת הקושיא מדוע 
אסור להקריב נדרים ונדבות ביום טוב, שאע"פ שמתקיים 
בהם החלק הראשון, שנהנה ביום טוב מאכילתם, מכל מקום 
לא מתקיים בהם החלק השני, שמאחר ושם המלאכה היא 

לצורך גבוה, לא הותרה מלאכה זו ביום טוב. 
ויש להביא ראיה נוספת לזה, ממה שכתב הר"ן )על הרי"ף( 
במסכת ביצה )כא. ד"ה אמר רב חסדא(, לגבי הדין המבואר 
בגמרא )שם יז.(, שהאופה פת ביום טוב רשאי למלא את 
כל התנור בפת, אף שאינו צריך אלא לאחת, משום שהפת 
משתבחת כשהיא נאפית בתנור מלא, ונחשב מחמת זה 
שאופה הכל לצורך יו"ט. וכתב על כך הר"ן, שיש אומרים 
שדין זה נאמר רק באופן שאופה את הפת הנוספת לצורך 
עצמו ]אלא שאינו צריך לה ביו"ט[, אבל אסור לאפותה 
לצורך עכו"ם. ולכאורה דין זה צריך ביאור, שהרי טעם 

ההיתר למלא את כל התנור בפת הוא מפני שבכך הוא 
משביח את הפת הנצרכת לו ביום טוב, ואם כן, מאי נפקא 
מינה מה הוא עושה בשאר הפת, אם אוכלה בעצמו אחר 

החג, או שנותנה לעכו"ם?
אמנם לפי מה שנתבאר שבהיתר של 'צורך אוכל נפש' 
נאמרו שני דינים, גם ששם המלאכה תהיה לצורך אוכל 
נפש, וגם שתהיה תוצאה של אכילה ביום טוב, מבואר הדבר 
היטב, שכן באופן שהוא ממלא את כל התנור פת ואינו צריך 
אלא לאחת, אזי מצד שם של המלאכה יש כאן 'שם אוכל 
נפש', אלא שיש חסרון בתוצאה, שאינה לצורך יו"ט, ולענין 
זה מועיל מה שהפת משבחת כשהיא נאפית בתנור מלא, 
אבל כל זה רק כשאופה את כל הפת לצורך עצמו, אבל 
כשאופה חלק מהפת לצורך עכו"ם, יש כאן חיסרון בשם 
המלאכה, מכיוון שעושה אותה לצורך עכו"ם, ולא מיקרי 
עשיה של 'צורך אוכל נפש', ולפיכך אף כשיש תועלת 
לישראל מהתוצאה של המלאכה, לא הותר לעשותה ביו"ט.

יישוב הקושיא משליחת משכון לעכו"ם 
ולפי"ז ניתן לבאר את דינו של הרמ"א, שאף שהתיר 
'הוצאה' לצורך הסרת דאגה או צער, מכל מקום לא התיר 
לעשות זאת לצורך עכו"ם, שכן כל ההיתר של הוצאה לצורך 
קצת וכגון הסרת דאגה וצער היינו דווקא באופן שאף 
חשיבות שם המלאכה הוא לשם זה, וכגון בהוצאת מפתח וכן 
להחזיר המחזור מבית הכנסת שחשיבות המעשה הוא לצרכו 
משום שרוצה שיהיה לו המחזור וכן המפתח שלא יאבד 
הממון, והטעם שזה נחשב לצורך יו"ט הוא כדי שלא יהיה 
לו דאגה וצער, ומימלא נחשב אף בשם המלאכה לשם זה.

אבל באופן ששם וחשיבות המלאכה הוא לצורך עכו"ם 
ורק בתוצאה הוא מסיר דאגה וצער, כיון ששם המלאכה הוא 
לצורך עכו"ם אסור, וכגון באופן ששולח משכון לעכו"ם 
אלם, שם וודאי עיקר המעשה הוא שיהיה לעכו"ם המשכון, 
וזה שם המעשה, אלא שיש תועלת בתוצאה שמסיר דאגה 
וצער, ומכיוון שאינו נחשב בשם המלאכה, לא נחשב צורך 

יו"ט וכמו שנתבאר.
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מתוך סדרת ועדי הדרכה לבני ישיבה

חשבתי דרכי
חג השבועות

  שיעור לחג השבועות
“אנכי” מחייב ציפיה לישועה שתגלה סוד טעמיה ומסתר צפונותיה של תורה

מצות האמונה - שאין אפשרות למציאות בלתו
שברא  שאותו  “לידע  המצוות  במניין  הראשונה  במצוה  הסמ”ק  כתב 
שמים וארץ הוא לבדו מושל מעלה ומטה ובד’ רוחות כדכתיב אנכי ה’ 
אלקיך וגומר, וכתיב וידעת היום והשבות אל לבבך כי ה’ הוא האלקים 
בשמים ממעל ועל הארץ מתחת אין עוד. ודרשו חכמים אפילו באויר”, 
וכך היא לשון חז”ל במדרש )דברים רבה כ”ח( “מאי אין עוד, אפילו בחללו 

של עולם”.

בספר יהושע )ב’ י”א( נאמר שרחב אמרה למרגלים “כי ה’ אלקיכם הוא 
אלקים בשמים ממעל ועל הארץ מתחת”, היא כיוונה מדעתה, והבינה 
את אשר הבינו בני ישראל בקבלת תורה, שבורא העולם הוא האלקים 
גם בשמים ממעל וגם בארץ מתחת, אבל אנחנו הבנו ”אין עוד“, אפילו 

בחללו של עולם, אפילו באויר, ולזה היא לא הגיעה. 

נבאר, לפי ערכנו, את פירוש המילים שדורשים חז”ל מהתוספת של 
”אין עוד“, ”אפילו בחללו של עולם“. 

מקום.  ידי  על  היא  בעולם  דבר  כל  של  ולמציאות  לקיום  האפשרות 
לו  שאין  דבר  לך  אין  קיום.  ומאפשר  הנותן  מקום,  זה  עולם  של  חללו 
יוכל  תימצי שהדבר  ההיכי  ע”י מקום, שהוא  דבר מתאפשר  כל  מקום, 

להיות. 

”כי ה’ הוא האלקים“ – ”בשמים ממעל“, היינו   כאשר אנחנו אומרים 
היינו  מתחת“,  הארץ  ”ועל  שם,  שנמצאים  והמציאויות  הנמצאים  כל 
כל המציאויות שנמצאות פה, - אנו אומרים בזה שה’ הוא האלקים גם 
ואומרים  מוסיפים  אנחנו  כאשר  אכן  מתחת,  בארץ  וגם  ממעל  בשמים 
”אין עוד“, הוספנו ואמרנו שאין עוד אפשרות למציאות אחרת, זו הכונה 

בחללו של עולם, אין עוד אפשרות למציאות אחרת. 

 בתחילה אנו מונעים כל מציאות אחרת בפועל, ואומרים שכל מציאות 
בפועל לא תיתכן משום שהמציאות בפועל זה הבורא, הוא הנמצא הוא 
אומרים  כשאנו  אכן,  בפועל.  מרצונו,  נמצא  שנמצא  מה  וכל  הממציא 
זה  את  יותר.  אמרנו  אחרת,  מציאות  שתימצא  בכלל  אפשרות  שאין 
אנו מוסיפים במה שאמרנו אין עוד. בחלל, באוויר, כפי שפרשנו שזהו 

המקום.

לכאורה  זולתו“.  אפס  מלכנו  ”אמת  אומרים  אנו  עלינו  בתפילת 
עוד  להיות  יכול  שלא  בזה  שאמרנו  ודאי  הרי  מלכנו,  אמת  כשאמרנו 
משהו. אמת מלכנו, הכוונה בזה שהוא האמת, לבדו, הוא ורק הוא האמת, 

מהי התוספת באמירתנו ”אפס זולתו“.

אכן הן הן הדברים. הרמב”ן כותב בפרשת שלח, על הפסוק “אפס כי 
עז העם”, שהכונה במילת ”אפס“ שהדבר נמנע ולא יתכן. כאשר אומרים 
שהדבר איננו, מונח בזה שהוא איננו בפועל אבל אפשר שהוא יהיה, אך 
יתכן,  כשאומרים אפס, הרי שמונחת בזה מניעת האפשרות. הדבר לא 

הוא בלתי אפשרי.

האלקים  הוא  שה’  אמרנו  מלכנו,  אמת  אומרים  אנו  שכאשר  נמצא, 
בשמים ממעל ועל הארץ מתחת. אך כשאמרנו אפס זולתו, אמרנו שאין 

עוד אפילו בחללו של עולם. אין עוד אפשרות לקיום, וכל מציאות אחרת 
לא תיתכן. מציאותו יתברך היא המציאות האחת והיחידה בלבד.

זה הפירוש בזה שאנו אומרים במצוות האמונה “אנכי ה’ אלקיך אשר 
הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים”, “לידע שאותו שברא שמים וארץ 
הוא לבדו מושל מעלה מטה ובארבע רוחות וכו’, ואפילו באויר”, “אפילו 

בחללו של עולם”.

במצות אנכי נצטוינו בציפיה לישועה
בהמשך מצוה זו כותב הסמ”ק “אכן הקדוש ברוך הוא מנהיג את העולם 
כולו ברוח פיו, והוא הוציאנו ממצרים ועשה לנו כל הנפלאות, ואין אדם 
כן מכריזין עליו מלמעלה שנאמר  מה’  נוקף אצבעו מלמטה אלא אם 
מצעדי גבר כוננו. ובזה תלוי מה שאמרו חכמים ששואלין לאדם לאחר 

מיתה בשעת דינו צפית לישועה, והיכן כתיב מצוה זו”.

היינו, דאיתא בגמרא במסכת שבת )ל”א ע”א(, שכשמכניסים אדם לדין 
נשאת  כל השאלות המקבילות לששה סדרי משנה.  אותו את  שואלים 
סדר  וכנגד  ורביה,  בפריה  עסקת  לתורה,  עיתים  קבעת  באמונה,  ונתת 

נזיקין שואלים אותו, ציפית לישועה, ומנלן שיש חובה לצפות לישועה.

שיש  שכשם  תלוי,  בזה  מינה  שמע  “אלא  ומתרץ  הסמ”ק  ממשיך   
הוצאתיך  אשר  אלקיך  ה’  אנכי  דכתיב  ממצרים  שהוציאנו  להאמין  לנו 
וגומר. ועל כרחין מאחר שהוא דיבור, הכי קאמר, - ]ומפרש רבנו פרץ 
ה’ אלקיך  “כלומר, מאחר שאנכי  על הסמ”ק  בהגהתו  הדברים שם  את 
הוא אחד מעשרה דברות, וכל הדברות הם ציווים, כמו כן אנכי הוא צווי, 
והאיך משמע, אלא ודאי ה”ק וכו’”[ – “כשם שאני רוצה שתאמינו בי שאני 
ואני עתיד  ה’ אלקיכם  בי שאני  רוצה שתאמינו  אני  כך  הוצאתי אתכם 
לקבץ אתכם ולהושיעכם. וכן יושיענו ברחמיו שנית, כדכתיב ושב וקבצך 
מכל העמים וגומר”, - ומוסיף רבנו פרץ שם בהגהה “אם כן צפית לישועה 

מצוה כתיבה היא מאנכי ולכך שואלין עליה”.

כתוב כאן, שציפיה לישועה זה דבר שנובע מתוך המצווה הראשונה 
אשר  אלקיך  ה’  “אנכי  הראשון  הדיבור  אותנו.  ציווה  העולם  שבורא 
צריכים  הדברים  אכן  לישועה.  ציפיה  מחייב  מצרים”  מארץ  הוצאתיך 
ביאור, איך החובה לציפיה לישועה מונחת פה, ומוכרחת מתוך הדברים 

האלו.

”אנכי ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים“. בדברה 
זו נאמר שבורא העולם תלה את כל התגלותו ביציאת מצרים, כאן הרי 
נאמרה ההתגלות שהתגלה בורא העולם לכלל ישראל. אנכי - זה אני - 
ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים, כלומר, בורא העולם תלה את 
כל ההתגלות כולה ביציאת מצרים, ודרכה ועל ידה אנו צריכים להכיר 
אותו. ”אנכי ולא יהיה לך מפי הגבורה שמענום“, אלו הן שתי הדיברות 
מכות,  מסכת  בסוף  חז”ל  כמאמר  עצמו,  העולם  בורא  מפי  ששמענו 

וההתגלות הזאת תלויה ביציאת מצרים.

גדול.  עיקר  כותב  ג’(  )מ”ו  ויגש  הלוי“ על התורה בפרשת  ”בית  בספר 
כאשר הקב”ה נגלה ליעקב אבינו ברדתו למצרים הוא אמר לו “אל תירא 
ארד  “אנכי  הוא  וההמשך  שם”,  אשימך  גדול  לגוי  כי  מצרימה  מרדה 

לעילוי נשמת האשה בלה בת ר' מנחם הלל לוין ע"ה
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חשבתי דרכי
חג השבועות

  שיעור לחג השבועות
“אנכי” מחייב ציפיה לישועה שתגלה סוד טעמיה ומסתר צפונותיה של תורה

מצות האמונה - שאין אפשרות למציאות בלתו
שברא  שאותו  “לידע  המצוות  במניין  הראשונה  במצוה  הסמ”ק  כתב 
שמים וארץ הוא לבדו מושל מעלה ומטה ובד’ רוחות כדכתיב אנכי ה’ 
אלקיך וגומר, וכתיב וידעת היום והשבות אל לבבך כי ה’ הוא האלקים 
בשמים ממעל ועל הארץ מתחת אין עוד. ודרשו חכמים אפילו באויר”, 
וכך היא לשון חז”ל במדרש )דברים רבה כ”ח( “מאי אין עוד, אפילו בחללו 

של עולם”.

בספר יהושע )ב’ י”א( נאמר שרחב אמרה למרגלים “כי ה’ אלקיכם הוא 
אלקים בשמים ממעל ועל הארץ מתחת”, היא כיוונה מדעתה, והבינה 
את אשר הבינו בני ישראל בקבלת תורה, שבורא העולם הוא האלקים 
גם בשמים ממעל וגם בארץ מתחת, אבל אנחנו הבנו ”אין עוד“, אפילו 

בחללו של עולם, אפילו באויר, ולזה היא לא הגיעה. 

נבאר, לפי ערכנו, את פירוש המילים שדורשים חז”ל מהתוספת של 
”אין עוד“, ”אפילו בחללו של עולם“. 

מקום.  ידי  על  היא  בעולם  דבר  כל  של  ולמציאות  לקיום  האפשרות 
לו  שאין  דבר  לך  אין  קיום.  ומאפשר  הנותן  מקום,  זה  עולם  של  חללו 
יוכל  תימצי שהדבר  ההיכי  ע”י מקום, שהוא  דבר מתאפשר  כל  מקום, 

להיות. 

”כי ה’ הוא האלקים“ – ”בשמים ממעל“, היינו   כאשר אנחנו אומרים 
היינו  מתחת“,  הארץ  ”ועל  שם,  שנמצאים  והמציאויות  הנמצאים  כל 
כל המציאויות שנמצאות פה, - אנו אומרים בזה שה’ הוא האלקים גם 
ואומרים  מוסיפים  אנחנו  כאשר  אכן  מתחת,  בארץ  וגם  ממעל  בשמים 
”אין עוד“, הוספנו ואמרנו שאין עוד אפשרות למציאות אחרת, זו הכונה 

בחללו של עולם, אין עוד אפשרות למציאות אחרת. 

 בתחילה אנו מונעים כל מציאות אחרת בפועל, ואומרים שכל מציאות 
בפועל לא תיתכן משום שהמציאות בפועל זה הבורא, הוא הנמצא הוא 
אומרים  כשאנו  אכן,  בפועל.  מרצונו,  נמצא  שנמצא  מה  וכל  הממציא 
זה  את  יותר.  אמרנו  אחרת,  מציאות  שתימצא  בכלל  אפשרות  שאין 
אנו מוסיפים במה שאמרנו אין עוד. בחלל, באוויר, כפי שפרשנו שזהו 

המקום.

לכאורה  זולתו“.  אפס  מלכנו  ”אמת  אומרים  אנו  עלינו  בתפילת 
עוד  להיות  יכול  שלא  בזה  שאמרנו  ודאי  הרי  מלכנו,  אמת  כשאמרנו 
משהו. אמת מלכנו, הכוונה בזה שהוא האמת, לבדו, הוא ורק הוא האמת, 

מהי התוספת באמירתנו ”אפס זולתו“.

אכן הן הן הדברים. הרמב”ן כותב בפרשת שלח, על הפסוק “אפס כי 
עז העם”, שהכונה במילת ”אפס“ שהדבר נמנע ולא יתכן. כאשר אומרים 
שהדבר איננו, מונח בזה שהוא איננו בפועל אבל אפשר שהוא יהיה, אך 
יתכן,  כשאומרים אפס, הרי שמונחת בזה מניעת האפשרות. הדבר לא 

הוא בלתי אפשרי.

האלקים  הוא  שה’  אמרנו  מלכנו,  אמת  אומרים  אנו  שכאשר  נמצא, 
בשמים ממעל ועל הארץ מתחת. אך כשאמרנו אפס זולתו, אמרנו שאין 

עוד אפילו בחללו של עולם. אין עוד אפשרות לקיום, וכל מציאות אחרת 
לא תיתכן. מציאותו יתברך היא המציאות האחת והיחידה בלבד.

זה הפירוש בזה שאנו אומרים במצוות האמונה “אנכי ה’ אלקיך אשר 
הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים”, “לידע שאותו שברא שמים וארץ 
הוא לבדו מושל מעלה מטה ובארבע רוחות וכו’, ואפילו באויר”, “אפילו 

בחללו של עולם”.

במצות אנכי נצטוינו בציפיה לישועה
בהמשך מצוה זו כותב הסמ”ק “אכן הקדוש ברוך הוא מנהיג את העולם 
כולו ברוח פיו, והוא הוציאנו ממצרים ועשה לנו כל הנפלאות, ואין אדם 
כן מכריזין עליו מלמעלה שנאמר  מה’  נוקף אצבעו מלמטה אלא אם 
מצעדי גבר כוננו. ובזה תלוי מה שאמרו חכמים ששואלין לאדם לאחר 

מיתה בשעת דינו צפית לישועה, והיכן כתיב מצוה זו”.

היינו, דאיתא בגמרא במסכת שבת )ל”א ע”א(, שכשמכניסים אדם לדין 
נשאת  כל השאלות המקבילות לששה סדרי משנה.  אותו את  שואלים 
סדר  וכנגד  ורביה,  בפריה  עסקת  לתורה,  עיתים  קבעת  באמונה,  ונתת 

נזיקין שואלים אותו, ציפית לישועה, ומנלן שיש חובה לצפות לישועה.

שיש  שכשם  תלוי,  בזה  מינה  שמע  “אלא  ומתרץ  הסמ”ק  ממשיך   
הוצאתיך  אשר  אלקיך  ה’  אנכי  דכתיב  ממצרים  שהוציאנו  להאמין  לנו 
וגומר. ועל כרחין מאחר שהוא דיבור, הכי קאמר, - ]ומפרש רבנו פרץ 
ה’ אלקיך  “כלומר, מאחר שאנכי  על הסמ”ק  בהגהתו  הדברים שם  את 
הוא אחד מעשרה דברות, וכל הדברות הם ציווים, כמו כן אנכי הוא צווי, 
והאיך משמע, אלא ודאי ה”ק וכו’”[ – “כשם שאני רוצה שתאמינו בי שאני 
ואני עתיד  ה’ אלקיכם  בי שאני  רוצה שתאמינו  אני  כך  הוצאתי אתכם 
לקבץ אתכם ולהושיעכם. וכן יושיענו ברחמיו שנית, כדכתיב ושב וקבצך 
מכל העמים וגומר”, - ומוסיף רבנו פרץ שם בהגהה “אם כן צפית לישועה 

מצוה כתיבה היא מאנכי ולכך שואלין עליה”.

כתוב כאן, שציפיה לישועה זה דבר שנובע מתוך המצווה הראשונה 
אשר  אלקיך  ה’  “אנכי  הראשון  הדיבור  אותנו.  ציווה  העולם  שבורא 
צריכים  הדברים  אכן  לישועה.  ציפיה  מחייב  מצרים”  מארץ  הוצאתיך 
ביאור, איך החובה לציפיה לישועה מונחת פה, ומוכרחת מתוך הדברים 

האלו.

”אנכי ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים“. בדברה 
זו נאמר שבורא העולם תלה את כל התגלותו ביציאת מצרים, כאן הרי 
נאמרה ההתגלות שהתגלה בורא העולם לכלל ישראל. אנכי - זה אני - 
ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים, כלומר, בורא העולם תלה את 
כל ההתגלות כולה ביציאת מצרים, ודרכה ועל ידה אנו צריכים להכיר 
אותו. ”אנכי ולא יהיה לך מפי הגבורה שמענום“, אלו הן שתי הדיברות 
מכות,  מסכת  בסוף  חז”ל  כמאמר  עצמו,  העולם  בורא  מפי  ששמענו 

וההתגלות הזאת תלויה ביציאת מצרים.

גדול.  עיקר  כותב  ג’(  )מ”ו  ויגש  הלוי“ על התורה בפרשת  ”בית  בספר 
כאשר הקב”ה נגלה ליעקב אבינו ברדתו למצרים הוא אמר לו “אל תירא 
ארד  “אנכי  הוא  וההמשך  שם”,  אשימך  גדול  לגוי  כי  מצרימה  מרדה 
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לתוכן



חשבתי דרכי
חג השבועות

  שיעור לחג השבועות
“אנכי” מחייב ציפיה לישועה שתגלה סוד טעמיה ומסתר צפונותיה של תורה

מצות האמונה - שאין אפשרות למציאות בלתו
שברא  שאותו  “לידע  המצוות  במניין  הראשונה  במצוה  הסמ”ק  כתב 
שמים וארץ הוא לבדו מושל מעלה ומטה ובד’ רוחות כדכתיב אנכי ה’ 
אלקיך וגומר, וכתיב וידעת היום והשבות אל לבבך כי ה’ הוא האלקים 
בשמים ממעל ועל הארץ מתחת אין עוד. ודרשו חכמים אפילו באויר”, 
וכך היא לשון חז”ל במדרש )דברים רבה כ”ח( “מאי אין עוד, אפילו בחללו 

של עולם”.

בספר יהושע )ב’ י”א( נאמר שרחב אמרה למרגלים “כי ה’ אלקיכם הוא 
אלקים בשמים ממעל ועל הארץ מתחת”, היא כיוונה מדעתה, והבינה 
את אשר הבינו בני ישראל בקבלת תורה, שבורא העולם הוא האלקים 
גם בשמים ממעל וגם בארץ מתחת, אבל אנחנו הבנו ”אין עוד“, אפילו 

בחללו של עולם, אפילו באויר, ולזה היא לא הגיעה. 

נבאר, לפי ערכנו, את פירוש המילים שדורשים חז”ל מהתוספת של 
”אין עוד“, ”אפילו בחללו של עולם“. 

מקום.  ידי  על  היא  בעולם  דבר  כל  של  ולמציאות  לקיום  האפשרות 
לו  שאין  דבר  לך  אין  קיום.  ומאפשר  הנותן  מקום,  זה  עולם  של  חללו 
יוכל  תימצי שהדבר  ההיכי  ע”י מקום, שהוא  דבר מתאפשר  כל  מקום, 

להיות. 

”כי ה’ הוא האלקים“ – ”בשמים ממעל“, היינו   כאשר אנחנו אומרים 
היינו  מתחת“,  הארץ  ”ועל  שם,  שנמצאים  והמציאויות  הנמצאים  כל 
כל המציאויות שנמצאות פה, - אנו אומרים בזה שה’ הוא האלקים גם 
ואומרים  מוסיפים  אנחנו  כאשר  אכן  מתחת,  בארץ  וגם  ממעל  בשמים 
”אין עוד“, הוספנו ואמרנו שאין עוד אפשרות למציאות אחרת, זו הכונה 

בחללו של עולם, אין עוד אפשרות למציאות אחרת. 

 בתחילה אנו מונעים כל מציאות אחרת בפועל, ואומרים שכל מציאות 
בפועל לא תיתכן משום שהמציאות בפועל זה הבורא, הוא הנמצא הוא 
אומרים  כשאנו  אכן,  בפועל.  מרצונו,  נמצא  שנמצא  מה  וכל  הממציא 
זה  את  יותר.  אמרנו  אחרת,  מציאות  שתימצא  בכלל  אפשרות  שאין 
אנו מוסיפים במה שאמרנו אין עוד. בחלל, באוויר, כפי שפרשנו שזהו 

המקום.

לכאורה  זולתו“.  אפס  מלכנו  ”אמת  אומרים  אנו  עלינו  בתפילת 
עוד  להיות  יכול  שלא  בזה  שאמרנו  ודאי  הרי  מלכנו,  אמת  כשאמרנו 
משהו. אמת מלכנו, הכוונה בזה שהוא האמת, לבדו, הוא ורק הוא האמת, 

מהי התוספת באמירתנו ”אפס זולתו“.

אכן הן הן הדברים. הרמב”ן כותב בפרשת שלח, על הפסוק “אפס כי 
עז העם”, שהכונה במילת ”אפס“ שהדבר נמנע ולא יתכן. כאשר אומרים 
שהדבר איננו, מונח בזה שהוא איננו בפועל אבל אפשר שהוא יהיה, אך 
יתכן,  כשאומרים אפס, הרי שמונחת בזה מניעת האפשרות. הדבר לא 

הוא בלתי אפשרי.

האלקים  הוא  שה’  אמרנו  מלכנו,  אמת  אומרים  אנו  שכאשר  נמצא, 
בשמים ממעל ועל הארץ מתחת. אך כשאמרנו אפס זולתו, אמרנו שאין 

עוד אפילו בחללו של עולם. אין עוד אפשרות לקיום, וכל מציאות אחרת 
לא תיתכן. מציאותו יתברך היא המציאות האחת והיחידה בלבד.

זה הפירוש בזה שאנו אומרים במצוות האמונה “אנכי ה’ אלקיך אשר 
הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים”, “לידע שאותו שברא שמים וארץ 
הוא לבדו מושל מעלה מטה ובארבע רוחות וכו’, ואפילו באויר”, “אפילו 

בחללו של עולם”.

במצות אנכי נצטוינו בציפיה לישועה
בהמשך מצוה זו כותב הסמ”ק “אכן הקדוש ברוך הוא מנהיג את העולם 
כולו ברוח פיו, והוא הוציאנו ממצרים ועשה לנו כל הנפלאות, ואין אדם 
כן מכריזין עליו מלמעלה שנאמר  מה’  נוקף אצבעו מלמטה אלא אם 
מצעדי גבר כוננו. ובזה תלוי מה שאמרו חכמים ששואלין לאדם לאחר 

מיתה בשעת דינו צפית לישועה, והיכן כתיב מצוה זו”.

היינו, דאיתא בגמרא במסכת שבת )ל”א ע”א(, שכשמכניסים אדם לדין 
נשאת  כל השאלות המקבילות לששה סדרי משנה.  אותו את  שואלים 
סדר  וכנגד  ורביה,  בפריה  עסקת  לתורה,  עיתים  קבעת  באמונה,  ונתת 

נזיקין שואלים אותו, ציפית לישועה, ומנלן שיש חובה לצפות לישועה.

שיש  שכשם  תלוי,  בזה  מינה  שמע  “אלא  ומתרץ  הסמ”ק  ממשיך   
הוצאתיך  אשר  אלקיך  ה’  אנכי  דכתיב  ממצרים  שהוציאנו  להאמין  לנו 
וגומר. ועל כרחין מאחר שהוא דיבור, הכי קאמר, - ]ומפרש רבנו פרץ 
ה’ אלקיך  “כלומר, מאחר שאנכי  על הסמ”ק  בהגהתו  הדברים שם  את 
הוא אחד מעשרה דברות, וכל הדברות הם ציווים, כמו כן אנכי הוא צווי, 
והאיך משמע, אלא ודאי ה”ק וכו’”[ – “כשם שאני רוצה שתאמינו בי שאני 
ואני עתיד  ה’ אלקיכם  בי שאני  רוצה שתאמינו  אני  כך  הוצאתי אתכם 
לקבץ אתכם ולהושיעכם. וכן יושיענו ברחמיו שנית, כדכתיב ושב וקבצך 
מכל העמים וגומר”, - ומוסיף רבנו פרץ שם בהגהה “אם כן צפית לישועה 

מצוה כתיבה היא מאנכי ולכך שואלין עליה”.

כתוב כאן, שציפיה לישועה זה דבר שנובע מתוך המצווה הראשונה 
אשר  אלקיך  ה’  “אנכי  הראשון  הדיבור  אותנו.  ציווה  העולם  שבורא 
צריכים  הדברים  אכן  לישועה.  ציפיה  מחייב  מצרים”  מארץ  הוצאתיך 
ביאור, איך החובה לציפיה לישועה מונחת פה, ומוכרחת מתוך הדברים 

האלו.

”אנכי ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים“. בדברה 
זו נאמר שבורא העולם תלה את כל התגלותו ביציאת מצרים, כאן הרי 
נאמרה ההתגלות שהתגלה בורא העולם לכלל ישראל. אנכי - זה אני - 
ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים, כלומר, בורא העולם תלה את 
כל ההתגלות כולה ביציאת מצרים, ודרכה ועל ידה אנו צריכים להכיר 
אותו. ”אנכי ולא יהיה לך מפי הגבורה שמענום“, אלו הן שתי הדיברות 
מכות,  מסכת  בסוף  חז”ל  כמאמר  עצמו,  העולם  בורא  מפי  ששמענו 

וההתגלות הזאת תלויה ביציאת מצרים.

גדול.  עיקר  כותב  ג’(  )מ”ו  ויגש  הלוי“ על התורה בפרשת  ”בית  בספר 
כאשר הקב”ה נגלה ליעקב אבינו ברדתו למצרים הוא אמר לו “אל תירא 
ארד  “אנכי  הוא  וההמשך  שם”,  אשימך  גדול  לגוי  כי  מצרימה  מרדה 
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חשבתי דרכי
חג השבועות

  שיעור לחג השבועות
“אנכי” מחייב ציפיה לישועה שתגלה סוד טעמיה ומסתר צפונותיה של תורה

מצות האמונה - שאין אפשרות למציאות בלתו
שברא  שאותו  “לידע  המצוות  במניין  הראשונה  במצוה  הסמ”ק  כתב 
שמים וארץ הוא לבדו מושל מעלה ומטה ובד’ רוחות כדכתיב אנכי ה’ 
אלקיך וגומר, וכתיב וידעת היום והשבות אל לבבך כי ה’ הוא האלקים 
בשמים ממעל ועל הארץ מתחת אין עוד. ודרשו חכמים אפילו באויר”, 
וכך היא לשון חז”ל במדרש )דברים רבה כ”ח( “מאי אין עוד, אפילו בחללו 

של עולם”.

בספר יהושע )ב’ י”א( נאמר שרחב אמרה למרגלים “כי ה’ אלקיכם הוא 
אלקים בשמים ממעל ועל הארץ מתחת”, היא כיוונה מדעתה, והבינה 
את אשר הבינו בני ישראל בקבלת תורה, שבורא העולם הוא האלקים 
גם בשמים ממעל וגם בארץ מתחת, אבל אנחנו הבנו ”אין עוד“, אפילו 

בחללו של עולם, אפילו באויר, ולזה היא לא הגיעה. 

נבאר, לפי ערכנו, את פירוש המילים שדורשים חז”ל מהתוספת של 
”אין עוד“, ”אפילו בחללו של עולם“. 

מקום.  ידי  על  היא  בעולם  דבר  כל  של  ולמציאות  לקיום  האפשרות 
לו  שאין  דבר  לך  אין  קיום.  ומאפשר  הנותן  מקום,  זה  עולם  של  חללו 
יוכל  תימצי שהדבר  ההיכי  ע”י מקום, שהוא  דבר מתאפשר  כל  מקום, 

להיות. 

”כי ה’ הוא האלקים“ – ”בשמים ממעל“, היינו   כאשר אנחנו אומרים 
היינו  מתחת“,  הארץ  ”ועל  שם,  שנמצאים  והמציאויות  הנמצאים  כל 
כל המציאויות שנמצאות פה, - אנו אומרים בזה שה’ הוא האלקים גם 
ואומרים  מוסיפים  אנחנו  כאשר  אכן  מתחת,  בארץ  וגם  ממעל  בשמים 
”אין עוד“, הוספנו ואמרנו שאין עוד אפשרות למציאות אחרת, זו הכונה 

בחללו של עולם, אין עוד אפשרות למציאות אחרת. 

 בתחילה אנו מונעים כל מציאות אחרת בפועל, ואומרים שכל מציאות 
בפועל לא תיתכן משום שהמציאות בפועל זה הבורא, הוא הנמצא הוא 
אומרים  כשאנו  אכן,  בפועל.  מרצונו,  נמצא  שנמצא  מה  וכל  הממציא 
זה  את  יותר.  אמרנו  אחרת,  מציאות  שתימצא  בכלל  אפשרות  שאין 
אנו מוסיפים במה שאמרנו אין עוד. בחלל, באוויר, כפי שפרשנו שזהו 

המקום.

לכאורה  זולתו“.  אפס  מלכנו  ”אמת  אומרים  אנו  עלינו  בתפילת 
עוד  להיות  יכול  שלא  בזה  שאמרנו  ודאי  הרי  מלכנו,  אמת  כשאמרנו 
משהו. אמת מלכנו, הכוונה בזה שהוא האמת, לבדו, הוא ורק הוא האמת, 

מהי התוספת באמירתנו ”אפס זולתו“.

אכן הן הן הדברים. הרמב”ן כותב בפרשת שלח, על הפסוק “אפס כי 
עז העם”, שהכונה במילת ”אפס“ שהדבר נמנע ולא יתכן. כאשר אומרים 
שהדבר איננו, מונח בזה שהוא איננו בפועל אבל אפשר שהוא יהיה, אך 
יתכן,  כשאומרים אפס, הרי שמונחת בזה מניעת האפשרות. הדבר לא 

הוא בלתי אפשרי.

האלקים  הוא  שה’  אמרנו  מלכנו,  אמת  אומרים  אנו  שכאשר  נמצא, 
בשמים ממעל ועל הארץ מתחת. אך כשאמרנו אפס זולתו, אמרנו שאין 

עוד אפילו בחללו של עולם. אין עוד אפשרות לקיום, וכל מציאות אחרת 
לא תיתכן. מציאותו יתברך היא המציאות האחת והיחידה בלבד.

זה הפירוש בזה שאנו אומרים במצוות האמונה “אנכי ה’ אלקיך אשר 
הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים”, “לידע שאותו שברא שמים וארץ 
הוא לבדו מושל מעלה מטה ובארבע רוחות וכו’, ואפילו באויר”, “אפילו 

בחללו של עולם”.

במצות אנכי נצטוינו בציפיה לישועה
בהמשך מצוה זו כותב הסמ”ק “אכן הקדוש ברוך הוא מנהיג את העולם 
כולו ברוח פיו, והוא הוציאנו ממצרים ועשה לנו כל הנפלאות, ואין אדם 
כן מכריזין עליו מלמעלה שנאמר  מה’  נוקף אצבעו מלמטה אלא אם 
מצעדי גבר כוננו. ובזה תלוי מה שאמרו חכמים ששואלין לאדם לאחר 

מיתה בשעת דינו צפית לישועה, והיכן כתיב מצוה זו”.

היינו, דאיתא בגמרא במסכת שבת )ל”א ע”א(, שכשמכניסים אדם לדין 
נשאת  כל השאלות המקבילות לששה סדרי משנה.  אותו את  שואלים 
סדר  וכנגד  ורביה,  בפריה  עסקת  לתורה,  עיתים  קבעת  באמונה,  ונתת 

נזיקין שואלים אותו, ציפית לישועה, ומנלן שיש חובה לצפות לישועה.

שיש  שכשם  תלוי,  בזה  מינה  שמע  “אלא  ומתרץ  הסמ”ק  ממשיך   
הוצאתיך  אשר  אלקיך  ה’  אנכי  דכתיב  ממצרים  שהוציאנו  להאמין  לנו 
וגומר. ועל כרחין מאחר שהוא דיבור, הכי קאמר, - ]ומפרש רבנו פרץ 
ה’ אלקיך  “כלומר, מאחר שאנכי  על הסמ”ק  בהגהתו  הדברים שם  את 
הוא אחד מעשרה דברות, וכל הדברות הם ציווים, כמו כן אנכי הוא צווי, 
והאיך משמע, אלא ודאי ה”ק וכו’”[ – “כשם שאני רוצה שתאמינו בי שאני 
ואני עתיד  ה’ אלקיכם  בי שאני  רוצה שתאמינו  אני  כך  הוצאתי אתכם 
לקבץ אתכם ולהושיעכם. וכן יושיענו ברחמיו שנית, כדכתיב ושב וקבצך 
מכל העמים וגומר”, - ומוסיף רבנו פרץ שם בהגהה “אם כן צפית לישועה 

מצוה כתיבה היא מאנכי ולכך שואלין עליה”.

כתוב כאן, שציפיה לישועה זה דבר שנובע מתוך המצווה הראשונה 
אשר  אלקיך  ה’  “אנכי  הראשון  הדיבור  אותנו.  ציווה  העולם  שבורא 
צריכים  הדברים  אכן  לישועה.  ציפיה  מחייב  מצרים”  מארץ  הוצאתיך 
ביאור, איך החובה לציפיה לישועה מונחת פה, ומוכרחת מתוך הדברים 

האלו.

”אנכי ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים“. בדברה 
זו נאמר שבורא העולם תלה את כל התגלותו ביציאת מצרים, כאן הרי 
נאמרה ההתגלות שהתגלה בורא העולם לכלל ישראל. אנכי - זה אני - 
ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים, כלומר, בורא העולם תלה את 
כל ההתגלות כולה ביציאת מצרים, ודרכה ועל ידה אנו צריכים להכיר 
אותו. ”אנכי ולא יהיה לך מפי הגבורה שמענום“, אלו הן שתי הדיברות 
מכות,  מסכת  בסוף  חז”ל  כמאמר  עצמו,  העולם  בורא  מפי  ששמענו 

וההתגלות הזאת תלויה ביציאת מצרים.

גדול.  עיקר  כותב  ג’(  )מ”ו  ויגש  הלוי“ על התורה בפרשת  ”בית  בספר 
כאשר הקב”ה נגלה ליעקב אבינו ברדתו למצרים הוא אמר לו “אל תירא 
ארד  “אנכי  הוא  וההמשך  שם”,  אשימך  גדול  לגוי  כי  מצרימה  מרדה 

לעילוי נשמת האשה בלה בת ר' מנחם הלל לוין ע"ה

לתוכן



בתורה ובמצות כהוגן, וימצאו להם מרגוע וירבו בחכמה כדי שיזכו לחיי 
העולם הבא, לפי שבאותן הימים תרבה הדעה והחכמה והאמת שנאמר 

כי מלאה הארץ דעה את ה’”.

טוב  לקיום  ציפיה  אינה  לישועה  הציפיה  לישועה.  הציפיה  היא  זאת 
נביאיהם  ישראל  כל  שנתאוו  הגדולה  הציפיה  חלילה,  יותר,  ונעים 
וחכמיהם לימות המשיח היא כדי שיהיו פנויים לעסוק בתורה ובמצוות 
בתורה  לעסוק  פנוי  אינו  כשהלב  היום  לנו  מתאפשר  שלא  מה  כהוגן, 
כהוגן, והתנאים הם כאלו שאי אפשר לקיים את המצוות כהוגן, וחלקן 
הגדול ויתכן אף רובן חסרות לנו. הציפיה לישועה זאת הציפיה לגילוי 

שלם של דברי תורה.

דבר זה נובע מתוך ”אנכי ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים“. כאן 
נתגלה  ידה  על  ממצרים,  גאולה  אותה  מכח  ”הוצאתיך“,  שמכח  נאמר 
בורא העולם. אנכי - אשר הוצאתיך מארץ מצרים, ובורא העולם נתגלה 
עומק  בידינו את  אין  נשלם,  לא  וזה  ניתנה  וכיון שהתורה  תורה,  במתן 
זה  ואת  שואפים  אנו  שלזה  הרי  תורה  שקיבלנו  שאחרי  וכמובן  הסוד, 
אנו רוצים, מעתה, הציפיה לישועה היא הציפיה לגילוי השלם של תורה.

כששואלים אדם ציפית לישועה, שואלים אותו זאת מכח אותה דיברה 
לך  מתגלה  אני  הבורא,  אומר  שם  אלקיך.  ה’  אנכי  שאומרת  ראשונה 
אשר הוצאתיך מארץ מצרים. זאת הדרך שדרכה אני מתגלה לך, כך אני 
מתגלה לכם במתן תורה, על ידי הוצאתיך מארץ מצרים. ואנחנו מצפים 
להופעה נוספת, לגילוי נוסף, הגילוי לא נשלם, עדיין איננו מבינים את 
העומק של דברי תורה, והגילוי, גילוי העומק של דברי תורה, יבוא על 

ידי ישועה שהיא תהיה, הגילוי הפנימי, העמוק ביותר, של דברי תורה.

נמצא אם כן, שאותה ציפיה לישועה, נובעת מתוך הדיברה הראשונה 
את  כי אחר שקיבלנו  בעצם,  והדבר מחוייב  עמנו,  דבר  העולם  שבורא 
עד  ננוח  ולא  נשקוט  שלא  להיות  חייב  שמאז  הרי  הראשונה,  הדיברה 
שנבין דברי תורה לאשורם. עד שנבין את העומק של דברי תורה, את כל 
מה שטמון וצפון בהם. וכאמור, אחר שהתורה ניתנה לכתחילה כתורת 
חיים, הרי שזו עצם הגדרת המושג חיים, תשוקה להמשך חיים, כל מי 

שאינו רוצה לחיות באמת, אז הוא נחשב כמת.

חיים,  המושג  פירוש  זה  מחייבת,  היא  חיים  כתורת  שניתנה  התורה 
החיים מחייבים תשוקה ורצון להמשך של החיים האלה, זה דבר שכלול 
תורה  הרי שמתן  חיים,  תורת  היא  ואחר שהתורה  חיים.  בעצם המושג 
ויותר,  יותר  שיתגלה  נוסף  גילוי  להמשך  הזאת  הציפיה  את  גם  כולל 
הלאה והלאה, עד כמה שאפשר, עוד גילוי ועוד גילוי. ברגע שהדבר הזה 
התשוקה  היא  הזה  לדבר  התשוקה  אז  עצמם,  החיים  הם  שאלו  נתפס 

לחיים בעצמם, הדבר הזה כלול בעצם החיים.

המהר”ל מגלה את הסוד הזה על הפסוק “וימת שם משה עבד ה’ על 
פי ה’”. יש קושיא בדברים, איך יתכן שאדם חי יכתוב משפט כזה, מבאר 
המהר”ל שם בגור אריה כי באמת אין זה שקר, כי אחר שמשה רבינו הבין 
את הגזירה, ומשה רבינו כמובן לא רצה שום דבר שהוא נגד רצונו של 
בורא העולם, ואחר שנגזרה עליו גזירת מיתה והוא אפילו אינו רוצה נגד 

גזירתו יתברך, ממילא זה נקרא שהוא כבר לא חי יותר.

וכך, הציפיה לישועה נלמדת מפה. הציפיה לישועה זו הציפיה לאותה 
ציפיה  והיא מחייבת  סיני,  הר  אז במעמד  נשלמה  נוספת שלא  הופעה 

לישועה, כל הופעה, כל גילוי של בורא העולם, מגיע עם ישועה. 

התיקון של מלך המשיח חייב להגיע על ידי מואב
עשרת  את  קוראים  אנו  קריאות,  שתי  קוראים  אנו  השבועות  בחג 
הדיברות, ואנו קוראים גם את מגילת רות, והטעם לזה משום שבעצרת 
הזה  ביום  תורתנו,  מתן  זמן  זה  הזה,  ביום  נולדו  דברים  שני  דוד.  נולד 
בכל  וביום הזה קיבלנו את הישועה שאנחנו מצפים לה  קיבלנו תורה, 
יום. היינו את זה שעל ידו תבוא אותה ישועה שאנחנו מצפים לה בכל 
יום. גם אנכי ה’ אלקיך נולד ביום הזה, וגם, ביום הזה נולד זה שעל ידו 
חג  של  עניינו  הם  יחד  האלה  הדברים  שני  אותנו.  יושיע  העולם  בורא 

השבועות.

בדברי  ביום החמישים. מבואר  ימי ספירה,  ניתנה אחרי מ”ט  התורה 

עולה   שמואב  הגר”א,  בדברי  וגם  האריז”ל  בדברי  נמצא  כך  רבותינו, 
בגימטריה מ”ט. רבותינו מגלים לנו בזה שמואב העולה מ”ט נושא בתוכו 
שפלות  וכל  טומאה  כל  טומאה.  שערי  המ”ט  כל  את  ההיקף,  כל  את 

אפשרית בעולם נמצאת במואב. 

משום  כך,  מתוך  מתחייבת  המשיח  המלך  בא  שממואב  העובדה 
שהמלך המשיח צריך להיות זה שיתקן את כל העולם כולו, יעלה אותו 

בחזרה, ויחזיר אותו לאותו רצון שהיה בעת בריאת העולם.

העולם התדרדר ונפל מאד, העולם התרחק מאד מהמקור שהוא נברא 
עליו, מאותו רצון שהיה בזמן בריאת העולם. על אותו זמן של גמר בריאת 
העולם דרשו חז”ל בבראשית רבה )פרשה ט’( “כך אמר הקדוש ברוך הוא 
לעולמו, עולמי עולמי הלווי תהי מעלה חן לפני בכל עת כשם שהעלית 

חן לפני בשעה הזו”, העולם היה רצוי וטוב, הוא היה כרצונו יתברך.

אדם  של  הולדתו  יום  בראשית,  מעשה  של  הששי  מהיום  מאז,  אכן 
הראשון, העולם הולך מדחי אל דחי, הולך ומתדרדר ונעשה גרוע יותר, 
מקורן  כולן  השפלויות  וכל  מחבירו,  מרובה  קללתו  שאין  יום  לך  ואין 

במואב.

חז”ל אומרים על הפסוק “וימת שם משה עבד ה’ בארץ מואב על פי ה’ 
ויקבור אותו בגיא בארץ מואב מול בית פעור”, שקברו של משה רבינו 
היה בארץ מואב מול בית פעור כדי לכפר על מעשה פעור. משה רבינו 
”כי שם חלקת מחוקק ספון“, כדי שהוא יהיה המשקל  נטמן ונגנז שם, 
בלעם  בעצת  במואב  פעור שהיה  על מעשה  לכפר  כדי  למואב,  שכנגד 
“ויחל העם לזנות אל בנות  הרשע, כפי שנאמרה פרשה שלמה בתורה 
מואב”. זאת היתה עצת בלעם, ואותן בנות מואב הן אלו שלקחו, היטו, 
מאיתנו  שנפלו  עד  זרה,  עבודה  לעובדי  אותנו  והפכו  אותנו,  והסיתו 

כמאמר הכתוב ”ויהיו המתים במגיפה ארבעה ועשרים אלף“.

אותה מגיפה עדיין קיימת, עדיין לא התרפאנו ממנה. היא באה עלינו 
בגלל אותה עצה ומזימה של בלעם שאמר לבלק “אלהיהם של אלו שונא 
זימה” ובזה תוכל להכשילם. בפסוק כתוב “ולא אבה ה’ אלקיך לשמוע אל 
בלעם ויהפוך ה’ אלקיך לך את הקללה לברכה כי אהבך ה’ אלקיך”, אבל 
בזימה,  אותם  שכשתכשילו  הרי  זימה,  שונא  אלו  של  שאלהיהם  מכיון 

רח”ל, אז כבר לא יהיה ”כי אהבך ה’ אלקיך“.

לכן כתוב בגמרא בסנהדרין )ק”ה ע”ב( שכל ברכותיו של בלעם, אחרי 
חזרו לקללה, חוץ ממה טובו אהליך  כולן  נהפכו מקללה לברכה,  שהן 
יעקב משכנותיך ישראל. שם, באהליך ובמשכנותיך, היינו, בבתי כנסיות 
שם  ]כי  מהקללה,  לצאת  שאפשר  היחידי  המקום  זה  מדרשות,  ובבתי 
כל  אבל  כי אהבך[,  רק מכח  היה  וההיפוך  ציון“  ה’ שערי  ”אוהב  נאמר 
יתר המקומות, כל יתר העולם כולו, בכל מקום שאנו נמצאים שלא בבתי 
אותה  בגלל  זה  וכל  תחת הקללה.  נמצאים  אנו  ובתי מדרשות,  כנסיות 
עצה, בגלל אותן בנות מואב. ולשם כך נקבר משה רבינו בארץ מואב מול 

בית פעור, כדי להיות כנגד המעשה הזה.

ומגלה את  ישראל שצריכה להיות המלכות שמביאה  המלכות בכלל 
המלכות  ממואב.  אלינו  הגיעה  הזאת  המלכות  בעולם,  יתברך  מלכותו 
לנקודה  עד  כולה  הבריאה  כל  את  שמחזירה  זאת  להיות  צריכה  שלנו 
זה  הראשונה.  לכוונה  אליו,  להגיע  יכולה  שהיא  השפל  של  האחרונה 
כולה  הבריאה  כל  את  להחזיר  המשיח,  המלך  של  עניינו  וזה  תפקידו 
הרצון,  כפי  הכוונה,  כפי  תהיה  כולה  שהבריאה  הראשונה,  לכוונה 
שהבריאה כולה תהיה מעלה חן לפניו בכל שעה כמו בשעה הראשונה. 
שהיא  וכמו  ראשונה,  שעה  מאותה  בכלל  תסטה  לא  שהבריאה  והיינו 

הייתה כך היא תמשיך להתקיים.

את הדבר הזה יכול לעשות רק מי שהפך את כל טומאת מואב על פיה. 
זאת הייתה רות המואביה שהייתה אמה של מלכות. רות אשר מבחינת 
מואב הייתה המיטב שבמיטב של בנות מואב, היא היתה ה’בנות מואב’ 
ה’בנות מואב’ הזה, כך  וכשהיא הפכה את כל  בה”א הידיעה, התמצית, 

באופן כזה, כל המ”ט שערי טומאה הפכו להיות שערי בינה.

חג השבועות הוא היום החמישים, אין לו שום תאריך אחר. התאריך 
חדשה  מנחה  והקרבתם  יום  חמשים  “תספרו  הוא  עליו  שנכתב  היחיד 

עמך מצרימה ואנוכי אעלך גם עלה. מגלה כאן הבית הלוי “דכאן באה 
ישראל,  על  שמו  נקרא  שיהיה  ההבטחות  שבכל  הגדולה  ההבטחה  לו 
והכוונה בזה דלעולם לא יפרסם שם כבודו בעולם ע”י מעשה היוצא חוץ 
מדרך הטבע רק באמצעות צורך ישועתן של ישראל, וע”י ישועת ישראל 
ישראל  שיהיו  זמן  ובכל  מעשה  ובכל  העולם.  בכל  כבודו  שם  יתפרסם 
בשפלות חלילה ממילא יהיה גם כבודו בהסתר ובהעלם, וז”ש לו אנכי 
נגלה  ארד עמך מצרימה, דכל זמן שאתה תהיה בירידה גם כבודי אינו 
בעולם”, אנכי ארד עמך, היינו כשאתה תהיה בירידה גם אני אהיה ירוד, 

ואנכי אעלך גם עלה, עלייתך תהיה עליה גם לי.

זאת באמת הבטחה נפלאה מאד. לעולם נקשר שמו של הקב”ה בנו, כך, 
שכל ירידה שלנו היא חילול שמו יתברך, ועליה שלנו היא קידוש שמו, 
שמו מתקדש רק ע”י ישועת ישראל. זה הקשר העמוק שקשר הקב”ה 
את שמו בישראל. והדברים מגיעים עד כדי שעל הפסוק “ועלו מושיעים 
שהיה  חז”ל  הקשו  המלוכה,  לה’  והיתה  עשו  הר  את  לשפוט  ציון  בהר 
ראוי לכתוב ועלו נושעים בהר ציון, כי את מי הם מושיעים, ודרשו בזה, 
ישועתו שלו, של הקב”ה. אותם  היא  שהפסוק מלמד שישועתנו שלנו 

נושעים, הם מושיעים, והם מאפשרים שתהיה ”והיתה לה’ המלוכה“.

את הדבר הזה אנו לומדים גם מ”אנכי ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ 
נובעת  מכאן  מצרים“,  מארץ  ”הוצאתיך  ידי  שעל  נאמר  כאן  מצרים”. 

ועולה כל ההתגלות. 

כי הנה, גילויו יתברך בעולם היה במעמד הר סיני, בדיברות. והדברה 
כוללת  מאמרות,  מעשרה  הראשון  בראשית,  כנגד  המכוונת  הראשונה 
ברא אלקים  וכשם ש”בראשית  כולן,  הדיברות  כל  את  בתוכה בתמצית 
בתוכו  כולל  הבריאה,  של  הראשון  המאמר  הארץ”,  ואת  השמים  את 
את השמים לרבות כל תולדותיהן ואת הארץ לרבות כל תולדותיה, כך 
המאמר ”אנכי ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים“ כולל בתמצית את 

כל גילויו יתברך בכלל.

אותנו,  הושיע  זה שהוא  ידי  על  נתגלה  כן, שבורא העולם  אם  נמצא 
והוציא אותנו ממצרים, וזה המכוון בכתוב “אנכי ה’ אלקיך אשר הוצאתיך 

מארץ מצרים מבית עבדים”.

אנו מצפים ומובטחים לגילוי נוסף של מתן תורה
כי  פיהו  מנשיקות  “ישקני  הראשון  השיר  על  השירים,  שיר  בתחילת 
טובים דודיך מיין”, כותב רש”י, “ונאמר דוגמא שלו על שם שנתן להם 
ואותם דודים עודם ערבים עליהם  ודיבר עמהם פנים אל פנים,  תורתו 
מכל שעשוע” - היינו אותה קירבה, חיבור, ואהבה, עודם ערבים על כנסת 
לבאר  עליהם  עוד  להופיע  מאתו  “ומובטחים   - שעשוע,  מכל  ישראל, 
להם סוד טעמיה ומסתר צפונותיה ומחלים פניו לקיים דברו וזהו ישקני 

מנשיקות פיהו”.

כתוב כאן ברש”י, ומקורו ודאי במדרש, שמעמד הר סיני לא נגמר, לא 
הכל ניתן במעמד הר סיני. במעמד הר סיני ניתנה לנו התורה, וכל מה 
שאנחנו צריכים לדעת כדי לקיים ניתן לנו. אבל עדיין לא ניתנו לנו סוד 
טעמיה ומסתר צפונותיה, את זה עדיין לא קיבלנו. סוד טעמיה ומסתר 
צפונותיה, היינו, מה שצפון ונמצא בעומק הדברים, עומק טעמי הדברים, 
עדיין נסתר וצפון בסוד, והקב”ה עתיד להופיע עלינו עוד פעם, ולגלות 
לנו את הסוד הזה, תהיה עוד הופעה מעין ”הופיע מהר פארן“, “מובטחים 
מאתו להופיע עוד עליהם לגלות להם סוד טעמיה ומסתר צפונותיה”. לא 
קיבלנו את הכל, עדיין איננו יודעים את עומק  וסוד הדברים, ומדובר כאן 
אפילו על מקבלי התורה. במעמד הר סיני לא קיבלנו את כל מה שיש 

לקבל בתורה, עדיין נשארו חלקים שלא ניתנו לנו ולא קיבלנו אותם.

חז”ל דורשים )במדבר רבה י”ט ו’, תנחומא חקת כ”ד( את הפסוק בזכריה )י”ד 
ו’( ”ביום ההוא לא יהיה אור יקרות וקפאון“, שביום ההוא, היינו לעתיד 
לבוא, ”אור יקרות“, היינו הדברים שהם יקרים וקשים להשגה ואי אפשר 
להגיע אליהם בעולם הזה, עתידים להיות צפויים לעולם הבא, מלשון 
דבר שצף. וכך היא לשון המדרש “יקפאון כתיב, דברים המכוסין מכם 
בעולם הזה עתידים להיות צופים לעולם הבא”, קיפאון מלשון קופיא, 
דבר העולה וצף. דברים שהם יקרים בעולם הזה עתידים להיות צפוים 

בעולם הבא.

אנו לומדים מכאן, שמה שלא גלוי בעולם הזה צריך גילוי נוסף. תהיה 
נתינה נוספת של סוד הדברים, סתר הצפונות. אותם דברים שהם יקרים 
צפוים  להיות  עתידים  פה,  אותם  להשיג  אפשר  אי  וכעת  הזה,  בעולם 
מדבר  שעליו  הגילוי  הוא  הזה,  הגילוי  יתגלו.  שהם  משום  הבא  לעולם 
לבוא,  לעתיד  הבא  בעולם  הגילוי  להיות  עתיד  שהוא  גילוי  זה  רש”י. 
יופיע עלינו,  גילוי אחד שבורא העולם  עוד  יתווסף  אז  בימינו,  במהרה 
שהוא  מימד  אותו  נתגלה,  לא  שעוד  המימד  את  ים,  הפְְּנֽ� את  לנו  ויגלה 

עדיין יקר בעולם הזה.

שבו  סיני,  הר  במעמד  שהיה  תורה  שמתן  רואים  שאנו  כשם  מעתה, 
מצרים,  מארץ  הוצאתיך  גבי  על  היה  אלוקיך  ה’  אנכי  של  הגילוי  היה  
הדברים,  לעומק  שמקבילה  ישועה  גבי  על  תהיה  הבאה  ההתגלות  כך 
ישועת עולמים. שם יתגלה הקב”ה כמאמר הכתוב בירמיהו )כ”ג ח’( “ולא 
יאמרו עוד חי ה’ אשר העלה את בני ישראל מארץ מצרים, כי אם חי ה’ 
אשר העלה ואשר הביא את בני ישראל מארץ צפונה ומכל הארצות אשר 

הדחתים שם”.

יתגלה  ידה  שעל  נוספת,  ישועה  גבי  על  יהיה  לבוא  לעתיד  הגילוי 
העומק של דברי תורה. סוד טעמיה ומסתר צפונותיה של התורה יתגלו 
מצרים”,  מארץ  הוצאתיך  ב”אשר  נתגלה  אלקיך  ה’  שאנכי  שכשם  כך, 
על גבי יציאת מצרים, כך מה שאנו מובטחים שעתיד להתגלות במהרה 
ישועה  זו תהיה  ישועת עולמים.  ישועה שתהיה  גבי  יתגלה על  בימינו, 
כאן  שלימה,  גאולה  גלות.  אחריה  שאין  אמיתית  ישועה  יותר,  עמוקה 

הגילוי יתגלה לגמרי, בהחלט, זה יהיה גילוי שלם.

מציאות של חיים מחייבת תשוקה לחיות עוד ועוד
להשתדל  חייבים  אנו  ודאי  תורה,  שנתגלתה  גילוי  אותו  מכח  והנה, 
)נ”ה ע”א( על הפסוק “לא בשמים  להשיגה, וכפי שדרשו חז”ל בעירובין 
היא ולא מעבר לים היא”, “לא בשמים היא שאם בשמים היא אתה צריך 
בשמים  אחריה  לעבור  צריך  אתה  היא  לים  מעבר  ואם  אחריה  לעלות 

היא”, אכן יש לבאר מה נאמר בזה שהיינו חייבים לעלות ולקחתה.

היא  אשר  בתורה  כלשהי  אחיזה  לנו  נתן  תורה  מתן  הדברים,  פירוש 
המחברת אותנו אליה. התורה היא תורת חיים כפי שאנו אומרים בתפילה 
”כי באור פניך נתת לנו ה’ אלקינו תורת חיים“. וכך מצינו בגמרא בשבת 
)פ”ח ע”ב( “ואמר רבי יהושע בן לוי כל דיבור ודיבור שיצא מפי הקדוש 

יצאה בדברו ומאחר  ברוך הוא יצתה נשמתן של ישראל שנאמר נפשי 
שמדיבור ראשון יצתה נשמתן דיבור שני היאך קיבלו הוריד טל שעתיד 
להחיות בו מתים והחיה אותם”. משמע בדברי חז”ל וכן מפורש בדברי 
רבותינו, שהטל הזה שעתיד הקב”ה להחיות בו את המתים הוא הדיבור 
הבא, אלו דברי התורה בעצמם. אנחנו אומרים על דברי התורה “אשר 
נתן לנו תורת אמת וחיי עולם נטע בתוכנו”, הקב”ה נטע בנו עם התורה 

שניתנה לנו חיי עולם, התורה הזאת בעצמה היא אמת והיא חיי עולם.

כך הוא עצם עניינה של תורה, ומתוך מה שניתן לנו אנחנו טועמים 
אפס קצהו, מעתה, כאשר מקבלים תורה באמת, הרי שמתוך מה שניתן, 
ותופסים  יותר  מבינים  שאנו  עד  לנוח,  לשקוט  כבר  יכולים  איננו  שוב 
יותר. לא יתכן שיהיה לאדם איזשהו חיבור לתורה והוא לא ישתוקק בכל 
ליבו ונפשו להבין יותר, להגיע יותר לעומק, להבין הלאה, לתפוס יותר, 
לקלוט ולהתחבר יותר. ברגע שהבנו שכאן נמצא העיקר, שכאן החיים 
עצמם, הרי שזה הדבר שאליו צריכה להיות מכוונת כל תשוקתנו. כל מה 
שהאדם רוצה זה חיות, חיים, קיום איתן חזק ומבוסס יותר, עמוק יותר, 
החיים עצמם הם הרצון לחיים. אין ציור בחיים בלי שהחיים האלה יהיו 

רצון לחיות את החיים האלה, זהו עצמם של החיים.

כשהתורה ניתנה לנו כתורת חיים, היא ניתנה לנו כך, שברגע שזכינו 
הדברים,  שמטבע  הרי  תורה,  בדברי  כלשהי  בנגיעה  שזכינו  במשהו, 
יותר, להבין את  מעצם החיבור לתורה, אנו רוצים להבין הלאה, להבין 

כל העומק.

זה כפי הנראה הפירוש בדברים שמגלה לנו הסמ”ק. העיקר שבציפיה 
לישועה אינו בנוחות שבישועה, בחיים הטובים שיבואו, אלא כפי שכותב 
הרמב”ם בהלכות תשובה )פ”ט ה”ב( “ומפני זה נתאוו כל ישראל נביאיהם 
וחכמיהם לימות המשיח כדי שינוחו ממלכיות שאינן מניחות להן לעסוק 
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בתורה ובמצות כהוגן, וימצאו להם מרגוע וירבו בחכמה כדי שיזכו לחיי 
העולם הבא, לפי שבאותן הימים תרבה הדעה והחכמה והאמת שנאמר 

כי מלאה הארץ דעה את ה’”.

טוב  לקיום  ציפיה  אינה  לישועה  הציפיה  לישועה.  הציפיה  היא  זאת 
נביאיהם  ישראל  כל  שנתאוו  הגדולה  הציפיה  חלילה,  יותר,  ונעים 
וחכמיהם לימות המשיח היא כדי שיהיו פנויים לעסוק בתורה ובמצוות 
בתורה  לעסוק  פנוי  אינו  כשהלב  היום  לנו  מתאפשר  שלא  מה  כהוגן, 
כהוגן, והתנאים הם כאלו שאי אפשר לקיים את המצוות כהוגן, וחלקן 
הגדול ויתכן אף רובן חסרות לנו. הציפיה לישועה זאת הציפיה לגילוי 

שלם של דברי תורה.

דבר זה נובע מתוך ”אנכי ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים“. כאן 
נתגלה  ידה  על  ממצרים,  גאולה  אותה  מכח  ”הוצאתיך“,  שמכח  נאמר 
בורא העולם. אנכי - אשר הוצאתיך מארץ מצרים, ובורא העולם נתגלה 
עומק  בידינו את  אין  נשלם,  לא  וזה  ניתנה  וכיון שהתורה  תורה,  במתן 
זה  ואת  שואפים  אנו  שלזה  הרי  תורה  שקיבלנו  שאחרי  וכמובן  הסוד, 
אנו רוצים, מעתה, הציפיה לישועה היא הציפיה לגילוי השלם של תורה.

כששואלים אדם ציפית לישועה, שואלים אותו זאת מכח אותה דיברה 
לך  מתגלה  אני  הבורא,  אומר  שם  אלקיך.  ה’  אנכי  שאומרת  ראשונה 
אשר הוצאתיך מארץ מצרים. זאת הדרך שדרכה אני מתגלה לך, כך אני 
מתגלה לכם במתן תורה, על ידי הוצאתיך מארץ מצרים. ואנחנו מצפים 
להופעה נוספת, לגילוי נוסף, הגילוי לא נשלם, עדיין איננו מבינים את 
העומק של דברי תורה, והגילוי, גילוי העומק של דברי תורה, יבוא על 

ידי ישועה שהיא תהיה, הגילוי הפנימי, העמוק ביותר, של דברי תורה.

נמצא אם כן, שאותה ציפיה לישועה, נובעת מתוך הדיברה הראשונה 
את  כי אחר שקיבלנו  בעצם,  והדבר מחוייב  עמנו,  דבר  העולם  שבורא 
עד  ננוח  ולא  נשקוט  שלא  להיות  חייב  שמאז  הרי  הראשונה,  הדיברה 
שנבין דברי תורה לאשורם. עד שנבין את העומק של דברי תורה, את כל 
מה שטמון וצפון בהם. וכאמור, אחר שהתורה ניתנה לכתחילה כתורת 
חיים, הרי שזו עצם הגדרת המושג חיים, תשוקה להמשך חיים, כל מי 

שאינו רוצה לחיות באמת, אז הוא נחשב כמת.

חיים,  המושג  פירוש  זה  מחייבת,  היא  חיים  כתורת  שניתנה  התורה 
החיים מחייבים תשוקה ורצון להמשך של החיים האלה, זה דבר שכלול 
תורה  הרי שמתן  חיים,  תורת  היא  ואחר שהתורה  חיים.  בעצם המושג 
ויותר,  יותר  שיתגלה  נוסף  גילוי  להמשך  הזאת  הציפיה  את  גם  כולל 
הלאה והלאה, עד כמה שאפשר, עוד גילוי ועוד גילוי. ברגע שהדבר הזה 
התשוקה  היא  הזה  לדבר  התשוקה  אז  עצמם,  החיים  הם  שאלו  נתפס 

לחיים בעצמם, הדבר הזה כלול בעצם החיים.

המהר”ל מגלה את הסוד הזה על הפסוק “וימת שם משה עבד ה’ על 
פי ה’”. יש קושיא בדברים, איך יתכן שאדם חי יכתוב משפט כזה, מבאר 
המהר”ל שם בגור אריה כי באמת אין זה שקר, כי אחר שמשה רבינו הבין 
את הגזירה, ומשה רבינו כמובן לא רצה שום דבר שהוא נגד רצונו של 
בורא העולם, ואחר שנגזרה עליו גזירת מיתה והוא אפילו אינו רוצה נגד 

גזירתו יתברך, ממילא זה נקרא שהוא כבר לא חי יותר.

וכך, הציפיה לישועה נלמדת מפה. הציפיה לישועה זו הציפיה לאותה 
ציפיה  והיא מחייבת  סיני,  הר  אז במעמד  נשלמה  נוספת שלא  הופעה 

לישועה, כל הופעה, כל גילוי של בורא העולם, מגיע עם ישועה. 

התיקון של מלך המשיח חייב להגיע על ידי מואב
עשרת  את  קוראים  אנו  קריאות,  שתי  קוראים  אנו  השבועות  בחג 
הדיברות, ואנו קוראים גם את מגילת רות, והטעם לזה משום שבעצרת 
הזה  ביום  תורתנו,  מתן  זמן  זה  הזה,  ביום  נולדו  דברים  שני  דוד.  נולד 
בכל  וביום הזה קיבלנו את הישועה שאנחנו מצפים לה  קיבלנו תורה, 
יום. היינו את זה שעל ידו תבוא אותה ישועה שאנחנו מצפים לה בכל 
יום. גם אנכי ה’ אלקיך נולד ביום הזה, וגם, ביום הזה נולד זה שעל ידו 
חג  של  עניינו  הם  יחד  האלה  הדברים  שני  אותנו.  יושיע  העולם  בורא 

השבועות.

בדברי  ביום החמישים. מבואר  ימי ספירה,  ניתנה אחרי מ”ט  התורה 

עולה   שמואב  הגר”א,  בדברי  וגם  האריז”ל  בדברי  נמצא  כך  רבותינו, 
בגימטריה מ”ט. רבותינו מגלים לנו בזה שמואב העולה מ”ט נושא בתוכו 
שפלות  וכל  טומאה  כל  טומאה.  שערי  המ”ט  כל  את  ההיקף,  כל  את 

אפשרית בעולם נמצאת במואב. 

משום  כך,  מתוך  מתחייבת  המשיח  המלך  בא  שממואב  העובדה 
שהמלך המשיח צריך להיות זה שיתקן את כל העולם כולו, יעלה אותו 

בחזרה, ויחזיר אותו לאותו רצון שהיה בעת בריאת העולם.

העולם התדרדר ונפל מאד, העולם התרחק מאד מהמקור שהוא נברא 
עליו, מאותו רצון שהיה בזמן בריאת העולם. על אותו זמן של גמר בריאת 
העולם דרשו חז”ל בבראשית רבה )פרשה ט’( “כך אמר הקדוש ברוך הוא 
לעולמו, עולמי עולמי הלווי תהי מעלה חן לפני בכל עת כשם שהעלית 

חן לפני בשעה הזו”, העולם היה רצוי וטוב, הוא היה כרצונו יתברך.

אדם  של  הולדתו  יום  בראשית,  מעשה  של  הששי  מהיום  מאז,  אכן 
הראשון, העולם הולך מדחי אל דחי, הולך ומתדרדר ונעשה גרוע יותר, 
מקורן  כולן  השפלויות  וכל  מחבירו,  מרובה  קללתו  שאין  יום  לך  ואין 

במואב.

חז”ל אומרים על הפסוק “וימת שם משה עבד ה’ בארץ מואב על פי ה’ 
ויקבור אותו בגיא בארץ מואב מול בית פעור”, שקברו של משה רבינו 
היה בארץ מואב מול בית פעור כדי לכפר על מעשה פעור. משה רבינו 
”כי שם חלקת מחוקק ספון“, כדי שהוא יהיה המשקל  נטמן ונגנז שם, 
בלעם  בעצת  במואב  פעור שהיה  על מעשה  לכפר  כדי  למואב,  שכנגד 
“ויחל העם לזנות אל בנות  הרשע, כפי שנאמרה פרשה שלמה בתורה 
מואב”. זאת היתה עצת בלעם, ואותן בנות מואב הן אלו שלקחו, היטו, 
מאיתנו  שנפלו  עד  זרה,  עבודה  לעובדי  אותנו  והפכו  אותנו,  והסיתו 

כמאמר הכתוב ”ויהיו המתים במגיפה ארבעה ועשרים אלף“.

אותה מגיפה עדיין קיימת, עדיין לא התרפאנו ממנה. היא באה עלינו 
בגלל אותה עצה ומזימה של בלעם שאמר לבלק “אלהיהם של אלו שונא 
זימה” ובזה תוכל להכשילם. בפסוק כתוב “ולא אבה ה’ אלקיך לשמוע אל 
בלעם ויהפוך ה’ אלקיך לך את הקללה לברכה כי אהבך ה’ אלקיך”, אבל 
בזימה,  אותם  שכשתכשילו  הרי  זימה,  שונא  אלו  של  שאלהיהם  מכיון 

רח”ל, אז כבר לא יהיה ”כי אהבך ה’ אלקיך“.

לכן כתוב בגמרא בסנהדרין )ק”ה ע”ב( שכל ברכותיו של בלעם, אחרי 
חזרו לקללה, חוץ ממה טובו אהליך  כולן  נהפכו מקללה לברכה,  שהן 
יעקב משכנותיך ישראל. שם, באהליך ובמשכנותיך, היינו, בבתי כנסיות 
שם  ]כי  מהקללה,  לצאת  שאפשר  היחידי  המקום  זה  מדרשות,  ובבתי 
כל  אבל  כי אהבך[,  רק מכח  היה  וההיפוך  ציון“  ה’ שערי  ”אוהב  נאמר 
יתר המקומות, כל יתר העולם כולו, בכל מקום שאנו נמצאים שלא בבתי 
אותה  בגלל  זה  וכל  תחת הקללה.  נמצאים  אנו  ובתי מדרשות,  כנסיות 
עצה, בגלל אותן בנות מואב. ולשם כך נקבר משה רבינו בארץ מואב מול 

בית פעור, כדי להיות כנגד המעשה הזה.

ומגלה את  ישראל שצריכה להיות המלכות שמביאה  המלכות בכלל 
המלכות  ממואב.  אלינו  הגיעה  הזאת  המלכות  בעולם,  יתברך  מלכותו 
לנקודה  עד  כולה  הבריאה  כל  את  שמחזירה  זאת  להיות  צריכה  שלנו 
זה  הראשונה.  לכוונה  אליו,  להגיע  יכולה  שהיא  השפל  של  האחרונה 
כולה  הבריאה  כל  את  להחזיר  המשיח,  המלך  של  עניינו  וזה  תפקידו 
הרצון,  כפי  הכוונה,  כפי  תהיה  כולה  שהבריאה  הראשונה,  לכוונה 
שהבריאה כולה תהיה מעלה חן לפניו בכל שעה כמו בשעה הראשונה. 
שהיא  וכמו  ראשונה,  שעה  מאותה  בכלל  תסטה  לא  שהבריאה  והיינו 

הייתה כך היא תמשיך להתקיים.

את הדבר הזה יכול לעשות רק מי שהפך את כל טומאת מואב על פיה. 
זאת הייתה רות המואביה שהייתה אמה של מלכות. רות אשר מבחינת 
מואב הייתה המיטב שבמיטב של בנות מואב, היא היתה ה’בנות מואב’ 
ה’בנות מואב’ הזה, כך  וכשהיא הפכה את כל  בה”א הידיעה, התמצית, 

באופן כזה, כל המ”ט שערי טומאה הפכו להיות שערי בינה.

חג השבועות הוא היום החמישים, אין לו שום תאריך אחר. התאריך 
חדשה  מנחה  והקרבתם  יום  חמשים  “תספרו  הוא  עליו  שנכתב  היחיד 
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בתורה ובמצות כהוגן, וימצאו להם מרגוע וירבו בחכמה כדי שיזכו לחיי 
העולם הבא, לפי שבאותן הימים תרבה הדעה והחכמה והאמת שנאמר 

כי מלאה הארץ דעה את ה’”.

טוב  לקיום  ציפיה  אינה  לישועה  הציפיה  לישועה.  הציפיה  היא  זאת 
נביאיהם  ישראל  כל  שנתאוו  הגדולה  הציפיה  חלילה,  יותר,  ונעים 
וחכמיהם לימות המשיח היא כדי שיהיו פנויים לעסוק בתורה ובמצוות 
בתורה  לעסוק  פנוי  אינו  כשהלב  היום  לנו  מתאפשר  שלא  מה  כהוגן, 
כהוגן, והתנאים הם כאלו שאי אפשר לקיים את המצוות כהוגן, וחלקן 
הגדול ויתכן אף רובן חסרות לנו. הציפיה לישועה זאת הציפיה לגילוי 

שלם של דברי תורה.

דבר זה נובע מתוך ”אנכי ה’ אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים“. כאן 
נתגלה  ידה  על  ממצרים,  גאולה  אותה  מכח  ”הוצאתיך“,  שמכח  נאמר 
בורא העולם. אנכי - אשר הוצאתיך מארץ מצרים, ובורא העולם נתגלה 
עומק  בידינו את  אין  נשלם,  לא  וזה  ניתנה  וכיון שהתורה  תורה,  במתן 
זה  ואת  שואפים  אנו  שלזה  הרי  תורה  שקיבלנו  שאחרי  וכמובן  הסוד, 
אנו רוצים, מעתה, הציפיה לישועה היא הציפיה לגילוי השלם של תורה.

כששואלים אדם ציפית לישועה, שואלים אותו זאת מכח אותה דיברה 
לך  מתגלה  אני  הבורא,  אומר  שם  אלקיך.  ה’  אנכי  שאומרת  ראשונה 
אשר הוצאתיך מארץ מצרים. זאת הדרך שדרכה אני מתגלה לך, כך אני 
מתגלה לכם במתן תורה, על ידי הוצאתיך מארץ מצרים. ואנחנו מצפים 
להופעה נוספת, לגילוי נוסף, הגילוי לא נשלם, עדיין איננו מבינים את 
העומק של דברי תורה, והגילוי, גילוי העומק של דברי תורה, יבוא על 

ידי ישועה שהיא תהיה, הגילוי הפנימי, העמוק ביותר, של דברי תורה.

נמצא אם כן, שאותה ציפיה לישועה, נובעת מתוך הדיברה הראשונה 
את  כי אחר שקיבלנו  בעצם,  והדבר מחוייב  עמנו,  דבר  העולם  שבורא 
עד  ננוח  ולא  נשקוט  שלא  להיות  חייב  שמאז  הרי  הראשונה,  הדיברה 
שנבין דברי תורה לאשורם. עד שנבין את העומק של דברי תורה, את כל 
מה שטמון וצפון בהם. וכאמור, אחר שהתורה ניתנה לכתחילה כתורת 
חיים, הרי שזו עצם הגדרת המושג חיים, תשוקה להמשך חיים, כל מי 

שאינו רוצה לחיות באמת, אז הוא נחשב כמת.

חיים,  המושג  פירוש  זה  מחייבת,  היא  חיים  כתורת  שניתנה  התורה 
החיים מחייבים תשוקה ורצון להמשך של החיים האלה, זה דבר שכלול 
תורה  הרי שמתן  חיים,  תורת  היא  ואחר שהתורה  חיים.  בעצם המושג 
ויותר,  יותר  שיתגלה  נוסף  גילוי  להמשך  הזאת  הציפיה  את  גם  כולל 
הלאה והלאה, עד כמה שאפשר, עוד גילוי ועוד גילוי. ברגע שהדבר הזה 
התשוקה  היא  הזה  לדבר  התשוקה  אז  עצמם,  החיים  הם  שאלו  נתפס 

לחיים בעצמם, הדבר הזה כלול בעצם החיים.

המהר”ל מגלה את הסוד הזה על הפסוק “וימת שם משה עבד ה’ על 
פי ה’”. יש קושיא בדברים, איך יתכן שאדם חי יכתוב משפט כזה, מבאר 
המהר”ל שם בגור אריה כי באמת אין זה שקר, כי אחר שמשה רבינו הבין 
את הגזירה, ומשה רבינו כמובן לא רצה שום דבר שהוא נגד רצונו של 
בורא העולם, ואחר שנגזרה עליו גזירת מיתה והוא אפילו אינו רוצה נגד 

גזירתו יתברך, ממילא זה נקרא שהוא כבר לא חי יותר.

וכך, הציפיה לישועה נלמדת מפה. הציפיה לישועה זו הציפיה לאותה 
ציפיה  והיא מחייבת  סיני,  הר  אז במעמד  נשלמה  נוספת שלא  הופעה 

לישועה, כל הופעה, כל גילוי של בורא העולם, מגיע עם ישועה. 

התיקון של מלך המשיח חייב להגיע על ידי מואב
עשרת  את  קוראים  אנו  קריאות,  שתי  קוראים  אנו  השבועות  בחג 
הדיברות, ואנו קוראים גם את מגילת רות, והטעם לזה משום שבעצרת 
הזה  ביום  תורתנו,  מתן  זמן  זה  הזה,  ביום  נולדו  דברים  שני  דוד.  נולד 
בכל  וביום הזה קיבלנו את הישועה שאנחנו מצפים לה  קיבלנו תורה, 
יום. היינו את זה שעל ידו תבוא אותה ישועה שאנחנו מצפים לה בכל 
יום. גם אנכי ה’ אלקיך נולד ביום הזה, וגם, ביום הזה נולד זה שעל ידו 
חג  של  עניינו  הם  יחד  האלה  הדברים  שני  אותנו.  יושיע  העולם  בורא 

השבועות.

בדברי  ביום החמישים. מבואר  ימי ספירה,  ניתנה אחרי מ”ט  התורה 

עולה   שמואב  הגר”א,  בדברי  וגם  האריז”ל  בדברי  נמצא  כך  רבותינו, 
בגימטריה מ”ט. רבותינו מגלים לנו בזה שמואב העולה מ”ט נושא בתוכו 
שפלות  וכל  טומאה  כל  טומאה.  שערי  המ”ט  כל  את  ההיקף,  כל  את 

אפשרית בעולם נמצאת במואב. 

משום  כך,  מתוך  מתחייבת  המשיח  המלך  בא  שממואב  העובדה 
שהמלך המשיח צריך להיות זה שיתקן את כל העולם כולו, יעלה אותו 

בחזרה, ויחזיר אותו לאותו רצון שהיה בעת בריאת העולם.

העולם התדרדר ונפל מאד, העולם התרחק מאד מהמקור שהוא נברא 
עליו, מאותו רצון שהיה בזמן בריאת העולם. על אותו זמן של גמר בריאת 
העולם דרשו חז”ל בבראשית רבה )פרשה ט’( “כך אמר הקדוש ברוך הוא 
לעולמו, עולמי עולמי הלווי תהי מעלה חן לפני בכל עת כשם שהעלית 

חן לפני בשעה הזו”, העולם היה רצוי וטוב, הוא היה כרצונו יתברך.

אדם  של  הולדתו  יום  בראשית,  מעשה  של  הששי  מהיום  מאז,  אכן 
הראשון, העולם הולך מדחי אל דחי, הולך ומתדרדר ונעשה גרוע יותר, 
מקורן  כולן  השפלויות  וכל  מחבירו,  מרובה  קללתו  שאין  יום  לך  ואין 

במואב.

חז”ל אומרים על הפסוק “וימת שם משה עבד ה’ בארץ מואב על פי ה’ 
ויקבור אותו בגיא בארץ מואב מול בית פעור”, שקברו של משה רבינו 
היה בארץ מואב מול בית פעור כדי לכפר על מעשה פעור. משה רבינו 
”כי שם חלקת מחוקק ספון“, כדי שהוא יהיה המשקל  נטמן ונגנז שם, 
בלעם  בעצת  במואב  פעור שהיה  על מעשה  לכפר  כדי  למואב,  שכנגד 
“ויחל העם לזנות אל בנות  הרשע, כפי שנאמרה פרשה שלמה בתורה 
מואב”. זאת היתה עצת בלעם, ואותן בנות מואב הן אלו שלקחו, היטו, 
מאיתנו  שנפלו  עד  זרה,  עבודה  לעובדי  אותנו  והפכו  אותנו,  והסיתו 

כמאמר הכתוב ”ויהיו המתים במגיפה ארבעה ועשרים אלף“.

אותה מגיפה עדיין קיימת, עדיין לא התרפאנו ממנה. היא באה עלינו 
בגלל אותה עצה ומזימה של בלעם שאמר לבלק “אלהיהם של אלו שונא 
זימה” ובזה תוכל להכשילם. בפסוק כתוב “ולא אבה ה’ אלקיך לשמוע אל 
בלעם ויהפוך ה’ אלקיך לך את הקללה לברכה כי אהבך ה’ אלקיך”, אבל 
בזימה,  אותם  שכשתכשילו  הרי  זימה,  שונא  אלו  של  שאלהיהם  מכיון 

רח”ל, אז כבר לא יהיה ”כי אהבך ה’ אלקיך“.

לכן כתוב בגמרא בסנהדרין )ק”ה ע”ב( שכל ברכותיו של בלעם, אחרי 
חזרו לקללה, חוץ ממה טובו אהליך  כולן  נהפכו מקללה לברכה,  שהן 
יעקב משכנותיך ישראל. שם, באהליך ובמשכנותיך, היינו, בבתי כנסיות 
שם  ]כי  מהקללה,  לצאת  שאפשר  היחידי  המקום  זה  מדרשות,  ובבתי 
כל  אבל  כי אהבך[,  רק מכח  היה  וההיפוך  ציון“  ה’ שערי  ”אוהב  נאמר 
יתר המקומות, כל יתר העולם כולו, בכל מקום שאנו נמצאים שלא בבתי 
אותה  בגלל  זה  וכל  תחת הקללה.  נמצאים  אנו  ובתי מדרשות,  כנסיות 
עצה, בגלל אותן בנות מואב. ולשם כך נקבר משה רבינו בארץ מואב מול 

בית פעור, כדי להיות כנגד המעשה הזה.

ומגלה את  ישראל שצריכה להיות המלכות שמביאה  המלכות בכלל 
המלכות  ממואב.  אלינו  הגיעה  הזאת  המלכות  בעולם,  יתברך  מלכותו 
לנקודה  עד  כולה  הבריאה  כל  את  שמחזירה  זאת  להיות  צריכה  שלנו 
זה  הראשונה.  לכוונה  אליו,  להגיע  יכולה  שהיא  השפל  של  האחרונה 
כולה  הבריאה  כל  את  להחזיר  המשיח,  המלך  של  עניינו  וזה  תפקידו 
הרצון,  כפי  הכוונה,  כפי  תהיה  כולה  שהבריאה  הראשונה,  לכוונה 
שהבריאה כולה תהיה מעלה חן לפניו בכל שעה כמו בשעה הראשונה. 
שהיא  וכמו  ראשונה,  שעה  מאותה  בכלל  תסטה  לא  שהבריאה  והיינו 

הייתה כך היא תמשיך להתקיים.

את הדבר הזה יכול לעשות רק מי שהפך את כל טומאת מואב על פיה. 
זאת הייתה רות המואביה שהייתה אמה של מלכות. רות אשר מבחינת 
מואב הייתה המיטב שבמיטב של בנות מואב, היא היתה ה’בנות מואב’ 
ה’בנות מואב’ הזה, כך  וכשהיא הפכה את כל  בה”א הידיעה, התמצית, 

באופן כזה, כל המ”ט שערי טומאה הפכו להיות שערי בינה.

חג השבועות הוא היום החמישים, אין לו שום תאריך אחר. התאריך 
חדשה  מנחה  והקרבתם  יום  חמשים  “תספרו  הוא  עליו  שנכתב  היחיד 
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חג השבועות
דביקות בה' בקבלת התורה

ישקני מנשיקות פיהו
הרמח"ל כותב שהימים שבין פסח לחג השבועות מכוונים כנגד 
חמישים שערי הבינה. כל יום מכוון כנגד שער אחר, וחג השבועות 
עומד כנגד השער החמישים. משמעות הדבר, שבספירת העומר 

אנו זוכים לשערי הבינה, כל השערים עד השער החמישים.

והנה בגמ' במסכת ר"ה )כא, ב( איתא: 'חמישים שערי בינה נבראו 
בעולם וכולן ניתנו למשה חסר אחד שנאמר ותחסרהו מעט 
מאלוקים'. שער החמישים הוא עצמותו ית' ואף משה רבינו לא 
זכה לשער הזה. לאור זאת יש להתבונן במה נחשב עבורנו חג 
השבועות כנגד השער החמישים משערי הבינה, מאחר ואין לנו 

את היכולת לזכות לו.

בפסוק בתחילת שיר השירים נאמר "ישקני מנשיקות פיהו כי 
טובים דודיך מיין". דורשים זאת חז"ל )מ"ר שם( על שתי הדיברות 
ששמעו כלל ישראל מפי הקב"ה, אנכי ולא יהיה, שהם בגדר נשיקה 
של כלל ישראל עם הקב"ה. ענין הנשיקה היא חיבור, ובשמיעת 
הדיברות הראשונות נוצר חיבור מיוחד בין הקב"ה לכנסת ישראל, 
בבחינת נשיקה. יש להתבונן מהו יסוד החיבור המדובר כאן, והקשר 

המיוחד שלו למתן תורה.

הנפש החיים בשער ד' )פרק ו( מאריך לבאר שמציאות לימוד התורה 
היא דביקות בה'. בתוך דבריו כותב בזה"ל: 'בכל עת שיכין האדם 
עצמו ללמוד, ראוי לו להתיישב קודם שיתחיל על  כל פנים זמן 
מועט ביראת ה' טהורה בטהרת הלב, להתודות על חטאתו מעומקא 
דליבא, כדי שתהא תורתו קדושה וטהורה. ויכוין להתדבק בלימודו 
בו בתורה, בו בהקב"ה, היינו להתדבק בכל כוחותיו לדבר ה' זו 

הלכה. ובזה הוא דבוק בו יתברך ממש כביכול'.

מהתבוננות בעומק דבריו אנו לומדים יסוד גדול: כאשר אדם עוסק 
בתורה ורוצה להיות דבוק בה, עליו להתחבר אליה מצד המציאות 
האמיתית שלה, כפי מה שהיא, כי לא יתכן להיות דבוק בדבר 
כלשהו אם טועים בהכרת מהותו. אם יחשוב האדם כי התורה היא 
כשאר החכמות החול, והוא לומד ונהנה ממנה בתור חכמה גרידא, 
הוא לא יוכל להידבק בה, כי היא קדושה ועליונה ומציאותה היא 
'קודשא בריך הוא ואורייתא חד'. לכן שב ומדגיש הנפש החיים 
את ענין היראה הנצרכת בעת לימוד התורה, שהיא הכרה ברום 
ערכה, ובכדי להידבק בה יש להתיישב קודם הלימוד ביראת ה' 
טהורה ולכוון להידבק בעת הלימוד בהקב"ה. רק באופן זה זוכים 

לדביקות המדוברת.

בכך מבואר היטב ענין החיבור בין הקב"ה לכלל ישראל במתן תורה, 
בגדר של 'ישקני מנשיקות פיהו'. הטעם שהיו צריכים את החיבור 

הזה, כי זו מהות התורה - החפצא של תורה זה הקב"ה בעצמו! 
לכן דוקא בצורה זו היתה קבלת התורה, עם החיבור למקור התורה.

זהו ענין השער החמישים הקיים בחג השבועות. אמנם מבחינת 
השגת המעלה, איננו זוכים לשער הזה, אלא הכוונה היא שבחג 
השבועות היה חיבור גמור להקב"ה. כלל ישראל הגיעו לדרגת 
נבואה ושמעו מפי הקב"ה את הדיברות, ואז נוצר חיבור גמור 

שהוא בגדר נשיקה.

לימוד התורה כראוי מחדש את מעמד הר סיני

עוד כותב הנפש החיים )פרק ו( בענין החיבור להקב"ה בלימוד 
התורה, וז"ל: 'כי התורה כולה בכלליה ופרטיה ודקדוקיה, ואפילו 
מה שהתלמיד קטן שואל מרבו הכל יצא מפיו יתברך למשה 
בסיני... ולא עוד אלא כי גם באותו העת שהאדם עוסק בתורה 
למטה, כל תיבה שמוציא מפיו הן הן הדברים יוצאים כביכול גם 
מפיו יתברך באותו העת ממש. כדאשכחן בפ"ק דגיטין גבי פילגש 
בגבעה... ואשכחיה ר"א לאליהו אמר ליה מאי קעביד קב"ה, אמא 
ליה עסיק בפילגש בגבעה, ומאי קאמר, אביתר בני כך הוא אומר 
יונתן בני כך הוא אומר. והיינו מפני שר"א ור"י עסקו ביניהם בענין 
פילגש בגבעה, אז באותו עת גם הוא יתברך שנה דבריהם ממש, 

והוא יתברך שמו ודיבורו חד'.

מבואר כאן שבשעה שעוסקים בתורה, באותו רגע הדברים יוצאים 
מפי הקב"ה, כמו שהיה בזמן מתן תורה. והיינו שבכל עת שאדם 
עוסק בתורה ודבוק בה, הוא מחדש את מעמד הר סיני, ונחשב 
הדבר כקבלת התורה. וכ"כ הנפש החיים בהמשך דבריו )פרק יד(: 
'ובכל עת שהאדם עוסק ומתדבק בה כראוי, הדברים שמחים 

כנתינתן מסיני'.

אמנם, דקדק הנפש החיים בדבריו לומר 'עוסק ומתדבק בה כראוי', 
כלומר, האפשרות להגיע לדרגת מתן תורה הוא דוקא כשהאדם 
עוסק בה בצורה נכונה. לעסוק בה כראוי, הכוונה ללמוד מתוך 
הכרה בקדושתה שהיא דבר ה' ורצונו, כפי שלמדנו מדברי הנפש 
החיים. וכפי שביארנו, רק כאשר לומדים תורה עם היחס הנכון 
אליה, זוכים להידבק בעצמותה האמיתית; וכאשר דבוקים בה, 
הקב"ה מוציא מפיו את מה שלומדים ושונה את הדברים בשם 

אומרם, שזהו כאמור חידוש המציאות של מעמד הר סיני.

בפסוקים בפרשת יתרו, מתארת התורה את האימה והיראה שהיו 
במעמד הר סיני. "ויהי קולות וברקים וענן כבד על ההר וקול שופר 
חזק מאוד ויחרד כל העם אשר במחנה. והר סיני עשן כולו מפני 
אשר ירד ה' עליו באש ויעל עשנו כעשן הכבשן ויחרד כל ההר 

לה’”, הוא היום החמשים לספירה, והוא החמשים של התולדה שיצאה 
מכל המ”ט שערי טומאה של מואב. זה סוד הלידה של דוד המלך ביום 

החמשים, בחג השבועות.

אשר  החמשים,  ליום  מגיעים  כך  ואחר  ימים  מ”ט  מונים  שאנו  כמו 
הוא  התולדה והפועל היוצא של כל המ”ט ימים שמנינו, ביום החמשים 
הגענו ליום שהוא הסוף והוא מסקנת הכל, זהו היום של מתן תורה, כך 
המסקנה ממה שרות המואביה עשתה, זו הפיכת כל מ”ט שערי טומאה 

של מואב, לשערי בינה.

אין אפשרות להיחלץ מכל טומאה ושפלות, מכל אחד ממ”ט השערים 
האלו, רק על ידי הארה של שער בינה שכנגד השער טומאה הזה, שער 
הבינה שמתגלה הוא הצד שכנגדו. אותו שער טומאה מכסה את אחד 
שהוא  ידי  על  להיחלץ  חייב  ממנו  להיחלץ  שרוצה  ומי  הבינה,  משערי 

מאיר את אותו שער בינה שכנגדו. 

היציאה של רות מכל המ”ט שערי טומאה הביאה למלכות, היא הביאה 
ללידה של דוד המלך.

מתן תורה והציפיה לישועה כרוכים יחדיו בשבועות 
נמצא, שני דברים יש בידינו. ביום הזה קיבלנו את הדיברות, את אנכי ה’ 
אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים. וביום הזה קיבלנו את ה’מובטחים 
הם מאיתו להופיע עוד עליהם לגלות להם סוד טעמיה ומסתר צפונותיה 
“ישקני  והשאיפה,  הבקשה  הבחינה  זאת  דברו’.  לקיים  פניו  ומחלים 

מנשיקות פיהו כי טובים דודיך מיין”.

יחד. קיבלנו את  ירדו כרוכים, את שניהם קיבלנו  שני הדברים האלו 
שהיא  השניה,  להופעה  אותנו  שיביא  מי  את  וקיבלנו  אלקיך,  ה’  אנכי 
תהיה כלשון חז”ל, להופיע עוד עליהם לגלות להם סוד טעמיה ומסתר 

צפונותיה.

את שני הדברים האלה קיבלנו בחג השבועות. וכאמור, שני הדברים 
האלו כרוכים זה בזה, הם באים ביחד. כל מי שמקבל תורה באמת, מצפה 
כדי  ורק  אך  היא  לישועה  הציפיה  הרמב”ם,  וכדברי  באמת.  לישועה 
ונוכל לעסוק בתורה כראוי ולהגיע לסוד טעמיה  שנהיה פנויים לגמרי 
ומסתר צפונותיה. מפני כך נתאוו כל ישראל נביאיהם וחכמיהם, כולם, 

כל ישראל, מצפים לישועה, רק מהסיבה הזאת.

פרחה  סיני  הר  במעמד  סיני.  הר  במעמד  שקיבלנו  החיים  הם  אלו 
הקב”ה  סיני  הר  מעמד  ובאותו  בשבת,  הגמרא  שאומרת  כפי  נשמתן 
הוריד את הטל שהוא עתיד להחיות בו את המתים והחיה אותנו מחדש. 
וכפי  ההוא.  לעולם  ומצורפים  שמחוברים  חיים  אותם  הם  חיינו  מאז, 
להיות  עתידים  הזה  בעולם  יקרים  שהם  “דברים  חז”ל,  לשון  שהזכרנו 
את המתים  בו  להחיות  עתיד  טל שהקב”ה  אותו  הבא”,  לעולם  צפויים 
נושא זאת עמו. כשאנחנו חיים את החיים של מה שעתיד לבוא, אנחנו 
חיים את אותם חיים שהם החיים של תחיית המתים. את החיים שאנו 
לעתיד  להיות  שעתיד  למה  החיבור  עם  אותם  חיים  אנחנו  כעת,  חיים 
לבוא. היינו, עיקר חיינו, המימד האמיתי של החיים, זה מתוך אותו עתיד 
שאנו עתידים לחיות חיי עולם, ומאותו עתיד אנחנו חיים גם עכשיו. אלו 
“וחיי  חיים עם איזה שהוא חיבור לאותם חיי עולם, זה פירוש המילים 

עולם נטע בתוכנו”.

כל צורה אחרת של חיים שננסה לחיות לא תצלח. אנחנו כבר מתנו 
כמה פעמים, אנו גם בניו של יצחק שמת בעקידה, וכמו שאמרו חז”ל, 
חיותו של יצחק גם היא מאותו טל של תחיה שעתיד הקב”ה להחיות את 
המתים. הדבר מרומז בשמו, יצחק - קץ חי, היינו, הוא חי כאן את הקץ. 
תחיית המתים נקראת בלשון הכתוב בסוף דניאל ”קץ הימין“, ויצחק חי 
פה את הקץ. הוא קץ חי, ואנחנו צאצאיו, ואף אנחנו עצמנו כאמור פרחה 
וכל חיינו הם רק מאותו טל שעתיד הקב”ה  נשמתנו במעמד הר סיני, 
לישועה,  חלילה  מצפה  לא  מאיתנו  מישהו  אם  המתים.  את  להחיות 
פירוש הדבר שהוא לא חי את חייו האמיתיים. החיים האמיתיים שאנחנו 
באמת מחוברים אליהם הם אותם חיי עולם שבורא העולם נטע בתוכנו 

במתן תורה. 

על התורה כתוב, ”ארוכה מארץ מדה ורחבה מני ים“, היא יותר ארוכה 

מן הארץ ויותר רחבה מן הים. היינו, המימדים של התורה עוברים את כל 

מה שאנחנו יכולים להשיג, זה מתחיל הרבה לפנינו ונגמר הרבה אחרינו. 

]וכבר אמרו רבותינו, כי ”מדה“ בגימטריה מ”ט, ו”ים” בגימטריא חמישים[. 

על  ולהעלות  לתפוס  מסוגלים  שאנחנו  ממה  יותר  הרבה  היא  התורה 

זה שאנו  ידי  על  רק  להיות  יכול  לתורה  דעתנו. החיבור האמיתי שלנו 

רוצים בכל ליבנו לגלות באמת את סוד טעמיה ומסתר צפונותיה.

מ”ה(  )פ”ג  ידים  במסכת  ושנינו  השירים,  שיר  את  חיבר  המלך  שלמה 

ששיר השירים הוא קדש קדשים. עניין קדש הקדשים של שיר השירים 

הוא, כשם שבבית קדשי הקדשים במקדש, המימדים לא היו מימדים של 

זה מסורת  לוי דבר  “והאמר רבי  )כ”א ע”א(  העולם הזה, כדאיתא ביומא 

מידותיו,  כל  עם  הארון  המידה”.  מן  אינו  ארון  מקום  מאבותינו,  בידינו 

ארכו רחבו וגבהו, נמצא בבית קדשי הקדשים, ואינו תופס מקום, לא מפני 

שבית קדשי הקדשים התרחב ולא מפני שהארון הצטמצם, כי הלא שני 

הדברים האלה פוסלים את הארון או את בית קדשי הקדשים שצריכים 

להיות במידות המדויקות שניתנו, ועם כל זה נמצא הארון בבית קדשי 

הקדשים ולא תופס מקום. זה דבר בלתי אפשרי מתוך המערכת שלנו, 

דבר זה נתפס כמנוע ובלתי אפשרי, אבל בתוך קדשי הקדשים המערכת 

היא מערכת אחרת.

הרי  אחרת,  יתכן  שלא  מוכרח  כדבר  היום  מכירים  שאנחנו  מה  כל 

הקדשים  קדשי  בית  משתנות.  האפשרויות  כל  הקדשים  קדשי  שבבית 

מחובר למערכת אחרת לגמרי, שבעצם לא שייכת לקיום שלנו פה. זאת 

מערכת ששייכת לעתיד לבוא.

שיר השירים קדש קדשים. פירוש, שיר השירים, כאן אנו מחברים את 

חיינו שלנו פה בעולם הזה למערכת שהיא מעבר. כאן אנו מחברים את 

עצמנו לאותו טל שעתיד הקב”ה להחיות בו את המתים. בשיר השירים, 

שהוא קדש קדשים, כאן אנחנו מחברים את חיינו פה לחיינו שם. זה הוא 

וארץ.  בעולם שבין שמים  ביותר  נקודת החיבור החזקה  קדש קדשים. 

זהו אותו בית קדשי הקדשים שעליו אמר יעקב אבינו, “אין זה כי אם בית 

אלקים וזה שער השמים”.

בשיר  אומרת  ישראל  שכנסת  הראשונה,  השירה  הראשונה,  הבקשה 

השירים, היא בתמצית, כל מה שאנחנו מבקשים הוא שאנו רוצים עוד 

אנחנו  אבל  היה,  כבר  שהיה  סיני  הר  מעמד  סיני.  הר  מעמד  את  פעם 

הסוד,  ואת  העומק  את  לנו  שיגלה  מובטח,  מעמד  אותו  את  מבקשים 

חיי  לאותם  פה  חיינו  כזה, מתחברים  באופן  כך  את הטעם.  לנו  שיגלה 

עולם שהוא נטע בתוכנו. 

זהו המועד של חג השבועות. הכל מודים בעצרת. אפילו אלו שנחלקו 

ואמרו שבכל הימים הטובים אפשר להקדיש את כולם לה’, לא חייבים 

חציו לה’ וחציו לכם, אבל ’הכל מודים בעצרת דבעינן נמי לכם’. בעצרת 

אנחנו חייבים לחבר את הלכם עם הלה’. אנחנו חייבים לחבר, את חיינו 

פה, עם אותם חיי עולם שנטע בתוכנו.

אנו מצווים מהתורה בכמה לאוין ובמצות עשה, ”רק השמר לך“ זה לא 

תעשה, ”ושמור נפשך מאד“ זו מצות עשה, “פן תשכח את הדברים אשר 

ראו עיניך”, זה לא תעשה נוסף, “ופן יסורו מלבבך כל ימי חייך והודעתם 

לנו  אסור  בחורב”.  אלוקיך  ה’  לפני  עמדת  אשר  יום  בניך  ולבני  לבניך 

וכלשון  עינינו משם,  את  להסיר  לנו  אסור  סיני,  הר  את מעמד  לשכוח 

עינינו  יהיו  “אבל  הלאוין(  בשכחת  לרמב”ם  המצוות  לספר  )בהשגותיו  הרמב”ן 

וליבנו שם כל הימים”. לשם אנו רוצים להגיע. שם נמצאים חיינו, אותם 

חיים אמיתיים, חיי עולם.

סיני,  הר  מעמד  של  פיהו  נשיקות  מאותם  למשהו  שנזכה  יעזרנו  ה’ 

ונזכה לחבר באמת את הלכם שלנו עם אותם חיי עולם נטע בתוכנו, ולא 

נהיה חלילה מאותם שמניחים חיי עולם וחיים חיי שעה.
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חג השבועות
דביקות בה' בקבלת התורה

ישקני מנשיקות פיהו
הרמח"ל כותב שהימים שבין פסח לחג השבועות מכוונים כנגד 
חמישים שערי הבינה. כל יום מכוון כנגד שער אחר, וחג השבועות 
עומד כנגד השער החמישים. משמעות הדבר, שבספירת העומר 

אנו זוכים לשערי הבינה, כל השערים עד השער החמישים.

והנה בגמ' במסכת ר"ה )כא, ב( איתא: 'חמישים שערי בינה נבראו 
בעולם וכולן ניתנו למשה חסר אחד שנאמר ותחסרהו מעט 
מאלוקים'. שער החמישים הוא עצמותו ית' ואף משה רבינו לא 
זכה לשער הזה. לאור זאת יש להתבונן במה נחשב עבורנו חג 
השבועות כנגד השער החמישים משערי הבינה, מאחר ואין לנו 

את היכולת לזכות לו.

בפסוק בתחילת שיר השירים נאמר "ישקני מנשיקות פיהו כי 
טובים דודיך מיין". דורשים זאת חז"ל )מ"ר שם( על שתי הדיברות 
ששמעו כלל ישראל מפי הקב"ה, אנכי ולא יהיה, שהם בגדר נשיקה 
של כלל ישראל עם הקב"ה. ענין הנשיקה היא חיבור, ובשמיעת 
הדיברות הראשונות נוצר חיבור מיוחד בין הקב"ה לכנסת ישראל, 
בבחינת נשיקה. יש להתבונן מהו יסוד החיבור המדובר כאן, והקשר 

המיוחד שלו למתן תורה.

הנפש החיים בשער ד' )פרק ו( מאריך לבאר שמציאות לימוד התורה 
היא דביקות בה'. בתוך דבריו כותב בזה"ל: 'בכל עת שיכין האדם 
עצמו ללמוד, ראוי לו להתיישב קודם שיתחיל על  כל פנים זמן 
מועט ביראת ה' טהורה בטהרת הלב, להתודות על חטאתו מעומקא 
דליבא, כדי שתהא תורתו קדושה וטהורה. ויכוין להתדבק בלימודו 
בו בתורה, בו בהקב"ה, היינו להתדבק בכל כוחותיו לדבר ה' זו 

הלכה. ובזה הוא דבוק בו יתברך ממש כביכול'.

מהתבוננות בעומק דבריו אנו לומדים יסוד גדול: כאשר אדם עוסק 
בתורה ורוצה להיות דבוק בה, עליו להתחבר אליה מצד המציאות 
האמיתית שלה, כפי מה שהיא, כי לא יתכן להיות דבוק בדבר 
כלשהו אם טועים בהכרת מהותו. אם יחשוב האדם כי התורה היא 
כשאר החכמות החול, והוא לומד ונהנה ממנה בתור חכמה גרידא, 
הוא לא יוכל להידבק בה, כי היא קדושה ועליונה ומציאותה היא 
'קודשא בריך הוא ואורייתא חד'. לכן שב ומדגיש הנפש החיים 
את ענין היראה הנצרכת בעת לימוד התורה, שהיא הכרה ברום 
ערכה, ובכדי להידבק בה יש להתיישב קודם הלימוד ביראת ה' 
טהורה ולכוון להידבק בעת הלימוד בהקב"ה. רק באופן זה זוכים 

לדביקות המדוברת.

בכך מבואר היטב ענין החיבור בין הקב"ה לכלל ישראל במתן תורה, 
בגדר של 'ישקני מנשיקות פיהו'. הטעם שהיו צריכים את החיבור 

הזה, כי זו מהות התורה - החפצא של תורה זה הקב"ה בעצמו! 
לכן דוקא בצורה זו היתה קבלת התורה, עם החיבור למקור התורה.

זהו ענין השער החמישים הקיים בחג השבועות. אמנם מבחינת 
השגת המעלה, איננו זוכים לשער הזה, אלא הכוונה היא שבחג 
השבועות היה חיבור גמור להקב"ה. כלל ישראל הגיעו לדרגת 
נבואה ושמעו מפי הקב"ה את הדיברות, ואז נוצר חיבור גמור 

שהוא בגדר נשיקה.

לימוד התורה כראוי מחדש את מעמד הר סיני

עוד כותב הנפש החיים )פרק ו( בענין החיבור להקב"ה בלימוד 
התורה, וז"ל: 'כי התורה כולה בכלליה ופרטיה ודקדוקיה, ואפילו 
מה שהתלמיד קטן שואל מרבו הכל יצא מפיו יתברך למשה 
בסיני... ולא עוד אלא כי גם באותו העת שהאדם עוסק בתורה 
למטה, כל תיבה שמוציא מפיו הן הן הדברים יוצאים כביכול גם 
מפיו יתברך באותו העת ממש. כדאשכחן בפ"ק דגיטין גבי פילגש 
בגבעה... ואשכחיה ר"א לאליהו אמר ליה מאי קעביד קב"ה, אמא 
ליה עסיק בפילגש בגבעה, ומאי קאמר, אביתר בני כך הוא אומר 
יונתן בני כך הוא אומר. והיינו מפני שר"א ור"י עסקו ביניהם בענין 
פילגש בגבעה, אז באותו עת גם הוא יתברך שנה דבריהם ממש, 

והוא יתברך שמו ודיבורו חד'.

מבואר כאן שבשעה שעוסקים בתורה, באותו רגע הדברים יוצאים 
מפי הקב"ה, כמו שהיה בזמן מתן תורה. והיינו שבכל עת שאדם 
עוסק בתורה ודבוק בה, הוא מחדש את מעמד הר סיני, ונחשב 
הדבר כקבלת התורה. וכ"כ הנפש החיים בהמשך דבריו )פרק יד(: 
'ובכל עת שהאדם עוסק ומתדבק בה כראוי, הדברים שמחים 

כנתינתן מסיני'.

אמנם, דקדק הנפש החיים בדבריו לומר 'עוסק ומתדבק בה כראוי', 
כלומר, האפשרות להגיע לדרגת מתן תורה הוא דוקא כשהאדם 
עוסק בה בצורה נכונה. לעסוק בה כראוי, הכוונה ללמוד מתוך 
הכרה בקדושתה שהיא דבר ה' ורצונו, כפי שלמדנו מדברי הנפש 
החיים. וכפי שביארנו, רק כאשר לומדים תורה עם היחס הנכון 
אליה, זוכים להידבק בעצמותה האמיתית; וכאשר דבוקים בה, 
הקב"ה מוציא מפיו את מה שלומדים ושונה את הדברים בשם 

אומרם, שזהו כאמור חידוש המציאות של מעמד הר סיני.

בפסוקים בפרשת יתרו, מתארת התורה את האימה והיראה שהיו 
במעמד הר סיני. "ויהי קולות וברקים וענן כבד על ההר וקול שופר 
חזק מאוד ויחרד כל העם אשר במחנה. והר סיני עשן כולו מפני 
אשר ירד ה' עליו באש ויעל עשנו כעשן הכבשן ויחרד כל ההר 
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חג השבועות
דביקות בה' בקבלת התורה

ישקני מנשיקות פיהו
הרמח"ל כותב שהימים שבין פסח לחג השבועות מכוונים כנגד 
חמישים שערי הבינה. כל יום מכוון כנגד שער אחר, וחג השבועות 
עומד כנגד השער החמישים. משמעות הדבר, שבספירת העומר 

אנו זוכים לשערי הבינה, כל השערים עד השער החמישים.

והנה בגמ' במסכת ר"ה )כא, ב( איתא: 'חמישים שערי בינה נבראו 
בעולם וכולן ניתנו למשה חסר אחד שנאמר ותחסרהו מעט 
מאלוקים'. שער החמישים הוא עצמותו ית' ואף משה רבינו לא 
זכה לשער הזה. לאור זאת יש להתבונן במה נחשב עבורנו חג 
השבועות כנגד השער החמישים משערי הבינה, מאחר ואין לנו 

את היכולת לזכות לו.

בפסוק בתחילת שיר השירים נאמר "ישקני מנשיקות פיהו כי 
טובים דודיך מיין". דורשים זאת חז"ל )מ"ר שם( על שתי הדיברות 
ששמעו כלל ישראל מפי הקב"ה, אנכי ולא יהיה, שהם בגדר נשיקה 
של כלל ישראל עם הקב"ה. ענין הנשיקה היא חיבור, ובשמיעת 
הדיברות הראשונות נוצר חיבור מיוחד בין הקב"ה לכנסת ישראל, 
בבחינת נשיקה. יש להתבונן מהו יסוד החיבור המדובר כאן, והקשר 

המיוחד שלו למתן תורה.

הנפש החיים בשער ד' )פרק ו( מאריך לבאר שמציאות לימוד התורה 
היא דביקות בה'. בתוך דבריו כותב בזה"ל: 'בכל עת שיכין האדם 
עצמו ללמוד, ראוי לו להתיישב קודם שיתחיל על  כל פנים זמן 
מועט ביראת ה' טהורה בטהרת הלב, להתודות על חטאתו מעומקא 
דליבא, כדי שתהא תורתו קדושה וטהורה. ויכוין להתדבק בלימודו 
בו בתורה, בו בהקב"ה, היינו להתדבק בכל כוחותיו לדבר ה' זו 

הלכה. ובזה הוא דבוק בו יתברך ממש כביכול'.

מהתבוננות בעומק דבריו אנו לומדים יסוד גדול: כאשר אדם עוסק 
בתורה ורוצה להיות דבוק בה, עליו להתחבר אליה מצד המציאות 
האמיתית שלה, כפי מה שהיא, כי לא יתכן להיות דבוק בדבר 
כלשהו אם טועים בהכרת מהותו. אם יחשוב האדם כי התורה היא 
כשאר החכמות החול, והוא לומד ונהנה ממנה בתור חכמה גרידא, 
הוא לא יוכל להידבק בה, כי היא קדושה ועליונה ומציאותה היא 
'קודשא בריך הוא ואורייתא חד'. לכן שב ומדגיש הנפש החיים 
את ענין היראה הנצרכת בעת לימוד התורה, שהיא הכרה ברום 
ערכה, ובכדי להידבק בה יש להתיישב קודם הלימוד ביראת ה' 
טהורה ולכוון להידבק בעת הלימוד בהקב"ה. רק באופן זה זוכים 

לדביקות המדוברת.

בכך מבואר היטב ענין החיבור בין הקב"ה לכלל ישראל במתן תורה, 
בגדר של 'ישקני מנשיקות פיהו'. הטעם שהיו צריכים את החיבור 

הזה, כי זו מהות התורה - החפצא של תורה זה הקב"ה בעצמו! 
לכן דוקא בצורה זו היתה קבלת התורה, עם החיבור למקור התורה.

זהו ענין השער החמישים הקיים בחג השבועות. אמנם מבחינת 
השגת המעלה, איננו זוכים לשער הזה, אלא הכוונה היא שבחג 
השבועות היה חיבור גמור להקב"ה. כלל ישראל הגיעו לדרגת 
נבואה ושמעו מפי הקב"ה את הדיברות, ואז נוצר חיבור גמור 

שהוא בגדר נשיקה.

לימוד התורה כראוי מחדש את מעמד הר סיני

עוד כותב הנפש החיים )פרק ו( בענין החיבור להקב"ה בלימוד 
התורה, וז"ל: 'כי התורה כולה בכלליה ופרטיה ודקדוקיה, ואפילו 
מה שהתלמיד קטן שואל מרבו הכל יצא מפיו יתברך למשה 
בסיני... ולא עוד אלא כי גם באותו העת שהאדם עוסק בתורה 
למטה, כל תיבה שמוציא מפיו הן הן הדברים יוצאים כביכול גם 
מפיו יתברך באותו העת ממש. כדאשכחן בפ"ק דגיטין גבי פילגש 
בגבעה... ואשכחיה ר"א לאליהו אמר ליה מאי קעביד קב"ה, אמא 
ליה עסיק בפילגש בגבעה, ומאי קאמר, אביתר בני כך הוא אומר 
יונתן בני כך הוא אומר. והיינו מפני שר"א ור"י עסקו ביניהם בענין 
פילגש בגבעה, אז באותו עת גם הוא יתברך שנה דבריהם ממש, 

והוא יתברך שמו ודיבורו חד'.

מבואר כאן שבשעה שעוסקים בתורה, באותו רגע הדברים יוצאים 
מפי הקב"ה, כמו שהיה בזמן מתן תורה. והיינו שבכל עת שאדם 
עוסק בתורה ודבוק בה, הוא מחדש את מעמד הר סיני, ונחשב 
הדבר כקבלת התורה. וכ"כ הנפש החיים בהמשך דבריו )פרק יד(: 
'ובכל עת שהאדם עוסק ומתדבק בה כראוי, הדברים שמחים 

כנתינתן מסיני'.

אמנם, דקדק הנפש החיים בדבריו לומר 'עוסק ומתדבק בה כראוי', 
כלומר, האפשרות להגיע לדרגת מתן תורה הוא דוקא כשהאדם 
עוסק בה בצורה נכונה. לעסוק בה כראוי, הכוונה ללמוד מתוך 
הכרה בקדושתה שהיא דבר ה' ורצונו, כפי שלמדנו מדברי הנפש 
החיים. וכפי שביארנו, רק כאשר לומדים תורה עם היחס הנכון 
אליה, זוכים להידבק בעצמותה האמיתית; וכאשר דבוקים בה, 
הקב"ה מוציא מפיו את מה שלומדים ושונה את הדברים בשם 

אומרם, שזהו כאמור חידוש המציאות של מעמד הר סיני.

בפסוקים בפרשת יתרו, מתארת התורה את האימה והיראה שהיו 
במעמד הר סיני. "ויהי קולות וברקים וענן כבד על ההר וקול שופר 
חזק מאוד ויחרד כל העם אשר במחנה. והר סיני עשן כולו מפני 
אשר ירד ה' עליו באש ויעל עשנו כעשן הכבשן ויחרד כל ההר 
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 'רצוננו לראות את מלכנו'

 בדרכי ההכנה לקבלת התורה –משא בהיכל ישיבת 'מיר' 

אנו עומדים כעת ו', מתן תורה זה ענין שמתחדש בכל שנה, בכל שנה יש השפעה מחודשת של התורה שקיבלנו מסיני, אנו מתקרבים ל'זמן מתן תורתינו

'כי גדול כתוב ג' תיבות אלו כוללים בתוכם עולם מלא, מתן תורה הוא יום גדול ונורא ונפלא, אפשר להמליץ עליו לשון ה ,'זמן מתן תורתינו' לקבל את התורה.

מההשגות של האדם, רק נוכל לדבר כמה נקודות על קצה הענין  אד ומי יכילנו', מי יכול להכיל כזה יום, זה יותר גדול יום ה' ונורא מ

הענין של 'מתן תורה' יש בו כמה  ולהשתייך ליום הגדול הזה. הנפלא הזה, כמה שאפשר לשמוע את הענינים להתקרב ולהתרגל 

ין אחד, זה כרך וכמה חלקים ועניינים, זה לא נקודה אחת או ענ שכולל הרבה דברים, נדבר קצת על מהות היום של קבלת הת

מעמד הר סיני נשתנה הענין וחלו בשנצטוינו במעמד הר סיני, בעשרת הדברות כלול כל התורה כולה, ועשין והלאווין ה החלק הראשון הוא ורה.

במתן תורה, שהתורה עצמה נמסרה לכלל ישראל, לשבר את האוזן כמו אדם שנותן יש עוד חלק גדול ונורא  עליהם כל דיני התורה לקיימם למעשה.

ינים חפץ לחבירו, יש 'מציאות' של 'תורה', והיא נמסרה לישראל, זה הפירוש במשנה 'משה קיבל תורה מסיני ומסרה ליהושע', זה לא רק ההלכות והד

הר ו, נמסר לישראל מציאות התורה, וכלשון האקדמות וכעין זה איתא גם בז, אלא קבלת עצם התורהומשה רבנו הודיעם לישראל שכתובים בתורה

באיזה מציאות מדובר, יש מציאות של דברים שאנו רואים, כמו שיש עולם, שמש, כוכבים, ובכן, המציאות של  הק' 'צבי ואתרעי בן ומסר לן אורייתא'.

היא המציאות החזקה ביותר, לאין ערוך ודמיון לכל המציאות של העוה"ז שאנו מכירים,  תורה זה המציאות האמיתית, הגמורה, והיחידה שאין למעלה הימנה,

 כמו שכתב בנפש החיים שהשורש העליון הנעלם של התורה היא העליון שבכל העולמות, עד כדי כך זו מציאות גמורה ואמיתית, ממילא שייך להבין

אמרו לפני הקב"ה שלא יתן התורה לבשר ודם, שלא נתווכחו על המצוות,  םמלאכיהשגמ' בשבת הר ואיבזה  שהמציאות הזו של התורה נמסרה לנו.

הנידון היה על מסירת עצם אכן  .הרי בלאו הכי היו מצווים בז' מצוות בני נח, ומה איכפת להו שיתווסף לישראל עוד מצוותשלזה היו מסכימים 

 שהתורה תישאר בשמים.וטענו ל שיהיה אצלו מציאות של תורה, זה דבר מחודש, מציאות התורה, הם טענו 'מה אנוש כי תזכרנו', בשר ודם לא יכו

, אמר לו בתי שנתתי כי התורה נמשלה לבת יחידה של מלך, שנשאת למלך אחר, ורצה ליקחה לארצומשכן  יןבמדרש פר' תרומה כתוב טעם מצוה בנ

שכל מקום שאתה הולך קיטון אחד  י שהיא אשתך, אלא זו טובה עשה לילפלך יחידית היא, לפרוש ממנה איני יכול, לומר לך אל תטלה איני יכול 

התורה, לפרוש הימנה איני יכול, אלא בכל מקום שאתם הולכים בית אחד עשו לי ך אמר הקב"ה לישראל, נתתי לכם עשה לי שאדור אצלכם, כ

אל רק התורה, אם התורה נשארה אצל הקב"ה וישר הרי פשוט שכל זה מדבר על עצם מציאות  .שאדור בתוכו

בענין זה כלול גם  מהתורה, ולא הוצרך לבניית משכן. הקב"ה כביכול לא פרש נצטוו לקיים מה שכתוב בה, 

כלל ישראל, אם לא יתן שוב את התורה, התורה רק אצל  שהתורה 'נמסרה לנו' ומכאן ואילך לא בשמים היא, הקב"ה 

אלפים הלכות נשתכחו בימי אבלו של ג' בגמ' בתמורה ש  ארובנביא ישאל מה ההלכה הוא לא יקבל תשובה, כמ

אמר להם 'אלה המצוות' שאין נביא  ,אמרו לאלעזר שאל אמר להם 'לא בשמים היא',  ,משה, אמרו ליהושע שאל

ן, מי מאיתנו יכול להשיג ולהכיל כזה ענין, שהמציאות העליונה הזו שהמלאכים נתאוו ובכ רשאי לחדש דבר מעתה, התורה רק אצלינו, אצל כלל ישראל.

זן מי שתישאר אצלם, נמסרה לנו, האם אנו יכולים להחזיק את זה?, הרי לקבל מתנה צריך שיהיה המקבל בר הכי לקבל ולשמור על המתנה, לשבר את האו

יכול להחזיק אותו? הרי אין לו את הכלים, אין לו אפשרות לשמור, אין לו בכלל 'מעשה קנין' עליו,  שמקבל שעון זהב השווה אלף אלפי דינרי זהב, האם הוא

 אבל ה'תורה' היא אצלינו וברשותינו ואנו מחזיקים בה.

מתן תורה השתנה עצם החיים של כלל ישראל, מאז יש להם 'חיים במים גם קודם קבלת התורה, אבל הן אמנם ישראל היו קיי, עוד ענין גדול יש ב'מתן תורה'

יש אחרים', הם קיבלו נשמות אחרות כתוצאה מהתורה, חיים שבאים מכח התורה, יש חיים של כל אנשי העולם הזה, ויש חיים שבאים מכח התורה שזה 

בנפש החיים כתוב 'שכל אחד מישראל  ים שבאים מכח התורה.לכלל ישראל, בקבלת התורה ישראל קיבלו סוג חיים מחודש, ענין חדש של חיים, חי

שורש נשמתו העליונה מדובק ונאחז באות אחת מהתורה, והיו לאחדים ממש', מסתברא שענין זה נעשה בקבלת התורה, לפני כן לא היה להם את 

מעתה היניקה והאחיזה שלו הוא מן התורה,  הענין הזה, לא היה להם את התורה, ובקבלת התורה השתנה המציאות של שורש הנשמה של ישראל,

היניקה שזהו מקור החיים הוא בא מן התורה, נמצא שמעכשיו ישראל חיים באופן אחר, חיים של דביקות באות אחת מהתורה, ממתן תורה שורש 

 ק ואחוז באות אחת מהתורה.נשמות ישראל דבוק ואחוז ויונק מהתורה, זה חיים חדשים וקיום חדש, קיום מכח התורה, קיום ע"י שהוא דבו

כל דיבור שיצא מפי הקב"ה יצתה נשמתן של ישראל, שנאמר נפשי יצאה בדברו, ומאחר שמדיבור ראשון וד הענין נראה מבואר בגמ' בשבת 'יס

חיים חדשים, ומבואר הרי שבכל דיבור ישראל מתו, וקיבלו ', יצתה נשמתן, דיבור שני היאך קיבלו, הוריד טל שעתיד להחיות בו מתים והחיה אותם

 שיש כאן עסק עם החיים של כלל ישראל, לא רק שקיבלו מתנה עצומה של 'תורה' שאיננו יכולים להשיגה, אלא גם החיים שלהם נהיו חיים חדשים.

ת התורה שהיה והנה מהו ה'טל' שעל ידו קמו לתחיה, כתוב בגמ' שזה טל 'שעתיד להחיות בו מתים', ויש להבין מה השייכות של 'טל' זה לקבל

מתוך דברי הכנה לחג השבועות
שנאמרו בישיבות 'תורת אהרן' ו'דרך התורה' - מודיעין עילית 

בקבלת התורה, כלל ישראל אמרו נעשה ונשמע. המדרש תנחומא בתחילת פרשת נח מאריך אודות הקושי והצער הגדול שיש 
בלימוד התורה שבעל פה, ועד כמה אדם צריך להתמסר בכדי ללומדה. יש לבאר כיצד שייך לקבל את התורה מתוך רצון מאחר וכל 

כך קשה ללמוד אותה.

חז"ל אומרים שהמאור שבתורה מחזירן למוטב. מאור התורה פירושו כשאדם שמח ומתענג על התורה. כמו מאור פנים שיש לאדם 
מאושר, ואילו אדם עצוב פניו כבויות. המאור שבתורה הוא הכוח להתענג עליה והיא מאירה את האדם.

מרן החזו"א בספר אמונה ובטחון )ד, יד( מבאר, שהתענוג והכבוד הם מציאות בנין האדם. התורה איננה שוללת מן האדם את הכוחות 
הללו, אלא אדרבה, היא אומרת לאדם שעליו לדעת מהו התענוג והכבוד האמיתיים. אין כבוד אלא תורה, והאדם נברא להתענג על ה'.

אבל הדרך להגיע לתענוג הזה, זהו 'המאור שבתורה'. הגוף מטבעו נמשך אחר החומריות וזהו תענוגו, ואילו התענוג הרוחני רחוק 
מן האדם. אבל המאור שבתורה 'מחזירן למוטב', כלומר שהוא מחזיר את האדם למציאות האמיתית שלו. והתענוג הנכון והאמיתי 
הוא תענוג התורה כי זו המציאות האמיתית של יהודי. המאור שבתורה הופך את האדם מן הקצה אל הקצה, עד שהתענוג שלו 

הופך להיות רוחני.

נסביר מעט יותר: האגלי טל בהקדמה מאריך אודות הטעות שאנשים חושבים שאם נהנים מהלימוד זהו חסרון בתורה לשמה, שהרי 
לומדים עבור ההנאה. אבל אומר האגלי טל שזו טעות, ואדרבה, האופן הנכון ללמוד את התורה הוא רק דרך הנאה. כי כוח הדביקות 

היא רק היכן שיש לאדם תענוג, והאפשרות להידבק בתורה ושהיא תיבלע בתוך האדם היא רק על ידי התענוג וההנאה.

ומביא האגלי טל מדברי הזוה"ק ששמחה של מצוה מגדלת את היצר הטוב ושמחה של עבירה מגדלת את היצר הרע. ככל שאדם 
נהנה מלימוד התורה, יצרו הטוב הולך וגדל.

אם כן, אמנם קשה מאוד לקבל עול תורה ולעמול בה, אבל הדבר אפשרי על ידי שנהנים מהלימוד. ברגע שנהנים, זוכים למאור 
שבתורה שהופך אצל האדם את כוח התענוג ומחזירו למוטב. בכך הוא מתעלה ונהיה אדם אחר, והוא מוצא את התענוג האמיתי 

שלו בתורה. זהו הכוח של תענוג התורה.

והדרך ליהנות מהלימוד הוא על ידי שמבינים את הדברים כראוי. אם מדברים דברים באוויר, זה מעל הראש ואין בכך הנאה אמיתית. 
אבל אם לומדים בהבנה נכונה ומתחילים להתחבר לתורה, כל הבנה גורמת להנאה ותענוג אמיתי, וככל שמתענגים, הלימוד נעשה 

מתוך שמחה ורצון.

זכיתם ללמוד בישיבה טובה, ועליכם להשקיע בחיבור לתורה הקדושה. ללמוד ולהבין את הדברים ולהרגיש את התענוג והשמחה. 
כך תרגישו את מתיקות התורה והמאור שבה יאיר בכם ויעלה אתכם מעלה מעלה. תזכו לעמול בתורה ולהיות גדולי תורה.

מאוד" )יט, טז-יח(. הענין במעמד נורא ההוד הזה, כי זו מציאותה 
של התורה. "הלא כה דברי כאש נאום ה' וכפטיש יפוצץ סלע" 
)ירמיה כג, כט(א. גם על לימוד התורה שבכל הדורות, נאמר במסכת 

ברכות )כב, א(: 'והודעתם לבניך ולבני בניך יום אשר עמדת לפני 
ה' אלוקיך בחורב, מה להלן באימה וביראה וברתת ובזיע אף כאן 
באימה וביראה וברתת ובזיע'. לימוד התורה צריך להיות באימה 
וביראה, ורק כאשר לומדים אותה בצורתה האמיתית ונדבקים 
במציאותה זוכים ללומדה כמו במתן תורה, ואז דברי התורה יוצאים 

גם עכשיו מפי הקב"ה ואנו דבוקים בדיבורו.

בכל השנה כולה ניתן לזכות לדביקות הזאת ולחדש את מעמד 
הר סיני, אך ודאי שחג השבועות הוא הזמן המיועד והמסוגל לכך. 
וזה תפקידנו ביום קבלת התורה, להגיע להכרה שמקבלים את 
התורה מהקב"ה ו'קודשא בריך הוא ואורייתא חד הוא'. כך זוכים 

א.   ז”ל הגרא”ל מאלין, במאמרו בהקדמה לקובץ התבונה: ‘הלכותיה ודיניה של תורה מתאימים למהותה ומציאותה. ד״ת צריכים להלמד באימה ויראה וברתת 
ובזיע )ברכות כ״ב( שכן הוא מציאותה, “לבת אש”, “אימה ויראה רתת וזיע”.

לחיבור המיוחד הזה ולחידוש מעמד הר סיני.

ואמנם אין ביכולתנו להשיג את הבינה של השער החמישים, 
אך בידינו לזכות לקירבה ולדביקות בה'. להיות דבוקים בשער 
החמישים. עלינו להרגיש את הקירבה והאהבה של הקב"ה אלינו, 
שמתוך אהבתו נתן לנו את התורה שהיא כלי חמדתו, כפי שאומרים 
בתפילה 'אהבת עולם בית ישראל עמך אהבת', וכדברי המשנה 
במסכת ברכות 'חביבין ישראל שנקראו בנים למקום... חביבין 
ישראל שניתן להם כלי חמדה'. עלינו לשמוח שמחה עצומה עם 
קבלת התורה, ולהתכונן לכך שעומדים לקבל את התורה מהקב"ה.

אם נתכונן כראוי ונכיר במעלת התורה והזכות שניתן לנו ללמוד 
אותה, נזכה בליל שבועות לקבל את ההשפעה הגדולה, ותהיה 
לנו דביקות אמיתית בתורה. כך נזכה למה שנאמר 'ישקיני 

מנשיקות פיהו', להיות דבוקים בתורת ה'.
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 'רצוננו לראות את מלכנו'

 בדרכי ההכנה לקבלת התורה –משא בהיכל ישיבת 'מיר' 

אנו עומדים כעת ו', מתן תורה זה ענין שמתחדש בכל שנה, בכל שנה יש השפעה מחודשת של התורה שקיבלנו מסיני, אנו מתקרבים ל'זמן מתן תורתינו

'כי גדול כתוב ג' תיבות אלו כוללים בתוכם עולם מלא, מתן תורה הוא יום גדול ונורא ונפלא, אפשר להמליץ עליו לשון ה ,'זמן מתן תורתינו' לקבל את התורה.

מההשגות של האדם, רק נוכל לדבר כמה נקודות על קצה הענין  אד ומי יכילנו', מי יכול להכיל כזה יום, זה יותר גדול יום ה' ונורא מ

הענין של 'מתן תורה' יש בו כמה  ולהשתייך ליום הגדול הזה. הנפלא הזה, כמה שאפשר לשמוע את הענינים להתקרב ולהתרגל 

ין אחד, זה כרך וכמה חלקים ועניינים, זה לא נקודה אחת או ענ שכולל הרבה דברים, נדבר קצת על מהות היום של קבלת הת

מעמד הר סיני נשתנה הענין וחלו בשנצטוינו במעמד הר סיני, בעשרת הדברות כלול כל התורה כולה, ועשין והלאווין ה החלק הראשון הוא ורה.

במתן תורה, שהתורה עצמה נמסרה לכלל ישראל, לשבר את האוזן כמו אדם שנותן יש עוד חלק גדול ונורא  עליהם כל דיני התורה לקיימם למעשה.

ינים חפץ לחבירו, יש 'מציאות' של 'תורה', והיא נמסרה לישראל, זה הפירוש במשנה 'משה קיבל תורה מסיני ומסרה ליהושע', זה לא רק ההלכות והד

הר ו, נמסר לישראל מציאות התורה, וכלשון האקדמות וכעין זה איתא גם בז, אלא קבלת עצם התורהומשה רבנו הודיעם לישראל שכתובים בתורה

באיזה מציאות מדובר, יש מציאות של דברים שאנו רואים, כמו שיש עולם, שמש, כוכבים, ובכן, המציאות של  הק' 'צבי ואתרעי בן ומסר לן אורייתא'.

היא המציאות החזקה ביותר, לאין ערוך ודמיון לכל המציאות של העוה"ז שאנו מכירים,  תורה זה המציאות האמיתית, הגמורה, והיחידה שאין למעלה הימנה,

 כמו שכתב בנפש החיים שהשורש העליון הנעלם של התורה היא העליון שבכל העולמות, עד כדי כך זו מציאות גמורה ואמיתית, ממילא שייך להבין

אמרו לפני הקב"ה שלא יתן התורה לבשר ודם, שלא נתווכחו על המצוות,  םמלאכיהשגמ' בשבת הר ואיבזה  שהמציאות הזו של התורה נמסרה לנו.

הנידון היה על מסירת עצם אכן  .הרי בלאו הכי היו מצווים בז' מצוות בני נח, ומה איכפת להו שיתווסף לישראל עוד מצוותשלזה היו מסכימים 

 שהתורה תישאר בשמים.וטענו ל שיהיה אצלו מציאות של תורה, זה דבר מחודש, מציאות התורה, הם טענו 'מה אנוש כי תזכרנו', בשר ודם לא יכו

, אמר לו בתי שנתתי כי התורה נמשלה לבת יחידה של מלך, שנשאת למלך אחר, ורצה ליקחה לארצומשכן  יןבמדרש פר' תרומה כתוב טעם מצוה בנ

שכל מקום שאתה הולך קיטון אחד  י שהיא אשתך, אלא זו טובה עשה לילפלך יחידית היא, לפרוש ממנה איני יכול, לומר לך אל תטלה איני יכול 

התורה, לפרוש הימנה איני יכול, אלא בכל מקום שאתם הולכים בית אחד עשו לי ך אמר הקב"ה לישראל, נתתי לכם עשה לי שאדור אצלכם, כ

אל רק התורה, אם התורה נשארה אצל הקב"ה וישר הרי פשוט שכל זה מדבר על עצם מציאות  .שאדור בתוכו

בענין זה כלול גם  מהתורה, ולא הוצרך לבניית משכן. הקב"ה כביכול לא פרש נצטוו לקיים מה שכתוב בה, 

כלל ישראל, אם לא יתן שוב את התורה, התורה רק אצל  שהתורה 'נמסרה לנו' ומכאן ואילך לא בשמים היא, הקב"ה 

אלפים הלכות נשתכחו בימי אבלו של ג' בגמ' בתמורה ש  ארובנביא ישאל מה ההלכה הוא לא יקבל תשובה, כמ

אמר להם 'אלה המצוות' שאין נביא  ,אמרו לאלעזר שאל אמר להם 'לא בשמים היא',  ,משה, אמרו ליהושע שאל

ן, מי מאיתנו יכול להשיג ולהכיל כזה ענין, שהמציאות העליונה הזו שהמלאכים נתאוו ובכ רשאי לחדש דבר מעתה, התורה רק אצלינו, אצל כלל ישראל.

זן מי שתישאר אצלם, נמסרה לנו, האם אנו יכולים להחזיק את זה?, הרי לקבל מתנה צריך שיהיה המקבל בר הכי לקבל ולשמור על המתנה, לשבר את האו

יכול להחזיק אותו? הרי אין לו את הכלים, אין לו אפשרות לשמור, אין לו בכלל 'מעשה קנין' עליו,  שמקבל שעון זהב השווה אלף אלפי דינרי זהב, האם הוא

 אבל ה'תורה' היא אצלינו וברשותינו ואנו מחזיקים בה.

מתן תורה השתנה עצם החיים של כלל ישראל, מאז יש להם 'חיים במים גם קודם קבלת התורה, אבל הן אמנם ישראל היו קיי, עוד ענין גדול יש ב'מתן תורה'

יש אחרים', הם קיבלו נשמות אחרות כתוצאה מהתורה, חיים שבאים מכח התורה, יש חיים של כל אנשי העולם הזה, ויש חיים שבאים מכח התורה שזה 

בנפש החיים כתוב 'שכל אחד מישראל  ים שבאים מכח התורה.לכלל ישראל, בקבלת התורה ישראל קיבלו סוג חיים מחודש, ענין חדש של חיים, חי

שורש נשמתו העליונה מדובק ונאחז באות אחת מהתורה, והיו לאחדים ממש', מסתברא שענין זה נעשה בקבלת התורה, לפני כן לא היה להם את 

מעתה היניקה והאחיזה שלו הוא מן התורה,  הענין הזה, לא היה להם את התורה, ובקבלת התורה השתנה המציאות של שורש הנשמה של ישראל,

היניקה שזהו מקור החיים הוא בא מן התורה, נמצא שמעכשיו ישראל חיים באופן אחר, חיים של דביקות באות אחת מהתורה, ממתן תורה שורש 

 ק ואחוז באות אחת מהתורה.נשמות ישראל דבוק ואחוז ויונק מהתורה, זה חיים חדשים וקיום חדש, קיום מכח התורה, קיום ע"י שהוא דבו

כל דיבור שיצא מפי הקב"ה יצתה נשמתן של ישראל, שנאמר נפשי יצאה בדברו, ומאחר שמדיבור ראשון וד הענין נראה מבואר בגמ' בשבת 'יס

חיים חדשים, ומבואר הרי שבכל דיבור ישראל מתו, וקיבלו ', יצתה נשמתן, דיבור שני היאך קיבלו, הוריד טל שעתיד להחיות בו מתים והחיה אותם

 שיש כאן עסק עם החיים של כלל ישראל, לא רק שקיבלו מתנה עצומה של 'תורה' שאיננו יכולים להשיגה, אלא גם החיים שלהם נהיו חיים חדשים.

ת התורה שהיה והנה מהו ה'טל' שעל ידו קמו לתחיה, כתוב בגמ' שזה טל 'שעתיד להחיות בו מתים', ויש להבין מה השייכות של 'טל' זה לקבל
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 'רצוננו לראות את מלכנו'

 בדרכי ההכנה לקבלת התורה –משא בהיכל ישיבת 'מיר' 

אנו עומדים כעת ו', מתן תורה זה ענין שמתחדש בכל שנה, בכל שנה יש השפעה מחודשת של התורה שקיבלנו מסיני, אנו מתקרבים ל'זמן מתן תורתינו

'כי גדול כתוב ג' תיבות אלו כוללים בתוכם עולם מלא, מתן תורה הוא יום גדול ונורא ונפלא, אפשר להמליץ עליו לשון ה ,'זמן מתן תורתינו' לקבל את התורה.

מההשגות של האדם, רק נוכל לדבר כמה נקודות על קצה הענין  אד ומי יכילנו', מי יכול להכיל כזה יום, זה יותר גדול יום ה' ונורא מ

הענין של 'מתן תורה' יש בו כמה  ולהשתייך ליום הגדול הזה. הנפלא הזה, כמה שאפשר לשמוע את הענינים להתקרב ולהתרגל 

ין אחד, זה כרך וכמה חלקים ועניינים, זה לא נקודה אחת או ענ שכולל הרבה דברים, נדבר קצת על מהות היום של קבלת הת

מעמד הר סיני נשתנה הענין וחלו בשנצטוינו במעמד הר סיני, בעשרת הדברות כלול כל התורה כולה, ועשין והלאווין ה החלק הראשון הוא ורה.

במתן תורה, שהתורה עצמה נמסרה לכלל ישראל, לשבר את האוזן כמו אדם שנותן יש עוד חלק גדול ונורא  עליהם כל דיני התורה לקיימם למעשה.

ינים חפץ לחבירו, יש 'מציאות' של 'תורה', והיא נמסרה לישראל, זה הפירוש במשנה 'משה קיבל תורה מסיני ומסרה ליהושע', זה לא רק ההלכות והד

הר ו, נמסר לישראל מציאות התורה, וכלשון האקדמות וכעין זה איתא גם בז, אלא קבלת עצם התורהומשה רבנו הודיעם לישראל שכתובים בתורה

באיזה מציאות מדובר, יש מציאות של דברים שאנו רואים, כמו שיש עולם, שמש, כוכבים, ובכן, המציאות של  הק' 'צבי ואתרעי בן ומסר לן אורייתא'.

היא המציאות החזקה ביותר, לאין ערוך ודמיון לכל המציאות של העוה"ז שאנו מכירים,  תורה זה המציאות האמיתית, הגמורה, והיחידה שאין למעלה הימנה,

 כמו שכתב בנפש החיים שהשורש העליון הנעלם של התורה היא העליון שבכל העולמות, עד כדי כך זו מציאות גמורה ואמיתית, ממילא שייך להבין

אמרו לפני הקב"ה שלא יתן התורה לבשר ודם, שלא נתווכחו על המצוות,  םמלאכיהשגמ' בשבת הר ואיבזה  שהמציאות הזו של התורה נמסרה לנו.

הנידון היה על מסירת עצם אכן  .הרי בלאו הכי היו מצווים בז' מצוות בני נח, ומה איכפת להו שיתווסף לישראל עוד מצוותשלזה היו מסכימים 

 שהתורה תישאר בשמים.וטענו ל שיהיה אצלו מציאות של תורה, זה דבר מחודש, מציאות התורה, הם טענו 'מה אנוש כי תזכרנו', בשר ודם לא יכו

, אמר לו בתי שנתתי כי התורה נמשלה לבת יחידה של מלך, שנשאת למלך אחר, ורצה ליקחה לארצומשכן  יןבמדרש פר' תרומה כתוב טעם מצוה בנ

שכל מקום שאתה הולך קיטון אחד  י שהיא אשתך, אלא זו טובה עשה לילפלך יחידית היא, לפרוש ממנה איני יכול, לומר לך אל תטלה איני יכול 

התורה, לפרוש הימנה איני יכול, אלא בכל מקום שאתם הולכים בית אחד עשו לי ך אמר הקב"ה לישראל, נתתי לכם עשה לי שאדור אצלכם, כ

אל רק התורה, אם התורה נשארה אצל הקב"ה וישר הרי פשוט שכל זה מדבר על עצם מציאות  .שאדור בתוכו

בענין זה כלול גם  מהתורה, ולא הוצרך לבניית משכן. הקב"ה כביכול לא פרש נצטוו לקיים מה שכתוב בה, 

כלל ישראל, אם לא יתן שוב את התורה, התורה רק אצל  שהתורה 'נמסרה לנו' ומכאן ואילך לא בשמים היא, הקב"ה 

אלפים הלכות נשתכחו בימי אבלו של ג' בגמ' בתמורה ש  ארובנביא ישאל מה ההלכה הוא לא יקבל תשובה, כמ

אמר להם 'אלה המצוות' שאין נביא  ,אמרו לאלעזר שאל אמר להם 'לא בשמים היא',  ,משה, אמרו ליהושע שאל

ן, מי מאיתנו יכול להשיג ולהכיל כזה ענין, שהמציאות העליונה הזו שהמלאכים נתאוו ובכ רשאי לחדש דבר מעתה, התורה רק אצלינו, אצל כלל ישראל.

זן מי שתישאר אצלם, נמסרה לנו, האם אנו יכולים להחזיק את זה?, הרי לקבל מתנה צריך שיהיה המקבל בר הכי לקבל ולשמור על המתנה, לשבר את האו

יכול להחזיק אותו? הרי אין לו את הכלים, אין לו אפשרות לשמור, אין לו בכלל 'מעשה קנין' עליו,  שמקבל שעון זהב השווה אלף אלפי דינרי זהב, האם הוא

 אבל ה'תורה' היא אצלינו וברשותינו ואנו מחזיקים בה.

מתן תורה השתנה עצם החיים של כלל ישראל, מאז יש להם 'חיים במים גם קודם קבלת התורה, אבל הן אמנם ישראל היו קיי, עוד ענין גדול יש ב'מתן תורה'

יש אחרים', הם קיבלו נשמות אחרות כתוצאה מהתורה, חיים שבאים מכח התורה, יש חיים של כל אנשי העולם הזה, ויש חיים שבאים מכח התורה שזה 

בנפש החיים כתוב 'שכל אחד מישראל  ים שבאים מכח התורה.לכלל ישראל, בקבלת התורה ישראל קיבלו סוג חיים מחודש, ענין חדש של חיים, חי

שורש נשמתו העליונה מדובק ונאחז באות אחת מהתורה, והיו לאחדים ממש', מסתברא שענין זה נעשה בקבלת התורה, לפני כן לא היה להם את 

מעתה היניקה והאחיזה שלו הוא מן התורה,  הענין הזה, לא היה להם את התורה, ובקבלת התורה השתנה המציאות של שורש הנשמה של ישראל,

היניקה שזהו מקור החיים הוא בא מן התורה, נמצא שמעכשיו ישראל חיים באופן אחר, חיים של דביקות באות אחת מהתורה, ממתן תורה שורש 

 ק ואחוז באות אחת מהתורה.נשמות ישראל דבוק ואחוז ויונק מהתורה, זה חיים חדשים וקיום חדש, קיום מכח התורה, קיום ע"י שהוא דבו

כל דיבור שיצא מפי הקב"ה יצתה נשמתן של ישראל, שנאמר נפשי יצאה בדברו, ומאחר שמדיבור ראשון וד הענין נראה מבואר בגמ' בשבת 'יס

חיים חדשים, ומבואר הרי שבכל דיבור ישראל מתו, וקיבלו ', יצתה נשמתן, דיבור שני היאך קיבלו, הוריד טל שעתיד להחיות בו מתים והחיה אותם

 שיש כאן עסק עם החיים של כלל ישראל, לא רק שקיבלו מתנה עצומה של 'תורה' שאיננו יכולים להשיגה, אלא גם החיים שלהם נהיו חיים חדשים.

ת התורה שהיה והנה מהו ה'טל' שעל ידו קמו לתחיה, כתוב בגמ' שזה טל 'שעתיד להחיות בו מתים', ויש להבין מה השייכות של 'טל' זה לקבל
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, כל המשתמש באור תורה אור תורה מחייהו, וגו'באותה שעה, ונראה לבאר על פי הגמ' בכתובות 'עמי הארצות אינן חיים דכתיב כי טל אורות טליך 

יא ל'אור התורה', וכל שאין משתמש באור תורה אין אור תורה מחייהו', ה'טל' הזה שמחיה מתים נקרא 'טל אורות', באיזה 'אורות' מדובר, הכוונה ה

אמר  בתורה יש ענין ובחינה של 'טל', כמו שכתוב בפר' האזינו 'תזל כטל אמרתי', מי שבעולם הזה משתמש ב'אור תורה', לומד גמרא, תוס', רשב"א,

א שמים גדול ומקיים סברא טובה, הוא 'משתמש באור תורה', הוא רכש וקנה את הטל הזה, יהיה לו תחיית המתים, אבל מי שלא למד, אפילו יהיה יר

 את כל המצוות, אבל הוא עם הארץ, הוא לא למד תורה, הוא לא רכש את ה'טל' הזה ע"י התורה, לא יהיה לו במה לחיות ולקום בתחיית המתים.

יבלו את שאלנו מהו שורש ה'טל' שעל ידו הם חיו בקבלת התורה, בגמ' בכתובות מבואר שזה 'טל' שבא מכח התורה, וכיון שבאותה שעה הם ק

בר אשר דברנו שבמתן תורה ישראל נעשה להם חיות אחרת, חיות מכח התורה, בכח   , הוא הדהתורה ממילא היה להם גם את ה'טל' הזה שמונח בתורה

נשמתן' והם קמו לתחיה  זה הם קמו לתחיה, כלול בזה שהחיים של כלל ישראל השתנו להיות מהות אחרת וענין אחר לגמרי בקבלת התורה, הרי אז 'יצתה

א זה מכח התורה, הטל של תורה מחייה ומחזיק אותם, מכאן ואילך החיים של ישראל זה בכח אותו טל, צריך להבין שזה לא היה רק אז באותה שעה, אל

ראל להיות חיים מכח התורה, נמשך לעולם, הטל הזה מחזיק ומחיה אותם, תורה מחזיקה את החיים של כלל ישראל, במתן תורה השתנו החיים של כלל יש

וג אחר, להיות חיים של דביקות ואחיזה באות אחת מהתורה, זה נהיה במתן תורה שאז נוצר להם שייכות וחיבור לתורה, מכאן ואילך יש לישראל חיים מס

תורה אין קיום לכלל ישראל ח"ו, וכמו חיים שבאים מכח התורה, זה הקיום של ישראל עד סוף כל הדורות, החיות שלהם הוא ע"י ה'טל' של התורה, בלא 

החיים שלנו, שאומרים במעריב 'כי הם חיינו ואורך ימינו', זה לא אמירה בעלמא ולא מליצה, זה פשוט עצם החיים שלנו, אנו חיים מכח התורה, התורה היא 

ים 'התורה הקדושה נקראת עץ חיים, אילנא דחיי, בעוד אופן נשתנו החיים של כלל ישראל, על פי מה שכתב בנפש החי קוב"ה ואורייתא וישראל חד.

שרק אותו העת שהאדם אחוז באהבתה ועוסק ומהגה בה בקביעות, אז הוא חי החיים האמיתיים העליונים קשור ודבוק כביכול בחי העולמים יתברך 

ראל יש 'חיים אמיתיים עליונים' של דביקות בקב"ה שהוא ומבואר שיש 'חיים אמיתיים' ויש חיים 'לא אמיתיים', לכלל יששמו, דקוב"ה ואורייתא חד' וכו', 

וכמו שכתוב בקהלת 'מי יודע רוח האדם העולה היא למעלה ורוח הבהמה היורדת מקור החיים, ולאומות העולם יש חיים לא אמיתיים, חיים כמו של בהמות, 

שלומד תורה דבוק בה' וחי חיים אחרים לגמרי, חיים עליונים ורוחניים,  אבל מיהיא למטה לארץ', ורבנו יונה מפרש שרוח הבהמה הכונה על אומות העולם, 

 אין לו שום שייכות לחומר של העולם הזה, 'חיים' אלו התחדשו לכלל ישראל בקבלת התורה.

לתוכם את התורה, מי שאין צריך להתכונן למתן תורה, הדבר הראשון שצריך הוא להכין אוצר רוחני להכניס לתוכו את התורה, להכין כלים רוחניים לקבל 

אב המשל בזה מ כמו שכתוב בנפש החיים מכין 'כלים' ראוים לקבלת התורה לא זו בלבד שאינו יכול לקבל התורה, אלא גם הקב"ה לא 'נותן' לו את התורה,

ן אינו יכול לקבל יותר מחמת הוא מחלק ונותן לכל אחד כפי אוצרו שהכין, שאף אם ירצה האב ליתן לו הרבה, כיון שהבשהמחלק תבואה לבניו, 

ה, שאין אוצרו גדול כ"כ, גם האב אי אפשר לו ליתן לו יותר, כן הוא יתברך שמו ידו פתוחה כביכול להשפיע תמיד לכל איש רב חכמה ובינה יתיר

 .ראת שמים. והאוצר של תורה שבו מתקיימת ומשתמרת התורה הוא אוצר של יהכיןאוצר שהושתתקיים אצלם, אמנם הדבר תלוי לפי 

הכלי הנוסף לקבלת התורה הוא הלימוד בעצמו, הגמ' אומרת בא וראה שלא כמידת הקב"ה מידת בשר ודם, מידת בשר ודם כלי ריקן מחזיק מלא 

 ריק יותרשהכלי ככל ש ה"זלעניני העו המשמש כלי במה הכלי מלא? מלא בתורה, חלוקזיק', אינו מחזיק, אבל מידת הקב"ה מלא מחזיק ריקן אינו מח

יותר, אבל ברוחניות הוא להיפך, דוקא 'כלי מלא' מחזיק יותר ויותר, והכלים שמקבלים בהם תורה הם ע"י התורה עצמה, וככל שהאדם לומד בו יוכלו ליתן 

את התורה שמקבל. ומבואר ומפלפל ויגע בתורה בכל כוחו הרי יש לו 'כלי מחזיק' לקבל עוד ועוד, אבל מי שהוא ריקן מתורה אין לו כלי שיכול ליתן לתוכו 

זה כולל הכל, הרי בזה גם זוכים לעשות כלי קיבול, שיהיה אפשר להוסיף לקבל עוד ועוד תורה, בכל תוס' שלומד ש שמלבד עצם גודל המעלה בלימוד תורה

אינו מובן שתלמוד אינו הוא 'בתלמוד', ובקנייני תורה ובזה יש לבאר שהקנין הראשון  הוא מכין כלי ללמוד ולהבין תוס' נוסף, ואין לדבר שיעור וסוף.

הקנין לתורה, אלא הוא עצם הלימוד, אבל הביאור הוא שתלמוד מלבד שהוא עצם התלמוד תורה, הוא גופא גם משמש ככלי שיהא ראוי לקבל עוד 

להרבות בלימוד ה של תורה הוא נמצא שההכנה היותר גדולה לקבלת התורה, והכנת הכלים לקבל השפע תורה, ונמצא שהוא גם קנין לתורה נוספת.

  ימים אלו שהם ימי ההכנה לקבלת התורה הם ימים של התחזקות והתעצמות בלימוד התורה בעמל ויגיעה.א"כ התורה, ו

ממילא,  ושהדיבור יהיה עם משה רבנו, וישראל ישמע, 'הענן בעבור ישמע העם בדברי עמךיש עוד אופן של הכנה, כתוב 'הנה אנכי בא אליך בעב 

'לך אל העם וקדשתם', וכתב רש"י 'אם כן שמזקיקים באה התשובה ישראל אמרו 'רצונם לשמוע ממך, רצוננו לראות את מלכנו', וע"ז כתוב בחז"ל ש

ע"י למדנו מזה שהדרך לזכות הוא ע"י הביקוש, לדבר עמם לך אל העם', שהקב"ה קיבל בקשתם לראות את מלכנו, והזקיקו את הקב"ה לדבר עמם. 

שריבוי הי"ד אבי מורי הגאון זצ"ל היה אומר בשם המשגיח דקלעצק רבי יוסף לייב ננדיק  רצוננו לראות את מלכנו, שמבקשים מהקב"ה שרוצים לקבל.

רחמן המרחם הבקשות שיש בתורה בברכת אהבה רבה שאומרים אבינו מלכנו בעבור אבותינו וכו' כן תחננו ותלמדנו, ואח"כ מוסיפים ואומרים אבינו האב ה

ובנין ירושלים, רק על תורה מבקשים בקשה  רחם עלינו וכו', שהוא ריבוי אחר ריבוי, ולא מצינו כזאת לא על רפואה ולא על פרנסה, ואפילו לא על הגאולה

פעם נתארח רב אחד אצל בברכת אהבה רבה.  ומר שיעור אם לא הקדים לזה בכיותפעם אחת הנצי"ב לא אמר שיעור בישיבה, מפני שלא היה א אחר בקשה.

אפילו גאון נורא כמו הנצי"ב, היה  מה לראות, רבנו חיים הלוי כשבא ליפרד ממנו, אמר לו כדאי שתשאר לראות איך הסבא הנצי"ב מברך אהבה רבה, היה

 שבאמת אי אפשרהבית הלוי  י"דבתורה ע"י בקשה וריבוי תפלה, עפ  הענין שהזכיה אפשר לבאר  לתורה. בהשתפכות ובדמעות לזכות  צריך להתחנן 

 'כי ה' יתן חכמה מפיו דעת  כתוב בפסוקהתורה, כ  דו אפשר לעמוד על אמיתתכנג עומק התורה, ורק ע"י שהקב"ה יושב ושונה   לאדם לעמוד על

לתורה הוא יראת שמים, שרק מי שיש בו יראת שמים אפשר שזה הביאור למה האוצר ו ותבונה'. ובשביל לזכות לזה צריך ריבוי של תפלה ובקשה.

יך לפעול בנפשו להיות באיזה בכל שנה צריך כל אחד לומר על דרך זה 'רצוננו לראות את מלכנו', כל אחד צר שייך שהקב"ה ישב כנגדו וילמדו תורה.

  .בחינה בדרגא של 'רצוננו לראות את מלכנו'
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עומדים ימים ספורים לפני היום הגדול, זמן מתן תורתנו. מי מאיתנו אינו רוצה לדעת את התורה, רבים שואלים את עצמם 'איך אנו 
נהיים גדול בתורה'. והנה אי בגמ' )כתובות ס"ג.( שאחרי שכלבא שבוע הדיר את בתו מכל נכסיו, ר' עקיבא שאל אותו 'אדעתא דגברא 

א קיי"ל דאין פותחין בנולד, שהרי ר"ע בזמן הנדר עדיין היה רועה צאן ומה שאח"כ נהיה גברא רבה זהו רבה מי נדרת'. והק' התוס' דה
הישיבות'... הלא  יעוי' ברישומים של 'ועד -נולד. ותי' התוס' שזה אינו נחשב נולד, משום שיש על התוס' הזה עשרות אלפי קושיות 

 אך לא 'נעשים אדם גדול'.כולנו מכירים כ"כ הרבה אנשים ש'הולכים ללמוד', 

בישיבות ישנם בחורים רבים, שקדנים עצומים ומתמידים מצויינים. היה מצופה שאחרי כמה שנים יהיו בכוללים מאות גדולי תורה. הם 
ם את לא רואי -היו מצויינים בישיבה קטנה ובישיבה גדולה, ולכאו' בכוללים ג"כ ממשיכים לעשות שטייגען. אבל, לא עלינו ולא עליכם 

 זה במציאות... להיכן נעלמים כל המצוינים שהיו בישיבות, למה לא רואים אותם צומחים לגדולי תורה.

הוא  ש. אבל, כל שנה נוספת שעוברתהתשובה היא פשוטה, כל בחור באמת יש לו רצון להיות ת"ח, לעלות ולהתעלות בתורה וביר"

מסכתות וארבעה חלקי שו"ע, ולדעת לא הכוונה לדקלם אלא  60צריך לדעת מגלה שהעסק יותר מדי גדול ורחב... בשביל להיות ת"ח 

להבין ולזכור, ולומדים עוד שנה ועוד שנה ורואים שהשנה הספקתי לשכוח עוד מסכת, והנה הוכחה שאני לא שווה כלום ולא יצא ממני 
ממשיכים ללמוד ומגלים שלא יוצא מזה שום שום דבר, ואם כן חבל להתאמץ.. וכך לאט לאט ההרגשה הזו חודרת יותר ויותר, ככל ש

הייאוש הולך ומתעצם. והטענה הזו לכאו' נראית צודקת. התורה כנראה ניתנה לעילויים המיוחדים, לבעלי כשרונות, בשבילי זה  -דבר 
 לא אפשרי...

דדחיל מרבנן הוא גופיה הוי צורבא  אך הנה הגמ' בשבת אומרת שמי שרחים רבנן הוו ליה בנין רבנן, דמוקיר רבנן הוו ליה חתנים רבנן,
מרבנן, ואי לאו בר הכי הוא משתמען מיליה כצורבא מרבנן. מה זה לאו בר הכי, בפשטות הכוונה היא לרוב האנשים. הרי לא כל אחד 

שעוסק בתורה  דלא שייך שהוא לאו בר הכי. כל אח -ומבואר, שמי שרגיל לעסוק בתורה  -יכול להיות רבנן. אך רש"י כ' שם, לאו בר הכי 
 הוא בר הכי להיות רבנן.

בתנדב"א אי' שאליהו הנביא מספר 'פעם אחת הייתי מהלך ממקום למקום, ומצאני אדם אחד שלא היה בו לא מקרא ולא משנה והיה 
דברים שאני משיבו מתלוצץ ומלעיג בדברים ובא כנגדי. ואמרתי לו: 'בני, מה אתה משיב לאביך שבשמים ליום הדין'. ואמר לי 'רבי יש לי 

בינה ודעת לא נתנו לי מן השמים שאקרא ואשנה'. ואמרתי לו: בני מה מלאכתך, ואמר לי ציד אני. ואמרתי לו: 'בני מי למדך ואמר לך 
שתביא פשתן ותארגהו מצודות ותשליכהו לים ותעלה הדגים מן הים'. ואמר לי רבי בזה נתנו לי בינה ודעת מן השמים. ואמרתי לו 'ומה 

לדברי תורה שכתוב בה כי קרוב  -הביא פשתן ולארוג מצודות ולהשליך לים ולהעלות דגים מן הים נתנו לך בינה ודעה מן השמים ל
היה לו תירוץ מוכן לומר  -אליך הדבר מאד בפיך ובלבבך לעשותו לא נתנו לך בינה ודעה מן השמים'. מיד היה מרים קולו ובוכה ומתאנח 

אבל מעשיהן מוכיחין עליהן'.  על אותו ענין שהן עוסקין בו וא פרך לו את זה... ואמרתי לו 'בני אל ירע לך אלאביום הדין, וברגע אחד ה
 עכ"ד.

מחלק עיתונים  -כלומר, כל אדם שמגיע לשמיים ואומר שלא למד תורה כי לא היה לו דעה בינה והשכל, אומרים לו: מה המקצוע שלך 
היה לך שכל, כ"ש שהיה לך שכל לדעת ש"ס... מעולם לא שמענו ק"ו פריכא כזה... מה ביאור אם לחלק עיתונים  -א"כ קל וחומר  -

 דברי המדרש.

להביא כבש לקרבן, לא  -מה הלאתי אתכם, וביאר המדרש שהקב"ה אומר, מה כבר ציוויתי עליכם  -כ' בפסוק 'עמי מה הלאתיך' 
הרי יש עוד כמה מצוות, לדוגמא 'ידיעת התורה'... זה הרי נוהגת גם בזמן הטרחתי אתכם. וצ"ב, וכי זו המצווה היחידה, להביא קרבן? 

 הזה... נו, לדעת ש"ס בע"פ זה כלום?

אך כתוב כאן שאכן זה כלום, לדעת את התורה זה כלל לא בידיים שלנו, זה תלוי בידי הקב"ה. 'לא בשמיים היא ולא מעבר לים היא כי 
 ', להיות מחלק עיתונים צריך ללכת, להתאמץ. אך התורה היא בפיך ובלבבך. איך יתכן.קרוב אליך הדבר מאד בפיך ובלבבך לעשותו

הירושלמי בריש חלה אומר שהאימהות שאינן לוקחות את ילדיהם ללמוד משום שאומרות שאם נגזר עליו להיות ת"ח הוא יגדל גם 
ך שיהיה 'יסרו למשפט' ואח"כ 'אלקיו יורנו', משמע שהיה קודם צרי -אינן צודקות, משום שנא' 'ויסרו למשפט, אלקיו יורנו'  -בלא זה 

צד שבאמת לא צריך ללכת ללמוד והם ידעו את התורה לבד משום שקב"ה ואורייתא וישראל חד, וא"כ בעצם היה צריך להיות שכל 
ש תנאי, צריך שיהיה יהודי יקבל את כל התורה מעצמו ממילא, אך מחדש הירושלמי שאי"ז כך, ולמה, משום שכדי לדעת את התורה י

אז הוא יהיה אחד עם  -רק אם האדם יהיה 'יסרו', אם הוא יעמול וישקיע בלימוד  -'ויסרו', כמה שיש יותר 'יסרו' כך יש אלקיו יורנו 
התורה ודבוק לתורה, ורק אז התורה תהיה אחד איתו. אך כמה שהאדם פחות דבוק בתורה כך הוא פחות 'חד' עם התורה, ולכן יש פחות 

 אלקיו יורנו.

מבואר שהתורה נקנית על ידי שהקב"ה נותן אותה, רק צריך 'הרחב פיך' ועל ידי זה זוכים ל"אמלאהו". העיקר זה שיהיה 'ביקוש', שיהיה 
רצון, כדי לקבל את התורה מהקב"ה יש תנאי, שיהיה רצון. הקב"ה טבע בבריאה שכל דבר כפי מידת הצורך בו כך הוא יותר מזומן לבני 
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עומדים ימים ספורים לפני היום הגדול, זמן מתן תורתנו. מי מאיתנו אינו רוצה לדעת את התורה, רבים שואלים את עצמם 'איך אנו 
נהיים גדול בתורה'. והנה אי בגמ' )כתובות ס"ג.( שאחרי שכלבא שבוע הדיר את בתו מכל נכסיו, ר' עקיבא שאל אותו 'אדעתא דגברא 

א קיי"ל דאין פותחין בנולד, שהרי ר"ע בזמן הנדר עדיין היה רועה צאן ומה שאח"כ נהיה גברא רבה זהו רבה מי נדרת'. והק' התוס' דה
הישיבות'... הלא  יעוי' ברישומים של 'ועד -נולד. ותי' התוס' שזה אינו נחשב נולד, משום שיש על התוס' הזה עשרות אלפי קושיות 

 אך לא 'נעשים אדם גדול'.כולנו מכירים כ"כ הרבה אנשים ש'הולכים ללמוד', 

בישיבות ישנם בחורים רבים, שקדנים עצומים ומתמידים מצויינים. היה מצופה שאחרי כמה שנים יהיו בכוללים מאות גדולי תורה. הם 
ם את לא רואי -היו מצויינים בישיבה קטנה ובישיבה גדולה, ולכאו' בכוללים ג"כ ממשיכים לעשות שטייגען. אבל, לא עלינו ולא עליכם 

 זה במציאות... להיכן נעלמים כל המצוינים שהיו בישיבות, למה לא רואים אותם צומחים לגדולי תורה.

הוא  ש. אבל, כל שנה נוספת שעוברתהתשובה היא פשוטה, כל בחור באמת יש לו רצון להיות ת"ח, לעלות ולהתעלות בתורה וביר"

מסכתות וארבעה חלקי שו"ע, ולדעת לא הכוונה לדקלם אלא  60צריך לדעת מגלה שהעסק יותר מדי גדול ורחב... בשביל להיות ת"ח 

להבין ולזכור, ולומדים עוד שנה ועוד שנה ורואים שהשנה הספקתי לשכוח עוד מסכת, והנה הוכחה שאני לא שווה כלום ולא יצא ממני 
ממשיכים ללמוד ומגלים שלא יוצא מזה שום שום דבר, ואם כן חבל להתאמץ.. וכך לאט לאט ההרגשה הזו חודרת יותר ויותר, ככל ש

הייאוש הולך ומתעצם. והטענה הזו לכאו' נראית צודקת. התורה כנראה ניתנה לעילויים המיוחדים, לבעלי כשרונות, בשבילי זה  -דבר 
 לא אפשרי...

דדחיל מרבנן הוא גופיה הוי צורבא  אך הנה הגמ' בשבת אומרת שמי שרחים רבנן הוו ליה בנין רבנן, דמוקיר רבנן הוו ליה חתנים רבנן,
מרבנן, ואי לאו בר הכי הוא משתמען מיליה כצורבא מרבנן. מה זה לאו בר הכי, בפשטות הכוונה היא לרוב האנשים. הרי לא כל אחד 

שעוסק בתורה  דלא שייך שהוא לאו בר הכי. כל אח -ומבואר, שמי שרגיל לעסוק בתורה  -יכול להיות רבנן. אך רש"י כ' שם, לאו בר הכי 
 הוא בר הכי להיות רבנן.

בתנדב"א אי' שאליהו הנביא מספר 'פעם אחת הייתי מהלך ממקום למקום, ומצאני אדם אחד שלא היה בו לא מקרא ולא משנה והיה 
דברים שאני משיבו מתלוצץ ומלעיג בדברים ובא כנגדי. ואמרתי לו: 'בני, מה אתה משיב לאביך שבשמים ליום הדין'. ואמר לי 'רבי יש לי 

בינה ודעת לא נתנו לי מן השמים שאקרא ואשנה'. ואמרתי לו: בני מה מלאכתך, ואמר לי ציד אני. ואמרתי לו: 'בני מי למדך ואמר לך 
שתביא פשתן ותארגהו מצודות ותשליכהו לים ותעלה הדגים מן הים'. ואמר לי רבי בזה נתנו לי בינה ודעת מן השמים. ואמרתי לו 'ומה 

לדברי תורה שכתוב בה כי קרוב  -הביא פשתן ולארוג מצודות ולהשליך לים ולהעלות דגים מן הים נתנו לך בינה ודעה מן השמים ל
היה לו תירוץ מוכן לומר  -אליך הדבר מאד בפיך ובלבבך לעשותו לא נתנו לך בינה ודעה מן השמים'. מיד היה מרים קולו ובוכה ומתאנח 

אבל מעשיהן מוכיחין עליהן'.  על אותו ענין שהן עוסקין בו וא פרך לו את זה... ואמרתי לו 'בני אל ירע לך אלאביום הדין, וברגע אחד ה
 עכ"ד.

מחלק עיתונים  -כלומר, כל אדם שמגיע לשמיים ואומר שלא למד תורה כי לא היה לו דעה בינה והשכל, אומרים לו: מה המקצוע שלך 
היה לך שכל, כ"ש שהיה לך שכל לדעת ש"ס... מעולם לא שמענו ק"ו פריכא כזה... מה ביאור אם לחלק עיתונים  -א"כ קל וחומר  -

 דברי המדרש.

להביא כבש לקרבן, לא  -מה הלאתי אתכם, וביאר המדרש שהקב"ה אומר, מה כבר ציוויתי עליכם  -כ' בפסוק 'עמי מה הלאתיך' 
הרי יש עוד כמה מצוות, לדוגמא 'ידיעת התורה'... זה הרי נוהגת גם בזמן הטרחתי אתכם. וצ"ב, וכי זו המצווה היחידה, להביא קרבן? 

 הזה... נו, לדעת ש"ס בע"פ זה כלום?

אך כתוב כאן שאכן זה כלום, לדעת את התורה זה כלל לא בידיים שלנו, זה תלוי בידי הקב"ה. 'לא בשמיים היא ולא מעבר לים היא כי 
 ', להיות מחלק עיתונים צריך ללכת, להתאמץ. אך התורה היא בפיך ובלבבך. איך יתכן.קרוב אליך הדבר מאד בפיך ובלבבך לעשותו

הירושלמי בריש חלה אומר שהאימהות שאינן לוקחות את ילדיהם ללמוד משום שאומרות שאם נגזר עליו להיות ת"ח הוא יגדל גם 
ך שיהיה 'יסרו למשפט' ואח"כ 'אלקיו יורנו', משמע שהיה קודם צרי -אינן צודקות, משום שנא' 'ויסרו למשפט, אלקיו יורנו'  -בלא זה 

צד שבאמת לא צריך ללכת ללמוד והם ידעו את התורה לבד משום שקב"ה ואורייתא וישראל חד, וא"כ בעצם היה צריך להיות שכל 
ש תנאי, צריך שיהיה יהודי יקבל את כל התורה מעצמו ממילא, אך מחדש הירושלמי שאי"ז כך, ולמה, משום שכדי לדעת את התורה י

אז הוא יהיה אחד עם  -רק אם האדם יהיה 'יסרו', אם הוא יעמול וישקיע בלימוד  -'ויסרו', כמה שיש יותר 'יסרו' כך יש אלקיו יורנו 
התורה ודבוק לתורה, ורק אז התורה תהיה אחד איתו. אך כמה שהאדם פחות דבוק בתורה כך הוא פחות 'חד' עם התורה, ולכן יש פחות 

 אלקיו יורנו.

מבואר שהתורה נקנית על ידי שהקב"ה נותן אותה, רק צריך 'הרחב פיך' ועל ידי זה זוכים ל"אמלאהו". העיקר זה שיהיה 'ביקוש', שיהיה 
רצון, כדי לקבל את התורה מהקב"ה יש תנאי, שיהיה רצון. הקב"ה טבע בבריאה שכל דבר כפי מידת הצורך בו כך הוא יותר מזומן לבני 
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עומדים ימים ספורים לפני היום הגדול, זמן מתן תורתנו. מי מאיתנו אינו רוצה לדעת את התורה, רבים שואלים את עצמם 'איך אנו 
נהיים גדול בתורה'. והנה אי בגמ' )כתובות ס"ג.( שאחרי שכלבא שבוע הדיר את בתו מכל נכסיו, ר' עקיבא שאל אותו 'אדעתא דגברא 

א קיי"ל דאין פותחין בנולד, שהרי ר"ע בזמן הנדר עדיין היה רועה צאן ומה שאח"כ נהיה גברא רבה זהו רבה מי נדרת'. והק' התוס' דה
הישיבות'... הלא  יעוי' ברישומים של 'ועד -נולד. ותי' התוס' שזה אינו נחשב נולד, משום שיש על התוס' הזה עשרות אלפי קושיות 

 אך לא 'נעשים אדם גדול'.כולנו מכירים כ"כ הרבה אנשים ש'הולכים ללמוד', 

בישיבות ישנם בחורים רבים, שקדנים עצומים ומתמידים מצויינים. היה מצופה שאחרי כמה שנים יהיו בכוללים מאות גדולי תורה. הם 
ם את לא רואי -היו מצויינים בישיבה קטנה ובישיבה גדולה, ולכאו' בכוללים ג"כ ממשיכים לעשות שטייגען. אבל, לא עלינו ולא עליכם 

 זה במציאות... להיכן נעלמים כל המצוינים שהיו בישיבות, למה לא רואים אותם צומחים לגדולי תורה.

הוא  ש. אבל, כל שנה נוספת שעוברתהתשובה היא פשוטה, כל בחור באמת יש לו רצון להיות ת"ח, לעלות ולהתעלות בתורה וביר"

מסכתות וארבעה חלקי שו"ע, ולדעת לא הכוונה לדקלם אלא  60צריך לדעת מגלה שהעסק יותר מדי גדול ורחב... בשביל להיות ת"ח 

להבין ולזכור, ולומדים עוד שנה ועוד שנה ורואים שהשנה הספקתי לשכוח עוד מסכת, והנה הוכחה שאני לא שווה כלום ולא יצא ממני 
ממשיכים ללמוד ומגלים שלא יוצא מזה שום שום דבר, ואם כן חבל להתאמץ.. וכך לאט לאט ההרגשה הזו חודרת יותר ויותר, ככל ש

הייאוש הולך ומתעצם. והטענה הזו לכאו' נראית צודקת. התורה כנראה ניתנה לעילויים המיוחדים, לבעלי כשרונות, בשבילי זה  -דבר 
 לא אפשרי...

דדחיל מרבנן הוא גופיה הוי צורבא  אך הנה הגמ' בשבת אומרת שמי שרחים רבנן הוו ליה בנין רבנן, דמוקיר רבנן הוו ליה חתנים רבנן,
מרבנן, ואי לאו בר הכי הוא משתמען מיליה כצורבא מרבנן. מה זה לאו בר הכי, בפשטות הכוונה היא לרוב האנשים. הרי לא כל אחד 

שעוסק בתורה  דלא שייך שהוא לאו בר הכי. כל אח -ומבואר, שמי שרגיל לעסוק בתורה  -יכול להיות רבנן. אך רש"י כ' שם, לאו בר הכי 
 הוא בר הכי להיות רבנן.

בתנדב"א אי' שאליהו הנביא מספר 'פעם אחת הייתי מהלך ממקום למקום, ומצאני אדם אחד שלא היה בו לא מקרא ולא משנה והיה 
דברים שאני משיבו מתלוצץ ומלעיג בדברים ובא כנגדי. ואמרתי לו: 'בני, מה אתה משיב לאביך שבשמים ליום הדין'. ואמר לי 'רבי יש לי 

בינה ודעת לא נתנו לי מן השמים שאקרא ואשנה'. ואמרתי לו: בני מה מלאכתך, ואמר לי ציד אני. ואמרתי לו: 'בני מי למדך ואמר לך 
שתביא פשתן ותארגהו מצודות ותשליכהו לים ותעלה הדגים מן הים'. ואמר לי רבי בזה נתנו לי בינה ודעת מן השמים. ואמרתי לו 'ומה 

לדברי תורה שכתוב בה כי קרוב  -הביא פשתן ולארוג מצודות ולהשליך לים ולהעלות דגים מן הים נתנו לך בינה ודעה מן השמים ל
היה לו תירוץ מוכן לומר  -אליך הדבר מאד בפיך ובלבבך לעשותו לא נתנו לך בינה ודעה מן השמים'. מיד היה מרים קולו ובוכה ומתאנח 

אבל מעשיהן מוכיחין עליהן'.  על אותו ענין שהן עוסקין בו וא פרך לו את זה... ואמרתי לו 'בני אל ירע לך אלאביום הדין, וברגע אחד ה
 עכ"ד.

מחלק עיתונים  -כלומר, כל אדם שמגיע לשמיים ואומר שלא למד תורה כי לא היה לו דעה בינה והשכל, אומרים לו: מה המקצוע שלך 
היה לך שכל, כ"ש שהיה לך שכל לדעת ש"ס... מעולם לא שמענו ק"ו פריכא כזה... מה ביאור אם לחלק עיתונים  -א"כ קל וחומר  -

 דברי המדרש.

להביא כבש לקרבן, לא  -מה הלאתי אתכם, וביאר המדרש שהקב"ה אומר, מה כבר ציוויתי עליכם  -כ' בפסוק 'עמי מה הלאתיך' 
הרי יש עוד כמה מצוות, לדוגמא 'ידיעת התורה'... זה הרי נוהגת גם בזמן הטרחתי אתכם. וצ"ב, וכי זו המצווה היחידה, להביא קרבן? 

 הזה... נו, לדעת ש"ס בע"פ זה כלום?

אך כתוב כאן שאכן זה כלום, לדעת את התורה זה כלל לא בידיים שלנו, זה תלוי בידי הקב"ה. 'לא בשמיים היא ולא מעבר לים היא כי 
 ', להיות מחלק עיתונים צריך ללכת, להתאמץ. אך התורה היא בפיך ובלבבך. איך יתכן.קרוב אליך הדבר מאד בפיך ובלבבך לעשותו

הירושלמי בריש חלה אומר שהאימהות שאינן לוקחות את ילדיהם ללמוד משום שאומרות שאם נגזר עליו להיות ת"ח הוא יגדל גם 
ך שיהיה 'יסרו למשפט' ואח"כ 'אלקיו יורנו', משמע שהיה קודם צרי -אינן צודקות, משום שנא' 'ויסרו למשפט, אלקיו יורנו'  -בלא זה 

צד שבאמת לא צריך ללכת ללמוד והם ידעו את התורה לבד משום שקב"ה ואורייתא וישראל חד, וא"כ בעצם היה צריך להיות שכל 
ש תנאי, צריך שיהיה יהודי יקבל את כל התורה מעצמו ממילא, אך מחדש הירושלמי שאי"ז כך, ולמה, משום שכדי לדעת את התורה י

אז הוא יהיה אחד עם  -רק אם האדם יהיה 'יסרו', אם הוא יעמול וישקיע בלימוד  -'ויסרו', כמה שיש יותר 'יסרו' כך יש אלקיו יורנו 
התורה ודבוק לתורה, ורק אז התורה תהיה אחד איתו. אך כמה שהאדם פחות דבוק בתורה כך הוא פחות 'חד' עם התורה, ולכן יש פחות 

 אלקיו יורנו.

מבואר שהתורה נקנית על ידי שהקב"ה נותן אותה, רק צריך 'הרחב פיך' ועל ידי זה זוכים ל"אמלאהו". העיקר זה שיהיה 'ביקוש', שיהיה 
רצון, כדי לקבל את התורה מהקב"ה יש תנאי, שיהיה רצון. הקב"ה טבע בבריאה שכל דבר כפי מידת הצורך בו כך הוא יותר מזומן לבני 
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משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא

מה הדבר היחיד שמועיל נגד תאוות
דבר  על  והרגוני  הזה  במקום  אלוקים  יראת  אין  רק  אמרתי  כי 
אשתי – מה הפירוש 'רק אין יראת אלוקים'? מאיר את עינינו בזה 
המלבי"ם: פלשתים לא היה כמו מצרים, זו היתה אומה מנומסת 
באותה  המלך  שהיה  ואבימלך  ומוסר,  יושר  וחוקים,  תרבות  עם 
מדינה היה סמל ליושר ומוסריות, ואבימלך נפגע עד עמקי נשמתו 
ממה שאברהם אבינו חשד בו שהוא יקח אשה מתחת בעלה, אמר 
לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
'כי  הפשט  זה  כלום,  שוים  לא  הנימוסים  כל  בוער  הרע  כשהיצר 
אמרתי רק אין יראת אלוקים' יש לכם הכל וחסר לכם 'רק יראת 
אלוקים' מזה אפשר להגיע ל'והרגוני על דבר אשתי', ונקרא את 
לשונו הזהב 'הודיע לו שגם אם נראה איש או עם שהוא פילוסוף 
ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
עת  גם  אז  מעשיו,  כל  את  והצופה  ובמסתריו  נגלה  על  המשקיף 
מעשיו  כל  את  הרואה  הגדול  מהמלך  ויבוש  ירא  יצרו  עליו  יגבר 

ויזהר מעשות רע' עד כאן לשונו הזהב.

כח טבעי יותר חזק מכח מלאכותי
הנימוסים  כל  אותנו:  מלמד  שהמלבי"ם  הגדול  היסוד  זה 
משה  שמעון  הגר'  סבי  נסיון,  כשמגיע  מועילים  לא  והתרבותיות 
מדרש  בספרו  כותב  ברוסיה[  ודרשן  מגיד  ]היה  זצ"ל  דיסקין 
לדבר  טבעי  דבר  בין  התנגשות  כשיש  הטבע  שבחוקי  שמעוני 
שהאדם  והנימוסים  החוקים  יגבר,  הטבעי  הדבר  תמיד  מלאכותי 
מחוקק זה דבר מלאכותי, אבל התאוות של האדם זה דבר טבעי, 
יראת  זאת  לעומת  הנימוסים,  על  גוברת  היא  בוערת  וכשהתאוה 
בנפש  שמוטבע  כח  זה  העונש  יראת  רק  כשזה  אפילו  אלוקים 
על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

מדוע כל כך נמשך הבני יששכר לחנוכה

יש ספר קדוש 'בני יששכר', למחבר הספר לא קראו יששכר אלא ר' 
צבי אלימלך, ולמה הוא קרא לספר שלו בני יששכר?  בנו חיבר ספר 
יש  יששכר  בני  בספר  מופלא,  מעשה  שם  כותב  והוא  לעיתים  בינה 
אריכות עצומה על חנוכה הרבה יותר מכל שאר המועדים, ובנו מספר 
שאביו הרגיש שייכות מאד גדולה לימי החנוכה, היתה לו התלהבות 
עצומה ואורות והארות בימי החנוכה, והבני יששכר הלך לשאול את 
למה  לחנוכה,  מחובר  כך  כל  הוא  למה  מלובלין'  'החוזה  שלו  הרב'ה 
דוקא על חנוכה יש לו שפע של חידושי תורה בנגלה ובנסתר, הוא 
נכנס לחוזה ועוד לפני שהוא פתח את פיו אמר לו החוזה: בטח אתה 
רוצה לדעת למה אתה כל כך קשור לחנוכה, בא אני יגלה לך, בית דין 
של חשמונאים שקבעו את ימי החנוכה היו משבט יששכר ובגלגול 
הקודם אתה היית מראשי אותו בית דין, זה הסיבה שאתה כל כך קשור 

לחנוכה, ובגלל זה ר' צבי אלימלך קרא לספרו 'בני יששכר'.

בני בינה

בעקבות דברי החוזה האלו זכינו לבאר כמה דברים בעניני חנוכה – למה 
דוקא שבט יששכר היו הבית דין באותם ימים?  כתוב שהיונים גזרו 
על קידוש החודש, ובני יששכר הם 'יודעי בינה לעיתים' הם אלו שהיו 
מקדשים את החודש והם היו הנפגעים העיקריים מהגזירה הזו של 
ימי  את  לקבוע  כך  אחר  הזכות  ואת  הכח  את  היה  להם  לכן  היונים, 
החנוכה,  ועוד טעם יש בזה – בחנוכה קוראים את בתורה את חנוכת 
הנשיאים, ויש שייכות בין חנוכה לחנוכת הנשיאים, והשני מהנשיאים 
הקריב נתנאל בן צוער נשיא יששכר, ולמה?  כתוב ברש"י שנתנאל 
בן צוער נתן את העצה לכל הנשיאים להקריב את הקרבנות שלהם, 
ומכח זה הוא זכה גם שבניו יהיו אלו שיקבעו את ימי החנוכה, אומרים 
'בני  הפירוש  מה  מתקשים  ורבים  קבעו'  שמונה  ימי  בינה  'בני  בפיוט 
בינה', וכל המתקשים לא ידעו את הסוד שגילה החוזה מלובלין, 'בני 
בינה' זה כינוי לבני יששכר 'יודעי בינה לעיתים' שהיו הבית דין באותם 

ימים, הם אלו שקבעו ימי שמונה.

במדרש כתוב הדודאים נתנו ריח זה הדודאים של ראובן, ועל פתחינו 
נשברו  קולמסים  והרבה  בפתח,  שמדליקים  חנוכה  נר  זה  מגדים  כל 
להבין מה השייכות של דודאי ראובן לנר חנוכה,  וגם זה מתיישב היטב 
על פי דברי החוזה, הרי יששכר נולד בעקבות הדודאים של ראובן, 

ומכח הדודאים של ראובן יש לנו את נר חנוכה.

למה אומרים בחנוכה כל יום הלל השלם?

בסוכות  הלקט,  מהשבלי  קושיה  מביא  חנוכה  בהלכות  יוסף  הבית 
גומרים את ההלל כל שמונה ואילו בחג המצות גומרים את ההלל רק 
ביום הראשון, ולמה? הטעם שכתוב בגמרא בערכין הוא שבחג המצות 
'כאלה תעשו ליום שבעת  היו מקריבים בכל יום את אותם הקרבנות, 
ימים', אבל חג הסוכות כל יום חלוק בקרבנותיו, וממה שבחג המצות 
מקריבים את אותו קרבן זה מוכיח שבעצם זה חג אחד ולכן בעצם 
מספיק לומר פעם אחת בשביל כל החג, אבל בסוכות שכל יום חלוק 
יום אומרים  יום טוב בפני עצמו, לכן בכל  יום נקרא  בקרבנותיו כל 

יצטרך  בימי הפסח  ולפי הטעם הזה קטן שהגדיל  בפני עצמו,  הלל 
לומר ביום הבר מצוה הלל שלם,   והקשה השבלי הלקט למה בימי 
החנוכה אומרים הלל שלם בכל יום הרי אינם חלוקים בקרבנותיהם?  
ומתרץ שגם בחנוכה בכל יום מוסיפים נר, וכמו כן היה נס בכל יום 

ויום, עיין בדבריו.

מצות היום בחנוכה

אמת  שזה  נראה  דשמיא  ובסייעתא  נוסף  תירוץ  בזה  להציע  ונראה 
לאמיתה של תורה – יש חילוק מהותי בין הלל של חנוכה להלל של 
שאר הרגלים, בכל הרגלים יש דין שרגל מחייב הלל, כמו שרגל מחייב 
שהחיינו כך הוא מחייב גם הלל, אבל ההלל של ימי החנוכה זה מצות 
ולכן דבר שבא מחיובו של הרגל  זה כמו האתרוג של סוכות,  היום, 
אומרים אותו רק פעם אחת, לכן זמן אומרים רק פעם אחת והוא הדין 
הלל בשאר ימי החנוכה, אבל הלל של חנוכה שזה מצות היום ולא דין 
ברגל של חנוכה ודאי שעושים אותו בכל יום ויום, וכמו שמדליקים 

נרות בכל יום כך אומרים הלל בכל יום.

בגמרא  המוזכר  כפי  ההלל  אמירת  בצורת  מאד  מאריך  הרמב"ם 
'נמצא  ]והרמב"ם מסיים  היום הזה,  וכך מנהג התימנים עד  בסוכה, 
שאומרים קכג' פעמים הללו י-ה כנגד שנותיו של אהרון, ומקור דבריו 
מהמדרש, ובמקום אחר ביארנו מה השייכות של אהרון להלל[, ולמה 
הרמב"ם המתין מלבאר את ענין ההלל עד סוף ספר זמנים בהלכות 
חנוכה, הרי בכל המועדים יש מצוה לומר הלל,  על פי דברינו מתבאר 
היטב – חנוכה זה האבא של כל ההללים, בכל המועדים הלל זה חיוב 

מחמת היום ואילו בחנוכה זה מצותו ומהותו של יום.

האם נשים חייבות בהלל בחנוכה

יש נידון גדול בפוסקים האם נשים מחוייבות בהלל של חנוכה, אמנם 
יש כלל שכל מצות עשה שהזמן גרמא נשים פטורות חוץ מ'משק"ה' 
מצה, שמחה, קידוש, הקהל, ובמצוות דרבנן מצאנו עוד שלש מצוות 
מגילה,  מקרא  הנס,  באותו  היו  הם  שאף  בגלל  בהם  חייבות  שנשים 
ודנו הפוסקים מה הדין בהלל של חנוכה,  נר חנוכה, וארבע כוסות, 
גרמא  זמן  נחשב  זה  כי  פטורות  שנשים  הכריעו  זמנינו  פוסקי  ורוב 
כמו כל שאר הללים, אבל לפי דברינו שהלל של חנוכה זה לא מדין 
הלל של רגלים אלא זהו מצוותו של יום כמו הדלקת הנרות, אם כך 
]כמו הלל  היו באותו הנס,  יהיו חייבות שאף הם  יתכן מאד שנשים 
בליל הפסח שנאמר על הנס שיש שיטות שנשים חייבות בו[,  אך יש 
לדחות  - בהקדם: תוספות בכמה מקומות מקשה למה צריך פסוק 
לחייב נשים במצה תיפוק ליה שאף הם היו באותו הנס, ותירצו שרק 
על מצוה דרבנן מועיל מה שהם היו באותו הנס, אבל אי אפשר לחייב 
אותם במצוה דאורייתא בגלל שהם היו באותו הנס, וראיתי לגאון אחד 
ש'אף  ביאר  הוא  אחר,  באופן  התוספות  קושיית  את  שתירץ  בספרו 
הם היו באותו הנס' זה מצוות שכל עניינם הם פרסום הנס, נר חנוכה, 
מקרא מגילה, ארבע כוסות, מצוות כאלו שכל עניינם הם פרסום הנס 
גם נשים חייבות בו כשאף הם היו באותו הנס, אבל במצה המהות של 
המצוה זה לא פרסום הנס אלא טעם המצוה זה זכר לנס של יציאת 
מצרים, ולכן לא שייך לחייב בזה נשים למרות שהיו באותו הנס, ולפי 

פרשת 
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1( ראו עבודה זרה )ב:(.

מעשה רבא והצדוקי

הגמרא במסכת שבת )פח.( בסוגייה של קבלת התורה, מפליגה בשבח הגדול 
שישראל אמרו “נעשה ונשמע” - מי גילה לבני רז זה שמלאכי השרת משתמשים 

בו. אחר כך, הגמרא מספרת על צדוקי שלא ראה בזה כזה שבח:

]- הוא ראה את רבא שהוא  ”ההוא צדוקי דחזייה לרבא דקא מעיין בשמעתא 
שקוע בסוגיהי.[ ויתבה אצבעתא דידיה תותי כרעא ]- ומרוב עיון הוא לחץ עליה עם 

הרגל, עם הברך על האצבעות של הידיים[. וקא מייץ בהו וקא מבען אצבעתיה דמא 

]- ויוצא משם זרימה של דם[“.

רבא לא שם לב, הוא הרי שקוע עכשיו בקושייה של רבי עקיבא איגר, מעניין 
אותו אם יש שם דם, אם אין שם דם? אם הבגדים מתלכלכים? הוא שקוע כולו 
ברבי עקיבא איגר. אנחנו אם היינו רואים את זה היינו מקבלים כזו חשקת התורה, 
אה! כזו שקיעות בלימוד, כזו דבקות באהבתו תמיד. יש תמונה מאוד מרגשת 
של הרב אלישיב כשהוא היה קרוב לגיל מאה, ורואים אותו נוטה כולו על הספסל, 

מתכופף, וכולו שקוע ככה, זה עושה ‘אהבת תורה’.

אבל הצדוקי, העיתונאי הזה, יש לו עיניים של חמור. פעם אמר ר‘ משה מרדכי 
שולזינגר, נדמה לי, או הרב פינקוס, שאם היו מראים לחמור את החפץ חיים והיו 
שואלים אותו מה אתה רואה? אנחנו היינו רואים חפץ חיים, מלאך. אבל הוא היה 
סוקר אותו מכף רגל עד ראש והיה אומר: משוער חמישים קילו בשר. הצדוקי הזה 

יש לו עיניים של חמור, הוא רואה כזו שקיעות ומה הוא אומר?

”אמר ליה עמא פזיזא ]- אתם עם פזיז, אתם רחפנים, לא על הקרקע[ דקדמיתו 
פומייכו לאודנייכו ]- מקדימים את הפה לאוזן ואומרים נעשה ונשמע[“.

זו הפקרות, פזיזות וחוסר אחריות. כל אומות העולם אנשים אחראיים, אדם 
אחראי לא חותם על חוזה עד שהוא רואה מה כתוב בחוזה. ”ה‘ מסיני בא וזרח 
משעיר למו, הופיע מהר פארן ואתא מרבבות קודש“ )דברים לג ב(, ה‘ בא לעשו 
ולישמעאל ושאל אותם אם הם רוצים לקבל את התורה?1 והם כאנשים אחראים 
אמרו לו: אנחנו לא חותמים על חוזה עד שנדע מה כתוב בו. הם שאלו מה כתוב בה 

וראו שזה לא מתאים להם. ואילו אתם אומרים נעשה לפני נשמע? זו הפקרות.

”עמא פזיזא דקדמיתו פומייכו לאודנייכו ]- איך אתם מקדימים את הפה לאוזן, 
חותמים על חוזה לפני ששומעים במה מדובר[, אכתי בפחזותייכו קיימיתו ]- ונשארתם 

אנשים פזיזים, מבוהלים, חסרי אחריות, רחפנים, תראה איך שאתה כולך דם ואתה שקוע 

ולא שם לב[. ברישא איבעיא לכו למשמע ]- קודם צריך לשמוע[, אי מציתו קבליתו 

ואי לא לא קבליתו - אם אתם יכולים לקבל תקבלו ואם לא לא.

יש לכם נס שבתורה כתוב כל יום להניח תפילין על הראש, מה הייתם עושים 
אם היה כתוב בתורה כל יום לקחת חמישים קילו בלוקים על הראש? איך אפשר 

להגיד נעשה לפני נשמע?

לכאורה זה טענה, לא? הצליח לנו וקיבלנו תרי“ג מצוות אבל לכאורה זו טענה, 
איך אפשר להקדים נעשה לנשמע. רבא אמר לו יסוד מאוד גדול שכל יהודי ובפרט 

בחור צריך לדעת את זה. אבל אולי ניתן הקדמה לפני שנקרא את הגמרא.

הסוד של נעשה ונשמע הוא היחס לבורא כאב רחמן

מה קורה אם אחד סוחר נדל“ן בא להחתים אותך על פרויקט של מיליונים, 
אתה ודאי לא תחתום, בפרט אם אתה יודע שהוא אחד שכל מה שמעניין אותו 
זה רק הביזנע‘ס שלו. אתה לא תחתום על החוזה עד שתיקח עו“ד צמוד שיודע 
לקרא את כל האותיות הקטנות ומה שכתוב ומה שלא כתוב ומה שבין השורות, 

כדי לדעת אם הוא לא מפיל אותך בפח.

אבל תארו לכם אבא שיש לו בן יחיד, שכל החיים של האבא מסתובבים סביב 
הילד הזה, סביב הבן הזה. יום אחד האבא בא לבן ואומר: תשמע הנה זקנתי, לא 
ידעתי יומי, אף אחד לא חי לעולם. אתה יודע שכשהולכים לעולם האמת, אם 
עוברת הירושה ככה הממשלה שמה את היד ולוקחת ארבעים אחוז מס הכנסה, 
חמישים אחוז מס ירושה. אני רוצה לעשות לך העברה מחיים לחסוך את המס 
ירושה, בא איתי לעו״ד. ואז הילד אומר רק רגע, אני לא מוכן לחתום, אבא לימדת 
אותי שלא חותמים, אני רוצה עו״ד שלי כדי לדעת אם אתה לא מפיל אותי בפח. 
מה? אני? מפיל אותך בפח? כל החיים שלי זה אתה. הבן הולך בעיניים עצומות 

אחרי אבא שלו.

אמר רבא לצדוקי, ההבדל הוא לא אם זה פזיזות או לא פזיזות, ההבדל הוא איך 
מסתכלים על הקב“ה. האם מסתכלים על הקב“ה כמו על “אבינו אב הרחמן” או 

שמסתכלים על הקב“ה כמו על איזה מעסיק שרוצה לנצל אותך, זה כל השינוי.

“אמר ליה אנן דסגינן בשלמותא כתיב בן )משלי יא ג( ‘תומת ישרים תנחם’”, 
תמימות ישרים, אנחנו הולכים עם הקב״ה בשלמותא, אומר רש״י מה הפירוש 
בשלמותא: התהלכנו עימו בתום לב כדרך העושים מאהבה, וסמכנו עליו שלא 
יטעננו ]- שלא יטעין עלינו חבילות[ בדבר שלא נוכל לעמוד בו. אין לנו בעיה לומר 
נעשה ונשמע כי אנחנו הולכים עם הקב“ה בשלמותא, באהבה. ”הנך אינשי ]- אותם 
צדוקים[ דסגן בעלילותא ]- שהולכים עם הקב“ה בעלילות, עלילות זה היחס למישהו 

שרוצה לנצל אותך[ כתיב בהו ]- עליהם כתוב )שם([ ‘וסלף בוגדים ישדם’“.

זה מפתח מאוד גדול, הסוד של נעשה ונשמע זה איך היחס שלך לבורא עולם, 
האם יחס של אבא רחמן לבן אהוב או יחס של סוחר נדל״ן שרוצה לנצל אותך 

ולמצוץ ממך מה שהוא יכול. רבותי, זה הסוד הגדול.

בעבור אבותינו שבטחו בך - ותלמדם חוקי חיים

לפי זה אמרנו פשט ואחר כך ראיתי שזכיתי לכוון לגאון. אנחנו אומרים באהבה 
חיים”. מה שייך  ותלמדם חוקי  בך  “אבינו מלכנו בעבור אבותינו שבטחו  רבה: 
‘ותלמדם חוקי חיים’ ל‘בטחו בך‘? מה שייכת מידת הביטחון לתורה. הכוונה היא 
לגמרא הזאת שעם ישראל אמרו נעשה ונשמע, איך הם הקדימו נעשה לנשמע? 
אומר רש“י בטחנו כדרך העושים מאהבה שלא ישים עלינו דברים שאנחנו לא 
יכולים לעמוד בהם, הוא רוצה רק לטובתנו - “לטוב לך” )דברים י יג(. זה הפירוש 
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אוויר שנצרך מאד מצוי בכל מקום, מים נצרכים מאד אך פחות מזומנים כמעט בכל מקום, וכך לשאר הדברים, המזון מזומן פחות,  אדם.
ככל שהאדם יראה את התורה כדבר יותר נצרך כך היא תהיה אבנים טובות ומרגליות שזהו כמעט לא מצוי. ואותו הדבר הוא בתורה,  עד

 -ש"ס תהיה בעיניו דבר מוכרח כמו אוויר אז הוא יוכל לזכות לזה, אך אם זה יהיה מופרך כאבנים נדירות , אם ידיעת היותר מצויה בידו
 לכך. לא יזכה

הרי מניין להם  -כשהחזו"א נפטר הספידוהו ואמרו, שהוא זכה להיות חזו"א מכיוון שלמד את התורה לשמה. אמר על כך מרן הגרי"ז 
ללב ולשמים ואיננו יכולים לידע אם היה זה לשמה או לא. אלא משום שלמספידים הציקה שהוא למד לשמה, הלא זהו דבר המסור 

הוא ישב ולמד ואנחנו ישבנו ולמדנו, וא"כ למה הוא נהיה גדול בתורה ואנחנו לא, אלא ודאי הוא למד תורה לשמה. אמר  -השאלה 
ה על דרשנים, המספידים שם היו אנשים גדולים, אך ודאי הוא לא אמר את ז"הוא למד ואתם לא". הגרי"ז, לי יש תשובה יותר טובה: 

 שהוא נתכוון לאותן חמש דקות שאנחנו לא לומדים, ואצל החזו"א היו מנוצלות היטב.

אי' בגמ' )סנהדרין ס"ח( שבשעת פטירתו של ר' אליעזר הוא אמר 'אילמלא נעשים כל האילנות קולמסים וכל הימים דיו לא היו מספיקין 
שדרשתי' וכו' אך בכ"א 'לא חיסרתי מרבותי אלא ככלב המלקק מן הים'. הנה כזו ידיעת התורה שכל העולם לא יספיקו  לכתוב כל מה

סופי, ובכ"א הפער בינו לבין רבותיו הוא ככלב המלקק מן הים שגם זה פער אין סופי, וא"כ הדברים צ"ב, שהרי -זהו דבר אין -לכתוב 
ת כל כך הרבה תורה שא"א להקיפה ע"י כל הקולמוסים וכו', איך יתכן שלרבותיו היה כל כך אם לר"א היתה כזו סייעתא דשמיא לדע

 הרבה יותר עד כדי שזה ככלב המלקק מן הים, מה שייך כזה פער אם יש כ"כ ס"ד, הדברים צ"ב.

לפני התפילה  - החת"ס אמר שהסיבה שהוא התעלה על כל בני דורו היא חמש דקות, כל אותן חמש דקות שמבוזבזות אצל כולם
 ואחריה וכדו', את זה ניצלתי ועי"ז יצאתי חת"ס. נו, בחמש דק' אפשר באמת להשיג יותר, אך איך יתכן שבכזה פער עצום מכל בני דורו.

אך ההסבר הוא פשוט, ידיעת התורה נקנית על ידי דביקות בתורה, על ידי שנעשים 'חד' עם התורה, והרי באופן טבעי ישראל ואורייתא 
ה'חד הוא' אינו בא ממילא, האדם צריך לרצות ולבקש, ועל ידי כן הוא זוכה לידיעת התורה. יתכן שהפער בהתמדה בין  -הוא, אבל  חד

ר"א לרבותיו לא היה כל כך גדול, אמנם, הפער בידיעת התורה נוצר על ידי שהם היו דבוקים בתורה מעט יותר מאשר ר"א )שזה נובע 
כ הם קיבלו את התורה יותר, משום שהתורה הוא דבר אין סופי ואפי' מעט יותר שדבוקים בתורה יכול מהבדלים דקים כאמור(, וא"

לגרום לפער עצום בידיעת התורה באופן של ככלב המלקק מן הים, משום שכל מעט דביקות יותר משמעותה הרבה יותר תורה, חכמתו 
רק מעט יותר, זה פער עצום באופן שאין לו סוף. החת"ס ישב ולמד רק  אפי' -של הקב"ה זהו דבר שאין לו סוף, וכל כמה שדבוקים בה 

 חמש דק' יותר, אבל עי"ז הוא היה יותר דבוק, וכל כמה שדבוקים בתורה זה הרבה יותר תורה בלא גבול ומידה.

ירבה בישיבה  -ויחכם  לא שייך. הדרך היחידה היא לקבל אותה ישר מהקב"ה. 'מה יעשה אדםזה דבר מופרך.  -לדעת תורה בדרך הטבע 
ויבקש רחמים', מבואר שהעיקר זה הביקוש, לבקש אפשר על ידי תפילה, אך כדי לבקש צריך גם להראות את גודל הרצון. כל דקה 
שאדם יושב ולומד הוא בעצם מבקש להבין מה שהוא לומד, כל דקה הוא מבקש, ואם הוא מתחיל את הסדר עשר דקות לפני חברו זה 

 ל יותר לימוד, זה עוד עשר דקות של ביקוש, וממילא נפתחים לו שערי שמיים בפער אין סופי.לא עשר דקות ש

מי שמבקש מקבל, ככל שאדם יותר מבקש הוא יותר מקבל. בסידור יש הרבה תפילות, מתפללים על הרבה דברים. אך כדי לדעת מהי 
הוא לא ידע מהי גודל הבקשה.  -בקש ממנו לעשות לו טובה חשיבות הבקשה יש להבחין מהו נוסח הבקשה. הרי אדם שיבוא לחבירו וי

ואם הוא יאמר לו 'שמעתי עליך שאתה בעל מידות גדול ולכן אני מבקש' הרי שהוא יבין שכנראה זוהי בקשה רצינית ולכן הוא מקדים 
דידות' וכו' וכו', הרי שכנראה זוהי הקדמות, ואם הוא יוסיף 'הרי אתה יודע שיש ביננו ידידות עצומה, וכבר יש ביננו כמה דורות של י

בקשה נוראה וחשובה. בתפילה ישנן בקשות רבות, מבקשים על תשובה 'השיבנו' ועל רפואה 'רפאנו' וכן על שאר הדברים, אך יש 
כמדומה שהבקשה ה'היסטרית' ביותר בסידור זו הבקשה על ידיעת רחם עלינו',  בקשה אחת שפותחת עם כ"כ הרבה מילות הקדמה,

ורה. והסיבה היא כנ"ל, הדרך היחידה לדעת את התורה זה רק על ידי הבקשה, ה'יבקש רחמים', כך קונים את התורה, אין דרך אחרת. הת
 כפי שנבקש יותר נקבל יותר.

הדרך העיקרית לזכות לתורה היא ע"י רצון ושאיפה אמיתית. אך יש לדעת, ששאיפה אין זה מספיק שיהיה רצון כלשהו, אלא יש 
יד יעדים לדבר ששואפים אליו. צריך להחליט מתי נגמור כל מסכת, שהשאיפות תהיינה ברורות ומוגדרות. כל אחד צריך להחליט להעמ

מתי הוא ידע ש"ס, ובאיזה אופן, כמה הוא לומד כל יום שחלילה לא יפחת מזה בשום צורה ואופן, לא משנה מה יהיה, יתהפך העולם  -
ידי זה בעז"ה בנקל שייך לקנות את ידיעת התורה, כמובן כל אחד צריך לבדוק לפי כוחותיו שח"ו לא  את זה אני אלמד כל יום, ועל -

יהיה מעבר לזה, אבל מה שאפשר צריך לקבוע במסמרות של ברזל, כמה אלמד כל יום, צריך לחיות עם קביעות, חומה, ובכך מבקשים 
אינם הבעלי כשרונות הרבים שנמצאים בישיבות, אלא אותם אלו  את התורה והקב"ה נותן. אלה שצומחים ונהיים תלמידי חכמים

שהשקיעו ועמדו במחייבים שהעמידו לעצמם, שידעו שאת מה שהם החליטו הם יקיימו, וצריך לדעת, הקושי בקביעות הוא רק 
משום שאנו  -יערב לכם' בהתחלה, וכמש"כ רש"י 'כל ההתחלות קשות מכאן ואילך יערב לכם', למה אנו לא מרגישים את ה'מכאן ואילך 

עדיין עומדים ב'התחלות קשות', כי כל הזמן מתחילים מחדש, אם עושים קביעות אז הכל נהיה חיים עם התורה ביחד, וממילא רק 
 ההתחלה קשה ואח"כ יערב לכם.

, למי שרוצה באמת, 'ירבה בישיבה ויבקש ממי שהחכמה שלו' זו הדרך היחידה לזכות לתורה, הקב"ה נותן את התורה לכל מאן דבעי
כי ב"ק זו מסכת שביקשת אותה ולכן הקב"ה  -למי שמבקש. זה דבר הכי קל שיכול להיות, למה בבא קמא אתה יודע יותר טוב מאהלות 

נותן לך, מה שאתה מבקש אתה מקבל, אך אהלות לא ביקשת אז למה שתקבל, אם היית רוצה לדעת אהלות זה היה בהישג יד. צריך 
 מקבלים. הרחב פיך, ואמלאהו. -ה, וכשמבקשים ורוצים רק לבקש מהקב"

 
 ס"ת שרוי בצער

 הציבור נקרא להמשיך להעתיר בתפילה ובתחנונים ולהרבות בלימוד התורה
 שליט"א ישראל בונם בן חיה רויזא''לרפואתו השלימה של רבינו מרן רה"י הגאון הגדול ר' 

 לרפואתו השלימה בתושח"י
 .והן קל כביר לא ימאס תפילת רבים
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משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא

מה הדבר היחיד שמועיל נגד תאוות
דבר  על  והרגוני  הזה  במקום  אלוקים  יראת  אין  רק  אמרתי  כי 
אשתי – מה הפירוש 'רק אין יראת אלוקים'? מאיר את עינינו בזה 
המלבי"ם: פלשתים לא היה כמו מצרים, זו היתה אומה מנומסת 
באותה  המלך  שהיה  ואבימלך  ומוסר,  יושר  וחוקים,  תרבות  עם 
מדינה היה סמל ליושר ומוסריות, ואבימלך נפגע עד עמקי נשמתו 
ממה שאברהם אבינו חשד בו שהוא יקח אשה מתחת בעלה, אמר 
לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
'כי  הפשט  זה  כלום,  שוים  לא  הנימוסים  כל  בוער  הרע  כשהיצר 
אמרתי רק אין יראת אלוקים' יש לכם הכל וחסר לכם 'רק יראת 
אלוקים' מזה אפשר להגיע ל'והרגוני על דבר אשתי', ונקרא את 
לשונו הזהב 'הודיע לו שגם אם נראה איש או עם שהוא פילוסוף 
ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
עת  גם  אז  מעשיו,  כל  את  והצופה  ובמסתריו  נגלה  על  המשקיף 
מעשיו  כל  את  הרואה  הגדול  מהמלך  ויבוש  ירא  יצרו  עליו  יגבר 

ויזהר מעשות רע' עד כאן לשונו הזהב.

כח טבעי יותר חזק מכח מלאכותי
הנימוסים  כל  אותנו:  מלמד  שהמלבי"ם  הגדול  היסוד  זה 
משה  שמעון  הגר'  סבי  נסיון,  כשמגיע  מועילים  לא  והתרבותיות 
מדרש  בספרו  כותב  ברוסיה[  ודרשן  מגיד  ]היה  זצ"ל  דיסקין 
לדבר  טבעי  דבר  בין  התנגשות  כשיש  הטבע  שבחוקי  שמעוני 
שהאדם  והנימוסים  החוקים  יגבר,  הטבעי  הדבר  תמיד  מלאכותי 
מחוקק זה דבר מלאכותי, אבל התאוות של האדם זה דבר טבעי, 
יראת  זאת  לעומת  הנימוסים,  על  גוברת  היא  בוערת  וכשהתאוה 
בנפש  שמוטבע  כח  זה  העונש  יראת  רק  כשזה  אפילו  אלוקים 
על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

מדוע כל כך נמשך הבני יששכר לחנוכה

יש ספר קדוש 'בני יששכר', למחבר הספר לא קראו יששכר אלא ר' 
צבי אלימלך, ולמה הוא קרא לספר שלו בני יששכר?  בנו חיבר ספר 
יש  יששכר  בני  בספר  מופלא,  מעשה  שם  כותב  והוא  לעיתים  בינה 
אריכות עצומה על חנוכה הרבה יותר מכל שאר המועדים, ובנו מספר 
שאביו הרגיש שייכות מאד גדולה לימי החנוכה, היתה לו התלהבות 
עצומה ואורות והארות בימי החנוכה, והבני יששכר הלך לשאול את 
למה  לחנוכה,  מחובר  כך  כל  הוא  למה  מלובלין'  'החוזה  שלו  הרב'ה 
דוקא על חנוכה יש לו שפע של חידושי תורה בנגלה ובנסתר, הוא 
נכנס לחוזה ועוד לפני שהוא פתח את פיו אמר לו החוזה: בטח אתה 
רוצה לדעת למה אתה כל כך קשור לחנוכה, בא אני יגלה לך, בית דין 
של חשמונאים שקבעו את ימי החנוכה היו משבט יששכר ובגלגול 
הקודם אתה היית מראשי אותו בית דין, זה הסיבה שאתה כל כך קשור 

לחנוכה, ובגלל זה ר' צבי אלימלך קרא לספרו 'בני יששכר'.

בני בינה

בעקבות דברי החוזה האלו זכינו לבאר כמה דברים בעניני חנוכה – למה 
דוקא שבט יששכר היו הבית דין באותם ימים?  כתוב שהיונים גזרו 
על קידוש החודש, ובני יששכר הם 'יודעי בינה לעיתים' הם אלו שהיו 
מקדשים את החודש והם היו הנפגעים העיקריים מהגזירה הזו של 
ימי  את  לקבוע  כך  אחר  הזכות  ואת  הכח  את  היה  להם  לכן  היונים, 
החנוכה,  ועוד טעם יש בזה – בחנוכה קוראים את בתורה את חנוכת 
הנשיאים, ויש שייכות בין חנוכה לחנוכת הנשיאים, והשני מהנשיאים 
הקריב נתנאל בן צוער נשיא יששכר, ולמה?  כתוב ברש"י שנתנאל 
בן צוער נתן את העצה לכל הנשיאים להקריב את הקרבנות שלהם, 
ומכח זה הוא זכה גם שבניו יהיו אלו שיקבעו את ימי החנוכה, אומרים 
'בני  הפירוש  מה  מתקשים  ורבים  קבעו'  שמונה  ימי  בינה  'בני  בפיוט 
בינה', וכל המתקשים לא ידעו את הסוד שגילה החוזה מלובלין, 'בני 
בינה' זה כינוי לבני יששכר 'יודעי בינה לעיתים' שהיו הבית דין באותם 

ימים, הם אלו שקבעו ימי שמונה.

במדרש כתוב הדודאים נתנו ריח זה הדודאים של ראובן, ועל פתחינו 
נשברו  קולמסים  והרבה  בפתח,  שמדליקים  חנוכה  נר  זה  מגדים  כל 
להבין מה השייכות של דודאי ראובן לנר חנוכה,  וגם זה מתיישב היטב 
על פי דברי החוזה, הרי יששכר נולד בעקבות הדודאים של ראובן, 

ומכח הדודאים של ראובן יש לנו את נר חנוכה.

למה אומרים בחנוכה כל יום הלל השלם?

בסוכות  הלקט,  מהשבלי  קושיה  מביא  חנוכה  בהלכות  יוסף  הבית 
גומרים את ההלל כל שמונה ואילו בחג המצות גומרים את ההלל רק 
ביום הראשון, ולמה? הטעם שכתוב בגמרא בערכין הוא שבחג המצות 
'כאלה תעשו ליום שבעת  היו מקריבים בכל יום את אותם הקרבנות, 
ימים', אבל חג הסוכות כל יום חלוק בקרבנותיו, וממה שבחג המצות 
מקריבים את אותו קרבן זה מוכיח שבעצם זה חג אחד ולכן בעצם 
מספיק לומר פעם אחת בשביל כל החג, אבל בסוכות שכל יום חלוק 
יום אומרים  יום טוב בפני עצמו, לכן בכל  יום נקרא  בקרבנותיו כל 

יצטרך  בימי הפסח  ולפי הטעם הזה קטן שהגדיל  בפני עצמו,  הלל 
לומר ביום הבר מצוה הלל שלם,   והקשה השבלי הלקט למה בימי 
החנוכה אומרים הלל שלם בכל יום הרי אינם חלוקים בקרבנותיהם?  
ומתרץ שגם בחנוכה בכל יום מוסיפים נר, וכמו כן היה נס בכל יום 

ויום, עיין בדבריו.

מצות היום בחנוכה

אמת  שזה  נראה  דשמיא  ובסייעתא  נוסף  תירוץ  בזה  להציע  ונראה 
לאמיתה של תורה – יש חילוק מהותי בין הלל של חנוכה להלל של 
שאר הרגלים, בכל הרגלים יש דין שרגל מחייב הלל, כמו שרגל מחייב 
שהחיינו כך הוא מחייב גם הלל, אבל ההלל של ימי החנוכה זה מצות 
ולכן דבר שבא מחיובו של הרגל  זה כמו האתרוג של סוכות,  היום, 
אומרים אותו רק פעם אחת, לכן זמן אומרים רק פעם אחת והוא הדין 
הלל בשאר ימי החנוכה, אבל הלל של חנוכה שזה מצות היום ולא דין 
ברגל של חנוכה ודאי שעושים אותו בכל יום ויום, וכמו שמדליקים 

נרות בכל יום כך אומרים הלל בכל יום.

בגמרא  המוזכר  כפי  ההלל  אמירת  בצורת  מאד  מאריך  הרמב"ם 
'נמצא  ]והרמב"ם מסיים  היום הזה,  וכך מנהג התימנים עד  בסוכה, 
שאומרים קכג' פעמים הללו י-ה כנגד שנותיו של אהרון, ומקור דבריו 
מהמדרש, ובמקום אחר ביארנו מה השייכות של אהרון להלל[, ולמה 
הרמב"ם המתין מלבאר את ענין ההלל עד סוף ספר זמנים בהלכות 
חנוכה, הרי בכל המועדים יש מצוה לומר הלל,  על פי דברינו מתבאר 
היטב – חנוכה זה האבא של כל ההללים, בכל המועדים הלל זה חיוב 

מחמת היום ואילו בחנוכה זה מצותו ומהותו של יום.

האם נשים חייבות בהלל בחנוכה

יש נידון גדול בפוסקים האם נשים מחוייבות בהלל של חנוכה, אמנם 
יש כלל שכל מצות עשה שהזמן גרמא נשים פטורות חוץ מ'משק"ה' 
מצה, שמחה, קידוש, הקהל, ובמצוות דרבנן מצאנו עוד שלש מצוות 
מגילה,  מקרא  הנס,  באותו  היו  הם  שאף  בגלל  בהם  חייבות  שנשים 
ודנו הפוסקים מה הדין בהלל של חנוכה,  נר חנוכה, וארבע כוסות, 
גרמא  זמן  נחשב  זה  כי  פטורות  שנשים  הכריעו  זמנינו  פוסקי  ורוב 
כמו כל שאר הללים, אבל לפי דברינו שהלל של חנוכה זה לא מדין 
הלל של רגלים אלא זהו מצוותו של יום כמו הדלקת הנרות, אם כך 
]כמו הלל  היו באותו הנס,  יהיו חייבות שאף הם  יתכן מאד שנשים 
בליל הפסח שנאמר על הנס שיש שיטות שנשים חייבות בו[,  אך יש 
לדחות  - בהקדם: תוספות בכמה מקומות מקשה למה צריך פסוק 
לחייב נשים במצה תיפוק ליה שאף הם היו באותו הנס, ותירצו שרק 
על מצוה דרבנן מועיל מה שהם היו באותו הנס, אבל אי אפשר לחייב 
אותם במצוה דאורייתא בגלל שהם היו באותו הנס, וראיתי לגאון אחד 
ש'אף  ביאר  הוא  אחר,  באופן  התוספות  קושיית  את  שתירץ  בספרו 
הם היו באותו הנס' זה מצוות שכל עניינם הם פרסום הנס, נר חנוכה, 
מקרא מגילה, ארבע כוסות, מצוות כאלו שכל עניינם הם פרסום הנס 
גם נשים חייבות בו כשאף הם היו באותו הנס, אבל במצה המהות של 
המצוה זה לא פרסום הנס אלא טעם המצוה זה זכר לנס של יציאת 
מצרים, ולכן לא שייך לחייב בזה נשים למרות שהיו באותו הנס, ולפי 

פרשת 
וישב

 חג
השבועות

   סוד נו״נ - אנן דסגינן בשלימותא | המפתח להצליח בתורה - הסתפקות במועט ענווה ושקידה

1( ראו עבודה זרה )ב:(.

מעשה רבא והצדוקי

הגמרא במסכת שבת )פח.( בסוגייה של קבלת התורה, מפליגה בשבח הגדול 
שישראל אמרו “נעשה ונשמע” - מי גילה לבני רז זה שמלאכי השרת משתמשים 

בו. אחר כך, הגמרא מספרת על צדוקי שלא ראה בזה כזה שבח:

]- הוא ראה את רבא שהוא  ”ההוא צדוקי דחזייה לרבא דקא מעיין בשמעתא 
שקוע בסוגיהי.[ ויתבה אצבעתא דידיה תותי כרעא ]- ומרוב עיון הוא לחץ עליה עם 

הרגל, עם הברך על האצבעות של הידיים[. וקא מייץ בהו וקא מבען אצבעתיה דמא 

]- ויוצא משם זרימה של דם[“.

רבא לא שם לב, הוא הרי שקוע עכשיו בקושייה של רבי עקיבא איגר, מעניין 
אותו אם יש שם דם, אם אין שם דם? אם הבגדים מתלכלכים? הוא שקוע כולו 
ברבי עקיבא איגר. אנחנו אם היינו רואים את זה היינו מקבלים כזו חשקת התורה, 
אה! כזו שקיעות בלימוד, כזו דבקות באהבתו תמיד. יש תמונה מאוד מרגשת 
של הרב אלישיב כשהוא היה קרוב לגיל מאה, ורואים אותו נוטה כולו על הספסל, 

מתכופף, וכולו שקוע ככה, זה עושה ‘אהבת תורה’.

אבל הצדוקי, העיתונאי הזה, יש לו עיניים של חמור. פעם אמר ר‘ משה מרדכי 
שולזינגר, נדמה לי, או הרב פינקוס, שאם היו מראים לחמור את החפץ חיים והיו 
שואלים אותו מה אתה רואה? אנחנו היינו רואים חפץ חיים, מלאך. אבל הוא היה 
סוקר אותו מכף רגל עד ראש והיה אומר: משוער חמישים קילו בשר. הצדוקי הזה 

יש לו עיניים של חמור, הוא רואה כזו שקיעות ומה הוא אומר?

”אמר ליה עמא פזיזא ]- אתם עם פזיז, אתם רחפנים, לא על הקרקע[ דקדמיתו 
פומייכו לאודנייכו ]- מקדימים את הפה לאוזן ואומרים נעשה ונשמע[“.

זו הפקרות, פזיזות וחוסר אחריות. כל אומות העולם אנשים אחראיים, אדם 
אחראי לא חותם על חוזה עד שהוא רואה מה כתוב בחוזה. ”ה‘ מסיני בא וזרח 
משעיר למו, הופיע מהר פארן ואתא מרבבות קודש“ )דברים לג ב(, ה‘ בא לעשו 
ולישמעאל ושאל אותם אם הם רוצים לקבל את התורה?1 והם כאנשים אחראים 
אמרו לו: אנחנו לא חותמים על חוזה עד שנדע מה כתוב בו. הם שאלו מה כתוב בה 

וראו שזה לא מתאים להם. ואילו אתם אומרים נעשה לפני נשמע? זו הפקרות.

”עמא פזיזא דקדמיתו פומייכו לאודנייכו ]- איך אתם מקדימים את הפה לאוזן, 
חותמים על חוזה לפני ששומעים במה מדובר[, אכתי בפחזותייכו קיימיתו ]- ונשארתם 

אנשים פזיזים, מבוהלים, חסרי אחריות, רחפנים, תראה איך שאתה כולך דם ואתה שקוע 

ולא שם לב[. ברישא איבעיא לכו למשמע ]- קודם צריך לשמוע[, אי מציתו קבליתו 

ואי לא לא קבליתו - אם אתם יכולים לקבל תקבלו ואם לא לא.

יש לכם נס שבתורה כתוב כל יום להניח תפילין על הראש, מה הייתם עושים 
אם היה כתוב בתורה כל יום לקחת חמישים קילו בלוקים על הראש? איך אפשר 

להגיד נעשה לפני נשמע?

לכאורה זה טענה, לא? הצליח לנו וקיבלנו תרי“ג מצוות אבל לכאורה זו טענה, 
איך אפשר להקדים נעשה לנשמע. רבא אמר לו יסוד מאוד גדול שכל יהודי ובפרט 

בחור צריך לדעת את זה. אבל אולי ניתן הקדמה לפני שנקרא את הגמרא.

הסוד של נעשה ונשמע הוא היחס לבורא כאב רחמן

מה קורה אם אחד סוחר נדל“ן בא להחתים אותך על פרויקט של מיליונים, 
אתה ודאי לא תחתום, בפרט אם אתה יודע שהוא אחד שכל מה שמעניין אותו 
זה רק הביזנע‘ס שלו. אתה לא תחתום על החוזה עד שתיקח עו“ד צמוד שיודע 
לקרא את כל האותיות הקטנות ומה שכתוב ומה שלא כתוב ומה שבין השורות, 

כדי לדעת אם הוא לא מפיל אותך בפח.

אבל תארו לכם אבא שיש לו בן יחיד, שכל החיים של האבא מסתובבים סביב 
הילד הזה, סביב הבן הזה. יום אחד האבא בא לבן ואומר: תשמע הנה זקנתי, לא 
ידעתי יומי, אף אחד לא חי לעולם. אתה יודע שכשהולכים לעולם האמת, אם 
עוברת הירושה ככה הממשלה שמה את היד ולוקחת ארבעים אחוז מס הכנסה, 
חמישים אחוז מס ירושה. אני רוצה לעשות לך העברה מחיים לחסוך את המס 
ירושה, בא איתי לעו״ד. ואז הילד אומר רק רגע, אני לא מוכן לחתום, אבא לימדת 
אותי שלא חותמים, אני רוצה עו״ד שלי כדי לדעת אם אתה לא מפיל אותי בפח. 
מה? אני? מפיל אותך בפח? כל החיים שלי זה אתה. הבן הולך בעיניים עצומות 

אחרי אבא שלו.

אמר רבא לצדוקי, ההבדל הוא לא אם זה פזיזות או לא פזיזות, ההבדל הוא איך 
מסתכלים על הקב“ה. האם מסתכלים על הקב“ה כמו על “אבינו אב הרחמן” או 

שמסתכלים על הקב“ה כמו על איזה מעסיק שרוצה לנצל אותך, זה כל השינוי.

“אמר ליה אנן דסגינן בשלמותא כתיב בן )משלי יא ג( ‘תומת ישרים תנחם’”, 
תמימות ישרים, אנחנו הולכים עם הקב״ה בשלמותא, אומר רש״י מה הפירוש 
בשלמותא: התהלכנו עימו בתום לב כדרך העושים מאהבה, וסמכנו עליו שלא 
יטעננו ]- שלא יטעין עלינו חבילות[ בדבר שלא נוכל לעמוד בו. אין לנו בעיה לומר 
נעשה ונשמע כי אנחנו הולכים עם הקב“ה בשלמותא, באהבה. ”הנך אינשי ]- אותם 
צדוקים[ דסגן בעלילותא ]- שהולכים עם הקב“ה בעלילות, עלילות זה היחס למישהו 

שרוצה לנצל אותך[ כתיב בהו ]- עליהם כתוב )שם([ ‘וסלף בוגדים ישדם’“.

זה מפתח מאוד גדול, הסוד של נעשה ונשמע זה איך היחס שלך לבורא עולם, 
האם יחס של אבא רחמן לבן אהוב או יחס של סוחר נדל״ן שרוצה לנצל אותך 

ולמצוץ ממך מה שהוא יכול. רבותי, זה הסוד הגדול.

בעבור אבותינו שבטחו בך - ותלמדם חוקי חיים

לפי זה אמרנו פשט ואחר כך ראיתי שזכיתי לכוון לגאון. אנחנו אומרים באהבה 
חיים”. מה שייך  ותלמדם חוקי  בך  “אבינו מלכנו בעבור אבותינו שבטחו  רבה: 
‘ותלמדם חוקי חיים’ ל‘בטחו בך‘? מה שייכת מידת הביטחון לתורה. הכוונה היא 
לגמרא הזאת שעם ישראל אמרו נעשה ונשמע, איך הם הקדימו נעשה לנשמע? 
אומר רש“י בטחנו כדרך העושים מאהבה שלא ישים עלינו דברים שאנחנו לא 
יכולים לעמוד בהם, הוא רוצה רק לטובתנו - “לטוב לך” )דברים י יג(. זה הפירוש 
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משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא

מה הדבר היחיד שמועיל נגד תאוות
דבר  על  והרגוני  הזה  במקום  אלוקים  יראת  אין  רק  אמרתי  כי 
אשתי – מה הפירוש 'רק אין יראת אלוקים'? מאיר את עינינו בזה 
המלבי"ם: פלשתים לא היה כמו מצרים, זו היתה אומה מנומסת 
באותה  המלך  שהיה  ואבימלך  ומוסר,  יושר  וחוקים,  תרבות  עם 
מדינה היה סמל ליושר ומוסריות, ואבימלך נפגע עד עמקי נשמתו 
ממה שאברהם אבינו חשד בו שהוא יקח אשה מתחת בעלה, אמר 
לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
'כי  הפשט  זה  כלום,  שוים  לא  הנימוסים  כל  בוער  הרע  כשהיצר 
אמרתי רק אין יראת אלוקים' יש לכם הכל וחסר לכם 'רק יראת 
אלוקים' מזה אפשר להגיע ל'והרגוני על דבר אשתי', ונקרא את 
לשונו הזהב 'הודיע לו שגם אם נראה איש או עם שהוא פילוסוף 
ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
עת  גם  אז  מעשיו,  כל  את  והצופה  ובמסתריו  נגלה  על  המשקיף 
מעשיו  כל  את  הרואה  הגדול  מהמלך  ויבוש  ירא  יצרו  עליו  יגבר 

ויזהר מעשות רע' עד כאן לשונו הזהב.

כח טבעי יותר חזק מכח מלאכותי
הנימוסים  כל  אותנו:  מלמד  שהמלבי"ם  הגדול  היסוד  זה 
משה  שמעון  הגר'  סבי  נסיון,  כשמגיע  מועילים  לא  והתרבותיות 
מדרש  בספרו  כותב  ברוסיה[  ודרשן  מגיד  ]היה  זצ"ל  דיסקין 
לדבר  טבעי  דבר  בין  התנגשות  כשיש  הטבע  שבחוקי  שמעוני 
שהאדם  והנימוסים  החוקים  יגבר,  הטבעי  הדבר  תמיד  מלאכותי 
מחוקק זה דבר מלאכותי, אבל התאוות של האדם זה דבר טבעי, 
יראת  זאת  לעומת  הנימוסים,  על  גוברת  היא  בוערת  וכשהתאוה 
בנפש  שמוטבע  כח  זה  העונש  יראת  רק  כשזה  אפילו  אלוקים 
על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

מדוע כל כך נמשך הבני יששכר לחנוכה

יש ספר קדוש 'בני יששכר', למחבר הספר לא קראו יששכר אלא ר' 
צבי אלימלך, ולמה הוא קרא לספר שלו בני יששכר?  בנו חיבר ספר 
יש  יששכר  בני  בספר  מופלא,  מעשה  שם  כותב  והוא  לעיתים  בינה 
אריכות עצומה על חנוכה הרבה יותר מכל שאר המועדים, ובנו מספר 
שאביו הרגיש שייכות מאד גדולה לימי החנוכה, היתה לו התלהבות 
עצומה ואורות והארות בימי החנוכה, והבני יששכר הלך לשאול את 
למה  לחנוכה,  מחובר  כך  כל  הוא  למה  מלובלין'  'החוזה  שלו  הרב'ה 
דוקא על חנוכה יש לו שפע של חידושי תורה בנגלה ובנסתר, הוא 
נכנס לחוזה ועוד לפני שהוא פתח את פיו אמר לו החוזה: בטח אתה 
רוצה לדעת למה אתה כל כך קשור לחנוכה, בא אני יגלה לך, בית דין 
של חשמונאים שקבעו את ימי החנוכה היו משבט יששכר ובגלגול 
הקודם אתה היית מראשי אותו בית דין, זה הסיבה שאתה כל כך קשור 

לחנוכה, ובגלל זה ר' צבי אלימלך קרא לספרו 'בני יששכר'.

בני בינה

בעקבות דברי החוזה האלו זכינו לבאר כמה דברים בעניני חנוכה – למה 
דוקא שבט יששכר היו הבית דין באותם ימים?  כתוב שהיונים גזרו 
על קידוש החודש, ובני יששכר הם 'יודעי בינה לעיתים' הם אלו שהיו 
מקדשים את החודש והם היו הנפגעים העיקריים מהגזירה הזו של 
ימי  את  לקבוע  כך  אחר  הזכות  ואת  הכח  את  היה  להם  לכן  היונים, 
החנוכה,  ועוד טעם יש בזה – בחנוכה קוראים את בתורה את חנוכת 
הנשיאים, ויש שייכות בין חנוכה לחנוכת הנשיאים, והשני מהנשיאים 
הקריב נתנאל בן צוער נשיא יששכר, ולמה?  כתוב ברש"י שנתנאל 
בן צוער נתן את העצה לכל הנשיאים להקריב את הקרבנות שלהם, 
ומכח זה הוא זכה גם שבניו יהיו אלו שיקבעו את ימי החנוכה, אומרים 
'בני  הפירוש  מה  מתקשים  ורבים  קבעו'  שמונה  ימי  בינה  'בני  בפיוט 
בינה', וכל המתקשים לא ידעו את הסוד שגילה החוזה מלובלין, 'בני 
בינה' זה כינוי לבני יששכר 'יודעי בינה לעיתים' שהיו הבית דין באותם 

ימים, הם אלו שקבעו ימי שמונה.

במדרש כתוב הדודאים נתנו ריח זה הדודאים של ראובן, ועל פתחינו 
נשברו  קולמסים  והרבה  בפתח,  שמדליקים  חנוכה  נר  זה  מגדים  כל 
להבין מה השייכות של דודאי ראובן לנר חנוכה,  וגם זה מתיישב היטב 
על פי דברי החוזה, הרי יששכר נולד בעקבות הדודאים של ראובן, 

ומכח הדודאים של ראובן יש לנו את נר חנוכה.

למה אומרים בחנוכה כל יום הלל השלם?

בסוכות  הלקט,  מהשבלי  קושיה  מביא  חנוכה  בהלכות  יוסף  הבית 
גומרים את ההלל כל שמונה ואילו בחג המצות גומרים את ההלל רק 
ביום הראשון, ולמה? הטעם שכתוב בגמרא בערכין הוא שבחג המצות 
'כאלה תעשו ליום שבעת  היו מקריבים בכל יום את אותם הקרבנות, 
ימים', אבל חג הסוכות כל יום חלוק בקרבנותיו, וממה שבחג המצות 
מקריבים את אותו קרבן זה מוכיח שבעצם זה חג אחד ולכן בעצם 
מספיק לומר פעם אחת בשביל כל החג, אבל בסוכות שכל יום חלוק 
יום אומרים  יום טוב בפני עצמו, לכן בכל  יום נקרא  בקרבנותיו כל 

יצטרך  בימי הפסח  ולפי הטעם הזה קטן שהגדיל  בפני עצמו,  הלל 
לומר ביום הבר מצוה הלל שלם,   והקשה השבלי הלקט למה בימי 
החנוכה אומרים הלל שלם בכל יום הרי אינם חלוקים בקרבנותיהם?  
ומתרץ שגם בחנוכה בכל יום מוסיפים נר, וכמו כן היה נס בכל יום 

ויום, עיין בדבריו.

מצות היום בחנוכה

אמת  שזה  נראה  דשמיא  ובסייעתא  נוסף  תירוץ  בזה  להציע  ונראה 
לאמיתה של תורה – יש חילוק מהותי בין הלל של חנוכה להלל של 
שאר הרגלים, בכל הרגלים יש דין שרגל מחייב הלל, כמו שרגל מחייב 
שהחיינו כך הוא מחייב גם הלל, אבל ההלל של ימי החנוכה זה מצות 
ולכן דבר שבא מחיובו של הרגל  זה כמו האתרוג של סוכות,  היום, 
אומרים אותו רק פעם אחת, לכן זמן אומרים רק פעם אחת והוא הדין 
הלל בשאר ימי החנוכה, אבל הלל של חנוכה שזה מצות היום ולא דין 
ברגל של חנוכה ודאי שעושים אותו בכל יום ויום, וכמו שמדליקים 

נרות בכל יום כך אומרים הלל בכל יום.

בגמרא  המוזכר  כפי  ההלל  אמירת  בצורת  מאד  מאריך  הרמב"ם 
'נמצא  ]והרמב"ם מסיים  היום הזה,  וכך מנהג התימנים עד  בסוכה, 
שאומרים קכג' פעמים הללו י-ה כנגד שנותיו של אהרון, ומקור דבריו 
מהמדרש, ובמקום אחר ביארנו מה השייכות של אהרון להלל[, ולמה 
הרמב"ם המתין מלבאר את ענין ההלל עד סוף ספר זמנים בהלכות 
חנוכה, הרי בכל המועדים יש מצוה לומר הלל,  על פי דברינו מתבאר 
היטב – חנוכה זה האבא של כל ההללים, בכל המועדים הלל זה חיוב 

מחמת היום ואילו בחנוכה זה מצותו ומהותו של יום.

האם נשים חייבות בהלל בחנוכה

יש נידון גדול בפוסקים האם נשים מחוייבות בהלל של חנוכה, אמנם 
יש כלל שכל מצות עשה שהזמן גרמא נשים פטורות חוץ מ'משק"ה' 
מצה, שמחה, קידוש, הקהל, ובמצוות דרבנן מצאנו עוד שלש מצוות 
מגילה,  מקרא  הנס,  באותו  היו  הם  שאף  בגלל  בהם  חייבות  שנשים 
ודנו הפוסקים מה הדין בהלל של חנוכה,  נר חנוכה, וארבע כוסות, 
גרמא  זמן  נחשב  זה  כי  פטורות  שנשים  הכריעו  זמנינו  פוסקי  ורוב 
כמו כל שאר הללים, אבל לפי דברינו שהלל של חנוכה זה לא מדין 
הלל של רגלים אלא זהו מצוותו של יום כמו הדלקת הנרות, אם כך 
]כמו הלל  היו באותו הנס,  יהיו חייבות שאף הם  יתכן מאד שנשים 
בליל הפסח שנאמר על הנס שיש שיטות שנשים חייבות בו[,  אך יש 
לדחות  - בהקדם: תוספות בכמה מקומות מקשה למה צריך פסוק 
לחייב נשים במצה תיפוק ליה שאף הם היו באותו הנס, ותירצו שרק 
על מצוה דרבנן מועיל מה שהם היו באותו הנס, אבל אי אפשר לחייב 
אותם במצוה דאורייתא בגלל שהם היו באותו הנס, וראיתי לגאון אחד 
ש'אף  ביאר  הוא  אחר,  באופן  התוספות  קושיית  את  שתירץ  בספרו 
הם היו באותו הנס' זה מצוות שכל עניינם הם פרסום הנס, נר חנוכה, 
מקרא מגילה, ארבע כוסות, מצוות כאלו שכל עניינם הם פרסום הנס 
גם נשים חייבות בו כשאף הם היו באותו הנס, אבל במצה המהות של 
המצוה זה לא פרסום הנס אלא טעם המצוה זה זכר לנס של יציאת 
מצרים, ולכן לא שייך לחייב בזה נשים למרות שהיו באותו הנס, ולפי 
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1( ראו עבודה זרה )ב:(.

מעשה רבא והצדוקי

הגמרא במסכת שבת )פח.( בסוגייה של קבלת התורה, מפליגה בשבח הגדול 
שישראל אמרו “נעשה ונשמע” - מי גילה לבני רז זה שמלאכי השרת משתמשים 

בו. אחר כך, הגמרא מספרת על צדוקי שלא ראה בזה כזה שבח:

]- הוא ראה את רבא שהוא  ”ההוא צדוקי דחזייה לרבא דקא מעיין בשמעתא 
שקוע בסוגיהי.[ ויתבה אצבעתא דידיה תותי כרעא ]- ומרוב עיון הוא לחץ עליה עם 

הרגל, עם הברך על האצבעות של הידיים[. וקא מייץ בהו וקא מבען אצבעתיה דמא 

]- ויוצא משם זרימה של דם[“.

רבא לא שם לב, הוא הרי שקוע עכשיו בקושייה של רבי עקיבא איגר, מעניין 
אותו אם יש שם דם, אם אין שם דם? אם הבגדים מתלכלכים? הוא שקוע כולו 
ברבי עקיבא איגר. אנחנו אם היינו רואים את זה היינו מקבלים כזו חשקת התורה, 
אה! כזו שקיעות בלימוד, כזו דבקות באהבתו תמיד. יש תמונה מאוד מרגשת 
של הרב אלישיב כשהוא היה קרוב לגיל מאה, ורואים אותו נוטה כולו על הספסל, 

מתכופף, וכולו שקוע ככה, זה עושה ‘אהבת תורה’.

אבל הצדוקי, העיתונאי הזה, יש לו עיניים של חמור. פעם אמר ר‘ משה מרדכי 
שולזינגר, נדמה לי, או הרב פינקוס, שאם היו מראים לחמור את החפץ חיים והיו 
שואלים אותו מה אתה רואה? אנחנו היינו רואים חפץ חיים, מלאך. אבל הוא היה 
סוקר אותו מכף רגל עד ראש והיה אומר: משוער חמישים קילו בשר. הצדוקי הזה 

יש לו עיניים של חמור, הוא רואה כזו שקיעות ומה הוא אומר?

”אמר ליה עמא פזיזא ]- אתם עם פזיז, אתם רחפנים, לא על הקרקע[ דקדמיתו 
פומייכו לאודנייכו ]- מקדימים את הפה לאוזן ואומרים נעשה ונשמע[“.

זו הפקרות, פזיזות וחוסר אחריות. כל אומות העולם אנשים אחראיים, אדם 
אחראי לא חותם על חוזה עד שהוא רואה מה כתוב בחוזה. ”ה‘ מסיני בא וזרח 
משעיר למו, הופיע מהר פארן ואתא מרבבות קודש“ )דברים לג ב(, ה‘ בא לעשו 
ולישמעאל ושאל אותם אם הם רוצים לקבל את התורה?1 והם כאנשים אחראים 
אמרו לו: אנחנו לא חותמים על חוזה עד שנדע מה כתוב בו. הם שאלו מה כתוב בה 

וראו שזה לא מתאים להם. ואילו אתם אומרים נעשה לפני נשמע? זו הפקרות.

”עמא פזיזא דקדמיתו פומייכו לאודנייכו ]- איך אתם מקדימים את הפה לאוזן, 
חותמים על חוזה לפני ששומעים במה מדובר[, אכתי בפחזותייכו קיימיתו ]- ונשארתם 

אנשים פזיזים, מבוהלים, חסרי אחריות, רחפנים, תראה איך שאתה כולך דם ואתה שקוע 

ולא שם לב[. ברישא איבעיא לכו למשמע ]- קודם צריך לשמוע[, אי מציתו קבליתו 

ואי לא לא קבליתו - אם אתם יכולים לקבל תקבלו ואם לא לא.

יש לכם נס שבתורה כתוב כל יום להניח תפילין על הראש, מה הייתם עושים 
אם היה כתוב בתורה כל יום לקחת חמישים קילו בלוקים על הראש? איך אפשר 

להגיד נעשה לפני נשמע?

לכאורה זה טענה, לא? הצליח לנו וקיבלנו תרי“ג מצוות אבל לכאורה זו טענה, 
איך אפשר להקדים נעשה לנשמע. רבא אמר לו יסוד מאוד גדול שכל יהודי ובפרט 

בחור צריך לדעת את זה. אבל אולי ניתן הקדמה לפני שנקרא את הגמרא.

הסוד של נעשה ונשמע הוא היחס לבורא כאב רחמן

מה קורה אם אחד סוחר נדל“ן בא להחתים אותך על פרויקט של מיליונים, 
אתה ודאי לא תחתום, בפרט אם אתה יודע שהוא אחד שכל מה שמעניין אותו 
זה רק הביזנע‘ס שלו. אתה לא תחתום על החוזה עד שתיקח עו“ד צמוד שיודע 
לקרא את כל האותיות הקטנות ומה שכתוב ומה שלא כתוב ומה שבין השורות, 

כדי לדעת אם הוא לא מפיל אותך בפח.

אבל תארו לכם אבא שיש לו בן יחיד, שכל החיים של האבא מסתובבים סביב 
הילד הזה, סביב הבן הזה. יום אחד האבא בא לבן ואומר: תשמע הנה זקנתי, לא 
ידעתי יומי, אף אחד לא חי לעולם. אתה יודע שכשהולכים לעולם האמת, אם 
עוברת הירושה ככה הממשלה שמה את היד ולוקחת ארבעים אחוז מס הכנסה, 
חמישים אחוז מס ירושה. אני רוצה לעשות לך העברה מחיים לחסוך את המס 
ירושה, בא איתי לעו״ד. ואז הילד אומר רק רגע, אני לא מוכן לחתום, אבא לימדת 
אותי שלא חותמים, אני רוצה עו״ד שלי כדי לדעת אם אתה לא מפיל אותי בפח. 
מה? אני? מפיל אותך בפח? כל החיים שלי זה אתה. הבן הולך בעיניים עצומות 

אחרי אבא שלו.

אמר רבא לצדוקי, ההבדל הוא לא אם זה פזיזות או לא פזיזות, ההבדל הוא איך 
מסתכלים על הקב“ה. האם מסתכלים על הקב“ה כמו על “אבינו אב הרחמן” או 

שמסתכלים על הקב“ה כמו על איזה מעסיק שרוצה לנצל אותך, זה כל השינוי.

“אמר ליה אנן דסגינן בשלמותא כתיב בן )משלי יא ג( ‘תומת ישרים תנחם’”, 
תמימות ישרים, אנחנו הולכים עם הקב״ה בשלמותא, אומר רש״י מה הפירוש 
בשלמותא: התהלכנו עימו בתום לב כדרך העושים מאהבה, וסמכנו עליו שלא 
יטעננו ]- שלא יטעין עלינו חבילות[ בדבר שלא נוכל לעמוד בו. אין לנו בעיה לומר 
נעשה ונשמע כי אנחנו הולכים עם הקב“ה בשלמותא, באהבה. ”הנך אינשי ]- אותם 
צדוקים[ דסגן בעלילותא ]- שהולכים עם הקב“ה בעלילות, עלילות זה היחס למישהו 

שרוצה לנצל אותך[ כתיב בהו ]- עליהם כתוב )שם([ ‘וסלף בוגדים ישדם’“.

זה מפתח מאוד גדול, הסוד של נעשה ונשמע זה איך היחס שלך לבורא עולם, 
האם יחס של אבא רחמן לבן אהוב או יחס של סוחר נדל״ן שרוצה לנצל אותך 

ולמצוץ ממך מה שהוא יכול. רבותי, זה הסוד הגדול.

בעבור אבותינו שבטחו בך - ותלמדם חוקי חיים

לפי זה אמרנו פשט ואחר כך ראיתי שזכיתי לכוון לגאון. אנחנו אומרים באהבה 
חיים”. מה שייך  ותלמדם חוקי  בך  “אבינו מלכנו בעבור אבותינו שבטחו  רבה: 
‘ותלמדם חוקי חיים’ ל‘בטחו בך‘? מה שייכת מידת הביטחון לתורה. הכוונה היא 
לגמרא הזאת שעם ישראל אמרו נעשה ונשמע, איך הם הקדימו נעשה לנשמע? 
אומר רש“י בטחנו כדרך העושים מאהבה שלא ישים עלינו דברים שאנחנו לא 
יכולים לעמוד בהם, הוא רוצה רק לטובתנו - “לטוב לך” )דברים י יג(. זה הפירוש 
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משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא

מה הדבר היחיד שמועיל נגד תאוות
דבר  על  והרגוני  הזה  במקום  אלוקים  יראת  אין  רק  אמרתי  כי 
אשתי – מה הפירוש 'רק אין יראת אלוקים'? מאיר את עינינו בזה 
המלבי"ם: פלשתים לא היה כמו מצרים, זו היתה אומה מנומסת 
באותה  המלך  שהיה  ואבימלך  ומוסר,  יושר  וחוקים,  תרבות  עם 
מדינה היה סמל ליושר ומוסריות, ואבימלך נפגע עד עמקי נשמתו 
ממה שאברהם אבינו חשד בו שהוא יקח אשה מתחת בעלה, אמר 
לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
'כי  הפשט  זה  כלום,  שוים  לא  הנימוסים  כל  בוער  הרע  כשהיצר 
אמרתי רק אין יראת אלוקים' יש לכם הכל וחסר לכם 'רק יראת 
אלוקים' מזה אפשר להגיע ל'והרגוני על דבר אשתי', ונקרא את 
לשונו הזהב 'הודיע לו שגם אם נראה איש או עם שהוא פילוסוף 
ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
עת  גם  אז  מעשיו,  כל  את  והצופה  ובמסתריו  נגלה  על  המשקיף 
מעשיו  כל  את  הרואה  הגדול  מהמלך  ויבוש  ירא  יצרו  עליו  יגבר 

ויזהר מעשות רע' עד כאן לשונו הזהב.

כח טבעי יותר חזק מכח מלאכותי
הנימוסים  כל  אותנו:  מלמד  שהמלבי"ם  הגדול  היסוד  זה 
משה  שמעון  הגר'  סבי  נסיון,  כשמגיע  מועילים  לא  והתרבותיות 
מדרש  בספרו  כותב  ברוסיה[  ודרשן  מגיד  ]היה  זצ"ל  דיסקין 
לדבר  טבעי  דבר  בין  התנגשות  כשיש  הטבע  שבחוקי  שמעוני 
שהאדם  והנימוסים  החוקים  יגבר,  הטבעי  הדבר  תמיד  מלאכותי 
מחוקק זה דבר מלאכותי, אבל התאוות של האדם זה דבר טבעי, 
יראת  זאת  לעומת  הנימוסים,  על  גוברת  היא  בוערת  וכשהתאוה 
בנפש  שמוטבע  כח  זה  העונש  יראת  רק  כשזה  אפילו  אלוקים 
על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא
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לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
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ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
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על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

פעם המשך של התהליך הזה, עד חטא המרגלים, החטא הנורא שאף הוא היה 
המשך של אותה ההסתכלות, במקום לראות שהקב“ה עושה הכל לטובה, מה 
הם אומרים? הקב״ה מביא אותנו לארץ כזאת ליפול בדרך, הם אומרים ”ארץ 
אוכלת יושביה“ )במדבר יג לב( והקב“ה אומר התכוונתי לטובה כדי שיושבי הארץ 
לא ירגישו במרגלים )רש“י שם(. כל החטא המרגלים התחיל בהסתכלות המעוותת 

הזאת של תינוק הבורח מבית הספר.

רבותי זה א“ב של הכנה לקבלת התורה, הא“ב של נעשה ונשמע זה כדרך 
חושב  שהוא  עולם,  של  הריבונו  עם  משקעים  לו  שיש  מי  מאהבה.  העושים 
שמישהו למעלה מחכה לו בפינה ורוצה שהוא יסבול, הוא לא יכול לגשת לקבלת 
התורה. התנאי הראשון לקבלת התורה זה אהבה. אהבה רבה. ככה אנו אומרים 
לפני קריאת שמע “הבוחר בעמו ישראל באהבה”. לדעת ש“אתה בחרתנו מכל 
העמים“, “אשר בחר בנו מכל עם”, לדעת שהקב“ה רוצה להיטיב לנו ולכן הוא 
נתן לנו תורה ומצוות, “כי אני ה‘ רופאך”. בלי זה אי אפשר לקבל את התורה, אי 

אפשר להגיע לנעשה ונשמע.

כנתינת השלג לפי הצמר כך חוקיו לישראל לפי כחם

מענין לענין באותו ענין, בפסוקי דזמרה יש מזמור שכולו מדבר על פלאי הנהגת 
הבריאה דבר יום ביומו )תהילים קמז(: ענו לה‘ בתודה זמרו לאלוקינו בכינור. המכסה 
שמים בעבים המכין לארץ מטר המצמיח הרים חציר..., והמזמור מסיים: הנותן 
שלג כצמר כפור כאפר יפזר... מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל. פתאום 
המזמור עובר לנושא אחר לגמרי, מגיד דברים ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל, 
מה זה קשור לכל המזמור? מה התשובה? יש כאלה שאומרים, קשה להיות דתי, 

קשה ללמוד כל היום, קשה לקיים מצוות, קשה קשה.

צריך לדעת יסוד גדול, הקב״ה לא נותן לבן אדם דבר שקשה לו. אם קשה 
הבעיה היא בך, לא בקב“ה. שמעתי פעם פשט נפלא מה זה ”הנותן שלג כצמר 
כפור כאפר יפזר“. הפשט הפשוט הוא שלשלג יש תכונה כמו צמר, הצמר למה 
הוא מחמם? כי יש בו הרבה רווחים, בתוך הצמר יש הרבה חללים קטנים וזה שומר 
על הבידוד של החום. כך שלג יש בו הרבה הרבה רווחים, עד כדי כך שמנפח של 
שמונה ליטר שלג יוצא רק ליטר אחד של מים. זה “הנותן שלג כצמר” זה מפלאי 

הבריאה שהשלג מהווה בידוד לצמחים נגד הכפור.

אבל יש עוד פשט, שבעים פנים לתורה. “הנותן שלג כצמר” - הקב“ה נותן שלג 
לפי הצמר. במדינות הקוטב שם יש הרבה שלג, ושם הבעלי חיים, הדובים, יש 
להם פרווה חמה של צמר. באפריקה שלבעלי חיים אין פרווה שם לא יורד שלג. 
אותו הדבר גם לפי הבני אדם, אם לאנשים יש צמר ללבוש הקב“ה ישלח קור 
ושלג, אם אין להם - הוא לא ישלח. ההנהגה של הקב“ה היא שהוא נותן ”שלג 
כצמר“ - שלג לפי הצמר. “כפור כאפר יפזר” - הוא שולח כפור לפי האפר, אם 
יש לאנשים עצים להסקה הקב“ה ישלח כפור, אבל אם אין להם הוא לא ישלח.

רבותי, איך חיו לפני מאתיים שנה כשלא היו משקפיים? יש היום כאלה שבלי 
משקפיים בקושי יכולים לעבור את הכביש, איך חיו לפני מאתיים שנה? מה 
התשובה? אתם יודעים מה התשובה? כשלא היו משקפיים העיניים היו בריאות, 

כשיש משקפיים אז צריך אותם, הקב“ה נותן שלג כצמר.

אומר אדוננו דוד משיח ה‘, כשם שהקב“ה נותן שלג לפי הצמר וכפור לפי האפר, 
כך מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל לא עשה כן לכל גוי ומשפטים בל 
ידעו. נשמות ישראל חצובות מתחת כיסא הכבוד, הם קיבלו כח וכלים מהאבות 
הקדושים לקיים תורה ותרי“ג מצוות. לכן הם קיבלו את התורה. אומות העולם, 
לנשמה שלהם אין את הכוח הזה ולכן הם קיבלו רק שבע מצוות. כשם שה‘ 
נותן שלג כצמר וכפור כאפר כך מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל. אם 

הקב“ה נותן אז אפשר לקיים.

3( לפי כח הגמל יטעינוהו משא. רש״י.

אשת יפת תואר - הוכחה שניתן לקיים את התורה בכל מצב סיפרנו פעם 
שהרב אברמסקי זצ״ל כשהיה בלונדון הוא היה אומר שם שיעור לבעלי בתים. 
והיו שם בשיעור גם אנשים קצת רחוקים, אנשים מודרניים. סיפר הרב אברמסקי 
שפעם בפרשת כי תצא, הוא חשב איך אני אסביר להם את הדין של יפת תואר 
שלא דיברה תורה אלא כנגד יצר הרע )קידושין כא:(, הרי לכאורה זו ההשקפה 
המודרנית של אנשים שאומרים שצריך קצת להגמיש את התורה לפי רוח הזמן. 
כי רואים שהתורה מתחשבת לפי רוח הזמן, שכשהחייל נמצא בצבא ויש לו יצר 

הרע אז עושים לו הנחות.

הוא מספר שהוא חשב הרבה ומהשמים נפל לו הארה, הקב“ה האיר את עיניו. 
וכשהגיע לשיעור הוא אמר שמהפרשה של יפת תואר אפשר לראות שיהודי יכול 
לקיים את התורה בכל הזמנים, בכל התקופות, בכל המצבים. שאי אפשר להגיד 
אני לא מסוגל. מה הראיה? כי בפעם האחת והיחידה שהקב“ה ידע שהתנאים 
של היצר הרע הם כל כך חזקים שקשה יהיה לעמוד בהם, שם הקב״ה התיר. 
יפת תואר. וממנו פינה ממנו יתד, מכאן אתה יכול ללמוד שבשאר מצוות התורה 
שהתורה לא התירה זאת אומרת שאפשר לקיים אותם תמיד, בכל הזמנים, בכל 

המצבים.

גם במקרה החיים, היה אברך בבני ברק שנולד לו תינוק עם פגיעה מוחית 
קשה, וכל החיים היו צריכים להיות סביבו וזה לקח מההורים כוחות גוף וכוחות 
נפש. אחרי כמה שנים בא אותו אברך לסטייפלער זצוק״ל ואמר לו: אני כבר לא 
יכול יותר, כשל כוח הסבל. אמר לו הסטייפלער באידיש, תדע לך, הבעל-עגלה 
שמכיר את הסוס שלו לעולם לא ישים עליו חבילות שאין לו כוח לסחוב. אם 
הסוס נופל זו בעיה של הסוס, לא של הבעל-עגלה. אף פעם הקב״ה לא נותן לבן 
אדם ניסיונות שאין לו את הכוחות לעמוד בהם. “לפום גמלא שיחנא” )כתובות 

סז.(3. “הנותן שלג כצמר כפור כאפר יפזר”.

במתן תורה כתוב )שמות יט ב( ”ויסעו מרפידים ויבואו מדבר סיני... ויחן שם 
ישראל נגד ההר“. יש את הגמרא הידועה בסוף פרק הזהב בבבא מציעא )נט:(, 
היתה שם מלחמת עולם בין התנאים קדושי עולם על תנורו של עכנאי. והיה שם 
יחיד ורבים נגד רבי אליעזר הגדול, ואומרת הגמרא: אמר להם אם הלכה כמותי 
חרוב זה יוכיח, נעקר חרוב ממקומו. אמרו לו אין מביאין ראיה מן החרוב. חזר 
ואמר אם הלכה כמותי אמת המים תוכיח, חזרה אמת המים לאחוריה. אמרו לו אין 
מביאים ראיה מאמת המים. חזר ואמר להם אם הלכה כמותי כותלי בית המדרש 
יוכיח, הטו כותלי בית המדרש ליפול. גער בהם רבי יהושע, אמר להם, אם תלמידי 
חכמים מנצחים זה את זה בהלכה אתם מה טיבכם ]- כותלי בית המדרש מה אתם 
מתערבים[. וכותלי בית המדרש נשארו מוטים ועומדים באלכסון, לא זקפו מפני 

כבודו של רבי אליעזר ולא נפלו מכבודו של רבי יהושע, ואומרת הגמרא: ועדיין 
מוטים ועומדים.

צורת קביעת המזוזה באלכסון

דרך אגב, יש מפה קצת אסמכתא למחלוקת הראשונים האם את המזוזה צריך 
להעמיד בעמידה או בשכיבה. ואיך אנחנו עושים? פשרה, באלכסון. מי אמר 
שאלכסון יוצאים ידי כל הדעות אולי לא יוצאים ידי שום דעה? מפה יש קצת 
סמך שבאלכסון יוצאים, כי כתוב שכותלי בית המדרש לא זקפו מפני כבודו של 
זה ולא נפלו מפני כבודו שלו זה. ולכאורה אם כן זה לא כבודו של זה ולא כבודו 

של זה. אלא רואים שאלכסון יוצאים ידי שניהם.

הסיבה שאין היום גדולי ישראל

יהושע,  רבי  ובמאמר המוסגר, אמרנו פעם בדרך צחות על מה שגער בהם 
תלמידי חכמים מתנצחים בהלכה, אתם מה אתם מתערבים. הטשיבינ׳ער רב 

משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא

מה הדבר היחיד שמועיל נגד תאוות
דבר  על  והרגוני  הזה  במקום  אלוקים  יראת  אין  רק  אמרתי  כי 
אשתי – מה הפירוש 'רק אין יראת אלוקים'? מאיר את עינינו בזה 
המלבי"ם: פלשתים לא היה כמו מצרים, זו היתה אומה מנומסת 
באותה  המלך  שהיה  ואבימלך  ומוסר,  יושר  וחוקים,  תרבות  עם 
מדינה היה סמל ליושר ומוסריות, ואבימלך נפגע עד עמקי נשמתו 
ממה שאברהם אבינו חשד בו שהוא יקח אשה מתחת בעלה, אמר 
לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
'כי  הפשט  זה  כלום,  שוים  לא  הנימוסים  כל  בוער  הרע  כשהיצר 
אמרתי רק אין יראת אלוקים' יש לכם הכל וחסר לכם 'רק יראת 
אלוקים' מזה אפשר להגיע ל'והרגוני על דבר אשתי', ונקרא את 
לשונו הזהב 'הודיע לו שגם אם נראה איש או עם שהוא פילוסוף 
ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
עת  גם  אז  מעשיו,  כל  את  והצופה  ובמסתריו  נגלה  על  המשקיף 
מעשיו  כל  את  הרואה  הגדול  מהמלך  ויבוש  ירא  יצרו  עליו  יגבר 

ויזהר מעשות רע' עד כאן לשונו הזהב.

כח טבעי יותר חזק מכח מלאכותי
הנימוסים  כל  אותנו:  מלמד  שהמלבי"ם  הגדול  היסוד  זה 
משה  שמעון  הגר'  סבי  נסיון,  כשמגיע  מועילים  לא  והתרבותיות 
מדרש  בספרו  כותב  ברוסיה[  ודרשן  מגיד  ]היה  זצ"ל  דיסקין 
לדבר  טבעי  דבר  בין  התנגשות  כשיש  הטבע  שבחוקי  שמעוני 
שהאדם  והנימוסים  החוקים  יגבר,  הטבעי  הדבר  תמיד  מלאכותי 
מחוקק זה דבר מלאכותי, אבל התאוות של האדם זה דבר טבעי, 
יראת  זאת  לעומת  הנימוסים,  על  גוברת  היא  בוערת  וכשהתאוה 
בנפש  שמוטבע  כח  זה  העונש  יראת  רק  כשזה  אפילו  אלוקים 
על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא

מה הדבר היחיד שמועיל נגד תאוות
דבר  על  והרגוני  הזה  במקום  אלוקים  יראת  אין  רק  אמרתי  כי 
אשתי – מה הפירוש 'רק אין יראת אלוקים'? מאיר את עינינו בזה 
המלבי"ם: פלשתים לא היה כמו מצרים, זו היתה אומה מנומסת 
באותה  המלך  שהיה  ואבימלך  ומוסר,  יושר  וחוקים,  תרבות  עם 
מדינה היה סמל ליושר ומוסריות, ואבימלך נפגע עד עמקי נשמתו 
ממה שאברהם אבינו חשד בו שהוא יקח אשה מתחת בעלה, אמר 
לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
'כי  הפשט  זה  כלום,  שוים  לא  הנימוסים  כל  בוער  הרע  כשהיצר 
אמרתי רק אין יראת אלוקים' יש לכם הכל וחסר לכם 'רק יראת 
אלוקים' מזה אפשר להגיע ל'והרגוני על דבר אשתי', ונקרא את 
לשונו הזהב 'הודיע לו שגם אם נראה איש או עם שהוא פילוסוף 
ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
עת  גם  אז  מעשיו,  כל  את  והצופה  ובמסתריו  נגלה  על  המשקיף 
מעשיו  כל  את  הרואה  הגדול  מהמלך  ויבוש  ירא  יצרו  עליו  יגבר 

ויזהר מעשות רע' עד כאן לשונו הזהב.

כח טבעי יותר חזק מכח מלאכותי
הנימוסים  כל  אותנו:  מלמד  שהמלבי"ם  הגדול  היסוד  זה 
משה  שמעון  הגר'  סבי  נסיון,  כשמגיע  מועילים  לא  והתרבותיות 
מדרש  בספרו  כותב  ברוסיה[  ודרשן  מגיד  ]היה  זצ"ל  דיסקין 
לדבר  טבעי  דבר  בין  התנגשות  כשיש  הטבע  שבחוקי  שמעוני 
שהאדם  והנימוסים  החוקים  יגבר,  הטבעי  הדבר  תמיד  מלאכותי 
מחוקק זה דבר מלאכותי, אבל התאוות של האדם זה דבר טבעי, 
יראת  זאת  לעומת  הנימוסים,  על  גוברת  היא  בוערת  וכשהתאוה 
בנפש  שמוטבע  כח  זה  העונש  יראת  רק  כשזה  אפילו  אלוקים 
על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

בעבור אבותינו שבטחו בך, כדרך העושים מאהבה, בטחנו בך שאתה ”המרחם 
רחם עלינו“ ואז יכולים היינו לומר נעשה ונשמע.

כתינוק הבורח מבית הספר

רבותי, הענין הזה איך מסתכלים על הקב“ה זהו יסוד גדול מאד, ונראה עוד 
גמרא. כתוב בפרשת בהעלותך כשנסעו מהר סיני אחרי קרוב לשנה בכ‘ באייר 
“ויסעו מהר ה‘ דרך שלושת ימים” )במדבר י לג(, אומרים חז“ל )שבת קטז. תוד“ה 
פורענות, הובא ברמב“ן על הפסוק שם( כתינוק הבורח מבית הספר. ועוד כתוב שם 

בפרשת בהעלותך )שם פסוק לה( “ויהי בנסוע” ויש שם סימנים - נ‘ הפוכה לפני 
ואחרי. רש“י מביא את דברי הגמרא בשבת פרק כל כתבי )קטו:( עשה לו סימניות 
מלפניו ומלאחריו לומר שאין זה מקומו ]- של פרשה זו[ ולמה נכתב כאן ]- למה 
הפורענות  לפורענות.  פורענות  בין  להפסיק  כדי  בנסוע”[?  “ויהי  פה  נכנס  באמת 

שאחרי ויהי בנסוע היא מה שכתוב )שם יא א( ”ויהי העם כמתאוננים... ותבער 
בם אש ה‘ ותאכל בקצה המחנה“, זו פורענות גדולה. ומה הפורענות הראשונה? 

לפני ויהי בנסוע? “ויסעו מהר ה‘” - כתינוק הבורח מבית הספר.

עם ישראל ברח מהר סיני, הם הלכו קצת בשמחה ואמרו: טוב, מי יודע אולי 
יהיו עוד מצוות, טוב שאנחנו נוסעים. שואל הרמב“ן איזו פורענות יש כאן, במה 
שהיו כתינוק הבורח מבית הספר, מקסימום זה חטא אבל זה לא פורענות. אומר 
הרמב“ן, אולי לחטא הזה קראו פורענות. אוי רבותי, החטא הזה זה הפורענות 

הכי גדולה.

למה לחטא הזה קוראים פורענות? מה זה תינוק הבורח מבית הספר? אתם 
כבר אולי שכחתם מה זה תינוק הבורח מבית הספר, אני אזכיר לכם, אני עוד 
זוכר מה זה. התינוק, הילד, בטוח שכל האנשים הגדולים פתחו חזית נגדו, כולם 
נגדו. אבא ואמא, המלמד בחיידר, כולם. נתחיל עם האבא והאמא, הילד רוצה 
לשחק - האמא אומרת לו ללכת לישון, הוא רוצה לאכול ביסלי - אומרים לו לאכול 
חביתה, הוא רוצה לאכול במבה - אומרים לו לאכול עגבניה, הוא רוצה לשחק 
פה - אומרים לו יש פה כבישים. כל הזמן אבא ואמא נגדו, אתם לא זוכרים את 
זה? ובחיידר בכלל, מה החיידר רוצה מאיתנו? בית סוהר. על כל שעה של לימוד 
יש עשר דקות הפסקה, הרב‘ה לא מבין שזה צריך להיות הפוך? על כל עשר דקות 
לימוד שעה הפסקה. פשוט רוצים למרר לנו את החיים, לנצל אותנו, לסחוט אותנו.

אותו הדבר, הרופא שיניים הוא אכזר שבאכזרים. אני כשהייתי ילד ידעתי 
שכשאני אהיה רופא אני רק אחלק סוכריות, שוקולדים. המבוגרים הם עם של 

אכזרים.

כשמתבגרים יודעים שכולם רוצים בטובתו, אבא ואמא, אוי ואבוי אם היו 
נותנים לך לישון מתי שאתה רוצה, לאכול מה שאתה רוצה לאכול, כל היום לאכול 
ממתקים, סדרי שינה מבולבלים. לא היית הולך לחיידר, לא היית לומד, היית גדל 
חיה רעה - “עיר פרא אדם יוולד” )איוב יא יב(, מה היה יוצא ממך. אבא רוצה את 
טובתך, אמא רוצה את טובתך, המלמד בחיידר רוצה את טובתך, אפילו הרופא 

שיניים רוצה את טובתך. זהו תינוק הבורח מבית הספר.

יש כאלה שהיחס שלהם לבורא עולם הוא כמו נהג לשוטר תנועה

רבותי, יש כאלה נורא ואיום, שהיחס שלהם לבורא עולם זה כמו התינוק. כמו 
שנהג מסתכל על שוטר תנועה ככה הם מסתכלים כלפי מעלה, כאילו שיש מישהו 
מלמעלה שרוצה לנצל אותם, להציק להם, מחכה להם בפינה. וההסתכלות שלהם 
על כל האידישקייט היא שאם אתה רוצה עולם הבא - תסבול, אתה רוצה עוד 
עולם הבא? תסבול עוד. ככל שבן אדם יותר סובל ככה בשמים יש יותר תענוג. 

הם ירדו לעולם בשביל לסבול. אתה רוצה עולם הבא, תשלם מחיר - תסבול.

המשגיח,  על  ככה  מסתכל  בחור  אם  מילא  הזאת,  המעוותת  וההשקפה 

2( תענית (כט.): אמר רבה אמר רבי יוחנן תשעה באב היה, אמר להם הקב״ה אתם בכיתם בכיה של חנם ואני קובע לכם בכיה לדורות.

שהמשגיח רק רוצה להציק לו והוא מחכה לו בפינה. הוא גם מסכן גדול, אבל 
זו חצי צרה, רבע צרה. אבל אם ככה היחס לבורא עולם, לתורה ומצוות, במקום 
לחשוב “אבינו אב הרחמן”, במקום “אהבה רבה אהבתנו”, ”אשר בחר בנו מכל עם 
ורוממנו מכל לשון“. רבותי, מי שאוחז בתינוק הבורח מבית הספר מי שמרגיש 
כמו התינוק הזה הוא לא שייך לקבלת התורה, הוא לא שייך לנעשה ונשמע, הוא 

שייך למפלגה של הצדוקים. הוא שייך להנך אינשי דסגיין בעלילותא.

הקב“ה אוהב אותנו והוא לא רוצה שנסבול, אבינו אב הרחמן - הוא רוצה שיהיה 
לנו טוב לא רק בעולם הבא, אלא גם בעולם הזה, והמחיר של העולם הבא זה לא 
לסבול בעולם הזה. אלא מה? “אני ה‘ רופאך” )שמות טו כו(. כשהרופא אומר לך מה 
לאכול ומה לא לאכול, הוא לא רוצה שתסבול, אבל בשביל שבן אדם יהיה בריא 
הוא צריך לאכול מאכלים בריאים ולא לאכול סם המוות. העבירות הם סם המוות 
לנפש, ומצוות התורה הם סם חיים. “אני ה‘ רופאך” - הקב“ה רוצה שיהיה לנו 
טוב בעולם הזה וטוב בעולם הבא. תראו בטעמי המצוות של החינוך ושל הרמב“ם 

כמה הקב״ה רוצה שיהיה לנו נפש בריאה בגוף בריא, שנעבוד אותו בשמחה.

אבל כמובן שכדי שיהיה טוב בעולם הזה ובעולם הבא, אי אפשר לעשות מה 
שרוצים. ניקח משל מהחיים, יש אדם שהולך לישון מתי שהוא רוצה וקם מתי 
שנמאס לו לישון, הוא אוכל עד מתי שהוא מתפקע. יש אנשים שהם הומלסים, 
לא הולכים לעבודה, אין להם שום עול. אדם כזה הוא אומלל שבאומללים. אדם 
מאושר הוא אדם שישן בזמן, קם בזמן, מתפלל, הולך לעבודה, הולך לחברותא, 

מתקתק את החיים. נהנה, יש לו סיפוק, יש לו משכורת, יש לו עבודה.

ודאי שכדי להגיע לשלמות צריך לעבוד, ודאי שצריך להשקיע וצריך לעמוד 
בניסיונות. אבל הקב“ה רוצה שיהיה לנו טוב בעולם הזה וטוב בעולם הבא, אבינו 

אב הרחמן.

רבותי, את הדבר הזה צריך לדעת, זו הפורענות הכי גדולה. למה עשה להם 
סימניות, להפסיק בין פורענות לפורענות, מהי הפורענות, אומר הרמב“ן לחטא 
הזה של תינוק הבורח מבית הספר קוראים פורענות. זה לא רק חטא, זו פורענות. 
מי שיש לו כאלה חיים, מי שהיחס שלו לבורא עולם זה כמו נהג לשוטר תנועה, 
כמו תינוק שמסתכל על החיידר כאילו מישהו מחכה לו בפינה ורוצה לחנוק אותו, 
לקחת לו את החירות. חיים כאלה זה חיים של פורענות! לחטא הזה קוראים 

פורענות.

היחס של תינוק בורח מבית הספר הביא לחטא המרגלים

ונראה דבר נורא, אנחנו עדיין לא בפרשת בהעלותך שם מוזכר החורבן הגדול 
ביותר, השואה הגדולה שהביא חטא המרגלים, “במדבר הזה יפלו פגריכם” )במדבר 
יד כט(, “ויבכו בלילה ההוא” )שם פסוק א( - בכיה של חינם שהביאה לבכיה של 

דורות, בלילה ההוא ליל תשעה באב2, ובעקבות זה ארע חורבן בית ראשון וחורבן 
בית שני באותו לילה.

השורש פורה ראש ולענה של חטא המרגלים התחיל בפסוק הזה, באיך היחס 
יחס של  או  יחס של העושים מאהבה, של אבינו אב הרחמן,  להקב“ה. האם 
עוינות. איך זה התחיל? בתינוק הבורח בית הספר. ומה בא אחרי זה? ויהי העם 
כמתאוננים רע בעיני ה‘, אומר רש״י מה זה מתאוננים? אמרו: אוי לנו, כמה לבטנו 
בדרך הזה, שלושה ימים לא נחנו מענוי הדרך. הקב“ה אמר, התכוונתי לטובה כדי 
להכניס אתכם לארץ, ואתם אומרים שלשה ימים לא נחנו מענוי הדרך. עוד פעם 
אנו רואים את המשך ההסתכלות הזאת. במקום לראות שהקב“ה אוהב אתכם 
ומתכוון לטובה, מחפשים עלילות, מסתכלים על הכל כאילו רוצים להציק לכם, 

מישהו מלמעלה מחכה לך בפינה.

ואחר כך, אחרי “ויהיו העם כמתאוננים”, זה הוביל ל“והאספסוף אשר בקרבו 
התאוו תאוה... מי יאכילנו בשר... זכרנו את הדגה“ )שם יא ד-ה(. גם כאן עוד 
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משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא

מה הדבר היחיד שמועיל נגד תאוות
דבר  על  והרגוני  הזה  במקום  אלוקים  יראת  אין  רק  אמרתי  כי 
אשתי – מה הפירוש 'רק אין יראת אלוקים'? מאיר את עינינו בזה 
המלבי"ם: פלשתים לא היה כמו מצרים, זו היתה אומה מנומסת 
באותה  המלך  שהיה  ואבימלך  ומוסר,  יושר  וחוקים,  תרבות  עם 
מדינה היה סמל ליושר ומוסריות, ואבימלך נפגע עד עמקי נשמתו 
ממה שאברהם אבינו חשד בו שהוא יקח אשה מתחת בעלה, אמר 
לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
'כי  הפשט  זה  כלום,  שוים  לא  הנימוסים  כל  בוער  הרע  כשהיצר 
אמרתי רק אין יראת אלוקים' יש לכם הכל וחסר לכם 'רק יראת 
אלוקים' מזה אפשר להגיע ל'והרגוני על דבר אשתי', ונקרא את 
לשונו הזהב 'הודיע לו שגם אם נראה איש או עם שהוא פילוסוף 
ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
עת  גם  אז  מעשיו,  כל  את  והצופה  ובמסתריו  נגלה  על  המשקיף 
מעשיו  כל  את  הרואה  הגדול  מהמלך  ויבוש  ירא  יצרו  עליו  יגבר 

ויזהר מעשות רע' עד כאן לשונו הזהב.

כח טבעי יותר חזק מכח מלאכותי
הנימוסים  כל  אותנו:  מלמד  שהמלבי"ם  הגדול  היסוד  זה 
משה  שמעון  הגר'  סבי  נסיון,  כשמגיע  מועילים  לא  והתרבותיות 
מדרש  בספרו  כותב  ברוסיה[  ודרשן  מגיד  ]היה  זצ"ל  דיסקין 
לדבר  טבעי  דבר  בין  התנגשות  כשיש  הטבע  שבחוקי  שמעוני 
שהאדם  והנימוסים  החוקים  יגבר,  הטבעי  הדבר  תמיד  מלאכותי 
מחוקק זה דבר מלאכותי, אבל התאוות של האדם זה דבר טבעי, 
יראת  זאת  לעומת  הנימוסים,  על  גוברת  היא  בוערת  וכשהתאוה 
בנפש  שמוטבע  כח  זה  העונש  יראת  רק  כשזה  אפילו  אלוקים 
על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא

מה הדבר היחיד שמועיל נגד תאוות
דבר  על  והרגוני  הזה  במקום  אלוקים  יראת  אין  רק  אמרתי  כי 
אשתי – מה הפירוש 'רק אין יראת אלוקים'? מאיר את עינינו בזה 
המלבי"ם: פלשתים לא היה כמו מצרים, זו היתה אומה מנומסת 
באותה  המלך  שהיה  ואבימלך  ומוסר,  יושר  וחוקים,  תרבות  עם 
מדינה היה סמל ליושר ומוסריות, ואבימלך נפגע עד עמקי נשמתו 
ממה שאברהם אבינו חשד בו שהוא יקח אשה מתחת בעלה, אמר 
לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
'כי  הפשט  זה  כלום,  שוים  לא  הנימוסים  כל  בוער  הרע  כשהיצר 
אמרתי רק אין יראת אלוקים' יש לכם הכל וחסר לכם 'רק יראת 
אלוקים' מזה אפשר להגיע ל'והרגוני על דבר אשתי', ונקרא את 
לשונו הזהב 'הודיע לו שגם אם נראה איש או עם שהוא פילוסוף 
ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
עת  גם  אז  מעשיו,  כל  את  והצופה  ובמסתריו  נגלה  על  המשקיף 
מעשיו  כל  את  הרואה  הגדול  מהמלך  ויבוש  ירא  יצרו  עליו  יגבר 

ויזהר מעשות רע' עד כאן לשונו הזהב.

כח טבעי יותר חזק מכח מלאכותי
הנימוסים  כל  אותנו:  מלמד  שהמלבי"ם  הגדול  היסוד  זה 
משה  שמעון  הגר'  סבי  נסיון,  כשמגיע  מועילים  לא  והתרבותיות 
מדרש  בספרו  כותב  ברוסיה[  ודרשן  מגיד  ]היה  זצ"ל  דיסקין 
לדבר  טבעי  דבר  בין  התנגשות  כשיש  הטבע  שבחוקי  שמעוני 
שהאדם  והנימוסים  החוקים  יגבר,  הטבעי  הדבר  תמיד  מלאכותי 
מחוקק זה דבר מלאכותי, אבל התאוות של האדם זה דבר טבעי, 
יראת  זאת  לעומת  הנימוסים,  על  גוברת  היא  בוערת  וכשהתאוה 
בנפש  שמוטבע  כח  זה  העונש  יראת  רק  כשזה  אפילו  אלוקים 
על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

פעם המשך של התהליך הזה, עד חטא המרגלים, החטא הנורא שאף הוא היה 
המשך של אותה ההסתכלות, במקום לראות שהקב“ה עושה הכל לטובה, מה 
הם אומרים? הקב״ה מביא אותנו לארץ כזאת ליפול בדרך, הם אומרים ”ארץ 
אוכלת יושביה“ )במדבר יג לב( והקב“ה אומר התכוונתי לטובה כדי שיושבי הארץ 
לא ירגישו במרגלים )רש“י שם(. כל החטא המרגלים התחיל בהסתכלות המעוותת 

הזאת של תינוק הבורח מבית הספר.

רבותי זה א“ב של הכנה לקבלת התורה, הא“ב של נעשה ונשמע זה כדרך 
חושב  שהוא  עולם,  של  הריבונו  עם  משקעים  לו  שיש  מי  מאהבה.  העושים 
שמישהו למעלה מחכה לו בפינה ורוצה שהוא יסבול, הוא לא יכול לגשת לקבלת 
התורה. התנאי הראשון לקבלת התורה זה אהבה. אהבה רבה. ככה אנו אומרים 
לפני קריאת שמע “הבוחר בעמו ישראל באהבה”. לדעת ש“אתה בחרתנו מכל 
העמים“, “אשר בחר בנו מכל עם”, לדעת שהקב“ה רוצה להיטיב לנו ולכן הוא 
נתן לנו תורה ומצוות, “כי אני ה‘ רופאך”. בלי זה אי אפשר לקבל את התורה, אי 

אפשר להגיע לנעשה ונשמע.

כנתינת השלג לפי הצמר כך חוקיו לישראל לפי כחם

מענין לענין באותו ענין, בפסוקי דזמרה יש מזמור שכולו מדבר על פלאי הנהגת 
הבריאה דבר יום ביומו )תהילים קמז(: ענו לה‘ בתודה זמרו לאלוקינו בכינור. המכסה 
שמים בעבים המכין לארץ מטר המצמיח הרים חציר..., והמזמור מסיים: הנותן 
שלג כצמר כפור כאפר יפזר... מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל. פתאום 
המזמור עובר לנושא אחר לגמרי, מגיד דברים ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל, 
מה זה קשור לכל המזמור? מה התשובה? יש כאלה שאומרים, קשה להיות דתי, 

קשה ללמוד כל היום, קשה לקיים מצוות, קשה קשה.

צריך לדעת יסוד גדול, הקב״ה לא נותן לבן אדם דבר שקשה לו. אם קשה 
הבעיה היא בך, לא בקב“ה. שמעתי פעם פשט נפלא מה זה ”הנותן שלג כצמר 
כפור כאפר יפזר“. הפשט הפשוט הוא שלשלג יש תכונה כמו צמר, הצמר למה 
הוא מחמם? כי יש בו הרבה רווחים, בתוך הצמר יש הרבה חללים קטנים וזה שומר 
על הבידוד של החום. כך שלג יש בו הרבה הרבה רווחים, עד כדי כך שמנפח של 
שמונה ליטר שלג יוצא רק ליטר אחד של מים. זה “הנותן שלג כצמר” זה מפלאי 

הבריאה שהשלג מהווה בידוד לצמחים נגד הכפור.

אבל יש עוד פשט, שבעים פנים לתורה. “הנותן שלג כצמר” - הקב“ה נותן שלג 
לפי הצמר. במדינות הקוטב שם יש הרבה שלג, ושם הבעלי חיים, הדובים, יש 
להם פרווה חמה של צמר. באפריקה שלבעלי חיים אין פרווה שם לא יורד שלג. 
אותו הדבר גם לפי הבני אדם, אם לאנשים יש צמר ללבוש הקב“ה ישלח קור 
ושלג, אם אין להם - הוא לא ישלח. ההנהגה של הקב“ה היא שהוא נותן ”שלג 
כצמר“ - שלג לפי הצמר. “כפור כאפר יפזר” - הוא שולח כפור לפי האפר, אם 
יש לאנשים עצים להסקה הקב“ה ישלח כפור, אבל אם אין להם הוא לא ישלח.

רבותי, איך חיו לפני מאתיים שנה כשלא היו משקפיים? יש היום כאלה שבלי 
משקפיים בקושי יכולים לעבור את הכביש, איך חיו לפני מאתיים שנה? מה 
התשובה? אתם יודעים מה התשובה? כשלא היו משקפיים העיניים היו בריאות, 

כשיש משקפיים אז צריך אותם, הקב“ה נותן שלג כצמר.

אומר אדוננו דוד משיח ה‘, כשם שהקב“ה נותן שלג לפי הצמר וכפור לפי האפר, 
כך מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל לא עשה כן לכל גוי ומשפטים בל 
ידעו. נשמות ישראל חצובות מתחת כיסא הכבוד, הם קיבלו כח וכלים מהאבות 
הקדושים לקיים תורה ותרי“ג מצוות. לכן הם קיבלו את התורה. אומות העולם, 
לנשמה שלהם אין את הכוח הזה ולכן הם קיבלו רק שבע מצוות. כשם שה‘ 
נותן שלג כצמר וכפור כאפר כך מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל. אם 

הקב“ה נותן אז אפשר לקיים.

3( לפי כח הגמל יטעינוהו משא. רש״י.

אשת יפת תואר - הוכחה שניתן לקיים את התורה בכל מצב סיפרנו פעם 
שהרב אברמסקי זצ״ל כשהיה בלונדון הוא היה אומר שם שיעור לבעלי בתים. 
והיו שם בשיעור גם אנשים קצת רחוקים, אנשים מודרניים. סיפר הרב אברמסקי 
שפעם בפרשת כי תצא, הוא חשב איך אני אסביר להם את הדין של יפת תואר 
שלא דיברה תורה אלא כנגד יצר הרע )קידושין כא:(, הרי לכאורה זו ההשקפה 
המודרנית של אנשים שאומרים שצריך קצת להגמיש את התורה לפי רוח הזמן. 
כי רואים שהתורה מתחשבת לפי רוח הזמן, שכשהחייל נמצא בצבא ויש לו יצר 

הרע אז עושים לו הנחות.

הוא מספר שהוא חשב הרבה ומהשמים נפל לו הארה, הקב“ה האיר את עיניו. 
וכשהגיע לשיעור הוא אמר שמהפרשה של יפת תואר אפשר לראות שיהודי יכול 
לקיים את התורה בכל הזמנים, בכל התקופות, בכל המצבים. שאי אפשר להגיד 
אני לא מסוגל. מה הראיה? כי בפעם האחת והיחידה שהקב“ה ידע שהתנאים 
של היצר הרע הם כל כך חזקים שקשה יהיה לעמוד בהם, שם הקב״ה התיר. 
יפת תואר. וממנו פינה ממנו יתד, מכאן אתה יכול ללמוד שבשאר מצוות התורה 
שהתורה לא התירה זאת אומרת שאפשר לקיים אותם תמיד, בכל הזמנים, בכל 

המצבים.

גם במקרה החיים, היה אברך בבני ברק שנולד לו תינוק עם פגיעה מוחית 
קשה, וכל החיים היו צריכים להיות סביבו וזה לקח מההורים כוחות גוף וכוחות 
נפש. אחרי כמה שנים בא אותו אברך לסטייפלער זצוק״ל ואמר לו: אני כבר לא 
יכול יותר, כשל כוח הסבל. אמר לו הסטייפלער באידיש, תדע לך, הבעל-עגלה 
שמכיר את הסוס שלו לעולם לא ישים עליו חבילות שאין לו כוח לסחוב. אם 
הסוס נופל זו בעיה של הסוס, לא של הבעל-עגלה. אף פעם הקב״ה לא נותן לבן 
אדם ניסיונות שאין לו את הכוחות לעמוד בהם. “לפום גמלא שיחנא” )כתובות 

סז.(3. “הנותן שלג כצמר כפור כאפר יפזר”.

במתן תורה כתוב )שמות יט ב( ”ויסעו מרפידים ויבואו מדבר סיני... ויחן שם 
ישראל נגד ההר“. יש את הגמרא הידועה בסוף פרק הזהב בבבא מציעא )נט:(, 
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יחיד ורבים נגד רבי אליעזר הגדול, ואומרת הגמרא: אמר להם אם הלכה כמותי 
חרוב זה יוכיח, נעקר חרוב ממקומו. אמרו לו אין מביאין ראיה מן החרוב. חזר 
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יוכיח, הטו כותלי בית המדרש ליפול. גער בהם רבי יהושע, אמר להם, אם תלמידי 
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כבודו של רבי אליעזר ולא נפלו מכבודו של רבי יהושע, ואומרת הגמרא: ועדיין 
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צורת קביעת המזוזה באלכסון

דרך אגב, יש מפה קצת אסמכתא למחלוקת הראשונים האם את המזוזה צריך 
להעמיד בעמידה או בשכיבה. ואיך אנחנו עושים? פשרה, באלכסון. מי אמר 
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של זה. אלא רואים שאלכסון יוצאים ידי שניהם.

הסיבה שאין היום גדולי ישראל

יהושע,  רבי  ובמאמר המוסגר, אמרנו פעם בדרך צחות על מה שגער בהם 
תלמידי חכמים מתנצחים בהלכה, אתם מה אתם מתערבים. הטשיבינ׳ער רב 
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משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא

מה הדבר היחיד שמועיל נגד תאוות
דבר  על  והרגוני  הזה  במקום  אלוקים  יראת  אין  רק  אמרתי  כי 
אשתי – מה הפירוש 'רק אין יראת אלוקים'? מאיר את עינינו בזה 
המלבי"ם: פלשתים לא היה כמו מצרים, זו היתה אומה מנומסת 
באותה  המלך  שהיה  ואבימלך  ומוסר,  יושר  וחוקים,  תרבות  עם 
מדינה היה סמל ליושר ומוסריות, ואבימלך נפגע עד עמקי נשמתו 
ממה שאברהם אבינו חשד בו שהוא יקח אשה מתחת בעלה, אמר 
לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
'כי  הפשט  זה  כלום,  שוים  לא  הנימוסים  כל  בוער  הרע  כשהיצר 
אמרתי רק אין יראת אלוקים' יש לכם הכל וחסר לכם 'רק יראת 
אלוקים' מזה אפשר להגיע ל'והרגוני על דבר אשתי', ונקרא את 
לשונו הזהב 'הודיע לו שגם אם נראה איש או עם שהוא פילוסוף 
ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
עת  גם  אז  מעשיו,  כל  את  והצופה  ובמסתריו  נגלה  על  המשקיף 
מעשיו  כל  את  הרואה  הגדול  מהמלך  ויבוש  ירא  יצרו  עליו  יגבר 

ויזהר מעשות רע' עד כאן לשונו הזהב.

כח טבעי יותר חזק מכח מלאכותי
הנימוסים  כל  אותנו:  מלמד  שהמלבי"ם  הגדול  היסוד  זה 
משה  שמעון  הגר'  סבי  נסיון,  כשמגיע  מועילים  לא  והתרבותיות 
מדרש  בספרו  כותב  ברוסיה[  ודרשן  מגיד  ]היה  זצ"ל  דיסקין 
לדבר  טבעי  דבר  בין  התנגשות  כשיש  הטבע  שבחוקי  שמעוני 
שהאדם  והנימוסים  החוקים  יגבר,  הטבעי  הדבר  תמיד  מלאכותי 
מחוקק זה דבר מלאכותי, אבל התאוות של האדם זה דבר טבעי, 
יראת  זאת  לעומת  הנימוסים,  על  גוברת  היא  בוערת  וכשהתאוה 
בנפש  שמוטבע  כח  זה  העונש  יראת  רק  כשזה  אפילו  אלוקים 
על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 
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עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

פעם המשך של התהליך הזה, עד חטא המרגלים, החטא הנורא שאף הוא היה 
המשך של אותה ההסתכלות, במקום לראות שהקב“ה עושה הכל לטובה, מה 
הם אומרים? הקב״ה מביא אותנו לארץ כזאת ליפול בדרך, הם אומרים ”ארץ 
אוכלת יושביה“ )במדבר יג לב( והקב“ה אומר התכוונתי לטובה כדי שיושבי הארץ 
לא ירגישו במרגלים )רש“י שם(. כל החטא המרגלים התחיל בהסתכלות המעוותת 

הזאת של תינוק הבורח מבית הספר.

רבותי זה א“ב של הכנה לקבלת התורה, הא“ב של נעשה ונשמע זה כדרך 
חושב  שהוא  עולם,  של  הריבונו  עם  משקעים  לו  שיש  מי  מאהבה.  העושים 
שמישהו למעלה מחכה לו בפינה ורוצה שהוא יסבול, הוא לא יכול לגשת לקבלת 
התורה. התנאי הראשון לקבלת התורה זה אהבה. אהבה רבה. ככה אנו אומרים 
לפני קריאת שמע “הבוחר בעמו ישראל באהבה”. לדעת ש“אתה בחרתנו מכל 
העמים“, “אשר בחר בנו מכל עם”, לדעת שהקב“ה רוצה להיטיב לנו ולכן הוא 
נתן לנו תורה ומצוות, “כי אני ה‘ רופאך”. בלי זה אי אפשר לקבל את התורה, אי 

אפשר להגיע לנעשה ונשמע.

כנתינת השלג לפי הצמר כך חוקיו לישראל לפי כחם

מענין לענין באותו ענין, בפסוקי דזמרה יש מזמור שכולו מדבר על פלאי הנהגת 
הבריאה דבר יום ביומו )תהילים קמז(: ענו לה‘ בתודה זמרו לאלוקינו בכינור. המכסה 
שמים בעבים המכין לארץ מטר המצמיח הרים חציר..., והמזמור מסיים: הנותן 
שלג כצמר כפור כאפר יפזר... מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל. פתאום 
המזמור עובר לנושא אחר לגמרי, מגיד דברים ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל, 
מה זה קשור לכל המזמור? מה התשובה? יש כאלה שאומרים, קשה להיות דתי, 

קשה ללמוד כל היום, קשה לקיים מצוות, קשה קשה.

צריך לדעת יסוד גדול, הקב״ה לא נותן לבן אדם דבר שקשה לו. אם קשה 
הבעיה היא בך, לא בקב“ה. שמעתי פעם פשט נפלא מה זה ”הנותן שלג כצמר 
כפור כאפר יפזר“. הפשט הפשוט הוא שלשלג יש תכונה כמו צמר, הצמר למה 
הוא מחמם? כי יש בו הרבה רווחים, בתוך הצמר יש הרבה חללים קטנים וזה שומר 
על הבידוד של החום. כך שלג יש בו הרבה הרבה רווחים, עד כדי כך שמנפח של 
שמונה ליטר שלג יוצא רק ליטר אחד של מים. זה “הנותן שלג כצמר” זה מפלאי 

הבריאה שהשלג מהווה בידוד לצמחים נגד הכפור.

אבל יש עוד פשט, שבעים פנים לתורה. “הנותן שלג כצמר” - הקב“ה נותן שלג 
לפי הצמר. במדינות הקוטב שם יש הרבה שלג, ושם הבעלי חיים, הדובים, יש 
להם פרווה חמה של צמר. באפריקה שלבעלי חיים אין פרווה שם לא יורד שלג. 
אותו הדבר גם לפי הבני אדם, אם לאנשים יש צמר ללבוש הקב“ה ישלח קור 
ושלג, אם אין להם - הוא לא ישלח. ההנהגה של הקב“ה היא שהוא נותן ”שלג 
כצמר“ - שלג לפי הצמר. “כפור כאפר יפזר” - הוא שולח כפור לפי האפר, אם 
יש לאנשים עצים להסקה הקב“ה ישלח כפור, אבל אם אין להם הוא לא ישלח.

רבותי, איך חיו לפני מאתיים שנה כשלא היו משקפיים? יש היום כאלה שבלי 
משקפיים בקושי יכולים לעבור את הכביש, איך חיו לפני מאתיים שנה? מה 
התשובה? אתם יודעים מה התשובה? כשלא היו משקפיים העיניים היו בריאות, 

כשיש משקפיים אז צריך אותם, הקב“ה נותן שלג כצמר.

אומר אדוננו דוד משיח ה‘, כשם שהקב“ה נותן שלג לפי הצמר וכפור לפי האפר, 
כך מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל לא עשה כן לכל גוי ומשפטים בל 
ידעו. נשמות ישראל חצובות מתחת כיסא הכבוד, הם קיבלו כח וכלים מהאבות 
הקדושים לקיים תורה ותרי“ג מצוות. לכן הם קיבלו את התורה. אומות העולם, 
לנשמה שלהם אין את הכוח הזה ולכן הם קיבלו רק שבע מצוות. כשם שה‘ 
נותן שלג כצמר וכפור כאפר כך מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל. אם 

הקב“ה נותן אז אפשר לקיים.

3( לפי כח הגמל יטעינוהו משא. רש״י.

אשת יפת תואר - הוכחה שניתן לקיים את התורה בכל מצב סיפרנו פעם 
שהרב אברמסקי זצ״ל כשהיה בלונדון הוא היה אומר שם שיעור לבעלי בתים. 
והיו שם בשיעור גם אנשים קצת רחוקים, אנשים מודרניים. סיפר הרב אברמסקי 
שפעם בפרשת כי תצא, הוא חשב איך אני אסביר להם את הדין של יפת תואר 
שלא דיברה תורה אלא כנגד יצר הרע )קידושין כא:(, הרי לכאורה זו ההשקפה 
המודרנית של אנשים שאומרים שצריך קצת להגמיש את התורה לפי רוח הזמן. 
כי רואים שהתורה מתחשבת לפי רוח הזמן, שכשהחייל נמצא בצבא ויש לו יצר 

הרע אז עושים לו הנחות.

הוא מספר שהוא חשב הרבה ומהשמים נפל לו הארה, הקב“ה האיר את עיניו. 
וכשהגיע לשיעור הוא אמר שמהפרשה של יפת תואר אפשר לראות שיהודי יכול 
לקיים את התורה בכל הזמנים, בכל התקופות, בכל המצבים. שאי אפשר להגיד 
אני לא מסוגל. מה הראיה? כי בפעם האחת והיחידה שהקב“ה ידע שהתנאים 
של היצר הרע הם כל כך חזקים שקשה יהיה לעמוד בהם, שם הקב״ה התיר. 
יפת תואר. וממנו פינה ממנו יתד, מכאן אתה יכול ללמוד שבשאר מצוות התורה 
שהתורה לא התירה זאת אומרת שאפשר לקיים אותם תמיד, בכל הזמנים, בכל 

המצבים.

גם במקרה החיים, היה אברך בבני ברק שנולד לו תינוק עם פגיעה מוחית 
קשה, וכל החיים היו צריכים להיות סביבו וזה לקח מההורים כוחות גוף וכוחות 
נפש. אחרי כמה שנים בא אותו אברך לסטייפלער זצוק״ל ואמר לו: אני כבר לא 
יכול יותר, כשל כוח הסבל. אמר לו הסטייפלער באידיש, תדע לך, הבעל-עגלה 
שמכיר את הסוס שלו לעולם לא ישים עליו חבילות שאין לו כוח לסחוב. אם 
הסוס נופל זו בעיה של הסוס, לא של הבעל-עגלה. אף פעם הקב״ה לא נותן לבן 
אדם ניסיונות שאין לו את הכוחות לעמוד בהם. “לפום גמלא שיחנא” )כתובות 

סז.(3. “הנותן שלג כצמר כפור כאפר יפזר”.

במתן תורה כתוב )שמות יט ב( ”ויסעו מרפידים ויבואו מדבר סיני... ויחן שם 
ישראל נגד ההר“. יש את הגמרא הידועה בסוף פרק הזהב בבבא מציעא )נט:(, 
היתה שם מלחמת עולם בין התנאים קדושי עולם על תנורו של עכנאי. והיה שם 
יחיד ורבים נגד רבי אליעזר הגדול, ואומרת הגמרא: אמר להם אם הלכה כמותי 
חרוב זה יוכיח, נעקר חרוב ממקומו. אמרו לו אין מביאין ראיה מן החרוב. חזר 
ואמר אם הלכה כמותי אמת המים תוכיח, חזרה אמת המים לאחוריה. אמרו לו אין 
מביאים ראיה מאמת המים. חזר ואמר להם אם הלכה כמותי כותלי בית המדרש 
יוכיח, הטו כותלי בית המדרש ליפול. גער בהם רבי יהושע, אמר להם, אם תלמידי 
חכמים מנצחים זה את זה בהלכה אתם מה טיבכם ]- כותלי בית המדרש מה אתם 
מתערבים[. וכותלי בית המדרש נשארו מוטים ועומדים באלכסון, לא זקפו מפני 

כבודו של רבי אליעזר ולא נפלו מכבודו של רבי יהושע, ואומרת הגמרא: ועדיין 
מוטים ועומדים.

צורת קביעת המזוזה באלכסון

דרך אגב, יש מפה קצת אסמכתא למחלוקת הראשונים האם את המזוזה צריך 
להעמיד בעמידה או בשכיבה. ואיך אנחנו עושים? פשרה, באלכסון. מי אמר 
שאלכסון יוצאים ידי כל הדעות אולי לא יוצאים ידי שום דעה? מפה יש קצת 
סמך שבאלכסון יוצאים, כי כתוב שכותלי בית המדרש לא זקפו מפני כבודו של 
זה ולא נפלו מפני כבודו שלו זה. ולכאורה אם כן זה לא כבודו של זה ולא כבודו 

של זה. אלא רואים שאלכסון יוצאים ידי שניהם.

הסיבה שאין היום גדולי ישראל

יהושע,  רבי  ובמאמר המוסגר, אמרנו פעם בדרך צחות על מה שגער בהם 
תלמידי חכמים מתנצחים בהלכה, אתם מה אתם מתערבים. הטשיבינ׳ער רב 
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 תהיה יראתו על פניכם לבלתי תחטאו בעבור

 עם עשרת הדברות קובע מקום לעצמומעמד מתן תורה 

יתרו ומסתיימת בסוף פרשת  רשת מתן תורה מתחילה בפרשתפ
המתגלה מתוך צורת מסירת  עניין יסודילעסוק בראוי ומשפטים, 

לכה למעשה בכוחו של יום מתן המתקיים ההתורה במעמד הר סיני, 

קיום התורה בקרב ישראל ליותר גדול ויותר עיקרי זה יסוד  תורה.
 הורדווקא באופן זה התמדוע בו ולהבין וננסה להעמיק  פרט,לכלל ול

 . צריכה להגיע אלינו

חז"ל מייחסים  .כפשוטה אפשר היה להביןאת פרשת מתן תורה 

, "רצונינו לראות את מלכינו"הפניה את הבקשה ולכלל ישראל 
 .בהר סיני ללמד תורה לעמו ישראלהופיע בעצמו  כולכבי ב"הוהק

יכולים לעמוד בלימוד  שאינם איםורכלל ישראל לאחמ"כ אולם 
ומשלים את דברי ממלא  ורבינמשה ומפי הקב"ה, ישירות התורה 
ך מתוך הדברים א ניתנו בעשרת הדברים של מתן תורה. שלאהתורה 

נראה שהיה כאן שינוי מהותי בין הדברים שנמסרו לישראל במעמד 
 הר סיני לשאר חלקי התורה.

שנאמרו בתחילת פרשת משפטים המשפטים מפרש דכל רש"י 
פירוש כי  כתב, אך הרמב"ן קודם מתן תורה ו במרהמשה רביננמסרו ל

. , ולמד מהמכילתא את סדר הדבריםזה קשה להולמו בפסוקים
עשרת הדברים שניתנו  - ת יתרו ומשפטיםיופרשהנאמר בכל ולדעתו 

"לא תעשון  - אחרי מעמד הר סיני וכל הציוויים שנאמרובאותו יום 
י רבינו "עלה אלנאמר למשה  " עד סוף פרשת משפטים, שםוגו' איתי

בסוף וכך נאמר  '.יום הקהלב' ונכללדברי הברית ש אלו - ההרה"
א משה ויספר לעם את כל דברי ה' ואת כל וויב" -פרשת משפטים 

בר ה' יויען כל העם קול אחד ויאמרו כל הדברים אשר ד ,המשפטים
בספר  וה' וכל המשפטים נכתב ידברוא"כ כל  .)שמות כד ג(" נעשה

עשרת ונחלק לשנים.  באמצע ר סינינקטע מעמד הלא שא ,הברית
לצורך מסירת שאר ו ,בדיבור ישירהדברים נאמרו לכל ישראל 

הקב"ה את לו ל הערפל והשלים אמשה המצוות והמשפטים, ניגש 
 .1ונעשה ספר הברית את דבר ה'הוא מסר לישראל רים ובמסירת הד

, 2של הקב"ה באופן ישיר ודיבורל זכו ישראל בעשרת הדברותהרי כי 
את הסיבה לייחודיותם של עשרת הדברים שנאמרו  ויש להבין

, בפני עצמם עומדים, הוחות הבריתלישראל ונכתבו אח"כ על ל
יש לראות תחילה אך  בדבר, נאמרו הסברים .שונים מכל התורה כולהו

  .תורה עצמהההגדרה המפורשת באת 

 בר ה' אל כל קהלכםיהאלה ד את הדברים" -)ה יט(  חומש דבריםנאמר ב

ת אבנים וחוויכתבם על שני ל ,בהר מתוך האש הענן והערפל קול גדול ולא יסף

משמעות אחרת לדברים שנכתבו על התורה עצמה נותנת  ."ויתנם אלי

על גביהם מחמת שהברית היא הם כלוחות וההגדרה שלהלוחות, גבי 
 .במעמד הר סיני ל ישראלם כלאותם דיבר הקב"ה עהדברים נכתבו 

וה אתכם לעשות עשרת יויגד לכם את בריתו אשר צכמו שנאמר "

                                                           
גם בדברי הגר"א )אדרת אליהו סוף פרשת כי תשא( מוכח שפרשת משפטים היא חלק  1

בסוף פרשת . דמפרש את החזרה של הסיומת של סוף פרשת משפטים שנית מדברי הברית
היא  ,בריתבהן תלויה הם המצוות שבין אדם למקו, והפירוט של כי תשא אחר חטא העגל

 חדש אותה.שוב ולל יש צורךחטא העגל שבו הופרה הברית ומפני 
אמנם זכו לזה רק חלקית, דבשתי הדברות הראשונות יש פירוט מבורר של פניה ישירה  2

עשרת הדברים בהם  .יג( )שם ד" חות אבניםוויכתבם על שני ל ,הדברים

ישראל, הם דברי הברית שנכרתה בינו הקב"ה ומדבר אל עם פונה 
 שראל.לבין בני י

 למען תהיה יראתו על פניכם -הגדרת מעמד הר סיני בתורה 

מופיעה ארבע פעמים ה ,מתן תורהמעמד להגדרה חדשה בס"ד  ציענ
למתן תורה מקום נוסף בו מתייחסת התורה ונרמזת בבתורה, 

 ל מתן תורה.הנורא שומתארת את המעמד 

ת וקולאים את הווכל העם ר" - בפרשת יתרו, לאחר מתן תורה נאמר)א( 

 .קוו ויעמדו מרחעופר ואת ההר עשן וירא העם וינום ואת קול השיואת הלפיד

. "ים פן נמותוקויאמרו אל משה דבר אתה עמנו ונשמעה ואל ידבר עמנו אל
ומנמק "אל תיראו", אומר עונה ווהעם לפחד של  משיבמשה רבינו 

כי לבעבור נסות " -משתי סיבות באופן זה נעשה ומבאר דהמעמד 
ת כוונת הכתוב האריכו לפרש א רש"י והרמב"ן ".יםוקאתכם בא האל

"ובעבור  -הסיבה השניה ו א לרומם אותם או להעמידם בניסיון.בם א -

 .לבלתי תחטאו" יראתו על פניכםתהיה 

בג'  ,בפרשת ואתחנןגם  הנתפרש תכלית המעמד ליירא את ישראל,
 וכדלהלן. ,פרשיות בהם מתייחס משה רבינו למתן תורה

עיניך או רר נפשך מאד פן תשכח את הדברים אשר ורק השמר לך ושמ")ב( 

יום אשר עמדת לפני  .ךופן יסורו מלבבך כל ימי חייך והודעתם לבניך ולבני בני

את דברי אשר  םיעה' אלי הקהל לי את העם ואשמ ורבאמ ,רבויך בחוקה' אל

. בניהם ילמדון כל הימים אשר הם חיים על האדמה ואת תיוליראה אילמדון 

 .שך ענן וערפלוהשמים חער באש עד לב וותקרבון ותעמדון תחת ההר וההר ב

אים וינכם ראמעים ותמונה ווידבר ה' אליכם מתוך האש קול דברים אתם ש

הר סיני היה מעמד מאיים ביותר עד שכלל ישראל מעמד  ".זולתי קול
 מפוחדים שמא ימותו. יראים והיו 

 -לאחר עשרת הדברות נאמרה לשון דומה למה שנאמר בהמשך )ג( 

יך היטיבו כל  אשר ול דברי העם הזה אשר דברו אלויאמר ה' אלי שמעתי את ק"

 ל מצותי כל הימיםר את כוולשמ תיוליראה אמי יתן והיה לבבם זה להם  .דברו

 וגו'".

ועל הארץ הראך את אשו  ,לו ליסרךומן השמים השמיעך את ק)ד( "
 ".הגדולה ודבריו שמעת מתוך האש

 -רשת וזאת הברכה בפ ,מקום חמישיב נרמזת מתן תורהבהיראה 

ת קדש ובביהופיע מהר פארן ואתה מר ,ה' מסיני בא וזרח משעיר למו ,ויאמר"

בפסוקים  - "תיךוכו לרגלך ישא מדברווהם ת ...מימינו אשדת אש דת למו
 -אלו מתואר מצבם של ישראל הראויים לברכה, וכך הוא בחז"ל 

עיר הקב"ה דחה את הדרכים הפסולות של ההתנהגות האנושית של ש
אינו מסתפק, אלא חפץ  בבות קודש(ר-) וגם במלאכי השרת ,ושל פארן

"והם  בעם שנעמדו למרגלות הר סיני, ניצבו וספגו את עוצם הדברים

ם שהוא מלשון הכאה, שמכתתים ויעוי' במפרשים ש - תוכו לרגליך"

לכלל ישראל, כמדויק בלשון הכתוב שהדברות "אנוכי" ו"לא יהיה לך" פונות אל כלל 
יברה השלישית "לא תישא את שם ה' אלוקיך לשוא, כי ישראל בלשון מדבר לנוכח, והד

לא ינקה ה' את אשר ישא את שמו לשוא" מדברת על הקב"ה בלשון נסתר, וכמו שנאמר 
"אחת דיבר אלוקים שתים זו שמעתי" )תהילים סב יב. וכן דרשו במכות כד.(, ומ"מ יש 

ובין מה שנאמר  יחס מסוים לכל הדיברות שנאמרו לישראל בסיני בין מה ששמעו בעצמם
 להם ע"י משה.

משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא

מה הדבר היחיד שמועיל נגד תאוות
דבר  על  והרגוני  הזה  במקום  אלוקים  יראת  אין  רק  אמרתי  כי 
אשתי – מה הפירוש 'רק אין יראת אלוקים'? מאיר את עינינו בזה 
המלבי"ם: פלשתים לא היה כמו מצרים, זו היתה אומה מנומסת 
באותה  המלך  שהיה  ואבימלך  ומוסר,  יושר  וחוקים,  תרבות  עם 
מדינה היה סמל ליושר ומוסריות, ואבימלך נפגע עד עמקי נשמתו 
ממה שאברהם אבינו חשד בו שהוא יקח אשה מתחת בעלה, אמר 
לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
'כי  הפשט  זה  כלום,  שוים  לא  הנימוסים  כל  בוער  הרע  כשהיצר 
אמרתי רק אין יראת אלוקים' יש לכם הכל וחסר לכם 'רק יראת 
אלוקים' מזה אפשר להגיע ל'והרגוני על דבר אשתי', ונקרא את 
לשונו הזהב 'הודיע לו שגם אם נראה איש או עם שהוא פילוסוף 
ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
עת  גם  אז  מעשיו,  כל  את  והצופה  ובמסתריו  נגלה  על  המשקיף 
מעשיו  כל  את  הרואה  הגדול  מהמלך  ויבוש  ירא  יצרו  עליו  יגבר 

ויזהר מעשות רע' עד כאן לשונו הזהב.

כח טבעי יותר חזק מכח מלאכותי
הנימוסים  כל  אותנו:  מלמד  שהמלבי"ם  הגדול  היסוד  זה 
משה  שמעון  הגר'  סבי  נסיון,  כשמגיע  מועילים  לא  והתרבותיות 
מדרש  בספרו  כותב  ברוסיה[  ודרשן  מגיד  ]היה  זצ"ל  דיסקין 
לדבר  טבעי  דבר  בין  התנגשות  כשיש  הטבע  שבחוקי  שמעוני 
שהאדם  והנימוסים  החוקים  יגבר,  הטבעי  הדבר  תמיד  מלאכותי 
מחוקק זה דבר מלאכותי, אבל התאוות של האדם זה דבר טבעי, 
יראת  זאת  לעומת  הנימוסים,  על  גוברת  היא  בוערת  וכשהתאוה 
בנפש  שמוטבע  כח  זה  העונש  יראת  רק  כשזה  אפילו  אלוקים 
על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

משיעורי הרב אליהו דיסקין שליט"א
פרשת

וירא

מה הדבר היחיד שמועיל נגד תאוות
דבר  על  והרגוני  הזה  במקום  אלוקים  יראת  אין  רק  אמרתי  כי 
אשתי – מה הפירוש 'רק אין יראת אלוקים'? מאיר את עינינו בזה 
המלבי"ם: פלשתים לא היה כמו מצרים, זו היתה אומה מנומסת 
באותה  המלך  שהיה  ואבימלך  ומוסר,  יושר  וחוקים,  תרבות  עם 
מדינה היה סמל ליושר ומוסריות, ואבימלך נפגע עד עמקי נשמתו 
ממה שאברהם אבינו חשד בו שהוא יקח אשה מתחת בעלה, אמר 
לו אברהם אבינו: גם אם יש לכם את כל חוקי המוסר והנימוסים 
כלום,  יעזור  לא  אלוקים  יראת  לכם  חסר  אם  בעולם,  שקיימים 
'כי  הפשט  זה  כלום,  שוים  לא  הנימוסים  כל  בוער  הרע  כשהיצר 
אמרתי רק אין יראת אלוקים' יש לכם הכל וחסר לכם 'רק יראת 
אלוקים' מזה אפשר להגיע ל'והרגוני על דבר אשתי', ונקרא את 
לשונו הזהב 'הודיע לו שגם אם נראה איש או עם שהוא פילוסוף 
ישרות  במידות  עצמו  את  והרגיל  ישרים  נימוסים  לו  וחקק  גדול 
וטובות על פי עצת שכלו, והוא עושה משפט וצדקה הכל על פי 
עצת שכלו, בכל זאת לא נוכל לבטוח על האיש ההוא או על העם 
ההוא שבהסיתהו תאותו לעשות רע שתמיד יגבר שכלו על עצתו, 
יבער בו אש תאותו אל אשת חן או הון רעהו באין  כי בהפך עת 
כח  רע, רק  כל  ולעשות  ולנאוף  לרצוח  ילך שולל  גם שכלו  רואה, 
והוא  נחטא  שלא  לבטוח  נוכל  בו  אשר  האדם  בנפש  נמצא  אחד 
מידת היראה השתולה בנפש, עת תמלא הנפש מיראת אלוקים 
עת  גם  אז  מעשיו,  כל  את  והצופה  ובמסתריו  נגלה  על  המשקיף 
מעשיו  כל  את  הרואה  הגדול  מהמלך  ויבוש  ירא  יצרו  עליו  יגבר 

ויזהר מעשות רע' עד כאן לשונו הזהב.

כח טבעי יותר חזק מכח מלאכותי
הנימוסים  כל  אותנו:  מלמד  שהמלבי"ם  הגדול  היסוד  זה 
משה  שמעון  הגר'  סבי  נסיון,  כשמגיע  מועילים  לא  והתרבותיות 
מדרש  בספרו  כותב  ברוסיה[  ודרשן  מגיד  ]היה  זצ"ל  דיסקין 
לדבר  טבעי  דבר  בין  התנגשות  כשיש  הטבע  שבחוקי  שמעוני 
שהאדם  והנימוסים  החוקים  יגבר,  הטבעי  הדבר  תמיד  מלאכותי 
מחוקק זה דבר מלאכותי, אבל התאוות של האדם זה דבר טבעי, 
יראת  זאת  לעומת  הנימוסים,  על  גוברת  היא  בוערת  וכשהתאוה 
בנפש  שמוטבע  כח  זה  העונש  יראת  רק  כשזה  אפילו  אלוקים 
על  לגבור  שיכול  כח  זה  נזק,  לו  יקרה  שלא  ולדאוג  לפחד  האדם 

הטבעית. התאוה 

הכר את בוראך
תמר אמרה ליהודה 'הכר נא' דרשו חז"ל הכר בוראך ואל תאבד 
שלשה נפשות, הנסיון של יהודה היה נורא ואיום, הוא היה גדול 
הדור ומלאך כפה אותו למעשה הזה, אין לתאר את הבושה הגדולה 
יכולים ללמוד כמה  ליהודה להודות בכזה מעשה, אנחנו  שהיתה 
גדולה היתה אותה בושה ממה שיהודה זכה מכח זה למלכות, כל 
מלכות בית דוד ומלך המשיח יצאו מיהודה בזכות אותה הודאה, 
עד כדי כך היתה הבושה הגדולה של יהודה להודות בכזה מעשה 

שהנימוק הזה שתמר חפה מפשע ומעוברת בשני ילדים שלו לא 
גרם לו להודות, הכח היחיד שיכול לגרום לו להודות הוא 'הכר את 

בוראך' זה כח שעוזר בעת נסיון.
וכל מי שיודע איך נראה העולם החיצוני מבין כמה היסוד הזה 
נכון, כל החוקים והנימוסים לא מועילים כלום ברגע שהיצר הרע 

של התאוה, כבוד, כסף, בוער, הכל נעלם כלא היה.

המתפלל על חבירו
וה' פקד את שרה כאשר אמר – מכאן למדו חז"ל 'כל המתפלל 
צחות  ובדרך  תחילה'  נענה  הוא  דבר  לאותו  צריך  והוא  חבירו  על 
אפשר לומר שצריך שהתפילה שראובן מתפלל על שמעון תהיה 
של  שהצרה  מרגיש  ראובן  דבר,  לאותו  צריך  יהיה  שהוא  ברמה 
שמעון זה צרה שלו, כשאדם מתפלל בכזו דרגה הוא נענה תחילה, 

והראוני שהמהר"ם שיק מבאר כן על דרך צחות.
אחד  אדם  של  שתפילה  יתכן  איך  לבאר  מאריך  דסלר  הרב 
תועיל לחבירו? ומבאר שכשאדם נושא בעול עם חבירו ואיכפת לו 
מהמצב של חבירו, זה נחשב שאותו אדם מתפלל על הצורך האישי 
שלו, ראינו הרבה אנשים גדולים שפעלו ישועות בתפילתם עבור 
אחרים, ויש לזה כמה סיבות, יש כאלו שמאד נושאים בעול עם 
חבריהם, כל צרה שמגיעה לפתחו הוא מרגיש שזה צרה אישית 
שלו, ויש כאלו שזוכים לזה בגלל שהם שומרים מאד על קדושת 
היוצא  ככל  דברו  יחל  'לא  עצום,  כח  שלהם  לתפילה  ויש  הדיבור 
שתפילתם  צדיקים  בתפילת  מעלה  שיש  וכמובן  יעשה',  מפיו 
כך  לקב"ה  מרוצה  יותר  שהאדם  ככל  הקב"ה,  בעיני  חן  נושאת 
התפילות שלו יותר מתקבלות, 'וישע ה' אל הבל ואל מנחתו' בגלל 
שהוא שעה אל הבל לכן הוא שעה למנחתו, 'רצה ה' אלוקינו בעמך 
הוא  ישראל  כלל  את  ירצה  שהקב"ה  ידי  על  ובתפילתם'  ישראל 

יקבל את התפילות שלהם.

למה אברהם אבינו היה צריך להיות כהן גדול 
בשעת העקידה?

אבינו  לאברהם  אמר  הקב"ה  העקידה  שבזמן  כתוב  במדרש 
כהן גדול אתה, שחוט את יצחק וקבל דמו, וצריך להבין למה הוא 
צריך להיות בשביל זה כהן גדול, הרי כהן הדיוט גם כשר לעבודות 
והפונביז'ער רב –  האלו? נתנבאו בזה בסגנון אחד הצפנת פענח 
ופסול  בנו  על  אונן  נעשה  הוא  יצחק  את  שוחט  שאברהם  ברגע 
לעבודה, ורק כהן גדול מקריב אונן, וזה הפשט במדרש 'כהן גדול 

אתה שחוט את יצחק וקבל דמו'.

למה אברהם אבינו לא הקריב קרבנות ביום 
הגמל את יצחק

ויהי אחר הדברים האלה – פירש"י אחר דבריו של שטן, אמר 
השטן מכל הסעודה שעשה ביום הגמל את יצחק לא הקריב לפניך 
בשביל  אלא  עשה  כלום  הקב"ה  לו  אמר  אחד,  איל  או  אחר  פר 

אמר פעם למה היום אין גדולי ישראל, הוא אמר: תמיד היה נייעס, ואידישע נייעס 
ונושאים הנוגעים לכלל ישראל, את הכל השאירו לזקני הדור. אבל היום, בזמנו, 
ובזמננו בכלל כל ילד בן 9-10, אפרוח שלא נפקחו עיניו כבר לוקח על עצמו את 
האחריות של כלל ישראל, בכל דבר יש לו דעה ודעת תורה. אז איך אפשר לצאת 

תלמידי חכמים גדולי תורה?

רבותי, יש לפעמים ויכוח בין החכמים, אתם - כותלי בית המדרש - מה אתם 
מתערבים? אתם תשבו ותלמדו ותבנו את עצמכם. זה במאמר המוסגר.

שלשת התנאים לזכות ל״הלכה כמותו בכל מקום”

ממשיכה הגמרא ואומרת: חזר ואמר להם אם הלכה כמותי מן השמים יוכיחו, 
יצאתה בת קול ואמרה מה לכם אצל רבי אליעזר שהלכה כמותו בכל מקום. עמד 
רבי יהושע על רגליו ואמר לא בשמים היא, אין משגיחים בבת קול. וכתוב כבר 
בראשונים שזה היה ניסיון לנסות אותם האם הם יעמדו בזה ש“לא בשמים היא“.

הגאון מאיר את עינינו במעשה הזה. רבי אליעזר מביא עוד מופת ועוד מופת, 
למה? אחרי שאמרו לו שאין מביאים ראיה מן החרוב, שלא פוסקים הלכות על 
פי מופתים, תביא ראיה מירושלמי, זו ראיה, אבל לא פוסקים על פי מופתים. 
בשביל מה הוא הלך להביא עוד מופת ועוד מופת ועוד מופת, מה יעזור שהוא 

יביא מאה מופתים?

אומר הגאון, כדי לזכות שיהיה הלכה כמותו, שיהיה ה‘ עימו, צריך שלושה 
תנאים, קינדער׳לך, תשמעו שלושה תנאים: התנאי הראשון - הסתפקות במועט. 
יכנסו מעדנים  עד שאדם מתפלל שיכנסו דברי תורה לתוך מעיו יתפלל שלא 
לתוך מעיו )מדרש הובא בתוספות כתובות קד.(. צריך לדעת שאין הכוונה שבחור 
צריך לעשות סיגופים, חס ושלום. הסטייפלער כבר היה אומר שצריך לאכול טוב, 
לשתות טוב ולישון טוב. הכוונה היא, לא להיות להוט אחרי העולם הזה, לא לחפש, 

לא להרגיל את עצמו. זה התנאי הראשון.

שמעתי פעם מר‘ מרדכי הגדרה נפלאה, שכל בחור צריך שרמת החיים שלו לא 
תעבור מעבר למה שהוא התרגל בבית. אם הוא רוצה לפנק את עצמו, לקנות פה 
אוכל, שתיה, בסדר, אבל לא מעבר לרמת החיים שהתרגלת בבית. תנאי ראשון 

זה הסתפקות.

התנאי השני - ענווה

תנאי שני - ענוה. למה נמשלו דברי תורה למים, כשם שהמים הולכים ממקום 
גבוה למקום נמוך כך דברי תורה מתקיימים במי שמנמיך דעתו )תענית ז.(, בית 
הלל הלכה כמותם שאנשים ענוותנים היו )עירובין יג:( כך היה גם בכל גדולי ישראל, 
ניתן דוגמה מרבי עקיבא איגר. רבי עקיבא איגר היה עניו שבענווים, ותראו מה 
הוא זכה. הרב‘ה של כל כלל ישראל, כל מקום בתורה, דרוש וחידוש, שו״ת, רבי 
עקיבא איגר על משניות, רבי עקיבא איגר על השולחן ערוך, איפה שזזים - רבי 

עקיבא איגר. ענווה.

יש קבלה שבזמן הבית יוסף היו שלושה גדולי עולם ומהשמים אמרו שהבית 
יוסף הוא יהיה הרב׳ה, הוא יהיה הפוסק של כלל ישראל עד ביאת גואל צדק, בבית 

יוסף בשו״ע, כי הוא היה העניו שבכולם. ענוה, ענוה! אוי מה זה ענוה!

הסטייפלער זכרונו לברכה היה אומר, באים אלי לפעמים הורים לבכות שיש 
להם ילד עילוי, עילוי שבעילויים, אבל אפע‘ס אין לו חשק ללמוד, הוא לא מחובר 
ללימוד וכל הדברים האלה. אז אני אומר להם רוצחים! אתם רצחתם אותו! ממתי 
שהוא היה ילד בן שלוש הכנסתם לו לראש מהבוקר עד הלילה שהוא עילוי, והסבא 
והסבתא וכולם באים ומתפעלים מהחכמות שלו, מהגאונות שלו. הכנסתם לו גאווה 

בראש ואיפה שיש גאווה התורה בורחת, היא לא נדבקת. רצחתם אותו.

צריך לעודד ילד שהוא לומד, שהוא מבין, שהוא יודע, שהוא שקדן אבל את 
המילה ‘עילוי’ - בל יראה ובל ימצא. הסטייפלער ראה פעם נכד שלו שהוא בעל 

כישרון, הוא קרא להורים ואמר להם תיזהרו שאף פעם לא תגידו לו שהוא עילוי. 

ענווה.

המופתים שעשה רבי אליעזר - כנגד שלשת התנאים לקביעת 
ההלכה

התנאי השלישי - שקידה. שלושה תנאים: הסתפקות, ענוה ושקידה. אומר 

הגאון, נענה רבי אליעזר ואמר אם הלכה כמותי מהשמים תהיה עדות שיש לי 

את שלושת התנאים. אם הלכה כמותי חרוב יוכיח - חרוב זה הסתפקות, חנינא 

בני די לו בקב חרובים מערב שבת לערב שבת )ברכות יז:(, וכן על רשב״י אומרים: 

שם נברא לו מעיין לו וחרוב למאכלו )פיוט ואמרתם כה לחי(. אמרו לו אין מביאים 

ראיה מן החרוב.

נענה רבי אליעזר ואמר יש לי גם את התנאי השני, אם הלכה כמותי אמת המים 

תוכיח. מה זה אמת המים? ענווה. כמו שאמרנו, למה נמשלו דברי תורה למים? 

כשם המים הולכים ממקום גבוה למקום נמוך, כך התורה הולכת למי שמנמיך 

את עצמו.

נענה רבי אליעזר ואמר אם הלכה כמותי כותלי בתי המדרש יוכיחו, זה שקידה, 

התמדה.

רמז בפסוק לשלשת התנאים כהכנה למתן תורה

רצינו לומר ששלושת ה תנאים האלה שהגאון אומר כתובים גם בפרשה של 

קבלת התורה, ההכנה לקבלת התורה. פלאי פלאות. ”בחודש השלישי לצאת בני 

ישראל ממצרים ויסעו מרפידים“, מה זה רפידים? למה נקרא שמה רפידים? שרפו 

ידיהם מהתורה )סנהדרין קו.(. ויסעו מרפידים - הם עקרו את עצמם מרפידים. מה 

זה? זו שקידת התורה.

וגפן  “ויבואו מדבר סיני” - מדבר סיני זה הסתפקות, ”לא מקום זרע תאנה 

ורימון“ )במדבר כ ה(, זה כנגד חרוב יוכיח.

“ויחן שם ישראל נגד ההר” - נגד ההר זה מקביל להר. רש“י אומר בפרשת וישלח 

)בראשית לג יב(: ואלכה לנגדך - בשוה לך. הם העמידו את עצמם בדרגה של הר 

סיני, מהי הדרגה של הר סיני? בגמרא בשבת בסוגיא של קבלת התורה כתוב: כי 

כתבור בהרים וככרמל בים יבוא. הגיע מתן תורה, הר תבור אומר עלי ינתן תורה 

והר כרמל אומר עלי. אמר הקב“ה למה תרצדון הרים גבנונים, למה תרצו דין עם 

סיני כולכם גבנונים בעלי מומים, או גבן או דק. למה זכה הר סיני שהתורה ניתנה 

עליו? נמוך שבהרים, ענוה. ענוה. זה הפירוש “ויחן שם ישראל נגד ההר” - בשווה 

להר. זה כנגד החלק של הענווה.

הזכרנו פעם, כשבחור מחפש עם מי להתחבר, יש לפעמים בחורים מצליחנים 

שיש להם מעמד של ‘מצוין גדול’, הוא כריזמטי, אבל יש לו גם גאווה, מסריח 

ממנו גאווה. יש מספיק בחורים טובים בישיבה שהם טובים בלימוד אבל יש להם 

ענוה ופשטות, עם כל אחד בגובה העיניים. הם באמת כלי לתורה. וגם הזכרנו עוד 

סיבה שמידות זה דבר מדבק, ועוד סיבה שכשאתה מדבר עם בחור בעל גאווה 

אתה כל הזמן בלחץ, לחץ סמוי שאתה אפילו לא מרגיש, כל הזמן אתה חושב מה 

הוא חושב עלי, ופה הוא יראה שאני לא יודע תוספות מפורש וגמרא מפורשת 

ורשב״א מפורש, ואני מדבר ואני מפשל וכוי. יש מספיק בחורים טובים בכל ישיבה 

ובפרט פה בישיבה, שיש להם מידות טובות, ענוה, שפלות. אלו שלושת התנאים 

לקבלת התורה.

אחר כך מצאתי באור החיים הקדוש שאומר דברים קצת דומים על ”ויסעו 

מרפידים“. תראו בפנים, קצת בסגנון אחר אבל הדברים דומים. ה‘ יזכנו.
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 תהיה יראתו על פניכם לבלתי תחטאו בעבור

 עם עשרת הדברות קובע מקום לעצמומעמד מתן תורה 

יתרו ומסתיימת בסוף פרשת  רשת מתן תורה מתחילה בפרשתפ
המתגלה מתוך צורת מסירת  עניין יסודילעסוק בראוי ומשפטים, 

לכה למעשה בכוחו של יום מתן המתקיים ההתורה במעמד הר סיני, 

קיום התורה בקרב ישראל ליותר גדול ויותר עיקרי זה יסוד  תורה.
 הורדווקא באופן זה התמדוע בו ולהבין וננסה להעמיק  פרט,לכלל ול

 . צריכה להגיע אלינו

חז"ל מייחסים  .כפשוטה אפשר היה להביןאת פרשת מתן תורה 

, "רצונינו לראות את מלכינו"הפניה את הבקשה ולכלל ישראל 
 .בהר סיני ללמד תורה לעמו ישראלהופיע בעצמו  כולכבי ב"הוהק

יכולים לעמוד בלימוד  שאינם איםורכלל ישראל לאחמ"כ אולם 
ומשלים את דברי ממלא  ורבינמשה ומפי הקב"ה, ישירות התורה 
ך מתוך הדברים א ניתנו בעשרת הדברים של מתן תורה. שלאהתורה 

נראה שהיה כאן שינוי מהותי בין הדברים שנמסרו לישראל במעמד 
 הר סיני לשאר חלקי התורה.

שנאמרו בתחילת פרשת משפטים המשפטים מפרש דכל רש"י 
פירוש כי  כתב, אך הרמב"ן קודם מתן תורה ו במרהמשה רביננמסרו ל

. , ולמד מהמכילתא את סדר הדבריםזה קשה להולמו בפסוקים
עשרת הדברים שניתנו  - ת יתרו ומשפטיםיופרשהנאמר בכל ולדעתו 

"לא תעשון  - אחרי מעמד הר סיני וכל הציוויים שנאמרובאותו יום 
י רבינו "עלה אלנאמר למשה  " עד סוף פרשת משפטים, שםוגו' איתי

בסוף וכך נאמר  '.יום הקהלב' ונכללדברי הברית ש אלו - ההרה"
א משה ויספר לעם את כל דברי ה' ואת כל וויב" -פרשת משפטים 

בר ה' יויען כל העם קול אחד ויאמרו כל הדברים אשר ד ,המשפטים
בספר  וה' וכל המשפטים נכתב ידברוא"כ כל  .)שמות כד ג(" נעשה

עשרת ונחלק לשנים.  באמצע ר סינינקטע מעמד הלא שא ,הברית
לצורך מסירת שאר ו ,בדיבור ישירהדברים נאמרו לכל ישראל 

הקב"ה את לו ל הערפל והשלים אמשה המצוות והמשפטים, ניגש 
 .1ונעשה ספר הברית את דבר ה'הוא מסר לישראל רים ובמסירת הד

, 2של הקב"ה באופן ישיר ודיבורל זכו ישראל בעשרת הדברותהרי כי 
את הסיבה לייחודיותם של עשרת הדברים שנאמרו  ויש להבין

, בפני עצמם עומדים, הוחות הבריתלישראל ונכתבו אח"כ על ל
יש לראות תחילה אך  בדבר, נאמרו הסברים .שונים מכל התורה כולהו

  .תורה עצמהההגדרה המפורשת באת 

 בר ה' אל כל קהלכםיהאלה ד את הדברים" -)ה יט(  חומש דבריםנאמר ב

ת אבנים וחוויכתבם על שני ל ,בהר מתוך האש הענן והערפל קול גדול ולא יסף

משמעות אחרת לדברים שנכתבו על התורה עצמה נותנת  ."ויתנם אלי

על גביהם מחמת שהברית היא הם כלוחות וההגדרה שלהלוחות, גבי 
 .במעמד הר סיני ל ישראלם כלאותם דיבר הקב"ה עהדברים נכתבו 

וה אתכם לעשות עשרת יויגד לכם את בריתו אשר צכמו שנאמר "

                                                           
גם בדברי הגר"א )אדרת אליהו סוף פרשת כי תשא( מוכח שפרשת משפטים היא חלק  1

בסוף פרשת . דמפרש את החזרה של הסיומת של סוף פרשת משפטים שנית מדברי הברית
היא  ,בריתבהן תלויה הם המצוות שבין אדם למקו, והפירוט של כי תשא אחר חטא העגל

 חדש אותה.שוב ולל יש צורךחטא העגל שבו הופרה הברית ומפני 
אמנם זכו לזה רק חלקית, דבשתי הדברות הראשונות יש פירוט מבורר של פניה ישירה  2

עשרת הדברים בהם  .יג( )שם ד" חות אבניםוויכתבם על שני ל ,הדברים

ישראל, הם דברי הברית שנכרתה בינו הקב"ה ומדבר אל עם פונה 
 שראל.לבין בני י

 למען תהיה יראתו על פניכם -הגדרת מעמד הר סיני בתורה 

מופיעה ארבע פעמים ה ,מתן תורהמעמד להגדרה חדשה בס"ד  ציענ
למתן תורה מקום נוסף בו מתייחסת התורה ונרמזת בבתורה, 

 ל מתן תורה.הנורא שומתארת את המעמד 

ת וקולאים את הווכל העם ר" - בפרשת יתרו, לאחר מתן תורה נאמר)א( 

 .קוו ויעמדו מרחעופר ואת ההר עשן וירא העם וינום ואת קול השיואת הלפיד

. "ים פן נמותוקויאמרו אל משה דבר אתה עמנו ונשמעה ואל ידבר עמנו אל
ומנמק "אל תיראו", אומר עונה ווהעם לפחד של  משיבמשה רבינו 

כי לבעבור נסות " -משתי סיבות באופן זה נעשה ומבאר דהמעמד 
ת כוונת הכתוב האריכו לפרש א רש"י והרמב"ן ".יםוקאתכם בא האל

"ובעבור  -הסיבה השניה ו א לרומם אותם או להעמידם בניסיון.בם א -

 .לבלתי תחטאו" יראתו על פניכםתהיה 

בג'  ,בפרשת ואתחנןגם  הנתפרש תכלית המעמד ליירא את ישראל,
 וכדלהלן. ,פרשיות בהם מתייחס משה רבינו למתן תורה

עיניך או רר נפשך מאד פן תשכח את הדברים אשר ורק השמר לך ושמ")ב( 

יום אשר עמדת לפני  .ךופן יסורו מלבבך כל ימי חייך והודעתם לבניך ולבני בני

את דברי אשר  םיעה' אלי הקהל לי את העם ואשמ ורבאמ ,רבויך בחוקה' אל

. בניהם ילמדון כל הימים אשר הם חיים על האדמה ואת תיוליראה אילמדון 

 .שך ענן וערפלוהשמים חער באש עד לב וותקרבון ותעמדון תחת ההר וההר ב

אים וינכם ראמעים ותמונה ווידבר ה' אליכם מתוך האש קול דברים אתם ש

הר סיני היה מעמד מאיים ביותר עד שכלל ישראל מעמד  ".זולתי קול
 מפוחדים שמא ימותו. יראים והיו 

 -לאחר עשרת הדברות נאמרה לשון דומה למה שנאמר בהמשך )ג( 

יך היטיבו כל  אשר ול דברי העם הזה אשר דברו אלויאמר ה' אלי שמעתי את ק"

 ל מצותי כל הימיםר את כוולשמ תיוליראה אמי יתן והיה לבבם זה להם  .דברו

 וגו'".

ועל הארץ הראך את אשו  ,לו ליסרךומן השמים השמיעך את ק)ד( "
 ".הגדולה ודבריו שמעת מתוך האש

 -רשת וזאת הברכה בפ ,מקום חמישיב נרמזת מתן תורהבהיראה 

ת קדש ובביהופיע מהר פארן ואתה מר ,ה' מסיני בא וזרח משעיר למו ,ויאמר"

בפסוקים  - "תיךוכו לרגלך ישא מדברווהם ת ...מימינו אשדת אש דת למו
 -אלו מתואר מצבם של ישראל הראויים לברכה, וכך הוא בחז"ל 

עיר הקב"ה דחה את הדרכים הפסולות של ההתנהגות האנושית של ש
אינו מסתפק, אלא חפץ  בבות קודש(ר-) וגם במלאכי השרת ,ושל פארן

"והם  בעם שנעמדו למרגלות הר סיני, ניצבו וספגו את עוצם הדברים

ם שהוא מלשון הכאה, שמכתתים ויעוי' במפרשים ש - תוכו לרגליך"

לכלל ישראל, כמדויק בלשון הכתוב שהדברות "אנוכי" ו"לא יהיה לך" פונות אל כלל 
יברה השלישית "לא תישא את שם ה' אלוקיך לשוא, כי ישראל בלשון מדבר לנוכח, והד

לא ינקה ה' את אשר ישא את שמו לשוא" מדברת על הקב"ה בלשון נסתר, וכמו שנאמר 
"אחת דיבר אלוקים שתים זו שמעתי" )תהילים סב יב. וכן דרשו במכות כד.(, ומ"מ יש 

ובין מה שנאמר  יחס מסוים לכל הדיברות שנאמרו לישראל בסיני בין מה ששמעו בעצמם
 להם ע"י משה.
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 תהיה יראתו על פניכם לבלתי תחטאו בעבור

 עם עשרת הדברות קובע מקום לעצמומעמד מתן תורה 

יתרו ומסתיימת בסוף פרשת  רשת מתן תורה מתחילה בפרשתפ
המתגלה מתוך צורת מסירת  עניין יסודילעסוק בראוי ומשפטים, 

לכה למעשה בכוחו של יום מתן המתקיים ההתורה במעמד הר סיני, 

קיום התורה בקרב ישראל ליותר גדול ויותר עיקרי זה יסוד  תורה.
 הורדווקא באופן זה התמדוע בו ולהבין וננסה להעמיק  פרט,לכלל ול

 . צריכה להגיע אלינו

חז"ל מייחסים  .כפשוטה אפשר היה להביןאת פרשת מתן תורה 

, "רצונינו לראות את מלכינו"הפניה את הבקשה ולכלל ישראל 
 .בהר סיני ללמד תורה לעמו ישראלהופיע בעצמו  כולכבי ב"הוהק

יכולים לעמוד בלימוד  שאינם איםורכלל ישראל לאחמ"כ אולם 
ומשלים את דברי ממלא  ורבינמשה ומפי הקב"ה, ישירות התורה 
ך מתוך הדברים א ניתנו בעשרת הדברים של מתן תורה. שלאהתורה 

נראה שהיה כאן שינוי מהותי בין הדברים שנמסרו לישראל במעמד 
 הר סיני לשאר חלקי התורה.

שנאמרו בתחילת פרשת משפטים המשפטים מפרש דכל רש"י 
פירוש כי  כתב, אך הרמב"ן קודם מתן תורה ו במרהמשה רביננמסרו ל

. , ולמד מהמכילתא את סדר הדבריםזה קשה להולמו בפסוקים
עשרת הדברים שניתנו  - ת יתרו ומשפטיםיופרשהנאמר בכל ולדעתו 

"לא תעשון  - אחרי מעמד הר סיני וכל הציוויים שנאמרובאותו יום 
י רבינו "עלה אלנאמר למשה  " עד סוף פרשת משפטים, שםוגו' איתי

בסוף וכך נאמר  '.יום הקהלב' ונכללדברי הברית ש אלו - ההרה"
א משה ויספר לעם את כל דברי ה' ואת כל וויב" -פרשת משפטים 

בר ה' יויען כל העם קול אחד ויאמרו כל הדברים אשר ד ,המשפטים
בספר  וה' וכל המשפטים נכתב ידברוא"כ כל  .)שמות כד ג(" נעשה

עשרת ונחלק לשנים.  באמצע ר סינינקטע מעמד הלא שא ,הברית
לצורך מסירת שאר ו ,בדיבור ישירהדברים נאמרו לכל ישראל 

הקב"ה את לו ל הערפל והשלים אמשה המצוות והמשפטים, ניגש 
 .1ונעשה ספר הברית את דבר ה'הוא מסר לישראל רים ובמסירת הד

, 2של הקב"ה באופן ישיר ודיבורל זכו ישראל בעשרת הדברותהרי כי 
את הסיבה לייחודיותם של עשרת הדברים שנאמרו  ויש להבין

, בפני עצמם עומדים, הוחות הבריתלישראל ונכתבו אח"כ על ל
יש לראות תחילה אך  בדבר, נאמרו הסברים .שונים מכל התורה כולהו

  .תורה עצמהההגדרה המפורשת באת 

 בר ה' אל כל קהלכםיהאלה ד את הדברים" -)ה יט(  חומש דבריםנאמר ב

ת אבנים וחוויכתבם על שני ל ,בהר מתוך האש הענן והערפל קול גדול ולא יסף

משמעות אחרת לדברים שנכתבו על התורה עצמה נותנת  ."ויתנם אלי

על גביהם מחמת שהברית היא הם כלוחות וההגדרה שלהלוחות, גבי 
 .במעמד הר סיני ל ישראלם כלאותם דיבר הקב"ה עהדברים נכתבו 

וה אתכם לעשות עשרת יויגד לכם את בריתו אשר צכמו שנאמר "

                                                           
גם בדברי הגר"א )אדרת אליהו סוף פרשת כי תשא( מוכח שפרשת משפטים היא חלק  1

בסוף פרשת . דמפרש את החזרה של הסיומת של סוף פרשת משפטים שנית מדברי הברית
היא  ,בריתבהן תלויה הם המצוות שבין אדם למקו, והפירוט של כי תשא אחר חטא העגל

 חדש אותה.שוב ולל יש צורךחטא העגל שבו הופרה הברית ומפני 
אמנם זכו לזה רק חלקית, דבשתי הדברות הראשונות יש פירוט מבורר של פניה ישירה  2

עשרת הדברים בהם  .יג( )שם ד" חות אבניםוויכתבם על שני ל ,הדברים

ישראל, הם דברי הברית שנכרתה בינו הקב"ה ומדבר אל עם פונה 
 שראל.לבין בני י

 למען תהיה יראתו על פניכם -הגדרת מעמד הר סיני בתורה 

מופיעה ארבע פעמים ה ,מתן תורהמעמד להגדרה חדשה בס"ד  ציענ
למתן תורה מקום נוסף בו מתייחסת התורה ונרמזת בבתורה, 

 ל מתן תורה.הנורא שומתארת את המעמד 

ת וקולאים את הווכל העם ר" - בפרשת יתרו, לאחר מתן תורה נאמר)א( 

 .קוו ויעמדו מרחעופר ואת ההר עשן וירא העם וינום ואת קול השיואת הלפיד

. "ים פן נמותוקויאמרו אל משה דבר אתה עמנו ונשמעה ואל ידבר עמנו אל
ומנמק "אל תיראו", אומר עונה ווהעם לפחד של  משיבמשה רבינו 

כי לבעבור נסות " -משתי סיבות באופן זה נעשה ומבאר דהמעמד 
ת כוונת הכתוב האריכו לפרש א רש"י והרמב"ן ".יםוקאתכם בא האל

"ובעבור  -הסיבה השניה ו א לרומם אותם או להעמידם בניסיון.בם א -

 .לבלתי תחטאו" יראתו על פניכםתהיה 

בג'  ,בפרשת ואתחנןגם  הנתפרש תכלית המעמד ליירא את ישראל,
 וכדלהלן. ,פרשיות בהם מתייחס משה רבינו למתן תורה

עיניך או רר נפשך מאד פן תשכח את הדברים אשר ורק השמר לך ושמ")ב( 

יום אשר עמדת לפני  .ךופן יסורו מלבבך כל ימי חייך והודעתם לבניך ולבני בני

את דברי אשר  םיעה' אלי הקהל לי את העם ואשמ ורבאמ ,רבויך בחוקה' אל

. בניהם ילמדון כל הימים אשר הם חיים על האדמה ואת תיוליראה אילמדון 

 .שך ענן וערפלוהשמים חער באש עד לב וותקרבון ותעמדון תחת ההר וההר ב

אים וינכם ראמעים ותמונה ווידבר ה' אליכם מתוך האש קול דברים אתם ש

הר סיני היה מעמד מאיים ביותר עד שכלל ישראל מעמד  ".זולתי קול
 מפוחדים שמא ימותו. יראים והיו 

 -לאחר עשרת הדברות נאמרה לשון דומה למה שנאמר בהמשך )ג( 

יך היטיבו כל  אשר ול דברי העם הזה אשר דברו אלויאמר ה' אלי שמעתי את ק"

 ל מצותי כל הימיםר את כוולשמ תיוליראה אמי יתן והיה לבבם זה להם  .דברו

 וגו'".

ועל הארץ הראך את אשו  ,לו ליסרךומן השמים השמיעך את ק)ד( "
 ".הגדולה ודבריו שמעת מתוך האש

 -רשת וזאת הברכה בפ ,מקום חמישיב נרמזת מתן תורהבהיראה 

ת קדש ובביהופיע מהר פארן ואתה מר ,ה' מסיני בא וזרח משעיר למו ,ויאמר"

בפסוקים  - "תיךוכו לרגלך ישא מדברווהם ת ...מימינו אשדת אש דת למו
 -אלו מתואר מצבם של ישראל הראויים לברכה, וכך הוא בחז"ל 

עיר הקב"ה דחה את הדרכים הפסולות של ההתנהגות האנושית של ש
אינו מסתפק, אלא חפץ  בבות קודש(ר-) וגם במלאכי השרת ,ושל פארן

"והם  בעם שנעמדו למרגלות הר סיני, ניצבו וספגו את עוצם הדברים

ם שהוא מלשון הכאה, שמכתתים ויעוי' במפרשים ש - תוכו לרגליך"

לכלל ישראל, כמדויק בלשון הכתוב שהדברות "אנוכי" ו"לא יהיה לך" פונות אל כלל 
יברה השלישית "לא תישא את שם ה' אלוקיך לשוא, כי ישראל בלשון מדבר לנוכח, והד

לא ינקה ה' את אשר ישא את שמו לשוא" מדברת על הקב"ה בלשון נסתר, וכמו שנאמר 
"אחת דיבר אלוקים שתים זו שמעתי" )תהילים סב יב. וכן דרשו במכות כד.(, ומ"מ יש 

ובין מה שנאמר  יחס מסוים לכל הדיברות שנאמרו לישראל בסיני בין מה ששמעו בעצמם
 להם ע"י משה.
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לכן אוחז ושר", אין אפשרות לשמוע את דבר ה' ולחיות, לדרגת "ב
סבר. הגע עצמך, וכי בזמן אותם פחד המוות. אכן, הדברים טעונים ה

שדיבר עמם הקב"ה לא היו בשר, ומה משקל החשש שכעת ישתנה 
 מצבם.

 היראה מטהרת את האדם מחושך חומריותו וגופניותו

דברי רמח"ל  אתביא נ ב האדם,את פעולתה של היראה בללהבין כדי ב

והיא  ראת השםי דהנה נצטווינו במצות .בענין היראה רך השםבד
ירא להוציא שמו  האדם בהיותהמעשי  וקיומהמשש מצוות תמידיות, 

עיר לה בחייבאה עבירה לידו שכן מי ו, )תמורה ד.(של הקב"ה לבטלה 
מנע עי"כ יאת רוחו ולתת אל ליבו שהקב"ה משגיח על כל מעשיו, ו

נוספה אולם בדברי הרמח"ל  .תלב(מצוה )העבירה כמש"כ בחינוך ן מ

והנה ", וז"ל 5ה של היראה בכל עבודת השםתולפעול ההגדרה לביטוי

שך חומריותו וגופניותו, ומשרה עליו והרת את האדם מחטהיראה הזאת היא מ

 וכו'" השראת השכינה. וכפי שיעור היראה כן יהיה שיעור הטהרה וההשראה
העולם המציאותי המתבאר בדבריו כי . )ח"ד פ"ג וכ"כ בקצרה בח"א פ"ד(

מקבל את הפרופורציות  ,החוויתי של החלק הגופני שבאדם

טהרת את הגוף מההקיומיות הנכונות שלו בכוח היראה שהיא 
 -פסוקים הנ"ל במקורו קדוש  חידוש זה של רמח"ל מחשכו. ולכאו'

על  חז"ל , שפירשוהו"בעבור תהיה יראתו על פניכם לבלתי תחטאו"
, וכך גם נאמר שהיראה שהיא היראה הניכרת על הפנים הבושה

קשורה לפחד שפחדו ישראל ואמרו "מי כל בשר אשר שמע קול 
אלינו, אינה  היראהניגודיות העיקרית בין עוצמת ה -אלוקים וגו'" 

 פגש עם הבשר. אלא כשהיא באה במ

מדוע היראה שייכת ופונה דווקא אל דרגת  .הסברחידוש זה טעון 
 יקר פעולתה דווקא בגופו של אדם. עואדם, ה'בשר' שב

 ג' שימושי הדיבור

עמוקה וחשובה כמה עד  ומכוחו נבין ,ציע הסבר בפשוטם של דבריםנ
 בתורת ה' וביחס שלהם לכל המצוות. היראה של בני האדם בעסקם

מח"ל בספר ר -. שימושי הדיבור מתחלקים לשלושה נחקור חקירה
 שני סוגים וישנו גם סוג שלישי.בין  מחלק)פ"א( המליצה 

 )ב( .ה העברת מידעתכלית, אמירה שהמחשבהגילוי  -ההגדה  )א(
שות ועל משפיע על הרגאינו מעביר מידע אלא שדיבור  -הריצוי 

בלשון אלא נקרא  חדש דברשאינו מ תיהבעוהוא הדיבור ה ,הרצון
ופועל , לדרשנים(מתאים וזהו האופן ה) "יסיתהושההסתה "רמח"ל 

רת שאין בו העב -ה ו  צ  הדיבור המ   )ג( על השומע שירצה דבר מסוים.
המדבר מפעיל אלא  הבעה יש בה השפעה על הרצון,מידע ולא 

לו עשה כך וכך. ואמנם רוב בני  ואומראת השומע ע"י הדיבור ומנווט 

כבהמה שהוא 'קורא לה  אדם אינם פועלים ישירות מכוח הדיבור
ישנם בכ"ז אך  ,מדעתםים את הדברים ועושים אלא מבינ והיא באה',

עד שיש  ,ים שברוב תוקפם ובקול רם ונישא מביעים את דבריהםאנש
 דיבור כציווי מוחלט.עוצמה של המשמעות ל

את רצונו  קב"ההבו מגלה האלוקי דיבור על החקור נו ליש ל ,מעתה
סוג מסוגי  איזהל ',וגו' קול ה' יחיל מדבר חוצב להבות אש,'קול ה' 

שהוא הודיע את פרטי המצוות או הוא משתייך. האם בא ל דיבורה
 ציווי.שנאמר כריצוי או 

                                                           
ציג דבר יקר שאפשר לזכות ברגע אחד למצות היראה באלפי פעולות. נבמאמר המוסגר  5

 כגון ,הוא מנוע מלעבור עבירות שמחמתםהמציאות היא שיש לאדם הרבה כבלים 
שאינו נוהג כשורה, או מצד סדרי החברה שמכריחה אותו במיני  הוכשיראו והשפלת כבוד

קנסות חברתיות שבכוחם להעניש מי שאינו הולך בדרך המסורה. אולם האמת לאמיתה 
רות ישנן עבי .א אך ורק יראת שמיםוהיא שהדבר היחיד שמונע את האדם מעבירה ה

מפני שנעשות  ושהחברה והסביבה אינן אוכפות אותן, אם מפני שאין איסורן מפורסם א
רק מפני שהוא ירא את השם,  מעבירה האדם נמנעבו מצב בהגיע  .במחשבה או בסתר

מתוך יראת גם הן נובעות האחרות מן העבירה, גילה במעשה קט זה שכל הימנעויותיו 

 מציאות חיי האדם בתוך הגוף

 יםתלויהן הרוחנית והן הגשמית, שלנו בעולם והקיום הימצאות ה
 .שאנו יכולים לשכוח ולהתכחש ולהתעלם מהרצון האלוקי עובדהב

, בעלי גוף גשמי החוצץ מכוח היותינו בעלי בשרנובעת יכולת הזאת ה
, והיא אותינו שלנו כמציאות נפרדת לעצמהלראות את מציומאפשר 

אין לנו את אם  כרצונו או לא. לעשותאם  ירהחבמאפשרת את ה

אזי אין "היום לעשותם" ולא "מחר לקבל שכרם",  ,הזההמסך החוצץ 
 ואין משמעות לכל עבודתינו בעולם הזה.

 לסרב לרצונוגילוי מוחלט שולל את האפשרות 

העוצמה של  ,אדםהבני  לאו רוביאשר הקב"ה מגלה את רצונו בדכ
לה לפי רצונו ית', ואין בכל וכמציאות ומגלה שה מאירההדיבור 

 -בתורה הדיבור הזה  כך מתואר. כלל שמחוץ לרצונו דבר המציאות

ומפרש רש"י  ,"אתה הראית לדעת כי ה' הוא האלוקים אין עוד מלבדו"

ברוך הוא את התורה פתח להם שבעה רקיעים. וכשם שקרע  כשנתן הקדוש"

באותה שעה ראו . "את העליונים כך קרע את התחתונים. וראו שהוא יחידי

כי כל המציאות מתנגנת על  ,שאין אפשרות בעולם לסרב לרצונו
הבסיס היסודי שכולה לרצונו, וממילא מי שממרה את פיו יוצא 

ל עצמינו כ .יאות חוץ ממנואין מקום לשום מצ מהמציאות לגמרי.

כי אקח מועד אני "וקיומינו שאנו ביטוי של הרצון העליון של הקב"ה. 

)תהילים  "כנתי עמודיה סלהיכי תושביה אנוגים ארץ וכל יונמ .טומישרים אשפ

גם אז . 6"הארץ עומדים על "אנוכי ה' אלוקיךשל  םעמודיה -ד( -עה ג
ויים והרע אינם אלא ענין הפיתכל ש -ונתברר הצד שכנגד נודע 

לפניו ילך דבר " )שם(משנ"א בחבקוק כ ,את רצונו המשרתיםעבדים 
כל מה שאינו  לכלות ,הכן עומדיםיש משרתים ה ,"ויצא רשף לרגליו

  תואם את רצונו ית'.

ד תורה יך נתקע תלמווקכי ה' אלובשעה ששמעו ישראל אנ"כך דרשו חז"ל 

)שהש"ר א " רעהנעקר מלבם יצר בשעה ששמעו ישראל לא יהיה לך ... בםיבל

תפסו אצלם נמציאות הבורא וההבנה שאין מקום לשום דבר אחר, , ד(

 זאת גם פסיקת זוהמתן באותה שעה.כמציאות אמת שאין בלתה. 

היו אומרים על הן במתן תורה כי  פר' ד(מכילתא )חז"ל  דבריומאירים 
רבי עקיבא אומר, על הן הן ועל  ,הן ועל לאו לאו, דברי רבי ישמעאל

השלילית שאין לה  מציאותאת ה מגלה. וכוונת ר"ע שהלאו לאו הן
 י שיהיה אחרת. בלתי אפשר -, כלומר אמרו "הן" קיום, ועל גילוי זה

עומדים בהר סיני, שומעים ורואים את גילוי הרצון של ישראל כש ,לכן
ראו שידבר  אמנם , הם חוששים שנתפרדה החבילה.הקב"ה בבריאה

ד לא יעמו 'בשר'ה, שאבל טענה בפיהםהאלוקים את האדם וחי, 
התורה ימסרו  כל פרטי . אםזו שחובקת את כל המציאותבהתגלות 

גשמית הבשרית למציאות העמידה היה מקום לא ת ,באופן כזהלהם 

בחור בטוב ולהוביל ולהנהיג את המהלך של ולא תהיה אפשרות ל
כישות  ואת עצמ ראותהאדם ל לשאפשרות וף לפי הנכון והאמת. הגה

וההשקעה  .מציאות האמיתיתמול התתבטל , נפרדת של נפש ובשר

לאחר , תכליתה לאבצורה העילאית לא תגיע  של חיבור נשמה וגוף
, שמבטלת כל אלא רק מציאות אמת אחת אין שני צדדיםש הובררש

 .מציאות אחרת

דבר כנגד רצונו של ין אפשרות לעשות שאומתוך הבהירות של דבר ה' כמציאות , שמים
שיכולות לעמוד על משענת  האחרות, יופעולותל כ כיאישר וקיים פעולה אחת הקב"ה. ב

סיבות חיצוניות שונות, מגיעות מתוך הכרה בשל אחרת ולהיעשות או להימנע מעשיה 
 אמיתית של יראת שמים.

בזמן שביקש הקדוש ברוך הוא ליתן תורה לישראל, התחיל ז"ל מדרש תהילים )שם( " 6
ויהפוך העולם לתוהו ובוהו,  לא יקבלו ישראל התורהשמא חס ושלום  העולם למוג ולמוט

 ".כיון שאמרו נעשה ונשמע, נתיישב העולם על מכונו, שנאמר אנכי תכנתי עמודיה סלה

 

 

ועוד דרשו  .ם אלו שישאו את המשא של "דברותיך"עצמם לפניך וה
ו בכפית בתחתית הר סיני שכולם קבלו יראת נתמצעו תחת רגליוש

 ההר כגיגית.

כך הוא שנוי  ,יראת שמיםלמופיע מתן תורה כמקור בתורה שדרך כ
העולם כולו כיצד נתמלא סוקרת בשירתה  הנביאה בנביאים. דבורה

בים ארץ רעשה גם שמים נטפו גם ע" - התורה לישראלבזמן נתינת רעדה 

ה(. -)שופטים ה ד "ראלי ישלוקהרים נזלו מפני ה' זה סיני מפני ה' א .נטפו מים

פעלך בקרב  ה' ,ה' שמעתי שמעך יראתי" ו(-)ג בחבקוק וכך נאמר בנביא 

מן יבוא וקדוש מהר מתי קאלו .גז רחם תזכורושנים חייהו בקרב שנים תודיע בר

ץ ראה דד ארועמד וימ ...לתו מלאה הארץיכסה שמים הודו ותה ,פארן סלה

משולש אף ו". לם לוצצו הררי עד שחו גבעות עולם הליכות עווויתר גוים ויתפ
הזעזוע של כל  המתאר את )סח(, בדברי דוד המלך בתהילים בכתובים

  ל הנבראים לקבל את דברו של הקב"ה.הבריאה עם הרעדה ש

 יראת חטא -תכלית המעמד 

קודם שנאמרו לו הדברים משה רבינו מצטט את מצא איפוא, שנ

ליירא את ישראל ביראת  במעמד הגדול אחריו, שיש מגמהלהמעמד ו

יכם זו בעבור תהיה יראתו על פנ ,תניא" - )כ.(בנדרים חטא, כמו שדרשו 

  ".בושה, לבלתי תחטאו מלמד שהבושה מביאה לידי יראת חטא

דברי בלהלכה  הובאה גםהמתנה הגדולה של היראה במתן תורה 

יך וקיום אשר עמדת לפני ה' אל .ם לבניך ולבני בניךוהודעת" -נצטוינו . חז"ל

בזה  הוזהרנוש )עה"ת ובסה"מ מל"ת ששכח הרב(הרמב"ן  ולמד ",רבובח
שלא לשכוח את עצם המעמד של גילוי תורה מן  עשהלא תבמצות 

 נוסף בענינו שלנתבאר בשיעור )והוא ענין בפני עצמו והשמים שהיה בהר סיני 

חלק איזה פסוק זה וכיצד נגנו חז"ל תבונן יש להולם א חג השבועות(.
. וכך דרשו חכמים לעולםולאחוז חייבו לזכור ה"ס הדגישו ובמעמד 

והודעתם לבניך ולבני בניך, וכתיב בתריה יום אשר עמדת לפני " - כב.( ברכות)

יך בחורב, מה להלן באימה וביראה וברתת ובזיע אף כאן באימה וביראה וקה' אל

 במתן תורה שהגיעה אל ישראלנקודת האימה והיראה  ".וברתת ובזיע

היא שצריכה  ,פחד מוות ממשעד שאו לידי נתרחקו מההר בה 
. ולכאו' דברי חז"ל כמפורשים נוולבני בני ינולהישמר לדורות לבנ

ם את דברי אשר יעואשמ"ממשיך הפסוק ואומר מכן בפסוק, דלאחר 

 והרי זו הוראה ברורה ".מדוןואת בניהם יל... כל הימים תיוליראה אילמדון 

שלא הוזכרו במעמד בדברים אף ולדורות, שבכל לימוד דברי תורה 
באופן הזה ללמוד רק את היראה של מתן תורה ועלינו לאמץ  ,"סה

  .3תורה

רמח"ל דברי בומבואר  מפורשחיוב הלימוד מתוך אימה ויראה 

יש לו לאדם " -)דרך השם ח"ד פ"ב( וז"ל  לימוד התורהבתנאי העמידו כש

קיו ומתעסק וגש לפני אלילירוא ולרעוד בעסקו בענין כזה, שנמצא הוא נ

ה וביראה, ב' קניני התורה באימ אלו - "בהמשכת האור הגדול ממנו אליו

 מתפשט "יראתו על פניכם לבלתי תחטאו". הםומ

אף משה רבינו נזקק ד)ד:( ביומא  הגמ' ריאת דב ביאיש לה כמו"כ

משה רבינו הוצרך  כידדעת ריה"ג אופן של אימה ויראה. וד בללימ

ר סיני ויכסהו ן כבוד ה' על הווישכ" -בפרשת יתרו  לפרישה כמו שנאמר

בגמ' . כד טז() "הענן ששת ימים ויקרא אל משה ביום השביעי מתוך הענן

לא בא " -מתיא בן חרש  ואמר רבי הובאו כמה דעות בסיבת הפרישה,

תת ובזיע, שנאמר ו, כדי שתהא תורה ניתנת באימה, ברהכתוב אלא לאיים עלי

 ".עבדו את ה' ביראה וגילו ברעדה

                                                           
, לא פליג על בעלי קריין מותרין בד"תוס"ל ד התם רבי יהודה בן בתיראוהא דפליג  3

 ,אין דברי תורה מקבלין טומאהס"ל דאלא  ,באימה וביראהעיקר הדרשה דהלימוד יהא 
נחלקו ב"ק. וללאימה ויראה גם  מביאה, והאש של ד"ת "הלא כה דברי כאש"שנאמר 
נצטוו עליו עליה  של פרישה ג' ימיםבדרגה להיות  החובה של אימה ויראה אמורהרק אם 

 במתן תורה.

 תים פן נמווקואל ידבר עמנו אל

ת האימה והיראה של יום מתן מתוכה נבין אועמוד על נקודה שניה נ
אינה  ימוד התורהלעצם כי ההנהגה הישרה ב לכתחילה נראהתורה. מ

 נהגו למדו בפחד וחרדה אלאש לא מצינו לרבותינושייכת ליראה, ד
וכן נראה שהלימוד יהיה בשמחה. )סי' א סק"י( כמו שנפסק במשנ"ב 

מקור לפרישתו של משה רבינו שהביאה  )שם(מסוף דברי הגמ' ביומא 

הרי שדברי  ".במקום גילה שם תהא רעדה - וגילו ברעדהמדכתיב "
תהא קום גילה מתורה עצמם הם "גילה", וצריך אימה ויראה כדי שב

בהלכה של הלימוד למעשה ואפשר שיהיה לנו קצת שימוש  גם רעדה.
 באימה וביראה.

מתואר שהיראה הביאה את  ,בתיאור של מעמד ה"ס המובא בכתוב
בקריעת ים , בשונה מהיראה שהגיעו אליה ד מוותישראל עד לפח

דלאחר שראו ישראל את מצרים שהביאה אותם לאמירת שירה. סוף 

, "ויראו העם את ה' ויאמינו בה' ובמשה עבדו" -ר נאממת על שפת הים 

. ויש להתבונן "אז ישיר משה ובני ישראל את השירה הזאת לה'" - ומתוך כך
 סברו שהםמה הביא את ישראל לפחד עצום זה במעמד ה"ס עד ש

דבר אתה עמנו " -כמו שאמרו למשה רבינו  ,שערי מוותעד באים 

-)דברים ה כבפר' ואתחנן ו .)כ טז( ת"נמוים פן וקמנו אליואל ידבר ע ,ונשמעה

שך וויהי כשמעכם את הקול מתוך הח" -מרחיב משה רבינו ומתאר  כב(

ותאמרו הן הראנו ה'  .ותקרבון אלי כל ראשי שבטיכם וזקניכם ,ער באשווההר ב

היום הזה ראינו כי  ,לו שמענו מתוך האשודו ואת גדלו ואת קוינו את כבוקאל

לה הזאת וועתה למה נמות כי תאכלנו האש הגד .וחי ים את האדםוקידבר אל

 . 4"נו עוד ומתנווקיע את קול ה' אלוספים אנחנו לשמואם י

מציאות של "נפשי יצאה  נהשישההכרה בנו מילדותינו  הקבועכמו"כ 
באופן טבעי, כמו  באה המיתהכאשר שומעים את דבר ה' ש ,בדברו"

ים חיים מדבר מתוך וקאל מע קולשכי מי כל בשר אשר " -שתמהים ישראל 

 יכול, ונעלה מהםנמצא  בדרגה משה רבינו שלואף . "ויחי ,נווהאש כמ

ולא ימות, יש מחיצה  ישראלל ושמיעלשמוע את דברו של הקב"ה ולה
מהקב"ה "הראני נא את משה רבינו מבקש  לעצמו. דבפרשת כי תישא

אינו יכול , גם משה רבינו נענה מפיו "כי לא יראני האדם וחי"וכבודך", 
המיתה המלוה את דבר ה' אינה  .לחיות לראות את כבוד ה' ולהמשיך

בדבר ה' שמים נעשו וברוח פיו כל "הרי כפי הסדרים הרגילים, ש
מדוע ו ,בדברו של הקב"הולם הם של העכל החיים והקיום  - "צבאם

 , עד שישראל יראיםדבר הממית ח"וכדיבור האלוקי כאן מתגלה ה
פשר המיתה  ל נכון אתאויש להגדיר  .ימית אותםומפחדים שהדיבור 

 מלווה את דבר ה'.ה

 הירידה מדרגת אדם במעמד הר סיני לדרגת "בשר"

אומרים ישראל תוך הדברים שסתירה בעומד על )באד"א( גר"א ה

"היום הזה ראינו כי ידבר אלוקים  - ואמרוהסכימו  בתחילה .בפסוקים אלו

"אם  - ואומריםמאידך מיד ממשיכים ומתייראים , ואת האדם וחי"

ומדוע לא מוכח מתוך  ,יוספים אנחנו לשמוע את קול ה' אלוקינו עוד ומתנו"

אר הגר"א . ומבידבר אלוקים את האדם וחי -המציאות כי אדרבה 
ובדרגה זו ", אדם"נקרא , גבוה שבכולם מדרגותחמש דיש באדם 

"כי נה שהם משמיעים אפשר שידבר אלוקים את האדם, אולם הטע

בו נקרא השם הנמוך ביותר ש"בשר" הוא  ויחי". -מי כל בשר אשר שמע 
פ שראו "נתם של ישראל דאעטעו מתייחס לחלק הגשמי שלו,האדם ו

במצב  ומדיםע, אין זה אלא כאשר הם אדםאת ההאלוקים כי ידבר 
 םוירידת דרגת םאולם בהשתנות מצבנעלה אחר פרישה ג' ימים, 

התשתם את ובאמת הוקשה הדבר בעיני משה רבינו כמו שהביא רש"י מדברי אגדה " 4
כחי כנקבה שנצטערתי עליכם ורפיתם את ידי כי ראיתי שאינכם חרדים להתקרב אליו 

" וענה לו הקב"ה ד מפי הגבורה ולא ללמוד ממנימאהבה. וכי לא היה יפה לכם ללמו
מי יתן והיה  .היטיבו כל  אשר דברו ,שמעתי את קול דברי העם הזה אשר דברו אליך"

 ותי וגו'".לבבם זה להם ליראה א
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לכן אוחז ושר", אין אפשרות לשמוע את דבר ה' ולחיות, לדרגת "ב
סבר. הגע עצמך, וכי בזמן אותם פחד המוות. אכן, הדברים טעונים ה

שדיבר עמם הקב"ה לא היו בשר, ומה משקל החשש שכעת ישתנה 
 מצבם.

 היראה מטהרת את האדם מחושך חומריותו וגופניותו

דברי רמח"ל  אתביא נ ב האדם,את פעולתה של היראה בללהבין כדי ב

והיא  ראת השםי דהנה נצטווינו במצות .בענין היראה רך השםבד
ירא להוציא שמו  האדם בהיותהמעשי  וקיומהמשש מצוות תמידיות, 

עיר לה בחייבאה עבירה לידו שכן מי ו, )תמורה ד.(של הקב"ה לבטלה 
מנע עי"כ יאת רוחו ולתת אל ליבו שהקב"ה משגיח על כל מעשיו, ו

נוספה אולם בדברי הרמח"ל  .תלב(מצוה )העבירה כמש"כ בחינוך ן מ

והנה ", וז"ל 5ה של היראה בכל עבודת השםתולפעול ההגדרה לביטוי

שך חומריותו וגופניותו, ומשרה עליו והרת את האדם מחטהיראה הזאת היא מ

 וכו'" השראת השכינה. וכפי שיעור היראה כן יהיה שיעור הטהרה וההשראה
העולם המציאותי המתבאר בדבריו כי . )ח"ד פ"ג וכ"כ בקצרה בח"א פ"ד(

מקבל את הפרופורציות  ,החוויתי של החלק הגופני שבאדם

טהרת את הגוף מההקיומיות הנכונות שלו בכוח היראה שהיא 
 -פסוקים הנ"ל במקורו קדוש  חידוש זה של רמח"ל מחשכו. ולכאו'

על  חז"ל , שפירשוהו"בעבור תהיה יראתו על פניכם לבלתי תחטאו"
, וכך גם נאמר שהיראה שהיא היראה הניכרת על הפנים הבושה

קשורה לפחד שפחדו ישראל ואמרו "מי כל בשר אשר שמע קול 
אלינו, אינה  היראהניגודיות העיקרית בין עוצמת ה -אלוקים וגו'" 

 פגש עם הבשר. אלא כשהיא באה במ

מדוע היראה שייכת ופונה דווקא אל דרגת  .הסברחידוש זה טעון 
 יקר פעולתה דווקא בגופו של אדם. עואדם, ה'בשר' שב

 ג' שימושי הדיבור

עמוקה וחשובה כמה עד  ומכוחו נבין ,ציע הסבר בפשוטם של דבריםנ
 בתורת ה' וביחס שלהם לכל המצוות. היראה של בני האדם בעסקם

מח"ל בספר ר -. שימושי הדיבור מתחלקים לשלושה נחקור חקירה
 שני סוגים וישנו גם סוג שלישי.בין  מחלק)פ"א( המליצה 

 )ב( .ה העברת מידעתכלית, אמירה שהמחשבהגילוי  -ההגדה  )א(
שות ועל משפיע על הרגאינו מעביר מידע אלא שדיבור  -הריצוי 

בלשון אלא נקרא  חדש דברשאינו מ תיהבעוהוא הדיבור ה ,הרצון
ופועל , לדרשנים(מתאים וזהו האופן ה) "יסיתהושההסתה "רמח"ל 

רת שאין בו העב -ה ו  צ  הדיבור המ   )ג( על השומע שירצה דבר מסוים.
המדבר מפעיל אלא  הבעה יש בה השפעה על הרצון,מידע ולא 

לו עשה כך וכך. ואמנם רוב בני  ואומראת השומע ע"י הדיבור ומנווט 

כבהמה שהוא 'קורא לה  אדם אינם פועלים ישירות מכוח הדיבור
ישנם בכ"ז אך  ,מדעתםים את הדברים ועושים אלא מבינ והיא באה',

עד שיש  ,ים שברוב תוקפם ובקול רם ונישא מביעים את דבריהםאנש
 דיבור כציווי מוחלט.עוצמה של המשמעות ל

את רצונו  קב"ההבו מגלה האלוקי דיבור על החקור נו ליש ל ,מעתה
סוג מסוגי  איזהל ',וגו' קול ה' יחיל מדבר חוצב להבות אש,'קול ה' 

שהוא הודיע את פרטי המצוות או הוא משתייך. האם בא ל דיבורה
 ציווי.שנאמר כריצוי או 

                                                           
ציג דבר יקר שאפשר לזכות ברגע אחד למצות היראה באלפי פעולות. נבמאמר המוסגר  5

 כגון ,הוא מנוע מלעבור עבירות שמחמתםהמציאות היא שיש לאדם הרבה כבלים 
שאינו נוהג כשורה, או מצד סדרי החברה שמכריחה אותו במיני  הוכשיראו והשפלת כבוד

קנסות חברתיות שבכוחם להעניש מי שאינו הולך בדרך המסורה. אולם האמת לאמיתה 
רות ישנן עבי .א אך ורק יראת שמיםוהיא שהדבר היחיד שמונע את האדם מעבירה ה

מפני שנעשות  ושהחברה והסביבה אינן אוכפות אותן, אם מפני שאין איסורן מפורסם א
רק מפני שהוא ירא את השם,  מעבירה האדם נמנעבו מצב בהגיע  .במחשבה או בסתר

מתוך יראת גם הן נובעות האחרות מן העבירה, גילה במעשה קט זה שכל הימנעויותיו 

 מציאות חיי האדם בתוך הגוף

 יםתלויהן הרוחנית והן הגשמית, שלנו בעולם והקיום הימצאות ה
 .שאנו יכולים לשכוח ולהתכחש ולהתעלם מהרצון האלוקי עובדהב

, בעלי גוף גשמי החוצץ מכוח היותינו בעלי בשרנובעת יכולת הזאת ה
, והיא אותינו שלנו כמציאות נפרדת לעצמהלראות את מציומאפשר 

אין לנו את אם  כרצונו או לא. לעשותאם  ירהחבמאפשרת את ה

אזי אין "היום לעשותם" ולא "מחר לקבל שכרם",  ,הזההמסך החוצץ 
 ואין משמעות לכל עבודתינו בעולם הזה.

 לסרב לרצונוגילוי מוחלט שולל את האפשרות 

העוצמה של  ,אדםהבני  לאו רוביאשר הקב"ה מגלה את רצונו בדכ
לה לפי רצונו ית', ואין בכל וכמציאות ומגלה שה מאירההדיבור 

 -בתורה הדיבור הזה  כך מתואר. כלל שמחוץ לרצונו דבר המציאות

ומפרש רש"י  ,"אתה הראית לדעת כי ה' הוא האלוקים אין עוד מלבדו"

ברוך הוא את התורה פתח להם שבעה רקיעים. וכשם שקרע  כשנתן הקדוש"

באותה שעה ראו . "את העליונים כך קרע את התחתונים. וראו שהוא יחידי

כי כל המציאות מתנגנת על  ,שאין אפשרות בעולם לסרב לרצונו
הבסיס היסודי שכולה לרצונו, וממילא מי שממרה את פיו יוצא 

ל עצמינו כ .יאות חוץ ממנואין מקום לשום מצ מהמציאות לגמרי.

כי אקח מועד אני "וקיומינו שאנו ביטוי של הרצון העליון של הקב"ה. 

)תהילים  "כנתי עמודיה סלהיכי תושביה אנוגים ארץ וכל יונמ .טומישרים אשפ

גם אז . 6"הארץ עומדים על "אנוכי ה' אלוקיךשל  םעמודיה -ד( -עה ג
ויים והרע אינם אלא ענין הפיתכל ש -ונתברר הצד שכנגד נודע 

לפניו ילך דבר " )שם(משנ"א בחבקוק כ ,את רצונו המשרתיםעבדים 
כל מה שאינו  לכלות ,הכן עומדיםיש משרתים ה ,"ויצא רשף לרגליו

  תואם את רצונו ית'.

ד תורה יך נתקע תלמווקכי ה' אלובשעה ששמעו ישראל אנ"כך דרשו חז"ל 

)שהש"ר א " רעהנעקר מלבם יצר בשעה ששמעו ישראל לא יהיה לך ... בםיבל

תפסו אצלם נמציאות הבורא וההבנה שאין מקום לשום דבר אחר, , ד(

 זאת גם פסיקת זוהמתן באותה שעה.כמציאות אמת שאין בלתה. 

היו אומרים על הן במתן תורה כי  פר' ד(מכילתא )חז"ל  דבריומאירים 
רבי עקיבא אומר, על הן הן ועל  ,הן ועל לאו לאו, דברי רבי ישמעאל

השלילית שאין לה  מציאותאת ה מגלה. וכוונת ר"ע שהלאו לאו הן
 י שיהיה אחרת. בלתי אפשר -, כלומר אמרו "הן" קיום, ועל גילוי זה

עומדים בהר סיני, שומעים ורואים את גילוי הרצון של ישראל כש ,לכן
ראו שידבר  אמנם , הם חוששים שנתפרדה החבילה.הקב"ה בבריאה

ד לא יעמו 'בשר'ה, שאבל טענה בפיהםהאלוקים את האדם וחי, 
התורה ימסרו  כל פרטי . אםזו שחובקת את כל המציאותבהתגלות 

גשמית הבשרית למציאות העמידה היה מקום לא ת ,באופן כזהלהם 

בחור בטוב ולהוביל ולהנהיג את המהלך של ולא תהיה אפשרות ל
כישות  ואת עצמ ראותהאדם ל לשאפשרות וף לפי הנכון והאמת. הגה

וההשקעה  .מציאות האמיתיתמול התתבטל , נפרדת של נפש ובשר

לאחר , תכליתה לאבצורה העילאית לא תגיע  של חיבור נשמה וגוף
, שמבטלת כל אלא רק מציאות אמת אחת אין שני צדדיםש הובררש

 .מציאות אחרת

דבר כנגד רצונו של ין אפשרות לעשות שאומתוך הבהירות של דבר ה' כמציאות , שמים
שיכולות לעמוד על משענת  האחרות, יופעולותל כ כיאישר וקיים פעולה אחת הקב"ה. ב

סיבות חיצוניות שונות, מגיעות מתוך הכרה בשל אחרת ולהיעשות או להימנע מעשיה 
 אמיתית של יראת שמים.

בזמן שביקש הקדוש ברוך הוא ליתן תורה לישראל, התחיל ז"ל מדרש תהילים )שם( " 6
ויהפוך העולם לתוהו ובוהו,  לא יקבלו ישראל התורהשמא חס ושלום  העולם למוג ולמוט

 ".כיון שאמרו נעשה ונשמע, נתיישב העולם על מכונו, שנאמר אנכי תכנתי עמודיה סלה
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לכן אוחז ושר", אין אפשרות לשמוע את דבר ה' ולחיות, לדרגת "ב
סבר. הגע עצמך, וכי בזמן אותם פחד המוות. אכן, הדברים טעונים ה

שדיבר עמם הקב"ה לא היו בשר, ומה משקל החשש שכעת ישתנה 
 מצבם.

 היראה מטהרת את האדם מחושך חומריותו וגופניותו

דברי רמח"ל  אתביא נ ב האדם,את פעולתה של היראה בללהבין כדי ב

והיא  ראת השםי דהנה נצטווינו במצות .בענין היראה רך השםבד
ירא להוציא שמו  האדם בהיותהמעשי  וקיומהמשש מצוות תמידיות, 

עיר לה בחייבאה עבירה לידו שכן מי ו, )תמורה ד.(של הקב"ה לבטלה 
מנע עי"כ יאת רוחו ולתת אל ליבו שהקב"ה משגיח על כל מעשיו, ו

נוספה אולם בדברי הרמח"ל  .תלב(מצוה )העבירה כמש"כ בחינוך ן מ

והנה ", וז"ל 5ה של היראה בכל עבודת השםתולפעול ההגדרה לביטוי

שך חומריותו וגופניותו, ומשרה עליו והרת את האדם מחטהיראה הזאת היא מ

 וכו'" השראת השכינה. וכפי שיעור היראה כן יהיה שיעור הטהרה וההשראה
העולם המציאותי המתבאר בדבריו כי . )ח"ד פ"ג וכ"כ בקצרה בח"א פ"ד(

מקבל את הפרופורציות  ,החוויתי של החלק הגופני שבאדם

טהרת את הגוף מההקיומיות הנכונות שלו בכוח היראה שהיא 
 -פסוקים הנ"ל במקורו קדוש  חידוש זה של רמח"ל מחשכו. ולכאו'

על  חז"ל , שפירשוהו"בעבור תהיה יראתו על פניכם לבלתי תחטאו"
, וכך גם נאמר שהיראה שהיא היראה הניכרת על הפנים הבושה

קשורה לפחד שפחדו ישראל ואמרו "מי כל בשר אשר שמע קול 
אלינו, אינה  היראהניגודיות העיקרית בין עוצמת ה -אלוקים וגו'" 

 פגש עם הבשר. אלא כשהיא באה במ

מדוע היראה שייכת ופונה דווקא אל דרגת  .הסברחידוש זה טעון 
 יקר פעולתה דווקא בגופו של אדם. עואדם, ה'בשר' שב

 ג' שימושי הדיבור

עמוקה וחשובה כמה עד  ומכוחו נבין ,ציע הסבר בפשוטם של דבריםנ
 בתורת ה' וביחס שלהם לכל המצוות. היראה של בני האדם בעסקם

מח"ל בספר ר -. שימושי הדיבור מתחלקים לשלושה נחקור חקירה
 שני סוגים וישנו גם סוג שלישי.בין  מחלק)פ"א( המליצה 

 )ב( .ה העברת מידעתכלית, אמירה שהמחשבהגילוי  -ההגדה  )א(
שות ועל משפיע על הרגאינו מעביר מידע אלא שדיבור  -הריצוי 

בלשון אלא נקרא  חדש דברשאינו מ תיהבעוהוא הדיבור ה ,הרצון
ופועל , לדרשנים(מתאים וזהו האופן ה) "יסיתהושההסתה "רמח"ל 

רת שאין בו העב -ה ו  צ  הדיבור המ   )ג( על השומע שירצה דבר מסוים.
המדבר מפעיל אלא  הבעה יש בה השפעה על הרצון,מידע ולא 

לו עשה כך וכך. ואמנם רוב בני  ואומראת השומע ע"י הדיבור ומנווט 

כבהמה שהוא 'קורא לה  אדם אינם פועלים ישירות מכוח הדיבור
ישנם בכ"ז אך  ,מדעתםים את הדברים ועושים אלא מבינ והיא באה',

עד שיש  ,ים שברוב תוקפם ובקול רם ונישא מביעים את דבריהםאנש
 דיבור כציווי מוחלט.עוצמה של המשמעות ל

את רצונו  קב"ההבו מגלה האלוקי דיבור על החקור נו ליש ל ,מעתה
סוג מסוגי  איזהל ',וגו' קול ה' יחיל מדבר חוצב להבות אש,'קול ה' 

שהוא הודיע את פרטי המצוות או הוא משתייך. האם בא ל דיבורה
 ציווי.שנאמר כריצוי או 

                                                           
ציג דבר יקר שאפשר לזכות ברגע אחד למצות היראה באלפי פעולות. נבמאמר המוסגר  5

 כגון ,הוא מנוע מלעבור עבירות שמחמתםהמציאות היא שיש לאדם הרבה כבלים 
שאינו נוהג כשורה, או מצד סדרי החברה שמכריחה אותו במיני  הוכשיראו והשפלת כבוד

קנסות חברתיות שבכוחם להעניש מי שאינו הולך בדרך המסורה. אולם האמת לאמיתה 
רות ישנן עבי .א אך ורק יראת שמיםוהיא שהדבר היחיד שמונע את האדם מעבירה ה

מפני שנעשות  ושהחברה והסביבה אינן אוכפות אותן, אם מפני שאין איסורן מפורסם א
רק מפני שהוא ירא את השם,  מעבירה האדם נמנעבו מצב בהגיע  .במחשבה או בסתר

מתוך יראת גם הן נובעות האחרות מן העבירה, גילה במעשה קט זה שכל הימנעויותיו 

 מציאות חיי האדם בתוך הגוף

 יםתלויהן הרוחנית והן הגשמית, שלנו בעולם והקיום הימצאות ה
 .שאנו יכולים לשכוח ולהתכחש ולהתעלם מהרצון האלוקי עובדהב

, בעלי גוף גשמי החוצץ מכוח היותינו בעלי בשרנובעת יכולת הזאת ה
, והיא אותינו שלנו כמציאות נפרדת לעצמהלראות את מציומאפשר 

אין לנו את אם  כרצונו או לא. לעשותאם  ירהחבמאפשרת את ה

אזי אין "היום לעשותם" ולא "מחר לקבל שכרם",  ,הזההמסך החוצץ 
 ואין משמעות לכל עבודתינו בעולם הזה.

 לסרב לרצונוגילוי מוחלט שולל את האפשרות 

העוצמה של  ,אדםהבני  לאו רוביאשר הקב"ה מגלה את רצונו בדכ
לה לפי רצונו ית', ואין בכל וכמציאות ומגלה שה מאירההדיבור 

 -בתורה הדיבור הזה  כך מתואר. כלל שמחוץ לרצונו דבר המציאות

ומפרש רש"י  ,"אתה הראית לדעת כי ה' הוא האלוקים אין עוד מלבדו"

ברוך הוא את התורה פתח להם שבעה רקיעים. וכשם שקרע  כשנתן הקדוש"

באותה שעה ראו . "את העליונים כך קרע את התחתונים. וראו שהוא יחידי

כי כל המציאות מתנגנת על  ,שאין אפשרות בעולם לסרב לרצונו
הבסיס היסודי שכולה לרצונו, וממילא מי שממרה את פיו יוצא 

ל עצמינו כ .יאות חוץ ממנואין מקום לשום מצ מהמציאות לגמרי.

כי אקח מועד אני "וקיומינו שאנו ביטוי של הרצון העליון של הקב"ה. 

)תהילים  "כנתי עמודיה סלהיכי תושביה אנוגים ארץ וכל יונמ .טומישרים אשפ

גם אז . 6"הארץ עומדים על "אנוכי ה' אלוקיךשל  םעמודיה -ד( -עה ג
ויים והרע אינם אלא ענין הפיתכל ש -ונתברר הצד שכנגד נודע 

לפניו ילך דבר " )שם(משנ"א בחבקוק כ ,את רצונו המשרתיםעבדים 
כל מה שאינו  לכלות ,הכן עומדיםיש משרתים ה ,"ויצא רשף לרגליו

  תואם את רצונו ית'.

ד תורה יך נתקע תלמווקכי ה' אלובשעה ששמעו ישראל אנ"כך דרשו חז"ל 

)שהש"ר א " רעהנעקר מלבם יצר בשעה ששמעו ישראל לא יהיה לך ... בםיבל

תפסו אצלם נמציאות הבורא וההבנה שאין מקום לשום דבר אחר, , ד(

 זאת גם פסיקת זוהמתן באותה שעה.כמציאות אמת שאין בלתה. 

היו אומרים על הן במתן תורה כי  פר' ד(מכילתא )חז"ל  דבריומאירים 
רבי עקיבא אומר, על הן הן ועל  ,הן ועל לאו לאו, דברי רבי ישמעאל

השלילית שאין לה  מציאותאת ה מגלה. וכוונת ר"ע שהלאו לאו הן
 י שיהיה אחרת. בלתי אפשר -, כלומר אמרו "הן" קיום, ועל גילוי זה

עומדים בהר סיני, שומעים ורואים את גילוי הרצון של ישראל כש ,לכן
ראו שידבר  אמנם , הם חוששים שנתפרדה החבילה.הקב"ה בבריאה

ד לא יעמו 'בשר'ה, שאבל טענה בפיהםהאלוקים את האדם וחי, 
התורה ימסרו  כל פרטי . אםזו שחובקת את כל המציאותבהתגלות 

גשמית הבשרית למציאות העמידה היה מקום לא ת ,באופן כזהלהם 

בחור בטוב ולהוביל ולהנהיג את המהלך של ולא תהיה אפשרות ל
כישות  ואת עצמ ראותהאדם ל לשאפשרות וף לפי הנכון והאמת. הגה

וההשקעה  .מציאות האמיתיתמול התתבטל , נפרדת של נפש ובשר

לאחר , תכליתה לאבצורה העילאית לא תגיע  של חיבור נשמה וגוף
, שמבטלת כל אלא רק מציאות אמת אחת אין שני צדדיםש הובררש

 .מציאות אחרת

דבר כנגד רצונו של ין אפשרות לעשות שאומתוך הבהירות של דבר ה' כמציאות , שמים
שיכולות לעמוד על משענת  האחרות, יופעולותל כ כיאישר וקיים פעולה אחת הקב"ה. ב

סיבות חיצוניות שונות, מגיעות מתוך הכרה בשל אחרת ולהיעשות או להימנע מעשיה 
 אמיתית של יראת שמים.

בזמן שביקש הקדוש ברוך הוא ליתן תורה לישראל, התחיל ז"ל מדרש תהילים )שם( " 6
ויהפוך העולם לתוהו ובוהו,  לא יקבלו ישראל התורהשמא חס ושלום  העולם למוג ולמוט
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 מהשינוי שבין הדרגות -היראה במעמד הר סיני 

קיון של לוע יבננמדדת וע שמידת הנזק של התפרצות הר געש די
 ה גולשת ב  , הל  של אבנים ובעפר סתימה , שאם הלוע נקי ואיןההר

מתגבר הלחץ של . אך כאשר הלוע סתום ונזק ואינה גורמת כל זעזוע
האש והלבה מתעצמת ומתגברת עד כדי פיצוץ עצום שמתיך את 

נגרם נזק אדיר על פני שטחים ו עזמזדע כל חבל הארץר, החול והעפ

 , כך הזעזוע עוצמתי יותר.סתימה גדולה יותר כךככל שהועצומים. 
 זוכים להתגלות אלוקיתה בני אדםשל זוע הזעת מעוצ ,בדומה לזה

כמו שהאריך  ,שלהםהמחיצה החומרית ערך לפי  ועומדתתלויה 
דרגת רש את לפ )ח"ג פ"ט(ובמו"נ )פ"ז( הרמב"ם בשמונה פרקים 

אדם יכולים למות מתוך זעזוע שנגרם ני ב רבינו.המחיצה של משה 
אינם מוכנים לקבל ולסבול את ר שכאשינוי קיצוני בין מצבים,  מחמת

ש דפיקות לב חבפחד גדול,  מצוי שאדם המצוי)המצב החדש. 
 . (הלב אינו עומד בשינוי שנעשהולעיתים  ,מואצות

עומדים במעמד הר סיני אחר הכשרה והכנה רבה עם ישראל 
ב"אנוכי" ו"לא יהיה" אבל איננו יודעים אם במצב של  עמדנו ,ואומרים

הם בשר נסבול את השינוי והניגודיות שיש במעבר בין המצבים. 
דבר אתה עמנו ונשמעה ואל ידבר עמנו " -ממשה רבינו מבקשים 

רק ומרית של משה רבינו דקיקה יותר ו", המחיצה החים פן נמותוקאל
עמוד בניגודיות שבין שיך להמאת היכולת לשמוע את דבר ה' וליש  לו

משה רבינו אינו טעון ב'חבילה' גדולה של  הבשר לבין גילוי הרצון.
 שנמחקת עם גילוי הרצון, והוא מסוגל לקבל אותו. 'בשריות'

להחזיק חוסר יכולת של האדם תופעה גופנית של  יוגם הרתת והזיע ה
מול ההתקפה של השינוי הקיצוני שהוא חווה, עד את המערכות שלו 

אף משה רבינו שעומד בדרגה אחרת של זיכוך שהאדם פשוט נמוג. 
ויודע את דברו של הקב"ה עד שכל המציאות מתואמת לגמרי  החומר

עדיין מובדל  - ח"כ קרן עור פניולרצונו של הקב"ה, ומחמת זה א

עם  ינו שמירת קשרבמחיצה דקה של "לא יראני האדם וחי". חיים הי
לשנות ולרדת מהמעלה, וכל עוד האדם חי הוא  ואפשרות הגוף

מוכרח לשמור על הקשר עם חומרו ואינו יכול לשאת התגלות של 
צק ומק יהרב בשםמוסרים  :לדברדוגמא  בדרגה נישאה. אלוקות

 ,של האבן עזראמו אם היה ניתן לו רגע של יראת שמים ככי אמר ש
את השמים הגבוהה לא היה עומד בעוצמה של ההכרה של יר

 .של האבן עזרא והמקיפה

 ביטוי מעשי לאי עמידה בשינויים

מביא נפק"מ מתוך התופעה הזאת. דהזקנים )מו"נ ח"א פ"ה( רמב"ם ה

י וקויראו את אל" (יא-כד י)בפרשתן הביטו במקום שהוא למעלה מהם 

. כשאדם עולה למקום גבוה מהמקום שהוא "ויאכלו וישתו וגו' ישראל
להכיל הוא נופל לענינים החומריים, כיון שהוא ירא שהבהירות יכול 

של הדבר המתגלה תכלה אותו, והוא נזקק להיאחז בעולם הנמוך 
ושתיה שמוזכר לאכילה  לכן מיד אחר הגילוי לזקנים נפלו המוכר.

 בחז"ל שהיו שלא כראוי.

 יראת ה' היא אוצרו

יראתו על פניכם בעבור תהיה "התכלית של המעמד  עלנעמוד כאן מ
ד את מושג התורה בעולם בכלל. הקב"ה נותן לבלתי תחטאו", ונלמ

תורה לעמו ישראל וכל לימוד התורה מתקיים ע"י ש"ה' יתן חכמה 
אך האדם אחראי על הכלים המקבלים,  )משלי ב ו(,מפיו דעת ותבונה" 

אין, אי  - אי יראת ה' היא אוצרו" -כמה אדם הוא כלי מוכן לקבל תורה 

מידת השכל לקלוט את הידע, . ההכנה אינה תלויה ב)שבת לא.( לא" - לא
אלא כמה האדם מוכן לקלוט את הרצון האלוקי כמציאות מוחלטת 

שאי אפשר לתפוס בשום צורה אחרת. הבחינה הפרטית של האדם 

היא כמה הוא מחויב בעצמותו לפי דרגתו בתפיסת המציאות 
המתגלה לו ביראת העונש וביראת הרוממות ובתפיסה היסודית של 

 תן תורה.הגילוי שנתגלה במ

יראת חטא אינה היכי תמצי להימנע מעבירות, אלא דרגת המפגש 
של העולם של האדם עם דברו של הקב"ה תלויה במידת ההשגה של 
רצון הבורא והקליטה של משמעות הרצון הזה בעולם. האדם נבחן 

דבר שמע באם דיבורו של הקב"ה התקבל אצלו כידיעות בלבד, או ש
נתפס את ענין הרצון של המלך הקדוש שאין כמוהו ועד כמה זה ה' 

אצלו כציווי שאין לזוז ממנו. זהו סדר קבלת התורה של האדם. 
האימה והיראה הרתת והזיע אינם תופעה חיצונית אלא עולות מתוך 
תפיסת המציאות הנכונה והיא "יראת ה' ראשית דעת", כיון שזהו 

 הכלי לקבל את התורה.

 ה בשמחהלימוד התור

שמחה העצומה שיש לאדם הזוכה לקרבת ה' שיש בהשגה של דברי ה
תורה היא מתוך שד"ת הם מקום הגילה, ועיקר ענינה של תורה היא 

האהבה שהקב"ה אוהב את ישראל וע"י תורה האדם דבק בהקב"ה. 
עומק החדירה של אותה  מתגלה ומתפרש כירמח"ל  דבריאולם ב

. שקנה היראה מידת אל תוך הנפש והגוף היא לפיושמחה גילה 
לקחת את הרצון המתגלה אל תוך מציאות מדת את האדם היראה מל

 וזה .הרצון האלוקימלבד  אחרת חיים החיים ולהבין שאין אפשרות

 הכלי לפתח את קשרי האהבה.

אם אדם קולט את דברו של הקב"ה רק כפרפרת שלאחר המזון, אזי 
החדירה של דברו של הקב"ה אליו היא קלושה שבקלושות. אך אם 

ונשמר  ,"בדבר הזה תאריכו ימיםהוא חייכם ו כי" -הוא קולט את דברו ית' 

ת מעמיד אהוא , "הישמר לך פן תשכח את הדברים אשר ראו עיניך"הלאו מ

"היטיבו כל  - כמו שאמר הקב"ה ת"עצמו במקום הישר לפני השי
יא ה ,של הדיבור האלוקי המשמעות של הנהבהו הייראה .אשר דיברו"

  אותה היראה.  מידת רו כפי, ושיעולקבל אותוהמתאימה הכנה ה

אין לך דרגה בתורה שנקראת בשם אחד ומבריחה מן הקצה אל 
ים" וכן לפלישתים אומר אברהם עמלק נקרא "לא ירא אלוק -הקצה 

"רק אין יראת אלוקים במקום הזה" על מעשה שפל ביותר, ומאידך 
שהוא ניסיון בביטול כל מציאות החיים לרצונו לאחר ניסיון העקדה 

"עתה ידעתי כי ירא אלוקים אבינו אומר הקב"ה לאברהם של הקב"ה, 
היא האפשרות של האדם לקבל את הדיבור האלוקי יראה ה .אתה"

הנהגת ה' בעולם, כוללת של המוחלטת וה מתוך ההכרה במציאות

  .רמת ההכרה שלהם במציאות זובדרגות ולכן יש חילוק 

רון של הגוף חיסב , מתבטאתהבושה שאדם מתבייש מהקב"ה
ועליו בנויה כל עבודתינו  ,מתאפשר הנתק של השכחה חמתושמ

"עפר אני בחיי ק"ו במיתתי", על  -בעולם. הבושה היא ענינו של הגוף 
 החיסרון שיש באפשרות לסרב ולנהוג שלא כפי רצונו ית'.

מעמד  -ף ימים" "יראת ה' תוסי -זהו הדבר שצריך לאחוז ממתן תורה 
כחיים האמיתייים העמדת החיים ב בות ישראליבלנחקק הר סיני 

היראה נותנת לאדם את יניקת החיים האמיתיים, ואף הגוף  .קרובים
 ת שלו בדרגה הגבוהה לה הוא נועד.וות האמיתיוימשמעהמקבל את 

מה אעשה אני  ,אדם אומר למדתי חכמה ולא למדתי תורה"דרשו חז"ל כך 

אמר הקדוש ברוך הוא לישראל חייכם כל החכמה וכל התורה דבר אחד  ,שם

)דברים  "כל החכמה וכל התורה בלבו ,כל מי שמתיירא אותי ועושה ד"ת ,קל הוא

לקלוט  מוכשר ומסוגלהוא , של יראהלם אדם חי בעוכאשר  .רבה יא ו(

פי יראתו על פניו כ שתהיהזוכה ו ,את כל עניני התורה ועניני החיים

"מי יתן והיה לבבם  -ואומר מישראל עם קרובו הקב"ה שמצפה הציפיה 

 שיחות "חסד לאברהם" ומאמרי מוסר "חסד לאברהם" מהרב אורי יצחקי.  .זה ליראה אותי כל הימים"
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 לא לצער יהודי –המעמיד של "צורת אדם"  – ד'מאמר 

. במאמרים הקודמים עסקנו בביאור של צורת ה"אדם" השלם ומעלת ה"אדם", ועמדנו על המידה המרכזית המפסידה א
את צורת האדם השלם והיא מידת הגאוה והימשכות האדם אחר מעלה אחת ממעלותיו המסתירה את שאר החלקים 

 רוחנית, ובמאמר האחרון הארכנו לבאר את התרופה העיקרית למחלה זו והיא מידת הענוה.הלא מתוקנים בקומתו ה

ובמאמר האחרון בסדרה ננסה לעמוד על נקודה עיקרית מאוד בשמירה על צורת האדם, אע"פ שהיא נראית בהשקפה 
 וכמושית"ב בעז"ה.  הראשונה כנקודה צדדית, אך לפי האמת היא נקודה עיקרית מאוד שכל יסוד היהדות עומד עליה,

. ונקדים את מה דידוע בעולם מה שמספרים ששאלו פעם את מרן ה"חזון איש זיע"א מהי הדרגה הגבוהה ביותר שיהודי ב
הדרגה הנעלה ביותר היא לעבור את כל החיים מבלי לפגוע באף  -יכול להגיע אליה בעולם הזה, והשיב החזון איש 

 !!!אחד

די היא מצות ל"ת אחת משס"ה לאוין שבתורה, והוא לאו ד"ולא תונו איש את עמיתו", הנה ידוע כי לפגוע ולצער יהו
 וצריך להבין מה מצא מרן החזו"א במצוה זו ולאו זה, דרגה עילאית טפי משאר המצות עשה ול"ת.

חמת . ובתחילת ההשקפה היה נראה דחומרת הלאו ד"ולא תונו איש את עמיתו" אינו מחמת עצם הלאו ומהותו, אלא מג
השכיחות שלו, ושאין אדם ניצול ממנו אם לא בהתבוננות יתירא מאוד וזהירות עצומה, וכולי האי ואולי, דהמתבונן 
בפרטי מצוה זו ועד כמה רבו פארותיה, יזדעזע כל גופו, כי כמעט בכל רגע מוטל על האדם להיזהר שלא לפגוע בזולתו, 

שלא נאמר לישראל לא להונות אחד מישראל בדברים, כלומר ש -כמבואר כ"ז בספר החינוך פרשת בהר מצוה של"ח 
כמה אזהרות וכמה זירוזין שהזהירונו מדיני המצוה,  -. עוד כתב דברים שיכאיבוהו ויצערוהו ואין בו כח להעזר מהם

 , ע"כ.זכרונם לברכה בענין זה שלא להכאיב הבריות בשום דבר ולא לביישם

להזהר שאפילו ברמז דבריו לא יהי נשמע חירוף לבני אדם, כי התורה הקפידה  וראוי -עוד מחומר המצוה מש"כ החינוך 
, וכמו הרבה באונאת הדברים, לפי שהוא דבר קשה מאד ללב הבריות. והרבה מבני אדם יקפידו עליהן יותר מן הממון

ויראת מאלהיך  שאמרו זכרונם לברכה ]שם[ גדולה אונאת דברים מאונאת ממון, שבאונאת דברים הוא אומר ]שם, שם[
כי השם וגו'. ולא יהיה באפשר לכתוב פרט כל הדברים שיש בהן צער לבריות, אבל כל אחד צריך להזהר כפי מה שיראה, 

 . ברוך הוא הוא יודע כל פסיעותיו וכל רמיזותיו, כי האדם יראה לעינים והוא יראה ללבב

ו בכל מקום ובכל זמן, בזכרים ונקבות, ואפילו בקטנים עוד חומר נורא יש בלאו זה הוא מה שכתב החינוך שנוהגת מצוה ז
ראוי להזהר שלא להכאיבן בדברים יותר מדי. ]זולתי במה שצריכין הרבה כדי שיקחו מוסר[, ואפילו בבניו ובנותיו ובני 

ברים, ועובר על זה והכאיב את חבירו בדביתו של אדם, והמיקל בהם שלא לצערן בענינים אלה, ימצא חיים ברכה וכבוד. 
 . ע"כ.באותן שפירשו חכמים זכרונם לברכה בבעל תשובה ובחולה ובכיוצא בהן

. ונבאר יותר דהנה ברוב המצות אין מזדמן לאדם הנסיון לעבור על הלאו, משום שאין ההזדמנות תדירה כ"כ משום ד
יך כמעט בכל זמן ובכל הזמן והמקום וריבוי התנאים שיש כדי לעבור, משא"כ הלאו של "ולא תונו איש את עמיתו" שי

 מקום, כי האדם הוא יצור חברתי ומוקף בנ"א כל העת, וכולם בכלל הלאו, בין זכרים בין נקבות בין גדולים בין קטנים.

וביותר שיש ריבוי של הוראות היתר לאדם בלאו זה דוקא כלפי הסובבים אותו שאיתם הוא נפגש תדיר, כי נדמה בטעות 
האיסור כי היא ברשותו וא"א להיזהר בה ועוד סברות הבל הרווחות בין בני האדם, ובאמת לרבים שאשתו שלו לאו בכלל 

אדרבה בדברי חז"ל מבואר שלצער את אשתו חמיר טפי דלעולם יזהר אדם באונאת אשתו, וכש"כ בבניו, וצא וראה מה 
ט"ז[: וכן יש אנשים ששומרים פרק  –שכתב בספר הברית ]לר' פנחס אליהו הורוביץ מוילנא, ח"ב מאמר י"ג אהבת רעים 

ואומרים , אבל שונאים את בניהם ומכוונים לצער אותם ולהקניטםעצמן מלהרע לשום אדם ואוהבים את הבריות כלם 
אין בזה עון כי יאמרו בלבותם הבנים בני והבנות בנותי וכבר אני יוצא ידי חובת אהבת הבריות כלם כי אין אני מצער 

, והמה אסורים וקשורים על פי שר נתנם הבורא יתברך בידי והכריחם לסור למשמעתילשום אדם אלא נתח מנתחי א
התורה תחת כפות רגלי וכל אשר יחפוץ לבבי הרשות נתונה מאל עליון בידי לעשות עמהם כטוב בעיני, כנאמר כבד את 

-סרם ולהוכיחם בדרכי אאביך ואת אמך )שמות כ'( ונאמר איש אמו ואביו תיראו )ויקרא י"ט(, ואני מכוין עם זה לי
, שלמה יגרעו הבנים מלהיות בכלל לא תשנא את ובאמת דבריו לא בהשכל ולא על פי התורהלקים חיים לפי מחשבתי. 

 אחיך )שם( ובכלל ואהבת לרעך כמוך )שם(. ע"כ.
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 ד' מאמרים לימי הספירה -הגאון רבי אורי יצחקי שליט"א את ממאמרי "חסד לאברהם" 
 

 לא לצער יהודי –המעמיד של "צורת אדם"  – ד'מאמר 

. במאמרים הקודמים עסקנו בביאור של צורת ה"אדם" השלם ומעלת ה"אדם", ועמדנו על המידה המרכזית המפסידה א
את צורת האדם השלם והיא מידת הגאוה והימשכות האדם אחר מעלה אחת ממעלותיו המסתירה את שאר החלקים 

 רוחנית, ובמאמר האחרון הארכנו לבאר את התרופה העיקרית למחלה זו והיא מידת הענוה.הלא מתוקנים בקומתו ה

ובמאמר האחרון בסדרה ננסה לעמוד על נקודה עיקרית מאוד בשמירה על צורת האדם, אע"פ שהיא נראית בהשקפה 
 וכמושית"ב בעז"ה.  הראשונה כנקודה צדדית, אך לפי האמת היא נקודה עיקרית מאוד שכל יסוד היהדות עומד עליה,

. ונקדים את מה דידוע בעולם מה שמספרים ששאלו פעם את מרן ה"חזון איש זיע"א מהי הדרגה הגבוהה ביותר שיהודי ב
הדרגה הנעלה ביותר היא לעבור את כל החיים מבלי לפגוע באף  -יכול להגיע אליה בעולם הזה, והשיב החזון איש 

 !!!אחד

די היא מצות ל"ת אחת משס"ה לאוין שבתורה, והוא לאו ד"ולא תונו איש את עמיתו", הנה ידוע כי לפגוע ולצער יהו
 וצריך להבין מה מצא מרן החזו"א במצוה זו ולאו זה, דרגה עילאית טפי משאר המצות עשה ול"ת.

חמת . ובתחילת ההשקפה היה נראה דחומרת הלאו ד"ולא תונו איש את עמיתו" אינו מחמת עצם הלאו ומהותו, אלא מג
השכיחות שלו, ושאין אדם ניצול ממנו אם לא בהתבוננות יתירא מאוד וזהירות עצומה, וכולי האי ואולי, דהמתבונן 
בפרטי מצוה זו ועד כמה רבו פארותיה, יזדעזע כל גופו, כי כמעט בכל רגע מוטל על האדם להיזהר שלא לפגוע בזולתו, 

שלא נאמר לישראל לא להונות אחד מישראל בדברים, כלומר ש -כמבואר כ"ז בספר החינוך פרשת בהר מצוה של"ח 
כמה אזהרות וכמה זירוזין שהזהירונו מדיני המצוה,  -. עוד כתב דברים שיכאיבוהו ויצערוהו ואין בו כח להעזר מהם

 , ע"כ.זכרונם לברכה בענין זה שלא להכאיב הבריות בשום דבר ולא לביישם

להזהר שאפילו ברמז דבריו לא יהי נשמע חירוף לבני אדם, כי התורה הקפידה  וראוי -עוד מחומר המצוה מש"כ החינוך 
, וכמו הרבה באונאת הדברים, לפי שהוא דבר קשה מאד ללב הבריות. והרבה מבני אדם יקפידו עליהן יותר מן הממון

ויראת מאלהיך  שאמרו זכרונם לברכה ]שם[ גדולה אונאת דברים מאונאת ממון, שבאונאת דברים הוא אומר ]שם, שם[
כי השם וגו'. ולא יהיה באפשר לכתוב פרט כל הדברים שיש בהן צער לבריות, אבל כל אחד צריך להזהר כפי מה שיראה, 

 . ברוך הוא הוא יודע כל פסיעותיו וכל רמיזותיו, כי האדם יראה לעינים והוא יראה ללבב

ו בכל מקום ובכל זמן, בזכרים ונקבות, ואפילו בקטנים עוד חומר נורא יש בלאו זה הוא מה שכתב החינוך שנוהגת מצוה ז
ראוי להזהר שלא להכאיבן בדברים יותר מדי. ]זולתי במה שצריכין הרבה כדי שיקחו מוסר[, ואפילו בבניו ובנותיו ובני 

ברים, ועובר על זה והכאיב את חבירו בדביתו של אדם, והמיקל בהם שלא לצערן בענינים אלה, ימצא חיים ברכה וכבוד. 
 . ע"כ.באותן שפירשו חכמים זכרונם לברכה בבעל תשובה ובחולה ובכיוצא בהן

. ונבאר יותר דהנה ברוב המצות אין מזדמן לאדם הנסיון לעבור על הלאו, משום שאין ההזדמנות תדירה כ"כ משום ד
יך כמעט בכל זמן ובכל הזמן והמקום וריבוי התנאים שיש כדי לעבור, משא"כ הלאו של "ולא תונו איש את עמיתו" שי

 מקום, כי האדם הוא יצור חברתי ומוקף בנ"א כל העת, וכולם בכלל הלאו, בין זכרים בין נקבות בין גדולים בין קטנים.

וביותר שיש ריבוי של הוראות היתר לאדם בלאו זה דוקא כלפי הסובבים אותו שאיתם הוא נפגש תדיר, כי נדמה בטעות 
האיסור כי היא ברשותו וא"א להיזהר בה ועוד סברות הבל הרווחות בין בני האדם, ובאמת לרבים שאשתו שלו לאו בכלל 

אדרבה בדברי חז"ל מבואר שלצער את אשתו חמיר טפי דלעולם יזהר אדם באונאת אשתו, וכש"כ בבניו, וצא וראה מה 
ט"ז[: וכן יש אנשים ששומרים פרק  –שכתב בספר הברית ]לר' פנחס אליהו הורוביץ מוילנא, ח"ב מאמר י"ג אהבת רעים 

ואומרים , אבל שונאים את בניהם ומכוונים לצער אותם ולהקניטםעצמן מלהרע לשום אדם ואוהבים את הבריות כלם 
אין בזה עון כי יאמרו בלבותם הבנים בני והבנות בנותי וכבר אני יוצא ידי חובת אהבת הבריות כלם כי אין אני מצער 

, והמה אסורים וקשורים על פי שר נתנם הבורא יתברך בידי והכריחם לסור למשמעתילשום אדם אלא נתח מנתחי א
התורה תחת כפות רגלי וכל אשר יחפוץ לבבי הרשות נתונה מאל עליון בידי לעשות עמהם כטוב בעיני, כנאמר כבד את 

-סרם ולהוכיחם בדרכי אאביך ואת אמך )שמות כ'( ונאמר איש אמו ואביו תיראו )ויקרא י"ט(, ואני מכוין עם זה לי
, שלמה יגרעו הבנים מלהיות בכלל לא תשנא את ובאמת דבריו לא בהשכל ולא על פי התורהלקים חיים לפי מחשבתי. 

 אחיך )שם( ובכלל ואהבת לרעך כמוך )שם(. ע"כ.
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 ד' מאמרים לימי הספירה -הגאון רבי אורי יצחקי שליט"א את ממאמרי "חסד לאברהם" 
 

 לא לצער יהודי –המעמיד של "צורת אדם"  – ד'מאמר 

. במאמרים הקודמים עסקנו בביאור של צורת ה"אדם" השלם ומעלת ה"אדם", ועמדנו על המידה המרכזית המפסידה א
את צורת האדם השלם והיא מידת הגאוה והימשכות האדם אחר מעלה אחת ממעלותיו המסתירה את שאר החלקים 

 רוחנית, ובמאמר האחרון הארכנו לבאר את התרופה העיקרית למחלה זו והיא מידת הענוה.הלא מתוקנים בקומתו ה

ובמאמר האחרון בסדרה ננסה לעמוד על נקודה עיקרית מאוד בשמירה על צורת האדם, אע"פ שהיא נראית בהשקפה 
 וכמושית"ב בעז"ה.  הראשונה כנקודה צדדית, אך לפי האמת היא נקודה עיקרית מאוד שכל יסוד היהדות עומד עליה,

. ונקדים את מה דידוע בעולם מה שמספרים ששאלו פעם את מרן ה"חזון איש זיע"א מהי הדרגה הגבוהה ביותר שיהודי ב
הדרגה הנעלה ביותר היא לעבור את כל החיים מבלי לפגוע באף  -יכול להגיע אליה בעולם הזה, והשיב החזון איש 

 !!!אחד

די היא מצות ל"ת אחת משס"ה לאוין שבתורה, והוא לאו ד"ולא תונו איש את עמיתו", הנה ידוע כי לפגוע ולצער יהו
 וצריך להבין מה מצא מרן החזו"א במצוה זו ולאו זה, דרגה עילאית טפי משאר המצות עשה ול"ת.

חמת . ובתחילת ההשקפה היה נראה דחומרת הלאו ד"ולא תונו איש את עמיתו" אינו מחמת עצם הלאו ומהותו, אלא מג
השכיחות שלו, ושאין אדם ניצול ממנו אם לא בהתבוננות יתירא מאוד וזהירות עצומה, וכולי האי ואולי, דהמתבונן 
בפרטי מצוה זו ועד כמה רבו פארותיה, יזדעזע כל גופו, כי כמעט בכל רגע מוטל על האדם להיזהר שלא לפגוע בזולתו, 

שלא נאמר לישראל לא להונות אחד מישראל בדברים, כלומר ש -כמבואר כ"ז בספר החינוך פרשת בהר מצוה של"ח 
כמה אזהרות וכמה זירוזין שהזהירונו מדיני המצוה,  -. עוד כתב דברים שיכאיבוהו ויצערוהו ואין בו כח להעזר מהם

 , ע"כ.זכרונם לברכה בענין זה שלא להכאיב הבריות בשום דבר ולא לביישם

להזהר שאפילו ברמז דבריו לא יהי נשמע חירוף לבני אדם, כי התורה הקפידה  וראוי -עוד מחומר המצוה מש"כ החינוך 
, וכמו הרבה באונאת הדברים, לפי שהוא דבר קשה מאד ללב הבריות. והרבה מבני אדם יקפידו עליהן יותר מן הממון

ויראת מאלהיך  שאמרו זכרונם לברכה ]שם[ גדולה אונאת דברים מאונאת ממון, שבאונאת דברים הוא אומר ]שם, שם[
כי השם וגו'. ולא יהיה באפשר לכתוב פרט כל הדברים שיש בהן צער לבריות, אבל כל אחד צריך להזהר כפי מה שיראה, 

 . ברוך הוא הוא יודע כל פסיעותיו וכל רמיזותיו, כי האדם יראה לעינים והוא יראה ללבב

ו בכל מקום ובכל זמן, בזכרים ונקבות, ואפילו בקטנים עוד חומר נורא יש בלאו זה הוא מה שכתב החינוך שנוהגת מצוה ז
ראוי להזהר שלא להכאיבן בדברים יותר מדי. ]זולתי במה שצריכין הרבה כדי שיקחו מוסר[, ואפילו בבניו ובנותיו ובני 

ברים, ועובר על זה והכאיב את חבירו בדביתו של אדם, והמיקל בהם שלא לצערן בענינים אלה, ימצא חיים ברכה וכבוד. 
 . ע"כ.באותן שפירשו חכמים זכרונם לברכה בבעל תשובה ובחולה ובכיוצא בהן

. ונבאר יותר דהנה ברוב המצות אין מזדמן לאדם הנסיון לעבור על הלאו, משום שאין ההזדמנות תדירה כ"כ משום ד
יך כמעט בכל זמן ובכל הזמן והמקום וריבוי התנאים שיש כדי לעבור, משא"כ הלאו של "ולא תונו איש את עמיתו" שי

 מקום, כי האדם הוא יצור חברתי ומוקף בנ"א כל העת, וכולם בכלל הלאו, בין זכרים בין נקבות בין גדולים בין קטנים.

וביותר שיש ריבוי של הוראות היתר לאדם בלאו זה דוקא כלפי הסובבים אותו שאיתם הוא נפגש תדיר, כי נדמה בטעות 
האיסור כי היא ברשותו וא"א להיזהר בה ועוד סברות הבל הרווחות בין בני האדם, ובאמת לרבים שאשתו שלו לאו בכלל 

אדרבה בדברי חז"ל מבואר שלצער את אשתו חמיר טפי דלעולם יזהר אדם באונאת אשתו, וכש"כ בבניו, וצא וראה מה 
ט"ז[: וכן יש אנשים ששומרים פרק  –שכתב בספר הברית ]לר' פנחס אליהו הורוביץ מוילנא, ח"ב מאמר י"ג אהבת רעים 

ואומרים , אבל שונאים את בניהם ומכוונים לצער אותם ולהקניטםעצמן מלהרע לשום אדם ואוהבים את הבריות כלם 
אין בזה עון כי יאמרו בלבותם הבנים בני והבנות בנותי וכבר אני יוצא ידי חובת אהבת הבריות כלם כי אין אני מצער 

, והמה אסורים וקשורים על פי שר נתנם הבורא יתברך בידי והכריחם לסור למשמעתילשום אדם אלא נתח מנתחי א
התורה תחת כפות רגלי וכל אשר יחפוץ לבבי הרשות נתונה מאל עליון בידי לעשות עמהם כטוב בעיני, כנאמר כבד את 

-סרם ולהוכיחם בדרכי אאביך ואת אמך )שמות כ'( ונאמר איש אמו ואביו תיראו )ויקרא י"ט(, ואני מכוין עם זה לי
, שלמה יגרעו הבנים מלהיות בכלל לא תשנא את ובאמת דבריו לא בהשכל ולא על פי התורהלקים חיים לפי מחשבתי. 

 אחיך )שם( ובכלל ואהבת לרעך כמוך )שם(. ע"כ.
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ועסים או ויש להורים לידע שאם מכים או כ. עוד מצאתי בספר חוט שני בהלכות כיבוד או"א בסימן ר"מ סעיף כ': ה
מצערים את הילדים במקום שאין בו משום מצות חינוך ותועלת יש פעמים שיש בזה משום לאו דלא תונו איש את 

וודאי שבניו ובנותיו של אדם הרי הם נכללים בזה במקום שאין בו  עמיתו דהוא איסור דאורייתא לצער אדם מישראל
, וכבר כתיב ו בהם כרצונם בלא להתחשב ולהזהר בתועלתםאין הילדים רכושם של ההורים שיעשמשום חינוך ותועלת ו

חנוך לנער על פי דרכו ולא על פי דרכם ואין נפש הילדים כעצים ואבנים לעשות בהם ולדבר בהם בלא לשקול במאזני 
 צדק, עכ"ל.

לשקול כל מעשה  . הנה ע"פ הקדמה זו יבין כל אדם את חומר הנושא אשר לפניו, כי הרי כדי שלא לעבור על לאו זה יש לוו
 1קטן, כל תנועה, כל דיבור קל, שלא יהא בו משום פגיעה כשלהי בשום אדם!!!

ובפרט בביתו שחי עם אשתו וילדיו, הרי אין רגע שנקי האדם מהתבוננות המחויבת שבלעדיה לא תיכון צורתו הרוחנית 
 במקום עבודתו ולימודו וכד' הוא מוקף אנשים ובא עימם במגע בכל רגע, וסכנתו גדולה מאוד!!השלמה. גם 

. ולפי הדברים והאמת הללו יש לי לישב קושיא גדולה שאני נושא שנים, והיא במש"כ רבינו המסילת ישרים בפירקי ז
מר, מתבונן ומפקח על מעשיו ודרכיו, הזהירות פ"ב: הנה ענין הזהירות הוא שיהיה האדם נזהר במעשיו ובעניניו, כלו

. והנה זה דבר לבלתי עזוב נפשו לסכנת האבדון חס וחלילה ולא ילך במהלך הרגלו כעור באפלההטובים הם אם לא, 
שהשכל יחייבהו ודאי. כי אחרי שיש לאדם דעה והשכל להציל את עצמו ולברוח מאבדון נשמתו, איך יתכן שירצה 

לך פחיתות והוללות רע מזה ודאי. והעושה כן הנה הוא פחות מהבהמות ומהחיות אשר להעלים עיניו מהצלתו, אין 
וההולך בעולמו בלי התבוננות אם בטבעם לשמור את עצמם ועל כן יברחו וינוסו מכל מה שיראה להם היותו מזיק להם. 

 . עכ"ל.ובה מהצלתוטובה דרכו או רעה, הנה הוא כסומא ההולך על שפת הנהר אשר סכנתו ודאי עצומה ורעתו קר

הנה דברים אלו בהשקפה הראשונה נראים כגוזמא בעלמא, דהיכן אנו מוצאים את הסכנה הגדולה האורבת לכל אדם 
עד שבלא התבוננות דומה כסומא ההולך על שפת הנהר אשר סכנתו ודאי עצומה ורעתו קרובה מהצלתו, וחוזה אני כמעט 

אך בלאוין זהירים רובם, ואיך מדמה רבינו המס"י את הילוך האדם  רוב בני האדם מתרשלים קצת במקצת מצות עשה
 בלא התבוננות להולך על שפת הנהר שרעתו גדולה וקרובה מהצלתו.

הנה יש לישב "קושיא "זו בהרבה פנים, אך לפי המתבאר כאן הרי במצוה זו של "ולא תונו איש את עמיתו" הדברים 
 דבר כבוד שמו.    כפשוטו ממש, וה' הטוב יכפר ויושיענו על 

. הנה כ"ז כתבתי לפי ההשקפה הראשונה דחומר הלאו משום ריבוי האפשרות להיכשל בו, אך לענ"ד יש בכ"ז עומק ח
שהזהירות מלצער את חברו היא המעמיד של כל צורת נוסף נורא עד מאוד, ולקושטא דמילתא חומר הלאו מצד עצמו, 

רה פרק א': האדם ראוי שידמה לקונו ואז יהיה בסוד הצורה העליונה , ויבואר בהקדמת דברי התומר דבוהאדם השלמה
צלם ודמות שאילו ידומה בגופו ולא בפעולות הרי הוא מכזיב הצורה ויאמרו עליו צורה נאה ומעשים כעורים שהרי עיקר 

לא ידמה לקונו, הצלם והדמות העליון הן פעולותיו ומה יועיל לו היותו כצורה העליונה דמות תבנית אבריו ובפעולות 
 ע"כ.

ההידמות של האדם לבוראו, שהרי מצד אהבת הקב"ה לישראל  נוגע בנקודת -שלא לצער אדם מישראל  –הנה לאו זה 
א"א לתאר כלל אפשרות שהקב"ה יגרום צער לאדם מישראל, ולא עוד אלא שהקב"ה חס על כבודם וצערם של כל אחד 

בשוגג או באונס, גורם צער לקב"ה, ואין לתאר חומר גדל יותר מאשר מישראל, ונמצא שכל מי שמצער את חברו אפילו 
לגרום צער לקב"ה ח"ו, וגם מנתק באותו רגע את קשר האהבה שלו עם הקב"ה, שאין הצער והאהבה דרים בכפיפה 

 אחת.

עם  פוגע בנקודת ההידמות לבוראו וגם מנתק את קשר האהבה שלוש –נמצא שהמצער אדם מישראל שתים רעות יש בו 
 הקב"ה, ומחמת שני טעמים אלו באותו רגע פוקע ממנו השלמות של צורת האדם השלמה!!!

. על כן על כל דברי המאמר הזה וד' המאמרים בכללותם, הרי כל אדם הרוצה לזכות ל"צורת האדם השלם" יקבל על ט
זהר כל ימיו בכל כוחו עצמו את ההרחקות ממידת הגאוה השררה והכבוד והשליטה, יתאמץ מאוד במידת הענוה, וי

היא לעבור את כל החיים מבלי לקיים דברי מרן החזו"א שהדרגה הגבוהה ביותר שיהודי יכול להגיע אליה בעולם הזה, 
!!! ומי שיעשה כן, הרי שהכין עצמו להיות כלי לקבלת התורה, ויזכה בלא ספק שימלא הקב"ה את הכלי לפגוע באף אחד

 !!! המפואר בתורה וקדושה, ה' יזכנו

                                                           
 ויש כאן הערה נוראה, דהנה בדורנו נתפשט במקומות מסוימים הוראת היתר לצער את הבריות לשם שמים!!! דהיינו שעושים מעשים לשם שמים ואין 1

 נמנעים אע"פ שאנשים מישראל מצטערים טובא!!!
ל"ת וכד', גם באופנים מסוימים אם מישהו פגע בחברו מותר  באמת אינני יודע שום מקור לזה, כי אע"פ שמצינו בכ"מ דיני דחיה של מצות כגון עשה דוחה

ם היתר, וצער לו  להשיב לו אע"פ שאולי יצטער הפוגע, כמבואר כ"ז בחינוך בסוף מצה זו עיי"ש, אך לצער אדם שאינו מעורב במריבה ולא פגע בחברו אין שו
 לאו משנת חסידים היא ובפשוטו סותרת את צורת האדם השלם.    גדול יש לי לראות את הקלוּת בה משתמשים ב"היתר" מפוקפק זה, וודאי ד

 
 

 

 

 

 

 

 

 

 סיכום הפרקים הקודמים:
)הדרוש העשירי(,   "דרשות הר"ן"בפרקים הקודמים למדנו את דברי 

את   לבאר  כי  "הפסוק  משמעות  שבא  מעמך  שואל  אלוקיך  ה'  מה 
 שמביאה את האדםהסיבה    -שיראת שמים   ", ממנו משתמעליראה

הלא אנו   :על כך הר"ן   שההק  .דבר קל להשגה  ינהה  -  עבודת ה'ל
טבעו של  שרואים במציאות וכן מבואר בפסוקים ובמאמרי חז"ל,  

 .האדם מתנגד ליראת שמים 

דבר קל מצד אחד וקשה מצד נה  היראה היבאמת  וביאר הר"ן, כי  
צד  וישנו  לרוחניות  ונמשך  נוטה  שמטבעו  באדם  צד  ישנו  אחר; 
הדבר   אל  ונמשך  נוטה  חלק  כל  לגשמיות.  בטבעו  הנמשך  באדם 

הוא מתנגד אל החלק  ,ה, ומאידךאהנממנו יש לו המתאים לטבעו ו
 שאינו מתאים לטבעו.

הן   -תחושת ההנאה  עצם  המשיכה להנאות וי  כ  ,ומסביר  הר"ן  וסיףמ
הב והן  הנאות  והנפשיותהבגוף  הרוחניות  במנגנון    -  נאות  פועלת 

מסוים ממנו חווה האדם הנאה )חושי    דברבמפגש  האחר  ;  מסוים
השכל(  הנאת  או  הדמיון",  הגוף  התשוקה   את   אצלו  עצים מ  " כח 
ממלא את התשוקה שהייתה    אדםוכאשר ה  לחוות את ההנאה שוב,

יותר לדבר,  ויתאווה  ישתוקק    ככל שהאדם  חש הנאה.הוא  בדמיונו  
)אך למעשה ישנו פער בין יכולת    הוא יתענג יותר מהשגת אותו הדבר

ההנאה בחושים לתשוקה הדמיונית ומכאן נוצרת תחושת אכזבה 
 דווקא כשאדם מממש את הדמיונות שלו(.

הוא הכח החזק ביותר מכל  הכח השכלי שבאדם,  כעת נבין, שהיות ו
  .החזקה ביותרתשוקתו למלא את הנאותיו הינה  ממילא    ,כוחותיו 

ישיג את הדברים המתאימים    הכחכאשר  ו אליהם  טבעו,  להשכלי 
משתוקק נהנה  הוא  הוא  והנאה   תחושת   לוהיה  ת   -   ומהם    עונג 

   .האחרים  יו כוחותשיכולים לחוות ההנאות יותר מכל  עצומה,

מלווה בהנאה  באופן טבעי, הקשר של האדם עם העולם הרוחני    ,כך
המעוררת תשוקה עצומה, וסיפוק התשוקה יביא להנאה    -עצומה  

  אכן   כך  .השתוקקות גדולה יותר והנאה גדולה יותרלעצומה, שתביא  
מתוך השתוקקות היה  בתורה    םעסקר  שאראינו אצל גדולי ישראל,  

הנאה  ;מופלאה ועוד  עוד  וביקשו  מלימודם,  נהנו  חשו    .הם  הם 
 .1משיכה עצומה ללמוד עוד ועוד

 
מהלימוד   1 הנהנה  עצמית   ,אדם  כפייה  מתוך  לומד  מעונש   אינו  פחד  י  או 
 להנאות. הוא נהנה ונמשך  . לימודה  לא הוא באמת נמשך אלא , םוהיניגה
הקודם,  ווכאמ  2 בפרק  והצלחת  ר  היצר  המלחמה  על  מרוב  יבוא  הניצחון 

 ורצון שלא להפסיד הנאה עצומה זו.הנאה מהעולם הרוחני, 
שורה עליו    מצוה  השועכאשר אדם  הוספנו את דברי הגר"א במשלי, כי    3

הנה  ואז הוא נ  ,עד שיעשה עוד מאותה המצווה  שלא נחה ממקום קדוש  רוח  

משיכה   לחוש  צריך  הוא  האדם,  של  מטבעו  כי  ותשוקה  המבואר, 
מהמשיכה  יותר  הרבה  שלו,  הנפש  לכוחות  המתאימים  לדברים 

והתענוג מהעניינים  ההנאה    וכך   .לדברים המתאימים לכוחות הגוף
עצומה הנאה  להיות  צריכה  גדול    הרוחניים  יותר  הרבה  ותענוג 

הגשמי  העולם  כשמהנאות  לה  זו הנאה  ,  גדולה תביא  שתוקקות 
 2להנאות רוחניות נוספות.

 וללימוד התורה  להידבקות בבורא משיכה 
מכיוון שזהו דבר   ,ויראת שמיםעבודת ה'    היא, כי  "ןרה  מסקנת דברי

.  צריכה להיות דבר קל לאדםהמתאים עם עצם טבעה של הנפש,  
לדבקות בה', תאווה ומשיכה אדירה  לאדם  להיות    כהיצרמצד הטבע  

לאדם צריכה להיות הנאה עצומה ם המצוות.  וולקילעסק התורה  
האדם    ;מכך את  להביא  שצריכה  שקיימת,  ביותר  הגדולה  ההנאה 

 לרצון, לכיסופים ולתשוקה להנאות רוחניות נוספות.
בלימוד  ניין זה קיים במיוחד  ע  ,, כפי שראינו בדברי הגר"אןיתר על כ

מהלימוד  טבעו  מ האדם  ;  3התורה  להנות  אליו  צריך  ולהשתוקק 
ז  ,רק הבא נלמד ממקורות נוספים ]בפ   .גדולה  בתאווה והנאה   ו כי 
   תכלית הלימוד[.

הנאה עצומה כזו  חוות  את עצמינו לנביא  כיצד    לבאר,  עלינוכעת  
דבקות בה'? כיצד עושים  כיצד ניתן לבטא את המעולמינו הרוחני?  

 בפרק זה. בנקודה זו נעסוק 4זאת בפועל?

 נתענג! עד ש -  מצוות אהבת ה'
למדנו   הראשונים,  על בפרקים  המצוות  בספר  הרמב"ם  דברי    את 

;  הראשונה והשנייה  המצוה  – מחויב האדם  בהן  הראשוניות  המצוות  
לבריאה  האמונהמצוות   ראשונית  סיבה  ההודאה מצוות  ו  ,שיש 

ה' ב ; מצוות  . למדנו גם את המצוה הרביעיתשהבורא אחד   ,ייחוד 
  דיעות יהש  , כלומריתעלה ולפחד ממנו   ולהאמין יראת  -  יראת שמים 

על המצווה השלישית דלגנו, כאן  .  יחייבו את האדם בכל פעולותיו
 .אהבת ה' מצוות   המקום ללומדה בפני עצמה:

 הרמב"ם )עשין מצווה ג'(:  כותב

  במצותיו   ונתבונן  שנחשוב  וזה.  יתעלה  באהבתו  שצונו  היא
  בתכלית   בהשגתו  ונהנה  ,שנשיגהו  עד  ופעולותיו  ומאמריו
 .המחויבת האהבה היא  וזאת - ההנאה

יותר  .ממנה גדולה  שהמצווה  יותר  ,וככל  קדוש  ממקום  רוח  והוא   ,באה 
ההנאה מתלמוד תורה  ו  ולהנות ממנה.משתוקק יותר לעשות את המצווה  

  .כי תלמוד תורה כנגד כולם כולם,מ גדולה ההיא 
גדולה:  ו  4 שאלה  מתעוררת  והר"ן  הגר"א  דברי  מתוך    איננואנו    אם אכן 

,  ומשתוקקים לדביקות בה' וללימוד התורהואיננו כוספים    כך   כל   מתענגים
 . הבאים בפרקים בעז"ה נעסוק בכך ?  אצלינו חסר  מה

 הקב"ה? כיצד נגיע לאהבת
 יפרק 
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 סיכום הפרקים הקודמים:
)הדרוש העשירי(,   "דרשות הר"ן"בפרקים הקודמים למדנו את דברי 

את   לבאר  כי  "הפסוק  משמעות  שבא  מעמך  שואל  אלוקיך  ה'  מה 
 שמביאה את האדםהסיבה    -שיראת שמים   ", ממנו משתמעליראה

הלא אנו   :על כך הר"ן   שההק  .דבר קל להשגה  ינהה  -  עבודת ה'ל
טבעו של  שרואים במציאות וכן מבואר בפסוקים ובמאמרי חז"ל,  

 .האדם מתנגד ליראת שמים 

דבר קל מצד אחד וקשה מצד נה  היראה היבאמת  וביאר הר"ן, כי  
צד  וישנו  לרוחניות  ונמשך  נוטה  שמטבעו  באדם  צד  ישנו  אחר; 
הדבר   אל  ונמשך  נוטה  חלק  כל  לגשמיות.  בטבעו  הנמשך  באדם 

הוא מתנגד אל החלק  ,ה, ומאידךאהנממנו יש לו המתאים לטבעו ו
 שאינו מתאים לטבעו.

הן   -תחושת ההנאה  עצם  המשיכה להנאות וי  כ  ,ומסביר  הר"ן  וסיףמ
הב והן  הנאות  והנפשיותהבגוף  הרוחניות  במנגנון    -  נאות  פועלת 

מסוים ממנו חווה האדם הנאה )חושי    דברבמפגש  האחר  ;  מסוים
השכל(  הנאת  או  הדמיון",  הגוף  התשוקה   את   אצלו  עצים מ  " כח 
ממלא את התשוקה שהייתה    אדםוכאשר ה  לחוות את ההנאה שוב,

יותר לדבר,  ויתאווה  ישתוקק    ככל שהאדם  חש הנאה.הוא  בדמיונו  
)אך למעשה ישנו פער בין יכולת    הוא יתענג יותר מהשגת אותו הדבר

ההנאה בחושים לתשוקה הדמיונית ומכאן נוצרת תחושת אכזבה 
 דווקא כשאדם מממש את הדמיונות שלו(.

הוא הכח החזק ביותר מכל  הכח השכלי שבאדם,  כעת נבין, שהיות ו
  .החזקה ביותרתשוקתו למלא את הנאותיו הינה  ממילא    ,כוחותיו 

ישיג את הדברים המתאימים    הכחכאשר  ו אליהם  טבעו,  להשכלי 
משתוקק נהנה  הוא  הוא  והנאה   תחושת   לוהיה  ת   -   ומהם    עונג 

   .האחרים  יו כוחותשיכולים לחוות ההנאות יותר מכל  עצומה,

מלווה בהנאה  באופן טבעי, הקשר של האדם עם העולם הרוחני    ,כך
המעוררת תשוקה עצומה, וסיפוק התשוקה יביא להנאה    -עצומה  

  אכן   כך  .השתוקקות גדולה יותר והנאה גדולה יותרלעצומה, שתביא  
מתוך השתוקקות היה  בתורה    םעסקר  שאראינו אצל גדולי ישראל,  

הנאה  ;מופלאה ועוד  עוד  וביקשו  מלימודם,  נהנו  חשו    .הם  הם 
 .1משיכה עצומה ללמוד עוד ועוד

 
מהלימוד   1 הנהנה  עצמית   ,אדם  כפייה  מתוך  לומד  מעונש   אינו  פחד  י  או 
 להנאות. הוא נהנה ונמשך  . לימודה  לא הוא באמת נמשך אלא , םוהיניגה
הקודם,  ווכאמ  2 בפרק  והצלחת  ר  היצר  המלחמה  על  מרוב  יבוא  הניצחון 

 ורצון שלא להפסיד הנאה עצומה זו.הנאה מהעולם הרוחני, 
שורה עליו    מצוה  השועכאשר אדם  הוספנו את דברי הגר"א במשלי, כי    3

הנה  ואז הוא נ  ,עד שיעשה עוד מאותה המצווה  שלא נחה ממקום קדוש  רוח  

משיכה   לחוש  צריך  הוא  האדם,  של  מטבעו  כי  ותשוקה  המבואר, 
מהמשיכה  יותר  הרבה  שלו,  הנפש  לכוחות  המתאימים  לדברים 

והתענוג מהעניינים  ההנאה    וכך   .לדברים המתאימים לכוחות הגוף
עצומה הנאה  להיות  צריכה  גדול    הרוחניים  יותר  הרבה  ותענוג 

הגשמי  העולם  כשמהנאות  לה  זו הנאה  ,  גדולה תביא  שתוקקות 
 2להנאות רוחניות נוספות.

 וללימוד התורה  להידבקות בבורא משיכה 
מכיוון שזהו דבר   ,ויראת שמיםעבודת ה'    היא, כי  "ןרה  מסקנת דברי

.  צריכה להיות דבר קל לאדםהמתאים עם עצם טבעה של הנפש,  
לדבקות בה', תאווה ומשיכה אדירה  לאדם  להיות    כהיצרמצד הטבע  

לאדם צריכה להיות הנאה עצומה ם המצוות.  וולקילעסק התורה  
האדם    ;מכך את  להביא  שצריכה  שקיימת,  ביותר  הגדולה  ההנאה 

 לרצון, לכיסופים ולתשוקה להנאות רוחניות נוספות.
בלימוד  ניין זה קיים במיוחד  ע  ,, כפי שראינו בדברי הגר"אןיתר על כ

מהלימוד  טבעו  מ האדם  ;  3התורה  להנות  אליו  צריך  ולהשתוקק 
ז  ,רק הבא נלמד ממקורות נוספים ]בפ   .גדולה  בתאווה והנאה   ו כי 
   תכלית הלימוד[.

הנאה עצומה כזו  חוות  את עצמינו לנביא  כיצד    לבאר,  עלינוכעת  
דבקות בה'? כיצד עושים  כיצד ניתן לבטא את המעולמינו הרוחני?  

 בפרק זה. בנקודה זו נעסוק 4זאת בפועל?

 נתענג! עד ש -  מצוות אהבת ה'
למדנו   הראשונים,  על בפרקים  המצוות  בספר  הרמב"ם  דברי    את 

;  הראשונה והשנייה  המצוה  – מחויב האדם  בהן  הראשוניות  המצוות  
לבריאה  האמונהמצוות   ראשונית  סיבה  ההודאה מצוות  ו  ,שיש 

ה' ב ; מצוות  . למדנו גם את המצוה הרביעיתשהבורא אחד   ,ייחוד 
  דיעות יהש  , כלומריתעלה ולפחד ממנו   ולהאמין יראת  -  יראת שמים 

על המצווה השלישית דלגנו, כאן  .  יחייבו את האדם בכל פעולותיו
 .אהבת ה' מצוות   המקום ללומדה בפני עצמה:

 הרמב"ם )עשין מצווה ג'(:  כותב

  במצותיו   ונתבונן  שנחשוב  וזה.  יתעלה  באהבתו  שצונו  היא
  בתכלית   בהשגתו  ונהנה  ,שנשיגהו  עד  ופעולותיו  ומאמריו
 .המחויבת האהבה היא  וזאת - ההנאה

יותר  .ממנה גדולה  שהמצווה  יותר  ,וככל  קדוש  ממקום  רוח  והוא   ,באה 
ההנאה מתלמוד תורה  ו  ולהנות ממנה.משתוקק יותר לעשות את המצווה  

  .כי תלמוד תורה כנגד כולם כולם,מ גדולה ההיא 
גדולה:  ו  4 שאלה  מתעוררת  והר"ן  הגר"א  דברי  מתוך    איננואנו    אם אכן 

,  ומשתוקקים לדביקות בה' וללימוד התורהואיננו כוספים    כך   כל   מתענגים
 . הבאים בפרקים בעז"ה נעסוק בכך ?  אצלינו חסר  מה

 הקב"ה? כיצד נגיע לאהבת
 יפרק 
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ישרים דרכי השם
ישרים דרכי השם שליט"איונתן אבר הרה"ג רבי מהמשגיח 

 התשפ" השבועותחג 
  

 "תנו עוז לאלוקים"
 במתן תורה שקבלנו עולם  ה על כח ההשפעה  

 

 

זה, נלמד כמה קטעים מתוך   'דרך עץ    של הרמח"ל  חיבורו במאמר 
  - שיש לאדם להשפיע על הנהגת העולם כולו   העוסקים בכח , חיים'ה

 .על ידי לימוד התורה

 "תנו עוז לאלוקים" 
 אומר הרמח"ל: 

  כח   הנותנת  שהיא,  כידוע",  עוז"  הנקראת  היא  התורה  "הנה
 ".  עוז לאלהים תנו" בסוד לקדושה

בהמשך הפרק נביא את דברי הנפש החיים )שער א' פרק ג'( המסביר  
לאלוקים' עוז  'תנו  המושג  כל   ,את  מהלך  התורה,  נתינת  מאז  כי 

הבריאה הוא, שההשפעה ונתינת הכוח ל'פמליה של מעלה' היא על  
 ידי לימוד התורה וקיום המצוות כאן בעולם הזה. 

את   ולתקן  'להפעיל'  צריך  האדם  בעולם:  האדם  של  תפקידו  וזהו 
הבריאה כולה על ידי מעשיו. כל מה שקורה בעולם כולו עובר דרך  

 .  1פעולותיו של האדם 

 לימוד תורה במעי אימו 
במעי    'עובר'שכאשר האדם    מתוך כך, הרמח"ל מסביר את דברי חז"ל

אותה  אימו מלמדים אותו את התורה כולה וכשהוא נולד משכיחים  
 להשכיחה? , ובשביל מה צריך  ללמדו . וצריך להבין: מה העניין  ממנו 

כי  הוא,  הקודמים  בקטעים  הרמח"ל  מבאר  אותם  מהיסודות  אחד 
תכלית בריאת האדם היא בכדי שהוא יוכל להתגבר על יצרו, והדרך 
לעשות זאת היא על ידי לימוד התורה. כדי שלאדם יהיה כח להתגבר 
על יצרו, צריך שתהיה לנשמתו כח להתגבר על היצר. וצריך 'רשימה'  

 מסוימת של התורה: 
  וזה   , כולה  התורה   כל  אותו  מלמדים  נולד  שהאדם  קודם   והנה
  מכל   כלולה  שתהיה  בגוף  שתיכנס  קודם  לנשמתו  כח  לתת

 ; כראוי  הקדושה מדריגות כל לתקן התורה

מד במעי אימו, התורה נמצאת שהאדם שוכח את התורה של  למרותו 
זו   אצלו 'בכח' האדם    ,ויש לה השפעה על נשמתו. אילולא השפעה 

 להתגבר על יצרו. לא היה יכול 

 בא מלאך ומשכחו 
ממשיך הרמח"ל ואומר, כי הסיבה שמשכיחים מן האדם את התורה 

 שלמד במעי אימו, היא בכדי שתישאר לו בחירה. 
  ליצר   מקום  לתת  כדי  וזה.  ומשכחו  מלאך  בא  לעולם  בצאתה  אבל

 . בו להתאחז

 
פי    1 נברא על  כולו  והעולם  'עולם קטן',  הוא  צורת ההשפעה היא, מכיון שהאדם 

הוא ואורייתא וישראל חד    'איסתכל באורייתא וברא עלמא', ו'קודשא בריך  -התורה  
כפי שלמדנו    הוא'. וממילא הקב"ה מסר את השליטה על כל העולם כולו לידינו.  

ידי פעולותיו, פועלת באופן פרטי על   מדברי רמח"ל בדרך ה', השפעת האדם על 

זהו יסוד חשוב: אילו האדם היה שקוע בתורה כל כולו, היצר לא היה  
יכול להיאחז בו. אילו הלימוד שלמד האדם במעי אימו היה נשאר בו 
גם אחר שנולד, התורה הייתה נכנסת לגופו כאשר נשמתו מתחברת  

 הוא לא היה חוטא.  -אליו 
  כמו  להיות  שב  והיה,  הקדושה  מכח  נגרש  היה  -כן    לא  שאם

 . שזכרנו ההשבתה תיקון נעשה היה לא וגם, מלאך

הבריאה  מתכליות  אחת  דבריו שם,  בתחילת  הרמח"ל  שביאר    וכפי 
ההתגברות על היצר והשבתת ה'סיטרא אחרא' מן העולם. בכדי   ,היא

לקיים זאת, צריך שהאדם יפעל מתוך 'בחירה'. אם לאדם אין אפשרות 
אשר נעשה על ידי ההתגברות    -ובחירה האם לחטוא, תיקון העולם  

 איננו יכול להיעשות.  -על היצר  
 מסיים הרמח"ל:   

,  עליו  שולטת  אחרא  -  והסיטרא  התורה  אור  בו  נסתם  אז  כן  על
 . שלו הערלה שני נקרא וזה

דהיינו, שבשנותיו הראשונות של האדם, עד אשר הוא נעשה לבן דעת  
הם נקראים שנות ערלה, שהם שנים    -ומתחיל להיות שקוע בתורה  

צריך   האדם  הבחירה,  כח  ידי  על  באדם.  שולט  בעיקר  היצר  אשר 
 להתגבר על יצרו ולגרש מתוכו את שליטת היצר. 

 השפעה בכל העולמות 
כפי שאומר הרמח"ל, התורה היא הנותנת כח לקדושה, ועל כן רק על 

 ידי השפעת התורה על האדם הוא יוכל להתגבר על יצרו. 
הנפש החיים בשער א' )פרק ג'(, כאשר הוא מבאר את עניין בריאת  

את   בהרחבה  מסביר  אלוקים',  ב'צלם  עוז עניין  האדם  "תנו 
 . הוא כותב כך:2לאלוקים"

  רבי   על  והשליטו  האדם  את  יתברך  הוא  ברא  כביכול  זה  בדמיון  כן
 . מספר אין ועולמות כחות  רבוון

הזה ישנם עולמות אין מספר. הכוונה  ־נקדים, כי כידוע מעל לעולם
שמשתלשל ויורד עד לעולם היא, כי ישנו מציאות של עולם רוחני,  

העולם הגשמי ביותר. הקב"ה נתן לאדם    - העולם הנמוך ביותר    ,הזה
 כוחות לשלוט על כל העולמות כולם.

נביא משל אשר דרכו ישנה קצת תפיסה בעניין הזה: כאשר מפעילים  
כאשר   מתבצעת  הפעולה  רחוק,  שלט  ידי  על  חשמליים  מכשירים 

אדום. גלים אלו נהפכים   אאינפרלחיצה על השלט מפעילה גלים של  
העולם   של  המציאות  כך  אחרים.  דברים  שמפעילה  ל"מציאות" 
הרוחני מתגשמת למציאות של עולם גשמי. ובדרך זו האדם משפיע  
על  האחראי  יהיה  הבריאה, שהאדם  מטרת  וזוהי  העולמות.  כל  על 

 הנהגת העולמות כולם. 

אריכות בבכ"ז  במה שהתבאר  )עי'    נשמתו של האדם ובאופן כללי על כל העולם כולו.
 (".תורת המידות"מאמרי ב
זהו נושא יסודי, כי פעמים אנו מקטינים את עצמינו בנושא של לימוד התורה. עלינו    2

 לדעת כי לימוד התורה של האדם משפיע על כל העולמות כולם. וכפי שיתבאר.
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מעמד הר סיני - כנסת ישראל כחתן וככלה
במעמד הר סיני וקבלת התורה מצינו ב’ בחינות לכנסת ישראל, 

האחד בתורת כלה והשני בתורת חתן. 

רש”י על הפסוק בפרשת יתרו ]שמות י”ט, י”ז[ ‘ויוצא משה את 
העם לקראת האלוקים וגו’ וז”ל מגיד שהשכינה יצאת לקראתם 
כחתן היוצא לקראת הכלה, וזה שנאמר ה’ מסיני בא, ע”כ. והיינו 

הקב”ה הוא בחינת חתן ואילו כלל ישראל בחינת כלה.

וכשחטאו ישראל בחטא העגל היו כסוטה שזינתה תחת בעלה 
כמש”כ רש”י פרשת כי תצא ]שמות ל”ב, כ[ וכדאיתא בע”ז דף 
מ”ד ע”א נתכוין לבודקן כסוטות, ובש”ס גיטין דף ל”ו ע”ב ‘עלובה 
כלה שזינתה בקרב חופתה, ופרש”י בעוד שכינה וישראל בסיני.

וברש”י פרשת כי תשא ]ל”ד, א[ דכלל ישראל הם ארוסתו של 
הקב”ה והלוחות הם הכתובה, יעו”ש[.

בשטמ”ק כתובות דף ז’ ע”ב בברכת ‘המקדש עמו ישראל ע”י 
חופה וקידושין’ פירש דקאי על החופה בשעת מתן תורה דהקב”ה 

כפה עליהם הר כגיגית, והקידושין היינו התורה שקיבלו.

ומכל זה נשמע דכנסת ישראל היא הכלה, ונכנסו לחופה עם 
הקב”ה כביכול.

ומצד שני מכמה מקומות נשמע דכנסת ישראל הוא צד החתן, 
כדיבואר.

בדברים ]ל”ג, ד[ תורה צוה לנו משה מורשה קהילת יעקב, ואמרו 
חז”ל בסנהדרין נ”ט ובפסחים דף מ”ט ע”ב ‘אל תקרי מורשה אלא 
מאורסה’, ומבואר דכנסת ישראל היינו החתן והתורה היא הכלה 
אשר מאורסת לישראל, ואילו הקב”ה זהו אב הכלה כמו שאמרו 
בשמות רבה ל”ג, א במשל דמלך שהיתה לו בת יחידה וכו’ וכל 
מקום שהולכים אני הולך עמה בית אחד עשו לי שאדור בתוכה 

שנאמר ועשו לי מקדש.

ולכאורה צ”ת האם כלל ישראל נדונים ככלה או כחתן, וצ”ת.

ותרווייהו  המה  בחינות  ב’  דבאמת  נראה,  הדברים  וביסוד 
איתנייהו בהו, כנסת ישראל יש בו צד חתן ויש בו צד כלה, כלפי 
הקב”ה כנסת ישראל היא הכלה וזהו שבחר בנו מכל האומות, אכן 
כלפי התורה שניתן לישראל, כנסת ישראל הוא החתן והתורה 
מאורסה לקהילת יעקב. ובמעמד הר סיני נתקיים כניסת כנסת 
ישראל לחופה עם הקב”ה ועוד נתקיים אירוסין דכנסת ישראל 
הוא.  חד  וישראל  אורייתא  הוא  בריך  קודשא  וזהו  התורה,  עם 
]והיינו מלבד המבואר בנפש החיים בכמה מקומות דע”י העסק 
והחיבור לתורה היא היא החיבור להקב”ה והדבוק בתורתו דבוק 
בו יתברך ומתקיים בזה קודשא בריך הוא ואוריתא וישראל חד 

הוא כדלקמן[

· · ·
ב’  העומר  ספירת  בימי  עלינו  המוטלת  העבודה  בענין  מצינו 

דרכי עבודה מדברי רבותינו.

מחד גיסא כבר נודע מדברי הסבא מקלם דימי העומר מיוחדים 
לעבודת מ”ח קניני תורה וכל יום מ”ח היו עוסקים בשער אחד 

ליום, וביום מ”ט היו מחברים כל המ”ח מידות לאחת. 

וכבר קדמו במהר”ל בדרוש על התורה דביאר דימי הספירה 
כנגד מ”ח קניני תורה מלבד יום היתר החדש שהוא יום ההכנה 
לקמח דצריך בשביל התורה דאינו בכלל ההכנה דהמ”ח קניני 
תורה, וזהו כדברי הסבא מקלם ורק לענין יום המ”ט יש כאן ב’ 
אופנים לדעת המהר”ל יום הראשון דהקמח לתורה אינה בחשבון 
כלל  על  חזרה  הוא  הרי  אחרון  יום  מקלם  הסבא  לדעת  ואילו 

המידות.

ויסוד הדברים עפ”ד החינוך מצוה ש”ו ועד”ז בלבוש סי’ תפ”ט 
ס”א והיינו ההשתוקקות למתן תורתינו, וברוקח ה’ פסח סי’ רצ”ד 
אלוקים  ודעת  ה’  יראת  תבין  לאז  יזכה  זו  ספירה  מתוך  והיינו 

תמצא.

ומאידך מצינו ברבותינו דרך אחרת בעבודת ימים אלו. 

האור החיים פ’ אמור כ”ג , ט”ו על הפסוק וספרתם לכם וגו’, 
’לכם‘ לצד שיצו ה’ לספור שבע שבתות, ואמרו ז”ל כי לצד שהיו 
בטומאות מצרים, ורצה ה’ להזדווג לאומה זו, דן בה משפט נדה 
שדינה לספור ז’ נקיים, וצוה שיספרו ז’ שבועות ואז יהיו מוכשרים 
וספרתם  כאן  הכתוב  מאמר  והוא  וכו’  לחופה  כלה  להכניסתם 
לכם’, פירוש סיבת ספירה זו היא לסיבתכם לטהרתכם,וכו’, ע”כ. 

ומקורו מהזוהר.

ועד”ז כתב בעל העקידה שער ס”ז והיינו ענין הטהרה מטומאתם 
וזהו עבודת ’הטהר ליבנו‘ בימים אלו.

ימי  עבודת  עיקר  בכל  חלוקים  מהלכים  ב’  כאן  יש  ובפשוטו 
הספירה אי משום עבודת הקניני תורה או משום עבודת הטהרה 
והיינו להפקיע טומאת הגוף והלב להיות מוכשרים להכנס לחופה. 

אמנם נראה דתרוויהו איתנייהו בהו כדיבואר.

· · ·
שבועי.]מנחות  למימני  ומצוה  יומי  למימני  מצוה  אביי  אמר 
דף ס”ו ע”א[ וכן קי”ל מצוה לספור הימים וכן לספור השבועות 
תמימיות  שבתות  ‘שבע  וכן  יום‘  חמישים  ’תספרו  בזה  ומקיים 

תהיינה’.

שפירא  משה  ר’  המופלא  הגאון  מו”ר  זה  בענין  עמד  וכבר 
זצ”ל דיש לעיין ביסוד ענין הספירה, דבעינן להגיד סכום הימים 
ובנוסף לכך לספור השבועות, הדבר הזה לא התבאר היטב על 
ידי רבותינו, מה הענין בדבר, איזה טעם במצוה המיוחדת הזאת 
’מצוה למימני יומי ומצוה למימני שבועי‘, אלו לא שני מנינים, 
אלא זה מנין אחד שמתפצל לשנים, מה הטעם למנותם את זה 
וגם את זה, הרי ברור לגמרי כבר מכח ספירת הימים המנין דימי 

הספירה ומה נוסף בענין השבועות, וצ”ת.

שיעורי הגאון רבי עקיבא מדלוב שליט"א

עטרת המועדים

 2 

כל   הנהגת  את  מפעיל  האדם  כיצד  ומסביר  החיים  הנפש  ממשיך 
 העולמות: 
  פרטי  כל  י"עפ  אותם  והמנהיג  המדבר  הוא  שיהא  בידו  ומסרם
  לטוב  הן  הנהגותיו סדרי וכל  ומחשבותיו ודבוריו מעשיו תנועות

 . ו"ח להיפך או

ישנה השפעה בכל העולמות מכל דבר שעושה האדם. נביא לכך את  
השפעת הצדיק על העולם:  כח  ל  ,משלו של הרמב"ם במורה נבוכים

ישנו גלגל ענק, נניח בקוטר של עשרה קילומטרים. אם נסובב  כאשר  
יכול להסתובב   הגלגל  בלבד,  בסנטימטר אחד  במרכזו,  הגלגל,  את 
סיבוב של קילומטר! כך פעולה קטנה משפיעה השפעה אדירה בכל  

 העולמות. 
לדוגמא: באופן עקרוני, יתכן שמעשה של אדם המניח תפילין, יכול 

להביא לפיצוצים של גלאקסיות הפולטות אנרגיות עצומות. כמו כן,   
מביא לצונאמי שישטוף ערים    ,אדם המפסיק באמצע לימודו שיתכן  י

כולם,   שלימות. העולמות  בכל  משפיעה  האדם  של  פעולה  כל  כי 
 והשפעה זו חוזרת ויורדת לעולם בצורה גשמית מסוימת.

  כח   ונותן  מקיים  הוא  הטובים  ומחשבותיו  ודבוריו  במעשיו  כי
  קדושה   בהם   ומוסיף  הקדושים  עליונים  ועולמות  כחות   בכמה

 שמים  לנטוע'  גו  בפיך  דברי  ואשים"(  א"נ'  ישעי)  ש"כמ  ,ואור
  המה   כי  ,בוניך  אלא  בניך  תקרא  אל  :ל"ז  וכמאמרם.  "ארץ  וליסוד

  בהם   ונותנים  ,בנינו  המסדר  כבונה   םהעליוני  עולמות  המסדרים
  לא   אשר  ומחשבותיו  דבוריו   או  מעשיו  י"ע  ,ו"ח  ובהיפוך  ,כח  רב

 הקדושים  עליונים  ועולמות  כחות  כמה  ל"ר  מהרס  הוא  ,טובים
  או '.  וגו  "ומחריביך  מהרסיך"  (ט"מ  שם)  ש"כמ.  ושיעור  ערך  לאין

  זה   לעומת  כח  ומוסיף.  ו"ח  וקדושתם   אורם   מקטין  או  מחשיך
   .ל"ר  הטומאה במדורות

לפעול, מלכתחילה כך ברא הקב"ה את העולם; הבורא הניח לאדם  
 והשפעת הבורא תהיה כפי מה שיעשה האדם. 

 צלם אלוקים 
ו  זו ברא הקב"ה,  הוא ממשיך ומחייה את העולם    ופן זהבאמערכת 

היא  הבורא  הנהגת  ורגע.  רגע  'בעל   ,בכל  להיות  לאדם  נתן  שהוא 
והחוק  הבית'. כלומר, הקב"ה פועל לפי החוקים שהוא ברא לעולם,  

 מפעיל את ההשפעה. זה ששהאדם הוא  -שהוא קבע 
  בצלם   כי"  ,'גו  "אלקים  בצלם  בצלמו   האדם  את  אלקים  ויברא"  זהו

 בעל   האלקים  הוא  שמו  ברךית  שהוא  שכמו'.  וגו  "עשה  אלקים
  רגע   כל  ומנהיגם  ומסדרם  ,כולם  העולמות  בכל  הנמצאים  הכחות
 כרצונו, 

 של  והסוגר  הפותח  הוא  שיהא  האדם  את  יתברך  רצונו  השליט  כן
  הנהגותיו  סדרי  פרטי  כל  י"עפ  ועולמות  כחות  רבואות  אלפי  כמה
 מעשיו  של  העליון   שרשו  כפי  ממש  ורגע  עת  בכל  עניניו  בכל

 . כביכול שלהם כח הבעל  כ"ג הוא כאלו ומחשבותיו ודבוריו

 האדם הוא בעל הכח, בכל העולם כולו. הפירוש 'צלם אלוקים';  זה
הרמח"ל מאריך בספר דרך ה', כי בזמן בריאת העולם מסר הקב"ה  
את הכוח הזה לאדם הראשון, ואחריו כח זה נמסר רק ליחידים. אך  

; על פי מעשיהם של כלל ישראל  כלל ישראל מ'מתן תורה' זה נמסר ל
 .3יתנהגו כל העולמות כולם 

'כפי   ואדם היא  כי השפעת כל אדם  ]בתוך הדברים כותב הנפה"ח, 
שורשו העליון'. זאת מפני שלכל אדם ואדם ישנו שורש נשמה אשר 
כך   גבוה,  יותר  ממקום  נשמתו  ששורש  ככל  שונה.  מעולם  מגיעה 

 האדם ישפיע יותר על כל הבריאה.   
דוגמא לכך: בספר החזיונות מסופר, כי מהרח"ו שאל את האריז"ל,  
מדוע איננו מקבל תשובות בשאלת חלום. השיב לו האר"י, כי נשמתו  

 היא מעל עולם החלומות.[ 

 תלויה בכלל ישראל כולו הנהגת העולם 
ממשיך הנפה"ח ומביא את דברי הזוה"ק, כי לעתיד לבוא כאשר באים 
תלויה   כולה  ההנהגה  כל  כי  ישראל,  כלל  ועל  ה'  על  יבואו  ה',  על 

 במעשי עם ישראל.
  בשם   ע"ר  :'(גו  כח  בלא  וילכו  בפסוק)  רבתי  באיכה  ל"ז  ואמרו

 כח  מוסיפין  מקום  של  רצונו  עושין  שישראל  בזמן  אומר:  ס"ריב
 שאין   ובזמן.  "חיל  נעשה  באלקים"  א"כד  מעלה,  של  בגבורה
  של   גדול  כח  מתישין  כביכול,  מקום,  של  רצונו  עושין  ישראל
 נ"ב  דחובי  ק"בזוה  מ"ובכ'.  גו  "תשי  ילדך  צור "  דכתיב  מעלה,
. לאלקים עוז  תנו  ה"וזש. ל"כנ להיפך וכן'. כו לעילא פגימו עבדין

  בעאן   כד '  ה  על  להתיצב'  גו  ויבאו  היום  ויהי  בא  פ"ר  ובזוהר
  כד   דהא.  קיימין  ודאי'  ה  על  דישראל  עובדין  אינון  על  לקיימא
.  ה"דקב  חילא  מתישין  כביכול  כשרן  דלא  עובדין  עבדין  ישראל

  כתיב   ד"וע.  ה "לקב  וחילא  תוקפא  יהבין  דכשרן  עובדין  עבדין  וכד
  וכן .  לאלקים   אמר  ולכן.  דכשרן  בעובדין  במה  לאלקים  עז  תנו

 . ל"וכנ כולם הכחות בעל' שפי. חיל נעשה באלקים

ניגש עם התפיסה הזו להב כי אין    נתכאשר  נבין,  מעשי ה' בעולם, 
'. כי שואההאת  'מדוע הקב"ה עשה    מו מקום לטענות על הקב"ה, כ

מעשי    -  שלנו של המעשים    תוצאהכל מה שקורה בעולם כולו הוא  
 עם ישראל.

  רבי   ואיתימא  זירא  רבי  אמר"זהו הביאור בדברי הגמ' בברכות )ה.(:  
  בשר   מדת  הוא  ברוך  הקדוש  כמדת  שלא  וראה  בא:  פפא  בר  חנינא

  ולוקח   עצב  מוכר,  לחבירו   חפץ  מוכר  אדם  -  ודם  בשר  מדת,  ודם
,  ושמח  לישראל  תורה  להם  נתן   -  כן  אינו   הוא  ברוך  הקדוש  אבל;  שמח

רא  ודברי הגמ     .  "תעזובו   אל  תורתי  לכם  נתתי  טוב  לקח  כי:  שנאמר
לכאו  הללו  כי  ביאור,  נחסר צריכים  כי  הוא  עצב  ש'מוכר'  הסיבה   '

לא   הקב"ה  התורה,  את  לנו  נתן  הקב"ה  כאשר  ואילו  החפץ.  ממנו 
וכך גם במנהג בשר ודם איננו עצב כאשר אדם  הרי    ;נחסר בכלום. 

ההסבר חבירו.   את  מלמד  את    הוא  לנו  נתן  הקב"ה  שכאשר  הוא, 
התורה, הוא מסר לנו את ההנהגה והאחריות על כל הבריאה כולה. 

. ]אף שבוודאי יש לבורא 4וממילא, הוא כביכול כבר איננו בעל הבית
תורה   מתן  האופן של  מצד  מקום,  מכל  החוקים,  את  לשנות  יכולת 

 האחריות היא בידינו[.

 להתרגל למחשבה...
שלנו   ופעולה  פעולה  כל  כיצד  ותופסים  רואים  היינו  שאם  בוודאי 
משפיעה על כל העולם כולו, היינו רודפים אחר המצוות ומתרחקים  
אלו  רגעים  כך.  על  ולחשוב  להתרומם  וצריך  מעבירות.  לחלוטין 
בעולם,  אדירה  השפעה  להם  יש  האמונה  בענייני  מהרהר  שאדם 

 וממילא הם משפיעים עליו בעצמו.
צריך להתרגל למחשבה הזו: אנו מורגלים לחשוב כי יש 'בעל הבית'  
ואנו צריכים לעשות את מה שהוא אומר. אך   לעולם, והוא הבורא, 

הו  אומר  שהבורא  הדבר  שלמדנו,  הבית  א:כמו  הבעל  כי    "! "אתה 
העולם  על  יש שליטה  דהיינו, שלאדם  אלוקים,  בצלם  נברא  האדם 

 שהאדם ינהג. כולו, והבורא יתנהג עם האדם כפי  
אבל צריך להזהיר, כי אלו הן מסוגי המחשבות אשר אנו איננו בדרגה 
מספיק גבוהה בכדי לחיות עימם כל הזמן. אין לנו את הכלים לקלוט  

אך צריך להתרגל למחשבות אלו. הצורה להתרגל היא על ידי    .אותם
 .5מחשבות באופן של 'רצוא ושוב' 

ישראל   לכלל  יש  כי  נבין  התורה,  ולימוד  התורה,  על  זו  בהשקפה 
על כל העולם כולו. ובכך ייגש אדם ללימוד בצורה מרוממת,    אחריות 

ת להיות  תפיסה  את    כםחלמיד  ויקבל  ולהוציא  התורה,  בכל שטחי 
. לכוחותיו מן הכח אל הפוע

 

 
תפיסה זו, היא הדבר היחיד שיכול לתת גאווה לאדם. ודרך כך אולי גם לקבל ענווה    3

 ופחד מהעובדה שהעולם כולו תלוי במעשיו שלו.
כך מבאר בהגהות רא"מ הורוויץ )שם(: "דבנתינת התורה מסר גם הנהגת עולמו.    4

 וא"כ הויא דומיא דמסירת חפץ".

ישנו סיפור, אשר בוודאי העיקרון שבו נכון: צדיק אחד התפלל וביקש לקבל את    5
ו, הוא מייד נפל על הארץ והתחיל תהיראת שמים של הרמב"ם. כאשר נענתה בקש

לרעוד... כי אדם אשר איננו ברמה של הרמב"ם, ואין לו את הכלים של הרמב"ם, אם  
יוכל   לא  הוא  וכדו',  תמיד"  לנגדי  ה'  ב"שויתי  הרמב"ם  של  ההשגה  את  לו  תהיה 

 לתפקד כלל.
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מעמד הר סיני - כנסת ישראל כחתן וככלה
במעמד הר סיני וקבלת התורה מצינו ב’ בחינות לכנסת ישראל, 

האחד בתורת כלה והשני בתורת חתן. 

רש”י על הפסוק בפרשת יתרו ]שמות י”ט, י”ז[ ‘ויוצא משה את 
העם לקראת האלוקים וגו’ וז”ל מגיד שהשכינה יצאת לקראתם 
כחתן היוצא לקראת הכלה, וזה שנאמר ה’ מסיני בא, ע”כ. והיינו 

הקב”ה הוא בחינת חתן ואילו כלל ישראל בחינת כלה.

וכשחטאו ישראל בחטא העגל היו כסוטה שזינתה תחת בעלה 
כמש”כ רש”י פרשת כי תצא ]שמות ל”ב, כ[ וכדאיתא בע”ז דף 
מ”ד ע”א נתכוין לבודקן כסוטות, ובש”ס גיטין דף ל”ו ע”ב ‘עלובה 
כלה שזינתה בקרב חופתה, ופרש”י בעוד שכינה וישראל בסיני.

וברש”י פרשת כי תשא ]ל”ד, א[ דכלל ישראל הם ארוסתו של 
הקב”ה והלוחות הם הכתובה, יעו”ש[.

בשטמ”ק כתובות דף ז’ ע”ב בברכת ‘המקדש עמו ישראל ע”י 
חופה וקידושין’ פירש דקאי על החופה בשעת מתן תורה דהקב”ה 

כפה עליהם הר כגיגית, והקידושין היינו התורה שקיבלו.

ומכל זה נשמע דכנסת ישראל היא הכלה, ונכנסו לחופה עם 
הקב”ה כביכול.

ומצד שני מכמה מקומות נשמע דכנסת ישראל הוא צד החתן, 
כדיבואר.

בדברים ]ל”ג, ד[ תורה צוה לנו משה מורשה קהילת יעקב, ואמרו 
חז”ל בסנהדרין נ”ט ובפסחים דף מ”ט ע”ב ‘אל תקרי מורשה אלא 
מאורסה’, ומבואר דכנסת ישראל היינו החתן והתורה היא הכלה 
אשר מאורסת לישראל, ואילו הקב”ה זהו אב הכלה כמו שאמרו 
בשמות רבה ל”ג, א במשל דמלך שהיתה לו בת יחידה וכו’ וכל 
מקום שהולכים אני הולך עמה בית אחד עשו לי שאדור בתוכה 

שנאמר ועשו לי מקדש.

ולכאורה צ”ת האם כלל ישראל נדונים ככלה או כחתן, וצ”ת.

ותרווייהו  המה  בחינות  ב’  דבאמת  נראה,  הדברים  וביסוד 
איתנייהו בהו, כנסת ישראל יש בו צד חתן ויש בו צד כלה, כלפי 
הקב”ה כנסת ישראל היא הכלה וזהו שבחר בנו מכל האומות, אכן 
כלפי התורה שניתן לישראל, כנסת ישראל הוא החתן והתורה 
מאורסה לקהילת יעקב. ובמעמד הר סיני נתקיים כניסת כנסת 
ישראל לחופה עם הקב”ה ועוד נתקיים אירוסין דכנסת ישראל 
הוא.  חד  וישראל  אורייתא  הוא  בריך  קודשא  וזהו  התורה,  עם 
]והיינו מלבד המבואר בנפש החיים בכמה מקומות דע”י העסק 
והחיבור לתורה היא היא החיבור להקב”ה והדבוק בתורתו דבוק 
בו יתברך ומתקיים בזה קודשא בריך הוא ואוריתא וישראל חד 

הוא כדלקמן[

· · ·
ב’  העומר  ספירת  בימי  עלינו  המוטלת  העבודה  בענין  מצינו 

דרכי עבודה מדברי רבותינו.

מחד גיסא כבר נודע מדברי הסבא מקלם דימי העומר מיוחדים 
לעבודת מ”ח קניני תורה וכל יום מ”ח היו עוסקים בשער אחד 

ליום, וביום מ”ט היו מחברים כל המ”ח מידות לאחת. 

וכבר קדמו במהר”ל בדרוש על התורה דביאר דימי הספירה 
כנגד מ”ח קניני תורה מלבד יום היתר החדש שהוא יום ההכנה 
לקמח דצריך בשביל התורה דאינו בכלל ההכנה דהמ”ח קניני 
תורה, וזהו כדברי הסבא מקלם ורק לענין יום המ”ט יש כאן ב’ 
אופנים לדעת המהר”ל יום הראשון דהקמח לתורה אינה בחשבון 
כלל  על  חזרה  הוא  הרי  אחרון  יום  מקלם  הסבא  לדעת  ואילו 

המידות.

ויסוד הדברים עפ”ד החינוך מצוה ש”ו ועד”ז בלבוש סי’ תפ”ט 
ס”א והיינו ההשתוקקות למתן תורתינו, וברוקח ה’ פסח סי’ רצ”ד 
אלוקים  ודעת  ה’  יראת  תבין  לאז  יזכה  זו  ספירה  מתוך  והיינו 

תמצא.

ומאידך מצינו ברבותינו דרך אחרת בעבודת ימים אלו. 

האור החיים פ’ אמור כ”ג , ט”ו על הפסוק וספרתם לכם וגו’, 
’לכם‘ לצד שיצו ה’ לספור שבע שבתות, ואמרו ז”ל כי לצד שהיו 
בטומאות מצרים, ורצה ה’ להזדווג לאומה זו, דן בה משפט נדה 
שדינה לספור ז’ נקיים, וצוה שיספרו ז’ שבועות ואז יהיו מוכשרים 
וספרתם  כאן  הכתוב  מאמר  והוא  וכו’  לחופה  כלה  להכניסתם 
לכם’, פירוש סיבת ספירה זו היא לסיבתכם לטהרתכם,וכו’, ע”כ. 

ומקורו מהזוהר.

ועד”ז כתב בעל העקידה שער ס”ז והיינו ענין הטהרה מטומאתם 
וזהו עבודת ’הטהר ליבנו‘ בימים אלו.

ימי  עבודת  עיקר  בכל  חלוקים  מהלכים  ב’  כאן  יש  ובפשוטו 
הספירה אי משום עבודת הקניני תורה או משום עבודת הטהרה 
והיינו להפקיע טומאת הגוף והלב להיות מוכשרים להכנס לחופה. 

אמנם נראה דתרוויהו איתנייהו בהו כדיבואר.

· · ·
שבועי.]מנחות  למימני  ומצוה  יומי  למימני  מצוה  אביי  אמר 
דף ס”ו ע”א[ וכן קי”ל מצוה לספור הימים וכן לספור השבועות 
תמימיות  שבתות  ‘שבע  וכן  יום‘  חמישים  ’תספרו  בזה  ומקיים 

תהיינה’.

שפירא  משה  ר’  המופלא  הגאון  מו”ר  זה  בענין  עמד  וכבר 
זצ”ל דיש לעיין ביסוד ענין הספירה, דבעינן להגיד סכום הימים 
ובנוסף לכך לספור השבועות, הדבר הזה לא התבאר היטב על 
ידי רבותינו, מה הענין בדבר, איזה טעם במצוה המיוחדת הזאת 
’מצוה למימני יומי ומצוה למימני שבועי‘, אלו לא שני מנינים, 
אלא זה מנין אחד שמתפצל לשנים, מה הטעם למנותם את זה 
וגם את זה, הרי ברור לגמרי כבר מכח ספירת הימים המנין דימי 

הספירה ומה נוסף בענין השבועות, וצ”ת.

שיעורי הגאון רבי עקיבא מדלוב שליט"א
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מעמד הר סיני - כנסת ישראל כחתן וככלה
במעמד הר סיני וקבלת התורה מצינו ב’ בחינות לכנסת ישראל, 

האחד בתורת כלה והשני בתורת חתן. 

רש”י על הפסוק בפרשת יתרו ]שמות י”ט, י”ז[ ‘ויוצא משה את 
העם לקראת האלוקים וגו’ וז”ל מגיד שהשכינה יצאת לקראתם 
כחתן היוצא לקראת הכלה, וזה שנאמר ה’ מסיני בא, ע”כ. והיינו 

הקב”ה הוא בחינת חתן ואילו כלל ישראל בחינת כלה.

וכשחטאו ישראל בחטא העגל היו כסוטה שזינתה תחת בעלה 
כמש”כ רש”י פרשת כי תצא ]שמות ל”ב, כ[ וכדאיתא בע”ז דף 
מ”ד ע”א נתכוין לבודקן כסוטות, ובש”ס גיטין דף ל”ו ע”ב ‘עלובה 
כלה שזינתה בקרב חופתה, ופרש”י בעוד שכינה וישראל בסיני.

וברש”י פרשת כי תשא ]ל”ד, א[ דכלל ישראל הם ארוסתו של 
הקב”ה והלוחות הם הכתובה, יעו”ש[.

בשטמ”ק כתובות דף ז’ ע”ב בברכת ‘המקדש עמו ישראל ע”י 
חופה וקידושין’ פירש דקאי על החופה בשעת מתן תורה דהקב”ה 

כפה עליהם הר כגיגית, והקידושין היינו התורה שקיבלו.

ומכל זה נשמע דכנסת ישראל היא הכלה, ונכנסו לחופה עם 
הקב”ה כביכול.

ומצד שני מכמה מקומות נשמע דכנסת ישראל הוא צד החתן, 
כדיבואר.

בדברים ]ל”ג, ד[ תורה צוה לנו משה מורשה קהילת יעקב, ואמרו 
חז”ל בסנהדרין נ”ט ובפסחים דף מ”ט ע”ב ‘אל תקרי מורשה אלא 
מאורסה’, ומבואר דכנסת ישראל היינו החתן והתורה היא הכלה 
אשר מאורסת לישראל, ואילו הקב”ה זהו אב הכלה כמו שאמרו 
בשמות רבה ל”ג, א במשל דמלך שהיתה לו בת יחידה וכו’ וכל 
מקום שהולכים אני הולך עמה בית אחד עשו לי שאדור בתוכה 

שנאמר ועשו לי מקדש.

ולכאורה צ”ת האם כלל ישראל נדונים ככלה או כחתן, וצ”ת.

ותרווייהו  המה  בחינות  ב’  דבאמת  נראה,  הדברים  וביסוד 
איתנייהו בהו, כנסת ישראל יש בו צד חתן ויש בו צד כלה, כלפי 
הקב”ה כנסת ישראל היא הכלה וזהו שבחר בנו מכל האומות, אכן 
כלפי התורה שניתן לישראל, כנסת ישראל הוא החתן והתורה 
מאורסה לקהילת יעקב. ובמעמד הר סיני נתקיים כניסת כנסת 
ישראל לחופה עם הקב”ה ועוד נתקיים אירוסין דכנסת ישראל 
הוא.  חד  וישראל  אורייתא  הוא  בריך  קודשא  וזהו  התורה,  עם 
]והיינו מלבד המבואר בנפש החיים בכמה מקומות דע”י העסק 
והחיבור לתורה היא היא החיבור להקב”ה והדבוק בתורתו דבוק 
בו יתברך ומתקיים בזה קודשא בריך הוא ואוריתא וישראל חד 

הוא כדלקמן[

· · ·
ב’  העומר  ספירת  בימי  עלינו  המוטלת  העבודה  בענין  מצינו 

דרכי עבודה מדברי רבותינו.

מחד גיסא כבר נודע מדברי הסבא מקלם דימי העומר מיוחדים 
לעבודת מ”ח קניני תורה וכל יום מ”ח היו עוסקים בשער אחד 

ליום, וביום מ”ט היו מחברים כל המ”ח מידות לאחת. 

וכבר קדמו במהר”ל בדרוש על התורה דביאר דימי הספירה 
כנגד מ”ח קניני תורה מלבד יום היתר החדש שהוא יום ההכנה 
לקמח דצריך בשביל התורה דאינו בכלל ההכנה דהמ”ח קניני 
תורה, וזהו כדברי הסבא מקלם ורק לענין יום המ”ט יש כאן ב’ 
אופנים לדעת המהר”ל יום הראשון דהקמח לתורה אינה בחשבון 
כלל  על  חזרה  הוא  הרי  אחרון  יום  מקלם  הסבא  לדעת  ואילו 

המידות.

ויסוד הדברים עפ”ד החינוך מצוה ש”ו ועד”ז בלבוש סי’ תפ”ט 
ס”א והיינו ההשתוקקות למתן תורתינו, וברוקח ה’ פסח סי’ רצ”ד 
אלוקים  ודעת  ה’  יראת  תבין  לאז  יזכה  זו  ספירה  מתוך  והיינו 

תמצא.

ומאידך מצינו ברבותינו דרך אחרת בעבודת ימים אלו. 

האור החיים פ’ אמור כ”ג , ט”ו על הפסוק וספרתם לכם וגו’, 
’לכם‘ לצד שיצו ה’ לספור שבע שבתות, ואמרו ז”ל כי לצד שהיו 
בטומאות מצרים, ורצה ה’ להזדווג לאומה זו, דן בה משפט נדה 
שדינה לספור ז’ נקיים, וצוה שיספרו ז’ שבועות ואז יהיו מוכשרים 
וספרתם  כאן  הכתוב  מאמר  והוא  וכו’  לחופה  כלה  להכניסתם 
לכם’, פירוש סיבת ספירה זו היא לסיבתכם לטהרתכם,וכו’, ע”כ. 

ומקורו מהזוהר.

ועד”ז כתב בעל העקידה שער ס”ז והיינו ענין הטהרה מטומאתם 
וזהו עבודת ’הטהר ליבנו‘ בימים אלו.

ימי  עבודת  עיקר  בכל  חלוקים  מהלכים  ב’  כאן  יש  ובפשוטו 
הספירה אי משום עבודת הקניני תורה או משום עבודת הטהרה 
והיינו להפקיע טומאת הגוף והלב להיות מוכשרים להכנס לחופה. 

אמנם נראה דתרוויהו איתנייהו בהו כדיבואר.

· · ·
שבועי.]מנחות  למימני  ומצוה  יומי  למימני  מצוה  אביי  אמר 
דף ס”ו ע”א[ וכן קי”ל מצוה לספור הימים וכן לספור השבועות 
תמימיות  שבתות  ‘שבע  וכן  יום‘  חמישים  ’תספרו  בזה  ומקיים 

תהיינה’.

שפירא  משה  ר’  המופלא  הגאון  מו”ר  זה  בענין  עמד  וכבר 
זצ”ל דיש לעיין ביסוד ענין הספירה, דבעינן להגיד סכום הימים 
ובנוסף לכך לספור השבועות, הדבר הזה לא התבאר היטב על 
ידי רבותינו, מה הענין בדבר, איזה טעם במצוה המיוחדת הזאת 
’מצוה למימני יומי ומצוה למימני שבועי‘, אלו לא שני מנינים, 
אלא זה מנין אחד שמתפצל לשנים, מה הטעם למנותם את זה 
וגם את זה, הרי ברור לגמרי כבר מכח ספירת הימים המנין דימי 

הספירה ומה נוסף בענין השבועות, וצ”ת.

שיעורי הגאון רבי עקיבא מדלוב שליט"א
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אשר נראה בזה, דאין כאן מנין אחד שמתפצל לשנים כי אם מנין 

מיוחד של ימים ומנין מיוחד של שבועות, המצוה למנות הימים 

ב’ העבודות דימי הספירה,  והמצוה למנות השבועות הם כנגד 

קניני  כנגד מ”ח  יום’ הם  דילפי’ מ’תספרו חמישים  מנין הימים 

תורה, ואילו מצוה למימני שבועי דילפי’ מ’שבע שבתות תמימות’ 

הם כנגד הז’ נקיים הנדרשים לטהרת ישראל מטומאתם, באופן 

דדברי רבותינו בעבודת ימי הספירה אי משום כנגד מ”ח קניני 

תורה כדרכו של המהר”ל ודעימי’ ואי משום כנגד טהרת ישראל 

כדרכו של האור החיים ודעימי’, מר אמר חדא ומר אמר חדא ולא 

פליגי, כלפי מצות מנין המ”ט ימים הימים כנגד מ”ח קניני תורה, 

ואילו המצוה למימני שבועי זהו בכלל עבודת הטהרה מטומאתם, 

ואופן עבודת ימים אלו הם יחד, ההכנה ע”י קניני תורה עם ענין 

עבודת הטהרה.

ויש להעמיק יותר לפמש”נ דב’ עבודות אלו הם הרי הכנה למעמד 

הר סיני ומתן תורה, וכאמור הרי כנסת ישראל נעשו לכלה ונעשו 

לחתן, כלפי הקב”ה הרי נכנסו לחופה ככלה, וכלפי התורה הרי 

התורה ניתנה ככלה לישראל וכנסת ישראל הוא החתן, וממילא 

נדרשו בזה הן להכנות של חתן והן להכנות של כלה, הכנות דחתן 

זהו המ”ח קניני תורה אשר נדרשים כהכנה לקבלת התורה וקנינה 

וזהו המצוה למימני יומי אשר בזה הוכשר החתן לקראת הכלה, 

ואילו הכנות דכלה זהו הז’ נקיים לצאת מהטומאה להגיע לטהרה 

וכלשון האור החיים רצה הקב”ה להזדווג לאומה זו ציווה שיספרו 

ז’ שבועות ואז יהיו מוכשרים להכניסתם כלה לחופה וכו’. והיינו 

ענין הטהרה כלפי כניסת כנסת ישראל ככלה לחופה. 

באופן דכלפי בחינת חתן ובחינת כלה שנתחדשו לכנסת ישראל 

במעמד הר סיני ומתן תורה, כנגדם ולצורכם נשנו ב’ סוגי הכנות 

ממחרת השבת ועד העצרת, מצוה למימני יומי היינו הכנות דחתן, 

ומצוה למימני שבועי הם הכנות דכלה, וע”י ב’ הכנות אלו נשלם 

הכניסה לחופה ככלה כלפי הקב”ה, וקנין ואירוסין התורה דהיא 

אלו,  הכנות  יחדיו  המה  וכרוכים  החתן,  ישראל  לכנסת  הכלה 

המיוחד  לחיבור  התורה  קניני  עבודת  עם  יחד  הטהרה  עבודת 

ותכלית הכל דקודשא בריך הוא אורייתא וישראל חד הוא.

והנה אף דנתבאר דנתחדשו במעמד הר סיני ב’ ענינים - תורת 

ביניהם  חילוק  דיש  נראה  חז”ל  מדברי  מ”מ  כלה,  ותורת  חתן 

כדיבואר.

לענין חיבור כנסת ישראל להקב”ה לשון חז”ל דנכנסו לחופה 

נשנה  ישראל  כלפי  התורה  לענין  ואילו  נישואין,  תורת  והיינו 

דמאורסה לקהילת יעקב והיינו אירוסין, וצ”ת.

אשר נראה לומר בזה, דהן אמת דניתנה תורה לישראל כארוסה, 

בה  העוסקים  כל  מעתה  ישראל  לכנסת  נתינתה  לאחר  ומ”מ 

מתחדש גדר נישואין לדידהו, ותלי’ בכל אחד ואחד הלומד ועוסק 

בה.

ויסוד הדבר, דהנה אמרו חז”ל פסחים דף מ”ט ע”ב ‘כל העוסק 

בתורה לפני עם הארץ כאילו בועל ארוסתו בפניו שנאמר תורה 

צוה לנו משה אל תקרי מורשה אלא מאורסה. וביאר המהרש”א 

שם שאמרו שהתורה מונחת בקרן זוית וכל הרוצה ליטול יטול 

וכו’, וע”כ דרשוהו מלשון מאורסה כי התורה נמשלה לאשה בכמה 

מקומות ובתחילת נתינתה לישראל הרי היא כארוסה עד שילמדה 

שנעשית לו כאשה וא”כ עם הארץ שאיננו לומד הרי היא נשארת 

לו כארוסתו ות”ח העוסק בה בפניו כו’ וק”ל, ע”כ.

אשר מבואר מדברי המהרש”א דתחילת נתינת התורה כארוסה 

לכלל ישראל, והיא מונחת בקרן זוית וכל הרוצה ליטול על ידי 

הלימוד נעשית לו כאשה וזהו כבר ענין נישואין. והמשמעות דעל 

ידי כל לימוד יש בזה התחדשות של חיבור התורה גופא לעוסק 

בה וכלשון הגמ’ כבועל ארוסתו לפניו.

לחופה  כנכנסו  זהו  עם  מכל  בנו  דבחר  מאי  כלפי  והיינו 

כנישואין ואין זה רק כאירוסין אלא כנישואין דנכנסו לחופה וזהו 

גמר כשלעצמו, אמנם כלפי כנסת ישראל והתורה, הרי התורה 

מאורסה לישראל, ורק מתלי תלי וקאי על ידי לימודה בזה שייך 

חיבור נוסף כנישואין. 

נישואין  ויש להוסיף בזה, דאמנם כלפי התורה מתחדש ענין 

בלימודה והעסק בה, אכן מצינו דאף לענין החיבור עם הקב”ה 

העוסק  יחיד  ו’  דף  בברכות  וכדאיתא  לימודה  ע”י  ביותר  נוסף 

בתורה שכינה כנגדו, וכבר היה הבית הלוי מביא גמ’ זו לעורר כמה 

צריך לחשוב פעמים כשסוגר הגמ’ דהרי בזה הוא מפסיק השכינה 

כנגדו, ולהמבואר יתכן דאף לענין כל עיקר החיבור לתורה דע”י 

סגירת הגמ’ והפסק לימודה מחזירה ממצב נישואין לארוסה.

באופן  דנתבאר דמלבד ב’ ההכנות הנדרשות ליום מעמד הר 

סיני ומתן תורה, אף לאחר מתן תורה הרי גדר הנישואין עם התורה 

מתלי תלי וקאי בכל עיסוקינו בה, וכריבוי העסק בה כן מתקיים 

גמר הנישואין עם תורתינו ובנוסף החיבור לשכינה הקדושה - 

קודשא בריך הוא אורייתא וישראל חד הוא, וכמש”נ.

· · ·
נתבאר דהתורה היא ככלה לכנסת ישראל, דאף דבעלמא הרי 

מקבלת,  בחינת  היא  והאישה  ומשפיע  נותן  בחינת  הוא  הבעל 

לכאורה במה כנסת ישראל הם נותנים ומשפיעים כלפי התורה 

שהיא הכלה הרי כלל ישראל הם רק מקבלי התורה ולא נותנים 

בתורה וצ”ב.

“דעיקר תיקון  יראה בזה עפמש”כ השב שמעתתא בהקדמה 

והשלמת התורה היא על ידי החכמים, ואם אין ת”ח לברר ולתקן 

היה התורה כספר חתום, הת”ח הם הפועלים והמתקנים אותה”, 

עכ”ד.

ונמסר לחכמי התורה ולת”ח  ניתנה התורה מרישא  כן  והיינו 

נתינת התורה לכנסת  והיא היא  ולהשלימה  לקבוע בה לתקנה 

ישראל כחתן רק ע”י העסק בה עיונה וחידושה הוי כגמר נישואין 

 בה, וככל הנתבאר בזה בס”ד.
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 שמחה במתן תורה ה 

ממשמש ובא היום הגדול, יום מתן תורתינו הקדו',    כאשר   א.      

שהאירו באר את ענין היום טוב העצום הזה, על פי מה  נבא ל

הכל שאמרו: " )סח,ב(    את עינינו חז"ל הקדושים בגמ' בפסחים

 –דבעינן נמי לכם  :  רש"יופ  ...",מודים בעצרת דבעינן נמי לכם

זה " יום  ומקובל  שנוח  להראות  ומשתה,  במאכל  בו   שישמח 

" עכ"ל. כלומר לא רק שמחה בלבבות,  לישראל שנתנה תורה בו

כלפי חוץ, לשמוח בו במאכל אלא שמחה שפורצת ומתגלית  

ובמשתה, לקנות את המאכלים הכי טעימים, ואת המשקאות  

הכי אהובים, ממתקים לילדים, ומיני מעדנים למבוגרים, בכדי 

 לבטא את שמחתינו ביום גדול כזה בו אנחנו זוכים לקבל תורה. 

 , מר בריה דרבינאהגמ', על אמורא בשם    מספרת שם  ועוד

שהיה רגיל להתענות בכל ימות השנה, צם בימים וטועם משהו  

מלבד בשבתות,  אפי'  עשה  וכן  בשנה,   בלילות,  ימים  שלשה 

ערב יום הכיפורים עליו אמרו כל האוכל בתשיעי כאילו התענה 

ובחג  כתיב,  ושמחה  משתה  ימי  כי  ובפורים  ועשירי,  תשיעי 

פני שהוא יום שנתנה בו תורה, )וכבר רמזו שגם מתן תורה, מ

אלו השנים שייכים לקבלת תורה, כי ביוה"כ נתנו לוחות שניות 

ובפורים הדר קיבלוה מאהבה בימי אחשוורוש(, ורואים שביום 

 .  שקיבלנו תורה, צריכים להדגיש את הדבר באכילה לעיכובא

שאמר   ,רב יוסףהגמ' על  שם  הסיפור שמספרת    ומפורסם 

כלומר   לי עגלא תילתא,  וביומא דעצרתא עבידלבני משפחתו  

אמר, אי לאו ההוא   בשר בקר הכי משובח שיש, שלישי לבטן, 

אי לאו האי , ופרש"י: ", כמה יוסף איכא בשוקאדקא גרים   יומא

ונתרוממתי  -יומא   תורה  בשוק    ,שלמדתי  הרבה  אנשים  הרי 

ואר, שרב יוסף ", עכ"ל. שוב מבששמן יוסף, ומה ביני לבינם

ראה צורך לכבד את היום, דוקא ע"י סעודה יוקרתית ביותר.  

חייב אדם לשמוח בזה "  וכ"כ השל"ה בתחילת ענייני שבועות:

 .", והביא כל הנ"להחג ביותר, כי הוא יום שזכינו בו לכתר תורה

להבין, מדוע הדבר מוכרח להתבטא בסעודה, וכי לא   וצריך 

 מעלת   לציין את  במקביל נוכלו  בכל שבת,כסעודות    יכתערבדי  

קישוטי אילנות ופרחים, ובפרט במשמר העצום של ליל היום ב

שבועות, בו כלל ישראל מסתופפים בבתי מדרשות ואין ליהודי 

 בעולמו אלא שטייגען או תיקון... מה שייך ציון לחג יותר מזה? 

 

 

 
המושג תורה, חייב לבא דווקא   שכל  כאן יסוד עצום,  כתוב ב.  

חיבור גמור, והביטוי הכי מופלא לקבלת התורה, הוא הרצון עם  

הפנימי שלנו לקבל את התורה, והרצון מוכרח להתגלות לחוץ, 

הוא מפזר כספים והוא שרוי בשמחה,    ילד  כמו אדם שמחתן

רוצה  ואינו  הגג,  עד  ושמח  מרוצה  הוא  עכשיו  כי  חשבון,  בלי 

טים שתפגם השמחה בשום אופן, אז הוא מחפש שאפילו הפר

הקטנים יהיו מושלמים, ואם יחסר דבר קטן ויצטרכו להשיגו 

במקום רחוק ובסכום כפול ומכופל, הוא לא יהסס לשפוך את 

יום   וכך  יהיה בשלימות היותר מפוארת,  שהכל  כספו, העיקר 

קבלת התורה, הוא יום החתונה שלנו עם התורה, ועלינו לראות  

  שביכולתינו.שהכל יהיה מושלם ושמח, בסעודה הכי מפוארת  

לחשוב ע"ז לא רק ביחס לתורה בכלל, אלא לחלקינו   וצריך 

המסויים בה, שאם זכינו כעת ללמוד "נשים נזיקין" במסלול 

ישיבתי, צריך לשמוח בזה, ולהודות לה' שזיכנו לעסוק בחלק 

 ולקבל את שכל התורה בדקות סברותיה.  התורה היסודי הזה,

שבת חולין  " כמו  כתותכוללי מסאת ה" ואם זכינו כעת ללמוד  

לעוד חלקים שזכינו  על  עירובין נדה וכו', עלינו לשמוח ולעלוז,  

נעים   ומה  חלקינו  טוב  מה  אשרינו  ולחשוב  בתורה,  נפלאים 

גורלינו, איננו רוצים להחליף עם אף אדם בעולם, וכ"ש לא עם 

אלו שבשוקא. וק"ו הזוכה לעסוק גם בזרעים וטהרות מה רבה  

זוכה לאסוקי שמעתתא אליבא דהלכתא  זכותו. וכ"ש כאשר  

בהלכות או"ח, יו"ד, חו"מ, ואעה"ז, מי ידמה לו, שזוכה לברר 

את הדברים עד ההלכה למעשה, וצריך לרקוד משמחה ממש.  

ויותר ויותר מי שזכה להיכנס בפנימיות התורה, להבין בעומק  

אגדות הש"ס, רזי מעשי בראשית, וסדרי המרכבה, הרי ממש  

 ל המתנות שהקב"ה העניק לו, בחלקו בתורה.צריך להתרגש ע

אם נשכיל להנחיל זאת לבני ביתינו, שעמלי תורה   אשרינו ג.  

  או שוק  מניותהבשוק    ואוסף שבשוקא, גם אם היעדיפים על  

הכי יוקרתי, וגם אם יתרום מיליונים לכוללים, אינו    יהלומיםה

יכול להגיע לקרסולי האברך שיושב ומפצח את סוגיות התורה 

ברוגע ושלווה, או לבחור שמהביל את כל תאוות העוה"ז, ודוגר 

על תלמודו בישיבתו, הרי זה היום המיוחד, לעמוד ולייקר את 

    מאי דאפשר.  הזכות הגדולה הזו, ולבטא אותה כלפי חוץ, בכל

34 | אוסף
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ממשמש ובא היום הגדול, יום מתן תורתינו הקדו',    כאשר   א.      

שהאירו באר את ענין היום טוב העצום הזה, על פי מה  נבא ל
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 –דבעינן נמי לכם  :  רש"יופ  ...",מודים בעצרת דבעינן נמי לכם

זה " יום  ומקובל  שנוח  להראות  ומשתה,  במאכל  בו   שישמח 

" עכ"ל. כלומר לא רק שמחה בלבבות,  לישראל שנתנה תורה בו

כלפי חוץ, לשמוח בו במאכל אלא שמחה שפורצת ומתגלית  

ובמשתה, לקנות את המאכלים הכי טעימים, ואת המשקאות  

הכי אהובים, ממתקים לילדים, ומיני מעדנים למבוגרים, בכדי 

 לבטא את שמחתינו ביום גדול כזה בו אנחנו זוכים לקבל תורה. 

 , מר בריה דרבינאהגמ', על אמורא בשם    מספרת שם  ועוד

שהיה רגיל להתענות בכל ימות השנה, צם בימים וטועם משהו  

מלבד בשבתות,  אפי'  עשה  וכן  בשנה,   בלילות,  ימים  שלשה 

ערב יום הכיפורים עליו אמרו כל האוכל בתשיעי כאילו התענה 

ובחג  כתיב,  ושמחה  משתה  ימי  כי  ובפורים  ועשירי,  תשיעי 

פני שהוא יום שנתנה בו תורה, )וכבר רמזו שגם מתן תורה, מ

אלו השנים שייכים לקבלת תורה, כי ביוה"כ נתנו לוחות שניות 

ובפורים הדר קיבלוה מאהבה בימי אחשוורוש(, ורואים שביום 

 .  שקיבלנו תורה, צריכים להדגיש את הדבר באכילה לעיכובא

שאמר   ,רב יוסףהגמ' על  שם  הסיפור שמספרת    ומפורסם 

כלומר   לי עגלא תילתא,  וביומא דעצרתא עבידלבני משפחתו  

אמר, אי לאו ההוא   בשר בקר הכי משובח שיש, שלישי לבטן, 

אי לאו האי , ופרש"י: ", כמה יוסף איכא בשוקאדקא גרים   יומא

ונתרוממתי  -יומא   תורה  בשוק    ,שלמדתי  הרבה  אנשים  הרי 

ואר, שרב יוסף ", עכ"ל. שוב מבששמן יוסף, ומה ביני לבינם

ראה צורך לכבד את היום, דוקא ע"י סעודה יוקרתית ביותר.  

חייב אדם לשמוח בזה "  וכ"כ השל"ה בתחילת ענייני שבועות:

 .", והביא כל הנ"להחג ביותר, כי הוא יום שזכינו בו לכתר תורה

להבין, מדוע הדבר מוכרח להתבטא בסעודה, וכי לא   וצריך 

 מעלת   לציין את  במקביל נוכלו  בכל שבת,כסעודות    יכתערבדי  

קישוטי אילנות ופרחים, ובפרט במשמר העצום של ליל היום ב

שבועות, בו כלל ישראל מסתופפים בבתי מדרשות ואין ליהודי 

 בעולמו אלא שטייגען או תיקון... מה שייך ציון לחג יותר מזה? 

 

 

 
המושג תורה, חייב לבא דווקא   שכל  כאן יסוד עצום,  כתוב ב.  

חיבור גמור, והביטוי הכי מופלא לקבלת התורה, הוא הרצון עם  

הפנימי שלנו לקבל את התורה, והרצון מוכרח להתגלות לחוץ, 

הוא מפזר כספים והוא שרוי בשמחה,    ילד  כמו אדם שמחתן

רוצה  ואינו  הגג,  עד  ושמח  מרוצה  הוא  עכשיו  כי  חשבון,  בלי 

טים שתפגם השמחה בשום אופן, אז הוא מחפש שאפילו הפר

הקטנים יהיו מושלמים, ואם יחסר דבר קטן ויצטרכו להשיגו 

במקום רחוק ובסכום כפול ומכופל, הוא לא יהסס לשפוך את 

יום   וכך  יהיה בשלימות היותר מפוארת,  שהכל  כספו, העיקר 

קבלת התורה, הוא יום החתונה שלנו עם התורה, ועלינו לראות  

  שביכולתינו.שהכל יהיה מושלם ושמח, בסעודה הכי מפוארת  

לחשוב ע"ז לא רק ביחס לתורה בכלל, אלא לחלקינו   וצריך 

המסויים בה, שאם זכינו כעת ללמוד "נשים נזיקין" במסלול 

ישיבתי, צריך לשמוח בזה, ולהודות לה' שזיכנו לעסוק בחלק 

 ולקבל את שכל התורה בדקות סברותיה.  התורה היסודי הזה,

שבת חולין  " כמו  כתותכוללי מסאת ה" ואם זכינו כעת ללמוד  

לעוד חלקים שזכינו  על  עירובין נדה וכו', עלינו לשמוח ולעלוז,  

נעים   ומה  חלקינו  טוב  מה  אשרינו  ולחשוב  בתורה,  נפלאים 

גורלינו, איננו רוצים להחליף עם אף אדם בעולם, וכ"ש לא עם 

אלו שבשוקא. וק"ו הזוכה לעסוק גם בזרעים וטהרות מה רבה  

זוכה לאסוקי שמעתתא אליבא דהלכתא  זכותו. וכ"ש כאשר  

בהלכות או"ח, יו"ד, חו"מ, ואעה"ז, מי ידמה לו, שזוכה לברר 

את הדברים עד ההלכה למעשה, וצריך לרקוד משמחה ממש.  

ויותר ויותר מי שזכה להיכנס בפנימיות התורה, להבין בעומק  

אגדות הש"ס, רזי מעשי בראשית, וסדרי המרכבה, הרי ממש  

 ל המתנות שהקב"ה העניק לו, בחלקו בתורה.צריך להתרגש ע

אם נשכיל להנחיל זאת לבני ביתינו, שעמלי תורה   אשרינו ג.  

  או שוק  מניותהבשוק    ואוסף שבשוקא, גם אם היעדיפים על  

הכי יוקרתי, וגם אם יתרום מיליונים לכוללים, אינו    יהלומיםה

יכול להגיע לקרסולי האברך שיושב ומפצח את סוגיות התורה 

ברוגע ושלווה, או לבחור שמהביל את כל תאוות העוה"ז, ודוגר 

על תלמודו בישיבתו, הרי זה היום המיוחד, לעמוד ולייקר את 

    מאי דאפשר.  הזכות הגדולה הזו, ולבטא אותה כלפי חוץ, בכל
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 שמחה במתן תורה ה 

ממשמש ובא היום הגדול, יום מתן תורתינו הקדו',    כאשר   א.      

שהאירו באר את ענין היום טוב העצום הזה, על פי מה  נבא ל

הכל שאמרו: " )סח,ב(    את עינינו חז"ל הקדושים בגמ' בפסחים

 –דבעינן נמי לכם  :  רש"יופ  ...",מודים בעצרת דבעינן נמי לכם

זה " יום  ומקובל  שנוח  להראות  ומשתה,  במאכל  בו   שישמח 

" עכ"ל. כלומר לא רק שמחה בלבבות,  לישראל שנתנה תורה בו

כלפי חוץ, לשמוח בו במאכל אלא שמחה שפורצת ומתגלית  

ובמשתה, לקנות את המאכלים הכי טעימים, ואת המשקאות  

הכי אהובים, ממתקים לילדים, ומיני מעדנים למבוגרים, בכדי 

 לבטא את שמחתינו ביום גדול כזה בו אנחנו זוכים לקבל תורה. 

 , מר בריה דרבינאהגמ', על אמורא בשם    מספרת שם  ועוד

שהיה רגיל להתענות בכל ימות השנה, צם בימים וטועם משהו  

מלבד בשבתות,  אפי'  עשה  וכן  בשנה,   בלילות,  ימים  שלשה 

ערב יום הכיפורים עליו אמרו כל האוכל בתשיעי כאילו התענה 

ובחג  כתיב,  ושמחה  משתה  ימי  כי  ובפורים  ועשירי,  תשיעי 

פני שהוא יום שנתנה בו תורה, )וכבר רמזו שגם מתן תורה, מ

אלו השנים שייכים לקבלת תורה, כי ביוה"כ נתנו לוחות שניות 

ובפורים הדר קיבלוה מאהבה בימי אחשוורוש(, ורואים שביום 

 .  שקיבלנו תורה, צריכים להדגיש את הדבר באכילה לעיכובא

שאמר   ,רב יוסףהגמ' על  שם  הסיפור שמספרת    ומפורסם 

כלומר   לי עגלא תילתא,  וביומא דעצרתא עבידלבני משפחתו  

אמר, אי לאו ההוא   בשר בקר הכי משובח שיש, שלישי לבטן, 

אי לאו האי , ופרש"י: ", כמה יוסף איכא בשוקאדקא גרים   יומא

ונתרוממתי  -יומא   תורה  בשוק    ,שלמדתי  הרבה  אנשים  הרי 

ואר, שרב יוסף ", עכ"ל. שוב מבששמן יוסף, ומה ביני לבינם

ראה צורך לכבד את היום, דוקא ע"י סעודה יוקרתית ביותר.  

חייב אדם לשמוח בזה "  וכ"כ השל"ה בתחילת ענייני שבועות:

 .", והביא כל הנ"להחג ביותר, כי הוא יום שזכינו בו לכתר תורה

להבין, מדוע הדבר מוכרח להתבטא בסעודה, וכי לא   וצריך 

 מעלת   לציין את  במקביל נוכלו  בכל שבת,כסעודות    יכתערבדי  

קישוטי אילנות ופרחים, ובפרט במשמר העצום של ליל היום ב

שבועות, בו כלל ישראל מסתופפים בבתי מדרשות ואין ליהודי 

 בעולמו אלא שטייגען או תיקון... מה שייך ציון לחג יותר מזה? 

 

 

 
המושג תורה, חייב לבא דווקא   שכל  כאן יסוד עצום,  כתוב ב.  

חיבור גמור, והביטוי הכי מופלא לקבלת התורה, הוא הרצון עם  

הפנימי שלנו לקבל את התורה, והרצון מוכרח להתגלות לחוץ, 

הוא מפזר כספים והוא שרוי בשמחה,    ילד  כמו אדם שמחתן

רוצה  ואינו  הגג,  עד  ושמח  מרוצה  הוא  עכשיו  כי  חשבון,  בלי 

טים שתפגם השמחה בשום אופן, אז הוא מחפש שאפילו הפר

הקטנים יהיו מושלמים, ואם יחסר דבר קטן ויצטרכו להשיגו 

במקום רחוק ובסכום כפול ומכופל, הוא לא יהסס לשפוך את 

יום   וכך  יהיה בשלימות היותר מפוארת,  שהכל  כספו, העיקר 

קבלת התורה, הוא יום החתונה שלנו עם התורה, ועלינו לראות  

  שביכולתינו.שהכל יהיה מושלם ושמח, בסעודה הכי מפוארת  

לחשוב ע"ז לא רק ביחס לתורה בכלל, אלא לחלקינו   וצריך 

המסויים בה, שאם זכינו כעת ללמוד "נשים נזיקין" במסלול 

ישיבתי, צריך לשמוח בזה, ולהודות לה' שזיכנו לעסוק בחלק 

 ולקבל את שכל התורה בדקות סברותיה.  התורה היסודי הזה,

שבת חולין  " כמו  כתותכוללי מסאת ה" ואם זכינו כעת ללמוד  

לעוד חלקים שזכינו  על  עירובין נדה וכו', עלינו לשמוח ולעלוז,  

נעים   ומה  חלקינו  טוב  מה  אשרינו  ולחשוב  בתורה,  נפלאים 

גורלינו, איננו רוצים להחליף עם אף אדם בעולם, וכ"ש לא עם 

אלו שבשוקא. וק"ו הזוכה לעסוק גם בזרעים וטהרות מה רבה  

זוכה לאסוקי שמעתתא אליבא דהלכתא  זכותו. וכ"ש כאשר  

בהלכות או"ח, יו"ד, חו"מ, ואעה"ז, מי ידמה לו, שזוכה לברר 

את הדברים עד ההלכה למעשה, וצריך לרקוד משמחה ממש.  

ויותר ויותר מי שזכה להיכנס בפנימיות התורה, להבין בעומק  

אגדות הש"ס, רזי מעשי בראשית, וסדרי המרכבה, הרי ממש  

 ל המתנות שהקב"ה העניק לו, בחלקו בתורה.צריך להתרגש ע

אם נשכיל להנחיל זאת לבני ביתינו, שעמלי תורה   אשרינו ג.  

  או שוק  מניותהבשוק    ואוסף שבשוקא, גם אם היעדיפים על  

הכי יוקרתי, וגם אם יתרום מיליונים לכוללים, אינו    יהלומיםה

יכול להגיע לקרסולי האברך שיושב ומפצח את סוגיות התורה 

ברוגע ושלווה, או לבחור שמהביל את כל תאוות העוה"ז, ודוגר 

על תלמודו בישיבתו, הרי זה היום המיוחד, לעמוד ולייקר את 

    מאי דאפשר.  הזכות הגדולה הזו, ולבטא אותה כלפי חוץ, בכל
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 .                  תפילה ותורה 

שהשגת התורה תלויה לא )נדה ע,ב(  בסוף הש"ס    ' מבו א.    

שאלו בני אלכסנדריה  דבתפלה,    רק גם גען והתמדה  ירק בשטי

 ירבה   ,אמר להן  ? מה יעשה אדם ויחכםאת רבי יהושע בן חיננא  

 , הרבה עשו כן ולא הועיל להם  ,אמרו  !בישיבה, וימעט בסחורה

כי ה' יתן חכמה "  'שנא  ,אלא יבקשו רחמים ממי שהחכמה שלו

 עכ"ל. מאי קמ"ל הא בלא הא לא סגי". ... מפיו דעת ותבונה 

עמוד    'היש  –בתפלה כותב הגרש"ד פינקוס זצ"ל    ובשערים

שהטעם שלימוד תורה מצריך תפלה,   –התפילה בדור האחרון 

מפני שבאמת הקב"ה הוא המלמד תורה לעמו ישראל בכל רגע 

, וכמו שאמרו חז"ל שכל הלומד תורה שכינה כנגדו, ולכן ורגע

צריך לחזק את הקשר בכל שעה בתפלה, ולכן ע"ג הארון שבו  

על היו   לרמז  אחיו  אל  איש  שפניהם  הכרובים  נצבו  הלוחות, 

 . עם ה'  -  מציאות של חיים ביחד, שכך עיקר צורת לימוד תורה

שתנאי   ורבי  כותב,  חיים  העץ  בהקדמת  זי"ע  ויטאל  חיים 

תורה שלא תבינהו תבכה   דבר  כל  להשגת החכמה הוא שעל 

עליו כל מה שתוכל, שעיקר השגת החכמה הוא ע"י דביקות  

תמידית בהי"ת בתפלות, כמש"כ החזו"א זי"ע "והעיקר לדעת  

לפני מי אתה עמל, ע"כ. ומסופר על קדוש ישראל המהרי"ל  

זי" היה דיסקין  הסוגיה,  בביאור  שנתקשה  קרה  שכאשר  ע, 

ומוריד  מטבע  ונותן  הנס,  בעל  ר"מ  של  הצדקה  לקופת  ניגש 

מי  אשרי  תורה,  שערי  לו  נפתחים  היו  ומיד  דמעות,  כמה 

שיתרגל תמיד ללמוד בצורה זו שיהיה לימודו בלול בתפילות  

 . גרש"דתמיד שאין סגולה להצלחת הלימוד יותר מזה, עכ"ד ה

, ולהאריך בברכת אהבה הלהוזיל דמע  בישיבות ו  נהג  וכבר ב.  

ליל  של  רבה בבוקרו של יום חג השבועות אחרי עמל המשמר  

.  'לה כמבויהשגת התורה צריך גם תפבשביל  שבועות, מפני ש

  .וילדים רבים מצליחים בעמל התורה ע"י הבכיה של הוריהם

בהדלקת נרות יכול לפעול גדולות   "דמעות של הסבתא"הכן  ו

 אצל הנכדים מה ששום השתדלות איננה יכולה לעזור.  ונצורות

ישראל שיהיו שייכים   ורואים כלל  על  שצריך להתפלל גם 

ללימוד התורה, כמו שמבקשים בברכת התורה "שניהיה אנחנו 

ישראל   בית  עמך  וצאצאי  ולומדי   כולנווצאצאינו  שמך  יודעי 

וכן באתה חונן אנו   !הרי שמבקשים בעד כולם  תורתך לשמה"

מתחננים "חננו מאיתך דעה בינה והשכל" ומבקשים בזה על 

כל עם ישראל, וכן ב"השיבנו אבינו לתורתך" צריך לכוון על כלל 

 ישראל, ואם ניקח בחשבון איך היה נראה עולם התורה עם עוד 

 
חילוניים רח"ל, הרי שהיה  בנתייםש בהבחורי ישי אות אלפימ

פוניבז', שלש   ששל  שזה אומר ישיבות,    פי שלש  כלל ישראלל

  סורצקין וכו',בית מתתיהו, שלש וולפסון, שלש    שחברון, של

    ובכלל זה פי שלש ראשי ישיבות ורמי"ם ותלמידי חכמים כ"י.

כל שאפשר לו "  : (ב,יב)  ברכותשלגבי חולי אמרו חז"ל ב  וכמו 

שנא חוטא.  נקרא  מבקש  ואינו  חבירו  על  רחמים  גם   'לבקש 

כך צריכים  .  "אנכי חלילה לי מחטא לה' מחדל להתפלל בעדכם

רציות שלהם, אאנו להתפלל בעד עם ישראל, שתקועים בעמ

שעסוקים בשטות והבל, ושמדשדשים בחיי עוה"ז טובעניים,  

ולהתחנן על ה', שישובו לתורה ויתקיים "הנה ימים באים נאום 

   . דברי ה'..."   ה' לא רעב ללחם ולא צמא למים כי אם לשמוע את

הוא צריך שיחלה עצמו    "חאמר רבא אם תאמרו שם: "  עוד

וכמה יש  .  שק" ואני בחלותם לבושי  "מהכא    ... אעליו מאי טעמ

  זקוק לבקוע שערי שמים, על בעל השערי בינה שנפל למשכב ו

 לרפו"ש בתושח"י.  רויזה   ' חי ישראל בונם בן    בירלרחמי שמים,  

תמוז(    והחת"ס ג.   לח'  דרוש  ש)בדרשות  לבאר  פ " עכתב 

על חבירו, כי בהקב"ה לא   אחד השכל לא יובן איך יועיל תפילת  

שייך פיתוי דברים לישא פני איש זה עבור זה, אבל הענין הואיל  

והוה  לזה,  כואב  זה  של  חליו  גם  נמצא  אחד  נפש  ישראל  וכל 

והיינו צריך   ,כאילו פיו של אדם מתפלל שירפא לו מכאב אצבעו

שיחלה עצמו שיראה כאילו הוא עצמו חולה עליו, ועי"ז יקובל 

ו )ב"ב   חז"למרו  שאה  מ  זהותפילתו כאילו מתפלל על עצמו, 

והובא בשו"ע )יו"ד שלה( מי שיש לו חולה או שום צרה א(  ,קטז

ג"כ   והיינו  עליו,  ויתפלל  ת"ח  אצל  ילך  ביתו,  ה בתוך  אופן על 

י, ועי"ז תפילתו תקובל, ופי' דלכן שהחכם מרגיש כל יהוד   הנ"ל

 המבזה ת"ח אין רפואה למכתו, כי לא יועיל לו תפילת הת"ח. 

ראש אמנה, הביא את דברי מרן הגרא"מ שך אודות   ובספר

שרה אמנו, שטענה כלפי אברהם אבינו "חמסי עליך", שהיה 

לך להתפלל שהבן אשר יוולד לך יהיה ממני ולא מהגר שפחתי! 

שאד מוכח,  עושה  ומכאן  ואינו  חבירו  עבור  להתפלל  היכול  ם 

זאת, הרי הוא חוטא ב"חמס", כי מניעת הטובה מחברו על ידי 

נוטל מחבירו את שהמנעות מתפילה עבורו, היא מעשה חמס,  

שמתוודים ואומרים בנוסח הווידוי כהטובה היכולה להגיע לו. ו

 "א כ  כינוסח כללי שאינו נוגע אליו,  הוא  חשוב כי  לא י"חמסנו",  

הרבה    "כ שהרי כ  ,צריך להתוודות ולחזור בתשובה על חטא זה

לישועה הזקוקים  אחרים  עבור  להתפלל  יכולנו   )כמו   תפילות 

 שנזכה לתורה.   ויה"ר   "חמסנו"!   להתוודות  יש  (סאהחמ   שבויי  על
 

 

 לקבוע עיתים או לא? 

  הקדו', להאיר את עניינו של חג השבועות  של"הה  א. זכה       
  החל מעבודת ער"ח סיון עם תפילתו הנוראה, ועד סדרי היום 

הזה, במשמר של ליל שבועות, ובתיקון, כמו שהאריך בספרו,  

ולא בכדי ספרו נקרא "שני לוחות הברית" כי חלקו של השל"ה 

בשבועות, כמו שהביא החיד"א בשם הגדולים מגורי האריז"ל 

שהשל"ה היה ניצוץ מנשמת רות, ונרמז בר"ת של פסוקי רות  

   מדבריו שם.   שאינן מתחילים באות ו', ולכן נביא קצת חיזוקים

כתב שלמרות המבואר בפסחים שיש לשמוח בחג  ותחילה

'גילו ברעדה'    "ממהשבועות )כמו שהארכנו במאמר הקודם(, "

ת והלל  ווהוד   ,כתיב, והשמחה אשר שמח תהיה שמחה רוחנית

בו להתקדש  יתעורר מאד בללה, שנתן לנו התורה, 'להשם יתב

לקיים תורה,  בכתר  מוכתר  ולהיות  מעשיו  בו  "  ולתקן  והגית 

 .." עכ"ל. , כי היום הקדוש הזה, הוא יומא דדינא."יומם ולילה

סתירה בענין קביעות    שעומד עלבנר מצוה )אות כ'(    ועיי"ש

לא ימוש ספר "  :ב )יהושע א,ח(וכת  עיתים לתורה, שמצד אחד

ולילה יומם  בו  והגית  מפיך,  הזה  )יו"ד  הטור    ופסק .  "התורה 

ח(: כל אחד מישראל חייב ,א  "ת, והועתק מהרמב"ם )ת (רמו

בתלמוד תורה, בין עני בין עשיר בין שלם בגופו בין בעל יסורין 

בין בחור בין אם הוא זקן גדול, אפילו עני המחזר על הפתחים, 

לתלמוד תורה ביום   לקבוע לו זמן  חייב אפילו בעל אשה ובנים  

)שם(   שנאמר  ולילה"ובלילה,  יומם  בו  ומאידך   ע"כ.  ,"והגית 

במדרש )מדרש שמואל רפ"א(: רב פנחס בשם רבי   חז"לאמרו  

, שנאמר )תהלים מיפר תורהחלקיא אמר, הקובע עתים לתורה  

תמוה,   רה. ולכאוע"כהפרו תורתך',    ,קיט,קכו( 'עת לעשות לה'

לתורה"  שהרי עתים  שעליה    " קבעת  הראשונה  המעלה  היא 

 .  , וצ"עא(,לא)שבת כמבואר בגמ' בלת דינו יהאדם נשאל בתח

לא קשיא, אדם שהוא פנוי מעסקי "  השל"ה הקדו':   ' ותי ב.  

במחייתו טרוד  ואינו  בלי    ,הזמן  ולילה  יומם  ללמוד  מחוייב 

, רק הזמן שמתפלל והאכילה ומעט שינה. ביטול רגע כמימריה

ואם הוא רוצה לקבוע עת, הוא מיפר התורה, רק תמיד בתורת 

א,ב(. וענין )תהלים    "ובתורתו יהגה יומם ולילה"ה' יהיה חפצו 

הע קביעת  או  ימעלת  במחייתו  שטרוד  מי  על  נאמר  תים 

קובע  ואמר  לתורה.  עתים  יקבע  פנים  כל  על  אזי  במלאכתו, 

'עתים' לשון רבים, ולא אמר קובע 'עת', כי לא די בקביעת עת 

יוםאחת,   בכל  עתים  הרבה  לו  יהיה  העיתות  רק  בכל  דהיינו   ,

ירוצו ובדבריו אלו עכ"ל. ויש בת  ."שהוא פנוי מעסקיו וצרכיו

 שני חיזוקים חשובים שנחוצים מאד בזמנינו, כמושי"ת בס"ד. 

ראשון, למי שזכה לשבת ולשקוד על התורה כבחור   חיזוק

או כאברך, שלא להשאר במסגרת המצוצמצת של סדרים, כי 

עלולים להגיע לטעות כאילו אין חיוב ללמוד אלא בשעת סדרי 

ולפעמים התחושה  סדר א', סדר ב', סדר ג', בלבד,    -  הלימוד

וחז"ל  בו,  מחוייבים ללמוד  זמן שלא  היא שבין הסדרים הוא 

ומצמצמם את התורה בסדרים  צועקים שמי שקובע עיתים, 

מסויימים הוא "מפר תורה"!! כי צריך ללמוד תורה יומם ולילה 

ב  בלי ביטול רגע כמימרא, כלשונו של השל"ה, והפלא יועץ כות

שאדם יתבע אפי' על בליעת הרוק אם לא הוצרך לו וגרם אצלו 

שרואים  כמו  אבל  ביותר,  מופלג  הדבר  ואמנם  תורה,  לביטול 

את גודל השכר של תלמוד תורה, עד שאמרו חז"ל שת"ת כנגד 

כולם, ותיבה אחת של תורה שקולה כנגד כל תרי"ג מצוות, כי 

ידך גיסא אין כל חפציך לא ישוו בה אפילו חפצי שמים, כך לא

 חומר יותר גדול מביטול תורה, וצריך להיות מחושב בדקותיו.   

בו מסיימים מוקדם, כמו בכוללים   בכולל  אברך לומד אם    גםו 

סדר א' וב',  את  לחבר    לאחרונה  קים שנוהגיםורחמבמקומות  

אחה"צ, האם הכוונה ח"ו שמאז יש לו   5:00ומסיימים בשעה  

ים בלימוד של שעה ורבע או בכולל ערב שמסתפק  ??חופש...

? הרי  ?..."ת לילהוכדו', וכי כשנגמר הכולל הוא יוצא ל"הפסק

 החיוב שלנו הוא והגית בו יומם ולילה, שהוא ללא הפסק ממש. 

שיש צורך לאדם בשיחה מועטת, שזהו אחד מקנייני   ואף

 ולסדר ענייני משפחתו עליו לדאוג לשיחה, וכן  "תורה "מיעוט

שמבין שבכל   ,השאלה היא האם זה "דחויה", אבל  את הנצרך

פעם שהוא סוגר את הגמ' לאיזה עיסוק הוא צריך להשיג כעין 

אישור ולדון בדעתו שאכן הדבר נצרך, או שזה "הותרה" שעם 

 כל תירוץ שיש לו, הוא מרחיב את זמן הביטול ה' ישמור ויציל. 

  שני, למי שלא זכה להיות בין עמלי תורה, שלא יגיד  חיזוקג.  

לעצמו, הרי אני בעל בית, ואינני מחוייב יותר מדף היומי, לכן 

מזהיר אותו השל"ה שידע שישאלו אותו בשמים האם קבעת 

"עתים" לתורה, כי לא די בעת אחת, אלא שיהיו לו הרבה עתים 

בכל יום, וזה נוגע גם לעמלי התורה, בתקופות בין הזמנים, או 

נע את ההליכה כאשר עסוקים למעלה מראש באיזה ענין שמ

לכולל, הרי שבאותו יום צריך כמה פעמים לחזור אל תלמודו, 

 ולראות שיש לו כמה קביעויות, במשניות, בהלכה, או במוסר.

רבו כמו רבו התירוצים האופפים אותנו מבית ומחוץ   ובאמת 

זה דבר שוודאי מותר לבטל עבורו את הלימוד, הנה  בהרגשה ש

ענין שא"א לסדר בחמש דק', ומה  וכבר אמר מרן החזו"א שאין  

   שאפשר לעשות ע"י אחרים בודאי אינו מתיר לסגור את הגמ'.
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 .                  תפילה ותורה 

שהשגת התורה תלויה לא )נדה ע,ב(  בסוף הש"ס    ' מבו א.    

שאלו בני אלכסנדריה  דבתפלה,    רק גם גען והתמדה  ירק בשטי

 ירבה   ,אמר להן  ? מה יעשה אדם ויחכםאת רבי יהושע בן חיננא  

 , הרבה עשו כן ולא הועיל להם  ,אמרו  !בישיבה, וימעט בסחורה

כי ה' יתן חכמה "  'שנא  ,אלא יבקשו רחמים ממי שהחכמה שלו

 עכ"ל. מאי קמ"ל הא בלא הא לא סגי". ... מפיו דעת ותבונה 

עמוד    'היש  –בתפלה כותב הגרש"ד פינקוס זצ"ל    ובשערים

שהטעם שלימוד תורה מצריך תפלה,   –התפילה בדור האחרון 

מפני שבאמת הקב"ה הוא המלמד תורה לעמו ישראל בכל רגע 

, וכמו שאמרו חז"ל שכל הלומד תורה שכינה כנגדו, ולכן ורגע

צריך לחזק את הקשר בכל שעה בתפלה, ולכן ע"ג הארון שבו  

על היו   לרמז  אחיו  אל  איש  שפניהם  הכרובים  נצבו  הלוחות, 

 . עם ה'  -  מציאות של חיים ביחד, שכך עיקר צורת לימוד תורה

שתנאי   ורבי  כותב,  חיים  העץ  בהקדמת  זי"ע  ויטאל  חיים 

תורה שלא תבינהו תבכה   דבר  כל  להשגת החכמה הוא שעל 

עליו כל מה שתוכל, שעיקר השגת החכמה הוא ע"י דביקות  

תמידית בהי"ת בתפלות, כמש"כ החזו"א זי"ע "והעיקר לדעת  

לפני מי אתה עמל, ע"כ. ומסופר על קדוש ישראל המהרי"ל  

זי" היה דיסקין  הסוגיה,  בביאור  שנתקשה  קרה  שכאשר  ע, 

ומוריד  מטבע  ונותן  הנס,  בעל  ר"מ  של  הצדקה  לקופת  ניגש 

מי  אשרי  תורה,  שערי  לו  נפתחים  היו  ומיד  דמעות,  כמה 

שיתרגל תמיד ללמוד בצורה זו שיהיה לימודו בלול בתפילות  

 . גרש"דתמיד שאין סגולה להצלחת הלימוד יותר מזה, עכ"ד ה

, ולהאריך בברכת אהבה הלהוזיל דמע  בישיבות ו  נהג  וכבר ב.  

ליל  של  רבה בבוקרו של יום חג השבועות אחרי עמל המשמר  

.  'לה כמבויהשגת התורה צריך גם תפבשביל  שבועות, מפני ש

  .וילדים רבים מצליחים בעמל התורה ע"י הבכיה של הוריהם

בהדלקת נרות יכול לפעול גדולות   "דמעות של הסבתא"הכן  ו

 אצל הנכדים מה ששום השתדלות איננה יכולה לעזור.  ונצורות

ישראל שיהיו שייכים   ורואים כלל  על  שצריך להתפלל גם 

ללימוד התורה, כמו שמבקשים בברכת התורה "שניהיה אנחנו 

ישראל   בית  עמך  וצאצאי  ולומדי   כולנווצאצאינו  שמך  יודעי 

וכן באתה חונן אנו   !הרי שמבקשים בעד כולם  תורתך לשמה"

מתחננים "חננו מאיתך דעה בינה והשכל" ומבקשים בזה על 

כל עם ישראל, וכן ב"השיבנו אבינו לתורתך" צריך לכוון על כלל 

 ישראל, ואם ניקח בחשבון איך היה נראה עולם התורה עם עוד 

 
חילוניים רח"ל, הרי שהיה  בנתייםש בהבחורי ישי אות אלפימ

פוניבז', שלש   ששל  שזה אומר ישיבות,    פי שלש  כלל ישראלל

  סורצקין וכו',בית מתתיהו, שלש וולפסון, שלש    שחברון, של

    ובכלל זה פי שלש ראשי ישיבות ורמי"ם ותלמידי חכמים כ"י.

כל שאפשר לו "  : (ב,יב)  ברכותשלגבי חולי אמרו חז"ל ב  וכמו 

שנא חוטא.  נקרא  מבקש  ואינו  חבירו  על  רחמים  גם   'לבקש 

כך צריכים  .  "אנכי חלילה לי מחטא לה' מחדל להתפלל בעדכם

רציות שלהם, אאנו להתפלל בעד עם ישראל, שתקועים בעמ

שעסוקים בשטות והבל, ושמדשדשים בחיי עוה"ז טובעניים,  

ולהתחנן על ה', שישובו לתורה ויתקיים "הנה ימים באים נאום 

   . דברי ה'..."   ה' לא רעב ללחם ולא צמא למים כי אם לשמוע את

הוא צריך שיחלה עצמו    "חאמר רבא אם תאמרו שם: "  עוד

וכמה יש  .  שק" ואני בחלותם לבושי  "מהכא    ... אעליו מאי טעמ

  זקוק לבקוע שערי שמים, על בעל השערי בינה שנפל למשכב ו

 לרפו"ש בתושח"י.  רויזה   ' חי ישראל בונם בן    בירלרחמי שמים,  

תמוז(    והחת"ס ג.   לח'  דרוש  ש)בדרשות  לבאר  פ " עכתב 

על חבירו, כי בהקב"ה לא   אחד השכל לא יובן איך יועיל תפילת  

שייך פיתוי דברים לישא פני איש זה עבור זה, אבל הענין הואיל  

והוה  לזה,  כואב  זה  של  חליו  גם  נמצא  אחד  נפש  ישראל  וכל 

והיינו צריך   ,כאילו פיו של אדם מתפלל שירפא לו מכאב אצבעו

שיחלה עצמו שיראה כאילו הוא עצמו חולה עליו, ועי"ז יקובל 

ו )ב"ב   חז"למרו  שאה  מ  זהותפילתו כאילו מתפלל על עצמו, 

והובא בשו"ע )יו"ד שלה( מי שיש לו חולה או שום צרה א(  ,קטז

ג"כ   והיינו  עליו,  ויתפלל  ת"ח  אצל  ילך  ביתו,  ה בתוך  אופן על 

י, ועי"ז תפילתו תקובל, ופי' דלכן שהחכם מרגיש כל יהוד   הנ"ל

 המבזה ת"ח אין רפואה למכתו, כי לא יועיל לו תפילת הת"ח. 

ראש אמנה, הביא את דברי מרן הגרא"מ שך אודות   ובספר

שרה אמנו, שטענה כלפי אברהם אבינו "חמסי עליך", שהיה 

לך להתפלל שהבן אשר יוולד לך יהיה ממני ולא מהגר שפחתי! 

שאד מוכח,  עושה  ומכאן  ואינו  חבירו  עבור  להתפלל  היכול  ם 

זאת, הרי הוא חוטא ב"חמס", כי מניעת הטובה מחברו על ידי 

נוטל מחבירו את שהמנעות מתפילה עבורו, היא מעשה חמס,  

שמתוודים ואומרים בנוסח הווידוי כהטובה היכולה להגיע לו. ו

 "א כ  כינוסח כללי שאינו נוגע אליו,  הוא  חשוב כי  לא י"חמסנו",  

הרבה    "כ שהרי כ  ,צריך להתוודות ולחזור בתשובה על חטא זה

לישועה הזקוקים  אחרים  עבור  להתפלל  יכולנו   )כמו   תפילות 
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 .                  תפילה ותורה 

שהשגת התורה תלויה לא )נדה ע,ב(  בסוף הש"ס    ' מבו א.    

שאלו בני אלכסנדריה  דבתפלה,    רק גם גען והתמדה  ירק בשטי

 ירבה   ,אמר להן  ? מה יעשה אדם ויחכםאת רבי יהושע בן חיננא  

 , הרבה עשו כן ולא הועיל להם  ,אמרו  !בישיבה, וימעט בסחורה

כי ה' יתן חכמה "  'שנא  ,אלא יבקשו רחמים ממי שהחכמה שלו

 עכ"ל. מאי קמ"ל הא בלא הא לא סגי". ... מפיו דעת ותבונה 

עמוד    'היש  –בתפלה כותב הגרש"ד פינקוס זצ"ל    ובשערים

שהטעם שלימוד תורה מצריך תפלה,   –התפילה בדור האחרון 

מפני שבאמת הקב"ה הוא המלמד תורה לעמו ישראל בכל רגע 

, וכמו שאמרו חז"ל שכל הלומד תורה שכינה כנגדו, ולכן ורגע

צריך לחזק את הקשר בכל שעה בתפלה, ולכן ע"ג הארון שבו  

על היו   לרמז  אחיו  אל  איש  שפניהם  הכרובים  נצבו  הלוחות, 

 . עם ה'  -  מציאות של חיים ביחד, שכך עיקר צורת לימוד תורה

שתנאי   ורבי  כותב,  חיים  העץ  בהקדמת  זי"ע  ויטאל  חיים 

תורה שלא תבינהו תבכה   דבר  כל  להשגת החכמה הוא שעל 

עליו כל מה שתוכל, שעיקר השגת החכמה הוא ע"י דביקות  

תמידית בהי"ת בתפלות, כמש"כ החזו"א זי"ע "והעיקר לדעת  

לפני מי אתה עמל, ע"כ. ומסופר על קדוש ישראל המהרי"ל  

זי" היה דיסקין  הסוגיה,  בביאור  שנתקשה  קרה  שכאשר  ע, 

ומוריד  מטבע  ונותן  הנס,  בעל  ר"מ  של  הצדקה  לקופת  ניגש 

מי  אשרי  תורה,  שערי  לו  נפתחים  היו  ומיד  דמעות,  כמה 

שיתרגל תמיד ללמוד בצורה זו שיהיה לימודו בלול בתפילות  

 . גרש"דתמיד שאין סגולה להצלחת הלימוד יותר מזה, עכ"ד ה

, ולהאריך בברכת אהבה הלהוזיל דמע  בישיבות ו  נהג  וכבר ב.  

ליל  של  רבה בבוקרו של יום חג השבועות אחרי עמל המשמר  

.  'לה כמבויהשגת התורה צריך גם תפבשביל  שבועות, מפני ש

  .וילדים רבים מצליחים בעמל התורה ע"י הבכיה של הוריהם

בהדלקת נרות יכול לפעול גדולות   "דמעות של הסבתא"הכן  ו

 אצל הנכדים מה ששום השתדלות איננה יכולה לעזור.  ונצורות

ישראל שיהיו שייכים   ורואים כלל  על  שצריך להתפלל גם 

ללימוד התורה, כמו שמבקשים בברכת התורה "שניהיה אנחנו 

ישראל   בית  עמך  וצאצאי  ולומדי   כולנווצאצאינו  שמך  יודעי 

וכן באתה חונן אנו   !הרי שמבקשים בעד כולם  תורתך לשמה"

מתחננים "חננו מאיתך דעה בינה והשכל" ומבקשים בזה על 

כל עם ישראל, וכן ב"השיבנו אבינו לתורתך" צריך לכוון על כלל 

 ישראל, ואם ניקח בחשבון איך היה נראה עולם התורה עם עוד 

 
חילוניים רח"ל, הרי שהיה  בנתייםש בהבחורי ישי אות אלפימ

פוניבז', שלש   ששל  שזה אומר ישיבות,    פי שלש  כלל ישראלל

  סורצקין וכו',בית מתתיהו, שלש וולפסון, שלש    שחברון, של

    ובכלל זה פי שלש ראשי ישיבות ורמי"ם ותלמידי חכמים כ"י.

כל שאפשר לו "  : (ב,יב)  ברכותשלגבי חולי אמרו חז"ל ב  וכמו 

שנא חוטא.  נקרא  מבקש  ואינו  חבירו  על  רחמים  גם   'לבקש 

כך צריכים  .  "אנכי חלילה לי מחטא לה' מחדל להתפלל בעדכם

רציות שלהם, אאנו להתפלל בעד עם ישראל, שתקועים בעמ

שעסוקים בשטות והבל, ושמדשדשים בחיי עוה"ז טובעניים,  

ולהתחנן על ה', שישובו לתורה ויתקיים "הנה ימים באים נאום 

   . דברי ה'..."   ה' לא רעב ללחם ולא צמא למים כי אם לשמוע את

הוא צריך שיחלה עצמו    "חאמר רבא אם תאמרו שם: "  עוד

וכמה יש  .  שק" ואני בחלותם לבושי  "מהכא    ... אעליו מאי טעמ

  זקוק לבקוע שערי שמים, על בעל השערי בינה שנפל למשכב ו

 לרפו"ש בתושח"י.  רויזה   ' חי ישראל בונם בן    בירלרחמי שמים,  

תמוז(    והחת"ס ג.   לח'  דרוש  ש)בדרשות  לבאר  פ " עכתב 

על חבירו, כי בהקב"ה לא   אחד השכל לא יובן איך יועיל תפילת  

שייך פיתוי דברים לישא פני איש זה עבור זה, אבל הענין הואיל  

והוה  לזה,  כואב  זה  של  חליו  גם  נמצא  אחד  נפש  ישראל  וכל 

והיינו צריך   ,כאילו פיו של אדם מתפלל שירפא לו מכאב אצבעו

שיחלה עצמו שיראה כאילו הוא עצמו חולה עליו, ועי"ז יקובל 

ו )ב"ב   חז"למרו  שאה  מ  זהותפילתו כאילו מתפלל על עצמו, 

והובא בשו"ע )יו"ד שלה( מי שיש לו חולה או שום צרה א(  ,קטז

ג"כ   והיינו  עליו,  ויתפלל  ת"ח  אצל  ילך  ביתו,  ה בתוך  אופן על 

י, ועי"ז תפילתו תקובל, ופי' דלכן שהחכם מרגיש כל יהוד   הנ"ל

 המבזה ת"ח אין רפואה למכתו, כי לא יועיל לו תפילת הת"ח. 

ראש אמנה, הביא את דברי מרן הגרא"מ שך אודות   ובספר

שרה אמנו, שטענה כלפי אברהם אבינו "חמסי עליך", שהיה 

לך להתפלל שהבן אשר יוולד לך יהיה ממני ולא מהגר שפחתי! 

שאד מוכח,  עושה  ומכאן  ואינו  חבירו  עבור  להתפלל  היכול  ם 

זאת, הרי הוא חוטא ב"חמס", כי מניעת הטובה מחברו על ידי 

נוטל מחבירו את שהמנעות מתפילה עבורו, היא מעשה חמס,  

שמתוודים ואומרים בנוסח הווידוי כהטובה היכולה להגיע לו. ו

 "א כ  כינוסח כללי שאינו נוגע אליו,  הוא  חשוב כי  לא י"חמסנו",  

הרבה    "כ שהרי כ  ,צריך להתוודות ולחזור בתשובה על חטא זה

לישועה הזקוקים  אחרים  עבור  להתפלל  יכולנו   )כמו   תפילות 
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ל+בבו יבין
 גליון 4גיליון תקופתי להעמקה והבנה בחובות הלבבות

תואר כלה מאוד נתעלה
 הרב שמואל קליימן שליט"א

משגיח בישיבת נתיבות אביעזר - וולפסון

1  ראה לשונו של רש”ר הירש - המעולה שברגשותינו כלפי ה' ואדם קרוי "אהבה". "אהבה" היא "הב)ה(" בתוספת א' המייחדת לפרט. משמעותה: למסור את 
עצמו לאחר ולקרב את האחר אל עצמו.

אהבת תורה - מה ענינה?

יהי רצון מלפניך ה' א-להינו, שתתן  "רב בתר צלותיה אמר הכי, 
לנו חיים ארוכים, חיים של שלום, חיים של טובה, חיים של ברכה, 
חיים של פרנסה, חיים של חלוץ עצמות, חיים שיש בהם יראת חטא, 
חיים שאין בהם בושה וכלימה, חיים של עושר וכבוד, חיים שתהא 
ויראת שמים, חיים שתמלא לנו את כל משאלות  בנו אהבת תורה 
רבות  בקשות  כוללת  רב  תפילתו של  ב[.  טז  ]ברכות  לטובה"  לבנו 
"חיים   - מיוחדת  בקשה  ובתוכה  החיים,  שטחי  כל  על  הפרושות 
בתפילתו  רב  כלל  מדוע  זו?  בקשה  מהי  תורה".  אהבת  בנו  שתהא 
המיוחדת בתר צלותיה בקשה זו על התורה, ולא ביקש על תלמודה 
של תורה, על הבנתה, על ידיעתה ועל שקידתה, ואילו תפילה על 
אהבתה, דייקא, כלל בה. יתירה מזאת, שומה עלינו לתת לב מדוע 
בעניינה של תורה מצאנו מטבע לשון זה של "אהבת תורה". כמדומה, 
שאין בנמצא מטבע "אהבת המצוות", לא אהבת ציצית ולא אהבת 
תפילין, מדוע, א"כ, נתייחדה תורה שכלפיה קיימת "אהבה", אליה 

מתייחסים "באהבה", בשונה משאר מצוות התורה, הלא דבר הוא.

אהבה לנותן התורה, זאת ידענו. אהבת נותן התורה אלינו, ידענו 
נודעת להם שניתן להם  יתירה  "חיבה   - ידענו כמאמר המשנה  גם 
כלי חמדה". וכך אומרים בתפילתינו: 'אהבת עולם בית ישראל עמך 
היא  מה  אך  למדת'.  אותנו  ומשפטים  חוקים  ומצות  תורה  אהבת, 

האהבה לתורה עצמה.

האהבה - שורש ותנאי לקנין החכמה

פשוטם של דברים, כי האהבה, בת התשוקה, הביקוש והכמיהה, 
אהבה המולידה רצון וענין, מדרבנת ומזרזת את בעליה לקנות עוד 
מביאה  אהבה  האהבה1.  מושא  עם  ובקשר  בשייכות  קניינים  ועוד 
עימה חשק, מרבה את ההתלהבות, על כן היא היא המפתח לקנין 
של תורה. "'מה אהבתי תורתך כל היום היא שיחתי', מתוך אהבתי 
לתורה, לעולם אעסוק בה ותהא לי לנושא שיחה עיקרי. "כי על כל 
צדיקים  ]אורחות  תמיד"  לדבר  צריך  הוא  בלבו  אוהב  שאדם  דבר 

שער לשון הרע[.

יתירה על כך כתב רבינו יונה ]אבות ד, א[: "בן זומא אומר איזהו 
חכם הלומד מכל אדם. אמרו חכמי האומות כי היודע כל החכמות 
אם אינו אוהב החכמה אינו חכם אלא טפש הוא, אחר שאינו אוהב 

פי  אך האוהב אותה, ומתאוה אליה, אף על  היא הדעת.  כי  החכמה 
שאינו יודע כלום, הרי זה נקרא חכם, שעל כל פנים תשיג אל החכמה 
חכם  איזהו  זומא,  בן  אמר  זה  ועל  תמצא.  אלהים  ודעת  האמיתית 
הלומד מכל אדם שכל כך אוהב החכמה ומתאוה אליה ששואל לכל 
יצליח  ואז  ילמד ממנו,  יודע כי אם דבר אחד,  ואף מי שאינו  אדם, 

דרכו ואז ישכיל". 

למדנו מדבריו, כי האהבה אין בה רק בשביל לדרבנו ולהרבות את 
ביקושו, כי אם ההבדל בין האוהב חכמה לבין הלומד ללא אהבה, רב עד 
למאוד - "כי היודע כל החכמות, אם אינו אוהב החכמה, אינו חכם אלא 
טפש הוא, אחר שאינו אוהב החכמה כי היא הדעת". אהבת החכמה, 
שורש היא לכלל קניית החכמה. אף מי שיש בידו ידיעת החכמה, אם 
אין מושרשת בליבו אהבה לחכמה, רחוק ממידת החכמה, רחוק מאוד 
עד ש"אינו חכם, אלא טפש". לעומת זאת מי שיש בו אהבה לחכמה, 
תפוס ואחוז בחכמה ביותר. אף כי לעת עתה מידת החכמה הקנויה לו 
אינה אלא מעט, מ"מ סוף החכמה לבוא, לפי שהנוטע שורש של עץ 
עבותות, סופו של השתיל לצמוח עדי עד. "אך האוהב אותה ומתאוה 
אליה, אף על פי שאינו יודע כלום, הרי זה נקרא חכם, שעל כל פנים 

תשיג אל החכמה האמיתית ודעת א-להים תמצא". 

התורה  אלא  חכמה,  לבקש  הלומד  את  מזרזת  רק  אינה  האהבה 
עצמו  והלימוד  אחרת,  צורה  לובשת  תורה,  אהבת  מתוך  שנלמדת 
"'באהבתה  מתעצם.  חיבור  ומתוך  עוז,  וביתר  שאת  ביתר  נעשה 
תשגה תמיד', כגון רבי אלעזר בן פדת. אמרו עליו על רבי אלעזר, 
וסדינו מוטל  ועוסק בתורה בשוק התחתון של ציפורי  יושב  שהיה 
בשוק העליון של ציפורי. אמר רבי יצחק בן אלעזר, פעם אחת בא 
אדם ליטלו ומצא בו שרף" ]עירובין נ:[, וברש"י: "באהבתה תשגה 
עסקיך  להניח  ופתי,  שוגה  עצמך  תעשה  אהבתה  בשביל   - תמיד 

ולרוץ לדבר הלכה".

כלי הקיבול עצמם  כאן, אלא מערכת  פועל  כח הרצון בלבד  לא 
מתעלים מכוחה, ופותחים עצמם להיות מזומנים ביותר לקנינה של 
תורה, וכפי שניסח זאת החזו"א באגרותיו ]ג,א[: "אמרו ]ברכות מג.[ 
אם ראית דור שדברי תורה חביבין עליו פזר כו'. הזיווג של החכמה 
כח  'דברי תורה חביבין',  ותיאבון,  בלי כמיהה  עם האדם אי אפשר 
החיבה פותח את המוח ואת הלב לבלוע חכמה בינה ודעת. אמרו עליו 
על ריו"ח אם יתן איש את כל ביתו באהבה שאהב ר"י את התורה 

השיחה נאמרה בישיבה והדברים הובאו כצורת אמירתם

 

 

 ( 4) לנסוע למירון  

  הקודמים הארכנו בשוני בעבודת ה' שמצינו  יםא. במאמר      
באופן כללי    והריחסידים, ליטאים,    –בין שבטי ישראל השונים  

 יסוד הויכוח הוא, האם להניח במרכז החיים את עמל התורה 

,  הבנה וידיעת התורה ה  עם  בתכלית העיון ובמלוא ההתמסרות

   אריכות העסק בקיום המצוות. בו  בתפילה,או את עבודת השם  

מנא קא גרים, לבאר את מעלת לימוד  יערב שבועות, ז  ועתה

וראשונה   המצוות כולם,התפילה ועבודת  מעלת  התורה על פני  

הל' ת"ת(, שאת כל    "כתר ראשב"הגר"ח מוולאזי'ן )  נביא דברי

  תפילתו מעודו היה נותן עבור דין אחד מחודש מהגמרא. ע"כ. 

הגה"צ רבי ישראל אליהו וינטרויב זצ"ל )בפי' לנפה"ח ד,יב( ו

בא ללמדינו, שאת כל התיקונים שתיקן בשמים בכוח כתב: ש 

בתפיל )ואיירי  כל חייו,  כמו    ותתפילותיו  בהשגה גבוהה מאד 

שביאר בעצמו בנפה"ח שער ב'( עדיין אינם במדריגת התיקון  

תיקוני  כל  את  עבורו  נותן  והיה  מהגמרא,  אחד  חידוש  של 

ם ענין החידושי  תתפילותיו, כי אין ערוך לגודל נוראות נפלאו

אמיתיים בתורה ופעולתם למעלה. וכתב ע"ז החזו"א באמונה 

ובטחון )ג,יח(: "פתח במשל פיו, שידע החכם )הגר"ח( למסור 

ולבירור הדין מן הגמ', שזו העבודה היותר  נפשו לענין ההלכה,

 אהובה לפניו יתב', וזו מעלה יותר רוממה מן התפילה, עכ"ל.

)שהיה אחד מבעלי התוס' ושאל בשו"ת מן השמים   וכתב ב.  

לכתוב    האם  תישאל  :שאלות ע"י חלום וחזיון לילה, עי' סי' לב(

אוהב ה'  "  ,והשיבו  ?או לאוחידושים בחוה"מ הוי דבר האבד  

יעקב משכנות  מכל  ציון  המצויינים    "שערי  שערים  ה'  אוהב 

ולא הבנתי התשובה, ובלילה השנית שניתי ושאלתי   ,בהלכה

פרש לי התשובה או להשיב תשובה אחרת מבוארת, והשיבו ל

אוהב ה' שערים המצוינים בהלכה  "  :לי כבראשונה ופירשו לי

בירור,   על  אותה  ומעמידין  בהלכה  חידוש  אותן  כשמחדשים 

יעקב   משכנות  מכל  יותר  הגדול  המלך  לפני  נאהבים  שערים 

, וכל מי שמחשב מחשבות וסובר המקיימים בהם שאר המצות

סברות בהלכות חמורות ובפסקים החמורים נאהב ונחמד לפני  

והדברים והמחשבות ההם כמרגליות היקרות    ...המלך העליון

תורה   ,בעיניו התירה  כסף  שוה  או  אחד  כסף  אבידת  על  ואם 

כ"ש שיש לחוס על אבידת המרגליות   ה"מלעשות מלאכה בחו

והכותב   יאבדו,  לא  למען  ולחתמם  לכתבם  ההם  היקרות 

 ע"כ.  פירשו לי ושמו בפי באמת.   "זם יקבל שכר עליהם כוהחות

"אפילו כל מצוותיה של תורה )פאה א,ה( כתב:    ובירושלמי

כו',   התורה  מן  אחד  לדבר  שוות  "וכל  אינו  אומר  אחד  כתוב 

חפצים לא ישוו בה" וכתוב אחר אומר "וכל חפציך לא ישוו בה"  

דברי   אלו  חפציך  ומרגליות,  טובות  אבנים  אלו  תורה חפצים 

כדכתי' "כי באלה חפצתי נאום ה'". וכתב הגר"א שאפילו תיבה 

אחת של תורה שקולה כנגד כל תרי"ג מצוות, ונלמד מזה שאין 

 לנו שמץ של השגה, עד כמה שהתורה יתירה מכל המצות כולן.

מפני שכתוב במשלי )ו,כג( "כי נר מצוה ותורה הדבר,  וביאור  

בעלמא, ולשון הנפה"ח שאין אור", וחזינן שהמצוות הן רק כלי  

מהפרשה   אם  כי  אור  ושום  ושום חיות  קדושה  שום  במצוות 

 שלה בתורה, כי האור של כל מצווה הוא דווקא דברי התורה.

חז"ל שיש בגוף רמ"ח אברים כנגד רמ"ח מצות עשה   ואמרו 

ובאו לומר בזה שהמצוות הם רק ושס"ה גידין כנגד מצות ל"ת,  

ל כל אברי הגוף הזה, זה התורה,  הגוף הרוחני, אבל הנשמה ש 

ההצלה,   כוחות  שמגיעים  רח"ל,  קשה  דרכים  לתאונת  ומשל 

ומדלגים על הפצועים שצועקים צעקות קשות משברים ביד 

שהם  ודוממים,  ששותקים  לאלו  קודם  להציל  ורצים  ורגל, 

 בסכנת חיים, כי כל משהו בלב ובמוח, כל החיים תלויים בזה.

כלל המבט האמיתי, שלומ  וזהג.   די התורה מנשימים את 

ישראל ומקיימים את כל העולם כולו, וכמו שאומר רבי חיים  

וולאזי'נר שאם רגע אחד לא יהיה לומד תורה בעולם יתבטלו 

תיכף כל העולמות ויחזרו לתוהו ואפס, ואף יהיו בעולם מיליון 

 בעלי מצוות זה לא יועיל להחזיק את העולם כמו אחד שלומד.  

, העמידו בעולם הישיבות את ענין לימוד התורה כ"ז  חמת ומ 

בראש הסולם, ולא עשו עסק ממקוה לפני התפילה, ולא מבגד 

והילולות  מטישים  ולא  משובבי"ם,  ולא  הלימוד,  בעת  עליון 

להיות שקועים בכל  דיברו זהעל וסעודות מצווה למיניהם, רק 

זה נשמת כל היהדות, ש,  'בעומק הסוגי  המוחותאי    הלבחדרי  

המצוות,  ו כל  הקלה  כי  נשמת  תוספת  של  משהו   במעברי כל 

וכ"ז בכלל ה נשימה, זה תוספת בריאות בכל אברי הגוף כולו, 

תורה כוללת את כל הטובות  כי ה   הנודע   "אור החיים"מאמר ה

רוחניות המעלות  הו  זכויות, שזה כולל גם את כל השיש בעולם

שב  .יהדותשב צחות אמרנו  מק  לשה"ק )ובדרך  ו"ן   ,טיןאותיות 

 (  , כי העיקר התורה!כמו ילד ילדון, בקבוק בקבוקון, וכך מיר מירון

חלקי השלימות של כלל ישראל הוא דווקא מחיבור    ובאמת 

כלל ישראל זה לזה כמו שנאמר "ואגודתו על ארץ יסדה" שיהי' 

בין   חיבור  ישראל  תורה  בעם  אלו לבעלי  ויבואו  מצוות  בעלי 

מד על וע  דכל אחכשע"י חיבורם לאגודה אחת,    ויכפרו על אלו,

משמרת הקודש דיליה, נהרא נהרא ופשטיה, להיות לב כולם 

       .אכי"רבלבב שלם    פונה אל אבינו שבשמים לעשות רצונו יתב' 
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משגיח בישיבת נתיבות אביעזר - וולפסון

1  ראה לשונו של רש”ר הירש - המעולה שברגשותינו כלפי ה' ואדם קרוי "אהבה". "אהבה" היא "הב)ה(" בתוספת א' המייחדת לפרט. משמעותה: למסור את 
עצמו לאחר ולקרב את האחר אל עצמו.

אהבת תורה - מה ענינה?

יהי רצון מלפניך ה' א-להינו, שתתן  "רב בתר צלותיה אמר הכי, 
לנו חיים ארוכים, חיים של שלום, חיים של טובה, חיים של ברכה, 
חיים של פרנסה, חיים של חלוץ עצמות, חיים שיש בהם יראת חטא, 
חיים שאין בהם בושה וכלימה, חיים של עושר וכבוד, חיים שתהא 
ויראת שמים, חיים שתמלא לנו את כל משאלות  בנו אהבת תורה 
רבות  בקשות  כוללת  רב  תפילתו של  ב[.  טז  ]ברכות  לטובה"  לבנו 
"חיים   - מיוחדת  בקשה  ובתוכה  החיים,  שטחי  כל  על  הפרושות 
בתפילתו  רב  כלל  מדוע  זו?  בקשה  מהי  תורה".  אהבת  בנו  שתהא 
המיוחדת בתר צלותיה בקשה זו על התורה, ולא ביקש על תלמודה 
של תורה, על הבנתה, על ידיעתה ועל שקידתה, ואילו תפילה על 
אהבתה, דייקא, כלל בה. יתירה מזאת, שומה עלינו לתת לב מדוע 
בעניינה של תורה מצאנו מטבע לשון זה של "אהבת תורה". כמדומה, 
שאין בנמצא מטבע "אהבת המצוות", לא אהבת ציצית ולא אהבת 
תפילין, מדוע, א"כ, נתייחדה תורה שכלפיה קיימת "אהבה", אליה 

מתייחסים "באהבה", בשונה משאר מצוות התורה, הלא דבר הוא.

אהבה לנותן התורה, זאת ידענו. אהבת נותן התורה אלינו, ידענו 
נודעת להם שניתן להם  יתירה  "חיבה   - ידענו כמאמר המשנה  גם 
כלי חמדה". וכך אומרים בתפילתינו: 'אהבת עולם בית ישראל עמך 
היא  מה  אך  למדת'.  אותנו  ומשפטים  חוקים  ומצות  תורה  אהבת, 

האהבה לתורה עצמה.

האהבה - שורש ותנאי לקנין החכמה

פשוטם של דברים, כי האהבה, בת התשוקה, הביקוש והכמיהה, 
אהבה המולידה רצון וענין, מדרבנת ומזרזת את בעליה לקנות עוד 
מביאה  אהבה  האהבה1.  מושא  עם  ובקשר  בשייכות  קניינים  ועוד 
עימה חשק, מרבה את ההתלהבות, על כן היא היא המפתח לקנין 
של תורה. "'מה אהבתי תורתך כל היום היא שיחתי', מתוך אהבתי 
לתורה, לעולם אעסוק בה ותהא לי לנושא שיחה עיקרי. "כי על כל 
צדיקים  ]אורחות  תמיד"  לדבר  צריך  הוא  בלבו  אוהב  שאדם  דבר 

שער לשון הרע[.

יתירה על כך כתב רבינו יונה ]אבות ד, א[: "בן זומא אומר איזהו 
חכם הלומד מכל אדם. אמרו חכמי האומות כי היודע כל החכמות 
אם אינו אוהב החכמה אינו חכם אלא טפש הוא, אחר שאינו אוהב 

פי  אך האוהב אותה, ומתאוה אליה, אף על  היא הדעת.  כי  החכמה 
שאינו יודע כלום, הרי זה נקרא חכם, שעל כל פנים תשיג אל החכמה 
חכם  איזהו  זומא,  בן  אמר  זה  ועל  תמצא.  אלהים  ודעת  האמיתית 
הלומד מכל אדם שכל כך אוהב החכמה ומתאוה אליה ששואל לכל 
יצליח  ואז  ילמד ממנו,  יודע כי אם דבר אחד,  ואף מי שאינו  אדם, 

דרכו ואז ישכיל". 

למדנו מדבריו, כי האהבה אין בה רק בשביל לדרבנו ולהרבות את 
ביקושו, כי אם ההבדל בין האוהב חכמה לבין הלומד ללא אהבה, רב עד 
למאוד - "כי היודע כל החכמות, אם אינו אוהב החכמה, אינו חכם אלא 
טפש הוא, אחר שאינו אוהב החכמה כי היא הדעת". אהבת החכמה, 
שורש היא לכלל קניית החכמה. אף מי שיש בידו ידיעת החכמה, אם 
אין מושרשת בליבו אהבה לחכמה, רחוק ממידת החכמה, רחוק מאוד 
עד ש"אינו חכם, אלא טפש". לעומת זאת מי שיש בו אהבה לחכמה, 
תפוס ואחוז בחכמה ביותר. אף כי לעת עתה מידת החכמה הקנויה לו 
אינה אלא מעט, מ"מ סוף החכמה לבוא, לפי שהנוטע שורש של עץ 
עבותות, סופו של השתיל לצמוח עדי עד. "אך האוהב אותה ומתאוה 
אליה, אף על פי שאינו יודע כלום, הרי זה נקרא חכם, שעל כל פנים 

תשיג אל החכמה האמיתית ודעת א-להים תמצא". 

התורה  אלא  חכמה,  לבקש  הלומד  את  מזרזת  רק  אינה  האהבה 
עצמו  והלימוד  אחרת,  צורה  לובשת  תורה,  אהבת  מתוך  שנלמדת 
"'באהבתה  מתעצם.  חיבור  ומתוך  עוז,  וביתר  שאת  ביתר  נעשה 
תשגה תמיד', כגון רבי אלעזר בן פדת. אמרו עליו על רבי אלעזר, 
וסדינו מוטל  ועוסק בתורה בשוק התחתון של ציפורי  יושב  שהיה 
בשוק העליון של ציפורי. אמר רבי יצחק בן אלעזר, פעם אחת בא 
אדם ליטלו ומצא בו שרף" ]עירובין נ:[, וברש"י: "באהבתה תשגה 
עסקיך  להניח  ופתי,  שוגה  עצמך  תעשה  אהבתה  בשביל   - תמיד 

ולרוץ לדבר הלכה".

כלי הקיבול עצמם  כאן, אלא מערכת  פועל  כח הרצון בלבד  לא 
מתעלים מכוחה, ופותחים עצמם להיות מזומנים ביותר לקנינה של 
תורה, וכפי שניסח זאת החזו"א באגרותיו ]ג,א[: "אמרו ]ברכות מג.[ 
אם ראית דור שדברי תורה חביבין עליו פזר כו'. הזיווג של החכמה 
כח  'דברי תורה חביבין',  ותיאבון,  בלי כמיהה  עם האדם אי אפשר 
החיבה פותח את המוח ואת הלב לבלוע חכמה בינה ודעת. אמרו עליו 
על ריו"ח אם יתן איש את כל ביתו באהבה שאהב ר"י את התורה 

השיחה נאמרה בישיבה והדברים הובאו כצורת אמירתם
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יהי רצון מלפניך ה' א-להינו, שתתן  "רב בתר צלותיה אמר הכי, 
לנו חיים ארוכים, חיים של שלום, חיים של טובה, חיים של ברכה, 
חיים של פרנסה, חיים של חלוץ עצמות, חיים שיש בהם יראת חטא, 
חיים שאין בהם בושה וכלימה, חיים של עושר וכבוד, חיים שתהא 
ויראת שמים, חיים שתמלא לנו את כל משאלות  בנו אהבת תורה 
רבות  בקשות  כוללת  רב  תפילתו של  ב[.  טז  ]ברכות  לטובה"  לבנו 
"חיים   - מיוחדת  בקשה  ובתוכה  החיים,  שטחי  כל  על  הפרושות 
בתפילתו  רב  כלל  מדוע  זו?  בקשה  מהי  תורה".  אהבת  בנו  שתהא 
המיוחדת בתר צלותיה בקשה זו על התורה, ולא ביקש על תלמודה 
של תורה, על הבנתה, על ידיעתה ועל שקידתה, ואילו תפילה על 
אהבתה, דייקא, כלל בה. יתירה מזאת, שומה עלינו לתת לב מדוע 
בעניינה של תורה מצאנו מטבע לשון זה של "אהבת תורה". כמדומה, 
שאין בנמצא מטבע "אהבת המצוות", לא אהבת ציצית ולא אהבת 
תפילין, מדוע, א"כ, נתייחדה תורה שכלפיה קיימת "אהבה", אליה 

מתייחסים "באהבה", בשונה משאר מצוות התורה, הלא דבר הוא.

אהבה לנותן התורה, זאת ידענו. אהבת נותן התורה אלינו, ידענו 
נודעת להם שניתן להם  יתירה  "חיבה   - ידענו כמאמר המשנה  גם 
כלי חמדה". וכך אומרים בתפילתינו: 'אהבת עולם בית ישראל עמך 
היא  מה  אך  למדת'.  אותנו  ומשפטים  חוקים  ומצות  תורה  אהבת, 

האהבה לתורה עצמה.

האהבה - שורש ותנאי לקנין החכמה

פשוטם של דברים, כי האהבה, בת התשוקה, הביקוש והכמיהה, 
אהבה המולידה רצון וענין, מדרבנת ומזרזת את בעליה לקנות עוד 
מביאה  אהבה  האהבה1.  מושא  עם  ובקשר  בשייכות  קניינים  ועוד 
עימה חשק, מרבה את ההתלהבות, על כן היא היא המפתח לקנין 
של תורה. "'מה אהבתי תורתך כל היום היא שיחתי', מתוך אהבתי 
לתורה, לעולם אעסוק בה ותהא לי לנושא שיחה עיקרי. "כי על כל 
צדיקים  ]אורחות  תמיד"  לדבר  צריך  הוא  בלבו  אוהב  שאדם  דבר 

שער לשון הרע[.

יתירה על כך כתב רבינו יונה ]אבות ד, א[: "בן זומא אומר איזהו 
חכם הלומד מכל אדם. אמרו חכמי האומות כי היודע כל החכמות 
אם אינו אוהב החכמה אינו חכם אלא טפש הוא, אחר שאינו אוהב 

פי  אך האוהב אותה, ומתאוה אליה, אף על  היא הדעת.  כי  החכמה 
שאינו יודע כלום, הרי זה נקרא חכם, שעל כל פנים תשיג אל החכמה 
חכם  איזהו  זומא,  בן  אמר  זה  ועל  תמצא.  אלהים  ודעת  האמיתית 
הלומד מכל אדם שכל כך אוהב החכמה ומתאוה אליה ששואל לכל 
יצליח  ואז  ילמד ממנו,  יודע כי אם דבר אחד,  ואף מי שאינו  אדם, 

דרכו ואז ישכיל". 

למדנו מדבריו, כי האהבה אין בה רק בשביל לדרבנו ולהרבות את 
ביקושו, כי אם ההבדל בין האוהב חכמה לבין הלומד ללא אהבה, רב עד 
למאוד - "כי היודע כל החכמות, אם אינו אוהב החכמה, אינו חכם אלא 
טפש הוא, אחר שאינו אוהב החכמה כי היא הדעת". אהבת החכמה, 
שורש היא לכלל קניית החכמה. אף מי שיש בידו ידיעת החכמה, אם 
אין מושרשת בליבו אהבה לחכמה, רחוק ממידת החכמה, רחוק מאוד 
עד ש"אינו חכם, אלא טפש". לעומת זאת מי שיש בו אהבה לחכמה, 
תפוס ואחוז בחכמה ביותר. אף כי לעת עתה מידת החכמה הקנויה לו 
אינה אלא מעט, מ"מ סוף החכמה לבוא, לפי שהנוטע שורש של עץ 
עבותות, סופו של השתיל לצמוח עדי עד. "אך האוהב אותה ומתאוה 
אליה, אף על פי שאינו יודע כלום, הרי זה נקרא חכם, שעל כל פנים 

תשיג אל החכמה האמיתית ודעת א-להים תמצא". 

התורה  אלא  חכמה,  לבקש  הלומד  את  מזרזת  רק  אינה  האהבה 
עצמו  והלימוד  אחרת,  צורה  לובשת  תורה,  אהבת  מתוך  שנלמדת 
"'באהבתה  מתעצם.  חיבור  ומתוך  עוז,  וביתר  שאת  ביתר  נעשה 
תשגה תמיד', כגון רבי אלעזר בן פדת. אמרו עליו על רבי אלעזר, 
וסדינו מוטל  ועוסק בתורה בשוק התחתון של ציפורי  יושב  שהיה 
בשוק העליון של ציפורי. אמר רבי יצחק בן אלעזר, פעם אחת בא 
אדם ליטלו ומצא בו שרף" ]עירובין נ:[, וברש"י: "באהבתה תשגה 
עסקיך  להניח  ופתי,  שוגה  עצמך  תעשה  אהבתה  בשביל   - תמיד 

ולרוץ לדבר הלכה".

כלי הקיבול עצמם  כאן, אלא מערכת  פועל  כח הרצון בלבד  לא 
מתעלים מכוחה, ופותחים עצמם להיות מזומנים ביותר לקנינה של 
תורה, וכפי שניסח זאת החזו"א באגרותיו ]ג,א[: "אמרו ]ברכות מג.[ 
אם ראית דור שדברי תורה חביבין עליו פזר כו'. הזיווג של החכמה 
כח  'דברי תורה חביבין',  ותיאבון,  בלי כמיהה  עם האדם אי אפשר 
החיבה פותח את המוח ואת הלב לבלוע חכמה בינה ודעת. אמרו עליו 
על ריו"ח אם יתן איש את כל ביתו באהבה שאהב ר"י את התורה 

השיחה נאמרה בישיבה והדברים הובאו כצורת אמירתם
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ליבו לקנותה, וקושרת עימו קשר בל ינותק.

אמורים  אנו  זו,  נשגבה  מציאות  ועם  רוחנית,  מציאות  היא  התורה 
לנהל קשר איתן. מי שמנהל היטב את הקשר, הרי הוא נותן וגם מקבל, 

הוא משקיע, והתורה משקיעה בו כנגד.

מפני  רבא,  "דרש  לה.[:  ]סוטה  חז"ל  דברי  מאירים  הדברים  לאור 
'זמירות היו  נענש דוד מפני שקרא לדברי תורה זמירות, שנאמר  מה 
לי חוקיך בבית מגורי', אמר לו הקדוש ברוך הוא, דברי תורה שכתוב 
בהן 'התעיף עיניך בו ואיננו' אתה קורא אותן זמירות". וברש"י: "שאם 
ואיננו".  מיד  בהן  מהסתכל  הדעת  בהסח  עין  לסתום  עיניך  תכפיל 
ובמהרש"א: "כי הזמר הוא בפיו של אדם לפי שעה, אבל דברי תורה 
הם צריכין תמידית שלא ימושו מפיו כדי שלא ישתכחו ממנו". לאמר, 
קשר מקוטע אינו קשר של קיימא. מי שנוהג עם חבירו בקשר רופף, 

אזי התעיף עיניך בו ואיננו.

מאידך אמרו במדרש ]שוחר טוב קיט,צז[: "מה אהבתי תורתך וגו'... 
אילת אהבים היא התורה הכל אוהבים אותה...  אמר דוד אני אוהבה... 

אני הולך והיא עמי, אני ישן והיא עמי... לא הנחתי אותה כל עיקר". 

תורה  :"הלומד  פ"ו[  ריש  חיים  ]רוח  וולוז'ינר  מורה"ח  של  וכדבריו 
הנה  כי  כן...  גם  נאהב  הוא  הוא אם  עיקר  כי  רע אהוב.  נקרא  לשמה... 
שכל אחד  היינו  האהובים',  רעים  'שמח תשמח  נאמר  אירוסין  בברכת 
רעך',  רגלך מבית  'הוקר  וידוע מה שכתוב במשלי  יהיה נאהב מהשני. 
והנה זהו רק ברעים סתם, אבל ברעים אהובים, כמו למשל איש ואשתו 
שכל זמן שהם יותר ביחד יותר האהבה מתחזקת  נקראו רעים אהובים, 
ביניהם. כן הענין לעוסק בתורה שכל זמן שאדם עוסק בה יותר בתמידות 
גם התורה מתדבקת בו יותר. אבל חס ושלום להיפך נאמר ]ירושלמי סוף 
ברכות[ אם תעזבני יום וגו'... ולכן אמר כאן בעוסק בתורה לשמה שנקרא 
רע אהוב. שגם התורה אוהבת אותו". וכך הוא הצורה הנרצית בתלמודה 
של תורה, כך היא הצורה השלימה והמאירה "שכל זמן שהם יותר ביחד 
יותר האהבה מתחזקת ביניהם... בתורה שכל זמן שאדם עוסק בה יותר 

בתמידות גם התורה מתדבקת בו יותר".

בן  שמעון  רבי  "אמר  פ"ט[:  ]ברכות  הירושלמי  דברי  מתנגנים  וכך 
לקיש, במגילת חסידים מצאו כתיב 'יום תעזבני ימים אעזבך'. לשנים 
שיצאו אחד מטבריא ואחד מציפורין, ופגעו זה בזה בחדא משכנא לא 
וזה מיל נמצאו רחוקין זה  הספיקו לפרוש זה מזה עד שהלך זה מיל 
מזה שני מילין. ואשה שהיתה יושבת וממתנת לאיש. כל זמן שהיתה 
בדעתו להינשא לה היתה יושבת וממתנת לו. כיון שהפליג דעתו ממנה 
עם  והקשר  היחס  ממש  הוא  וכן  לאחר".  ונישאת  הולכת  היתה  היא 
התוה"ק, "כל זמן שהיתה בדעתו להינשא לה, יושבת וממתנת לו. כיון 

שהפליג דעתו ממנה, היתה הולכת ונישאת לאחר". 

אהבת התורה אינה רק כוח הדוחף ומניע את האדם לדבוק בתלמוד 
תורה, ואינה רק כלי נפלא להתחזק בשקידתה, לקנות בה ידיעה, לנצל 
היטב את הרגעים לקניינה. לא סוף דבר הוא זה, אלא 'אהבת התורה' 
עוסקת במהות הקשר השורר בין התורה לבין הלומדה. התורה הקד', 
לה,  שראוי  באופן  והקירבה  הקשר  את  עימה  לנהל  כיצד  לידע  צריך 
והיא  ומבקשה  עליה  כשדעתו  אליה,  ומסור  ואוהבה  בה,  וכשמדובק 
חשובה בעיניו, כשהיא על ליבו תדיר, אזי התורה נקשרת עמו, והרי הם 
רעים אהובים. וכמים הפנים אל הפנים, התורה הקד' משיבה לו במטבע 
של אהבה, ונקשרת בו ונדבקת בו, ומתאמצת עברו, ומבקשת מקונה 

להאיר עיניו בה.

אהבת  'אהבה':  של  ענין  מצינו  דברים  בג'  שרק  כמדומה,  ובאמת, 
ה'; אהבת הבריות; אהבת התורה. ומטין הדברים, כי בהיות כי ישראל 
אורייתא וקוב"ה חד הוא, יש יחס של אהבה וקירבה יתירים בהתדבקות 

זו.

הט אזניך ותן לבך למה שהעיד רבי ראובן זצללה"ה על חמיו הגדול 
רבי ברוך בער זצללה"ה בהקדמתו לברכת שמואל ]חלק ב'[: "מלבד 
שהתורה אוהבת  לומר,  היה  ורגיל  התורה לא אהב דבר אחר בעולם. 
ורק לאיש כזה היא  רק את מי שאינו אוהב דברים אחרים, רק אותה. 
ונאים הדברים למי שאמרם.  לו לקנותה".  מוסרת את עצמה ומרשה 

ונאים לנו הדברים לעשותן.

מערכת הקשר עם התוה"ק, רב בה העדינות, ומי שלא ידע להשכיל 
להשקיע בה כראוי, לא יזכה להתחבר עימה. "שהתורה אוהבת רק את 
מי שאינו אוהב דברים אחרים רק אותה. ורק לאיש כזה היא מוסרת 
את עצמה ומרשה לו לקנותה". אין היא נותנת את עצמה בנקל, צריך 
קיימא.  של  קשר  עימה  לקשור  ע"מ  ומדויקת  נבונה  רחבה,  השקעה 

באהבה רבה. באהבת עולם. 

וכך שרטט החזו"א את דמותו של שקדן: "שקידה אינו תלוי בהארכת 
זמן אלא במסירת האישיות ונתינתה במתנה לעיון התורה".

· · ·
]ס' מנורת המאור  בידנו כך הוא  עד היכן הדברים מגיעים, מסורת 
שהיה  אחד,  בתלמיד  "מעשה  תזריע[:  פר'  משירים  מגיד  וראה  פ"ה, 
מתייחד במקום אחד, והיה למד בו מסכת חגיגה. והיה מהדר ומהפך בה 
כמה פעמים, עד שלמד אותה היטב והיתה שגורה בפיו, ולא היה יודע 
מסכתא אחרת מן התלמוד זולתה, והיה שונה בה כל ימיו. כיון שנפטר 
מן העולם הזה, היה לבדו באותו בית שהיה לומד בו מסכת חגיגה, ולא 
היה שום אדם יודע פטירתו. מיד באה אשה אחת, ועמדה עליו, והרימה 
קולה בבכי ובמספד, ותרבה אנחתה וצעקתה, כאשה שהיא סופדת על 
בעלה, עד אשר נקבצו ההמון, ואמרה להם, ספדו לחסיד זה, וקברוהו 
בכבוד גדול, וכבדו את ארונו, ותזכו לחיי העולם הבא, שזה כבדני כל 
ימיו ולא הייתי עזובה ולא שכוחה בימיו. מיד נתקבצו כל הנשים וישבו 
עמה סביב למטתו ועשו עליו מספד גדול, והאנשים נתעסקו בתכריכיו 
ואותה אשה בוכה במר  גדול.  וקברו אותו בכבוד  ובכל צרכי קבורתו, 
נפש וצועקת. אמרו לה, מה שמך. אמרה להם, חגיגה שמי. וכיון שנקבר 
אותו חסיד נעלמה מן העין אותה אשה. מיד ידעו שמסכת חגיגה היתה, 
ולבכותו  לו  ובאה בשעת פטירתו לספוד  שנראית להם בצורת אשה, 
ולקברו בכבוד, מפני שהיה שונה בה ושוקד עליה ללמוד אותה. והלא 
וחומר, ומה חסיד זה שלא למד אלא מסכתא אחת בלבד  דברים קל 
כך, הלמד תורה הרבה ותלמוד הרבה ומעמיד תלמידים הרבה על אחת 
כמה וכמה" ]ונכפל בכאן החידוש, שהקשר הוא מיוחד  לחלק מחלקי 

התורה שבה זכה האדם להגות, ועי'[.

· · ·
"ודע לך אחי כי לימוד התורה היא פעולת הנפש ותולדותיה, וכמו 
שאמרו ז"ל על האשה שאם אין דעתה להינשא וישבה עשר שנים בלא 
בעל לא תלד עוד, ואם דעתה להינשא לאיש אף שישבה שנים הרבה 
בלא בעל אף על פי כן נשאר כח הלידה בנפשה, וכאשר נשאת תלד, כך 

בהאיש הישראלי אם יעזוב את התורה ומייאש ממנה, אזי גם היא מרח
קת ממנו ולא נשאר בנפשו עוד כח הלידה, אבל אם אין דעתו נעזבה, 
רק מחמת אונס אי אפשר לו ללמוד ולדבק בה, ח"ו שתתרחק ממנו, 
רק שתשב באלמנותה ומצפה להינשא עוד אליו ונשאר הכח בנפש. כן 
אומר אני על עצמי הגם שנסעתי למרחקים והייתי סוחר, אף חכמתי 
עמדה לי, כי בנסיעתי לדרך דעתי עליה ובישיבתי בחנות דעתי עליה, 
היה דעתי עליה,  ומתן פעמים הרבה  לי שאפילו בשעת משא  ותיתי 

בהרהור פירוש או קושיא" ]הקדמת ס' חכמת אדם[. 

תואר כלה מאוד נתעלה בקבלת יום זה.

בוז יבוזו לו".

נמצאנו למדין, כי החיבה והאהבה, פותחים שער של ברכה. ומכוחם 
נפתחים המוח והלב לקנינה של תורה.

· · ·
הלימוד הראוי אינו אלא מתוך קשר וברית עם התורה

כנים הם הדברים, אלא שישנו רובד נוסף ועמוק יותר הגנוז בעניינה 
של האהבה.

גדול  גנאי  ודאי  המצוות,  מן  מצוה  בעסק  והמתרפה  המתרשל 
וחובותיו בעצלתיים. אולם העושה כן  לו, שכן עושה מלאכתו  הוא 
]סנהדרין  חז"ל  אמרו  בו.  מצינו  יתירה  חומרה  תורה,  של  בלימודה 
תורה  הלומד  זה  לקיש,  ריש  אמר  לב',  חסר  אשה  "'נואף  צט:[: 
תדיר,  תדיר  לומד  ואינו  לפרקים,  תורה  "לומד  וברש"י:  לפרקים". 
כמי שאין לו אשה ובועל פעמים זו פעמים זו". חומרה זו שהחמירו 
חז"ל מסעירה כל לב. דהלא איש זה לומד תורה, וחסרונו אינו אלא 
ולא באופן קבוע תדיר תדיר. בוודאי מן  בכך שלימודו רק לפרקים 
הראוי והרצוי שיגביר חייליו לאורייתא, וילמד בקביעות ובעקביות, 
לאדם  חז"ל  דימוהו  ומדוע  התורה,  את  הוא  לומד  סוף  כל  סוף  אך 
נואף חסר לב - "כמי שאין לו אשה, ובועל פעמים זו פעמים זו". הלב 
משתאה, מה מקום להשוואה חריפה זו, וכי הנהגתו מזולזלת עד כדי 

כך, הכזונה נעשה אחינו.

פותחים  הקדמונים,  במשנת  הבנתם  לאור  אלו,  חז"ל  דברי  אכן, 
התורה:  מעלות  בס'  הגר"א  אחי  ר"א  כותב  וכך  רחב.  צוהר  עבורנו 
"ואגב אכתוב מה ששמעתי מאחי הגאון ז"ל, דאיתא בגמרא, 'נואף 
אשה חסר לב, זה הלומד תורה לפרקים'. ולכאורה, אין לו דמיון לזה 
כלל. ואמר הגאון ז"ל, כי התורה נקראת 'אישה' ]יבמות סג:[, והנה 
מי שהוא נואף, בודאי אין מיוחד לו האשה זונה אלא לפרקים, לפי 
אין  לפרקים,  וכן הלומד תורה  בכל עת כאשתו,  לו  מיוחדת  שאינה 
התורה מיוחדת לו תמיד" ]ועי' מהרש"א ומהר"ל סנהדרין שם כעי"ז[.

התורה עומדת ומתקשרת כאישה לבעלה, יחס של 'אישות' שורר 
בין התורה לבין לומדה, ובאור זה יש לפרש את התנהגותו של הלומד. 
אל  ומתייחס  מזולזל,  באופן  אישות  צורת  מנהל  לפרקים,  הלומד 
זו, כשם שהיא  התורה כמי 'שאין האשה מיוחדת לו'. צורה כעורה 
מפריכה כל קשר של אישות, כן היא מרוקנת מתוכן את יחסו של 
'קידושין'  על  מושתתת  אישות  של  מערכת  הקד'.  לתורה  הלומד 
שמשמעותם 'הרי את מיוחדת לי' ]תוס' קידושין ב:[, ומהותם כריתת 
ברית של חיים משותפים. לפיכך, קשר של ארעיות או מערכת קשר 
צורת  עצם  את  מתוכן  מרוקנות  מזדמנות,  לעיתים  רק  המתקיימת 
את  תורה.  של  בלימודה  הדין  הוא  והרציפה.  התמידית  האישות 
הברית עם התורה ניתן לכרות ולקיים רק ע"י קשר רציף ותמידי, ולא 

ע"י 'לימוד תורה לפרקים'.

"ויאהב אותה,  וכך באים הדברים בלשונו של ס' מעלות התורה: 
שהיא תכלית הטובה, וישמח בה, כמו שכתוב 'שש אנכי על אמרתך 
כמוצא שלל רב', 'מה אהבתי תורתך'... וכתיב 'והיתה עמו וקרא בו כל 
ימי חייו' – 'והיתה' הוא לשון חבור וקדושין, כמו 'והיתה לאיש אחר', 
שצריך לשמוח עמה, ולהיות ולחבר עמה. ובזה ישבור כח היצר הרע".

וכל  חתן  כל  בין  כי  ותפילתם,  ברכתם  קדושים,  ישראל  תפילת 
הוא  כך  ורעות,  שלום  אחווה  אהבה  תשרור  לאשה  איש  בין  כלה, 
האופן המיוחל לקשר אישות שלם. ופניהם איש אל אחיו. וכך עולים 
הדברים, כי מערכת הקשר בין התורה הקד' לבין הלומד אותה, היא 

באופן זה, ששוררת ביניהם רעות וחיבה. 

אמרו בזה עוד חז"ל ]עירובין נד ע"ב[ מה היא הדרך הראויה ללימודה 
אהבים  'אילת  דכתיב  מאי  נחמני,  בר  שמואל  רבי  "אמר  תורה:  של 
אילה  מה  לך,  לומר  לאילת,  תורה  דברי  נמשלו  למה  וגו'',  חן  ויעלת 
רחמה צר וחביבה על בועלה כל שעה ושעה כשעה ראשונה, אף דברי 
תורה חביבין על לומדיהן כל שעה ושעה כשעה ראשונה". ובמהרש"א: 
"לפי שכל דבר שאדם רגיל בו הרבה, נלאה בו האדם, ולפעמים גם הוא 

נמאס, אבל דברי תורה אינן כן, שחביבין כל שעה ושעה".

· · ·
אף התורה מתחברת מצידה - אל האדם המתחבר אליה

הנה עומדים אנו בהבנה מהו באמת מהות היחס ומערכת הקשר 
בין התורה לבין לומד התורה. וממוצא הדברים, יש להעמיק כי אין 
הלומד לומד את התורה בלחוד, אלא הוא מקושר עימה. יחסו של 
בן ישראל אל התורה אינה כחפצא של מצוה בלחוד, אלא מתקיימת 
מערכת יחסים "בין אדם לתורתו". אין הוא רק לומד אותה, אלא יש 
לו חיבור וקשר איתה, ואף היא משיבה לו וגומלת לו בקשר ובחיבור 
עמל  'נפש  שנאמר  קרא  מאי  אבודימי,  בר  יצחק  רב  מצידה."אמר 
עמלה לו כי אכף עליו פיהו', הוא עמל במקום זה ותורתו עומלת לו 
במקום אחר" ]סנהדרין שם[. מהו העמל שעמלה התורה עבור מי 
ומבב לו, שמחזרת עליו, "תורה עומלת  לן רש"י:  פירש  בה,   שעמל 

קשת מאת קונה למסור לו טעמי תורה וסדריה, וכל כך למה - מפני 
שאכף - שכפף פיהו על דברי תורה".אילמלא מקרא כתוב אי אפשר 
"חמודה  זו,  ונשגבת  נעלית  רוחנית  מציאות  הקד',  התורה  לאומרו, 
קודם  דורות  וארבעה  ושבעים  מאות  תשע  לקב"ה  שגנוזה  גנוזה 
ההשפעות  "בכלל  בלשונו  רמח"ל  שתיאר  כפי  או  העולם",  שנברא 
מכל  עליונה  אחת  השפעה  יש  בריותיו  לצורך  ית'  ממנו  הנשפעות 
שאפשר  מה  שבכל  ומעולה  יקר  היותר  הוא  שענינה  ההשפעות, 
שימצא בנמצאים... ואמנם קשר הבורא ית' את השפעתו זאת בענין 
נברא ממנו ית' לתכלית זה, והוא התורה". והתורה, מציאות עליונה זו, 
הרי היא עצמה משיבה ללומדה כפי שהוא משקיע בה. היא משיבה 
להוגה בה במטבע של אהבה, באופן התואם את הקשר שביניהם - 
וסדריה,  תורה  טעמי  לו  למסור  קונה  מאת  ומבקשת  עליו,  "מחזרת 
וכל כך למה - מפני שאכף - שכפף פיהו על דברי תורה". מפליא עד 
אותה,  לאהבה  בחכמה  דבק  שכבר  "מי  הקשר.  נראה  שכך  למאוד, 
כאשר יגלה האוהב סוב  תאהב החכמה גם אותו, ותגלה לו סודותיה,

דותיו לאהובו" ]מלבי"ם משלי ח יז[. תורה הקדושה התחנני בבקשה 
פני הצור נערץ בקדושה.

מערכת יחס דו צדדית בין תורה ללומדיה - בדברי חז”ל

וכך נשנו הדברים במדרש ]שוחר טוב סג ב[: "התורה אמרה, 'אני 
אוהבי אהב'... כל מי שאוהב אותי אני אהב אותו". 

ואיתא עוד בשם חז"ל ]מדרש 'מרגניתא דבי רב', אוצר המדרשים. 
תמימה  ה'  "תורת  פי"ב[:  היראה  שער  חכמה  בראשית  גם  ומובא 
עמך  'ה'  ואומרת,  במשנתו,  עוסק  שהוא  בשעה  האדם  לפני  עומדת 
גיבור החיל', הנה באתי ללמדך, 'על כן יצאתי לקראתך לשחר פניך 
ואמצאך', אשריך אם תזכרני, אשריך אם בלבך תצפנני, אשריך אם 

תקיימני, אשריך אם תשמיעני".

המופלאה  התופעה  ומובנת  ברורה  מאוד  מה  זו,  הבנה  מתוך 
קשים  אנשים  ראינו  פעמים  כמה  "כי   - המאירי  בדברי  המתוארת 
ושקידה  התמדתם  רוב  עם  בסופם,  ומצליחים  מתחלתם  בלימודם 
אהבה  משיבה  התורה  באשר  יא[.  יג  משלי  ]מאירי  מעט"  מעט 
עימה,  בקשר  למאוד  עד  שמשקיע  מי  עם  ומתקשרת  ומתחברת 
וגומלת עם מי שנותן את זמנו ואת כוחותיו, את ליבו ואת תשומת 
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ליבו לקנותה, וקושרת עימו קשר בל ינותק.

אמורים  אנו  זו,  נשגבה  מציאות  ועם  רוחנית,  מציאות  היא  התורה 
לנהל קשר איתן. מי שמנהל היטב את הקשר, הרי הוא נותן וגם מקבל, 

הוא משקיע, והתורה משקיעה בו כנגד.

מפני  רבא,  "דרש  לה.[:  ]סוטה  חז"ל  דברי  מאירים  הדברים  לאור 
'זמירות היו  נענש דוד מפני שקרא לדברי תורה זמירות, שנאמר  מה 
לי חוקיך בבית מגורי', אמר לו הקדוש ברוך הוא, דברי תורה שכתוב 
בהן 'התעיף עיניך בו ואיננו' אתה קורא אותן זמירות". וברש"י: "שאם 
ואיננו".  מיד  בהן  מהסתכל  הדעת  בהסח  עין  לסתום  עיניך  תכפיל 
ובמהרש"א: "כי הזמר הוא בפיו של אדם לפי שעה, אבל דברי תורה 
הם צריכין תמידית שלא ימושו מפיו כדי שלא ישתכחו ממנו". לאמר, 
קשר מקוטע אינו קשר של קיימא. מי שנוהג עם חבירו בקשר רופף, 

אזי התעיף עיניך בו ואיננו.

מאידך אמרו במדרש ]שוחר טוב קיט,צז[: "מה אהבתי תורתך וגו'... 
אילת אהבים היא התורה הכל אוהבים אותה...  אמר דוד אני אוהבה... 

אני הולך והיא עמי, אני ישן והיא עמי... לא הנחתי אותה כל עיקר". 

תורה  :"הלומד  פ"ו[  ריש  חיים  ]רוח  וולוז'ינר  מורה"ח  של  וכדבריו 
הנה  כי  כן...  גם  נאהב  הוא  הוא אם  עיקר  כי  רע אהוב.  נקרא  לשמה... 
שכל אחד  היינו  האהובים',  רעים  'שמח תשמח  נאמר  אירוסין  בברכת 
רעך',  רגלך מבית  'הוקר  וידוע מה שכתוב במשלי  יהיה נאהב מהשני. 
והנה זהו רק ברעים סתם, אבל ברעים אהובים, כמו למשל איש ואשתו 
שכל זמן שהם יותר ביחד יותר האהבה מתחזקת  נקראו רעים אהובים, 
ביניהם. כן הענין לעוסק בתורה שכל זמן שאדם עוסק בה יותר בתמידות 
גם התורה מתדבקת בו יותר. אבל חס ושלום להיפך נאמר ]ירושלמי סוף 
ברכות[ אם תעזבני יום וגו'... ולכן אמר כאן בעוסק בתורה לשמה שנקרא 
רע אהוב. שגם התורה אוהבת אותו". וכך הוא הצורה הנרצית בתלמודה 
של תורה, כך היא הצורה השלימה והמאירה "שכל זמן שהם יותר ביחד 
יותר האהבה מתחזקת ביניהם... בתורה שכל זמן שאדם עוסק בה יותר 

בתמידות גם התורה מתדבקת בו יותר".

בן  שמעון  רבי  "אמר  פ"ט[:  ]ברכות  הירושלמי  דברי  מתנגנים  וכך 
לקיש, במגילת חסידים מצאו כתיב 'יום תעזבני ימים אעזבך'. לשנים 
שיצאו אחד מטבריא ואחד מציפורין, ופגעו זה בזה בחדא משכנא לא 
וזה מיל נמצאו רחוקין זה  הספיקו לפרוש זה מזה עד שהלך זה מיל 
מזה שני מילין. ואשה שהיתה יושבת וממתנת לאיש. כל זמן שהיתה 
בדעתו להינשא לה היתה יושבת וממתנת לו. כיון שהפליג דעתו ממנה 
עם  והקשר  היחס  ממש  הוא  וכן  לאחר".  ונישאת  הולכת  היתה  היא 
התוה"ק, "כל זמן שהיתה בדעתו להינשא לה, יושבת וממתנת לו. כיון 

שהפליג דעתו ממנה, היתה הולכת ונישאת לאחר". 

אהבת התורה אינה רק כוח הדוחף ומניע את האדם לדבוק בתלמוד 
תורה, ואינה רק כלי נפלא להתחזק בשקידתה, לקנות בה ידיעה, לנצל 
היטב את הרגעים לקניינה. לא סוף דבר הוא זה, אלא 'אהבת התורה' 
עוסקת במהות הקשר השורר בין התורה לבין הלומדה. התורה הקד', 
לה,  שראוי  באופן  והקירבה  הקשר  את  עימה  לנהל  כיצד  לידע  צריך 
והיא  ומבקשה  עליה  כשדעתו  אליה,  ומסור  ואוהבה  בה,  וכשמדובק 
חשובה בעיניו, כשהיא על ליבו תדיר, אזי התורה נקשרת עמו, והרי הם 
רעים אהובים. וכמים הפנים אל הפנים, התורה הקד' משיבה לו במטבע 
של אהבה, ונקשרת בו ונדבקת בו, ומתאמצת עברו, ומבקשת מקונה 

להאיר עיניו בה.

אהבת  'אהבה':  של  ענין  מצינו  דברים  בג'  שרק  כמדומה,  ובאמת, 
ה'; אהבת הבריות; אהבת התורה. ומטין הדברים, כי בהיות כי ישראל 
אורייתא וקוב"ה חד הוא, יש יחס של אהבה וקירבה יתירים בהתדבקות 

זו.

הט אזניך ותן לבך למה שהעיד רבי ראובן זצללה"ה על חמיו הגדול 
רבי ברוך בער זצללה"ה בהקדמתו לברכת שמואל ]חלק ב'[: "מלבד 
שהתורה אוהבת  לומר,  היה  ורגיל  התורה לא אהב דבר אחר בעולם. 
ורק לאיש כזה היא  רק את מי שאינו אוהב דברים אחרים, רק אותה. 
ונאים הדברים למי שאמרם.  לו לקנותה".  מוסרת את עצמה ומרשה 

ונאים לנו הדברים לעשותן.

מערכת הקשר עם התוה"ק, רב בה העדינות, ומי שלא ידע להשכיל 
להשקיע בה כראוי, לא יזכה להתחבר עימה. "שהתורה אוהבת רק את 
מי שאינו אוהב דברים אחרים רק אותה. ורק לאיש כזה היא מוסרת 
את עצמה ומרשה לו לקנותה". אין היא נותנת את עצמה בנקל, צריך 
קיימא.  של  קשר  עימה  לקשור  ע"מ  ומדויקת  נבונה  רחבה,  השקעה 

באהבה רבה. באהבת עולם. 

וכך שרטט החזו"א את דמותו של שקדן: "שקידה אינו תלוי בהארכת 
זמן אלא במסירת האישיות ונתינתה במתנה לעיון התורה".

· · ·
]ס' מנורת המאור  בידנו כך הוא  עד היכן הדברים מגיעים, מסורת 
שהיה  אחד,  בתלמיד  "מעשה  תזריע[:  פר'  משירים  מגיד  וראה  פ"ה, 
מתייחד במקום אחד, והיה למד בו מסכת חגיגה. והיה מהדר ומהפך בה 
כמה פעמים, עד שלמד אותה היטב והיתה שגורה בפיו, ולא היה יודע 
מסכתא אחרת מן התלמוד זולתה, והיה שונה בה כל ימיו. כיון שנפטר 
מן העולם הזה, היה לבדו באותו בית שהיה לומד בו מסכת חגיגה, ולא 
היה שום אדם יודע פטירתו. מיד באה אשה אחת, ועמדה עליו, והרימה 
קולה בבכי ובמספד, ותרבה אנחתה וצעקתה, כאשה שהיא סופדת על 
בעלה, עד אשר נקבצו ההמון, ואמרה להם, ספדו לחסיד זה, וקברוהו 
בכבוד גדול, וכבדו את ארונו, ותזכו לחיי העולם הבא, שזה כבדני כל 
ימיו ולא הייתי עזובה ולא שכוחה בימיו. מיד נתקבצו כל הנשים וישבו 
עמה סביב למטתו ועשו עליו מספד גדול, והאנשים נתעסקו בתכריכיו 
ואותה אשה בוכה במר  גדול.  וקברו אותו בכבוד  ובכל צרכי קבורתו, 
נפש וצועקת. אמרו לה, מה שמך. אמרה להם, חגיגה שמי. וכיון שנקבר 
אותו חסיד נעלמה מן העין אותה אשה. מיד ידעו שמסכת חגיגה היתה, 
ולבכותו  לו  ובאה בשעת פטירתו לספוד  שנראית להם בצורת אשה, 
ולקברו בכבוד, מפני שהיה שונה בה ושוקד עליה ללמוד אותה. והלא 
וחומר, ומה חסיד זה שלא למד אלא מסכתא אחת בלבד  דברים קל 
כך, הלמד תורה הרבה ותלמוד הרבה ומעמיד תלמידים הרבה על אחת 
כמה וכמה" ]ונכפל בכאן החידוש, שהקשר הוא מיוחד  לחלק מחלקי 

התורה שבה זכה האדם להגות, ועי'[.

· · ·
"ודע לך אחי כי לימוד התורה היא פעולת הנפש ותולדותיה, וכמו 
שאמרו ז"ל על האשה שאם אין דעתה להינשא וישבה עשר שנים בלא 
בעל לא תלד עוד, ואם דעתה להינשא לאיש אף שישבה שנים הרבה 
בלא בעל אף על פי כן נשאר כח הלידה בנפשה, וכאשר נשאת תלד, כך 

בהאיש הישראלי אם יעזוב את התורה ומייאש ממנה, אזי גם היא מרח
קת ממנו ולא נשאר בנפשו עוד כח הלידה, אבל אם אין דעתו נעזבה, 
רק מחמת אונס אי אפשר לו ללמוד ולדבק בה, ח"ו שתתרחק ממנו, 
רק שתשב באלמנותה ומצפה להינשא עוד אליו ונשאר הכח בנפש. כן 
אומר אני על עצמי הגם שנסעתי למרחקים והייתי סוחר, אף חכמתי 
עמדה לי, כי בנסיעתי לדרך דעתי עליה ובישיבתי בחנות דעתי עליה, 
היה דעתי עליה,  ומתן פעמים הרבה  לי שאפילו בשעת משא  ותיתי 

בהרהור פירוש או קושיא" ]הקדמת ס' חכמת אדם[. 
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ליבו לקנותה, וקושרת עימו קשר בל ינותק.

אמורים  אנו  זו,  נשגבה  מציאות  ועם  רוחנית,  מציאות  היא  התורה 
לנהל קשר איתן. מי שמנהל היטב את הקשר, הרי הוא נותן וגם מקבל, 

הוא משקיע, והתורה משקיעה בו כנגד.

מפני  רבא,  "דרש  לה.[:  ]סוטה  חז"ל  דברי  מאירים  הדברים  לאור 
'זמירות היו  נענש דוד מפני שקרא לדברי תורה זמירות, שנאמר  מה 
לי חוקיך בבית מגורי', אמר לו הקדוש ברוך הוא, דברי תורה שכתוב 
בהן 'התעיף עיניך בו ואיננו' אתה קורא אותן זמירות". וברש"י: "שאם 
ואיננו".  מיד  בהן  מהסתכל  הדעת  בהסח  עין  לסתום  עיניך  תכפיל 
ובמהרש"א: "כי הזמר הוא בפיו של אדם לפי שעה, אבל דברי תורה 
הם צריכין תמידית שלא ימושו מפיו כדי שלא ישתכחו ממנו". לאמר, 
קשר מקוטע אינו קשר של קיימא. מי שנוהג עם חבירו בקשר רופף, 

אזי התעיף עיניך בו ואיננו.

מאידך אמרו במדרש ]שוחר טוב קיט,צז[: "מה אהבתי תורתך וגו'... 
אילת אהבים היא התורה הכל אוהבים אותה...  אמר דוד אני אוהבה... 

אני הולך והיא עמי, אני ישן והיא עמי... לא הנחתי אותה כל עיקר". 

תורה  :"הלומד  פ"ו[  ריש  חיים  ]רוח  וולוז'ינר  מורה"ח  של  וכדבריו 
הנה  כי  כן...  גם  נאהב  הוא  הוא אם  עיקר  כי  רע אהוב.  נקרא  לשמה... 
שכל אחד  היינו  האהובים',  רעים  'שמח תשמח  נאמר  אירוסין  בברכת 
רעך',  רגלך מבית  'הוקר  וידוע מה שכתוב במשלי  יהיה נאהב מהשני. 
והנה זהו רק ברעים סתם, אבל ברעים אהובים, כמו למשל איש ואשתו 
שכל זמן שהם יותר ביחד יותר האהבה מתחזקת  נקראו רעים אהובים, 
ביניהם. כן הענין לעוסק בתורה שכל זמן שאדם עוסק בה יותר בתמידות 
גם התורה מתדבקת בו יותר. אבל חס ושלום להיפך נאמר ]ירושלמי סוף 
ברכות[ אם תעזבני יום וגו'... ולכן אמר כאן בעוסק בתורה לשמה שנקרא 
רע אהוב. שגם התורה אוהבת אותו". וכך הוא הצורה הנרצית בתלמודה 
של תורה, כך היא הצורה השלימה והמאירה "שכל זמן שהם יותר ביחד 
יותר האהבה מתחזקת ביניהם... בתורה שכל זמן שאדם עוסק בה יותר 

בתמידות גם התורה מתדבקת בו יותר".

בן  שמעון  רבי  "אמר  פ"ט[:  ]ברכות  הירושלמי  דברי  מתנגנים  וכך 
לקיש, במגילת חסידים מצאו כתיב 'יום תעזבני ימים אעזבך'. לשנים 
שיצאו אחד מטבריא ואחד מציפורין, ופגעו זה בזה בחדא משכנא לא 
וזה מיל נמצאו רחוקין זה  הספיקו לפרוש זה מזה עד שהלך זה מיל 
מזה שני מילין. ואשה שהיתה יושבת וממתנת לאיש. כל זמן שהיתה 
בדעתו להינשא לה היתה יושבת וממתנת לו. כיון שהפליג דעתו ממנה 
עם  והקשר  היחס  ממש  הוא  וכן  לאחר".  ונישאת  הולכת  היתה  היא 
התוה"ק, "כל זמן שהיתה בדעתו להינשא לה, יושבת וממתנת לו. כיון 

שהפליג דעתו ממנה, היתה הולכת ונישאת לאחר". 

אהבת התורה אינה רק כוח הדוחף ומניע את האדם לדבוק בתלמוד 
תורה, ואינה רק כלי נפלא להתחזק בשקידתה, לקנות בה ידיעה, לנצל 
היטב את הרגעים לקניינה. לא סוף דבר הוא זה, אלא 'אהבת התורה' 
עוסקת במהות הקשר השורר בין התורה לבין הלומדה. התורה הקד', 
לה,  שראוי  באופן  והקירבה  הקשר  את  עימה  לנהל  כיצד  לידע  צריך 
והיא  ומבקשה  עליה  כשדעתו  אליה,  ומסור  ואוהבה  בה,  וכשמדובק 
חשובה בעיניו, כשהיא על ליבו תדיר, אזי התורה נקשרת עמו, והרי הם 
רעים אהובים. וכמים הפנים אל הפנים, התורה הקד' משיבה לו במטבע 
של אהבה, ונקשרת בו ונדבקת בו, ומתאמצת עברו, ומבקשת מקונה 

להאיר עיניו בה.

אהבת  'אהבה':  של  ענין  מצינו  דברים  בג'  שרק  כמדומה,  ובאמת, 
ה'; אהבת הבריות; אהבת התורה. ומטין הדברים, כי בהיות כי ישראל 
אורייתא וקוב"ה חד הוא, יש יחס של אהבה וקירבה יתירים בהתדבקות 

זו.

הט אזניך ותן לבך למה שהעיד רבי ראובן זצללה"ה על חמיו הגדול 
רבי ברוך בער זצללה"ה בהקדמתו לברכת שמואל ]חלק ב'[: "מלבד 
שהתורה אוהבת  לומר,  היה  ורגיל  התורה לא אהב דבר אחר בעולם. 
ורק לאיש כזה היא  רק את מי שאינו אוהב דברים אחרים, רק אותה. 
ונאים הדברים למי שאמרם.  לו לקנותה".  מוסרת את עצמה ומרשה 

ונאים לנו הדברים לעשותן.

מערכת הקשר עם התוה"ק, רב בה העדינות, ומי שלא ידע להשכיל 
להשקיע בה כראוי, לא יזכה להתחבר עימה. "שהתורה אוהבת רק את 
מי שאינו אוהב דברים אחרים רק אותה. ורק לאיש כזה היא מוסרת 
את עצמה ומרשה לו לקנותה". אין היא נותנת את עצמה בנקל, צריך 
קיימא.  של  קשר  עימה  לקשור  ע"מ  ומדויקת  נבונה  רחבה,  השקעה 

באהבה רבה. באהבת עולם. 

וכך שרטט החזו"א את דמותו של שקדן: "שקידה אינו תלוי בהארכת 
זמן אלא במסירת האישיות ונתינתה במתנה לעיון התורה".

· · ·
]ס' מנורת המאור  בידנו כך הוא  עד היכן הדברים מגיעים, מסורת 
שהיה  אחד,  בתלמיד  "מעשה  תזריע[:  פר'  משירים  מגיד  וראה  פ"ה, 
מתייחד במקום אחד, והיה למד בו מסכת חגיגה. והיה מהדר ומהפך בה 
כמה פעמים, עד שלמד אותה היטב והיתה שגורה בפיו, ולא היה יודע 
מסכתא אחרת מן התלמוד זולתה, והיה שונה בה כל ימיו. כיון שנפטר 
מן העולם הזה, היה לבדו באותו בית שהיה לומד בו מסכת חגיגה, ולא 
היה שום אדם יודע פטירתו. מיד באה אשה אחת, ועמדה עליו, והרימה 
קולה בבכי ובמספד, ותרבה אנחתה וצעקתה, כאשה שהיא סופדת על 
בעלה, עד אשר נקבצו ההמון, ואמרה להם, ספדו לחסיד זה, וקברוהו 
בכבוד גדול, וכבדו את ארונו, ותזכו לחיי העולם הבא, שזה כבדני כל 
ימיו ולא הייתי עזובה ולא שכוחה בימיו. מיד נתקבצו כל הנשים וישבו 
עמה סביב למטתו ועשו עליו מספד גדול, והאנשים נתעסקו בתכריכיו 
ואותה אשה בוכה במר  גדול.  וקברו אותו בכבוד  ובכל צרכי קבורתו, 
נפש וצועקת. אמרו לה, מה שמך. אמרה להם, חגיגה שמי. וכיון שנקבר 
אותו חסיד נעלמה מן העין אותה אשה. מיד ידעו שמסכת חגיגה היתה, 
ולבכותו  לו  ובאה בשעת פטירתו לספוד  שנראית להם בצורת אשה, 
ולקברו בכבוד, מפני שהיה שונה בה ושוקד עליה ללמוד אותה. והלא 
וחומר, ומה חסיד זה שלא למד אלא מסכתא אחת בלבד  דברים קל 
כך, הלמד תורה הרבה ותלמוד הרבה ומעמיד תלמידים הרבה על אחת 
כמה וכמה" ]ונכפל בכאן החידוש, שהקשר הוא מיוחד  לחלק מחלקי 

התורה שבה זכה האדם להגות, ועי'[.

· · ·
"ודע לך אחי כי לימוד התורה היא פעולת הנפש ותולדותיה, וכמו 
שאמרו ז"ל על האשה שאם אין דעתה להינשא וישבה עשר שנים בלא 
בעל לא תלד עוד, ואם דעתה להינשא לאיש אף שישבה שנים הרבה 
בלא בעל אף על פי כן נשאר כח הלידה בנפשה, וכאשר נשאת תלד, כך 

בהאיש הישראלי אם יעזוב את התורה ומייאש ממנה, אזי גם היא מרח
קת ממנו ולא נשאר בנפשו עוד כח הלידה, אבל אם אין דעתו נעזבה, 
רק מחמת אונס אי אפשר לו ללמוד ולדבק בה, ח"ו שתתרחק ממנו, 
רק שתשב באלמנותה ומצפה להינשא עוד אליו ונשאר הכח בנפש. כן 
אומר אני על עצמי הגם שנסעתי למרחקים והייתי סוחר, אף חכמתי 
עמדה לי, כי בנסיעתי לדרך דעתי עליה ובישיבתי בחנות דעתי עליה, 
היה דעתי עליה,  ומתן פעמים הרבה  לי שאפילו בשעת משא  ותיתי 

בהרהור פירוש או קושיא" ]הקדמת ס' חכמת אדם[. 
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בס”ד

קיום העושר- סודו של יהלום

חג השבועות! אינני יודע מי נטע בי את ההרגשה הזו בצעירותי.. 
הקרקע..  מעל  טפחים  כמה  אלו..  ימים  שמגיעים  פעם  בכל 
ההתרגשות.. הדמעות הניגרות בלי כוונת מכוון.. בניו של מקום.. 
אשר בחר בנו! מכל העמים! ונתן לנו! את תורתו! חיי עולם! נטע 
בתוכנו! כולם בברית יחד! נעשה ונשמע אמרו כאחד! מילה של 
תורה.. מי יכול לשער ולכמת את ערכה.. מי יכול להקיף את 
הכוח העצום הזה שניתן בידינו.. איך נוטעים בילדינו את הערך 
המיוחד הזה של לומדי התורה? האם אנו מעריכים מספיק?! 
מצליחים  אנחנו  האם  תורה?  של  רגע  מבינים  אנחנו  האם 
איך  לנו?  שיש  העצומה  הזכות  על  מחדש  פעם  כל  להתרגש 
מעבירים להם שהם יהלומים בכתרו של מלך מלכי המלכים? 

האם אנחנו מביטים עליהם כיהלומים?! 

אודות  ולשוחח  לבוא  יקרים  הורים  ממני  בקשו  שנים,  לפני 
בנם היקר. נער בן שבע עשרה. שאלו אם ניתן להיעזר..  וכך 
אברהם  נולד  שנה  עשרה  שבע  לפני  ביתם:  בסלון  ספרו  הם 
בנינו היקר. כשנולד הודיעו לנו הרופאים שיש לתינוק קשיים 
רבים.. קבלנו אותו באהבה. אברהם גדל.. שלחנו אותו למוסדות 
מתאימים.. מידי פעם היו עורכים ישיבות צוות עם כל אנשי 
באחד  אברהם..  של  ובעתידו  בהווה  בעבר.  לדון  המקצוע 
אחד  ביקש  לערך.  שמונה  בגיל  היה  כשאברהם  המפגשים, 
מהמשתתפים את רשות הדיבור ואמר: הורים יקרים, אנחנו 
רואים את ההשקעה המיוחדת שלכם באברהם.. זה לא מובן 
מאיליו.. אנו מעריכים זאת מאד.. דווקא בשל כך. איננו רוצים 
שיהיו לכם אכזבות גדולות.. אנחנו מלמדים כעת את האותיות 
אין  שלכם..  שלאברהם  שתדעו  לי  חשוב  לילדים..  בית  אלף 
אימו,  לי  אמרה  אני..  האותיות!  את  לדעת  סיכוי  אין  סיכוי! 
שלי  הבן  האסיפה..  המשך  את  שמעתי  לא  כבר  רגע  מאותו 
אברהם, ילד יהודי, לא ידע את האותיות הקדושות?! איך הוא 
יתפלל?! איך הוא ילמד?! יצאתי משם עם החלטה. אני אעשה 
ידע.. קניתי בחנויות  הכול בסייעתא דשמיא בכדי שאברהם 
את כל סוגי האותיות בשביל לנסות ללמדו. אותיות מפלסטיק 
ומחימר.. שמענו שיש אדם במושב בצפון הארץ שפיתח משהו 
מיוחד כדי ללמד ילדים כאלו את האותיות.. נסענו עם אברהם 
באוטובוס לתחנה מרכזית בטבריה משם לקחנו מונית לאותו 
ריבוע,  עיגול,  של  צורות  לאברהם  הראה  הזה  האדם  מושב. 
“אני  הצורות..  שמות  את  לו  לומר  ידע  לא  אברהם  מלבן.. 
מצטער”, הוא אמר לא נעים לי שטרחתם והגעתם עד לכאן.. 
אבל אברהם שלכם לא ידע את האותיות.. יצאתי משם, אמרה 

לי אימו ובכיתי בכי תמרורים.. אמרתי: ריבונו של עולם רק אתה 
תחליט אם אברהם ידע או לא.. ואם זה צריך לעבור דרך עיגול 
אני יתחיל משם.. הרב דרורי, באותו שבוע כל מה שעשיתי היה 
בצורה של עיגול.. אפיתי חלות עגולות, פשטידות עגולות.. עד 
שאברהם ידע מה זה עיגול.. וכשהוא ידע.. אמרתי לעצמי הוא 
גם ידע בע”ה את האותיות.. כל בוקר! הייתי קמה לפנות בוקר 
אומרת תהילים ברגש רב ומבקשת: “אנא! בורא עולם, תן לי 
את הזכות ללמד את הבן שלי את האותיות הקדושות שלך.. 
שמונה חודשים! אני מראה לו אלף.. הוא אומר לי ריש.. אפילו 
לא אמר אות אחת נכונה במקרה.. לא פעם ירדו להן הדמעות.. 
אברהם ניגש ושאל: למה אני בוכה? אמרתי לו: אני אתאמץ, 
אתה תתאמץ והקב”ה יעזור.. אחרי כמה פעמים הוא ניגש אלי 

ואמר: מאמע, אני אתאמץ, את תתאמצי.. והקב”ה יעזור.. 

אחרי שמונה חודשים.. יום חמישי ערב שבת קודש. אני מנקה 
את הבית לכבוד שבת.. עוברת בין החדרים ומרגישה שמשהו בי 
נשבר.. הלכתי למגירה עם האותיות מפלסטיק.. הוצאתי משם 
את האות צדי”ק והתחלתי לבכות.. אמרתי: ריבונו של עולם מה 
אני מבקשת שהבן שלי הצדיק.. ידע את האות צדי”ק.. זה כל 
השאיפה שלי.. על זה אני מזילה דמעות שמונה חודשים.. בכיתי 
ובכיתי ולדמעות יש כוח.. קצת הוקל לי.. אחרי הצהרים.. ניגש 
אברהם ואמר: המגירה של האותיות הייתה פתוחה.. היא הייתה 
קצת מבולגנת וסדרתי.. אבל מאמע חסר שם את האות צדי”ק... 
נגשתי אתו אל המגירה הוא הראה ואמר לי את כל האותיות ישר 
והפוך... לא יכולה, היא אמרה לתאר את ההתרגשות שהייתה.. 

למחרת לקחתי אותו למקום לימודיו. עשו שם קידוש.. אברהם 
צוות  איש  אותו  ניגש  האותיות..  את  ואמר  לשני  מאחד  הלך 
ואמר: אני חייב להודות! אין ספק שזה מעל הטבע.. בכל שנות 
חייב להיות האדם  נתקלתי בכזה דבר.. אבל אני  עבודתי לא 

המציאותי כאן במקום.. לקרוא! אין לו סיכוי.. 

בן  נער  כבר  יודע..  שאתה  כפי  שלנו..  אברהם  שנים..  עברו 
שבע עשרה.. הוא אוהב לגשת לעמוד להתפלל כחזן בכל פעם 
שניתנת לו האפשרות.. שנתיים ישבתי בזמנו.. כל בוקר תהילים 
בדמעות.. אברהם שלנו קורא! אמנם, לא תמיד הוא מבין מה הוא 
קורא.. אבל יש לנו הסכם.. בכל פעם שהוא מסיים מסכת.. הוא 
קורא ואינו מבין! אני אופה לו עוגה קטנה לכבודה של תורה.. 
הרב דרורי.. שאלו ההורים, אתה מוכן לשבת אתו ולעזור לו 
בהבנה? אני עמדתי שם, בסלון ביתם, ועיני זלגו דמעות.. לא 
נתקלתי בכזו עוצמה.. אמרתי: אני חושש שזה אתגר גדול מידי 
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קיום העושר- סודו של יהלום

חג השבועות! אינני יודע מי נטע בי את ההרגשה הזו בצעירותי.. 
הקרקע..  מעל  טפחים  כמה  אלו..  ימים  שמגיעים  פעם  בכל 
ההתרגשות.. הדמעות הניגרות בלי כוונת מכוון.. בניו של מקום.. 
אשר בחר בנו! מכל העמים! ונתן לנו! את תורתו! חיי עולם! נטע 
בתוכנו! כולם בברית יחד! נעשה ונשמע אמרו כאחד! מילה של 
תורה.. מי יכול לשער ולכמת את ערכה.. מי יכול להקיף את 
הכוח העצום הזה שניתן בידינו.. איך נוטעים בילדינו את הערך 
המיוחד הזה של לומדי התורה? האם אנו מעריכים מספיק?! 
מצליחים  אנחנו  האם  תורה?  של  רגע  מבינים  אנחנו  האם 
איך  לנו?  שיש  העצומה  הזכות  על  מחדש  פעם  כל  להתרגש 
מעבירים להם שהם יהלומים בכתרו של מלך מלכי המלכים? 

האם אנחנו מביטים עליהם כיהלומים?! 

אודות  ולשוחח  לבוא  יקרים  הורים  ממני  בקשו  שנים,  לפני 
בנם היקר. נער בן שבע עשרה. שאלו אם ניתן להיעזר..  וכך 
אברהם  נולד  שנה  עשרה  שבע  לפני  ביתם:  בסלון  ספרו  הם 
בנינו היקר. כשנולד הודיעו לנו הרופאים שיש לתינוק קשיים 
רבים.. קבלנו אותו באהבה. אברהם גדל.. שלחנו אותו למוסדות 
מתאימים.. מידי פעם היו עורכים ישיבות צוות עם כל אנשי 
באחד  אברהם..  של  ובעתידו  בהווה  בעבר.  לדון  המקצוע 
אחד  ביקש  לערך.  שמונה  בגיל  היה  כשאברהם  המפגשים, 
מהמשתתפים את רשות הדיבור ואמר: הורים יקרים, אנחנו 
רואים את ההשקעה המיוחדת שלכם באברהם.. זה לא מובן 
מאיליו.. אנו מעריכים זאת מאד.. דווקא בשל כך. איננו רוצים 
שיהיו לכם אכזבות גדולות.. אנחנו מלמדים כעת את האותיות 
אין  שלכם..  שלאברהם  שתדעו  לי  חשוב  לילדים..  בית  אלף 
אימו,  לי  אמרה  אני..  האותיות!  את  לדעת  סיכוי  אין  סיכוי! 
שלי  הבן  האסיפה..  המשך  את  שמעתי  לא  כבר  רגע  מאותו 
אברהם, ילד יהודי, לא ידע את האותיות הקדושות?! איך הוא 
יתפלל?! איך הוא ילמד?! יצאתי משם עם החלטה. אני אעשה 
ידע.. קניתי בחנויות  הכול בסייעתא דשמיא בכדי שאברהם 
את כל סוגי האותיות בשביל לנסות ללמדו. אותיות מפלסטיק 
ומחימר.. שמענו שיש אדם במושב בצפון הארץ שפיתח משהו 
מיוחד כדי ללמד ילדים כאלו את האותיות.. נסענו עם אברהם 
באוטובוס לתחנה מרכזית בטבריה משם לקחנו מונית לאותו 
ריבוע,  עיגול,  של  צורות  לאברהם  הראה  הזה  האדם  מושב. 
“אני  הצורות..  שמות  את  לו  לומר  ידע  לא  אברהם  מלבן.. 
מצטער”, הוא אמר לא נעים לי שטרחתם והגעתם עד לכאן.. 
אבל אברהם שלכם לא ידע את האותיות.. יצאתי משם, אמרה 

לי אימו ובכיתי בכי תמרורים.. אמרתי: ריבונו של עולם רק אתה 
תחליט אם אברהם ידע או לא.. ואם זה צריך לעבור דרך עיגול 
אני יתחיל משם.. הרב דרורי, באותו שבוע כל מה שעשיתי היה 
בצורה של עיגול.. אפיתי חלות עגולות, פשטידות עגולות.. עד 
שאברהם ידע מה זה עיגול.. וכשהוא ידע.. אמרתי לעצמי הוא 
גם ידע בע”ה את האותיות.. כל בוקר! הייתי קמה לפנות בוקר 
אומרת תהילים ברגש רב ומבקשת: “אנא! בורא עולם, תן לי 
את הזכות ללמד את הבן שלי את האותיות הקדושות שלך.. 
שמונה חודשים! אני מראה לו אלף.. הוא אומר לי ריש.. אפילו 
לא אמר אות אחת נכונה במקרה.. לא פעם ירדו להן הדמעות.. 
אברהם ניגש ושאל: למה אני בוכה? אמרתי לו: אני אתאמץ, 
אתה תתאמץ והקב”ה יעזור.. אחרי כמה פעמים הוא ניגש אלי 

ואמר: מאמע, אני אתאמץ, את תתאמצי.. והקב”ה יעזור.. 

אחרי שמונה חודשים.. יום חמישי ערב שבת קודש. אני מנקה 
את הבית לכבוד שבת.. עוברת בין החדרים ומרגישה שמשהו בי 
נשבר.. הלכתי למגירה עם האותיות מפלסטיק.. הוצאתי משם 
את האות צדי”ק והתחלתי לבכות.. אמרתי: ריבונו של עולם מה 
אני מבקשת שהבן שלי הצדיק.. ידע את האות צדי”ק.. זה כל 
השאיפה שלי.. על זה אני מזילה דמעות שמונה חודשים.. בכיתי 
ובכיתי ולדמעות יש כוח.. קצת הוקל לי.. אחרי הצהרים.. ניגש 
אברהם ואמר: המגירה של האותיות הייתה פתוחה.. היא הייתה 
קצת מבולגנת וסדרתי.. אבל מאמע חסר שם את האות צדי”ק... 
נגשתי אתו אל המגירה הוא הראה ואמר לי את כל האותיות ישר 
והפוך... לא יכולה, היא אמרה לתאר את ההתרגשות שהייתה.. 

למחרת לקחתי אותו למקום לימודיו. עשו שם קידוש.. אברהם 
צוות  איש  אותו  ניגש  האותיות..  את  ואמר  לשני  מאחד  הלך 
ואמר: אני חייב להודות! אין ספק שזה מעל הטבע.. בכל שנות 
חייב להיות האדם  נתקלתי בכזה דבר.. אבל אני  עבודתי לא 

המציאותי כאן במקום.. לקרוא! אין לו סיכוי.. 

בן  נער  כבר  יודע..  שאתה  כפי  שלנו..  אברהם  שנים..  עברו 
שבע עשרה.. הוא אוהב לגשת לעמוד להתפלל כחזן בכל פעם 
שניתנת לו האפשרות.. שנתיים ישבתי בזמנו.. כל בוקר תהילים 
בדמעות.. אברהם שלנו קורא! אמנם, לא תמיד הוא מבין מה הוא 
קורא.. אבל יש לנו הסכם.. בכל פעם שהוא מסיים מסכת.. הוא 
קורא ואינו מבין! אני אופה לו עוגה קטנה לכבודה של תורה.. 
הרב דרורי.. שאלו ההורים, אתה מוכן לשבת אתו ולעזור לו 
בהבנה? אני עמדתי שם, בסלון ביתם, ועיני זלגו דמעות.. לא 
נתקלתי בכזו עוצמה.. אמרתי: אני חושש שזה אתגר גדול מידי 
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בשבילי.. פנה אלי לי אביו של אברהם היקר ואמר: אני לא יודע 
אם יצא לך לראות פעם יהלום אמיתי.. יהלום כזה, שמלטשים 
אותו.. לא תמיד ניתן לראות את הליטוש בעין רגילה .. לפעמים 
 – שלנו  הבן  הליטוש..  את  לראות  מנת  על  מיקרוסקופ  צריך 
אברהם. הוא יהלום! תלטש! גם אם לא תראה כלום.. מבטיח 
לך.. משהו קורה שם.. אז הבנתי את הכל.. ההורים שלו ראו אותו 

כיהלום! ערך מיוחד של ילד יהודי.. 

כאשר אנו לומדים את התורה הקדושה, כביכול אנו מקבלים 
את התורה בהר סיני. וכך כותב בנפש החיים: “ובכל עת שהאדם 
עוסק ומתדבק בה כראוי, הדברים שמחים כנתינתן מסיני, כמו 
התורה  זאת  פתח,  יוסי  רבי  חוקת(:  פרשת  )ריש  בזוהר  שכתוב 
וכו’.. כל העוסק בתורה, כאילו עומד בכל יום! על הר סיני לקבל 

את התורה.. ככתוב: “היום הזה נהיית לעם.. 

עלינו  התורה,  ללימוד  אנו  שנגשים  שלפני  חז”ל,  ולמדונו 
להתכונן באותם הדברים שהתכוננו עם ישראל לפני מתן תורה, 
”והודעתם לבניך ולבני בניך“ )דברים ד’ ט’( וכתיב אחר כך: “יום 
אשר עמדת לפני ה’ אלוקיך בחורב”, מה להלן באימה וביראה, 
ברתת ובזיע.. אף כאן.. וכמו שאז הבנו את ערכנו.. כך צריכים 
לומדי  של  המיוחד  ערכם  את  ולבנינו  לנו  להזכיר  היום  גם 
התורה. ”ואתם תהיו לי ממלכת כהנים“ ופירש רש”י הקדוש: 
” כהנים – שרים“. וכתב הרב וולבה זצ”ל: “כל אחד מישראל – 
שר. בעל מעלה ובעל אחריות, כמו שר במדינה. מתוך הרגשה זו 
הלך עם ישראל לקבל תורה מסיני.. מי שאינו מכיר את גדלותו 
ואת כוחותיו דומה לעשיר מופלג שאינו יודע על קיום עושרו 
וחי כעני מרוד ומסכן, מפני שלא גילה את העושר השייך לו. 
בעצם הוא עשיר, אבל הוא לא יחיה כעשיר, כל עוד לא יגלה את 
עושרו” )עלי שור א’ קס”ח( לו היינו מעריכים נכון מילה של תורה.. 

מחברת של חידושי תורה.. אז היינו חיים כעשירים..

יונתן הבר שליט”א סיפר:  בצעירותי למדתי בכולל של  הרב 
תלמידי החזון איש, שם השקיעו עבודה רבה ליישם את דברי 
החזון איש, שכתב באחת מאיגרותיו על חשיבות כתיבת הסוגיות 
היו שהקפידו  רגילה(.  )לא מחברת  הנלמדות במחברת מכורכת 
אף על כתיבה בעט נובע, ולא עט רגיל בכדי להחשיב יותר את 
הכתיבה. ראש הכולל, שהיה תלמיד חכם מופלג, היה מסכם 
בצורה נפלאה כל סוגיא שלמד - משורשיה ועד פסיקת ההלכה 
למעשה, כפי שהחזון איש היה מסכם. באותה תקופה למדתי 
אחד  ממנו  שמבקש  שמעתי  הימים  ובאחד  בחברותא,  עימו 
האברכים שעבר להתגורר בעיר אחרת, להביא לו את המחברת 
על סוגיא מסוימת שלמדנו בעירובין. הם קבעו ביניהם, שאת 
המחברת הוא ימסור לו בחתונה בה שניהם ישתתפו. גם אני 
השתתפתי באותה חתונה וראיתי כיצד ראש הכולל מוסר לאותו 
אברך את המחברת. לאחר כחצי שעה, פגשתי את ראש הכולל 
והמחברת  החתונה,  התקיימה  שם  "וגשל",  לאולמי  בכניסה 
חיפש  הוא  כמה  מספר  כשהוא  האברך  הגיע  כדי,  תוך  בידו. 
את המחברת והנה היא כאן בידו של הראש כולל. אך הראש 
כולל סירב לתת לו אותה שוב. "היכן הנחת את המחברת לאחר 
שנתתי לך אותה ?" שאל אותו הראש כולל. "בכניסה לאולם על 
המזוודה..." הוא השיב. "לו היו בידיך תוכניות האטום של ארצות 
הברית, האם היית מניח אותן על המזוודה של בכניסה לווגשל? 
!" - "לא..." - "התורה היא הרבה יותר מהתוכניות האטומיות 
של ארצות הברית! אם זו הערכה שלך לתורה, איני נותן לך את 

המחברת", סיים ראש הכולל את דבריו. המסר הזה חדר אליי 
חזק. האם לנו יש את הערכה הנכונה תורה בה אנו עוסקים? 

מתוכניות האטום אנחנו ודאי מתפעלים...

השבוע בכותבי מאמר זה.. הראיתי את הדברים ליהודי יקר, 
אשר נהנה אני ממנו בחכמה. הוא עבר על הדברים ואמר: נפלא, 
אבל אין פה חידוש.. המאמר לא מביא עימו בשורה חדשה.. 
אכן. צודקים דבריו.. במקום שבו הוא נמצא.. אין חידוש.. הוא 
מסוגל לדמוע ולהתרגש.. אשריו ואשרי חלקו! ומה אגיד אני.. 
צריך ללכת לעיתים עם ילדינו ותלמידינו למקומות הנכונים.. 

להראות התרגשות מהי.. ערך של תורה מהי.. 

רב כהנא נפקד בבן לאחר שנים רבות שלא היו לו ילדים, לבנו 
קרא סליק. כשהיה סליק בן שלוש אמר רב כהנא לאשתו: צריך 
לקחת את הילד למלמד כדי שילמד תורה. אמרה האישה: "איני 
יכולה בלעדיו... אולי תביא את המלמד לביתנו, סליק ילמד כאן 
ואני אוכל להשגיח עליו ולראותו כשאחפוץ. המלמד יקבל כאן 
חדר אני אבשל בשבילו, והוא יאכל וישן אצלנו"... הסכים רב 
בשוקי  הסתובב  לבנו,  חכם  תלמיד  מלמד  לחפש  והלך  כהנא 
טבריה ומצא את רבי אליעזר זעירא, עליו מסופר בגמרא שלבש 
שחורים כל היום כי התאבל על ירושלים. הוא פוגש את רבי 
אליעזר כשהוא יושב ומטיל ציציות בבגדו, שאל אותו רב כהנא: 
הרב.  שאל  הם?"  "היכן  "כן".  לו:  ענה  וילדים?"  אשה  לך  "יש 
"אשתי זו התורה וילדי הם המצוות" ענה רבי אליעזר. אמר רב 
כהנא: "אם כך אתה מתאים להיות מלמד לבני. רוצה אני שתבוא 
לביתי ותלמד את בני במשך עשרים וחמש שנה, אם תשלים את 
השנים תקבל עשרים וחמישה ככרות זהב, סכום עתק, אך אם 
תחסיר אפילו יום אחד לא תקבל כלום, אולם אם בני סליק יעזוב 
אותך ואפילו אחר יום אחד תקבל את מלא הסכום" הסכים רבי 
אליעזר זעירא. ואכן לימד את סליק במשך עשרים וחמש שנה, 
עד שסליק נהיה לתלמיד חכם השולט בכל התורה כולה. שילם 

לו רב כהנא את מלא הסכום והם נפרדו לשלום. 

פנה סליק לאביו וביקשו רשות לצאת לשוק, הלא אני בן עשרים 
ושמונה ולא ראיתי את השוק מימי.. יצא הבן לשוק של טבריה 
והתפעל ממה שראו עיניו, זה מוכר עגבניות זה מלפפונים כל 
אחד מכריז בקול על מרכולתו... לפתע ראה אדם המכריז על מי 
ורדים למכירה, ניגש סליק למוכר וביקש: "האם אפשר לקבל 
צריך  קודם  אך  "בבקשה,  המוכר:  לו  ענה  זה?"  ממשקה  כוס 
אתה לשלם!". אמר סליק: "אבל אין לי כסף ! "אם אין כסף - 
אין משקה!" ענה המוכר. אמר לו סליק: "האם יודע אתה מי 
אני? אני בנו של רב כהנא!" ענהו המוכר ואמר: מים מקבלים רק 
תמורת כסף!" חשב סליק ואמר: "אני יודע את כל התורה כולה! 
ולא  רבי  זעירא  מאליעזר  תורה  למדתי  שנה  וחמש  עשרים 
יצאתי מביתי"... ענה המוכר: "אהה... יפה... אם כן אלמד אותך 
שיעור ראשון בענייני השוק , כדי לקנות בשוק צריך לשלם! 
חזר סליק לביתו ואמר לאביו: "איני חפץ בדרך התורה! אם כל 
התורה שלמדתי מאליעזר זעירא רבי, אינה שווה אפילו כוס 
מי ורדים איני חפץ בדרך זו!".... אמר לו אביו עלה לעלית הגג 
שם יש יהלום ששמרנו אני ואימך לעת זקנתנו, צא מחר לשוק 
ומכור אותו אך מאחר ואתה לא מבין במסחר, תסתובב בשוק 

ותשאל כמה שווה יהלום זה ותמכור אותו רק למרבה במחיר. 

יצא סליק לשוק והגיע לרחוב הסנדלרים, שאל אותם כמה אתם 
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בס”ד

קיום העושר- סודו של יהלום

חג השבועות! אינני יודע מי נטע בי את ההרגשה הזו בצעירותי.. 
הקרקע..  מעל  טפחים  כמה  אלו..  ימים  שמגיעים  פעם  בכל 
ההתרגשות.. הדמעות הניגרות בלי כוונת מכוון.. בניו של מקום.. 
אשר בחר בנו! מכל העמים! ונתן לנו! את תורתו! חיי עולם! נטע 
בתוכנו! כולם בברית יחד! נעשה ונשמע אמרו כאחד! מילה של 
תורה.. מי יכול לשער ולכמת את ערכה.. מי יכול להקיף את 
הכוח העצום הזה שניתן בידינו.. איך נוטעים בילדינו את הערך 
המיוחד הזה של לומדי התורה? האם אנו מעריכים מספיק?! 
מצליחים  אנחנו  האם  תורה?  של  רגע  מבינים  אנחנו  האם 
איך  לנו?  שיש  העצומה  הזכות  על  מחדש  פעם  כל  להתרגש 
מעבירים להם שהם יהלומים בכתרו של מלך מלכי המלכים? 

האם אנחנו מביטים עליהם כיהלומים?! 

אודות  ולשוחח  לבוא  יקרים  הורים  ממני  בקשו  שנים,  לפני 
בנם היקר. נער בן שבע עשרה. שאלו אם ניתן להיעזר..  וכך 
אברהם  נולד  שנה  עשרה  שבע  לפני  ביתם:  בסלון  ספרו  הם 
בנינו היקר. כשנולד הודיעו לנו הרופאים שיש לתינוק קשיים 
רבים.. קבלנו אותו באהבה. אברהם גדל.. שלחנו אותו למוסדות 
מתאימים.. מידי פעם היו עורכים ישיבות צוות עם כל אנשי 
באחד  אברהם..  של  ובעתידו  בהווה  בעבר.  לדון  המקצוע 
אחד  ביקש  לערך.  שמונה  בגיל  היה  כשאברהם  המפגשים, 
מהמשתתפים את רשות הדיבור ואמר: הורים יקרים, אנחנו 
רואים את ההשקעה המיוחדת שלכם באברהם.. זה לא מובן 
מאיליו.. אנו מעריכים זאת מאד.. דווקא בשל כך. איננו רוצים 
שיהיו לכם אכזבות גדולות.. אנחנו מלמדים כעת את האותיות 
אין  שלכם..  שלאברהם  שתדעו  לי  חשוב  לילדים..  בית  אלף 
אימו,  לי  אמרה  אני..  האותיות!  את  לדעת  סיכוי  אין  סיכוי! 
שלי  הבן  האסיפה..  המשך  את  שמעתי  לא  כבר  רגע  מאותו 
אברהם, ילד יהודי, לא ידע את האותיות הקדושות?! איך הוא 
יתפלל?! איך הוא ילמד?! יצאתי משם עם החלטה. אני אעשה 
ידע.. קניתי בחנויות  הכול בסייעתא דשמיא בכדי שאברהם 
את כל סוגי האותיות בשביל לנסות ללמדו. אותיות מפלסטיק 
ומחימר.. שמענו שיש אדם במושב בצפון הארץ שפיתח משהו 
מיוחד כדי ללמד ילדים כאלו את האותיות.. נסענו עם אברהם 
באוטובוס לתחנה מרכזית בטבריה משם לקחנו מונית לאותו 
ריבוע,  עיגול,  של  צורות  לאברהם  הראה  הזה  האדם  מושב. 
“אני  הצורות..  שמות  את  לו  לומר  ידע  לא  אברהם  מלבן.. 
מצטער”, הוא אמר לא נעים לי שטרחתם והגעתם עד לכאן.. 
אבל אברהם שלכם לא ידע את האותיות.. יצאתי משם, אמרה 

לי אימו ובכיתי בכי תמרורים.. אמרתי: ריבונו של עולם רק אתה 
תחליט אם אברהם ידע או לא.. ואם זה צריך לעבור דרך עיגול 
אני יתחיל משם.. הרב דרורי, באותו שבוע כל מה שעשיתי היה 
בצורה של עיגול.. אפיתי חלות עגולות, פשטידות עגולות.. עד 
שאברהם ידע מה זה עיגול.. וכשהוא ידע.. אמרתי לעצמי הוא 
גם ידע בע”ה את האותיות.. כל בוקר! הייתי קמה לפנות בוקר 
אומרת תהילים ברגש רב ומבקשת: “אנא! בורא עולם, תן לי 
את הזכות ללמד את הבן שלי את האותיות הקדושות שלך.. 
שמונה חודשים! אני מראה לו אלף.. הוא אומר לי ריש.. אפילו 
לא אמר אות אחת נכונה במקרה.. לא פעם ירדו להן הדמעות.. 
אברהם ניגש ושאל: למה אני בוכה? אמרתי לו: אני אתאמץ, 
אתה תתאמץ והקב”ה יעזור.. אחרי כמה פעמים הוא ניגש אלי 

ואמר: מאמע, אני אתאמץ, את תתאמצי.. והקב”ה יעזור.. 

אחרי שמונה חודשים.. יום חמישי ערב שבת קודש. אני מנקה 
את הבית לכבוד שבת.. עוברת בין החדרים ומרגישה שמשהו בי 
נשבר.. הלכתי למגירה עם האותיות מפלסטיק.. הוצאתי משם 
את האות צדי”ק והתחלתי לבכות.. אמרתי: ריבונו של עולם מה 
אני מבקשת שהבן שלי הצדיק.. ידע את האות צדי”ק.. זה כל 
השאיפה שלי.. על זה אני מזילה דמעות שמונה חודשים.. בכיתי 
ובכיתי ולדמעות יש כוח.. קצת הוקל לי.. אחרי הצהרים.. ניגש 
אברהם ואמר: המגירה של האותיות הייתה פתוחה.. היא הייתה 
קצת מבולגנת וסדרתי.. אבל מאמע חסר שם את האות צדי”ק... 
נגשתי אתו אל המגירה הוא הראה ואמר לי את כל האותיות ישר 
והפוך... לא יכולה, היא אמרה לתאר את ההתרגשות שהייתה.. 

למחרת לקחתי אותו למקום לימודיו. עשו שם קידוש.. אברהם 
צוות  איש  אותו  ניגש  האותיות..  את  ואמר  לשני  מאחד  הלך 
ואמר: אני חייב להודות! אין ספק שזה מעל הטבע.. בכל שנות 
חייב להיות האדם  נתקלתי בכזה דבר.. אבל אני  עבודתי לא 

המציאותי כאן במקום.. לקרוא! אין לו סיכוי.. 

בן  נער  כבר  יודע..  שאתה  כפי  שלנו..  אברהם  שנים..  עברו 
שבע עשרה.. הוא אוהב לגשת לעמוד להתפלל כחזן בכל פעם 
שניתנת לו האפשרות.. שנתיים ישבתי בזמנו.. כל בוקר תהילים 
בדמעות.. אברהם שלנו קורא! אמנם, לא תמיד הוא מבין מה הוא 
קורא.. אבל יש לנו הסכם.. בכל פעם שהוא מסיים מסכת.. הוא 
קורא ואינו מבין! אני אופה לו עוגה קטנה לכבודה של תורה.. 
הרב דרורי.. שאלו ההורים, אתה מוכן לשבת אתו ולעזור לו 
בהבנה? אני עמדתי שם, בסלון ביתם, ועיני זלגו דמעות.. לא 
נתקלתי בכזו עוצמה.. אמרתי: אני חושש שזה אתגר גדול מידי 
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בשבילי.. פנה אלי לי אביו של אברהם היקר ואמר: אני לא יודע 
אם יצא לך לראות פעם יהלום אמיתי.. יהלום כזה, שמלטשים 
אותו.. לא תמיד ניתן לראות את הליטוש בעין רגילה .. לפעמים 
 – שלנו  הבן  הליטוש..  את  לראות  מנת  על  מיקרוסקופ  צריך 
אברהם. הוא יהלום! תלטש! גם אם לא תראה כלום.. מבטיח 
לך.. משהו קורה שם.. אז הבנתי את הכל.. ההורים שלו ראו אותו 

כיהלום! ערך מיוחד של ילד יהודי.. 

כאשר אנו לומדים את התורה הקדושה, כביכול אנו מקבלים 
את התורה בהר סיני. וכך כותב בנפש החיים: “ובכל עת שהאדם 
עוסק ומתדבק בה כראוי, הדברים שמחים כנתינתן מסיני, כמו 
התורה  זאת  פתח,  יוסי  רבי  חוקת(:  פרשת  )ריש  בזוהר  שכתוב 
וכו’.. כל העוסק בתורה, כאילו עומד בכל יום! על הר סיני לקבל 

את התורה.. ככתוב: “היום הזה נהיית לעם.. 

עלינו  התורה,  ללימוד  אנו  שנגשים  שלפני  חז”ל,  ולמדונו 
להתכונן באותם הדברים שהתכוננו עם ישראל לפני מתן תורה, 
”והודעתם לבניך ולבני בניך“ )דברים ד’ ט’( וכתיב אחר כך: “יום 
אשר עמדת לפני ה’ אלוקיך בחורב”, מה להלן באימה וביראה, 
ברתת ובזיע.. אף כאן.. וכמו שאז הבנו את ערכנו.. כך צריכים 
לומדי  של  המיוחד  ערכם  את  ולבנינו  לנו  להזכיר  היום  גם 
התורה. ”ואתם תהיו לי ממלכת כהנים“ ופירש רש”י הקדוש: 
” כהנים – שרים“. וכתב הרב וולבה זצ”ל: “כל אחד מישראל – 
שר. בעל מעלה ובעל אחריות, כמו שר במדינה. מתוך הרגשה זו 
הלך עם ישראל לקבל תורה מסיני.. מי שאינו מכיר את גדלותו 
ואת כוחותיו דומה לעשיר מופלג שאינו יודע על קיום עושרו 
וחי כעני מרוד ומסכן, מפני שלא גילה את העושר השייך לו. 
בעצם הוא עשיר, אבל הוא לא יחיה כעשיר, כל עוד לא יגלה את 
עושרו” )עלי שור א’ קס”ח( לו היינו מעריכים נכון מילה של תורה.. 

מחברת של חידושי תורה.. אז היינו חיים כעשירים..

יונתן הבר שליט”א סיפר:  בצעירותי למדתי בכולל של  הרב 
תלמידי החזון איש, שם השקיעו עבודה רבה ליישם את דברי 
החזון איש, שכתב באחת מאיגרותיו על חשיבות כתיבת הסוגיות 
היו שהקפידו  רגילה(.  )לא מחברת  הנלמדות במחברת מכורכת 
אף על כתיבה בעט נובע, ולא עט רגיל בכדי להחשיב יותר את 
הכתיבה. ראש הכולל, שהיה תלמיד חכם מופלג, היה מסכם 
בצורה נפלאה כל סוגיא שלמד - משורשיה ועד פסיקת ההלכה 
למעשה, כפי שהחזון איש היה מסכם. באותה תקופה למדתי 
אחד  ממנו  שמבקש  שמעתי  הימים  ובאחד  בחברותא,  עימו 
האברכים שעבר להתגורר בעיר אחרת, להביא לו את המחברת 
על סוגיא מסוימת שלמדנו בעירובין. הם קבעו ביניהם, שאת 
המחברת הוא ימסור לו בחתונה בה שניהם ישתתפו. גם אני 
השתתפתי באותה חתונה וראיתי כיצד ראש הכולל מוסר לאותו 
אברך את המחברת. לאחר כחצי שעה, פגשתי את ראש הכולל 
והמחברת  החתונה,  התקיימה  שם  "וגשל",  לאולמי  בכניסה 
חיפש  הוא  כמה  מספר  כשהוא  האברך  הגיע  כדי,  תוך  בידו. 
את המחברת והנה היא כאן בידו של הראש כולל. אך הראש 
כולל סירב לתת לו אותה שוב. "היכן הנחת את המחברת לאחר 
שנתתי לך אותה ?" שאל אותו הראש כולל. "בכניסה לאולם על 
המזוודה..." הוא השיב. "לו היו בידיך תוכניות האטום של ארצות 
הברית, האם היית מניח אותן על המזוודה של בכניסה לווגשל? 
!" - "לא..." - "התורה היא הרבה יותר מהתוכניות האטומיות 
של ארצות הברית! אם זו הערכה שלך לתורה, איני נותן לך את 

המחברת", סיים ראש הכולל את דבריו. המסר הזה חדר אליי 
חזק. האם לנו יש את הערכה הנכונה תורה בה אנו עוסקים? 

מתוכניות האטום אנחנו ודאי מתפעלים...

השבוע בכותבי מאמר זה.. הראיתי את הדברים ליהודי יקר, 
אשר נהנה אני ממנו בחכמה. הוא עבר על הדברים ואמר: נפלא, 
אבל אין פה חידוש.. המאמר לא מביא עימו בשורה חדשה.. 
אכן. צודקים דבריו.. במקום שבו הוא נמצא.. אין חידוש.. הוא 
מסוגל לדמוע ולהתרגש.. אשריו ואשרי חלקו! ומה אגיד אני.. 
צריך ללכת לעיתים עם ילדינו ותלמידינו למקומות הנכונים.. 

להראות התרגשות מהי.. ערך של תורה מהי.. 

רב כהנא נפקד בבן לאחר שנים רבות שלא היו לו ילדים, לבנו 
קרא סליק. כשהיה סליק בן שלוש אמר רב כהנא לאשתו: צריך 
לקחת את הילד למלמד כדי שילמד תורה. אמרה האישה: "איני 
יכולה בלעדיו... אולי תביא את המלמד לביתנו, סליק ילמד כאן 
ואני אוכל להשגיח עליו ולראותו כשאחפוץ. המלמד יקבל כאן 
חדר אני אבשל בשבילו, והוא יאכל וישן אצלנו"... הסכים רב 
בשוקי  הסתובב  לבנו,  חכם  תלמיד  מלמד  לחפש  והלך  כהנא 
טבריה ומצא את רבי אליעזר זעירא, עליו מסופר בגמרא שלבש 
שחורים כל היום כי התאבל על ירושלים. הוא פוגש את רבי 
אליעזר כשהוא יושב ומטיל ציציות בבגדו, שאל אותו רב כהנא: 
הרב.  שאל  הם?"  "היכן  "כן".  לו:  ענה  וילדים?"  אשה  לך  "יש 
"אשתי זו התורה וילדי הם המצוות" ענה רבי אליעזר. אמר רב 
כהנא: "אם כך אתה מתאים להיות מלמד לבני. רוצה אני שתבוא 
לביתי ותלמד את בני במשך עשרים וחמש שנה, אם תשלים את 
השנים תקבל עשרים וחמישה ככרות זהב, סכום עתק, אך אם 
תחסיר אפילו יום אחד לא תקבל כלום, אולם אם בני סליק יעזוב 
אותך ואפילו אחר יום אחד תקבל את מלא הסכום" הסכים רבי 
אליעזר זעירא. ואכן לימד את סליק במשך עשרים וחמש שנה, 
עד שסליק נהיה לתלמיד חכם השולט בכל התורה כולה. שילם 

לו רב כהנא את מלא הסכום והם נפרדו לשלום. 

פנה סליק לאביו וביקשו רשות לצאת לשוק, הלא אני בן עשרים 
ושמונה ולא ראיתי את השוק מימי.. יצא הבן לשוק של טבריה 
והתפעל ממה שראו עיניו, זה מוכר עגבניות זה מלפפונים כל 
אחד מכריז בקול על מרכולתו... לפתע ראה אדם המכריז על מי 
ורדים למכירה, ניגש סליק למוכר וביקש: "האם אפשר לקבל 
צריך  קודם  אך  "בבקשה,  המוכר:  לו  ענה  זה?"  ממשקה  כוס 
אתה לשלם!". אמר סליק: "אבל אין לי כסף ! "אם אין כסף - 
אין משקה!" ענה המוכר. אמר לו סליק: "האם יודע אתה מי 
אני? אני בנו של רב כהנא!" ענהו המוכר ואמר: מים מקבלים רק 
תמורת כסף!" חשב סליק ואמר: "אני יודע את כל התורה כולה! 
ולא  רבי  זעירא  מאליעזר  תורה  למדתי  שנה  וחמש  עשרים 
יצאתי מביתי"... ענה המוכר: "אהה... יפה... אם כן אלמד אותך 
שיעור ראשון בענייני השוק , כדי לקנות בשוק צריך לשלם! 
חזר סליק לביתו ואמר לאביו: "איני חפץ בדרך התורה! אם כל 
התורה שלמדתי מאליעזר זעירא רבי, אינה שווה אפילו כוס 
מי ורדים איני חפץ בדרך זו!".... אמר לו אביו עלה לעלית הגג 
שם יש יהלום ששמרנו אני ואימך לעת זקנתנו, צא מחר לשוק 
ומכור אותו אך מאחר ואתה לא מבין במסחר, תסתובב בשוק 

ותשאל כמה שווה יהלום זה ותמכור אותו רק למרבה במחיר. 

יצא סליק לשוק והגיע לרחוב הסנדלרים, שאל אותם כמה אתם 
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 פתיחה

בחור יקר, הסיפור שלפניך מתאר שיח בין בחור ישיבה, לזקן חכם 
 מזדמן, בשאלה המהותית:

 איך היחס הנכון אל חג השבועות. 

ונכון אל החג, בחורים רבים מתלוננים שאינם חווים קשר חיובי 
וישנם מחנכים רבים שתולים את הדבר בהעדר יחס נכון אל החג 
הזה, ובאיבוד פרופורציות בכל הנוגע למושג "יום הדין על התורה" 

 שהשתרש בעולם הישיבות בדורות האחרונים.

הדברים דלהלן שופכים אור חדש, וחיבור חיובי, ממקום 
 ן תורה.אינטלגנטי וחכם, על השמחה הגדולה של חג מת

הדברים נכתבו בשפה עדכנית, והם מותאמים לשיג ושיח של בן 
 הישיבה בן זמננו, אך כולו מבוסס על מקורות נאמנים. 

 קריאה מחכימה...

 פרק א

 המפגש עם הזקן

בבוקר. המקום: הספסל האדום  11:00התאריך: ד' סיון. השעה: 
 השוממת תמיד בשעת צהריים חמה שכזו. -שבגינת השעשועים 

רגשתי שאני מוכרח, אבל ממש מוכרח, לעזוב את החברותא ואת ה
בית המדרש הסואן באמצעה של סוגית "חליפין". רגלי נטלוני אל 
גינת השעשועים הסמוכה אל הישיבה, כאן אמצא מעט מרגוע 

 לנפשי, ופורקן למחשבותי.

"כבר חמשה שבועות שלא חזרתי לביתי", הרהרתי לעצמי בסיפוק 
 מתח שבאוירה שבישיבה, ממש מציק לי.מה, אבל הלחץ וה

זה התחיל באוירה החזקה של תחילת הזמן, הרהרתי, תוך שאני 
ממלמל בידי עלה יבש שצנח על מכנסי, "הגעתי עם המון אויר 
במפרשׂים", אך לאט לאט משהו מבפנים התרוקן, וכעת אני מרגיש 

 עצוב עצבני וחסר מנוחה...

רציתי לנזוף בעצמי: מה  לרגע התנערתי ממחשבותי וכמעט שכבר
קורה לך...? עצלן שכמותך...? עוד מעט שְבועֶ'ס, ואתה עסוק לך 
ברחמים עצמיים.... אלא שנגיעה רכה על כתפי עוררה אותי 
מחלומותי, והפניתי את מבטי אל הזקן החביב שהסב את תשומת 

 ליבי.

משועמם? אה??? אמר הזקן ספק לעצמו ספק לאזני, והתיישב 
 לצידי מבלי לצפות להזמנה. 

משהו בליבי התקומם, אך תוי פניו החכמות וקמטי המצח של הזקן 
 סקרנו אותי.

"אתה מקומי?" שאלתי את השאלה הכי פחות מחייבת שעלתה 
 במוחי.

חלונות כן, ענה הזקן, אני גר כאן ממול. מרפסת ביתי משקיפה אל 
בית המדרש של הישיבה, ומחזה הלומדים משובב את נפשי 

 ומזכיר לי בערגה את ימי נעורי בישיבה.

בזמנכם היתה אוירה חזקה בשבוע'ס?! היו שיחות? היה  -"תגיד" 
מִימֶע'ס"? המטרתי את כל מה שהרגשתי באותו רגע שמחולל  "ת ְ

 את המצוקה שבליבי? 

 בדמיונו רחוק רחוק... הזקן השתתק, היה נראה שהוא מפליג

 כן... כן בהחלט... זאת אומרת...

 איך אני אתאר לך...

ליל שבועות!!! היה כמו חשמל באוירה, פניהם של בחורי הישיבה 
האירו והם היו נראים כמו חתנים ביום חתונתם. השמוע'ס של 
ראש הישיבה לפני מעריב היה אצילי ומרומם, וניגון ה"גוט יו"ט" 

מו העביר את הבחורים אל אטמוספירה אחרת, שאחרי מעריב, כ
 אצילית יותר, שמחה מאופקת ועדינה...

לאחר תפילת ערבית יצאו רבני הישיבה עם המשגיח זכרונו לברכה 
לריקוד ברחוב שעל יד הישיבה, וכל נשות שכונה היו באות 

 ומגביהות את ילדיהן לראות את המחזה הנפלא...

 התעניינתי? -"ואיך היה הלימוד של הלילה"  

מציעים עבור היהלום? ראו הסנדלרים את היהלום התפעלו 
הרצענים  לשוק  המשיך  משם  זהובים.  מאה  והציעו  מגודלו 
והציע אותו להם. הביטו הרצענים ואמרו נשלם לך עבורו אלף 
זהובים! המשיך לשוק הטבחים ושם הציעו לו תמורת היהלום 
חמשת אלפים זהובים. בסוף היום הוא הגיע לשוק היהלומנים. 
היהלומנים לא ראו מימיהם אבן כה גדולה ושאלו מאין יהלום 
יקר זה, מוכנים אנו לשלם עבורו מיליון זהובים! וכמובן מכר 
להם. חזר סליק בערב לביתו וסיפר לאביו על מה שארע. אמר 
לו אביו אני לא מבין! הרי הציעו מגוון של מחירים. מי באמת 
צודק, הסנדלרים או אולי היהלומנים? ענה סליק ואמר: פשוט 
מאוד, הם אינם מבינים באבנים יפות ולכן הציעו סכום נמוך. 
וכדי לדעת מה ערכה האמיתי של האבן ,צריך ללכת למקום שבו 
מבינים באבנים, רק בשוק של היהלומנים מבינים ערכה של 
אבן. אמר לו רב כהנא: לפני שהנך הולך לסחור בשוק, לך לבית 
המדרש ואל תגיד שאתה בני כדי שלא יכבדו אותך בגללי, ואז 

תראה מה אתה מפסיד. 

הסכים סליק לנסות ולראות איך נראה בית המדרש, הלך ומצא 
אתה  "מדוע  סליק:  לו  אמר  ובוכה.  המדרש  מבית  יוצא  אדם 
בוכה? אמר לו אותו יהודי אין אתה יכול לעזור לי אך אספר לך 
כי הרי אמר החכם מכל אדם "דאגה בלב איש ישיחנה" אולי 
על ידי שאספר לך יוטב לי מעט... ארעה אצלי תופעה מוזרה, 
גדלו לי עדרים רבים של בהמות שראשם ככלב וגופם ככבש 
ובאתי לבית המדרש שיכשירו לי אותם, אם יכשירו לי אותם 
אהיה עשיר גדול כי כל כספי מושקע בעדרים אלו, נכנסתי לבית 
המדרש ולא יכלו להכשירם לי, וכך כל כספי ירד לטמיון"... אמר 
לו סליק: "אכנס איתך ואשכנע את החכמים להכשירם!!" צחק 
האיש בליבו מי הוא זה אשר יצליח להכשירם הרי חכמים גדולים 
ואמר  המדרש,  לבית  בבטחה  סליק  נכנס  הצליחו.  לא  ממנו 
לחכמים יש לי רעיון כיצד לבודקם, נצבוט אותם אם יפעו.. מין 
כבש הם, ואם ינבחו.. כלב הם! שיבחו החכמים ואמרו מי הוא 
חכם זה? כיצד לא חשבנו על רעיון פשוט שכזה. אמר אותו אדם 
לפעמים הם צועקים הב ולפעמים הם פועים מה, הציע סליק 
רעיונות ובכל רעיון שבחוהו, אך אותו אדם אמר שכל אותם 
וגם לכבש. הוסיף  כי דומה הוא גם לכלב  יועילו  רעיונות לא 
סליק ואמר, אליעזר זעירא רבי לימדני שצולים בשר כלב הוא 
מצטמק וכשצולים בשר כבש הוא נשאר עבה, באו נצלה בשר 
כלב ובשר טלה, וכן נצלה בשר מן העדר הזה, אם יצלה ככלב 
כלב הוא.. אם ככבש כבש הוא.. צלו וראו שכבש הוא! ומינו את 
סליק לראש הישיבה. חזר סליק לביתו שאל אותו אביו רב כהנא: 
"איך היה בבית המדרש?" אמר לו: "שמו אותי בראשם וראש 
הישיבה אני"... אמר לו רב כהנא: "והרי אמרת שלא מעריכים את 
תורתך?!"... אמר סליק לאביו: "יפה עשית כשנתת לי למכור את 
היהלום וראיתי שיש המבינים ביהלומים ויש שאינם מבינים, כך 

גם הללו מבינים בדברי תורה והללו אין מבינים"...

צריך להבין ביהלומים!! ילדינו, תלמידנו. יהלומים של ממש.. 
עוסקים אנו בכל יום בדברים הגדולים ביותר שיש בבריאה! אם 
אנחנו נרגיש כך.. גם הם ירגישו כך! אם אנחנו נדע לייקר כל 
מילה בתורה.. במשנה ובגמרא.. גם הם ידעו לייקר. וכפי שכותב 
ה”חפץ חיים”: “ ועתה, אם ה’ יתברך נתן בו כוח ודעה שיוכל 
ללמוד ביום כך וכך שעות, ובשיעור הזה הלוא יוכל לומר כמה 
אלפים תיבות של תורה, כי ראיתי בכוון על מורה שעות )שעון(, 
שבשיעור ”מינוט“ )דקה( אחד יכול לומר מאתיים תיבות, שכל 

תיבה ותיבה היא מצוות עשה בפני עצמה, ועל ידי זה נברא לו 
כמה אלפים מלאכי זכות”. )תורת הבית ב’ ג’( אם הליכותינו יהיו 
כהליכות בני מלכים.. ממלכת כהנים.. גם הם יתנהגו כך.. אם רק 
נבין מה יכולים אנו לפעול.. כי שכותב החיד”א: “ראיתי בכתבי 
מהרח”ו ז”ל ששאל לרבו, רבינו האר”י ז”ל, דעין רואה בתלמוד 
וקדושת התנאים  ומידות טובות  ומדרשים שמעשים טובים 
לעשות  בדורנו  האדם  יוכל  ולא  מבהיל,  דבר  הוא  ואמוראים 
הסט”א,  מאד  גברה  דעתה  זצ”ל:  הרב  לו  והשיב  מאלף,  אחד 
והמעט שעושים עתה חשוב לפניו יתברך כהרבה שהיו עושים 

הראשונים.” )החיד”א בפירוש אזולאי לספר חסידים תתקמה(

כל אחד מילדינו ראוי לידיעה והערכה זו,  וכפי שכותב הרמב”ן 
בפרשת במדבר על הפסוק )פרק א’ פסוק מ”ה( “ויהיו כל פקודי 
יצא  כל  ומעלה  שנה  עשרים  מבן  אבותם  לבית  ישראל  בני 
צבא בישראל” – “במדבר סיני רבה ראיתי כך במספר שמות 
לגולגלותם אמר לו הקב”ה למנותם בכבוד ובגדולה לכל אחד 
ואחד לא תהיה אומר לראש המשפחה ”כמה במשפחתך“ “כמה 
ובכבוד  יהון עוברים לפניך באימה  כולהון  יש לך” אלא  בנים 

ואתה מונה אותם” – מבהיל למתבונן! 

נ”ג(  עמ’  ח”ב  ומוסר  חכמה  )דעת  מספר:  זצ”ל  ממיר  ירוחם  ר’ 
פתוחים  היו  חלונותיו  אשר  בבית  והתאכסן  בווילנא  שהיה 
הולכים  איך  התבונן  והוא  שם,  שהייתה  האוניברסיטה  למול 
ראש..  בקלות  הולכים  שהם  ראה  חכמה..  לקבל  הסטודנטים 
אנשים ונשים ביחד, אצלנו, קלות ראש הן הסתירה הגדולה ביותר 
לתורה.. קלות הדעת במעשים, במילים, מי יודע.. מה הם יכולים 
הם לחולל בעולם.. וכמה   הערכה נכונה של ילד יהודי למילה של 

תורה, למעשה נכון,  יכול לגרום לבניין וגאולת העולם.. 

הרב אורי וייסבלום שליט”א כותב: )הארת דרך – קומת אדם( “כל 
גודל הכלי, בכמות או באיכות, כך צריך  זקוק לכלי, לפי  דבר 
להיות גודל הכלי, אם הכלי קטן, ישנם דברים שלא יוכלו להנתן 
בו כלל, מחמת גודלם הכמותי או האיכותי, וישנם דברים שרק 
הסיבות  אחת  גדלו..  לפי  כלי,  באותו  להנתן  יוכל  מהם  חלק 
ש”הרחוב” כל כך קשה לו לעכל מעמד הר סיני, מפני שאינו 
מסוגל להאמין, שבאדם יש גדלות כה עצומה, שהבורא ידבר 
עימו פנים בפנים.. לפני מתן תורה נאמר ואתם תהיו לי ממלכת 
כהנים.. אחרי עשרת הדברות נאמר: “ויאמר משה אל תיראו, 
כי לבעבור נסות אתכם בא האלוקים וגו’ ופירש רש”י הקדוש: 
“ לבעבור נסות אתכם – לגדל אתכם בעולם, שיצא לכם שם 
באומות שהוא בכבודו נגלה עליכם. נסות – לשון הרמה וגדולה.. 
שם התגלתה לכלל ישראל שיעור קומתו העצומה של האדם, 
ואילו כוחות כבירים הוא אוצר בקרבו.. ידיעה זו יש בכוחה לתת 
רוממות חדשה לכל צורת החיים שלנו. אם האדם הוא הכלי 

לקבל תורה, בעלת ממדי ענק כאלה, מהו המתחייב מכך?! “

 אני מתרגש

 העולם רוגש

 אני  שר בממלכת התורה

 והם.. בתאוות ושררה

 אני בונה עולם

 והם.. מאבדים עולם

 אני חי כאן.. ולנצח נצחים

 והם.. מתים ואינם שמחים.

מודה אני לפניך ששמת חלקי מיושבי בית המדרש.
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בחור יקר, הסיפור שלפניך מתאר שיח בין בחור ישיבה, לזקן חכם 
 מזדמן, בשאלה המהותית:

 איך היחס הנכון אל חג השבועות. 

ונכון אל החג, בחורים רבים מתלוננים שאינם חווים קשר חיובי 
וישנם מחנכים רבים שתולים את הדבר בהעדר יחס נכון אל החג 
הזה, ובאיבוד פרופורציות בכל הנוגע למושג "יום הדין על התורה" 

 שהשתרש בעולם הישיבות בדורות האחרונים.

הדברים דלהלן שופכים אור חדש, וחיבור חיובי, ממקום 
 ן תורה.אינטלגנטי וחכם, על השמחה הגדולה של חג מת

הדברים נכתבו בשפה עדכנית, והם מותאמים לשיג ושיח של בן 
 הישיבה בן זמננו, אך כולו מבוסס על מקורות נאמנים. 

 קריאה מחכימה...

 פרק א

 המפגש עם הזקן

בבוקר. המקום: הספסל האדום  11:00התאריך: ד' סיון. השעה: 
 השוממת תמיד בשעת צהריים חמה שכזו. -שבגינת השעשועים 

רגשתי שאני מוכרח, אבל ממש מוכרח, לעזוב את החברותא ואת ה
בית המדרש הסואן באמצעה של סוגית "חליפין". רגלי נטלוני אל 
גינת השעשועים הסמוכה אל הישיבה, כאן אמצא מעט מרגוע 

 לנפשי, ופורקן למחשבותי.

"כבר חמשה שבועות שלא חזרתי לביתי", הרהרתי לעצמי בסיפוק 
 מתח שבאוירה שבישיבה, ממש מציק לי.מה, אבל הלחץ וה

זה התחיל באוירה החזקה של תחילת הזמן, הרהרתי, תוך שאני 
ממלמל בידי עלה יבש שצנח על מכנסי, "הגעתי עם המון אויר 
במפרשׂים", אך לאט לאט משהו מבפנים התרוקן, וכעת אני מרגיש 

 עצוב עצבני וחסר מנוחה...

רציתי לנזוף בעצמי: מה  לרגע התנערתי ממחשבותי וכמעט שכבר
קורה לך...? עצלן שכמותך...? עוד מעט שְבועֶ'ס, ואתה עסוק לך 
ברחמים עצמיים.... אלא שנגיעה רכה על כתפי עוררה אותי 
מחלומותי, והפניתי את מבטי אל הזקן החביב שהסב את תשומת 

 ליבי.

משועמם? אה??? אמר הזקן ספק לעצמו ספק לאזני, והתיישב 
 לצידי מבלי לצפות להזמנה. 

משהו בליבי התקומם, אך תוי פניו החכמות וקמטי המצח של הזקן 
 סקרנו אותי.

"אתה מקומי?" שאלתי את השאלה הכי פחות מחייבת שעלתה 
 במוחי.

חלונות כן, ענה הזקן, אני גר כאן ממול. מרפסת ביתי משקיפה אל 
בית המדרש של הישיבה, ומחזה הלומדים משובב את נפשי 

 ומזכיר לי בערגה את ימי נעורי בישיבה.

בזמנכם היתה אוירה חזקה בשבוע'ס?! היו שיחות? היה  -"תגיד" 
מִימֶע'ס"? המטרתי את כל מה שהרגשתי באותו רגע שמחולל  "ת ְ

 את המצוקה שבליבי? 

 בדמיונו רחוק רחוק... הזקן השתתק, היה נראה שהוא מפליג

 כן... כן בהחלט... זאת אומרת...

 איך אני אתאר לך...

ליל שבועות!!! היה כמו חשמל באוירה, פניהם של בחורי הישיבה 
האירו והם היו נראים כמו חתנים ביום חתונתם. השמוע'ס של 
ראש הישיבה לפני מעריב היה אצילי ומרומם, וניגון ה"גוט יו"ט" 

מו העביר את הבחורים אל אטמוספירה אחרת, שאחרי מעריב, כ
 אצילית יותר, שמחה מאופקת ועדינה...

לאחר תפילת ערבית יצאו רבני הישיבה עם המשגיח זכרונו לברכה 
לריקוד ברחוב שעל יד הישיבה, וכל נשות שכונה היו באות 

 ומגביהות את ילדיהן לראות את המחזה הנפלא...

 התעניינתי? -"ואיך היה הלימוד של הלילה"  

מציעים עבור היהלום? ראו הסנדלרים את היהלום התפעלו 
הרצענים  לשוק  המשיך  משם  זהובים.  מאה  והציעו  מגודלו 
והציע אותו להם. הביטו הרצענים ואמרו נשלם לך עבורו אלף 
זהובים! המשיך לשוק הטבחים ושם הציעו לו תמורת היהלום 
חמשת אלפים זהובים. בסוף היום הוא הגיע לשוק היהלומנים. 
היהלומנים לא ראו מימיהם אבן כה גדולה ושאלו מאין יהלום 
יקר זה, מוכנים אנו לשלם עבורו מיליון זהובים! וכמובן מכר 
להם. חזר סליק בערב לביתו וסיפר לאביו על מה שארע. אמר 
לו אביו אני לא מבין! הרי הציעו מגוון של מחירים. מי באמת 
צודק, הסנדלרים או אולי היהלומנים? ענה סליק ואמר: פשוט 
מאוד, הם אינם מבינים באבנים יפות ולכן הציעו סכום נמוך. 
וכדי לדעת מה ערכה האמיתי של האבן ,צריך ללכת למקום שבו 
מבינים באבנים, רק בשוק של היהלומנים מבינים ערכה של 
אבן. אמר לו רב כהנא: לפני שהנך הולך לסחור בשוק, לך לבית 
המדרש ואל תגיד שאתה בני כדי שלא יכבדו אותך בגללי, ואז 

תראה מה אתה מפסיד. 

הסכים סליק לנסות ולראות איך נראה בית המדרש, הלך ומצא 
אתה  "מדוע  סליק:  לו  אמר  ובוכה.  המדרש  מבית  יוצא  אדם 
בוכה? אמר לו אותו יהודי אין אתה יכול לעזור לי אך אספר לך 
כי הרי אמר החכם מכל אדם "דאגה בלב איש ישיחנה" אולי 
על ידי שאספר לך יוטב לי מעט... ארעה אצלי תופעה מוזרה, 
גדלו לי עדרים רבים של בהמות שראשם ככלב וגופם ככבש 
ובאתי לבית המדרש שיכשירו לי אותם, אם יכשירו לי אותם 
אהיה עשיר גדול כי כל כספי מושקע בעדרים אלו, נכנסתי לבית 
המדרש ולא יכלו להכשירם לי, וכך כל כספי ירד לטמיון"... אמר 
לו סליק: "אכנס איתך ואשכנע את החכמים להכשירם!!" צחק 
האיש בליבו מי הוא זה אשר יצליח להכשירם הרי חכמים גדולים 
ואמר  המדרש,  לבית  בבטחה  סליק  נכנס  הצליחו.  לא  ממנו 
לחכמים יש לי רעיון כיצד לבודקם, נצבוט אותם אם יפעו.. מין 
כבש הם, ואם ינבחו.. כלב הם! שיבחו החכמים ואמרו מי הוא 
חכם זה? כיצד לא חשבנו על רעיון פשוט שכזה. אמר אותו אדם 
לפעמים הם צועקים הב ולפעמים הם פועים מה, הציע סליק 
רעיונות ובכל רעיון שבחוהו, אך אותו אדם אמר שכל אותם 
וגם לכבש. הוסיף  כי דומה הוא גם לכלב  יועילו  רעיונות לא 
סליק ואמר, אליעזר זעירא רבי לימדני שצולים בשר כלב הוא 
מצטמק וכשצולים בשר כבש הוא נשאר עבה, באו נצלה בשר 
כלב ובשר טלה, וכן נצלה בשר מן העדר הזה, אם יצלה ככלב 
כלב הוא.. אם ככבש כבש הוא.. צלו וראו שכבש הוא! ומינו את 
סליק לראש הישיבה. חזר סליק לביתו שאל אותו אביו רב כהנא: 
"איך היה בבית המדרש?" אמר לו: "שמו אותי בראשם וראש 
הישיבה אני"... אמר לו רב כהנא: "והרי אמרת שלא מעריכים את 
תורתך?!"... אמר סליק לאביו: "יפה עשית כשנתת לי למכור את 
היהלום וראיתי שיש המבינים ביהלומים ויש שאינם מבינים, כך 

גם הללו מבינים בדברי תורה והללו אין מבינים"...

צריך להבין ביהלומים!! ילדינו, תלמידנו. יהלומים של ממש.. 
עוסקים אנו בכל יום בדברים הגדולים ביותר שיש בבריאה! אם 
אנחנו נרגיש כך.. גם הם ירגישו כך! אם אנחנו נדע לייקר כל 
מילה בתורה.. במשנה ובגמרא.. גם הם ידעו לייקר. וכפי שכותב 
ה”חפץ חיים”: “ ועתה, אם ה’ יתברך נתן בו כוח ודעה שיוכל 
ללמוד ביום כך וכך שעות, ובשיעור הזה הלוא יוכל לומר כמה 
אלפים תיבות של תורה, כי ראיתי בכוון על מורה שעות )שעון(, 
שבשיעור ”מינוט“ )דקה( אחד יכול לומר מאתיים תיבות, שכל 

תיבה ותיבה היא מצוות עשה בפני עצמה, ועל ידי זה נברא לו 
כמה אלפים מלאכי זכות”. )תורת הבית ב’ ג’( אם הליכותינו יהיו 
כהליכות בני מלכים.. ממלכת כהנים.. גם הם יתנהגו כך.. אם רק 
נבין מה יכולים אנו לפעול.. כי שכותב החיד”א: “ראיתי בכתבי 
מהרח”ו ז”ל ששאל לרבו, רבינו האר”י ז”ל, דעין רואה בתלמוד 
וקדושת התנאים  ומידות טובות  ומדרשים שמעשים טובים 
לעשות  בדורנו  האדם  יוכל  ולא  מבהיל,  דבר  הוא  ואמוראים 
הסט”א,  מאד  גברה  דעתה  זצ”ל:  הרב  לו  והשיב  מאלף,  אחד 
והמעט שעושים עתה חשוב לפניו יתברך כהרבה שהיו עושים 

הראשונים.” )החיד”א בפירוש אזולאי לספר חסידים תתקמה(

כל אחד מילדינו ראוי לידיעה והערכה זו,  וכפי שכותב הרמב”ן 
בפרשת במדבר על הפסוק )פרק א’ פסוק מ”ה( “ויהיו כל פקודי 
יצא  כל  ומעלה  שנה  עשרים  מבן  אבותם  לבית  ישראל  בני 
צבא בישראל” – “במדבר סיני רבה ראיתי כך במספר שמות 
לגולגלותם אמר לו הקב”ה למנותם בכבוד ובגדולה לכל אחד 
ואחד לא תהיה אומר לראש המשפחה ”כמה במשפחתך“ “כמה 
ובכבוד  יהון עוברים לפניך באימה  כולהון  יש לך” אלא  בנים 

ואתה מונה אותם” – מבהיל למתבונן! 

נ”ג(  עמ’  ח”ב  ומוסר  חכמה  )דעת  מספר:  זצ”ל  ממיר  ירוחם  ר’ 
פתוחים  היו  חלונותיו  אשר  בבית  והתאכסן  בווילנא  שהיה 
הולכים  איך  התבונן  והוא  שם,  שהייתה  האוניברסיטה  למול 
ראש..  בקלות  הולכים  שהם  ראה  חכמה..  לקבל  הסטודנטים 
אנשים ונשים ביחד, אצלנו, קלות ראש הן הסתירה הגדולה ביותר 
לתורה.. קלות הדעת במעשים, במילים, מי יודע.. מה הם יכולים 
הם לחולל בעולם.. וכמה   הערכה נכונה של ילד יהודי למילה של 

תורה, למעשה נכון,  יכול לגרום לבניין וגאולת העולם.. 

הרב אורי וייסבלום שליט”א כותב: )הארת דרך – קומת אדם( “כל 
גודל הכלי, בכמות או באיכות, כך צריך  זקוק לכלי, לפי  דבר 
להיות גודל הכלי, אם הכלי קטן, ישנם דברים שלא יוכלו להנתן 
בו כלל, מחמת גודלם הכמותי או האיכותי, וישנם דברים שרק 
הסיבות  אחת  גדלו..  לפי  כלי,  באותו  להנתן  יוכל  מהם  חלק 
ש”הרחוב” כל כך קשה לו לעכל מעמד הר סיני, מפני שאינו 
מסוגל להאמין, שבאדם יש גדלות כה עצומה, שהבורא ידבר 
עימו פנים בפנים.. לפני מתן תורה נאמר ואתם תהיו לי ממלכת 
כהנים.. אחרי עשרת הדברות נאמר: “ויאמר משה אל תיראו, 
כי לבעבור נסות אתכם בא האלוקים וגו’ ופירש רש”י הקדוש: 
“ לבעבור נסות אתכם – לגדל אתכם בעולם, שיצא לכם שם 
באומות שהוא בכבודו נגלה עליכם. נסות – לשון הרמה וגדולה.. 
שם התגלתה לכלל ישראל שיעור קומתו העצומה של האדם, 
ואילו כוחות כבירים הוא אוצר בקרבו.. ידיעה זו יש בכוחה לתת 
רוממות חדשה לכל צורת החיים שלנו. אם האדם הוא הכלי 

לקבל תורה, בעלת ממדי ענק כאלה, מהו המתחייב מכך?! “

 אני מתרגש

 העולם רוגש

 אני  שר בממלכת התורה

 והם.. בתאוות ושררה

 אני בונה עולם

 והם.. מאבדים עולם

 אני חי כאן.. ולנצח נצחים

 והם.. מתים ואינם שמחים.

מודה אני לפניך ששמת חלקי מיושבי בית המדרש.
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 פתיחה

בחור יקר, הסיפור שלפניך מתאר שיח בין בחור ישיבה, לזקן חכם 
 מזדמן, בשאלה המהותית:

 איך היחס הנכון אל חג השבועות. 

ונכון אל החג, בחורים רבים מתלוננים שאינם חווים קשר חיובי 
וישנם מחנכים רבים שתולים את הדבר בהעדר יחס נכון אל החג 
הזה, ובאיבוד פרופורציות בכל הנוגע למושג "יום הדין על התורה" 

 שהשתרש בעולם הישיבות בדורות האחרונים.

הדברים דלהלן שופכים אור חדש, וחיבור חיובי, ממקום 
 ן תורה.אינטלגנטי וחכם, על השמחה הגדולה של חג מת

הדברים נכתבו בשפה עדכנית, והם מותאמים לשיג ושיח של בן 
 הישיבה בן זמננו, אך כולו מבוסס על מקורות נאמנים. 

 קריאה מחכימה...

 פרק א

 המפגש עם הזקן

בבוקר. המקום: הספסל האדום  11:00התאריך: ד' סיון. השעה: 
 השוממת תמיד בשעת צהריים חמה שכזו. -שבגינת השעשועים 

רגשתי שאני מוכרח, אבל ממש מוכרח, לעזוב את החברותא ואת ה
בית המדרש הסואן באמצעה של סוגית "חליפין". רגלי נטלוני אל 
גינת השעשועים הסמוכה אל הישיבה, כאן אמצא מעט מרגוע 

 לנפשי, ופורקן למחשבותי.

"כבר חמשה שבועות שלא חזרתי לביתי", הרהרתי לעצמי בסיפוק 
 מתח שבאוירה שבישיבה, ממש מציק לי.מה, אבל הלחץ וה

זה התחיל באוירה החזקה של תחילת הזמן, הרהרתי, תוך שאני 
ממלמל בידי עלה יבש שצנח על מכנסי, "הגעתי עם המון אויר 
במפרשׂים", אך לאט לאט משהו מבפנים התרוקן, וכעת אני מרגיש 

 עצוב עצבני וחסר מנוחה...

רציתי לנזוף בעצמי: מה  לרגע התנערתי ממחשבותי וכמעט שכבר
קורה לך...? עצלן שכמותך...? עוד מעט שְבועֶ'ס, ואתה עסוק לך 
ברחמים עצמיים.... אלא שנגיעה רכה על כתפי עוררה אותי 
מחלומותי, והפניתי את מבטי אל הזקן החביב שהסב את תשומת 

 ליבי.

משועמם? אה??? אמר הזקן ספק לעצמו ספק לאזני, והתיישב 
 לצידי מבלי לצפות להזמנה. 

משהו בליבי התקומם, אך תוי פניו החכמות וקמטי המצח של הזקן 
 סקרנו אותי.

"אתה מקומי?" שאלתי את השאלה הכי פחות מחייבת שעלתה 
 במוחי.

חלונות כן, ענה הזקן, אני גר כאן ממול. מרפסת ביתי משקיפה אל 
בית המדרש של הישיבה, ומחזה הלומדים משובב את נפשי 

 ומזכיר לי בערגה את ימי נעורי בישיבה.

בזמנכם היתה אוירה חזקה בשבוע'ס?! היו שיחות? היה  -"תגיד" 
מִימֶע'ס"? המטרתי את כל מה שהרגשתי באותו רגע שמחולל  "ת ְ

 את המצוקה שבליבי? 

 בדמיונו רחוק רחוק... הזקן השתתק, היה נראה שהוא מפליג

 כן... כן בהחלט... זאת אומרת...

 איך אני אתאר לך...

ליל שבועות!!! היה כמו חשמל באוירה, פניהם של בחורי הישיבה 
האירו והם היו נראים כמו חתנים ביום חתונתם. השמוע'ס של 
ראש הישיבה לפני מעריב היה אצילי ומרומם, וניגון ה"גוט יו"ט" 

מו העביר את הבחורים אל אטמוספירה אחרת, שאחרי מעריב, כ
 אצילית יותר, שמחה מאופקת ועדינה...

לאחר תפילת ערבית יצאו רבני הישיבה עם המשגיח זכרונו לברכה 
לריקוד ברחוב שעל יד הישיבה, וכל נשות שכונה היו באות 

 ומגביהות את ילדיהן לראות את המחזה הנפלא...

 התעניינתי? -"ואיך היה הלימוד של הלילה"  

מציעים עבור היהלום? ראו הסנדלרים את היהלום התפעלו 
הרצענים  לשוק  המשיך  משם  זהובים.  מאה  והציעו  מגודלו 
והציע אותו להם. הביטו הרצענים ואמרו נשלם לך עבורו אלף 
זהובים! המשיך לשוק הטבחים ושם הציעו לו תמורת היהלום 
חמשת אלפים זהובים. בסוף היום הוא הגיע לשוק היהלומנים. 
היהלומנים לא ראו מימיהם אבן כה גדולה ושאלו מאין יהלום 
יקר זה, מוכנים אנו לשלם עבורו מיליון זהובים! וכמובן מכר 
להם. חזר סליק בערב לביתו וסיפר לאביו על מה שארע. אמר 
לו אביו אני לא מבין! הרי הציעו מגוון של מחירים. מי באמת 
צודק, הסנדלרים או אולי היהלומנים? ענה סליק ואמר: פשוט 
מאוד, הם אינם מבינים באבנים יפות ולכן הציעו סכום נמוך. 
וכדי לדעת מה ערכה האמיתי של האבן ,צריך ללכת למקום שבו 
מבינים באבנים, רק בשוק של היהלומנים מבינים ערכה של 
אבן. אמר לו רב כהנא: לפני שהנך הולך לסחור בשוק, לך לבית 
המדרש ואל תגיד שאתה בני כדי שלא יכבדו אותך בגללי, ואז 

תראה מה אתה מפסיד. 

הסכים סליק לנסות ולראות איך נראה בית המדרש, הלך ומצא 
אתה  "מדוע  סליק:  לו  אמר  ובוכה.  המדרש  מבית  יוצא  אדם 
בוכה? אמר לו אותו יהודי אין אתה יכול לעזור לי אך אספר לך 
כי הרי אמר החכם מכל אדם "דאגה בלב איש ישיחנה" אולי 
על ידי שאספר לך יוטב לי מעט... ארעה אצלי תופעה מוזרה, 
גדלו לי עדרים רבים של בהמות שראשם ככלב וגופם ככבש 
ובאתי לבית המדרש שיכשירו לי אותם, אם יכשירו לי אותם 
אהיה עשיר גדול כי כל כספי מושקע בעדרים אלו, נכנסתי לבית 
המדרש ולא יכלו להכשירם לי, וכך כל כספי ירד לטמיון"... אמר 
לו סליק: "אכנס איתך ואשכנע את החכמים להכשירם!!" צחק 
האיש בליבו מי הוא זה אשר יצליח להכשירם הרי חכמים גדולים 
ואמר  המדרש,  לבית  בבטחה  סליק  נכנס  הצליחו.  לא  ממנו 
לחכמים יש לי רעיון כיצד לבודקם, נצבוט אותם אם יפעו.. מין 
כבש הם, ואם ינבחו.. כלב הם! שיבחו החכמים ואמרו מי הוא 
חכם זה? כיצד לא חשבנו על רעיון פשוט שכזה. אמר אותו אדם 
לפעמים הם צועקים הב ולפעמים הם פועים מה, הציע סליק 
רעיונות ובכל רעיון שבחוהו, אך אותו אדם אמר שכל אותם 
וגם לכבש. הוסיף  כי דומה הוא גם לכלב  יועילו  רעיונות לא 
סליק ואמר, אליעזר זעירא רבי לימדני שצולים בשר כלב הוא 
מצטמק וכשצולים בשר כבש הוא נשאר עבה, באו נצלה בשר 
כלב ובשר טלה, וכן נצלה בשר מן העדר הזה, אם יצלה ככלב 
כלב הוא.. אם ככבש כבש הוא.. צלו וראו שכבש הוא! ומינו את 
סליק לראש הישיבה. חזר סליק לביתו שאל אותו אביו רב כהנא: 
"איך היה בבית המדרש?" אמר לו: "שמו אותי בראשם וראש 
הישיבה אני"... אמר לו רב כהנא: "והרי אמרת שלא מעריכים את 
תורתך?!"... אמר סליק לאביו: "יפה עשית כשנתת לי למכור את 
היהלום וראיתי שיש המבינים ביהלומים ויש שאינם מבינים, כך 

גם הללו מבינים בדברי תורה והללו אין מבינים"...

צריך להבין ביהלומים!! ילדינו, תלמידנו. יהלומים של ממש.. 
עוסקים אנו בכל יום בדברים הגדולים ביותר שיש בבריאה! אם 
אנחנו נרגיש כך.. גם הם ירגישו כך! אם אנחנו נדע לייקר כל 
מילה בתורה.. במשנה ובגמרא.. גם הם ידעו לייקר. וכפי שכותב 
ה”חפץ חיים”: “ ועתה, אם ה’ יתברך נתן בו כוח ודעה שיוכל 
ללמוד ביום כך וכך שעות, ובשיעור הזה הלוא יוכל לומר כמה 
אלפים תיבות של תורה, כי ראיתי בכוון על מורה שעות )שעון(, 
שבשיעור ”מינוט“ )דקה( אחד יכול לומר מאתיים תיבות, שכל 

תיבה ותיבה היא מצוות עשה בפני עצמה, ועל ידי זה נברא לו 
כמה אלפים מלאכי זכות”. )תורת הבית ב’ ג’( אם הליכותינו יהיו 
כהליכות בני מלכים.. ממלכת כהנים.. גם הם יתנהגו כך.. אם רק 
נבין מה יכולים אנו לפעול.. כי שכותב החיד”א: “ראיתי בכתבי 
מהרח”ו ז”ל ששאל לרבו, רבינו האר”י ז”ל, דעין רואה בתלמוד 
וקדושת התנאים  ומידות טובות  ומדרשים שמעשים טובים 
לעשות  בדורנו  האדם  יוכל  ולא  מבהיל,  דבר  הוא  ואמוראים 
הסט”א,  מאד  גברה  דעתה  זצ”ל:  הרב  לו  והשיב  מאלף,  אחד 
והמעט שעושים עתה חשוב לפניו יתברך כהרבה שהיו עושים 

הראשונים.” )החיד”א בפירוש אזולאי לספר חסידים תתקמה(

כל אחד מילדינו ראוי לידיעה והערכה זו,  וכפי שכותב הרמב”ן 
בפרשת במדבר על הפסוק )פרק א’ פסוק מ”ה( “ויהיו כל פקודי 
יצא  כל  ומעלה  שנה  עשרים  מבן  אבותם  לבית  ישראל  בני 
צבא בישראל” – “במדבר סיני רבה ראיתי כך במספר שמות 
לגולגלותם אמר לו הקב”ה למנותם בכבוד ובגדולה לכל אחד 
ואחד לא תהיה אומר לראש המשפחה ”כמה במשפחתך“ “כמה 
ובכבוד  יהון עוברים לפניך באימה  כולהון  יש לך” אלא  בנים 

ואתה מונה אותם” – מבהיל למתבונן! 

נ”ג(  עמ’  ח”ב  ומוסר  חכמה  )דעת  מספר:  זצ”ל  ממיר  ירוחם  ר’ 
פתוחים  היו  חלונותיו  אשר  בבית  והתאכסן  בווילנא  שהיה 
הולכים  איך  התבונן  והוא  שם,  שהייתה  האוניברסיטה  למול 
ראש..  בקלות  הולכים  שהם  ראה  חכמה..  לקבל  הסטודנטים 
אנשים ונשים ביחד, אצלנו, קלות ראש הן הסתירה הגדולה ביותר 
לתורה.. קלות הדעת במעשים, במילים, מי יודע.. מה הם יכולים 
הם לחולל בעולם.. וכמה   הערכה נכונה של ילד יהודי למילה של 

תורה, למעשה נכון,  יכול לגרום לבניין וגאולת העולם.. 

הרב אורי וייסבלום שליט”א כותב: )הארת דרך – קומת אדם( “כל 
גודל הכלי, בכמות או באיכות, כך צריך  זקוק לכלי, לפי  דבר 
להיות גודל הכלי, אם הכלי קטן, ישנם דברים שלא יוכלו להנתן 
בו כלל, מחמת גודלם הכמותי או האיכותי, וישנם דברים שרק 
הסיבות  אחת  גדלו..  לפי  כלי,  באותו  להנתן  יוכל  מהם  חלק 
ש”הרחוב” כל כך קשה לו לעכל מעמד הר סיני, מפני שאינו 
מסוגל להאמין, שבאדם יש גדלות כה עצומה, שהבורא ידבר 
עימו פנים בפנים.. לפני מתן תורה נאמר ואתם תהיו לי ממלכת 
כהנים.. אחרי עשרת הדברות נאמר: “ויאמר משה אל תיראו, 
כי לבעבור נסות אתכם בא האלוקים וגו’ ופירש רש”י הקדוש: 
“ לבעבור נסות אתכם – לגדל אתכם בעולם, שיצא לכם שם 
באומות שהוא בכבודו נגלה עליכם. נסות – לשון הרמה וגדולה.. 
שם התגלתה לכלל ישראל שיעור קומתו העצומה של האדם, 
ואילו כוחות כבירים הוא אוצר בקרבו.. ידיעה זו יש בכוחה לתת 
רוממות חדשה לכל צורת החיים שלנו. אם האדם הוא הכלי 

לקבל תורה, בעלת ממדי ענק כאלה, מהו המתחייב מכך?! “

 אני מתרגש

 העולם רוגש

 אני  שר בממלכת התורה

 והם.. בתאוות ושררה

 אני בונה עולם

 והם.. מאבדים עולם

 אני חי כאן.. ולנצח נצחים

 והם.. מתים ואינם שמחים.

מודה אני לפניך ששמת חלקי מיושבי בית המדרש.
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לתוכן



 חוגגים נכון את חג השבועות? אֵיך

 [ג]

 זכרתי משהו וניסיתי:

הגמרא מביאה מחלוקת בין ר"א ורבי יהושע אם אפשר לצאת ידי 
 חובת שמחת יום טוב בדרך שכל היום יושב ושונה דהיינו על ידי 
שמחת לימוד התורה, או שצריך גם לדאוג לשמחת הגוף 

 באמצעות אכילה ושתיה: חציו לכם. 

 נכון! התלהב הזקן, ומה דינו של חג השבועות, שאל.

זכרתי שבשבועות אין מחלוקת, אך לא זכרתי בדיוק מה הם 
 סוברים. וניסיתי את מזלי:

ת בשבועות, אמרתי, בשבועות כולם מודים שאפשר לצאת ידי חוב
שמחת יו"ט באמצעות לימוד התורה, כי הלא זה הוא היום שנתנה 

 בו תורה.

 הזקן חייך.

ההיפך, יקירי הוא אמר בעדינות. ההיפך! "בשבועות כולי עלמא 
מודו דבעינן נמי לכם" הוא ניגן, כביכול הוא קורא מתוך הגמרא, 

 "מאי טעמא? יום שניתנה בו תורה".

 האמת שהתבלבלתי, והתקפתי חזק:

הבנתי, בגלל שזהו יום שניתנה בו תורה לכן לא יוצאים ידי חובת  לא
שמחה בלימוד התורה?! איזה היגיון יש בדבר?! וביותר, הלא 
הגמרא מתעסקת באדם ששמחת היום טוב שלו בכל השנה היא 
על ידי לימוד התורה, אז איך ייתכן שאדם כזה, יאמרו לו 

 שבשבועות אסור לו לשבת כל היום וללמוד?

 בגרונו ואמר: חה נראה שהזקן חיכה לשאלה זו, והוא כחכהי

האמת שרש"י על המקום מרגיש בתמיהתך, ומסביר: "להראות 
 שנח ומקובל יום זה לישראל שניתנה בו תורה". 

מראים שנח  בזהואני חשבתי שאם לומדים בשטייגען ובהתמדה, 
 לישראל יום שניתנה בו תורה. הרהרתי בקול.

נשען לאחור ומתח קלות את אבריו... "נח"... "נח" "נח"... אמר הזקן 
הכוונה שהתורה נוחה ומתאימה לבן אדם, שטוב לו איתה והוא  -

 שמח בה.

כך  -על ידי בלינצ'עס וקולה  -נו? הקשיתי? ועל ידי "חציו לכם"  
 מראים שהתורה נוחה ומתאימה לנו?

ר מחוגי השעון שעל ידי הזקן צדו את עיני, והבחנתי שהשעה כב
 מתאחרת, ואני עומד לפספס את השיעור הכללי שבישיבה.

אמר הזקן, שאולי הבחין בעצבנותי לנוכח השעה  -תראה 
יש כאן נושא עדין ומורכב, אשמח לקבוע איתך  -המאחרת. תראה

 זמן אחר ללבן את הנושא.

בא אלי בשעה שמונה בערב לביתי כאן ממול הישיבה, ואשמח 
 להמשיך ולשוחח עמך על כך.

 הזמנה קרצה לי מאד, ולחצתי לידו של הזקן לשלום.ה

בדרכי חזרה אל הישיבה, הרגשתי שהמשא הכבד שעל ליבי הוקל 
 מעט, והתמלאתי ציפיה לשמוע שוב את הזקן החכם. 

 פרק ג

 הפגישה

האוירה בבית הזקן הפתיעה אותי, הבית שהיה מעוצב בסגנון 
עדכני עמד קצת בסתירה לפשטות שאפיינה את בעליו, שמתי את 
ליבי לנקיון ולפדנטיות של בעלי הבית, והפרחים שעל השולחן 

 הוסיפו רוגע לאוירה.  

תגיד, אזרתי אומץ ושאלתי את הזקן, אז יוצא ששבוע'ס זהו יום 
 אני מפחד ממנו? כך בפשטות...שמח, אם כן למה 

 הזקן לא ענה.

הוא מזג קוקה קולה קר אל כוס הקריסטל שהזכירה לי מאד את 
כוסות האורחים שהיו בבית סבי וסבתי עליהם השלום, ולעצמו 

 הוא מזג מים קרים, ולגם מכוסו בשתיקה.

 לאחר שהניח את כוסו על מקומה, הוא פנה אלי ואמר:

 למה אוכלים בלינצ'עס בשבועות...אני חייב לך עוד הסבר 

 כי זה טעים, התבדחתי, בחסות האוירה הנינוחה.

 ממש בגלל זה, אמר הזקן.

 לא הבנתי, סיננתי.

לידיעתך, אמר הזקן אנחנו היהודים איננו רק מלאכים. אנחנו גם 
בני אדם, ולבני אדם יש חושי טעם, כן, מה לעשות? ממש כמו 

ים לבטא שדבר מסויים "נוח לבהמות ולחיות. כאשר אנחנו רוצ
, הוא חייב באמתלנו  מתאיםלנו" ו"מתאים לנו", הרי שאם הוא 
 להסתנכרן גם עם הגוף הבהמי שלנו.

זו כוונת רש"י שסיפרתי לך עליו הבוקר, יום השבועות נועד 
להעביר מסר, בראש ובראשונה לעצמנו, "להראות"! "להראות 

 ורה"! שנוח ומקובל יום זה לישראל שניתנה בו ת

לכן, ביום זה גם המתמיד הגדול ביותר לא יוצא ידי חובת שמחת 
היום רק באמצעות שמחתו בלימוד התורה, כי אז הוא רק מראה 
שהנשמה שלו דהיינו המלאך שבו, שמח עם נתינת התורה. אבל 
מה עם הגוף, מה עם חושי הטעם, האם גם הם שמחים עם התורה? 

הרי שגם הגוף שלו יהיה שמח,  אם הוא יאכל וישתה דברים טובים,
 ואז הוא יראה שהתורה אכן מתאימה לו ונוחה לו!

 "וואו" התלהבתי, זו פעם ראשונה שאני שומע גישה כזו.

 ומה הגישה ששמעת עליה עד היום, התענין הזקן בזהירות... 

גישה מלחיצה של פחד ופספוס, אמרתי, וחיפשתי הבנה בעיניו של 
 הזקן.

 שאל. היה נראה שהוא מתעניין בכנות.פספוס של מה? הוא 

 איך אסביר לך? חשבתי...

הלחיצו אותי, והלחצתי את עצמי, שהשבוע'ס הוא יום גורלי לכל 
 העתיד הרוחני שלי.

שאל הזקן את השאלה החכמה ביותר  ולאן גישה זו קידמה אותך,
 ששמעתי ממנו היום.

 שתקנו.... .שתקתי

 חוגגים נכון את חג השבועות? אֵיך

 [ב]

הו! הוא באמת היה מיוחד, בית המדרש היה נתון בסערה, והלימוד  
 היה מלווה בהתרגשות מיוחדת.

 תגיד, שאלתי?

 היה "לחץ" "מתח"???

 ממה???  - -

 מיום הדין...

 מה???    -"מיום"  - - 

יום הדין על תורה??? התפלאתי על הזקן, וכמעט  -מיום הדין 
 'הארץ...ששפטתי אותו לדמנטי או עמ

 משהו בעיניו של הזקן ניצת...

 ויכולתי להבחין בחיוך כבוש על קצה שפתותיו.

 "תגיד לי" הוא שאל...

 אתה מתכווין לדרשות הר"ן???

כן... נראה לי... משהו כזה.. הבנתי שיחסי הכוחות כאן כבר השתנו 
 לרעתי. כנראה שהוא כן יודע משהו... אמרתי בליבי. 

הזקן, אין כזה דרשות הר"ן, והדברים שמע איפוא... אמר לי 
נמצאים בשל"ה בשם התולעת יעקב, שהוא ספר קבלה פנימי, 
ועמוק, אבל אולי תוכל להגיד לי: האם בשבועות יש דין על עוד 

 משהו חוץ מעל התורה?

 הרהרתי לרגע ונזכרתי... יום הדין על פירות האילן, אמרתי.

ם בשבועות על פירות אם כן אמור לי בחור חביב, מדוע לא מתפללי
 האילן?

ניסיתי להיזכר באיזו תפילה או מנהג שנוהגים בשבועות בשל הדין 
 על פירות האילן, אך לשוא לא נזכרתי.

אולי בגלל שלא כל כך מעניין אותנו השסק והגויאבה של השנה 
 הבאה, ניסיתי...

 והאתרוג? שאל הזקן?

 האתרוג, בט"ו בשבט, אמרתי.

 התפלא הזקן... בט"ו בשבט יום הדין?!

 לא, בט"ו בשבט נוהגים להתפלל על האתרוג. טענתי להגנתי.

 הבנתי, אמר הזקן, אבל למה לא להתפלל ביום הדין, בשבועות???

 שתקתי. שתקנו.

פתאום נצנץ רעיון במוחי: "אולי בגלל שזה יו"ט, ולא רוצים להפריע 
 אמרתי. -את שמחת היו"ט" 

 הוא המשיך להערים קשיים.נראה שהזקן נהנה מן התשובה, אבל 

אם כן למה בפסח מתפללים תפילת טל, על התבואה, ובשמיני 
תפילת גשם על המים, ורק בשבועות נמנעים מלהתפלל  -עצרת 

 על הפירות?

 למה באמת? הרמתי ידיים... -אז 

יום טוב שמח יותר מכל אמר הזקן, אולי כי שבועות הוא  -אולי 
 חת היום טוב..., ולא רוצים לפגוע בשמהמועדים*

 בראשי הבנתי לאן הזקן חותר, ושאלתי:

 אז למה "יום הדין על תורה" לא מפריע לשמחת היום טוב?

מי אמר שהוא לא מפריע, שאל הזקן בחכמה, וקרץ קריצה חכמה 
 בעינו האחת??

 שתקתי.

 שתקנו.

 בראשי צף ועלה זכרון מכאיב שצפון בליבי.

 פרק ב

 זכרון צורב

שנים אחורה, אל שנות לימודי בישיבה  הפלגתי בדמיוני חמש
 שלושת ימי הגבלה. -הקטנה. והימים 

בית המדרש הוחשך בכוונה תחילה, וקולו העצוב והמרגש של 
 המשגיח נישא ברמה...

אינני זוכר בדיוק את תוכן השיחה, אבל המשפטים שנאמרו בסופה 
 בקול מרגש ומעורר, נצרבו בליבי היטב.

... דעו לכם שכל עתידכם!! כל הצלחתכם דעו לכם יקירי!! הוא אמר
הרוחנית!! נקבעת בימים הללו... היום אתם קובעים באיזו ישיבה 
גדולה תלמדו!!! כאן הוא השתתק. וזה היה נראה כמכוון כדי לתת  

 לנו "לעכל" את הפצצה שהוטלה על ראשנו הצעירים...

אם תדעו "לנצל" את הימים הללו, הוא המשיך, ונדמה לי שקולו 
רעד... אם תלמדו בהם ברציפות ובלי שום הפסקה, ומה טוב 
בתענית דיבור, אזי תזכו לגדול בתורה, ולחשק בלימוד התורה!!! 
ואם תפספסו את הימים הקדושים הללו... לעולם... אבל לעולם... 

 לא תסלחו לעצמכם על כך...

יצאנו מן השיחה מהורהרים, הפחד מהפספוס ומההחמצה היה 
הצעיר והתמים האמין כל כך, והתאמצתי מאד, באמת  באויר, וליבי
 התאמצתי...

--- 

 "אתה נראה לי מהורהר" קרע הזקן את חוט מחשבותי.

"כן" עניתי ביובש... והרגשתי לא נעים על שריחפתי בדמיוני זמן כה 
 ממושך.

"איך נראית לך" שאל הזקן, "איך נראית לך הדרך הנכונה לחגוג את 
 חג השבועות"?

 אמרתי ונצנוץ ראשון של התלהבות נשמע בקולי. "שטייגען"...

 תגיד את הגמ' בפסחים אתה מכיר? 

 איזו גמרא שאלתי.

 הגמרא של "חציו לכם".
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 חוגגים נכון את חג השבועות? אֵיך

 [ג]

 זכרתי משהו וניסיתי:

הגמרא מביאה מחלוקת בין ר"א ורבי יהושע אם אפשר לצאת ידי 
 חובת שמחת יום טוב בדרך שכל היום יושב ושונה דהיינו על ידי 
שמחת לימוד התורה, או שצריך גם לדאוג לשמחת הגוף 

 באמצעות אכילה ושתיה: חציו לכם. 

 נכון! התלהב הזקן, ומה דינו של חג השבועות, שאל.

זכרתי שבשבועות אין מחלוקת, אך לא זכרתי בדיוק מה הם 
 סוברים. וניסיתי את מזלי:

ת בשבועות, אמרתי, בשבועות כולם מודים שאפשר לצאת ידי חוב
שמחת יו"ט באמצעות לימוד התורה, כי הלא זה הוא היום שנתנה 

 בו תורה.

 הזקן חייך.

ההיפך, יקירי הוא אמר בעדינות. ההיפך! "בשבועות כולי עלמא 
מודו דבעינן נמי לכם" הוא ניגן, כביכול הוא קורא מתוך הגמרא, 

 "מאי טעמא? יום שניתנה בו תורה".

 האמת שהתבלבלתי, והתקפתי חזק:

הבנתי, בגלל שזהו יום שניתנה בו תורה לכן לא יוצאים ידי חובת  לא
שמחה בלימוד התורה?! איזה היגיון יש בדבר?! וביותר, הלא 
הגמרא מתעסקת באדם ששמחת היום טוב שלו בכל השנה היא 
על ידי לימוד התורה, אז איך ייתכן שאדם כזה, יאמרו לו 

 שבשבועות אסור לו לשבת כל היום וללמוד?

 בגרונו ואמר: חה נראה שהזקן חיכה לשאלה זו, והוא כחכהי

האמת שרש"י על המקום מרגיש בתמיהתך, ומסביר: "להראות 
 שנח ומקובל יום זה לישראל שניתנה בו תורה". 

מראים שנח  בזהואני חשבתי שאם לומדים בשטייגען ובהתמדה, 
 לישראל יום שניתנה בו תורה. הרהרתי בקול.

נשען לאחור ומתח קלות את אבריו... "נח"... "נח" "נח"... אמר הזקן 
הכוונה שהתורה נוחה ומתאימה לבן אדם, שטוב לו איתה והוא  -

 שמח בה.

כך  -על ידי בלינצ'עס וקולה  -נו? הקשיתי? ועל ידי "חציו לכם"  
 מראים שהתורה נוחה ומתאימה לנו?

ר מחוגי השעון שעל ידי הזקן צדו את עיני, והבחנתי שהשעה כב
 מתאחרת, ואני עומד לפספס את השיעור הכללי שבישיבה.

אמר הזקן, שאולי הבחין בעצבנותי לנוכח השעה  -תראה 
יש כאן נושא עדין ומורכב, אשמח לקבוע איתך  -המאחרת. תראה

 זמן אחר ללבן את הנושא.

בא אלי בשעה שמונה בערב לביתי כאן ממול הישיבה, ואשמח 
 להמשיך ולשוחח עמך על כך.

 הזמנה קרצה לי מאד, ולחצתי לידו של הזקן לשלום.ה

בדרכי חזרה אל הישיבה, הרגשתי שהמשא הכבד שעל ליבי הוקל 
 מעט, והתמלאתי ציפיה לשמוע שוב את הזקן החכם. 

 פרק ג

 הפגישה

האוירה בבית הזקן הפתיעה אותי, הבית שהיה מעוצב בסגנון 
עדכני עמד קצת בסתירה לפשטות שאפיינה את בעליו, שמתי את 
ליבי לנקיון ולפדנטיות של בעלי הבית, והפרחים שעל השולחן 

 הוסיפו רוגע לאוירה.  

תגיד, אזרתי אומץ ושאלתי את הזקן, אז יוצא ששבוע'ס זהו יום 
 אני מפחד ממנו? כך בפשטות...שמח, אם כן למה 

 הזקן לא ענה.

הוא מזג קוקה קולה קר אל כוס הקריסטל שהזכירה לי מאד את 
כוסות האורחים שהיו בבית סבי וסבתי עליהם השלום, ולעצמו 

 הוא מזג מים קרים, ולגם מכוסו בשתיקה.

 לאחר שהניח את כוסו על מקומה, הוא פנה אלי ואמר:

 למה אוכלים בלינצ'עס בשבועות...אני חייב לך עוד הסבר 

 כי זה טעים, התבדחתי, בחסות האוירה הנינוחה.

 ממש בגלל זה, אמר הזקן.

 לא הבנתי, סיננתי.

לידיעתך, אמר הזקן אנחנו היהודים איננו רק מלאכים. אנחנו גם 
בני אדם, ולבני אדם יש חושי טעם, כן, מה לעשות? ממש כמו 

ים לבטא שדבר מסויים "נוח לבהמות ולחיות. כאשר אנחנו רוצ
, הוא חייב באמתלנו  מתאיםלנו" ו"מתאים לנו", הרי שאם הוא 
 להסתנכרן גם עם הגוף הבהמי שלנו.

זו כוונת רש"י שסיפרתי לך עליו הבוקר, יום השבועות נועד 
להעביר מסר, בראש ובראשונה לעצמנו, "להראות"! "להראות 

 ורה"! שנוח ומקובל יום זה לישראל שניתנה בו ת

לכן, ביום זה גם המתמיד הגדול ביותר לא יוצא ידי חובת שמחת 
היום רק באמצעות שמחתו בלימוד התורה, כי אז הוא רק מראה 
שהנשמה שלו דהיינו המלאך שבו, שמח עם נתינת התורה. אבל 
מה עם הגוף, מה עם חושי הטעם, האם גם הם שמחים עם התורה? 

הרי שגם הגוף שלו יהיה שמח,  אם הוא יאכל וישתה דברים טובים,
 ואז הוא יראה שהתורה אכן מתאימה לו ונוחה לו!

 "וואו" התלהבתי, זו פעם ראשונה שאני שומע גישה כזו.

 ומה הגישה ששמעת עליה עד היום, התענין הזקן בזהירות... 

גישה מלחיצה של פחד ופספוס, אמרתי, וחיפשתי הבנה בעיניו של 
 הזקן.

 שאל. היה נראה שהוא מתעניין בכנות.פספוס של מה? הוא 

 איך אסביר לך? חשבתי...

הלחיצו אותי, והלחצתי את עצמי, שהשבוע'ס הוא יום גורלי לכל 
 העתיד הרוחני שלי.

שאל הזקן את השאלה החכמה ביותר  ולאן גישה זו קידמה אותך,
 ששמעתי ממנו היום.

 שתקנו.... .שתקתי
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 [ג]

 זכרתי משהו וניסיתי:

הגמרא מביאה מחלוקת בין ר"א ורבי יהושע אם אפשר לצאת ידי 
 חובת שמחת יום טוב בדרך שכל היום יושב ושונה דהיינו על ידי 
שמחת לימוד התורה, או שצריך גם לדאוג לשמחת הגוף 

 באמצעות אכילה ושתיה: חציו לכם. 

 נכון! התלהב הזקן, ומה דינו של חג השבועות, שאל.

זכרתי שבשבועות אין מחלוקת, אך לא זכרתי בדיוק מה הם 
 סוברים. וניסיתי את מזלי:

ת בשבועות, אמרתי, בשבועות כולם מודים שאפשר לצאת ידי חוב
שמחת יו"ט באמצעות לימוד התורה, כי הלא זה הוא היום שנתנה 

 בו תורה.

 הזקן חייך.

ההיפך, יקירי הוא אמר בעדינות. ההיפך! "בשבועות כולי עלמא 
מודו דבעינן נמי לכם" הוא ניגן, כביכול הוא קורא מתוך הגמרא, 

 "מאי טעמא? יום שניתנה בו תורה".

 האמת שהתבלבלתי, והתקפתי חזק:

הבנתי, בגלל שזהו יום שניתנה בו תורה לכן לא יוצאים ידי חובת  לא
שמחה בלימוד התורה?! איזה היגיון יש בדבר?! וביותר, הלא 
הגמרא מתעסקת באדם ששמחת היום טוב שלו בכל השנה היא 
על ידי לימוד התורה, אז איך ייתכן שאדם כזה, יאמרו לו 

 שבשבועות אסור לו לשבת כל היום וללמוד?

 בגרונו ואמר: חה נראה שהזקן חיכה לשאלה זו, והוא כחכהי

האמת שרש"י על המקום מרגיש בתמיהתך, ומסביר: "להראות 
 שנח ומקובל יום זה לישראל שניתנה בו תורה". 

מראים שנח  בזהואני חשבתי שאם לומדים בשטייגען ובהתמדה, 
 לישראל יום שניתנה בו תורה. הרהרתי בקול.

נשען לאחור ומתח קלות את אבריו... "נח"... "נח" "נח"... אמר הזקן 
הכוונה שהתורה נוחה ומתאימה לבן אדם, שטוב לו איתה והוא  -

 שמח בה.

כך  -על ידי בלינצ'עס וקולה  -נו? הקשיתי? ועל ידי "חציו לכם"  
 מראים שהתורה נוחה ומתאימה לנו?

ר מחוגי השעון שעל ידי הזקן צדו את עיני, והבחנתי שהשעה כב
 מתאחרת, ואני עומד לפספס את השיעור הכללי שבישיבה.

אמר הזקן, שאולי הבחין בעצבנותי לנוכח השעה  -תראה 
יש כאן נושא עדין ומורכב, אשמח לקבוע איתך  -המאחרת. תראה

 זמן אחר ללבן את הנושא.

בא אלי בשעה שמונה בערב לביתי כאן ממול הישיבה, ואשמח 
 להמשיך ולשוחח עמך על כך.

 הזמנה קרצה לי מאד, ולחצתי לידו של הזקן לשלום.ה

בדרכי חזרה אל הישיבה, הרגשתי שהמשא הכבד שעל ליבי הוקל 
 מעט, והתמלאתי ציפיה לשמוע שוב את הזקן החכם. 

 פרק ג

 הפגישה

האוירה בבית הזקן הפתיעה אותי, הבית שהיה מעוצב בסגנון 
עדכני עמד קצת בסתירה לפשטות שאפיינה את בעליו, שמתי את 
ליבי לנקיון ולפדנטיות של בעלי הבית, והפרחים שעל השולחן 

 הוסיפו רוגע לאוירה.  

תגיד, אזרתי אומץ ושאלתי את הזקן, אז יוצא ששבוע'ס זהו יום 
 אני מפחד ממנו? כך בפשטות...שמח, אם כן למה 

 הזקן לא ענה.

הוא מזג קוקה קולה קר אל כוס הקריסטל שהזכירה לי מאד את 
כוסות האורחים שהיו בבית סבי וסבתי עליהם השלום, ולעצמו 

 הוא מזג מים קרים, ולגם מכוסו בשתיקה.

 לאחר שהניח את כוסו על מקומה, הוא פנה אלי ואמר:

 למה אוכלים בלינצ'עס בשבועות...אני חייב לך עוד הסבר 

 כי זה טעים, התבדחתי, בחסות האוירה הנינוחה.

 ממש בגלל זה, אמר הזקן.

 לא הבנתי, סיננתי.

לידיעתך, אמר הזקן אנחנו היהודים איננו רק מלאכים. אנחנו גם 
בני אדם, ולבני אדם יש חושי טעם, כן, מה לעשות? ממש כמו 

ים לבטא שדבר מסויים "נוח לבהמות ולחיות. כאשר אנחנו רוצ
, הוא חייב באמתלנו  מתאיםלנו" ו"מתאים לנו", הרי שאם הוא 
 להסתנכרן גם עם הגוף הבהמי שלנו.

זו כוונת רש"י שסיפרתי לך עליו הבוקר, יום השבועות נועד 
להעביר מסר, בראש ובראשונה לעצמנו, "להראות"! "להראות 

 ורה"! שנוח ומקובל יום זה לישראל שניתנה בו ת

לכן, ביום זה גם המתמיד הגדול ביותר לא יוצא ידי חובת שמחת 
היום רק באמצעות שמחתו בלימוד התורה, כי אז הוא רק מראה 
שהנשמה שלו דהיינו המלאך שבו, שמח עם נתינת התורה. אבל 
מה עם הגוף, מה עם חושי הטעם, האם גם הם שמחים עם התורה? 

הרי שגם הגוף שלו יהיה שמח,  אם הוא יאכל וישתה דברים טובים,
 ואז הוא יראה שהתורה אכן מתאימה לו ונוחה לו!

 "וואו" התלהבתי, זו פעם ראשונה שאני שומע גישה כזו.

 ומה הגישה ששמעת עליה עד היום, התענין הזקן בזהירות... 

גישה מלחיצה של פחד ופספוס, אמרתי, וחיפשתי הבנה בעיניו של 
 הזקן.

 שאל. היה נראה שהוא מתעניין בכנות.פספוס של מה? הוא 

 איך אסביר לך? חשבתי...

הלחיצו אותי, והלחצתי את עצמי, שהשבוע'ס הוא יום גורלי לכל 
 העתיד הרוחני שלי.

שאל הזקן את השאלה החכמה ביותר  ולאן גישה זו קידמה אותך,
 ששמעתי ממנו היום.

 שתקנו.... .שתקתי
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 [ה]

אומר לך את האמת, אמר הזקן, ורצינות נמסכה בקולו. אכן אתה 
צודק, אלו ממש מחשבות מתחום "המחשבות האסורות", אבל אם 
אתה באמת מעונין לשמוח עם נתינת התורה, אם אתה באמת 

מכך שניתנה תורה, אתה מוכרח לנסות לך!!! מעונין להבין מה יש 
 לעשות תרגיל שכזה.

ז ומסוכן מידי! האם כדאי שאתייעץ על רעיון שכזה זה נראה לי נוע
עם מישהו מצוות הישיבה? שאלתי בעדינות, מנסה לרמוז לו לזקן 
שרעיון "מודרני" שכזה לא עתיד לעבור את הביקורת של בית 

 המדרש הקלאסי.

 הזקן לא ענה.

הוא רק ניגש אל ארון הספרים והוציא כרך גדול של גמרא פסחים 
יח בכבדות את הגמרא הגדולה על גבי השולחן, מן הארון. הוא הנ

 ואצבעותיו המיומנות דפדפו אל דף סח עמוד ב.

 מלמטה, ופקד. 11-תקרא! הצביע אל השורה ה

קראתי בקול, וניגנתי בלב את המנגינה החדשה שהולחנה על 
 המילים האלו:

 לא אי אמר תלתא, עגלא לי עבדי אמר דעצרתא ביומא יוסף רב
 בשוקא! איכא יוסף כמה םגרי דקא יומא האי

 אתה תופס? שאל הזקן?

 הבנתי.

זאת אומרת, אמרתי בהתפעלות, שהדרך הנכונה שראה רב יוסף 
למצוא בעצמו שמחה בחג השבועות, לא היתה מתוך מחשבה על 
גדולת מעלתה של התורה, וגם לא על מעלתם של כלל ישראל, איך 

איך רב יוסף חשב על עצמו! עם ישראל כולו היה נראה בלי תורה. 
הוא רב יוסף היה נראה בלי תורה חלילה, ושמחה גדולה הציפה את 

 תורה. ליליבו, ברוך השם שניתנה 

אבל עוד לא הבנתי איך כל זה קשור לקבלת התורה מחדש בכל 
 שנה, שאלתי.

תבין, ענה הזקן, וחיוך של סיפוק עלה על שפתותיו. אם אנו עושים 
כל שנה מחדש, הרי שמאחר ואנחנו משתנים תרגיל חשיבה כזה ב

מנתינת  הרווחתיבכל שנה, אזי התשובה על השאלה הזו, מה אני 
התורה, גם היא משתנה בכל שנה מחדש. וזו היא העבודה של חג 
השבועות למצוא בעצמי בכל שנה חיבור מחודש אל התורה, כמה 

 אני מאושר שזכיתי וניתנה לי התורה.

 הנהנתי בהבנה.

 ראה לי קצת מוטרד", אמר לפתע הזקן."אתה נ

 אה... נכון...

אולי אתה חושש שאם תחשוב על השאלה באמת בראש פתוח, 
איך היית נראה בלי מתן תורה, יהיה לך דווקא נחמד להשתעשע 
במחשבה שאולי עדיף היה בכלל בלי התורה? ניסח הזקן את 

 שאלתו בעדינות?

 שתקנו. .שתקתי

 פרק ו

 !מְגַלָה חיים -תורה 

משהו בכנות והאמיתיות שהשרה הזקן עודד אותי לפתוח בפניו 
 נושא טעון וכאוב.

איך לומר בעדינות? בררתי את מילותי בקפידה. קשה לי לראות 
בעצמי סיפוק עצום מלימוד התורה. כמובן אני אוהב ללמוד, וגם 
מגיע ברוך השם להשגים נאים בלימוד, ואפילו רכשתי לעצמי 

כות כך. אבל איך לומר, משהו עם הלימוד מעמד חברתי גבוה בז
בעצמו... קשה לי... העיון... ההספק... אלו מטלות גדולות, ואני לא 
ממש מצליח לראות את עצמי מתמיד גדול, וכפי שהייתי אמור 

 להיות.

אומר לך משהו שיפתיע אותך, שאל הזקן, וכפי שכבר הספקתי 
"הפתעות" להכירו, ידעתי שהוא עומד באמת להפתיע. משהו ב

 שלו מוצאים חן בעיני, הוא "קונה" אותי.

 באמת קשה שיהיה סיפוק מללמוד תורה!

 "נו... באמת..." הרהרתי.

"כך באמת", אמר כקורא את מחשבותי, מצות לימוד תורה היא 
 המצוה שהכי קשה שיהיה בה סיפוק אוטומטי.

מה זה "סיפוק אוטומטי", שאלתי  בחוסר הבנה מוחלט, וכבר 
 להצטער שפתחתי את הנושא באזני הזקן. התחלתי

סיפוק אוטומטי, הסביר הזקן, זהו הסיפוק שמרגיש אדם כאשר 
הרוויח משהו שרצה בו, או שהשיג מטרה ששאף אליה. הרגשה 

 כזו שייכת כמעט בכל המצוות.

 אתן לך דוגמא.

אדם משקיע בתפילין עבור בנו, הוא משקיע כסף, מאמצים זמן 
בסוף הוא קנה תפילין מהודרות! עכשיו הוא בירורים, וכו', אבל 

 שמח! באופן אוטומטי יש לו סיפוק!

 אותו דבר עם ארבעת המינים ועם מצות בפסח, וכו'

בכל המצוות הללו אדם יכול בהחלט לסמן לעצמו "וי" גדול, 
השקעתי טרחתי התאמצתי השגתי וקיימתי! שאפו! כל הכבוד! 

 אני מאושר!!!

הזקן, מתי פעם אחרונה סימנת לעצמך  אבל אמור לי בכנות, שאל
 "וי" בלימוד התורה?

למדת סדר שלם בהתמדה? יפה מאד! ומה עם הסדר של אתמול, 
והלא אתה יודע כבר עכשיו איך יראה הסדר שלישי הערב עם 

 החברותא שמזמן תכננת להחליף...

סיימת מסכת? וואו כל הכבוד!! "תגיד", פונה אליך בחור לא מנומס 
אתה באמת יודע את כל המסכת"? "למדת את כל במיוחד, "

התוס'"? ורק אתה, ואולי לא רק אתה, הלא יודע שדפים רבים רק 
"רצת" בשביל "להספיק" את הסיום ביומ'ולדת, ואתה בהחלט לא 

 יכול לסמן "וי".

 חוגגים נכון את חג השבועות? אֵיך

 [ד]

 פרק ד

 חג לאינטלגנטים

וע עוד על המהות של חג השבועות, ולנסות "הייתי שמח לשמ
 להתחבר יותר".

אסביר לך משהו, אמר הזקן, הדרך אליה התרגלת עד היום נקראת  
דרך העבודה "מיראה", גם הפחד לפספס יש בו מימד של "יראה". 
אבל כתוב ברמב"ם* שדרך זו מתאימה  רק לקטנים ולעמי הארץ, 

 החכמים עובדים את השי"ת מאהבה.

 גיעים לאהבה? הקשיתי.ואיך מ

על ידי לימוד התורה*. הלימוד בעצמו מפתח את החיבור אל 
האמת, כי כשאתה מבין דבר, אתה מחובר אליו. וכאשר בחור 
בגילך עושה דברים בגלל שהוא מבין, הרי שהוא מזדהה עם 
הדברים מהצד האינטלגנטי והחכם שבו, ויש לו בדברים חוויה 

 בוגרת ומושלמת.

פניתי אל הזקן בשאלה ישירה, מה אפשר ללמוד על תגיד לי, 
 שבוע'ס?

הו, אתה נער צעיר, והצעירים מחפשים תכל'ס. אינני יודע להמליץ 
לך על ספר מסויים "שידבר" אליך... יש כל מיני סגנונות. תיגש עוד 
הערב לאוצר הספרים של הישיבה, ותחפש את המדף של ספרי 

נות לספרים, עד שתמצא האגדה על החגים, שם תנסה לדפדף בי
, שאתה מרגיש שהוא משפשף בך את הרקמות "שנוגע" בךספר 

העדינות של המח האינטלגנטי שלך. כשתמצא כזה ספר, תאחז בו 
ואל תרפה ממנו, ותשבע ממנו את כל הנחת שמגיעה לבחור חכם 

 שכמוך.

 זה נשמע רעיון מעניין.

אבל לחג בטח! אמר הזקן, ודע לך שבאמת הוא מתאים לכל חג, 
החג של  השבועות הרעיון הזה מתאים שבעתיים, כי החג הזה הוא

 "האינטלגנטים"!

 חג של מי? התבלבלתי...

 יותר משאר עמי הארצות. -כן חג השבועות הוא חגם של החכמים 

 ולמה?

כי לכל חג יש את המצוות המעשיות שלו. בפסח אוכלים מצה. 
ועות אין , רק בשבבסוכות יושבים בסוכה ונוטלים ארבעת המינים

בזמן שבית המקדש היה קיים היתה שום מצוה מעשית*, ואף ש
 מצוה יחודית של שתי הלחם, אבל בזה"ז אין שום מצוה מעשית.

 לא הבנתי מה הקשר?

נגיד שיהודי רוצה "להתחבר" לפסח, הרי לא משנה מה רמתו 
האינטלקטואלית, אם יאכל מצה, ואפילו יהדר בכמה חומרות 

ירגיש מאד מחובר לחג. אותו דבר לגבי סוכות. ורק  במצה, כבר
בשבועות אין דרך להתחבר בצורה מעשית פשוטה, ולכן, נבחנים 
אז מאד התלמידי חכמים משאר היהודים, כי יהודי תלמיד חכם 
שמבין את ענינו של שבועות הוא מחובר אל החג מן הצד החכם 

באמת  והמבין, ומי שהוא עמ'הארץ, יקשה עליו מאד להתחבר
 לחג.

 אה... אמרתי.

 מה הבנת? התעניין הזקן בעדינות.

הבנתי למה מנסים "לתפוס" בחורים צעירים באמצעות אוירה 
טעונה והפחדות, כי פשוט אין דרך אחרת, בלי זה, יהיה חג 

 השבועות כמו עוד איזו שבת רגילה.

וזה בדיוק מה שאני מציע לך, אמר הזקן, לנסות לחוות שבועות 
 תר, מבין יותר, אינטלגנטי יותר. מרומם יו

 אני יכול לשאול שאלה?

 תשאל.

ישנו ענין בשבוע'ס שממש מציק לי. שמעתי פעם שבשבוע'ס 
העבודה היא לקבל את התורה מחדש*, האמת שאני ממש לא 
מבין מה הפירוש של המושג הזה, איך אפשר לקבל את התורה כל 

שנה, מה  3300משנה מחדש, הלא את התורה קבלנו לפני יותר 
 המשמעות של "לקבל אותה עוד פעם".

 לגמתי מהמשקה הקר ותליתי עיני בזקן...

 פרק ה

 לקבל את התורה מחדש

 -לקבל את התורה מחדש.. המהם הזקן, לקבל אותה מחדש 
הכוונה להתחבר אליה מחדש, מהמקום שבו אתה נמצא היום, 

, הוא זה שהשתנה אתההתורה היא באמת אותה התורה, אבל 
, אתה היום מה שלא היית בשנה שעברה, כך זה אתה השתנית

 הטבע של בני אדם משתנים... כל הזמן משתנים... 

ואיך זה שאני השתניתי קשור לכך שאני מקבל את התורה מחדש? 
 לא הצלחתי להבין...

ך אותו בליל שבועות, כמה ואתן לך תרגיל חשיבה שכדאי לך לער
 עם עצמך, ותחשוב...רגעים לפני שהחברותא מגיע, שב 

תחשוב איך אתה, זאבי, איך אתה היית נראה לולא שניתנה לנו 
 שנה. 3300התורה לפני מעל 

בהל", אני משוכנע שזה לא יהיה לך קל, יתחשוב "פתוח", אל "ת
 אבל מחשבה כזו תתן לך עוצמה חדשה של חיבור לתורה.

 מה הפירוש לולא שניתנה תורה? התעניינתי.

הכוונה ממש כפשוטו, חשוב על עצמך נער  -תורה לולא שניתנה 
ישראלי צעיר בגיל העשרה המאוחרות של חייך, בלי שהיה בכלל 
מושג של מעמד הר סיני, בלי שבכלל היה מושג כזה של תורה, 
וממילא גם בלי מצפון שלא לפספס את התורה או שלא לאכזב את 

 סביבתך.

 בדחתי.אתה לא חושב שזה גובל ב"מחשבות אסורות"? הת
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אומר לך את האמת, אמר הזקן, ורצינות נמסכה בקולו. אכן אתה 
צודק, אלו ממש מחשבות מתחום "המחשבות האסורות", אבל אם 
אתה באמת מעונין לשמוח עם נתינת התורה, אם אתה באמת 

מכך שניתנה תורה, אתה מוכרח לנסות לך!!! מעונין להבין מה יש 
 לעשות תרגיל שכזה.

ז ומסוכן מידי! האם כדאי שאתייעץ על רעיון שכזה זה נראה לי נוע
עם מישהו מצוות הישיבה? שאלתי בעדינות, מנסה לרמוז לו לזקן 
שרעיון "מודרני" שכזה לא עתיד לעבור את הביקורת של בית 

 המדרש הקלאסי.

 הזקן לא ענה.

הוא רק ניגש אל ארון הספרים והוציא כרך גדול של גמרא פסחים 
יח בכבדות את הגמרא הגדולה על גבי השולחן, מן הארון. הוא הנ

 ואצבעותיו המיומנות דפדפו אל דף סח עמוד ב.

 מלמטה, ופקד. 11-תקרא! הצביע אל השורה ה

קראתי בקול, וניגנתי בלב את המנגינה החדשה שהולחנה על 
 המילים האלו:

 לא אי אמר תלתא, עגלא לי עבדי אמר דעצרתא ביומא יוסף רב
 בשוקא! איכא יוסף כמה םגרי דקא יומא האי

 אתה תופס? שאל הזקן?

 הבנתי.

זאת אומרת, אמרתי בהתפעלות, שהדרך הנכונה שראה רב יוסף 
למצוא בעצמו שמחה בחג השבועות, לא היתה מתוך מחשבה על 
גדולת מעלתה של התורה, וגם לא על מעלתם של כלל ישראל, איך 

איך רב יוסף חשב על עצמו! עם ישראל כולו היה נראה בלי תורה. 
הוא רב יוסף היה נראה בלי תורה חלילה, ושמחה גדולה הציפה את 

 תורה. ליליבו, ברוך השם שניתנה 

אבל עוד לא הבנתי איך כל זה קשור לקבלת התורה מחדש בכל 
 שנה, שאלתי.

תבין, ענה הזקן, וחיוך של סיפוק עלה על שפתותיו. אם אנו עושים 
כל שנה מחדש, הרי שמאחר ואנחנו משתנים תרגיל חשיבה כזה ב

מנתינת  הרווחתיבכל שנה, אזי התשובה על השאלה הזו, מה אני 
התורה, גם היא משתנה בכל שנה מחדש. וזו היא העבודה של חג 
השבועות למצוא בעצמי בכל שנה חיבור מחודש אל התורה, כמה 

 אני מאושר שזכיתי וניתנה לי התורה.

 הנהנתי בהבנה.

 ראה לי קצת מוטרד", אמר לפתע הזקן."אתה נ

 אה... נכון...

אולי אתה חושש שאם תחשוב על השאלה באמת בראש פתוח, 
איך היית נראה בלי מתן תורה, יהיה לך דווקא נחמד להשתעשע 
במחשבה שאולי עדיף היה בכלל בלי התורה? ניסח הזקן את 

 שאלתו בעדינות?

 שתקנו. .שתקתי

 פרק ו

 !מְגַלָה חיים -תורה 

משהו בכנות והאמיתיות שהשרה הזקן עודד אותי לפתוח בפניו 
 נושא טעון וכאוב.

איך לומר בעדינות? בררתי את מילותי בקפידה. קשה לי לראות 
בעצמי סיפוק עצום מלימוד התורה. כמובן אני אוהב ללמוד, וגם 
מגיע ברוך השם להשגים נאים בלימוד, ואפילו רכשתי לעצמי 

כות כך. אבל איך לומר, משהו עם הלימוד מעמד חברתי גבוה בז
בעצמו... קשה לי... העיון... ההספק... אלו מטלות גדולות, ואני לא 
ממש מצליח לראות את עצמי מתמיד גדול, וכפי שהייתי אמור 

 להיות.

אומר לך משהו שיפתיע אותך, שאל הזקן, וכפי שכבר הספקתי 
"הפתעות" להכירו, ידעתי שהוא עומד באמת להפתיע. משהו ב

 שלו מוצאים חן בעיני, הוא "קונה" אותי.

 באמת קשה שיהיה סיפוק מללמוד תורה!

 "נו... באמת..." הרהרתי.

"כך באמת", אמר כקורא את מחשבותי, מצות לימוד תורה היא 
 המצוה שהכי קשה שיהיה בה סיפוק אוטומטי.

מה זה "סיפוק אוטומטי", שאלתי  בחוסר הבנה מוחלט, וכבר 
 להצטער שפתחתי את הנושא באזני הזקן. התחלתי

סיפוק אוטומטי, הסביר הזקן, זהו הסיפוק שמרגיש אדם כאשר 
הרוויח משהו שרצה בו, או שהשיג מטרה ששאף אליה. הרגשה 

 כזו שייכת כמעט בכל המצוות.

 אתן לך דוגמא.

אדם משקיע בתפילין עבור בנו, הוא משקיע כסף, מאמצים זמן 
בסוף הוא קנה תפילין מהודרות! עכשיו הוא בירורים, וכו', אבל 

 שמח! באופן אוטומטי יש לו סיפוק!

 אותו דבר עם ארבעת המינים ועם מצות בפסח, וכו'

בכל המצוות הללו אדם יכול בהחלט לסמן לעצמו "וי" גדול, 
השקעתי טרחתי התאמצתי השגתי וקיימתי! שאפו! כל הכבוד! 

 אני מאושר!!!

הזקן, מתי פעם אחרונה סימנת לעצמך  אבל אמור לי בכנות, שאל
 "וי" בלימוד התורה?

למדת סדר שלם בהתמדה? יפה מאד! ומה עם הסדר של אתמול, 
והלא אתה יודע כבר עכשיו איך יראה הסדר שלישי הערב עם 

 החברותא שמזמן תכננת להחליף...

סיימת מסכת? וואו כל הכבוד!! "תגיד", פונה אליך בחור לא מנומס 
אתה באמת יודע את כל המסכת"? "למדת את כל במיוחד, "

התוס'"? ורק אתה, ואולי לא רק אתה, הלא יודע שדפים רבים רק 
"רצת" בשביל "להספיק" את הסיום ביומ'ולדת, ואתה בהחלט לא 

 יכול לסמן "וי".
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אומר לך את האמת, אמר הזקן, ורצינות נמסכה בקולו. אכן אתה 
צודק, אלו ממש מחשבות מתחום "המחשבות האסורות", אבל אם 
אתה באמת מעונין לשמוח עם נתינת התורה, אם אתה באמת 

מכך שניתנה תורה, אתה מוכרח לנסות לך!!! מעונין להבין מה יש 
 לעשות תרגיל שכזה.

ז ומסוכן מידי! האם כדאי שאתייעץ על רעיון שכזה זה נראה לי נוע
עם מישהו מצוות הישיבה? שאלתי בעדינות, מנסה לרמוז לו לזקן 
שרעיון "מודרני" שכזה לא עתיד לעבור את הביקורת של בית 

 המדרש הקלאסי.

 הזקן לא ענה.

הוא רק ניגש אל ארון הספרים והוציא כרך גדול של גמרא פסחים 
יח בכבדות את הגמרא הגדולה על גבי השולחן, מן הארון. הוא הנ

 ואצבעותיו המיומנות דפדפו אל דף סח עמוד ב.

 מלמטה, ופקד. 11-תקרא! הצביע אל השורה ה

קראתי בקול, וניגנתי בלב את המנגינה החדשה שהולחנה על 
 המילים האלו:

 לא אי אמר תלתא, עגלא לי עבדי אמר דעצרתא ביומא יוסף רב
 בשוקא! איכא יוסף כמה םגרי דקא יומא האי

 אתה תופס? שאל הזקן?

 הבנתי.

זאת אומרת, אמרתי בהתפעלות, שהדרך הנכונה שראה רב יוסף 
למצוא בעצמו שמחה בחג השבועות, לא היתה מתוך מחשבה על 
גדולת מעלתה של התורה, וגם לא על מעלתם של כלל ישראל, איך 

איך רב יוסף חשב על עצמו! עם ישראל כולו היה נראה בלי תורה. 
הוא רב יוסף היה נראה בלי תורה חלילה, ושמחה גדולה הציפה את 

 תורה. ליליבו, ברוך השם שניתנה 

אבל עוד לא הבנתי איך כל זה קשור לקבלת התורה מחדש בכל 
 שנה, שאלתי.

תבין, ענה הזקן, וחיוך של סיפוק עלה על שפתותיו. אם אנו עושים 
כל שנה מחדש, הרי שמאחר ואנחנו משתנים תרגיל חשיבה כזה ב

מנתינת  הרווחתיבכל שנה, אזי התשובה על השאלה הזו, מה אני 
התורה, גם היא משתנה בכל שנה מחדש. וזו היא העבודה של חג 
השבועות למצוא בעצמי בכל שנה חיבור מחודש אל התורה, כמה 

 אני מאושר שזכיתי וניתנה לי התורה.

 הנהנתי בהבנה.

 ראה לי קצת מוטרד", אמר לפתע הזקן."אתה נ

 אה... נכון...

אולי אתה חושש שאם תחשוב על השאלה באמת בראש פתוח, 
איך היית נראה בלי מתן תורה, יהיה לך דווקא נחמד להשתעשע 
במחשבה שאולי עדיף היה בכלל בלי התורה? ניסח הזקן את 

 שאלתו בעדינות?

 שתקנו. .שתקתי

 פרק ו

 !מְגַלָה חיים -תורה 

משהו בכנות והאמיתיות שהשרה הזקן עודד אותי לפתוח בפניו 
 נושא טעון וכאוב.

איך לומר בעדינות? בררתי את מילותי בקפידה. קשה לי לראות 
בעצמי סיפוק עצום מלימוד התורה. כמובן אני אוהב ללמוד, וגם 
מגיע ברוך השם להשגים נאים בלימוד, ואפילו רכשתי לעצמי 

כות כך. אבל איך לומר, משהו עם הלימוד מעמד חברתי גבוה בז
בעצמו... קשה לי... העיון... ההספק... אלו מטלות גדולות, ואני לא 
ממש מצליח לראות את עצמי מתמיד גדול, וכפי שהייתי אמור 

 להיות.

אומר לך משהו שיפתיע אותך, שאל הזקן, וכפי שכבר הספקתי 
"הפתעות" להכירו, ידעתי שהוא עומד באמת להפתיע. משהו ב

 שלו מוצאים חן בעיני, הוא "קונה" אותי.

 באמת קשה שיהיה סיפוק מללמוד תורה!

 "נו... באמת..." הרהרתי.

"כך באמת", אמר כקורא את מחשבותי, מצות לימוד תורה היא 
 המצוה שהכי קשה שיהיה בה סיפוק אוטומטי.

מה זה "סיפוק אוטומטי", שאלתי  בחוסר הבנה מוחלט, וכבר 
 להצטער שפתחתי את הנושא באזני הזקן. התחלתי

סיפוק אוטומטי, הסביר הזקן, זהו הסיפוק שמרגיש אדם כאשר 
הרוויח משהו שרצה בו, או שהשיג מטרה ששאף אליה. הרגשה 

 כזו שייכת כמעט בכל המצוות.

 אתן לך דוגמא.

אדם משקיע בתפילין עבור בנו, הוא משקיע כסף, מאמצים זמן 
בסוף הוא קנה תפילין מהודרות! עכשיו הוא בירורים, וכו', אבל 

 שמח! באופן אוטומטי יש לו סיפוק!

 אותו דבר עם ארבעת המינים ועם מצות בפסח, וכו'

בכל המצוות הללו אדם יכול בהחלט לסמן לעצמו "וי" גדול, 
השקעתי טרחתי התאמצתי השגתי וקיימתי! שאפו! כל הכבוד! 

 אני מאושר!!!

הזקן, מתי פעם אחרונה סימנת לעצמך  אבל אמור לי בכנות, שאל
 "וי" בלימוד התורה?

למדת סדר שלם בהתמדה? יפה מאד! ומה עם הסדר של אתמול, 
והלא אתה יודע כבר עכשיו איך יראה הסדר שלישי הערב עם 

 החברותא שמזמן תכננת להחליף...

סיימת מסכת? וואו כל הכבוד!! "תגיד", פונה אליך בחור לא מנומס 
אתה באמת יודע את כל המסכת"? "למדת את כל במיוחד, "

התוס'"? ורק אתה, ואולי לא רק אתה, הלא יודע שדפים רבים רק 
"רצת" בשביל "להספיק" את הסיום ביומ'ולדת, ואתה בהחלט לא 

 יכול לסמן "וי".
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לתוכן



 חוגגים נכון את חג השבועות? אֵיך

 [ז]

מה בכלל החג שאנו חוגגים עם המתנה הזו שנקראת תורה, ואם כן 
 ביום זה.

אתה צודק, אמר לי הזקן, היכן מוזכר בתורה שחג השבועות הוא 
 חג מתן תורה.

 נו" אמרתי.ימתן תורת זמןאנו אומרים בתפילה: "

בוודאי, צחק הזקן, הרי לא חשדת אותי שאומר לך ששבועות איננו 
כר כלל חג מתן תורה, אבל היכן הדבר מוזכר בתורה? בתורה לא מוז

 סיבת החג!

 ולמה? התענינתי.

המהר"ל* והעקידה* מבארים שהסיבה לכך היא משום שבאמת 
לצוות אותנו לחגוג חג על דבר התורה ניתנה בכפיה. ואי אפשר 

 שאנו כפויים עליו.

 ואם כן למה באמת אנחנו חוגגים את היום הזה?

התורה, וכן הסיבה לכך היא בגלל שאחנו מצידנו הלא כן רוצים את 
 שמחים בה, ולכן אנחנו מצידנו חוגגים ביום הזה את חג מתן תורה.

 כפו עלינו הר כגיגית? הקשיתי. ,אבל הלא לא רצינו

כן, אבל גם אמרנו נעשה ונשמע, התקיל אותי הזקן, ולא ידעתי מה 
 לענות.

אז מה באמת סיבת הכפיה אם מצידנו אמרנו נעשה ונשמע, 
 התפלאתי.

המדרש תנחומא בפר' נח* והוא גם עונה עליה, שאלה זו שואל 
שאת התורה שבכתב לא היה אכפת לנו לקבל ואדרבה חשקנו בה 
ורצינו אותה, אבל התורה שבע"פ בגלל שהיא קשה מאד ללמוד 

 אותה, לא רצינו ועל זה היה צריך לכפות עלינו את ההר.

ואם אנחנו כן שמחים ביום הזה, אמרתי בחשש, הרי שבעצם אנחנו 
ראים את השמחה שלנו בתורה שבע"פ בדוקא, כי זה הלא כל מ

 הרעיון, להראות שאנחנו שמחים במה שהכריחו אותנו.

 נכון התלהב הזקן, ולא הבין מדוע אינני נסחף אחרי התלהבותו.

יוצא איפוא שהשמחה בשבועות היא בדיוק במה שקשה לנו, 
 שאלתי, ומה א"כ הסיבה לשמחה?

 אני נעניתי ברצון."תעשה ברכה" פקד הזקן, ו

תאמר לי, שאל פתאום הזקן לאחר שבירך גם הוא, שאלה שהיתה 
 נראית לי שלא ממן הענין, מה ההבדל בין שמחת תורה לשבועות?

 מה הפירוש מה ההבדל? לא הבנתי לאן הוא חותר.

הלא שניהם ימים ששמחים בהם עם התורה, ואם כן, שאל הזקן, 
ה בשמחת תורה רוקדים עם למה מנהגי השמחה כל כך שונים. למ

הספר תורה, וכמעט שלא לומדים מילה, ואילו בשבועות רק 
לומדים ולומדים, ואפילו לא חושבים על כזה רעיון להוציא ספר 

 תורה ולרקוד איתו.

 האמת, שהתביישתי מעצמי, איך אני לא חשבתי על השאלה הזו.

 ומה באמת ההבדל, התענינתי בכנות.

 והוא הסביר:

רת אנחנו שמחים על התורה שבכתב, והיא באמת לא בשמיני עצ
, שמחתנו בתורה שבכתב היא עם עצם שלנוקשורה דוקא ללימוד 

 קדושת התורה, ואנחנו רוקדים עם הספר ומתרגשים איתו.

השמחה של שבועות, כפי שהבנת, היא עם התורה שבע"פ, דהיינו 
עם  ,על ידינואת התורה, עם מה שהתורה מובנת  שלנועם הלימוד 
, וזה אפשרי ליבנובהבנתה, עם מה שמתיישב על  לנומה שקשה 

 רק על ידי לימוד.

 וכיצד שמחים איתה באמצעות הלימוד, שאלתי? 

 אסביר לך.

תגיד, מתי שמחים יותר בלימוד סוגיא, הוא שאל, בהתחלה, 
 .מובנתכשנכנסים לסוגיא, או בהמשך כהסוגיא נעשית 

 קשה מסורבל ולא מובן.פשוט, שבהמשך אמרתי, בהתחלה הכל 

זאת איפוא התשובה! אמר הזקן, לימוד תורה שבע"פ קשה 
"בהתחלה", כשרוצים להכנס לענין, אבל דוקא משום הקושי שבה, 
כאשר מקבלים על עצמנו עול תורה, הרי שהמשך הלימוד נעשה 

 ערב ומתוק לאדם*.

נכון מאד הנהנתי. תחילת זמן תמיד יותר קשה מהמשך הזמן, כי 
כנס" לאוירה, אחרי שנמצאים "בתוך הענינים" זה דוקא י"לה צריך

 נחמד ומשמח.

אך מה באמת הפשט בדבר, הקשיתי, איך ייתכן שדווקא הקושי 
הוא הדבר שמסב לאדם שמחה והנאה. ממה נפשך, שאלתי בניגון 
של סוגיא, אם הדבר משמח ונחמד, מפני מה הוא איננו "קורץ" לי 

מסורבל, אם כן ממה נהנים מלכתחילה? ואם זה דבר קשה ו
 בהמשך הדרך?

 יפה שאלת, החמיא לי הזקן על למדנותי. והשיב במשל.

 היית לאחרונה במעיין? הוא שאל.

 זה לא ממש התחביב שלי. השבתי.

 ובכל זאת נכנסת פעם לתוך מים קפואים?

 כן בוודאי...

 ומה ההרגשה?

בתחילה הגוף מזדזעזע מן הקור, השבתי. אך לאט לאט הגוף 
 "מתרגל", והמים נעשים נוחים ואפילו נעימים. השבתי.

הנה תראה, אמר הזקן, במתן תורה עם ישראל הזדעזע מאד, פרחה 
נשמתן והם נרתעו לאחוריהם. גם כל העולם כולו חל מפניך, התחיל 
הזקן לנגן את הניגון המוכר...  ובריות בראשית חרדו חרדו ממך... 

בשבת* אומר שהצורך בכפיית בהגלותך מלכנו על הר סיני. תוס' 
ההר כגיגית היתה בגלל החשש שיחזרו בהם בראותם את האש 
הגדולה, והלא האש הגדולה היא אותה האש שעליה תוס' אומר 
במקום אחר* שהיא אש הבאה מכח שמחת הלימוד, רבי יונתן בן 

שמחים עוזיאל היה שורף כל עוף הפורח מעליו כי : "היו הדברים 

 חוגגים נכון את חג השבועות? אֵיך

 [ו]

אמר הזקן, יותר לא ידע  -ראה, אפילו הגאון מוילנא... אפילו הוא 
עם כל רמת הידיעות שאנחנו מגיעים ממה שכן ידע! ואם כן אנחנו, 

אליה, בוודאי שעדיין לא לקקנו אלא ככלב מן הים, ויותר ממה 
שאנו יודעים אנו בהחלט לא יודעים, ואיך נוכל להרגיש סיפוק 

"השגנו  ,ולטפוח לעצמנו על השכם: "הנה כי כן כל הכבוד לנו"
 וקיימנו מצות ת"ת"?!

 ד אימה."נכון" הרהרתי בקול, הדברים מדוייקים ע

אז זהו, אז אין סיכוי לשמוח בתלמוד תורה? שאלתי לאט, ואכזבה 
 עמוקה התחילה למלא את ליבי...

חלילה! היסה אותי הזקן! בוודאי יש סיפוק מלימוד תורה, אבל הוא 
מעומק גדול יותר, מחיבור רגשי משמעותי יותר מן הסיפוק 

 האוטומטי.

 ומהו?

ה שהתורה פועלת בנו. כי הסיפוק מתלמוד תורה, הוא הסיפוק ממ
 אותנו. היא הופכת אותנו לאנשים אחרים*!!! משנההתורה 

 מה הכוונה? אמצתי את גבותי וניסיתי להבין למה מתכוין הזקן. 

תבין, אמר הזקן. כשאדם לומד תורה, חוץ מהמצוה הגדולה שאין 
כמותה, וחוץ מהשכר הגדול שיקבל עליה, התורה גם "מאירה את 

ופכת אותו לאדם שמבין יותר את המציאות, הוא עיניו", היא ה
מבין מה הקב"ה רוצה מהעולם שלנו. הוא משיג את רצון השם בכל 

 דבר ודבר.

אנשים מסתובבים בעולם מבולבלים, האנושות כולה מבולבלת 
ועייפה, נמאס להם כבר מתיאוריות שהמציאו וקרסו אל נוכח 

תחולל סביבו, המציאות. ואף אדם לא מבין באמת, לא את מה שמ
 וכל שכן לא את מה שמתחולל בתוכו.

והנה לומד התורה רוכש לעצמו הבנה שיטתית בכל תחום מתחומי 
העולם, הוא מבין היטב את המתרחש סביבו במבט האמיתי, והוא 

 זוכה למבט מפוכח והגיוני על כל מה שמתרחש סביבו.

 "מעניין..." המהמתי! ובתוך ליבי ממש נסחפתי אחר התלהבותו
 של הזקן.

הבנתי כעת פשט חדש בברכת אהבה רבה. אמרתי לזקן 
 בהתלהבות.

 ומהו? - -

אנחנו מתפללים: "והאר עינינו בתורתך", ובדרך כלל מתכוונים 
שהתורה כביכול חשוכה ועמומה במבט ראשון, ואנו מתפללים 

 שנזכה לראות את האור שבתורה. אבל כעת הבנתי פשט חדש... 

 הזקן נראה קשוב...

ולי הכוונה ב"והאר עינינו", הרציתי בהתלהבות, שהעיניים שלנו א
, והתורה באמצעות האור הם החשוכותבכל מה שקורה סביבנו 

שבה, מאירה את עינינו ומפרשת לנו בצורה הגיונית את כל מה 
שקורה סביבנו, וגם מכריעה לנו את כל הספקות וההתלבטויות, 

 בכל תחום.

 יפה מאד, נהנה הזקן. 

שאל. מה היתה דעתך על יועץ שהיה מפרסם את עצמו  -לי תאמר 
שהוא נותן שירותי יעוץ בכל תחום, בשלום בית, בפרנסה בחינוך 

 בבריאות הגוף ובבריאות הנפש בדיני שכנים ובדיני נזיקין וכו'.

 הוא רמאי וגנב!! אמרתי בהחלטיות!

ואם כן כיצד אנחנו רואים אצל גדולי התורה, שנותנים עצות 
ת ומוצלחות ממש בכל תחום מתחומי החיים, שאל הזקן חכמו

 ומיד ענה.

אין זאת אלא שהתורה מחכימה את האדם ומלמדת אותו חוקיות 
אמיתית ושכל ישר בכל עניני העולם, ומי שדבק בה ומורגל 

רוכש לעצמו ידע פקחות והבנה עמוקה בכל מה  -בלימודה 
 שמתרחש בעולם.

קראתי בהתפעלות, והתביישתי יש בלימוד התורה"! "איזה עושר 
 קצת על שלא הצלחתי לכלוא את רגשי ההתלהבות שפרצו ממני.

 אכן כן. אמר הזקן. 

צלצולי האורלוגין העתיק שקבוע בקיר בית הזקן, עוררו אותנו מן 
 שיחתנו הערבה.

 חצות הליל כבר כאן.

 , סיכמנו בהתלהבות.11נתראה מחר בשעה 

 ליו, ונפרד ממני לשלום.כאן בבית. אמר הזקן את המובן מא

 פרק ז

 דודי שינהנ

מחשבות רצו בראשי. והפריעו לי להרדם. בטח הגוף מכין את עצמו 
 לליל המחרת. התבדחתי על חשבון עצמי. אבל הלחץ רק גבר...

אם הזקן צודק, ומתנת התורה היא כזו שמחה גדולה, אם כן למה 
 את התורה.היו צריכים לכפות עליהם הר כגיגית על מנת שיקבלו 

תיארתי לעצמי איך היה נשמע השיר בסעודת ליל שבועות בישיבה 
 אם היו שרים: "ובאו כולם בברית יחד... כפה עליהם הר כגיגית..."

 לקבל אותה.שהכריחו אותנו איזה שמחה יש במתנה 

וחוץ מזה, לא הבנתי כל כך איך אפשר לשמוח בתורה, הרי הלימוד 
א הלילה הזה כל כולו לילה של כל כך קשה, כל כך מייגע, והל

 לימוד, איך אני הולך להנות בחג הזה?

שעון מעורר הקיץ אותי משנתי אל בוקרו של ערב חג השבועות, 
 כנראה שנרדמתי חייכתי במרירות...

נקשתי קלות על דלתו של הזקן, ריח מאפי גבינה הכה  11בשעה 
 באפי, משהו במראהו של הזקן היה נראה לי חגיגי יותר.

מור, שאלתי אותו עוד טרם שהתישבנו לצד המאפים הריחניים, א
שהכינה בעלת הבית על השולחן מבעוד מועד, מה החג במתן 
תורה, הרי הקב"ה כפה עלינו הר כגיגית, ובכלל לא רצינו לקבל, מה 
גם שאפילו בבוקר החג לא מהרנו לקום, נראה היה שהיה קשה לנו 
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מה בכלל החג שאנו חוגגים עם המתנה הזו שנקראת תורה, ואם כן 
 ביום זה.

אתה צודק, אמר לי הזקן, היכן מוזכר בתורה שחג השבועות הוא 
 חג מתן תורה.

 נו" אמרתי.ימתן תורת זמןאנו אומרים בתפילה: "

בוודאי, צחק הזקן, הרי לא חשדת אותי שאומר לך ששבועות איננו 
כר כלל חג מתן תורה, אבל היכן הדבר מוזכר בתורה? בתורה לא מוז

 סיבת החג!

 ולמה? התענינתי.

המהר"ל* והעקידה* מבארים שהסיבה לכך היא משום שבאמת 
לצוות אותנו לחגוג חג על דבר התורה ניתנה בכפיה. ואי אפשר 

 שאנו כפויים עליו.

 ואם כן למה באמת אנחנו חוגגים את היום הזה?

התורה, וכן הסיבה לכך היא בגלל שאחנו מצידנו הלא כן רוצים את 
 שמחים בה, ולכן אנחנו מצידנו חוגגים ביום הזה את חג מתן תורה.

 כפו עלינו הר כגיגית? הקשיתי. ,אבל הלא לא רצינו

כן, אבל גם אמרנו נעשה ונשמע, התקיל אותי הזקן, ולא ידעתי מה 
 לענות.

אז מה באמת סיבת הכפיה אם מצידנו אמרנו נעשה ונשמע, 
 התפלאתי.

המדרש תנחומא בפר' נח* והוא גם עונה עליה, שאלה זו שואל 
שאת התורה שבכתב לא היה אכפת לנו לקבל ואדרבה חשקנו בה 
ורצינו אותה, אבל התורה שבע"פ בגלל שהיא קשה מאד ללמוד 

 אותה, לא רצינו ועל זה היה צריך לכפות עלינו את ההר.

ואם אנחנו כן שמחים ביום הזה, אמרתי בחשש, הרי שבעצם אנחנו 
ראים את השמחה שלנו בתורה שבע"פ בדוקא, כי זה הלא כל מ

 הרעיון, להראות שאנחנו שמחים במה שהכריחו אותנו.

 נכון התלהב הזקן, ולא הבין מדוע אינני נסחף אחרי התלהבותו.

יוצא איפוא שהשמחה בשבועות היא בדיוק במה שקשה לנו, 
 שאלתי, ומה א"כ הסיבה לשמחה?

 אני נעניתי ברצון."תעשה ברכה" פקד הזקן, ו

תאמר לי, שאל פתאום הזקן לאחר שבירך גם הוא, שאלה שהיתה 
 נראית לי שלא ממן הענין, מה ההבדל בין שמחת תורה לשבועות?

 מה הפירוש מה ההבדל? לא הבנתי לאן הוא חותר.

הלא שניהם ימים ששמחים בהם עם התורה, ואם כן, שאל הזקן, 
ה בשמחת תורה רוקדים עם למה מנהגי השמחה כל כך שונים. למ

הספר תורה, וכמעט שלא לומדים מילה, ואילו בשבועות רק 
לומדים ולומדים, ואפילו לא חושבים על כזה רעיון להוציא ספר 

 תורה ולרקוד איתו.

 האמת, שהתביישתי מעצמי, איך אני לא חשבתי על השאלה הזו.

 ומה באמת ההבדל, התענינתי בכנות.

 והוא הסביר:

רת אנחנו שמחים על התורה שבכתב, והיא באמת לא בשמיני עצ
, שמחתנו בתורה שבכתב היא עם עצם שלנוקשורה דוקא ללימוד 

 קדושת התורה, ואנחנו רוקדים עם הספר ומתרגשים איתו.

השמחה של שבועות, כפי שהבנת, היא עם התורה שבע"פ, דהיינו 
עם  ,על ידינואת התורה, עם מה שהתורה מובנת  שלנועם הלימוד 
, וזה אפשרי ליבנובהבנתה, עם מה שמתיישב על  לנומה שקשה 

 רק על ידי לימוד.

 וכיצד שמחים איתה באמצעות הלימוד, שאלתי? 

 אסביר לך.

תגיד, מתי שמחים יותר בלימוד סוגיא, הוא שאל, בהתחלה, 
 .מובנתכשנכנסים לסוגיא, או בהמשך כהסוגיא נעשית 

 קשה מסורבל ולא מובן.פשוט, שבהמשך אמרתי, בהתחלה הכל 

זאת איפוא התשובה! אמר הזקן, לימוד תורה שבע"פ קשה 
"בהתחלה", כשרוצים להכנס לענין, אבל דוקא משום הקושי שבה, 
כאשר מקבלים על עצמנו עול תורה, הרי שהמשך הלימוד נעשה 

 ערב ומתוק לאדם*.

נכון מאד הנהנתי. תחילת זמן תמיד יותר קשה מהמשך הזמן, כי 
כנס" לאוירה, אחרי שנמצאים "בתוך הענינים" זה דוקא י"לה צריך

 נחמד ומשמח.

אך מה באמת הפשט בדבר, הקשיתי, איך ייתכן שדווקא הקושי 
הוא הדבר שמסב לאדם שמחה והנאה. ממה נפשך, שאלתי בניגון 
של סוגיא, אם הדבר משמח ונחמד, מפני מה הוא איננו "קורץ" לי 

מסורבל, אם כן ממה נהנים מלכתחילה? ואם זה דבר קשה ו
 בהמשך הדרך?

 יפה שאלת, החמיא לי הזקן על למדנותי. והשיב במשל.

 היית לאחרונה במעיין? הוא שאל.

 זה לא ממש התחביב שלי. השבתי.

 ובכל זאת נכנסת פעם לתוך מים קפואים?

 כן בוודאי...

 ומה ההרגשה?

בתחילה הגוף מזדזעזע מן הקור, השבתי. אך לאט לאט הגוף 
 "מתרגל", והמים נעשים נוחים ואפילו נעימים. השבתי.

הנה תראה, אמר הזקן, במתן תורה עם ישראל הזדעזע מאד, פרחה 
נשמתן והם נרתעו לאחוריהם. גם כל העולם כולו חל מפניך, התחיל 
הזקן לנגן את הניגון המוכר...  ובריות בראשית חרדו חרדו ממך... 

בשבת* אומר שהצורך בכפיית בהגלותך מלכנו על הר סיני. תוס' 
ההר כגיגית היתה בגלל החשש שיחזרו בהם בראותם את האש 
הגדולה, והלא האש הגדולה היא אותה האש שעליה תוס' אומר 
במקום אחר* שהיא אש הבאה מכח שמחת הלימוד, רבי יונתן בן 

שמחים עוזיאל היה שורף כל עוף הפורח מעליו כי : "היו הדברים 
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מה בכלל החג שאנו חוגגים עם המתנה הזו שנקראת תורה, ואם כן 
 ביום זה.

אתה צודק, אמר לי הזקן, היכן מוזכר בתורה שחג השבועות הוא 
 חג מתן תורה.

 נו" אמרתי.ימתן תורת זמןאנו אומרים בתפילה: "

בוודאי, צחק הזקן, הרי לא חשדת אותי שאומר לך ששבועות איננו 
כר כלל חג מתן תורה, אבל היכן הדבר מוזכר בתורה? בתורה לא מוז

 סיבת החג!

 ולמה? התענינתי.

המהר"ל* והעקידה* מבארים שהסיבה לכך היא משום שבאמת 
לצוות אותנו לחגוג חג על דבר התורה ניתנה בכפיה. ואי אפשר 

 שאנו כפויים עליו.

 ואם כן למה באמת אנחנו חוגגים את היום הזה?

התורה, וכן הסיבה לכך היא בגלל שאחנו מצידנו הלא כן רוצים את 
 שמחים בה, ולכן אנחנו מצידנו חוגגים ביום הזה את חג מתן תורה.

 כפו עלינו הר כגיגית? הקשיתי. ,אבל הלא לא רצינו

כן, אבל גם אמרנו נעשה ונשמע, התקיל אותי הזקן, ולא ידעתי מה 
 לענות.

אז מה באמת סיבת הכפיה אם מצידנו אמרנו נעשה ונשמע, 
 התפלאתי.

המדרש תנחומא בפר' נח* והוא גם עונה עליה, שאלה זו שואל 
שאת התורה שבכתב לא היה אכפת לנו לקבל ואדרבה חשקנו בה 
ורצינו אותה, אבל התורה שבע"פ בגלל שהיא קשה מאד ללמוד 

 אותה, לא רצינו ועל זה היה צריך לכפות עלינו את ההר.

ואם אנחנו כן שמחים ביום הזה, אמרתי בחשש, הרי שבעצם אנחנו 
ראים את השמחה שלנו בתורה שבע"פ בדוקא, כי זה הלא כל מ

 הרעיון, להראות שאנחנו שמחים במה שהכריחו אותנו.

 נכון התלהב הזקן, ולא הבין מדוע אינני נסחף אחרי התלהבותו.

יוצא איפוא שהשמחה בשבועות היא בדיוק במה שקשה לנו, 
 שאלתי, ומה א"כ הסיבה לשמחה?

 אני נעניתי ברצון."תעשה ברכה" פקד הזקן, ו

תאמר לי, שאל פתאום הזקן לאחר שבירך גם הוא, שאלה שהיתה 
 נראית לי שלא ממן הענין, מה ההבדל בין שמחת תורה לשבועות?

 מה הפירוש מה ההבדל? לא הבנתי לאן הוא חותר.

הלא שניהם ימים ששמחים בהם עם התורה, ואם כן, שאל הזקן, 
ה בשמחת תורה רוקדים עם למה מנהגי השמחה כל כך שונים. למ

הספר תורה, וכמעט שלא לומדים מילה, ואילו בשבועות רק 
לומדים ולומדים, ואפילו לא חושבים על כזה רעיון להוציא ספר 

 תורה ולרקוד איתו.

 האמת, שהתביישתי מעצמי, איך אני לא חשבתי על השאלה הזו.

 ומה באמת ההבדל, התענינתי בכנות.

 והוא הסביר:

רת אנחנו שמחים על התורה שבכתב, והיא באמת לא בשמיני עצ
, שמחתנו בתורה שבכתב היא עם עצם שלנוקשורה דוקא ללימוד 

 קדושת התורה, ואנחנו רוקדים עם הספר ומתרגשים איתו.

השמחה של שבועות, כפי שהבנת, היא עם התורה שבע"פ, דהיינו 
עם  ,על ידינואת התורה, עם מה שהתורה מובנת  שלנועם הלימוד 
, וזה אפשרי ליבנובהבנתה, עם מה שמתיישב על  לנומה שקשה 

 רק על ידי לימוד.

 וכיצד שמחים איתה באמצעות הלימוד, שאלתי? 

 אסביר לך.

תגיד, מתי שמחים יותר בלימוד סוגיא, הוא שאל, בהתחלה, 
 .מובנתכשנכנסים לסוגיא, או בהמשך כהסוגיא נעשית 

 קשה מסורבל ולא מובן.פשוט, שבהמשך אמרתי, בהתחלה הכל 

זאת איפוא התשובה! אמר הזקן, לימוד תורה שבע"פ קשה 
"בהתחלה", כשרוצים להכנס לענין, אבל דוקא משום הקושי שבה, 
כאשר מקבלים על עצמנו עול תורה, הרי שהמשך הלימוד נעשה 

 ערב ומתוק לאדם*.

נכון מאד הנהנתי. תחילת זמן תמיד יותר קשה מהמשך הזמן, כי 
כנס" לאוירה, אחרי שנמצאים "בתוך הענינים" זה דוקא י"לה צריך

 נחמד ומשמח.

אך מה באמת הפשט בדבר, הקשיתי, איך ייתכן שדווקא הקושי 
הוא הדבר שמסב לאדם שמחה והנאה. ממה נפשך, שאלתי בניגון 
של סוגיא, אם הדבר משמח ונחמד, מפני מה הוא איננו "קורץ" לי 

מסורבל, אם כן ממה נהנים מלכתחילה? ואם זה דבר קשה ו
 בהמשך הדרך?

 יפה שאלת, החמיא לי הזקן על למדנותי. והשיב במשל.

 היית לאחרונה במעיין? הוא שאל.

 זה לא ממש התחביב שלי. השבתי.

 ובכל זאת נכנסת פעם לתוך מים קפואים?

 כן בוודאי...

 ומה ההרגשה?

בתחילה הגוף מזדזעזע מן הקור, השבתי. אך לאט לאט הגוף 
 "מתרגל", והמים נעשים נוחים ואפילו נעימים. השבתי.

הנה תראה, אמר הזקן, במתן תורה עם ישראל הזדעזע מאד, פרחה 
נשמתן והם נרתעו לאחוריהם. גם כל העולם כולו חל מפניך, התחיל 
הזקן לנגן את הניגון המוכר...  ובריות בראשית חרדו חרדו ממך... 

בשבת* אומר שהצורך בכפיית בהגלותך מלכנו על הר סיני. תוס' 
ההר כגיגית היתה בגלל החשש שיחזרו בהם בראותם את האש 
הגדולה, והלא האש הגדולה היא אותה האש שעליה תוס' אומר 
במקום אחר* שהיא אש הבאה מכח שמחת הלימוד, רבי יונתן בן 

שמחים עוזיאל היה שורף כל עוף הפורח מעליו כי : "היו הדברים 
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זמן מתן תורתנו! 

שהחיינו וקיימנו והגיענו לזמן הזה. בלב רוטט מהתרגשות ונפש הומה בדיצה אנו 
מקבלים את פניו של חג השבועות - זמן מתן תורתנו, המתנה האהובה והנעימה, 
החמודה והחביבה, אותה קיבלנו באהבה מבורא עולם. אל היום הזה נכספת נפשנו, 
וייחל העולם כולו, לראות את עם ישראל מקבל את התורה,  אל היום הזה שאף 

מתחבר עימה וכורת עימה ברית נצחית.

עדות  ומלבלב,  פורח  ירוק  נצבעו  כבר  הכנסת,  ובתי  הבתים   - כולה  הסביבה 
לפריחה המרהיבה שנראתה במעמד הגדול בהר סיני. השירים המוכרים והאהובים, 

נשמעים  כבר  נוסטלגיות,  חגיגיות  תחושות  המעלים 
כבר  עם  פשוטי  לצד  צורה  של  יהודים  פינה.  בכל 
מכינים את עיסוקם ללילה הקדוש בו עין לא תיעצם, 
וכולנו נתאחד בצוותא בהיכלות התורה לזכות לעסוק 

בה.

אין יום משמעותי לחיינו הרוחניים, כמו חג השבועות. 
התורה  את  מקבלים  אנו  בהם  הרגעים  כאן  היום,  זה 
ושנה  בכל שנה  הגדולה.  כזכייתו במתנה  איש  - איש 
של  שפע  עלינו  להרעיף  ומבקש  התורה  נותן  עומד 
בה,  והבנה  שקידה  יכולת  עימה,  אמיתי  חיבור  תורה, 
ולהפוך  לרווחה  ידיים  שתי  לפתוח  רק  צריכים  ואנו 
לכלים מתאימים לקבלת ההשפעה התורתית העצומה.

ממלא  בתורה  העיסוק  השנה,  ימות  כל  במשך 
מכל  אותנו  חובק  יומנו,  סדר  את  מקיף  ליבנו,  את 
לימוד  בסדרי  אם  יכולתו,  כמידת  איש  הכיוונים. 
ארוכים ועמוקים, אם בקביעת עתים לתורה בעקביות 
ולילדינו,  לנו  משותף  לימוד  לרבות  וגם  ובחריצות, 
התורה  הבא.  לדור  גם  התורה  מסורת  את  להעביר 
ממלאה את נפשו של היהודי, בכל עת מצוא הוא רץ 
לגמרא או לספר ההלכה האהוב, פורק בין הדפים את 

געגועיו ההומים לחיבור עם ה' יתברך.

כאלה,  שגרה  בעיתות  השנה,  במשך  זאת,  ולמרות 
הכבדים  ה'טנקים'  את  שולח  עולו,  את  מכביד  היצר 
הוא  לתורה.  שלנו  החיבור  נגד  למערכה  ביותר 
מהתורה  יהודי  להרחיק  כדי  דבר  כל  לעשות  מסוגל 
אותו,  להדאיג  טרדות,  לו  לסדר  עליו,  האהובה 
כדי לנתק  לייאש אותו. הוא עושה הכל  לעייף אותו, 
השואפת  התחושה  את  לכבות  החיים,  מסם   יהודי 

להתחבר לתורה.

לנצח  נוכל  איך  אחת:  שאלה  שואלים  יחדיו,  וכולנו 
את  למנף  נוכל  איך  פנאי?  בעיתות  גם  יצר  אותו  את 
אמיתי  וקשר  חיבור  עם  ממנו  ולצאת  תורה,  מתן  חג 
עם התורה, שינצחו כל תעלול יצרי? איך נוכל לקבוע 
בנפשנו את האהבה לתורה, עד שמים רבים לא יוכלו 
בתורה  גדולים  להישגים  להגיע  נוכל  איך  לכבותה? 
כמו יהודים רבים החיים סביבנו - האם להם יש משהו 
ההצלחה  את  להשיג  יכולים  שכולנו  או  לנו,  שאין 

התורנית הנשאפת?!
אדם,  בני  כולנו  מפתיעה.  הללו  לשאלות  התשובה 

כולנו נולדנו עם כח עוצמתי פנימי השוכן בתוכנו, ושמו כח הרצון. זה חוש בסיסי 
שה' יתברך טבע בכל אדם, והוא הכח לרצות, לשאוף, להציב יעדים, לבחור במשהו. 
מההתפתחות  חלק  זה  משהו,  רוצים  האדם  בני  כל  כי   - 'רצון'  שנקרא  מה  זה 

הטבעית שלנו!

המושג הזה שנקרא 'רצון' - הוא המנוע המניע של כל בני האדם, של כל פעולותיהם. 
כל מה שאנו עושים במשך היום - הוא תוצאה של הרצון, כל פעולה שלנו היא 
תולדה של כח הרצון. הרצון הוא הכור המניע את כל הפעולות והמעשים, וממילא 

הוא היוצר של כל ההישגים וההצלחות שלנו.

הרצון  הוא   - ובראשונה  בראש  יהודי,  של  הרצון  כח 
לזכות בתורה. זה הרצון המקורי שלנו, זה מה שפועם 
אנחנו  אותנו.  שמניע  הבסיסי  הרצון  כח  זה  בתוכנו, 
יתר  את  'לנקות'  הבמה,  את  לו  לתת  רק  צריכים 
הרצונות המפריעים לרצון הבסיסי שבתוכנו להגשים 
לטובת  הרצונות  זירת  את  שנפנה  ככל  עצמו.  את 
הסביבה  את  שננקה  ככל  בנו,  שפועם  הבסיסי  הרצון 
המקורי  לרצון  ונאפשר  לנפשנו  שהסתפחו  מרצונות 
באמת  נצליח  כך   - ולהוביל  להתבטא  בתורה   לעסוק 

לזכות בתורה!

לא  תורה.  מתן  בחג  הזו  לתובנה  להתחבר  כדאי  כמה 
או  תורה  במרביץ  בבחור,  או  בילד  מדובר  אם  משנה 
בסוחר ממולח, באדם ההוגה בתורה או במי שחש רחוק 
- האמת היא שזה תלוי רק בנו, בכח הרצון שפועם בנו, 
בחידוד הרצון הזה והפיכתו למוביל. ככל שנעשה זאת 
משוש  תהא  שהתורה  נובטח  כך   - הזו  בצורה  ונפעל 
יציב  יהיה  עימה  שלנו  והקשר  בחיינו,  והטעם  ליבנו 

וחזק מאי פעם, וימלא אותנו באושר ושמחה.

במועד זה, בעת קבלת התורה, הבה ננצל את ההזדמנות 
כדי לבחון על איזה רצון נוכל לוותר, כדי להעצים את 
הרצון לזכות בתורה. אולי נוכל לוותר על שעת פנאי, 
אולי על קריאה, אולי על כמה דקות שינה. הבה נחפש 
הרצון  לטובת  ונקריבנו  חשוב,  הפחות  הרצון  את 

החשוב באמת - לזכות בתורה ולהגות בה באהבה!

עקשנות משתלמת...

הסיפור המצמרר הבא, התרחש לפני כשמונים שנה. 
שבניו  וויליאמסבורג  בשולי  ליפול  ומט  קטן  בבית 
ולא  הצעיר,  בנה  עם  יהודיה  אלמנה  התגוררה  יורק, 
אז  ששכן  תורה,  לתלמוד  לשולחו  אמצעים  לה  היו 
דקות  כעשרים  מרחק  השכונה,  של  השני  בקצה  רק 
נוכריים,  במוסדות  והתחנך  גדל  שהילד  כך  נסיעה. 
נשמה אבודה בין המוני גויים אמריקאים. רק בשעות 
אחר הצהריים, לימדה אותו אמו מעט תפילות ומנהגי 

יהודים, אך יותר מכך לא ידע דבר...

חינוך  מוסדות  יש  כי  הילד  שמע   ,12 לגיל  בהגיעו 
ואלה  בתורה,  עוסקים  יהודים  ילדים  בהם  לתפארה 

איזה פתק לעולם האמת גרם לזעזוע?

מצוה לפרסם! סגולה בדוקה לעורר רצון לקדושה, לטבול לעילוי נשמת

הרה"ח הקדוש רבי פתחיה סעלישער בן הר"ר יוסף יונה הי"ד רוזנברג 
מזקני חסידי בעלזא, נעקה"ש בשנות הזעם - י"ג בסיון תש"ד

מרפאה בקריאה...
לארבעים  קרוב  לפני  של  באשדוד  החרדית  הקהילה 
קטן  קהל  התהוותה.  בתחילת  צעירה  עדיין  היתה  שנה, 
לחג  לנסוע  נהגו  ורובם  בה,  התגורר  צעירים  אברכים  של 
גם  כך  נהג  כלל  בדרך  להוריהם.  או  לרבותיהם  השבועות 
הרה"ח ר' זלמן גרויז הי"ו, אלא שהפעם משהו שיבש לו את 

התוכניות...

כבר  הם  מחום.  קודחת  הקטנה  שבתו  ימים  שבועיים  כבר 
נסרק  וצולם,  נדקר  הקטן  גופה  הרופאים,  כל  אצל  ביקרו 
ונבדק מכל כיוון אפשרי. למרות זאת - הישועה לא נראתה 
מצליח  אינו  ואיש  מחום,  לקדוח  הוסיפה  הילדה  באופק, 
למצוא מזור. ר' זלמן הוכרח להישאר בביתו, ולקוות כי החג 

יחלוף בשלום...

בבית  להתפלל  זלמן  ר'  הגיע  השבועות,  חג  של  בבוקרו 
מדרשו של הרה"ק בעל ה'אמונת אברהם' מפיטסבורג זי"ע. 
ר' זלמן היה ממקורביו, הרבי הכירו היטב וידע כי בדרך כלל 
הוא נוסע לירושלים לחג. לפיכך קיבלו הרבי בהפתעה ושאל 

מיד מה קרה, על שום מה חרג מהרגלו ונותר באשדוד?!

פניו  הרצינו  החולה,  בתו  על  הסיפור  את  הרבי  כששמע 
כידוע,  סיני,  הר  במעמד  נא.  'ראה  זלמן:  לר'  והשיב  באחת 
נתרפאו כל החולים כדי שיוכלו לשמוע ולראות ולהשתתף 
במעמד הגדול. עצתי אליך, כי בעת קריאת התורה תתרכז 
עומדים  ומשפחתך  אתה  כיצד  תחוש  בקריאה,  כולך  כל 
את  מקבלים  שאתם  ותכוון  תרגיש  סיני,  הר  למרגלות 
התורה, התבונן נא בגדלות המעמד ובסגולתו, זה מה שיביא 

לרפואת בתך החולה!' - סיים הרבי את דבריו...

במלואה,  ההוראה  את  זלמן  ר'  קיים  התורה,  קריאת  בעת 
סיני.  הר  למרגלות  עומד  הוא  כי  ובתחושה  בכוונה  והתרכז 
את  שומע  שהוא  הרגיש  אותו,  ממלאה  התרגשות  חש  הוא 
- כמה משמח  ובבואו הביתה  הגבורה ממש...  הדברות מפי 
לא  היום  ועד  ומאז  באחת,  הבריאה  בתו  כי  גילה   - לשמוע 

שבה אותה מחלת חום מסתורית...

את הסיפור סיפר לנו ר' זלמן בעצמו, וללמדנו בא על הרגעים 
הגורליים שאנו עומדים בפניהם, רגעי קבלת התורה. מעבר 
סגולות  אוצר  כוללת  הזו  המתנה  בעצמה,  התורה  לקבלת 
נתבונן  הבה  החולים.  סוגי  לכל  רפואה  של  אוצר  יקרות, 
סיני,  הר  למרגלות  עומדים  אנו  כי  נחוש  הרגעים,  ברוממות 
כי  יחלו,  שלא  הבריאים  ועל  שיבריאו  החולים  על  נכוון 
ברגעים הללו מושפעת משמים השפעה של בריאות איתנה!

לעילוי נשמת
ר' שלמה פרץ ז"ל ב"ר מאיר הלוי גולדשמיט )אריאלי(

ת.נ.צ.ב.ה.

 חוגגים נכון את חג השבועות? אֵיך

 [ח]

כי לא באש ניתנה?"  ואם כן מה פשר החרדה כניתנם בסיני, ו
 והזעזוע?

 מה באמת הפשט? שאלתי.

הזעזוע והחרדה הם מחוסר ההתאמה בין הגילוי האלוקי לבין 
המדרגה הגופנית שהיו בה עם ישראל. כלל ישראל פחדו מן האש 

כי חששו מכך שאין אפשרות להשיג מדרגות כל כך  -הגדולה 
ם בתוך הגוף החומרי שלהם. כמתואר גבוהות של גילוי אלוקי, בעוד

 במפורש בטענתם של ישראל בפרשת ואתחנן.

 הזקן הוציא חומש מן הארון וקרא בהטעמה:

מְעֲכֶם וַיְהִי ָׁ ש  וֹל אֶת כ ְ וֹךְ  הַק  ךְ  מִת  ֶ ר הַחשֹ  הָׁ ֹעֵר וְהָׁ אֵש   ב  ן ב ָׁ קְרְבו   אֵלַי וַת ִ
ל י כ ָׁ ֵ אש  בְטֵיכֶם רָׁ ִ ֹאמְרו   וְזִקְנֵיכֶם. ש  נו   הֵן וַת  בדֹוֹ  אֶת אֱלהֵֹינו   ה' הֶרְאָׁ  כ ְ

דְלוֹ  וְאֶת מַעְנו   קלֹוֹ  וְאֶת ג ָׁ ָׁ וֹךְ  ש  אֵש   מִת  וֹם הָׁ ה הַי  אִינו   הַז ֶ י רָׁ ר כ ִ  יְדַב ֵ
ם אֶת אֱלהִֹים דָׁ אָׁ ה הָׁ י. וְעַת ָׁ חָׁ ה וָׁ מ ָׁ מו ת לָׁ י נָׁ אֵש   תֹאכְלֵנו   כ ִ ה הָׁ דלָֹׁ  הַג ְ
מֹעַ לִ  אֲנַחְנו   יסְֹפִים אִם הַז ֹאת ְ . עוֹד אֱלהֵֹינו   ה' קוֹל אֶת ש  תְנו  מָׁ י וָׁ  מִי כ ִ

ל ר כָׁ שָׁׂ ר ב ָׁ ֶ מַע אֲש  ָׁ ים אֱלהִֹים קוֹל ש  ר חַי ִ וֹךְ  מְדַב ֵ אֵש   מִת  מֹנו   הָׁ חִי.  כ ָׁ  וַי ֶ

אתה מבין? הוא שאל. הם פחדו מלמות! הם חשבו שלא יוכלו 
 להשיג את העוצמות הללו של התורה בגוף חומרי כשלהם.

 ומה עשה הקב"ה? שאלתי.

הוריד עליהם טל של תחיה, וחזר להחיותם*, הוא נתן להם כח 
 מיוחד לעמוד ולהתרגל למושגים הגבוהים הללו.

ולאחר שחזרו וחיו, הרי שהתורה כבר נהפכה למציאות אחת עם 
עצם החיים שלהם, והם הרגישו בחוש כי התורה שמחה נעימה 

 להם. ומתאימה

ה מזדעזע מפערי הטמפרטורה שבינו ובין ממש כמו הגוף שבתחיל
המים הקרים, ואחר כך כשכבר "שוחה בפנים", הוא מתרגל 
לטמפרטורה של המים הקרים והם נעשים נעימים ומתאימים... 

 אמרתי.

 נכון... המהם הזקן.

 זהו א"כ תפקיד הלימוד של ליל שבועות, אמר.

 לא הבנתי.

 פרק ח

 הלימוד בלילה

ן, עיקר ההתעסקות שלנו היא דוקא עם בליל שבועות הסביר הזק
 התורה שבע"פ. כך כתוב בזוהר*.

כי המהות של יום השבועות היא "להתחבר" לנותן התורה. ממש 
כמו כלה שמתחתנת עם חתנה. כך אנחנו בכל שבועות מחדש 
כיבכול מתחתנים מחדש עם הקב"ה. ובליל שבועות אנחנו מכינים 

 את עצמנו אל הרגע הגדול הזה.

 תי הוא קורה? התענינתי.ומ

הוא קורה בבוקר. במדרש* מובא שזה בזמן שאנחנו קוראים 
 בתורה את עשרת הדברות.  

 ובלילה? שאלתי.

 בלילה הכלה מכינה את עצמה לחתונה.

 אתה יודע מה התפקיד של הכלה בחתונה? שאל.

 מהו?

 התפקיד הוא "לרצות"!!!

הקידושין רק החתן כידוע לך הר"ן בנדרים* אומר שאת מעשה 
פועל, הכלה מבטלת דעתה ורצונה ומשווה את עצמה כדבר של 

 הפקר לגבי בעלה.

ובכל זאת אם הכלה לא תרצה הרי שאין אפשרות לקדש אותה 
בעל כרחה. אלא שצורת הקידושין היא עשיה חד צדדית על ידי 

הוא רק לרצות את הדבר, לרצות שבעלה  -החתן, והכלה תפקידה 
 ה קידושין.יפעל בה מעש

גם במתן תורה הקב"ה מצידו נתן לנו את התורה באופן חד צדדי, 
הוא כפה עלינו את ההר, אלא שהתפקיד שלנו הוא לרצות את 

 התורה, ולשמוח בה.

ולכן, הסביר הזקן, לכן אנחנו לומדים בליל שבועות, את התורה 
שבע"פ שהיא המקום שבו התורה מדברת אלינו ומתחברת 

ושם אנחנו מגלים את החשק וההתלהבות שלנו למציאות שלנו, 
בתורה, כך אנחנו מכינים את עצמנו לקראת הרגע הגדול שבו 

 הוא הקב"ה יקח אותנו לו לאשה. -החתן 

 "וואו...!!!" התרווחתי לאחור והפטרתי אנחת רווחה! 

 עשית לי את השבוע'ס. תודה לך!!!

 פרק ט

 פגישה מחודשת

י ברוממות מיוחדת, ונתן את חג השבועות של אותה שנה עבר על
 אותותיו גם על המשך הזמן.

 את הזקן כבר לא פגשתי יותר. וכדרך העולם, הוא גם נשכח מליבי.

 פגישתי הבאה איתו היתה לאחר שנה.

בבוקר. עברתי בדרך אגב ליד הספסל  11התאריך ד' סיון. השעה 
האדום שבגינת השעשועים השוממת תמיד בשעת צהריים חמה 

 שכזו.

 זה מוכר תפס את עיני.מח

ראיתי אותו, את הזקן, יושב עם בחור צעיר. קשוב. מסביר. ובעיקר 
 מרגיש.

 

 קוצר המקום לא צוינו המקורות.מפאת 

 ניתן לקבל במייל את המקורות למקומות המסומנים בכוכבית*.
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זמן מתן תורתנו! 

שהחיינו וקיימנו והגיענו לזמן הזה. בלב רוטט מהתרגשות ונפש הומה בדיצה אנו 
מקבלים את פניו של חג השבועות - זמן מתן תורתנו, המתנה האהובה והנעימה, 
החמודה והחביבה, אותה קיבלנו באהבה מבורא עולם. אל היום הזה נכספת נפשנו, 
וייחל העולם כולו, לראות את עם ישראל מקבל את התורה,  אל היום הזה שאף 

מתחבר עימה וכורת עימה ברית נצחית.

עדות  ומלבלב,  פורח  ירוק  נצבעו  כבר  הכנסת,  ובתי  הבתים   - כולה  הסביבה 
לפריחה המרהיבה שנראתה במעמד הגדול בהר סיני. השירים המוכרים והאהובים, 

נשמעים  כבר  נוסטלגיות,  חגיגיות  תחושות  המעלים 
כבר  עם  פשוטי  לצד  צורה  של  יהודים  פינה.  בכל 
מכינים את עיסוקם ללילה הקדוש בו עין לא תיעצם, 
וכולנו נתאחד בצוותא בהיכלות התורה לזכות לעסוק 

בה.

אין יום משמעותי לחיינו הרוחניים, כמו חג השבועות. 
התורה  את  מקבלים  אנו  בהם  הרגעים  כאן  היום,  זה 
ושנה  בכל שנה  הגדולה.  כזכייתו במתנה  איש  - איש 
של  שפע  עלינו  להרעיף  ומבקש  התורה  נותן  עומד 
בה,  והבנה  שקידה  יכולת  עימה,  אמיתי  חיבור  תורה, 
ולהפוך  לרווחה  ידיים  שתי  לפתוח  רק  צריכים  ואנו 
לכלים מתאימים לקבלת ההשפעה התורתית העצומה.

ממלא  בתורה  העיסוק  השנה,  ימות  כל  במשך 
מכל  אותנו  חובק  יומנו,  סדר  את  מקיף  ליבנו,  את 
לימוד  בסדרי  אם  יכולתו,  כמידת  איש  הכיוונים. 
ארוכים ועמוקים, אם בקביעת עתים לתורה בעקביות 
ולילדינו,  לנו  משותף  לימוד  לרבות  וגם  ובחריצות, 
התורה  הבא.  לדור  גם  התורה  מסורת  את  להעביר 
ממלאה את נפשו של היהודי, בכל עת מצוא הוא רץ 
לגמרא או לספר ההלכה האהוב, פורק בין הדפים את 

געגועיו ההומים לחיבור עם ה' יתברך.

כאלה,  שגרה  בעיתות  השנה,  במשך  זאת,  ולמרות 
הכבדים  ה'טנקים'  את  שולח  עולו,  את  מכביד  היצר 
הוא  לתורה.  שלנו  החיבור  נגד  למערכה  ביותר 
מהתורה  יהודי  להרחיק  כדי  דבר  כל  לעשות  מסוגל 
אותו,  להדאיג  טרדות,  לו  לסדר  עליו,  האהובה 
כדי לנתק  לייאש אותו. הוא עושה הכל  לעייף אותו, 
השואפת  התחושה  את  לכבות  החיים,  מסם   יהודי 

להתחבר לתורה.

לנצח  נוכל  איך  אחת:  שאלה  שואלים  יחדיו,  וכולנו 
את  למנף  נוכל  איך  פנאי?  בעיתות  גם  יצר  אותו  את 
אמיתי  וקשר  חיבור  עם  ממנו  ולצאת  תורה,  מתן  חג 
עם התורה, שינצחו כל תעלול יצרי? איך נוכל לקבוע 
בנפשנו את האהבה לתורה, עד שמים רבים לא יוכלו 
בתורה  גדולים  להישגים  להגיע  נוכל  איך  לכבותה? 
כמו יהודים רבים החיים סביבנו - האם להם יש משהו 
ההצלחה  את  להשיג  יכולים  שכולנו  או  לנו,  שאין 

התורנית הנשאפת?!
אדם,  בני  כולנו  מפתיעה.  הללו  לשאלות  התשובה 

כולנו נולדנו עם כח עוצמתי פנימי השוכן בתוכנו, ושמו כח הרצון. זה חוש בסיסי 
שה' יתברך טבע בכל אדם, והוא הכח לרצות, לשאוף, להציב יעדים, לבחור במשהו. 
מההתפתחות  חלק  זה  משהו,  רוצים  האדם  בני  כל  כי   - 'רצון'  שנקרא  מה  זה 

הטבעית שלנו!

המושג הזה שנקרא 'רצון' - הוא המנוע המניע של כל בני האדם, של כל פעולותיהם. 
כל מה שאנו עושים במשך היום - הוא תוצאה של הרצון, כל פעולה שלנו היא 
תולדה של כח הרצון. הרצון הוא הכור המניע את כל הפעולות והמעשים, וממילא 

הוא היוצר של כל ההישגים וההצלחות שלנו.

הרצון  הוא   - ובראשונה  בראש  יהודי,  של  הרצון  כח 
לזכות בתורה. זה הרצון המקורי שלנו, זה מה שפועם 
אנחנו  אותנו.  שמניע  הבסיסי  הרצון  כח  זה  בתוכנו, 
יתר  את  'לנקות'  הבמה,  את  לו  לתת  רק  צריכים 
הרצונות המפריעים לרצון הבסיסי שבתוכנו להגשים 
לטובת  הרצונות  זירת  את  שנפנה  ככל  עצמו.  את 
הסביבה  את  שננקה  ככל  בנו,  שפועם  הבסיסי  הרצון 
המקורי  לרצון  ונאפשר  לנפשנו  שהסתפחו  מרצונות 
באמת  נצליח  כך   - ולהוביל  להתבטא  בתורה   לעסוק 

לזכות בתורה!

לא  תורה.  מתן  בחג  הזו  לתובנה  להתחבר  כדאי  כמה 
או  תורה  במרביץ  בבחור,  או  בילד  מדובר  אם  משנה 
בסוחר ממולח, באדם ההוגה בתורה או במי שחש רחוק 
- האמת היא שזה תלוי רק בנו, בכח הרצון שפועם בנו, 
בחידוד הרצון הזה והפיכתו למוביל. ככל שנעשה זאת 
משוש  תהא  שהתורה  נובטח  כך   - הזו  בצורה  ונפעל 
יציב  יהיה  עימה  שלנו  והקשר  בחיינו,  והטעם  ליבנו 

וחזק מאי פעם, וימלא אותנו באושר ושמחה.

במועד זה, בעת קבלת התורה, הבה ננצל את ההזדמנות 
כדי לבחון על איזה רצון נוכל לוותר, כדי להעצים את 
הרצון לזכות בתורה. אולי נוכל לוותר על שעת פנאי, 
אולי על קריאה, אולי על כמה דקות שינה. הבה נחפש 
הרצון  לטובת  ונקריבנו  חשוב,  הפחות  הרצון  את 

החשוב באמת - לזכות בתורה ולהגות בה באהבה!

עקשנות משתלמת...

הסיפור המצמרר הבא, התרחש לפני כשמונים שנה. 
שבניו  וויליאמסבורג  בשולי  ליפול  ומט  קטן  בבית 
ולא  הצעיר,  בנה  עם  יהודיה  אלמנה  התגוררה  יורק, 
אז  ששכן  תורה,  לתלמוד  לשולחו  אמצעים  לה  היו 
דקות  כעשרים  מרחק  השכונה,  של  השני  בקצה  רק 
נוכריים,  במוסדות  והתחנך  גדל  שהילד  כך  נסיעה. 
נשמה אבודה בין המוני גויים אמריקאים. רק בשעות 
אחר הצהריים, לימדה אותו אמו מעט תפילות ומנהגי 

יהודים, אך יותר מכך לא ידע דבר...

חינוך  מוסדות  יש  כי  הילד  שמע   ,12 לגיל  בהגיעו 
ואלה  בתורה,  עוסקים  יהודים  ילדים  בהם  לתפארה 

איזה פתק לעולם האמת גרם לזעזוע?

מצוה לפרסם! סגולה בדוקה לעורר רצון לקדושה, לטבול לעילוי נשמת

הרה"ח הקדוש רבי פתחיה סעלישער בן הר"ר יוסף יונה הי"ד רוזנברג 
מזקני חסידי בעלזא, נעקה"ש בשנות הזעם - י"ג בסיון תש"ד

מרפאה בקריאה...
לארבעים  קרוב  לפני  של  באשדוד  החרדית  הקהילה 
קטן  קהל  התהוותה.  בתחילת  צעירה  עדיין  היתה  שנה, 
לחג  לנסוע  נהגו  ורובם  בה,  התגורר  צעירים  אברכים  של 
גם  כך  נהג  כלל  בדרך  להוריהם.  או  לרבותיהם  השבועות 
הרה"ח ר' זלמן גרויז הי"ו, אלא שהפעם משהו שיבש לו את 

התוכניות...

כבר  הם  מחום.  קודחת  הקטנה  שבתו  ימים  שבועיים  כבר 
נסרק  וצולם,  נדקר  הקטן  גופה  הרופאים,  כל  אצל  ביקרו 
ונבדק מכל כיוון אפשרי. למרות זאת - הישועה לא נראתה 
מצליח  אינו  ואיש  מחום,  לקדוח  הוסיפה  הילדה  באופק, 
למצוא מזור. ר' זלמן הוכרח להישאר בביתו, ולקוות כי החג 

יחלוף בשלום...

בבית  להתפלל  זלמן  ר'  הגיע  השבועות,  חג  של  בבוקרו 
מדרשו של הרה"ק בעל ה'אמונת אברהם' מפיטסבורג זי"ע. 
ר' זלמן היה ממקורביו, הרבי הכירו היטב וידע כי בדרך כלל 
הוא נוסע לירושלים לחג. לפיכך קיבלו הרבי בהפתעה ושאל 

מיד מה קרה, על שום מה חרג מהרגלו ונותר באשדוד?!

פניו  הרצינו  החולה,  בתו  על  הסיפור  את  הרבי  כששמע 
כידוע,  סיני,  הר  במעמד  נא.  'ראה  זלמן:  לר'  והשיב  באחת 
נתרפאו כל החולים כדי שיוכלו לשמוע ולראות ולהשתתף 
במעמד הגדול. עצתי אליך, כי בעת קריאת התורה תתרכז 
עומדים  ומשפחתך  אתה  כיצד  תחוש  בקריאה,  כולך  כל 
את  מקבלים  שאתם  ותכוון  תרגיש  סיני,  הר  למרגלות 
התורה, התבונן נא בגדלות המעמד ובסגולתו, זה מה שיביא 

לרפואת בתך החולה!' - סיים הרבי את דבריו...

במלואה,  ההוראה  את  זלמן  ר'  קיים  התורה,  קריאת  בעת 
סיני.  הר  למרגלות  עומד  הוא  כי  ובתחושה  בכוונה  והתרכז 
את  שומע  שהוא  הרגיש  אותו,  ממלאה  התרגשות  חש  הוא 
- כמה משמח  ובבואו הביתה  הגבורה ממש...  הדברות מפי 
לא  היום  ועד  ומאז  באחת,  הבריאה  בתו  כי  גילה   - לשמוע 

שבה אותה מחלת חום מסתורית...

את הסיפור סיפר לנו ר' זלמן בעצמו, וללמדנו בא על הרגעים 
הגורליים שאנו עומדים בפניהם, רגעי קבלת התורה. מעבר 
סגולות  אוצר  כוללת  הזו  המתנה  בעצמה,  התורה  לקבלת 
נתבונן  הבה  החולים.  סוגי  לכל  רפואה  של  אוצר  יקרות, 
סיני,  הר  למרגלות  עומדים  אנו  כי  נחוש  הרגעים,  ברוממות 
כי  יחלו,  שלא  הבריאים  ועל  שיבריאו  החולים  על  נכוון 
ברגעים הללו מושפעת משמים השפעה של בריאות איתנה!

לעילוי נשמת
ר' שלמה פרץ ז"ל ב"ר מאיר הלוי גולדשמיט )אריאלי(

ת.נ.צ.ב.ה.
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זמן מתן תורתנו! 

שהחיינו וקיימנו והגיענו לזמן הזה. בלב רוטט מהתרגשות ונפש הומה בדיצה אנו 
מקבלים את פניו של חג השבועות - זמן מתן תורתנו, המתנה האהובה והנעימה, 
החמודה והחביבה, אותה קיבלנו באהבה מבורא עולם. אל היום הזה נכספת נפשנו, 
וייחל העולם כולו, לראות את עם ישראל מקבל את התורה,  אל היום הזה שאף 

מתחבר עימה וכורת עימה ברית נצחית.

עדות  ומלבלב,  פורח  ירוק  נצבעו  כבר  הכנסת,  ובתי  הבתים   - כולה  הסביבה 
לפריחה המרהיבה שנראתה במעמד הגדול בהר סיני. השירים המוכרים והאהובים, 

נשמעים  כבר  נוסטלגיות,  חגיגיות  תחושות  המעלים 
כבר  עם  פשוטי  לצד  צורה  של  יהודים  פינה.  בכל 
מכינים את עיסוקם ללילה הקדוש בו עין לא תיעצם, 
וכולנו נתאחד בצוותא בהיכלות התורה לזכות לעסוק 

בה.

אין יום משמעותי לחיינו הרוחניים, כמו חג השבועות. 
התורה  את  מקבלים  אנו  בהם  הרגעים  כאן  היום,  זה 
ושנה  בכל שנה  הגדולה.  כזכייתו במתנה  איש  - איש 
של  שפע  עלינו  להרעיף  ומבקש  התורה  נותן  עומד 
בה,  והבנה  שקידה  יכולת  עימה,  אמיתי  חיבור  תורה, 
ולהפוך  לרווחה  ידיים  שתי  לפתוח  רק  צריכים  ואנו 
לכלים מתאימים לקבלת ההשפעה התורתית העצומה.

ממלא  בתורה  העיסוק  השנה,  ימות  כל  במשך 
מכל  אותנו  חובק  יומנו,  סדר  את  מקיף  ליבנו,  את 
לימוד  בסדרי  אם  יכולתו,  כמידת  איש  הכיוונים. 
ארוכים ועמוקים, אם בקביעת עתים לתורה בעקביות 
ולילדינו,  לנו  משותף  לימוד  לרבות  וגם  ובחריצות, 
התורה  הבא.  לדור  גם  התורה  מסורת  את  להעביר 
ממלאה את נפשו של היהודי, בכל עת מצוא הוא רץ 
לגמרא או לספר ההלכה האהוב, פורק בין הדפים את 

געגועיו ההומים לחיבור עם ה' יתברך.

כאלה,  שגרה  בעיתות  השנה,  במשך  זאת,  ולמרות 
הכבדים  ה'טנקים'  את  שולח  עולו,  את  מכביד  היצר 
הוא  לתורה.  שלנו  החיבור  נגד  למערכה  ביותר 
מהתורה  יהודי  להרחיק  כדי  דבר  כל  לעשות  מסוגל 
אותו,  להדאיג  טרדות,  לו  לסדר  עליו,  האהובה 
כדי לנתק  לייאש אותו. הוא עושה הכל  לעייף אותו, 
השואפת  התחושה  את  לכבות  החיים,  מסם   יהודי 

להתחבר לתורה.

לנצח  נוכל  איך  אחת:  שאלה  שואלים  יחדיו,  וכולנו 
את  למנף  נוכל  איך  פנאי?  בעיתות  גם  יצר  אותו  את 
אמיתי  וקשר  חיבור  עם  ממנו  ולצאת  תורה,  מתן  חג 
עם התורה, שינצחו כל תעלול יצרי? איך נוכל לקבוע 
בנפשנו את האהבה לתורה, עד שמים רבים לא יוכלו 
בתורה  גדולים  להישגים  להגיע  נוכל  איך  לכבותה? 
כמו יהודים רבים החיים סביבנו - האם להם יש משהו 
ההצלחה  את  להשיג  יכולים  שכולנו  או  לנו,  שאין 

התורנית הנשאפת?!
אדם,  בני  כולנו  מפתיעה.  הללו  לשאלות  התשובה 

כולנו נולדנו עם כח עוצמתי פנימי השוכן בתוכנו, ושמו כח הרצון. זה חוש בסיסי 
שה' יתברך טבע בכל אדם, והוא הכח לרצות, לשאוף, להציב יעדים, לבחור במשהו. 
מההתפתחות  חלק  זה  משהו,  רוצים  האדם  בני  כל  כי   - 'רצון'  שנקרא  מה  זה 

הטבעית שלנו!

המושג הזה שנקרא 'רצון' - הוא המנוע המניע של כל בני האדם, של כל פעולותיהם. 
כל מה שאנו עושים במשך היום - הוא תוצאה של הרצון, כל פעולה שלנו היא 
תולדה של כח הרצון. הרצון הוא הכור המניע את כל הפעולות והמעשים, וממילא 

הוא היוצר של כל ההישגים וההצלחות שלנו.

הרצון  הוא   - ובראשונה  בראש  יהודי,  של  הרצון  כח 
לזכות בתורה. זה הרצון המקורי שלנו, זה מה שפועם 
אנחנו  אותנו.  שמניע  הבסיסי  הרצון  כח  זה  בתוכנו, 
יתר  את  'לנקות'  הבמה,  את  לו  לתת  רק  צריכים 
הרצונות המפריעים לרצון הבסיסי שבתוכנו להגשים 
לטובת  הרצונות  זירת  את  שנפנה  ככל  עצמו.  את 
הסביבה  את  שננקה  ככל  בנו,  שפועם  הבסיסי  הרצון 
המקורי  לרצון  ונאפשר  לנפשנו  שהסתפחו  מרצונות 
באמת  נצליח  כך   - ולהוביל  להתבטא  בתורה   לעסוק 

לזכות בתורה!

לא  תורה.  מתן  בחג  הזו  לתובנה  להתחבר  כדאי  כמה 
או  תורה  במרביץ  בבחור,  או  בילד  מדובר  אם  משנה 
בסוחר ממולח, באדם ההוגה בתורה או במי שחש רחוק 
- האמת היא שזה תלוי רק בנו, בכח הרצון שפועם בנו, 
בחידוד הרצון הזה והפיכתו למוביל. ככל שנעשה זאת 
משוש  תהא  שהתורה  נובטח  כך   - הזו  בצורה  ונפעל 
יציב  יהיה  עימה  שלנו  והקשר  בחיינו,  והטעם  ליבנו 

וחזק מאי פעם, וימלא אותנו באושר ושמחה.

במועד זה, בעת קבלת התורה, הבה ננצל את ההזדמנות 
כדי לבחון על איזה רצון נוכל לוותר, כדי להעצים את 
הרצון לזכות בתורה. אולי נוכל לוותר על שעת פנאי, 
אולי על קריאה, אולי על כמה דקות שינה. הבה נחפש 
הרצון  לטובת  ונקריבנו  חשוב,  הפחות  הרצון  את 

החשוב באמת - לזכות בתורה ולהגות בה באהבה!

עקשנות משתלמת...

הסיפור המצמרר הבא, התרחש לפני כשמונים שנה. 
שבניו  וויליאמסבורג  בשולי  ליפול  ומט  קטן  בבית 
ולא  הצעיר,  בנה  עם  יהודיה  אלמנה  התגוררה  יורק, 
אז  ששכן  תורה,  לתלמוד  לשולחו  אמצעים  לה  היו 
דקות  כעשרים  מרחק  השכונה,  של  השני  בקצה  רק 
נוכריים,  במוסדות  והתחנך  גדל  שהילד  כך  נסיעה. 
נשמה אבודה בין המוני גויים אמריקאים. רק בשעות 
אחר הצהריים, לימדה אותו אמו מעט תפילות ומנהגי 

יהודים, אך יותר מכך לא ידע דבר...

חינוך  מוסדות  יש  כי  הילד  שמע   ,12 לגיל  בהגיעו 
ואלה  בתורה,  עוסקים  יהודים  ילדים  בהם  לתפארה 

איזה פתק לעולם האמת גרם לזעזוע?

מצוה לפרסם! סגולה בדוקה לעורר רצון לקדושה, לטבול לעילוי נשמת

הרה"ח הקדוש רבי פתחיה סעלישער בן הר"ר יוסף יונה הי"ד רוזנברג 
מזקני חסידי בעלזא, נעקה"ש בשנות הזעם - י"ג בסיון תש"ד

מרפאה בקריאה...
לארבעים  קרוב  לפני  של  באשדוד  החרדית  הקהילה 
קטן  קהל  התהוותה.  בתחילת  צעירה  עדיין  היתה  שנה, 
לחג  לנסוע  נהגו  ורובם  בה,  התגורר  צעירים  אברכים  של 
גם  כך  נהג  כלל  בדרך  להוריהם.  או  לרבותיהם  השבועות 
הרה"ח ר' זלמן גרויז הי"ו, אלא שהפעם משהו שיבש לו את 

התוכניות...

כבר  הם  מחום.  קודחת  הקטנה  שבתו  ימים  שבועיים  כבר 
נסרק  וצולם,  נדקר  הקטן  גופה  הרופאים,  כל  אצל  ביקרו 
ונבדק מכל כיוון אפשרי. למרות זאת - הישועה לא נראתה 
מצליח  אינו  ואיש  מחום,  לקדוח  הוסיפה  הילדה  באופק, 
למצוא מזור. ר' זלמן הוכרח להישאר בביתו, ולקוות כי החג 

יחלוף בשלום...

בבית  להתפלל  זלמן  ר'  הגיע  השבועות,  חג  של  בבוקרו 
מדרשו של הרה"ק בעל ה'אמונת אברהם' מפיטסבורג זי"ע. 
ר' זלמן היה ממקורביו, הרבי הכירו היטב וידע כי בדרך כלל 
הוא נוסע לירושלים לחג. לפיכך קיבלו הרבי בהפתעה ושאל 

מיד מה קרה, על שום מה חרג מהרגלו ונותר באשדוד?!

פניו  הרצינו  החולה,  בתו  על  הסיפור  את  הרבי  כששמע 
כידוע,  סיני,  הר  במעמד  נא.  'ראה  זלמן:  לר'  והשיב  באחת 
נתרפאו כל החולים כדי שיוכלו לשמוע ולראות ולהשתתף 
במעמד הגדול. עצתי אליך, כי בעת קריאת התורה תתרכז 
עומדים  ומשפחתך  אתה  כיצד  תחוש  בקריאה,  כולך  כל 
את  מקבלים  שאתם  ותכוון  תרגיש  סיני,  הר  למרגלות 
התורה, התבונן נא בגדלות המעמד ובסגולתו, זה מה שיביא 

לרפואת בתך החולה!' - סיים הרבי את דבריו...

במלואה,  ההוראה  את  זלמן  ר'  קיים  התורה,  קריאת  בעת 
סיני.  הר  למרגלות  עומד  הוא  כי  ובתחושה  בכוונה  והתרכז 
את  שומע  שהוא  הרגיש  אותו,  ממלאה  התרגשות  חש  הוא 
- כמה משמח  ובבואו הביתה  הגבורה ממש...  הדברות מפי 
לא  היום  ועד  ומאז  באחת,  הבריאה  בתו  כי  גילה   - לשמוע 

שבה אותה מחלת חום מסתורית...

את הסיפור סיפר לנו ר' זלמן בעצמו, וללמדנו בא על הרגעים 
הגורליים שאנו עומדים בפניהם, רגעי קבלת התורה. מעבר 
סגולות  אוצר  כוללת  הזו  המתנה  בעצמה,  התורה  לקבלת 
נתבונן  הבה  החולים.  סוגי  לכל  רפואה  של  אוצר  יקרות, 
סיני,  הר  למרגלות  עומדים  אנו  כי  נחוש  הרגעים,  ברוממות 
כי  יחלו,  שלא  הבריאים  ועל  שיבריאו  החולים  על  נכוון 
ברגעים הללו מושפעת משמים השפעה של בריאות איתנה!

לעילוי נשמת
ר' שלמה פרץ ז"ל ב"ר מאיר הלוי גולדשמיט )אריאלי(

ת.נ.צ.ב.ה.
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 חילוק מנין בני ישראל ומנין בני לוי 
 

פרשת במדבר, ב   רצ"ד כתב דבחומש הפקודים  סי'יו"ד    בשו"ת חת"ס  א. 
כ',  י"ח,  יםוכן בפסוק 'לגלגתם'במנין בני ישראל נאמר בפרק א' פסוק ב' 

ג'   במנין בני לוי שנמניןאילו  ו  . כ"ב  מבן חודש ומעלה, לא נאמר בפרק 
 . פסוק ט"ו לגלגתם, רק מבן חדש ומעלה תפקדם

ומתרץ שבני ישראל שנמנו מבן עשרים נמנו לגלגתם, אולם בני לוי שנמנו  
דש, ומבואר במסכת מנחות )דף ל"ז ע"א( שמי שנולד עם ב' ראשים  ומבן ח

הוא טריפה ואינו חי שנה, לכן לא כתוב לגלגתם, כיון שאם נמנה אותו 
לגלגתם, יהיה נמנה לשני אנשים, מה שאין כן בני ישראל שנמנו מבן כ' 

  שנה לכן כתוב שנמנו לגלגתם. 
 שבמנין הלוים בספר דברי הימים )א' פרק כ"ג   דבריוראיה ליש להביא  ו

 '. פסוק ג'( שנמנו מבן שלשים שנה כתוב ויהי מספרם לגלגתם וגו
 

, דהנה רש"י )בפרק ג' פסוק  בדרך אחרתכתב לישב    ובשו"ת חשק שלמה 
ט"ז( כתב וז"ל, על פי ה', אמר משה לפני הקב"ה, האיך אני נכנס לתוך 
אהליהם לדעת מנין יונקיהם, אמר לו הקב"ה עשה אתה שלך, ואני אעשה  
שלי, הלך משה ועמד על פתח האהל, והשכינה מקדמת לפניו, ובת קול 

זה, לכך נאמר על פי   יוצאת מן האהל ואומרת כך וכך תינוקות יש באהל
ה' )תנחומא ט"ז( עכ"ל, לכן לא נאמר בשבט לוי לגלגתם, כיון שנמנו על  

 פי ה', עכת"ד.
 

על פי מה שכתב הרמב"ן )פרק א' פסוק מ"ה(   ונראה לישב בעוד תירוץ, 
אבל ידיעת   וז"ל,   ועל הפסוק, ויהיו כל פקודי בני ישראל לבית אבותם וגו'

המספר לא ידעתי למה צוה שידעו אותו, אולי להודיעם חסדו עליהם, כי 
בשבעים נפש ירדו מצרימה, ועתה הם כחול הים כך וכך בני עשרים וכו'. 
ועוד כי הבא לפני אבי הנביאים, ואחיו קדוש ה', והוא נודע אליהם בשמו  

ספר שימנו לפני  יהיה לו בדבר הזה זכות וחיים, וכו', וכן לכולם זכות במ
משה ואהרן כי ישימו עליהם עינם לטובה, יבקשו עליהם רחמים, ה' אלקי 
אבותיכם יוסף עליכם ככם אלף פעמים )דברים א'(, ולא ימעיט מספרכם  

שותיכם, עכ"ל. ולפי דברי הרמב"ן מיושב שדוקא  והשקלים כופר על נפ 
ה',    דאלו שנמנו מבן עשרים שנה כתוב בהם שנמנו לגלגתם, גם מפני חס

ועתה הם כחול הים מבני עשרים, וגם מפני שמשה ואהרן ישימו עליהם 
 עינם לטובה. 

 

 
חביבת ישראל כנגד חמשה חומשי תורה, ונמשלו 

 לכוכבים שמוציאים ומכניסם במספר
 

 )א, א( במדבר סיני באחד לחודש וגו'.  ה' אל משה וידבר"
 תם כל שעה וכו' עכ"ל. אומתוך חיבתן לפניו מונה  וכתב רש"י וז"ל, 

וצ"ב הרי בפסוק א' לא כתוב שה' צוה למנות אותם, רק בפסוק ב', וא"כ 
 למה כתב רש"י זה בפסוק א'. 

 

כי רש"י בכל חמישה חומשי תורה, פתח הפסוק הראשון בשבח   ונראה
בני ישראל, בחומש בראשית פסוק א', בשביל התורה שנקראת ראשית 
א'  פסוק  שמות  ובחומש  וכו'.  ראשית  שנקראו  ישראל  ובשביל  דרכו 
להודיע חיבתן שנמשלו לכוכבים וכו'. בחומש ויקרא, קדמה קריאה לשון 

מ במדבר,  בחומש  וכו',  שעה, חיבה  כל  אותם  מונה  לפניו  חיבתן  תוך 
 ובחומש דברים פסוק א' מפני כבודן של ישראל וכו'. 

 

וז"ל, חמש פעמים  והנה בחומש במדבר )פרק ח' פסוק י"ט( כתב רש"י 
נאמר בני ישראל במקרא זה, להודיע חיבתן, שנכפלו אזכרותיהן במקרא  

 אחד כמנין חמשה חומשי תורה, וכך ראיתי בבראשית רבה עכ"ל. 
 וכתב על זה הקדושת לוי וז"ל, כי אדם הבוחר דבר מהדברים, נמצא מוכח  
  שזה אוהב יותר משאר דברים, כיון שבחר בו מכל הדברים, וכאן שבחר 
הקב"ה בלוים, שמא תאמר ח"ו, כיון שבחר בלוים אין אהבתו על ישראל,  
ולזה כתב ישראל חמשה פעמים בפסוק זה, להודיע חיבתן של ישראל  

 כמו ללוים, ומה שבחר בלוים הוא רק לכפר על בני ישראל. עכלה"ק.
 חבב את ישראל כמו הלוים, וזה כיון שעוסקים מוהיינו שהקב"ה אוהב ו

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

בחמשה חומשי תורה, ובזה מבואר שרש"י בכל חומש פותח את הפסוק 
שמוציאם   לכוכבים  ושנמשלו  ישראל,  של  ובחיבוב  בשבח  הראשון 

לם, עוומכניסם במספר, ואפשר לבאר שכל כוכב הוא יותר גדול מכל ה
אחד מישראל הוא יותר גדול מכל אלא שלנו נראה שהוא קטן, וכן כל  

ציאם ומכניסם במספר, שכל והעולם, אלא שלנו הוא נראה קטן, והוא מ 
הוא מתעלה מכל    ויוצא ביום הוא חשוב מאד, ואחר שמכניס כשיהודי  

שעכשיו   כיון  במספר,  מכניסם  ולכן  הזה,  ביום  שעבד  השי"ת  עבודת 
 כשמכניסם הוא יותר גדול ממה שהוציאם. 

 
 
 

בשביל   אלא  התורה  את  ליטול  ישראל  זכו  לא 
 היחוסין שלהם 

 

.   )א',א'(                                                    וגו' "וידבר ה' אל משה"
בשעה שקבלו ישראל את  כתב וז"ל,  )תרפ"ד(    במדרש ילקוט שמעוני  - א - 

מה ראו להתקרב יותר מן האומות,   , התורה נתקנאו בהם אומות העולם
הבו לה'    'אמר להם הביאו לי ספר יוחסין שלכם שנא  ,סתם פיהם הקב"ה

עמים ז'(  משפחות  צ"ו  על )תהלים  ויתילדו  מביאים  שבני  כשם   ,  
אלה המצות אשר צוה  '  לכך מנאם בראש הספר אחר המצותם, יהמשפחות

אל משה  וידבר ה'  'ואחר כך    )ויקרא כ"ז ל"ד(  'ה' אל בני ישראל בהר סיני
ישראל בני  עדת  כל  ראש  את  שאו  סיני  את  'במדבר  ליטול  זכו  שלא   ,

 התורה אלא בשביל היוחסין שלהן. עכ"ל.  
 

מה צורך שיסתום הקב"ה פיהם, אם   "עצ  וכתב בספר זרע שמשון וז"ל, 
מתחילה רצוה  לא  הם  שהרי  האומות  של  בטענתם  ממשות  שום   אין 

למו'כדכתיב   משעיר  ב'('  וזרח  ל"ג  עשו   , ופרש"י  )דברים  לבני  שפתח 
שיקבלו את התורה ולא רצו. הופיע להם מהר פארן, שהלך שם ופתח 
רצו   שלא  במה  קנאה  שייך  ואיך  רצו.  ולא  שיקבלוה,  ישמעאל  לבני 
מתחילה, ועוד דאם טענתם טענה, מה סתימת פה היא זו להביא ספר 

 .                                                                       יוחסין ומה ענין זה עם זה.  
שהאומות טוענים כלום )ב' ע"א(  דעבודה זרה    "קויש לומר דגרסינן בפר

נתת לנו התורה בכפית ההר כישראל ולא קבלנוה, והקב"ה משיב להם  
מפני שלא שמרתם מתחילה השבע מצות בני נח שנתתי לכם, והכי נמי 

בכ היינו  כולנו  תורה  מתן  קודם  דהא  טענתם,  היא  ואף זו  נח,  בני  לל 
ה  "ישראל לא שמרו השבע מצות כמונו, ומה ראו אלו להתקרב שהקב 

יו עליהם את ההר  פיהם הקב"ה,    תריכפה  מיד סתם  לנו.  ממה שעשה 
אתם אומרים שכולכם בני נח ואף ישראל בכלל, הביאו לי ספר יחוסיכם  
ותראו שאתם לבדכם קרוים בני נח, אבל בני הם בני אברהם יצחק ויעקב 

ועיי"ש, )בדרוש א'(  שיצאו מכלל בני נח, כמו שהאריך בזה הפרשת דרכים  
ואינם עוד בכללכם, ולעולם היה ביניהם מי ששמר התורה והמצות, שאף 

דיומא   ג'  בפרק  כדאמרינן  ישיבה מהם  פסקה  לא  במצרים  )כ"ח  כשהיו 
, והאבות הוסיפו עליהם מצות יותר מהשבע מצות כגון תפלה מעשר  ע"ב(

פ"ט ב)ועמרם הוסיף להם מצות אחרות כמו שכתב הרמב"ם    וגיד הנשה, 
וכל שבט לוי כתוב עליהם כי שמרו אמרתך ובריתך   ("אמלכים ה  כותמהל

ואף אם מתוך )סנהדרין קי"א(.  ינצורו במצרים, ואחד מעיר מזכה כל העיר  
כל  בטלו ישראל במצרים המילה או אף השבע מצות עם    ודטירוף ושעב 

זה הם נידונים כשוגגים, אבל אתם שאתם בני נח אין לכם דין שוגג, כמו 
, בן נח שידע שהיא אשת חבירו ("אמלכים ה  ')בפ"י מהלכשפסק הרמב"ם  

ולא ידע שהיא אסורה עליו אלא עלה על לבו שדבר זה מותר לו, וכן אם  
הרג והוא לא ידע שאסור להרוג הרי זה קרוב למזיד ונהרג, ולא תחשב זו  
להם לשגגה מפני שהיה לו ללמוד ולא למד, עכ"ל, אבל ישראל מה שעבדו  

שכתב היפה תואר על פסוק   עבדוה זרה במצרים יש להם דין שוגג, כמו
ממש היו וכו'. אלא טועים    "זדלא עובדי ע)שמות י"ב(    'משכו וקחו לכם'

בו כמו שראו    בר של ע"ז לרפואה והיו מתרפאיןשהיה ממש בד  היו לחשוב 
 . "לעכ  , ים עושים, והעלה להם הכתוב כאילו עבדו גלולי מצרים וכו' יהמצר

 

שמי שהוא מיוחס הוא איש שלום, כדאמרינן   עוד תירץ הזרע שמשון, 
 בקידושין פרק ד' )דף ע"א ע"ב( יחסותא דבבל שתיקותא וכו' וזהו 

 ה שבועות תשפ" -במדבר

משיעוריו של מגיד השיעור הרה"ג אשר קובלסקי שליט"א 
6778160@gmail.com :לשמיעת השיעורים בדף היומי ובנושאים נוספים חייגו: 073-2951342 | לקבלת העלון במייל

לתרומות והנצחות )גם בכ. אשראי( למען הפצת העלון חייגו: 055-677-8160 | ניתן לתרום גם בעמדות נדרים פלוס

העוסקים  לילדים  להצטרף  שאף  לבו  בכל  השכונה.  של  השני  בקצה  ממוקמים 
אין  אינו אפשרי. לאמו  לו שהדבר  ילדותם, אך היה ברור  בתורה בחדווה בשנות 
פרוטה לפורטה, הנסיעה עולה הון רב - יחסית למושגיה, והימים ימי שיא החורף, 

ואפילו מעיל אין לו...

ובכל זאת, גחלת הרצון הפנימי בערה בו, לא נתנה לשאיפתו להידחק. הוא החל 
לדבר על לב אמו כי תסכים לתת לו ללכת רגלית אל המקום בו יזכה לעסוק בתורה, 
וכמובן שהיא לא מיהרה להשתכנע... איך יסתדר בקור הנורא בלי פרוטה בכיס, 

איך ישרוד ימים ארוכים בסביבה קרה ומנוכרת?!

אך אש הרצון שבערה בעיניו של הילד, סופה שהתלקחה גם בליבה של אמו. היא 
נענתה לתחנוניו, ואיפשרה לו לצאת לדרך הארוכה, בואכה ה'חיידר' בו עוסקים 
בתורה. שלג זלעפות יורד על הארץ, ילד קטן כבן 12 מהדס לו בין הקרחונים, יוצא 

לדרך שאורכה למעלה משעתיים הליכה!

ממשיך  אחד  יהודי  ילד  ורק  פוסק,  אינו  השלג  בעוז,  נושבות  הרוחות  מכה,  הקור 
לצעוד בעוז ובגאון. גחלת הרצון שבו כבר התלקחה והפכה ללהבת ענק, שהמיסה 
את השלג וחיממה את לבו לכל אורך הדרך. 'אני רוצה ללמוד תורה, רוצה להכיר את 

התורה!' - שב ואמר לעצמו פעם אחר פעם, מזרז את צעדיו...

הקצה.  אל  הקצה  מן  וויליאמסבורג  את  חוצה  הילד,  הלך  וחצי  לשעתיים  קרוב 
הסוודר שעליו כבר רטוב, עצמותיו רועדות מקור, שיניו נוקשות זו לזו, אך מבטו 
לחדר  ניגש  מהר  וחיש  הת"ת,  לבניין  מגיע  הוא  מבפנים.  בוער  כנה,  רצונו  נחוש, 

המנהל, נוקש בדלת בעדינות ובנימוס, וכשזו נפתחת - הוא ממהר להיכנס.

'שלום, אני רוצה ללמוד תורה!' - צפצף הילד לעברו בפנים קורנות, 'עשיתי דרך 
ובעוצמה, לנוכח  - קורא הילד באומץ  וחצי, כדי ללמוד תורה!'  ארוכה, שעתיים 
עיני המנהל הנפערות בתדהמה. מימיו לא הגיע אליו ילד בצורה כזו, מעולם לא 

נתקל בילד גלמוד שהגיע לבד, מבקש לזכות בתורה...

מבקש  אתה  כיתה  'לאיזו  סדר:  לעשות  וביקש  נפשו  את  ידע  לא  המנהל ההמום 
שאל   - כרגע?'  אותך  לבחון  אפשר  מה  על  בלימודיך?  אוחז  אתה  היכן  להיכנס? 
יודע... אינני  'אינני  יותר, רק משך בכתפיו ואמר  מבולבל. אך הילד, מבולבל עוד 

יודע דבר, אינני יכול להיבחן על כלום. אולי קצת על סידור...'

'סידור?!?!?!' - תמה המנהל לעומתו, רק עכשיו הבין עם מי יש לו עסק... 'ראה נא, 
ידידי הצעיר. סידור לומדים רק בכיתת הזאטוטים ממש, ואתה כבר ערב בר מצוה. 
לא נראה לי שהדבר מתאים עבורך!' - פסק המנהל, ובכך חשב שתם העיסוק בילד 

המוזר משהו שנקלע לפניו בעיצומו של יום...

אך כח הרצון של הילד, היה חזק מכל תמיהה של המנהל. 'אין דבר!' - פסק הילד 
בן ה-12, 'אינני מרגיש כל פחיתות כבוד להיכנס לכיתת הזאטוטים. הרצון להצטרף 
ללומדי התורה בוער בי, ואם הצעד הראשון ייעשה בכיתה נמוכה - אשריי וטוב לי, 

אשמח להיכנס לכיתה הזו!'

קושי.  מכל  חזק  הזה  הילד  של  הרצון  ברירה,  לו  אין  כי  המנהל  הבין  מאוד  מהר 
הוא נאלץ למצוא תירוץ אחר, ואמר לילד: 'ראה נא, בוא עמי לכיתת הזאטוטים, 
ותיווכח בעיניך שאין שם מקום. הייתי מכניס אותך לכיתה הזו, אך אין בה כל בדל 
עד  צפופה  הכיתה  כי  לו  מוכיח  לכיתה,  הילד  עם  וניגש  כמתנצל,  אמר   - מקום!' 

אפס מקום...

החלה...  היא  אז  רק  למעשה  אך  הסתיימה,  הסאגה  כי  המנהל  הרהר  כבר  עכשיו 
הילד בהה בכיתה בעיניים לחות מדמעות, הוא השתוקק להצטרף ללומדים בה, אך 
הבין כי המנהל מסרב לשתף עמו פעולה, למרות רצונו הכנה. בהבזק של רגע עלה 
בו רעיון, ומעומק לבו השואף והכוסף להצטרף ללומדי התורה, פנה למנהל ואמר:

'הבנתי שאין מקום, ואני כבר שב לביתי. רק אבקש שהמנהל ירשום לי אישור על 
פרטי כל הסיפור הזה, כי הייתי כאן, ביקשתי להצטרף ללומדי התורה, הייתי מוכן 
אפילו להיכנס לכיתת הזאטוטים, עשיתי הכל כדי להגשים את שאיפתי, אך לבסוף 

- אין לי מקום...'

את  שאל   - לך?'  למה  כזה  'ואישור  מהבקשה.  המום  עומדו,  על  נעמד   המנהל 
הילד האמיץ.

ללא מורא, נענה הילד ואמר: 'ראה נא. אני יתום, ולבטח ביום שאעלה לבית דין של 
מעלה, ישאלני אבי למה לא עסקתי בתורה, למה לא עשיתי הכל לזכות בתורה. אם 
אענה לו שרציתי, שהתמסרתי, שהתאמצתי, שצעדתי יותר משעתיים ברגל בקור 
מקפיא, שהסכמתי להתבזות ולהיכנס לכיתה נמוכה, שהתחננתי על חיי התורה שלי 
 בפני המנהל - הוא יתקשה להאמין שהיה מנהל כזה שלא נתן לי יד, שלא הושיט 

לי כתף.

לכן צריך אני אישור בכתב, למען יהיה לי במה להוכיח לאבי ז"ל כי אמת דיברתי: 
ולמרות   - הכל  עשיתי  התמסרתי,  התאמצתי,  ניסיתי,  נכספתי,  רציתי,  שאפתי, 
זאת נותרתי מחוץ למשפחת לומדי התורה!' - אמר הילד כשעיניו זולגות דמעות 

חרישיות, עדינות, אציליות...

כשמוע המנהל את הדברים, נחרד. הוא הבין את המשמעות העמוקה של סירובו, 
את  המנהל  מצא  אתר  על  לפניו.  הניצב  הילד  של  הרצון  כח  גדול  כמה  עד  הבין 
פשוטו  בי"ת,  מאל"ף  הילד  החל  שם  הזאטוטים,  לכיתת  הילד  את  להכניס  הדרך 

כמשמעו...

מצוה.  בר  לבחור  הפך  כשכבר  גם  הכיתה,  באותה  הילד  שהה  שנים  כמה  במשך 
כשרונותיו היו חלשים מהממוצע, הוא לא הצטיין בהבנה יתירה, הקשיים עימם 
גדל נתנו בו את אותותיהם, אבל הוא לא התייאש והמשיך להתמסר לחלומו האחד 

והיחיד - לעסוק בתורה...

הסיפור,  את  שסיפר  שליט"א  זילברברג  מאיר  צבי  רבי  הגה"צ  העיד  כך  ולימים, 
הפך אותו ילד לתלמיד חכם גדול, מרביץ תורה לרבים ומוסר שיעורים הנשמעים 
בשקיקה. כל זאת - לא כי גדל בבית כזה, לא כי היה בן להורים כאלה, לא כי היה 

בעל כשרונות דגולים וגם לא כי למד במוסדות הטובים ביותר...

כל זאת רק בזכות כח אחד שבער בו - כח הרצון. הכח שהניע אותו ללכת שעתיים 
לו  לאפשר  שלא  בהחלטתו  להילחם  המנהל,  עם  להתעקש  מקפיא,  בקור  וחצי 

להיכנס לכיתה. וכשכח הרצון כה חזק - אין משהו שיכול לעמוד בפניו!

בכוחות,  לא  בנו.  תלוי  שהכל  ונדע  נשכיל  למען  הזה,  המסר  את  עימנו  ניקח  הבה 
או עימם.  זוכים ללמוד מהם  ולא במי שאנו  גדלנו  בה  לא בכשרונות, לא בסביבה 
ההצלחה התורנית שלנו בהישג ידינו! - אם נראה בעיני רוחנו את דמותו המתעקשת 
וניפץ בדרכו להשגת  של הילד, את הלהבה הבוערת בעיניו, את המחסומים ששב 
שאיפתו, ונלמד ממנו שאם נרצה חזק, בכל הכח, בעקשנות, עם נכונות להילחם ללא 

פשרות על הגשמת הרצון - נצליח בעז"ה.

ולחוץ.  מהשפה  לא  באמת,  לרצות  לרצות.  עצמנו  על  נקבל  הבה  תורה,  מתן  ביום 
המאמצים,  ומירב  השעות  מיטב  את  להקדיש  להתאמץ,  להתמסר,  כולל   - לרצות 
לא לעשות לעצמנו הנחות. הרצון הזה הוא שיוביל אותנו אי"ה להצלחה הנשאפת!

יותר חשוב מנס הצלה!

דרמה של ממש התחוללה באותו יום, בעיירה הקטנה נאשלעסק שבפולין. העיירה 
על  פשטו  גדולים  משטרה  כשכוחות   שחר,  עם  נדהמה  והמנומנמת  השקטה 
שאחד  זי"ע,  נזר'  ה'אבני  בעל  הרה"ק  היהודי,  הראבין  את  חיפשו  הם  מבואותיה. 
גזירת  עליו  לגזור  המושל  את  שהוביל  מה  חמורה,  עלילה  עליו  העליל  מרודפיו 
גירוש מיידית מן העיר, כאשר האיום ברור: או עזיבת העיר תוך 24 שעות אל הלא 

נודע, או שכוחות המטרה יישאוהו מכאן בכח, מי יודע לאן...

מקורביו ותלמידיו נבהלו ונבעתו, הם ידעו כי בעוד זמן קצר אמור להתחיל השיעור 
וללמד  יכול ללמוד  מי  יבוטל.  היום הוא  כנראה  נזר', אך  ה'אבני  היומי אותו מוסר 
יישן  היכן  יודע  כשאינו  לתורה  להתמסר  יכול  מי  מעליו,  מרחפת  גירוש  כשגזירת 
לכף  מנוח  ולחפש  לצאת  נוכל  איך  נורא,  באופן  ומושלג  קר  הלא  'ובכלל,  הלילה? 

רגלינו?' - שאלה גם הרבנית בדאגה כנה...

מברק  לשלוח  מיהר  הוא  רוח.  בקור  ופעל  נבהל,  לא  כלל  נזר'  ה'אבני  לעומתם, 
ליהודי בשם ר' בעריש מקאליש, שהתפרסם כבעל קשרים עם השלטונות, לבקשו 
פנה  המברק,  שליחת  את  כשהשלים  הגזירה.  רוע  את  להעביר  עבורו  יפעל  כי 

לתלמידיו וכינסם - כי השיעור עומד להתחיל...

אמת מה נהדר היה מראהו של אותו גדול תורה, במסירת שיעורו המשלב גאונות 
גזירת גירוש מרחפת מעליו, כאילו איש לא טורד את  ועומק נפלאים. כאילו אין 
בסברא  בזה  זה  וטוחנם  הרים  עוקר  הוא  בשלוותו.  פוגע  לא  דבר  שום  מנוחתו, 

עמוקה, דומה ששכח לחלוטין מהגזירה הרובצת על ראשו...

זו היתה רק ההתחלה. ההמשך היה מדהים פי כמה: בעיצומו של השיעור, נפתחה 
הדלת בסערה, ורבי בעריש מקאליש נכנס פנימה, כשעיניו מאירות. הכל הסתקרנו 
לדעת אלו בשורות הביא עמו, מה הצליח לעשות כדי להעביר את רוע הגזירה. אך 
ה'אבני נזר' כלל לא שם לב לכניסתו, כולו שקוע בלימוד התורה ומסירת השיעור...

גירוש  גזירת  קשה,  כה  גזירה  מרחפת  רבם  על  נאלמה.  לשונם  נדהמו,  התלמידים 
חמורה ומאיימת. אבל כעת הוא שקוע בשיעור, וגם אם נכנס עכשיו יהודי שאולי בפיו 
 בשורות חיוביות - זו לא סיבה להזיז את התורה מהמקום הראשון לטובת שמיעת 

הפרטים ממנו!

סיים  בה,  והוא עסוק רק  יישותו  רק כעבור שמונה שעות, כשהתורה ממלאת את 
ה'אבני נזר' את השיעור בעיניים מאירות, ופנה לשמוע את הבשורה הטובה שהגזירה 
חלפה מהעולם. כל עוד היה עסוק בתורה - היא הוצבה בראש מעייניו, וכל העולם 

כולו לא עניין אותו כקליפת השום!

זה מה שנקרא לרצות תורה, לאהוב אותה באמת. להתחבר אליה בכל הלב, לשאוף 
לזכות בה ולהעמידה בראש סדר היום. במצבים כאלה התורה ממלאת את היהודי, 
באהבה,  אותה  נקבל  התורה,  את  נרצה  הבה  לבו.  את  משמחת  אושר,  לו  מעניקה 

נשוש ונשמח בתורה כי היא לנו עוז ואורה!
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 חילוק מנין בני ישראל ומנין בני לוי 
 

פרשת במדבר, ב   רצ"ד כתב דבחומש הפקודים  סי'יו"ד    בשו"ת חת"ס  א. 
כ',  י"ח,  יםוכן בפסוק 'לגלגתם'במנין בני ישראל נאמר בפרק א' פסוק ב' 

ג'   במנין בני לוי שנמניןאילו  ו  . כ"ב  מבן חודש ומעלה, לא נאמר בפרק 
 . פסוק ט"ו לגלגתם, רק מבן חדש ומעלה תפקדם

ומתרץ שבני ישראל שנמנו מבן עשרים נמנו לגלגתם, אולם בני לוי שנמנו  
דש, ומבואר במסכת מנחות )דף ל"ז ע"א( שמי שנולד עם ב' ראשים  ומבן ח

הוא טריפה ואינו חי שנה, לכן לא כתוב לגלגתם, כיון שאם נמנה אותו 
לגלגתם, יהיה נמנה לשני אנשים, מה שאין כן בני ישראל שנמנו מבן כ' 

  שנה לכן כתוב שנמנו לגלגתם. 
 שבמנין הלוים בספר דברי הימים )א' פרק כ"ג   דבריוראיה ליש להביא  ו

 '. פסוק ג'( שנמנו מבן שלשים שנה כתוב ויהי מספרם לגלגתם וגו
 

, דהנה רש"י )בפרק ג' פסוק  בדרך אחרתכתב לישב    ובשו"ת חשק שלמה 
ט"ז( כתב וז"ל, על פי ה', אמר משה לפני הקב"ה, האיך אני נכנס לתוך 
אהליהם לדעת מנין יונקיהם, אמר לו הקב"ה עשה אתה שלך, ואני אעשה  
שלי, הלך משה ועמד על פתח האהל, והשכינה מקדמת לפניו, ובת קול 

זה, לכך נאמר על פי   יוצאת מן האהל ואומרת כך וכך תינוקות יש באהל
ה' )תנחומא ט"ז( עכ"ל, לכן לא נאמר בשבט לוי לגלגתם, כיון שנמנו על  

 פי ה', עכת"ד.
 

על פי מה שכתב הרמב"ן )פרק א' פסוק מ"ה(   ונראה לישב בעוד תירוץ, 
אבל ידיעת   וז"ל,   ועל הפסוק, ויהיו כל פקודי בני ישראל לבית אבותם וגו'

המספר לא ידעתי למה צוה שידעו אותו, אולי להודיעם חסדו עליהם, כי 
בשבעים נפש ירדו מצרימה, ועתה הם כחול הים כך וכך בני עשרים וכו'. 
ועוד כי הבא לפני אבי הנביאים, ואחיו קדוש ה', והוא נודע אליהם בשמו  

ספר שימנו לפני  יהיה לו בדבר הזה זכות וחיים, וכו', וכן לכולם זכות במ
משה ואהרן כי ישימו עליהם עינם לטובה, יבקשו עליהם רחמים, ה' אלקי 
אבותיכם יוסף עליכם ככם אלף פעמים )דברים א'(, ולא ימעיט מספרכם  

שותיכם, עכ"ל. ולפי דברי הרמב"ן מיושב שדוקא  והשקלים כופר על נפ 
ה',    דאלו שנמנו מבן עשרים שנה כתוב בהם שנמנו לגלגתם, גם מפני חס

ועתה הם כחול הים מבני עשרים, וגם מפני שמשה ואהרן ישימו עליהם 
 עינם לטובה. 

 

 
חביבת ישראל כנגד חמשה חומשי תורה, ונמשלו 

 לכוכבים שמוציאים ומכניסם במספר
 

 )א, א( במדבר סיני באחד לחודש וגו'.  ה' אל משה וידבר"
 תם כל שעה וכו' עכ"ל. אומתוך חיבתן לפניו מונה  וכתב רש"י וז"ל, 

וצ"ב הרי בפסוק א' לא כתוב שה' צוה למנות אותם, רק בפסוק ב', וא"כ 
 למה כתב רש"י זה בפסוק א'. 

 

כי רש"י בכל חמישה חומשי תורה, פתח הפסוק הראשון בשבח   ונראה
בני ישראל, בחומש בראשית פסוק א', בשביל התורה שנקראת ראשית 
א'  פסוק  שמות  ובחומש  וכו'.  ראשית  שנקראו  ישראל  ובשביל  דרכו 
להודיע חיבתן שנמשלו לכוכבים וכו'. בחומש ויקרא, קדמה קריאה לשון 

מ במדבר,  בחומש  וכו',  שעה, חיבה  כל  אותם  מונה  לפניו  חיבתן  תוך 
 ובחומש דברים פסוק א' מפני כבודן של ישראל וכו'. 

 

וז"ל, חמש פעמים  והנה בחומש במדבר )פרק ח' פסוק י"ט( כתב רש"י 
נאמר בני ישראל במקרא זה, להודיע חיבתן, שנכפלו אזכרותיהן במקרא  

 אחד כמנין חמשה חומשי תורה, וכך ראיתי בבראשית רבה עכ"ל. 
 וכתב על זה הקדושת לוי וז"ל, כי אדם הבוחר דבר מהדברים, נמצא מוכח  
  שזה אוהב יותר משאר דברים, כיון שבחר בו מכל הדברים, וכאן שבחר 
הקב"ה בלוים, שמא תאמר ח"ו, כיון שבחר בלוים אין אהבתו על ישראל,  
ולזה כתב ישראל חמשה פעמים בפסוק זה, להודיע חיבתן של ישראל  

 כמו ללוים, ומה שבחר בלוים הוא רק לכפר על בני ישראל. עכלה"ק.
 חבב את ישראל כמו הלוים, וזה כיון שעוסקים מוהיינו שהקב"ה אוהב ו

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

בחמשה חומשי תורה, ובזה מבואר שרש"י בכל חומש פותח את הפסוק 
שמוציאם   לכוכבים  ושנמשלו  ישראל,  של  ובחיבוב  בשבח  הראשון 

לם, עוומכניסם במספר, ואפשר לבאר שכל כוכב הוא יותר גדול מכל ה
אחד מישראל הוא יותר גדול מכל אלא שלנו נראה שהוא קטן, וכן כל  

ציאם ומכניסם במספר, שכל והעולם, אלא שלנו הוא נראה קטן, והוא מ 
הוא מתעלה מכל    ויוצא ביום הוא חשוב מאד, ואחר שמכניס כשיהודי  

שעכשיו   כיון  במספר,  מכניסם  ולכן  הזה,  ביום  שעבד  השי"ת  עבודת 
 כשמכניסם הוא יותר גדול ממה שהוציאם. 

 
 
 

בשביל   אלא  התורה  את  ליטול  ישראל  זכו  לא 
 היחוסין שלהם 

 

.   )א',א'(                                                    וגו' "וידבר ה' אל משה"
בשעה שקבלו ישראל את  כתב וז"ל,  )תרפ"ד(    במדרש ילקוט שמעוני  - א - 

מה ראו להתקרב יותר מן האומות,   , התורה נתקנאו בהם אומות העולם
הבו לה'    'אמר להם הביאו לי ספר יוחסין שלכם שנא  ,סתם פיהם הקב"ה

עמים ז'(  משפחות  צ"ו  על )תהלים  ויתילדו  מביאים  שבני  כשם   ,  
אלה המצות אשר צוה  '  לכך מנאם בראש הספר אחר המצותם, יהמשפחות

אל משה  וידבר ה'  'ואחר כך    )ויקרא כ"ז ל"ד(  'ה' אל בני ישראל בהר סיני
ישראל בני  עדת  כל  ראש  את  שאו  סיני  את  'במדבר  ליטול  זכו  שלא   ,

 התורה אלא בשביל היוחסין שלהן. עכ"ל.  
 

מה צורך שיסתום הקב"ה פיהם, אם   "עצ  וכתב בספר זרע שמשון וז"ל, 
מתחילה רצוה  לא  הם  שהרי  האומות  של  בטענתם  ממשות  שום   אין 

למו'כדכתיב   משעיר  ב'('  וזרח  ל"ג  עשו   , ופרש"י  )דברים  לבני  שפתח 
שיקבלו את התורה ולא רצו. הופיע להם מהר פארן, שהלך שם ופתח 
רצו   שלא  במה  קנאה  שייך  ואיך  רצו.  ולא  שיקבלוה,  ישמעאל  לבני 
מתחילה, ועוד דאם טענתם טענה, מה סתימת פה היא זו להביא ספר 

 .                                                                       יוחסין ומה ענין זה עם זה.  
שהאומות טוענים כלום )ב' ע"א(  דעבודה זרה    "קויש לומר דגרסינן בפר

נתת לנו התורה בכפית ההר כישראל ולא קבלנוה, והקב"ה משיב להם  
מפני שלא שמרתם מתחילה השבע מצות בני נח שנתתי לכם, והכי נמי 

בכ היינו  כולנו  תורה  מתן  קודם  דהא  טענתם,  היא  ואף זו  נח,  בני  לל 
ה  "ישראל לא שמרו השבע מצות כמונו, ומה ראו אלו להתקרב שהקב 

יו עליהם את ההר  פיהם הקב"ה,    תריכפה  מיד סתם  לנו.  ממה שעשה 
אתם אומרים שכולכם בני נח ואף ישראל בכלל, הביאו לי ספר יחוסיכם  
ותראו שאתם לבדכם קרוים בני נח, אבל בני הם בני אברהם יצחק ויעקב 

ועיי"ש, )בדרוש א'(  שיצאו מכלל בני נח, כמו שהאריך בזה הפרשת דרכים  
ואינם עוד בכללכם, ולעולם היה ביניהם מי ששמר התורה והמצות, שאף 

דיומא   ג'  בפרק  כדאמרינן  ישיבה מהם  פסקה  לא  במצרים  )כ"ח  כשהיו 
, והאבות הוסיפו עליהם מצות יותר מהשבע מצות כגון תפלה מעשר  ע"ב(

פ"ט ב)ועמרם הוסיף להם מצות אחרות כמו שכתב הרמב"ם    וגיד הנשה, 
וכל שבט לוי כתוב עליהם כי שמרו אמרתך ובריתך   ("אמלכים ה  כותמהל

ואף אם מתוך )סנהדרין קי"א(.  ינצורו במצרים, ואחד מעיר מזכה כל העיר  
כל  בטלו ישראל במצרים המילה או אף השבע מצות עם    ודטירוף ושעב 

זה הם נידונים כשוגגים, אבל אתם שאתם בני נח אין לכם דין שוגג, כמו 
, בן נח שידע שהיא אשת חבירו ("אמלכים ה  ')בפ"י מהלכשפסק הרמב"ם  

ולא ידע שהיא אסורה עליו אלא עלה על לבו שדבר זה מותר לו, וכן אם  
הרג והוא לא ידע שאסור להרוג הרי זה קרוב למזיד ונהרג, ולא תחשב זו  
להם לשגגה מפני שהיה לו ללמוד ולא למד, עכ"ל, אבל ישראל מה שעבדו  

שכתב היפה תואר על פסוק   עבדוה זרה במצרים יש להם דין שוגג, כמו
ממש היו וכו'. אלא טועים    "זדלא עובדי ע)שמות י"ב(    'משכו וקחו לכם'

בו כמו שראו    בר של ע"ז לרפואה והיו מתרפאיןשהיה ממש בד  היו לחשוב 
 . "לעכ  , ים עושים, והעלה להם הכתוב כאילו עבדו גלולי מצרים וכו' יהמצר
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 חילוק מנין בני ישראל ומנין בני לוי 
 

פרשת במדבר, ב   רצ"ד כתב דבחומש הפקודים  סי'יו"ד    בשו"ת חת"ס  א. 
כ',  י"ח,  יםוכן בפסוק 'לגלגתם'במנין בני ישראל נאמר בפרק א' פסוק ב' 

ג'   במנין בני לוי שנמניןאילו  ו  . כ"ב  מבן חודש ומעלה, לא נאמר בפרק 
 . פסוק ט"ו לגלגתם, רק מבן חדש ומעלה תפקדם

ומתרץ שבני ישראל שנמנו מבן עשרים נמנו לגלגתם, אולם בני לוי שנמנו  
דש, ומבואר במסכת מנחות )דף ל"ז ע"א( שמי שנולד עם ב' ראשים  ומבן ח

הוא טריפה ואינו חי שנה, לכן לא כתוב לגלגתם, כיון שאם נמנה אותו 
לגלגתם, יהיה נמנה לשני אנשים, מה שאין כן בני ישראל שנמנו מבן כ' 

  שנה לכן כתוב שנמנו לגלגתם. 
 שבמנין הלוים בספר דברי הימים )א' פרק כ"ג   דבריוראיה ליש להביא  ו

 '. פסוק ג'( שנמנו מבן שלשים שנה כתוב ויהי מספרם לגלגתם וגו
 

, דהנה רש"י )בפרק ג' פסוק  בדרך אחרתכתב לישב    ובשו"ת חשק שלמה 
ט"ז( כתב וז"ל, על פי ה', אמר משה לפני הקב"ה, האיך אני נכנס לתוך 
אהליהם לדעת מנין יונקיהם, אמר לו הקב"ה עשה אתה שלך, ואני אעשה  
שלי, הלך משה ועמד על פתח האהל, והשכינה מקדמת לפניו, ובת קול 

זה, לכך נאמר על פי   יוצאת מן האהל ואומרת כך וכך תינוקות יש באהל
ה' )תנחומא ט"ז( עכ"ל, לכן לא נאמר בשבט לוי לגלגתם, כיון שנמנו על  

 פי ה', עכת"ד.
 

על פי מה שכתב הרמב"ן )פרק א' פסוק מ"ה(   ונראה לישב בעוד תירוץ, 
אבל ידיעת   וז"ל,   ועל הפסוק, ויהיו כל פקודי בני ישראל לבית אבותם וגו'

המספר לא ידעתי למה צוה שידעו אותו, אולי להודיעם חסדו עליהם, כי 
בשבעים נפש ירדו מצרימה, ועתה הם כחול הים כך וכך בני עשרים וכו'. 
ועוד כי הבא לפני אבי הנביאים, ואחיו קדוש ה', והוא נודע אליהם בשמו  

ספר שימנו לפני  יהיה לו בדבר הזה זכות וחיים, וכו', וכן לכולם זכות במ
משה ואהרן כי ישימו עליהם עינם לטובה, יבקשו עליהם רחמים, ה' אלקי 
אבותיכם יוסף עליכם ככם אלף פעמים )דברים א'(, ולא ימעיט מספרכם  

שותיכם, עכ"ל. ולפי דברי הרמב"ן מיושב שדוקא  והשקלים כופר על נפ 
ה',    דאלו שנמנו מבן עשרים שנה כתוב בהם שנמנו לגלגתם, גם מפני חס

ועתה הם כחול הים מבני עשרים, וגם מפני שמשה ואהרן ישימו עליהם 
 עינם לטובה. 

 

 
חביבת ישראל כנגד חמשה חומשי תורה, ונמשלו 

 לכוכבים שמוציאים ומכניסם במספר
 

 )א, א( במדבר סיני באחד לחודש וגו'.  ה' אל משה וידבר"
 תם כל שעה וכו' עכ"ל. אומתוך חיבתן לפניו מונה  וכתב רש"י וז"ל, 

וצ"ב הרי בפסוק א' לא כתוב שה' צוה למנות אותם, רק בפסוק ב', וא"כ 
 למה כתב רש"י זה בפסוק א'. 

 

כי רש"י בכל חמישה חומשי תורה, פתח הפסוק הראשון בשבח   ונראה
בני ישראל, בחומש בראשית פסוק א', בשביל התורה שנקראת ראשית 
א'  פסוק  שמות  ובחומש  וכו'.  ראשית  שנקראו  ישראל  ובשביל  דרכו 
להודיע חיבתן שנמשלו לכוכבים וכו'. בחומש ויקרא, קדמה קריאה לשון 

מ במדבר,  בחומש  וכו',  שעה, חיבה  כל  אותם  מונה  לפניו  חיבתן  תוך 
 ובחומש דברים פסוק א' מפני כבודן של ישראל וכו'. 

 

וז"ל, חמש פעמים  והנה בחומש במדבר )פרק ח' פסוק י"ט( כתב רש"י 
נאמר בני ישראל במקרא זה, להודיע חיבתן, שנכפלו אזכרותיהן במקרא  

 אחד כמנין חמשה חומשי תורה, וכך ראיתי בבראשית רבה עכ"ל. 
 וכתב על זה הקדושת לוי וז"ל, כי אדם הבוחר דבר מהדברים, נמצא מוכח  
  שזה אוהב יותר משאר דברים, כיון שבחר בו מכל הדברים, וכאן שבחר 
הקב"ה בלוים, שמא תאמר ח"ו, כיון שבחר בלוים אין אהבתו על ישראל,  
ולזה כתב ישראל חמשה פעמים בפסוק זה, להודיע חיבתן של ישראל  

 כמו ללוים, ומה שבחר בלוים הוא רק לכפר על בני ישראל. עכלה"ק.
 חבב את ישראל כמו הלוים, וזה כיון שעוסקים מוהיינו שהקב"ה אוהב ו

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

בחמשה חומשי תורה, ובזה מבואר שרש"י בכל חומש פותח את הפסוק 
שמוציאם   לכוכבים  ושנמשלו  ישראל,  של  ובחיבוב  בשבח  הראשון 

לם, עוומכניסם במספר, ואפשר לבאר שכל כוכב הוא יותר גדול מכל ה
אחד מישראל הוא יותר גדול מכל אלא שלנו נראה שהוא קטן, וכן כל  

ציאם ומכניסם במספר, שכל והעולם, אלא שלנו הוא נראה קטן, והוא מ 
הוא מתעלה מכל    ויוצא ביום הוא חשוב מאד, ואחר שמכניס כשיהודי  

שעכשיו   כיון  במספר,  מכניסם  ולכן  הזה,  ביום  שעבד  השי"ת  עבודת 
 כשמכניסם הוא יותר גדול ממה שהוציאם. 

 
 
 

בשביל   אלא  התורה  את  ליטול  ישראל  זכו  לא 
 היחוסין שלהם 

 

.   )א',א'(                                                    וגו' "וידבר ה' אל משה"
בשעה שקבלו ישראל את  כתב וז"ל,  )תרפ"ד(    במדרש ילקוט שמעוני  - א - 

מה ראו להתקרב יותר מן האומות,   , התורה נתקנאו בהם אומות העולם
הבו לה'    'אמר להם הביאו לי ספר יוחסין שלכם שנא  ,סתם פיהם הקב"ה

עמים ז'(  משפחות  צ"ו  על )תהלים  ויתילדו  מביאים  שבני  כשם   ,  
אלה המצות אשר צוה  '  לכך מנאם בראש הספר אחר המצותם, יהמשפחות

אל משה  וידבר ה'  'ואחר כך    )ויקרא כ"ז ל"ד(  'ה' אל בני ישראל בהר סיני
ישראל בני  עדת  כל  ראש  את  שאו  סיני  את  'במדבר  ליטול  זכו  שלא   ,

 התורה אלא בשביל היוחסין שלהן. עכ"ל.  
 

מה צורך שיסתום הקב"ה פיהם, אם   "עצ  וכתב בספר זרע שמשון וז"ל, 
מתחילה רצוה  לא  הם  שהרי  האומות  של  בטענתם  ממשות  שום   אין 

למו'כדכתיב   משעיר  ב'('  וזרח  ל"ג  עשו   , ופרש"י  )דברים  לבני  שפתח 
שיקבלו את התורה ולא רצו. הופיע להם מהר פארן, שהלך שם ופתח 
רצו   שלא  במה  קנאה  שייך  ואיך  רצו.  ולא  שיקבלוה,  ישמעאל  לבני 
מתחילה, ועוד דאם טענתם טענה, מה סתימת פה היא זו להביא ספר 

 .                                                                       יוחסין ומה ענין זה עם זה.  
שהאומות טוענים כלום )ב' ע"א(  דעבודה זרה    "קויש לומר דגרסינן בפר

נתת לנו התורה בכפית ההר כישראל ולא קבלנוה, והקב"ה משיב להם  
מפני שלא שמרתם מתחילה השבע מצות בני נח שנתתי לכם, והכי נמי 

בכ היינו  כולנו  תורה  מתן  קודם  דהא  טענתם,  היא  ואף זו  נח,  בני  לל 
ה  "ישראל לא שמרו השבע מצות כמונו, ומה ראו אלו להתקרב שהקב 

יו עליהם את ההר  פיהם הקב"ה,    תריכפה  מיד סתם  לנו.  ממה שעשה 
אתם אומרים שכולכם בני נח ואף ישראל בכלל, הביאו לי ספר יחוסיכם  
ותראו שאתם לבדכם קרוים בני נח, אבל בני הם בני אברהם יצחק ויעקב 

ועיי"ש, )בדרוש א'(  שיצאו מכלל בני נח, כמו שהאריך בזה הפרשת דרכים  
ואינם עוד בכללכם, ולעולם היה ביניהם מי ששמר התורה והמצות, שאף 

דיומא   ג'  בפרק  כדאמרינן  ישיבה מהם  פסקה  לא  במצרים  )כ"ח  כשהיו 
, והאבות הוסיפו עליהם מצות יותר מהשבע מצות כגון תפלה מעשר  ע"ב(

פ"ט ב)ועמרם הוסיף להם מצות אחרות כמו שכתב הרמב"ם    וגיד הנשה, 
וכל שבט לוי כתוב עליהם כי שמרו אמרתך ובריתך   ("אמלכים ה  כותמהל

ואף אם מתוך )סנהדרין קי"א(.  ינצורו במצרים, ואחד מעיר מזכה כל העיר  
כל  בטלו ישראל במצרים המילה או אף השבע מצות עם    ודטירוף ושעב 

זה הם נידונים כשוגגים, אבל אתם שאתם בני נח אין לכם דין שוגג, כמו 
, בן נח שידע שהיא אשת חבירו ("אמלכים ה  ')בפ"י מהלכשפסק הרמב"ם  

ולא ידע שהיא אסורה עליו אלא עלה על לבו שדבר זה מותר לו, וכן אם  
הרג והוא לא ידע שאסור להרוג הרי זה קרוב למזיד ונהרג, ולא תחשב זו  
להם לשגגה מפני שהיה לו ללמוד ולא למד, עכ"ל, אבל ישראל מה שעבדו  

שכתב היפה תואר על פסוק   עבדוה זרה במצרים יש להם דין שוגג, כמו
ממש היו וכו'. אלא טועים    "זדלא עובדי ע)שמות י"ב(    'משכו וקחו לכם'

בו כמו שראו    בר של ע"ז לרפואה והיו מתרפאיןשהיה ממש בד  היו לחשוב 
 . "לעכ  , ים עושים, והעלה להם הכתוב כאילו עבדו גלולי מצרים וכו' יהמצר
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שאמר הכתוב )תהלים כ"ט י"א( ה' עוז לעמו יתן ה' יברך את עמו בשלום,  
 וכו' והעוז שלהם בא מחמת היחס שהוא סימן השלום וכו' עכ"ל. 

שלזכות לקבל התורה צריך שיהיה שלום ביום, כמו שכתוב ויחן שם    והיינו
כאיש אחד בלב אחד, ולכן אמר הקב"ה שתביאו ספר    ישראל וכו', ופרש"י

יחוסיכם שהם מיוחסים על אברהם אבינו ויצחק אבינו ויעקב אבינו, שהיו  
עוברים   והמידות  שלום  ואנשי  חסדים,  גומלי  והיו  טובות,  מידות  בעלי 
בירושה לבנים, ולכן הם זכו לקבל התורה, כמו שכתוב ה' עוז לעמו יתן, שיתן  

ן שה' יברך את עמו בשלום, שהיה שלום ביום, ולכן אמר להם התורה, כיו
הקב"ה הביאו ספר יחוסיכם, ובזה סתם טענותם שהעכו"ם הם לא מיוחסים  
לקבל   ראוים  ואינם  מחלוקת  ובעלי  רע  הוא  שלהם  הטבע  ולכן  ופסולים, 

 התורה. 
 
 

 כל המלמד את בן חבירו תורה כאלו ילדו
 

 )פרק ג' פסוק א'( " ואלה תולדות אהרן ומשה"
ואינו מזכיר אלא בני אהרן, ונקראו תולדות משה לפי שלמדן תורה,  ומפרש"י,  

חבירו בן  את  המלמד  שכל  ילדו.    מלמד  כאלו  הכתוב  עליו  מעלה  תורה 
 )סנהדרין י"ט:( עכ"ל.

 

כתב וז"ל, נ"ל בא לספר שבח נדב ואביהו, דלכאורה   והחת"ס בתורת משה
מה תועלת בזה שמעלה עליו כאלו ילדו, והלא שכר המלמד תורה לאחרים  
רב מאד, אבל מה תועלת בזה שהוא כאלו ילדו, וצ"ל לענין ברא מזכה אבא,  
ומשו"ה לא נזכרו ונאמר על כל ישראל שיהיו ילדי משה, כי משה לא צריך  

ברא שיהיו  היו    לדדהו,  ואביהו  נדב  אך  ממרע"ה.  גדול  מי  כי  אבא,  מזכה 
גדולים ממשה ואהרן, היו תועלת למרע"ה במה שהיו תולדותיו שלו לענין 

 ברא מזכה אבא. עכ"ל. 
 

רש"י   ג'(  והנה  במיתת נדב ואביהו כתב וז"ל,  בפרשת שמיני )פרק י' פסוק 
הייתי שיתקדש הבית במיודעיו של  יודע  לו משה לאהרן, אהרן אחי  אמר 
מקום, והייתי סבור או בי או בך, עכשיו רואה אני שהם גדולים ממני וממך,  

כ( עכ"ל. ולפ"ד החת"ס זה לא היה ניחומים בלבד, אלא זה  ")זבחים קט"ו: תו
היה המציאות, ולכן משה רבינו היה צריך את זכות נדב ואביהו, מדין ברא 

 מזכה אבא. 
 

דהנה החכמת שלמה בתחילת שו"ע אה"ע )סימן א' סעיף א'( כתב    עוד נראה
וז"ל, והנה נסתפקתי במי שגידל יתום ויתומה בתוך ביתו אם נחשב זה קיום 
פריה ורביה כיון שאמרו חז"ל המגדל יתום ויתומה בתוך ביתו מעלה עליו  

וולד  כאילו ילדו, א"כ יש לומר דהוי נמי כאילו קיים פ"ו, או עכ"פ אינו דומה ל
ממש, ולא קיים בזה פו"ר, ולכאורה נראה דזה תלוי בפלוגתת הדרישה עם  
הט"ז ביו"ד )סימן רמ"ב( דדעת הדרישה דכל מקום דנאמר כאלו אין המוקש 

 ה ממש. ולכן הכא נמי להדרישהשושוה אל מי שמקיש לו, והט"ז חולק דהוא  
כיון שאינו שוה ממש, ולכך נמי דאמרינן דהוי כאילו ילדו, מ"מ אינו לידה 
ממש, ואינו יוצא בה ידי פו"ר, אבל לט"ז שהוא שוה ממש, אז יוצא בה ידי 

 פו"ר, עיי"ש. 
דברי החכ  ילדו שכאלו הם    מ"שולפי  כאלו  לבאר למה כתוב  והט"ז אפשר 

ולכן לא נאמר כאלו ילדו על כל   קיימו מצות פו"ר, והם נקראו תולדות משה.
אבל על נדב ואביהו היה    ,תורה, כי לא היה צריך לזה   םישראל שמשה למד 

 צריך לומר כאלו משה ילדם, כדי שיחשב כאלו קיימו מצות פו"ר. 
 

ברכות   - ב-  בעניין שמואל שהורה הוראה בפני עלי )דף ל"א ע"ב(    במסכת 
ואף על פי שלא למד עדיין בפניו מ"מ גדול הדור היה, ובא    ,וז"להכהן כתבו  

 ללמוד לפניו. וציין הגליון הש"ס, עיין תה"ד סימן קל"ח. 
וז"ל, נראה דתרי שינויי נינהו דלא שייכי אהדדי בתרומת הדשן שם  ו כתב 

לצרף לחד שינויא, הא קמן דחשיב כרבו מובהק מדקאמר דהיה חייב מיתה 
על הוראתו בפניו. עכ"ל. ורואים מכאן שגדול הדור נחשב כרבו מובהק, וכן 
אם עתיד ללמוד ממנו נחשב כאילו ילדו. שהרי כתוב ואלה תולדות אהרן  

ה' את משה בהר סיני, ומשמע שבאותו יום שדבר ה' עם    ומשה, ביום דבר
 משה בהר סיני, נעשו הם תולדות משה.

אולם השפתי חכמים כתב וז"ל, לא שבאותו יום עצמו שדבר ה' יתברך עם  
ונעשו   מלמדן  משה  היה  והלאה  יום  שמאותו  אלא  למדן,  סיני  בהר  משה 

 תולדותיו וכו' עיי"ש. 
 

 
 לקבל עליו להיות עבד להקב''ה

בשבת   -א -  ישראל   הגמ'  )פח,א( אומרת אמר רבי אלעזר בשעה שהקדימו 
נעשה לנשמע יצאת בת קול ואמרה להן מי גילה לבני רז זה שמלאכי השרת 

  'גבורי כח עושי דברו לשמוע בקול דברוברכו ה' מלאכיו  'משתמשין בו דכתיב  
מוכנין לעשות קודם שישמעו, ולא  :  ברישא עושי והדר לשמוע. ופרש''י וז''ל

כדרך שאר עבדים ששומעים תחילה את הדבר לידע אם יכולין לקבלן עליהם  
                                   ?מה הבת קול באה ללמדינו וצ''ב .. עכ''לו אם לא

 

 דהנה ישראל אמרו במתן תורה   ,בדרוש י''ז הקשה ונראה דהנה הבית הלוי
ם לקיים התורה וכל מצותיה צמכל אשר דיבר ה' נעשה ונשמע וקיבלו על ע 

דדעת וקשה  הם,  מה  והמצות  התורה  פרטי  כל  שידעו  הרמב''ם    קודם 
 דהמתחייב עצמו בדבר שאינו קצוב אין החיוב חל עליו, ואם יקבל האדם על  

 

בקנין סודר לעשות כפי אשר יאמר פלוני לא יחול עליו חיוב כלל, כיון  עצמו  
דבעת קבלתו לא ידע מה שיאמר פלוני והוי דבר שאינו קצוב, וא''כ ישראל 

ההתחייבות עליהם  יחול  היאך  הפרטים  שידעו  קודם  עצמם  על     ? שקיבלו 
דודאי אע''ג דס''ל לרמב''ם דאם מקבל על עצמו להתחייב    הבית הלוי  יישבומ 

בכל מה שיאמר חבירו לא חל החיוב עליו, מ''מ מודה הרמב''ם שיכול אדם 
למכור עצמו לעבד והרי הוא מחויב לעשות לרבו כל מה שיצווהו, והחילוק 
עיקר  הרי  חבירו  שיאמר  מה  מה  לעשות  בחיוב  עליו  דהמקבל  פשוט  הוא 

החיו הוא  דבר  הקבלה  הוא  דהחיוב  ונמצא  לחבירו  הקנה  לא  גופו  דהרי  ב 
שאינו קצוב, אבל המוכר עצמו לעבד הוא מקנה גופו לרבו וכיון שנעשה הגוף  
של רבו הרי ממילא מחויב לעשות כל מה שיצווהו, וזה היה כוונת ישראל 
באמרם נעשה ונשמע שהקנו גופם לעבודתו יתברך וכמאמר הכתוב 'ישראל 

מועיל מה שאמרו נעשה ונשמע, אע''ג דלא ידעו כל הפרטים    עבדי אתה' ולכן
 . של התורה והמצות עכת''ד

שזהו מה שאמר ר' אלעזר שבשעה שהקדימו ישראל נעשה   ולפ''ז נראה לבאר
לנשמע יצתה בת קול ואמרה מי גילה לבני רז זה שמלאכי השרת משתמשים  
ולכן   להקב''ה  עבדים  להיות  שהעיקר  יודעים  השרת  שמלאכי  היינו  בו, 
שהם   שיודעים  השרת'  'שמלאכי  הלשון  ומדויק  לנשמע,  נעשה  מקדימים 

וכן  לקב''ה,  ועבדים  להיות    משרתים  סיני  הר  במעמד  קיבלו  ישראל  כלל 
עבדים לקב''ה ולכן אמרו נעשה ונשמע. וזה לימוד שכל יחיד צריך לקבל עליו  

 להיות עבד להקב''ה 
 

את קושית ה'בית הלוי' בדרך אחרת, דהנה בגמ' שם    ועוד נראה ליישב   - ב- 
ההוא מינא דחזייא לרבא דקא מעיין בשמעתא, ויתבה אצבעתא דידיה תותי  
כרעא וקא מייץ בהו וקא מבען אצבעתיה דמא, א''ל עמא פזיזא דקדמיתו  
פומייכו לאודנייכו, אכתי בפחזותייכו קיימיתו, ברישא איבעי לכו למשמע אי  

אי לא לא קבליתו, א''ל אנן דסגינן בשלימותא כתיב בן תומת  מציתו קבילתו ו
ופרש''י וז''ל: דסגינן בשלימותא התהלכנו עמו בתום לב כדרך . ישרים תנחם

העושים מאהבה וסמכנו עליו שלא יטעננו בדבר שלא נוכל לעמוד בו. עכ''ל   
לו  שאין  שבדבר  הרמב''ם  דטעם  הלוי  הבית  קושית  מיושבת  דבזה  ונראה 

לא חל ההתחייבות זהו משום דחסר בגמירות דעת, שמא חבירו יבקש  קצבה  
נעשה ונשמע סמכו    ממנו דבר שאין יכול לעמוד בזה, אבל כלל ישראל שאמרו

על הקב''ה שלא יטעננו בדבר שלא נוכל לעמוד בו והיה להם גמירות דעת  
שודאי מה שהקב''ה יצוה אותם יוכלו לעמוד בו ולכן חל הקבלה אף שלא 
ידעו פרטי התורה והמצות.  וזה לימוד בשביל כל יחיד שודאי הקב''ה לא  

יונות שבאים לאדם  נותן לאדם נסיונות שלא יוכל לעמוד בהם, אלא כל הנס
אם ירצה יוכל לקיים את התורה והמצוות.  וכן אפשר לפרש בתפילה בברכת  

היינו אבותינו    ' בעבור אבותינו שבטחו בך ותלמדם חוקי חיים'אהבה רבה  
וסמכו  ש בך  ולכן    בהקב"הבטחו  בו,  לעמוד  נוכל  שלא  דבר  יטעננו  שלא 

 ו. הקדימו נעשה לנשמע, ותלמדם חוקי חיים כן תחננו ותלמדינ
 

ובגמרא בשבת )פט, ב( אמר רבי שמואל בר נחמני אמר רבי יונתן מאי     -ג - 
דכתיב כי אתה אבינו כי אברהם לא ידענו וישראל לא יכירנו אתה ה' אבינו  
גואלנו מעולם שמך, לעתיד לבוא יאמר לו הקב"ה לאברהם בניך חטאו לי  
בשעה   בניך,  ולא  בני  רבש"ע  לפניו  אמר  לי  חטאו  בניך  ליצחק  א"ל  וכו' 
שהקדימו לפניך נעשה לנשמע קראת להם בני בכורי, עכשיו בני ולא בניך  
וכו'. ופרש"י בד"ה קראת להם וכו' וז"ל, שהיה גלוי לפניך שהן עתידין לומר  
 לפניך בסיני נעשה ונשמע לקבל עולך מאהבה כבנים עכ"ל.                      

להבית הלוי דביאר שבנ"י קיבלו עליהם להיות כעבד ולכן חל הקבלה,   וצ"ב
                      וכאן פרש"י שכשאמרו נעשה ונשמע קבלו עולך מאהבה כבנים?

 

שהכוונה שקבלו עולך מאהבה כבנים שרוצים להיות עבדים, ולא רק   ונראה
כעבד שרצונו לעשות רק מה שרבו מצוה אותו לעשות, אלא כבן שקבל עליו  
עבדות ורוצה לעשות רצון אביו אפילו מה שלא ציוה אותו רבו.  וכן מבואר  
במסילת ישרים בביאור מידת החסידות )פרק יח( וז"ל: הנה שורש החסידות  

וא מה שאמרו ז"ל )ברכות יז, א( אשרי אדם שעמלו בתורה ועושה נחת רוח  ה
ליוצרו, והענין הוא כי הנה המצוות המוטלות על כל ישראל כבר ידועות הן  
וחובתן ידועה עד היכן היא מגעת, אמנם מי שאוהב את הבורא ית"ש אהבה 

שר  אמיתית, לא ישתדל ויכון לפטור עצמו במה שכבר מפורסם מן החובה א
על כל ישראל בכלל, אלא יקרה לו כמו שיקרה אל בן אוהב אביו, שאלו יגלה 
אביו את דעתו גלוי מעט שהוא חפץ בדבר מן הדברים, כבר ירבה הבן בדבר  
ההוא ובמעשה ההוא כל מה שיוכל, ואף על פי שלא אמרו אביו אלא פעם  

וטה לעשות  אחת ובחצי דיבור, הנה די לאותו הבן להבין היכן דעתו של אביו נ
לו גם את אשר לא אמר לו בפירוש, כיון שיוכל לדון בעצמו שיהיה הדבר 
ההוא נחת רוח לפניו, וכו' עכ"ל. וכן בני ישראל קבלו עליהם עולו של הקב"ה 

מאהבה להיות כבנים וכעבדים, ולעשות גם מה שהקב"ה לא ציוום בפירוש.   
אי ה' איש אל רעהו ויקשב  י"ז( אז נדברו יר-וכן מפורש בנבואת מלאכי )ג' ט"ז

ה' וישמע וגו' וחמלתי עליהם כאשר יחמול איש על בנו העובד אותו. היינו  
שהוא בנו ומקבל עליו עבדות, וכיון שהוא עושה גם מה שהקב"ה לא ציוה  
כמו  עושה  הוא  לאביו  רוח  נחת  שזה  שיודע  דבר  שכל  כבן  אלא  בפירוש 

כן מידה כנגד מידה הקב"ה שמבאר המסילת ישרים בביאור מידת החסידות, ל
חומל עליו ועושה עמו טובות וחסדים אפילו מה שלא מפורש בתורה, וכמו  
שמפורש במלאכי שם, והיו לי אמר ה' צבקות ליום אשר אני עושה סגולה 
וגו'. כפרש"י ליום אשר אני עושה סגולה אשר אצרתי והנחתי לשלם בו גמולו  

וכיון שכלל ישראל נעשו בנים ועבדים בשעת מתן תורה    וכו', סגולה, אוצר 
בחג   עליו  יקבל  אדם  שכל  המסוגל  הזמן  זה  לכן  ונשמע,  נעשה  כשאמרו 
השבועות להיות עבד ובן לקב"ה ולעשות גם מה שלא נצטווה בפירוש, ויזכה  

 לקבל כל הברכות כאשר יחמול איש על בנו העובד אותו.  
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בזמן אחאב היו עובדים עבודה זרה אך יוצאים למלחמה ונוצחים. לפי שלא 
היו ביניהם דילטורים. מסבירים – שלא היו מלשינים. שהרי עובדיה כילכל 
מאה נביאים במערה ממטבח המלך ואי אפשר לנהל מפעל כזה על בסיס 
זאת איש לא הלך להלשין עליו בפני  ובכל  יתפרסם  יומיומי בלי שהדבר 

המלך. קל וחומר שלא הלשינו בפני אומות העולם.

במצרים משה הורג את המצרי שהתאנה לאחד היהודים, וכשראוהו דתן 
ואבירם, הלכו להלשין אל המלך כשמשה נוכח לדעת שאכן כך היה, זעק 
בדם לבו: "אכן, נודע הדבר" ואמרו חז"ל שכוונתו היתה שנודע הדבר מדוע 

הגלות כה ארוכה וכה קשה לפי שיש ביניהם דילטורין, קרי - מלשינים.

ולמנהגי  ומפולג לדעות רבות,  גם בתקופות בהם עם ישראל היה מפוצל 
חיים שונים ומשונים, והשקפות עולם שונות ומגוונות נשמרה בדרך כלל 
הסולידריות כלפי חוץ, ומעטים היו כאלה שהלכו לערכאות נגד חבריהם 
שלא לדבר על "למסור" למלכות. התואר "מוסר" הפך להיות לאחד הקשים 

ואלה ש"זכו" להתעטר בו נחשבו לירודים ולמגונים.

יהודי  הואשם  ה-20  המאה  בתחילת  ברוסיה  שהתקיים  בייליס,  במשפט 
הזו,  הדם  עלילת   . פולחן  לשם  נוצרי  בהריגת  בייליס  מנדל  בשם  אלמוני 
בתקופה שנחשבה מתקדמת ומודרנית, עוררה ענין בכל העולם בצד הסכנה 
הגדולה שיהודי רוסיה חשו בה. התביעה העמידה "מומחים לענייני יהודים" 
שמטרתם היתה להוכיח שהמקורות היהודיים מטיפים לשנאת גויים. אחד 
צאן  צאני  "ואתם  הפסוק  על  חז"ל  שאמרו  מה  היה  שציטטו  הציטוטים 
אדם" – "אתם קרויים אדם ואין אומות עובדי כוכבים ומזלות קרויים אדם" 
יהודי  היה  שאמנם  רוזנברג  אוסקר  הדין  עורך  בייליס,   מנדל  של  סנגורו 
בעצמו אך לא למד תורה מימיו, התקשה להתמודד עם ציטוט זה. יעץ לו 
רבה של מוסקבה, הרב מאז"ה )בעצה אחת עם גדולי ישראל שבפולין( להסביר את 
המאמר כדלהלן: רק אצל העם היהודי יש תופעה שכולם כל המוני העם 
נקראים "אדם" בלשון יחיד, ואילו אצל אומות העולם כל אחד הוא "אדם" 

או "איש" ואילו צבור מוגדר כ"אנשים" או כ"בני אדם".

אמרו על כך, כיצד מתבטא הדבר? חז"ל מספרים שבמשפחה אחת נולד 
תינוק ולו שני ראשים, וכך גדל בין ילדי המשפחה. כשמת אבי המשפחה 
החלו הילדים להתווכח על אופן חלוקת הירושה. הלה אמר שהוא – שנים, 
לו שני חלקים מהירושה,  ומגיע  והראש קובע,  לו שני ראשים,  יש  שהרי 
והאחרים אמרו שהגוף קובע והרי יש לו רק גוף אחד, ולא מגיע לו יותר 
וכשעשו  הראשים.  אחד  על  חמים  מים  שיתיזו  הרב,  אמר  אחד.  מחלק 
כך שני הראשים החלו לצעוק. אמר הרב: אם מכאיבים לראש אחד ושני 

ראשים צועקים, עדות היא שמדובר בגוף אחד.... 

כך גם עתה, אמר אוסקר רוזנברג, מנדל בייליס אחד נאשם ונמצא בסכנה 
וכל העם היהודי בכל פינה מתעורר לסייע בעצה בתושיה בתמיכה כספית 

ובעיקר – בתפילה לאלוקים.

כך היתה נראית בדרך כלל הסולידריות היהודית גם כשהיא נשברה במצרים 
כנ"ל. עדין מדובר בהתנהלות של בודדים וכל העם היה נבדל מן המצרים 
וחי לו את חייו לבדו. עד כדי כך שאת הסיסמא "פקוד יפקוד" איש לא ידע 
מחוץ לחוגי העם היהודים. כך שכאשר בא משה ואמר זאת ידעו שלפניהם 
האיש הנכון כי משה לא גדל בתוכם וממילא מהיכן ידע את הסיסמא? גם 
המיילדות העבריות חשו את הסולידריות היהודית "ולא עשו כאשר דיבר 
שריחפה  המות  סכנת  למרות  הילדים"  את  ותחיינה  מצרים,  מלך  עליהן 
על ראשן. הן זכו לכתרי מלכות וכהונה )חז"ל( כי הכהן הגדול והמלך, קרי: 
מנהיגי העם צריך לצמוח במקום שבו מגלים סולידריות כלפי העם ובודאי 

מתרחקים מ"מסירה".

במלחמת העולם השניה הופיעה למרבה החרפה תופעת המלשנות ועשתה 
שמות, אך אי אפשר לדון אותם כי היה זה פרי הרעב והייסורים הקשים, 

בגטאות השונים נמצאו חלשי אופי שחשבו לזכות להטבות מסוימות חלף 
הרב  כותב  וכך  מקום.  בכל  שנודעו לשמצה  היתה  התוצאה  הלשנותיהם. 
שמעון הוברבנד, מראשי חברת "עונג שבת" שבראשות ההיסטוריון עמנואל 
רינגלבוים: "הגטו היהודי מוצף המון מלשינים, אמת היא שהגורם העיקרי 
והמחלות  הפורענויות  הסבל,  הרעב,  הוא  האלה  השחיתות  מעשי  לכל 
'גטו יהודי מסוגר', אך אין  השוררות בצורה איומה במחנה הריכוז ששמו 
בכך תירוץ" )הרב שמעון הוברבנד, קידוש ה' עמ' 120( בהמשך מצטט הרב הוברבנד 
כמה פסקי הלכה מהשלחן ערוך ומשו"ת הרא"ש בנושא היחס למלשינים.

על אלה ושכמותם תקנו את ברכת המינים הפותחת במילים "ולמלשינים 
אל תהי תקוה" אותה אומרים מידי יום בתפילת שמונה עשרה.

במתן תורה נהיו עם ישראל לעם שהרי "אין ישראל אומה אלא בתורותיה" 
שנאמר  האחדות,  השאר  בין  הייתה  לו  וההכשרה  למעמד  ההכנה  )רס"ג(. 

המעבר  ההר".  כנגד  ישראל  שם  ויחן  סיני  מדבר  ויבואו  מרפידים  "ויסעו 
החד בפסוק זה מלשון רבים ללשון יחיד, בא ללמד שהיו מאוחדים "כאיש 

אחד בלב אחד".

כמה נחוצה היא האחדות במלחמה בה נמצאים אנו זה שנה וחצי, וכמה 
עלובה נשמעת הסיסמא "ביחד ננצח" הזועקת מכל קיר ומכל גשר ומשלטי 
החוצות, נוכח הפילוג המחליא והשנאה המופצת בין "שמאל" ל"ימין" בין 
זו  שנאה  הם.  באשר  תורה  ללומדי  כולם  ובין  לנאמניה  הממשלה  שונאי 
וכבר חצתה את כל הקווים האדומים שניתן לתחום,  גבולות  יודעת  אינה 
מיקרופון  לכל  ומתחת  במה  כל  מעל  בהתבטאויות  שמדובר  ככל  לפחות 

רענן. כלפי פנים וכלפי חוץ.

נוראה של מלשינות בפני  לא רק שאין כל סימני אחדות. קיימת תופעה 
בצבא  בכירים  מפקדים  שהיו  כשאנשים  וממשלותיהם  העולם  אומות  כל 
הישראלי מאשימים את המנהיגות בהאשמות גסות וחמורות וזאת בקולות 
צלולים ורועמים לפני כל העמים. אין אנו מדברים על שקריותם או נכונותם 
של הדברים, זה לא הנושא, הדברים מדברים בעד עצמם וכל בר דעת יוכל 
נניח שהם  יש לדבריהם שחר. מדברים אנו "לשיטתם".  לבדוק לבד, האם 
סוברים שהתופעות אותן הם מגנים אכן קיימות, למה לרוץ לפרסם בפני 
כל העולם? למה להבאיש את ריחינו? וזאת בזמן מלחמה שחיי החיילים 
והאזרחים תלויים במידה רבה בתמיכתם של בני אומות העולם? אם אפילו 
ראשי  יגידו  מה  כך,  מדברים  בצבא  מאד  כבכירים  נחשבים  שהיו  אנשים 

אומות העולם? "הן בני ישראל לא שמעו אלי ואיך ישמעני פרעה"? 

בנים  לשלוח  האם  להרהר  מספקת  סיבה  שזו  האומרים  קולות  נשמעים 
הראשיים  ממפקדיו  והיו  שנים  עשרות  בו  ששהו  כשאלה  לצבא  צעירים 
אצל  ומלשינים  ל"מוסרים"  בקלות  כה  והופכים  כך  ומתנהגים  כך  נראים 
אומות העולם. אם אלה אמות המידה המוסריות והיהודיות שהוטמעו בלב 
בכירי הצבא, בקרב אלה ששהו שם זמן כה ארוך, הרי מדובר במקום סכנה 

רוחנית בתחום נוסף.

בלתי  ניסים  עינינו  מול  מתרחשים  האלו  החמורות  התופעות  למרות  אם 
פוסקים והצלות מופלאות ללא הרף כשתילי תילים של טילים מושלכים 
בר דעת  כל  נזק.  לכל  גורמים  אינם  הגדול  וברובם  לעברינו מכל העברים 

אמור להכיר בכך שיש משהו יוצא דופן שמגן על העם הזה.

בעיצומן של התופעות המכוערות האלו ובעיצומה של המלחמה מתנהלת 
התורה  בני  לצעירי  הזדמנות  ניתנת  ובמהלכה  תורה,  לומדי  נגד  מלחמה 
להוכיח כי נאמנים הם לרבותיהם, ונאמנים הם לה' ולתורתו. ומי יודע אם 
זו היא העומדת לעם ישראל בשעה קשה ומוזרה כזו שבה אנו  לא זכות 
נמצאים, שהרי זמן מתן תורה היה בין השאר גם זמן ההתאחדות ככתוב 

"ויחן שם ישראל כנגד ההר" – כאיש אחד בלב אחד.

אכן נודע הדבר
)מכתב אישי לכמה מפקדים בכירים בצבא(
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בזמן אחאב היו עובדים עבודה זרה אך יוצאים למלחמה ונוצחים. לפי שלא 
היו ביניהם דילטורים. מסבירים – שלא היו מלשינים. שהרי עובדיה כילכל 
מאה נביאים במערה ממטבח המלך ואי אפשר לנהל מפעל כזה על בסיס 
זאת איש לא הלך להלשין עליו בפני  ובכל  יתפרסם  יומיומי בלי שהדבר 

המלך. קל וחומר שלא הלשינו בפני אומות העולם.

במצרים משה הורג את המצרי שהתאנה לאחד היהודים, וכשראוהו דתן 
ואבירם, הלכו להלשין אל המלך כשמשה נוכח לדעת שאכן כך היה, זעק 
בדם לבו: "אכן, נודע הדבר" ואמרו חז"ל שכוונתו היתה שנודע הדבר מדוע 

הגלות כה ארוכה וכה קשה לפי שיש ביניהם דילטורין, קרי - מלשינים.

ולמנהגי  ומפולג לדעות רבות,  גם בתקופות בהם עם ישראל היה מפוצל 
חיים שונים ומשונים, והשקפות עולם שונות ומגוונות נשמרה בדרך כלל 
הסולידריות כלפי חוץ, ומעטים היו כאלה שהלכו לערכאות נגד חבריהם 
שלא לדבר על "למסור" למלכות. התואר "מוסר" הפך להיות לאחד הקשים 

ואלה ש"זכו" להתעטר בו נחשבו לירודים ולמגונים.

יהודי  הואשם  ה-20  המאה  בתחילת  ברוסיה  שהתקיים  בייליס,  במשפט 
הזו,  הדם  עלילת   . פולחן  לשם  נוצרי  בהריגת  בייליס  מנדל  בשם  אלמוני 
בתקופה שנחשבה מתקדמת ומודרנית, עוררה ענין בכל העולם בצד הסכנה 
הגדולה שיהודי רוסיה חשו בה. התביעה העמידה "מומחים לענייני יהודים" 
שמטרתם היתה להוכיח שהמקורות היהודיים מטיפים לשנאת גויים. אחד 
צאן  צאני  "ואתם  הפסוק  על  חז"ל  שאמרו  מה  היה  שציטטו  הציטוטים 
אדם" – "אתם קרויים אדם ואין אומות עובדי כוכבים ומזלות קרויים אדם" 
יהודי  היה  שאמנם  רוזנברג  אוסקר  הדין  עורך  בייליס,   מנדל  של  סנגורו 
בעצמו אך לא למד תורה מימיו, התקשה להתמודד עם ציטוט זה. יעץ לו 
רבה של מוסקבה, הרב מאז"ה )בעצה אחת עם גדולי ישראל שבפולין( להסביר את 
המאמר כדלהלן: רק אצל העם היהודי יש תופעה שכולם כל המוני העם 
נקראים "אדם" בלשון יחיד, ואילו אצל אומות העולם כל אחד הוא "אדם" 

או "איש" ואילו צבור מוגדר כ"אנשים" או כ"בני אדם".

אמרו על כך, כיצד מתבטא הדבר? חז"ל מספרים שבמשפחה אחת נולד 
תינוק ולו שני ראשים, וכך גדל בין ילדי המשפחה. כשמת אבי המשפחה 
החלו הילדים להתווכח על אופן חלוקת הירושה. הלה אמר שהוא – שנים, 
לו שני חלקים מהירושה,  ומגיע  והראש קובע,  לו שני ראשים,  יש  שהרי 
והאחרים אמרו שהגוף קובע והרי יש לו רק גוף אחד, ולא מגיע לו יותר 
וכשעשו  הראשים.  אחד  על  חמים  מים  שיתיזו  הרב,  אמר  אחד.  מחלק 
כך שני הראשים החלו לצעוק. אמר הרב: אם מכאיבים לראש אחד ושני 

ראשים צועקים, עדות היא שמדובר בגוף אחד.... 

כך גם עתה, אמר אוסקר רוזנברג, מנדל בייליס אחד נאשם ונמצא בסכנה 
וכל העם היהודי בכל פינה מתעורר לסייע בעצה בתושיה בתמיכה כספית 

ובעיקר – בתפילה לאלוקים.

כך היתה נראית בדרך כלל הסולידריות היהודית גם כשהיא נשברה במצרים 
כנ"ל. עדין מדובר בהתנהלות של בודדים וכל העם היה נבדל מן המצרים 
וחי לו את חייו לבדו. עד כדי כך שאת הסיסמא "פקוד יפקוד" איש לא ידע 
מחוץ לחוגי העם היהודים. כך שכאשר בא משה ואמר זאת ידעו שלפניהם 
האיש הנכון כי משה לא גדל בתוכם וממילא מהיכן ידע את הסיסמא? גם 
המיילדות העבריות חשו את הסולידריות היהודית "ולא עשו כאשר דיבר 
שריחפה  המות  סכנת  למרות  הילדים"  את  ותחיינה  מצרים,  מלך  עליהן 
על ראשן. הן זכו לכתרי מלכות וכהונה )חז"ל( כי הכהן הגדול והמלך, קרי: 
מנהיגי העם צריך לצמוח במקום שבו מגלים סולידריות כלפי העם ובודאי 

מתרחקים מ"מסירה".

במלחמת העולם השניה הופיעה למרבה החרפה תופעת המלשנות ועשתה 
שמות, אך אי אפשר לדון אותם כי היה זה פרי הרעב והייסורים הקשים, 

בגטאות השונים נמצאו חלשי אופי שחשבו לזכות להטבות מסוימות חלף 
הרב  כותב  וכך  מקום.  בכל  שנודעו לשמצה  היתה  התוצאה  הלשנותיהם. 
שמעון הוברבנד, מראשי חברת "עונג שבת" שבראשות ההיסטוריון עמנואל 
רינגלבוים: "הגטו היהודי מוצף המון מלשינים, אמת היא שהגורם העיקרי 
והמחלות  הפורענויות  הסבל,  הרעב,  הוא  האלה  השחיתות  מעשי  לכל 
'גטו יהודי מסוגר', אך אין  השוררות בצורה איומה במחנה הריכוז ששמו 
בכך תירוץ" )הרב שמעון הוברבנד, קידוש ה' עמ' 120( בהמשך מצטט הרב הוברבנד 
כמה פסקי הלכה מהשלחן ערוך ומשו"ת הרא"ש בנושא היחס למלשינים.

על אלה ושכמותם תקנו את ברכת המינים הפותחת במילים "ולמלשינים 
אל תהי תקוה" אותה אומרים מידי יום בתפילת שמונה עשרה.

במתן תורה נהיו עם ישראל לעם שהרי "אין ישראל אומה אלא בתורותיה" 
שנאמר  האחדות,  השאר  בין  הייתה  לו  וההכשרה  למעמד  ההכנה  )רס"ג(. 

המעבר  ההר".  כנגד  ישראל  שם  ויחן  סיני  מדבר  ויבואו  מרפידים  "ויסעו 
החד בפסוק זה מלשון רבים ללשון יחיד, בא ללמד שהיו מאוחדים "כאיש 

אחד בלב אחד".

כמה נחוצה היא האחדות במלחמה בה נמצאים אנו זה שנה וחצי, וכמה 
עלובה נשמעת הסיסמא "ביחד ננצח" הזועקת מכל קיר ומכל גשר ומשלטי 
החוצות, נוכח הפילוג המחליא והשנאה המופצת בין "שמאל" ל"ימין" בין 
זו  שנאה  הם.  באשר  תורה  ללומדי  כולם  ובין  לנאמניה  הממשלה  שונאי 
וכבר חצתה את כל הקווים האדומים שניתן לתחום,  גבולות  יודעת  אינה 
מיקרופון  לכל  ומתחת  במה  כל  מעל  בהתבטאויות  שמדובר  ככל  לפחות 

רענן. כלפי פנים וכלפי חוץ.

נוראה של מלשינות בפני  לא רק שאין כל סימני אחדות. קיימת תופעה 
בצבא  בכירים  מפקדים  שהיו  כשאנשים  וממשלותיהם  העולם  אומות  כל 
הישראלי מאשימים את המנהיגות בהאשמות גסות וחמורות וזאת בקולות 
צלולים ורועמים לפני כל העמים. אין אנו מדברים על שקריותם או נכונותם 
של הדברים, זה לא הנושא, הדברים מדברים בעד עצמם וכל בר דעת יוכל 
נניח שהם  יש לדבריהם שחר. מדברים אנו "לשיטתם".  לבדוק לבד, האם 
סוברים שהתופעות אותן הם מגנים אכן קיימות, למה לרוץ לפרסם בפני 
כל העולם? למה להבאיש את ריחינו? וזאת בזמן מלחמה שחיי החיילים 
והאזרחים תלויים במידה רבה בתמיכתם של בני אומות העולם? אם אפילו 
ראשי  יגידו  מה  כך,  מדברים  בצבא  מאד  כבכירים  נחשבים  שהיו  אנשים 

אומות העולם? "הן בני ישראל לא שמעו אלי ואיך ישמעני פרעה"? 

בנים  לשלוח  האם  להרהר  מספקת  סיבה  שזו  האומרים  קולות  נשמעים 
הראשיים  ממפקדיו  והיו  שנים  עשרות  בו  ששהו  כשאלה  לצבא  צעירים 
אצל  ומלשינים  ל"מוסרים"  בקלות  כה  והופכים  כך  ומתנהגים  כך  נראים 
אומות העולם. אם אלה אמות המידה המוסריות והיהודיות שהוטמעו בלב 
בכירי הצבא, בקרב אלה ששהו שם זמן כה ארוך, הרי מדובר במקום סכנה 

רוחנית בתחום נוסף.

בלתי  ניסים  עינינו  מול  מתרחשים  האלו  החמורות  התופעות  למרות  אם 
פוסקים והצלות מופלאות ללא הרף כשתילי תילים של טילים מושלכים 
בר דעת  כל  נזק.  לכל  גורמים  אינם  הגדול  וברובם  לעברינו מכל העברים 

אמור להכיר בכך שיש משהו יוצא דופן שמגן על העם הזה.

בעיצומן של התופעות המכוערות האלו ובעיצומה של המלחמה מתנהלת 
התורה  בני  לצעירי  הזדמנות  ניתנת  ובמהלכה  תורה,  לומדי  נגד  מלחמה 
להוכיח כי נאמנים הם לרבותיהם, ונאמנים הם לה' ולתורתו. ומי יודע אם 
זו היא העומדת לעם ישראל בשעה קשה ומוזרה כזו שבה אנו  לא זכות 
נמצאים, שהרי זמן מתן תורה היה בין השאר גם זמן ההתאחדות ככתוב 

"ויחן שם ישראל כנגד ההר" – כאיש אחד בלב אחד.

אכן נודע הדבר
)מכתב אישי לכמה מפקדים בכירים בצבא(

אוסף | 57

לתוכן
































































































































































