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בעזרת השם יתברך
דבר המערכת:
השיר והשבח לחי העולמים שהחיינו וקיימנו והגענו לזמן הזה (
) ללקוט שושנים, ציצים ופרחים מהני מילי מעליותא מתורתו של כ"ק מרן עט"ר אדמו"ר שליט"א, ממה שנאמרו ברב עם בשב"ק ובמועדים ורגלים, וכן בזמנים שונים, ולקטנו כעת בענייני סדר הש"ס בראשונה על מסכת ברכות, לקיים רצון צדיק, שהבטיח מרן אדמו"ר שליט"א לנכדיו, שאם יסיימו אלף דפי גפ"ת עד שמחת נישואיהם יו"ל קובץ דברי תורה על סדר הש"ס.
אמרנו להוציא הדברים לאור לרגל השמחה בבית רבינו שליט"א, בהגיע עת אפריון החתן המופלג בתוי"ש חו"ב פרי עץ חיים בנש"ק הרב אלימלך שליט"א בן להרב הצדיק המפואר והמפורסם נודע לשו"ת בשער בת רבים, הגה"צ מוה"ר רבי אפרים דב כהנא שליט"א, מו"צ באשדוד בן כ"ק מרן אדמו"ר מספינקא שליט"א ירושלים עיה"ק, עב"ג הכלה המהוללה תחי' בת הגה"צ המפואר כש"ת מוה"ר רבי יצחק שלום שיינפלד שליט"א, בן הגה"צ המפורסם רבי יהוסף חיים שליט"א אב"ד קרית הרצוג ב"ב, וחתן הגה"צ המפורסם רבי דוד מאיר ויס שליט"א מרביץ תורה בירושלים עיה"ק, ענבי הגפן בענבי הגפן דבר נאה ומתקבל.

ויהא רעווא מן קדם אבוהון דבשמיא, רבון עלם ועלמיא, שהזיווג יעלה יפה יפה, ועדי עד יהיה הבנין, ובישראל יבנה בית נאמן, וחדי ייתי ונהורא לה ימטי ובברכאן דנפישין בפרקי קידושין ויזכו לראות המשכת סגי, השושילתא דדהבא, לעטרת תפארת אבהין עילאין וקדישין, ומשמחה זו יושפע שפע ברכה והצלחה בכל בית ישראל, ולהתברך בכל מילי דמיטב, ולעורר עת דודים בבנין ציון וירושלים, בביאת גואל צדק במהרה בימינו אמן.

בברכה
חברי המערכת
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מבוא:

מחצרות בית ה' ומהיכל קדשו אפתח פי בשיר ורננה, להודות להשי"ת על רוב רחמיו וחסדיו עמנו בעל עת ועונה, ובפרט בעת עלוץ שמחה, אולם בחדא מחתא "נדרי לה' אשלם...". הבטחתי לנכדיי שאם ילמדו ויעסקו בעסק התורה ביגיעה עצומה ובהתמדה גדולה, ובעז"ה יסיימו 1000 דפי גמרא רש"י ותוספות עד יזכו להיכנס תחת החופה למזל טוב ובשעטומ"צ, אזי מרוב שמחה ושבח והודיה להשי"ת, גמרתי אומר שלקראת שמחת הנישואין אי"ה אוציא לאור עולם "ספר על אגדות הש"ס".

והנה כאשר שני נכדיי עברו מכבר את האלף דפי גפ"ת, ובס"ד הוצאנו החידושים על מסכתות ברכות ושבת, כעת כאשר נכדי הרב אלימלך שליט"א סיים אלף דפי גפ"ת אחגור מתני ונקח קולמוסי ונתחיל בס"ד להעלות עלי גיליון מהני מילי מעליותא על סדר הש"ס מסכת עירובין, במילי דחסידותא משולב ומתובל בתוכחת מוסר ואהבה מגולה, כדרכינו, לקרב אל לבבות בני ישראל לאביהן שבשמים.
שבח לבורא עולם שזכינו השבוע להכניס תחת החופה למזל טוב ובשעה טובה ומוצלחת, את נכדי החתן החשוב בנש"ק פאר המעלות והמידות עשר ידות לו באורייתא וחסידותא, כש"ת הרב אלימלך שליט"א עב"ג הכלה המהוללה בתש"ק תחי', ענבי הגפן בענבי הגפן דבר נאה ומתקבל.
זכות אבוה"ק ורבוה"ק תגן עלינו להיוושע באלף המגן בתשועת עולמים לזכות לכל טוב ברוח ובגשם ולכל מיני השפעות טובות לנו ולכל בית ישראל.

כצאתי מן הקודש אפרוס כפי בתפילה לא-ל נורא עלילה יעלה הזיווג יפ"ה יפ"ה, ויזכו לבנות בית נאמן בישראל דורות ישרים ומבורכים לתפארת אבוה"ק, וכמו שאמרו חז"ל: כל המשמח חתן זוכה ובונה אחת מחורבות ירושלים, ירחם המרחם אבינו אב הרחמן ויבנה לנו את חורבות ירושלים ונזכה "בורא עולם בקנין ישלים זה הבנין", ובמהרה נזכה לבניין המקווה בעגלא ובזמן קריב, אמן.
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פתחא זעירא:
ברוך שהחיינו וקימנו והגיענו לשמחת נשואי נכדי תמים למעלות המו"מ בתוי"ש בנש"ק הרב החתן אלימלך בן חתני הגה"ח המפואר נודע בשערים לשו"ת רבי אפרים דוב כהנא שליט"א בן כ"ק מרן האדמו"ר מספינקא שליט"א, עב"ג הכלה המהוללה תחי' בת הגה"צ המפואר כש"ת מוה"ר רבי יצחק שלום שיינפלד שליט"א, בן הגה"צ המפורסם רבי יהוסף חיים שליט"א אב"ד קרית הרצוג ב"ב, וחתן הגה"צ המפורסם רבי דוד מאיר ויס שליט"א מרביץ תורה בירושלים עיה"ק, ענבי הגפן בענבי הגפן דבר נאה ומתקבל. החתונה התקיימה ברוב פאר והדר בסימן טוב ובמזל טוב, ובשעה טובה ומוצלחת, קובץ זה אשר עיניכם תחזינה מישרים היה אמור להיות מוכן בשעתו לקראת החתונה, אך דא עקא מרוב טרדות הזמן נדחה, אך עתה בעת משוש, אמרנו אחגורה מתניים, ונתאמץ להוציא לאור עולם את הקובץ כאשר הבטחנו לנכדי החתן האברך החשוב המוה"מ בתורה ויראה טהורה הרב אלימלך כהנא שליט"א.

ובהאי עידנא דאיתמר עלי' בזוה"ק שהאבות באים מגן עדן להשתתף באפריון יוצאי חלציהן, אמרתי להעלות על נס להגיש מנחה חדשה וחביבה להמשפחה, הלא הוא דברי תורה על מסכת שבת, המכילים פניני תורה, ודברי התחזקות, תוכחות מגולה מאהבה מסותרת, והוראת הדרכות, ובוקעת ועולה מהן השקפת וראות עיניו של תלמידי בעש"ט מקדמת דנא על כמה מתופעות הזמן. הפך בה והפך בה תן לחכם ויחכם עוד.
ליקוט זה מצער הוא מעט מזעיר פירורין אחדים, אשר ירדתי לרעות בגנים ופרדיסים לטייל בינות עצי נטעים מרבוה"ק רועי החסידות מתלמידי מרן אור שבעת הימים הבעש"ט הק', לקחתי מן הבא לידי לבל למנוע טוב מבעליו, מיעוט המחזיק את המרובה.
ואתחנן אל ד' בעת משוש כלולת החתן והכלה שיחיו, שהזיווג יעלה יפה ויהא קשר של קיימא ובנין עדי עד, ואאמו"ר ואמי זצל"ה ולמעלה בקודש נ"ע. במרום ילמדו עליהם ועלינו זכות שתהא למשמרת שלום ונשא ברכה מאת ד' בשובע שמחות וחוסן ישועות ומלא חפנים נחת, עדי יקוצו וירננו שוכני עפר בביאת גוא"צ בב"א.

לא אוכל מלעצור בעדי לשאת תפילה לקל נורא עלילה. רבש"ע יה"ר מלפניך או"א שתתן לי כח וחוזק ואון ועוז ותעצומות ואומץ להתחיל ולגמור לכתוב כל מה שעוררתני לחבר חיבורים על יסודי האמונה, וכשרות המאכלים, ועוד, ולא יקרה לי שום מכשול ונזק ופחד וצער ודאגה ויגון ומניעה ועיכוב ובלבול ועצלות ומחשבה זרה בעולם, ותשפיע עלי שפע השכל וחכמה בינה ודעת ותבונה וזכרון והדריכני באמיתך, ודרך שקר הסר ממני ותורתך חנני, ואזכה ללמוד וללמד לזרעי ולזרע זרעי לשמור ולעשות ולקיים את כל דברי תלמוד תורתך באהבה והאר עינינו בתורתך ודבק לבנו במצותיך ויחד לבבנו לאהבה וליראה את שמך, ולא נבוש ולא נכלם ולא נכשל לעולם ועד.

ויהי רצון מלפני אבינו שבשמים שנזכה להכתב בספרן של צדיקים גמורים וישלח לנו אליהו הנביא בבשורת הגאולה השלמה - לשמחנו בבנין ירושלים עיר הקודש, ובזכות זה תתקרב גאולתינו ופדות נפשינו ונזכה מהרה לרגלי מבשר משמיע "שלום" על הרי "יהודה" וערבה לד' מנחת "יהודה" מנחת "שי" - בבהגוא"צ בב"א.
הק' שלום יהודה גראס

אבדק"ק האלמין יצ"ו
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קונטרס

דברי תורה

על

מסכת עירובין
* דף ב. *

איתא בחז"ל פתחו לי פתח כחודו של מחט וכו', והשי"ת יפתח לנו פתחו של אולם. זהו אולם ההיכל של בית המקדש כמבואר בעירובין (דף ב:).
הנה מנהג ישראל בכל מקומות מושבותיהם לפתוח הדלת בעת מזיגת כוס של אליהו. ואח"כ אומרים "שפוך חמתך" וכו'. וצריך לבאר הענין שפותחין הדלת דוקא במזיגת כוס של אליהו.
ואפשר לומר הכוונה עפימ"ש רז"ל (מדרש שהש"ר פ"ה ג') על פסוק פתחי לי אחותי. אמר הקב"ה לישראל. בני. "פתחו לי פתח כחודה של מחט ואני פותח לכם פתחים שיהיו עגלות וקרוניות נכנסות בו". ובזוה"ק פרשת אמור (דף צ"ה) "פתחי לי פתחא כחדודא דמחטא ואנא אפתח לך תרעין עילאין" עכ"ל.
והנה בלילה הזה צריך להיות עיקר עבודתינו לבקש ולהתחנן על בשורת הגאולה שיבוא במהרה בימינו. וע"כ פותחין הדלת בבחינת אתערותא דלתתא כו'. כחודו של מחט. והשי"ת יפתח לנו פתחו של אולם. זהו אולם ההיכל של בית המקדש כמבואר בעירובין (דף ב:) וזהו פתחו של אולם. ולזה פותחין הדלת דוקא במזיגת כוס של אליהו. שהוא יבוא קודם ביאת המשיח לבשרינו על גאולתינו ופדות נפשינו בב"א.
עוד אפשר לבאר הענין שפותחים הדלת בעת אמירת שפוך חמתך. וגם לבאר הענין שאומרים שפוך חמתך וכו' בעת מזיגת כוס של אליהו דייקא. ונבאר בס"ד כל המאמר. "שפוך חמתך אל הגוים אשר לא ידעוך ועל ממלכות אשר בשמך לא קראו. כי אכל את יעקב ואת נוהו השמו". וצריך ביאור מדוע הזכיר כאן שם יעקב דייקא. ולא ישראל. וגם צ"ב מה שאומרים ואת נוהו השמו. וכי כל הגוים השמו את נוהו. הלא רק סנחריב ונבוכדנאצר והכשדים החריבו את בית מקדשינו. ואיך שייך לשון זה אצל כל הגוים אשר לא ידעוך?
ולבוא אל הביאור בפסקא זו נקדים מה דאיתא בשם הגה"ק הרבי ר' שמעלקא מניקלשבורג זי"ע שאמר לפרש שפוך חמתך אל הגוים אשר לא ידעוך. כי אלו הגוים אשר אכלו את ישראל בכל פה. לא ידעוך. לומר כי הם עושים לנקום נקמתך בישראל על לא שמרו תורתך. ובשמך לא קראו. ר"ל לא אמרו "לשם יחוד קודשא בריך הוא" קודם הנגישות וההריגות שעשו בישראל. לכן שפוך עליהם זעמך. כי לא עשו מצוותיך רק למלאות תאוותם לטרוף טרף אדם. עכדה"ק.
ובאמת כבר חקרו הקדמונים מפני מה הי' מגיע עונש לפרעה ולמצרים על ששעבדו עם ישראל. הלא ד' גזר בברית בין הבתרים "כי גר יהי' זרעך וגו' ועבדום ועינו אותם" (עי' רמב"ם הל' תשובה פ"ה ה"ו). והרמב"ן בפ' לך תירץ כי המצריים לא כיוונו לקיים בזה מצות ה' רק להרע לישראל וגם בעבור טובת עצמם ע"כ נענשו. ומזה הטעם נענשו גם סנחריב ונבוכדנאצר והכשדים בחורבן בית המקדש. כי לא כיוונו לקיים מצוות ד' רק עשו בעבור רשעתם ושנאתם לישראל. עיי"ש.
ובזה פירש בסה"ק קדושת לוי (מאמר כללות הנסים סימן א') הפסוק (נחמי' ט') ותתן אותות ומופתים בפרעה וכו' כי ידעת כי הזידו עליהם. כלומר שידע ה' שלא היתה כוונת פרעה לקיים גזירתו ית"ש. רק הזידו עליהם. לעשות בזדון לבם שהוא שונא לישראל. וזדון לבו השיאו לעבוד עבודת פרך בתפארת ישראל. עכ"ל.
וכתב עוד שם (וגם בקדושת לוי ריש פרשת בא) מה שהשיב לא' מאנשי קהילתו ששאל אותו על מה שאמרו רז"ל (כתובות קי"א) ג' שבועות השביע הקב"ה. ואחד מהן שלא ישתעבדו בהן בישראל יותר מדאי. כי תיבת "בהן" אין לו פירוש. והול"ל שלא ישתעבדו בישראל. והשיב לו שבהן פירושו לצורך עצמן [כמו להן שפירושו לצורכן. גם בהן פי' לצורכן] כלומר שלא ישתעבדו בישראל לתועלת עצמן. רק לקיים מצות הבורא ב"ה שצוה שיהיו ישראל בגלות. ואז ממילא לא יהי' יותר מדאי. והביא בשם התיקוני זוהר שכ' שהקב"ה השביע אותם שינהגו כבוד בישראל. עיי"ש.
ומביא הקדושת לוי ראי' (שם בכללות הנסים) לזה שאין כוונתם לד'. דהנה עיקר רצון ד' שגזר על ישראל גלות הי' כדי שיכניעו לבבם ע"י קושי השיעבוד ויעבדו אותו ית"ש באמת. והם לא די שמשעבדין בישראל בקושי רק גם עושים תחבולות וחושבים מחשבות להפריד את ישראל מאביהם שבשמים. כמו שעשה פרעה שמנעם מפרי' ורבי' ומנעם מטבילת נדה ויתר מצות כמבואר במדרשים. ולכן היו שקועים בטומאת מצרים כמעט עד דיוטא התחתונה. וזה סימן שלא הי' כוונתם לד' רק אדרבה נגדו ית"ש. ע"כ מגיע להם עונש.
וכן הי' בשאר גלויות. כי מפני חטאינו גלינו מארצינו ונתפזרנו בין האומות. והי' כוונת ד' שע"י היסורים והגלויות נשוב אליו בלבב שלם כמ"ש "בצר לך ומצאוך כל הדברים האלה וגו' ושבת עד ד"א". והיו צריכים הגוים להניח את ישראל לקיים תורת משה ועבדיו הנביאים לעבוד את ד' כראוי. ולא כן עשה נבוכדנאצר הרשע. שאדרבה גזר על ישראל שיעבדו ע"ז וישתחוו לצלם ושלא יעשו תשובה. כדאיתא במדרש רבה איכה על הפסוק "על צוארנו נרדפנו". דנבוכדנאצר צוה לנבוזראדן וא"ל "אלקיהן דאינון מקבל בעלי תשובה הוא וידו פשוטה לקבל שבים. כיון דאת כביש להון לא תשבקינן דיצלון דלא יעבדון תיובתא ואלקיהן ירחם עליהון" עכ"ל.
וכן היו עושים הגוים בכל דור ודור שגזרו גזירות נוראות על ישראל למונעם מקיום התורה ומצותיה. ע"כ מגיע להם עונש גדול על העינויים שעינו אותם ועל הגזירות שגזרו עלינו תמיד. עיי"ש עוד בקדושת לוי באורך. ובספה"ק מאור ושמש (פ' בא. על פסוק עוד נגע א' וכו').
ועפ"י דרכם בקודש של הרבי ר' שמעלקא והקדושת לוי אפשר לומר דזהו מה שאומרים "כי אכל את יעקב ואת נוהו השמו". דאיתא בספה"ק עץ חיים דיעקב רומז לעקבתא דמשיחא. דבעקבתא דמשיחא יהיו המכשולים בחלק אחורים. בבחינת העקביי"ם.
וזהו כי אכל את יעקב. יעקב היינו ע"ש העקביים. שלא השאירו לבני ישראל האפשריות לעמוד על עקביהם בעבודת ה'. וזהו עיקר השעבוד שמשתעבדים בישראל בכל דור ודור. בפרט בעקבתא דמשיחא. ומיושב שפיר מדוע אמר כן על כל הגוים אשר לא ידעוך. ולא רק על השונאים שהחריבו את בית מקדשינו. דבאמת כל האומות שבכל הדורות משתעבדים בישראל באופן זה. וזהו עיקר השעבוד שנשתעבדו בישראל.
ולזה סיים הכתוב ואת נוהו השמו. ודקדקנו דלכאורה מה שייך זה לכל הגוים. הלא רק סנחריב ונבוכדנאצר והכשדים החריבו את בית מקדשינו ותפארתינו?

אך יש לומר בזה עפ"י הידוע מ"ש הרה"ק מראפשיץ זי"ע בספה"ק זרע קודש (פרשת כי תצא. על פסוק כי תבנה בית חדש) לפרש מאמרינו ובנה ירושלים עיר הקודש במהרה בימינו. וז"ל. שבונה ירושלים ה'. ובמה בונה אותה בימינו. ע"י הימים שלנו שבכל יום כשאדם עובד אותו ית' הכל לפי מעשיו בונה את ירושלים ובית המקדש וכו'. וכן בונה האדם מישראל שעובד ה' בכל יום עד שיהי' נבנה בשלימות ב"ב. וכן שמעתי מהרה"ק הרבי ר' אלימלך זי"ע שכשעשה עליית נשמה ראה שנושאים את כלי בית המקדש ואמרו לו שהם אותם הכלים שהוציא הוא מהגלות. ופעם אחת אמר שנפלה בית טומאה אחד בצורה גדולה מאוד. ובכל יום עולים אלפי אלפים בעלי מלאכות בנאים לבנות החומה. אבל יש לי שומר טוב שכשהרב מו"ה יעקב יצחק מלאנצהוט ("החוזה") מתפלל תפילת י"ח מתפילת מנחה מפיל כל מה שבונים. והבנתי מדבריו הקדושים שמפיל זה ע"י שע"י תפלתו בונה חומת ירושלים ובית המקדש ולפי ערך שבונה חומות ירושלים. לפי ערך זה מפיל בהבית זה של טומאה. כי כשזה קם זה נופל. עכלה"ק, (וכאמז"ל אמלאה החרבה).
וידוע מהרה"ק בעל דברי חיים מצאנז זצ"ל שאמר פעם בשלחנו הטהור. שבית המקדש של מעלה נגמר אלא שחסר עדיין הפרוכת. וענה הרה"ק רבי יהושע מטאמאשוב זצ"ל שאנחנו מאמינים באמונה שלימה שרבינו הק' יוכל לעשות הפרוכת. ולא השיב אז הדברי חיים זצ"ל דבר. אלא פעם אחרת כשישב על השלחן התחיל לומר "מהיכן אתם יודעים שלא עשיתי את הפרוכת? אלא שרשע גדול במעשיו קרע אותו". והדברים ידועים (ועיין בספר משנה למלך פרשת ויחי להרה"ק רבי אלעזר זצ"ל מעיר רישא שבפולין. שהביא עובדא זו בנוסח אחר קצת. עיי"ש).
עכ"פ רואים אנו מכל זה דבכל מעשה מצוה שעושה אדם מישראל בעת הגלות. נבנה חלק של ביהמ"ק. אבן או שורה. הכל לפי גודל המעשה. וע"י העבירות נחרב ביהמ"ק בעוה"ר בכל עת ובכל שעה. כי כשזה קם זה נופל. וכנ"ל בזרע קודש.
וזהו שמתחילים בפסוק "שפוך חמתך אל הגוים אשר לא ידעוך". דקאי באמת על כל הגוים שבכל הדורות אשר משתעבדים בישראל ואינם מכירים בהשי"ת לעשות רצונו במה שמשתעבדים בישראל. אלא שעושים כן לפי רצונם וכנ"ל. ולזה אומרים גם עליהם כי אכל את יעקב. פי' שאוכלים ומכלים ע"י השיעבוד את הניצוץ שיש מיעקב אבינו ע"ה בכל אחד מישראל. כמ"ש המפרשים על הכתוב (דברים ל"ב) כי חלק ה' עמו יעקב חבל נחלתו. ולזה מסיים הכתוב ואת נוהו השמו. פי' במה שמבטלים את ישראל מהתורה ועבודת השי"ת ממילא בזה הם מחריבים את ביהמ"ק בכל יום ובכל עת ובכל שעה. ועי"ז תוגדל עונם של כל הגוים. ומיושב שפיר קושייתינו הנ"ל מדוע אומרים כן על כל הגוים. אף אותם שלא החריבו את ביהמ"ק בגשמיות.
וי"ל עוד דז"ש ואת נוהו השמו. בלשון יחיד. דקאי על נוהו של כל אחד ואחד מישראל. מה שבונה את ביהמ"ק ע"י תורה ומצוות שלו. וכיון שהגוים משתעבדים בישראל ואינם מניחים אותו לעבוד את השי"ת כראוי. ממילא מחריבים בזה את ביהמ"ק.
ומיושב בזה קושייתו למה אמר הכתוב כי אכל את יעקב. ולא קאמר ישראל. דהנה רש"י ז"ל הביא (בפ' בחוקותי על פסוק וזכרתי את בריתי יעקוב) דבחמשה מקומות נכתב יעקוב מלא. ואליהו חסר ו' משום שנטל יעקב אות ו' משמו של אליהו ערבון שיבא ויבשר גאולת בניו. עיי"ש.
וי"ל דע"כ מזכירין שם יעקב. כי אכל את יעקב. דוקא בכוס של אליהו. שיעקב לקח ערבון מאליהו שיבוא ויגאל את בניו. והרמז בזה כנ"ל דיש בכל אחד מישראל ניצוץ של יעקב. ואף אם לפעמים הוא בהסתר שאין רואים ומכירים עליו שיש בו ניצוץ של יעקב. דבעוה"ר נתרחק מהקדושה. מ"מ הניצוץ הקדוש של יעקב בכל אחד מישראל לעולם אינו נכבה. וזהו כי אכל את יעק"ב. ומזכירין את זה לאליהו בעת בואו לביתו של כל אחד ואחד מישראל בליל הקדוש של הסדר. דעי"ז מוכרח לבוא ולבשרינו גאולת עולמים בב"א.
ונימא בה עוד מילתא במה שאמר הכתוב ואת נוהו השמו. דבאמת קאי על כל הגלויות. לא רק על זמן חורבן ביהמ"ק. ונקדים מה שכתב הפרי מגדים בשולחן ערוך אורח חיים (הלכות ת"ב סימן תקס"א) דכשבא הרה"ק רבי גרשון מקיטוב זי"ע (גיסו של הבעל שם טוב הק' זי"ע) לארץ ישראל וראה ירושלים בבניינה. בכה מאוד ואמר אזכרה אלקים ואהמי' בראותי כל עיר. היינו ירושלים שלמטה על תילה בנוי'. ועיר אלקים. ירושלים של מעלה. מושפלת עד שאול תחתי'. עכ"ד.
וי"ל עפ"י דרכו אך באופן אחר. דהנה האבן עזרא ז"ל כתב דכל הקונה בית בארץ ישראל כאלו בנה אחת מחורבות ירושלים. וי"ל דזהו מה שאמר בפשטות. ועיר האלקים. שהוא ירושלים. מושפלת רח"ל במה שאין קונים דירות שם. דאילו היו קונים דירות שם הרי זה כאילו בנה אחת מחורבות ירושלים. כמ"ש האבן עזרא. ומכיון שאין קונים דירות שם הרי בזה מעכבים את הגאולה בעוה"ר.
וידוע דלפני יותר ממאתים שנה היתה רעידת אדמה בעיה"ק צפת. וגילו לצדיקים מן השמים דהסיבה לזה היתה על שעזבו את ירושלים והתיישבו בצפת. והי' קיטרוג על עיה"ק צפת. ע"כ רעשה האדמה שם. והדברים עתיקין ואכמ"ל.
והחתם סופר זצ"ל כתב בתשובה לגדול אחד (יורה דעה סימן רל"ד. דף ק"א) וז"ל: ומה שהתפלא הדרת גאונו על הרבה חכמי ישראל שלא עלו לירושלים דוקא. והיה סנהדרין ביבנה דוקא ובצפורי. וגם בימי הרב ב"י והאר"י ז"ל מאי טעמא לא עלו הם. הנה בימי חכמי התלמוד היה הריגות ושמדות בירושלים וגלו סנהדרין. ומשנתישב במקומות אחרים והיה שם מקום הועד ומקום ישיבה ותורה ולא מיתדר להו בירושלים כמו במקומות אלו שוב אין מצוה בירושלים. דאפילו עזרא לא עלה לבנין ביהמ"ק כל זמן שרבו ברוך בן נריה קיים כדאיתא ספ"ק דמגילה. דודאי ת"ת וישיבה עדיפא מן הכל. וכן היה בימי הרב ב"י והאר"י ז"ל היה קיבוץ רוב החכמים בצפת. ואין לשאול על כל החכמים מעיקרא. כי אין אדם יודע מטמוניות של חברו. ועכ"פ כשעלו אלו ומצאו רוב חכמי ישראל בצפת ע"כ התחברו עמהם. ובאמת טרם הפרד הרב הגאון מהו' עמרם מפה הייתי כופל ומשלש עמו שלא ידור אלא בירושלים מקום משכן כבוד קדושת בית אלקינו. וכאשר עשה הרמב"ן ז"ל. אע"ג דבצפת נמצאו קברי אנשי אלקים הידועים. מכל מקום מי ימיר זה בקדושת ירושלים ומקום מקדש. ונסע הנ"ל על דעת לילך בים דרך יפו לירושלים. והסיבו בעל הסיבות ית"ש דרך עכו לצפת. ואחרי בואו שמה כתב אלי בעצה ושאל אם יעקור משם לירושלים. אז אמרתי שאני מיגני ממיקם. כיון שכבר בא שמה וקבע דירתו. וכפי מכתבו נראה שקשה ישיבתה של ירושלים עליו. וחזיתי לדעתיה שלא רצה אלא לפייסני על שעבר על דעתי. על כן הנחתי הדבר על דעתי. עכ"ל עיי"ש.
וזהו שאמר ועיר האלקים מושפלת. דגם ירושלים של מטה מושפלת ע"י שאין קונים דירות שם ואין בונים חורבות ירושלים ע"י קניית דירות שם.
ובאמת יש ללמד זכות על אותם מאחב"י דבזמן האחרון קונים דירות בערים אחרות בארץ ישראל ולא בירושלים. דהנה ארז"ל דלעתיד לבוא יהא כל ארץ ישראל נקרא בשם ירושלים. וירושלים של עכשיו יהא בית המקדש. והנה איתא בגמרא (מגילה דף כ"ט ע"א) עתידין בתי כנסיות ובתי מדרשות שבבל לקבוע בירושלים. וכתב המהרש"א במסכת ברכות (דף ח' ע"א) דעל שם זה נקראים בתי כנסיות כבר כעת בבחינת ארץ ישראל (עיי"ש על דברי ר' יוחנן שתמה ואמר איכא סבא בבבל וכו'). וא"כ י"ל כן גם לענינינו. דע"ש העתיד נקרא כל ארץ ישראל ע"ש ירושלים. ושפיר אפשר לקנות דירות בכל ערי ארץ ישראל. דחשיב שפיר כקונה דירה בירושלים.
וזה מ"ש ואת נוהו השמו. פי' שאין קונים דירות בעיה"ק ירושלים. ועי"ז השמו את נוהו. ונקרא נוהו ע"ש דלעתיד לבוא יהא כל ירושלים בית המקדש. ודו"ק.
עוד אפשר לפרש מ"ש כי אכל את יעקב ואת נוהו השמו. עפ"י הסיפור הידוע מגדול וצדיק אחד שנכנס אליו פעם יהודי כפרי אחד. ימים אחדים לפני חג הפסח. והאיש הי' נאנח ונאנק. ופניו זועפים וממורמרים.
"שלום עליכם. ר' יהודי" קיבל אותו הרב בסבר פנים יפות "מה לך כי זועף הנך? ספרה נא מה מעיק עליך. כי שומע אנכי והנני מוכן לעזור לך עד כמה שבידי".
"אה. התאנח היהודי עוד אני עמל קשה על פרנסתי. אני נשכר אצל אחרים. שמעבידים אותי בכל עבודת פרך. בנשיאות משאות כבידם על גבי השחוח. ובעבודת חפירה ובנין. והשכר שאני מקבל בעד עבודתי הוא זעום. ואין בו כדי לפרנסני אפילו בדוחק. על כן החלטתי סיים היהודי לא לחגוג יותר את הפסח". . .
"מה הפסח אשם בכל זה?" שאלו הרב בחיוך מלא רחמים.
"האם זה לא פשוט ומובן ענה היהודי שבשבילי אין כל טעם לחגוג את הפסח? חג זה. חג החירות. למה אנו חוגגים? על שנגאלנו ממצרים ונעשינו בני חורין מעבודת הפרך שהמצרים העבידונו. ואני. שאני עובד עבודת פרך. הרי זה כאילו לא יצאתי ממצרים. ולמה לי לחגוג את הפסח?"

"כמה אתה משתכר ליום?" שאלו הרב.
"חצי זהוב".
"ואני אתן לך אמר הרב עבודה קלה. קלה מאד. ולא לכל היום. אלא רק לשלש שעות ביום. ושכרך יהיה זהוב שלם".
אח. רבי. קפץ היהודי משמחה רוב ברכות יחולו על "ראשך. מהי העבודה הזאת?"

לקח אותו הרב אל חדר אחר. העמידו בפִנה ואמר לו: "כאן עליך לעמוד ולטלטל את ידך הנה ושוב. מעלה ומטה. תוכל להניע את ידך בקלות ואין כל צורך שתתאמץ בזאת. כך תעשה במשך שלש שעות. ואחר תקבל ממני זהוב שלם".
הסתכל היהודי בתמיהה אל הרב ושאל: "אבל מה תועלת לו לרב ב"עבודה" הזאת. שהוא מוכן לשלם תמורתה זהוב שלם?"

"זה כבר עניני" ענה הרב ויצא את החדר.
היהודי החל להניע את ידו. הנה ושוב. מעלה ומטה. שמחה מלאה את כל ישותו ובת צחוק ענוגה ריחפה על שפתיו. על עבודה קלה כזאת. לא חלם מעודו.
עברה מחצית השעה והוא התחיל להרגיש עייפות. ליאות שעמום התחילה יורדת עליו וידו נעשתה כבידה עליו.
מה זאת לא ידע היהודי את נפשו דבר קל כזה יביא אותי לידי עייפות? והוא התחיל מאמץ את כל כחו. אבל עם כל דקה עוברת נעשה עליו המאמץ קשה יותר ויותר. ידו נתלתה ברפיון ומרדה בכל מאמציו להניעה. עד שעוד בטרם השלים שעה החליט. כי לא יוכל להמשיך יותר בכך בשום פנים.
הוא הפסיק ב"עבודתו" ומיהר להיכנס אל החדר בו נמצא הרב.
"רבי. נאנח איני יכול לעמוד בזאת".
"מדוע?" שאל הרב "האם לשאת משאות כבדים ולעבוד בחפירה ובבנין יותר קל מאשר להניע את היד בנחת?"

"לא אדע. רבי. לא אבין. אבל ככה זה".
"שב ואסביר לך את הדבר" אמר לו הרב "כשאדם עובד עבודה מועילה. לשם מטרה ותכלית. והוא יודע שהעבודה תשא פרי ישוה לה. הדבר נותן לו כח להמשיך בה למרות שהיא קשה. כשהוא חורש את השדה והוא יודע שבעבודתו זו הוא מכשיר את האדמה להצמיח תבואה ולחם. ידיעה זאת נותנת לו טעם בעבודה והיא מפיגה את עייפותו. וכן הדבר כשהוא נושא על גבו לבנים לבנין. והוא רואה שהלבנים מושמות בנדבך. נדבך נוסף על נדבך. וסופו של הבנין שיעמוד על תלו ויתקיים. וככה זה בכל עבודה ועבודה. ואין הבדל מבחינה זו אם קלה היא העבודה או קשה. על זה נאמר "מלאכה המחי' את בעלי'". המלאכה עצמה מחיה מלבד השכר שמקבלים בעדה. מה שאין כן בעבודה מעין זו של הנעת יד שלא לשם תכלית. מכיון שהאדם יודע שבעבודה הזאת אינו בונה ואינו מייצר שום דבר. אפילו שהוא מקבל עבורה שכר הוגן. היא תטיל עליו שעמום והוא יתעייף במהרה למרות קלותה. מלאכה כזאת אינה מחי' את בעלי'. כך עשה ד' את טבע האדם ואין לשנותו".
"ועכשיו הקשב ותבין" המשיך הרב "מה היתה עבודת הפרך של אבותינו במצרים. רבותינו מספרים שמַה שבני ישראל בנו והקימו. המצרים הרסו. בני ישראל נאלצו שוב פעם לבנות והמצרים שוב הרסו. עבודה כזאת שלא לשם תכלית ומטרה. היא שמררה את חיי אבותינו. זאת היא עבודת הפרך שהמצרים האכזרים העבידונו בה וממנה נגאלנו. ועכשיו שחזית זאת מבשרך בין תבין למה עליך לחגוג את הפסח. כי כל עבודה. אפילו הכי קשה. שאתה עושה ועמל בה. היא עבודה מועילה ואתה משתתף על ידה בבנינו ותיקונו של עולם. ועל האדם לשמוח בחלקו. בין רב או מעט. ולהודות לד' בכל יום על כל נשימה ונשימה. על העמל ועל המנוחה גם יחד".
"מודה אני לך. רבי. על הלקח הטוב ועל הדוגמא המשכנעת שנתת לי. ומעתה לא אוסיף עוד להגות בדברי שטות ואהיה שמח בחלקי". בדברים אלה נפרד היהודי מהרב ונפטר והלך לו לשלום. ע"כ תוכן הסיפור.
נמצא מזה דיותר ממה שהי' בעצם השעבוד שנשתעבדו המצרים בישראל. הי' עוד יותר קשה מה שסתרו והרסו כל מה שבנו בני ישראל. כדי שלא יהא להם שום טעם ונועם בעבודתם. כי זהו הכי קשה להאדם העובד. אם סותרים מה שעבד במשך השעה או במשך היום.
ובזה יש לפרש גם מה שאומרים כי אכל את יעקב. דלא די שאכלו את יעקב והשתעבדו בהם בישראל יותר מדי. עוד זאת הוסיפו סרה ואת נוהו השמו. דסתרו כל מה שבנו בני ישראל עבורם. וזהו עוד יותר גרוע מעצם השיעבוד שמשתעבדים בבני ישראל. ועל זה עתידים הם ליתן דין וחשבון. ואז יתקיים שפך עליהם זעמך וחרון אפך ישיגם.
עוד אפשר לפרש מה שאמר ואת נוהו בלשון יחיד. וגם מדוע לא אמר ואת מקדשו השמו. אלא ואת נוהו. אך יש לומר דקאי על בחינת אור הקדושה שטמון ומאיר בכל אחד ואחד מישראל. יעקב היינו ניצוץ של יעקב אבינו ע"ה שיש בכל אחד ואחד מישראל. וכנ"ל מפסוק כי חלק ה' עמו יעקב חבל נחלתו.
ומבואר בסה"ק מאור עינים פ' פנחס (ד"ה במדרש). וז"ל: אד"ם הוא ר"ת א'דם ד'וד מ'שיח. שקומתו של אדה"ר הי' מסוף העולם ועד סופו (חגיגה דף י"ב ע"א). שהיו כלולין בקומת אדם הראשון כל הנשמות של ישראל. ואחר כך על ידי החטא נתמעטה קומתו. וכמו"כ יהי' משיח קומה שלימה מכל נשמות ישראל. כלולה מס' ריבוא. כמו שהי' קודם החטא של אדה"ר. ע"כ צריך כל אחד מישראל להכין חלק בחינת משיח השייך לחלק נשמתו. עד שיתוקן ותתכונן כל הקומה. ויהי' יחוד כללי בתמידיות במהרה בימינו. עכ"ל.
וכתבנו במקום אחר דע"כ היו כמה צדיקים שאמרו זמנים שונים על קץ הגאולה. כהרה"ק מקאמארנא זצ"ל שכותב בספרו עצי עדן על המשניות שבשנת תשל"ו יבא המשיח. ועוד ועוד שהרגישו כבר בזמנם שמשיח עומד ומוכן לבוא בקרוב ממש. ובינתיים עדיין לא נושענו. והרה"ק רבי ישעיה מפשעדבורז זצ"ל (ועוד צדיקים) הי' שואל בכל פעם "משיח איז שוין דא?" (וידוע כן מהרה"ק בעמח"ס ישמח משה זי"ע). וההסבר לזה. כיון שצדיקים אלו השלימו כבר החלק שהי' מקרבם מניצוץ המשיח. ע"כ הרגישו כבר שהוא בא או שיבא בזמן פלוני. כיון שהם השלימו את חלקם במשיח צדקינו. ולא היו חסרים רק החלקים מכלליות בני ישראל. אבל הם בעצמם השלימו כבר חלקם. ואכמ"ל בזה.
וזהו ואת נוהו השמו. נוה מלשון יופי. יופיו של כל אחד ואחד מישראל. היינו אור הקדושה המאיר בתוכו. את זה השמו הגוים שונאי ישראל. ועל זה עתיד הקב"ה ליפרע מהם. וי"ל עוד הפי' ואת נוהו השמו. פי' בחינת משיח (אשר יבנה את בית המקדש) השייך לנשמתו. גם את זה השמו הגוים שונאי ישראל ע"י שהפריעו לו לעסוק בתורה ובעבודת השי"ת במשך שנות הגלות. וע"כ אמר לשון יחיד. דקאי על ניצוץ הגאולה והמשיח שיש בכל אחד ואחד מישראל. וכאשר יתגלה בתוכם ניצוץ קדוש זה. ממילא יזכו לגאולה.
וזהו שפותחין הדלת כשבא אליהו לתוך הבית. דלת היינו פתח. לרמז דהפתח כחודו של מחט. הניצוץ של משיח שיש בכל אחד מישראל. עדיין לא נמחק מאתנו אף שהגוים רצו למחקו מאתנו. מ"מ נשאר עדיין בנו פתח זה. ובכח זה אנו מאמינים שיבא אליהו לבשרינו על גאולתינו ופדות נפשינו. ודו"ק.
UT
* דף ב. *
ושאינו יודע לשאול את פתח לו – פתח כחודו של מחט

ושאינו יודע לשאול את פתח לו. אפ"ל וכדרשת רז"ל (
( פתחו לי פתח כחודו של מחט ואני אפתח לכם פתח כפתחו של אולם (עירובין דף ג:) ועי"ז את פתח לו. שהשי"ת יפתח לו הפתח ויקבל את תפילתו ובקשתו וימלא אותה. עי"ז שהוא שבור ורצוץ ובטל בעיני עצמו. והוא דכא ושפל רוח. לכן דוקא מרום וקדוש אשכון ואת דכא ושפל רוח (ישעי' נז. טו). כי דוקא מחמת ביטולו. דוקא משום זה הוא כלי יותר ראו לקבל ברכותיו של הקב"ה.
עוד אפ"ל. אם תלמוד אתו רק סדר הא"ב אותיות "את". פתח לו זה יפתח לו הפתח ועי"ז לבד יתקבל תפילותו. (עי' סיפור מספר ואמרו אמן באחד שלא ידע רק אותיות א"ב עד אות י' ואמר שהשי"ת יצרף את האותיות לתיבות ועי"ז נתבטל גזירה רעה מעל בנ"י. ועוד סיפור באחד שצפצף על החליל ביוה"כ עיי"ש. ועי' עוד אור שבעת הימים דף קכ"א. או קס"א משער יששכר. ועי' עוד הסיפור מהבעש"ט עם אחד שאמר כל פעם טמא טמא והבעש"ט אמר לו לומר טהור טהור. ושכח זה וזה ועבר הנהר ע"י פאטשיילע כמו הבעש"ט ז"ל).
וזה שאנו מבקשים את פתח לו.
UT
* דף יג: *

שנינו בגמרא (עירובין יג): "דת"ר שתי שנים ומחצה נחלקו ב"ש וב"ה הללו אומרים נוח לו לאדם שלא נברא משנברא וכו' נמנו וגמרו נוח לו לאדם שלא נברא משנברא" וכו'. יתבאר לפי"ז ברכת השבע ברכות: "ברוך אתה ה"א מלך העולם. יוצר האדם. שהכל ברא לכבודו. שוש תשיש וכו'. מהרה ה"א ישמע בערי יהודה ובחוצות ירושלים קול ששון וקול שמחה קול חתן וקול כלה".
א.
וצ"ב. א) למה אומרים הברכה הזאת בשבע ברכות. ב) השייכות של הכל ברא לכבודו ליוצר האדם. ג) למה אומר ה אדם בה"א. הי' צ"ל יוצר אדם. ד) צ"ב המשך ברכת אשר יצר וכו'.
ואפ"ל בהקדם דברי המהרש"א ז"ל בח"א (עירובין יג) דת"ר שתי שנים ומחצה נחלקו ב"ש וב"ה הללו אומרים נוח לו לאדם שלא נברא משנברא וכו' נמנו וגמרו נוח לו לאדם שלא נברא משנברא וכו'. ופי' הוא ז"ל נמנו וגמרו כלומר שמנו התרי"ג מצות שיש שס"ה לאווין ורמ"ח עשין. וא"כ הל"ת מרובים ויצא שכרו בהפסדו כיון שהיא קרוב להפסד חלילה וע"ז גמרו טוב שלא נברא וכו' עכ"ד.
וכ"כ מובא בספר יערות דבש שלעשות למען כבוד שמים צריך לעשות אפילו אם יקבל גיהנום על זה. וזה נקרא באמת מסירת נפש למען כבוד שמו יתברך. (ועי' בספר מוסרי יערות דבש…) ועיין בשו"ת אבני צדק מבעל ייטב לב זי"ע. שפעם אחת הלך בשבת ברחובה של עיר וראה יהודי זורק אבן מרשות היחיד לרשות הרבים. וחשב בלבו תיכף ומיד. שאם האבן תפול לרשות הרבים יחלל הלה את השבת ויעשה מלאכה דאורייתא. ואם הוא (הייט"ל) יתפוס את האבן אז יהי' "שנים שעשאוהו" ופטורים. וקפץ ותפס את האבן כדי שהשני לא יחלל את השבת באיסור הוצאה מרשות לרשות ואפילו היה איש פשוט כזה שאינו יודע להיזהר באיסור הוצאה. אעפ"כ עשה כל זה שלא יבוא ח"ו לידי חילול שבת.
וכמובא בשבת (דף ג.) חטא בכדי שיזכה חבירך ועיי"ש בתוס' ד"ה מצוה דרבים שאני. הרי אנו רואים שאפשר לעבור על עבירות חמורות ויהי' בכלל זכות שיזכה את חבירו עי"ז.
וא"כ אם נחשוב את העבירות למצות אז טוב שנברא משלא נברא. ובאמת צדיקים כאלו שהם מזכים את הרבים ויש להם זכות הרבים אז הרי אמרינן בחז"ל שם (שבת דף ג') מצוה דרבים שאני. שיש לו הזכותים של הרבים אז בוודאי טוב שנברא משלא נברא. ובפרט שהמחלל שבת נחשב כאילו עובד ע"ז וכאילו עבר על כל התורה כולה. ומרובה מדה טובה ממדת פורעניות וכאילו קיים כל התורה כולה. וע"כ טוב לו שנברא משלא נברא.
ב.
ברוך אתה ה"א מלך העולם. יוצר האדם. שוש תשיש וכו'. מהרה ה"א ישמע בערי יהודה ובחוצות ירושלים קול ששון וקול שמחה קול חתן וקול כלה.
וצ"ב. א) למה אומרים הברכה הזאת בשבע ברכות. ב) השייכות של הכל ברא לכבודו ליוצר האדם. ג) למה אומר ה אדם בה"א. הי' צ"ל יוצר אדם. ד) צ"ב המשך ברכת אשר יצר וכו'.
ואפ"ל בהקדם אמרם ז"ל (מגילה יג.) אמר רבי אלעזר. מאי דכתיב (ילקוט בראשית קכה. שמואל ק"י. רבה אסתר פו) לא יגרע מצדיק עינו. ופירש"י: נותן עיניו במעשה הצדיקים לשלם להם אף לימים רבים מדה כנגד מדה.
ועיין בשפ"א: ויש שכתב שפירושו שהקב"ה משגיח לא רק על הצדיקים בלבד אלא אף על בניהם אחריהם.
וטרם נבא אל הביאור נקדים לפ' כמה פסוקים בפרשתינו (ויקהל פל"ה. ל לה). כתיב ויאמר משה אל בנ"י ראו קרא ה' בשם בצלאל בן אורי בן חור למטה יהודה וגו'. ולהורות נתן בלבו וגו'. ועי' דעת זקנים מבעלי התוס' שם. ראו קרא. מה ראו לפי שכשאמר משה לישראל שבצלאל יעשה המשכן היו ישראל מרננים אחרי משה ואומרים שכל הגדולה הוא נוטל לו ולמשפחתו. אמר להם משה. דעו וראו כי לא מדעתי אני עושה אלא מפי הקב"ה. ואף משה עצמו בשעה שאמר לו הקב"ה על מלאכת המשכן ועשית היה סבור לעשות הכל. אמר לו הקב"ה לא כאשר עולה בדעתך. אלא צדיק שנהרג על מעשה העגל דהיינו חור יבא בן בנו ויעשנו לפי שהמשכן כפרה על אותו מעשה. וזהו שאמר לו הקב"ה "ראה קראתי" וגו'. ובמשך חכמה שם וז"ל: הענין דמסירת נפש צריך להיות שלא בחקירה והתחכמות יתירה. ויהודה מסר נפשו בים במסירת נפש כמו דאיתא בתוס' סוטה. וכן חור מסר עצמו בעגל. דהחקירה תעכב [ברצון פנימי] מלמסור נפשו על קדוש השי"ת. כעדות יעב"ץ החסיד. לכן אמר שבעבור זה שלא חקרו ולא נתחכמו יותר מדאי לכן "וימלא אותו בחכמה ובדעת" כו'. והבן. עכ"ל.
ונראה להוסיף נופך ע"פ דרכו "ראו קרא ה' בשם" כמו שפירש"י שם (מגילה יג.) נותן עיניו במעשה הצדיקים כו'. וכדאיתא בשפ"א שם. ועפי"ז יתפרש היטב ראו קרא ה' בשם שהשם קרא לו ונתן לו השם בצלאל, בצל א-ל כו'. בבחינת מדה כנגד מדה כנ"ל.
ובדרך זה ראיתי דבר נפלא שהח"ח זצ"ל אמר לבנו הר"ר אהרן ז"ל כשהי' נוסע לאסיפות שונות בעניני כלל ישראל. ובכל מקום בואו נתכבד ממש בכבוד מלכים. הי' אומר בהזדמנויות כאלה "היודע אתה בני מפני מה מכבדים אותי כל כך? מפני שאני מכבד את הקב"ה. וכאמור. כי מכבדי אכבד".
וארווחנא בזה שאנו צריכים לדעת יסוד הגדול בענין בריאת העולם שהכל ברא לכבודו שאנו צריכים לעשות הכל רק לכבוד שמים ולא לכבוד בשר ודם. ואח"כ אומרים יוצר ה'אדם שהשם ברא את כל "האדם" בה"א הידיעה ובבחינת "אדם" שהיא הדרגה הגדולה של השמות "איש" "אנוש" וכו'. אם כי בחייו של אדם הפרטי שלו צריך להיות נכנע ורך כקנה ולבטל רצונו מפני רצון אחרים. אבל אם הדבר נוגע לכבוד שמים צריך להיות קשה כארז ולוחם מלחמתה של תורה ולעשות רק לכבוד שמים מפני שהכל ברא לכבודו. ולא יחשוב מי אני שאני צריך לעשות כ"ז הלא ישנם ב"ה תלמידי חכמים גדולים ממני בתורה ויראה. אלא יחשוב שה' יוצר ה'אדם בה"א הידיעה וכמו שאמרו אצלך בברכת חתנים שהכל ברא לכבודו ויוצר האדם שאתה זה האדם המיוחד שהשם ברא אותך שתעשה הכל אך ורק לכבוד שמו יתברך ויתעלה.
ולהבנת עומק הדבר מה נקרא לעשות אך ורק למען כבוד שמו יתברך. אפשר לראות דוגמא קטנה שמובא בספר יוסיף דעת (להגה"צ רבי יוסף ליס זצ"ל בשם רבי ירוחם זצ"ל) שסיפר על חלישת הדעת שהיתה לו לפני החפץ חיים זצ"ל. בעת שהי' משגיח בראדין. כשבא תלמיד חכם ידוע וביקש שיתנו לו כמה בחורים מפני שרצה ליסד ישיבה. וטענת רבי ירוחם היתה. איך בחורים שאנחנו גדלנו והעמדנו אותם על מצבם ונמסרים לישיבה אחרת. והחפץ חיים טען: וואָס איז די נפקא מינה מיין ישיבה דיין ישיבה. דער עיקר איז דאָך כבוד שמים. וואָס איז צו מיינע דיינע (מהו הנפקא מינה הישיבה שלי או הישיבה שלך. העיקר הוא הרי כבוד שמים. מה יש פה שלי שלך). מכאן אנו רואים ב"ראייה ברורה" ב"פשטות מופלגת" מה נקרא אדם גדול שעושה כל תנועה ותנועה אך ורק למען כבוד שמו יתברך. זי"ע.
עוד אפ"ל בביאור דברי השפ"א הנ"ל מה שפירשתי בביאור הכתוב (תהלים קיב א') הללוי-ה אשרי איש ירא את ה' במצותיו חפץ מאוד. דהנה במסכת ע"ז (דף י"ט ע"א) איתא א"ר אלעזר במצותיו ולא בשכר מצותיו. צריך להבין מה רוצה להשמיענו בזה במצותיו ולא בשכר מדותיו. דווקא. מה המיעוט בזה?.

עוד יש לדקדק המשך הפסוק גבור בארץ יהי' זרעו דור ישרים יבורך. מה השייכות לפסוק הא' הנ"ל. ואפ"ל. דהפסוק הב' מגלה לנו מה שכתוב בפסוק א' שהירא ה' הזה יש לו כבר דור ישרים ואעפ"כ הוא ירא ה' שרק במצותיו חפץ מאוד ולא בשכר מצותיו. ואמר גבור בארץ שמתגבר על הארציות דהיינו דברים הגשמיים שנחוץ בשביל הדור ישרים שיש לו. ומבזבז הממון בשביל המצות ואינו חושב על השכר של המצות. ומסיים שבשכר זה יהי' לא רק דור ישרים אלא ג"כ יבורך.
וכמו שמובא מהחת"ס כל היום חונן ומלוה וזרעו לברכה עיי"ש (
).
ולא רק זה שמדקדק במצותיו חפץ מאוד רק מפזר כל ממונו למצות במקום ליתן לילדים שלו (כידוע מבעל דברי חיים עם הנעליים) וכמ"ש במדרש ילקוט זש"ה אשרי איש ירא את ה' במצותיו חפץ עכלה"ק.
לזה הבטיח הפסוק אח"כ שהקב"ה משלם מדה כנגד מדה וע"ז שבזבז הממון שלו בשביל מצוות השי"ת ישלם לו השי"ת לא רק בדור ישרים מבורך אלא ג"כ שהון ועושר בביתו וצדקתו עומדת לעד. שמכיון שהוא ירא ה' ורוצה רק במצות הקב"ה ולא במצות עצמו. דהיינו זיכוי הרבים כמו שאמרנו לעיל כל היום חונן ומלוה וכו'. יזכה לקיים המצות בלא"ה. יזכה קרנו תרום בכבוד שסוף הכבוד לבוא. שהבורח מן הכבוד הכבוד רודף אחריו כידוע. ומסיים הפסוק רשע יראה וכעס שניו יחרוק ונמס תאות רשעים תאבד. שהרשע יראה הכבוד שזכה הצדיק הירא ה' שניו יחרק ונמס. כן יאבדו.
עוד אפ"ל גבור בארץ יהי' זרעו דור ישרים יבורך בהקדם דברי החפץ חיים זי"ע מה שאמר על ענין של שטיח (קארפעט בלע"ז). וכמ"כ אמרתי שלא רק על שלוש מאות דפים גמרא יצטרך ליתן דין וחשבון כ"א על כל הילדים והנכדים שלו עד סוף כל הדורות כי כולם עושים מה שהסבא שלו עשה וע"כ יצטרך ליתן דין וחשבון על כל הדורות. ובזה מרומז מה שאנו אומרים בתפלה עלינו על בנינו ועל כל דורותינו ועל כל דורות. שנצטרך ליתן דין וחשבון עד סוף כל הדורות. וזהו מוסר השכל על כל הלוקסוס שבן אדם עושה ומתנהג בביתו כך יתנהגו כל הדורות. וכמו שידוע הסיפור מהחפץ חיים איך שהי' כל הרהיטים שבביתו שבורים. וכששאלו אותו מה זאת. האם כך מתאים לחיות לצדיק ורב גדול כזה? ענה לו החפץ חיים ושאל אותו. איפה הרהיטים שלך כאן. ענה לו הרי אני בדרך בביתי יש לי רהיטים יפים מאד. ענה לו החפץ חיים. כאן בעולם הזה אני ג"כ רק בדרך (כמ"ש "התקן עצמך בפרוזדור כדי שתכנס לטרקלין"). אבל בביתי – בעולם הבא – יש לי בית ורהיטים יפים מאד.
וזה שאמר הכתוב אשרי איש ירא את ה' שמתירא מה' שגבור בארץ יהי' זרעו. שגם הילדים יהיו גבורים ויראי ה' ודורות ישרים ומבורכים מפני שראו אצל אביהם שרק במצותיו חפץ מאד ולא בכל מיני לוקסוס וכו'. ועי"ז יקוים דור ישרים יבורך שכל הדורות הבאים אחריו ילכו בדרכי אבותם הישרים וכולם יהיו יראי ה' כל הימים. והון ועושר בביתו וצדקתו עומדת לעד. היינו שעל האדם להבין שהון ועושר הוא אך ורק בביתו ואינו לוקחם אתו לעולם הבא. אבל צדקתו עומדת לעד. היינו תורה ומצות ומעשים טובים שהאדם לומד ומקיים עומדת לעד לעלם הבא.
גבור בארץ יהי' זרעו. דהיינו שיחנך ויחזק את זרעו שיהיו גבורים ולא ילכו אחרי הבעל דבר שמסמא את העינים שלא לראות את האמת.
UT
* דף יג: *
אשר יצר את האדם "בצלמו בצלם דמות תבניתו" וגו'.
צ"ב למה אומרים כל זה בשבע ברכות. עוד צריך ביאור ההמשך לשוש תשיש. ושמח תשמח וכו'. אשר ברא ששון ושמחה חתן וכלה אהבה ואחוה ושלום ורעות מהרה ה"א ישמע בערי יהודה ובחוצות ירושלים קול ששון וקול שמחה וכו'. וצריך ביאור ההמשך.
ואפשר לפרש בהקדם דברי המהרש"א בחידושי אגדות כוונת אמרם ז"ל עירובין (יג:) נמנו וגמרו. שמנו חז"ל מנין העשין והלאוין ונמצא שהלאוין מרובין מהעשין. ואם כן האדם עלול ביותר לחטוא והוא רחוק משכר וקרוב להפסד. ולפיכך גמרו נוח לו לאדם שלא נברא משנברא. עכ"ד המהרש"א.
אולם יש לחקור הלא מפי עליון לא תצא הרעות ואיך ברא את האדם באופן שיהיה קרוב אל ההפסד ורחוק מן השכר.
אמנם אפשר לפרש בהקדם מ"ש בספה"ק ישמח משה (פרשת שמות) בשם ספר בית שמואל אחרון. לפרש מ"ש בגמרא (שבת דף ל"א ע"א) מעשה בנכרי אחד שבא לפני שמאי ואמר גיירני על מנת שתלמדני כל התורה כולה כשאני עומד על רגל אחת. דחפו באמת הבנין שבידו. אתא לקמיה דהלל גייריה. אמר ליה דעלך סני לחברך לא תעביד זו היא כל התורה כולה. ואידך פירושא היא זיל גמור ע"כ.
וכתב וז"ל. והנה לכאורה תמוה מאוד על הגר. מה ראה לשטות זה לומר שילמדנו כל התורה כולה כשהוא עומד על רגל אחד. גם צ"ב האיך נכלל כל התורה כולה במצות ואהבת לרעך כמוך. ופירש דהנה איתא בכתבי האר"י שכל אחד מישראל צריך לקיים כל התרי"ג מצוות. ואם לא זכה לקיים הכל. מוכרח הוא שוב להתגלגל לזה העולם כדי לקיים כולם. וידוע גם כן דכל מצוה הוא מכוון כנגד אבר אחד שבגוף האדם. ומכל מצוה שהאדם מקיים נעשה מזה לבוש וחלוקא דרבנן וטלית נאה לעולם הבא בגן עדן. והיות שיש רמ"ח אברים ושס"ה גידים באדם. ע"כ ע"י שמקיים כל התרי"ג מצוות קונה ועושה לו חלוקא דרבנן לנשמתו בעולם הבא. ולכן מי שלא זכה בחייו לקיים כל תרי"ג מצוות. מוכרח הוא להתגלגל שנית לזה העולם ולקיימם כראוי. ופירשו בזה הכתוב (תהלים י"ט) תורת ה' תמימה משיבת נפש. שצריך האדם לקיים כל מצות ה' בשלימות. שתהיה תמימה ולא יחסר ממנה כלום. דאל"כ משיבת נפש. מוכרח הוא שוב להתגלגל בזה העולם עד שישלימו שנית. ואת זה לא רצה הגר שיצטרך להתגלגל שנית בזה העולם. ע"כ ביקש עצה ודרך שיוכל לתקן כל התרי"ג מצוות בפעם הזאת שהוא בעולם. והנה רגל הוא לשון פעם. כמו (במדבר כ"ב) שלש רגלים. פי' רש"י שלש פעמים. ועל כן אמר גיירני על מנת שתלמדני כל התורה כולה כשאני עומד על רגל אחת. שאוכל לקיים כל התורה בפעם הזאת שאני עומד בעולם הזה ולא אצטרך שוב להתגלגל.
ולכן דחפו שמאי באמת הבנין. כי איך אפשר שאדם יקיים כל המצות. הרי יש מצות שניתנו רק לכהנים או ללויים וישראלים. ויש שאינם שייכים רק בזמן שבית המקדש קיים. ואיך יתכן שיקיים הכל בעולם הזה. אולם כשבא לפני הלל. נתן לו על זה ב' עצות. חדא. מה דעלך סני לחברך לא תעביד. כלומר דע"י שכולל עצמו עם כלל ישראל ביחד ויש אהבה ואחדות בין איש לרעהו. עי"ז נחשב המצוה שמקיים הוא כאילו גם חבירו קיימו. וכן מה שמקיים חבירו נחשב כאילו הוא מקיימו ג"כ. עיי"ש.
והנה ראיתי בספר של ש"ב תפארת חיים שכתב בסיום משניות (עמוד רי"ב) וז"ל: ושמעתי אומרים בשם הצדיק הקדוש מוויזניץ בעל ההילולא זי"ע (בעל אהבת ישראל) שהתנצל לאחד ממקורביו שעשה חשבון הנפש בעצמו. ורעדו כל אבריו בראותו את עצמו כי מכף רגל ועד ראש אין בו מתום. אמנם באותו רגע צהלו פניו הקדושים וניחם את עצמו ואמר. הלא דברי חז"ל שרירים וקיימים והם אמרו (אבות פ"ג מי"ג) כל שרוח הבריות נוחה הימנו רוח המקום נוחה הימנו. ואני יודע בנפשי שאני אוהב את כל איש אשר בשם ישראל יכונה. וממילא גם הם אוהבים אותי כי כמים הפנים לפנים כן לב האדם לאדם (משלי כ"ז. י"ט). וכמו שכתבו המפרשים מה שאמרה רבקה ליעקב (בראשית כ"ז מ"ג-מ"ה) קום ברח לך וגו' עד אשר תשוב חמת אחיך ממך. היינו שאם אתה לא תכעוס על אחיך וישוב חמת אחיך ממך. זה יהיה לך אות ומופת שגם אחיך לא יכעוס עליך. אמנם כן מורא יעלה על ראשי אפשר שאהבה זו היא אהבה התלויה בדבר ואינה מתקיימת. אבל אחרי שובי נחמתי שאי אפשר שתהא אהבה התלויה בדבר אם אני יודע שאין אני שום בעל דבר. כיון שאינני מחזיק את עצמי בהתנשאות. ואם כן ניחא שפיר שרוח הבריות נוחה הימני ורוח המקום נוחה הימני. עכ"ל עיי"ש.
ובספרי חסידי סלונים מובא בשם הרבי ר' זושא זי"ע דבכל ערב קודם שהלך לנוח הי' אומר גוטע נאכט באשעפער גוטע נאכט אלע אידן. איי וועט מען פרעגן ווי קומט עס צו זושא צו רעדן אזוי גוטע נאכט באשעפער. נאר אז מ'האט ליב די קינדער האט מען ליב דעם טאטן. ע"כ תוכן הלשון. והיינו כדברינו. דאהבת ישראל קשורה באהבת השי"ת. והא בהא תליא. וא"א לאהוב את השי"ת אם אינו אוהב את ישראל.
וע"כ כיון שיש לו אהבת ישראל ממילא נחשב לאדם כאילו קיים כל התורה כולה. דע"י אהבת ישראל נחשב לאדם כאילו קיים בפועל כל המצוות ממש. ודו"ק.
ועפ"י כל זה אתי שפיר מה שאנו אומרים אשר יצר את האדם בצלמו בצלם דמות תבניתו והתקין לו ממנו בנין עדי עד. שכל אחד מישראל הוא חלק אלוקי ממעל ואם יש לו כבר המצוה של ואהבת לרעך כמוך מפני שכל אחד הוא חלק אלוקי ממעל. אז נחשב כאלו קיים כל המצות עשה ולא תעשה שבתורה ואז באמת נוח לו שנברא משלא נברא.
וכדביאורנו "על רגל אחת" שלא יצטרך לבוא עוד הפעם בגלגול מכיון שעל ידי המצות עשה הזאת של "ואהבת" יקבל שכר כאילו קיים כל מצות התורה. וגם כן המצות לא תעשה כנ"ל. ויקשר עצמו לכל הכלל ישראל. ועל כן אנו אומרים לפני התפלה הריני מקבל עלי מצות עשה של ואהבת לרעך כמוך. שבאמת איך יכול בן אדם לילך להתפלל לפני הקב"ה ולבקש מלפניו הלא כתיב ולרשע אמר אלקים מה לך לספר חוקי. וכידוע הסיפור מהחוזה מלובלין לפני שישב ללמוד הי' זועק ובוכה ואומר הפסוק הנ"ל ועשה תשובה. אבל אם מקבלים על עצמם המצוה הזאת אז נכללים בתוך כל הכלל ישראל ואורייתא וקוב"ה חד הוא ואז אפשר כבר להתפלל וללמוד.
ועפי"ז יובן מה שאנו אומרים "והתקין לו ממנו בנין עדי עד" שעל ידי שמקבל על עצמו המצוה של "ואהבת" אז נעשה ממנו מקור נובע כבאר מים חיים המתגבר והולך ומקיים כל התרי"ג מצות. ועל זה שפיר אומרים יוצר ה"אדם" שהשם ברא את ה"אדם" בה"א הידיעה שיוכל לקיים כל מצות השם. ועל ידי זה יוכל להגיע לתכלית שלמות נפשו. בצלם דמות תבניתו כמו שנולד.
ובזה יובן מה שאנו אומרים אחר כך "שוש תשיש וכו'". שעל ידי אהבת ישראל שיעשו כולם אגודה אחת לעשות "רצונך" בלבב שלם ולא "רצון עצמו". יכולים לזכות לקיבוץ בניה לתוכה בשמחה במהרה.
ועל פי דברי הבית שמואל אחרון הנ"ל ש"רגל" סובב על גלגול הזה שלא יצטרך לבוא עוד הפעם בגלגול. אפשר להבין דברי המאירי (כתובות ג:) שכתב דשבעת ימי החופה לחתן הרי הם אצלו כ"רגל גמור" [היינו שחל עליו דין יום טוב] שהרי שמחה כתובה בהם. כדכתיב קול ששון וקול שמחה וכו'. וצריך ביאור הלשון כ"רגל גמור".
ולפי הנ"ל מובן היטב הלשון כ"רגל גמור" היינו שיגמור וישלים ברגל [בגלגול] הזה את כל עבודתו ולא יצטרך לבוא עוד הפעם בגלגול. וכמו שמובא בספר אורות מרדכי מהצה"ק רבי מרדכי מנדבורנא זי"ע. מה שסיפר חסיד א' שהיה נוכח אצל רבי מרדכי לאחר הדלקת נר חנוכה כאשר יצא מחדרו נחלקו האנשים לשני שורות ורבי מרדכי היה עובר באמצע הלוך ושוב והיה מפזם לעצמו בתנועות נוראות מר וחושך הוא לאיש אשר חטא נגד הבורא אשרי האיש אשר ישוב לפני הבורא רק בגוף זה רק בגוף זה.
ובזה יובן כפל הלשון של "שמח תשמח ריעים האהובים". ודקדקו המפרשים על כפל הלשון של שמחה. גם יש לבאר דהלא לשון "שַׂמֵח" מורה על שמחה הבא ממילא בלי שום פעולה ולשון "תְּשַׂמַח" משמע שיש איזה פעולה על שמחה הבא ממילא בלי שום פעולה ולשון"תשמח" משמע שיש איזה פעולה שמביאה את האדם לידי שמחה.
ואפשר לפרש. דהנה "שמח" מורה על השמחה הבא ממילא ולא צריך לפעולות האדם דהיינו שמחה של החתן שזכה להכנס תחת החופה ולקיים המצוה הראשונה של מצות פרו ורבו. וימי החופה לחתן הרי הם אצלו "כרגל גמור" שהרי שמחה כתובה בהם כדכתיב "קול ששון וקול שמחה". וכמשמעות לשון המאירי בכתובות (דף ג:). וכמו שפסק זקיני הרמ"א ז"ל דחתן אסור בעשיית מלאכה כי יש עליו דין שמחה בז' ימים אלו. וכן כתב הרמב"ם ז"ל (פרק י' מהל' אישות הל' י"ב). והלשון "תשמח רעים האהובים" מורה על הפעולה הזאת שמבין שיצר אלקים את האדם בצלם דמות תבניתו. ומקשר עצמו עם כל אחד מישראל במצות עשה של ואהבת לרעך כמוך. ואז כולם באמת "רעים האהובים" שיש לכולם שייכות אחד בכל התרי"ג מצות התורה. ואז טוב לו שנברא משלא נברא. וממילא יכול להיות בשמחה גמורה. ואז הוא אצלו באמת "רגל גמור". ואז הוא זוכה לשמח אחרים כהלשון "תשמח" מורה על זה שמשמח אחרים. ולפי ההתקשרות שיש להחתן עם כל אחד. כמים הפנים אל הפנים. וכמו שאנו אומרים ומיחדים שמך בכל יום תמיד ואומרים פעמים באהבה שמע ישראל וכו'. וזהו מה שכתב בעל התניא "אורייתא וקוב"ה וישראל חד הוא. שאין לך התקשרות גדול מזה שעוסק בתורה ומצות" עיי"ש.
ועל פי הנ"ל אפשר לבאר הברכה אשר ברא ששון ושמחה כפל הלשון "ששון ושמחה" כנ"ל שמח תשמח. ובזה אפשר להבין ההמשך אשר ברא ששון ושמחה חתן וכלה אהבה אחוה ושלום ורעות בהקדם דברי התפארת שלמה (בסופו – חלק המועדים) שהי' מרגלא בפומיה משמיה דהרב הקדוש איש היהודי מפשיסחא זצלה"ה על הפסוק בקהלת. "סוף דבר הכל נשמע את האלקים ירא ואת מצותיו שמור כי זה כל ה"אדם". פי' סוף דבר לעתיד בזמן הגאולה במהרה בימינו לא יהי' נשמע שום דיבור אלא את אלקים ירא ואת מצותיו שמור". עד כאן דבריו הק'.
ועל פי זה אפשר לפרש מה שאנו אומרים יוצר ה"אדם" ואשר יצר את ה'אדם בצלמו. כי זה כל האדם. שידע כי כל עניני עולם הזה הכל הבל. והכל ברא לכבודו ובכל דבר יראה רק אם על ידי זה יהי' כבוד שמים. ואם זה רצון הבורא. אז יעשהו ואם לאו הוא הבל הבלים.
ובזה אפשר להסביר מה שאנו מודים להשי"ת בברכת "אשר ברא ששון ושמחה חתן וכלה. מהרה ה"א" כו'. שאנו צריכים להכיר טובה (
) להשי"ת על מה שעזר לנו, לחתן, ולהמחותנים. אשר ברא ששון ושמחה וכו''. וכמבואר בשו"ת חתם סופר (חלק ז' סימן לד) בשם האר"י הקדוש זצ"ל ליישב הסתירה בדברי חז"ל (ריש סוטה) דמ' יום קודם יצירת הולד מכריזין בת פלוני לפלוני והא דאין מזווגין לו לאדם אלא לפי מעשיו. ומסיק. כאן בזיווג ראשון וכאן בזיווג שני [לפי מעשיו]. ופי' הוא ז"ל דאין מזווגין לאדם אלא לפי מעשיו. פירושו דבשעת יצירת הולד מכריזים בת פלוני לפלוני היינו שראוים האבות שיתחתנו יחד. אבל על הבנים אי אפשר לגזור עדיין. וכשיגדל והבת אינה הוגנת לפי מעשיו אז בעל כרך צריך לו זיווג אחר הראוי לו לפי מעשיו. וזה הוא הזיווג השני. עד כאן תוכן דבריו הק' זי"ע.
וכמו שידוע שעד כמה דורות למעלה צריכים המחותנים להסכים על הזיווג הזה. ובאים ומשתתפים בהשמחה שלהם כמבואר בזוה"ק פר' פנחס (רי"ט ע"ב. ר"כ) "אע"ג דאבא ואימא אתפרשי מהאי עלמא. חדוה בכל שותפא הוי. דתנינן. בשעתייהו דבר נש ששתיף לקב"ה לחדוה דיליה. קוב"ה אתי לג"ע ואעקר מתמן לאבוהי ואימיה דאינון שותפין בהדיה. ואייתי לן עימיה לההוא חדוה. וכולהו זמינין תמן. ובני נשא לא ידעין" עכ"ל. [תרגום: אע"ג שהאב והאם נפרדו מהעולם הזה. שותפים הם בכל השמחות. וכפי שלמדנו – בשעה שהאדם משתף לקב"ה בשמחתו. בא קוב"ה לגן עדן ונוטל משם את אביו ואמו. שהם שותפים עמו [עם הקב"ה]. ומביאים עימו לשמחה ההיא. וכולם נמצאים שם. והאנשים אינם יודעים]. ואיתא מצדיקים. כי לפעמים מגיעים האב והאם. ופעמים ג' דורות. אך בשמחת בנן של קדושים מגיעים כל זקניו הקדושים לשמחתו. (ועי' בספה"ק אור לשמים פ' במדבר ד"ה והלוים למטה אבותם). וזה שאנו מברכים להשי"ת אשר ברא ששון ושמחה שהשי"ת ברא כבר בעולם העליון הששון והשמחה של המחותנים. שהם כבר הסכימו על השידוך הנ"ל. והם ראו משם שעל ידי שמחת חתן וכלה הזה יהי' זיווג האמיתי שיוכלו לעבוד השי"ת באנפין נהירין. שיעשו רק מה שהוא לרצון לפני אדון כל.
ובדרך זה אפ"ל הביאור שמח תשמח רעים האהובים כשמחך יצירך בגן עדן מקדם בא"י משמח חתן וכלה. דבתפלה הזאת רעים האהובים מורה להנשמות של המחותנים בעולם העליון. שהם עיקר המחותנים. וכמו שפי' הרה"ק מהרי"ק מבעלזא זי"ע על הברכה "שהכל ברא לכבודו" פרש"י (כתובות ח): שהוא "לכבוד הנאספין". ואפשר לומר. שהוא מלשון "נאסף אל עמיו". היינו לכבוד הנפטרים שבאו מגן עדן לשמוח בשמחת צאצאיהם. ואח"כ אומר משמח חתן וכלה כנ"ל בשמים בגן עדן מקדם שהסכימו על החתן וכלה ואח"כ אומרים משמח חתן עם הכלה שהזדווגו כבר בעוה"ז. וברוך שכוונתי. שמצאתי אחר כתבי כ"ז בס' תפא"י (אות ז') שמבאר. שברכה זו מורה לזווג הנשמות שהשי"ת מזווגן עוד קודם יצירתם כמו שאמרו חז"ל מ' יום קודם יצירת הולד ב"ק יוצא בת פלוני לפלוני וברכה שניה משמח חעה"כ מורה לזווג הגופים שמתדבקין יחד זב"ז ומולידין בנים לעבודת המקום ב"ה. ומתפללים שע"י שמחת החתן עם הכלה נזכה שמהרה ה"א ישמע בערי יהודה ובחוצות ירושלים.
שהכל ברא לכבודו – יוצר האדם – אשר ברא ששון ושמחה וכו'

עיין ברש"י ובתוס' רי"ד (כתובות ח.) שמבארים כל סדר הברכות.
ונראה לעניות דעתי לבאר קצת סמיכת הברכות. דהנה אמרו ז"ל (עירובין יג:) תנו רבנן שני שנים ומחצה נחלקו ב"ש וב"ה הללו אומרים נוח לו לאדם שלא נברא יותר משנברא. והללו אומרים נוח לו לאדם משנברא וכו'. נמנו וגמרו נוח לו לאדם שלא נברא כו' ועכשיו שנברא יפשפש במעשיו. והמפרשים האריכו בביאור דהאיך מברכים על יצירת האדם הא נמנו וגמרו שנוח לו שלא נברא משנברא. גם צריך ביאור קישור ברכה אשר ברא ששון ושמחה כו' מהרה ה"א ישמע בערי יהודה כו'.
ואפשר לבאר בהקדם הרמב"ם (בפ"ח מהל' מאכלות אסורות הביאו הב"י ביו"ד סימן ס"ה) שכתב דהא דכל ישראל בחזקת כשרות הוא דוקא בארץ ישראל במקום שהם בנחלתן במקום הקדושה. ולא כן אם ממקום קדוש יהלכו בגולה ח"ו.
והמהרש"א ז"ל (קידושין לט:) כתב הטעם דבישראל הקב"ה מצרף מחשבה טובה למעשה. ומחשבה רעה אינו מצרף למעשה. ובאוה"ע להיפך. משום דבכל מקום אזלינן בתר חזקת גברא דמעיקרא ובישראל כל ישראל בחזקת כשרות הם. ואם כן אוקי גברא על חזקתו שבוודאי הי' מקיים מחשבתו זולת המניעה שיש לו. וזה במחשבה טובה. ובבלתי טובה להיפך החזקת כשרות מנגדתו. ובאומות העולם החזקה בבלתי כשרות. ולפי זה משמע מדברי הרמב"ם הא דאמרו חז"ל דמחשבה טובה הקב"ה מצרפה למעשה הוא דוקא בארץ ישראל מוקמינן לה. וצריך ביאור דברי הרמב"ם דלמה הא דכל ישראל בחזקת כשרות הוא דוקא בארץ ישראל ולא בשאר ארצות.
ואפשר לבאר דהנה הרמב"ם פוסק בהל' מזוזה וכך מביא הבית יוסף בסי' רפ"ו דבארץ ישראל הנכנס לבית חדש מחוייב תיכף במזוזה מפני מצות ישוב ארץ ישראל. ובחוץ לארץ דוקא אחר ל' יום מחויב במזוזה. ואם כן אם בארץ ישראל מקיימים כל רגע מצוות ישוב ארץ ישראל אז פשוט הוא דיותר טוב שנברא משלא נברא. דהנה יש יותר מצוות עשה ממצוות לא תעשה. כיון דכל רגע מקיים מצוות עשה של ישוב ארץ ישראל. ומפני זה כל ישראל בחזקת כשרות. ולפי דברי המהרש"א ז"ל אפשר לומר דאפילו בחוץ לארץ אם אחד חושב רק לגור בארץ ישראל דמחשבה טובה הקב"ה מצרפה למעשה (וכמובא באבן עזרא על הפסוק ויקן את חלקת השדה. דהקונה בית בארץ ישראל קונה לו חלק לעולם הבא). וממילא יש לו כבר כל הזכותים של מצוות ישוב ארץ ישראל. וממילא נוח לו שנברא משלא נברא. אם כן הוא קרוב לשכר ורחוק מהפסד. ובאופן הזה רבו העשין על הלא תעשה. ממילא יכולים לברך יוצר האדם. ואחר כך מברכין משמח ציון בבניה וכשיטת הרמב"ם הנ"ל דדוקא בארץ ישראל איכא לכל ישראל חזקת כשרות וכנ"ל לפי שיטת המהרש"א דמחשבה טובה הקב"ה מצרפה למעשה. והבן.
ולפי הגמרא הנ"ל בעירובין יתבאר כמין חומר גם ברכה זו משבע ברכות: :ברוך אתה ה' אמ"ה אשר ברא כו' משמח חתן עם הכלה:".
דקדקנו לעיל למה בברכה הקודמת אומרים משמח חתן וכלה. וכאן אומרים משמח חתן עם הכלה.
ואפשר לפרש בהקדם דברי סידור הרש"ז שכתב חתן פי' חות מלשון נחות דרגא. שטבעו מבחינת החסדים כמים שיורדין מגבוה לנמוך בבחינת אור ישר כו'. והכלה מלשון כלתה נפשי מצד הגבורה כטבע האש שעולה למעלה בבחינת אור חוזר וצ"ל עיי"ש באריכות.
וצריך להבין בדבריו ז"ל א' למה החתן צריך לירד מגבוה לנמוך. ב '. אם יורד מגבוה לנמוך איך הוא בבחינת אור ישר. הלא האור הוא עולה למעלה וכאן הלא הוא יורד למטה ונראה כתרתי דסתרי אהדדי. אתמהה.
ונקדים עוד דברי הבעש"ט בפ' כי תשא. תולדות נועם אלימלך. כו'. וטרם נבא אל הביאור נקדים לפרש כמה פסוקים בפרשתינו (כי תשא) כתיב כי תשא את ראש בנ"י לפקודיהם וכו'.
ואפשר לפרש כל זה בדרך רמז ומוסר. דהכתוב מורה נתיב היורש ודרך האמת בדרכי הצדיקים בעבודת השי"ת ובדרכי מלחמת היצר של הצדיק והמשפיע איך שיוכל להשפיע על כלל ישראל. שצריך לירד לפי דורו ולהיות טוב לשמים וטוב לבריות ואז יהי' טוב לעצמו ג"כ (עי' פי' המהרש"א על הגמרא. עירובין צ"ה ע"ב).
זאת עולה מן המדובר. דהצדיק והמורה דרך צריך לירד מגדולתו כדי להשפיע על הזולת. כמו כן החתן שבעת שהחתן יוצא מחופתו והולך לבנות בית חדש. צריך להיות נחות דרגא. מבחינת החסדים שהגומל חסד ג"כ צריך ליתן ולהיות כמים היורדים מגבוה לנמוך שאם צריך להרים האדם הנופל על הארץ כנ"ל. צריך להשפיל עצמו ואז יוכל להרים ולהגביה את חבירו כנ"ל. בבחינת אור ישר שיוכל לילך בדרך הישר.
ובדרך זה נראה לפרש הפסוק (משלי יח). מצא אשה מצא טוב ויפק רצון מה'. דבעת שמצא אשה אז כבר עליו להיות במדרגת מצא טוב. וייטב בעיני ה' וימצא חן ושכל טוב גם בעיני אדם. ועי"ז ויפק "רצון" מה'. "רצון" אותיות "צינור" וזה מה שאמר הרש"ז ז"ל כמים היורדים מגבוה לנמוך. איך יכול לזכות למצא אשה מצא טוב אם יהי' ויפק רצון מה' שיהי' בבחינת החסדים כמים היורדים מגבוה לנמוך נחות דרגא ואז ויפק רצון ה'. שבזה נשלם רצון ה' ותכלית הבריאה.
ובזה יש לפרש הפסוק (תצא פכ"ב ח') כי תבנה בית חדש. היינו כשתבנה בית חדש לעבודת ה' ועשית מעקה לגגך. שלא תגביה עצמך רק תהי' בבחינת נחות דרגא. ואז יוכלו לבנות בית נאמן בישראל כדברי בעל הטורים שם. והארכת ימים. כי תבנה בית חדש. שעיקר אריכות ימים הוא בשביל בנין בית חדש שהיא בית המקדש. שכל המשמח חתן וכלה כאילו בנה אחת מחורבות ירושלים. ובברכה אחרונה אומרים משמח חתן עם הכלה בהקדם מש"כ בספר שפת אמת (פ' תצוה תרס"ב) וזל"ק: בגמרא כיצד מרקדין לפני הכלה כו'. ובחתן לא פליגי דלכו"ע חסיד ועושה חסד. וכן כתוב "וכחתן יכהן פאר" וכהן הוא מדת החסד אך "וככלה תעדה כליה" משמע כבית שמאי. אכן בית הלל אומרים כלה נאה וחסודה פרש"י חוט של חסד משוך עליה פי' אעפ"י שהיא בכלל מדת הדין ודאי. אך כל החסדים שבאים לעולם באים על ידיה. מצד זה הוא חסידה שעלי' דייקא נמשך חוט של חסד כו' עיי"ש.
ונראה להוסיף נופך ע"פ דרכו. מ"ש ובחתן לא פליגי שאם החתן הוא חסיד ועושה חסד אז יזכה לכלה נאה וחסידה שיהי' משוך עליה חוט של חסד. כנ"ל מסידור הרש"ז שהכלה בבחינת כלתה נפשי כו' כאור חוזר. ואם החתן ישפיע עליה חסד כמים היורדים ממקום גבוה לנמוך בבחינת אור ישר שירצה להגביה את חבירו שיעלה לדרך הישר אז יהי' אור חוזר וכמים הפנים אל הפנים כן לב האדם אל האדם. ועי"ז יזכה לבנות בית נאמן בישראל.
יהי רצון שיבנה כל החורבות ויבנה ביתו כבתחילה. ותחזינה עינינו.
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ויכולו השמים וכו' ויכל אלקים ביום השביעי מלאכתו וכו'. במדרש (ב"ר פ"י ט) נתקשה דהכתוב סותר עצמו דבתחלה כתיב ויכל אלקים ביום השביעי מלאכתו אשר עשה משמע שביום השביעי נגמר המלאכה ושוב כתיב וישבות ביום השביעי דמשמע שביום הששי כבר נגמרה המלאכה וביום השביעי כולו היתה שביתה.
והנראה בזה עפ"י אמרם ז"ל עירובין (יג:) דנחלקו ב"ש וב"ה הללו אומרים נוח לו לאדם שנברא יותר משלא נברא והללו אומרים נוח לו לאדם שלא נברא יותר משנברא ועכשיו שנברא יפשפש במעשיו. ופי' המהרש"א ז"ל בח"א מכות (כג:) נמנ"ו וגמרו היינו שמנו מנין המצות ורבו הלאוין שהם שס"ה על העשין שהם רמ"ח וא"כ קרוב האדם להפסד ורחוק מהשכר ולכן הסכימו וגמרו נוח לו לאדם שלא נברא עכ"ד. והקשו המפרשים הלא אין הקב"ה בא בטרוניא עם בריותיו ולמה ברא את האדם קרוב אל ההפסד ורחוק מהשכר ותי' בספה"ק ע"פ הגמ' יומא (פו:) דע"י תשובה מאהבה זדונות נעשו לו כזכיות. וא"כ אם חטא ח"ו ועבר על ל"ת ואח"כ שב עליהם נעשו לו הזדונות כזכיות א"כ ליכא למימר דהל"ת שהם עבירות הם מרובין מהמצות עשין והוי קרוב להפסד יותר משכר דהא גם על הל"ת אם ישוב עליהם ישולם לו גם על זה שכר וא"כ הוי קרוב לשכר יותר מהפסד דהא יכול לעשות גם מהעבירות דהיינו הל"ת מצות ע"י תשובה מאהבה ולכך שוב אמרי' דטוב לו שנברא יותר משלא נברא ע"י תשובה מאהבה וז"ש בגמ' ועכשיו שנברא יפשפש במעשיו דהיינו שיעשה תשובה מאהבה ועי"ז הל"ת יהיו נחשבים לזכות ויקבל שכר על זה ושוב אמרי' דטוב לו ששנברא משלא נברא עכ"ד. והנה לבוא לתשובה מאהבה זהו דרגה גדולה אמנם ע"י שב"ק יכול כל אדם לבוא לתשובה מאהבה דשבת הוא אהבה כדאיתא בתיקונים (תקון ל"ז). וקדושת השבת בעצמה מעורר את כל אדם לתשובה ע"י ששומר שבת כדאיתא בספה"ק ישמח ישראל (פר' יתרו). והנה הקב"ה ברא את העולם בשביל ישראל שישמרו התורה ויעשו נח"ר לפניו ית"ש. אמנם בששת ימי הבריאה לא הי' עוד תכלית הבריאה כיון שהאדם קרוב להפסד יותר משכר וא"כ קרוב האדם שלא יעשו נח"ר להשי"ת. אבל כשבא שב"ק ונח הקב"ה ובא קדושת השבת לעולם ונתעורר כל אדם לתשובה מאהבה אזי קרוב האדם שיעשו נח"ר להשי"ת וע"כ בזה נשלם תכלית הבריאה שיעשו ישראל נח"ר לפניו ית"ש. ועפי"ז י"ל ויכל אלקים ביום השביעי מלאכתו אשר עשה שבשב"ק נגמר מלאכת הבריאה שע"י שב"ק עושים תשובה מאהבה וא"כ עושים נח"ר להשי"ת וא"כ טובה היא בריאת שמים וארץ ונשלם מלאכת הבהריאה והכל הי' ע"י וישבות ביום השביעי כיון דהקב"ה נח בא קדושת השבת לעולם ומעורר את האדם לתשובה.
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שנינו בגמרא (עירובין יג:) נמנו וגמרו: נוח לו לאדם שלא נברא יותר משנברא.
המזכה את הרבים הוא טוב שנברא
י"ל על פי דברי המהרש"א (שלהי מכות) שפירש דברי הגמרא הנ"ל שמנו הלאוין והעשין ונמצאו הלאוין מרובין. אם כן קרוב להפסד יותר מלשכר. ע"כ טוב שלא נברא משנברא. אמנם זה דוקא אם טוב לעצמו שהוא צדיק מפעלץ אז טוב לו שלא נברא. אבל אם טוב לבריות שהוא מזכה את הרבים אז הוא טוב שנברא. כמ"ש תוס' (כאן) בד"ה נוח לו לאדם שלא נברא. וז"ל א"נ הכא איירי בסתם בני אדם אבל צדיק אשריו ואשרי דורו.
ועל פי זה יש לבאר דברי המדרש על הפסוק בפרשת תזריע "אשה כי תזריע וילדה זכר". ובמדרש הה"ד (איוב ל"ו) "אשא דעי למרחק ולפועלי אתן צדק".
והיינו אשא דעי "למרחוק". שתסתכל עם הדעת שלך חוץ ממך. ארויס פון דיר. ואז באמת שייך לכתוב ע"ז "אשה כי תזריע וילדה זכר". כי זכר כזה טוב לו שנברא.
יתקן מעשיו בגלגול זה

ועוד אפ"ל דהנה איתא בגמרא (תמיד ל"ב) איזהו חכם הרואה את הנולד. דנולד קאי עליו ועל המעשים שלו שיעשה בימי חייו [ולשון נולד מבואר ברש"י ובר"ן נדרים דף ל: דבנדרים הלך אחר לשון בני אדם. דדרכן של בני אדם לקרות נולדין לאותן שעדיין לא נולדו וכו' עיי"ש]. ויראה לפניו המאמר חז"ל טוב שלא נברא וכו'. ועי"ז יראה לתקן מעשיו בזה הגלגול ולקיים כל המצוות בשלמות. כמו שאיתא בזוה"ק שאם חסר לו אפילו מצוה אחת צריך לבוא עוה"פ בגלגול. ופירשו בזה הפסוק "ארור אשר לא יקום את כל דברי התורה הזאת וכו'". ואיתא בכתבי האריז"ל עפ"י הגמרא (ע"ז ט.) תרי אלפי ימות המשיח ובעונותינו יצאו מה שיצאו. ופי' דאמרו חז"ל אין בן דוד בא עד שיכלו כל הנשמות שבגוף (יבמות כ"ב.). ויפלא איפה אחר כל כך הרבה דורות שבאו ריבי רבבות נשמות זה עוד יעכב הגאולה. ובעונותינו יצאו מה שיצאו. דהיינו: אלו נשמות הישנות שיצאו כבר יצאו גם עתה ולא חדשות. עכת"ד.
וזה שאמר "אשא דעי למרחוק". לגלגולים הקודמים לתקן מעשיו הקודמים. "ולפועלי" סובב על הקב"ה (כמ"ש "פועל אמת" ועוד) "אתן צדק". שיצדיק מעשיו.
עוד אפ"ל עפ"י דברי האוהחה"ק בפרשת כי תשא עה"פ "ואדעך למען אמצא חן" וכו'. פירוש כדי שנעשה הנהגה ישרה בתמידות לפניך והוא מציאות חן המושג בעיני ה'.
הוכח תוכיח מתוך אהבת חברים

עוד אפ"ל "אשא דעי למרחוק ולפועלי אתן צדק". דכתיב בתורה "הוכח תוכיח וכו' ולא תשא עליו חטא וכו'". דאם רוצה לומר תוכחה לאחר [וזהו "למרחוק" חוץ ממנו]. "ולפועלי אתן צדק". שצריך להחזיק את ה"מרחוק" לצדיק. כמ"ש בתפילת ר"ר אלימלך שנראה כל אחד מעלת חברינו ולא חסרונן. ואם מחזיק אותו לצדיק אז מותר לומר לו תוכחה. והדרך לומר תוכחה שאומרים שהיות ואתה צדיק וחסיד ואנשים אחרים לומדים ההתנהגות ממך. אינו מתאים ולא יפה להתנהג ככה.
ופירוש הגמרא הנ"ל (עירובין יג:) נמנו וגמרו טוב שלא נברא היינו שמנו הלאוין והעשין ונמצאו הלאוין מרובין. א"כ קרוב להפסד יותר מלשכר. וז"ש הפסוק "ולא תשא עליו חטא". שהמצוה של תוכחה הוא בתנאי שלא תשא עליו חטא. שאם אין אתה יודע האיך להוכיח תעבור על יותר לאוין מעשין. כמו המצות ל"ת של "לא תשנא את אחיך בלבבך". ומבואר בסה"ק שמצות ל"ת הזאת היא חמורה ביותר כי עובר עליה בכל רגע ורגע. ואח"כ עובר על "לא תקום ולא תטור וכו'". ורק מי שהוא אוהב באמת את חבירו כמ"ש "ואהבת לרעך כמוך" אז יכול להוכיח אותו. ובזה אפ"ל מאמר חז"ל תמה אני אם יש בדור הזה מי שיוכל להוכיח. ובגלל זה אמר הכ' אח"כ "אני ד'". כי ה' יודע ועד אם הוא באמת מקיים המצות עשה של כמוך.
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במסכת עירובין (יח:): "כל הנשמה תהלל י-ה הללוי' (תהילים קנ. ו') ועיין במצודת דוד שפי' כל מי שיש בו נשמה ונפש משכלת תהלל את י-ה (ועי' ברכות כ"ה ע"א).
ובמהרש"א שם (עירובין יח:) כתב כל הנשמה וגו' כתבו התוספות פר"ח קרי ביה הנשמה בדגש עכ"ל. ר"ל מלשון שממה וחורבן של ביהמ"ק. ועוד יש לומר על פי שאמרו (יבמות ס"ב ע"ב) אין בן דוד בא עד שיכלו כל הנשמות שבגוף. פירש רש"י אוצר יש ושמו גוף ושם כל הנשמות ועד שאינו נתרוקן האוצר אין בן דוד בא עיי"ש.
ובספה"ק מאור ושמש (פרשת אחרי. ד"ה או יאמר וידבר ה' אל משה אחרי מות שני בני אהרן בקרבתם לפני ה' וימותו) כתב וזל"ק:
"נראה לפרש דהנה איתא בגמרא (שבת ל' ע"ב) בקשו חכמים לגנוז ספר קהלת. מפני שדבריו סותרים זה את זה. שכתוב (ט'. ד') כי לכלב חי הוא טוב מן האריה המת. ופעם כתיב (ד'. ב') ושבח אני את המתים שכבר מתו מן החיים אשר המה חיים עודנה. ותירצו בגמרא עיין שם. ונראה לפרש עפ"י זוהר הקדוש. דהנה איתא בספרי האר"י הקדוש על הגמרא (יבמות ס"ב ע"א) אין בן דוד בא עד שיכלו כל הנשמות שבגוף. איתא שם שעדיין לא יצאו כל הנשמות מהחדר הנזכר לעיל. כי כל הנשמות שהם בזה העולם הם כולם נשמות בסוד הגלגול. שצריכים כל הנשמות לתקן מה שפגמו בגלגולים העברו. ויש נשמות הרבה שנתגלגלו פעמים הרבה עד אין שיעור. כי אם חסר אפילו מצוה דרבנן צריך להתגלגל עבורו לתקן. נמצא אותו נשמה שבא בסוד הגלגול זה הנשמה טועמת בכל פעם בעת הסתלקות מזה העולם טועמת טעם מיתה. וכשנבראת פעם אחרת לתקן מה שפגמו בגלגול הקדום. ונקצב לה כמה שנים להיות בזה העולם עד שתתקן מה שצריכה לתקן בזה הגלגול. ובעת שתיקנה הצריך לה מסתלקת מזה העולם וטועמת טעם מיתה. וכן בכל עת שתבוא לזה העולם כל פעם ופעם טועמת טעם מיתה. ועד עתה לא נבררו כל הנשמות לתקנם מכל וכל. ויש נשמות שתקנו כל צרכם בזה העולם עד שורשם למעלה. וזאת הנשמה אינה צריכה שוב לבוא בזה העולם בסוד הגלגול ואינם טועמים טעם מיתה עוד. רק יכולה לבוא בזה העולם בסוד העיבור באיזה צדיק לסיוע לעבודת השם ולגלות לו סודי התורה. וזהו גם כן נחת רוח לנשמה בגן עדן שמסייע לעבוד ה' בזה העולם" וכו' עכלה"ק.
ובזה יבואר הכתוב כל הנשמה תהלל י-ה הללוי'. פירוש כל שהנשמות הם עדיין בגוף ולא כלו ממנו. תהלל י-ה. ואחר שיכלו הנשמות מן החדר ששמו גוף ובן דוד בא אז יהללו בשם ה' מלא כדאמרינן על פסוק כי יד על כס י-ה מלחמה לה' בעמלק. שאין השם מלא עד שיכלו זרעו של עמלק ע"י בן דוד וק"ל.
UT
* דף כא: *

שנינו (עירובין דף כ"א ע"ב): "דרש רבא מאי דכתיב לכה דודי נצא השדה נלינה בכפרים (שה"ש פ"ז) אמרה כנסת ישראל לפני הקב"ה 'נצא השדה' בא ואראך ת"ח שעוסקים בתורה מתוך הדחק. 'נלינה בכפרים' אל תקרי בכפרים אלא 'בכופרים' בוא ואראך אותם שהשפעת להם טובה והם כפרו בך. 'נשכימה לכרמים' אלו בתי כנסיות ובתי מדרשות. נראה אם 'פרחה הגפן' אלו בעלי מקרא 'פתח הסמדר' אלו בעלי משנה. 'הנצו הרמונים' אלו בעלי גמרא. 'שם אתן את דודי לך' אראך כבודי וגדלי שבח בני ובנותי".
ואפ"ל בביאור הפסוקים הנ"ל (בשה"ש) "לכה דודי נצא השדה נלינה בכפרים" אמרו כנס"י לפני הקב"ה לכה אתי דודי ואראך בניך שיגעים בתורה בעבודת שדה ועוסקים בתורה מתוך הדחק (בארץ ישראל שעוסקים בתורה מתוך הדחק). ונלינה אצל בני עשו שהשפעת להם רוב טובה וכופרים בך. וכן בפסוק יג: "נשכימה לכרמים (
) נראה אם פרחה הגפן פתח הסמדר הנצו הרמנים שם אתן את דודי לך" שאמרה כנס"י להקב"ה נשכימה לבתי מדרשות ואראך בניך העוסקים בתורה. מתחילים במקרא שדומה לפריחת הגפן. ושונים במשנה שדומה לסמדר הקרובה לגמר בישולה. ועוסקים בתלמוד שדומה להנצת הרמונים שהוא הגמר. שם (בארץ ישראל) אראך אהבתי לך.
UT
* דף כא:*

במסכת עירובין דף כ"א ע"ב, ובמסכת שבת דף י"ד ע"ב: אמר רבי יהודה אמר שמואל בשעה שתיקן שלמה עירובין ונטילת ידים, יצאה בת קול ואמרה (משלי כ"ג), בני אם חכם לבך ישמח לבי גם אני].

במדרש, אמרו מלאכי השרת "נעשה אדם בצלמינו"

אפשר לפרש בהקדם מה שכתב הרה"ק הרבי ר' אלימלך זי"ע בצעטיל קטן (סעיף טו) ואחר אכילת המוציא וכו', וגם יצייר לפניו בשעת אכילה האותיות מאכ"ל בכתב אשורית ויהרהר שעולה צ"א כמנין הוי"ה בשילוב אדנ"י עכ"ל.

ואולי יש לפרש כוונתו, שכשהאדם אוכל יכוין אותיות מאכ"ל, כי מאכ"ל הוא אותיות מלא"ך, כדי להזכיר להאדם שצריך להפך את החומר לצורה, וכמו שמפרש הדברי חיים זי"ע הפסוק "איש איש לא תקרבו לגלות ערוה", ומפרש שם מקודם הפסוק "ושמרתם את נפשותיכם", דבפשטות הפי' הוא דהאדם צריך לשמור גופו בבריאות, ואמר דהן אמת דצריך לשמור הבריאות מאוד, אך העיקר הוא שמירת נפשו השכליות ושלא ישקע באכילה, ולזה הזהיר הכתוב שמירת בריאות גופו בלשון ונשמרתם מאוד לנפשותיכם, להורות כי גם בעת קיום וחיזוק גופו לעבודת השם צריך שמירה מאוד שלא יוזק ח"ו הנפש, ובאם אוכל האדם לחזק נפשו הקדוש לתורה ועבודה מתהפך המאכל הגשמי לרוחני, ועל זה מפרש הכתוב איש דהוא לשון של זריזות כמו והתחזקת והיית לאיש, וזהו איש איש שהוא זריז וזהיר אל כל שאר בשרו לא יקרבו לגלות ערוה, היינו לכל הקרוב לבשרו היינו הנאות וכיסופין דעלמא דין, לא יקרב לגלות ערוה ופחיתות שבעוה"ז ורק יעשה הכל לש"ש, עיי"ש השייכות.

וזאת היתה עבודת הצדיקים, להפך הגוף לנשמה, וזה הפי' במדרש נעשה אדם בצלמינו, דע"י המאכל נעשה האדם, וזה נעשה אדם בשעת עשיית האדם היינו בשעת אכילה, צריך לזכור הצלמנו, דזה המלאך שאנו בצלם של המלאכים וע"י זה יזכיר עצמו דעיקר הגוף צריך להיות כנשמה, וכמו שמובא באור החיים הקדוש בפרשתן על פסוק "כמעשה ארץ מצרים" וגו', דבאמת לפני חטא אדם הראשון הי' האוכל כולו מצד הקדושה דכל האוכל הוא יסוד חיות האדם שבה נתהוה וגדל מיניקת הקדושה שהוא התורה, ומעת פגם אדם הראשון ונתערב טוב ברע ובכל אוכל תמצא חלק מהרע עכת"ד.

ואם אוכלים לשם שמים יוצא הרע מהאוכל ונשאר כולו מצד הקדושה, ולתקן המאכל כנ"ל אי אפשר בלי זהירות בנטילת ידים כמש"כ בצעטיל קטן (שם) בענין נטילת ידים, דקודם נטילת ידים יאמר תפילת השב לר"י ואומרים שם שהקב"ה ימחול על כל עוונות ופשעים, ואם לא ידקדק ליזהר ולשמור א"ע במצות נט"י שיהי' כהוגן לא יפעול כלום אפילו עם כל הכוונות בעת האכילה כנ"ל, שאם הצפרנים הם גדולים קצת עד שמקפיד עליהן הם חוצצים לנטילת ידים, ונמצא שברכת נטילת ידים שמברך הוא לבטלה ח"ו, ומבטל נטילת ידים, ואוכל פת בלי נטילת ידים.

ובספר יסוד ושורש העבודה (שער ח') מביא בשם המדרש מעשה בחסיד אחד שנפטר ונראה לתלמידו בחלום וראה התלמיד שהיה לו כתם במצחו, ושאל לו מפני מה היה לך כך, והשיב מפני שלא הייתי נזהר לקצץ את הצפרניים בכל ערב שבת קודש.

ובעץ חיים (שער ל"א פ"ב) להרה"ק רבי חיים וויטאל זי"ע כתב וזת"ד, שמה שעודף מן הצפורן ויוצא לחוץ מכנגד הבשר של האצבע, זה צריך לחתוך אותה כי שם נתלים החיצונים ויונקים בתכלית, וזה שנאמר בזוהר וכו' לכן ענשו של המגדל צפרניים קשה מאוד.

והמהרש"ל כתב, שאין ליטול ידיו ממים ששאבו עכו"ם וכן שפחה, וכן הוא בתשב"ץ אות רע"ח. ובספר ארחות חיים סימן ד' סעיף י"א כתב בשם חותנו ששמע מפי הקדוש הרב הגאון מוהר"ר חיים מצאנז זי"ע, אשר רבינו הקדוש הר"ר שמעלקי מניקלשבורג זללה"ה היו לו שלש מאות חומרות בנט"י לאכילה, וחשב גם א' מהם מים ששאבו עכו"ם.

בכתבי הבעל שם טוב נדפס מעשה מגלגול אחד וזה לשונו שם: פעם אחת נכנס הרב הבעל שם טוב לעמקות גדול והלך בהתבוננות זה ג' ימים וג' לילות ולא ידע כלום מזה אח"ז הכיר שהוא מדבר גדול רחוק מאד ממקומו ויפלא מאד בעיניו על שנטה למדבר כזה ובודאי לא דבר ריק הוא ובתוך כך באה צפרדע גדולה עד מאד עד שכמעט לא הכיר איזה בריה היא, ושאל אותה מי אתה ויאמר כי הוא תלמיד חכם ונתגלגל בצפרדע זו.

ויאמר הבעל שם טוב תלמיד חכם אתה [ובזה הדבר העלה אותו הרבה]. ותספר לו כי זה ת"ק שנים שנתגלגל בה, והגם שהרב האר"י זכרונו לברכה לחיי העולם הבא תיקן כל הנשמות, אך מגודל פשעיו הרחיקו אותו נדוד במקום שאין בני אדם מצויים בכדי שלא יתקנו אותו, ושאל לו הבעל שם טוב מה היה פשעו ויאמר כי הוא פעם אחת זלזל בנטילת ידיים שלא נטל ידיו כהוגן וקטרג עליו השטן, והשיבו לו כי אין להאשימו על עבירה אחת כי אם עבירה גוררת עבירה אם תוכל להכשילו בעבירה אחרת אזי גם זאת יחשבו לו, ונסהו בעבירה אחרת ונכשל בה ולא עמד בנסיון וכן שינה ושילש עד שכמעט עבר על כל התורה כולה והיה הפסק לדחות אותו שלא לקבל תשובתו, ועם כל זה אם היה דופק על שערי תשובה היו מקבלים אותו כידוע מאחר שיצא בת קול שובו בנים שובבים חוץ מאחר [חגיגה דף ט"ו].

וזה היה עונש על חטאתו לדחותו, אבל אם היה דופק על פתחי תשובה היו מקבלין אותו כי אין לך דבר שעומד בפני תשובה והשטן הסיתו ונעשה שכור גדול עד שלא היה לו פנאי להתבונן ולשוב ועבר על כל העבירות שבעולם, ומפני שגרם החטאים היה החטא הראשון שזלזל בנטילת ידיים לכן כשמת נתגלגל בצפרדע שהיא תמיד במים ושיהיה במקום שאין בני אדם מצויים כי כאשר יעבור יהודי או שיברך איזה ברכה או יחשוב איזה מחשבה בזה יכול להוציא יקר מזולל והבעל שם טוב עשה תיקון לנשמתו והעלה אותו עד שנשאר הצפרדע מת.
והבן אחי עד היכן הדברים מגיעים, ולא בחינם החמירו רז"ל כ"כ בנטילת ידים, ואמרו בזוה"ק ההולך ד' אמות בלא נטילת ידים חייב מיתה ח"ו, ואשרי לאלו הנזהרים שלא לדרוך בכף רגליהם על הארץ בלי נטילת ידים. (ועי' שו"ע או"ח ח"א).

וגם היה מעשה אצל הבעש"ט הקדוש שנסע בשדה ולא היה לו מים ליטול ידיו קודם התפלה, ונתמרמר מאד ומסר נפשו לה' ואמר: רבון העולמים, קח את נפשי כי טוב מותי מחיי אם אין לי מים ליטול ידי, ובכה מאוד לפני הקב"ה ונתגלה לו מים ונטל ידיו.

ובספר תפארת שלמה (פרשת בלק, דף ק"ח טור ב') מביא, ידוע המעשה בימי הבעש"ט ז"ל שהיה בימיו גלגול אחד מכמה מאות שנים שהיה מוטרד מאוד, ועיקר הדבר שהתחיל לפגום שהיה מזלזל בנטילת ידים ועי"ז נפל ברשת היצר עד שיצא מהעולם בלא הרהור תשובה, לכן מה מאוד צריך האדם להשגיח על כל דרכיו אפילו על דבר קטן לבל יאחזו בו החיצונים ח"ו, עיי"ש.

ואלו שעובדים בעבודה שמטנפים הידים והצפרניים צריכים ליזהר מאוד בענין נטילת ונקיות הצפרניים שקצת טירחה להם לנקות ידם, אבל צריכים לדעת כי ע"י שאינם מנקים הידים והצפרניים נכשלים בכל הנ"ל.

וראה במשנה ברורה (סימן קס"א) שכתב, העתיקו האחרונים משל"ה דראוי לכל אדם שינהוג כל ימיו ליטול צפרניו כל ערב שבת שלא יבא לידי שאלת חציצה (ועיין כף החיים שם).

ומה שכתב האוהחה"ק (שם) בשם האר"י ז"ל מספר שער הגלגולים (י"ט) וזת"ד, ואמר כי זה יסובב לצד שלפעמים יאכל אדם מאכל שיש בו חלק מחלקי הרע או יש בו נפש רעה מהגלגולים לסיבת תחלואיהם וכאשר תכנס הנפש הרעה או ניצוץ הרע בקרבו תטהו מטוב לרע ותגבר בו בחינת הרע.

וראיתי בשם ספרי בעשטה"ק דאם עושה ברכה בכונה מציל אותו מהנפש הרע שיש בהמאכל ויתקן את המאכל ולא יהי' לו שום היזק מהמאכל.

ובספר בעל שם טוב עה"ת בפרשת עקב עה"פ ויענך וירעיבך ויאכילך את המן וגו' למען הודיעך כי לא על הלחם לבדו יחיה "האדם" כי על כל מוצא פי ה' יחי' "האדם", כתב, וקשה דההי"ן של שני פעמים האדם מיותרים, והוי לו לומר יחיה אדם. יש לומר דאיתא בספר ליקוטי תורה מהאר"י ז"ל, דהחוקרים הקשו מאין הוא חיות הנשמה, דאין הדעת נותן שיהיה חיות הנשמה מלחם ומאכל גשמיי, ואין לומר דהנשמה יכולה לחיות בלי מזון כמו מלאך, דאם כן מה טעם אם עובר אדם ושוהה כמה ימים בלא מזון ימות ברעב, והמיתה הוא פירוד הנשמה מן הגוף, וקשה מה טעמא תצא הנשמה מחמת מניעת אכילה, כיון שאינה נהנית ממנה, ונבוכו הרבה בזאת החקירה.

ותירץ האר"י ז"ל שהיו סכלים ולא ידעו בשורש הבריאה, דאמרו רבותינו ז"ל (אבות פרק ה') בעשרה מאמרות נברא העולם, פירוש על ידי המאמרות עצמן נתהוה הכל, דמאמרו של הקדוש ברוך הוא מרום וקדוש, ותיכף כשאמר הקדוש ברוך הוא יהי רקיע נתהוה הרקיע, וכמו שנאמר (תהלים ל"ג) בדבר ה' שמים נעשו, ונכנס המאמר ההוא בחיות פנימי להחיות הרקיע כל ימי עולם שיעמוד כמו שנאמר (תהלים קי"ט) לעולם ה' דברך נצב בשמים, וכן כשאמר תוצא הארץ דשא ועץ פרי או תוצא הארץ נפש חיה, אותו המאמר היה מהווה הכל, והמאמר הזה הוא חיות פנימי להם.

וכשנוטל אדם פרי או דבר מאכל ומברך עליו בכוונה ואומר ברוך אתה ה', כשמזכיר את השם מתעורר אותו החיות שעל ידו נברא הפרי ההוא כי נברא הכל על ידי השם, ומוצא מין את מינו וניעור, וזה החיות הוא מזון הנשמה, וכל זה במאכלים המותרים וכשרים שציוה הקדוש ברוך הוא להעלותן מגשמיות לרוחניות.

וזהו שאמר הכתוב ויענך וירעיבך, כי המן היה רוחניי מאוד, וההדיוטות לא היה להם קורת רוח ממנו, שעל כן אמרו (בפרשת בהעלותך) ונפשינו קצה וגו', וזהו שאמר ויאכילך את המן שהוא רוחניי מאוד, לחם אבירים שמלאכי השרת אוכלים, אלא שנתגשם קצת, כדי שיהיה לו תפיסת יד, לבא לידי כך למען הודיעך, אפילו בזמן שתבא לארץ ישראל ותאכל לחם גשמיי, שתקדים כבוד נשמתך לכבוד גופך, ולהעלות הכל מגשמיות לרוחניות, כי לא על הלחם לבדו, פירוש בזמן שהוא לבדו גשמיות, בלי התעוררות הרוחני בו, יחיה האדם, פירוש, הנשמה שנקרא האדם בה"א הידיעה, כי הגוף נקרא בשר אדם והנשמה נקרא האדם (זוהר בראשית דף ב' ע"ב), כי על כל מוצא פי ה', כשאתה מוציא השם בכוונה על ידי הברכה שברכת עליו, שעל ידי זה מתעורר בו הרוחניות, ומזה יחיה האדם, שהוא הנשמה, שניזונה מרוחניות המאכלים, כי הקדוש ברוך הוא עשה כן בכוונה מכוונת, שעל ידי שהיה בונה עולמות ומחריבן (רבתי בראשית פרשה ג') נפלו ניצוצין קדושין לד' חלקי הבריאה דומם צומח חי מדבר שראוי לאדם להעלותם עכ"ל.

ובספר אמרי יהודה פרשת עקב כתב וז"ל, שמעתי בעצמי מהגאון הגדול ש"ב ר' יוסף שאול ז"ל אבד"ק לבוב, שסיפר לאאמו"ר ז"ל, שפעם אחת התאונן הבעש"ט הקדוש ז"ל מאוד, ושאלו אותו תלמידיו מה זה, וסיפר להם שהיה איש אחד לא טוב רח"ל, ואחר מותו לא היה לו תיקון, והקב"ה ריחם על נשמתו ויצא פסק שיתגלגל בצפרדע אחת ויהיה מונח בבאר מים בארץ רחוקה, ואם יבוא בנו של האיש הזה למקום פלוני וישתה מי באר הזאת ויברך ברכה על המים, אז יהיה לאביו תיקון על ידי זה, אבל זה הבן היה עני גדול ולא היה דרכו לנסוע למרחקים, לכן סיבב הקב"ה שיהיה משרת אצל עשיר אחד, והעשיר נחלה, וצוו לו הרופאים לנסוע למקום פלוני (ששם היה הבאר הנ"ל) לעשות לו שם רפואות, ונסע העשיר ולקח את המשרת (הוא בן האיש הנ"ל) עמו, ופעם אחת הלך המשרת עם הבעה"ב לשאוף אויר צח, ופתאום נצמא המשרת למים צמאון גדול עד כלות הנפש, וזה היה מחמת שהגיע למקום הבאר שנשמת אביו מונחת שם מגולגל בהצפרדע, וחיפש המשרת באר מים לשתות ומצא הבאר הנ"ל והלך לשתות שם, ומחמת גודל צמאונו שכח ושתה בלא ברכה, ועי"ז גם אז לא היה תיקון לנשמת אביו, ועל ידי זה התאונן כל כך על הנשמה הנ"ל שכל כך סיבב הקב"ה שיהיה לה תיקון ולבסוף היה כמו שהיה, ומי יודע מה יהיה הסוף עם הנשמה הזאת, כן סיפר הבעש"ט הק' ז"ל.

וסיים הגאון הנ"ל, לכן אני נוהג כשאני בא למקומות הרחוקים למרחצאות כפקודת הרופאים עלי, אני הולך לכל מעיין שיש שמה לשתות מים בברכה תחילה וסוף, אפשר יש גלגול שעל ידי זה אני בא לתקן זאת, כן שמעתי מפי הגאון הנ"ל, עכ"ל האמרי יהודה.

ועפי"ז אפשר להבין המדרש דאמרו מלאכי השרת "נעשה אדם בצלמנו" ע"פ דברי בעשטה"ק דצריך לעשות מהגשמי רוחני, וזה נעשה ע"י שאוכל לשם שמים להברות גופו לעבודתו ית' שמו, ונזהר בברכה תחילה וסוף, ובנטילת ידים, ואז כשאומר השם בכונה מתעורר אותו החיות שעל ידו נברא הפרי ע"י השם ומוציא מין את מינו וניעור, ואז הוא מעלה את המאכל מגשמיות לרוחניות.

ועפי"ז אפשר לפרש דברי האור צדיקים שאומר כי כשאומר ברכה או עושה מצוה נברא מלאך, וזה הוא שאמר המדרש נעשה אדם בצלמנו כדמותינו שיהיה מלאך שלם ע"י שעושה הברכה בשלימות, שיהי' כצלמינו כדמותינו, שאם ח"ו אינו אומר הברכה בכוונה אז יש חסרון בהמלאך, ע"כ.
UT
* דף כא: - כב. *

המקבל עול תורה אינו צריך לדאוג לפרנסה

איתא במסכת עירובין (דף כא:- כב.): "קווצותיו תלתלים". אמר רב חסדא אמר מר עוקבא: מלמד שיש לדרוש על כל קוץ וקוץ תילי תילים של הלכות. "שחרות כעורב"- במי אתה מוצאן? במי שמשכים ומעריב עליהן לבית המדרש. רבה אמר במי שמשחיר פניו עליהן כעורב. רבא אמר במי שמשים עצמו אכזרי על בניו ועל בני ביתו כעורב. כי הא דרב אדא בר מתנא הוה קאזיל לבי רב אמרה ליה דביתהו: ינוקי דידך מאי אעביד להו? אמר לה: מי שלימו קורמי באגמא. וברש"י שמשכים ומעריב- שחורות לשון שחרית. כעורב לשון ערבית. עורב אכזרי על בניו. כדכתיב (תהלים קמ"ז) "לבני עורב אשר יקראו". והקב"ה מזמן להן יתושים ונכנסין לתוך פיהן. עכ"ל רש"י.
ונבאר מה שנאמר בפרשת בהר "כי תבואו אל הארץ אשר אני נותן לכם ושבתה הארץ שבת לד' (כה. ב). בהקדם דברי הבעש"ט הקדוש זי"ע בפרשת כי תשא (מובא בספר בעל שם טוב עה"ת) שהארץ רומזת לארציות והחומר שבאדם עיי"ש. ובא הכתוב לרמז שכשתבואו אל הארץ ותדעו אשר אני נותן לכ"ם (לכ"ם היינו גשמיות פי' הפרנסה) שכל פרנסתכם הוא מהקב"ה. ממילא תכניעו בזה את החומר. "ושבתה הארץ"- שלא תצטרך לעבוד על הגשמיות. כמבואר בברכות (דף לה:) הרבה עשו כר' שמעון בן יוחאי ולא עלתה בידם. כר' ישמעאל ועלתה בידם כו'. היינו שרצו להיות כר' שמעון בן יוחאי ולא עשו לשם ה'. אבל מי שיש לו בטחון באמת ולומד תורה במסירת נפש. כבחינת הר סיני. כמו שבהר אין כלום כך כשלומד תורה אינו מסתכל על הגשמיות. כי אין התורה מתקיימת אלא במי שממית עצמו עליה. הוא יכול לעשות כרשב"י.
ובספר זאת זכרון כתב וז"ל: דהנה איתא המקבל עליו עול תורה וכו'. טעמו מדכתיב "חרות על הלוחות" אל תקרי חרות אלא חירות. כי כשמקבל עליו עול תורה הרי הוא כמו שקבלה מסיני כידוע. ע"כ תיכף שמקבל עליו עול תורה להתמיד בלימוד כאלו פרנסתו וצורכיו בריווח עכ"ל.
ולפי דברי חז"ל הנ"ל אפשר להבין כי ע"י התורה באה החירות. שאם ילמוד לשם שמים יהי' חרות מעניני דרך ארץ ויהא לו פרנסה בריווח בנחת ובניקל.
והנה רש"י ז"ל כתב מה ענין שמיטה אצל הר סיני וכו'. ולדרכינו הנ"ל יובן שפיר שייכות שמיטה אצל הר סיני. דהר סיני רומז למסירת נפש. כמו שהי' לישראל מסירת נפש בשעת מתן תורה שפרחה נשמתן בכל דיבור ודיבור כדאיתא במסכת שבת. ולרמז שעבור לימוד וקיום התורה צריכים למסור נפשם. וזהו ענין שמיטה אצל הר סיני. שלא ירצה האדם כלום רק עסק התורה יהי' העיקר אצלו כדי שיוכל לקיימה. ואז יהא כל ימי חייו בבחינת שמיטה. שאז מלאכתן. היינו הגשמיות מתברכת. כמבואר בגמרא (ברכות לה:) דורות הראשונים עשו תורתן קבע ומלאכתן עראי ע"כ נתקיימה בידן. וכידוע ממכילתא (פ' בשלח) לא ניתנה תורה אלא לאוכלי המן. פי' בעלי הבטחון. שבוטחים בהשי"ת שיזמין פרנסתם כמו שהזמין לאנשי דור המדבר את המן. וכמו שרואים בחוש בשמיטה שהתורה הקדושה נותנת ברכה מיוחדת "וצויתי את ברכתי בשנה הששית וגו'".
ובספר פלא יועץ (ערך ותרנות. בשם ר' צבי הירש) כתב וז"ל: "ויאמין באמונה שלימה כשהאדם עושה לשם שמים נותנין לו כל צרכיו לדבר ההוא".
ובזה יובן מש"כ רש"י ז"ל בשם תורת כהנים מה שמיטה נאמרו כללותיה ודקדוקיה מסיני אף כולן נאמרו כללותיהן ודקדוקיהן מסיני. פי' שצריכים אנו לדקדק וללמוד מסיני ענין המסירת נפש שהיא עיקר התורה. דבלי מסירת נפש לא תתקיים התורה אצלנו.
UT
* דף כב.: *

המתקן את מעשיו- מתפרנס שלא בצער

אמרו רז"ל (עירובין דף כ"ב ע"א) כי הא דרב אדא בר מתנא הוה קאזיל לבי רב. אמרה ליה דביתהו: ינוקי דידך מאי אעביד להו? אמר לה: מי שלימו קורמי באגמא. עיי"ש. ופירש"י ז"ל בחד לישנא ירקות. ובאידך לישנא גמי לח.
הנה הביא בספר ליקוטים חדשים בשם הרב ר' גרשון לאצקיר מליפאוויץ. שאמר ששמע בעצמו מפי הרב המגיד מו"ה דוב בער ממעזריטש זצ"ל. על הגמרא הנ"ל. דקשה כיון שהוא מזון שעל ידי הדחק. מה השיב לה כאילו כן הוא הסדר להתפרנס בזה. [וכי תימא שכן הוא הסדר]. מה אמרה ליה ומה יום מיומים. ופירש הוא ז"ל בהקדם דברי ר' שמעון בן אלעזר (קידושין דף פ"ב ע"א) ראית מימיך חיה ועוף שיש להם אומנות ומתפרנסין שלא בצער. והלא לא נבראו אלא לשמשני ואני נבראתי לשמש את קוני אינו דין שאתפרנס שלא בצער. אלא שהרעותי את מעשי וקפחתי את פרנסתי. וזהו גם כן כוונת הכתוב (דברים יא. טו) ונתתי עשב בשדך לבהמתך. כיון שאני נותן עשב לבהמתך שלא נבראו אלא לשמשך. אם כן ודאי הדין נותן (שם) ואכלת ושבעת. דרך שביעה שלא בצער. כיון שנבראת לשמש את קונך. אך השמר מהמניעה שלא יקופח פרנסתך. וזהו (שם שם. טז) השמרו לכם פן יפתה לבבכם.
וזהו תשובה רב אדא לדביתהו שאמרה ליה ינוקי דידך מה אעביד להו. ואמר מי שלימו קורמי באגמא (
). פי' מי פסק פרנסה לבהמות. ומכל שכן שגם אני אתפרנס שלא בצער. ומה זה שיש לי צער פרנסה. על כרחך שהרעותי את מעשי. אם כן טוב וישר אעשה אם אלך לבי רב ללמוד ולתקן מעשי. ואתפרנס שלא בצער. עכלה"ק.
UT
* דף כב *

שנינו במסכת עירובין (כב.): "א"ר חגי ואיתימא ר' שמואל בר נחמני מאי דכתיב "ארך אפים" ארך אף מיבעי ליה. אלא ארך אפים לצדיקים ארך אפים לרשעים".
ויובן בהקדם הפסוק :"שובה ישראל עד ה' אלקיך" וגו' (הושע יד. ב).
והדקדוקים בזה רבו: א) מהו אומרו שובה ישראל. שהוא שם המעלה. ולא שובה יעקב. ב) מהו עד ה' אלקיך. דהול"ל אל ה' אלקיך.
והנראה בזה. דהנה איתא בזוה"ק (אחרי ע"ג ע"א) תלת דרגין אינון מתקשרן דא בדא. קוב"ה. אורייתא וישראל (
) . וכן איתא במדרש עה"פ (תהלים קמז. יט) מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל. דמה שהקב"ה מצוה לאחרים לעשות. הוא עושה בעצמו. ומזה מובן. דכשם שישראל צריכים לשוב בתשובה. כן ישנו ענין התשובה כביכול אצל הקב"ה.
וגם בענין התשובה של בני ישראל. הרי אמרו חז"ל (קידושין ל. ב. סוכה נב. ריש ע"ב) אלמלא הקב"ה עוזרו אין יכול לו (ליצה"ר). וכן דרשו חז"ל פתחו לי פתח כחודו של מחט ואני אפתח לכם כפתחו של אולם. הרי שגם תשובת בנ"י באה בכח ובעזרת השי"ת. ויתירה מזו איתא בפסיקתא רבתי (ז') אמר הקב"ה לישראל. מתביישים אתם לעשות תשובה. הריני שב ראשון. עיי"ש.
ועפי"ז יובן מה שדייק לומר כאן שובה ישראל. כי מ"ש שובה גו' קאי גם על הקב"ה. כי כנ"ל. ע"י שישראל עושים תשובה. עי"ז פועלים שגם הקב"ה ישוב בתשובה כביכול.
וממשיך שובה ישראל עד ה' אלקיך. פירוש. דע"י שובה ישראל. היינו ע"י עשיית התשובה ע"י בני ישראל. עי"ז פועלים שיהי' עד ה' אלקיך. היינו שגם השי"ת בעצמו ישוב כביכול בתשובה.
ועפי"ז יובן גם מה שאמרו חז"ל (יומא פ"ו סע"א) גדולה תשובה שמגעת עד כסא הכבוד. שנאמר שובה ישראל עד ה' אלקיך. פירוש. שעל ידי התשובה של בנ"י. ואפילו ע"י התחלת התשובה בלבד של בנ"י (כנ"ל פתחו לי כחודו של מחט). עי"ז התשובה מגעת עד כסא הכבוד. ופועלת שגם הקב"ה ישוב כביכול בתשובה.
עוד יש לפרש שובה ישראל עד הוי' אלקיך. דעיקר התשובה. שובה ישראל. צריכה להיות בכדי לפעול שיהי' הוי' אלקיך. היינו שנראה גם בגילוי אשר הוי'. שם הרחמים. ואלקים. שם הדין. הם כולא חדא. שזה יהי' בביאת משיח צדקנו בבי"א שאז יהי' השם שלם.
והנה אמרו חז"ל (יומא פו. ב) גדולה תשובה שמקרבת את הגאולה. וכן אמרו (סנהדרין צ"ז ע"א) כלו כל הקיצין ואין הדבר תלוי אלא בתשובה. וכן פסק הרמב"ם (הל' תשובה פ"ז ה"ה). וז"ל: הבטיחה שסוף ישראל לעשות תשובה בסוף גלותן ומיד הן נגאלין (
). היינו שע"י תשובת בנ"י בכלל. ואפילו ע"י תשובת אחד מישראל. כדרשת חז"ל (יומא שם) גדולה תשובה שבשביל יחיד שעשה תשובה מוחלין לכל העולם כולו. ובפרט ע"י תשובת השי"ת כביכול בעצמו. עי"ז יגאלנו הקב"ה גאולת עולם. במהרה דידן ברוב רחמיו וחסדיו. בקרוב ממש.
איתא ביומא דף [פה:] משנה האומר אחטא ואשוב אחטא ואשוב אין מספיקין בידו לעשות תשובה והנה איתא בעירובין [דף כ"ב. ] וכן איתא בב"ק [דף נ:] א"ר חגי ואיתימא ר' שמואל בר נחמני מאי דכתיב "ארך אפים" ארך אף מיבעי ליה. אלא ארך אפים לצדיקים ארך אפים לרשעים. וכבר מובא שם בתוס' [ד"ה ארך אפים]. אפים שוחקות מאריך לצדיקים עד לעתיד, וזועמת לרשעים ומאחר פרענתם עד לעולם הבא. וגם זה לטובה שיש להם שהות לחזור בתשובה.
וצריך ביאור אם הקב"ה מאחר פרענתם כדי שישובו אם כן רשעים ודאי הם. בגדר אחטא ואשוב. אם כן היכא קאמר דאין מספיקין בידו לעשות תשובה.
כב"ק אאמו"ר רצה לפרש דאיתא בשבת פרק כלל גדול [דף סז ע"ד] העושה מלאכות הרבה בשבת אחד ושכח שהוא שבת אינו חייב אלא חטאת אחד.
לפי זה אפשר לומר דהא דכתיב בתוס' שמאריך אף כדי שישוב. מיירי כשהוא אינו יודע שעבר ושכח עיקר עבירה הקב"ה מאריך אף כדי שישוב לבסוף. והא דכתיב אחטא ואשוב מיירי שהוא יודע האיסור ואפילו הכי אמר אחטא ואשוב זה אין מספיקין בידו לעשות תשובה.
הגמרא [בנדרים לב] אמר רמי בר אבא השטן בחושבניה תלת מאה ושיתין וארבעה. וימות החמה שס"ה ימים א"כ רמז ליום אחד שאין לו רשות להשטין והוא יוהכ"פ. ע"כ והנה כל ברכאן דלעילא ותתא ביומא דשביעאה תליין נמצא דיוהכ"פ הבעל"ט תלוי בשבת הזה א"כ אם עושים תשובה כהוגן בשבת זה. ובפרט בעידן זה שמובא בחז"ל בשעה שהחכם יושב ודורש כו' נמחלו עוונותיהם של ישראל, א"כ כיון דיוהכ"פ תלוי בשבת זה ואז אין לו רשות לקטרג א"כ מהשתא אין לו רשות לקטרג דהכל תלוי בשב"ק.
הכל תלוי במזל ואפי' ס"ת שבהיכל ודקדק על מש"כ שבהיכל שהוא ללא צורך לכאו' או יכתוב ס"ת בהיכל. והקדים ע"פ מש"כ האר"י דבשעה שקוראים בס"ת והס"ת פתוח קולט בתוכו כל הדברים שרואה באנשים העומדים שם וא"כ פי' דאיזה ס"ת ירדה חלילה שיהי' נקלטים בתוכה ח"ו עבירות של ישראל בני א-ל חי. לכן הס"ת שנשאר בהארון הוא שיש לו מזל.
ובזה פירש הכל תלוי במזל ואפי' ספר תורה שבהיכל. היינו שנשאר בהיכל. הספר תורה שנשאר בהיכל הוא שיש לו מזל.
[לפני כמה שנים פי' באופן אחר והוא דאם ח"ו מדברים בעת קריאת התורה הוא בזיון להספר וחלילה וחס כו'. וע"כ המזל הוא להס"ת שנשאר עומד בהיכל ואין לו הבזיון ח"ו].
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בסוגיא דיש דיחוי אצל מצות

ובענין שכר מצוה בהאי עלמא

דרשו חז"ל (עירובין דף כ"ב) "היום לעשותם ומחר לקבל שכרם". וכן אמרו שכר מצוה בהאי עלמא ליכא.
א) הקשה בספר כתנות אור (פרשת נצבים) איך מהני תשובה שיתקרב החוטא להקב"ה. הלא קיימא לן נראה ונדחה אינו חוזר ונראה. האדם הי' נראה תחלה וכשחטא נדחה מקדושתו. וא"כ איך יכול אח"כ להיות חוזר ונראה בתשובה. ותירץ דקיימא בזבחים (דף ל"ד ע"ב) דכל שבידו לתקן לא הוי דיחוי. וה"נ מהני תשובה. דהרי הוא בידו של אדם לתקן.
בנבואת הושע (י"ד) שאנו אומרים אותה בהפטורה לשבת שובה. שובה ישראל עד ד' אלקיך כי כשלת בעונך. קחו עמכם דברים ושובו אל ד'.
ב) יש להבין מה שאמר קחו עמכם דברים ושובו אל ה'. איזה דברים יקחו שעל ידם ובעזרתם ישובו אל ד'.
בפרשתנו (דברים ל"ב) האזינו השמים ואדברה ותשמע הארץ אמרי פי. יערוף כמטר תקחי תזל כטל אמרתי וגו. הצור תמים פעלו וגו'. הלד' תגמלו זאת עם נבל ולא חכם הלוא הוא אביך קנך הוא עשך ויכוננך.
ג) יש לדקדק בשינוי הלשון. דאצל השמים אמר לשון דיבור. ואדברה. ואצל ארץ אמר לשון אמירה. אמרי פי.
ד) יערוף כמטר לקחי תזל כטל אמרתי. צ"ב כפל הענין. דאע"ג דברישא דקרא מיירי במטר ובסיפא דקרא מיירי בטל. מ"מ שניהם ענין אחד הם. יערוף ותזל. וא"כ מדוע דיבר הכתוב בלשון כפול.
במדרש רבה. הלכה אדם מישראל שהיה חושש באזנו מהו שיהא מותר לרפאותו בשבת כך שנו חכמים. כל שספק נפשות דוחה שבת וזו מכת האוזן אם סכנה הוא מרפאים אותו בשבת רבנן אמרי מבקש אתה שלא לחוש באזניך ולא אחד מאבריך. הטה אזנך לתורה ואתה נוחל חיים שנאמר (ישעי' נ"ה) הטו אזנכם ולכו אלי שמעו ותחי נפשכם. ומהיכן אתה למד. ממשה רבינו. שע"י שהטה אזנו לתורה וכו' נשתקו עליונים ותחתונים והאזינו דבריו. מנין ממה שקרא בענין האזינו השמים וכו'.
ה) יש להבין קישור הלכה זו לפרשת האזינו.
ו) לכאורה נראים דברי המדרש כסותרים זה את זה. רבנן אמרי מבקש אתה שלא לחוש באזניך וכו' הטה אזנך לתורה. דנראה לכאורה כסותר מאמרו הקודם. דקאמר בתחילה דמותר לרפאותו ע"י חילול שבת. ועכשיו נתן עצה לרפאותו ע"י שמועות התורה. וא"כ הרי אפשר נמי בלי חילול שבת.
ז) בפסוק תזל כטל אמרתי. וברש"י תזל כטל אמרתי שהכל שמחים בו לפי שהמטר יש עצבים בו כגון הולכי דרכים. ודקדק הרה"ק מוהר"ר יהושע מבעלזא זי"ע דא"כ למה המשיל מקודם דברי תורה למטר שאין הכל שמחים בו. הו"ל רק להמשיל לטל שהכל שמחים בו. יאמר רק תזל כטל אמרתי. ודיו.
הצור תמים פעלו כי כל דרכיו משפט. א-ל אמונה ואין עול צדיק וישר הוא.
וברש"י א-ל אמונה לשלם לצדיקים צדקתם לעולם הבא. ואע"פ שמאחר את תגמולו סופו לאמן את דבריו. ואין עול אף לרשעים משלם שכר צדקתם בעולם הזה. צדיק וישר הוא. הכל מצדיקים עליהם את דינו.
ח) ודקדק בספר כתב סופר. דממה נפשך. אם ראוי השכר בעולם הזה. יהי' גם לצדיקים כן. ואם ראוי לשלם השכר רק לעולם הבא. יהי' ג"כ לרשעים כן.
ט) גם צ"ב השייכות בין רישא דקרא לסיפא דקרא. הצור תמים פעלו כי כל דרכיו משפט. א-ל אמונה ואין עול צדיק וישר הוא.
י) עוד צ"ב במה שכתב רש"י ואין עול משלם לרשעים שכר צדקתם בעולם הזה. הלא אמרו רז"ל (קידושין דף ל"ט ע"ב) שכר מצוה בהאי עלמא ליכא. וא"כ איך משלם לרשעים בעולם הזה.
ואפשר לתרץ כל הדקדוקים בהקדם מה שמביא הבכור שור ביבמות (דף צ"ו ע"ב) קושיית המפרשים על דרשת חז"ל (עירובין דף כ"ב) היום לעשותם ומחר לקבל שכרם. וכן אמרו שכר מצוה בהאי עלמא ליכא. וקשה הלא הקב"ה שומר תורתו. כדאיתא בירושלמי (ר"ה פ"א ה"ג) על פסוק ושמרו את משמרתי. אמר הקב"ה אני שומר משמרתה של תורה. והרי כתיב ביומו תתן שכרו ולא תלין פעולת שכיר.
ותירץ בספר ישמח משה (פרשת מטות) ע"פ מה דקיימא לן בשולחן ערוך חושן משפט (סימן של"ט סעיף ז') האומר לשלוחו שכור לי פועלים ושכרן ואמר להם שכרכם על בעל הבית אין שום אחד מהם עובר על בל תלין. ולפ"ז אין הקב"ה עובר בבל תלין. דהרי משה שלוחו של הקב"ה הוא. וכ"כ בערבי נחל (פרשת ראה. דרוש א').
ועפ"ז פירש הישמח משה דברי המדרש. אין ישראל ניזונין אלא בזכות האמונה. ובמקום אחר איתא כל מה שישראל אוכלים בעולם הזה אינו אלא בזכות האמונה. וצריך ביאור הא שכר מצוה בהאי עלמא ליכא. ותירץ כי אמרו רז"ל תורה מניין תרי"א צוה לנו משה ושתים מפי הגבורה שמענום. א"כ על התרי"א שכרן ע"י שליח וליכא בל תלין. אבל על השתים מפי הגבורה איכא בל תלין. ושפיר מגיע לאדם שכר בעולם הזה בעד ב' אלו. והם יסוד האמונה. וז"ש אין ישראל ניזונים אלא בזכות האמונה.
ובזה פירש האור חדש בספר חות יאיר מאמר הכתוב טובים השנים מן האחד. פי' השני מצות ששמענו מפי האחד ברוך הוא. טובים הם. כי יש שכר טוב בעמלם בעולם הזה.
ובישמח משה מפרש בזה ג"כ המדרש ילקוט (פרשת מטות) כל הנביאים נתנבאו בכה מוסיף עליהם משה שהתנבא בכה וזה הדבר. והנה כשמשה דיבר בבחינת כה. בדיבור של עצמו. הוה ע"י שליח. אבל בעת שאמר בבחינת זה הדבר ששכינה היתה מדברת מתוך גרונו של משה. א"כ הו"ל ע"י הקב"ה בעצמו.
והנה קיימא לן אין בעל הבית עובר בבל תלין אלא אם כן תובעו. לא תבעו אינו עובר עליו. ולפ"ז מפרש דלבני עליה אמר משה בבחינת זה הדבר. ואי דהוה ע"י עצמו וצריך ליתן להם שכר מיד וא"כ לא ישאר להם לעולם הבא. זה אינו אלא אם כן תובעו. והבני עלי' בוודאי ידעו מעלת עולם הבא כי אין ערוך אליו בעולם הזה ולא יחליפו עולם עומד בשכר עולם הזה ולא יתבעו חלקם בעולם הזה. ואם כן תו ליכא בל תלין. אבל המון עם שאין יודעים מעלת עולם הבא. יש לחוש פן יתבעו חלקם בפיהם לתת שכרם מיד בעולם הזה. ויצטרך ליתן להם דבתובעו עובר משום בל תלין וערומים ישובו לעוה"ב. והקב"ה חפץ חסד לתת להם שארית בארצות החיים. לכן הודיע הקב"ה משפטיו למשה לומר להם בבחינת כה בדיבור של עצמו. ואז הוי שכרו על ידי שליח. וליכא בל תלין.
ובערבי נחל (פרשת ראה דרוש א') כתב לפרש מה שאמרו ישראל למשה רבינו. קרב אתה ושמע כל אשר יאמר ד' אלקינו ושמענו ועשינו. ואמר יתברך שמו הטיבו כל אשר דברו. מי יתן והי' לבבם זה להם כל הימים ליראה אותי ולשמור מצותי למען ייטב להם ולבניהם לעולם.
ודקדק מדוע הטיבו כל אשר דברו. ומפרש דבני ישראל בעת מתן תורה היו במדריגה גדולה. והבינו אשר אם ישמעו כל התורה מפי ה' יהי' להם שכר גם בהאי עלמא. משום לא תלין פעולת שכיר והקב"ה שומר התורה. משא"כ אם ישמעו מפי משה רבינו ע"ה. אלא שלרוב דביקותם בד' אז לא עשו כלל לקבל פרס. והיו חפצים רק בגוף העבודה. לכן נתרצו ללמוד מפי משה רבינו ע"ה.
ולזה רמזו באמרם קרב אתה כו' ושמענו ועשינו דייקא. ר"ל עיקר חפצינו הוא העבודה לזה די לנו אם נשמע ממך. ולזה אמר ד'. הטיבו כל אשר דברו מי יתן שיהי' לבבם זה כך תמיד ליראה אותי רק כדי ללמוד מצותי ולא לשום קבלת שכר. ואז ייטב להם ולבניהם לעולם. כי יגדל השכר מאד בהיותם עובדים שלא על מנת לקבל פרס. עכדה"ק.
ובאמת יש לדקדק לפי זה דלמה אנכי ד' אלקיך ולא יהי' לך אלהים אחרים מפי הגבורה שמענו. כיון דהם היו רוצים לעשות שלא על מנת לקבל פרס. ובשביל מה שנאמר לישראל ע"י משה אין שכר בעולם הזה כיון שהוא שליח וליכא בל תלין. א"כ הי' לו למשה לומר גם אנכי ולא יהי' לך.
ועוד יש לדייק. הרי היו יכולים לשמוע אפילו מפי הקב"ה בעצמו. וכיון שהם בני עלי' אינם תובעים השכר. וא"כ שכרם מוכן לעתיד לבוא בעולם הבא. וא"כ מדוע אמרו קרב אתה ושמע.
ונראה דהקב"ה ראה דורות העתידות שלא יהיו כולם בני עלי'. ויהיו ג"כ בעלי עבירה וסתם המון עם שיחפצו בשכר בעוה"ז. ע"כ הגיד כולם ע"י משה רבינו ע"ה. רק הקב"ה ידע שיהיו בני אדם בדורות העתידות בדרגות קטנות מאוד. ויש מהם שישמרו רק מה שמקבלים עבורם שכר בהאי עלמא. ע"כ אמר הקב"ה מצות אמונה. אנכי ה' אלקיך. בעצמו. כדי שיהי' להם עכ"פ אמונה. שזה ישמרו כדי שיהי' להם שכר בהאי עלמא. והאמונה ממילא תמשוך אותם בזמן מה לשמור מצות התורה. דיסוד היהדות הוא האמונה.
וביושר דברי אמת (אות נ"ז) כתב דיסוד כל התרי"ג מצות הוא האמונה. ומי שיש לו אמונה כאילו שמר כל תרי"ג מצות. עיין שם.
ובאמת אין שייך לומר שיש לאדם אמונה בהקב"ה ומ"מ אינו שומר מצות התורה. דהלא אם מאמין שיש בורא ומנהיג לבירה זו. והוא משלם שכר בעד המצות ועונש בעד העבירות. יודע שאינו רשאי למרוד את פי בורא יתברך. וממילא שומר מצות התורה. על כן אמר הקב"ה מצות האמונה מפי עצמו. כדי שאותם אנשים מבני ישראל שהם במדרגה קטנה יהי' להם עכ"פ האמונה. ואח"כ ממילא יתעורר לבם לשמור מצות התורה.
ויש להוסיף עוד על זה. דהא גופא שיקיימו אח"כ שאר מצות התורה מחמת אמונתם בהקב"ה. זהו בעצם שכרם בעד האמונה. דהרי אמרו רז"ל באבות (פרק ד' משנה ב') שכר מצוה מצוה. כמו שאמר הבעש"ט הק' זי"ע ששכר מצוה הוא עצם הדבר שיכולים לקיים המצוה. וזה יהי' חלק מהשכר שיבואו לקיים שאר מצות התורה.
והנה בספר פאר לישרים מביא בשם הרה"ק מרוזין זי"ע על פסוק האזינו השמים ואדברה. שמורה על גילוי הדבר בלא לבוש וכסות. כמאמר רז"ל ששכינה מדברת מתוך גרונו של משה. וזהו ואדברה. שממילא יוצא הדיבור מתוך גרונו בלא התלבשות. ולהארץ שהוא עולם הזה השפל אמר לה בלשון שמיעה. ותשמע הארץ. שמחמת חומריות ועביות העולם הוצרך לומר בלשון השמעה. ע"כ.
ועפ"ז יבואר הכתוב האזינו השמים. שמים רומז לבני עלי'. צדיקים שהם בבחי' שמים. ולהם אפשר לומר בבחינת ואדברה. שהקב"ה מדבר מתוך גרונו של משה. שהקב"ה בעצמו מדבר. דהלא בצדיקים אין לחשוש שיבקשו שכר על מעשיהם הטובים אם שומעים מפי הקב"ה בעצמו. ותשמע הארץ. בני אדם שהם משוקעים בארציות. המכונים ארץ. והם המון העם שיש ביניהם אנשים שהם במדריגה קטנה מאוד. להם הוצרך לדבר בבחינת ותשמע הארץ אמרי פי. ע"י אמרי פיו של משה רבינו ע"ה. דהרי יש חשש שאם ישמעו מפי הקב"ה בעצמו יתבעו השכר בעולם הזה. וכדי שלא יהא כל חפצם רק לקבל שכר. הוצרך לאמרם ע"י משה. דהלא בשליח ליכא בל תלין.
והנה ישנם בני אדם שהם משוקעים בארציות. ולא איכפת להם בכלל מעולם הבא. רק עולם הזה הוא כל רצונם. ואם כן יש חשש שישמעו רק את המצות שמקבלים עליהם שכר בעולם הזה. כגון מצות אמונה. שיש עבורה שכר בעולם הזה. או מצות צדקה. דכתיב בה (ט"ו. י') נתון תתן לו ולא ירע לבבך בתתך לו. כי בגלל הדבר הזה יברכך ה"א בכל מעשיך ובכל משלח ידך (
). אבל מצות שאין מקבלים עבורם שכר בעולם הזה לא ישמעו ח"ו.
ועל זה ממשיך הכתוב. יערוף כמטר לקחי. פי' לקחי היינו הלקח. שהוא התורה. כל התורה כולה. יערוף כמטר. כמו שכתב רש"י שמטר אין הכל שמחים בו. וכמו כן במצוות. יש בני אדם שאין שמחים בכל המצות ואדרבה צער הוא להם. כי אין חפצם ורצונם כי אם לקיים המצות שמקבלים עבורם שכר בעולם הזה.
תזל כטל אמרתי. אותם הדברות והמאמרים ששמעו מפי הקב"ה בעצמו. הכל שמחים בהם. בין הצדיקים ובין המון העם. צדיקים שמחים בעצם הענין שהקב"ה דיבר אליהם וציוה אותם על זה. וזכו לשמוע את קולו. והמון העם שמחים ג"כ מטעם השכר בהאי עלמא שמקבלים בעד הדיבור שיצא מפי הקב"ה בעצמו. אשר מקבלים שכר עבורה בעוה"ז מכח מצות לא תלין פעולת שכיר אשר הקב"ה מקיים אותה.
ובזה יתורץ קושיית הרה"ק מהר"י מבעלזא זי"ע. שהקשה דלמה המשיל מקודם דברי תורה למטר שאין הכל שמחים בו. הו"ל להמשיל דברי תורה רק כטל שהכל שמחים בו.
ולהנ"ל מיושב. דבאמת כל התורה. תור"ה מנין תרי"א. היינו התרי"א מצות ששמענו מפי משה רבינו ע"ה. באמת אין הכל שמחים בהם. דהרי אנשי המון העם שהם במדריגה קטנה. אין שמחים במצות אלו דהלא ע"י שליח ליכא בל תלין וממילא אין מקבלים עבורם שכר בעולם הזה. אבל תזל כטל אמרתי. מה שנאמר מפי הקב"ה בעצמו. בזה הכל שמחים. וכאמור לעיל. דצדיקים שמחים בהם על עצם השמיעה מפי הקב"ה. ואנשים פשוטים שמחים בהם כיון שמקבלים עבורם שכר בעוה"ז.
וע"ז ממשיך הפסוק. אל אמונה ואין עול. שמשלם לצדיקים שכר צדקתם לעולם הבא ולרשעים בעולם הזה. מיירי בשכר האמונה של צדיקים שאין להם פרעון כלל בעוה"ז. שאין חפצם ורצונם בשכר בעוה"ז. מחמת כי עיקר חפצם הוא בעולם הבא. והרשעים מבקשים שכר בעולם הזה בשכר מצות אמונה ששמעו מפי הקב"ה בעצמו. ובזה אין חסרון מחמת שכר מצוה בהאי עלמא ליכא שעל האמונה מקבלים שכר בהאי עלמא.
וזה הרמז בפסוק. אל אמונה ואין עול. שאין עול במה שאין הקב"ה משלם לצדיקים בעולם הזה עבור האמונה. ולרשעים משלם שכרם בעולם הזה. דבאמת מגיע להם שכר מצוה בעולם הזה בעד האמונה. דהרי שייך בזה משום בל תלין. משא"כ הצדיקים אין רוצים כלל בשכר מצוה בעולם הזה. רק העיקר אצלם הוא ליהנות מזיו השכינה לעולם שכולו טוב. כמו שביארנו לעיל.
ויש להוסיף עוד על זה. דזהו מה שאמר ברישא דקרא. הצור תמים פעלו כי כל דרכיו משפט. דתורת הקב"ה היא תמימה. כי כל דרכיו משפט. צריכים לקיים את התורה בכל דרכיה פרטיה ודקדוקי'. בין אותן מצות ששמענו מפי הקב"ה בעצמו אשר יש עליהם שכר בעולם הזה. ובין תרי"א מצות ששמענו מפיו של משה דעליהם אמרו שכר מצוה בהאי עלמא ליכא. כולם משפט אחד הם ומרועה אחד יצאו. ועל כן באמת א-ל אמונה ואין עול צדיק וישר הוא. במה שנותן שכר לרשעים בעולם הזה ולצדיקים בעולם הבא. ודו"ק.
ויש לפרש עוד בדרך אחר. עפ"י דברי ספה"ק ערבי נחל (פרשת שופטים. דרוש א') כי מה שאמרו שכר מצוה בהאי עלמא ליכא הוא מחמת גודל השכר בעד מצוה אחת. שאין כל העולם הזה יכול לסבול שכר מצוה אחת.
אולם מובן דזהו דוקא בצדיק שמקיים מצוה בשלימות הראוי. משא"כ אם אין המצוה בשלימות כל כך. אז אין השכר עבורה גדול כ"כ. ויוכל שכר זה להיות גם בעולם הזה.
ולפי זה יתבאר היטב. דאע"פ ששכר מצוה בהאי עלמא ליכא. היינו דוקא במצוה שנעשה בשלימות כאמור. אמנם הרשעים או אנשים פשוטים מהמון העם. אף כשמקיימים מצוה אין מקיימים אותה בתכלית השלימות. וע"כ להם שפיר מגיע שכר בעולם הזה. כי יכול העולם לסבול שכר מצוה כזו. משא"כ במעשה הצדיקים שמקיימים מצוה בשלימות כראוי. אי אפשר ליתן שכרם בעולם הזה בעד המצות שמקיימים. דהרי מקיימים המצוה בשלימות ועל זה אין כל עולם הזה יכול לסבול שכר מצוה אחת כמ"ש בערבי נחל הנ"ל.
ומיושב מאליו קושיית הכתב סופר שהקשה דממה נפשך. אם ראוי ליתן שכר מצוה בהאי עלמא יהי' גם לצדיקים כן. ואם לאו. גם להרשעים לא יתן שכר מצותם בעולם הזה. אך להנ"ל מיושב. דבאמת המצוה שמקיימים הצדיקים גדולה פי כמה שיוכל לשלם שכר בעדם בעולם הזה. ומצות הרשעים שפיר שייך לשלם עבורם בעולם הזה. ודו"ק.
והנה ידוע מה דאיתא בזוהר הק' שרמ"ח מצות עשה ושס"ה מצות לא תעשה שבתורה מכוונים נגד רמ"ח איברים ושס"ה גידים שבאדם. ואם פוגם במצות עשה פוגם באותו האבר שכנגד המצוה. וכן בלא תעשה פוגם באותו הגיד שכנגד המצוה.
ולפ"ז יתבאר המדרש באופן נפלא. הלכה אדם מישראל שחושש באזנו מהו שירפא אותו בשבת. וקאמר דפקוח נפש דוחה שבת. וע"ז קאמרי רבנן דלא מהני מה שירפא אותו בשבת. רק כיון דחושש באזנו סימנא מילתא הוא שפגם במצות עשה ולא תעשה. שלא רצה לשמוע לכל מצות התורה רק כאדם הזה שרוצה לשמוע רק מה שמקבל עבורו שכר בהאי עלמא. וא"כ העצה קודם שירפא אותו שיקבל עליו לשמוע את כל מצות התורה. ואח"כ ירפאהו. ויועיל הרפואה שכיון שרוצה לשמוע את כל מצות התורה נתקן הפגם בנשמתו וצריך רק רפואה גשמית.
ומקושר שפיר המדרש לפסוק האזינו השמים ואדברה ותשמע הארץ אמרי פי. דהכתוב מיירי באדם שאינו רוצה לשמוע רק מצות שמקבלים עליהם שכר בעולם הזה. ועל כן אמר שהוא חושש באזנו. שאינו רוצה לשמוע את כל דברי התורה. גם המצות שאין מקבלים עבורם שכר בעולם הזה.
ועפ"ז יבואר מאמר הנביא הושע. שובה ישראל עד ד' אלקיך כי כשלת בעונך. שמדבר כאן מחוטאים שאינם מבינים גודל מעלת התורה"ק ושכר גן עדן הנצחי. רק שכר עולם הזה. ועל ידי כן הם בבחינת עד ה' אלקיך. שמוכנים לקיים רק המצות ששמעו מפי הקב"ה בעצמו. דאיכא בהו משום לא תלין פעולת שכיר. ומשלמים שכר בעדם בעולם הזה.
לאנשים כאלו אומר הנביא. קחו עמכם דברים. שתקחו על כל פנים הדברים שדיבר הקב"ה. והם אנכי ד' אלקיך. לא יהי' לך. וזה יועיל שיקויים אצליכם ושובו אל ה'. דע"י האמונה יתחזקו ממילא אח"כ לשמור כל התורה כולה. כמו שהבאנו לעיל מספה"ק יושר דברי אמת דאמונה הוא יסוד תרי"ג מצות. ובודאי שעי"ז יתחזקו לשמור כל התורה כולה.
ובחתם סופר פי' מדרש הנ"ל. החושש באזנו. שאינו שומע דברי המוסר שאומרים לו. מהו שיאמר לו בשבת ויתודה. דהרי אסור להתודות בשבת. על זה אמר דהוי פקוח נפש. שיצייר האדם במחשבתו כאילו הוא שבת האחרונה. והוי פקוח נפש ושרי.
ועכשיו הזמן שעלינו להתחזק בתשובה ובקבלה על להבא. שבודאי עי"ז יהי' יום הכיפורים הבעל"ט בתכלית השלימות. דכל ברכאין דלעילא ותתא ביומא שביעאה תליין. כל הברכות והשפעות טובות של כל ימות השבוע ברוחניות ובגשמיות תלויים בשבת. ואם נקבל על עצמינו בשבת זה לשוב בתשובה כראוי. יעזרינו הקב"ה שכן יהי' באמת ביום הכיפורים הבעל"ט. אמנם העיקר הוא האמונה שאנו מאמינים שהקב"ה בודאי יקבל תשובתינו. ועי"ז נתחזק ונשמור את כל מצות ד'.
ואיתא בספה"ק תפארת שלמה (פרשת בשלח) שבגלות נתחזק רק ע"י האמונה. והרה"ק רבי זושא זי"ע אמר שבעקבתא דמשיחא יסתלקו כל האותות והמופתים ורק ע"י אמונה נתחזק.
על כן עתה. בשבת שובה. שהשבת מסוגל לתשובה. כמובא בספרים הקדושים (ובאריכות בספה"ק סידורו של שבת) דשב"ת ראשי תיבות ש'בת ב'ו ת'שוב. כל אחד יתחזק לשוב בתשובה שלימה לפניו ית'.
ובאמת כך הוא דרכו של היצה"ר להטעות את האדם שיחשוב כי הקב"ה אוהב רק צדיקים גמורים שלא חטאו מימיהם ולא פגמו בנפשותם. שהמה חשובים מאד בעיני ה' וכל מצותיהם עושים רושם אדיר בשמים. אבל האיש הפשוט מהמוני העם. וכל שכן מי שכבר סר מדרך התורה זמן זמנים טובא. ונפל כבר בעומקא דתהומא רבא. מקום הקליפות רח"ל. ושוב הוא עוזב דרך ההוא ומקרב עצמו לד' שנית כברי' חדשה. קשה לו לצייר בעצמו כי הוא עדיין ספון וחשוב לפניו יתברך.
אך באמת זהו טעות גדול. כי מאמינים אנו שהקב"ה פותח שער לדופקי בתשובה והוא צופה לרשע וחפץ בהצדקו. עד שאמרו חז"ל בברכות (דף ל"ד ע"ב) במקום שבעלי תשובה עומדים אין צדיקים גמורים יכולים לעמוד. ובפרט אם עושה תשובה מאהבה. דאמרו רז"ל (יומא דף פ"ו ע"ב) שבתשובה מאהבה זדונות נעשות לו כזכיות. נמצא שלא חטא מעולם והרי הוא צדיק גמור וכקטן שנולד דמי.
וכעת נחזור על הראשונות. לתרץ קושיית הכתנות אור האיך מהני תשובה. הלא כיון שנדחה שוב אינו נראה דקיימא לן נראה ונדחה אינו חוזר ונראה.
אך יתורץ בהקדם קושיית הישועות יעקב (סימן תקפ"ו) לר' יוחנן דס"ל (ראש השנה דף כ"ח ע"א) אם תקע בשופר של עולה יצא משום דנפק לחולין. ומקשה הישועות יעקב דאמאי יצא. הא קודם שתקע בו עדיין הי' הקדש. וכעת נדחה ע"י שמעל בו כשתקע בשופר. וא"כ איך חוזר להכשירו ע"י מה שתקע בו והוציאו לחולין. נימא יש דיחוי אצל מצות ונראה ונדחה אינו חוזר ונראה. ושמא תאמר דע"כ יצא משום דאין דיחוי אצל מצות. אם כן קשה מאי קמיבעי לי' במסכת ע"ז (דף מ"ז עמוד א') ובסוכה (דף ל"ג עמוד א') אי יש דיחוי אצל מצות. תפשוט לי' מדברי ר' יוחנן דהתוקע בשופר של עולה יצא. משום דאין דיחוי אצל מצוות.
ויש לתרץ ע"פ דברי הרמב"ם בהלכות איסורי המזבח (פרק ו' הלכה ו') אם טיהרן ואחר כך הקדישן הרי אלו מתנסכין ואם הקדישן ואחר כך נטמאו הואיל ונדחו ידחו. עכ"ל.
ובלקח טוב (כלל ו' אות ג') כתב הסברא בזה. דהיכא דנתחדש הדבר ופנים חדשות באו לכאן. לא שייך בזה דיחוי. כיון שהדבר החדש שבא עכשיו הרי לא נדחה מעולם. עיי"ש.
ועפ"ז מיושב קושיית הישועות יעקב. דכיון דהפסול בשופר היתה כשהיתה עדיין קדשים ומיד שיצא לחולין נעשה ראוי לתקוע בו. א"כ הוה ליה פנים חדשות באו לכאן. דחולין וקדשים שני מינים הם. ואם מין זה. חולין שהוא עתה. בזה לא היה שום דיחוי מעולם. רק בשופר של קדשים. על כן ראוי לתקוע בו.
ושפיר מיושב הקושיא לגבי תשובה. איך מהני הא כיון דנראה ונדחה שוב אינו חוזר ונראה. אך להנ"ל מובן שפיר. דהן אמת שכשחטא האדם נדחה. אמנם כששב בתשובה נעשה כברי' חדשה בלי שום פגם. והוי ליה כקטן שנולד. ובפרט כשעושה תשובה מאהבה. שזדונות נעשו לו כזכיות. הרי הוא בבחינת פנים חדשות באו לכאן ואין כאן שום דיחוי.
ועל דרך זה יש לבאר עוד מאמר הכתוב בהושע י"ד הנ"ל. שובה ישראל עד ה' אלקיך כי כשלת בעונך. ולכאורה צ"ב. מדוע קראו הנביא בשם ישראל. הלא ידוע מספרים הקדושים דישראל הוא מדריגה גבוה. בחינת הצדיקים. ויעקב הוא מדרגה פחותה. המוני עם. וא"כ כשמדבר הכתוב במי שצריך עדיין לשוב על עוונותיו. כי כשלת בעונך. מדוע מכנהו בשם ישראל. שהוא כינוי ותואר למדרגה גדולה יותר.
אך לדרכינו דע"י התשובה נעשה השב כאדם חדש ופנים חדשות באו לכאן. מובן שפיר. דתיכף כששב בתשובה ראוי לכנותו בשם ישראל. דכבר אינו בבחינת יעקב שהיה בה מקודם. דפנים חדשות באו לכאן. ועל כן שובה ישראל עד ה' אלקיך.
ועל דרך זה יש לבאר מנהג ישראל תורה. שנהגו ישראל קדושים מקדמת דנא. בכל דור ודור שרבני העיר דורשים בשבת של עשרת ימי תשובה מענין התשובה. וטעמא מיבעי מדוע דוקא בשבת דורשים לעורר את העם בתשובה.
אך יובן עפ"י אמרם ז"ל (מדרש רבה פרשת בראשית) על פסוק ויברך א' את יום השביעי ויקדש אותו. במה ברכו. ברכו במאור פניו של אדם. אינו דומה מאור פניו של אדם בחול למאור פניו של אדם בשבת.
נמצינו למדים שבשבת מקבל האדם פנים חדשות לגמרי ואינו אותו אדם שחטא במשך ימות השבוע. ועל כן דורשים בשבת לעורר את העם לתשובה. דבשבת יש לאדם פנים חדשות ולא שייך אצלו דיחוי. דזהו כל הטעם דלא אמרינן בתשובה נראה ונדחה אינו חוזר ונראה. משום דאם נראה בעת שנתחדש בו דבר חדש. לא אמרינן בזה אינו חוזר ונראה. וכמו שביאר הלקח טוב בדעת הרמב"ם הנ"ל.
וכיון דאיירינן בשבת תשובה. נימא בה מילתא חדתא. בטעם לשבח ששבת שובה חל בדרך כלל בפרשת האזינו או בפרשת וילך. דהנה פרשת האזינו מיירי מתורה הקדושה. אמרי פיו של משה (ותשמע הארץ אמרי פי) היינו תורה. וכן יערוף כמטר לקחי תזל כטל אמרתי הכוונה ג"כ על תורה. וכן בפרשת וילך מיירי מתורה. דכתיב בה (דברים ל"א. י"ט) ועתה כתבו לכם את השירה הזאת ולמדה את בני ישראל שימה בפיהם. וכן (פסוק כ"ד ולהלן) ויהי ככלות משה לכתוב את דברי התורה הזאת על ספר עד תמם. ויצו משה וגו' לקוח את ספר התורה הזה וגו'.
ולפי זה יתבאר כמין חומר מה שדרשו חז"ל (עירובין דף כ"ב) היום לעשותם ומחר לקבל שכרם. על אף שאמרו שכר מצוה בהאי עלמא ליכא, והבן כאמור, כפתור ופרח ודפח"ח וש"י.
UT
* דף מא: *
הנותן צדקה אפי' לא כיון לש"ש – קיים מצות צדקה שהרי העני נהנה
שנינו במסכת עירובין: "שלשה דברים מעבירים האדם על דעתו ועל דעת קונו. ואחד הוא דקדוקי עניות" (עירובין דף מ"א ע"ב). ויתבאר כמין חומר, האיך לזכות לפרנסה טוב מידו הפתוחה הרחבה והמליאה, ושלא יצטרכו עמך בית ישראל לא לזה לזה ולא לעם אחר, ולא יהוי דקדוקי עניות בישראל חס ושלום.
בהקדם מנהג קדוש: נוהגים ישראל לומר "מזמור לדוד מזמור לה' הארץ ומלואה תבל ויושבי בה. כי הוא על ימים יסדה ועל נהרות יכונניה" וגו'. (תהלים כ"ד) בליל ראש השנה.
ועיין במטה אפרים (סימן תקפ"ב סעיף ג') יש נוהגין מיד אחר סיום התפילה לומר לדוד מזמור לה' הארץ ומלואה וגו' והוא מסוגל שלא יחסרו מזונותיו כל השנה. וקצת נוהגין לאומרו כל הקהל יחד. ולקמן בסעיף כ"ג כתב לאומרו בכוונה עצומה ובנעימה. ומקורו בפרי עץ חיים ובכתבי האריז"ל. ובעמק ברכה בשם שערי ציון.
ואפשר לבאר הענין מדוע אומרים מזמור זה בליל ראש השנה. ותחילה נקדים מה שכתב בספר ייטב פנים (מאמר אבני זכרון אות מ"א) כתב טעם על מה שנוהגין לילך לנהר בראש השנה. שהוא כדי להתעורר בתשובה ע"י מי הנהר. וזה לשונו:

"נוהגין לילך לנהר לומר תשליך במצולות ים כל וגו'. נ"ל טעם הדבר להתעורר בתשובה על ידי מי הנהר. על דרך שהביא מוזלה"ה בספר תפלה למשה על תהלים פירוש הפסוק (שם קל"ז א') על נהרות בבל שם ישבנו גם בכינו. וקשה מה גם. ופירש הגאון מהר"ל ז"ל דאיתא במדרש (איכה רבה פ"ב י"ז) כי גדול כים שברך וגו' (איכה ב' י"ג) מי שעתיד לרפאות שברו של ים הוא ירפא לך. ויובן למה דאיתא במדרש (הובא בילקוט ראובני פרשת ויקרא) שמים התחתונים היו בוכים על שנתרחקו משמי מרום. וניחם אותם ה' שיקחו מהם לניסוך המים בחג. ומלח שהוא ממים לקרבנות. ולפי זה שברן של מים שנתרחקו מאור העליון. ורפואתן ניסוך המים ומלח. וכשחרב בית המקדש ואין עבודה. חזר השבר למקומו. והיינו כי גדול כים שברך. מי שעתיד לרפאות שברו של ים הוא ירפא לך. וכיון שחזר השבר למקומו בחורבן בית המקדש חזרה הבכיה למקומה. וכיון שבאו אל המים השיגו בכיה של מים. לכך אמר גם בכינו". עד כאן דבריו של הישמח משה.
ומוסיף על זה בייטב פנים וז"ל. "וכבר אמרו שזה ענין גלי הים. כי רוצים להתנשאות לשוב למעלה למקומם. ומזה יקח האדם מוסר השכל איך ישא נפשו אל ה' לדבק בו. ואיך ירד עשר מעלות יתר אחורנית להתרחק מאור של מעלה על ידי חטאיו ופשעיו. הנה העת לשוב אל ה', בכיה ודמעה תרדנה עיניו מאין הפוגות. כמו שמים התחתונים בוכים ומתנשאים לשוב למקור עליון. קל וחומר אדם שיש בו נשמת רוח חיים חלק אלקי ממעל. מהראוי לפשפש במעשיו וישוב אל ה' וירחמהו וגו'. וז"ש (תהלים קי"ט קל"ו) פלגי מים ירדו עיני. כמו שמים נפלג ונחלק מלמעלה וירדו למטה. כמו כן ירדו עיני על לא שמרו תורתיך. וזה טעם שהולכין לנהר לישא ממנו קל וחומר הנ"ל". עכ"ל הייטב פנים.
היוצא מדבריו דאפשר ללמוד מוסר השכל מהמים התחתונים שנתרחקו מהשי"ת ומכל מקום רוצים להתקרב אליו לעבדו יתברך. וזהו לימוד זכות עבורינו להתפלל על צרכים גשמיים ג"כ בימים הנוראים. דאף דהגשמיות הוא מרוחק לכאורה מהקדושה. מכל מקום אפשר לעבוד את השי"ת גם עם צרכים הגשמיים. ואדרבה. צריכים אותם לעבודת השם יתברך. וכדברי הרה"ק ר' מאיר מפרעמישלאן זי"ע על פסוק (תהלים קי"ט ק"מ) צרופה אמרתך מאוד ועבדך אהבה. מאו"ד רומז לכסף. ע"ד הכתוב ובכל מאוד"ך. וכדי לקיים את מצות התורה צריכים כסף. כגון לקנות אתרוג נאה. תפילין נאים. ציצית נאה וכן בכל המצות. וזהו צרופה אמרתך מאו"ד. כיון שהתורה צרופה עם כסף שנקרא מאו"ד. על כן "ועבדך אהבה". "האט מאיר'ל ליב געלט". עכתדה"ק.
וכן מפרש הרבי ר' אלימלך זי"ע (בליקוטי שושנה שבסוף ספה"ק נועם אלימלך) מאמר הכתוב (תהלים קכ"ח. ב') יגיע כפיך כי תאכל אשריך וטוב לך. וארז"ל (אבות) אשריך בעולם הזה וטוב לך לעולם הבא. פי' כדי שיהי' "וטוב לך לעולם הבא". צריך להיות "אשריך בעולם הזה". דכדי שיזכה האדם לשכר עולם הבא צריך לקיים המצות בעולם הזה. ולזה צריכים כסף. וזהו אשריך בעולם הזה וטוב לך לעולם הבא.
ובספה"ק זאת זכרון להרבי מלובלין זי"ע כתב. דהאדם. אם בעת שמתפלל להשי"ת עבור פרנסה וצורכי האדם. חושב כדי שיהי' לו כל ההצטרכות שיוכל לעבוד השי"ת. אז תקובל תפילתו ולא יוכל שום מקטרג לקטרג על זה. כיון דאינו מבקש לצרכו רק לצורך שמים.
ופירש שם עד"ז מאמר רז"ל (ברכות ס"ג ע"א) כל המשתף שם שמים בצערו כופלין לו פרנסתו. והיינו עפ"י הכוונה הנ"ל (שכופלין לו פרנסתו כיון שמשתף שם שמים בצערו. שצריך לפרנסה כדי שיוכל לעבוד את השי"ת) עכדה"ק.
ובספר שו"ת משנה שכיר (סימן קי"ז) ציין לזה מ"ש בספר חסידים (סימן ל"א) אם שואל אדם דבר שהוא שבח לבוראו כגון על לימוד תורה או דבר אחר מחפצי שמים ושופך את נפשו עליו הקב"ה שומע תפילתו אעפ"י שאין בידו מעשים טובים. ופירש המפרש תיבת שואל. דר"ל שהוא מתפלל ושואל להשי"ת דבר שהוא שבח לו. וזה כדברי רבינו הק' מלובלין זי"ע. עכ"ל עיי"ש.
ובספה"ק ליקוטי אמרים כתב לפרש מאמר המשנה (אבות פרק ב' משנה י"ג) אל תעשה תפלתך קבע אלא רחמים ותחנונים לפני המקום. רצונו לומר. שלא תתפלל בעדך כלום רק עבור השכינה שהיא בגלות. וז"ש רחמים ותחנונים לפני השכינה שנקראת מקום עיי"ש.
ובמקום אחר כתב בליקוטי אמרים דמבואר בשם כמה צדיקים כי כל התפילות שהאדם מתפלל אל יתפלל עבורו רק עבור ניצוץ נשמתו שהיה חלקו יתברך. וישראל נקראים אברים דשכינתא ומה שחסר לו הוא חסר לחלקו יתברך ומתפלל עבור השכינה. וזהו שאומרים המצא לנו בבקשתינו. שיהיה הוא יתברך נמצא באותן הבקשות. ודפח"ח.
ובספה"ק דודאים בשדה (להרה"ק ר' ראובן מזארנאווצע זי"ע. תלמיד הרבי ר' אלימלך זי"ע) פרשת בלק ביאר באורך דבריו של הליקוטי אמרים. וז"ל: "דרך משל כשמתפלל אדם על חיים יהיה עיקר כוונתו שיחיה כדי שיוכל לעבוד הבורא ברוך הוא ולתקן נשמתו ע"ד שפירשתי אליך ה' אקרא ואל ה' אתחנן (תהלים ל'. ט') שהוא כפל. רק רצונו לומר אליך ה' אקרא ואל ה' ר"ל מה שנוגע אל ה' אתחנן. מה בצע כו' היודך עפר וכו' וק"ל. כן בהמבקש על פרנסה יחשוב שזה חסר לנשמתו שהיא אבר השכינה כי שלשה דברים מעבירים האדם על דעתו ועל דעת קונו. ואחד הוא דקדוקי עניות" (עירובין דף מ"א ע"ב).
ועל פי זה מפרש שם בדודאים בשדה מאמר הכתוב (ישעיה כ"ו. ד') השלך על ה' יהבך והוא יכלכלך. שיעשה למען שמו יתברך. זה יהיה עיקר יהבך. וממילא והוא יכלכלך. וזהו גם כוונת הכתוב (תהלים נ"ה כ"ג) גול על ה' דרכיך ובטח עליו והוא יעשה ויבטחו בך יודעי שמך. פי' יודעי לשון חיבור על דרך והאדם ידע וגו' (בראשית ד'. א') ר"ל שעיקר תפילתם בשביל יחוד שמך. כי לא עזבת דורשיך ה'. ר"ל שדורשים בשביל שמך. ועיי"ש בדודאים בשדה שמפרש בזה עוד כמה פסוקים המדברים מענין מדת הבטחון.
וזהו שאומרים לדוד מזמור לה' הארץ ומלואה. דמלא כל הארץ כבודו. והכוונה שצריכים אנו לגשמיות ג"כ כדי שנוכל לקיים מצות השי"ת. ועל לזה אומרים אחר כך "כי הוא על ימים יסדה ועל נהרות יכונניה". שהארץ נוסדה על הימים. והימים מזכירים לנו שהמים התחתונים בוכים שרצונם להתקרב לקדושה העליונה. וא"כ גם אנו רצונינו להתקרב השי"ת אף בענינים גשמיים. שלא יפריעו אותנו לעבודת השי"ת. רק אדרבה. יעזרו לנו לעבוד את השי"ת כפי רצונינו באמת.
ועל דרך זה אפשר לפרש מה שאנו אומרים בתפלות ראש השנה ויום כיפור בפי ישרים תתרומם ובשפתי צדיקים תתברך. ובלשון חסידים תתקדש ובקרב קדושים תתהלל. וכתב באבודרהם י'שרים צ'דיקים ח'סידים ק'דושים ראשי תיבות יצחק. והאות השלישית מתתרומם תתברך תתקדש תתהלל הוא רבקה. ויש אומרים שהחכם שחיבר זה היה שמו יצחק ושם אשתו רבקה. ועשהו לכבוד יצחק אבינו ורבקה אמינו כדי להזכיר לנו זכותם. עכ"ל האבודרהם.
ולפי דרכינו הנ"ל יש לומר טעם לשבח מדוע מזכירים כעת את יצחק ורבקה. דהנה בספר ילקוט הגרשוני הביא בשם הגה"ק מוה"ר צבי מליסקא זי"ע בעמח"ס אך פרי תבואה. על פסוק (בראשית כ"ז. ס"ה) ותאמר אל העבד מי האיש הלזה ההולך בשדה לקראתנו. ויאמר העבד הוא אדוני ותקח הצעיף ותתכס.
ופי' הגה"ק מליסקא זצ"ל. דיצחק ורבקה היתה מדתם הפכיות ומתנגדים זה לזה. דיצחק מדתו מדת גבורה. ורבקה מדתה מדת החסד. והקיטרוג היותר גדול שיש על ישראל מצד מדת גבורה הוא על עון ביטול תורה. ומה שאין נושאים ונותנים באמונה. כמאמר חז"ל (ויקרא רבה ל"ג) סאה עוונות מי מקטרג (בראש) גזל. אמנם מתנצלים דכובד הפרנסה הוא בעוכרינו וכו'.
וזה שאמר הכתוב "ותאמר אל העבד מי האיש הלזה ההולך בשדה לקראתינו". שיש לו מדה הפכיית (לקראתינו מלשון מנגד) ממדתינו. מדת החסד. "ויאמר העבד הוא אדוני" שמדתו מדת גבורה. ונתיראה רבקה שלא יגבר ח"ו מדתו של יצחק. לכן "ותקח" הצעיף". לקחה המליצה הצפונה במלת "צעיף". שהוא ראשי תיבות ע'מך י'שראל צ'ריכים פ'רנסה. "ותתכס". בזה היתה מכסה כל הפשעים. עכ"ל.
והביאור בזה י"ל: דמליצת רבקה אמינו ע"ה היא. דאף אם אין מתנהגים כ"כ בטוב במשך כל ימות השנה. הוא רק משום דוחק הפרנסה שאנו צריכים לטרוח על המחי' ועל הכלכלה. ודא עקא שאין לנו עת ופנאי לעבוד השי"ת כראוי ולעסוק בדברי תורה תמיד. כי אנו צריכים להביא טרף לבתינו. ולזה המליצה בתיבת צעי"ף ראשי תיבות ע'מך י'שראל צ'ריכים פ'רנסה. ובזה רצתה להמתיק מדת הדין של יצחק. ודו"ק.
והנה ידוע מ"ש בספר בית אברהם (להרה"ק מסלונים זצ"ל) שהרה"ק ר' אהרן הגדול מקארלין זי"ע התפלל לפני העמוד והגיע לומר "המלך". עמד זמן רב עד שצעק בצעקה גדולה "המלך". ושאלו אותו על זה. ואמר שנזכר במאמר הגמרא (גיטין דף נ"ח ע"א) דאמר לי' הקיסר לר"י דמחייב מיתה משום דקאי ליה מלכא. דאי מלכא אנא עד האידנא אמאי לא אתית לגבאי. וכן נמי בנידון זה. אמאי המתין עד ראש השנה. וצריך תמיד לקבל עליו עול מלכותו יתברך.
ועל כן כשאומרים אנו בראש השנה וביום הכיפורים "המלך" בקול גדול. ושמא יתעורר עפ"י מדת הדין הטענה אי מלכא אנא עד האידנא אמאי לא אתית לגבאי. אמנם יש לנו תירוץ על זה. והוא מה שהמליצה רבקה אמינו ע"ה דע'מך י'שראל צ'ריכין פ'רנסה. וע"כ אין אנו יכולים לעבוד השי"ת כראוי במשך כל ימות השנה. ולזה בא הרמז ישרים צדיקים חסידים קדושים ר"ת יצח"ק. דע"י מדת הדין של יצחק אבינו ע"ה יש טענה מדוע אנו מחסרים בעבודתו ית"ש. ועל זה בא הרמז גם בתיבת רבקה כדברי האבודרהם. דרבקה היא הממליצה להמתיק מדת הדין של יצחק אבינו ע"ה. דמה שאנו מחסרים בעבודת השי"ת הוא מחמת טירדות הפרנסה. ולזה מזכירים כאן את יצחק ורבקה ברמז. ודו"ק.
ועל כן אומרים לדוד מזמור בליל ר"ה ויוה"כ. דכשאנו עומדים בתפילה להשי"ת לבקש על שנה הבאה עלינו לטובה. שתהא שנת אושר ועושר ופרנסה בהרחבה. חיים וכל טוב בגשמיות. ע"כ כדי שלא תתעורר מדת הדין ח"ו לומר שאנו מחסרים בעבודת השי"ת. ע"כ אומרים לה' הארץ ומלואה תבל ויושבי בה. דמה שאנו צריכים ארציות וגשמים הוא לה'. כדי שנוכל לעבוד את השי"ת כראוי. כי הוא על ימים יסדה וכנ"ל דגם הימים בכו על שנתרחקו מעבודת השי"ת. וע"כ גם אנו למדים מזה לבכות על שנתרחקו מעל שלחן אבינו. שאיננו יכולים לעבדו כראוי וכפי הצורך.
ומובן שפיר מדוע אמירת מזמור זה בליל ר"ה מסוגל לפרנסה. כיון שאנו אומרים לה' הארץ ומלאה. שאנו צריכים ארציות וגשמיות כדי לעבוד את השי"ת ולקיים מצות התורה. וכנ"ל מהרבי ר' אלימלך והרבי מלובלין דאם מתפללים עבור פרנסה מחמת שצריכים את הכסף לעבוד את השי"ת. שפיר מותר להתפלל על זה. וע"כ כיון שאנו מזכירים תיכף בליל ר"ה וכן בליל יוה"כ דמה שאנו מחסרים מעבודת ה' במשך ימות השנה הוא רק מחמת טירדותינו על פרנסה. אמנם באמת יודעים אנו שלה' הארץ ומלואה. ע"כ שפיר מסוגל לפרנסה לומר מזמור זה כעת. שמוזכר בו ענין זה שבאמת אנו רוצים גשמיות רק כדי שנוכל לעבוד השי"ת. ודו"ק.
ויש להוסיף עוד על זה דע"כ מסוגל לפרנסה. דהנה להלן בפסוק ג'. מי יעלה בהר ה' ומי יקום במקום קדשו. פי' הגה"ק בעל הפלאה זצ"ל דיש בני אדם שלפעמים מתלהבים לעבודת ה' ועושים איזה מצות בדביקות. רק שאינם נשארים במדרגה זו שאחר כך נופלים ממדרגתם. ואז הנפילה גדולה יותר מאילו לא עלה כלל. והמשל כשאדם נופל ממקום גבוה. הנפילה יותר קשה ממי שנופל ממקום נמוך. וזה אמרו "מי יעלה בהר ה'". פירוש דזה שכיח שיעלה. אבל "ומי יקום במקום קדשו". דעיקר העבודה צריך להיות שישאר בקיומו על מדרגה זו שילך למעלה למעלה. עכ"ל.
וכבר האריכו בזה בספרים. דצריך האדם להשגיח על זה שההתעוררות שיש לו בימים הנוראים תשאר אצלו על כל השנה. ולא ילך ממנו ההתלהבות דקדושה ששורה על כל אדם מישראל בימים קדושים אלו.
וידוע פירש הרה"ק הרבי ר' שמעלקא מניקלשבורג זי"ע על פסוק (תהלים ל"ד) לכו בנים שמעו לי יראת ה' אלמדכם וגו'. דמדרך בני אדם שבשעה ששומעין דברי מוסר מחכם הדורש מתעורר לבם לעשות תשובה. אך כשיוצאין מבית המדרש והולכין לבתיהם נשכח מהם כל הענין וחוזרין להרגילן. לזה מזהיר הפסוק ואומר לכו בנים. פי' גם כשתלכו מאתי אז שמעו לי מה שיראת ה' אלמדכם. ולא תחזרו למעשיכם הרעים שאתם רגילים בהם עד עכשיו. עכת"ד.
ובספה"ק ישמח משה (פרשת ראה) פי' בזה הפסוק מנעי קולך מבכי וגו' ושבו בנים לגבולם. וזה לשונו:
"ודאי בכל שנה בימי התשובה ישראל עושים תשובה ונפעל למעלה. וז"ש הכתוב יש שכר לפעולתך. ושמא תאמר אם כן מדוע לא בא בן ישי גם תמול גם היום. על זה אמר "ושבו בנים לגבולם". כי אחר עבור ימי הדין שבים למעשיהם הראשונים והוא הגורם כי עדיין בן דוד לא בא". עכלה"ק.
ובזה פירש נכדו הייטב לב זצ"ל מה דאיתא במדרש רבה פרשת כי תבא (סי' ז') שא"ל הקב"ה למשה אתה אומר אעברה נא וגו' ואמרת סלח נא וגו'. אם יש כאן אעברה נא אין כאן סלח נא וכו'. דהנה מראש חודש אלול עד אחר הושענא רבה יש נ"א יום שהם ימי תשובה. ואם אחר ימים אלו אומרים שכבר עברו נ"א יום ימי התשובה וחוזרים למעשיהם הראשונים. אז אין כאן סלח נא. וזה פי' אם אעברה נ"א. שאומרים כבר עברו הנ"א יום. אז אין כאן סלח נא. את"ד.
ועד"ז יש לומר עפ"י דרכו של ההפלאה בביאור מי יעלה בהר ה' הנ"ל. דזהו ההמשך של לה' הארץ ומלואה וגו' לפסוק מי יעלה בהר ה' ומי יקום במקום קדשו. דהנה איתא בגמרא (ברכות דף ו' ע"ב) כיון שנצרך אדם לבריות פניו משתנים ככרום. להרבה גוונין.
ופירש בספה"ק דודאים בשדה (בליקוטים) דכוונת הגמרא הוא שאינו עומד בבחינה אחת בעבודת הבורא. מחמת שנצרך לבריות לפעמים יש לו מניעה ואיזה ביטול מאיזה מעשה טוב. אבל כשיש לו פרנסה מהשם יתברך ב"ה. יכול לעמוד תמיד בבחינה אחת בלי שום חסרון.
ובזה מפרש הפסוק (תהלים כ"ג א') ה' רועי לא אחסר. פי' אם ה' רועי. לא ישתנו פני לכאן ולכאן. רק תמיד לא אחסר בעבודתו יתברך. עכדה"ק.
ויש להוסיף לדבריו הק'. דאיתא בספר אמרי נועם דסופי תיבות של פסוק זה. ה' רוע'י ל'א אחס'ר הוא תיבת ירא"ה. ולדרכינו י"ל. דאם האדם הוא ירא שמים ההולך בדרכיו. ממילא יודע אשר ה' רועי. וממילא לא אחסר מעבודתו יתברך כלום. והבן.
וזהו המשך הפסוקים. "לדוד מזמור לה' הארץ ומלואה". אם האדם יודע שלה' הארץ ומלואה. והכל הוא מהשי"ת. ממילא לא ישתנו פניו ככרום בעבודת הבורא. ולא יהיו לו שום מניעות בעבודת ה'. כדברי הדודאים בשדה. ולעולם ישאר באותה מדרגה שהוא עומד בה כעת בליל ראש השנה ויום הכיפורים. "מי יעלה בהר ה' ומי יקום במקום קדשו". שישאר באותה מדריגה שהוא עומד בה כעת. וכמו שרמז ההפלאה ז"ל בביאור הפסוק הזה.
ומובן שפיר מדוע אומרים פסוקים אלו בליל ר"ה ויוה"כ. שאנו מבקשים מהקב"ה שכיון שאנו יודעים שמה' הארץ ומלואה. ע"כ מתפללים אנו שלא ישתנו פנינו לכמה גוונין. רק תמיד נעבוד את השי"ת כראוי. ויקויים בנו "מי יעלה בהר ה' ומי יקום במקום קדשו". דההתעוררות שיש לנו בימים הנוראים תשאר אצלינו במשך כל ימות השנה.
ומובן ג"כ מדוע מסוגל אמירת מזמור זה לפרנסה. דהנה אמרו חז"ל (במשנה סוף קידושין) ר' שמעון בן אלעזר אומר ראית מימיך חי' ועוף שיש להם אומנות ומתפרנסין שלא בצער. והלא לא נבראו אלא לשמשני. ואני נבראתי לשמש את קוני. אינו דין שאתפרנס שלא בצער. אלא שהרעותי את מעשי וקפחתי את פרנסתי.
נמצא מזה דעיקר חסרון הפרנסה בא מחמת רוע מעשיו של האדם. ואם האדם שב בתשובה ונשאר בכל השנה באותו מדריגה שהי' עומד בה בימים הנוראים. בתשובה שלימה לפני השי"ת. א"כ לא יחסר לו פרנסתו לעולם. דהרי כל חסרון הפרנסה בא רק מחמת "הרעותי את מעשי וקפחתי את פרנסתי". אם אם נשאר בתשובה שלימה תמיד הרי לא יחסר לו כל טוב.
ועל כן מסוגל לפרנסה לומר לדוד מזמור בליל ר"ה ויוה"כ. דאם יעלה האדם על לבבו פסוקים אלו לה' הארץ ומלואה וגו' מי יעלה בהר ה' ומי יקום במקום קדשו. וישאר במדריגה זו תמיד. ממילא יהי' לו פרנסה בלי טירדות ובלי שום חסרון. אנס"ו.
באופן אחר יש לפרש הענין שאמירת לדוד מזמור בליל ר"ה מסוגל לפרנסה. דהנה אמרו רז"ל (שבת דף ל' ע"א) בשעה שבנה שלמה את בית המקדש ביקש להכניס הארון לפני ולפנים דבקו השערים זה בזה. אמר שלמה כ"ד רננות ולא נענה. כיון שאמר ה' אלקים זכרה לחסדי דוד עבדיך מיד נענה. באותה שעה נהפכו פני כל שונאי דוד כשולי קדירה וידעו כל ישראל שמחל לו הקב"ה על אותו עון. עיין שם.
והנה אמרו חז"ל (עבודה זרה דף ג' ע"ב) לא היה דוד ראוי לאותו מעשה אלא להורות תשובה ליחיד. שגם מיחיד מקבלין תשובתו. ודבר זה (שגם מיחיד מקבלין תשובתו) נתברר אז בעת פתיחת השערים שבבית המקדש. שידעו כל ישראל שנמחל לו אותו עון. והנה איתא בגמרא (ראש השנה דף י"ח ע"א) דרשו ה' בהמצאו וגו' אלו עשרה ימים שבין ראש השנה ויום הכיפורים. דאז מקבלים גם תשובת היחיד. משא"כ בשאר ימות השנה צריכים לתשובת ציבור. עיין שם.
ויש לומר בזה. דבאמת יש לומר דלפעמים אף שהאדם מתפלל ביחידות מ"מ הוי כתפילת הציבור. דבודאי מהני. ואף דבעשרת ימי תשובה די ביחיד שתתקבל. אמנם בודאי יש כח יותר להתפילה אם הוא בציבור. ויש עצות שתהי' חשובה כתפילה בציבור אף שהתפלל ביחיד.
ונקדים מה שכתב בספר עתרת חיים (הספרדי) סימן ח"ן (אות נ"ג) בשם הרב שפתי דעת. דמי שעושה צדקה דינו כרבים. כיון דקיימא לן כל המקיים נפש אחת מישראל כאילו קיים עולם מלא. וברבים הקב"ה הולך עמהם במדת הרחמים. וזהו מה שאמרו רז"ל על פסוק השקיפה ממעון קדשך מן השמים דכל השקיפה הוא לרעה חוץ מזאת הצדקה שהוא מהפכת מדת הדין למדת הרחמים. ומאחר שכן הנה נמצא טוב טעם ליתן צדקה קודם התפילה. כדי שעל ידי זה יתעורר הרחמים ויהיה דינו כרבים עכ"ל ספר הנ"ל.
נמצא מדבריו דמי שמוכרח לפעמים להתפלל ביחידות. אז הסגולה לזה שיתן צדקה קודם התפילה. ואז יהיה חשוב תפילתו כתפילת הרבים.
ועל דרך זה יש לומר. דבסוף המזמור כתיב שאו שערים ראשיכם וגו' מי הוא זה מלך הכבוד ד' צבאות הוא מלך הכבוד סלה. הרי דעיקר רצונינו ובקשתינו הוא שיתגלה כבוד שמים בעולם.
ויש לומר דאם מתפלל בעד כבוד ד' שיתרבה בעולם. בודאי חשיב תפילה זו כתפילת הרבים דכאשר תתגלה מלכות שמים יטו כולם שכם אחד לעבדו ית'. וכיון שאנו מתפללים שאו שערים ראשיכם וגו' מי הוא זה מלך הכבוד ה' צבאות הוא מלך הכבוד סלה. הרי שעיקר רצונינו הוא שיתגלה כבוד מלכותו ית' עלינו. ועי"ז חשיב אף תפילת היחיד כתפילת הציבור.
ולפי זה נבין ונשכיל היטב מדוע מסוגל לפרנסה לומר מזמור זה בליל ר"ה. דע"י שחשיב כתשובת הרבים (אף אם מתפלל ביחיד) ואף אם היחיד לפעמים יש עליו קיטרוג שמא אינו ראוי שיפסקו לו מזונות כל צרכו. אך לרבים בודאי צריכים לפסוק להם מזונות כדי צרכם. כמו שכתב התוספות יום טוב (ברכות פרק ז' משנה ג') בעשרה אומר נברך אלקינו. וז"ל התוספות יום טוב:

"ויש עוד שינוי בנוסחי אלו הברכות זו מזו. דבברכת הזימון תקנו אלקינו (פי' שאומרים בברכת המזון נברך לאלקינו). ובברכת התורה ה' (ברכו את ה' המבורך). אמנם זה מבואר כי "המזון הדין נותן לכלכל את ברואיו. ולפיכך תקנו זה השם שהוא מדת הדין והוראתו אלקות ואדנות. אבל התורה לא נתנה אלא בחסדו. כדאמר (ישעיה מ"ב) למען צדקו יגדיל תורה ויאדיר. כי איזה שורת הדין הנותנת להודיע דרכיו ומשפטיו לברואים. והרי לא עשה כן לכל עובדי כוכבים שהם גם כן ברואיו. ולפיכך תקנו בברכת תורה שם זה שהוא מדת הרחמים". עכ"ל.
נמצא מדבריו דמן הדין הוא שצריך הקב"ה כביכול לכלכל את ברואיו כיון שבראם. וע"כ מובן לדרכינו. דאם התשובה והתפילה חשובה כתשובת הרבים. שפיר מסוגל לפרנסה כיון דמן הדין הוא שיפרנס הקב"ה את עולמו. ואף אם נגד אדם פרטי יוכל להתהוות קטרוג ח"ו שישאלו המקטריגים אם הוא ראוי שיפסקו לו מזונות בריוח. אך כיון דתשובתו חשובה כתשובת הרבים שפיר מגיע לו פרנסה. וע"כ מסוגל אמירת לדוד מזמור לפרנסה.
ועל פי מה שכתבנו יתבאר עוד יותר בס"ד מדוע מסוגל לפרנסה אמירת לדוד מזמור. דהנה איתא בגמרא (תענית דף ט' ע"א) מטר בשביל יחיד. שנאמר (דברים כ"ח. י"ב) יפתח ה' לך וגו' לתת מטר ארצך בעתו. פרנסה בשביל רבים. שנאמר (שמות ט"ז. ד') הנני ממטיר לכם לחם. ואותביה מהא דתניא מן היה בזכות משה. ומשני שאני משה כיון דרבים צריכים לו כרבים דמי. ד"א כיון דאלים זכותיה כרבים דמי. ועיין מגן אברהם בשו"ע אורח חיים (סימן קי"ט ס"ק ד').
וכתב על זה בספר ייטב פנים (מאמר אבני זכרון אות ע"ד) דתרווייהו צריכי. דודאי משה היה לו דין רבים בעצמותו דמכח דאלים זכותיה. אלא שלא תקשה הא הקב"ה אמר למשה הנני ממטיר לכ"ם לחם. והיינו בזכותכם. וקאי על משה. הרי שמשה דין רבים יש לו. וטעמא מאי. הא הוא לא ידע בנפשו טעם דאלים זכותיה. שהרי האיש משה עניו מאוד מכל אדם (במדבר י"ב. ג') ולזה צריך לומר שיש עוד טעם נכון דרבים צריכים לו. וסבור היה משה שמכח זה יש לו דין רבים. ואי קשיא ליה הא גופיה מה טעם זכה להיות רבים צריכים לו. הא לא קשיא. דיש לומר דהוא מכח זה עצמו שהיה עניו מאוד וגו'. וכל המשפיל עצמו הקב"ה מגביהו (עירובין י"ג ע"ב) ומכח זה זכה ללמד לעמו תורה ומצות. והיו רבים צריכים לו ולתורתו וכו'. עיי"ש.
ומביא שם מה שכתב בספרו ייטב לב (פרשת וירא) על פסוק (בראשית י"ח. י"ז) וה' אמר המכסה אני מאברהם אשר אני עושה. ולא אמר אעשה. וגם מה ענין לכאן ואברהם היו יהיה לגוי גדול וגו'. אבל הענין דהרי כבר נגזר הדין. שהרי אחד מהג' מלאכים כבר הלך בשליחותו לסדום. ולאחר גזר דין אינו מועיל תפילת יחיד. כדאיתא פרק קמא דראש השנה (דף י"ז ע"ב) אלא דאברהם דין רבים יש לו כדכתיב (בראשית י"ב. ב') ואעשך לגוי גדול. פירש רש"י זה שאומרים אלקי אברהם. לפי שאינו מכנה שמו אלא על רבים. וז"ש כאן המכסה אני מאברהם אשר אני עושה. לשון הוה. שכבר לאחר גזר דין. ועם כל זה צריך לימלך בו אולי יעורר רחמים ויקרע הגזר דין. שהרי ואברהם היו יהיה לגוי גדול ועצום שיש לו דין רבים. למען אשר יצוה את בניו וגו'. הרי רבים צריכים לו. ולכן כרבים דמי. עכת"ד.
ולפי זה נבין ענין אמירת לדוד מזמור בליל ר"ה וגם ענין סגולתו לפרנסה. דהנה איתא במדרש (בראשית רבה פנ"ט ס"ה). וכן הוא בילקוט תהלים (רמז תרצ"ז) בשינוי קצת. מי יעלה בהר ה' זה אברהם וכו'. ומי יקום במקום קדשו זה אברהם ע"ש שנאמר וישכם אברהם וגו'. נקי כפים ובר לבב זה אברהם וכו' ישא ברכה מאת ה' וגו' שנאמר וה' ברך את אברהם בכל. עכ"ל.
והקשה היפה תואר דפשטות הפסוקים יורה דעל כל אדם אשר יהי' בו השלימות האלה ידברו. וכמו כן מצינו בשאר צדיקים שהי' להם כל השלימות האלו. ולמה דרשו כן על אברהם אבינו דוקא.
אך להנ"ל מיושב שפיר לדרכינו. דכיון שאברהם יש לו דין רבים כמו שכתב הייטב לב. ע"כ מזכירים כאן זכותו של אברהם. שאפילו אם מתפלל האדם לפעמים ביחידות יהא לו דין של רבים. אשר רבים צריכים פרנסה. וכיון דאברהם יש לו דין רבים ואנו בניו. שפיר מגיע לנו פרנסה כיון דאנו בני אברהם אשר יש לו חשיבות של רבים. וע"כ מזכירים כאן זכותו של אברהם דייקא.
ומובן שפיר מדוע אמירת לדוד מזמור בליל ר"ה מסוגל לפרנסה. כיון דמרומז כאן זכותו של אברהם אבינו ע"ה אשר יש לו דין רבים. ולרבים מגיע פרנסה כדברי הגמרא תענית. וכמו שהארכנו לעיל מדברי התוספות יו"ט במסכת ברכות. והבן.
ובאופן אחר קצת י"ל עוד על דרך הנ"ל. בטעם סגולת אמירת לדוד מזמור בליל ר"ה לפרנסה. דהנה לפי דברי הגמרא בראש השנה הנ"ל על פסוק דרשו ה' בהמצאו וגו' דקאי על עשרת ימי תשובה. נמצא דכעת הוא הזמן להתפלל. והתפילה בימים אלו נקראת תפילה בזמנה.
והנה מובא (בספר דברים ערבים) בשם הרה"ק מוה"ר יצחק אייזיק מזידיטשויב זי"ע דתפילה בזמנה מסוגל לפרנסה.
ולפי זה י"ל כיון דהתפילה בימים אלו חשובה כתפילה בזמנה. דרשו ה' בהמצאו קראוהו בהיותו קרוב. ע"כ מסוגל לפרנסה אמירת לדוד מזמור. דהרי התפילה בזמנה מסוגל לפרנסה. ודו"ק.
UT
* דף נד. *

העוסק בתורה יראה עולמו בחייו
מבואר בעירובין (דף נד:) דכל הצלחת האדם בעוה"ז תלוי בתורה.
ונבאר הענין בהקדם ביאור המדרש רבה בפרשת תזריע (פרשה יד סימן א'): "אשה כי תזריע וילדה זכר". הה"ד "אחור וקדם צרתני" א"ר יוחנן אם זכה אדם נוחל שני עולמות. הזה והבא. הה"ד "אחור וקדם צרתני".
והקשה הצדיק ר' ישכר דב מבעלז ז"ל. דלפי זה היה צ"ל קדם ואחור. כי העוה"ז קודם לעוה"ב.
ונראה לומר. דאיתא בגמרא (ברכות יז.) כי הוו מפטרי רבנן מבי רב אמי וכו'. א"ל הכי: עולמך תראה בחייך וכו'. והכונה. שיזכה גם בעוה"ז מעין עוה"ב. וזה י"ל גם כן כוונת המדרש "אחור וקדם". עולם הבא שנקרא אחור יהיה בעוה"ז שנקרא קדם.
ואפשר להוסיף ע"ז דע"י לימוד התורה רואה באמת עולמו בעוה"ז.
וכאומרו בטל רצונך מפני רצונו. וכפירוש האלשיך הקדוש שיש בזה ב' אופנים: א'. שהגם שיודע שאם ילך עכשיו לעסוק בפרנסה ויהיה לו עי"ז כסף. בכל זאת הוא מבטל את רצונו מפני רצון הקב"ה ויושב ולומד תורה ע"י הדחק. ב'. שהוא מבטל כל רצונו בפני רצון הקב"ה. והוא אינו אלא כגרזן ביד החוצב. דהיינו: שהוא אינו שוקל בדעתו כן או לא. אלא רצון השי"ת זהו רצונו בלי כל מחשבה.
וזה אפשר להווכח בנקל. כשהאדם המבטל רצונו בפני השי"ת יתבונןן בזולתו – הוא האדם העמל לכנס הון ועושר. ואמנם מצליח בזה וחי חיי רווחה וכבוד מדומה. ובאותו זמן רואה עצמו האיך הוא לומד תורה מתוך עוני ודחק וטפלי תליא בי', הרי זה לא כל כך נעים וערב לחיך וכל הסובב. אבל בסופו של דבר בדרך כלל ח"ו רואה איך כל העמל של העשיר יורד לטמיון, אם על ידי סיבה זו או אחרת. אבל הלומד תורה מתוך הדחק שמבטל כל ישותו לפני בוראו סוף הכבוד לבוא. ולא יחסר לו גם הצרכים החומריים. וזה "עולמך תראה בחייך". שלא רק שעמלך לא היתה בחנם. אלא שגם הצרכים החיוניים לא יחסר לך כלום.
ולפי זה יתבאר כמין חומר מה דאיתא בעירובין (דף נד:) דכל הצלחת האדם בעוה"ז תלוי ע"י התורה.
UT
* דף נד. *
העוסק בתורה במסירות נפש מקבל שכרו גם בעוה"ז

מבואר בעירובין (נד.) דאדם העוסק בתורה מצליח בכל עניניו. עיי"ש.
ונראה לבאר מה שנאמר בפרשת בחוקתי "אם בחקותי תלכו ואת מצותי תשמרו ועשיתם אותם ונתתי גשמיכם בעתם" וגו'. והקשו המפרשים הלא שכר מצוה בהאי עלמא ליכא (קידושין לט:). ואיך הבטיח הכתוב כאן שכר מצוה בעולם הזה.
ויבואר כל זה דהנה רש"י ז"ל כתב "אם בחקותי תלכו". שתהיו עמלים בתורה. כמ"ש "והגית בו יומם ולילה". ואם לומד תורה כל עת שיש לו זמן בדרך הטבע אז אמרינן שכר מצוה בהאי עלמא ליכא. אבל היושב ולומד תורה במסירות נפש מתוך הדחק. עד כדי כך שאף שאין לו מה לאכול ח"ו או בגדים הנחוצים ביותר בדרך הטבע מ"מ עוסק בתורה- זהו סימן שלומד לשם שמים ואינו מתנהג לפי דרך הטבע.
ועל כן מבטיח הכתוב שכר מצוה גם בעולם הזה בעד לימוד תורה כזה. שהרי איתא בספה"ק דמה שאמרו שכר מצוה בהאי עלמא ליכא היינו אם מקיים המצוה בדרך הטבע. אבל אם מסר נפשו בעד המצוה הרי המסירות נפש מחשיבו כאילו נסתלק מן העולם ח"ו. ואז לא נקרא "בהאי עלמא". ושפיר יכול לקבל שכר מצוה כזו בהאי עלמא ג"כ.
וזהו שכתב רש"י ז"ל "אם בחקותי תלכו" שתהיו "עמלים" בתורה. היינו שלא תלמוד רק לפי דרך הטבע. אלא שתעמול בה יותר מכפי יכולתך. דעל זה שייך לשון עמל. ואז שפיר תקבל שכר בעולם הזה. "ונתתי גשמיכם בעתם וגו'".
ויש להוסיף עוד. דהנה מובא בספה"ק בשם הבעל שם טוב הקדוש זי"ע על פסוק (תהלים קכ"א ה') "ה' צלך". שכביכול הקב"ה הוא כמו צל. דכמו צלו של האדם כל מה שאדם עושה הצל עושה כנגדו. כמו"כ הקב"ה מתנהג עם האדם כמו שהאדם מתנהג. וכתבו שכן איתא במדרש.
ועיין ברמב"ן פרשת שמות על פסוק "ויאמר א' אל משה אהי' אשר אהי'" (ג'. י"ד) שכתב וז"ל. ועוד אמר כיוצא בזה במדרש אגדה. ומהו "אהי' אשר אהי'" כשם שאתה הווה עמי כך אני הווה עמך. אם פותחין את ידיהם ועושין צדקה אף אני אפתח את ידי. שנאמר "יפתח ה' לך את אוצרו הטוב". ואם אינן פותחין את ידיהם מה כתיב שם "הן יעצור במים ויבשו וכו'" עיי"ש. והוא כעין דברי הבעל שם טוב הנ"ל.
ולפי זה יש לפרש כאן. דמדה כנגד מדה. בשכר שהאדם אינו מבלה זמנו על הבלי עולם הזה רק עמל בתורה יותר מכפי יכלתו. יתן לו הקב"ה ג"כ יותר ממה שמגיע לו ולא יצטרך לבלות הזמן על עבודה גשמית להביא טרף לביתו. רק ונתתי גשמיכם בעת"ם ובזמנם הנכון. ועי"ז לא תצטרכו לבלות הרבה זמן על עסק בפרנסה. כי הקב"ה הוא דוגמת הצל להאדם כנ"ל.
ונראה להוסיף עוד בביאור הענין. דהנה איתא מהרה"ק מבארדיטשוב זי"ע לפרש מה שאומרים בימים נוראים כי זוכר כל הנשכחות אתה הוא מעולם. שהקב"ה זוכר מה שהאדם שוכח. דאם אדם זוכר שעשה מצוה אז הקב"ה כביכול אינו זוכרו. ואם האדם שוכח המצוה שעשה ואינו מתגאה בזה אז הקב"ה זוכרו. וכן הוא להיפך לענין עבירות. וזהו כי זוכר כל הנשכחות אתה הוא מעולם. עכתדה"ק.
ולענינינו יש לומר גם כן כדבר הזה. דאם האדם מסתכל רק על רוחניות וכאילו שוכח לגמרי מעניני גשמיות שלו (ועושה ממש רק ההכרחי ולא יותר). אז הקב"ה יסתכל ויזכור אודות גשמיותו ויעזור לו שיוכל לעסוק בתורה ועבודה במנוחה ושלוה.
ומיושב ג"כ הקושיא שהזכרנו דהלא אמרינן שכר מצוה בהאי עלמא ליכא. אך י"ל דבאמת אינו מכח שכר מצוה. כי השכר מצוה הוא רב טוב הצפון להאדם לעולם הבא. אלא שהוא בחי' זוכר כל הנשכחות. דאם האדם שוכח אודות גשמיותו ועוסק רק בתורה אז הקב"ה זוכר את צרכיו הגשמיים ונתתי גשמיכם בעתם וגו'.
וזהו המבואר בגמ' כאן דאדם העוסק בתורה מצליח בכל עניניו. והוא כמו הזורע זרעונים באדמה ואח"כ צומחת התבואה. וכמו שאומרים בתפילת שחרית זורע צדקות מצמיח ישועות. דהצדקה שזורע (ע"ש הכתוב "זרעו לכם לצדקה וקצרו לפי חסד") מצמיח אח"כ ישועות. וכמו כן הוא בלימוד התורה. דע"י שהאדם זורע בתורה מצמיח פרנסה ושאר ישועות טובות. וזהו כוונת הקרא. "אם בחוקותי תלכו וגו'" אז "ונתתי גשמיכם בעתם". ודו"ק.
עוד יש להוסיף ולבאר בהקדם דברי התולדות יעקב יוסף פרשת משפטים. דיש שני סוגי אנשים. אחד המתנהג עפ"י הטבע שהוא גימטריא אלקים בחינת מלכות. סוג שני המתנהג למעלה מהטבע בחינת צדיק מושל ביראת אלקים. שהוא מבטל גזירות אלקים. וזהו בחינת יוסף הצדיק. וכאשר אחד באחד יגשו (איוב מ"א. עי' ב"ר פצ"ג) ונתחברו שני סוגים הנ"ל נעשה הכל בחינה אחת כנודע כי זה כסא לזה. כאשר שמעתי ממורי הרבה מזה. כמו שמצינו שני אנשים שאחד נעשה לבוש וכסא לחבירו. כמו זה שמתנהג עפ"י המדריגה שהיא למעלה מהטבע. ומכל מקום כל צרכיו נעשה עפ"י בני אדם המתנהגים בטבע. אם כן נעשה זה כסא לזה. ובהתחברם אחד באחד יגשו נעשה הכל אחד והבן. עכלה"ק.
ובאמת אף אם נולד האדם במזל הטבע שיוצרך לעמול על פרנסתו. אך כל זה רק אם מתנהג בדרך הטבע. אבל אם מהפך הטבע ומתנהג שלא כדרך הטבע (שבגימטריא אלקי"ם). ולומד תורה במסירות נפש לשם הקב"ה וכדי לקיים מצוותיו יתב"ש. אז השי"ת מהפך המזל והטבע שלו ונעשה מדין רחמים. ועי"ז יזכה שכל צרכיו נעשים עפ"י בני אדם המתנהגים בטבע. וכדברי התולדות יעקב יוסף הנ"ל.
וזהו כוונת הפסוקים. "אם בחקותי תלכו וגו'" שתהיו עמלים בתורה. והיינו שיעמול בתורה למעלה מן הטבע. ממילא יזכה שיהא מלאכתו נעשית ע"י אחרים. "ונתתי גשמיכם בעתם" בלי שום עמל. ונמצא ג"כ דלאו מכח שכר מצוה אתינן עלה. ודו"ק.
UT
* דף נד. *

דרוש בענין קבלת התורה – בזכות הענוה ושפלות רוח

שנינו (עירובין דף נ"ד עמוד א'): "אמר רב מתנא מאי דכתיב (במדבר כ"א) וממדבר מתנה. אם משים אדם עצמו כמדבר זה שהכל דשין בו תלמודו מתקיים בידו. ואם לאו אין תלמודו מתקיים בידו". נמצא דמדבר רומז לענו
ידוע קושיית המגן אברהם (שו"ע אורח חיים סימן תצ"ד) וז"ל: קשה לי היאך אנו אומרים בשבועות זמן מתן תורתינו. הלא קייימא לן כר' יוסי דאמר בז' בסיון ניתנה תורה וכו' ולדידן לעולם שבועות בז' בסיון. ומה שקשה עוד דהתורה ניתנה ביום נ"א לספירה דהא יצאו ממצרים ביום ה' והתורה ניתנה בשבת. כבר תירץ הי"מ דבא לרמוז לנו י"ט שני של גליות וכו' עיי"ש.
ב
ונראה ליישב קושיית המגן אברהם. דאע"ג דקיימא לן כרבי יוסי דבז' בסיון ניתנה תורה. מ"מ עיקר גדול בתורה למדנו ביום ו' סיון. והוא דהנה אמרו חז"ל (שבת דף פ"ז ע"א) ג' דברים עשה משה מדעתו והסכים הקב"ה עמו. הוסיף יום אחד מדעתו ופירש מן האשה ושבר את הלוחות וכו'. הוסיף יום אחד מדעתו מאי דריש היום ומחר היום כמחר מה למחר לילו עמו אף היום לילו עמו ולילה דהאידנא נפקא ליה ש"מ תרי יומי לבר מהאידנא. ומנלן דהסכים הקב"ה על ידו. דלא שריא שכינה עד צפרא דשבתא וכו' עיי"ש.
ג
והנה מובן דבזה שהסכים הקב"ה עם משה להוסיף יום אחד. בזה הראה הקב"ה גודל ענוותנותו. דהנה איתא בגמרא (מגילה דף ל"א ע"א) אמר ר' יוחנן כל מקום שאתה מוצא גבורתו של הקב"ה שם אתה מוצא ענותנותו.
ובגמרא מגילה שם מביא על זה. וז"ל הגמרא: דבר זה כתוב בתורה ושנוי בנביאים ומשולש בכתובים. כתוב בתורה כי ה' אלקיכם הוא אלקי האלקים ואדוני האדונים. וכתיב בתריה עושה משפט יתום ואלמנה. שנוי בנביאים. כה אמר רם ונשא שוכן עד וקדוש וגו'. וכתיב בתריה ואת דכא ושפל רוח. משולש בכתובים דכתיב (תהלים ס"ח) סולו לרוכב בערבות בי"ה שמו. וכתיב בתריה אבי יתומים ודיין אלמנות. ע"כ.
ולכאורה צ"ב מדוע מביא הגמ' ע"ז כ"כ הרבה ראיות. הן מן התורה. הן מן הנביאים והן מן הכתובים. וכי לא הי' די אם הי' מביא ראי' על זה מן התורה או מדברי קבלה. או מן הנביאים. או מן הכתובים.
ד
ויש לומר דאדרבה. הא גופא שמביאים ראי' מן התורה ומן הנביאים ומן הכתובים. הוא ראי' לענוותנותו של הקב"ה. דהלא כל התורה שלו היתה ונתנה לישראל. וזה גופא מורה על ענוותנותו ית'. ומה שמביא ראיות על זה שהוא עניו זה ג"כ מורה על ענוותנותו של הקב"ה. וע"כ מוסיף להביא ראיות גם מן התורה. גם מן הנביאים. גם מן הכתובים. דאף שהכל שלו. מ"מ הוא ית' כביכול מסכים שנביא ג"כ ראי' על זה לא רק מן התורה. אלא אף מן המאוחר שהם נביאים. ומן המאוחר יותר שהם כתובים.
ה
ומדת ענוותנותו של הקב"ה רואים אנו ממה שהסכים למה שהוסיף משה יום אחד מדעתו. דאף שכל הבריאה היתה מחכה ומצפה על יום הנשגב של מתן תורה. מ"מ כיון שהוסיף משה יום אחד מדעתו הסכים הקב"ה על ידו. דרצון יראיו יעשה. וכל זה מכח ענוותנותו ית'.
ועיין בספה"ק תפארת שלמה (שבועות. דף קלג. ד"ה יום) שכתב וז"ל: יום אחד הוסיף משה מדעתו. התמיהה מבוארת שהרחיב זמן מה שהעליונים ותחתונים היו מחכים ומצפים על יום קדוש כזה. אך מבואר ותגזר אומר ויקם לך הקב"ה גוזר והצדיק מבטל הצדיק גוזר והקב"ה מקיים (עיין מועד קטן דף ט"ז ע"ב). וזהו אחת מהאמונות החזקות שבידינו. ואם אחד אינו מאמין בזה אינו בכלל יהודי. ולזה שייכים כל התפילות. ובזה שמעתי הפירוש בפסוק ואתה לא כן נתן לך ה' אלקיך. פי' זה הכח בעצמו נתן לך הקב"ה להצדיקים שיאמרו לא כן. פי' שיבטלו גזירות המקום ב"ה בדיבורם. ובזה פי' הרב קדושת לוי ז"ל בקש נבוכדנאצר לגנות דברי דוד המלך ע"ה. היינו שאמר שאין בכל העולם שיבטל דברי הש"י ע"ש. ובזה פי' הזוהר בכל הגוים ובכל מלכותם מאין כמוך אבל בישראל יש. שהם עושים נסים ונפלאות כמו הקב"ה כביכול".
"ולזה רצה הקב"ה ומשה להראות בזה כאן קודם מתן תורה להתנות בתנאי קודם למעשה עם הקב"ה וגם להודיע זאת לישראל הכח שבידם אם ישמרו התורה דהיינו שבטל מיד דברי השי"ת בזה להורות שיש ביד ישראל הכח לעשות כרצונם והקב"ה מסכים עמהם. וזהו פירוש ויאמינו בה' ובמשה עבדו (שמות י"ד. ל"א). דהיינו שזה אמונה אחרת שמשה איש האלהים ובידו להפוך מדת הדין למדת הרחמים. שמדת הדין נקראת אלהים. ולזה נקרא משה איש האלהים. וזה פירוש אין לנו אלא דברי בן עמרם. לכאורה קשה הלא היו הדברים אשר יצאו מפי הקב"ה. כמבואר בפסוקים. רק שהם לא ידעו אם הש"י צוה כן והאמינו בזה דאפילו הש"י לא צוה. מסכים הש"י עם משה ויעשה עמנו נסים. ובזכות האמונה נגאלו כמבואר במדרש שהאמינו במשה. וזה פירוש וגם בך יאמינו לעולם ויגד משה את דברי העם אל ה' כפל הדברים. אך הפי' הוא כך דהנה אתפשטותי' הוא בכל דרא ודרא כמבואר בזוהר ובכל הספרים משה שפיר קאמרת. שמשה נתגלגל בכל דור ודור להורות לעם ד' דרכיו הישרים ולהתפלל עליהם בכל צרכיהם". עכלה"ק של התפארת שלמה.
ו
ובאמת לפי דרכו בקודש של התפארת שלמה יש לומר על פי דרכינו. דגם מה שנתן הקב"ה לצדיקים את הכח לבטל גזירותיו ולהיות בבחינת צדיק גוזר והקב"ה מקיים. גם זה מורה על ענוותנותו של הקב"ה. דזהו כל רצונו יתברך שישלטו הצדיקים באופן של צדיק גוזר והקב"ה מקיים וכו' ועי"ז יהי' התגברות מדת הרחמים בעולם. וזהו מכח ענוותנותו של הקב"ה שמסכים שהצדיקים יהיו השליטים על התנהגות העולמות.
ועיין בספה"ק עבודת ישראל (לשבועות. ד"ה ועתה) שכתב וז"ל. ואתם תהיו לי ממלכת כהנים וגוי קדוש. נראה לפרש ע"ד ששמעתי שהריב"ש הקדוש אמר כשהגיע ראש חודש ניסן שהוא ראש השנה למלכים. והושיב כל מלאך על כנו. וכשראה מלאך אחד שלא ישר בעיניו היה ממנה אחר תחתיו. וזהו פירוש הפסוק ואתם תהיו לי ממלכת כהנים. ר"ל שאתם תמנו ותמליכו כל המלאכים המשרתים אותי לכל הישר בעיניכם. עכלה"ק.
ז
ועפי"ד העבודת ישראל והתפארת שלמה הנ"ל אפשר לפרש הכתוב (שמות י"ט. י"ז) ויוצא משה את העם לקראת הא להים מן המחנה ויתיצבו בתחתית ההר. וצ"ב מה בעי הכתוב להשמיענו בזה שהתיצבו בתחתית ההר. ועי' רש"י שכתב בתחתית ההר ברגלי ההר. וצ"ב.
אמנם לדברי התפארת שלמה שכתב דע"כ נקרא משה איש האלהי"ם משום שהי' בו הכח להפוך מדה"ד לרחמים. אפ"ל דזהו שאמר הכתוב ויוצא משה את העם לקראת האלהי"ם מן המחנה. דבמתן תורה נתן משה לישראל ג"כ את הכח הזה. שלימדם דע"י שיתנהגו בדרך התורה יוכלו לעשות בהנהגת העולמות כולם כרצונם. ויהי' להם בחינת איש האלהי"ם. וזהו שהוציא אותם "לקראת האלהי"ם".
ולפי הנ"ל דמזה לומדים אנו מדת ענוותנותו של הקב"ה. י"ל דזהו שמסיים הפסוק ויתיצבו בתחתית ההר. שבאו מזה לתכלית הענוה. כהר סיני שהוא עניו ושפל מכל ההרים כדברי הגמרא הנ"ל בסוטה. ועוד יתירה מזו. בתחתית ההר. ברגלי ההר כפירש"י. פי' ענוה בתכליתה ממש. ולמדריגה זו הגיעו ע"י שלמדו כן מהקב"ה שנתן לישראל את הכח להיות שליטים בהנהגת העולמות. ובמה שעשאם ממלכת כהנים. כדברי העבודת ישראל הנ"ל.
ח
ולימוד נשגב זה של מדת הענוה למדנו ביום ו' סיון. דאף שעיקר נתינת התורה היתה ביום ז' סיון. כנ"ל דלכולי עלמא בשבת ניתנה תורה (ועי' בספה"ק קדושת לוי מאמרי שבועות. העתקתיו במקום אחר). מ"מ למדנו לימוד גדול גם ביום ו' סיון. והוא. מדת ענוותנותו של הקב"ה. שלא נתן את התורה ביום ו' סיון כמו שרצה בתחילה. אלא ביום ז' סיון. כמו שהוסיף משה. ומזה ילמוד כל אדם שצריך להחזיק את עצמו בענוה. ולא יגיס דעתו נגד בני אדם לומר קבלו דעתי.
ט
ובזה יומתק לן מאוד מה שאמר בגמרא שבת הנ"ל. ומנלן דהסכים הקדוש ברוך הוא על ידו. דלא שריא שכינה עד צפרא דשבתא. דהנה אמרו רז"ל (סוטה דף ה' עמוד א') ואת דכא ושפל רוח. רב הונא ורב חסדא. חד אמר אתי דכא וחד אמר אני את דכא. ומסתברא כמאן דאמר אני את דכא שהרי הקב"ה הניח כל הרים וגבעות והשרה שכינתו על הר סיני ולא גבה הר סיני למעלה. א"ר יוסף לעולם ילמוד אדם מדעת קונו שהרי הקב"ה הניח כל הרים וגבעות והשרה שכינתו על הר סיני. עיי"ש. נמצא דהקב"ה משרה שכינתו על מי שהוא עניו.
י
וי"ל דכיון שראו בני ישראל ביום ו' סיון את מדת ענוותנותו של הקב"ה. באו ממילא ללמוד מזה מדת הענוה וכנ"ל. והיו ענוים בתכלית. ובשכר זאת זכו באמת להשראת השכינה אז במעמד הנבחר. כי הקב"ה משרה שכינתו על הענוים. וע"כ אמר בגמרא ומנלן דהסכים הקב"ה על ידו. דלא שריא שכינה עד צפרא דשבתא. דהנה כנ"ל דכל הטעם שהסכים הקב"ה על ידו של משה כשהוסיף משה יום אחד מדעתו הי' מחמת ענוותנותו ית'. ומזה למדו ישראל מדת הענוה. וע"כ ממילא שריא שכינה עליהם. דהא בהא תליא. וכנ"ל.
יא
ויתבאר בזה ג"כ הגמרא הנ"ל בסוטה. דזהו גופא הטעם שהשרה הקב"ה שכינתו על הר סיני. כיון שהיו ישראל שם בענוה. בלמדם מדה זו מהקב"ה. וממילא זכו להשראת השכינה על הר סיני.
ויש לומר עוד בזה. דהנה ידוע מהבעל שם טוב הק' זי"ע שהי' רגיל על לשונו המדרש על פסוק ה' צלך. דהקב"ה כביכול הוא דוגמת צל להאדם. דכמו שהאדם מתנהג כן מתנהג הקב"ה אתו. וי"ל דהא גופא ראינו בהר סיני. דהנה כתיב (שמות י"ט. ב') ויסעו מרפידים ויבואו מדבר סיני. ויחנו במדבר ויחן שם ישראל נגד ההר. וברש"י ויחן שם ישראל כאיש אחד בלב אחד.
ולכאורה קשה כפל הלשון בפסוק. דכיון שאמר בתחילה ויבואו מדבר סיני. למה אמר עוד הפעם ויחנו במדבר. הול"ל ויחנו שם. גם קשה כפל הלשון עוד הפעם. ויחנו במדבר ויחן שם ישראל נגד ההר. דהול"ל "ויחנו ישראל במדבר נגד ההר". ויחנו ויחן שני פעמים למה לי.
אך יש ליישב קושיא זו בהקדם הגמרא (עירובין דף נ"ד עמוד א') אמר רב מתנא מאי דכתיב (במדבר כ"א) וממדבר מתנה. אם משים אדם עצמו כמדבר זה שהכל דשין בו תלמודו מתקיים בידו. ואם לאו אין תלמודו מתקיים בידו. נמצא דמדבר רומז לענוה.
יב
וזהו שאמר הכתוב. ויחנו במדבר. כיון שחנו במדבר ולמדו להיות ענוים מהמדבר שהכל דשים בו. ועי"ז ממילא היו באחדות זה עם זה. דהמתגאה אינו יכול לחיות באחדות עם איש אחר. דהלא הוא מתגאה עליו. וע"כ דענוה ואחדות בין איש אחד לחבירו תלוים זה בזה. וע"כ. כיון שלמדו מדת הענוה ממדבר. ע"כ "ויחן שם ישראל נגד ההר". וברש"י כאיש אחד בלב אחד. ומיושב כפל הלשון בפסוק. דמהא דכתיב "ויבואו מדבר סיני" עדיין איננו למדים שהיו בענוה. ורק ממה שאמר ויחנו במדבר. דבאמת חנו במדריגתו של המדבר. שהוא ענוה. וכיון שכן. ע"כ ויחן שם ישראל נגד ההר. כאיש אחד בלב אחד.
וע"כ מדה כנגד מדה זכו עי"ז לקבלת התורה. דכיון שהיו בענוה ע"כ התנהג הקב"ה עמהם ג"כ בענוה. בבחינת ה' צלך. והסכים על ידו של משה ליתן התורה ביום ז' סיון. דמורה ג"כ על ענוה. ולשם זה מספר הכתוב שהיו באחדות וענוה קודם קבלת התורה. דעי"ז זכו שיתגלה עליהם ג"כ ענוותנותו של הקב"ה.
יג
ומיושב בזה קושיית המגן אברהם. מדוע אומרים זמן מתן תורתינו ביום ו' סיון הלא לכו"ע ניתנה התורה ביום ז' סיון. אך להנ"ל מבואר היטב. דענין הענוה של הקב"ה למדנו כבר ביום ו' סיון. וזהו עיקר גדול בתורה. וע"כ אומרים אז זמן מתן תורתינו. דע"י הענוה שלמדנו מהקב"ה ביום ו' סיון. באנו לקבל את התורה ביום ז' סיון. ונמצא דיום ו' סיון גרם לנתינת התורה ביום ז' סיון. והוא פשוט.
יד
ובזה יש לבאר הענין שמפסיקים לספור ספירת העומר ביום ו' סיון. אף שזמן קבלת התורה הי' בז' סיון. דהנה גם מצות ספירת העומר מלמדת אותנו חשיבות מדת הענוה. דע"כ הוצרכו ישראל לספור אז שבע שבתות. כיון שלא היו ראוים עדיין לקבל את התורה כשיצאו ממצרים. והוצרכו לטהר את עצמם בהכנת מ"ט ימים. ובזה באו לידי ענוה. בראותם שעדיין אינם ראוים לקבל את התורה. וע"כ כיון שעיקר ענוה למדנו ביום ו' סיון. ממה שהקב"ה הסכים עם משה שלא ליתן התורה אז אלא ביום שלאחריו. ע"כ מפסיקים אז לספור ספירת העומר. דכבר הגענו אז לתכלית מדת הענוה. ודו"ק.
יעזור הקב"ה ונזכה ללמוד מדה זו ולקיימה בפועל ממש. ובשכר זאת נזכה להשראת השכינה ולקבל את התורה בקדושה ובטהרה. דענוה מביאה לידי יראת חטא ויראת חטא מביאה לידי קדושה (עבודה זרה דף כ' עמוד ב'). לגאולה שלימה בהתגלות כבוד שמים עלינו בב"א.
* דף נד. *

העוסק בתורה לשמה זוכה לדברים הרבה

איתא בעירובין (נד.) חש בראשו יעסוק בתורה וכו' חש בכל גופו יעסוק בתורה.
נמצא דעל ידי לימוד התורה ינצל מכל רע. וקשה דהלא אנו רואים שהרבה עוסקים בתורה ויש להם צרות רבות ל"ע. ולפי הגמרא הנ"ל היה צריך להיות להם רפואות. כמ"ש שם "ולכל בשרו מרפא". אלא ודאי מפני שלא עסקו בתורה לשמה. כדאיתא במשנה רבי מאיר אומר כל העוסק בתורה לשמה זוכה לדברים הרבה.
וידוע קושיית הסה"ק דאנו רואים כמה וכמה עוסקים בתורה. ואיפה הדברים הרבה שזוכים להם ע"י לימוד התורה?

ואמרתי לתרץ כי אם אנו רואים צדיק אחד שזוכה לדברים הרבה. למצוות ומעשים טובים ומיצר ודואג על בני דורו שיקיימו כל המצוות. אז הוא סימן שלמד תורה לשמה. ולצדיק כזה צריכים להתדבק. ואם רואים שאין לו אלא תורה הרי גם תורה אין לו [כמבואר בחז"ל דהאומר אין לו אלא תורה וכו']. ואם רואים שמקיים הרבה מצוות אז סימן שהוא ג"כ כהן לא-ל עליון. רק מעשיו הם בהסתר. וכל זה זכה ע"י לימוד התורה לשמה.
ופירשתי בזה הפסוק "ומלכי צדק מלך שלם הוציא לחם ויין והוא כהן לא-ל עליון". בהקדם מה שראיתי בספר שיחות הצדיקים שכאשר שני צדיקים מזדמנים יחד. לומד כל אחד מהם את מדתו של חברו. כי לכל צדיק יש מדה טובה המיוחדת לו. והיא דרכו המיוחדת בעבודת ה'. והנה שם בן נח הדרך שלו היה תורה. כענין בית מדרשם של שם ועבר. שהיה יושב ועוסק בתורה ולא היה עוסק כלל בעניני העולם הזה. ולעומתו דרכו של אברהם בעבודת ה' היה ע"י גמילות חסדים והכנסת אורחים. שהיה ביתו פתוח לרווחה. ומאכיל ומשקה לעוברים ושבים ומקרבם תחת כנפי השכינה. כמו שנאמר "ואת הנפש אשר עשו בחרן". ועתה כששני צדיקים גדולים אלו נזדמנו יחד הוציא שם לחם ויין. היינו שלמד מדת הכנסת אורחים של אאע"ה. והוא. הכוונה לאברהם. כהן לא-ל עליון לעסוק בתורה.
ואמרתי בזה שמלכי צדק חשב על אברהם אבינו שיש לו רק המצוה של לחם ויין. שנותן לכל אחד (היינו מדת הכנסת אורחים). וכשנתוועדו יחד מצא כי הוא [אברהם אבינו] חוץ ממידת הכנסת אורחים הנ"ל הוא גם כן כהן לא-ל עליון. הוא גאון גדול וכתב ד' מאות פרקים על מסכת ע"ז. וכו'.
והסימן לתורה אם עולה לרצון שהוא תורה לשמה: מובא בתולדות יעקב יוסף (פ' אחרי) וזת"ד. שמעתי ממורי בשם הרמב"ן שאמר לבנו שיכול להבחין בעצמו אם הוא עוסק בתורה לשמה. כשיתמלא יראה ואהבה בעת עוסקו בתורה. ידע שתורתו עולה לרצון לפניו יתברך וכו'.
ובזה יבוארו הפסוקים בפר' מצורע "זאת תהי' תורת המצורע ביום טהרתו" (יד. ב). ודברי המדרש שם זש"ה (תהלים נ') ולרשע אמר אלקים מה לך לספר חוקי. דהיינו שאם על ידי לימוד התורה תתעורר ותהיה מלא יראה ואהבה לה' לקיים מצוותיו ית"ש. וזה "ביום טהרתו". שעל ידי התורה תזכה לטהרה כנ"ל. "והובא אל הכהן" תזכה שתהיה כהן לא-ל עליון. אז תזכה גם כן לדברים הרבה. כלשון חז"ל "כל העוסק בתורה לשמה זוכה לדברים הרבה". שתזכה לקיים כל המצוות שתכלית הלימוד הוא שיביא לידי מעשה.
UT
* דף נד: *

אמרו חז"ל (עירובין נ"ד ע"ב) חש בראש יעסוק בתורה וכו' חש בכל גופו יעסוק בתורה. ונקדים לבאר הפסוק: "אשרי הגבר אשר תיסרנו י"ה ומתורתך תלמדנו" (תהלים צ"ד י"ב). וצ"ב הלשון אשרי הגבר דקאמר כאן. גם יש לדקדק ההמשך ומתורתך תלמדנו. מה שייך ענין לימוד התורה אצל יסורים.
ואפשר לפרש עפ"י מה שמובא בספרים דאם נגזרו על האדם נגעים ח"ו יכול לבטל הגזירה ע"י שעוסוק בתורת נגעים ואהלות. וכן הוא כאשר עוסק באמירת תהלים. כמו שביקש דוד המלך ע"ה שיהא האומר תהלים חשוב כעוסק בנגעים ואהלות.
וזהו שנאמר אשרי הגבר אשר תיסרנו י"ה. פירוש דתיבת אשרי לא קאי סתם על המתייסר ביסורים ח"ו. אלא על סיפא דקרא ומתורתך תלמדנו. פי' אשרי הגבר שאם נגזר עליו ח"ו יסורים. יודע ומבין להפך הגזירה ולצאת חובת היסורים ע"י ומתורתך תלמדנו. שעוסק בתורת אותן יסורים. כגון נגעים. וכדומה. ועליו נאמר אשרי כיון שאינו נצרך ליסורים ח"ו שיתכפרו עוונותיו. אלא שיוצא ידי חובת היסורים בלימוד התורה.
ובזה יש לפרש מה שאומרים בזמר מה ידידות (בליל שב"ק) ותינוק ללמדו ספר למנצח בנגינות. ולהגות באמרי שפר בכל פינות ומחנות. וצ"ב הכוונה במ"ש ותינוק ללמדו ספר למנצח בנגינות. מהו השייכות בין ללמדו ספר למ"ש אח"כ למנצח בנגינות. וגם מה שסיים ולהגות באמרי שפר בכל פינות ומחנות. מהו ההמשך למ"ש מקודם ותינוק ללמדו ספר למנצח בנגינות. וגם מ"ש "בכל פינות ומחנות" צ"ב.
ואפשר לומר הכוונה. דהנה ידוע דבשב"ק נהגו ישראל להרבות באמירת תהלים. ובפרט נהגו לאסוף התינוקות בשב"ק אחה"צ שיאמרו תהלים ביחד.
ואפשר לומר הטעם בזה. על פי מאמר חז"ל הנ"ל במדרש שוחר טוב שדוד המלך ע"ה התפלל שזמירותיו יהיו חשובים כעוסק בנגעים ואהלות. ויל"ד מהו הענין שביקש דוד המע"ה שתהא חשובה אמירת תהלים כעוסק בנגעים ואהלות דייקא.
ונראה בהקדם הידוע גודל חשיבות ספר תהלים שע"י אמירתה מבטל האדם כל גזירות רעות ומרעין בישין מעליו ומעל כל בני ביתו ומעל כל ישראל.
וכבר הבאנו במקום אחר הסיפור שמובא בספר תמימי דרך שבימי הבעל שם טוב הק' זי"ע נגזרה גזירה בשמים על מושב אחד של ישראל לכליון. וקרא אליו הבעש"ט את חבריו. הצדיקים הנסתרים ר' מרדכי ור' קהת. וטכס עצה כיצד לבטל את הגזירה. והבעש"ט עשה עליית נשמה. וראה כי כבר נגזרה גזרה ואין להשיב.
בהילוכו בחזרה דרך ההיכלות. ראה בהיכל אחד אור גדול ביותר. התבונן וראה כי זהו היכלו של איש כפרי אחד. שהוא גומר את התהלים חמש פעמים בכל יום. ואותיות התהלים מתנוצצות בהיכל זה. נסע הבעש"ט אל הכפרי הזה. ואמר לו: אילו היית יודע שבעולם הבא שלך תוכל להציל ישוב מישראל. היית עושה זאת? השיב הכפרי: אם יש לי עולם הבא. אני נותנו במתנה להצלת אותו ישוב. וכן הוי. שנתבטלה הגזרה בזכות אמירת תהלים שהי' היהודי ההוא גומר את התהלים ה' פעמים בכל יום.
ובספה"ק עטרת צבי ויחי על זוה"ק (דף רמ"ט ע"א) כתב וזל"ק מרבותי קבלתי פי' הפסוק מי ימלל. היינו מי שרוצה למלל ולשבר הדינים מלשון וקטפת מלילות. אז ישמיע כל תהלתו יקרא ספר תהלים מראש ועד סוף מבלי הפסק. ובזה ממתיק וממלל כל הדינים. וכל אחד לפי כח כונתו ועומק מחשבתו וקירות לבו והכנתו בכל אבריו וחושיו הידוע למשכילים וכו' עיי"ש. אז בודאי יהיה לבו בטוח בה' שיהיו לו לרצון אמרותיו לפני אדון כל ויומתקו מעליו כל הדינים וכל המקטרגים. ויתהפכו למליצי יושר. וישיג מבוקשיו במהרה בקרוב לכל טוב ורצון אמן ואמן עכל"ק. ובספר רשפי אש (אות קכ"א) וז"ל רבי [הה"ק רי"מ] זצוק"ל אמר מי ימלל גבורות ה' לשון מוללין מלילות. ר"ל מי ישבר ויפרר הגבורות והדינים מי שישמיע כל תהלתו. שע"י אמירת כל התהלים יוכל לבטל כל הדינים והגבורות שבעולם. ושם (באות קכ"ב) ראה שני אנשים שהיו אצל מרן הבעש"ט הק' זצוק"ל זי"ע. שלאחד מהם אמר הבעש"ט הק' שזכה למדריגה ע"י אמירת התהלים. ולאחד אמר שזכה למדריגה ע"י לימוד גפ"ת.
ובזה יתבאר מ"ש רז"ל שביקש דוד שיהא חשוב אמירת תהלים כעוסק בנגעים ואהלות. דהנה ע"י שלומדים מסכת נגעים ואהלות. ניצולים מהנגעים וממיתה ח"ו שלא יצטרכו לבוא לידי שאלה במסכת אהלות. כמ"ש חז"ל (מנחות דף ק"י ע"א) כל העוסק בתורת עולה כאילו הקריב עולה. כל העוסק בתורת חטאת כאילו הקריב חטאת.
ובזה יל"פ מ"ש חז"ל (ברכות ס"ג ע"א) א"ר טבי א"ר יאשיה כל המרפה עצמו מדברי תורה אין בו כח לעמוד ביום צרה שנאמר (משלי כ"ד פ"י) "התרפית ביום צרה צר כחכה". פי' דאם לא הי' מרפה עצמו מדברי תורה הרי הי' עוסק גם בפרשת נגעים או שאר פרשיות שמדברים מעניני צער ח"ו. ובזה הי' נפטר מחיוב היסורים אם נגזר עליו ל"ע. אבל כיון שמרפה עצמו מדברי תורה אינו יוצא בזה חובת היסורים. ע"כ אין בו כח לעמוד ביום צרה ח"ו. וזהו שביקש דוד שתהא חשובה אמירת תהלים כעוסק בנגעים ואהלות. דכמו שבלימוד פרשיות נגעים ואהלות יכול לצאת בזה חיוב יסורים שנגזר עליו רח"ל ועי"ז מבטל הגזירה. כמו כן ע"י אמירת תהלים מבטלים הגזירות.
ובזה יתבאר מ"ש בליל שב"ק. ותינוק ללמדו ספר למנצח בנגינות. פי' דאמירת תהלים שהוא ספר למנצח בנגינות. דכולו שירות ונגינות להקב"ה. הוא חשוב כמו לימוד התורה הקדושה בספר. או יש לפרש ותינוק ללמדו ספר. דתינוק שעדיין צריכין ללמדו ספר אם רוצים ללמוד אתו. אבל למנצח בנגינות יכולים כבר לקיים עמו בשב"ק. כיון שאמירת תהלים יכולים לקיים גם הילדים. ע"כ אמר ותינוק ללמדו ספר. יש עצה בשב"ק למנצח בנגינות. ועי"ז יהא חשוב כאילו קיים ולהגות באמרי שפר בכל פינות ומחנות. דאמירת תהלים בחינת למנצח בנגינות. שהרי התהלים הוא כולו נגינה. היא בבחינת אמרי שפר. כמו שביקש דוד המע"ה שיהא חשוב כעוסק בתורה. וזהו שמסיים בכל פינות ומחנות. דבחינת ביטול הגזירה הזו שייכת בין במי שעוסק בתורה ממש. ובין במי שאינו יכול לעסוק בתורה. יש עצה לבטל הגזירות ע"י למנצח בנגינות. וזהו בכל פינות ומחנות. דבכל פינות בית המדרש יכולים לבטל גזירות רעות. יש מי שמבטל אותם ע"י למנצח בנגינות. ויש מי שמבטל אותם ע"י ולהגות באמרי שפר. ודו"ק.
ויש להוסיף עוד בדרך רמז מה שמסיים ולהגות באמרי שפר בכל פינות ומחנות. כי פינות מלשון פונה אני. מחנות היינו מחנות הסט"א וחיילותיהם שרוצים להצר לאדם ח"ו ע"י שיביאו עליו יסורין מחמת עונותיו. לזה אמר ולהגות באמרי שפר. על ידי שהוגים בתורה הקדושה שהוא אמרי שפר. זוכים בכל פנות ומחנות. לפנות את המחנות של הסטרא אחרא שלא יוכלו לשלוט עליו ח"ו.
באופן אחר יש לפרש מה שאמר הכתוב אשרי הגבר אשר תיסרנו י"ה ומתורתך תלמדנו. ודקדקנו בתיבת אשרי מה הכוונה בזה. ויש לומר דהנה אמרו חז"ל (ברכות דף ה' ע"א) אם רואה אדם שיסורים באים עליו יפשפש במעשיו וכו'. פשפש ולא מצא יתלה בביטול תורה.
וזהו שאמר הכתוב כאן. אשרי הגבר אשר תיסרנו י"ה. פירוש אשרי לאדם אשר אם יארע ח"ו שהקב"ה ייסר אותו ביסורים ח"ו. ומתורתך תלמדנו. יפשפש במעשיו עד שימצא שאין בידו שום עון זולת ביטול תורה. כי סימנא מילתא שאין בו עון אחר זולת ביטול תורה. ועון זה יכול לתקן על ידי שיעסוק בתורה.
ובפשטות אפשר לפרש סיום הכתוב ומתורתך תלמדנו. על דרך שאמרו חז"ל (עירובין נ"ד ע"ב) חש בראש יעסוק בתורה וכו' חש בכל גופו יעסוק בתורה. וזהו ומתורתך תלמדנו. דעל ידי לימוד התורה יפטור מיסורי גופו כנ"ל.
עוד ביאור על דברי הגמרא הנ"ל (עירובין נד.): "החש בכל גופו יעסוק בתורה שנאמר ולכל בשרו מרפא". בהקדם ביאור הפסוק "הודו לה' כי טוב" (קלו. א). הלבוש כתב הטעם שאומרים הלל הגדול בשבת מפני שיש בו כ"ו פעמים כי לעולם חסדו כנגד כ"ו דורות מבריאת העולם עד מתן תורה שכולם לא נתקיימו אלא בחסדי השי"ת. כי אין קיום לעולם בלא תורה. והתורה הניתנה בשבת. ועיין עוד במסכת פסחים דף קי"ח ע"א.
ועיין ילקוט מעם לועז שמביא בשם הרד"ק על אמרם ז"ל כ"ו דורות מבריאת העולם ועד שקיבלו את התורה. וזן אותם בחסדו. כי לא היתה תורה בבני אדם שיזונם בזכותה. וכשקיבלו ישראל את התורה ניזון העולם בזכותם [ועיין עירובין נד. החש בכל גופו יעסוק בתורה שנאמר ולכל בשרו מרפא]. פותח ואומר: הודו לה' כי טוב כי לעולם חסדו. הוא פונה לכל בני העולם ואומר להם. הודו לה' כי הוא טוב ומטיב לעולם. וחסדו אין לו הפסק.
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כל העוסק בתורת עולה כאילו הקריב עולה

שנינו במסכת עירובין שאמרו חז"ל (ס"ה ע"א): "לא איברי סיהרא אלא לגירסא". ונקדים לבאר הני מקראי קודש בפרשת צו: "וידבר ה' אל משה לאמור. צו את אהרן ואת בניו לאמור זאת תורת העולה היא העולה על מוקדה על המזבח כל הלילה עד הבוקר ואש המזבח תוקד בו (ו. ב).
ויש לפרש הפסוקים. עפימ"ש בספה"ק ערבי נחל בפרשתינו (דרוש א'. דף י"ב מדפוס חדש) על פסוק "זאת תורת העולה היא העולה על מוקדה על המזבח כל הלילה". וז"ל: יבואר על פי מה שאמרו רז"ל סוף מנחות (דף ק"י ע"א) מאי דכתיב (תהלים קל"ד א') "הנה ברכו את ה' כל עבדי ה' העומדים בבית ה' בלילות". אמר רבי יוחנן אלו תלמידי חכמים העוסקים בתורה בלילה. מעלה עליהם הכתוב כאלו עוסקים בעבודה. ויש לתמוה. נהי דקרא מיירי בודאי בעוסקים בתורה בלילה מדאמר בהדיא "בלילות". מכל מקום עבודה מאן דכר שמיה. ומנא לן דמעלה עליו כאלו עשה עבודה. ונ"ל דהוקשה לרבי יוחנן לשון "העומדים". ואטו אין עוסקים בתורה מיושב. לכן פירש דקאי אעבודה. כמו שדרשו רז"ל (זבחים כג:) "לעמוד לשרת". אין שירות אלא מעומד. והכי קאמר קרא. ראה איך התורה יש לה מעלה יתירה על עבודת הקרבנות. דאלו עבודה ביום ולא בלילה (עיין מגילה כ' ע"ב) ואלו תורה נחשב לעבודה הנעשית בעמידה. ועוד זאת מעלה יתירה עליה שהיא גם "בלילות". והוי כאלו הקריב קרבנות כל היום וכל הלילה. ופשוט וק"ל. וזה יש לרמוז בפסוק זאת תורת העולה. ר"ל העוסק בתורה נחשב כקרבנות (עיין מנחות ק"י ע"א). ועוד זאת היא העולה על מוקדה. ר"ל התורה היא העולה למעלה יותר מעבודה הנעשית על מוקדה על המזבח לענין "כל הלילה". שאינו זמן עבודה. ועסק התורה נחשב גם בלילה לעבודה כשרה. וק"ל" עכלה"ק.
ונראה להוסיף על דברי הערבי נחל. דהנה לילה מיוחד לתורה שבעל פה. כמו שאמרו חז"ל (עירובין ס"ה ע"א) לא איברי סיהרא אלא לגירסא. ורומז ג"כ לתורה שבעל פה כמו שאמרו בסנהדרין (דף כ"ד ע"א) על פסוק "במחשכים הושיבני". זה תלמוד בבלי.
ויש לומר הרמז בזה. דאמרו רז"ל במדרש על פסוק "ולחושך קרא לילה" (בראשית א' ד'). דהגלות קרוי לילה. עיי"ש איך שמרמז הפסוק על ד' מלכיות.
ויתכן לומר דזהו הענין של לימוד התורה בלילה דייקא. דאף שבזמן הגלות שנקרא לילה בעוה"ר אין לנו לא כהן בעבודתו ולא לוי בדוכנו ולא ישראל במעמדו. מ"מ יש לנו תורת העולה שחשוב כאילו הקריב עולה. ותורת שאר הקרבנות שהוא כאילו הקריב שאר הקרבנות. ע"כ חשיבות יתירה יש ללימוד התורה בלילה שהוא הגלות כנ"ל. דלא זאת בלבד שהוא מקיים מצות לימוד התורה. אלא נחשב כאילו קיים מעשה הקרבנות בפועל ממש ע"י שלומד תורת הקרבנות כנ"ל.
וזהו כוונת הפסוק זאת תורת העולה היא העולה. דאפילו כשלומד תורת העולה נחשב לו ג"כ כאילו הקריב העולה עצמה. היא העולה. והמעלה בזה. דמעשה הקרבנות אינה נוהגת בזמן שישראל בגלות. אמנם תורת העולה ושאר הקרבנות אפשר לקיים עי"ז מצות הקרבת הקרבנות ממש גם בגלות שדומה ללילה. וזהו כל הלילה עד הבוקר. דמצוה זו של לימוד תורת העולה שייכת אף בזמן שישראל בגלות בעוה"ר. שנקרא לילה. וזהו ואש המזבח תוקד בו. פי' בלומד תורה תוקד בו אש המזבח כאילו הקריב הקרבנות ממש. ודו"ק.
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אמרו חז"ל בגמרא (עירובין ס"ה ע"א): "לא איברי לילה אלא לגירסא".
בחדא מחתא נבאר מקרא בכתובים: "הללוי' הללו עבדי ה'. הללו את שם ה'"
לכאורה צ"ב מדוע אמר מקודם עבדי ה' ואח"כ את שם ה'.
ואפשר לתרץ דעבדי ה' קאי על הזבולון שמפרנס את היששכר כדי שיוכל לעסוק בתורה יומם ולילה בלי שום טירדות פרנסה. דהתמכין דאורייתא (זבולון) הם בבחינת עבדים. שעובדים כעבד לרבו. כך הם עובדים להקב"ה בבחינת עבד. והללו את שם ה' קאי על יששכר שעוסק בתורה הקדושה. דהנה מובא בספר אמרי אמת (ליקוטים עניני שבת) בשם הבעש"ט זי"ע. שעל ידי שהאדם מתדבק באותיות התורה. ועל ידי שיש בהאותיות דביקות בהשורש. נוטל את האדם גם כן להשורש. כי אותיות התורה הם שמותיו של הקב"ה.
ועוד מובא בספר אור הגנוז לצדיקים (פרשת מקץ) בשם הבעש"ט זי"ע דאותיות התורה הם כלים וחדרים של השי"ת. שעל ידי כוונת האדם. ממשיך בהן את אצילות אור עליון. כמו שאמר בזוה"ק קוב"ה ואורייתא כולא חד. ולתוכן צריך האדם לתת כל הכוונה שהיא הנשמה. וזהו דביקות הקב"ה ואורייתא וישראל כולא חד.
נמצא מכל הנ"ל דכל התורה שמותיו של הקב"ה. ואפשר לפרש דזהו שאמר הכתוב הללו את שם ה'. פי' דקאי על יששכר שעוסק בתורה שהוא שמותיו של הקב"ה. וע"י לימודו מהלל את שם ה' כביכול דבכל אות שהוא לומד בתורה הרי הוא עסוק בזה בשמן של הקב"ה. ודו"ק.
ויש להוסיף עוד דע"כ הקדים לומר הללו עבדי ה'. בחינת זבולון. תמכין דאורייתא. קודם להללו את שם ה'. שרומז ליששכר העוסק בתורה. דהנה במקום אחר בתהלים כתב להיפך והקדים קודם הללו את שם ה' ואח"כ הללו עבדי ה'. ואפשר לומר עפימ"ש רש"י ז"ל בפרשת וארא (ו'. כ"ו. ד"ה הוא אהרן ומשה) וז"ל. יש מקומות שמקדים אהרן למשה ויש מקומות שמקדים משה לאהרן. לומר לך ששקולין כאחד. וכן מובא בזוה"ק (פרשת ויחי דף רמב.) דיששכר וזבולון שהם הלומדי תורה והתומכים בה שקולין אהדדי. כי שניהם ביחד מבטיחים את קיום התורה. ולא עוד אלא שזבולון מוקדם תמיד לברכה הן בברכות יעקב אביהם והן בברכות משה רבינו.
ועפי"ז מובן דכיון שהם שקולים כאחד. יששכר וזבולון. ע"כ כתיב פעם א' קודם עבדי ה' ופעם אחרת הקדים שם ה'. וכמו שמפרש הרה"ק מרוזין זי"ע הפסוק מקבילות הלולאות. דפסוק אחד כתוב קודם הללו את שם ה' ואח"כ הללו עבדי ה'. ובפסוק אחר הללו עבדי ה' ואח"כ הללו את שם ה'. להודיעך ששני ההילולים מקבילים. בין ההילול על הצדיק בין ההילול על השי"ת. עכדה"ק. (וראה עוד בתפארת שלמה לחנוכה שכתב "סיפור ממעשה הצדיקים זהו תורה. ולכן אמרו יפה שיחתן של עבדי אבות מתורתן של בנים. כי נעשה מזה משיחתן תורתן של בנים. וזה ג"כ הללו עבדי ה' הללו את שם ה'. ר"ל דההילול של השי"ת הוא להלל ולשבח את הצדיקים"].
ולענינינו מובן ג"כ הענין דע"כ במקום אחד מקדים עבדי ה'. ובמקום השני מקדים את שם ה'. להורות לזה שיששכר וזבולון שוים כאחד זל"ז.
וענין הזה. שיששכר וזבולון שוין כאחד. כתב גם החיד"א זצ"ל במדבר קדמות (מערכת מ' אות ל"ו) דהמחזיק ת"ח אף אם הוא ע"ה מלמדין אותו תורה לעוה"ב. וע"ע ספר חסידים אות תתשס"ד.
והוי עובדא אצל הרה"ק מצאנז בעל דברי חיים זי"ע שלמד פעם איזה תוספות מוקשה. ובא חסיד א' שכבר לא הי' בעוה"ז ובחייו הי' גביר אשר פזר נתן לאביונים והי' נותן הרבה כסף להדברי חיים. והגביר הזה לא הי' בר הכי שיוכל לתרץ תוס' מוקשה. וכעת אמר לו הפשט. ואמר הרה"ק מצאנז אח"כ. דכיון שלא היה בקי כ"כ שיוכל לומר לי הפשט בתוס' הזה. ומ"מ אמר לי. הרי מוכח מזה שהתמכין דאורייתא לומדים עמהם תורה בגן עדן העליון וזהו שכרם. והם יושבים ביחד עם התלמידי חכמים בגן עדן.
ומובא בספר י"ג אורות להאדמו"ר ר' יעק'לי שליט"א מפשעווארסק (דף כ"ח כ"ט) בשם הגה"ק מקאלאשיץ זצ"ל שסיפר. שהי' איש אחד שמו ר' יוסף ראפע (ממקורביו ותומכיו הראשונים של הרה"ק בעל דברי חיים מצאנז) וזכה אחר פטירתו ג"כ לבוא להדברי חיים. כי פעם אמר הד"ח שבפמליא של מעלה שבחו את הפלפול שאמרתי בחג השבועות בעת סעודת החלב. ומנין לי זאת. מחמת שר' יוסף ראפע (שנפטר מכבר) בא אלי וחזר לפני הפלפול כמתכונתו. ואמר לי ששבחוהו בפמליא של מעלה. וסיים רבינו הד"ח ואמר: כפי הנראה אם זוכים לכך. מלמדין לו לאדם תורה בעולם הזה. (כי בחיים חיותו לא הי' ר' יוסף בר הכי לחזור על פלפול של הדברי חיים). עכ"ל שם (עיי"ש עוד מה שהטיב ר' יוסף הנ"ל בחיים חיותו עם הרה"ק מצאנז).
אך לכאורה צ"ב דהרי פשוט הוא שיששכר חשוב יותר שבמציאות הוא יושב ועוסק בתורה. וא"כ מדוע הם שקולים. אך יתבאר עפימ"ש החתם סופר שזבולון מקבל חלק חבירו יששכר כמו שלמד תורה לשמה. ורצה להיות לו חלק בכל חלקי התורה בבחינת תורה לשמה ע"כ. וא"כ הרי התומך תורה יש לו בין מצות צדקה ובין מצות לימוד תורה לשמה. משא"כ יששכר יש מהעוסקים בתורה שלומדים לשמה אבל יש גם שאינם זוכים ללמוד תורה לשמה.
ואולי אפשר לפרש בזה מאחז"ל באבות ששכר מצוה מצוה. דידוע מספה"ק דבכל מקום שנאמר "מצוה" סתם היינו מצות צדקה. וזהו י"ל הכוונה שכר מצו"ה. היינו השכר של מצות צדקה שיש לזבולון שהוא תומך ביששכר שיוכל לעסוק בתורה. הוא "מצוה". פי' המצוה המובחרת של עסק התורה לשמה ג"כ. כי לזבולון יש שני מצוות. מצות צדקה ומצות לימוד תורה לשמה.
ובספר כנף רננים מפרש הפסוק (דברים ל"ג י"ח) שמח זבולון בצאתך ויששכר באהלך. דיששכר יעסוק בתורה. ועל ידי כן יתחלקו ביניהם חלק כחלק גם בעולם הזה וגם בעולם הבא. נמצא שבעולם הזה היה זבולון שרוי תמיד בעצבות. מפני שהיה טרוד תמיד בעסקיו ולא היה יכול לעסוק בתורה. ואילו יששכר היה שרוי בשמחה משום שהיה תמיד עוסק בתורה (וכתיב פקודי ה' ישרים משמחי לב) ומוצא את פרנסתו ברווחה ע"י שזבולון תמך בו. ולעומת זה בעולם הבא יהיו הדברים הפוכים. זבולון ישמח לראות כי הרבה תורה עלה בחלקו. ואילו יששכר יתעצב אל לבו על אשר נתן מחצית מתורתו תמורת ענינים גשמיים. וזהו שאמר הכתוב. "שמח זבולון בצאתך". שמחתו של זבולון תהיה בעיקר בצאתו מן העולם. לכשיראה כי אף על פי שמיעט ללמוד תורה יש לו בכל זאת חלק גדול בתורה. "ויששכר באהליך". ואילו שמחתו של יששכר תהיה בעיקר בעולם הזה. כל זמן שישב באהלה של תורה. אבל בעולם הבא לא ישמח לכשיראה כי חסרה לו מחצית מתורתו.
ובדרך אחר יש לפרש הפסוקים. עפימ"ש בספה"ק ערבי נחל בפרשתינו (דרוש א'. דף י"ב מדפוס חדש) על פסוק זאת תורת העולה היא העולה על מוקדה על המזבח כל הלילה. וז"ל: יבואר על פי מה שאמרו רז"ל סוף מנחות (דף ק"י ע"א) מאי דכתיב (תהלים קל"ד א') הנה ברכו את ה' כל עבדי ה' העומדים בבית ה' בלילות. אמר רבי יוחנן אלו תלמידי חכמים העוסקים בתורה בלילה. מעלה עליהם הכתוב כאלו עוסקים בעבודה. ויש לתמוה. נהי דקרא מיירי בודאי בעוסקים בתורה בלילה מדאמר בהדיא "בלילות". מכל מקום עבודה מאן דכר שמיה. ומנא לן דמעלה עליו כאלו עשה עבודה. ונ"ל דהוקשה לרבי יוחנן לשון "העומדים". ואטו אין עוסקים בתורה מיושב. לכן פירש דקאי אעבודה. כמו שדרשו רז"ל (זבחים כג:) לעמוד לשרת. אין שירות אלא מעומד. והכי קאמר קרא. ראה איך התורה יש לה מעלה יתירה על עבודת הקרבנות דאלו עבודה ביום ולא בלילה (עיין מגילה כ' ע"ב) ואלו תורה נחשב לעבודה הנעשית בעמידה. ועוד זאת מעלה יתירה עליה שהיא גם "בלילות". והוי כאלו הקריב קרבנות כל היום וכל הלילה. ופשוט וק"ל. וזה יש לרמוז בפסוק זאת תורת העולה. ר"ל העוסק בתורה נחשב כקרבנות (עיין מנחות ק"י ע"א). ועוד זאת היא העולה על מוקדה. ר"ל התורה היא העולה למעלה יותר מעבודה הנעשית על מוקדה על המזבח לענין "כל הלילה". שאינו זמן עבודה. ועסק התורה נחשב גם בלילה לעבודה כשרה. וק"ל" עכלה"ק.
ונראה להוסיף על דברי הערבי נחל. דהנה לילה מיוחד לתורה שבעל פה. כמו שאמרו חז"ל (עירובין ס"ה ע"א) לא איברי לילה אלא לגירסא. ורומז ג"כ לתורה שבעל פה כמו שאמרו בסנהדרין (דף כ"ד ע"א) על פסוק במחשכים הושיבני. זה תלמוד בבלי.
ויש לומר הרמז בזה. דאמרו רז"ל במדרש על פסוק ולחושך קרא לילה (בראשית א' ד'). דהגלות קרוי לילה. עיי"ש איך שמרמז הפסוק על ד' מלכיות.
ואפשר לומר דזהו הענין של לימוד התורה בלילה דייקא. דאף שבזמן הגלות שנקרא לילה בעוה"ר אין לנו לא כהן בעבודתו ולא לוי בדוכנו ולא ישראל במעמדו. מ"מ יש לנו תורת העולה שחשוב כאילו הקריב עולה. ותורת שאר הקרבנות שהוא כאילו הקריב שאר הקרבנות. ע"כ חשיבות יתירה יש ללימוד התורה בלילה שהוא הגלות כנ"ל. דלא זו בלבד שהוא מקיים מצות לימוד התורה. אלא נחשב כאילו קיים מעשה הקרבנות בפועל ממש ע"י שלומד תורת הקרבנות כנ"ל.
ולפי האמור יומתק לבאר דברי חז"ל (עירובין ס"ה ע"א): לא איברי לילה אלא לגירסא.
UT
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אמרינן במס' עירובין (דף ס"ה ע"ב): א"ר אילעי בשלשה דברים אדם ניכר בכוסו בכיסו ובכעסו.
ופי' רש"י: בכוסו. אם דעתו מיושבת עליו ביינו. בכיסו. כשנושא ונותן עם בני אדם אם באמונה הוא עושה. בכעסו. שאינו קפדן יותר מדאי.
ונקדים לבאר הני מקראי קודש: "כי תצא למלחמה על אויביך וראית סוס ורכב עם רב ממך לא תירא מהם כי ה' אלקיך עמך המעלך מארץ מצרים", (כ. א).
הספרים הקדושים דקדקו בכאן כמה דקדוקים. ראשית מה שדקדק האגרא דכלה. מה צורך בתיבות "וראית סוס ורכב". הול"ל סתם "כי תצא למלחמה גו' לא תירא מהם".
ב) התחיל בלשון יחיד. "כי תצא למלחמה על אויביך וראית גו' ממך גו' לא תירא גו' המעלך גו'". וסיים בלשון רבים. "והי' כקרבכם גו' אתם קרבים גו'".
ג) "והי' כקרבכם אל המלחמה ונגש הכהן ודבר אל העם. ואמר אליהם שמע ישראל גו'". התחיל בלשון דיבור. "ודבר אל העם". וסיים בלשון אמירה. "ואמר אליהם". ואח"כ חזר ללשון דיבור. "ודברו השוטרים גו' וישפו השוטרים לדבר גו' והי' ככלות השוטרים לדבר גו'".
ד) "ודבר אל העם. ואמר אליהם שמע ישראל גו'". יש לדקדק. דמתחיל בלשון "העם". ומסיים בלשון "ישראל". ואח"כ חוזר אל לשון "העם". "ודברו השוטרים אל העם גו' ויספו הושטרים לדבר אל העם גו' והי' ככלות השוטרים לדבר אל העם גו'".
ה) הקשה החת"ס. דהנה הרמב"ם בהל' דעות כתב. וז"ל: דרך בעלי דעה שיקבע לו אדם מלאכה המפרנסת אותו בתחילה ואח"כ יקנה בית דירה ואח"כ ישא אשה שנא' מי האיש אשר נטע כרם ולא חללו. מי האיש אשר בנה בית חדש ולא חנכו. ומי האיש אשר ארש אשה ולא לקחה. עכ"ל. והקשה החת"ס. הלא בסדר הכתובים כתב תחילה בית ואח"כ כרם ואח"כ אשה. ולמדו חז"ל מזה ד"א בתחילה יבנה בית ואח"כ כרם ואח"כ ישא אשה כמובא ברש"י. וקשה על הרמב"ם מדברי הש"ס.
ו) עוד יש לדקדק. דבתוכחה בפ' כי תבוא כתיב להיפך. "אשה תארש ואיש אחר ישגלנה. בית תבנה ולא תשב בו. כרם תטע ולא תחללנו". ולכאורה יש להבין שינוי הלשונות.
ז) הקשה הק' מהר"א מבעלז זצ"ל. דהנה בפירוש "שמע ישראל אתם קרבים היום למלחמה" פי' רש"י הק' "אפילו אין בכם זכות אלא קריאת שמע בלבד. כדאי אתם שיושיע אתכם". ולכאורה. להלן על הפסוק "מי האיש הירא ורך הלבב" דרשו חז"ל (מנחות ל"ו ע"א. סוטה מ"ד ע"ב) " שח בין תפלה לתפלה עבירה היא בידו וחוזרין עליה מעורכי המלחמה" (
). ולכאורה הלא יש לו זכות קריאת שמע.
ואפשר לומר ע"פ מה שכתב החיד"א על המשנה פ"א דאבות "הם אמרו על שלשה דברים העולם עומד על התורה ועל העבודה ועל גמילות חסדים". ופירש ע"פ מה דאמרי' בקידושין (דף מ' ע"א) אמרו צדיק כי טוב כי פרי מעלליהם יאכלו. והק' בגמ'. וכי יש צדיק טוב ויש צדיק שאינו טוב. אלא טוב לשמים וטוב לבריות זהו צדיק טוב. ובזה פי' החיד"א על שלשה דברים העולם עומד "על התורה ועל העבודה" זהו "טוב לשמים". "ועל גמילות חסדים" זהו "טוב לבריות". ועליהם נאמר "אמרו צדיק כי טוב" ועליהם העולם עומד.
אמנם יש לפרש קצת באופן אחר. ע"פ מה דאמרינן במס' עירובין (דף ס"ה ע"ב) א"ר אילעי בשלשה דברים אדם ניכר בכוסו בכיסו ובכעסו. ופי' רש"י: בכוסו. אם דעתו מיושבת עליו ביינו. בכיסו. כשנושא ונותן עם בני אדם אם באמונה הוא עושה. בכעסו. שאינו קפדן יותר מדאי. ופי' המהרש"א. דר' אילעי נקט הני ג' דברים שניכר בהם האדם אם הגון הוא. לפי שמדותיו של אדם נחלקים לג' חלקים. והם טוב לשמים וטוב לבריות וטוב לעצמו. וזהו הפי' בכוסו שמיושב ביינו ה"ז טוב לעצמו. שמרחק את עצמו מדברים המזיקים לו. בכיסו היינו שנותן ונושא באמונה עם הבריות דהיינו שהוא ניכר בכיסו שהוא טוב לבריות. בכעסו. שאם אינו כועס הוא טוב לשמים. אבל כל הכעוס כאילו עע"ז. וממילא אם אינו כועס ניכר שהוא טוב לשמים. ע"כ פי' המהרש"א.
ולפ"ז אפשר לומר דהיינו ביאור המשנה על שלשה דברים העולם עומד. "על התורה". פי' טוב לשמים. שבזה שהוא לומד תורה הריהו עושה נח"ר בזה להבורא ב"ה. "ועל העבודה" פירשו המפרשים דקאי על עבודת התפילה שהיא במקום הקרבנות. וזהו טוב לעצמו. שהרי רוצה שיתמלאו בקשותיו ולכן הוא מתפלל. נמצא דמתפלל לעצמו. "ועל גמילות חסדים" זו טוב לבריות. שעושה חסד עם אחרים.
והנה במשך חיים חיותו של האדם יש בו ג' זמני יציאות. א) יציאה מרחם אמו לאויר העולם. ב) יציאה מימי קטנות לימי גדלות. ג) יציאה מרשות אב לרשות עצמו. ובכל יציאה האדם מקבל עליו עול נוסף לעבודתו. דביציאה ראשונה משביעין אותו תהי צדיק ואל תהי רשע. אבל כל זמן שהוא קטן הרי פטור מכל המצוות רק מחנכין אותו לקיים המצוות. ועיקר חינוך אבות לבנים בימי קטנותם הוא על מדות טובות. להרגילם בגמ"ח וכו'. והאבות שומרים הבנים בקטנותם להרחיק מהם דברים המזיקים להם ולהרגילם בדברים המועילים. כי הקטן שאין בו דעת אינו מבחין בין דבר המזיק לדבר המועיל.
וביציאה השני' מימי קטנות לימי גדלות הריהו מקבל עול נוסף לעבודתו כיון שהוא מחויב במצוות. ועכשיו הרי כבר מורגל במדות טובות מילדותו. ורק צריך לזרזו בלימוד התורה ובקיום המצוות בסור מרע ועשה טוב. ומעתה יש בו דעת להבחין בין דבר המזיק לדבר המועיל. אמנם יש לו סיוע בעבודתו. דכיון שהוא ברשות אב וכן ברשות ישיבה הריהו סביב למשגיחים ומדריכים מחנכים וראשי ישיבה אשר מלמדים אותו את הדרך אשר ילכון בה ואת המעשה אשר יעשון.
נמצא דביציאה ראשונה הריהו בגדר "טוב לבריות". דעיקר החינוך אז הוא על מדות טובות. וביציאה השני' אז העיקר הוא "טוב לעצמו". דלבריות הריהו כבר מורגל מימי ילדותו. ולשמים הרי מסייעין אותו בזה. והעיקר שמונח עליו לבד הוא לידע דברים המועילים והדברים המפסידים לו בימי חיותו. כי הרי אינו כ"כ תחת השגחה. ע"ז אמנם יציאה השלישית. שהיא יציאה מרשות אב לרשות עצמו. אזי הרי מקבל עליו שלימות העול. החוט המשולש של טוב לשמים. טוב לעצמו וטוב לבריות. כי אחרי שיצא מרשות האב הרי הוא ברשות עצמו להכריע על כל דבר אם לעשותו או לא. האם הוא טוב לשמים או לא.
ובזה יש לפרש הפסוק "מצא אשה מצא טוב ויפק רצון מה' הטוב": כש"מצא אשה" הריהו "מצא" בזה בחי' "טוב". ואיזהו בחינה. על זה סיים הפסוק "ויפק רצון מה' הטוב". שיעשה רק מה שהוא רצון ה' הטוב. שהוא טוב לשמים.
וזה צריך לקבל על עצמו בעת נישואין. שבכל דבר ודבר במשך חיים חיותו לא יעשנו אם אין זה רצון ה'. ואם הוא רצון ה' יעשנו אפילו שהוא חב לאחרים בזה. כגון שיש לו חבר מונע אותו מלימודו (
). צריך לעזבו וליקח חבר אחר. הגם שעי"ז יצער את חבירו אם אי אפשר לו בענין אחר. מ"מ כיון שרצון ה' הוא לא לבלות שנותיו ח"ו. ע"כ צריך לעשות בזה רצון ה'. וכן הוא בהנהגת הבית ובכל ענינים במשך החיים. להסתכל רק על מה שהוא טוב לשמים. ואפילו במקום שחב לאחרים.
והלימוד הוא מקידושי אשה. שידוע קושיית הנודע ביהודה שהקשה. היאך אפשר לעשות שליח לקבל קידושין. הלא במה שמקדש את האשה הרי הוא חב לאחרים. שנאסרה לכל העולם. ולפי דעת התוס' (במס' ב"מ) שהתופס לבע"ח אפילו במקום שעשאו שליח אם הוא חב לאחרים לא קנה. א"כ איך אפשר לקדש ע"י שליח. הרי שע"י קידושי אשה הוא חב לאחרים. ואעפ"כ כיון שהוא טוב לשמים שיקדש אשה. אינו מסתכל בזה שחב לאחרים. וכן צריך להיות בכל דבר.
וכמו שפי' הנועם מגדים. "כי תבנה בית חדש ועשית מעקה לגגך". שפי'. דכשאדם מתחיל לבנות בית חדש לעבודת ה'. אזי יש בני אדם שקשה להם מאד הדבר הזה. כיון שהוא לא עושה ככה וכדומה. "ועשית מעקה לגגך". "מעקה" הוא מלשון צרה ועקתא. עי"ז אתה עושה לעצמך מעקה. אעפ"כ "לא תשים דמים בביתך". "דמים" לשון שתיקה (לשון דום ודומם). שלא תשתוק ותבטל מעבודת השי"ת. ועי"ז "כי יפול הנופל" ממנו יהי' נפילה להצד השני.
ובזה יש לפרש דברי הגמרא כתובות (דף יז ע"א) רב שמואל בר רב יצחק מרקד אתלת. פי' ששמחתו היתה שעי"ז נעשה שלימות של ג' מדות הנ"ל. וזהו "מרקד אתלת".
והנה יש ב' סוגי אנשים. יש שהוא גיבור איש מלחמה ותמיד הוא לוחם עם יצרו והוא עובד על עצמו. וכשיוצא א' מן היציאות הללו אומרים לו דברי חיזוק. תדע כי מלחמה יותר גדולה ניתוספה עליך ואל תפחד כי לולי הקב"ה עוזרו לא יוכל לו וחזק ואמץ בעבודתך. אמנם יש שנפלו בדעתם ומתרשלים במלחמתם. להם מדברים דברי קשות. שאם ח"ו לא תתקן את מדותיו ח"ו ינצח היצר ואז אוי לך בעוה"ז ואוי לך בעוה"ב.
והנה במס' ד"א מובא הגירסא "בשלשה דברים אדם ניכר. בכיסו בכוסו ובכעסו". ויש לרמז בזה. דקאי על ג' ענינים אללו של "בית". "כרם" ו"אשה". "בית" הוא "בכיסו". משא ומתן עם בני אדם. שהוא הבחי' של טוב לבריות. "כרם" זהו "בכוסו". שמיושב ביינו. והוא בחי' טוב לעצמו. ו"אשה" הוא "בכעסו". שהוא בחי' טוב לשמים. והולך בהדרגה. טוב לבריות. טוב לעצמו וטוב לשמים. כפי' הסדר שהוא במס' דרך ארץ.
והנה הרבי מלובלין פי' כי תצא למלחמה על אויביך ונתנו ה' אלקיך בידך. שכשאדם יוצא לרחוב או כיוצא בזה במקום שהוא נקל לחטוא. יהי' כוונתו ומחשבתו שיוצא למלחמה עם יצרו. ועי"ז ינצחנו.
וזהו פירוש הפסוק "כי תצא". אז תהי' הכוונה "למלחמה על אויביך". ואז "ונתנו ה' אלקיך בידך".
ויש לפרש לעניננו בדרך זו. "כי כי תצא למלחמה על אויביך וראית סוס ורכב עם רב ממך". פירוש. כשאתה יוצא א' מג' יציאות הללו שבהם אתה מקבל עול נוסף לעבודתו ית"ש. אזי אם תרצה לנצח במלחמת יצרך. תהי' כוונתך בשעת היציאה שהנך יוצא למלחמה "על אויבך". להלחם עם יצרך.
ואומר הכתוב "וראית סוס ורכב". מבואר באור החיים הקדוש דקאי על היצה"ר. ואמר הכתוב "וראית". שקשה עליך הדבר מחמת שלא היית מורגל עד כה להיות ברשות עצמך. אעפ"כ "לא תירא מהם כי ה' אלקיך עמך" ולולא הקב"ה עוזרו לא יכול לו.
ועכשיו מבאר הכתוב הב' סוגי אנשים שהזכרנו. יש המכונים בשם "ישראל". הם המדריגה הגדולה שתמיד לוחמים עם יצרם. להם מדברים בלשון רכה. לשון "אמירה". ויש המכונים בשם "העם". להם מדברים בלשון קשה. בדברי תוכחה על מה שמתרשלים. ונקט אצל "העם" לשון דיבור. וזהו תוכן הפסוק "ונגש הכהן ודבר אל העם".
אמנם מתחילה "ואמר אליהם שמע ישראל". בזה מייחס הדיבור למדריגה הא'. ולהם מדברים דברי חיזוק. "אל ירך לבבכם". אפילו אין בכם זכות אלא קריאת שמע בלבד". כיון שעומדים תמיד במשמרת עבודה לה' אלקינו. "כדאי אתם שיושיע אתכם".
ואח"כ ייחס דיבורו אל המדריגה הב' המכונה "העם". ולהם אמר "מי האיש הירא". אפילו שח בין תפלה לתפלה חוזר. כיון שמתרשל בעבודה. ולהם מדברים בלשון "דיבור".
ולהם אמר "מי האיש אשר בנה בית חדש ולא חנכו". פי' כנ"ל שלא תיקן עדיין מדות בין אדם לחבירו. טוב לבריות. "ילך וישוב לביתו". פי' שיעשה תשובה. כמו שפירוש הספרים הק' שכוונת הפסוק ע"ד המוסר שיעשה תשובה. "פן ימות במלחמה". שלא ינצח יצרו. ועי"ז "ואיש אחר יחנכנו". שיצטרך לבוא עוד הפעם לתקן. וכמו שפי' הראפשיצער זצ"ל. וכן "מי האיש אשר נטע כרם ולא חילו" קאי על מדת טוב לעצמו כנ"ל. וכן "מי האיש אשר ארש אשה ולא לקחה". שעדיין לא תיקן המדה של טוב לשמים. והם הג' מדות שהם בכללות כל המדות. כמו שפי' המהרש"א. והוא בדרך הדרגה. דתנן במס' ד"א בכיסו בכוסו ובכעסו.
והנה לענין עונש על מי שלא תיקנם. החמור מענישין אותו תחילה. והחמור שבהן הוא טוב לשמים. ואח"כ טוב לבריות. ואח"כ טוב לעצמו. לכן אצל התוכחה כתיב בדרך החמור שבהן. קודם "אשה". שהוא טוב לשמים. ואח"כ "בית". שלא תיקן הטוב לבריות. ואח"כ "כרם". הטוב לעצמו.
אמנם בדעת הרמב"ם שנקט הסדר קודם "כרם" ואח"כ "בית" ואח"כ "אשה". והקשה החת"ס דהוא לא כסדר הקרא. יש לומר. שהרמב"ם כתב ע"פ הסדר שבמס' עירובין ששם א"ר אילעי בכוסו בכיסו ובכעסו. נמצא בהדרגה הוא קודם טוב לעצמו. דהיינו "כרם". ואח"כ טוב לבריות. דהיינו "בית". ואח"כ טוב לשמים. דהיינו אשה. וזוהי כוונת הרמב"ם דרך בעלי דעה. פי' אלו האנשים השולטים ביצרם. זהו הדרך שעובדים בהדרגה. ובזה מיושבים כל הדקדוקים שדקדקנו בה.
ואפשר עוד ליישב בזה קושיית האחרונים על מה שאנו מברכים בשבע ברכות "ברוך אתה ה' אלקינו מלך העולם יוצר האדם". על מה ולמה אנו משבחים על יצירת האדם. הא אמרו חז"ל במס' עירובין (דף י"ג ע"ב) נוח לו לאדם שלא נברא יותר משנברא. וא"כ מהו השבח בזה.
ולהנ"ל יש לומר. דהנה תוס' (ד"ה "נוח לו לאדם") הקשו. הלא אמרו חז"ל בואו ונחזיק טובה לאבותינו. שאלמלא חטאו לא היינו בעולם. והקשו. משמע דנוח שנברא. ותירץ. דה"מ בצדיק אז אשריו ואשרי דורו. לכן נוח לו שנברא.
וא"כ יש ליישב דהא בשעת נישואין דהחתן נכנס בשלימות בג' מדות האלו. הלא מקרי צדיק. וכמו שאמרו חז"ל (קידושין דף ל"ט ע"א) אמרו צדיק כי טוב. זהו טוב לשמים ולבריות. שאז נכנס בגדר צדיק. וא"כ אשריו ואשרי דורו. ולכן שפיר בעת שמחת נישואין נכון לברך ולהודות להשי"ת ברכת יוצר האדם.
יעזור השי"ת שנזכה כולנו לתקן כל הג' מדות הנ"ל. ובפרט בחודש אלול מובא בשל"ה הק' "תשב אנוש עד דכא". "דכ"א" ר"ת דירה כרם אשה. יעו"ש. ולדברינו מרומז בזה ג' מדות הנ"ל. שהזמן תשובה עליהם הוא עכשיו. על זה עוד יש לרמז. ד"בית". "כרם" ו"אשה" בגימטריא "אלול תשרי". א"כ הלא כעת הוא מוכשר לשוב ולתקן.
ויה"ר שנזכה לשוב בתשובה שלימה לפניו. ולהכתב ולהחתם בספרן של צדיקים גמורים לאלתר לחיים טובים ולשלום. והחתן כלה יזכו לבנות בית נאמן בישראל עם ג' עמודים תורה עבודה וגמ"ח. המרמזים על ג' המדות הנ"ל. כנ"ל. שיזכו לראות בנים ובני בנים עוסקים בתורה ובמצוות. והמחותנים ירוו מהם רוב נחת דקדושה. ושיהי' בית של תורה וחסידות משולבים.
וכל המשמח חתן וכלה בונה מחרבות ירושלים. ויה"ר שכבר יתקנו כל החרבות. ובמהרה נזכה לראות ישועתן של ישראל בביאת גואל צדק. בבי"א.
UT
* דף פב. *
דרוש נפלא בענין מצה פרוסה לעני – עפ"י סוגיא במסכת עירובין
הנה שבת זה נקרא שבת הגדול. וכבר האריכו המפורשים בטעם לשבח מדוע נקרא שבת הגדול.
א

שואלים בהל' פסח.... ומנהג לקנות חטים לחלקן לעניים

איתא בשו"ע או"ח בסי' תכ"ט: שואלים בהלכות פסח קודם לפסח שלשים יום. וכתב הרמ"א ז"ל: ומנהג לקנות חטים לחלקן לעניים לצורך פסח כו'. ולכאורה. מה שייכות זה לזה.
ב
איתא במסכת הוריות (דף י ע"ב) אמר רבה בר בר חנה א"ר יוחנן מאי דכתיב (הושע י') כי ישרים דרכי ה' וצדיקים ילכו בם ופושעים יכשלו בם משל לשני בני אדם שצלו פסחיהם אחד אכלו לשום מצה ואחד אכלו לשום אכילה גסה. זה שאכלו לשום מצוה צדיקים ילכו בם זה שאכלו לשום אכילה גסה ופושעים יכשלו בם. א"ל ריש לקיש רשע קרית ליה נהי דלא עביד מצוה מן המובחר פסח מי לא קאכיל.
ועיין תוס' הרא"ש שם וז"ל: פרש"י ז"ל [לשם אכילה גסה] שלא נתכוון לאכלו לשם מצוה אלא נתכוון לאכול בקנוח סעודה (לשם אכילה גסה) ופירושו אינו מובן דבמאי פשע אי במה שאכל בקנוח סעודה היא עיקר מצותו שיהא נאכל על השובע. ועוד מאי דקאמר לשם אכילה גסה אם הוא שבע כל כך שהאכילה גס היא לו מה לו להזכיר לשם אכילה גסה. ואם הוא תאב לאכלו ואכל שלא לשם מצוה לימא ואחד אכלו שלא לשם מצוה. אלא נראה לפרש כפשוטו שאכלו לאחר שהיה שבע כל כך שאינו נהנה כלל מאותה אכילה אע"פ שדרכו להיות נאכל על השובע. היינו משום דכתיב למשחה כדרך שהמלכים אוכלים שמביאין התפנוקין הטובים בקנוח סעודה לפי שכבר שבעו משאר מאכלים ונפשם קצה בהם. אלא שנהנים ממאכלים הטובים באחרונה. אבל אין לאכול קדשים אחר השבע כ"כ שאין נפשם נהנה מהם שאין זה למשחה עכ"ל. ועיין עוד תוספות פסחים (ק"ז ע"ב). ותוספות נזיר (כ"ג ע"א,). (ועי"ע מנחת חינוך - מצוה כב - אות יג). 

ג
והנה קיי"ל במסכת זבחים (נ"ו:) דאין הפסח נאכל אלא למנויו. פירוש שאין הפסח נאכל אלא לאלה שנמנו עליו בשעת שחיטתו. וילפינן דבר זה מפסוק (שמות יב. ד) איש לפי אכלו תכסו על השה. והראב"ד בהשגות לרמב"ם (הלכות קרבן פסח פ"ב ה"א) סובר דילפינן דבר זה מפסוק (שמות שם מה) תושב ושכיר לא יאכל בו. והלא אין צריך לומר לגר תושב שאינו ערל שאינו אוכל בו. אלא בא לרבות לישראל. אפילו שהוא תושבו או שכירו. כל שאינו נמנה עליו עובר בלא תעשה. ונמצא מזה. דאם אוכל כשלא נמנה עליו עובר על לאו של תושב ושכיר לא יאכל בו. והר"ש משאנץ חולק על האיסור של אכילת הפסח שלא למנויו. וס"ל שהאוכל שלא למנויו אינו יוצא בו ידי חובתו. אבל לא עבר על איסור.
ד
בליל הסדר תיקנו לומר הא לחמא עניא וכו' כל דכפין ייתי ויכול כל דצריך ייתי ויפסח. וצ"ב מה שאומרים כל דצריך ייתי ויפסח. הא אין הפסח נאכל אלא למנויו וכנ"ל. וא"כ איך יכול להזמין את מי שלא נמנה עליו בשעת שחיטה.
והנה קודם אמירת ההגדה תקנו לחלק את מצה האמצעית לשנים. ואומרים יחץ. וענין יחץ הוא מה שפורסים המצה לשנים. והוא ענין אחד עם ההמשך שלאח"כ שאומרים הא לחמא עניא כל דכפין ייתי ויכול. כל דצריך ייתי ויפסח. וכמו שכתב הבית יוסף (סימן תע"ג) בשם הכלבו (וכ"ה באבודרהם ומהרי"ל). שהוא כדי שיאמר עליה הא לחמא עניא. מה עני בפרוסה אף כאן בפרוסה. עיי"ש. ובגמרא פסחים (דף קט"ו סע"ב ואילך) דרשינן: לחם עוני (ראה טז. ג). עני כתיב. מה עני שדרכו בפרוסה. אף כאן בפרוסה.
ה
והנה דבר גדול לומדים אנו בכאן. דבאמת צ"ב מדוע מצינו דוקא בליל פסח הדמיון הזה לעני. מה שלא מצינו בשאר מצוות התורה. כגון שישב בסוכה דוגמת עני שיושב בחוץ שגם סוכה אף הוא זכר ליציאת מצרים. וכדומה. רק בליל פסח מצינו ענין זה של הדמיון לעני. מה עני דרכו בפרוסה. אף כאן בפרוסה.
אך יתבאר כל זה בהקדם לבאר הענין שצריכים לאכול המצה בכדי אכילת פרס. דתיבת פרס הוא מלשון פרוסה (עיין רש"י עירובין פב:) שהוא חצי ככר. כדאיתא בתוספתא (נגעים פ"ז). וטעמא מיבעיא מדוע הוא דוקא "חצי ככר". ואף שבפשטות הכוונה כמ"ש רש"י בעירובין שם דככר שלם הוא על שתי סעודות (דמשערין מזון לשתי סעודות). וחציה הוא סעודה אחת. מ"מ טעמא מיבעיא מדוע לא נחלק לג' או לד' חלקים. רק לחצי ככר דוקא.
ופליגי תנאי בשיעור הככר (במשנה עירובין שם). דר' יוחנן בן ברוקה ס"ל דשיעור הככר הוא של שש ביצים. וחציה שלש ביצים. ור' שמעון סובר דהככר הוא של שמונה ביצים. וחציה ארבע ביצים. ואף הראשונים נחלקו בדבר זה. הרמב"ם (הלכות עירובין פ"א ה"ט. ועוד) פוסק כר' יוחנן ב"ב דהשיעור של אכילת פרס (פרוסה) הוא שלש ביצים. ורש"י עירובין (ד.) ופסחים (מד.) ועוד. וכן הטור או"ח (סי' ת"ט וסי' תרי"ב) פוסקים כר' שמעון דשיעור אכילת פרס הוא בד' ביצים.
ואחריהם באו האחרונים וכתבו בפרוטרוט שיעור זמן אכילת פרס. דהחתם סופר (שו"ת חת"ס ח"ו סימן ט"ז) ס"ל דשיעור אכילת פרס הוא תשעה רגעים. מששים בשעה. ואולם בספר גולות עליות על מסכת מקואות (פרק י' משנה ז') כתב בשם בעל התניא דשיעור אכילתו של אדם בינוני הוא ח' רגעים. ובערוך השולחן (או"ח סי' ר"ב ס"ח) הביא שיעור של ג' או ד' רגעים. ונמצא דיש שיטות הרבה בזה.
ו
ואפשר לומר בביאור הענין דבאמת זהו עיקר גדול ע"ד המוסר. דהנה צריך האדם לעשות צדקה עם העני שיסב על שולחנו.
ותחילה נקדים מ"ש בפירוש היעב"ץ להגש"פ. וז"ל: בבבל נתקן נוסח זה. שלשונם ארמית. ובימים ההם ושנים קדמוניות. לא היו סוגרים בתיהם בליל שמורים. והיו מכריזין ואומרים נוסח זה. כדי שיבאו העניים והצריכים ויאכלו עמהם.
והנה במה שאומרים כל דכפין וכו' כל דצריך תמהו מפרשי ההגדה. מדוע מכריזין הכרזה זו ("כל דכפין" וכו') דוקא כעת. ולא לפני זה.
ובלשון פירוש "מעשה ניסים" להגש"פ: הכרוז הזה היה ראוי להיות בחוץ לפני הפתח. שישמעו עניים ויבואו. לא בבית אחר שכבר סגר הפתח. עכ"ל.
ומצאתי תירוץ לזה בפירוש "חסד לאברהם" להגש"פ פיסקא זו. וז"ל: כל דכפין וכו' כל דצריך וכו'. כבר חקרו מי הוא האומר כל דכפין וכו'. ואל מי ישים מלתו. אם הבעה"ב קורא אל העניים שיבואו לשלחנו. היה מהנכון שיקראם תחלה בבית התפלה. שם ימצא את חפצו בקלות מאד. לא אחרי היותו מיסב כמלך. והדלת סגר אחריו. וכן יש להעיר על כפל הדברים במלות שונות. כל דכפין. כל דצריך.
אכן נראים בזה דברי הגאון בעל חק יעקב (בסי' תע"ג ס"ק ל"ב) שכתב בשם הראב"ן ז"ל אשר מאמר כל דכפין כו' תקנו לבעה"ב שהוא קורא את בני ביתו להסב על השלחן בעבור חובת היום שעליהם לאכול פסח מצה מרור.
והנה לפי"ד הגמרא נזיר (כ"ג ע"א הנ"ל) שנים שצלו פסחיהן. אחד אכלו לשם מצוה. ואחד אכלו לשם אכילה גסה. זה שאכלו לשם מצוה עליו הכתוב אומר צדיקים ילכו בם. זה שאכלו לשם אכילה גסה עליו הכתוב אומר ופושעים יכשלו בם. עיין בתוס' שם. ובפסחים (ק"ז ע"ב) ד"ה דלמא שכתבו ליישב. הלא קיי"ל הפסח נאכל על השובע דוקא. וכתבו דתרי גווני אכילה גסה יש. א' שכבר מילא כריסו כ"כ עד שהוא קץ במזונו. וזהו אכילה גסה. ועליו אומר ופושעים וגו'. כי אכל יותר מדי ואח"כ יאכל הפסח. והא דפסח נאכל על השובע היינו שהוא מתאוה עוד לאכול איזה דבר שלא מילא בטנו וגמר השביעה יהיה עתה עם אכילת קרבן פסח זהו המצוה ועליו נאמר וצדיקים ילכו וגו'.
ומעתה הנה ב' תנאים באכילת קרבן פסח: א' כי אותו שהוא רעב ולא אכל כלל תחלה אינו ראוי למצות קרבן פסח. כי דינו לאכלו על השובע. הב' ומי שהוא שבע ביותר עד שהוא קץ במזונו. ואוכל קרבן פסח על אכילה גסה. הנה על זה נאמר ופושעים יכשלו בם. ואם כן אין אופן לקיים המצוה כהלכתה בלתי כאשר כבר אכל מעט תחילה ואינו עוד רעב. רק הוא צריך לאכול עוד דבר מה לגמור שביעתו והוא יעשה כדין וכהלכה.
ומעתה הנה המאמר שלפנינו מבואר פשוט. שבאמת זהו מאמר הבעל הבית. שהוא קורא את בני ביתו כנזכר. וכך הוא אומר להם כל דכפין. ר"ל מי שהוא רעב לגמרי ייתי וייכול. היינו הוא צריך לאכול תחילה איזה סעודה. וכל דצריך. ר"ל שכבר אינו רעב. אבל הוא צריך עוד איזה מאכל כדי לגמור שביעתו. [ייתי ויפסח] הנה הוא מוכשר מיד לבוא לאכול הקרבן פסח כהלכתו. ע"כ מפי מורי הגאון ר' מאניש ז"ל. עכת"ד שם.
ז
הנה בטעם הדבר שנוהגין לפרוס המצה קודם שמתחילין לקרוא את ההגדה. כתב הבית יוסף (סימן תע"ג) בשם הכלבו (וכ"ה באבודרהם ומהרי"ל). שהוא כדי שיאמר עליה הא לחמא עניא. מה עני בפרוסה אף כאן בפרוסה. עיי"ש. ובגמרא פסחים (דף קט"ו סע"ב ואילך) דרשינן: לחם עוני (ראה טז. ג). עני כתיב. מה עני שדרכו בפרוסה. אף כאן בפרוסה.
וכבר הקשו בזה. דאי משום הא. הרי הי' אפשר להביא מתחילה פרוסת מצה. ולמה מביאין תחילה מצה שלימה ורק על שולחן הסדר פורסין אותה לשנים. ותירצו בזה מה שתירצו.
ח
והנה איתא ברמב"ם הל' יו"ט (פ"ו הל' י"ח). וז"ל: כשהוא אוכל ושותה. חייב להאכיל לגר ליתום ולאלמנה עם שאר העניים האומללים. אבל מי שנועל דלתות חצירו ואוכל ושותה הוא ובניו ואשתו. ואינו מאכיל ומשקה לעניים ומרי נפש. אין זו שמחת מצוה. אלא שמחת כריסו כו'. שמחה כזו קלון היא להם. שנאמר (מלאכי ב. ג) וזריתי פרש על פניכם פרש חגיכם. עכ"ל. והובאו דבריו בשו"ע הרב הל' יו"ט (סימן תקכ"ט סי"א).
ובשו"ע (סימן תקכ"ט ס"ב): וחייב להאכיל לגר ליתום ולאלמנה עם שאר עניים. ובמג"א שם (ס"ק ח'): וע' בזוהר שהפליג בעונש מי שאינו נותן לעני מסעודתו בי"ט רחמנ' ליצלן. ובבאה"ט שם (ס"ק ו'): עיין זוהר פרש' פנחס שהפליג בעונש מי שאינו נותן לעני מסעודתו ביו"ט ר"ל.
ובזהר פ' יתרו (דף פ"ח ע"ב) איתא. וז"ל: תא חזי . . [ב]חגין בעי בר נש לחדי ולמחדי למסכני. ואי הוא חדי בלחודוי ולא יהיב למסכני. עונשיה סגי. דהא בלחודוי חדי ולא יהיב חדו לאחרא. עליה כתיב וזריתי פרש על פניכם פרש חגיכם וכו'. עכ"ל.
[ובפירוש ה"סולם" כאן: בא וראה . . [ב]החגים צריך האדם לשמוח ולשמח את העני. ואם הוא שמח בלבדו ואינו נותן לעני. עונשו גדול. כי שמח בלבדו ואינו נותן שמחה לאחר].
ובזהר פ' אמור (דף ק"ד ריש ע"א) בענין האושפיזין דחג הסוכות איתא. וז"ל: בעי למחדי למסכני . . בגין דחולקא דאינון אושפיזין דזמין. דמסכני הוא. וההוא דיתיב בצלא דא דמהימנותא. וזמין אושפיזין אלין עילאין . . ולא יהיב לון חולקיהון. כולהו קיימי מיני' ואמרי אל תלחם את לחם רע עין וגו' (משלי כ"ג). אשתכח דההוא פתורא דתקין. דיליה הוא ולאו דקודשא ב"ה. עליה כתיב וזריתי פרש על פניכם וגו'. פרש חגיכם. ולא חגי. ווי ליה לההוא בר נש בשעתא דאלין אושפיזי מהימנותא קיימי מפתוריה.
[ובפירוש ה"סולם" כאן: צריכים לשמח את העניים . . משום שחלקם של אלו האושפיזין שהזמין (לסעודה) שייך לעניים. ואותו היושב בצל הזה של האמונה ומזמין האורחים העליונים האלו . . ואינו נותן להם חלקם (מן הסעודה. דהיינו לעניים). כולם (כל האושפיזין) עומדים ממנו ואומרים אל תלחם את לחם רע עין וגו'. נמצא ששולחן הזה שערך הוא שלו ואינו של הקב"ה. עליו כתוב וזריתי פרש על פניכם וגו'. פרש חגיכם. ולא חגי. אוי לאותו האדם בשעה שאלו אושפיזי האמונה עומדים מעל שולחנו].
ובהקדמת הזהר (דף י' ע"ב) איתא. וז"ל: פתח רבי שמעון ואמר. כל מאן דחדי באינון מועדיא. ולא יהיב חולקי' לקוב"ה. ההוא רע עין שטן שונא אותו וקא מקטרג ליה וסליק ליה מעלמא. וכמה עקו על עקו מסבב ליה.
[ובפירוש ה"סולם" כאן: כל מי ששמח באלו המועדים ואינו נותן חלקו להקב"ה. אותו רע עין. השטן. שונא אותו ומשטין עליו. ומעבירו מן העולם. וכמה צרות על צרות מסבב לו]. ועיין בזהר שם דברים חמורים בענין זה. וכן סיפור בענין זה מאברהם אבינו ע"ה. עיי"ש.
ט
והנה כל הנ"ל בגודל מעלת הכנסת אורחים הוא בכל יום טוב. אבל בהדגשה יתירה הוא בחג הפסח (
). שאז אומרים כל דכפין ייתי ויכול כל דצריך ייתי ויפסח. וכדאיתא בספר שער המלך ריש חלק ב' (שער ואמרתם זבח פסח. פרק ה'. ד"ה לכן). וז"ל: כשהוא יושב בהסיבה דרך חירות. יראה לקיים מה שהוא אומר כל דכפין ייתי ויכול. דהיינו להכניס אורחים. להאכיל את העניים לחמא עניא. עכ"ל. ועיין להלן סעיף ט.
י
ובענין חודש ניסן בכלל. כתב בספר קב הישר (פרק צ"א). וז"ל: [בחודש ניסן] צריכין ליתן צדקה ופרנסה לעניים. כי בפסח נידונים על התבואה. ואיתא בזהר חדש פ' בראשית . . על התבואה ממש. דאמר רבי יצחק. בשנה שעברה נתן להם הקב"ה תבואה כדי סיפוקא לעלמא. והנה כשרואה הקב"ה שהבריות לא יצאו ידי חובתן בעשיית הצדקה נגד השפע טובה שנתן להם הקב"ה בתבואה. והבריות לא נתנו מעשר כהוגן. ולא יהבי מיניה למסכנא כהוגן וליתמי ולאלמנה. כד אתי פסח. דאין הקב"ה לכל עלמא על ההוא תבואה דיהיב להו בשתא דעברה.
על כן יתבונן האדם היטב בכל חודש ניסן. אם יצא ידי חובתו היטב במצוה של צדקה נגד ההשפעה שקיבל מהקב"ה. עכ"ל. עיי"ש שהאריך בזה.
[ובזה מובנים דברי זקיני הרמ"א ז"ל במה שכתב ומנהג לקנות חטים לחלקן לעניים. כי בחודש ניסן צריכין ליתן צדקה ופרנסה לעניים. כי בפסח נידונים על התבואה. כדאיתא לעיל מזהר חדש פ' בראשית על התבואה ממש. דהיינו חטים].
אפ"ל הטעם שאנו אומרים הבכור והמעשר והפסח ביחד כי בפסח נידונים על התבואה אם נתן מעשר אז נותנים לו תבואה בשפע. ולזה מסיימים ונאכלין בכל העיר לכל אדם. דאם נותן מעשר בעין יפה השי"ת משלם לו חזרה בעין יפה. כמו שסיפרו לי כמה אנשים אחר שעוררתי להם שיתנו מעשר. שעשו חשבון בשנה אחת שלא נתנו מעשר. שכל כסף שהיה צריך לית להמעשר נחסר להם ע"י רופאים והוצאות לתיקון הקאר שלהם ושאר הוצאות. ולרוב פעמים היה חסר להם הרבה יותר.
יא
ובזה נבוא למאי דפתיחנא בי' בענין יחץ. שנוהגין לפרוס את המצה קודם שמתחילין לקרוא את ההגדה. שבא לרמז. אשר קודם שמתחילים לאכול את מצת המצוה. ועוד קודם שמתחילין עריכת הסדר (קריאת ההגדה) הנה לפני זה צריך לדאוג שיהי' להעני מה לאכול. ושיהיו לו אורחים אצל שולחן הסדר.
וזהו ענין שצריך לפרוס המצה מלשון הכתוב (ישעי' נח. ז) הלוא פרו"ס לרעב לחמך. לפרוס לפניו מפה עם מזון וכו' לאכול ולשתות.
ובלשון הזהר פ' ויקהל (דף קצ"ח ע"א) עה"פ הלוא פרוס גו':

מאי פרוס. למפרס ליה מפה בנהמא ומזונא למיכל. ד"א הלא פרוס. כד"א (דניאל ה. כח) פריס פריסת וגו'. דבעי למפרס פריסין דנהמא קמיה. בגין דלא לכסיף.
[ובפירוש הסולם כאן: מהו פרוס. הוא לפרוש לו מפה בלחם ומזון לאכול. הנה פירוש אחר. הלא פרוס הוא כמש"א. פריס פריסת וגו'. שצריכים לחתוך חתיכות לחם לפניו. כדי שלא יתבייש. ויחתוך לפניו בעין טובה].
ויפרוס להעני בעין טובה ובסבר פנים יפות. וכלשון הזהר שם: ויפרוס קמיה בעינא טבא. וכמחז"ל (ב"ב דף ט' ע"ב): כל הנותן פרוטה לעני מתברך בשש ברכות. והמפייסו בדברים מתברך בי"א ברכות.
יב
וז"ל פירוש בינה לעתים להגש"פ בפיסקא הא לחמא עניא: יש להתבונן מה התקשרות יש להתחלת הא לחמא עניא עם אמרו כל דכפין כו' ועם השתא הכא וכו'. ונאמר בזה כי עיקר החסד הנעשה עם העני. הוא מה שיצרף להצדקה עצמה גם דברים טובים ונחומים להשיב נפשו העגומה לבל יצטער על בואו לידי מדרגה זו שיצטרך לבריות . . ובהיותו מאכילו על שולחנו הלא רבתה בזה הבושה והכלימה להעני. כי המצפה לשולחן אחרים חייו אינם חיים ופניו משתנים ככרום. ראוי הוא לדבר על לב האומלל שלא יתעצב. רק יהי' כאוכל משל עצמו. וזאת היא כוונת המגיד. כי להיות מצוה גדולה היא להזמין עניים בלילה זה. הסדיר תחלת נוסח להסיר צער מלבם. והקדים לאמור: אל תעצבו בעניותכם. כי הלא מימי קדם אבותינו הראשונים אכלו בעוני במרירות לב כזה במצרים מעוני ומרוב עבודה ואח"כ נגאלו. ולכן גם אתם עתה כל דכפין כו' בלי בושת וחרפה. ותהא זאת נחמתכם כי בהיותכם אתם כאן על שולחני בזכות הצדקה שמקרבת את הגאולה יגדיל השי"ת חסדו שלשנה הבאה תזכו להיות בירושלים בני חורין כאבותינו. ותאכלו כל טוב בשובה ונחת ותתענגו על ה'.
ודייק בכתוב "לחמך". היינו שהלחם ומזון יהיו שלך. מממונך. ולא מן הגזל ח"ו.
וכמבואר בזהר פ' ויקהל (דף קצ"ח ע"א). וז"ל: לחמך. לחם לא כתיב. אלא לחמך. ההוא דילך. מממונך. ולא דגזילו. ולא דעשק. ולא דגנבה. דאי הכי לאו זכותא הוא. אלא ווי ליה. דאתי לאדכרא חובוי.
[ובפירוש ה"סולם" כאן. לחמך. לחם לא כתוב אלא לחמך. יורה שהלחם יהיה שלך. מכספך. ולא מגזילה. ולא מעשק ולא מגנבה. כי אם כן אינו זכות. אלא אוי לו. שבא להזכיר עונו. ]

ובזה מבאר גם בזהר שם מה שדייק משה לומר לבני ישראל "קחו מאתכם תרומה לה'" (ויקהל לה. ה) (אף שבציווי השי"ת אל משה נאמר (תרומה כה. ב) "ויקחו לי תרומה סתם). כי משה רבינו ע"ה אומר להם לישראל. שאם אתם רוצים ליתן תרומת ה'. שהתרומה תהי' לה'. ושתהי' "לי" תרומה. לי לשמי (פירש"י ריש פרשת תרומה). אזי התרומה צריכה להיות "מאתכם". היינו משלכם. ולא ח"ו מן הגזל. ובלשון הזהר שם: כגונא דא קחו מאתכם תרומה. לארמא ממה דלכון. ולא מעשק. ולא מגזל. ולא מגנבה. [ובפירוש ה"סולם" כאן: כעין זה קחו מאתכם תרומה. הוא להרים ולתת ממה שלכם. ולא מעשק. ולא מגזל. ולא מגנבה]. ורק באופן כזה תהי' "תרומה לה'". כי אם התרומה (והצדקה) הוא ח"ו משל גזל וכו'. אז הולכת התרומה (והצדקה) להסט"א ח"ו].
יג
והנה המצה שפורסין אותה לשנים. הנה החלק הגדול מניח לאפיקומן. ודרשו בזה (שו"ע הרב סימן תע"ז ס"ב. וכ"ה בספר הפרדס לרש"י. הל' פסח) דאפיקומן מלשון אפיקו מן. כלומר הוציאו והביאו מזונות ומאכלים על השולחן.
ונראה לי הרמז בזה. כנ"ל. דעוד לפני שמתחיל לומר את ההגדה. שאמירתה היא על הפרוסה (שמניח בין ב' המצות). הנה עוד לפני זה מניח את חלקה לאפיקומן. כלומר שדואג שיבואו מזונות להאורחים המסובים בשולחנו.
יד
והנה תיקנו חכמינו ז"ל. אשר המצה שפרסה לשנים. הנה חלק הקטן מניח בין ב' המצות. ופרוסה זו יאכל הבעה"ב באכילת הכזית. אבל לאפיקומן מניח הוא את החלק הגדול.
ונראה לי הרמז בזה. דכשבא לקיים ענין האפיקומן. היינו חלוקת המזון (מן) להאורחים המסובים על שולחנו. הנה עליו ליתן להם החלק הגדול. היינו מן המובחר והמשובח ממזונותיו. וכמבואר ברמב"ם בפרק אחרון מהלכות איסורי מזבח (הלכה י"א). וז"ל: והוא הדין לכל דבר שהוא לשם הא-ל הטוב והמטיב שיהיה מן המובחר ומן הטוב. אם בנה בית תפלה יהיה נאה מבית ישיבתו. האכיל רעב יאכיל מן הטוב והמתוק שבשולחנו. כסה ערום יכסה מן היפה שבכסותו. הקדיש דבר יקדיש מן היפה שבנכסיו. וכן הוא אומר כל חלב לה'. עכ"ל.
טו
וזכות גדולה היא לאדם לפרוס לרעב לחמו. כמבואר בזהר פ' ויקהל (דף קצ"ח ע"א) עה"פ קחו מאתכם תרומה. וז"ל: רבי יהודה פתח. הלא פרוס לרעב לחמך וגו'. תא חזי. זכאה חולקיה דבר נש. כד מסכנא אערע לגביה. דההוא מסכנא דורונא דקוב"ה הוי דשדר ליה. מאן דמקבל ליה לההוא דורונא בסבר אנפין. זכאה חולקיה. [ובפירוש ה"סולם" כאן: בוא וראה. אשרי חלקו של אדם כשעני בא אליו. כי עני ההוא. הוא מתנה שהקב"ה שלח לו. מי שמקבל מתנה ההיא [[בסבר פנים]] בקבלת פנים אשרי חלקו].
טז
וגדול שכרו של בעה"ב שנותן מלחמו לדל ומרחם עליו ומשיב את נפשו. כמבואר בזהר פ' ויקהל שם. וז"ל: תא חזי. מאן דחייס למסכנא ואתיב ליה נפשיה. קב"ה סליק עליה כאילו הוא ברא לנפשיה. וע"ד אברהם דהוה חייס לכל בני עלמא. סליק עליה קב"ה. כאילו הוא ברא לון. דכתיב (לך לך יב. ה) ואת הנפש אשר עשו בחרן. [וכפירוש ה"סולם" כאן: בוא וראה. מי שמרחם על העני ומשיב לו נפשו. הקב"ה מעלה עליו כאילו הוא ברא את נפשו. וע"כ אברהם. שהיה מרחם על כל בני העולם. העלה עליו הקב"ה. כאלו הוא ברא אותם. שכתוב. ואת הנפש אשר עשו בחרן].
ובמדרש תנחומא פ' משפטים (סי' ט"ו) איתא. וז"ל: אמר הקב"ה. נפשו של עני היתה מפרכסת לצאת מן הרעב ונתת לו פרנסה והחיית אותו. חייך שאני מחזיר לך נפש תחת נפש. למחר בנך או בתך באין לידי חולי ומיתה. ואזכיר להם המצוה שעשית עם העני ומציל אני אותם.
יז
וזהו שסידר בעל ההגדה. אשר תיכף אחר יחץ בא מגיד. שתחילתו הוא בפיסקא "הא לחמא עניא". שבה מכריזים כל דכפין ייתי ויכול כו'. שמזמינים את האורחים והעניים לבוא ולסעוד על שולחנו.
וכמבואר בספר סדר היום ד"ה אח"כ יטול וז"ל: ראוי לאדם לזמן אצלו בכל יום טוב עני ודל בשלחנו. לחלק משמחתו לעניים ולאביונים. וכל שכן בליל פסח שצריך לחזור אחריהם כמו שאומרים כל דצריך וכו'. . וישמח לב האומללים ויחשב להם כאלו הם בני חורין ולא יחסר להם דבר בלילה הזה עכ"ל.
[ודייק לומר בספר סדר היום שצריך לחזור אחריהם. כי כדי לקיים מצות הכנסת אורחים. לא די שהאדם יישב בביתו ויכריז "כל דכפין". ויסמוך על המלאכים (או הציפורים) שיעבירו הכרזתו להאורחים כי אם צריך לחזר אחרי האורחים. דהיינו לצאת מחוץ לביתו. ולילך לבית הכנסת ולהביא משם אורחים לשולחנו.
יח
ונראה להמליץ בזה פירוש "אפיקומן". כלומר שעל בעה"ב לצאת מביתו (אפיקו) ולהביא אורחים לביתו כדי ליתן להם מן. מזון אכילה ושתי'.
וכמו שמצינו באברהם אבינו ע"ה (אשר ממנו אנו למידין גודל מצות הכנסת אורחים). שלא חיכה שהאורחים יגיעו אליו מעצמם. כי אם כאשר "וירא והנה שלשה אנשים נצבים עליו". שראה אברהם אע"ה שהיו המלאכים (האורחים) נצבים במקום אחד. והבין אברהם שלא היו רוצים להטריחו מיד "וירא וירץ לקראתם". שקדם הוא ורץ לקראתם].
וכמבואר בפירוש זבחי פסח להגש"פ. בטעם הדבר שתיקנו לומר פיסקא הא לחמא עניא בלשון ארמית. וז"ל שם: מפני ההכרזה אשר בזה המאמר "כל דכפין ייתי ויכול כל דצריך ייתי ויפסח". תקנו אותו בלשון ארמי. כי היו אז בבבל. ובבוא החג עשו זכר לחגיגת הפסח בירושלים לסמוך על שולחנם העניים והאביונים. וסדרו שגם פה בגלות יתחייב כל בעל הבית להרבות מתנתו. כמו שנאמר ושמחתם לפני ה' אלקיכם אתם ובניכם ובנותיכם והלוי וגו'. ולכן כשישב על שלחנו ירים קולו אל העניים אשר בפתח הבית לקרוא כולם בשם ה' "כל דכפין ייתי וייכול כל דצריך ייתי ויפסח". ר"ל שיבואו לסמוך על שלחנו. ולפי שהעניים לא יבינו לשון הקודש תקנו שיעשה ההכרזה הזאת בלשון ארמי כדי שיבינו אותו ויכנסו לביתו. וכבר צוה הנביא על הצדקה הזאת באמרו. הלא פרוס לרעב לחמך ועניים מרודים תביא בית וגו'. אז יבקע כשחר אורך וארוכתך מהרה תצמח והלך לפניך צדקך כבוד ה' יאספך. עכ"ל.
ובפירוש היעב"ץ להגש"פ כתב. וז"ל: נתקן נוסח זה. שלשונם ארמית. ובימים ההם ושנים קדמוניות. לא היו סוגרים בתיהם בליל שמורים. והיו מכריזין ואומרים נוסח זה. כדי שיבאו העניים והצריכים ויאכלו עמהם.
יט
והנה איתא בספה"ק שהבאנו לעיל (אות ג') מס' קב הישר בענין בפסח נידונין על התבואה. וכמו שכתב בספר תפארת שלמה לשבה"ג שזה מרומז במה שאמרו במסכת פסחים (דף ע' ע"א) פסח נאכל על השובע. וכן כתבו בשם הרה"ק מהר"צ מזידיטשויב זי"ע. דפס"ח הוא ר"ת של ג' שמות הפרנסה פא"י (פותח את ידיך). סא"ל. חת"ך (ס"ת פותח את ידיך) וכו' כידוע. [סא"ל גימ' פא"י, וכן סא"ל בא"ת ב"ש = חת"ך]
כ
ובזה אפ"ל הטעם לזה שמביאים את המצה דוקא שלימה. ורק אח"כ פורסה לשנים. כי בא לרמז בזה. דהאיך יזכה האדם לפרנסה שלימה (מצה שלימה) הוא ע"י שפורסה לשנים. וחלק הגדול ממנה מניח לאפיקומן. היינו עי"ז שמקיים בה "הלא פרוס לרעב לחמך". דהנה אחז"ל (שבת דף ב' ע"א) פשט העני את ידו לפנים ונתן לתוך ידו של בעל הבית. או שנטל מתוכה והוציא. העני חייב ובעל הבית פטור. פשט בעל הבית את ידו לחוץ וכו'. בעל הבית חייב והעני פטור. והקשו. מדוע התחיל התנא בחיובא דעני. ולא בחיובא דבעל הבית. ומובא בשם צדיקים לתרץ. דכיון שהעני פשט את ידו ולא שם בטחונו בהשי"ת שיתן לו מזונו. ע"כ העני חייב.
[וכמבואר בזהר פ' ויקהל (דף קצ"ח סע"א) בפירוש הפסוק (תהלים קמו. ה) אשרי שאל יעקב בעזרו שברו על ה' אלקיו. וכי א-ל יעקב ולא א-ל אברהם ולא א-ל יצחק אלא א-ל יעקב. בגין דיעקב לא אתרחיץ באבוהי. ולא באמיה. כד ערק קמי אחוי. ואזל יחידאי. בלא ממונא. כד"א (וישלח לב. יא) כי במקלי עברתי את הירדן הזה. ואיהו אתרחיץ ביה בקודשא בריך הוא. דכתיב (ויצא כח. כ) אם יהיה אלקים עמדי ושמרני וגו'. וכלא שאיל מקמיה דקודשא בריך הוא. ויהב ליה. [ובפי' ה"סולם" שם: וכי א-ל יעקב ולא א-ל אברהם ולא א-ל יצחק. אלא א-ל יעקב. משום שיעקב לא בטח באביו ולא באמו. כשברח מפני אחיו. והלך יחיד בלי כסף. כמש"א כי במקלי עברתי את הירדן הזה. והוא בטח בהקב"ה. שכתוב. אם יהיה אלקים עמדי ושמרני וגו' והכל בקש מן הקב"ה ונתן לו.]
כא
ולענינינו נראה לפרש. דטעם חיובא דעני הוא מפני שהעני פשט את ידו לקחת מידו של בעה"ב (או לבקש ממנו שישים לתוך ידו). ולא חיכה שבעה"ב יתן לו מעצמו. אשר בזה הפך את שם הוי"ה המרומז במדת צדקה. כדלקמן.
דהנה מבואר בספר עבודת הקודש (מורה באצבע סימן א' סי"ב) וז"ל: יזהר לתת צדקה בכל יום לפחות פרוטה. ויכוין ליישם שם הוי"ה הקדוש. ויכוין כי רומז (
) זרועו. ו. חמש אצבעותיו ה. פרוטה י. חמש אצבעות עני או גבאי ה. [ועי"ז] והיה מעשה הצדקה שלום.
ובשערי הקודש שם כתב וז"ל: כן הוא מבואר בזוה"ק פ' בחקותי (דף קי"ג) וז"ל: מאן דיהיב צדקה למסכנא הוא עביד לעילא שמא קדישא שלים כדקא יאות כו'. וכן הוא להדיא מפורש בשו"ע האר"י ז"ל ובס' אור צדיקים מר"מ פאפיראש ז"ל. עיי"ש. עכ"ל.
ועפ"ז מובן. דסדר שם הוי"ה שבצדקה הוא והי"ה. היינו תחילה זרועו וחמש אצבעותיו והפרוטה של בעה"ב (היינו אותיות ו'. ה'. י'). ורק אח"כ באים ה' אצבעותיו של העני.
וכיון שכאן פשט העני תחילה ידו. ושינה סדר שם הוי' שבצדקה. לכן גרם עי"ז חיובא דעני.
כב
אך הנה באמת גדלה מעלתו של העני. כנ"ל מזהר פ' ויקהל שהעני הוא "הדורון" שהשי"ת שולח לבעה"ב. וכן אמרו חז"ל יותר ממה שבעה"ב עושה עם העני. העני עושה עם בעה"ב. נמצא. דהעני הוא במדרגה גבוה יותר מבעל הבית. דהרי הוא מטיב עם בעל הבית יותר ממה שבעל הבית מטיב עמו.
ולכן. עי"ז שיקיים הבעה"ב ענין יחץ. שפורס המצה (מזונו) לשנים וחלקה הגדול נותן לעני. עי"ז לא יצטרך העני להושיט ידו ולבקש ממנו. ועי"ז לא יגרום לחיובא דעני.
כג
והנה על פי דברי הזוה"ק פרשת בחקותי הנ"ל. אפשר להבין הענין למה אברהם אבינו ע"ה עזב את השכינה ורץ לקראת האורחים. ובביאור הענין אפשר לומר. דבזה שרץ לקראת האורחים כדי עביד לעילא שמא קדישא שלים כדקא יאות. א"כ לא עזב את השכינה. אדרבה בזה קיים שמא קדישא שלים כדקא יאות.
ובזה מובן ג"כ דברי התולדות יעקב יוסף זצ"ל (בליקוטים) שכתב במ"ש חז"ל (שבת דף קכ"ז ע"א) גדולה הכנסת אורחים יותר מהקבלת פני השכינה. דהכוונה כי יש והכנסת אורחים כרוכה בהפסדים רוחניים כגון ביטול תורה ועבודה (בשביל האורח) או כשהאורח מספר לשון הרע לבעל הבית דבזה דוחה אותו מקבלת פני השכינה. מ"מ מוטב להתעסק בקבלת והכנסת אורחים. וזהו גדולה הכנסת אורחים מהקבלת פני השכינה. אפילו אם עי"ז הוא גורם לבעל הבית ליבטל מעבודת השם. עכתודה"ק.
ולפי דברי הזוה"ק הנ"ל. עביד לעילא שמא קדישא שלים כדקא יאות. אע"פ שהאורח מדבר לה"ר ודברים בטלים. מכל מקום נשלם שמו של הקב"ה כדקא יאות.
ועוד משמע מזה דגדולה הכנסת אורחים יותר מהקבלת פני השכינה. דאפילו אם השכינה הקדושה הוא האורח. ג"כ צריכים לקרב מקודם בני אדם כדי לקרבם תחת כנפי השכינה. דאדרבה הוא לא עוזב ח"ו את השכינה. דעי"ז מקיים המצוה בשלימות. דנשלם שמו של הקב"ה כדקא יאות כדברי העבודת הקודש והזוה"ק הנ"ל.
כד
ובזה מובן הפסוק (בראשית יח. ט) "והוא עומד עליהם תחת העץ ויאכלו". דלכאורה צ"ב תיבת עליהם. דיותר הול"ל אצלם. או על צדם. או שהיל"ל לפניהם. כמו שכתב רש"י ז"ל (בפרשת יתרו. על פסוק ויבא אהרן וכל זקני ישראל לאכל לחם עם חותן משה לפני האלקים) ומשה היכן הלך. והלא הוא שיצא לקראתו וגרם לו את כל הכבוד. אלא שהיה עומד ומשמש לפניהם עכ"ל.
ואפשר לומר בכוונת הכתוב שאמר עליהם. דעל ידי שהי' אאע"ה רץ לקראת האורחים בבחינת אפיקו מן. כדאיתא בגמ' שבת (קנ"א ע"ב) אמר לה ר' חייא לדביתהו כי אתא עניא אקדימו ליה רפתא כי היכי דלקדמו לבניך. ועי"ז נשלם שמו של הקב"ה כדקא יאות זכה אאע"ה לבחינת והוא עומד "עליהם". שהיה במדרגה נעלה יותר מהמלאכים שהיו אורחיו. דאף דבכל מקום יותר ממה שבעל הבית עושה עם העני העני עושה עם בעל הבית. אמנם כאן שרץ לקראת האורחים. היה להיפוך. דאברהם אבינו ע"ה הי' גדול מהם במעלה.
ובפרשת יתרו. שהי' סעודה שתלמידי חכמים מסובים בה. כמ"ש רש"י על פסוק לפני האלקים "מכאן שהנהנה מסעודה שתלמידי חכמים מסובים בה כאילו נהנה מזיו השכינה". לכן כתב "לפניהם". שהיה משה רבינו ע"ה רץ לפניהם לשמש אותם שהוא פשט ידו מקודם ליתן להם. כדי להשלים השם הוי' כדקא יאות.
ומובן ג"כ לשון רש"י ז"ל "מכאן שהנהנה מסעודה שתלמידי חכמים מסובים בה כאילו נהנה מזיו השכינה". שבגלל שהיו תלמידי חכמים. הבינו כוונת משה רבע"ה. וזהו הביאור כאילו נהנה מזיו השכינה. דעיקר זיו השכינה הוא ע"י שהשם הוי' הוא כסדרן.
כה
ובזה מתורץ קושית המפרשים. דהרי הי' אפשר להביא מתחילה פרוסת מצה. ולמה מביאין תחילה מצה שלימה ורק על שולחן הסדר פורסין אותה לשנים. דאם יראה להאורח פרוסה קטנה יחשוב האורח שהבעל הבית הוא רע עין. והאורח לא ירצה לבוא. ע"כ מראים לו מצה שלימה שיש די והותר. ולא יתבייש לבוא לאכול. ועי"ז יוכל לקיים שמא קדישא כדקא יאות. ועוד דאצל שמו של הקב"ה צריך להיות שמו שלם וכסאו שלם. ע"כ צריך להיות מצה שלמה.
כו
ומעתה נחזור לומר דזהו ענין הפרוסה שהוא "חצי" ככר. ע"ד שכתב האלשיך הקדוש ז"ל בביאור מה שנצטוו ישראל להביא מחצית השקל. להורות דכל אחד מישראל צריך לדעת שהוא רק "מחצית". וביחד עם עוד אחד מביא שקל שלם. וזה מאחד את ישראל שיהי' ביניהם אהבה אחוה שלום וריעות. וכמו"כ יש לומר כאן. דזהו ענין הפרוסה שהוא "חצי" ככר. להורות דכשסועד סעודה על שלחנו צריך שיהי' לו "חצי" לעצמו ו"חצי להעני". דזהו עיקר האכילה שיסבו עניים על שולחנו.
כז
וזהו ביאור המחלוקת של התנאים ג' ביצים או ארבע ביצים. וכל אחד מוסיף בשיעור. דכל אחד משער כמה הוא שיעור כדי שביעה. ולפי"ז ידע בעל הבית ליתן לעני ג"כ מנה יפה כשיעור אכילת פרס שהוא כדי שביעה. כדי שיאכל העני לשובע נפשו.
והנה ידוע מארז"ל במסכת תענית דאחד איחר לעני את מזונו ועד שהביא את המזון יצתה נשמתו של העני ל"ע. ונמצא בזה דבצדקה הרי יפה שעה אחת קודם. כי אפשר לאחר ח"ו. וכמו שכתבו הראשונים בטעם הדבר שאין אומרים ברכת שהחיינו על מצות צדקה. כדי שלא תצא נשמתו של העני ח"ו עד שיגמור ברכת שהחיינו. ויפה שעה אחת קודם.
וזהו הביאור שכל אחד מהראשונים והאחרונים מיהרו את השיעור של כדי אכילת פרס. עד כדי שיעור של ג' או ד' רגעים. ויש הסוברים אפילו שיעור של ב' רגעים (עי' מה שהבאתי בספר אכילת מצה בישראל ענפים ג' וד'. עיי"ש). וכל זה כדי שיאכל העני תיכף ומיד את מזונו. ולא יצטרך לחכות עד שבעל הבית יגמור שיעור ארוך של כדי אכילת פרס. כי זהו עיקר החצ"י ככר להורות לענין הנ"ל שצריך לחלק הכל שוה בשוה עם העני.
כח
וזהו הענין שצריכים לאכול את המצה בכדי אכילת פר"ס. שהוא חצ"י ככר. דעיקר הלימוד הוא שיתן צדקה ויהיו עניים בני ביתו והוא יאכל רק חצ"י ככר. וחצי השני יתן להעני.
כט
והנה בשיעור כדי אכילת פרס יש מחמירים הסוברים דהשיעור הוא גדול יותר. ובראשם הנודע ביהודה ז"ל שכתב בצל"ח (פסחים דף קט"ז) דהביצים שבימינו נתקטנו עד למחצה ממה שהיו בימים קדמונים. ולפי זה בכל מקום שהשיעור כזית דהיינו כחצי ביצה. צריך בזמנינו שיעור כביצה. וכן רביעית ששיעורו ביצה ומחצה צריך בזמנינו ג' ביצים. עיי"ש. והרבה גדולי הפוסקים החזיקו כן (חת"ס או"ח סי' קכ"ז ועוד. בית אפרים על טריפות בקונטרס התשובות. מובא בשע"ת סי' ר"י. תפ"ו. גר"א במעשה רב אות ע"ד ועוד. א"א ביטשאטש או"ח סי' תפ"ו. רעק"א. מהר"ם שי"ק ועוד כמה אחרונים) ובערוך השולחן יורה דעה סי' שכ"ד כתב שהמדקדקים מחמירים לכפול כל השיעורים. ואפילו בכוס קידוש והבדלה. וכ"כ לענין חלה.
וי"ל בטעם לשבח להדר לצאת אליבא דכו"ע. עפמ"ש הר"ן מובא בתשו' הריב"ש (סי' ק"נ) שאפילו במילי דעלמא כל משכיל בוחר לו דרך היותר בטוח. כ"ש במילי דשמיא. וא"כ ה"ה בזה. וכ"ש הוא משם דשם חשש הר"ן מה"ט אפילו לדעת יחיד (כמבואר בב"י הלכות מגילה). כ"ש כאן שגדולי הפוסקים אשר כל בית ישראל נשענים עליהם ס"ל כן. ודאי צריכין לחוש לה.
וברש"י (שבת עט: ד"ה למצוה) דסתמייהו דאינשי עבדי מצוה מן המובחר. עיי"ש. ועי' מ"ש בספר מוצל מאש (סי' י"ג) דבמצוה שיש חיוב (כמו מצה. מרור ושאר כיוצא) לעשות בין מה"ת בין מדרבנן לא מהני ספק ספיקא ואפילו אלף ספיקות כיון שיש ספק אחד מני אלף שהוא חייב א"כ הרי לא קיים העשה והרי החיוב מוטל עליו. וכ"כ הפלתי (סימן ט"ז ג') ועוד אחרונים.
וגבי אכילת מצה מובא בספר דרכי חיים (מנהגי צאנז) שהדברי חיים זי"ע בצע לעצמו זיתים גדולים מאד מהמצות.
עכ"פ חזינן מכל זה שיש שיטות המחמירים מאוד בשיעור כדי אכילת פרס. ולפי דרכינו הנ"ל שביארנו שיטת הסוברים להקטין שיעור כדי אכילת פרס. והוא כדי שיגיע לעני מזונו מהר יותר. ולא יצטרך להמתין כ"כ זמן על בעל הבית. יש לומר גם לאידך גיסא. דאדרבה שיטת כל אלו המחמירים דס"ל להגדיל שיעור כדי אכילת פרס. הוא ג"כ מחמת יסוד זה של מצות צדקה. רק לאידך גיסא. דאדרבה. ע"י שמחמירים בשיעור כדי אכילת פרס נמצא שמגיע לעני פרוסה גדולה יותר. ובזה נתקיים מצות צדקה ג"כ בשלימות. דככל שיאכל העני יותר ממילא מתקיימת מצות הצדקה בשלימות יותר. ופשוט הוא. וע"כ מחמירים הצל"ח ודעימי' בשיעור כדי אכילת פרס. ונמצא דכל השיטות יסוד אחד להם. שיתן להעני כדי צרכו. וכל זה בדרך אפשר.
ל
וזהו הענין שצריכים לאכול המצה. שהוא לחם עוני (דמרמז לענין הצדקה שיזכור האדם לתת לעניים לחמם) בכדי אכילת פרס. דהפרס הוא חצ"י ככר כנ"ל להורות לענין שיאכל בעל הבית רק חצי הככר וחצי השני יתן לעני. וע"כ צריכים לאכול המצה בכדי אכילת פרס.
לא
ויתורץ בזה קושייתינו על הגמ' (שכן הביא הב"י גם בשם הכל בו) מה עני בפרוסה אף כאן בפרוסה. והקשינו דמדוע מצינו ענין זה דוקא במצות ליל פסח. אך יובן שפיר דהוא ענין אחד עם זה שאין הפסח נאכל אלא למנויו. דעיקר ענין המנויין הוא שיאכיל לעניים מקרבן פסחו. וזהו גם ענין המצה שהוא לחם עוני. וע"כ הוזהרנו דווקא במצות ליל פסח על ענין נשגב זה שמרומז בו ענין הצדקה.
וזהו ענין יחץ שפורסים לשנים. דהרמז הוא כנ"ל שהוא אוכל רק חצי וחצי השני מאכיל להעני.
לב
ויתורץ בזה קושייתינו הראשונה. דאיך אפשר לומר כל דצריך ייתי ויפסח הא אין הפסח נאכל אלא למנוייו. אך באמת הוא ענין אחד. דאחר שמנה עוד אנשים על פסחו והזמין את העניים שיאכלו על שלחנו. יכול לומר כל דכפין ייתי ויכול. דענין המנויין הוא ענין הצדקה. ובאמת הזמין אותם שימנו על פסחו. ורק מטעם זה יכול לומר כל דכפין ייתי ויכול.
לג
ובאמת בזמן הזה שאין לנו קרבן פסח. כתב החתם סופר (חו"מ סי' קצ"ו) וז"ל: מצות עשה של אכילת מצה משומרת בליל פסח היא יחידה נשארת לנו מכל מצות אכילה שבכל התורה אין לנו פסח ולא קדשים. לא תרומה ולא מעשר שני רק מצה אחת משנה לשנה. ואם גם היא לא תועילה בידינו בשלימות כו' הייטב בעיני ד'. חלילה חלילה. עכ"ל.
לד
וזהו הענין של המצה שהיא לחם עוני שנשאר לנו מכל מצות הפסח. דהוא במקום הקרבן פסח כנ"ל. והיינו ענין הצדקה דזה יכולים אנו לקיים בכל דור ודור. אשר לזה מורים כל עניני הסדר.
לה
ומיושב שפיר מה שנסמכו סימני יחץ ומגיד זה לזה. שאומרים הא לחמא עניא די אכלו אבהתנא בארעא דמצרים. דהרי יח"ץ מורה ג"כ לזה. שהוא אוכל רק חצי הסעודה וחצי השני' נותן לעני. וע"כ נקראת הא לחמא עניא. מה עני בפרוסה אף כאן בפרוסה. ומסיימין כל דכפין ייתי ויכול. שיאכל אתו מצה ביחד שיעור כדי אכילת פרס. ועי"ז כל דצריך ייתי ויפסח. דהרי בזמן הזה אין לנו קרבן פסח והמצה היא שנשארה לנו. וכמו שנפסק אצל קרבן פסח שאינו נאכל אלא למנויו. כמו"כ הוא במצה.
לו
וזהו הענין שמזמין את האורחים ואומר כל דכפין ייתי ויכול כל דצריך ייתי ויפסח. ואינו ממתין עד שיעברו ויבקשו לבוא. אלא שהוא מזמין תחילה את העניים. דהוא ע"ד שנאמר באברהם אבינו. וירא וירץ לקראתם. וכנ"ל שאברהם לא חיכה שהאורחים יגיעו אליו מעצמם. אלא שקדם הוא ורץ לקראתם. כמו כן מקדימים אנו לקראת העניים. ואין אנו מחכים עד שיבואו. אלא אומרים כל דכפין ייתי ויכול. כל דצריך ייתי ויפסח. שיתקיים בזה בחינת שחיטת ואכילת הפסח למנוייו.
ולפי מה שהבאנו לעיל דכשפושט בעל הבית את ידו תחילה הוי הצדקה בשלימות דשם הוי' הוא כסדרו. יובן שפיר מה שאומרים תחילה כל דכפין ייתי ויכול. פי' שפושט את ידו להעני שיבא אליו. ועי"ז שפיר שם הוי' כסדרו ובשלימות. וע"כ מזמינם כנ"ל. וכדאיתא בזוה"ק דבזה עביד לעילא שמא קדישא שלים כדקא יאות. וזהו דוגמת מעשה הצדקה וגמ"ח שקיים אאע"ה.
לז
ונחזור לפרש הגמ' בנזיר הנ"ל. דהנה ביארנו דצריך להזמין העניים קודם ליל הפסח דהא אינו נאכל אלא למנויו. וזהו הנפק"מ בין הני שנים שצלו פסחיהן. מי שאכל לשם מצוה שמנה עליו אחרים לפסחו. וזה שאכלו לשם תאוה שלא מנה עליו אחרים. הרי זה שמחת כריסו. וכמ"ש הרמב"ם . וזה נקרא אכילה לשם תאוה.
ולפי דרכינו זהו ביאור הגמרא שנים שצלו פסחיהם. פי' ששניהם עשו קרבן פסח אלא שאחד מנה עליו עוד אנשים והשני לא מנה אלא אכל בעצמו. דזה שלקח המנויים קודם השחיטה זה אכלו לשם מצוה וקיים מצוה אכילת פסח כהלכתו. ואם לאו הוא שמחת כריסו. ולא קיים מצות קרבן פסח כראוי דאין הפסח נאכל אלא למנוייו. שיזמין עניים לשולחנו סביב. ואז מקיים מצות הקרבת קרבן פסח כראוי.
לח
ואפשר לבאר עוד מ"ש זה שאכלו לשום "מצוה". דהנה איתא בספה"ק דבתיבת "מצוה" יש ג"כ שם הוי' ב"ה. דאות מ' מתחלף באות י' (ע"ד א"ת ב"ש ג"ר ד"ק ה"צ ו"פ וכו' י"ם). ואות צ' מתחלף באות ה' (ה"צ כנ"ל). ונמצא דיש אותיות י"ה. ו"ה של מצו"ה.
ולפי מה שהבאנו לעיל דבנתינת צדקה יש שם הוי' ב"ה וכמאה"כ והי' מעשה הצדקה שלום. אפשר לומר דזהו שאמר בגמרא זה שאכלו לשום "מצוה" עליו נאמר צדיקים ילכו בם. פי' כיון שמנה עליו מנויים וקיים בזה ג"כ מצות צדקה. א"כ יש בזה שם הוי' ב"ה. וזהו שאכלו לשום "מצוה".
לט
ויתבאר עוד יותר בס"ד. דהנה אחז"ל דכשנאמר "מצוה" סתם קאי על מצות צדקה. וי"ל דזהו שאמר לגבי אכילת קרבן פסח שאכלו לשם מצו"ה. פי' דבמה שמנה מנויים על פסחו. הם העניים המסובים על שלחנו. אכלו לשם "מצוה". וקיים בזה מצות צדקה ג"כ בשלימות.
מ
וזהו הענין שמעוררים את העם לתת מעות חטים. וכדברי זקיני הרמ"א שהבאנו בריש דברינו. שנוהגים לקנות חטים לחלקן לעניים לצורך פסח כו'. ולכאורה. מה שייכות זה לזה. אך להנ"ל יובן. דעיקר ענין הפסח הוא הצדקה לעניים. ובלא זה הרי לא קיים מצות הפסח כלל. ע"כ הנהיגו חז"ל לקנות חטים לחלקן לעניים לצורך פסח. דזהו עיקר צורך הפסח. דרק עי"ז שנותן לעני ג"כ. מקיים מצות הפסח כהלכתו. דאין הפסח נאכל אלא למנויו. כמבואר לעיל.
מא
והנה אמרו חז"ל (בבא בתרא י.) גדולה צדקה שמקרבת את הגאולה. ומבואר ג"כ (מדרש שהש"ר ו. יז) אם שמרתם את הצדקה והדין מיד אני גואל אתכם. ובמקום אחר כתבתי דזהו שאמר המגיד. כל דכפין ייתי ויכול כל דצריך ייתי ויפסח. דבזה שאנו מקיימים מצות צדקה נזכה לקיום הבטחת הגאולה. השתא הכא לשנה הבאה בארעא דישראל. השתא עבדי לשנה הבאה בני חורין.
ולפי זה יתורץ שפיר מדוע נקרא שבת הזה שבת הגדו"ל. דהנה בשבת מעורר הרב הדורש את העם לתת צדקה לעניים לצורכי הפסח. וגדול"ה צדקה שמקרבת את הגאולה. נמצא דע"י מה שהרב מעורר את העם לתת צדקה לעניים לצורכי הפסח נזכה בקרוב לגאולתינו ופדות נפשינו. ואז יהא שבת הגדול. דלעתיד לבוא נקרא יום שכולו שבת ומנוחה. ע"כ נקרא שבת הגדו"ל.
ובזכות הצדקה שמקרבת את הגאולה. נזכה לעלות לציון ברנה. ונאכל שם מן הזבחים ומן הפסחים בב"א.
UT
* דף פו. *

אף אם הם נותנים צדקה שלא לשמה.
בכל זאת מקיימים מצות צדקה בשלימותה.
שנינו במסכת עירובין: "רבי היה מכבד עשירים" (עירובין דף פ"ו ע"א). דהוא הדבר לגבי מעות חיטים כדלהלן: "שואלים בהל' פסח. . .", ומנהג לקנות חטים לחלקן לעניים

איתא בשו"ע או"ח בסי' תכ"ט: שואלים בהלכות פסח קודם לפסח שלשים יום. וכתב הרמ"א ז"ל: ומנהג לקנות חטים לחלקן לעניים לצורך פסח כו'. ולכאורה. מה שייכות זה לזה.
ולפע"ד כוונת הרמ"א לומר. דידוע שיש עשירים שרוצים שישאלו וידרשו ברבים כמה הם נותנים ומפזרים לצדקה. שאם נותנים צדקה רוצים שיהיו לשם ולתפארת. ולכאורה דבר זה מביא לידי גיאות. ומובא מהבעשטה"ק שכל המתגאה כאילו עובד ע"ז (בעל שם טוב עה"ת. פרשת מצורע).
מצוה לפרסם עושי צדקה

ולכן בא הרמ"א לומר דבצדקה שאני. שידרשו אודותם עד בלי די. העיקר שיתנו מעות חטים לחלקן לעניים. וכמובא בשו"ת הרשב"א (סי' תקפ"ב) דמצוה לפרסם עושי צדקה.
וכמו שמסופר אודות הגה"ק בעל דברי חיים מצאנז זי"ע שאמר לגביר אחד שסיפר לו שנתן צדקה והוסיף הגביר "נישט אויסגערעדט זאל עס זיין". ואמר לו הדברי חיים: "רעד אויס און געב". הרי דגבי צדקה העיקר הוא נתינת הצדקה. ואף אם רוצה שיפרסמו כמה נתן. מ"מ טוב הדבר.
ועפי"ז אפשר ליישב הענין שרבי היה מכבד עשירים (עירובין דף פ"ו ע"א). דאף אם הם נותנים צדקה שלא לשמה. בכל זאת מקיימים מצות צדקה בשלימותה. וכמו שמובא מהרה"ק ר' פנחס מקאריץ זי"ע בשם הבעש"ט ה"ק זי"ע שאמר ששלשה דברים יש שאף אם לא עושים אותם לשם שמים ג"כ טוב. והם: מקוה. תורה. וצדקה. דבמקוה הרי עכ"פ נעשה טהור בטבילתו. ותורה עכ"פ לומד הוא. וצדקה עכ"פ נהנה העני. ויתירה מזו מצינו לענין צדקה. כמ"ש רש"י (ויקרא ה. יז) היתה סלע צרורה בכנפיו ונפלה הימנה ומצאה העני ומתפרנס בה. הרי הקב"ה קובע לו ברכה. ועפי"ז שפיר מובן אמאי הי' רבי מכבד עשירים. כיון שמפזרים כסף לצדקה.
UT
מפתח הענינים
הדבר המערכת:


זמבוא:


טפתחא זעירא:



יג* דף ב. *


1. יגאיתא בגמרא כחודו של מחט. והשי"ת יפתח לנו פתחו של אולם. זהו אולם ההיכל של בית המקדש כמבואר בעירובין (דף ב:).


כז* דף ב. *


2. כזושאינו יודע לשאול את פתח לו – פתח כחודו של מחט


כח* דף יג: *


3. לברוך אתה ה"א מלך העולם. יוצר האדם. שוש תשיש וכו'. מהרה ה"א ישמע בערי יהודה ובחוצות ירושלים קול ששון וקול שמחה קול חתן וקול כלה.


לו* דף יג: *


4. לואשר יצר את האדם "בצלמו בצלם דמות תבניתו וגו'".


5. מזשהכל ברא לכבודו – יוצר האדם – אשר ברא ששון ושמחה וכו'


6. מטולפי הגמרא הנ"ל בעירובין יתבאר כמין חומר גם ברכה זו משבע ברכות: :ברוך אתה ה' אמ"ה אשר ברא כו' משמח חתן עם הכלה:".


נא* דף יג: *


נג* דף יג: *


7. נגשנינו בגמרא (עירובין יג:) נמנו וגמרו: נוח לו לאדם שלא נברא יותר משנברא.


8. נגהמזכה את הרבים הוא טוב שנברא


9. נדיתקן מעשיו בגלגול זה


10. נההוכח תוכיח מתוך אהבת חברים


נו* דף יח: *


11. נובמסכת עירובין (יח:): "כל הנשמה תהלל י"ה הללוי' (תהילים קנ. ו) ועיין במצודת דוד שפי' כל מי שיש בו נשמה ונפש משכלת תהלל את י ה (ועי' ברכות כ"ה ע"א).


נח* דף כא: *


12. נחשנינו (עירובין דף כ"א ע"ב): "דרש רבא מאי דכתיב לכה דודי נצא השדה נלינה בכפרים (שה"ש פ"ז) אמרה כנסת ישראל לפני הקב"ה 'נצא השדה' בא ואראך ת"ח שעוסקים בתורה מתוך הדחק. 'נלינה בכפרים' אל תקרי בכפרים אלא 'בכופרים' בוא ואראך אותם שהשפעת להם טובה והם כפרו בך. 'נשכימה לכרמים' אלו בתי כנסיות ובתי מדרשות. נראה אם 'פרחה הגפן' אלו בעלי מקרא 'פתח הסמדר' אלו בעלי משנה. 'הנצו הרמונים' אלו בעלי גמרא. 'שם אתן את דודי לך' אראך כבודי וגדלי שבח בני ובנותי".


נט* דף כא:*


13. נטבמסכת עירובין דף כ"א ע"ב, ובמסכת שבת דף י"ד ע"ב: אמר רבי יהודה אמר שמואל בשעה שתיקן שלמה עירובין ונטילת ידים, יצאה בת קול ואמרה (משלי כ"ג), בני אם חכם לבך ישמח לבי גם אני].


14. נטבמדרש, אמרו מלאכי השרת "נעשה אדם בצלמינו"


סז* דף כא: - כב. *


15. סזהמקבל עול תורה אינו צריך לדאוג לפרנסה


סט* דף כב.: *


16. סטהמתקן את מעשיו- מתפרנס שלא בצער


עא* דף כב *


17. עאשנינו במסכת עירובין (כב.): "א"ר חגי ואיתימא ר' שמואל בר נחמני מאי דכתיב "ארך אפים" ארך אף מיבעי ליה. אלא ארך אפים לצדיקים ארך אפים לרשעים".


עה* דף כב. *


18. עהבסוגיא דיש דיחוי אצל מצות


19. עהובענין שכר מצוה בהאי עלמא


20. עזהצור תמים פעלו כי כל דרכיו משפט. ל אמונה ואין עול צדיק וישר הוא.


צא* דף מא: *


21. צאהנותן צדקה אפי' לא כיון לש"ש – קיים מצות צדקה שהרי העני נהנה


קח* דף נד. *


22. קחהעוסק בתורה יראה עולמו בחייו


קט* דף נד. *


23. קטהעוסק בתורה במסירות נפש מקבל שכרו גם בעוה"ז


קיג* דף נד. *


24. קיגדרוש בענין קבלת התורה – בזכות הענוה ושפלות רוח


קכב* דף נד. *


25. קכבהעוסק בתורה לשמה זוכה לדברים הרבה


26. קכבאיתא בעירובין (נד.) חש בראשו יעסוק בתורה וכו' חש בכל גופו יעסוק בתורה.


קכד* דף נד: *


קל* דף סה. *


27. קלכל העוסק בתורת עולה כאילו הקריב עולה


קלב* דף סה. *


28. קלבאמרו חז"ל בגמרא (עירובין ס"ה ע"א): "לא איברי לילה אלא לגירסא".


קלח* דף סה. *


29. קלחאמרינן במס' עירובין (דף ס"ה ע"ב): א"ר אילעי בשלשה דברים אדם ניכר בכוסו בכיסו ובכעסו.


קמט* דף פב. *


30. קמטדרוש נפלא בענין מצה פרוסה לעני – עפ"י סוגיא במסכת עירובין


31. קמטשואלים בהל' פסח.... ומנהג לקנות חטים לחלקן לעניים



32. קסדונראה להמליץ בזה פירוש "אפיקומן". כלומר שעל בעה"ב לצאת מביתו (אפיקו) ולהביא אורחים לביתו כדי ליתן להם מן. מזון אכילה ושתי'.


קעט* דף פו. *


33. קעטאף אם הם נותנים צדקה שלא לשמה.


34. קעטבכל זאת מקיימים מצות צדקה בשלימותה.


קפגמפתח הענינים



 UT
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[א] ובפרט לאחר ששהיתי בבית החולים עלי להודות ביותר להשי"ת על כל רחמיו וחסדיו כה יתן ה' וכה יוסיף עמנו בס"ד.


[�] שהש"ר פ"ה. ג. פסיקתא פס' החודש (פט"ו. ו). תנחומא באבער תולדות יח. זהר פ' אמור (דף צ"ה ע"א). זהר חדש פ' נח (דף כ"ג ע"ד). 


[ג] מי שמזכה את הרבים. השי"ת שומר עליו ועל זרעו ועל כל אשר לו בהשגחה מיוחדת שיהיו לברכה. 


וכמו שמובא בספר דברי אברהם (ומובא ג"כ בספר טיול בפרדס דף ל'. ובספר שיח שרפי קודש מובא בשם בעל חידושי הרי"ם זי"ע). שבא פעם א' לבית רבו מרן החת"ס זצ"ל והתמרמר לפניו רבו. שע"י שהוא טרוד בקהלה גדולה. וגם בלימוד הישיבה. ולהשיב לשואל דבר. עי"ז אין לו פנאי להשגיח על בניו ויוצאי חלציו. ולתהות על קנקנ' במה שלומדי'. והשיב לו. הלא דהע"ה אמר כל היום חונן ומלוה וזרעו לברכה. ואפש"ל הכוונה [חונן ומלוה]. שמלוה ונותן את כל היום שלו. דהיינו העת והזמן שלו לאחרים. ומשגיח עליהם. וזרעו מה תהא עליהם?. ע"ז אמר וזרעו לברכה. דבזכות זה אף שהוא אין לו פנאי ועת להשגיח עליהם. השי"ת ישגיח עליהם שיהיו לברכה בתורה ויר"ש. ונהנה רבו מאוד מדבריו. ואמר לו נחמתני בני נחמתני. 


ואח"כ בשב"ק בסעוד' שלישי' סיפר החת"ס לתלמידיו הפי' הזה. והפליא אותו מאוד. והוסיף לפרש בזה הפסוק (משפטים כג. כו) לא תהי' משכלה ועקרה בארצך את מספר ימיך אמלא. כי בגמ'� דרש לא תהי' משכלה ועקרה שלא תהי' עקר מן התלמידים. וכיון שיהי' לך הרבה תלמידים ולא יהי' לך פנאי להשגיח על בניך. כי תתן את ימיך רק להשגיח על אחרים. ע"ז אמר השי"ת את מספר ימיך. מה שאתה נותן לאחרים אמלא. להשגיח על בניך וב"ב שיהיו לברכה. ודפח"ח. 


ויש להמליץ ע"ז מה שאמרו חז"ל בברכות (דף ל"ב ע"ב). מתוך שחסידים הם תורתם משתמרת. פי'. מתוך שהם מתנהגים באופן דחסידים. היינו שדואגים לטובת הזולת והרבים. אף שעי"ז נגרם להם עצמם נזק�. לכן תורתם משתמרת. ויתירה מזו כדאיתא בירושלמי ברכות שם: תורתן מתברכת. 


וראה זה דבר נפלא בס' חסידים (סימן קס"ח). וזל"ק: ולמה אוהב הקב"ה את האבות? מפני שכל היום וכל הלילה לא הי' לבם פונה מלהרהר אחר חפצי שמים. שנאמר (משלי כג. יז) כי אם ביראת ה' כל היום. כמו שנאמר (ויצא כח. טז) ויקץ יעקב משנתו. ואתה תקרא ויקץ יעקב ממשנתו. (וממשיך שם) ארבעה ועשרים פסוקים אברהם יצחק ויעקב בפסוק אחד על הסדר. אבל שאר פסוקים של האבות אינם על הסדר. כגון ויבוא יעקב אל יצחק אביו ממרא קרית הארבע אשר גר שם אברהם ויצחק (וישלח לה. כז). הרי אינו על הסדר. ולכך ארבעה ועשרים על הסדר. כי היו כל ארבע ועשרים שעות שלא הי' להם פנאי מחפצי שמים אפילו בחלום. שנאמר (תהלים קלט. יז) ולי מה יקרו רעיך. וכתיב (שם פסוק י"ח) הקיצותי ועודי עמך. עכ"ל. 


[ד] יסוד מוסד בענין מעלת הכרת הטוב להשי"ת על כל החסד אשר עשה עמנו. ואשר עתיד לעשות עמנו. אנו יכולים ללמוד מהחפץ חיים זצ"ל. וראיתי דבר נפלא מהגה"צ הרב ר' משה מאיר אלכסנדרוב זצ"ל. שהי' רב ושו"ב בטמבוב שברוסי' ע"י מוסקבה. ובבחרותו למד בראדין אצל מרן הח"ח. ואף זכה להיות מעתיק חלק מכתבי יד של פסקי רבו – על פי בקשתו – כדי להכינם לדפוס (קיבלתי כל זה מבנו ר' אברהם נ"י. והראה לי שנדפס כבר בארץ ישראל בספר מאיר עיני ישראל (דף 153. ודף 468 ובעוד כמה מקומות). וז"ל: דרכו הי' בימי אלול להתבונן בעולמו ולערוך חשבון הנפש על מעשיו ובהתעוררות. ולפעמים הי' בוכה מתמוגג בדמעות. במוצש"ק אחד שלפני הסליחות הראשונות שמעתיו מוכיח את עצמו בבכי וצעקה "ישראל מאיר! האם הנך מכיר טובה וחסד לקב"ה. שנתן לך שכל ובינה לסדר את הספר 'חפץ חיים'?! האם מכיר הנך טובה על זה שהעולם לומד בספר 'חפץ חיים'?! האם מכיר טובה אתה על שהעולם מכבד אותך וקורא לך בשם 'חפץ חיים'?! אם אינך מכיר זאת. הרי טרם הגעת למדה טובה שיש לו לכלב!". בבוקר שאלתיו ביאור לדבריו אחרונים. והשיב לי: התורת מספרת "וישם ה' לקין אות" ואיתא על זה במדרש "ר' אבא אומר כלב מסר לו". טעם הדבר לפי המסופר שם. שהבל הי' גיבור מקין והתגבר עליו הבל תחילה והפילו ארצה להמיתו. והתחנן קין לפני הבל שירחם עליו ולא יהרגהו. ולאחר שהניחו קם עליו והרגו. הרי שקין הי' לקוי במידת הכרת טובה. שלא זכר חסד אחיו עמו שחמל עליו כשהיה מסור בידו. והנה הכלב מדתו להכיר טובת בעליו עמו בספקו מזונותיו המועטים. ועם כן הוא נאמן לבעליו ושומרו ביום ובלילה. ולפיכך מסר הקב"ה לקין כלב. שילווהו תמיד ויזכירהו מדת הכרת טובה לכל אדם לזכור טובת מיטיבו ולהכיר טובה לקב"ה על רוב חסדיו עמו. שאם לא כן הרי הכלב עדיף ממנו בזה. עכת"ד. 


ובזה יש לפרש הכתוב בפרשת כי תבוא "ובאת אל הכהן אשר יהי' בימים ההם ואמרת אליו". פירש רש"י: שאינך כפוי טובה. וכן איתא בירושלמי ברכות (דף ט') שהיה פרעה כפוי טובה. "אשר לא ידע את יוסף". והלא עד היום הזה מצרים יודעין חסדו של יוסף. אלא שהיה יודע וכפה טובתו. ולבסוף כפה טובתו של הקב"ה. הא למדת שכפיית הטובה הוקשה לכפירה בעיקר. עיי"ש. 


וכן מובא במכילתא בשלח (י"ז) וזת"ד. יבוא עמלק כפוי טובה. ויפרע מן העם כפוי טובה (ועיין עוד ע"ז דף ה' ע"א). ובאבות דר' נתן (פמ"א) אם עשה לך חברך טובה מעט יהא בעיניך הרבה. ובתנא דבי אליהו רבא (י"ח) איתא. כל הסועד עם חבירו אפילו פת במלח. יחזיק טובה לחבירו. 


ועפי"ז פירשתי את הפסוק כמעשה ארץ מצרים לא תעשו. שהם היו כפויי טובה. כמעשיהם לא תעשו. רק תחזיקו תודה למי שגמל לכם טובה. 


ואיידי דאתינן להכי נעתיק כאן דברי הפלא יועץ. מ"ש בענין כפיית טובה והכרת טובה. וזה לשונו הזהב (באות כ' ערך כפוי טובה): "כתיב (משלי יז. יג) משיב רעה תחת טובה לא תמוש רעה מביתו. וחיובא רמיא על האדם שקיבל כל דהוא טובה מחבירו שתהא חקוקה בלבו תמיד כל הימים. שלא לגמול עמו שום רעה. ולשלם לעושה הטובה ככל הבא מידו. אפילו אם עשה לו גם כן רעה. הרעה ישכח והטובה לא ישכח. כי צריך האדם שיהא בו מדעת קונו. וכתיב (ישעי' מט. טו) גם אלה תשכחנה. שהוא מעשה העגל. ואנכי לא אשכחך. שהוא קבלת התורה. וצא ולמד ממשה רבינו שלא הכה את היאור ואת העפר לפי שקבל טובה מהם. וכן אמרו רז"ל שלא נקם משה נקמת מדין לפי שנתגדל ביניהם. ואמרו רז"ל בשמות רבה (פ"ד. ב) כל הפותח פתח לחבירו חייב בכבודו יותר מאביו ואמו. אתה מוצא באליהו שלא החיה אבותיו כמו שהחיה את בן הצרפית. ואלישע לא החיה אבותיו כמו שהחיה את בן השונמית. אלא שמסר נפשו על אכסניא שלו. ואם כ"כ חייב להחזיק טובה לחבירו על פת לחם. על אחת כמה וכמה אם קבל ממנו טובה הרבה. ועל אחת כמה וכמה טובה כפולה ומכופלת אם קבל ממנו טובת הנפש. כגון שלמדו חכמה. או הדריכו בדרך טובה. והפרישו מדרך רעה. שזו טובה גדולה שאין למעלה הימנה. כמה וכמה יגדל חובתו להכיר טובתו ולנהוג בו כבוד. ואם לא ינהג בו כבוד כראוי אין לך כפוי טובה גדול מזה. וישא ביום ההוא ק"ו בעצמו כמה וכמה חייב אדם לבורא המרבה להטיב רב טוב לבית ישראל עד אין חקר. כך גדלה חובותינו עד אין חקר". עכ"ל. (ועי"ע בחינוך ובספר חסידים באריכות על ענין כפוי טובה). 


ומבואר בעץ חיים שמשה רבינו הי' גלגול הבל כמבואר בכתבי ר' חיים וויטאל ז"ל. על כן נזהר מאוד בענין שלא להיות כפוי טובה. [כהבל שהקריב מבכורות צאנו] ולפי מדרש הנ"ל וישם ה' לקין אות. ר' אבא אמר כלב מסר לו. אפשר לפרש שצריך לבדוק בן אדם אם יש לו האות הזה להכיר טוב לאדם שעשה עמו טובה. ואם אינו מכיר טוב תדע שלא הגיע למדה טובה שיש לו לכלב כמאמר החפץ חיים זצ"ל. וכידוע שרבינו הקדוש מרן בעל החזון איש זי"ע. הי' רגיל לומר שעובדא אחת מגדולי ישראל שווה להתעוררות של כמה שיחות מוסר. 


[ה] "כרמים" כינוי לבית המדרש. כמו כרם ביבנה (שבת קל"ח ע"ב). 


[ו] ואגב יש לפרש עוד מ"ש רב אדא בר מתנא מי שלימו קורמי באגמא. פי' כיון שאני אוכל מאכלים פשוטים אלו. ובכלל זה הגעתי למדריגת אמורא. ע"כ יכולים גם ילדיי לאכול ירקות אלו. כי ברצוני שגם הם יגיעו למדריגות גדולות בתורה. ואכמ"ל בזה. 


[ז] ועיין ס' תניא קדישא פ' כ"ג. 


[ח] ולהעיר שהרמב"ם מביא ראי' לזה ממ"ש (נצבים ל. א ב) והי' כי יבואו עליך כל הדברים וגו'. ושבת עד ה' אלקיך [גו']. ושב ה' אלקיך וגו'. שהוא כעין הפסוק דידן "שובה ישראל עד ה' אלקיך ". 


[ט] וי"ל דע"כ מזהיר הכתוב קודם מצות צדקה (שם ט"ו. ה') רק אם שמוע תשמע בקול ה' אלקיך לשמור לעשות את כל המצוה הזאת אשר אנכי מצוך היום. דלא תקיים רק מצות צדקה אשר בעבורה תקבל שכר בעולם הזה. אלא תשמור לעשות את כל המצוה הזאת אשר אנכי מצוך היום. פי' בין המצות שנאמרו ע"י הקב"ה בעצמו. ובין המצות שנאמרו ע"י משה רבינו ע"ה. את כולם תשמור לעשות. בין אותם שתקבל עבורם שכר בעולם הזה. ובין אותם שתקבל עבורם שכר רק לעולם הבא. 


ולכן נאמר פסוק זה קודם מצות צדקה. לעורר אותנו שלא נקיים רק מצות צדקה שמקבלים עבורה שכר בעוה"ז. אלא כל המצוות כולן. ודו"ק. 


[י] ויש בזה ד' פירושים במה שאמרו "עבירה היא בידו": א' פי' רש"י: סח בין תפילה של יד לתפילה של ראש ולא בירך על של ראש. אלא סמך על ברכה ראשונה. וכ"כ רבינו יהונתן מלוניל בהל' תפילין. וכתבו בתוס' (מנחות שם). דלפי' רש"י דאם בירך לשל ראש. אדרבה מצוה ושכר בידו. ב'. הרא"ש בהל' קטנות סי' ט"ו. והר"ן סוף ראש השנה. והאשכול (הל' תפילין סי' כ"ח) כתבו דעבירה היא משום דגורם לברכה שאינה צריכה. ועיין רא"ש פסחים סימן י'. ובשו"ת מהרי"ל פוסק כהרא"ש. ג'. הבעל המאור סוף ראש השנה כתב משום דבעינן הוי' אחת (לשתיהן). וז"ל: מה טעם אמרו סח בין תפילה לתפילה עבירה היא בידו. אע"פ ששתי מצוות הן. כיון דכתיב בהו בתפילין של יד ושל ראש "והי' לאות על ידך ולזכרון בין עיניך" (שמות יג. ט). צריך זכירה שתהא תוכף תפילה של ראש לתפילה של יד. כדי שתהא הויה אחת לשתיהן. ואם הסיח דעתו והפליג בדברים ביניהם עבירה היא בידו. עכ"ל. וכ"כ מהרא"י בתרומת הדשן ח"ב סימן ק"ז. ד'. הרשב"א בחידושיו למנחות שם כתב. דכיון דמצריך קרא להניח שניהם. ולהקדים של יד לשל ראש. לכן בעינן שלא יהא היסח הדעת ביניהם ושלא ישיח ביניהם. שהרי אם ישיח ביניהם נמצא שהשני' לא תהי' גמר לראשונה. והוה כמי שמניח של ראש בראשונה. ולכך אסור לשוח ביניהם וחוזר עליה מעורכי המלחמה. ע"כ. 


ובאור החיים הק' עה"פ מי האיש הירא וכו' כתב: ורז"ל שיערו העון שיכנס בלבו הפחד ליוצרו שאפילו אין בידו אלא שדיבר בין ישתבח ליוצר חוזר מעורכי המלחמה. 


[יא] ומבואר בספר תניא קדישא (ע"פ הזהר) דישראל אורייתא וקוב"ה כולא חד. ואין לך התקשרות גדולה להקב"ה מזה הלומד תורה הק'. כי הוא חד ממש עם השי"ת. ומשום זה איתא (אבות פ"ג מ"ט) "המהלך בדרך ושונה. ומפסיק ממשנתו כו' מעלה עליו הכתוב כאילו מתחייב בנפשו". ואיתא במס' (סנהדרין דף צט ע"א) תנו רבנן: "כי דבר ה' בזה ומצותו הפר הכרת תכרת", וגו', רבי נהוראי אומר כל שאפר לו לעסוק בתורה ואינו עוסק עי"ש. 


[יב] ולהעיר אשר ענין הכנסת אורחים שקיים אברהם אבינו במלאכים (אשר ממנו נלמד גודל ענין הכנסת אורחים). הי' זה בחג הפסח. כמ"ש (וירא יח. ו) מהרי שלש סאים קמח סולת לושי ועשי עוגות (פדר"א). וכן כתב רש"י להלן שם (פסוק י'): ופסח הי'. 


[יג] ובספר יד החזקה דף י"ב. וז"ל: זאת ועוד אחרת פועלת הצדקה במחזיקי לומדי תורה כי יש ה' צורי רצוני במחזיקי ת"ח עושה שם הוי' ישר ושלם. כי ידוע מ"ש האר"י ז"ל. דבצדקה מייחד שמו המיוחד שם הוי"ה ב"ה. כי הפרוטה הוא היו"ד של השם וה' אצבעותיו של העשיר הוא הה"א הראשונה וזרוע העשיר הוא הוא"ו ויד העני הוא ה' אחרונה שבשם הוי' ונעשה עי"ז שם המיוחד. וידוע שטבע של העני הע"ה הוא מחזר על פתחי נדיבים ופושט ידו תחלה לבעה"ב א"כ שמו הגדול אינו מיוחד כסדרו. אבל הת"ח ממתין עד שהבעה"ב פושט ידו תחלה ואזי נתייחד שמו ב"ה כסדר ישר. וזהו שאמר הכתוב שלום רב לאוהבי תורתך ואין למו מכשול. רצוני מה שאמרתי והי' מעשה הצדקה שלום הוא רק לאוהבי תורתך הם הת"ח לפי שאין למו מכשול. כי הם אינם מהפכין השם הוי' כעני ע"ה אשר הוא פושט ידו תחלה ומייחד ה' אחרונה לראשונה ונמצאו שמו המיוחד בלתי נכון וישר כסדר. אבל בת"ח ישר ה' צורי ולא עולתה בו. 


ובספר שושני לקט ראיתי כתוב בזה. כי המחזיק לת"ח בטוח יותר מת"ח עצמו. כי להת"ח יוכל לבוא לידו מכשול בדבר הוראה. משא"כ להמחזיקו אין לו שום חלק במכשולו. לזה אמר שלום רב לאוהבי תורתך. היינו להמחזיקים בה. ואין למו מכשול. כי הם בטוחים מן המכשול עכ"ל. והטעם נראה לי. כי הת"ח אינו רק כשליח של המחזיקו וקיי"ל במועל בשליחות יוכל המשלח לומר לתקוני שדרתיך ולא לעוותי. והבן. ע"כ לשון ספר יד החזקה הנ"ל. 
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