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בעזרת השם יתברך
דבר המערכת:
השיר והשבח להבוחר בשירי זמרה שהגענו לזמן הזה ללקוט שושנים, ציצים ופרחים מהני מילי מעליותא מתורתו של כ"ק מרן עט"ר אדמו"ר שליט"א, ממה שנאמרו ברב עם בשבת קודש 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 אברהם ישעיה זאב בן חתנו 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 רבי אהרן גרינצווייג שליט"א, בן כבוד מחותנו להבחל"ח הרה"ג המפואר רבי דוד גרינצווייג זצ"ל, וחתן הרה"צ המפורסם כש"ת רבי זאב טברסקי זצ"ל בן כ"ק אדמו"ר הרה"ק רבי יוחנן מרחמסטריווקא זצוקללה"ה, 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 ימטא 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 כעת שתי נכדיי כבר עברו מכבר את האלף דפי גפ"ת, על כן לא נשאר בידי הברירה ועלי מוטל החוב נדרי לה' אשלם... ועלי להתחיל במלאכה ללקט, לכתוב, לבאר, לעיין, לברר, לחקור, ולדון, עניינים מסדר הש"ס, ולראשונה על מסכת ברכות כמובן, אחגור מתני ונקח קולמוסי ונתחיל בס"ד להעלות עלי גיליון מהני מילי מעליותא על סדר הש"ס מילי דחסידותא משולב ומתובל בתוכחת מוסר ואהבה מגולה, כדרכינו, לקרב אל לבבות בני ישראל לאביהן שבשמים. 

הנה, בעז"ה זכיתי להכניס תחת החופה למזל טוב ובשעה טובה ומוצלחת, את נכדי החתן החשוב בנש"ק פאר המעלות והמידות עשר ידות לו באורייתא וחסידותא, הרב אברהם ישעיה זאב 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 לקל נורא עלילה יעלה הזיווג יפ"ה יפ"ה, ויזכו לבנות בית נאמן בישראל דורות ישרים ומבורכים לתפארת אבוה"ק, וכמו שאמרנו אחר החופה: 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 אברהם ישעיה זאב 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 רבי אהרן גרינצווייג שליט"א, בן כבוד מחותני להבחל"ח הרה"ג המפואר רבי דוד גרינצווייג זצ"ל, וחתן הרה"צ המפורסם כש"ת רבי זאב טברסקי זצ"ל בן כ"ק אדמו"ר הרה"ק רבי יוחנן מרחמסטריווקא זצוקללה"ה. 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 אברהם ישעיה זאב 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.

ובזכות זיכוי הרבים נזכה להיות שמחים בבנין עירך וששים בעבודתך ונאכל שם מן הזבחים ומן הפסחים.

ויהי רצון מלפני אבינו שבשמים שישלח 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 שבת
* דף ב. *

חובת מידת הבטחון בהשי"ת

אמרו חז"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.
הנה בטעם הדבר שנוהגין לפרוס המצה קודם שמתחילין לקרוא את ההגדה, כמו שכתב בסידור הרב: "יחץ - יקח מצה האמצעית ופורסה לשנים, חלק אחד גדול מחבירו, וחלק הגדול יניח לאפיקומן והקטן מניח בין ב' המצות".

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.

שמחה - פירושו להאכיל עניים ואומללים
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.

הכנסת אורחים בכל חג וביתר שאת בחג הפסח

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.

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.

טרם מתחילים בעריכת הסדר יש לדאוג לעניים

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, ושיחיו 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.

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'" (ויקרא 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].

האפיקומן - להוציא מאכלים לאורחים ועניים

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.

יש ליתן לעניים מהמשובח שבמאכליו

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.

אשרי חלקו של הפורס מלחמו לעני

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 בספר 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 אשרי חלקו].

המחיה נפש העני נחשב כאילו בראו - כאאע"ה שנחשב שברא את אורחיו כמו "והנפש אשר עשו בחרן"

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.

תיכף בתחילת הסדר מזמינים את העני - "כל דכפין ייתי ויכול"

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.

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.
מדוע מכריזים להעניים רק אחרי שכבר סגר דלת ביתו?

ואגב דאתינא להכא, נציג כאן מרגניתא טבא מה שמצאנו בתירוץ תמיהת מפרשי ההגדה, בענין מה שמכריזין 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 בתירוץ דבר זה 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 חז"ל אמרו (נזיר כ"ג ע"א) 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 ב' ד"ה דלמא שכתבו ליישב, הלא קיימא לן 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, עכ"ל.

בפסח נשפע שפע פרנסה להבוטח בהשי"ת

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.

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 על ידי 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 שא-ל 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.]

הקב"ה שולח דורון לבעה"ב - העני

אך הנה באמת גדלה מעלתו של העני, כנ"ל מזהר פ' ויקהל שהעני הוא "הדורן" 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.

ונ"ל לפרש עוד, 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. 
אאע"ה עזב את השכינה ורץ לאורחיו - אע"פ שהקב"ה הוא אורחו מכל מקום בני אדם חשובים יותר

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, אם כן 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.

ועל ידי זה שאאע"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.
מניחים בתחילה מצה שלימה להראות להעניים שיש די והותר

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.
UT
* דף ג. *

נח לאדם שנברא שהרי כל עבירותיו נחשבות למצוות מכח חביריו ומכח הצדיקים

שנינו במסכת שבת (דף ג.) חטא בכדי שיזכה חבירך ונקדים מה שמברכים בברכת השבע ברכות 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 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, ואם כן הל"ת מרובים ויצא שכרו בהפסדו כיון שהיא קרוב להפסד חלילה וע"ז גמרו טוב שלא נברא וכו' עכ"ד.
העבירות נחשבות למצוות ולכן נח שכן נברא

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 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.

ואם כן 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.

UT
* דף י: *

בשבת רואים חיוב הכרת הטוב ולכן מודיעים בנתינת מתנה שיידעו למי להכיר טובה

שנינו בגמרא שבת (דף י' ע"ב) ואמר רבא בר מחסיא אמר רב חמא בר גוריא אמר רב הנותן מתנה לחבירו צריך להודיעו שנאמר (שמות ל"א) לדעת כי אני ה' מקדשכם, תניא נמי הכי לדעת כי אני ה' מקדשכם, א"ל הקב"ה למשה מתנה טובה יש לי בבית גנזי ושבת שמה ואני מבקש ליתנה לישראל לך והודיעם, מכאן ארשב"ג אנותן פת לתינוק צריך להודיע לאמו וכו'
ונקדים, איש אמו ואביו תיראו ואת שבתותי תשמורו (יט, ג).
יש לומר הכוונה שב' מצוות אלו נסמכו זה לזה, עפי"מ שמובא בקדמונים דאם מחדש חידושי תורה בשבת יש מזה עלי' לנשמות אביו ואמו בעולם העליון.

ויש לבאר הענין מדוע על ידי החידושי תורה בשבת יש מזה עלי' לנשמות אביו ואמו בעולם העליון, דהנה בספה"ק דרך פקודיך (מצוה א', חלק המחשבה אות כ"ו), כתב וז"ל: לפרות ולרבות בתורה להוליד בכל פעם שכליות חדשים בתורה כו', והנה בזאת המצוה אפשר לקיים בכל עת ובכל זמן מצות פריה ורביה בתורה להוליד בכל זמן שכל חדש בתורה, כמ"ש המקובלים, והדעת נותן שנצטווינו בכל זמן כי השכל נברא בו כל המושכלות בכח כמו שנברא הזרע במוח בכח ובאם יתרשל האדם להוציא הזרע שבכח מוחו במקום הראוי וכשר על פי התורה ישאר בו הזרע מבלי תועלת, כמו כן המושכלות התקועים במוחו אם לא ישתדל להוציאם בריאתם לריק כו', עיי"ש עוד.

ובספה"ק סור מרע ועשה טוב כתב, הנה אמרו עסקת בפריה ורביה ולא אמר קיימת מצות פו"ר (עיין מהרש"א פרק ב' דשבת), והכוונה בזה דאם עוסק בענינים לצורך עבודת האלקות כאמור הרבה תורה למדתי וכו' והם נקראים בנים ואין לך פריה ורביה גדול מזה שיתרבה כבוד שמים, ובהלכות דרך ארץ ותלמוד תורה למהרמ"פ אמר שצריך שלא יהיה עקר בתורה אבל צריך שיהיה לו שכל מוליד חידושין דאורייתא ובאמת זה כלל גדול בחכמה לחדש חידושין ויגיע לך שמחה מזה והשגת השכל, עכ"ל.

וכן כתב הרקאנטי (מובא בספר תפארת שלמה פרשת לך) דהצדיקים על ידי החידושי תורה שהם מחדשין הם מולידים נשמות בעולם העליון. ובספר אלה המצות (מצוה תי"ט) כתב וזה לשונו, והחקירה בעיון להבנת הדברים בשורש הם הבנים אשר פריו יתן בעתו וגו' כל אחד לפי הרחבת שכלו ובלבד שיכוון לבו לשמים עיי"ש, והיינו כעין הנ"ל דחידושי תורתו של האדם נקראים בנים.

ועיין בספר ייטב לב (פרשת לך) שכתב לפרש לפי שהדרך ממעט פריה ורביה וכו', דכתבו בספרים דמצות פריה ורביה הוא גם כן בתורה, שיהא לו שכל המוליד לחדש חידושי תורה, ועל זה הוצרך להבטחה כי בביתו היה זקן ויושב בישיבה ושתי כליותיו יועצות לו חכמה והיה חושש שיבטל מזה בדרך הילוכו, על זה הבטיחו הקב"ה שהדרך לא ימעטנו מזה כי גם בלכתו בדרך יעסוק בתורה במחשבה ויחדש חידושי תורה יפרה וירבה ויעשה פרי, וזה שאמר הכתוב אשרי תמימי דרך (שהם תמימים אפילו בדרך, ועל דרך שפירש"י ויבא יעקב שלם בגופו ובתורתו כו' הם) ההולכים בתורת ה', שעוסקים בדרך בתורה, עיי"ש.

חידושי תורה בשבת כמוליד בנים רוחניים

נמצא מכל זה דעל ידי החידושי תורה שמחדשים נחשב כאילו מוליד בנים רוחניים. ועל פי זה נבין הענין דאם מחדש חידושי תורה בשבת יש מזה עליה לאביו ואמו בעולם העליון, דכיון שמוליד בזה בנים רוחניים, הרי זה כאילו גם אביו ואמו מקיימים מצות פריה ורביה אף לאחר מותם, וע"כ יש להם עליה מזה.

קדושת שבת מגינה על הילדים

ויש לומר דע"כ יש לחידושי תורה של הבן מעלה יתירה ביום השבת דייקא, דהנה בפריה ורביה מצינו בחז"ל שאמרו ת"ח מליל שבת לליל שבת, והטעם בזה מובא בספה"ק כי קדושת שבת חופף על הבן הנולד מזה, ואכמ"ל בזה. ולדרכינו הנ"ל דעל ידי החידושי תורה מקיימים מצוות פו"ר ג"כ, יש לומר דע"כ יש לזה חשיבות ביום השבת, כי על ידי קדושת היום יש ממילא חשיבות יתירה להחידושים שמחדש הבן, וזהו גורם עליה עוד יותר לאביו ואמו בגן עדן.

וכבר ידוע מקדמונים דברא מזכא אבא, ואם הבן הולך בדרך הישר ועושה טוב מזכה את אביו ואת אמו בעולם האמת ומעלין אותם בגן עדן ממדריגה למדריגה, ובפרט ביום היארצייט, וכמו שהארכנו בזה במקום אחר, והבאנו מספר ככר לאדן שכתב וז"ל: מי ששכח לומר קדיש ביום פטירת אביו ויירא ויצר אם יאמר קדיש ביום אחר אם יועיל, נראה לי הדל פשוט דאמירת קדיש מועיל בכל זמן לאביו.

וכן איתא בזוה"ק (סוף פרשת בחוקותי) דאז (פי' לאחר פטירתם) אתחייב ביקרי' (של אביו ואמו) יתיר, עיי"ש.
קדיש ביום השבת מועיל ביותר להנפטר

 וכבר כ' האריז"ל אשר יאמרו היתומים קדיש בשבת ויו"ט שיועיל הקדיש להעלותו ממדריגה למדריגה ע"כ. הרי ג"כ מדברי האריז"ל דבשבת ויו"ט יש חשיבות יתירה להקדיש שאומרים, וכמו כן יש לומר לגבי החידושי תורה שמחדשים ביום השבת, דעי"ז יש עליה לאביו ואמו וכנ"ל.
הכרת הטוב להוריו לא לשכוח אף יום מלומר קדיש וליתן צדקה בעד נשמתם

ובספה"ק פלא יועץ כתב וז"ל: ולכן לא יגרע אפילו יום אחד כל ימי חייו מלומר קדיש וליתן צדקה עבור נפש הוריו ומה טוב שיהא שגור בפיו לומר מדי יום יום יהי רצון מלפני ה' אלקינו ואלקי אבותינו שתקבל ברחמים וברצון כל מעשה הטוב אשר אני עושה בין במחשבה בין בדיבור בין במעשה ויהיה הכל לזכות ולמנוחת ולעילוי נפש רוח ונשמה של אבי ואמי וחמי וחמותי וכו' יהי רצון שתהא נפשו צרורה בצרור החיים ובזה ישא ברכה מאת ה' ומנפש הוריו, ואשרי האיש שלא יצפה לשולחן בניו ויקיים קרא דכתיב ויודוך כי תטיב לך ולא יעזוב לאחרים כל חילו רק ילך לפניו צדקו וידוע משל הנר שמאיר לפנים ולא לאחור ויהיה משל פניו אך למותר, עכ"ל עיי"ש.

ובזוהר חדש במדרש הנעלם מביא מעשה גדול ונורא בתלמיד חכם אחד שהיה הולך בהרי אררט ושמע קול צוחה קול מר שצוח וי וי, עד שראה אדם אחד, ושאלו מאן את, וא"ל יהודי חייבא [ר"ל רשע] אנא ודנין אותי זה כמה שנים על עבירות גדולות שעשיתי בעודני בחיים, ושאלו מה שמו, והשיב ששמו לא נודע לו, כי הרשעים שוכחים שמם, על דרך שם רשעים ירקב. אבל מ"מ הודיע לו מקום מושבו שהיה בגליל עליון, בעיר פלוני, ושם אשתו. והלך אותו החכם לעירו, ושאל אחריו, והשיבו איך שהיה רשע גמור שלא הניח עבירה שלא עבר, ובן קטן הניח אחריו והוא ג"כ רשע כאביו. ולקח אותו החכם בנו עמו לביתו ורצה ללמוד עמו א' ב', ולא היה רוצה לקבל. והתענה אותו החכם ג' פעמים מ' יום והתפלל עד שהיה הנער מתחיל לקבל, והלך הנער ממדריגה למדריגה עד שהלך וגדל בתורה עד שנסמך, אח"כ בא אותו אביו של הנער בחלום לאותו החכם, ופניו הבהיקו מאד כשמש בצהרים בתקופת תמוז, מזיו השכינה שזרח עליו. וחרד החכם ההוא מאד, ואמר מי אתה, ואמר ליה אשריך מה טוב חלקך ומה טוב גורלך שזכיתני והבאתנו לכל הכבוד הזה על ידי בני, כי ידעתי שהתענית ק"ך ימים היה מועיל, אודות שעוונותיו היו כ"כ גדולים, שבאו שדים ומלאכי חבלה והיו מכסין המוח של בני שלא לקבל, שלא יהיה לי זכות, כי לפעמים עוונות האבות גורמים שאין לבניהם לב להבין בתורה, (ובאים) שדים ומניחים ידיהם על המוח שלא יקבל, אלא כאשר נהרגתי על ידי עכו"ם לא המיתוני מיד אלא בחץ הכוני, והייתי עודני חי שני ימים ומכח יסורים גדולים הרהרתי בתשובה, כי היתה לי זכות כי כאשר הייתי משומד הצלתי איזה יהודים מהריגה, ועתה בכל פעם ופעם שעלה בני למעלה, היו מקילין בדיני. וכאשר היה בני בר מצוה ועלה לתורה וקידש שמו של השי"ת ברבים ואמר ברכו את ה', העלוני מגיהנם, והיה נקרא הבן ההוא הפקולי, ר"ל שגיהנם נקרא פלילה על דרך פקו פליליה, ור"ש הפקולי שסדר הברכות לפני רבן גמליאל ביבנה היה ממשפחתו, ע"כ.

וזקיני בקיצור של"ה מביא סיפור זה ומסיים על זה וזל"ק: ממעשה הזה יכול ללמוד, מה זה שהיה רשע גמור, מ"מ הבן על ידי תורתו הצילו מגיהנם והכניסו לג"ע, על אחת כמה וכמה מי שאינו כך ומגדל את בניו לתלמוד תורה, שיהיה לו זכות שאין לו שיעור וערך.

על ידי לימוד התורה בשבת קודש מעלים את נשמת ההורים בגן עדן למעלה

וזהו כוונת הסמיכות איש אמו ואביו תיראו ואת שבתותי תשמורו, דתשמרו שבת כהלכתה, והיינו על ידי שתעסקו בה בתורה כמארז"ל דהקב"ה נתן לישראל את השבתות והמועדים שיוכלו לעסוק בהם בתורה כראוי, ועל ידי עסק התורה תחדשו חידושין דאורייתא דזהו עיקר התורה, ובזה תקיימו ג"כ מצות כיבוד ומורא אב ואם, כנ"ל דעל ידי החידושי תורה בשבת מתעלים בזה אביו ואמו בגן עדן, והבן.

ויש לבאר את הענין עוד יותר, דהטעם שצריכים לחדש חידושי תורה בשבת דייקא י"ל, דהוא ע"ד שארז"ל (קידושין דף ל' ע"ב) שלשה שותפין הן באדם הקב"ה ואביו ואמו. ועל דרך זה אם עוסקים בתורה ומחדשים חידושי תורה בשבת, ממילא מתקיים בזה ענין השותפות, דארז"ל (זוהר פרשת אחרי דף ע"ג ע"א) קודשא בריך הוא אורייתא וישראל חד הוא.

והנה כבר הבאנו לעיל מאמרם ז"ל בזהר שבת שמא דקודשא בריך הוא. ועל כן, אם האדם מחדש חידושי תורה ביום השבת, יש בזה צירוף של קודשא בריך הוא אורייתא וישראל, דהשבת הוא שמא דקודשא בריך הוא, והישראל שלומד התורה בשבת מאחד ומצרף בזה את השלשה שותפין, וע"כ עושה בזה טובה גדולה לאביו ואמו שבעולם העליון, דגם הם שלשה שותפין הן, הקב"ה אביו ואמו, וכנ"ל.

ויש לבאר עוד יותר, דהשבת הוא בחינת אחדות הגמור, כדאיתא בזוה"ק פרשת תרומה (דף קל"ה ע"א) רזא דשבת איהו שבת דאתאחדת ברזא דאחד, למשרי עלה רזא דאחד, צלותא דמעלי שבתא, דהא אתאחדת כורסיא יקירא קדישא ברזא דאחד, וכו'. ובתרגום הזהר שם וז"ל: הסוד של שבת היא שבת בעת שנתיחדה בסוד אחד, שישרה עליה שהוא סוד אחד, התפלה של ליל שבת, כי אז נאחז כסא הכבוד הקדוש בסוד אחד.
הרי דשבת הוא בחינת אחד. וזהו ענין האחדות של קוב"ה ואורייתא וישראל חד. ונזכרו שם בזוה"ק ג' פעמים תיבות אחד, להורות על ג' השותפין אורייתא קוב"ה וישראל חד. דאיתא בספרים דאלו הג', קוב"ה אורייתא וישראל, כולם אחד הם, הקב"ה אחד, ישראל גוי אחד בארץ, והתורה הוא ג"כ אחד, דזאת התורה לא תהא מוחלפת, ע"כ נזכר שם בזוה"ק תיבת אחד ג' פעמים, להורות על זה דשבת הוא זמן היחוד והזיווג של ג' שותפים, אורייתא קוב"ה וישראל חד.
וע"כ בשבת שהוא זמן של אחדות, הוא הזמן המוכשר ביותר לחדש חידושי תורה, ובזה עושה טובה גדולה לנשמות אביו ואמו בגן עדן העליון, וכנ"ל.
עוד יש לבאר סמיכות כיבוד אב ואם לשמירת שבת, ובפסוק שלאחריו אל תפנו אל האלילים, דהנה כיבוד ומורא אב ואם שקולה כנגד כל התורה כולה, וכמו שכתב המחבר (שו"ע יורה דעה סימן ר"מ) בשם הלבוש דגדול כיבוד אב שדוחה שאר מצות עשה שבתורה וכו', ונמצא דשקולה מצוה זו כנגד כל התורה.

והנה גם בשמירת שבת אמרו רז"ל שקולה שבת כנגד כל התורה כולה, וכן כתב רש"י ז"ל בפרשת שלח (ט"ו, מ"א, ד"ה אני ה' אלקיכם, בשם רבי משה הדרשן) למה נסמכה פרשת מקושש לפרשת עבודת כוכבים לומר שהמחלל את השבת כאילו עובד עבודת כוכבים שאף היא שקולה ככל המצות, וכן הוא אומר בעזרא ועל הר סיני ירדת ותתן להם תורה ומצות ואת שבת קדשך הודעת להם, עיי"ש.
וזהו הסמיכות איש אמו ואביו תיראו ואת שבתותי תשמורו, דשניהם שקולים כנגד כל התורה כולה, ולזה אמר בפסוק שלאחריו אל תפנו אל האלילים, דגם עובד עבודת כוכבים חשוב כאילו עבר על כל המצוות, וכדברי רש"י ז"ל בפרשת שלח הנ"ל, וע"כ נסמכה עבודת כוכבים לכאן.
עוד אפשר לומר בביאור סמיכות הני ב' ענינים, מורא אב ואם לשמירת שבת, עפימ"ש בספה"ק נגיד ומצוה להרה"ק רבי חיים וויטאל זי"ע, וזה לשונו: פעם אחת אמר לי מורי זלה"ה (האר"י הקדוש) שראה במצחי שלשה אותיות אלו, א' ב' ג', והיה הג' בהיפך, ושאלתי על זה ואמר לי שצריך אני לגמול חסד עם אבי, ולכן הארת אותיות א' ב' נראים ביושר, והארת אות ג' בהיפך.

ואגב אמרתי בדרך אפשר מדוע נהפך על מצחו אות ג' דוקא, לפי מארז"ל הנ"ל דשלשה שותפין הן באדם, הקב"ה אביו ואמו, ע"כ ביום שלא גמל חסד עם אביו נהפך אות ג' על מצחו.
ויבואר עוד יותר עפימ"ד בגמרא (שבת ק"ד ע"א) ג' ד' גמול דלים. הרי דהג' מרמז לענין גמילות חסד, וע"כ ביום שלא גמל חסד עם אביו (אב גימטריא ג"כ ג') נהפך אות ג' על מצחו, ודו"ק.
על מצחו של רבי חיים ויטאל נרשם אותיות

ויש להאריך בזה עוד יותר, בדרך הרמז מדוע נרשם על מצחו של הרח"ו זי"ע אות ג' בהיפוך, עפימ"ש בספר מגן דוד להרדב"ז זצ"ל באות גימ"ל, וז"ל: גימל גמלתהו טוב ולא רע כל ימי חייה, דע אתה אחי כי הגימל רמז לבינה זו היא שלישית וזו שלישית לאותיות הרי שלש אותיות אלה שהם א ב ג רומזת לשלש רוחניות נעלמות ומעמדן בצורת האילן ב בימין וג בשמאלו א על גבן ככתר בראש מלך וכו'. והנה הג' דומה לצינור וכן המדה הרמוזה בה נקראת הצינור הגדול המקלח מים ושפע וברכה תדיר לעולם הבנין שהיא נקראת אם הבנים וכו', והנה ראיתי כי ציור הג' ו י לרמוז שהיא כלולה משני אותיות שלמעלה ממנו, שהרי הו' רומז בכת"ר עליון כאשר כתבנו למעלה בשם בעל התמונה והי' מורה בחכמה עליונה כמו שרומז הי' של שם ההוי"ה וה' למעלה והי' למטה ומחיבור שתיהן נעשה הג' ודעהו. ואם ח"ו תסתלק הו' והי' תתעלה למעלה והיו כלא היו עליונים ותחתונים והכל קורין וי וי והעניים והאביונים מבקשים מים ואי"ן. ואין מים אלא תורה קדומה ואי"ן הוא הכתר, והבן זה מאד, ע"כ.

והנה לפי דבריו הק' של הרדב"ז דהג' הוא הצינור המקלח מים ושפע וברכה תדיר לעולם הבנין, מובן שפיר דעל ידי שלא גמל חסד עם אביו נפסק הצינור בינו לבין אביו, ע"כ נהפכה לו אות ג' על מצחו, להראות לו דבר זה, וכמו שאמר לו האריז"ל.
ולפי דבריו של הרדב"ז דאם תסתלק הו' והי' תתעלה למעלה שהוא הג') והיו כלא היו עליונים ותחתונים והכל קורין וי וי והעניים והאביונים מבקשים מים ואי"ן, י"ל דהכוונה גם על הנשמות שמבקשים תיקון (כי עני ואביון לאו דווקא בגשמיות, כארז"ל אין עני אלא בדעת, וגבי אביון כתב רשיז"ל בפרשת ראה [ט"ו, ד'] על פסוק אפס כי לא יהיה בך אביון, אביון דל מעני ולשון אביון שהוא תאב לכל דבר) ואם אינו גומל עמהם חסד ממילא מסתלקים הו' והי' (הרמוזים בג' כדברי הרדב"ז) והיו כלא היו ואז העניים והאביונים מבקשים מים ואי"ן, וע"כ כשלא גמל חסד עם אביו באותו יום נהפכה לו הג' על מצחו, והבן.

ויש להוסיף בזה עפימ"ש הרדב"ז שם עוד, וז"ל: והנה הגימ"ל במ"ק עם האות עולה י"ב, וכן עולה שם אהי"ה שהוא שם הכתר שוכן בתוך הג', וכנגד י"ב גבולי אלכסון וי"ב שבטי ישראל וי"ב אבנים טובות וי"ב חדשים בשנה וי"ב מזלות ברקיע וכולם מכח הג', וכן אם תצרף לה ארבע אותיותיה יעלה י"ה והוא שם החכמה וזהו הב"ן בחכמה וחכם בבינ"ה שאמר בעל ספר יצירה, כלומר תן כח החכמה בבינה כי הבינה בתוך החכמה, וכן עולה הגימ"ל במ"ק י"א לרמוז כי הא' והי' נתחברו בה ונאצלה מתוכם ומהם היא בנויה, ועל זה אמר הכתוב ואיזה מקום בינה ודעהו. גם הגימ"ל במלואה עולה נזר כיצד גימ"ל יו"ד מ"ם למ"ד עולה נז"ר להורות כי המדה הזאת היא נזר בראש המלך הגדול והיא כמו נזר לכל שאר המדות ומקיף עליהן שהיא אם הבנין אם תוסיף בה האות יעלה רנ"ח וכו' עיי"ש באריכות.

וי"ל עפ"י דברי הרדב"ז אלו דזהו שייכות הג' לגמילות חסד עם אביו ואמו, דלפי דבריו דהגימ"ל במ"ק עם האותיות עולה י"ה, י"ל דהנה ארז"ל (סוטה דף י"ז ע"א) איש ואשה שזכו שכינה שרויה ביניהם, ופירש"י יו"ד באיש וה"א באשה, וכבר אמרתי הביאור בזה דארז"ל (מנחות דף כ"ט ע"ב) מאי דכתיב (ישעיה כו) בטחו בה' עדי עד כי בי-ה ה' צור עולמים, מאי שנא דכתיב בי-ה ולא כתיב י-ה כדדרש רבי יהודה ב"ר אלעאי אלו שני עולמים שברא הקב"ה אחד בה"א ואחד ביו"ד, ואיני יודע אם העולם הבא ביו"ד והעולם הזה בה"י אם העולם הזה ביו"ד והעולם הבא בה"י. כשהוא אומר אלה תולדות השמים והארץ בהבראם (בראשית ב) אל תקרי בהבראם אלא בה"י בראם [הוי אומר העולם הזה בה"י והעולם הבא ביו"ד], עיי"ש.

היוצא מזה דהעוה"ב נברא ביו"ד ועוה"ז נברא בה"א. וי"ל דע"כ יש י' באיש וה' באשה, דארז"ל (קידושין דף ל"א ע"א) שאל בן אלמנה אחת את ר' אליעזר אבא אומר השקיני מים ואימא אומרת השקיני מים איזה מהם קודם, אמר ליה הנח כבוד אמך ועשה כבוד אביך שאתה ואמך חייבים בכבוד אביך. וכן איפסק הילכתא (שו"ע יו"ד סימן ר"מ סעיף י"ד) אביו אומר לו השקיני מים ואמו אומרת לו השקיני מים מניח את אמו ועוסק בכבוד אביו, שגם אמו חייבת בכבוד אביו. והטעם בזה מובא בספרים, משום דאביו מביאו לחיי העולם הבא ואמו מביאתו לחיי עולם הזה. וי"ל דע"כ יש י' באיש (עוה"ב) וה' באשה (עוה"ז). ושניהם (האב והאם) מביאים את הבן לעוה"ז ולעוה"ב, ע"כ יש י' באיש וה' באשה.

אות ג' - מרמז על גמילות חסדים

ולפי דברי הרדב"ז הנ"ל דגימ"ל במ"ק עם האותיות עולה בגימטריא י"ה, מובן שפיר שייכות הגימ"ל לגמילות חסד עם אביו, כיון דגימ"ל עולה י"ה ואביו ואמו יש בהם אותיות י"ה על שם שמביאים את הבן לחיי העוה"ז ולחיי עוה"ב, ע"כ כשלא גמל חסד עם אביו נהפך אות ג' על מצחו, ודו"ק.

ועפ"י הנ"ל דענין כיבוד אב ואם נרמז בג' (דיו"ד באיש וה"א באשה) יובן שפיר ג"כ מאמר הגמרא (הנזכר לעיל בריש דברינו) דהשוה הכתוב מורא אב ואם למורא המקום, כיון דיש באב ואם שם י"ה, ע"כ השוה מוראם למורא המקום, ואכמ"ל בזה.

ועל דרך זה יש לבאר הכתובים כאן, קדושים תהיו כי קדוש אני ה' אלקיכם, ואיתא במדרש רבה הה"ד (תהלים כ, ג) ישלח עזרך מקודש ומציון יסעדך. ויש לומר דמרמז להנ"ל, די' ואיש וה' באשה (אביו ואמו) ע"כ השוה מוראם למורא המקום, זהו שאמר הכתוב ישלח עזרך מקודש, דהאשה היא עזר לבעלה (בראשית ב, יח) אעשה לו עזר כנגדו. וזהו ישלח עזרך מקודש, דהאשה היא עזר להאדם על ידי ששורה ביניהם שם י"ה, וכיון שכן, ששורה ביניהם שמו של הקב"ה, ע"כ איש אמו ואביו תיראו, כי יש בהם שמו של הקב"ה, י' באיש וה' באשה.
ועל זה המשיך הכתוב, ואת שבתותי תשמורו, עפ"י מאמר הזוהר שהבאנו לעיל שבת שמא דקודשא בריך הוא, וע"כ נקרא שבתותי, ולכן צריכים בני ישראל לשמור את השבת, כי הוא שמו של הקב"ה, והוא מאותה סיבה כמו מצות כיבוד אב ואם.

מחובת הכרת הטוב לההורים, עושים עמם גמילות חסד

ויסוד ענין הגמילות חסד עם אביו ואמו בחייהם ובמותם, הוא מכח הכרת הטוב, כמו שכתבו בספרים דהאב והאם הביאו את הבן לעולם והטיבו עמו כ"כ ברוחניות ובגשמיות, ע"כ צריך לכבדם כדי שלא להיות כפוי טובה.

ובפרשת כי תבא על פסוק "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
.

וזהו ענין כיבוד אב ואם, דכיון שהאב והאם הביאו את הבן לעולם, ע"כ צריך להכיר להם טובה ולגמול להם חסד.

עכ"פ נמצא מזה דאיזה שהוא חסרון במצות כיבוד אב ואם, (אשר יש לקיים מצוה זו גם לאחר פטירתם מעוה"ז, כמארז"ל מכבדו בחייו ומכבדו במותו וכנ"ל מכל זה) נראה וניכר על פניו של האדם, וכעובדא דהאר"י ז"ל ותלמידו הרח"ו.

והנה בשבת מצינו דפני האדם בשבת מאיר יותר מבחול, כמארז"ל (מדרש רבה פרשת בראשית) ויברך אלקים את יום השביעי ויקדש אותו, במה ברכו וכו' ברכו במאור פנים, דאינו דומה מאור פניו של אדם בשבת למאור פניו של אדם בחול.

וכן איתא בזוה"ק (פרשת תרומה, דף קל"ה ע"א) לומר בכל ליל שבת קודם תפילת מעריב כד עיל שבתא וכו' ואנפהא נהירון בנהירו עלאה, ואתעטרת לתתא בעמא קדישא, וכולהו מתעטרין בנשמתין חדתין כדין שירותא דצלותא לברכא לה בחדוה בנהירו דאנפין וכו'. ובתרגום הזוהר, כאשר נכנס השבת וכו' ופניה מאירים באור העליון, ומתעטרת בעם הקדוש למטה, שכולם מתעטרים ממנה בנשמות חדשות, אז תחילת התפלה לברך אותה בשמחה, בהארת הפנים וכו', עיי"ש.

וי"ל דע"כ נסמכה מורא אב ואם לשמירת שבת, לרמז דשני מצוות אלו ניכרים על פניו של האדם, ודו"ק.

ועפ"י מה שכתבנו למעלה דמצות כיבוד אב ואם מורה על הכרת הטוב, נראה לי לפרש דזהו הסמיכות לשמירת שבת, דגם בשמירת שבת מוצאים אנו ענין הכרת הטוב, כדאיתא בגמרא (שבת דף י' ע"ב) ואמר רבא בר מחסיא אמר רב חמא בר גוריא אמר רב הנותן מתנה לחבירו צריך להודיעו שנאמר (שמות ל"א) לדעת כי אני ה' מקדשכם, תניא נמי הכי לדעת כי אני ה' מקדשכם, א"ל הקב"ה למשה מתנה טובה יש לי בבית גנזי ושבת שמה ואני מבקש ליתנה לישראל לך והודיעם, מכאן ארשב"ג אנותן פת לתינוק צריך להודיע לאמו וכו' עיי"ש.

והטעם בזה דהנותן מתנה לחבירו צריך להודיעו הוא ג"כ כדי שיכיר לו טובתו, וכמו שכתב רש"י ז"ל שם (בד"ה צריך להודיעו) שמתוך כך יהא אוהבו. חזינן מזה דגבי שבת ניכר ג"כ החשיבות של הכרת הטוב, דע"כ ביקש הקב"ה ממשה שיודיע לישראל שנותן להם מתנת השבת.

סמיכות כיבוד הורים לקדושת שבת – בשניהם חובת הכרת הטוב ביותר

ועפי"ז יובן הסמיכות של כיבוד אב ואם לשמירת שבת, דבשניהם ניכרת החשיבות של הכרת הטוב. ולזה הקדים הכתוב תחילה לומר דבר אל בני ישראל קדושים תהיו כי קדוש אני ה' אלקיכם, דאיתא במדרש רבה על פסוק זה קדושים תהיו כי קדוש אני ה"א, הה"ד (תהלים כ, ג) ישלח עזרך מקודש ומציון יסעדך, וי"ל דהמדרש רומז ג"כ על ענין הכרת הטוב, דכיון שהקב"ה בראך ועוזר לך, ישלח עזרך מקודש, ע"כ קדושים תהיו כי קדוש אני ה' אלקיכם, לאות הכרת הטוב להקב"ה שברא אתכם ועוזר לכם בכל יום ובכל עת ובכל שעה, ע"כ צריכים אתם להיות קדושים לה' כיון שרצונו יתברך הוא שתהיו קדושים, ודו"ק.

UT
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כל רעה זהו טובה - שהרי מאתו יתברך לא תצא הרעות - אע"פ שלפעמים נראה היפך מברכה תדע שהקב"ה מחביאו מפני המלאכים שלא יבינו

שנינו בגמרא שבת (דף י"ב ע"ב) "השואל צרכיו בלשון ארמי אין מלאכי השרת נזקקין לו שאין מלאכי השרת מכירין בלשון ארמי".
ונקדים, מאמר המשנה (ברכות דף נ"ד ע"א): "חייב אדם לברך על הרעה כשם שהוא מברך על הטובה", ויבואר בהקדם מקרא קודש: "ראה אנכי נותן לפניכם היום ברכה וקללה. את הברכה אשר תשמעון".

צ"ב שמתחיל 'ראה' לשון יחיד וגומר בלשון רבים, 'אשר תשמעון', 'נותן לפניכם', 'עקב תשמעון' לשון רבים.

לכאורה קשה, הלא מובא כבר בפרשת עקב והי' עקב תשמעון וגו' ושמר ה"א לך את הברית ואת החסד אשר נשבע לאבותיך, ואהבך וברכך והרבך וגו', הרי מפורש בקרא שהאדם מקבל שכר על קיום ושמירת מצוות ה', ובפרשת ק"ש כתיב ג"כ והי' אם שמוע תשמעו וכו' ונתתי מטר ארצכם וגו' ונתתי עשב בשדך לבהמתך, ואם כן למה כתב כאן עוד הפעם קיום הברכות לישראל בעד שמירת המצוות, את הברכה אשר תשמעון, והקללה אם לא תשמעון? 

ואפ"ל, שהפסוק אומר כאן ראה, שהאדם יכול לראות בעצמו ולהרגיש איך שהכל תלוי בידו, ברכה או קללה, שאם יקיים המצות אז יראה את הברכה כו' ולהיפך ח"ו, דבאמת לפעמים שולח השי"ת הקללה שהוא באמת ברכה רק שהוא באתכסיא, כדי שהמלאכים לא יקטרגו עליו, מפני שהוא אינו ראוי לברכה כיון שחטא ופגם בנפשו, והשי"ת רוצה לברכו, ומחמת המלאכים המקטרגים קשה לו יתברך כביכול לברכו בפירוש, כי מאתו לא תצא הרע, רק טוב, אלא שהברכה טמון בהקללה, ולפעמים טומנין את הברכה בתוך הקללה כדי שמלאכים המשטינים ומקטריגים לא יוכלו לקטרג עליו, אבל מי שהוא ראוי לברכה אין המלאכים יכולים לקטרג, כדאיתא בחז"ל שהמלאכים אינם יודעים מחשבות, וכמ"ש בגמרא (שבת דף י"ב ע"ב) השואל צרכיו בלשון ארמי אין מלאכי השרת נזקקין לו שאין מלאכי השרת מכירין בלשון ארמי, עיי"ש.

ההשפעות מגיעות אל האדם לפי מעשיו, ואין רע מאתו יתברך שמאתו לא תצא הרעה - אלא על ידי מעשי האדם גורם לעצמו רע ח"ו

ואפ"ל יותר בזה, שבאמת אצל השי"ת אין קללה שמאתו יתברך לא תצא הרעות, ואצל השי"ת הכל טוב, כמבואר בסה"ק אגרא דכלה (בפרשת ראה, בהעלותך), ובספר בני יששכר (חודש ניסן מאמר ד'), ותוכן דבריו, דידוע דטבע וסגולת המצוה להשפיע טוב לכל העולם, וסגולת העבירה הוא בטבע להשפיע ההיפוך, ואמרו ז"ל במדרש מיום שאמר הקב"ה בסיני ראה אנכי וכו' באותה שעה מפי העליון לא תצא הרעות והטוב, אלא מאלי' הרעה בא על עושה הרעה, והטובה באה על עושה הטובה, אם כן הכל נעשה על ידי מעשי התחתונים, דכפי עשייתם הם גורמים לעצמם לטוב או ח"ו לרעה, והברכה טמונה בהקללה, רק מי שיש לו עינים לראות יכול לראות הטוב בהקללה, כפי' החוזה מלובלין זי"ע עה"פ (תהלים קיז, ב) כי גבר עלינו חסדו, שגבורות השי"ת (גבר) הם ג"כ חסדים (חסדו), אלא שאין אנו רואים אותם כי הם חסדים נעלמים שיכולים להתגלות רק על ידי הסתר בלבוש הגבורות והצמצומים. וכל ענין הקללה הוא כדי שיעשה האדם תשובה על עוונות ויתכפרו לו, ונמצא דהקללה היא טובה גדולה מאוד בשבילו, רק אצלו נראה כקללה.

ועפ"י הנ"ל פרשתי המשך הכתוב הנ"ל בתהלים כי גבר עלינו חסדו ואמת ה' לעולם הללוי"ה, פירוש, שאפילו כאשר אנו רואים גבורות (כי גבר), שהם דינים הבאים משם אלקים, אעפ"כ צריכים אנו לדעת אשר באמת הם חסדים (חסדו), ובאים משם הוי"ה, מדת הרחמים, וזהו ואמת הוי"ה, שבאמת בגבורות אלו נמצא בהעלם החסדים שמשם הוי"ה, וכמ"ש מאתו לא תצא הרעות, ולכן מסיים הכתוב לעולם הללוי"ה, כי לעולם, גם כאשר נראה לנו שהם גבורות ורעות, גם אז צריך להלל ולהודות להשי"ת, וכמאמר המשנה (ברכות דף נ"ד ע"א) חייב אדם לברך על הרעה כשם שהוא מברך על הטובה, כי באמת הכל לטובה, וכשמקבלים היסורים והצער באהבה, נמתקין ונעשים חסדים טובים.

ועי"ז יקויים בו מאמר החוזה, שכאשר האדם מוצא בהדינים את הטוב הגנוז בהם, עי"ז תיכף יתפרדו כל פועלי און, ואז יראה גם האדם שהכל הי' לטוב, ואשר כל ההעלמות וההסתרים היו כמשל המחיצות וכו', שאחרי שעובר את המסכים והמחיצות, אז נגלה לפניו אבינו מלכנו אב הרחמים והחסדים.
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הנזהר ממשהו חמץ בפסח מובטח לו שלא יחטא, אם כן האיך חטא ישמעאל בהטיית הנר בשבת?

איתא בגמרא שבת (י"ב ע"ב): לא יקרא לאור הנר שמא יטה, אמר רבי ישמעאל בן אלישע אני אקרא ולא אטה. פעם אחת וכו' קרא והטה וכתב על פנקסו אני ישמעאל בן אלישע קריתי והטיתי נר בשבת, לכשיבנה בית המקדש אביא חטאת שמינה. והקשו התוס' (בחולין דף ה' ע"ב, ד"ה צדיקים) הרי אמרו חז"ל (חולין שם) בהמתן של צדיקים אין הקב"ה מביא תקלה על ידן, צדיקים עצמן לא כל שכן. ואם כן איך בא תקלה לרבי ישמעאל שקרא והטה בשבת. ותי' ר"י דדוקא במידי דאכילה אין הקב"ה מביא תקלה.

ובספר דברי תורה מהאדמו"ר ממונקאטש זצ"ל (ח"ב סימן קל"ד) הביא קושיא [בשם זקנתו הרבנית הצדקנית מרת בילא בת הגאון המפורסם ר' איציקל מהאמבורג זצ"ל], דעדיין קשה איך בא תקלה לרבי ישמעאל, הלא כתב האר"י ז"ל שהנזהר ממשהו חמץ בפסח ניצול מחטא כל השנה כולה, וז"ל: הנזהר ממשהו חמץ בפסח מובטח לו שלא יחטא כל השנה (משנת חסידים ניסן פ"ג, ד').
 ובודאי שרבי ישמעאל נזהר במשהו חמץ בפסח, ובזה לא נכשל, כיון שזהו מידי דאכילה שאין הקב"ה מביא בזה תקלה לצדיקים. ואם כן איך בא תוך השנה לידי חטא של "קרא והטה"?

וזת"ד שם שפלפל באריכות בכוונת האריז"ל הנזהר במשהו חמץ האם הכוונה לאכילת חמץ, או ללאו של "בל יראה ובל ימצא", דאם מדובר על לאו של "בל יראה" אם כן לא קשה כלל, שהרי אין זה מענין אכילה, ואם כן על זה לא נאמר הכלל ש"אין הקדוש ברוך הוא מביא תקלה לצדיקים", אלא שלאחר מכן (בח"ו סימן פ"ו) הביא דברי הזוה"ק (בפרשת כי תצא דף רפ"ב ע"ב) וז"ל: "בזמנא דשליט עלייהו ליל שימורים, כולהו צריכים למיהוי שמורים ונטורים מחמץ ושאור בכל שהו. וכל מאכלים ומשקים כולהו נטורין (שמורים). ומאן דנטיר לון מחמץ ושאור, גופיה איהו נטיר מיצר הרע לתתא, ונשמתא לעילא (פי' ומי ששומר עצמו מחמץ ושאור גופו יהא שמור מיצה"ר למטה, ונשמתו למעלה), ואיתמר ביה (תהלים ה'): לא יגורך רע, בגין דהא אתעביד גופיה קודש, ונשמתיה קודש קדשים, ואיתמר ביצר הרע (ויקרא כב): וכל זר לא יאכל קודש, והזר הקרב יומת (במדבר א')...".

הרי מפורש יוצא מהזוה"ק הנ"ל דרק באכילה יש חומר איסור הזה של משהו, ועליו נאמר בזוהר שינצל מכל חטא, ועיי"ש שהאריך בזה.

ואפשר לתרץ, דרבי ישמעאל היה לו כוונה מיוחדת בזה שהטה הנר כדי להורות הלכה לרבים (ועי' מהר"ץ חיות שבת יב:), וכמו שמובא במסכת שבת (נה: נו.) כל האומר בני עלי חטאו - בני שמואל חטאו - דוד חטא, אינו אלא טועה (ועיין עוד זוה"ק ח"ב דף קז.). וכן מובא בתוס' מסכת ב"ב (דף קיט:) שמביאים דעה אחת בשם המדרש, כי המקושש [צלפחד] לשם שמים נתכוין דהרי צדיק היה כמבואר בשבת (דף צו: ועיין מהרש"א שם) והכל עשה כדי להורות הלכה לרבים.

ויתבאר הענין יותר עפ"י מה ששמעתי בשם המגיד מטריסק זצ"ל לפרש הפסוק בתהלים (כ"ה, י"ב-י"ג) מי זה האיש ירא ה' יורנו בדרך יבחר, נפשו בטוב תלין וזרעו יירש ארץ, שמשה רבינו עלה לשמים, וראה שם בגן עדן שצלפחד [המקושש עצים] יושב בגן עדן, ומשה רבינו לא ידע שלשם שמים נתכוין, ושאל שם, האיך הוא יושב בגן עדן, הלא הוא חילל שבת בפרהסיא? וענו לו, הלא צדיק הוא ולשם שמים נתכוין. וע"ז פי' המגיד מטריסק זי"ע הפסוק הנ"ל, מי זה האיש, שמשה רבינו בא לגן עדן ושאל האיך בא זה האיש צלפחד כאן לג"ע, הלא הוא חילל את השבת בפרהסיא, והשיבו לו: "יורנו בדרך יבחר", שהוא עשה זאת כדי להורות לרבים [יורה מלשון הוראה] באיזה דרך יבחר, ומובא בחז"ל, שהחושד בכשרים צריך לברך אותו, וממילא אמר משה רבינו ע"ה, נפשו בטוב תלין בגן עדן, "וזרעו [בנות צלפחד] ירש ארץ", שירשו ויהיה להם נחלה בארץ ישראל.

ומעתה יובן היטב כוונת ר"י שעשה הכל כדי להורות תשובה לרבים, וע"כ הטה לאור הנר.

ובזה יתורץ הקושיא הנ"ל שהביא בספר דברי תורה, שאם עשה כדי להורות תשובה לרבים אין בזה חטא, כדברי התוס' (שבת ד' ע"א, בד"ה וכי אומרים לו לאדם חטא כדי שיזכה חבירך) דמצוה דרבים שאני.

שאני עבירות שיודע מהן, מעבירות שאינו יודע מהן

באופן אחר י"ל, דזה שכתב האריז"ל דניצול מחטא כל השנה, היינו רק בעבירות שאינו יודע שעבר עליהם, ממילא אינו עושה תשובה ע"ז, אבל עבירה שיודע שעשה אותה, ואח"כ מתחרט ושב בתשובה עליה אינו בכלל, כי אם עושה תשובה נמחק החטא, ובפרט אם עושה תשובה מאהבה שהוא מדרגה גבוה מאוד, שעליה אמרו חז"ל (יומא פו:) העושה תשובה מאהבה זדונות נעשין לו כזכיות. ובוודאי רבי ישמעאל היה מבני עליה ועשה תשובה מאהבה, כי מאחר שנהפכו הזדונות לזכיות הם פורחות לעילא עד כסא הכבוד באין מעכב.

ישמעאל חטא כיון שמטרתו היה להורות הלכה ברבים

ועוד אפשר לומר בהקדם דברי התוספות (שבת ד' ע"א, בד"ה וכי אומרים לו לאדם חטא כדי שיזכה חבירך, הנ"ל) שכתבו לתרץ מהא דחציה שפחה וחציה בת חורין דכופין את רבה ועושה אותה בת חורין, והא קיימא לן דהמשחרר עבדו עובר בעשה, ותירצו דשאני פריה ורביה דמצוה רבה היא וכו', עיי"ש.

ובבית יוסף (סימן ש"ו) כתב בשם תשובת הרשב"א ז"ל, וזת"ד, אם מותר לחלל שבת כדי להציל בת ישראל מהמיר בדת ישמעאלים רח"ל, וכתב הרשב"א ז"ל, דהדבר צריך תלמוד עד שיעמוד הדבר על בוריו.

והבית יוסף כתב לתרץ על פי דברי התוספות דמצוה רבה הדבר ברור שאין לך מצוה רבה מלהצילה שלא יפחידוה עד שתמיר וכו' ואפילו לחלל בדברים האסורים נראה מהתוספות דשפיר דמי, דלגבי שלא תמיר ותעבור כל ימיה על חילול שבת אמרינן איסורא זוטא היא, עכת"ד הב"י. והרב בעל נחלת שבעה בסימן פ"ג העלה, דגם אם רוצה להמיר דת, ג"כ מותר לחלל עליה את השבת, דאחר השעה הרעה תתחרט, עיין שם.

ומעתה יובן היטב למה ר' ישמעאל קרא והטה, דהכל היה כדי להורות הלכה לרבים, להצילם מחילול שבת.

ולפי הבית יוסף והנחלת שבעה הנ"ל נקרא הכל איסורא זוטא, ולא רק שהוא איסורא זוטא, אלא מצוה רבה, שהרי אין לך מצוה רבה וגדולה מזו להציל אלפים מישראל מחיוב סקילה, דעל ידי שרואים שרבי ישמעאל קרא והטה, ואמר שיביא חטאת שמינה, ידעו להזהר מלקרות לאור הנר.

ולפי דרכינו הנ"ל דעשה בזה מצוה, למה כתב שיביא חטאת שמינה?

והתירוץ הוא, כמו שמצינו אצל דוד המלך ע"ה, דכל האומר דוד חטא אינו אלא טועה (ועיין שם במפרשי הש"ס), כ"כ כאן בבחינת וחטאתי נגדי תמיד שאפילו עבר רק עבירה קטנה, היה כותב בפנקסו שחייב עליה חטאת שמינה שאצלו היה נחשב אפילו עבירה קטנה כאילו עבר עבירה גדולה. (ועיין מהר"ץ חיות, וע"ע חידושי הר"ן, ובחידושי למסכת שבת הארכתי בדברי התוס' ביצה כב. בד"ה והמסתפק וכו', בא"ד שם ובשבת נמי אינו חייב).

אך עדיין קשה למה היה צריך להביא חטאת שמינה, הלא יום הכיפורים מכפר כמו שנאמר "מכל חטאתיכם לפני ה' תטהרו".

ואפשר לומר עפ"י המבואר בדברי חז"ל בכריתות (דף כ"ה) דעל חייבי חטאות אין יום הכיפורים מכפר, וצריכין להקריבו אחר יום הכיפורים, ואין יום הכיפורים מכפר רק על חייבי אשם תלוי, כגון שאכל חתיכה משתי חתיכות, לפי שנאמר לפני ה', חטא שאין מכיר בו אלא ה', עיין שם.

והמפרשים הקשו למה לא יצא רבי ישמעאל בקריאת הפרשה של חטאת, כמו שאמרו חז"ל (מנחות ק"י ע"א) זאת תורת החטאת, כל העוסק בתורה חטאת כאילו הקריב חטאת (עיין בפני דוד פרשת ויקרא, לרבינו החיד"א זצ"ל, ב' טעמים ליישב הקושיא, עיין שם, ועיין עוד בחתם סופר מה שכתב בזה).

UT
* דף יב: *

בזמן הזה התפילות עולות דרך כותל המרבי

שנינו במסכת שבת (י"ב ע"ב) רבי ישמעאל בן אלישע כתב על פנקסו וכו' ולכשיבנה בית המקדש אביא חטאת שמינה. ויתבאר העניין בזמן הזה שאין ביהמ"ק קיים למה לך האי?
ונקדים, תפלה למשה איש האלקים ה' מעון אתה היית לנו בדור ודור. בטרם הרים יולדו וגו' ומעולם עד עולם אתה א-ל. (צ, א-ב). צ"ב המשך הפסוקים.

ואפשר לומר על פי מה שכתב הגה"ק בעמח"ס בני יששכר זי"ע בספרו ברכה משולשת (דף נ"ה ע"ב) מהמשנה כריתות פרק ו' המעון הזה, נשבע במעון היינו מקום בית המקדש, והוא על דרך הנאמר מעון אתה היית לנו בדור ודור. ונ"ל דרצה לומר דגם בדורותינו שאין בית המקדש בנוי, אף על פי כן מעון היית לנו, דקדושת השכינה מאיר אף על פי כן במקום המקודש מבראשית. והנה בזמן שאין בית המקדש בנוי נקרא מעון, והנה אי אפשר להביא קרבנות, ואף על פי כן הנה העסק בפרשת הקרבנות הוה כאילו הקריב וכו'. והנה מי שנתחייב חטאת יאמר פרשת חטאת, ואף על פי כן לא נפטר לגמרי, ולכשיבנה בית המקדש יצטרך להביא חטאת, וראיה מרבי ישמעאל בן אלישע (שבת י"ב ע"ב) שכתב על פנקסו וכו' ולכשיבנה בית המקדש אביא חטאת שמינה. ובודאי שאמר פרשת חטאת, ואף על פי כן לא נפטר. וכן הוא בגמרא יומא דף פ' ע"א האוכל כזית חלב בזמן הזה צריך שיכתוב על פנקסו וכו' הנך רואה שיתחייב להביא חטאת, ואף על פי כן כל מה דאפשר למיעבד כעת להגן עבדינן, הכי נמי אמר בבא בן בוטא (שנשבע) במעון כל מה דאפשר למיעבד עבדינן, וראייתו הוא מן המעון והבן עכלה"ק. (עיין בספה"ק ישמח משה פרשת פקודי בענין קדושת הכותל, ובתהלים עם פירוש חומת אנך מזמור ב' פסוק ד', יושב בשמים ישחק).

תפילות ישראל עולים בזמן שאין ביהמ"ק קיים דרך כותל המערבי

והנה כל ישראל שאין ביכלתם כעת לילך לכותל מערבי דהלא אין נמצאים בארץ ישראל, איך עולים תפלותיהם לשמים. אך הענין עפי"ד החתם סופר זצוק"ל בדרשותיו שכל התפילות הולכות למעלה דרך הכותל המערבי, כי עולים לכותל ומשם לשמים, וכל זה רק אם אין מדברים בבית המדרש.

והרד"ק ז"ל כתב ה' מעון אתה הייתי וכו' שה' מקומו של עולם עיי"ש. וזהו שאמר הכתוב, תפלה למשה איש האלקים, כי משה רבינו ע"ה התפלל בעד ישראל בגלותיהם, להמשיך עליהם קדושת בית המקדש בבתי כנסיות בכל דור ודור, וזהו ה' מעון אתה היית לנו בדור ודור, פירוש להמשיך קדושת המעון הוא בית המקדש שנקרא כן בזמן שאינו בנוי, כמאמר הבני יששכר בספרו ברכה משולשת הנ"ל, ולזה אמר מעון אתה היית לנו בדור ודור, פירוש להמשיך קדושת המעון הוא בית המקדש בכל דור ודור, על ידי שמתפללים כראוי, ולזה אמר הכתוב, בטרם הרים יולדו ותחולל ארץ ותבל, כי השי"ת הוא המגיד מראשית אחרית, ועוד בטרם הרים יולדו, בית המקדש נקרא הר, הר המורי', וזהו בטרם הרים יולדו, שעוד טרם נבנה בית המקדש חשב השי"ת מחשבות שיוכלו ישראל להתפלל בדור ודור ושיעלו תפלותיהם דרך בית המקדש שנקרא מעון, וזה ומעולם עד עולם אתה א-ל, שישראל ממליכים את השי"ת בתפלותיהם בכל דור ודור, וממשיכים על בתי כנסיות קדושת בית המקדש אף בעת הגלות.

UT
* דף ל. *

במסכת שבת (דף ל:) "אין השכינה שורה, אלא מתוך דבר שמחה של מצוה שנאמר ועתה קחו לי מנגן והיה כנגן המנגן ותהי עליו יד ה'". וכשיבא משיח צדקינו יהי' כל עבודתינו בשירה וזמרה. וכן אנו אומרים בכל יום יהללו שמו במחול בתוף ובכנור יזמרו לו, וידוע פי' הרד"ק על הכתוב רוממות א-ל בגרונם וחרב פפיות בידם, דעל ידי רוממות א' שירה וזמרה יכול לנצח המלחמה כמו חרב פפיות, חרב של שתי פיות. וזהו שדוד המלך עה"ש מסיים בתהלים כל הנשמה תהלל י-ה, שכל מי שיש לו נשמה, תהלל י-ה.

מצות תוכחה - בדרכי נועם

ונקדים הנה במסכת (ברכות ג:) דוד עד חצות לילה היה עוסק בדברי תורה מכאן ואילך בשירות ותשבחות, עוד שם, שכינור היה תלוי למעלה ממטתו של דוד וכיון שהגיע חצות הלילה באה רוח צפונית ונושבת בו ומנגן מאליו, הנה במדרש אשא וכו' אמר רבי חנינא בר פפא מחשבין אנו לשמו של הקב"ה שהיינו רחוקים וקרבנו לו וכו'. 

ובפירוש מהרז"ו על המדרש שם, פי' אשא לשון שירה כמ"ש שאו זמרה וכו', דעל ידי שירה וזמרה יכול אפילו הרחוק להתקרב לפני הקב"ה, וזהוא אחד מעיקרי עבודת הצדיקים כמ"ש (אותיות דר"ע אל"ף) לא ברא הקב"ה עולמו אלא בשביל שירה וזמרה, וכמבואר ברמ"א (סימן ר"צ), ואעפי"כ שירות ותשבחות מותר ומצוה לשורר זמירות ש"ק ואין בו חשש ביטול תורה, כי הזמירות לתורה יחשב, עיי"ש. וכידוע גודל מעלת הפייטנים, ומובא על ר' אליעזר הקליר שעלה לרקיע על ידי שם, ושם שמע את המלאכים המשוררים וכך עשה פיוטיו ושיריו.

ובחולין (דף צ"א:) מבואר שאין מלאכי השרת אומרים שירה למעלה עד שיאמרו ישראל למטה, שנאמר (איוב ל"ח) ברן יחד כוכבי בוקר, והדר ויריעו כל בני אלקים עיי"ש, והיינו שקודם אנו משוררים לה' הטוב כאן בעולם השפל, ואח"כ משוררים המלאכים ושרפים. וכן מובא בתנדב"א זוטא אות כ"ה. 

ובמסכת (ברכות ג:) דוד עד חצות לילה היה עוסק בדברי תורה מכאן ואילך בשירות ותשבחות, עוד שם, שכינור היה תלוי למעלה ממטתו של דוד וכיון שהגיע חצות הלילה באה רוח צפונית ונושבת בו ומנגן מאליו, ובשבת (דף ל:) אין השכינה שורה, אלא מתוך דבר שמחה של מצוה שנאמר ועתה קחו לי מנגן והיה כנגן המנגן ותהי עליו יד ה'. וכשיבא משיח צדקינו יהי' כל עבודתינו בשירה וזמרה. וכן אנו אומרים בכל יום יהללו שמו במחול בתוף ובכנור יזמרו לו, וידוע פי' הרד"ק על הכ' רוממות א-ל בגרונם וחרב פפיות בידם, דעל ידי רוממות א' שירה וזמרה יכול לנצח המלחמה כמו חרב פפיות, חרב של שתי פיות. וזהוא שדוד המלך עה"ש מסיים בתהלים כל הנשמה תהלל י-ה, שכל מי שיש לו נשמה, תהלל י-ה.

וזהו הפי' אשא דעי למרחוק אם רוצה להתקשר להשי"ת, יכין א"ע בהתקשרות ודביקות על ידי שירה וזמרה להשי"ת.

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 המרחוק 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, אם כן 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 ועשין, כמו המצות ל"ת של "לא תשנא את אחיך בלבבך". מבואר בסה"ק שמצות ל"ת הזאת היא חמורה ביותר כי עובר על לא תשנא את אחיך בלבבך 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.
UT
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חסרון פרנסה בבני ישראל - כשאין שבים בתשובה
העצה מה שנלמד מדוד המלך שהורה תשובה ברבים שיחזרו בתשובה בימי עשי"ת ויזכו לשפע בפרנסה

שנינו במסכת 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".
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, ואם כן 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.

מזכירים זכות יצחק ורבקה בתפילה בראש השנה וביום הכיפורים, בכדי להשפיע פרנסה

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 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 עוד, 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.

אומרים בקול גדול "המלך" בראש השנה וביום הכיפורים, להשפיע פרנסה

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, דעל ידי 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.

אמירת לדוד מזמור בליל ראש השנה, על מנת להשפיע פרנסה לשנה הבאה

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.

מדוע משיח אינו בא אחרי ימי הדין שעושים תשובה? מכיון שלאחר מכן חוזרים למעשיהם

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.

מניעת העליה להר ה' - חסרון בפרנסה

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.

הקב"ה רועה את צאנו - ודואג שלא יחסר כלום

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.

חסרון בפרנסה - מחמת רוע מעשי בני אדם
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, אם כן 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.

בני ישראל ידעו שהקב"ה מחל לדוד המלך בעת פתיחת השערים בימי שלמה בנו

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.
דוד המלך מורה על תשובת רבים - ודייקא בעשי"ת

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, משאם כן בשאר ימות השנה צריכים לתשובת ציבור, עיין שם.

בעשי"ת יחיד נחשב כרבים

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.

העיקר שיתגלה כבוד שמים

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 יתברך, 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 יתברך עלינו, ועי"ז חשיב אף תפילת היחיד כתפילת הציבור.

UT
* דף לא. *

יש ללמוד באימה ופחד ולקבל עול מלכות שמים ולקיים מצוות בהידור רב כרצון ה'

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.
תלמיד חכם פטור מקריאת שמע שבכלל תלמוד תורה קיום כל המצוות

בענינא דהעוסק במצוה פטור מן המצווה, צ"ב מדוע תלמידי חכמים חייבים במצוות הלא הם עוסקים בתורה תדיר ותורתם אומנתם ואמרו חז"ל עוסק במצוה פטור מן המצוה, ובפרט לפי מה שאמרו ותלמוד תורה כנגד כולם, הרי שת"ת חשובה כנגד כל המצוות, וכיון שעוסק בתורה יפטור מחיוב קיום מצוות אחרות.

אך בזה י"ל עפי"מ שהביא בספר ישמח משה (פרשת שמות) בשם ספר בית שמואל אחרון, לבאר 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.

הגר טען לפני שמאי הזקן - שרוצה לקיים כל התרי"ג מצוות ללא שיצטרך להתגלגל שוב.

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 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 על ידי 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 שנית להתגלגל 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, 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.

שמאי דחפו באמת הבנין, כיון שלא שייך לקיים כל התורה על רגל אחד בגלגול אחד - הלל למדו על רגל אחד, על ידי התכללות בתוך כלל ישראל או על ידי לימוד התורה שבכללו קיום כל המצוות

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 דעל ידי 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.
מאמתי קורין את שמע - יש ללמוד באימה ופחד ולקבל עול מלכות שמים ולקיים מצוות בהידור רב כרצון ה'

ונקדים, מה דאיתא בריש מסכת ברכות (ברכות ב, ע"א): "מאימתי קורין את שמע בערבית משעה שהכהנים נכנסים לאכול בתרומתן עד סוף האשמורה הראשונה דברי ר' אליעזר, וחכמים אומרים עד חצות, רבן גמליאל אומר עד שיעלה עמוד השחר. מעשה שבאו בניו מבית המשתה אמרו לו לא קרינו את שמע, אמר להם אם לא עלה עמוד השחר חייבין אתם לקרות" וכו'.

ולכאורה הוי מעשה לסתור, שהרי כיון שפתח בהך מתני' 'מאימתי קורין את שמע' וכו', הרי שבאמת יוקשה מדוע
 לא קראו את שמע (ואף דהמשנה הביא מעשה זו כדי להביא דברי רבן גמליאל שאמר אם לא עלה עמוד השחר חייבין וכו', אבל באמת צ"ב מדוע לא קראו באמת קריאת שמע), ואף שהיו בבית המשתה הרי היו יכולים לקרות שמע לכמה רגעים, כמו שאנו רואין בחז"ל שתנא אחד הי' נוהג שבעת שלמד ברבים שם ידיו על עיניו ואמר רק פסוק ראשון של קריאת שמע.
אך י"ל שבאמת אנו רואים כאן שכשעוסקים במצוה של שבח (הכנסת כלה) או של תנחומין כנ"ל, אשר אז פטורים ממצות קריאת שמע, וכמבואר במסכת ברכות שהמלוים פטורים מקריאת שמע, אז אסור לקרות קריאת שמע שהעוסק במצוה פטור מן המצוה (סוכה דף כ"ה ע"א), ואם הוא פטור אז הוא שאלה של הזכרת השם לבטלה, כמבואר בעבודת הקודש להחיד"א ז"ל שהעוסק במצוה
 פטור מן המצוה ואם בא מצוה לידו ורוצה להתפלל תפילת שמונה עשרה, שבאמת הוא פטור מן המצוה, וכיון שפטור מן המצוה והתפלל יש מקום לומר שמקבל עונש
 על התפילה, כי ברכתו לבטלה, ועיין במלאכת שלמה ברכות שם (בד"ה חייבין אתם לקרות) שהביא מבית יוסף אורח חיים (סימן צ"ט) שכתב דמדקתני חייבין אתם לקרות אם לא עלה עמוד השחר, אלמא דאילו עלה עמוד השחר לא היו חייבין לקרות, כלומר ואם קראו לא יצאו ידי חובתם כאילו הזידו ולא קראו ע"כ.
ומובן ממילא מדוע לא קראו את שמע, דכיון שהיו עוסקים במצוה של שמחת חתן וכלה אם כן היו פטורים מלקרות, ואם היו קוראין את שמע היו מזכירים את השם לבטלה ח"ו כדברי הב"י הנ"ל, ועל כן לא קראו את שמע, ובאמת אינו מעשה לסתור.

הר"ר זושא מהאניפאלי: "מאימתי" - מרוב אימה ופחד

והנה תיבת מאימת"י יש לפרשו מלשון אימה ופחד, שצריכין לקרות שמע באימה ופחד מהדר גאונו ית"ש, וכידוע העובדא של הרה"ק הרבי ר' זושא מהאניפאלי זי"ע והרה"ק הרבי ר' שמואל שמעלקא מניקלשבורג זי"ע, שהסכימו פעם ביניהם שכל אחד מהם ילמד את השני את חלק התורה שהוא יודע כבר. הרבי ר' זושא היה ידוע לבקי יותר בתורת הנסתר, והרבי ר' שמעלקא בתורת הנגלה, על כן גמרו ביניהם כי בראשונה ילמד הרבי ר' שמעלקא התחיל ללמוד המשנה הראשונה בש"ס "מאימתי קורין את שמע בערבית", ופירש "פון ווען הייבט מען אן צו לייענען קריאת שמע ביינאכט", צעק הרבי ר' זושא: מי אמר לך ש"מאימתי" פירושו "פון ווען", אני אומר ש"מאימתי" פירושו "פון פחד", מלשון אימה, כי חייבים לקרות קריאת שמע באימה ובפחד, והתחיל לרעוד ברעש ובקולות, אמר לו הרבי ר' שמעלקא אם כן למדו אתם לעצמיכם כמו שאתם רוצים, ונתבטל הדבר, ע"כ הסיפור.

ילמוד ענייני קריאת שמע - בכדי לקבל עליו עול מלכות שמים במסירת נפש
ולדרכינו י"ל הביאור כך, מאימת"י קורין את שמע בערבית, שצריכים לקרות שמע מתוך אימת ויראת הבורא ב"ה, ומכיון שכן צריך לדעת מקודם ההלכות מתי אפשר לקרות קריאת שמע, דהרי כל ענין קריאת שמע הוא ענין קבלת מסירת נפש, ולכל מצוה צריכים מסירת נפש, ועל כן הביא אח"כ מעשה של בניו של רבן גמליאל, שלא קראו קריאת שמע, שבאמת לא קראו קריאת שמע כיון שהיו פטורים מהמצוה וכיון שפטורים מהמצוה אסור לקרות משם הזכרת שם שמים לבטלה, וכל זה מורה על קבלת עול מלכות שמים שלהם, שע"כ לא קראו, והמשנה הוסיף לזה מה שאמר להם אביהם "אם לא עלה עמוד השחר חייבין אתם לקרות", פי' כיון שעבר זמן המצוה שלכם של משתה שמחת חתן וכלה, כיון שכבר באו מבית המשתה, ע"כ אם לא עלה עמוד השחר חייבין אתם לקרות, אבל מה שלא קראו בשעת המשתה מובן ופשוט מאליו, כיון שיש בזה משום הזכרת שם שמים לבטלה, כיון שעוסק במצוה פטור מן המצוה.

ולפי זה יתורץ קושייתינו, דאף שמעיקרא דדינא פטור התלמיד חכם מלקיים שאר המצוות באם הוא תורתו אומנתו, דתלמוד תורה כנגד כולם, אך כיון דשלימות גופו של האדם הוא כנגד רמ"ח מצוות עשה ושס"ה מצוות לא תעשה, ואם לא יקיים המצוות (אף אם פטור מלקיימן מכח עוסק במצוה פטור מן המצוה) מ"מ יחסר לו משלימות נפשו, ואז יצטרך להתגלגל ח"ו עוד הפעם, ע"כ מחוייב לקיימן ואינו יכול לפטור א"ע לעולם מקיום המצוות על ידי שעוסק בתורה.

יש לבטל תורה בכדי לקיים מצוות מסוימות

ומעתה נחזור לביאור דברי התוס' בשלהי מסכת נדה הנ"ל, שכתבו כל השונה הלכות וכו' שסיימו דבריהן "בדברי שבח ותנחומין", והכוונה בזה י"ל כנ"ל, שיש להפסיק מלימוד התורה כדי לקיים מצוה הבאה לידם, כגון דברי שבח דהיינו בית המשתה וכעובדא דבניו של רבן גמליאל המובא בהתחלת הש"ס, ותנחומין היינו כעובדא דמסכת מגילה שאמר מבטלין תלמוד תורה להוצאת המת, וכעובדא דמסכת בבא קמא שיצאו ל"ו אלף חלוצי כתף לפני מטתו של חזקי' מלך יהודה, ובפרט במצוה שא"א לעשות על ידי אחרים בודאי שצריך לבטל מלימודו ולקיים המצוה, כמו שנאמר ושמרתם את המצות, ודרשו רז"ל אל תקרי המצות אלא המצוות, מצוה הבאה לידך אל תחמיצנה.

ושמרתם את המצוות - המצוות שבאות לידך אל תחמיצנה

וידוע העובדא בהרה"ק ר' דוד מלעלוב זי"ע, שקודם חג הפסח בא עליו אורח אחד ולא היה לו מה לתת לו לאכול. נטל הרה"ק מלעלוב את קמח השמורה שהכין לו לפסח, נתן לאשתו הרבנית לבשל ממנו מאכל לכבוד האורח ונתן לו לאכול, באמרו: עיקר השמירה של מצה שמורה היא שלא יהיה בו חשש חמץ, והרי כתיב: ושמרתם את המצות, ואמרו חכמים מצוה הבאה לידך אל תחמיצנה, ובכן הרי באה לידי מצות הכנסת אורחים, ואני מקיים כעת "ושמרתם את המצות", ועל פסח יזמין לי השי"ת שמורה אחרת, עכתודה"ק.

והדבר מבואר בספר חיי אדם, כלל ס"ח, סעיף א', וז"ל: קיימא לן אין מעבירין על המצות, רצונו לומר מצוה שתבא לידו תחילה יעשנה ולא יניחנה מפני שרוצה עכשיו לעשות אחרת ואחר כך יעשה זו, וכל שכן שיניחנה לגמרי כדי לעשות אחרת, והוא איסור מן התורה שנאמר ושמרתם את המצות קרי ביה המצות בחירק שלא תחמיץ ותיישן, וכל שכן דאסור להחמיצה בחנם ולעשותה אחר כך וזה שאמר אל תחמיצנה לזמנה, ע"כ.

ויה"ר שהקב"ה יקיים בנו שיפסיק מלימוד התורה (דאחז"ל שהקב"ה עוסק בתורה בכל יום) ויעסוק בדברי שבח ותנחומין, ויוציאנו מגלות אדום שהוא גלות הרביעי מהד' גלויות, ומגלות ישמעאל שהוא הגלות האחרון מכל הגלויות, וכמו שכתב הגה"ק רבי חיים וויטאל זי"ע בספה"ק עץ הדעת טוב על תהלים, ויען כי עתה עת צרה היא ליעקב, בפרט בארה"ק אשר בני ישמעאל מצירים את רגליהם של ישראל רח"ל, ע"כ כדאי להעתיק לשונו הזהב של הגה"ק הרח"ו זי"ע (שם קכ"ד), על פסוק שיר המעלות לולי ד' שהיה לנו וכו', וז"ל:

כבר ידעת כי הגליות אינם אלא ד', בבל ומדי ויון ואדום. אבל עוד עתידין ישראל להיות באחרית הימים בגלות ישמעאל כנזכר בפרקי ר' אליעזר ובמדרשי רז"ל, ובספר הזוהר סוף פרשת לך לך ובענין משא דומה וכו'. ושם בפרשת לך לך אמר כי ישמעאל להיותו בן אברהם ונימול נקרא פרא אדם ולא אדם גמור מפני שמל ולא פרע. אבל שאר ד' הגליות הן משולות אל החיות כנזכר בספר דניאל. והנה דוד ע"ה נתנבא ברוח הקודש במזמור זה כל מה שישראל עתידין להיות בגלות הנזכר. והנה בהיות ישראל בגליות הארבעה הם עתידין לומר לולי ד' שהיה לנו נא. כלומר עתה בד' גליות אלו היינו אובדין לגמרי כמ"ש אח"כ אזי חיים בלעונו וכו' וסרס את המקרא כאילו אמר יאמר ישראל לולי ד' שהיה לנו נא. ר"ל עתה באלו הד' מלכיות. אבל עוד יש גלות חמישי אחרון לכולם וקשה מכולם. והוא גלות ישמעאל הנקרא פרא אדם כנ"ל ואינו נמשל אל החיות. ואז יאמרו ישראל באופן אחר. והוא לולי ד' שהיה לנו בקום עלינו אדם, כי להיותו אדם לסיבת היותו בן אברהם ויש לו זכות אבות כמו שמצינו שאמר לו ישמעאל יחיה לפניך, וגם יש לו זכות המילה, כי גם לסיבה זו נקרא אדם ולכן גלותו תקיפה משאר ד' מלכיות. וכמו שאמרו רז"ל כי לכן נקרא ישמעאל על שעתידין ישראל לצעוק צעקות גדולות בימי גלותו ואז ישמעם א-ל ויענם. ולפי ששאר האומות תמיד היתה בהם ממשלה על שאר אומות, ולא כן ישמעאל שתמיד היו ערביים שוכני אהלים ומדברות ואין להם עסק עם זולתם. אלא נמשלים ללסטים היוצאים ומקפחים בני אדם וחוזרין לאהליהם וכמ"ש והוא יהיה פרא אדם ידו בכל וכו', ואחר כך עתידין למלוך על העולם ועל ישראל. לזה אמר בקום עלינו, על דרך מה שנתבאר בספר הזוהר על פסוק ויקם מלך חדש דבקדמיתא הוה שפיל מכל אומיא והשתא קם למלוכה. וביאר את אשר יאמרו אז ישראל בגלות ישמעאל שקם הערבי ההוא נביאם משפלות גדול לרום מעלות כנודע. וזה אשר יאמרו אז לולי ד' שהיה לנו בקום עלינו אדם שהוא ישמעאל, אזי חיים בלעונו וכו' כלומר אזי בזמן זה הגלות הה' הוא משונה מכל מה שעבר, כי אז חיים היו רוצים לבלוע אותנו ע"ד ותבלען השבלים וכו' ולא נודע כי באו אל קרבנה וכו' כי ח"ו בחרות אפם בנו רצונם למחות שם ישראל מתחת השמים כדמיון הדבר הבלוע שאין מציאותו נודע כלל וכאילו לא היה כנז'. וזה אמרו אזי חיים בלעונו וכו', משאם כן בד' גליות הראשונות אשר אזי המים שטפונו וכו', כי גלותם יותר קל והיינו אז דומים למי ששטפוהו המים וגופו קיים ולא נבלע לגמרי. כי אז הנחלה והכאב לא עבר אלא על נפשנו ולא על הגוף משאם כן בגלות ישמעאל אשר בלעונו חיים בהיותנו בגוף ונפש מחוברים יחד. וביאר מהו ענין ההפרש הזה ואיך תחלה לא היה הנחלה והצער אלא על נפשנו ולא לגופנו. ואמר אזי עבר על נפשנו המים הזדונים הם שאר האומות הנקראים מים הזדונים כנזכר בספר הזוהר פרשת פנחס ופרשת ויקרא בענין ניסוך המים שבחג. והנה כל כוונתם היתה להמיר דת ישראל שלא יעסקו בתורה ולא יקיימו המצות כנודע בזמני השמד ח"ו. והנה זה היא נחלה לנפשנו לא לגופנו. כי לא היתה כוונתם אלא על הנפשות לבד להוציאם מן הדת, אלא שמזה היה נמשך לנו היזק אל גופנו שהיו הורגים אותנו כשלא רצינו להמיר דתינו. ועל ידי כך אדרבה הב"ה היה מרחם עלינו. וז"ש ברוך ד' שלא נתננו טרף לשניהם, וכמעשה דדניאל על התפלה ודחנניה מישאל ועזריה על דלא פלחו לצלמא וכאלה רבים בצדיקים פרטיים. ואף גם בכללות ישראל לא עזבנו הוא יתברך ולא נתננו טרף לשניהם והננו קיימים. יען ראה כי כוונתם להעבירנו על תורתו ומצותיו ותקנתו קלקלתו. ומה שביקשו לטרוף נפשנו ולהמיתם בסוד הרשעים בחייהם קרויין מתים לא נתננו טרף לשניהם. משאם כן בגלות ישמעאל שהם רוצים להרוג נפשות וגופות ולכלות הממון של ישראל ולבולעם חיים ולא להשאיר מהם שורש וענף. גם ירמוז על המים הזידונים הטמאים שהיו מזין כומרי אדום על ישראל והיו ממירין אותם על כרחם באונס. וז"א אזי עבר על נפשנו, כי לא העברנום אנחנו מרצוננו, ולכן כיון שאנוסים היינו ריחם ד' יתברך ולא נתננו טרופים בין שניהם לעולם, כי אחר שכבר טרפו אותנו בידיהם כנזכר, אמנם לא גמרו לטרוף אותם גם בין שניהם, כי אז לא היתה לנו תקוה ח"ו. וזהו ענין האנוסים "מספרד" "ומפורטוגאל" שחזרו לדת ישראל לאלפים ולרבבות ויצאו מתחת ידם ולא נשארו גוים אבודים ביניהם ת"ל. משאם כן בגלות ישמעאל שעתידין להצר את ישראל צרות קשות ומשונות לא נראו כמותם כנ"ל בשם רז"ל שלכן נקרא שמו ישמעאל, ואם כן אנחנו לא נדע מה נעשה, ואין לנו תקוה אחרת זולתי שנבטח בשמו הגדול יתברך שיושיענו מידם, וזה שאמר עזרנו בשם ד' וכו', כלומר סיבת בטחוננו בו יתברך הוא, לפי שהוא אשר עשה את השמים ואת הארץ. ונודע כי לא בראם אלא בשביל ישראל שיקיימו את התורה כמ"ש רז"ל על בראשית ברא וכו' בשביל התורה שנק' ראשית, ובשביל ישראל שנקראו ראשית, וכמ"ש אם לא בריתי יומם ולילה חקות שמים וכו', ואם כן מוכרח הוא שיעזרנו מידם ויגאלנו גאולה שלימה העתידה במהרה בימינו כדי שיהיה קיום לשמים ולארץ כנזכר, כי אין להם קיום זולתי על ידי ישראל, עכדה"ק.

והקב"ה ינחמנו בכפליים, עוד ישמע בערי יהודה ובחוצות ירושלים קול ששון וקול שמחה קול חתן וקול כלה של זיווג י-ה בו-ה, והזיווג יעלה יפ"ה, וכמו שכתב בספה"ק זרע קודש מהרה"ק מראפשיץ זי"ע על האי דאמרי אינשי בשעת החתונה שהזיווג יעלה יפה, דהכוונה הוא, דכ' בספה"ק כי לעתיד ישתנה שם הוי' ב"ה לאותיות יהי"ה בשתי יודי"ן, והשילוב של השני שמות אדנ"י יהי"ה יעלה למספר צ"ה כמנין תיבת יפ"ה, וזהו שמברכים שזיווגם יקרב את ביאת המשיח ואז יעלה זיווג השמות כמספר יפ"ה, בב"א.

UT
* דף לא. * 

אוצרותיהם אמלא - זהו האוצר יראת שמים שעל כל אדם לשאת בקרבו - וזהו הצלחה לכל עניין
איתא בגמרא שבת (ל"א ע"א) "אין לו להקב"ה בעולמו אלא אוצר של יראת שמים בלבד, שנאמר יראת ה' היא אוצרו".

לצורך ביאור דברי הגמרא נבאר בחדא מחדא את העניין: לנעוץ סופן בתחילתן, סיום המשניות, ה' יברך את עמו בשלום, עם תחילת המשניות, מאימתי קורין את שמע בערבית.

מהו השייכות בין מדת השלום למצות קריאת שמע שקורין אותה בערבית
ואפ"ל בהקדם דברי זקיני הברטנורא בביאור המשנה להנחיל אוהבי יש - יש בגימטרי' שלש מאות ועשרה, כלומר שההנאה וקורת רוח שיש לכל צדיק וצדיק בעולם הבא הוא שלש מאות ועשר פעמים כנגד כל העולם הזה.

וזקיני התוספות יום טוב מבאר אוהבי יש "בין האוסר ובין המתיר הגם ששניהם היו חולקים, הואיל וכוונתם לשם שמים, אוהבי השם הם".

והתפארת ישראל כותב לכל צדיק וצדיק היינו אפילו לצדיק שאינו גמור, שאם יעסוק בסדרי משנה וחוזר חלילה, בכלל יראי ה' הוא, הנה שכרו אתו בעולם הבא, ופעולתו לפניו גם בעולם הזה, שגם עולמו יראה בחייו.

ואפשר לפרש, דהנה ידוע גודל חשיבות מדת האחדות והשלום בין אדם לחבירו, שכל אחד מישראל יאהוב את חבירו כנפשו ממש, ואיתא בתנא דבי אליהו דאם ישראל הם בשלום ובאחדות זה עם זה, אפילו אם הם עובדי עבודה זרה ח"ו הקב"ה מוחל עוונותיהם.
ונבוא אל הביאור, דהנה באמת קשה מאוד להבין איך שייך כדבר הזה, דאע"ג שהם עובדי עבודה זרה ח"ו מ"מ הקב"ה מוחל עוונותיהם רק בגלל השלום, וכי איזה חשיבות יש להם אם עובדים עבודה זרה, הלא הוא היפוך התורה כאמרם ז"ל (מגילה י"ג ע"א) כל הכופר בעבודה זרה נקרא יהודי, משמע דמי שמודה בעבודה זרה ח"ו הוא היפוך היהדות, וגם אחז"ל המודה בעבודה זרה ככופר בכל התורה כולה, ואם כן איזה חשיבות יש לאחדותם של ישראל אם הם עובדי עבודה זרה. 

ואפשר לומר בביאור הענין, דהנה ידוע דישראל הם עלמא דיחודא, עולם האחדות, ועשיו ובניו הם עלמא דפירודא, תכלית הפירוד, וכמו שכתב רש"י ז"ל (בראשית מ"ו, כ"ו) כל הנפש הבאה ליעקב מצרימה וגו' וז"ל: ומצאתי בויקרא רבה עשו שש נפשות היו לו והכתוב קורא אותן נפשות ביתו (בראשית ל"ו, ו') לשון רבים, לפי שהיו עובדין לאלהות הרבה, יעקב שבעים היו לו והכתוב קורא אותן נפש לפי שהיו עובדים לא-ל אחד עכ"ל.

ולפי זה מובן דאם ישראל הם באחדות זה עם זה, אז אף אם ח"ו עבדו עבודה זרה מ"מ כיון שהם באחדות סימן הוא ששייכים ליעקב וביתו שהם תכלית האחדות והשלום, וזה שנכשלו בחטא עבודה זרה הי' רק לפי שעה, אבל בעצם טבעם הם טובים וקדושים והם דבוקים בה' אחד, משאם כן אם לא היו באחדות זה עם זה, אז סימן הוא ששייכים לבית עשו ח"ו ולא לצד הקדושה של יעקב ובניו. ולכן אם הם באחדות הוא סימן אמיתי ששייכים לבית יעקב, וממילא שייך שימחול הקב"ה את עוונותיהם. 

והנה על המשנה אמר ר' שמעון בן חלפתא לא מצא הקב"ה כלי מחזיק ברכה לישראל אלא השלום שנאמר ה' עוז לעמו יתן ה' יברך את עמו בשלום. מבאר התוספות יום טוב, שסוף הפסוק הוא פירוש לראשו: ה' עוז וחוזק ירצה ליתן לעמו, ומה עשה, ברכם בשלום, שכל הברכות שבעולם אינן מתקיימות אם אין שלום.

ובפי' הלכתא גבירתא לבעל תפארת ישראל, כתב בביאור לכל צדיק וצדיק אפילו צדיק שאינו גמור, אם רק עוסק בתורה בכל זמן שאפשר לו ומקיים מצוותיה, ורק לפעמים נכשל בקטנות או מתרשל ואינו נזהר לקיים מצוותיה כראוי, אף על פי כן לו יובילו המלאכים ש"י בעולם הבא, כפל כפליים מטובותיו שישפיע עליו הקב"ה גם בעולם הזה, אם רק יהיה שלום במעונו ועם חבריו, שנאמר ה' עוז לעמו יתן ה' יברך את עמו בשלום.

ואפשר לפרש המשך ב' המאמרים, וגם לבאר ההמשך ה' עוז לעמו יתן, ה' יברך את עמו בשלום, דהנה איתא 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 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 על ידי 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, 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 דעל ידי 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.

וע"כ כיון שיש לו אהבת ישראל ממילא נחשב לאדם כאילו קיים כל התורה כולה, דעל ידי אהבת ישראל נחשב לאדם כאילו קיים בפועל כל המצוות ממש, ודו"ק.

והנה התורה נקראת עוז, כמו שאמרו חז"ל (מד"ת ז, ג, ויק"ר לא, ה) אין עוז אלא תורה שנאמר ובזרוע עוזו וכו'. וזהו ה' עוז לעמו יתן, שהקב"ה נתן את התורה לכל עמו, שכולם יקיימוהו, ולכאורה איך אפשר שיקיימו את כל התורה כולה מא' עד ת' בלי שיצטרכו להתגלגל ח"ו, הלא יש כמה מצוות ששייכים רק לכהנים, או רק ללוים, או רק לישראלים, ואם כן איך אפשר לקיים כל התורה כולה. לזה נתן עצה, ה' יברך את עמו בשלום, שהקב"ה נתן לעמו ישראל את מדת השלום והאחדות, ואם יש ביניהם אחדות ואוהבים זה את זה, עי"ז נחשב להם כאילו קיימו את כל התורה כולה, אף המצוות שאין שייכים אליהם, כי על ידי האחדות נחשבים כל ישראל כגוף אחד כנ"ל, ובאופן זה ה' עוז לעמו יתן, וכנ"ל.

ועל דרך זה יש לפרש הפסוק שהביא ר' יהושע בן לוי, להנחיל אוהבי יש ואוצרותיהם אמלא, דהנה 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 חכז"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.

ועפי"ז יתבאר כפל הלשון שאמר עתיד הקב"ה להנחיל לכל צדיק וצדיק, דהכוונה על צדיק כזה שאינו מסתפק במה שהוא צדיק, אלא שהוא עושה נפשות צדיקים עוד ועוד וזהו עיקר חפצו ורצונו, מחמת אהבתו לישראל, שנאמר להנחיל אוהבי יש, י"ש ראשי תיבות י'רא ש'מים, דכיון שהוא אוהב את הקב"ה (אשר קראו אוהבי) על כרחך שהוא גם אוהב את ישראל, וכדברי האהבת ישראל הנ"ל, וזהו עיקר יראת שמים שלו, וכנ"ל.

ובספרי חסידי סלונים מובא בשם הרבי ר' זושא זי"ע דבכל ערב קודם שהלך לנוח הי' אומר א גוטע נאכט באשעפער א גוטע נאכט אלע אידן, איי וועט מען פרעגן ווי קומט עס צו זושא צו רעדן אזוי א 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. 

ובזה יש לפרש פסוקי קריאת שמע, שהוא קבלת עול מלכות שמים, אומרים תחילה שמע ישראל ה' אלקינו ה' אחד, ואהבת את ה' אלקיך וגו', דמרומז ג"כ ענין הנ"ל, דמקודם אומרים שמע ישראל, והיינו שמראים בזה גודל אהבתינו לישראל, ורק אז יש חשיבות למה שאומרים ה' אלקינו. וזהו שמרמזים כשאומרים אח"כ ה' אחד, דאורייתא וקוב"ה וישראל חד הוא, וכמו שהשי"ת הוא אחד, כמו כן ברצונו יתברך שכל ישראל יהיו כגוף אחד, ואח"כ אומרים ואהבת את ה' אלקיך וגו'. 

ואפשר לבאר יותר, דהנה ידוע דקודם קריאת שמע צריכים לקבל עול מלכות שמים, וגם קודם התפילה בבוקר מובא מהאריז"ל לקבל עליו מצות ואהבת לרעך כמוך, והטעם כנ"ל, דבלי מדת השלום עם כל ישראל אי אפשר לו לקבל עליו עול מלכות שמים בשלימות. 

ועל פי דברי הבית שמואל אחרון הנ"ל דעל ידי שאוהב את כל אחד ואחד מישראל נחשב לו כאילו קיים כל התורה כולה בעולם הזה ולא יצטרך לבוא עוד בגלגול, יובן שפיר מאמר ר' יהושע בן לוי, עתיד הקב"ה להנחיל לכל צדיק וצדיק ש"י עולמות, אשר לפי הנ"ל קאי על האחדות שהוא רוצה שכל אחד מישראל יהי' צדיק ואינו מסתפק במה שהוא בעצמו צדיק, וזהו ש"י עולמות שמחזיק את עצמו שאינו רק כחצי שיש כת"ר מצוות (תרי"ג מצוות דאורייתא וז' דרבנן) כדברי המפרשים דש"י הוא חצי מכת"ר, לרמז שכל אחד ואחד מישראל צריך להחזיק את עצמו רק כחצי הא', וחצי השני של שלימותו יושלם לו על ידי חבירו, וכמו שכתב האלשיך הקדוש ז"ל בביאור מצות מחצית השקל, דהוא להורות לנו שכל אחד מישראל הוא רק כחצי ורק בצירוף עם חבירו הוא מביא שקל שלם, וזהו ג"כ ענין ש"י שהוא חצי מכת"ר, שצריך האדם לדעת דאי אפשר לו לקיים תר"ך מצוות בשלימות רק בצירוף חבירו. וזהו לכל צדיק וצדיק (שרומז לענין האחדות כנ"ל) ש"י עולמות. 

ועל זה הביא ר' יהושע בן לוי הפסוק להנחיל אוהבי יש ואוצרותיהם אמלא, דאם קראו הכתוב אוהבי, שהוא אוהב ה', סימן הוא שהוא גם אוהב ישראל, שאם אינו אוהב את ישראל, אי אפשר לו לבוא לידי אהבת ה', וכיון שאוהב את ישראל הרי נחשב לו כאילו קיים את כל התורה כולה, וזהו להנחיל אוהבי יש, דכיון שהוא אוהב את ה' ואוהב את ישראל (דהא בהא תליא כנ"ל) ממילא יקבל ש"י עולמות לעולם הבא, ולא יצטרך לבוא עוד בגלגול, והטעם בזה, כי ואוצרותיהם אמלא, שכבר מילא את אוצר התורה ויראת שמים שלו, דאיתא בגמרא (שבת ל"א ע"א) אין לו להקב"ה בעולמו אלא אוצר של יראת שמים בלבד, שנאמר יראת ה' היא אוצרו, והוא אוצר האמיתי של האדם, וזהו ואוצרותיהם אמלא, שכיון שהי' באחדות עם כל ישראל, על ידי זה מילא אוצרות תורה ויראת שמים שלו כבר בעולם הזה, וע"כ לא יצטרך לבוא עוד בגלגול ח"ו, ושפיר יכול לקבל שכרו בעולם הבא ש"י עולמות. 

וזהו הסמיכות ה' יברך את עמו בשלום, להתחלת הש"ס מאימתי קורין את שמע בערבין, דהלא קריאת שמע מורה על האחדות כנ"ל, דמקודם אומרים שמע ישראל לשון יחיד, שכל ישראל הם באחדות כאיש אחד בלב אחד, ורק אז ה' אלקינו ה' אחד, ועל ידי האחדות, ה' יברך את עמו בשלום, יש חשיבות לקריאת שמע שקוראים ישראל. 

וזהו שאמר התנא מאימתי קורין את שמע בערבין, דהנה ידוע העובדא שהרבי ר' שמעלקא מניקלשבורג זי"ע למד משנה זו ביחד עם הרבי ר' זושא מהאניפאלי זי"ע, וכשהתחילו ללמוד מאימתי קורין את שמע, נפל אימה ופחד על הרבי ר' זושא וצעק בקול גדול - מאימתי, מתוך אימה ופחד קורין את שמע, והסיפור ידוע.

ולענינינו יש לפרש המשנה, מאימתי קורין את שמע בערבית, דערבית רומז לגלות כדאיתא במדרש (פרשת בראשית, על פסוק ולחושך קרא לילה) דהגלות דומה ללילה. וזהו מאימתי קורין את שמע בערבין, דבעת הגלות קורין ישראל קריאת שמע מתוך אימתה ופחד, דהלא אמרו חז"ל (יומא דף ט' ע"ב) דמקדש שני חרב משום עון שנאת חינם, וע"כ היות ובני ישראל יודעים דקריאת שמע הוא סוד האחדות, היפוך השנאת חינם, על ידי קוראין את שמע באימה, לאמור, מתי נזכה כבר שיבנה בית המקדש במהרה בימינו ונהי' כולנו באחדות הגמור ונזכה לראות כהנים בעבודתם ובאכילת תרומה בשלימות.

וזהו כוונת הסיום משעה שהכהנים נכנסין לאכול בתרומתן, ודייק שם בגמרא ליתני משעת צאת הכוכבים. ולהנ"ל מובן, דעיקר קריאת שמע הוא לעורר בנו מדת האחדות, דעי"ז שוב יבנה בית המקדש במהרה בימינו ונזכה לראות כהנים בעבודתן, ולכל זה נזכה על ידי שישרה שלום בין אדם לחבירו.

ועל דרך זה באופן אחר קצת אפשר לבאר עוד מאמר ר' יהושע בן לוי עתיד הקב"ה להנחיל לכל צדיק וצדיק ש"י עולמות, ודקדקנו במה שאמר לכל צדיק וצדיק. ויש לומר בביאור הענין שלעולם הבא מקבל כל צדיק וצדיק ש"י עולמות בפני עצמו, דהנה מסופר עוד על הרה"ק הרבי ר' זושא מהאניפאלי זי"ע שביקש שימציאו לו היראת שמים של הרמב"ם, נענו לו ונפל עליו פחד כזה, שכמעט בטל במציאות מרוב רעדה, עד שביקש שיסירו זאת ממנו. רואים אנו מעובדא זו, דהגם שכולם אהובים, כולם ברורים, כולם קדושים וכולם עושים באימה וביראה רצון קונם, בכל זאת כל אחד הוא עולם נפרד בפני עצמו, וכל אחד צריך לעבוד את השי"ת לפי מדרגת עצמו, ולא לפי מדרגת חבירו, וכמו שמסופר ג"כ על הרבי ר' זושא זי"ע ששאלוהו אם הי' רוצה להיות אברהם אבינו, והשיב, הלא העיקר הוא מה ירויח הקב"ה מזה, כי איזה ריוח יהי' להקב"ה מזה, הלא בין כך ובין כך יהי' רק אברהם אחד וזושא אחד, ואנו צריכים לעמול על מנת לעשות נחת רוח להבורא יתברך שמו, ואיזה ריוח יהי' להקב"ה מזה שאני אהי' אברהם ואברהם יהי' זושא.

וזהו לכל צדיק וצדיק, דהקב"ה רוצה שכולם יהיו צדיקים לפי מדרגתם, ועי"ז מובילים ש"י להקב"ה, ומדה כנגד מדה יקבלו בתורת מתן שכר ש"י עולמות, שנאמר להנחיל אוהבי יש, דכיון שאוהבים את הקב"ה, ע"כ רוצים לעבוד את השי"ת כל אחד ואחד לפי מדרגתו, ואינו הולך במעלות ובנפלאות ממנו, רק לפי מדרגתו, וזהו ואוצרותיהם אמלא, דכיון שכל אחד מצדיקים אלו עבד על זה כל ימיו למלא את אוצרו בתורה ויראת שמים, ע"כ מדה כנגד מדה הקב"ה ימלא את אוצרותיהם במתן שכר של ש"י עולמות, וכנ"ל.

ויש להוסיף עוד בביאור הכתוב להנחיל אוהבי יש ואוצרותיהם אמלא, עפימ"ד בקונטרס דרך חיים בשם מחותני כ"ק אדמו"ר הגה"ק מקלויזנבורג זצ"ל (פרק ו', עמוד נ"ג) וז"ל: כדבר הזה היה להם גם בהשגת חכמת התורה. אחרי רוב יגיעתם בתורה הקדושה זכו לסייעתא דשמיא, בבחינת יגעת ומצאתי, להשיג ולמצוא יתר על המדה [וראה בספר "שם הגדולים" (מערכת ספרים אות ש' שימן קלד) על רבינו שבתי כהן הנודע בעולם התורה בשם הש"ך, שהיה יודע שם המציאה, דהיינו שם קדוש לכוין בו ולמצוא הבקיאות שרוצה תיכף ומיד"] עכ"ל.

ולדעתי נראה להוסיף על זה, דהנה יש לכל אחד מישראל אוצר של תורה שניתן לו בשעת מתן תורה, דלכל אחד מישראל יש חלק בתורה שאינו שייך לחבירו, ורק שהוא באתכסיא ואינו באתגליא, ואם זוכה האדם לאהוב את השי"ת ולאהוב את ישראל, מגלים לו סתרי תורה מה ששייך לחלק נשמתו שקיבל בהר סיני שהי' עד עתה בהתכסות ממנו, וזהו להנחיל אוהבי יש, ועי"ז ואוצרותיהם אמלא, ודו"ק.
UT
* דף לא. *

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.

ונקדים לבאר מקרא קודש: "שבעה שבועות תספר לך מהחל חרמש בקמה תחל לספור שבעה שבועות, ועשית חג שבועות וגו' ושמחת לפני ה' אלקיך וגו' במקום אשר יבחר ה' אלקיך לשכן שמו שם, וזכרת כי עבד היית במצרים ושמרת ועשית את החוקים האלה" (דברים טז, ט-יב).
הנה יש לדקדק הרבה במקראי קודש אלו.

א) ראשית, מה שדקדקו המפרשים מדוע כל חג ממועדי השנה יש לו זמן לעצמו הקבוע בתורה, ורק זמן של חג השבועות לא נאמר בתורה בפירוש שהוא בחודש סיון ביום ו' או ביום ז' שבו, רק הוא תלוי בחג הפסח, שבעה שבועות אחר חג הפסח הוא חג השבועות.

ב) במקום אשר יבחר ה' אלקיך לשכן שמו שם, לכאורה תיבת לשכן שמו שם נראים כמיותר, ומאי בעי בזה, הלא הי' די שיאמר במקום אשר יבחר ה' אלקיך.

ג) וזכרת כי עבד היית במצרים ושמרת ועשית את החקים האלה. לכאורה כל הפסוק הזה נראה ככפל לשון, וגם מדוע הזכיר כאן דבר זה כי עבד היית במצרים, וטעמא מיבעיא.

עניין שם "עצרת" לחג השבועות

ואפשר לומר בזה בהקדם מה שפירשתי הפסוק עצרת תהי' לכם כל מלאכת עבודה לא תעשו, דאע"ג דפסוק זה לא נאמר על חג השבועות, מכל מקום יש בזה רמז גם על חג השבועות, וכמו שכתב המהרש"א ז"ל בחידושי אגדות פסחים (דף ס"ח ע"ב) וז"ל בד"ה כתוב אחד אומר עצרת לה' אלקיך וכתוב אחד אומר עצרת תהיה לכם: הני תרי קראי חד גבי ז' של פסח כתיב וחד גבי ח' של סוכות כתיב, מ"מ אינו דומה לו לחלק בין ב' יו"ט הללו. ודקאמר הכל מודים בעצרת כו', לאו ניהו עצרת דהני קראי אלא חג השבועות נקרא עצרת בלשון חכמים, ובזה לא כתיב לה' ולא כתיב ביה נמי לכם ומסברא דבעי לה' וקאמר דבעי נמי לכם מ"ט יום שניתנה בו תורה הוא וכו', עיי"ש.

ועיין בספר קדושת לוי שכתב טעם שנקרא חג השבועות בשם עצרת, משום שבכל החגים יש בהם שני מיני עבודות להבורא ב"ה, האחד הוא בעשיית המצוה השייכת לחג פלוני, בפסח, אכילת מצה ודומיהן, והשני הוא איסור עשיית מלאכה, ובחג שבועות אינו כן, רק מצוה אחת, דהיינו שאנו נעצרין מעשיית המלאכה, ועל זה נקרא בשם עצרת, עכתו"ד.

מתי יום מתן תורתינו - וקדושת יום אסרו חג

ונראה לומר דעכ"פ כיון שבלשון חכמים נקרא חג השבועות בשם עצרת, ע"כ י"ל דגם הכתוב עצרת תהי' לכם רמז יש בו על חג השבועות.

ואפשר לומר דכוונת הכתוב הוא למה שכתב בספה"ק קדושת לוי (לשבועות, בד"ה בשו"ע) באריכות לתרץ קושיית המגן אברהם האיך אנו אומרים בשבועות זמן מתן תורתינו, הלא קיימא לן כר' יוסי דאמר בז' בסיון ניתנה תורה עיי"ש, ולדידן לעולם שבועות בו' בסיון.

ומתרץ בקדושת לוי דבכל שנה בעת שאנחנו בני ישראל מקיימים מצות הבורא ב"ה, היינו מצות השבתת חמץ ואכילת מצה בפסח ושאר מצות התלוים בה, אזי נתעורר עלינו בחסדו הגדול הארה גדולה כמו שהי' לאבותינו בשעת יציאת מצרים הארה גדולה מאוד בשכר המצוות שקיימו, כמו כן גם אנחנו מבני בניהם כשאנחנו מקיימים המצוה אזי אנחנו מקבלים גם כן הארה שהיה לאבות בפסח, ולכן אנו אומרים בפסח זמן חירותינו ובשבועות זמן מתן תורתינו, כי מתעורר עלינו כך זמן חירות וזמן מתן תורה כפי מעשינו הטובים וקיום מצותיו וכו'.

אחר כך כתב בקדושת לוי שם וזה לשון קדשו: ולפי דברינו יש לתרץ קושיית המגן אברהם בטוב טעם ודעת, דהנה זה ידוע מאמר חז"ל שיום אחד הוסיף משה מדעתו, דהקב"ה אמר למשה לך אל העם וקדשתם היום ומחר, ומשה רבינו אמר היו נכונים לשלשת ימים וגו'. והנה מה שאמר הקב"ה הוא קיים לעד ובדעתו הי' ליתן התורה לישראל בששה בסיון, רק שמשה רבינו ע"ה הוסיף יום אחד מדעתו והסכים הקב"ה על ידו והי' קבלת התורה ביום נ"א, אבל ההארה הגדולה מקבלת התורה העיקר הי' בששה בסיון על ידי משה רבינו כמו שהי' בדעתו של הקב"ה ליתן בששה בסיון רק במעשה היה בזי"ן בסיון על ידי משה רבינו ע"ה שהוסיף מדעתו. ונמצא מוכח דבששה בסיון היו מוכנים לקבל התורה ונפסקה זוהמתן של ישראל וגם הקב"ה מוכן ליתן התורה, וכן היה במחשבת הבורא כביכול בדיבור שאמר וקדשתם היום ומחר ליתן התורה בששה בסיון, והיה אז קבלת התורה רק במעשה היה בז' בסיון על ידי משה רבינו ע"ה שהוסיף מדעתו וגם אז הי' הארת ושמחת נתינת התורה.

והנה מחשבת הבורא ודיבורו כביכול וקדשתם היום ומחר שהי' בששה בסיון עשה רושם לדורות, לכן אחר שאנו מקיימים המצות התלויות בעצרת, הארת נתינת התורה לדורות בששה בסיון, שגם באותו זמן היה הארה גדולה ומחשבתו ודיבורו של הקב"ה, הגם שבמעשה היה בז' בסיון, אמנם מחשבתו ודיבור של מקום שהי' בששה בסיון שהוא חי וקיים עשה רושם לדורות שלדורות נתגלה שמחת התורה בששה בסיון זמן מחשבתו ודיבורו של הקב"ה, וע"כ אנו אומרים בששה בסיון זמן מתן תורתינו, שלדורות מקבלים הארת נתינת התורה בששה בסיון שהיתה אז במחשבתו ודיבורו כביכול ליתן תורה וכבר היו הכל מוכנים וכמ"ש, אפס בז' בסיון שהי' במעשה מ"ת על ידי משה רבינו ע"ה גם כן נתגלה הארה ושמחה לדורות, לכן יום טבוח של עצרת לב"ש ונדרים ונדבות לכ"ע לאחר עצרת, ויותר קדוש אסרו חג של עצרת מכל אסרו חג של שאר המועדות, וכפי מה שכתבנו לעיל, עכלה"ק של הקדושת לוי.

ונמצא לפי דבריו הקדושים דע"כ יש חשיבות יתירה לאסרו חג של שבועות, כיון דהוא הזמן שניתנה בו תורה, ואף שמחשבתו של הקב"ה היתה ליתן התורה בו' סיון, מ"מ למעשה ניתנה בז' בסיון.

באסרו חג מנהג ללכת בבגדי יום טוב
ולפי זה מובן שפיר מה שמובא בספרים (וכ"כ בספר דרכי חיים ושלום סימן תקכ"ד) שמנהג חסידים ויראים בעיה"ק ירושלים שהולכים ביום טוב שני במלבושי שבת ויום טוב לכבוד אסרו חג ולכבוד אחיהם שבגולה, וגם מונעים עצמם ממלאכה בפרהסיא.

וכן כתב גם בספר שדי חמד (כללים, מערכת האל"ף אות קנ"ד) וז"ל: אסרו חג, מה שעושים יום שאחר החג קצת שמחה וכבוד כמתבאר בפוסקים, הנה על מקור המנהג הזה [שלא נזכר בתלמוד בבלי] וזמן התפשטותו וכמה שמות נקראו להיום הזה [ברא דמועדא וכיוצא] עיין בהפסגה קובץ רביעי וכו' וכתב שם בשם החוקר ר"י ריפמאן דמנהג זה היה ראשונה בארץ ישראל שעשו כן משום אחיהם שבחוצה לארץ שעושים יום טוב שני שלא יאמרו הגוים שישראל נעשים אגודות אגודות, ושוב נתפשט גם בחוצה לארץ עיי"ש, ועיי"ש בשדי חמד שכתב דלא משמע כן מדברי מוהרי"ל בריש ספרו.

עכ"פ יוצא מדבריו שענין אסרו חג הוא כדי שיהיו כל ישראל באגודה אחת, וע"כ ביום טוב שני שהוא יו"ט בחוץ לארץ, צריכים גם בני ארץ ישראל לנהוג בו איזה קדושה כדי שיהיו כל ישראל באגודה אחת. ונמצא מזה דענין אסרו חג מורה על אחדות ישראל בכל מקומות מושבותיהם, כי כל ישראל הם כגוף אחד.

בענין אסרו חג

ועל פי זה יש לפרש ב' מימרות הסמוכים זה לזה בגמרא (סוכה דף מ"ה ע"א) אמר ר' אבהו אמר ר"א כל הנוטל לולב באגודו והדס בעבותו מעלה עליו הכתוב כאילו בנה מזבח והקריב עליו קרבן שנאמר (תהלים קי"ח) אסרו חג בעבותים עד קרנות המזבח, אמר ר' ירמיה משום ר' שמעון בן יוחי ור' יוחנן משום ר"ש המחוזי משום ר' יוחנן המכותי כל העושה איסור לחג באכילה ושתיה מעלה עליו הכתוב כאילו בנה מזבח והקריב עליו קרבן, שנאמר אסרו חג בעבותים עד קרנות המזבח.

וכתב רש"י וז"ל: אסרו - אגודה של לולב וכו'. איסור לחג - אגודת לחג. באכילה ושתיה, שקורא לחג עונג במאכל ומשתה, ויש אומרים יום שלאחר החג. ע"כ.
ונראה לומר דב' המימרות רומזים לענין אחד, דהנה אמרו רז"ל (מדרש רבה פרשת אמור, פ"ל י"ב) דד' מינים שבלולב רומזים על ד' כתות שבישראל, וז"ל המדרש: ד"א פרי עץ הדר אלו ישראל, מה אתרוג זה יש בו טעם ויש בו ריח כך ישראל יש בהם בני אדם שיש בהם תורה ויש בהם מעשים טובים, כפות תמרים אלו ישראל מה התמרה הזו יש בו טעם ואין בו ריח כך הם ישראל יש בהם שיש בהם תורה ואין בהם מעשים טובים, וענף עץ אבות אלו ישראל, מה הדס יש בו ריח ואין בו טעם כך ישראל יש בהם שיש בהם מעשים טובים ואין בהם תורה, וערבי נחל אלו ישראל, מה ערבה זו אין בה טעם ואין בה ריח כך הם ישראל, יש בהם בני אדם שאין בהם לא תורה ולא מעשים טובים, ומה הקב"ה עושה להם, לאבדן אי אפשר, אלא אמר הקב"ה יוקשרו כולם אגודה אחת והן מכפרין אלו על אלו, ואם עשיתם כך אותה שעה אני מתעלה הה"ד הבונה שמים מעלותיו וכו', עיי"ש.

רואים אנו מדברי המדרש שד' מינים שבלולב רומזים על ד' כתות שבישראל, ועל ידי שאוגדים אותם מתאחדים כל הסוגים שיש בבני ישראל.
וזהו שאמר ר' אבהו אמר ר"א דכל הנוטל לולב באגודו והדס בעבותו וכו' עליו נאמר אסרו חג בעבותים עד קרנות המזבח, פי' דהוא באחדות עם כל ישראל בכל מקום שהם, ועל זה הביא בגמרא תיכף אחר כך מימרא דר' ירמיה משום ר"ש בן יוחי ור' יוחנן משום ר"ש המחוזי משום ר' יוחנן המכותי דכל העושה איסור לחג באכילה ושתיה מעלה עליו הכתוב כאילו בנה מזבח וכו' שנאמר אסרו בחג בעבותם, ולדברי רש"י שכתב ויש אומרים יום שלאחר החג, נמצא דקאי על אסרו חג, ולפי"ד השדי חמד דאסרו חג מורה שכל ישראל יש להם שייכות זה לזה, בני ארץ ישראל עם בני חוץ לארץ, שפיר יש לזה שייכות גם עם ד' מינים שבלולב שרומזים על האחדות שבישראל, ונמצא דשני המאמרים עולים בקנה אחד.
ואיידי דאיירינן בדברי הגמרא סוכה הנ"ל, נימא בה מילתא חדתא, דזהו כוונת ב' המאמרים הנ"ל שבשניהם אמרו מעלה עליו הכתוב כאילו בנה מזבח והקריב עליו קרבן, ולכאורה צריך ביאור, איך זוכה לזה שמעלה עליו הכתוב כאילו בנה מזבח והקריב עליו קרבן, הלא סוף כל סוף לא עשה כן.

אך בזה י"ל עפי"מ שהביא בספר ישמח משה (פרשת שמות) בשם ספר בית שמואל אחרון, לבאר 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.

הגר טען לפני שמאי הזקן - שרוצה לקיים כל התרי"ג מצוות ללא שיצטרך להתגלגל שוב
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 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 על ידי 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 שנית להתגלגל 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, 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.

שמאי דחפו באמת הבנין, כיון שלא שייך לקיים כל התורה על רגל אחד בגלגול אחד - הלל למדו על רגל אחד, על ידי התכללות בתוך כלל ישראל או על ידי לימוד התורה שבכללו קיום כל המצוות

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 דעל ידי 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.
נמצא מדברי הבית שמואל אחרון, דעל ידי שיש אחדות בין ישראל אחד עם חבירו, עי"ז נחשב להם כאילו קיימו כל המצוות כולם, דהמצוות של חבירו נחשבים גם לו, כיון שהם כגוף אחד.

על ידי אחדות כלל ישראל נחשב כאילו בנה מזבח והקריב עליו קרבן
וי"ל דזהו כוונת הגמרא דמי שנוטל לולב באגודו והדס בעבותו מעלה עליו הכתוב כאילו בנה מזבח והקריב עליו קרבן, דכיון שהוא באחדות עם כל ישראל (דעל זה מורה אגודת ד' מינים שבלולב, כנ"ל) נחשב לו כאילו בנה מזבח והקריב עליו קרבן, אף דהוא באמת לא עשה כן רק חבירו, מ"מ נחשבים גם המצוות של חבירו על חשבונו.
וע"כ אמר גם במימרא השני' שבגמרא שם, דהעושה איסור לחג (באסרו חג שמרמז לאחדות כנ"ל דבני ארץ ישראל ובני חוץ לארץ נחשבים כגוף אחד) מעלה עליו הכתוב כאילו בנה מזבח והקריב עליו קרבן, דמצוה שעשה חבירו נחשב ג"כ על חשבונו, וכנ"ל.
ועל פי זה נבוא לבאר מ"ש הקדושת לוי הנ"ל, ויותר קדוש אסרו חג של עצרת מכל אסרו חג של שאר המועדות. דהנה מצינו בחג השבועות גודל חשיבות האחדות בין בני ישראל, דמקרא מלא דיבר הכתוב (שמות י"ט, ב') ויחן שם ישראל נגד ההר, ופירש"י כאיש אחד בלב אחד, ע"כ. וחז"ל אמרו ג"כ ויסעו מרפידים מפירודים, שנסעו מהפירודים שהיו בהם מקודם לכן.

וע"כ כתב הקדושת לוי דאסרו חג של עצרת קדוש יותר מכל אסרו חג של שאר המועדות, כיון דבחג השבועות, בעת קבלת התורה, היו ישראל בתכלית האחדות, אשר על זה מורה ענין אסרו חג, שיהי' אחדות בין כל ישראל אחד עם חבירו, ע"כ אסרו חג של שבועות קדוש יותר מכל אסרו חג של שאר המועדות, דיש אחדות יותר מבשאר המועדות, ודו"ק.

בארץ ישראל יעשו זכר באסרו חג ליו"ט שני של גליות

וי"ל דזה שרמז הכתוב עצרת תהי' לכם כל מלאכת עבודה לא תעשו, דביום ב', שיש איסור מלאכה לבני חוצה לארץ, אז עצרת תהי' לכם ג"כ, שגם בארץ ישראל תעשו איזה זכר וסייג ביום אסרו חג, לכבוד אחיכם שבגולה, ובזה יהיו כל ישראל בכל מקומות מושבותיהם באחדות גמור.
ובדרך הזה יתיישב לן קושיא א', מדוע לא נאמר בתורה זמן לחג השבועות, רק תלוי בחג הפסח ובספירת העומר. אך להנ"ל דחג השבועות מורה על אחדות ואהבת ישראל, יש לומר שהוא ע"ד שכתבו המפרשים דע"כ לא נאמר זמן של חג שבועות בתורה, כי קבלת התורה אין לה זמן מיוחד רק כל השנה זמנה. ולדרכינו הנ"ל יש לומר באופן אחר, דענין אחדות אין לה זמן ועידן, דבכל זמן צריכים להיות באחדות, וע"כ לא נאמר בתורה זמן של מתן תורה שהיו אז ישראל בתכלית האחדות, ורק תלה הכתוב חג שבועות בחג הפסח ובספירת העומר, דכשיצאו ישראל ממצרים באו לאחדות הגמור, בהיותם יחדיו אחים לצרה ונגאלו יחדיו, ע"כ תלה הכתוב חג שבועות בחג הפסח דייקא, להורות על ענין אחדות בני ישראל.
ויתורץ בזה קושיא ב', במה שאמר הכתוב לשכן שמו שם, דלכאורה הוא כשפת יתר, דהי' די באומרו במקום אשר יבחר ה'.

אך לדברי השדי חמד הנ"ל שבני ארץ ישראל נוהגים קדושה באסרו חג לכבוד אחיהם שבגולה, י"ל דבא הכתוב לרמז לדבר זה, דאף אם תהיו במקום אשר יבחר ה', פי' בארץ ישראל, מכל מקום תזכרו ג"כ לשכן שמו שם, דיש בני ישראל גם בארצות אחרות דהיינו בחוצה לארץ, וכשישראל שומרים שם יום טוב יש שם ג"כ השראת השכינה, ע"כ תעשו גם אתם, בני ארץ ישראל, איזה מנהגי יום טוב כגון מלבושי יו"ט, וכן שלא לעשות מלאכה בפרהסיא, משום בני חוץ לארץ שנוהגים היום קודש.
ועל זה אמר גם בפסוק שלאחריו (קושיא ג'), וזכרת כי עבד היית במצרים, פי' שתזכרו שכולכם הייתם בגלות מצרים, ע"כ אף אם היום יש כמה מבני ישראל בלע"ה שגרים בארץ ישראל, מכל מקום יש גם בני ישראל שדרים בארצות הגוים, וצריכים לזכור אודותם ג"כ, וע"כ ושמרת ועשית את החוקים האלה, פי' אף אם אתה בארץ ישראל ואין היום יום טוב אצלך, מ"מ לא תשכח מן היו"ט לגמרי כיון שיש בני ישראל בארצות שונות, ותהי' עמהם באגודה אחת ג"כ, וע"כ נאמר דבר זה בחג השבועות דוקא, דאז באו בני ישראל לאחדות הגמור, ודו"ק.

עניין מלוה דמלכה להמשיך קדושת שבת בעת שבחוץ לארץ עדיין שורה קדושת שבת קודש

ועפי"ד הקדושת לוי ושדי חמד הנ"ל אפשר לבאר ג"כ ענין תוספות שבת, לפניו ולאחריו, וגם עושים סעודת מלוה מלכה, דהוא ג"כ כתוספת לשבת מלכתא.

והטעם בזה י"ל ג"כ, כיון דבני ישראל אין שומרים שבת בעת ועונה אחת, למשל, בזמן שהוא התחלת השבת בארץ ישראל עדיין אין שבת בארצות הברית, ויש שעות שעדיין הוא שבת בארצות הברית וכבר הוא מוצאי שבת בארץ ישראל, וכן בארצות שונות, כגון באוסטראליא שהוא י"ח שעות אחר הזמן של ארץ ישראל, ע"כ נאמרה תוספת שבת, דעל ידי שמוסיף מחול על הקודש יתכן שכל ישראל מקיימים השבת (באיזה אופן שהוא) יחדיו בזמן אחד, ועי"ז כל ישראל באחדות גמור על ידי השבת.

ועפי"ד הבית שמואל אחרון דעל ידי אחדות נחשב לו כאילו קיים כל המצוות, נבין שפיר מדוע שקולה שבת כנגד כל המצוות (רש"י סוף פרשת שלח), כיון דבשבת כל ישראל הם באחדות, ע"כ שפיר נחשב כאילו קיימו כל המצוות, ודו"ק.

UT
* דף לא. * 

על ידי אהבת ישראל זוכים לקיים כל התורה ומצוות ורוח המקום נוחה הימנו

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.

ונקדים לבאר את ברכת השבע ברכות 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.
הגר רצה ללמוד לקיים כל התורה כשהוא עומד על רגל אחת ולא ירד שוב בגלגול לעולם הזה

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 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 על ידי 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 דעל ידי 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.
כל שרוח הבריות נוחה הימנו סימן שרוח המקום גם כן נוחה הימנו

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 חכז"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.
מי שאוהב את הבנים בודאי אוהב את האב

ובספרי חסידי סלונים מובא בשם הרבי ר' זושא זי"ע דבכל ערב קודם שהלך לנוח הי' אומר א גוטע נאכט באשעפער א גוטע נאכט אלע אידן, איי וועט מען פרעגן ווי קומט עס צו זושא צו רעדן אזוי א 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, דעל ידי 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.

הגר למד כל התורה על רגל אחת שלא יבוא שוב בגלגול לעולם הזה

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.

שבת ימי המשתה - רגל גמור הוא

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.

בענין השמחה להחתן בשבעת ימי המשתה

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.

 העיקר שהאדם ידע שהכל הבל

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.

הנשמות מגיעות מעולם העליון להשתתף בשמחת נישואין

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" הוהלוים 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 שעל ידי שמחת החתן עם הכלה נזכה שמהרה ה"א ישמע בערי יהודה ובחוצות ירושלים.

UT
* דף לא: *

על ידי מצוות הצדקה מכריתין את זרע עמלק ומקרבים את הגאולה

 שנינו במסכת שבת (ל"א ע"ב) עד שיבלו שפתותיכם מלומר די, ויש לומר בדרך רמז כי ד"י הוא אותיות י"ד, דבנתינת מעשר וצדקה רואים בעליל יד ה', שהוא נותן עשירות בעד המעשר והצדקה, וזהו עד שיבלו שפתותיכם מלומר די, כיון שתתעשר בזכות המעשר והצדקה, ועי"ז תאמרו ג"כ "די" אותיות י"ד, שתאמרו שרואים אתם בעליל יד ה'.

וכבר אמרתי מזמן דעיקר מלחמת ישראל נגד עמלק והכרתתו הוא על ידי מצות הצדקה והמעשר, דאמרו חז"ל גדולה צדקה שמקרבת את הגאולה, ומרומז בפסוק (שמות י"ז ט"ז) כי יד על כס י"ה מלחמה לה' בעמלק מדר דר. ופירש"י ומהו כס ולא נאמר כסא ואף השם נחלק לחציו נשבע הקב"ה שאין שמו שלם ואין כסאו שלם עד שימחה שמו של עמלק כולו וכשימחה שמו יהי' השם שלם והכסא שלם וכו'. ופירשתי עפי"מ דאיתא מהאריז"ל דבנתינת צדקה יש צירוף שם הוי', דפשיטת היד של הנותן הוא יו"ד, וה' אצבעותיו של הנותן הוא ה"א, וידו של המקבל הוא וא"ו, וה"א אחרונה הוא נגד ה' אצבעותיו של המקבל, וכתב האריז"ל דע"כ יש להקדים ליתן צדקה לעני לפני שהוא מבקש, כדי שיהי' שם הוי' ב"ה כסדרן. וע"כ הצדקה הוא עיקר המלחמה בעמלק, דהלא כבר כתבנו למעלה דעיקר שיטת עשו הוא נגד נתינת צדקה ומעשר, וע"כ הצדקה הוא עיקר המלחמה בעמלק. וזהו הענין דאין שמו שלם ואין כסאו שלם עד שימחה שמו של עמלק, פי' עד שיתנו צדקה שגורמת לכריתת עמלק, והוא צירוף השם הוי' ב"ה כדברי האריז"ל הנ"ל, וע"כ על ידי שנותנים צדקה כמשפט וגורמים לצירוף שם הוי' ב"ה, ממילא נמחה עי"ז שמו של עמלק, כי זה לעומת זה עשה אלקים, כשזה קם זה נופל, כשיש עלי' להקדושה ונצטרף השם הוי' ב"ה, ממילא נופלת הקליפה ואז נזכה לגאולה בב"א.

וזהו האמור כאן בפרשת הצדקה (דברים ט"ו י"א) פתוח תפתח את ידך לאחיך לענייך ולאביונך בארצ"ך, רמז הכתוב בתיבת בארצ"ך, דעל ידי שפתוח תפתח את ידך ליתן צדקה ומעשר לעני, ממילא תזכה לקיום "בארצך", שתהיו כולם בארץ ישראל, כי גדולה צדקה שמקרבת את הגאולה כנ"ל.

ועפי"ז יבואר ג"כ פסוק הנ"ל ובחנוני נא בזא"ת שהוא רמז לתשובה ותפלה וצדקה כנ"ל, אם לא אפתח לכ"ם את ארובות השמים, שעל ידי התשובה ותפילה וצדקה יהי' לכם כל צרכיכם, ולא תחסרו כלום רק אדרבה והריקותי לכם ברכה עד בלי די, שתאמרו כבר די מרוב השפע בעזהי"ת.

ועפ"י הפסוק וחטאך בצדקה פרוק, אפשר לפרש עוד ובחנוני נא בזא"ת, דהצדקה עושה הפעולה שזא"ת (תשובה ותפילה וצדקה) עושה, דכמו שתשובה ותפילה צדקה - שלשתם ביחד - פועלים להעביר את רוע הגזירה על ידי מחילת העוונות, כמו כן אפשר לפעול זה על ידי נתינת צדקה בעצמו כראוי, אלא שלזה צריכים גם תשובה ותפילה כראוי.

יש לשוב בתשובה ולהתפלל שיזכה לתת צדקה לעני הגון

ובאמת זהו ענין תשובה ותפילה וצדקה, שלשתם ביחד, דכדי שתהי' הצדקה באופן הגון ותפעול פעולתה כראוי, להשפיע שפע רב, צריכים לזה גם תשובה ותפילה, לזכות שתהי' הצדקה באופן הגון, לעני הגון ובלי שום ספיקות באמונה ח"ו, ועל זה צריכים להתפלל הרבה ולשוב בתשובה לפני הצדקה.

ויתבאר עוד סיום הכתוב עד שיבלו שפתותיכם מלומר ד"י, ד"י אותיות י"ד כנ"ל, דעל ידי שתתנו מעשר וצדקה לא תצטרכו לעולם לפשוט י"ד ח"ו שאחרים יתנו לכם, כי בזכות הצדקה והמעשר תתעשרו כנ"ל.

UT
* דף לב. * 

שנינו במסכת שבת (לב, ע"א) בעון ביטול מזוזה ובטול מצות ציצית בנים מתים כשהן קטנים. ויתבאר חומר העניין.
ונקדים, "עטה אור כשלמה נוטה שמים כיריעה" (קד, ב) צ"ב אומרו "אור כשלמה" שהקב"ה מלביש את העולם באור כשלמה המעטף גוף האדם (ועי' מצודת דוד). גם צ"ב המשך הפסוק נוטה שמים כיריעה.

הטלית והציצית אור המקיף הם ומשפיעים אורה וקדושה על האדם

ואפ"ל לפרש בהקדם דהנה ידוע דאור בגימטרי' ר"ז כמו שמובא בספה"ק נועם אלימלך בליקוטי שושנה עה"פ "אור" זרוע לצדיק. וצ"ב מה משמיענו בזה שהאור בגימטרי' "רז" הוא כשלמה שהיא כמו שמלה המעטף את גוף האדם, איזה ר"ז טמון בזה, אתמהה.

גם צ"ב שאנו אומרים בנוסח הלשם יחוד קודם עטיפת טלית גדול, הריני מתעטף גופי בציצית, כן תתעטף נשמתי ורמ"ח אברי ושס"ה גידי ב"אור" הציצית העולה תרי"ג וכו', אנו רואים שהרמ"ח אברים ושס"ה גידים יש להם שייכות ל"אור" הציצית, צ"ב כוונת הלשם יחוד וכל השייכות לאור הציצית.

גם צ"ב השייכות הוד והדר לבשת ל"עוטה אור כשלמה".

ואפ"ל, דהנה איתא בליקוטי תורה בסופו: "הטלית שלובש בשעת התפלה הוא בחי' אור מקיף עוטה אור כשלמה, ולכן כשהוא מלובש עם הטלית יש להסיר הספאדיק והשטריימיל גם לא ילך אז עם כובע הראש שקורין יארמילקע שתחתי' השפה הוא מן העור בכדי שלא ימשוך על מוחו בחי' כתנות עור בעי"ן כי אם אור באל"ף רק עיקר התפלין אוחזין על הראש כי בתורתו של ר' מאיר נמצא כתנות אור באלף כלומר שהי' מהעור בעין לאור באלף".

ועיין באלשיך הק' כאן עה"פ עוטה אור כשלמה שכשהקב"ה ברא העולם נתעטף בעשרה לבושין, ועיין ילקוט מעם לועז כאן, וצ”ב.

יש לכסות הראש עם הטלית משום שזה אור המקיף

עוד אקדים מה שראיתי בס' זכרון יעקב יוסף שמביא בשם ס' אוה"מ וז"ל: עיי"ש דף צ"ה:

"ראיתי להעתיק גודל החיוב לכסות ראשו בטלית בשעת התפלה. על שראיתי כמה אנשים שאינם נזהרים בזה, לכן אעתיק מה שמצאתי בענין זה בירחון תורני נקרא אוהל מועד (חוברת ב') וז"ל שם:

העתק אות באות מבית עקד הספרים אשר הי' אצל הרה"צ מסאדיגערי זלה"ה, מצאתי בכ"י הנמצא בירושלים תובב"א שנת אלף תתנ"ו לשטרות (ד"א ש"ו ליצירה המו"ל) נעתק הס' וחתם עליו רבי יוחנן בן זכאי מירושלים קבל מאליהו הנביא ז"ל אחר חורבן הבית וגילה לו בן כזיבה אינו משיח, וצוה לכסות הראש בטלית בבית הכנסת בשעת התפלה מראש ועד סוף, ואפי' בימים טובים שהוא ימי שמחה, וסימנו אם לא אעלה את ירושלים על ראש שמחתי, ואין צריך להסיר הטלית מעל הראש כלל, ועיקר והמסיר הטלית לפעמים דהיינו אם אירע במחשבה לא הפסיד, ומי שאינו מכסה ראשו כלל בתוך התפלה נקרא גבעוני, מפני שקודם החורבן היו צריכים הגבעונים לכסות ראשיהם ופניהם בשעת התפלה, אפי' אם עברו בין עם קדוש היו צריכים לכסות ראשם, להראות שהם גבעונים מימות יהושע בן נון, וכשנחרב הבית פרקו הגבעונים הסודר מעל ראשם, ועשו שלא יכסו ראשיהם אפי' בשעת התפלה, כדי שלא יכירם אם הם גבעונים.

וכששמעתי זה אני יוחנן בן זכאי מירושלים כן בעת שישבתי ומקום דירתי ביבנה, קרעתי את בגדי, ונחותי בכל גלילות ישראל שיכסו ראשיהם בטלית בשעת תפלה, ומי שאינו מכסה מטעם מנהג אבותיהם בידיהם הם מהגבעונים.

כך מצאתי כ' בכ"י וחתם ר' סנדער גאון ור' פלטיא גאון ושאר גאונים העתקתי גם אני יוסף שילדקאי ע"כ. (כל זה העתקתי מחוברת אוה"מ הנ"ל). וכ"כ הרדב"ז ז"ל בתשו' שמ"ג וז"ל: הדבר ברור שצריך לכסות בו ראשו, ובס' מצות שמורים וז"ל: המתעטפים בטלית גדול גופם לבד ולא ראשם הו"ל ברכה לבטלה, כי מה שמברכין להתעטף בציצית העיקר הוא את ראשם והם מתעטפים הגוף לבד, וכן משמע בזוה"ק פ' במדבר וז"ל: לפרשא על רישי' פרישו דמצוה
, וכ' בס' קמח סולת, ראיתי דבר חדש בס' שתי ידות למהר"א חזקוני ז"ל, וגם הר' ב"י בק"א ש"כ הביא דבריו וז"ל: בשעה שהציבור נופלין אף שהוא לא התפלל עמהם צריך לעשות נפילת אפים עם הציבור לפי מ"ש במדרשו של רשב"י וכן ראוי לנהוג לפול ע"פ ולכסות א"ע בטליתו כמו שעושין הציבור אף שהוא אינו אומר נפ"א והוא בזמירות וכיוצא עכ"ל. לכן יזהר כל אדם לכסות ראשו בשעת התפלה מהחל עד כלה ומנהגן של ישראל תורה הוא".

וצ"ב למה רבי יוחנן בן זכאי קרע בגדיו והלך בכל הגלילות לעורר שיכסו ראשיהם בטלית בשעת התפלה.

ואפ"ל בהקדם דברי ספה"ק קב הישר פ"ה וכו'. שסגולת הציצית שמסיר החושך שאמר ירמיהו הנביא (איכה ג, ב) "אתי נהג חושך ולא אור", ועיי"ע בקב הישר פרק מ"ז שמביא מפרק במה מדליקין (שבת לב, ע"א) בעון ביטול מזוזה ובטול מצות ציצית בנים מתים כשהן קטנים.
ושם בקב הישר (סימן ס"ח) כתב בזה הלשון: כתיב נר ה' נשמת אדם. פירש בזוהר פרשת משפטים (דף צ"ט ע"ב) וזה לשונו: נר הוא ראשי תיבות נ'שמה ר'וח, דאינון מאירין כחדא. ונשמה איהי קדישא מאד, על כן היא מתעטפת ברוח דוגמת מלבוש. ויש עוד באדם והיא בחינת הנפש, והיא למטה מהרוח, כי הנשמה שרוי במח, במקום הנחת תפילין של ראש, והרוח בלב, נגד תפילין של יד השמאלית, והנפש היא בכבד, שיש בו ריבוי דם. וכנגד הנפש צוה הקב"ה לקיים מצות ציצית
, כדי שתהא השלשה מצות (תפילין של יד, ותפילין של ראש וציצית) הנזכרים מאירים לכל חלק: נפש, רוח, נשמה. וידוע מאמר רבותינו ז"ל (סוטה י"ז ע"א) כי במצות ציצית יש חוט אחד של תכלת, משום דתכלת דומה לרקיע וכו' ולכסא הכבוד, ועל כן מצות ציצית הוא חוט אחד של תכלת לקדש הנפש בכבד, לפי שעיקר הדם והכעס הוא בכבד. ולכן כבד הוא חסר וא"ו מכבוד השמים עיי"ש.

ושם (פרק מ"ה) כתב בתוך דבריו בזה"ל: וכן קבלה היא בידי מן אנשי מעשה, שאם היו יושבים בטלים מן המצוות היו ממשמשים בציצית והיו מסתכלין בהן, כי ההסתכלות בציצית היא ענין גדול ותקומה אל השכינה בגלות. והיודעים סוד יחוד בקבלה מכוונין בשם אחד גדול ונורא, שהוא בגימטריא עי"ן, ובזה הם יוצאים אף בזמן הזה סוד מצות תכלת בציצית. והנה אגלה טפח ואכסה טפחים בענין תכלת, כי תכלת הוא בימטריא שמונה מאות וחמשים, והבן אדם הוא מחויב לראות בשתי עינים את הציצית, ושתי פעמים עי"ן גימטריא מאתים וששים, ועם תיבת ציצ"ת הוא גימטריא שמונה מאות וחמשים, כמנין "תכלת". קבלה היא בידי בשם הגאון רבי יעקב תעמרליש מלובלין ז"ל, שבזה הוא מסיר החשך שאמר ירמי' הנביא (איכה ג', ב') "אותי נהג חושך ולא אור", ובענין אור עיניו בציצית יכוון כן, והוא מבטל אותו החושך שמפסיק בינינו ובין השכינה.

ובספה"ק פרי עץ חיים (שער הציצית פ"ו) כתב בזה"ל: כבר כתבנו שיסתכל בו ב' פעמים ויכוין בכל פעם לשם ק"ל גימטריא עי"ן, והענין הוא כי תכלת של הציצית הוא סוד החושך שאין בו עינים לכן הוא דין, לכן צריך להסתכל בציצית ולכוין כאילו יש שם תכלת ואז יסתכל ב' פעמים בוראיתם אותו ותכוין להמשיך אליה סוד עינים העליונים וראיה עליונה, ותכוין ב' פעמים ק"ל שהם ב' עינים עליונים להמשיך הראיה משם לסוד התכלת וכו' עיי"ש ובשער הכוונות סוף דרושי הציצית יעו"ש.

ובמקום אחר כתב בקב הישר, בהיותך מעטף בציצית, יהי' כוונתך שבקדושת מצוה זו יתקדש הגוף להיות קדוש לגדור מכל מכשול עבירות וחטאים (ועיין מנחות מד.) באחד שהי' זהיר במצות ציצית וניצול על ידי מעבירות חמורות). עיי"ש
.

ועפ"י דבריו ז"ל שם בפרק ס"ח, שנזכר ג"פ ציצית דהיינו פעם א' ועשו להם ציצית, ב' על ציצית הכנף, ג' לכם לציצית, לרמז על נפש, רוח, נשמה, שמצות ציצית מאירה לג' הנ"ל.

עוד אפ"ל ציצית אותיות ציץ, ות' שבסוף התיבה מרומז לארבעה מאות איש עמו להכניע הקליפה, כמבואר בראשית חכמה, ת' בגימטריא "שק", ואפשר שזה נגד הקליפה של עשו, ואפ"ל שעל ידי מצות ציצית ניצלים מהקליפה הזאת כנ"ל.

ובס' רפאל המלאך כתב: "מצות ציצית יש בה סגולה גדולה לכמה ענינים, ושקולה כתרי"ג מצות ומצלת האדם מן החטא ומשמרתו מכל רע, וכמו מזוזה לבית כן ציצית לגוף, כי היא הנותנת לאדם את הכח של אור מקיף, אבל זאת רעה חולי שאף אחד מאלף אינו מקיים מצות ציצית כראוי, כי מלבד זה שחסר מצות התכלת, אבל גם מצות לבן אינו מקיים, כי כמה דקדוקי דינים יש במצות ציצית כמבואר בשלחן ערוך, וצריך לזכור העיקר שצריך להיות גדיל הציצית נוטף על הכנף, והדין מבואר היטב בסידור הרב הרז"ש זצוקללה"ה איך לעשות עצה על ידי התקשרות חוט של תפירה שהציצית יהיו נוטפין תמיד על הכנף. ועוד יש עצה טובה יותר קלה דהיינו שימשוך את הגדיל אל הנקב ויעשה חוט תפירה שנקרא 'פעקילקא' על הגדיל סמון אל הנקב, ובכן יהי' הגדיל תמיד תחת חוט התפירה ולא יזוז משם, ולא לחנם אמרו במסכת שבת 'כל הזהיר במצות ציצית זוכה ומשמשין לו ב' אלפים וח' מאות עבדים', [ועי' רא"ש מנחות דף מ"ד]. וכבר נשאלתי מאת משכיל אחד, הלא כמעט כל היהודים בערך עשרת מיליאן לובשים ציצית ומאין יהיו כל כך עבדים בעולם. אבל האמת הוא שצריך לבקש אחד בעיר ושנים במשפחה
 אשר יהי' זהיר במצות ציצית שיקיים המצוה כראוי בכל פרטי' ודקדוקי'. ואנכי רוצה לזכות את הרבים בעצתי, וכל השומע לי יונעם לו".

וידוע מה שכתב בספה"ק נועם אלימלך שבדורו היה השורש לתקן מצות ציצית יותר משאר מצוות, וזה לשון קדשו בספרו (פרשת נח, ד"ה או יאמר בדורותיו), לכאורה בדורו היה ראוי לכתוב אף על פי שנח היה חי כמה דורות אף על פי כן עיקר בא לאשמעינן כפירוש רש"י ז"ל יש דורשין כו', ואם היה נאמר בדורו, היה גם כן נשמע הדרש זה. ונ"ל דבא לאשמעינן עוד דבר אחד, דהנה בכל דור ודור יש שורש לתקן מצוה מיוחדת יותר משאר מצוות למשל בדור הזה יש שורש לתקן מצות ציצית יותר משאר מצות, וכדומה בכל דור יש שורש להחזיק במצוה מיוחדת יותר משאר מצות. ובא הכתוב לאשמעינן שהיה נח צדיק תמים בדורותיו, ר"ל בכל דור שהיה חי היה מחזיק ומתקן אותה שורש המצוה המיוחד יותר לאותו הדור. וזהו יהללו ה' דורשיו יחי לבבכם לעד, דהנה כשהצדיק עושה מצוה ומקיים אותה בשורשה מביאה אותו המצוה הזאת לידי חימום והתלהבות הבוער בו על ידי המצוה הזאת לאמור שירות ותשבחות להשי"ת וזהו יהללו ה' בשירות ותשבחות, דורשיו ר"ל הדורשים המצוה לעשותה בשלימות בשורשה, יחי לבבכם לעד, ר"ל הכתוב נותן טעם למה להם נאה לשבח, מחמת שלבבם חי לעד דהיינו שהם דורשים כל מצוה מיוחדת לכל דור לעד לעולם וק"ל עכלה"ק.

והנה איתא עוד בספה"ק נועם אלימלך (ליקוטי שושנה) על פסוק אור זרוע לצדיק וגו', דעל ידי הצדיק העוסק בתורה יש גם כן השפעה להעולמות העליונים וכו', ועל פי זה יבואר גם כן פסוק אז ירננו כל עצי יער לפני ה', דהנה שם הוי"ה ב"ה הוא המנהיג לכל העולמות אלא שלא כעולם הזה העולם הבא דהיינו עולמות העליונים נקראים עולם הבא מחמת שהצדיק הולך ובא מעולם לעולם, ושם הוי' ב"ה נקרא ככתיבתו אבל בעולם הזה לא כשאני נכתב אני נקרא נכתב בי"ה ונקרא באד' והצדיק צריך לייחד השני שמות הקדושים הללו, וזהו א"ז דהיינו השני שמות הן מנין א"ז ח' אותיות, ירננו כל עצי היער דהיינו הצדיק הנקרא עצי היער, כשמייחד השני שמות כנ"ל מכניס ומביא רנה וחדוה לפני ה' בעולמות העליונים. וזהו אור זרוע ראשי תיבות א"ז דהיינו על ידי אור שהיא התורה הצדיק מייחד שני שמות כנ"ל ועל ידי זה הוא מזריע ומשפיע בעולמות העליונים ומעילא לתתא הוא גם כן משפיע לישרי לב שמחה עכלה"ק.

ועל פי זה יש לבאר מאמר הכתוב עוטה אור כשלמה ראשי תיבות בגימטריא צ"א מספר שני שמות הוי' אד', והכוונה בזה דעל ידי אור התורה הצדיק מייחד ב' שמות אלו, ומשרה על האדם נפש על ידי אור הציצית ועל ידי זה ממשיך על עצמו אור כל תרי"ג מצוות כנ"ל, כי הציצית שקולה כנגד תרי"ג מצוות כנ"ל. וזהו גם כן נוטה שמים כיריעה, כדברי הנועם אלימלך דעל ידי האור שהצדיק ממשיך ביחוד ב' השמות הקדושים הנ"ל, הוא מזריע ומשפיע גם בעולמות עליונים והבן.

עוד אפ"ל עוטה אור כשלמה בעוה"ז, וכמו שאומרים בתפלת לשם יחוד, וכך אזכה לחלוקה דרבנן ולטלית נאה בעוה"ב, וזהו נוטה שמים כיריעה.
UT
* דף לג. *

ענווה שורש הברכה וההשפעה

איתא בגמרא שבת (ל"ג ע"א) "סימן לגסות עניות".

וייתכן לבאר עפ"י זה דברי הכתוב בפרשת נח "את האלקי"ם התהלך נח", שנח האמין בזה שמדת הדין נותנת שצריך הקב"ה לפרנס ולכלכל את ברואיו, דהרי בראם וצריך לזונם, ועי"ז הסתפק תמיד במועט. וזהו את האלוקים התהלך נח, פי' שנח התהלך במחשבה שגם מכח מדת הדין מגיע לאדם פרנסתו, וע"כ הסתפק במועט, ולא שם ידו בממון אחרים ח"ו.

נח חי במידת ההסתפקות כיון שזכר שהכל מאת ה'

וי"ל דזהו ג"כ מה שפתח הכתוב אלה תולדות נח, שהרי לכאורה הול"ל אלה שני חיי נח וכדומה, ולמה אמר תולדות נח, אך להנ"ל י"ל שנח הסתכל תמיד על לידתו, דאחז"ל נולד בן זכר ככרו עמו, והיינו שהקב"ה קצב עבורו תיכף בעת לידתו סכום מזונותיו כמה שיהיה לו, ועי"ז בא לידי מדה זו להסתפק במועט. וע"כ אמר הכתוב לשון אלה תולדות נח, ודו"ק.

ועד"ז יש לומר עוד מ"ש תמים במעשיו עניו ושפל רוח, פי' עפימ"ש בספה"ק ברית אברם (פרשת פקודי) על פסוק ככר לאדן וז"ל: אפשר לומר על דרך רמז, ע"ד דאיתא בגמרא (שבת ל"ג ע"א) סימן לגסות עניות, כי המתגאה נכשל באשת איש, ונואף אשה חסר לחם, אבל מי שהוא עניו שהכל דשין עליו כמו על אדן של הפתח, זה יכול להיות לו ככר לחם. וזהו שאמר ככר לאדן, פי' למי ראוי שיהיה לו ככר לחם, לאדן, פי' למי שמשים עצמו כאדן הפתח שהכל דשין עליו ולא למי שמתגאה את עצמו כנ"ל. וכמו שאמר הכתוב (משלי י"ג) טוב נקלה ועבד לו ממתכב"ד ואז הוא נכשל בא"א ח"ו, ואז הוא חס"ר לח"ם כנ"ל, עכדה"ק.

ועפי"ז נבין דע"כ הזכיר הכתוב כאן שנח היה עניו ושפל רוח, דזהו גופא טעם לשבח על מה שלא הוצרך לגזול, דהרי העניו יש לו ככר לחם ואינו צריך ממון של אחרים, וכנ"ל.

ועפי"ז יתורץ שפיר מה שלכאורה צריך ביאור הרי אם השחיתו כל כך שעבדו ע"ז ועברו על איסור זנות, אם כן מדוע נחתם גזר דינם דוקא על הגזל.

אך להנ"ל דעל ידי הגזל באים לידי כך שהבנים הולכים ג"כ בדרכים עקלקלות רח"ל, ע"כ שפיר אמר דלא נחתם גזר דינם אלא על הגזל, כי זהו גרם להם אח"כ שיבואו לעבור עבירות חמורות כמו ע"ז ועריות רח"ל.

על האדם לשוב תמיד על חטאו הראשון, שזה גרר אחריו אחרים

ויתבאר עוד דהנה האדם צריך לתקן תמיד עבירה ראשונה שפגם, והוא עיקר התשובה, כמו שכתב בספה"ק דברי חיים לשבת שובה, וז"ל: "שמעתי מפי מורי הקדוש (הרה"ק רבי נפתלי מראפשיץ זי"ע) בשם אדמ"ו מו"ה אלימלך זצ"ל, שצריך אדם לשוב בתשובה עד העבירה הראשונה שעשה מעודו, כי איך אדם מישראל יעשה עבירה, ומסתמא גרם לו עבירה אחרת, כי עבירה גוררת עבירה (אבות פ"ד מ"ב). ומסתמא עשה מקודם עבירה קלה שגרם להחמורה, אך גם הקלה אי אפשר מבלתי יבוא על איזה כשלון בשוגג, אך גם זה אי אפשר לבא לנפש הישראלי כמאמר הכתוב (ויקרא ד', ב') נפש כי תחטא, ומפורש בזוה"ק (ויקרא י"ג, ב') דהתורה הקדושה מתמיה האיך בא לנפש הקדוש לחטוא, והכלל אמר מורי ר"א ז"ל הנ"ל, דכל כך עשה תשובה גם על מה שעשה בעודו עולל מוטל על שדי אמו וטפח על דדיה, גם על זה עשה לו סיגופים, עכלה"ק.

וכן מביא שם בדברי חיים (פ' תבוא) וזל"ק: וכמו שאמרו עליו זצללה"ה שעשה תשובה ושרף ידיו על אשר ידו הכה על שדי אמו בהיותו יונק, עיי"ש.

צדיקים שבו בתשובה על חטאם במעי אמם

ובספה"ק מאור ושמש (פרשת מסעי, ד"ה וידבר ה' וגו' שש ערי מקלט) כתב וזל"ק: שמעתי מאדמו"ר הרב בוצינא קדישא איש אלקי מו"ה אלימלך זצוק"ל, שעשה תשובה על חטאת ימי הנעורים וגם על מה שחטא בהיותו בבטן אמו וציער אותה, עכלה"ק. (ועיין בספה"ק באר משה להרה"ק מקאזניץ זצ"ל, לראש חודש, דף קנ"ב ע"ג).

ועפי"ז מובן מה שלא נחתם גזר דינם אלא על הגזל, דהיא היתה עבירה הראשונה שעברו, וגרמה להם לעבור אח"כ עבירות חמורות אחרות, דעבירה גוררת עבירה, אך מכיון דגזל היתה עבירה הראשונה, והיא העיקר, ע"כ לא נחתם גזר דינם אלא על הגזל.

ומיושב בזה מדוע גם ג' טפחים של עומק המחרישה נמוחו ונטשטשו, שכיון שגזלו אחד מחבירו, לא ביררו את הטוב מהרע ונשאר הפגם בארץ, ע"כ נתקלקלה הארץ ג"כ.

רואים אנו מפרשה זו גודל הנחיצות של מדת הסתפקות במועט, שלא ללכת אחר תאוות הלב וחמדת המותרות, רק שיקויים בנו אלה תולדות נח, שכולנו נהיה ראוים להיקרא תולדות נח, על ידי שלא נגזול ולא נחמוס ולא ניגע אחד במה ששייך לחבירו.

האכילה מגיעה אל האדם במידת הדין - התורה מגיעה אל אדם במידת הרחמים

ובזה יובן גם דברי התוס' יו"ט במסכת ברכות (פרק ז' משנה ג') בעשרה אומר נברך לאלקינו וכו', "ויש עוד שינוי בנוסחי אלו הברכות זו מזו, שבברכת 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.

הרי שאכילה מגיע במידת הדין, ואולם התורה מגיעה לנו בני ישראל עם הנבחר ע"פ מידת הרחמים והחסדים. 
UT
* דף לד. *

ג' דברים שיש לומר ערב יום הכפורים להתעורר בתשובה

שנינו במסכת שבת (דף לד.) "שלשה דברים צריך אדם לומר בתוך ביתו ערב שבת עם חשיכה: עשרתם, ערבתם, הדליקו את הנר". וברש"י פי' דהני תרי עשרתם ערבתם שייך למימרנהו בלשון שאלה, אבל הדליקו את הנר לא ע"כ.

נראה לפרש דקאי על ערב יום הקדוש, דיום הכפורים נקרא שבת וערב יום הקדוש הוא הזמן שצריך לקיים לפני ה' תטהרו בתשובה שלימה, ואז צריך כל אדם לעשות חשבון לחשוב חשבונו של עולם.

עשרתם פי', היאך עברו עשרה ימי תשובה אלו בתיקון המעשים בסור מרע כדת, כל חלקו מה שעבר עליו במשך השנה.

ערבתם פי', אם תיקן מה שערב לחבירו. וכמו שפי' הבעש"ט כל ישראל ערבים זה לזה, שאחד מעורב בחבירו וצריך האדם לתקן מה שערב בעד חבירו. וזה צריך האדם לעורר עצמו בערב יום הקדוש, הן מה שתיקן בסור מרע בעד עצמו. וזהו עשרתם כנ"ל והן מה שצריך תיקון בעד חבירו שערב בעדו וזה ערבתם כנ"ל.

הדליקו את הנר. וזה אין צריך לומר בלשון שאלה, רק צריך לזכור שעד יום הקדוש עוסקים בתיקון המעשים בסור מרע ומיום הקדוש ואילך מתחיל תיקון המעשים בעשה טוב. לקיים מצות ומעשים טובים, וכמש"כ במד"ר [אמור] עה"פ ביום הראשון כו' ומיום הכיפורים עד החג כל ישראל עסוקין במצות זה עוסק בסוכתו וזה בלולבו וביום טוב הראשון של חג כל ישראל עומדין לפני הקב"ה ולולביהן ואתרוגיהן לשמו של הקב"ה ואומר להם מה דאזל אזל מן הבא נחיל חושבנא ע"כ.

וזהו ענין הדליקו את הנר, כי נר קאי על נשמת האדם, כש"כ נר ה' נשמת אדם, וע"ז אומרים כי עכשיו הוא הזמן להדליק את נשמותינו ולהאירם בתורה אור, ומצות ומעשים טובים ויה"ר כו'.

שלשה דברים צריך כו' עשרתם. פי' ע"פ מש"כ בספר הגן דצריך האדם להפריש יום אחד מעשרה ימים לה' וזהו הפי' עשרתם, האם עשית כך כל השנה. ערבתם הוא כנ"ל, ערבות שמחוייב בעד חבירו ג"כ מה שלא הפריש וכנ"ל. הדליקו את הנר פי' האם תקנו הגלגולים הקודמים, כי נר קאי על הנשמה.

ואם ח"ו לא תקנו אז צריכין לידע כי יום הקדוש הבעל"ט יום העשירי של החודש הזה ויום עשירי של השנה שמפרישין אותו לעבודת השי"ת לתשובה. וכן אי"ה יתקן הלאה להפריש כמש"כ בספר הגן. וכן ערבתם בעד חבירו יתקן אי"ה מחר ביום הקדוש שמפרישין אותו לתשובה ולכפרה. וכן הדליקו את הנר, שמתקן גלגולים הקודמים, זהו הזמן עתה בעת אכילת סעודה זו שמקיימים מצות עשה בכל אכילה ואכילה. והכל מגולגל באוכלים ומשקים, כמובא בהקדמת עץ חיים ובשער הגלגולים לר"ח וויטאל, וע"כ הזמן הוא היום בעת קדושת האכילה להעלות הנשמות המגולגלים במאכלים ולבררם ולהעלותם ובזה ידליקו את הנר.
UT
* דף נג: * 

בענין נס חנוכה - האם טוב לסמוך על נס משמים?

הנה אמרו רז"ל במס' שבת (דף נג:) "ת"ר מעשה באדם אחד שמתה אשתו והניחה בן לינק ולא היה לו שכר מניקה ליתן ונעשה לו נס ונפתח לו דדין כשני דדי אשה והניק את בנו, אמר ר' יוסף כמה גדול אדם זה שנעשה לו נס כזה. א"ל אביי אדרבה כמה גרוע אדם זה שנשתנו לו סדרי בראשית, דמנכין לו מזכיותיו".
קושיית הבית יוסף בחנוכה

א) כתב הב"י (סי' תע"ר) וז"ל: והטעם שהוצרכו להדליק ח' ימים מאותו פך מפני שכל ישראל היו בחזקת טמאי מתים, וא"א לתקן שמן טהור עד שיעברו עליהם ז' ימים מיום טומאתם, ויום א' לכתישת הזיתים ותיקונם להוציא מהם שמן טהור. והר"ן כתב שהיה להם שמן טהור רחוק ד' ימים, והוצרכו ח' ימים בין הליכה וחזרה ע"כ.

והקשה הב"י, ואיכא למידק למה קבעו ח' ימים, דכיון דשמן שבפך הי' בו כדי להדליק לילה א' נמצא שלא נעשה נס אלא בז' הלילות.

ותי' הב"י ג' תירוצים, א) י"ל שחילקו שמן שבפך לח' חלקים, ובכל לילה היו נותנים במנורה חלק א' והי' דולק עד הבוקר, ונמצא שבכל הלילות נעשה נס. ב) ועוד י"ל שלאחר שנתנו שמן בנרות המנורה כשיעור נשאר הפך מלא כבתחלה, וניכר הנס אף בליל הא'. ג) א"נ שבליל ראשון נתנו כל השמן בנרות ודלקו כל הלילה, ובבוקר מצאו הנרות מלאים שמן וכן בכל לילה ולילה, עכ"ל.

דברי הטורי זהב - ליל הראשון דחנוכה נס בפני עצמו
ב) והקשה הטו"ז על כל הג' תירוצים שאין לנו רמז מזה שנעשה כן, ואם כן הי' לרבותינו להזכיר דבר זה כדי שנדע הנס מה שנעשה בלילה הראשונה.

וע"כ תי' הטו"ז וז"ל: ול"נ לתרץ דלמפרע אנו רואין שגם בלילה הראשונה הי' נס, דמצינו בספר הזוהר על פסוק מה יש ליכי בבית שאין הוא יתברך עושה נס ליתן ברכה אלא במה שיש כבר בעולם ואפי' הוא דבר מועט אז הוא יתברך נותן ברכה להרבות המעט, משאם כן בדבר ריקן אין שייך בו ברכה לעשות בריה חדשה, ע"כ ניחא כאן דאילו נדלק כל מה שהי' בלילה הראשון לא הי' מקום לנס לחול על שום דבר, אלא ודאי דגם בלילה הראשון נשתייר ממה שהי' ראוי לה, וממנה נשתייר, ועל אותו השיור באה הברכה שנעשה שם נס להרבות אותו, ואם כן ראינו שגם בלילה הראשונה נעשה נס עכ"ל.

נס מאת השי"ת ללא הכנה מוקדמת

ג) והקשה ע"ז בספר אפיקי יהודא (ח"א במאמר מי מריבה), ועוד מפרשים, דאיך יתכן לומר שעל עשיית הנס של השי"ת צריך להיות איזה דבר "יש" מקודם, הלא כל בריאת שמים וארץ הי' מאפס המוחלט, וכמו"כ כל הנסים יוכלו להיות יש מאין, ושאני גבי אלישע דהי' צריך להיות על ידי נביא, וברכה כזאת לא תוכל להיות מפתורא ריקניא ע"ש.

ד) והנה ברמב"ן (פ' תרומה) על הפסוק ועשית לו זר זהב סביב, סימן לכתר מלכות שהשלחן שם עושר וגדולה הוא כמו שאומרים שלחן מלכים לשון רש"י, וכן הדבר שזה סוד השולחן כי ברכת השם מעת חיות העולם לא תברא יש מאין כאשר יהי' שם שורש דבר תחול עליו הברכה ותוסיף בו כאשר אמר אלישע הגידי לי מה יש לך בבית וחלה הברכה על אסוך השמן ומלאה כל הכלים, ובאליהו כד הקמח לא כלתה וצפחת השמן לא חסר, וכן השלחן בלחם הפנים בו תחול הברכה וממנו יבוא השובע לכל ישראל, ולכך אמר כל כהן שמגיעו כפול אוכל ושבע, ע"כ.

ובמגן אברהם (סימן ק"פ) כתב אין להסיר המפה והלחם עד אחר ברכת המזון, דהברכה אינה שורה על דבר ריק אלא כשיש שם דבר כענין אלישע ושונמית ע"כ, משמע מפורש מדבריהם כדברי הט"ז.

ברכה על שמן נס בחנוכה

ה) ובספר כלי חמדה פ' ויקהל מביא בשם החידושי הרי"ם ליישב הט"ז לפי מה דקי"ל דכל השמנים פסולין למנורה רק שמן זית זך, ובמנחות דף ס"ט איתא בעי ר' זירא חיטים שירדו בעבים מהו וכו', וכתבו בתו' שם כיון דעל ידי נס הוא לא מיקרי ממושבותיכם עיי"ש, ומעתה ה"נ כיון דעל ידי נס הוא אם כן לא הוי שמן זית רק שמן נס וממילא פסול למנורה, וע"כ דבנס חנוכה הי' ברכה ואם כן אותו השמן זית ניתוסף ונעשה הרבה. עכ"פ כיון דבא מכח שמן זית המיעוט, הכל הוא שמן זית וכשר למנורה, ואם כן צדקו דברי הט"ז דהי' ברכה כדי שיהי' כשר למנורה ומוכרח דגם בליל א' הי' נס, עיי"ש.

ו) ונ"ל ליישב הט"ז, דהנה אמרו רז"ל במס' שבת (דף נג:) ת"ר מעשה באדם אחד שמתה אשתו והניחה בן לינק ולא היה לו שכר מניקה ליתן ונעשה לו נס ונפתח לו דדין כשני דדי אשה והניק את בנו, אמר ר' יוסף כמה גדול אדם זה שנעשה לו נס כזה. א"ל אביי אדרבה כמה גרוע אדם זה שנשתנו לו סדרי בראשית, דמנכין לו מזכיותיו, ואם כן י"ל דהנה איתא במס' תענית (דף כ' ע"ב) לעולם אל יעמוד אדם במקום סכנה ויאמר עושין לי נס שמא אין עושין לו נס. ואת"ל עושין לו נס מנכין לו מזכיותיו.

וברש"י (שם דף כ"ד) דמה דאפשר להתרחק ממעשה ניסים יותר טוב ונכון, ובמס' פסחים (דף פ"ד ע"ב) פלוגתא דאביי ורבא אי סומכין אניסא או לא, אביי סבר דסומכין אניסא, ורבא סבר דאין סומכין אניסא.

וי"ל דתליא בפלוגתת אביי ורב יוסף, לאביי דאין שום מעליותא דנעשה לו נס, שאין סומכין אניסא, וזה אביי לשיטתו דאין זה מעליותא ממילא יכולין לסמוך על נס. ורבא הולך בשיטת רב יוסף דמעליותא גדולה הוא נס, ממילא אין סומכין אניסא. ובאמת די"ל לאידך גיסא דלמ"ד אין סומכין אניסא דמנכין לו מזכיותיו ואין לו לסמוך דיש לו זכותים שיכול לסמוך עליהם, וכעין הא דבר"ה (דף ט"ז ע"ב) דההולך תחת קיר נטוי מזכירין עוונותיו, ולמ"ד סומכין אניסא הולך בשיטת רב יוסף כנ"ל.
ז) והנה בפנ"י שבת (דף כא ע"ב) הקשה, וכן הקשה בביאור הרא"ם על הסמ"ג (מצוה ה' מד"ס) ובשו"ת חכם צבי (פ"ז) דלמה הוצרך לנס זה, דהא הדלקת הנרות דוחה טומאה כמו שאר קרבנות ציבור וכדאיתא להדיא בת"כ (סו"פ אמור) יערוך את הנרות לפני ד' תמיד אף בשבת אף בטומאה, וידוע דלא עביד קוב"ה ניסא למגנא (וע"ע בראש יוסף שבת (דף כ"א) שו"ת חתן סופר (סי' תע"ר) בית יצחק או"ח (סימן ק"ט)), ותי' בח"צ (סי' פ"ז) ובפנ"י דרצה הקב"ה להראות חיבתם של ישראל ועשה להם נס זה אף שהנרות דוחות את הטומאה.

והנה תי' זה הוא לפי"מ דקי"ל כר' ששת ביומא (דף ו' ע"ב) דטומאה דחויה הוא בציבור, וכ"פ הרמב"ם הל' ביאת המקדש פ"ד הל' י"ד, ועי' זבחים (דף ל"ג ע"א) ופסחים (דף ע"ז ע"א).

אם כן מיושב שיטת הט"ז, דכיון דכל הנס היתה משום חביבות המקום, אם היתה מעשה נסים מכיון שלא הי' מאיזה מקום הברכה לחול, אם כן במעשה ניסים מנכין לו מזכיותיו, ואם כן לא הראה הקב"ה חביבותו לעם ישראל דמנכין להם עי"ז מזכיותיו לכן הוצרך הקב"ה לעשות מקום שיחול הברכה כדי שיהיה חביבות המקום בשלימות.

ועפ"ז י"ל כוונת הזוה"ק שמביא הט"ז, שאין הקב"ה עושה נס ליתן ברכה אלא במה שיש כבר בעולם ואפילו הוא דבר מועט, משאם כן בדבר ריקן אין שייך ברכה לעשות ברי' חדשה. ולפי הנ"ל ניחא דאם אין על מה שיחול הברכה אם כן אי"ז ברכה אלא קללה שמנכין לו מזכיותיו וע"כ צריך להיות דבר מועט שיחול הברכה.

ח) והנה אפ"ל דתליא מחלוקת ב"ש וב"ה, בפלוגתא הנ"ל דאביי ורבא אי סומכין אניסא, דב"ש סבר דבליל ראשון מדליק שמונה מכאן ואילך פוחת והולך, ולב"ה בליל ראשון מדליק א' מכאן ואילך מוסיף והולך, דב"ש סברי סומכין על הנס וחלקו את השמן לשמונה, ולכן בליל ראשון מדליק שמונה, דבליל ראשון היו יכולין ליתן שמן בפך לח' חלקים כמ"ש הב"י בתי' א' שחילקו שמן בפך לח' חלקים ובכל לילה היו נותנים במדה חלק א' והיה דולק עד הבקר ונמצא שבכל הלילות נעשה נס, ולכן סברו ב"ש בליל א' מדליק שמונה, דיכולין לסמוך על הנס, ואם כן לב"ה דסברו דבליל ראשון מדליק א' מכאן ואילך מוסיף והולך דאין סומכין אניסא נמצא דתירוצו של הב"י הוא רק למ"ד אין סומכין אניסא.

אך לפי העיון יעקב פסחים (דף ס"ד ע"ב) דמפרש דגם לשיטת אביי דסובר דאין סומכין אניסא, מ"מ במקום רבים שאני, ובמקום מצוה ובמקדש דשכיחא ניסא כדאמרינן עשרה ניסים נעשו במקדש סומכין אניסא, אם כן אפילו לב"ה נמי סומכין בנס דחנוכה אניסא, כיון דהיה במקדש.

ועפי"ז י"ל מה שמובא בבנין דוד עה"ת (בפ' מקץ) קושיית המפרשים על מש"כ בספר ידי משה (על שיר השירים) דכמו דאסור להנות ממעשה ניסים כמו"כ אינו רשאי להקריב ע"ג המזבח, והקשו דאם כן מה הועילו בהשמן שניתוסף על ידי הנס (כמש"כ הב"י שם) הא נאסר משום טעם הנ"ל דאסור להנות ממעשה ניסים. ולפי העיון יעקב הנ"ל אינו קשה, דרק דבר שנעשה לצורך יחיד, אז אין ליהנות ממעשה ניסים, אבל לצורך המקדש שרי.

היו יכולים לבטל את טומאת השמנים על ידי ערבובם בשמן הטהור

ט) והנה לפי החכ"צ והפנ"י יש ליישב מה שמקשה הקובץ על הרמב"ם בהל' מאכלות אסורות (פרק ט"ז הל' כ"ח) וכן פסקינן בשו"ע יו"ד (סי' קלד) שאם עירה מצרצור קטן לתוך הבור של יין אפי' עירה כל היום כולו ראשון ראשון בטל. וכתב הש"ך שם (ס"ק ד') דאפי' ליכא ס' נמי בטל לשיטתם, אם כן קשה למה היו צריכין לנס חנוכה במנורה, הא כיון שמצאו פך אחד של שמן שהיה טהור הרי היו יכולין לבטל כל השמנים הטמאים על ידי שיערו מצרצור קטן לתוך השמן טהור שמצאו ויהיו מותרים להדליק בכל השמנים שבמנורה.

ואין לומר משום דקי"ל בש"ע יו"ד (סי' צ"ט סעי' ה') אין מבטלין איסור לכתחלה, ולדעת הראב"ד אסור מדאורייתא, כמ"ש הש"ך שם (ס"ק ז'), ועי' בר"ן חולין (דף צ"ח). אך זה אינו דהא פסקינן בש"ע או"ח (סימן רכ"ו) דלצורך מצוה מותר לבטל לכתחלה, אך לפי שמתרצים החכ"צ והפנ"י דרצה הקב"ה להראות חיבתם של ישראל ועשה להם נס דחנוכה אף שהנרות דוחות את הטומאה, לפי"ז יש לומר ג"כ כאן לתרץ קושיית הקובץ דאעפ"י שהיו יכולים לבטל כל השמנים הטמאים על ידי שיערו מצרצור קטן לתוך השמן טהור שמצאו אעפי"כ כיון דרצה הקב"ה להראות חיבתן של ישראל עשה להם נס דמנורה אעפ"י שהיו יכולים לבטל כל השמנים הטמאים, ופשוט.

י) וביתר שאת י"ל לפי הפנ"י ליישב הט"ז הנ"ל דכיון דכל הנס היתה רק חביבות המקום, אם כן לא הוצרכו לעשות נס יש מאין, דבתענית (דף כ"ד) מבואר דאסור ליהנות ממעשה ניסים דאין להטריח כלפי מעלה, ואם כן כיון דהיה רק להראות חביבות סגי בנס שהוא על ידי ברכה יש מיש.

UT
* דף נד: * 

חובת התוכחה מצד כל ישראל ערבים זה לזה

ואפ"ל עפימ"ש רז"ל (שבת נ"ד ע"ב), כל שיש בידו למחות באנשי ביתו ולא מיחה נתפס על אנשי ביתו, באנשי עירו נתפס על אנשי עירו, בכל העולם נתפס על כל העולם כולו. ופירש"י בכל העולם, אכל ישראל כגון במלך ונשיא שאפשר לו למחות שיראין מפניו ומקיימין דבריו.

ושם (דף נ"ה ע"א) אמרה מידת הדין לפני הקב"ה רבש"ע מה נשתנו אלו מאלו, אמר לו הללו צדיקים גמורים והללו רשעים גמורים. אמרה לפניו רבש"ע היה בידם למחות ולא מיחו. אמר לה גלוי וידוע לפני שאם מיחו בהם לא יקבלו מהם, אמרה לפניו רבש"ע אם לפניך גלוי להם מי גלוי, וכתיב ויחלו באנשים הזקנים, תני ר' יוסף אלו בני אדם שמקיימין את התורה כולה מאל"ף ועד תי"ו.

ובילקוט (שופטים רמז ס"ח) איתא, כל מי שסיפק בידו למחות ואינו מוחה להחזיר ישראל למוטב, כל דמים שנשפכים בישראל נשפכים על ידיו, אם תאמר אותם ע"ב אלף שנהרגו בגבעת בנימין מפני מה נהרגו היו להם לסנהדרין גדולה שהניח משה ויהושע ופנחס בן אלעזר עמהם שיקשרו חבלים של ברזל במתניהם ויגביהו בגדיהם למעלה מארכובותיהם ויחזרו בכל עירותיהם של ישראל, יום אחד ללכיש, יום אחד לעגלון, יום אחד לחברון, יום אחד לבית א-ל, יום אחד לירושלים וכו' עיי"ש.

ובשבת (דף נ"ד ע"ב) אמר רב פפא והני דבי ריש גלותא נתפסים על כולי עלמא, א"ר חנינא מאי דכתיב ה' במשפט יבא עם זקני עמו ושריו, אם שרים חטאו זקנים מה חטאו, אלא אימא על זקנים [סנהדרין] שלא מיחו בשרים עיי"ש.

עוד אמרו בשבת (דף קי"ט ע"א) אמר ר' עמרם אמר ר' חנינא לא חרבה ירושלים אלא בשביל שלא הוכיחו זה את זה, שנאמר היו שריה כאילים לא מצאו מרעה, מה איל זה ראשו של זה בצד זנבו של זה, אף ישראל שבאותו הדור כבשו פניהם בקרקע ולא הוכיחו זה את זה, עיי"ש.

ובמסכת ביצה (דף כ"ג) פרתו של ר' אלעזר בן עזרי' יצאה ברצועה שבין קרני' והיתה נקראת על שמו, והטעם כיון שלא מיחה על זה. וצ"ב וכי לא ידע ראב"ע שצריך למחות, הלא מקרא מלא דיבר הכתוב הוכח תוכיח את עמיתך. ומבואר בירושלמי שהשחירו פניו של ראב"ע מפני הצומות על עובדא זו.

עבודת הרה"ק מצאנז לתקן את עצמו

ואפשר לומר עפ"י הידוע מהדברי חיים זי"ע שאמר לעת זקנתו שבצעירותו חשב בדעתו שיעלה בידו לתקן את כל העולם כולו, אחר כך ראה שאת כל העולם כולו לא יוכל לתקן, וחשב בדעתו שעכ"פ יראה לתקן את בני ביתו, ולבסוף ראה שאפילו את עצמו לא תיקן, כן אמר ברוב ענוותנותו.
ההבדל בין יחסן לאינו יחסן, שהיחסן אינו מרוצה מעצמו כיון שאבותיו עבדו באופן יותר נעלה, ואילו האינו יחסן תמיד מרוצה מעצמו

וידוע מה שאמר הרה"ק מראפשיץ זי"ע (שהי' יחסן גדול כנודע) שהחילוק בינו לבין חבירו שאינו מיוחס כ"כ הוא בזה, דשניהם מתפללים בבוקר, אמנם חבירו שאבותיו לא היו אנשים צדיקים, בגמרו התפילה ויושב לשתות קצת יי"ש, ויגבה לבו בקרבו קצת בחשבו הלא נגד עבודת אבותי תפילתי חשובה מאוד, משאם כן אני (כן אמר הרה"ק מראפשיץ ברוב ענוותנותו) כשאני יושב לשתות יי"ש אחר התפילה, מאוד עגמה לבי עלי, בהעלותי על לבבי גודל קדושת אבותי הצדיקים, ואיזה חשיבות יש לתפילתי נגד מה שאבותי עבדו להשי"ת בכל שעות היום (מובא בספר עטרת ישועה לנכדו הרה"ק מדזיקוב זצ"ל, פרשת שמות).

וכבר אמרו רז"ל חייב אדם לומר מתי יגיעו מעשי למעשי אבותי, וביאר בספה"ק שפת אמת יגיעו מלשון נגיעה, דחייב אדם להשתדל ולהשתוקק שלמעשיו יהי' עכ"פ איזה נגיעה קלה עם מעשי אבותיו הקדושים, ע"כ.

מי שלא מיחה החזיק שאינו ראוי

ובזה נבין מה שלא מיחה ר' אלעזר בן עזרי', דברוב ענוותנותו חשב שאינו ראוי להוכיח את בני דורו
, אמנם כשראה שפרה זו נקראה פרתו של ר' אלעזר בן עזרי', והיינו כיון שלא מיחה, אם כן ראה בזה דבאמת לא תיקן אף את עצמו (כעין דברי הרה"ק מצאנז הנ"ל) ע"כ התיישב בדעתו דבודאי טוב הי' הדבר אם הי' מוכיח את בני דורו שילכו בדרך הטוב, כי יש לו ערבות והתחייבות בהיותו צדיק הדור, ע"כ השחירו פניו מפני הצומות, וכנ"ל.

ישראל ערבים - על הצדיקים להשגיח בבני דורם

ובזה יש לבאר קצת מ"ש בספה"ק נועם אלימלך על פסוק וכל משרת ענבים לא ישתה, דמצינו פלוגתא בדברי חז"ל, יש מהם שלמדו מן הפסוק הזה "טעם כעיקר", היינו שטעם האיסור נחשב כאיסור עצמו, ויש מהם שלמדו מכאן "היתר מצטרף לאיסור", היינו אם אכל כזית היתר וחצי זית איסור ביחד נחשב כאלו אכל זית איסור שלם. ואפשר לומר שרמזו חז"ל בדבריהם כל אחד ואחד דרך אחרת בעבודת ה', מהם למדו ממשרת "טעם כעיקר" היינו שהמחשבה וההרהור של עבירה הם כעיקר העבירה, ומהם למדו "היתר מצטרף לאיסור" היינו שיזהר האדם בעסק משא ומתן שלו, וידע שאם עושה לפעמים עסק באמונה ולפעמים להיפך, אז העסק שנעשה בהיתר נבלע באיסור וכל הריוח שהרויח נחשב כאיסור עכתודה"ק.
וזהו היתר מצטרף לאיסור, דאם הצדיק אינו משגיח על בני אדם לראות מעשיהם אם טובים הם אם לאו, אז אע"ג שהוא בבחינת היתר, דהלא עושה רק מה שמותר לו לעשות, מ"מ הרי הוא מצטרף ג"כ לאיסור, דכל ישראל ערבים זה בזה, וכל מה שכל או"א מישראל עושה עולה על שמו של המנהיג, כיון שלא השגיח עליהם כנ"ל, דהיתר מצטרף לאיסור, ונקראת על שמו כמו שמצינו בר' אלעזר בן עזרי'.

UT
* דף נד: * 
בענין חובת התוכחה וקנאות מכח כל ישראל ערבים זה לזה 

הגמרא בשבת (דף נ"ד ע"ב) "כל מי שאפשר למחות באנשי ביתו ולא מיחה נתפס על אנשי ביתו, באנשי עירו נתפס על אנשי עירו, בכל העולם כולו, נתפס על כל העולם" .
ויבואר בהקדם: "ויעמוד פנחס ויפלל ותעצר המגפה, ותחשב לו לצדקה לדור ודור עד עולם" (קו, לא). צ"ב המשך הפסוק ותחשב לו לצדקה לדור ודור עד עולם, מה כוונתו בתיבות לדור ודור. ב' צ"ב סוף הפסוק עד עולם, הלא כל דבר מצוה שעושה נשאר השפעת המצוה עד עולם, ומה הכוונה במה שאמר כאן עד עולם.

ויש לפרש בהקדם לפרש הכתוב (במדבר כ"ה י'-יג) פנחס בן אלעזר בן אהרן הכהן השיב את חמתי מעל בני ישראל גו', לכן אמור הנני נותן לו את בריתי שלום גו', תחת אשר קנא לאלקיו ויכפר על בני ישראל. דהנה מובא בספר אות חיים ושלום, שלא מצא מקור לומר בברית מילה פסוקים אלו, לא בנגלה ולא בנסתר.ונראה דהנה בעת שהרג פנחס לזמרי כתיב (בלק כה, ח) "ותעצר המגפה", ובהמשך לזה כתיב בפרשתנו: א) "השיב את חמתי גו'", ב) "ולא כליתי את בני ישראל בקנאתי". וקשה, וכי בשביל כך שהרג פנחס את זמרי, משום זה "ותעצר המגפה" ותכפר, אתמהא. ועוד קשה, למה הלך פנחס דייקא, הלא משה ואהרן ואלעזר היו גדולים ממנו. ועוד, דאיתא במדרש עה"פ לכן אמור: בדין הוא שיטול שכרו, וצלה"ב ביאור דברי המדרש.
פינחס הלך להוכיח מחובתו

ונראה להקדים דמה שמובא ג' פעמים ענין הקנאה ("בקנאו את קנאתי גו' בקנאתי"), נראה שהוא כמו שמובא בתשובת מהר"ם שי"ק (סימן שי"ג) החילוק בין "תוכחה" ל"מחאה", ד"מחאה" היא בשעת מעשה, ומובא בתשובת מחנה חיים דחייב להכות בדבר זה, וענין ה"הוכחה" הוא כמובא בגמ' שבועות (דף י"ז) "כל שיש בידו למחות ואינו מוחה נק' רשע", ומובא בפ"ק דנדה עה"פ "וכשלו איש באחיו", איש בעון אחיו, מכאן שכל ישראל ערבים זה לזה. ובראשונים פליגי אי שייך דין ערבות בגרים, אבל עכ"פ "איש באחיו" קבלנו מהר סיני "את אשר ישנו פה ואת אשר איננו פה".
חיוב למחות בכל העולם כולו מכח כל ישראל ערבים זה לזה

ובזה אמרתי ליישב דברי הגמרא בשבת (דף נ"ד ע"ב) כל מי שאפשר למחות באנשי ביתו ולא מיחה נתפס על אנשי ביתו, באנשי עירו נתפס על אנשי עירו, בכל העולם כולו, נתפס על כל העולם כו'. וקשה, האיך שייך שיוכל להוכיח בכל העולם. רק נראה, דבגמרא סנהדרין וב"מ פרק איזהו נשך איתא ד"המשחק בקוביא אין להם חלק לעוה"ב", ושם "מפריחי יונים", ובאופן זה שייך גם בדורנו, וזהו ענין הערבות.
 ומובא בס' משכיל אל דל מהגה"ק ר' הלל קאלמייא, וכן בחפץ חיים, בביאור הפסוק "ואתה כי לא הזהרת דמו מידך אבקש", משום דלא הוכחת אז עליך העונש. ומובא בתנא דבי אליהו דכל מי שבידו למחות כל דמים הנשפכים בישראל עליו, ובחפץ חיים כתב דמו עד סוף כל הדורות, ובילקוט שופטים איתא: אותן ע"ב אלף בגבעת בנימין מפני שלא הוכיחו זה את זה, ובשביל זה חרב בית המקדש, כמובא באיכה. ומובא בחפץ חיים דהערבות שאנו חייבים עליה הוא ערב שלוף דיץ
, ומובא ברמב"ם שמחוייב בערבות על כל דבר.

והנה מבואר בשם תלמידי הבעש"ט, דנוטר ברית רואה האמת, ופנחס ראה זאת, וממילא הי' מחוייב למחות, ובגמ' סנהדרין פרק חלק איתא שפנחס מסר נפשו על זה והי' מוכן ממש להריגה, ובשביל זה זכה ל"בריתי שלום" ופעל אשר "ותעצר המגפה", וכיון שמחה לכן "ויכפר על בני ישראל".

ובגמ' הנ"ל (דף פ"ב ע"ב): " ראוי' כפרה זו שתהא מכפרת והולכת לעולם" (דכתיב ברית כהונת עולם תחת אשר קנא לאלקיו ויכפר, רש"י. ובחדא"ג מהרש"א כאן: מדלא כתיב וכפר על בני ישראל וגו', בלשון עבר, וכתיב ויכפר בלשון עתיד). ובבני יששכר (מאמרי חודש תשרי, מאמר ד' סימן ז') הלשון הוא: ראוי' שתהא הכפרה הזו מכפרת והולכת עד סוף כל הדורות.

וכתב בבני יששכר שם בשם הקדוש מהר"ש מקרלין הי"ד, שיש מדרש חז"ל, שאמר אליהו (זה פנחס), רבונו של עולם, כיון שמידתי היא שאני מקנא ולא אוכל לסבול חטא ועון, פן יהי' אבי הבן המכניס בנו לברית, בעל עבירה, ולא אוכל לסובלו. והשיב לו הקב"ה, אז אכפר לאבי הבן עונותיו. ואמר לו אליהו עוד, פן יהי' המוהל והעומדים שם בעלי עבירה, והשיב ד' שיכפר גם לכל העומדים שם.

ולפי הדברים האלה יש לפרש הפסוק, שפנחס זה אליהו, אשר קינא לאלקיו, הואיל והוא מקנא ולא יוכל לסבול עבירות, לכן ויכפר על בני ישראל, יכפר ד' לכל מי שיעמוד אצל כסא של אליהו. ותבין מה שאמרו חז"ל הנ"ל שתהא הכפרה הזו מכפרת והולכת עד סוף כל הדורות. ע"כ.

ולענ"ד נראה לפי הנ"ל בפסוק "דמו מידך אבקש", דאחד ערב לחבירו עד סוף כל הדורות, וכתב החפץ חיים בפירוש "עלינו ועל דורותנו ועל כל דורות", דקאי על ברית בין הבתרים. וממילא נמצא שקבלנו עונשים על כל הדורות. ומרובה מדה טובה ממדת פורעניות, ולכן כיון דבמדת פורעניות כן, כש"כ במדה טובה "ראוי' כפרה זו שתהא מכפרת כו'". וכ"ש פנחס שהוא הגין על כל הדור, ממילא הגין לכל הדור גם בלי ברית, דהא דפנחס הרג לזמרי הוא משום ערבות, וממילא מרובה מדה טובה ממדת פורעניות, ולכן מכפר.

ועוד נלענ"ד ליישב, דלהיות וכל הדורות עומדים בזכות פנחס, לכן ראוי' כפרה זו שתהא מכפרת והולכת לעולם, כיון דבלי מסירת נפשו הי' כלי' ח"ו, ובגלל שמסר נפשו והציל כלל ישראל וכל קיום העולם הוא בזכות פנחס, לכן ראוי' כפרה זו שתהא מכפרת והולכת לעולם.

ועפ"ז נראה ליישב דברי המדרש "בדין הוא שיטול שכרו", ומובא במשלי יעקב מהמגיד מדובנא, שהקשה למה דוקא אצלו הי' "בריתי שלום" ולא אצל אבותיו, עיי"ש המשל.

והנה בעת חטא העגל כשאמר לו הקב"ה למשה רבינו ע"ה "ועתה הניחה לי ויחר אפי בהם ואכלם גו'", פעל משה רבינו אצל השי"ת עד אשר "וינחם ה' על הרעה אשר דבר לעשות לעמו", אך אעפ"כ אמר לו השי"ת "וביום פקדי ופקדתי עליהם חטאתם", ופי' רש"י "עתה שמעתי אליך מלכלותם יחד, ותמיד תמיד כשאפקוד עליהם עונותיהם, ופקדתי עליהם מעט מן העון הזה עם שאר העונות, ואין פורענות באה על ישראל שאין בה קצת מפרעון עון העגל".

ועד"ז בחטא מרגלים, שאמר השי"ת למשה "אכנו בדבר גו'", פעל משה אצל השי"ת "ויאמר ה' סלחתי כדבריך", אך אעפ"כ אמר השי"ת "ואולם חי אני גו'", ופי' רש"י "לא אמיתם פתאום כאיש אחד (שלא יאמרו "מבלתי יכולת וגו'"), אלא באיחור מ' שנה מעט מעט".

אכן פנחס סילק את כל הדינים "ויכפר על בני ישראל", היינו, דחטא העגל וחטא מרגלים נתכפרו רק לאותו דור, אבל פנחס, כיון שהיתה לו מס"נ לכן סילק את הדינים לגמרי, ולכן "הנני נותן לו את בריתי שלום", כיון שהוא מכפר עד סוף כל הדורות.

ובזה מיושבת תמיהת האות חיים ושלום בענין אמירת פסוקים אלו בשעת עריכת ברית, כי אליהו מלאך הברית הוא פנחס ("פנחס זה אליהו"), שהוא הציל את כלל ישראל בעניני שמירת הברית, לכן בעת עריכת ברית שאז בא אליהו שהוא פנחס, אומרים אז הפסוקים הנ"ל, כדי להזכיר את פנחס.

ועוד, דכיון שעל ידי פנחס ניצלו בני ישראל מכליה, לכן כל ילד חדש שנולד הוא בזכות פנחס, ופנחס הוא כעין "אביו" של הרך הנימול, ולכן פנחס (שהוא אליהו) בא להשתתף בהכנסתו בבריתו של אאע"ה, ומכיון שהוא שם אומרים "ברוך הבא כו' וידבר גו' פנחס בן אלעזר גו'".

ולכן דווקא פנחס קנא קנאת ה', ולא משה ואהרן, כי "פנחס הוא אליהו", שהוא מלאך הברית, לכן פנחס דווקא קינא לענין שמירת הברית.

וזהו גם הטעם לזה ש"בא הכתוב ויחסו אחר אהרן", שאמר "פנחס בן אלעזר בן אהרן הכהן גו'", כי מדת אהרן היא מדת השלום, "אוהב שלום ורודף שלום", וגם פנחס קיבל מאת השי"ת ברכת השלום ("הנני נותן לו את בריתי שלום").

ועוד טעם לזה שיחסו הכתוב אחר אהרן, כי ידוע אשר בעת שפרחה נשמתו של פנחס (כשהלך להרוג את זמרי) נכנסו בו נשמות נדב ואביהו, בני אהרן, ואם כן הרי הוא עתה בנו של אהרן הכהן (ולא רק נינו), ולכן כיון שהזכיר את ה"בן" (פנחס), הזכיר גם את "אביו" (אהרן).

ועוד יש לפרש בפי' הגמרא והמדרש "ראוי' כפרה זו שתהא מכפרת והולכת לעולם", שעל ידי שאנו קוראים בתורה בפרשת פנחס ואנו רואים באיזה מס"נ שקנא פנחס לה' ואנו רואים השכר הגדול והברכות שקיבל פנחס ע"ז, עי"ז מתעוררת בנו מדת הקנאות, קנאת סופרים תרבה חכמה ואנו ג"כ מקנאים לה', ועי"ז שאנחנו מקנאים לה' אנו מצילים הכלל ישראל. ובזה אתי שפיר כנ"ל.

ובזה יש לתרץ ג"כ קושיות האות חיים ושלום, למה אנו אומרים הפסוקים הנ"ל בכל ברית, מפני שכל אב שהולך למול את בנו, צריך שתהי' לו מדת הקנאות, ולכן אומרים פסוקים הנ"ל, שהמדה הזו תדבק בנו כנ"ל.

וג"כ ידוע שכל העוסק בתורת עולה כאילו הקריב עולה, וכשאנו מזכירין פסוקים הנ"ל נחשב אצל השי"ת כאילו פנחס קנא עכשיו לה', וממילא ראוי' כפרה זו שתהא מכפרת והולכת לעולם, אמן.

ולפי זה יומתק מאוד מה שאמר הכתוב, ויעמוד פנחס ויפלל ותעצר המגפה, כיון שהוא קנאי ואין ביכלתו להיות בחבורה אחת עם עוברי עבירה, על כן נמחל להם עוונותיהם, וזה שמסיים, ותחשב לו לצדקה לדור ודור עד עולם, כנ"ל שראויה כפרה זו שתהא מכפרת והולכת לעולם.

UT
* דף נה: *

 הספד על צדיק מכפר עוונות כיום הכיפורים

 שנינו במסכת שבת (דף נה:) אמר ר"ש בן פזי א"ר יהושע בן לוי משום בר קפרא כל המוריד דמעות על אדם כשר הקב"ה סופרן ומניחן בבית גנזיו שנאמר נודי ספרת אתה, שימה דמעתי בנאדך הלא בספרתך. [פירוש "את מקומות נדודי מנית אתה ה', שים את דמעתי באוצרך הרי הם ספורים עמך"]. ונקדים לבאר מקרא קודש: "אלה פקודי המשכן משכן העדות" וגו' (לח, כא). איתא במדרש שהמשכן מכפר על העוונות! לכאורה קשה הלשון משכן העדות? איזה עדות יש כאן?
ובזוהר הקדוש (ח"ב) פירוש על הפסוק "נודי ספרתה אתה שימה דמעתי בנאודך הלא בספרתך". אמר רבי יוסי למדנו כל השערים ננעלו ונסגרו, ושערי דמעות לא ננעלו, ואין דמעה אלא מתוך צער ועצבון, וכל אותן הממונים על שערים ההם כולם משברים הרי קרח ומנעולי ברזל ומכניסים אותן הדמעות, ותפלה זו נכנסת לפני המלך הקדוש ובכן מדרגה הידועה יש לה צער מן העצבון והצרה של איש ההוא, כמש"כ (ישעי' מ"ג) בכל צרתם לו צר וגו'. והאיש ההוא עם תפלה ההיא עם הדמעות אינה חוזרת ריקם. והקב"ה מרחם עליו. אשרי חלקו של איש ההוא שמוריד דמעות לפני הקב"ה בתפלתו.

וקשה: א) למה נקטו חז"ל "אדם כשר" ולא כתבו "צדיק".

ב) למה הקב"ה סופרן ומניחן בבית גנזיו, הלא מי יגנוב אותן משם.
ישנם ב' סוגי דמעות 

ואפשר לפרש הענין באופן זה, שיש שני סוגי דמעות שמורידים במיתת הצדיק. א) על העדר הצדיק, האדם כשר בעצמו. ב) על סליחת עון וכפרת פשע.

ונקדים בזה דברי המדרש (ויקרא רבה פ"ה) שה פזורה ישראל וגו' שישראל נמשלו לשה. שכשהוליכן לרעות מאות צאן ביחד, אם שה אחד נלקה ברגלו, ואינו יכול ללכת, אז כולם ביחד עומדים ולא הולכים הלאה, בגלל שכואב להן הייסורים שיש לשה שאינו יכול לילך.

כ"כ אומר המדרש ככה הוא כלל ישראל. כשיהודי אחד נעדר רח"ל, הכאב הזה כואב לכל ישראל, מפני שחסר אחד מאבריו. וזהו: בכל צרתם לו צר. כלשון הזוה"ק: אורייתא קוב"ה וישראל חד הוא ממש.

בשילוב המדרש והזוה"ק אפשר להבין למה בכל צרתם לו צר? בגלל שאורייתא וקוב"ה וישראל חד הוא ממש, ממילא אם חסר לאדם ח"ו אבר אחד בוודאי כואב לו.

ובזה אפשר להבין למה הקב"ה מונה הדמעות מפני שבכל צרתם לו צר ואורייתא וקוב"ה וישראל חד הוא, ועוד שהוא בוכה על צער של הקב"ה ג"כ, ע"כ סופרן ומניחן בבית גנזיו.

הסוג השני של הדמעות שאנו מורידים על מיתת הצדיק הוא לסליחת עון ולכפרת פשע, כי זהו שאנו מספידים את הצדיק הוא מכפר כיום הכיפורים.

אולם ביום הכיפורים קיימא לן כרבי יהודא (ולא כרבי) שיוהכ"פ אינו מכפר רק עם תשובה, אבל אם לא עשו תשובה אין יוהכ"פ מכפר, ואם כן גם יום מיתת הצדיק הוא כן. אמת הוא שההספד מכפר, אבל אינו מכפר בלא תשובה. ואף אם ירבו לבכות, אינו מכפר אלא אם כן מורידים דמעות חרטה על עון ופשע ואם לא מתחרטים על העבר וקבלה על העתיד אין יוהכ"פ מכפר.

UT
* דף עה. *

מלאכיך הקדושים והטהורים - לאפוקי היצה"ר שצובע את מעשיו לטובים

שנינו במסכת שבת (דף עה.) "שוחט משום מאי חייב? רב אמר משום צובע". ויבואר בהקדם מה שאומרים בנוסח הזמירות: "וברוכים הם מלאכיך הקדושים והטהורים שעושים רצונך". יל"ד וכי יש מלאכים שאינם עושין רצונו. וי"ל עפמש"כ בספה"ק אורח לחיים (פר' לך) בשם הבעש"ט הק' ביאור הגמ' (שבת עה.) שוחט משום מאי חייב? רב אמר משום צובע ובתוס' (ד"ה שוחט) פי' דשוחט דקאמר אשוחט דעלמא קאי, ופי' דקאי על מלאך המות, דלעתיד ישחוט אותו השי"ת כדאמרו ז"ל (סוכה נב.), ואמר משום מאי מחייב הלא ברא אותו השי"ת להסית בני אדם כדי שיהי' שכר ועונש, ואם כן עושה בזה רצון קונו ומשום מאי מחייב.

 וזה שפי' התוס' אשוחט דעלמא קאי, ר"ל על מלאך המות ששוחט לכולא עלמא משום מאי מחייב, הלא נברא בשביל זה להסית בני אדם ועושה תפקידו. ע"ז אמר רב משום צובע, הכונה שצובע עצמו ומסית לבני אדם שיעשו מצות ומראה להם פנים כאילו עבירות הן מצוות, והוא לא נברא אלא שיסית לבני אדם שיעברו עבירות ולא שיצבע עצמו כמו אוהב נאמן, איש טוב ומסית לעשות מצוות ובשביל זה לא נברא, וע"כ חייב עכדה"ק.

זדים קמו עלי - זהו היצה"ר 

 ובד"ז פי' דוז"ק ההפלאה זי"ע [הובא בחת"ס דרשות לשבה"ג דף ר"ל] לפרש מ"ש דוד המלך (תהלים פ"ו) אלקים זדים קמו עלי ועדת עריצים בקשו נפשי ולא שמוך לנגדם פי' ד"זדים" הוא היצה"ר הצובע העבירות למצוות ומתחזה להאדם כיצ"ט. וזהו אלקים זדים קמו עלי כו' היצה"ר ולא שמוך לנגדם, לא שמו אותך למתנגד נגד דבריהם שהיו מחליפים העבירה במצוה עכ"ד, וזהו וברוכים הם מלאכיך הקדושים והטהורים שעושים רצונך לאפוקי היצה"ר המלאך המות שאינו עושה תפקידו שהוא נברא להסית האדם לעבירה והוא צובע העבירה למצוה.

UT
* דף פז. *

קדושת שבת קודש שמשפיעה לכל השבוע - יש להכין כל השבוע לקראת שבת קודש. ובו יבואר עניין שבת נא"ך שבועות
 שנינו במסכת שבת (דף פ"ז.) לכולי עלמא בשבת ניתנה תורה. וטעמא מיבעיא מדוע ניתנה התורה בשבת ולא ביום אחר מימות השבועות, ובפרט לקושיית המגן אברהם דמ"ט יום אחר הפסח יצא בו' סיון, ורק שמשה הוסיף יום אחד מדעתו ועי"ז נסתובב הדבר שניתנה תורה בז' סיון, וצ"ב.

שבת נא"ך שבועות
ואפשר לומר דהנה בכמה מקומות נקרא שבת שלאחר שבועות שבת נא"ך שבועות. ועיין בספר משכנות הרועים (עמוד ת"כ) שהביא שהרה"צ בעל "פחד יצחק" מבאיאן זצ"ל ובניו אחריו היו רגילין תמיד לומר בשבת שאחרי שבועות, שבת נאך שבועות, כלומר עדיין שבועות.

והרה"צ ר' מרדכי שלמה זצ"ל אדמו"ר מבאיאן סיפר שהחסידים בבאיאן הראו סמוכין לזה ממה שכתב בתשובות הרדב"ז (ח"ו סימן ב' אלפים קע"ח) על מה דאיתא בגמרא (חגיגה דף כ"ו ע"ב) מגביהין אותו ומראין בו לעולי רגלים לחם הפנים ואומרים להם ראו חיבתכם לפני המקום סילוקו כסידורו, ומבאר שם ברדב"ז כי בשבת שבתוך המועד סמוך לסידור לחם הפנים היו מגביהין את השלחן וכו' ומראין אותו לעולי רגלים וכו' ואפילו בעצרת אם לא חל בשבת אפשר היו מתעכבים לראות הנס עכ"ל. ומכיון שבשבת שאחרי שבועות היו מראין לחם הפנים לעולי רגלים, כמו בשבת שבתוך חג הפסח וסוכות, הרי עדיין יש בו המשך משבועות, ע"כ עיי"ש.

קדושת שבת קודש ממשיכה השפעות ורפואות וישועות

ואפשר לבאר הענין דהנה איתא בזוה"ק (ח"ב דף פ"ח ע"א) כל ברכאן דלעילא ותתא ביומא שביעאה תליין.

ובספה"ק נועם אלימלך (פרשת תרומה, על פסוק ועשו ארון עצי שטים) כתב וזל"ק, נראה לפרש דהנה הארון והשולחן והמנורה הם רמז על בני חיי ומזוני, דהיינו הארון רמז על חיי דעל ידי התורה הקדושה נמשכים חיים לעולם כמ"ש ואתם הדבקים בה' אלקיכם חיים כולכם היום, והשולחן הוא ממילא רמז על מזוני, ואיתא בגמ' חיי ובני ומזוני לאו בזכותא תלי' מילתא אלא במזלא. ויש לומר הפירוש כך דימי החול נקראים זכותא מלשון זכוכית והוא מחמת שהצדיק רואה בהם באספקלריא שאינה מאירה היינו שהוא כעין חציצה ומחיצה קצת המפסקת, אבל קדושת יום שבת קודש נקרא מזלא דהוא עולם עליון והוא בגימטריא ע"ח ג' הויות, והם כנגד שלש סעודות של שבת קודש. ועל ידי הצדיק ממשיך את השלש הנ"ל דהיינו על ידי שלש הויות הנ"ל שהם בגימ' מזלא הוא ממשיך חיי ובני ומזוני שבשבת קודש הצדיק בא בקדושה רבה וכאלו רואה באספקלריא מאירה שאין דבר חוצץ נגדו, עכדה"ק עיי"ש.

היוצא מדבה"ק דבשבת קודש שהוא בבחינת מזל"א וההשפעות יורדים אז בבחינת אספקלריא מאירה ואין דבר חוצץ נגדו, ממשיכים אז בני חיי ומזוני רויחי.

וידוע גם דהשבת קודש הוא רפואה בדוקה לכל החולאים, ומובא בספר תפילה למשה (פרשת ויקהל) שכשסיפרו להרה"ק החוזה מלובלין זי"ע אודות הקמיעות של הרה"ק רבי משה לייב סאסובער זי"ע, הי' כתוב בהם שבת וכו' והוא קמיע של תחלואים עיי"ש.

ובספה"ק תפארת שלמה (פרשת משפטים) פי' עד"ז הפסוק רק שבתו יתן ורפא ירפא, שבת"ו רומז לשבת, דשבת הוא מלזעוק ורפואה קרובה לבוא, עיי"ש.

יש להכין בששת ימי המעשה לקראת שבת קודש

והנה כמו שהשבת הוא משפיע לכל ימות השבוע, כמו כן מצינו לאידך גיסא, דבששת ימי המעשה צריכים לעשות הכנה לשבת, וכמו שארז"ל (ביצה דף ט"ז ע"א) תניא אמרו עליו על שמאי הזקן כל ימיו היה אוכל לכבוד שבת, מצא בהמה נאה אומר זו לשבת, מצא אחרת נאה הימנה מניח את השניה ואוכל את הראשונה אבל הלל מדה אחרת היתה לו שהיה אומר ברוך ה' יום יום וכו', תניא נמי הכי בית שמאי אומרים מחד שביך לשבתא ובית הלל אומרים ברוך ה' יום יום. וברש"י, מחד שביך לשבתיך - מאחד בשבת שלך תן לבך לשבת הבאה, ע"כ. הרי מזה דדרכו של שמאי היתה לעשות הכנה לשבת במשך כל ימות השבוע.

ובאמת אף לשיטת הלל שהי' אומר ברוך ה' יום יום, מ"מ גם הוא מודה לשיטת שמאי בעצם, כמו שכתב הרמב"ן ז"ל (בפרשת יתרו, על פסוק זכור את יום השבת לקדשו) וז"ל: והלל עצמו מודה במדרשו של שמאי, אבל היתה בו מדה אחרת במאכלים מפני שכל מעשיו היו לשם שמים, והיה בוטח בה' שיזמין לו לשבת מנה יפה מכל הימים, עכ"ד הנוגעים לענינינו.

ונמצא מדברי הרמב"ן ז"ל דמה שהלל לא הי' מכין בכל יום ליום השבת, לאו משום שלא הי' מחשיב ח"ו את השבת, רק אדרבה, הי' מאמין כ"כ בקדושת השבת שבכוחה להשפיע, דבודאי יזמין לו לשבת מנה יפה מכל הימים, הרי דכל זה מחמת גודל אמונתו ודביקותו בקדושת שבת, ודו"ק.

ומזה הטעם אנו אומרים בשיר של יום, היום יום פלוני בשבת, כמו שכתב הרמב"ן ז"ל (בפרשת יתרו שם) בשם המכילתא, רבי יצחק אומר, לא תהא מונה כדרך שהאחרים מונים, אלא תהא מונה לשם שבת. ופירושה, שהגוים מונין ימי השבוע לשם הימים עצמן, יקראו לכל יום שם בפני עצמו, או על שמות המשרתים, כנוצרים, או שמות אחרים שיקראו להם, וישראל מונים כל הימים לשם שבת, אחד בשבת, שני בשבת, כי זו מן המצוה שנצטוינו בו לזכרו תמיד בכל יום, וזה פשוטו של מקרא, וכך פירש ר"א, עכ"ל הרמב"ן ז"ל שם.

שבת נאך שבועות - שהרי עדיין יש השפעות מחג השבועות

ולפי זה יובן שפיר מדוע נקרא שבת שלאחר שבת "שבת נא"ך שבועות", דחג השבועות שהיה באמצע השבוע הוא הכנה לשבת הבאה, כיון שצריכים לעשות הכנה לשבת בכל ששת ימי המעשה, וע"כ עדיין יש השפעה מיום מתן תורה על השבת הבאה.
וכן הדבר גם לאידך גיסא, דשבועות יש לו כח משבת שלפניו, כיון דכל ברכאין דלעילא ותתא ביומא שביעאה תליין, וכמו שכתב באור החיים הקדוש (פרשת בראשית) על פסוק כי בו שבת וגו', וז"ל: אכן מצינו כי הקב"ה גילה הדבר במה שאמר בעשרת הדברות (שמות כ, יא) כי ששת ימים עשה ה' את השמים וגו', הרי גילה כי בשעת הבריאה לא ברא ה' כח בעולם זולת לעמוד ששת ימים לטעם הנודע לו, גם ידוע ליודעי אמת. ונתחכם ה' וברא יום אחד הוא יודע לה' ובו ביום חוזר ה' ומשפיע נפש לעולם שיעור המקיים עוד ששה ימים, וכן על זה הדרך, וזולת זה היום היה העולם חרב בגמר ששת ימים וחוזר לתוהו ובוהו וצריך ה' להכינו פעם ב' ובאמצעות שבת העולם עומד, והוא אומרו "כי בו" פירוש באמצעות יום זה שבת מכל מלאכתו, ופירש מה היא המלאכה היא הבריאה עצמה, כי לא מהתיקון שהוא המעשה לבד שבת אלא גם מהבריאה וכו', עיי"ש עוד.
ולפי זה צריכים לומר דמה שניתנה תורה בחג השבועות היתה ג"כ מכח השבת שלפניו, כדי שיהא קיום לתורה אצל ישראל, כיון דכל ההשפעות תלוים ביום השבת.
שבת ניתנה קודם מתן תורה שיושפע כבר לשבוע שבו ניתנה תורה

ועל פי זה יש לבאר מרז"ל (סנהדרין דף נ"ו ע"ב) שבת במרה נצטוו. וכבר דקדקו המפרשים מדוע דוקא מצות השבת ניתנה לישראל קודם מתן תורה.

ולהאמור יובן, כיון דבלא השפעת השבת שקדמה לחג השבועות, יום מתן תורה, לא הי' אפשר שתתקיים ותתייצב ההשפעה הגדולה של מתן תורה, כי הכל תלוי בשבת, ומכחה נשפעים כל ההשפעות, גם השפעות הרוחניים, כמו שמרומז בלשון הזוה"ק כל ברכאין דלעילא ולתתא ביומא שביעאה תליין, וצ"ב אומרו לעילא ולתתא, מאי בעי בזה. ולענינינו י"ל דקאי בין על השפעות של רוחניות, דלעילא, ובין על השפעות של גשמיות, ותתא, דכולם נשפעים על ידי השבת, ואם כן שפיר הוצרך לצוות על מצות השבת קודם מתן תורה, כדי שתתקיים התורה אצל ישראל, ודו"ק.

טעם נוסף לקריאת שבת נאך שבועות

וכיון שחיבה יתירה נודעת לה לשבת ביום מתן תורה, ע"כ שפיר קורים גם לשבת שלאחריו שבת "נאך" שבועות, פי' שעדיין הוא שבועות, דהרי חג השבועות יום מתן תורה מורה על חשיבות השבת ג"כ וכאמור, דהשבת משפיע על ימות השבוע הבאה, וימות השבוע הם הכנה לשבת קודש.
ועל פי כל האמור נבין מדוע נקרא חג השבועות בתורה בשם ממחרת השבת, (ויקרא כג, טז), כיון דהשפעות מתן תורה היו נשפעים מיום השבת שהיתה לפניו, ע"כ שפיר נקרא ממחרת השבת, וכמו חג הפסח שנקרא ג"כ ממחרת השבת (שם שם, טו) מטעם זה, דגם השפעות חג הפסח נמשכו מיום השבת לפניו, שנקרא עד היום בשם שבת הגדול.
ויש לומר עוד בביאור הענין שהשבת שלאחר חג השבועות נקרא שבת "נאך" שבועות, דהרי לכולי עלמא בשבת ניתנה תורה כנ"ל, והי' בז' בסיון (עי' קדושת לוי שהבאנו לעיל) ע"כ אף בשנה שחל באחד מימות השבוע ג"כ יש שבת "נאך" שבועות, כיון דבשבת ניתנה תורה נמצא שהי' לקבלת התורה סיוע מהשבת.
וביאור הדברים (מדוע הי' למתן תורה סיוע מהשבת שחל בו ביום) הוא, דהנה המלאכים קטרגו ואמרו מה לילוד אשה בינינו (עיין שבת דף פ"ח, כל הסוגיא) ואף מדת הדין היתה נגד זה שתינתן התורה לישראל, כמו שכתבו בספרים.

אמנם הרי איתא בזוהר הקדוש דביום שבת קודש כל דינין מתעברין מינה, וע"כ ביום שבת שניתנה בו תורה, ממילא לא יכלו המקטריגים לקטרג נגד נתינת התורה לישראל, כיון דבשבת כל דינין מתעברין מינה.
ועל כן נקרא שבת "נאך" שבועות, כיון דנמצינו למדים במתן תורה גודל חשיבות השבת, דעי"ז לא הי' מקום למדת הדין לחלוק על נתינת התורה לישראל, וכנ"ל.
ועל פי זה יש לבאר גם מה דאיתא במשנה (חגיגה דף י"ז ע"א) עצרת שחל להיות בערב שבת בית שמאי אומרים יום טבוח אחר השבת ובית הלל אומרים אין יום טבוח אחר השבת, ומודים שאם חלה להיות בשבת שיום טבוח אחר השבת.

והכוונה בזה יל"פ לפי דרכינו, דהשבת משפיע לכל ימות השבוע, אם כן אם שבועות חל להיות בשבת הרי שכל השבוע שלאחריו יש לו השפעה משבת שהוא שבועות, וע"כ מודים דאם חלה להיות בשבת שיום טבוח אחר השבת, כיון דהשבת וחג השבועות יש להם שייכות אחת.
ועד"ז יש לפרש גם מה דאיתא בגמרא (פסחים דף ס"ח ע"ב) אמר ר' אלעזר הכל מודים בעצרת דבעינן נמי לכם, מאי טעמא, יום שניתנה בו תורה הוא. אמר רבה הכל מודים בשבת דבעינן נמי לכם, מאי טעמא וקראת לשבת עונג (ישעיה נ"ח). והכוונה בזה י"ל, כיון דשניהם ענין אחד הם, השבת וחג השבועות, דכל אחד מהם השפיע להשני, ע"כ שוים הם גם לענין זה דבעינן נמי לכם, ובא לרמז דכל ברכאין דלעילא ותתא ביומא שביעאה תליין, ע"כ בעינן נמי לכם, כיון שכל ההשפעות נשפעים בכח השבת, וכן בכח התורה שניתנה בחג השבועות.
ובאמת יש לומר עוד דע"כ הכל מודים בעצרת דבעינן נמי לכם, כי ארז"ל אם אין קמח אין תורה, וע"כ בעצרת שניתנה בו תורה, בעינן נמי לכם, דאם אין קמח אין תורה.
ובזה יתורץ מה שהקשינו מדוע תלה חג השבועות בקצירת העומר, אך להנ"ל דאם אין קמח אין תורה, י"ל דע"כ תלוי חג השבועות בגמר הספירה מיום קצירת העומר, דהא בהא תליא, והכל מודים בעצרת דבעינן נמי לכם, כנ"ל (וכעין זה מובא כבר בספרים).
ובזה יתבאר לן הכתוב שבעה שבועות תספר לך, דהנה אמרז"ל (ר"ה דף ה' ע"א, וכן בחגיגה דף י"ז ע"ב) מצוה למימני יומי ומצוה למימני שבועי. וכבר דקדקו המפרשים בזה, דבשלמא שצריכים למנות הימים מובן שפיר, דביום נ' לספירה הוא חג השבועות, אך לשם מה צריכים לספור גם השבועות.

כל השביעיות קודש הם

ואפשר לומר בזה, עפימ"ש בספר אהבת שלום (במאמרים לשבועות) דכל הדברים נכללו בשביעיות, והשביעיות הן קודש, כגון בימים, יום השביעי הוא קודש שהוא שבת קודש, וכן בשבועות, כי יום שאחר ז' שבועות של הספירה הוא מקודש לחג השבועות, וכן בשנים, כי שנת השביעית מקודשת לשמיטה. וכן השמיטות, כי אחר ז' שמיטות מקודשת השנה ליובל, והן כולן רזא דאחד, עכתדה"ק.

ועיין במדרש רבה ויקרא (פרק כ"ט) כל השביעין חביבין לעולם, למעלן השביעי חביב, שמים ושמי השמים וכו' וערבות, וכתיב סולו לרוכב בערבות בי-ה שמו, בארצות שביעית חביבה (זו ארץ ישראל, ז' שמות הן) ארץ אדמה וכו' ותבל, וכתיב והוא ישפוט תבל בצדק (ותבל היינו א"י שהיא מתובלת מכל הארצות, שכל הארצות מה שיש בזו אין בזו, אבל א"י אינה חסרה כלום). בדורות שביעי חביב, אדם שת וכו' חנוך וכתיב ויתהלך חנוך את האלקים. באבות שביעי חביב, אברהם יצחק יעקב וכו' משה, וכתיב ומשה עלה אל האלקים, בבנים השביעי חביב, שנאמר (דברי הימים א' ב') דור השביעי. במלכים השביעי חביב, שאול וכו' אסא, וכתיב ויקרא אסא אל ה'. בשנים שביעי חביב, שנאמר והשביעית תשמטנה ונטשתה, בשמיטים שביעי חביב, שנאמר וקדשתם את שנת החמשים, בימים שביעי חביב, שנאמר ויברך אלקים את יום השביעי. בחדשים שביעי חביב, שנאמר בחודש השביעי באחד לחודש, עיי"ש.

ועיין בספר שפתי צדיקים (פרשת בשלח) שכתב בשם זקיני הרה"ק בעל אוהב ישראל מאפטא זצוק"ל, בטעם לשבח מדוע אוהב השי"ת השביעית, משום שהוא יתברך מחבב מלכותו שהיא מדה השביעית, עיי"ש.

וי"ל דע"כ מצוה למימני שבועי, כי על ידי שסופרים שבועות מפסח ועד עצרת, יש מנין שבעה, שהם שבעה שבועות לעומר, והוא מנין מקודש, כמו השבת, ע"כ כדי שיהי' מנין המקודש של שבעה, ע"כ מצוה למימני שבועי.
וזהו שאמר הכתוב שבעה שבועות תספר לך, דעל ידי שיש כאן מנין שבעה יתקדשו ימים אלו, ועל זה כפל הכתוב ואמר, מהחל חרמש בקמה תחל לספור שבעה שבועות, דעל ידי מנין שבעה יש שייכות בין שני החגים, פסח ושבועות, והוא מקודש מתחילתו, דאף שביום הראשון עדיין אינו רק יום ראשון, וכן ביום שני, וכן הלאה, על ידי ספירת שבעה שבועות נכללים כל הימים וכל השבועות במספר שבעה, וכנ"ל.
וזה גם מה שתלה זמן חג השבועות שבעה שבועות אחר קצירת העומר, כדי שיתקדשו גם ענינים גשמיים של בני ישראל בקדושת חג השבועות שהוא בכח קדושה השביעית, כדברי המדרש והאהבת שלום, וע"כ אמר הכתוב מהחל חרמש בקמה תחל לספור שבעה שבועות.
הקב"ה יעזור שנזכה לקדש עצמינו בחג השבועות, בעת שיורדים ההשפעות שהיו אז במתן תורה כדברי הקדושת לוי, ותחול עלינו הקדושה השביעית להתקדש ברוחניות ובגשמיות, וכל ברכאין דלעילא ותתא ביומא שביעאה תליין, בפרט בשנה זו (שנת תשנ"ו) שיום ב' דחג השבועות, שהוא ז' סיון בו ניתנה תורה, חל ביום השבת, ויש כאן תרתי לטיבותא, כח קדושת השבת וכח קדושת מתן תורה שהיתה בחג השבועות, ויקויים בנו מאמר הזוה"ק בחגא דשבועיא יפקון מן גלותא, בב"א.

UT
* דף פז. *

לומדים להתנהג בענווה מספירת העומר וחג מתן תורה
הנה 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.
כל מקום שאתה מוצא גבורתו של הקב"ה שם אתה מוצא ענותנותו
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.
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 יתברך, 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 יתברך כביכול מסכים שנביא ג"כ ראי' על זה לא רק מן התורה, אלא אף מן המאוחר שהם נביאים, ומן המאוחר יותר שהם כתובים.
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 יתברך.
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 אתשפשטותי' 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.
הקב"ה מרוב ענוותנותו נתן כח לצדיקים לפעול ולגזור

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.
משה איש האלוקים - שיכול להפוך מידת הדין לרחמים

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 דעל ידי 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 על ידי שלמדו כן מהקב"ה שנתן לישראל את הכח להיות שליטים בהנהגת העולמות, ובמה שעשאם ממלכת כהנים, כדברי העבודת ישראל הנ"ל.
ביום ו' סיון לומדים מידת ענוותנותו של הקב"ה

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.
רצונו של מקום לאהוב את הנמיכות, ולכן נתן התורה על הנמוך שבהרים

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, וברש"י: דעת קונו לאהוב את הנמיכות, עיי"ש. נמצא דהקב"ה משרה שכינתו על מי שהוא עניו.

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 יתברך, ומזה למדו ישראל מדת הענוה, וע"כ ממילא שריא שכינה עליהם, דהא בהא תליא, וכנ"ל.
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.

ויחנו במדבר - למדו להיות ענווים

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.

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.
ונראה ליישב קושיית המגן אברהם, דאע"ג דקיימא לן כרבי יוסי דבז' בסיון ניתנה תורה, מ"מ עיקר גדול בתורה למדנו ביום ו' סיון, כאמור, ולפי זה מיושב 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, דעל ידי 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.
מסיימים לספור את העומר ותיכף מקבלים את התורה - מסמן על מידת הענווה

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').
UT
* דף פח. *

על ידי זכירת מעמד הר סיני שכפה עליהם הר כגיגית, בחינת יזכיר לו יום המיתה - זוכים להתגבר על היצה"ר

אמרו חז"ל שבת (פ"ח ע"א) עה"פ "ויתיצבו בתחתית ההר, א"ר אבדימי בר חמא בר חסא מלמד שכפה הקב"ה עליהם את ההר כגיגית" וכו', ורמז להם הקב"ה שאם לא יקבלו את התורה אז סופם שיכפה עליהם הר לכלותם ח"ו.

ונקדים, הנה אמרו רז"ל (ברכות ה') יזכיר לו יום המיתה, וכך מנצחים אותו, כמ"ש משכהו לבית המדרש. יבואר בהקדם מקרא קודש: "וידבר ד' אל משה במדבר סיני".

עיין בבעל הטורים שכתב וז"ל: לעיל מיני' כתיב אלה המצות וסמך לי' במדבר לומר אם אין אדם משים עצמו כמדבר אינו יכול לידע תורה ומצות, עכ"ל הטהור.

ונראה לרמז בכוונתו הטהורה עפ"י מה שכתב בספר הקדוש חובת הלבבות (פ"ח שער התשובה) וז"ל: ויש צדקה שמזקת לצדיק יותר מכל חטאות השב כשיפנה לבו מן הכניעה ודבוק בגאוה ובחונף ואהבת השבח כמ"ש אחד מן הצדיקים לתלמידיו אלו לא הי' לכם עון הייתי מפחד עליכם ממה שהוא גדול מן העון. אמרו לו ומהו גדול מן העון, אמר להם הגאוה והחונף עכ"ל. ר"ל אם אדם מתגאה במעשיו הטובים וחושב ע"ע שהוא יותר גדול מחבירו מפני שיודע יותר ללמוד, או שמתפלל כמה שעות יותר מחבירו וכו', אזי מפסיד כל מעשיו הטובים, כי תועבת ד' כל גבה לב, עיי"ש.

ואיתא בגמ' (סוכה נב.) צדיקים נדמה להם (יצר הרע) כהר עיין שם.

ואמרתי לפרש הגמרא שצדיקים נדמה להם כהר, פי' כשהיצר הרע רוצה לרמותם ולתפסם ברשתו, אז "נדמה להם כהר", פי' שחושבים אודות הר סיני, שאמרו חז"ל (שבת פ"ח ע"א) על פסוק ויתיצבו בתחתית ההר, א"ר אבדימי בר חמא בר חסא מלמד שכפה הקב"ה עליהם את ההר כגיגית וכו', ורמז להם ה' שאם לא יקבלו את התורה אז סופם שישליך עליהם הר לכלותם ח"ו, והם חושבים על יום המיתה כמו שאמר התנא באבות (פרק ג' משנה א') ולאן אתה הולך, ואמרו רז"ל (ברכות ה') יזכיר לו יום המיתה, וכך מנצחים אותו, כמ"ש משכהו לבית המדרש.

וזהו הסמיכות במדבר סיני לאלה המצות, דעל ידי שזוכרים מעמד הר סיני שכפה עליהם הר כגיגית ואמר להם שאם לא יקבלו את התורה שם תהא קבורתם, עי"ז מנצחים את היצה"ר ויוכלו לקיים אלה המצות, ודו"ק.

UT
* דף פח. * 

מי גילה ר"ז זה לבני - סוד אמירת שמות החסד שמסוגל להשפיע חסדים ורחמים

במסכת שבת (דף פח.) "א"ר אלעזר בשעה שהקדימו ישראל נעשה לנשמע יצתה בת קול ואמרה להם מי גילה לבני רז זה שמלאכי השרת משתמשין בו דכתיב (תהלים ק"ג) ברכו ה' מלאכיו גבורי כח עושי דברו לשמוע קול דברו, ברישא עושי והדר לשמוע".

בני ישראל בראותם את ניסי הקב"ה קבלו נעשה קודם לנשמע - והקב"ה משלם מידה כנגד מידה, טרם יקראו ואני אענה

ונראה לפרש, דהנה בני ישראל ראו הניסים שעשה להם הקב"ה במצרים ואח"כ קריעת ים סוף ועוד, וראו שהקב"ה מתנהג מדה כנגד מדה, ועל כל דבר קטן וגדול יש חשבון, על כן הקדימו נעשה לנשמע, דסמכו על הקב"ה, שלא יאמר להם דבר שאי אפשר לקיימו ולעשותו, וכמו שישראל הקדימו נעשה לנשמע כמו כן כביכול הקב"ה משלם מדה כנגד מדה, והי' טרם יקראו ואני אענה, כמאה"כ ה' צלך (תהלים קכא) כמו שאמר הבעש"ט זי"ע (עיין בספה"ק קדושת לוי פרשת בשלח, ובדרוש לפורים ד"ה או יבואר, ובספה"ק מבשר צדק פרשת פנחס) על פסוק ה' צלך, והאיך שיתנהג עם חביריו לכבוש את כעסו ולסבול הצער שעושין לו, והוא מתנהג עמהם בחסד ובזכות ובאהבה וברחמים, כן השי"ת עושה כמפעלו לגמלו מדה כנגד מדה. ובזכות שאמרו ישראל נעשה קודם לנשמע, בזכות זה עונה הקב"ה ג"כ את תפלתם עוד טרם יקראו וכנ"ל.

גודל אמירת מזמור המנורה

עוד יש לפרש, ע"ד הרמז, מרז"ל הנ"ל, יצאה בת קול וא"ל מי גילה לבני ר"ז זה שמלאכי השרת משתמשין בו דכתיב (תהלים ק"ג) ברכו ה' מלאכיו גבורי כח עושי דברו לשמוע קול דברו, ברישא עושי והדר לשמוע. דהנה ידוע גודל מעלת אמירת קאפיטל ס"ז בתהלים שנקרא מזמור המנורה, שכתוב בספר מנורת זהב מהמהרש"ל, ובשם הרמ"א בספרי תורת העולה, וע"ע בהחיד"א בצפורן שמיר דהאומר "מזמור המנורה" בצורת המנורה, ובפרט כשאומרה על קלף, זוכה לכל הברכות והשפעות טובות, וכאילו הדליק המנורה בבית המקדש.

כהיום מודפס מזמור זה בהרבה סידורים בצורת המנורה, ובשם האריז"ל מובא לאומרה בכל יום ז"פ לפני התפילה בביהמ"ד, וכל פעם יסובב את הבלעמער שקורין בס"ת ובשבת.

עוד כתב שם, שבכל יום יכוון כוונת השמות של "אנא בכח" וכו' ובזה מתבטלים כל המקטריגים וכו'.

ובכוונות האר"י (ועיין עוד מגלה עמוקות פרשת בהעלותך) כתב שבמזמור המנורה (הוא מזמור ס"ז בתהלים) יש רי"ו אותיות כמנין "אריה", כנגד ג' פעמים שם ע"ב, והאותיות של תחילת כל פסוק במזמור זה: א'לקים, ל'דעת, י'ודוך, י'שמחו, י'ודוך, א'רץ, י'ברכנו, - הם מספר ע"ב (חס"ד), וסופי האותיות של סוף הפסוק הם צו"ם הכ"ם י"ה מספר רי"ו, כמספר שלש פעמים שם ע"ב. השם ע"ב מביאו רש"י בסוכה (דף מה. ותוספות שם, ותוס' יו"ט סוכה פ"ד מ"ה). שהוא יוצא מהשם ויסע ויבא ויט, עיי"ש באריכות.

ובאוהחה"ק ובספרי הבעש"ט מובא, כשאמר הקב"ה "מה תצעק אלי דבר אל בני ישראל ויסעו", מקשים המפרשים מה הי' לו למשה רבינו ע"ה לעשות בעת צרה ח"ו אם לא לצעוק אל השי"ת, כמו שאומרים בלשון המדוברת "אז עס טוט וויי שרייט מען"?

על ידי שם החסד כמנין ע"ב עברו את קריעת ים סוף

ומתרצים המפרשים, שהיות והי' קיטרוג גדול קודם קריעת ים סוף, שהס"מ טען הללו עובדי עבודה זרה והללו עובדי עבודה זרה, והי' קשה מאוד להשתיק את המקטרג, על כן אמר הקב"ה למשה מה תצעק אלי, לא יעזרו לך הצעקות, רק "דבר אל בני ישראל ויסעו", תכוון השם של חסד ויסע ויבא ויט, שבג' פסוקים אלו יש שם החסד, וג' פעמים ע"ב הם מספר רי"ו כמנין האותיות של שם החסד, שכל שם הוא של ג' אותיות, ובזה השם יכולים להשתיק כל שטן ופגע רע ומקטרג.

ועיין בספר שער הכוונות, למהרח"ו ז"ל, (ענין ספירת העומר, סוף דרוש י"א), שכתב, גם ראיתי למורי ז"ל, מקפיד וזהיר מאוד, לומר אחר ספירת העומר, מזמור אלקים יחננו וכו', כולו מעומד, ולכוין בכל יום ויום מן המ"ט ימים, בתיבה אחת ממ"ט תיבות שיש בזה המזמור. גם יכוין באות אחת ממ"ט אותיות שיש בפסוק ישמחו וירננו וכו', וזה מספר אותיות המ"ט של הפסוק ישמחו וגו', כדי שלא תטעה בהם, תיבת לאמים חסר ו', תשפוט מלא ו', תיבת מישור מלא ו'.

סוד לאומרו בעת ספירת העומר

ובסידור כוונות האריז"ל לרבינו שבתי מראשקוב ז"ל, (בסדר תיקון חצות, ובכוונת ספירת העומר), כתב, סוד גדול לומר למנצח זה בצורת המנורה, וכן בסידור כוונות האריז"ל של רבינו יעקב קאפיל ז"ל נדפס המזמור הזה בצורת המנורה. וכן בסדר עבודה ומורה דרך דפוס סלאוויטא, נדפס המזמור בצורת המנורה. וכתוב שם מעל המנורה, בכל עת שאומר זה המזמור ובפרט בליל ספירה, יאמר אותו בציור המנורה.

ובסידור שער השמים של השל"ה, לפני התפילה, כתב, מצאתי כתוב שיש לומר זה המזמור בצורת המנורה. ויועיל כוונתו לכמה דברים טובים, כי יש בו סודות גדולים, ובפרט בלילי ספירה.

ובספר אבודרהם כתב דהמזמור למנצח בנגינות מזמור שיר אלקים יחננו וגו' נקרא מזמור המנורה. והקורא אותו בכל יום נחשב כמדליק המנורה הטהורה בבית המקדש, וכאילו מקביל פני שכינה, כי תמצא בו שבעה פסוקים, כנגד שבעה קני המנורה. וגם יש בה מ"ט תיבות, כנגד מנין הגביעים והכפתורים והפרחים והנרות שבשבעה קני המנורה, שעולין למנין מ"ט. כיצד גביעים כ"ב, פרחים ט', כפתורים י"ב, נרות ז', סך הכל מ"ט. ופסוק ראשון יש בו ד' תיבות, כנגד מלקחיה תרי ומחתותיה תרי, עד כאן לשונו. ועיין מה שכתב (הרב המחבר בהלכות ספירת העומר בשם אגרות הרמב"ם) דכל האומרו בצורת המנורה בכל יום בהנץ החמה, לא יקרא לו שום מקרה רע, וחשוב כאילו הדליק הנרות בבית המקדש, עד כאן לשונו. וזה לשון (הש"ץ דף רח"צ ע"ד), מצאתי כתוב בשם אגרת הרמב"ן, דכל ימי העומר כשאומרים ברכת כהנים, אם יאמר היחיד מזמור זה יצליח במעשיו, ואם יסתכל בצורת המנורה שבו, לא יהא ניזוק כל היום. ומסיים, וטוב לאומרו בכל יום, וכל האומרו בצורת המנורה בכל יום בהנץ החמה, לא יקרה לו שום מקרה רע, וחשוב כאילו הדליק את הנרות בבית המקדש, עכ"ל.

ר"ז - מניין מזמור המנורה שמשפיע חסדים ורחמים

והנה המספר גדול והמספר קטן של תיבת "רז" בגימטריא רי"ו (216), כמנין האותיות של מזמור המנורה. ותיבת "זה" מרמז כנגד שנים עשר שבטים שהם שנים עשר גבולים סביב סביב לה, כדמיון שלמעלה, כמבואר בזוה"ק פרשת במדבר על פסוק איש על דגלו, עיי"ש (ועיין עוד בספר מעשה רוקח בקו' מעשה המשכן פ"ה).

וזהו רמז הבת קול שאמרה מי גילה "רז" זה לבני שמלאכי השרת משתמשין בו, שהע"ב שמות היו הכוונות של קריעת ים סוף, ומי שזוכה לראות הע"ב שמות יכול כבר לומר נעשה קודם נשמע ודו"ק.

UT
* דף פח. *

שנינו בגמרא שבת (דף פ"ח ע"א) ויתיצבו בתחתית ההר, מלמד שכפה הקב"ה עליהם את ההר כגיגית ואמר להם אם אתם מקבלים את התורה מוטב ואם לאו שם תהא קבורתכם.
והקשו התוס' למה הוצרכו לכפי', הלא קיבלו את התורה מרצונם כשאמרו נעשה ונשמע, ומדוע הוצרך לכופם שיקבלו את התורה. ותירצו התוס' שמא יחזרו בהם כשיראו האש הגדולה, ע"כ הוצרך לכוף עליהם הר כגיגית, עיי"ש. והמפרשים האריכו בזה לתרץ קושיית התוס'.

כפיית הר כגיגית דווקא על ישראל ולא על הגוים

ולי נראה ליישב קושיית התוס', עפימ"ש בספר זכרון דוד (מאמרים לשבועות) לפרש מה שאמרו רז"ל (עבודה זרה דף ג' ע"א) לעתיד לבוא יאמרו אומות העולם להקב"ה למה לא כפית עלינו את ההר כגיגית כמו שכפית על ישראל, ומפרש בספר הנ"ל בהקדם לפרש הקרא (תהלים ס"ב י"ג) ולך ה' חסד כי אתה תשלם לאיש כמעשהו, רצונו לומר דהנה למשל מי שהולך לבית המדרש להתפלל ובא אצלו סוחר ואומר לו שלא ילך רק יבא עמו ויוכל להרויח, אפילו אם הוא מעט ילך מיד מקודם להרויח איזה פרוטות ואת התפלה ידחה, אבל אחר התפלה אם בא יבא סוחר ויאמר לו שימכור המצוה שהתפלל, לא ימכור לו המצוה שהתפלל בזמנו בלי איחור בעד שום ממון, ואם כן המצוה קודם העשי' שוה רק מעט אבל אחר העשי' שוה הרבה מאוד. וז"ש ולך ה' חסד כי אתה תשלם לאיש כמעשהו, כמו אחר עשיית המצות ולא כמו קודם העשי'.

וטעם החילוק בין קודם עשיית המצוה ובין אחר שכבר קיים המצוה, דבאמת יש לכל ישראל חזקת כשרות ורוצה לקיים תמיד המצות, רק היצה"ר בא ומסיתו לבטל את המצוה, אבל אחר שכבר עשה המצוה, סר ממנו היצה"ר וחוזר לחזקתו חזקת כשרות שלו ואינו רוצה למכור המצוה בעד שום ממון שבעולם.

ובבחינה זו מפרש שם מ"ש חז"ל (קידושין נ' ע"א) כופין אותו עד שיאמר רוצה אני, דלכאורה קשה אם אינו רוצה לקיים המצוה מה מהני הכפי', אבל ניחא דרק הגוף אינו רוצה מחמת היצה"ר, אבל אחר הכפי' שכבר עשה המצוה וסר היצה"ר, רוצה באמת בלב ונפש לקיים המצוה ודו"ק, ומנא לן שיש לישראל חזקת כשרות, מדאמרו נעשה ונשמע כמו שאומרים המלאכים וכמ"ש חז"ל בשבת, ועל כרחך שיש להם חזקת כשרות.

ובזה מובן שפיר למה כפה עליהם את ההר, כיון דיש להם חזקת כשרות רק היצה"ר אינו רוצה שיעשו המצוה, לכן כפה עליהם את ההר, וממילא אחר שעשו המצוה וקבלו התורה סר מהם היצה"ר שכפה אותם שלא לקבל התורה ואז קבלו התורה בשמחה ובלב ונפש, לא כן העכו"ם אין להם חזקת כשרות דלא אמרו מקודם נעשה ונשמע רק שאלו תורה שאתה רוצה לתת לנו מה כתיב בה, וכיון דאין להם חזקת כשרות לא מהני בהו כפי' ולא קשה קושיית למה לא כפית עלינו את ההר, דדוקא בישראל מהני דיש להם חזקת כשרות והבן, עכ"ל.

כפיית ההר - על תחבולות היצר 

ועפי"ז יתורץ שפיר קושיית התוס', דהן אמת שישראל אמרו נעשה ונשמע, אמנם מזה לא מוכח אלא שיש להם חזקת כשרות שרוצים באמת לקיים המצוות, אבל מאן יימר לן שיוכלו להתגבר נגד תחבולות היצר הרע שרוצה למונעם מלקיים המצות, הלא קודם כל מצוה בא היצה"ר לפתותם שלא יקיימו המצוה, ע"כ הוצרך לכוף את ההר כגיגית על ישראל, שיקיימו המצוה, ואחר כך רוצים כבר מעצמם ואין מוותרים על המצוה בשום אופן שבעולם כי חביבה המצוה אצלם מאוד, וזה רואים ממה שאמרו ישראל נעשה ונשמע, אבל לעצם הקיום הוצרכו לכפיית ההר כגיגית, ומיושב שפיר קושיית התוס'.

ועד"ז יש לפרש מה שהקדימו ישראל נעשה לנשמע, והמפרשים הקשו על זה דבתחילה צריכים לשמוע כדי לדעת מה לעשות. ולפי הנ"ל דעיקר עיכוב היצה"ר הוא רק קודם העשי' אבל לאחר העשי' יש חביבות למצוה בעיני האדם שקיימה, מובן שפיר דע"כ אמרו בתחילה נעשה ואח"כ נשמע, דקודם יעשו המצוה ואח"כ בטלה טענת היצה"ר שרוצה להתנגד לקיום המצוה, וע"כ נשמע אח"כ, ודו"ק.

UT
* דף פח. * 

יש להחזיק תלמידי חכמים שהם מעמידים את העולם - על ידי שמבקשים לזכות לעושר וכבוד, זוכים לחלק צדקה לבני אדם מהוגנים וזוכים למיעוט עוונות

במס' שבת (דף פ"ח.) "התנה הקב"ה עם מעשה בראשית ואמר אם ישראל מקבלין את התורה הרי טוב ואתם מתקיימים ואם לאו אני מחזיר אתכם לתוהו ובואו".
ויבואר בהקדם מה שמשוררים בנוסח הזמירות: "וזכנו לקבל שבתות מתוך רוב שמחה ומתוך עושר וכבוד ומתוך מיעוט עונות". ויש להבין השייכות שמתפללים על עושר וכבוד, דמה שייך להתפלל כאן גם על מיעוט עוונות כאשר מתפללים על עושר וכבוד. ובספה"ק דברי יחזקאל הקשה על מה שמתפללים ומתוך מיעוט עוונות, למה לא נתפלל שלא נחטא כלל, (עיין שם מה שהביא בשם מורו הרה"ק רבי אשר מראפשיץ זי"ע).

מיעוט עוונות ולא עוונות כלל - זהו נותן צדקה לעשיר

ונראה לפרש כדלקמן על פי מה שכתב ברבינו יונה על משלי (כב, טז) דמי שנותן צדקה לעשיר הנה הוא חוטא כאשר אמרו חז"ל על פסוק למען ספות הרוה את הצמאה, זה הנותן מתנה לעשיר. והנה זה חוטא ללא הנאה כי אין לו יתרון בדבר, זולת חסרון, כי העשיר יחשוב כי זה נתכבד בקחתו מתנה מידו. והשנית כי רוב אוהבי כסף צרי עין המה על כן לא ישלם גמולו, ואיך יחטא האדם למחסור בלא תועלת. והנה למד על הפיזור כי הוא עון רב, ועדות היא לאדם כי הצדקה וגמילות חסדים (ההלואות) הקלות (בעיניו) ואילו ידע מה מעשה הצדקה הלא היה נותן מתנתו לעני תחת הפיזור, כי הלא עוד לא פרנסנו את כל העניים שנוכל כבר להתעסק במותרות.

ובשערי תשובה (שער ג' ס"ק פ"ב) באיסור בל תשחית, כתב: "הוזהרנו בזה שלא לפרש ממון לריק אפילו שוה פרוטה", עכ"ל. וכן מצינו ביעקב אבינו ע"ה שמסר נפשו אפילו על פכים קטנים, כי ידע ערכם הרם לגבי קיום המצוות.
דהנה במקום אחר כתבנו על הפסוק (במדבר ה, ז) והשיב את אשמו בראשו, עפ"י מה שכתב בספרי תלמידי בעש"ט (עפ"י האריז"ל) שמי שחטא בעוון גזל צריך להתגלגל עוד פעם עד שישיב גזילתו מה שגזל (ועי' בספר דרך אמונה הספרדי, ערך גזל).

כמה דרגות בנותני צדקה

ובדרך זה אפשר לומר ג"כ בהקדם דברי הצפנת פענח (דף ק"ד ע"ד) שכתב בשם מרן הבעש"ט זי"ע ביאור משנה דאבות (פרק ה') ארבע מדות בנותני צדקה וכו', והקושיא מפורסמת איך הן ארבע מדות, דמדה זו לא יתן ולא יתנו אחרים אינה מנותני צדקה. ומתרץ, דאם אין לו דעת להכריע איזוהי דרך הטוב, ילך לתלמידי חכמים שהם רופאי הנפשות וכמו שכתב הרמב"ם (פרק ב' מהלכות דעות, עיי"ש). וזהו איש איש כי תשטה אשתו, שהוא החומר והגוף, שעל ידו נטה ושטה מדרך היושר, ואינו יודע באיזה דרך יבחר וכנ"ל, אז והביא וכו' אל הכהן, שהם התלמידי חכמים רופאי הנפשות. וזהו שכתוב ולקח הכהן מים קדושים, הם דברי תורה, בכלי חרס, ר"ל להלביש במשל ומליצה, ויאמר לו תוכחת מוסר שתהיה לו רפואה על ידי מאזני שכלו הקדוש. אמנם אם יתגאה בזה הכהן שוב אין דבריו נשמעין, לכן עצה היעוצה, מן העפר אשר יהיה בקרקע המשכן יקח הכהן וגו'. היינו: שיקח הכהן מדת השפלות כעפר שבקרקע המשכן ויתן אל המים של תורה ומוסר, ודפח"ח.

היוצא מדבריו, שצריך לשאול תלמידי חכמים שהם רופאי הנפשות שיכריעו לו את דרך הטוב איך להתנהג במצות הצדקה, ועל ידם ילך בדרך הישר והרצוי להשי"ת, כי אם נותן צדקה לאחד שעפ"י חז"ל אסור לו לקבל צדקה, נקרא חוטא ח"ו, כמבואר ברבינו יונה על משלי (כב, טז): מי שנותן צדקה לעשיר הנה הוא חוטא כאשר אמרו חז"ל למען ספות הרוה את הצמאה, זה הנותן מתנה לעשיר, והנה זה חוטא ללא הנאה כי אין לו יתרון בדבר, זולת חסרון, כי העשיר יחשוב כי זה נתכבד בקחתו מתנה מידו. והשנית כי רוב אוהבי כסף צרי עין על כן לא ישלם גמולו, ואיך יחטא האדם למחסור בלא תועלת? והנה למד על הפזור, כי הוא עון רב, ועדות היא לאדם כי הצדקה וגמילות חסדים (ההלואות) נקלות (בעיניו) ואילו ידע מה מעשה הצדקה הלא היה נותן מתנתו לעני תחת הפיזור, כי הלא עוד לא פרנסנו את כל העניים שנוכל כבר להתעסק במותרות.

ובשערי תשובה (שער ג' ס"ק פ"ב) באיסור בל תשחית, כתב: "הוזהרנו בזה שלא לפזר ממון לריק אפילו שוה פרוטה" עכ"ל. ויעקב אבינו מסר נפשו על פכים קטנים, כי ידע ערכם הרם לגבי קיום המצוות. וזהו פירוש נוסף מדוע הצדיקים ממונם חביב עליהם יותר מגופם (סוטה דף י"ב) כי יש הרבה מצוות שאי אפשר לקיים בגוף לבד בלי ממון, לשכור פועלים כגון, לבנות מקוה פה, ותלמוד תורה שם, ובית הכנסת במקום אחר. והצדיק, שכל מטרת חייו היא הפצת ידיעת ה' בעולם, מחבב את ממונו יותר מעצמו.

גנות הנותן צדקה לבני אדם שאינם מהוגנים

ומבואר בספר חסידים (סימן ס"א) דעל ידי נתינת צדקה לאיש שאינו ראוי לזה, עוד מקלקלים, "טוב מלא כף נחת ממלוא חפנים עמל ורעות רוח". נחת רוח ליוצרם כי טוב מלא כף כשאדם נותן לעניים יראי ה' שירדו מנכסיהם, ממלא חפנים לעניים שאינם מהוגנים, אשר בהם עמל ורעות רוח. ולא עוד, אלא שנחשב לו לעון כשהוא נותן לפריצים, ונותן להם אתנני זנות ומקיים מורדין בהקב"ה בעולם. לפיכך יתפלל אדם להקב"ה לעולם שיזמין לו בני אדם מהוגנים.

ובמשנת חסידים הביא מגמרא (בבא קמא ט"ז וסוכה מ"ט) דבבני אדם שאינם מהוגנים אינו מקיים מצות צדקה כלל. וכך לשון רש"י במסכת סוכה (שם ד"ה שמא כל הבא וכו') "תלמוד לומר מה יקר, צריך לתת לב ולטרוח ולרדוף אחריה לפי שאינה מצויה תמיד לזכות בה למהוגנים", ע"כ.

יש להחזיק תלמידי חכמים שהם מעמידים את העולם

והנה אם יש ת"ח הלומדים תורה ואין להם מה לאכול, ואין מפרנסים אותם, רק נותנים הממון לשאר דברים לבנות בית המדרש נאה, יצא שכרו בהפסדו, דקיום העולם הוא רק על ידי שמחזיקים לומדי תורה, כמו שאיתא במדרש איכה. ואם אין מחזיקין ידי לומדי תורה, מביאין חורבן לעולם ח"ו. ואמרו רז"ל במס' שבת (דף פ"ח) דהתנה הקב"ה עם מעשה בראשית ואמר אם ישראל מקבלין את התורה הרי טוב ואתם מתקיימים ואם לאו אני מחזיר אתכם לתוהו ובואו. וכל זה תלוי ביד מחזיק לומדי תורה כמו שאיתא במדרש איכה הנ"ל דמאוד קשה להחזיק את התורה בלי ממון כמו שאיתא באבות אם אין קמח אין תורה.

ובכתובות (דף קי"א) אמרו, שאין לאדם זכיה לקום לתחיית המתים אלא אם כן מהנה תלמידי חכמים מנכסיו. ובירושלמי סוטה (פ"ד ה"ד) אמרו: "ארור אשר לא יקים... אדם שלמד ושנה ולימד אחרים וקיים את התורה ויש בידו כח להחזיק ידי העוסק בתורה ולא החזיק, הרי הוא בכלל ארור אשר לא יקים את דברי התורה הזאת", עכ"ל. הא לך שאפילו מי שהוא בעצמו לומד בשקידה נפלאה חייב לתמוך באחרים הלומדים. והיא כל תקותינו לעולם הבא (פסחים נ"ג, עיי"ש).

וברור שמבניני עצים ואבנים לא תבוא ישועה לישראל, רק אם יהיו בני אדם חיים הלומדים תורה בתוכם. ואלו הלומדים יכולים ללמוד גם במרתף, בצריף וכו' אם יהיה להם ולבני ביתם מה לאכול. אבל לבנות בניני שיש והיכלות מרווחים, והלומדים עצמם מקבלים תמיכה חדשית מצומצמת אין זה "כבוד התורה" אלא "בזיון התורה". והני טפשאי דקיימי מקמי ספר תורה ולא קיימי מקמי גברא רבא (מכות כ"ב) ואינם יודעים שהלומדים הם ספרי תורה חיים שיש לחבבם ולנשקם ולכבדם כל מה שיכולים.

ועיין נימוקי יוסף למגילה (דף ז' ע"א). ועיין רמב"ם בפרק אחרון מהלכות איסורי המזבח (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.

על ידי צדקה פורקים העוונות

והנה כתיב (דניאל ד') וחטאך בצדקה פרוק, דעל ידי נתינת צדקה פודה האדם את עצמו מחטאיו. ועיין בספה"ק תניא, אגרת התשובה פ"ג (דף צ"ב ע"ב) לענין הצומות על החטאים כו', שכתב שם, וז"ל: כל זה באדם חזק ובריא, שאין ריבוי הצומות מזיק לו כלל לבריאות גופו, וכמו בדורות הראשונים. אבל מי שריבוי הצומות מזיק לו, שאפשר שיוכל לבוא לידי חולי או מיחוש ח"ו, כמו בדורותינו אלה, אסור לו להרבות בתעניות כו'. אלא מאי תקנתי' כדכתיב וחטאך בצדקה פרוק כו'.

ונמצא מכל זה דכאשר מחלקים כסף לצדקה צריכים להתפלל על זה שהצדקה תהא לאנשים מהוגנים, כי אם נותן מכספו לעני שאינו הגון יצא שכרו בהפסדו. וזה שמתפללים וזכנו לקבל שבתות מתוך עושר וכבוד, אמנם כיון שנזכה לעושר וכבוד הרי תזדמן לנו מצות צדקה ויש לחשוש פן יזדמנו לנו עניים שאינם מהוגנים, על זה מתפללים תיכף ומתוך מיעוט עונות, שלא נחטא בנתינת הצדקה לעני שאינו הגון, והבן.

עוד יש לפרש מה שמתפללים וזכנו לקבל שבתות וכו' ומתוך עושר וכבוד ומתוך מיעוט עונות, שמתפללים דאם אזכה לעושר וכבוד, יהיה הכבוד מתוך מיעוט עונות, ולא שיכבדוני בני אדם בגלל העושר שנתת לי, אלא מתוך מיעוט עונות, כאשר יכירו על פני שאני צדיק ולא מחמת שיש לי עושר וכבוד. ואין כוונתינו להתגאות בזה ח"ו שיכבדוני בני אדם מחמת צדקתי, אלא כדי שילמדו ממנו לעבוד את השי"ת וממני יראו וכן יעשו, כי כאשר יחשוב שזכיתי לכל העושר וכבוד מחמת מיעוט עונות, אז יתנהג גם כן בדרך הזה, ומתוך שלא לשמה בא לשמה, ויזכה גם הוא לעושר וכבוד מחמת מיעוט עונותיו.

UT
* דף פח: *

על האדם לעמול בתורה, עד שלא ירגיש מה הולך וקורה סביבו 

במסכת שבת מסופר (פח:): "רבא שתת דם מאצבעו בשעת לימודו ולא הרגיש בדבר כלל". וייתכן להבין היטב את העניין בדרך עבודה.
ונקדים, בגמרא (ברכות סא:) אמר רבי עקיבא כל ימי הייתי מצטער על פסוק זה מתי יבוא לידי ואקיימנו. יבואר בהקדם מקרא קודש: "אם בחקותי תלכו", ופירש"י שתהיו עמלים בתורה. פי' שילמוד ויעמול בהלכות המצוה ויצפה מתי תבוא לידו ויקיימנה, כמו רבי עקיבא בגמרא (ברכות סא:) שאמר כל ימי הייתי מצטער על פסוק זה מתי יבוא לידי ואקיימנו. וכן מבואר בחרדים ובחיי אדם שאחד מתנאי המצוה הוא שיהיה ממתין ומצפה מתי תבוא לידו המצוה לקיימה דכתיב ושמרתם לעשותם, ר"ל המתינו לעשותם כמו ואביו שמר את הדבר. ועוד שיעשנו מאהבת ה' לא לשום פניה ולא לשום הנאה שבעולם, וגם שלא יעשנה כאילו הוא חייב בדבר ורוצה לפטור ממנה והיא עליו כמשא, אלא יעשנה מאהבה, שאפילו לא היה מצווה בה היה משתוקק לעשות נחת רוח להקב"ה שרצונו בזה.
צדיקים השתוקקו לקיים מצוות והמתינו לה באופן נפלא

וידוע שהרב הקדוש מבארדיטשוב זי"ע הי' מחכה ומצפה כל הלילה הראשונה של חג הסוכות לקיים מצות ד' מינים, ומתוך גודל דביקותו לקיים מצות ד' מינים שבר החלון ושתת הדם מידיו הקדושים ולא הרגיש. וכעין מה שמובא במסכת שבת על רבא ששתת דם מאצבעו בשעת לימודו ולא הרגיש בדבר כלל. וזהו עבודת הצדיקים.

וזהו ענין עמלים בתורה, שהוא עמל על הלכות המצוות ללמדם כדי לדעת איך לקיימם כשיבא הזמן, וזהו שאמר "תלכו", כמו ההליכה שהאדם הולך לאיזה מקום הוא הכנה לעיקר מטרתו שהוא להגיע למקום ההוא, כמו כן תעמלו בתורה ובלימוד קיום המצוות כדי שתדעו איך לקיימם בפועל, וק"ל.

וזהו גם ואת מצותי תשמרו, מלשון ואביו שמר את הדבר (וכמו שכתבנו למעלה ג"כ באופן אחר קצת), שתמתינו לקיים המצוה ותצפו מתי תבא לידכם ותקיימוהו.

UT
* דף פח: *

הזוכר את מעמד הר סיני יהא מוכן למסור נפשו שיהא ממית עצמו באהלה של תורה

הנה כל בני שיראל זוכרים את מעמד הנבחר, מעמד הר סיני, איך קבלו ישראל התורה ושמעו מפי הקב"ה בעצמו אנכי ולא יהי' לך, כדאמר בשבת (פ"ח) "א"ר יהושע בן לוי כל דיבור ודיבור שיצא מפי הקב"ה יצתה נשמתן של ישראל כו', ומאחר שמדיבור ראשון יצתה נשמתן דיבור שני האיך קבלו, הוריד הקב"ה טל שעתיד להחיות בו מתים והחי' אותם שנאמר (תהלים ס"ח) גשם נדבות תניף כו'.
ותכלית כל זה שיצתה נשמתם בעת קבלת התורה הי' כדי שיתבוננו ישראל בגדלות הבורא ויהיו מוכנים תמיד נפשם בעד תורתו כמו שהי' אז בחי' פסקה זוהמתם, ועי"ז יוכלו לקיים המצוות כי אין התורה מתקיימת אלא במי שממית עצמו עלי' (ברכות סג:).

וזהו ענין סמיכות אלה המצות לבמדבר סיני, דאם יהי' האדם מוכן למסור נפשו להשי"ת בעד תורה הקדושה כמו שהיו ישראל אז במעמד הנבחר שזכו באמת להשיג נחיצות ענין המסי"נ בעד התורה, יזכה לקיים התורה ומצוותי', וק"ל.

UT
* דף קד. *

על ידי ההכנה למצווה נבראים מלאכים והם מסייעים להאדם בקיום המצווה

שנינו במסכת שבת (דף ק"ד ע"א) "הבא לטהר מסייעין אותו".
ויבואר בהקדם מה שאומרים בנוסח הזמירות: "רבון כל העולמים וגו' וברוכים הם מלאכיך הקדושים והטהורים שעושים רצונך". יש לדקדק דהא עכשיו מברכין ומשבחין להשי"ת על כל החסד שעשה ואם כן היאך באמצע משבחין למלאכים שעושים רצונך, ונראה בהקדם מה שכתוב בספר בוצינא דנהורא הביא, שהגה"ק מוה"ר דוב בער המגיד ממעזריטש זי"ע, הלך פעם אחת בליל שבת קודש על פני הבית ואמר שלום עליכם, ורבון כל העולמים כדרכו בקודש, וכאשר בא לתיבות אלו מודה אני לפניך וכו' על כל החסד אשר עשית עמדי ואשר אתה עתיד לעשות עמי, עמד ושתק מעט, ושאל לעצמו למה לי להודות לך על החסד העתיד, רק כבוא החסד אז אודה לך, ותיכף השיב לעצמו בזה הלשון, אולי תעשה עמדי חסד ולא אהיה בבחינה זו להודות לך כראוי, לכן אני צריך להודות לך עכשיו, ומיד געה בבכיה וכו', ואמר אחר כך, בכיתי למה לא אהיה אז בבחינה הראויה, עכדה"ק.

המלאכים שנבראים מהמצווה עושים רצונך

ונראה לתרץ קושיית המגיד באופן אחר, ונקדים עוד מה שהקשה בספר דברי יחזקאל על מאמרינו זה - וברוכים הם מלאכיך הקדושים והטהורים שעושים רצונך, וקשה למה צריך המלאכים. ועוד מאי זה שעושים רצונך, וכי יש מלאכים שאינם עושים רצונו ח"ו (ועיין בספה"ק זרע קודש במאמרים לראש השנה מה שכתב על זה). ומתרץ כי מכל מצוה נברא מלאך אחד, כאמרם ז"ל (אבות פרק ג') העושה מצוה אחת קונה לו פרקליט אחד, ומבקשים מהבורא יתברך שמו שנזכה לעשות הרבה מצוות בשלימות כדי שיתרבו מלאכיך הקדושים הנבראים מהמצוות. וזהו וברוכים הם מלאכיך הקדושים, שתהיה בהם ברכה, שיהיו הרבה בלא מספר, והדר מפרש איזה מלאכים יתרבו, שעושים רצונך, אלו המלאכים הנבראים ממה שעושים רצונך היינו מהמצות, עכלה"ק.

ונראה לומר בסגנון זה באופן אחר קצת, דהנה אמרו חז"ל (סוכה דף נ"ב ע"ב) יצרו של אדם מתגבר עליו בכל יום ואלמלא הקב"ה עוזרו לא היה יכול לו (עיין שם). נמצא דבלתי סיוע ועזר מהקב"ה לא היינו יכולים לקיים מצוות השי"ת כיון שלא היינו יכולים לנצח את היצר הרע בלתי סיוע הקב"ה שעוזר לנו לנצחו.

גם אמרו חז"ל על פסוק פתחי לי אחותי רעיתי וגו', פתחו לי פתח כחודו של מחט ואני אפתח לכם כפתחו של אולם וכו', והיינו גם כן כנזכר, שהקב"ה מסייע בידינו שנוכל לעבדו ולקיים מצוותיו יתברך.

והנה מובא בספה"ק תפארת שלמה על מה שאמרו חז"ל באבות מצוה גוררת מצוה, וכן שכר מצוה מצוה, כי מכל מצוה נברא מלאך טוב, והמלאך הזה מסייע להאדם שיוכל לקיים עוד מצוה. וזהו שכר מצוה מצוה, שהמלאך שנברא מהמצוה ראשונה מסייע בידו שיקיים עוד מצוה, וזהו גם כן מצוה גוררת מצוה, עיי"ש.

ולפי זה יש לומר, דכיון שהמלאכים שנבראו מהמצוה הראשונה, הם מסייעים ביד האדם שיקיים עוד מצוה, נמצא דהם עושים רצונו של הקב"ה בדבר הנוגע לנו שנוכל לקיים עוד מצות דמצוה גוררת מצות וכדפי' התפארת שלמה.

ובזה יתבאר מאמרינו, וברוכים הם מלאכיך הקדושים שעושים רצונך, והקשה בדברי יחזקאל וכי יש מלאכים שאינם עושים רצונו ח"ו. אך להנ"ל מובן, דקאי על המלאכים הקדושים שעושים רצונך במה שנוגע לכל ישראל מה שעוזרים לאדם שיקיים עוד מצוות ומעשים טובים, ועל כן וברוכים הם, כי עושים רצונו של הקב"ה במה שנוגע לנו שיסייעו שעוזרים לאדם לנצח את יצרם הרע. וזהו הודאה דוגמא לההודאה של החסד אשר עשית עמדי שמודים על העבר והעתיד והכא נמי וברוכים הם מלאכיך היא הודאה על מצות שזכינו לקיים בעבור וע"מ שנזכה לקיים בעתיד כפי' שכר מצוה מצוה וכנ"ל.

הודאה על דבר רוחני וגשמי

יש לפרש עוד דגם בההודאה של חסד נכלל גם הודאה על חסד רוחני דהוא המצות שזכינו לקיים בששת ימי המעשה, דהנה ידוע מספרים הקדושים לפרש מאמר הכתוב (תהלים סב, יג) ולך ה' חסד כי אתה תשלם לאיש כמעשהו, והקשו, דכיון שמשלם לאיש כמעשהו אין זה נקרא חסד, דחסד שייך רק אם נותנים לאדם יותר ממה שמגיע לו מצד הדין, אבל אם משלם כמעשהו הרי זה מגיע לו מצד הדין. ותירצו על פי מאמר הכתוב (איוב מא, ג) מי הקדימני ואשלם, ואמרו חז"ל (ויק"ר כ"ז, ב) מי מל לשמו עד שלא נתתי לו בן זכר, מי עשה לי מעקה עד שלא נתתי לו גג, מי עשה לפני מזוזה עד שלא נתתי לו בית וכו'. ונמצא דבאמת הקב"ה הוא המקדים בכל מצוה, דהרי נותן לאדם בן שיקיים בו מצות מילה, או שנותן לו בית לקיים בו מצות מזוזה. אך הקדוש ברוך הוא ברוב רחמיו וחסדיו חושב לאדם כאילו הוא מעשה של האדם עצמו בלי סיוע והקדמה מהקב"ה כביכול. וזהו ולך ה' חסד, כי אתה תשלם לאיש כמעשהו, פירוש כאילו האדם הוא המקדים לעשות המצוה, אע"ג שבאמת אתה המקדים כי מי הקדימני ואשלם לו.

וזהו שאומרים מודה אני לפניך ה' אלקי ואלקי אבותי על כל החסד אשר עשית עמדי, לחשוב המצוה כאילו אני עשיתיה בעצמי אף שבאמת בא לי הסיוע מאתך, ועל זה אומרים אחר כך, דכיון שכן, וברוכים הם מלאכיך הקדושים שעושים רצונך, שבאמת הם עוזרים לי ועושים בזה רצונך לעזור לי לקיים המצוות, אבל אתה עשית עמדי חסד לחשוב לי המצוה כאילו קיימתיה בלי סיוע מלעילא, אלא בכחות עצמי.

על ידי ההכנה למצווה נבראים מלאכים והם מסייעים להאדם בקיום המצווה

ומיושבת בזה קושיית המגיד ממעזריטש שהקשה מדוע קאמר ואשר אתה עתיד לעשות עמי, הלא די להודות לו יתברך אז. אך לדרכינו יש לומר, שבא לרמז, דכיון שהמלאכים שנבראים מהמצוה מסייעין אותי לקיים מצוה הבאה אחריה, דמצוה גוררת מצוה כנזכר לעיל, וגם אז תעשה עמדי חסד זה לסייעני בהמצוה שאוכל לקיים עוד מצוה ועוד מצוה, על כן אני מודה לך כבר עכשיו על זה, כיון שהמצוה ההיא תהא פועל יוצא מהמצוה שקיימתי בתחילה, אשר על זה אני אומר וברוכים הם מלאכיך הקדושים והטהורים שעושים רצונך, ודו"ק.

ובזה יש לבאר מה שאמרו חז"ל (שבת דף ק"ד ע"א) הבא לטהר מסייעין אותו. וידוע מה שהביא בספה"ק ייטב פנים (לר"ה, מאמר אבני זכרון) בשם זקינו הישמח משה זי"ע שאמר לו הרבי מלובלין זי"ע דיש לדייק מדוע קאמר בלשון רבים הבא לטהר מסייעין אותו, הוה ליה למימר מסייע אותו, עיין שם (שקאי על הצדיק).

ולדרכינו יתבאר, דמה שאמר מסייעין אותו הרמז דכיון שבא לטהר הרי כבר בזה גופא עשה מצוה, ואם כן המלאך שנברא מהקדמת המצוה מסייע לו שיוכל לקיים המצוה בעצמה, וזהו מסייעין אותו, לשון רבים, שיש לו שני מסייעים, הן המלאך שנברא מהקדמה להמצוה, והן המלאך שנברא מהמצוה גופא, וכנ"ל.

UT
* דף קה: * 

מכשולות ודקדוקים בענייני הפסח
אם האדם נוטה ח"ו אפילו במשהו מדרך התורה ומדרך שהורו לנו אבותינו ורבותינו, הרי כבר נטה מדרך הישר לגמרי ח"ו - דכך הוא דרכו של יצר הרע
שנינו במסכת שבת (ק"ה ע"ב) "כך הוא דרכו של יצר הרע היום אומר לו עשה כך, ומחר אומר לו עשה כך, עד שאומר לו לך ועבוד עבודה זרה".

ונקדים מה שאומרים בהגדה של פסח: "חכם מה הוא אומר מה העדות והחקים והמשפטים אשר צוה ה"א אתכם, ואף אתה אמר לו כהלכות הפסח אין מפטירין אחר הפסח אפיקומן".
המפרשים מדקדקים מהו הלשון "כהלכות הפסח" בכ"ף הדמיון, וגם מדוע תופס מכל הלכות הפסח את הדין דאין מפטירין אחר הפסח אפיקומן.

ואפשר לפרש דהנה בהלכות הפסח יש כמה ענינים, כגון הך הלכתא דאיפסקא אין הפסח נשחט אלא למנוייו, ונפסל אפילו במחשבה של חוץ לזמנו וחוץ למקומו, ושלא למנוייו וכו', ועוד חמשה הלכות שחיטה שהם במשהו, שהי' דרסה, חלדה, הגרמה, עיקור, דכולם במשהו.

הלכות פסח חמורים הפוסלים במשהו - כמחשבה דקה

ודבר גדול למדים אנו מזה, דכל הלכות שחיטת הפסח (כמו בשאר הקרבנות) נפסלים במשהו, כמו המחשבה שהוא ענין של משהו דהמחשבה עוברת במוחו של האדם ברגע כמימרא, וכן שאר הפסולים של הפסח שנזכרו לעיל הם במשהו ממש, ולמדים אנו מזה דעיקר הלכות הפסח הוא במשהו, וכן החמץ שאסור במשהו, ושייך ג"כ להלכות הפסח דמקרא מלא דיבר הכתוב לא תשחט על חמץ דם זבחי.

וע"כ אומרים לבן החכם שרוצה לדעת מה העדות והחקים והמשפטים אשר צוה ה"א אתכם, ע"כ אמר ואף אתה אמר לו כהלכות הפסח, דכמו שהלכות הפסח הוא במשהו, כמו כן כל שאר ההלכות והחומרות של הפסח, הם במשהו, דאם האדם נוטה ח"ו אפילו במשהו מדרך התורה ומדרך שהורו לנו אבותינו ורבותינו, הרי כבר נטה מדרך הישר לגמרי ח"ו, דכך הוא דרכו של יצר הרע היום אומר לו עשה כך, ומחר אומר לו עשה כך, עד שאומר לו לך ועבוד עבודה זרה (שבת ק"ה ע"ב).

אי אכילת חמץ בפסח מועיל לשוב בתשובה

ומובא בספר שפת אמת (והובא גם בספר שער בת רבים פרשת בא) דפעם אחת בא לפני זקיני הרה"ק בעל אוהב ישראל מאפטא זי"ע איש אחד שהי' לו בן שנתפקר ורצה להמיר דתו רח"ל, וביקש מהרב לעזור לו להפוך לבו לטוב, והשיב לו הרב אם אתה יודע שלא אכל חמץ בפסח מעת שנתפקר אז אפשר להושיעו, ואם לאו לאו. ואמר שזהו סמיכות ב' כתובים בפרשת כי תשא, אלהי מסכה לא תעשה לך את חג המצות תשמור, עכתו"ד ודפח"ח.

ומצאתי סמוכין לדבריו הקדושים בזהר (ח"ב קפב.) על פסוק הנ"ל "אלהי מסכה לא תעשה לך, את חג המצות תשמור", אלהי מסכה לא תעשה לך וכתיב בתריה את חג המצות תשמור, מאי האי לגבי האי, אלא הכי אוקמוה מאן דאכיל חמץ בפסח (כאילו עביד כוכבים ומזלות למפלח לגרמיה דהא רזא הכי הוא דחמץ בפסח) כמאן דפלח לכוכבים ומזלות איהו, ע"כ.

וכתב בספר חסד לאברהם להרה"ק מראדאמסק זי"ע (לפסח, ד"ה ואלה) על פסוק אלהי מסכה לא תעשה לך, את חג המצות תשמור שבעת ימים תאכל מצות, כי אכילת המצה בשבעת הימים היא שמירה לכל השנה מחטא עבודה זרה, ע"כ. והחתם סופר זצ"ל כתב בתורת משה (קדושים) דרוב אפיקורסות רח"ל בא על ידי אכילת נבילות וטריפות. ובספר שלחה"ט מביא בשם האר"י הק' דכל האוכל מאכלות אסורות נעשה מין ורשע רח"ל.

רואים אנו מכל זה ג"כ דהמכשול במאכלות אסורות מביא את האדם לידי מינות ועבודה זרה רח"ל, והוא כדברי זקיני הרה"ק מאפטא זי"ע שאמר לאיש ההוא שאם לא אכל בנו חמץ בפסח אפשר להושיעו, כי בזה תלוי כל ענין חטא עבודה זרה, דאם אכל חמץ בפסח ח"ו אין לו הזכות ואפשריות לינצל מחטא עבודה זרה, משאם כן אם ניצול מאיסור חמץ.

אי זהירות באיסור חמץ פסח גורם רח"ל לנושרים בקרב צאצאינו

ובאמת כל אחד שואל ומשתומם על דבר זה, למה שומעים בזמנינו אלה אודות צעירים, אברכים ובחורים למאות שהולכים בלבוש חסידי ומחללים שבת רח"ל ממש באופן מבהיל, ועושים מעשים תעתועים ומגונים. מאין בא כל זה.

והתירוץ על זה שאין זהירים באיסור חמץ כראוי, וכידוע מהאריז"ל דהנזהר ממשהו חמץ נזהר ממשהו של איסור בכל ימות השנה, ולפי"ז אם אין נזהרים באיסור חמור זה, מאיפה יהא להם הסייעתא דשמיא שלא ליכשל בשאר איסורים חמורים, כחילול שבת וכדומה.

אדם המיקל בדבר אחד סופו שעובד ע"ז

וזהו שאומר המגיד, ואף אתה אמור לו כהלכות הפסח, פי' הלכות הפסח שהם במשהו, להורות לזה דאם נוטה במשהו מדרך התורה הרי נפתח לו הפתח שיכשל בכל העבירות החמורות רח"ל, כמו עבודה זרה, חילול שבת ושאר עבירות, וכדברי הספה"ק הנ"ל דעל ידי איסור חמץ במשהו כבר נתגלגל האדם עד חטא עבודה זרה רח"ל.

בן החכם - אי אפשר להקל בכלום ועי"ז תשאר בחכמתך

וזהו שאומרים לו לבן החכם אין מפטירין אחר הפסח אפיקומן, פירוש דאינו יכול לפטור את עצמו מכל החומרות, כשיאמר יצאתי ידי חובתי במה שדקדקתי על הפסח ועל המצה שיהי' בכשרות והידור, רק כהלכות הפסח, דכל הלכות הפסח הם במשהו (לא רק הפסח עצמו והמצה) אלא כל ההלכות היוצאים משחיטת הפסח ואכילתו, ודבר זה מורה לנו שאי אפשר לאדם לפטור את עצמו מכל החומרות שהם במשהו, וע"כ אומרים לו דוקא הלכה זו.

צדיקים נהגו לאכול מרוב דקדוק רק מצות בליל יו"ט

וכאן המקום לעורר במה שמצינו שהיו הרבה צדיקים שדקדקו מאוד שלא לאכול מצה רק בב' לילות הראשונים, ובשאר ימות החג לא אכלו, וכמו שמביא בשערי תשובה (סימן ת"ס בסופו), דיש נוהגין שלא לאכול מצה רק שאר מעדנים בשאר ימי הפסח חוץ מהסדרים, מחשש שימצא דחימצא, ולאידך גיסא יש מדקדקין לאכול מצה בשאר הימים ג"כ כי פתא סעדתא דלבא והוא עונג יום טוב, וסיים עלייהו, ועל אלו ואלו שלבם לשמים קורא אני ועמך כולם צדיקים, עיי"ש.

ועיין בספר יסוד ושורש העבודה (שער ט') שכתב וז"ל: ראוי לאדם למעט באכילת מצה אף שהוא שמורה משעת קצירה כי אינך יודע איזה מהם יוכשר ממשהו חמץ בשעת אפי' ותפק לרעב נפשך בשאר מאכלים ובמיני לפתן, ע"כ.

ובספר שולחן מלכים (השמטות להלכות תפילין, עמוד שנ"ד) כתב כי באמת היו הרבה קדושי עליונים, הישמח משה, הרבי ר' מאיר מפרעמישלאן, וחתנו ר' אברהם ממיקאלייעוו, והגה"ק מהרצ"ה מליסקא זצ"ל בעמח"ס אך פרי תבואה, ותלמידיו הק' הרה"ק מוה"ר הירצקא מראצפערט זצ"ל ובעמח"ס אפסי ארץ, ואחיו מו"ה נפתלי שרייבער, ונאמן ביתו (של הצדיק מליסקא) ה"ה הרה"ק מוה"ר ישעי' מקערעסטיר זצ"ל, ועוד הרבה גדולים וצדיקים שאם שאפו מצות באזהרה ושמירה יתירה אעפ"כ לא אכלו מצה כל ימי הפסח חוץ מהכזיתים שאכלו בליל הסדר, ע"ש טעמם ונימוקם.

והביא שם בספר שולחן מלכים שהגה"ק מליסקא זי"ע הנ"ל הי' משתדל לזכות הרבים בגדר המצאה טובה הלזו, ועלה קא מייתא מעשה רב ממר חמיו ז"ל שהי' פע"א בבית רבו (הצדיק מליסקא) ונוכח שם גם איש זר שרבו עומד ומזהירו על חילול שבת, ולפתע סיבב פניו אליו (לחמיו) וענה בהאי לישנא, כשבא אלי איש אחד מגליל העוועש, הנני מזהירו על חילול שבת, וכשבא אלי אחד מגלילות אלו הנני מזהירו על שעטנז, וכשבא אלי איש כמעלת כבודו הנני מבקש ממנו שלא יאכל מצה כל ימי הפסח, ע"כ.

צדיקים בקשו מתלמידיהם, שגם הם לא יאכלו מצות רק בליל הסדר, ולא כל ימי החג מרוב זהירות

ואם כן נחזי אנן, מה נהדר היה מראה כהן גדול, שהצדיק מליסקא זי"ע שהי' תלמידו של הישמח משה זי"ע, הי' מבקש מאנשי שלומו שלא יאכלו מצות בפסח, והי' מחפש חסידים שלא יאכלו, ולא היה די בשבילו מה שהוא בעצמו אינו אוכל, אלא שהרבה לדבר ועורר את כל אחד מחסידיו אודות ענין זה. וכפי הנראה קיבל עבודה רבה זו מרבו הקדוש בעל ישמח משה, שהי' ג"כ מקפיד מאוד שלא לאכול מצות במשך כל ימות החג, זולת ב' לילות הראשונים.

ובספר דרכי הישר והטוב הביא מכתב מהגה"ק מליסקא בענין זה, וזל"ק:

שלום וכט"ס לכבוד ידיד ה' וידי"נ ה"ה הרב המאה"ג המפורסם כקש"ת מו"ה עמרם ישי נ"י ויהל אבדק"ק סערענטש יע"א. הנה אני שולח למעלתו נ"י את החטים של שמורה אשר הי' לו אצלי, והנה מה ששאל מעכת"ה בענין הנהגת אכילת מצה, הנה הרב הגאון מאוהעל זצ"ל ידעתי בבירור גמור שלא אכל מצה רק בב' לילות של החג כ"כ זיתים כפי המבואר בשו"ע או"ח, והרב הגאון מאונגוואר זצ"ל הוא אכל גם בשבת וביו"ט לפי שרצה לקיים סעודת שבת ויו"ט בפת, הגם שמסתמא גם זה לא אכל רק לצאת ידי חובתו ולא יותר, ע"כ בזה כל הרוצה יבחור יבחור, אם לנהוג כפי שנהג הרב הצדיק מאוהעל או כפי הקרב הצדיק מאונגוואר, אבל שלא לאכול בחוה"מ בודאי הוא ראוי ונכון לנהוג כן, כן נראה לדעתי הקלושה. - א"א דברי ידידו ואוהבו נצח, הק' צבי הירש בהר"א ז"ל, אבד"ק ליסקא יע"א.

עוד הביא שם שהרה"ג מוה"ר ישראל אפרים פישל סופר זצ"ל מנאנאש הי' אבל רח"ל ושאל מהגה"ק מליסקא זצ"ל אם מותר לו להתפלל לפני התיבה בר"ה, ואמר לו דמותר לפי ההלכה דליכא עדיף מיני', ושאל הרב הנ"ל כמה הוא שיעור זה, והשיב דאם יקבל על עצמו שלא לאכול מצות רק בהשני סדרים אז נחשב לשיעור דליכא עדיף מיני'.
וכן נהג הגה"צ מוה"ר משה יוסף טייטלבוים זצ"ל אבד"ק אוהעל בנו של הגה"ק בעמח"ס ייטב לב זצ"ל, שלא אכל מצה בשאר ימי חג הפסח, וכן הי' מנהג הגאון ר' שמעון סופר מערלוי זצ"ל, וביאר בספרו שו"ת התעוררות תשובה סימן רס"ג, וכ"כ שו"ת שם עולם סימן ס"ט, ליישב המנהג שמבטלים סעודת שבת ויו"ט דאורייתא, וכתב עפ"י מה דנפסק בשו"ע סימן רפ"ח ס"ג דאם התענית עונג אינו מחויב לאכול בשבת, ואם כן בנ"ד אם יאכל מצה כל היום עולים בלבו הרהורים וספיקות אולי לא היו כשרים כראוי ולבו נקפו, פטור מאכילה, עיי"ש. וכ"כ באגרת קודש מהרי"ץ ח"ז עמוד י"ח שכן נהג הרה"צ רבי משה בנו של בעל התניא זצ"ל, וכן נהגו עוד צדיקים הרבה.

רואים מזה שצדיקים אלו לא אכלו מצה כל ימי חג הפסח, ואף שבודאי הי' באפשריותם לאכול מצה כשרה למהדרין מן המהדרין, מ"מ יתכן שראו ברוח קדשם שיבוא דור אשר הרבה בני אדם יוכשלו בו רח"ל באיסור חמץ והמצה לא תהי' שמורה כ"כ, ע"כ העדיפו שלא לאכול מצה כל ימות החג, ללמד את בני אדם דעת ויראת ה', למנוע מאכילת מצה במשך ימות החג, כדי שלא ליכשל ח"ו אפילו בחשש איסור חמץ.

ונכדי הצדיקים הנ"ל שמקפידים על כל קוץ ותג ממנהגי אבותיהם, מ"מ בזה אין מקפידים כלל וכלל, שלא לאכול מצות רק בב' לילות הראשונים, והסיבה לזה כיון שאין מבינים כלל מהו הטעם והמקור לזה.

דקדוק במצות עשה שנשאר בימינו 

והנה מרן החתם סופר זצ"ל כתב השמטות לחו"מ סימן קצ"ו וזל"ק: מ"ע של אכילת מצה משומרת בליל פסח היא יחידה נשארת לנו מכל מצות אכילה שבכל התורה אין לנו לא פסח ולא קדשים, לא תרומה ולא מעשר שני, רק מצה אחת משנה לשנה, ואם גם היא לא הועילה בידינו בשלימות ולא עוד אלא כי תחת יופי שיהי' האכילה של כל ז' ספק איסור כרת ולא עוד אלא שיכשיל בזה רבים ח"ו, וגם נוציא על זה אלפים הייטב בעיני ה' חלילה וחלילה, עכל"ה.
ומ"מ כבר הבאנו למעלה שהרה"ק רבי מאיר מפרימישלאן זי"ע, שמסופר עליו שבשעת אמירת העבודה ביוה"כ הי' אומר וכך הייתי אומר, (דכנראה שבגלגול הקודם הי' אחד מכהנים גדולים ששמשו בבית המקדש), מ"מ לא אכל מצה משך כל ימות החג, אף שהיא המצוה היחידה שנשארה לנו בגלות מכל מצוות אכילה שבכל התורה. וכל זה להורות לנו להתנהג ג"כ כן שלא לאכול מצה בפסח רק בשני לילות הראשונים של החג.

ואם יאמר לך אדם, הרי ידוע שהיו כמה צדיקים שאכלו מצה, אף אתה אמור לו דאין מזה שום ראי', כי היתה להם שמירה מיוחדת מן השמים שלא יכשלו באיסור חמץ ח"ו, כמו שידוע שהגאון מרן בעל חפץ חיים זצ"ל לא אכל מצה שרוי', וכשנשאל פעם משום מה אכל הגאון מווילנא זצ"ל מצה שרוי' והוא איננו אוכל, השיב החפץ חיים על זה, הבו לי מצותיו של הגאון ואוכל גם אני שרוי', ע"כ.

והרי זו תשובה נכונה על אותן הצדיקים שכן אכלו מצה (לא שרוי') בפסח, שנשמרו מן השמים שלא יבוא מכשול על ידם, ובפרט שהצדיקים הקדמונים בדקו וביררו על כל חטה אם נעשתה בכשרות ובכל ההידורים, אבל כהיום אין מסתכלים כלל על זה רק סומכים על המאפי', וממילא אין לנו שום הבטחה ע"ז, ע"כ צריכים ליזהר מאוד שלא לאכול מצה רק בב' לילות הראשונים.

גם הרה"ק מאפטא לא אכל מצות כל ימי הפסח
והנה כפי הידוע לנו, גם זקיני הגה"ק מאפטא בעל אוהב ישראל זי"ע לא אכל מצה רק בלילות הראשונים, והרי מובא בספר טעמי המנהגים שגם הגה"ק מאפטא זצ"ל הי' אומר כמה פעמים ביום הכיפורים בעת העבודה, וכך הייתי אומר, כי זכר עוד עת אשר שימש בכהונה גדולה בבית המקדש, (וכמובא בספר עשר אורות מערכת הרה"ק מאפטא, דפ"א ישב הרה"ק מאפטא והי' יושב ותוהא, ושאלוהו אנשיו על זה, והשיב להם שהוא כעת בגלגול עשירי בעולם הזה והי' בחינת כהן גדול ונשיא ובחינת מלך וריש גלותא וכו' עיי"ש) והענין מפורסם, ומ"מ לא אכל ג"כ מצה אף שבוודאי הי' מרגיש גודל קדושת המצה שהיא המצוה היחידה שנשארה לנו מכל מצות אכילה שבתורה. והיינו כאמור שגם הוא הרגיש חומר איסור חמץ ח"ו ואפי' חשש דחשש של חמץ, וכמו שהבאתי לעיל הסיפור מה שהשיב לאיש אחד שבא לפניו שבנו רוצה להמיר דתו רח"ל, דבודאי נכשל באיסור חמץ, ובא וראה עד היכן הדברים מגיעים.

"מצות" מאכל רפואה - רק אם נשמרו כראוי

ומובן מאליו דמה דאיתא בזוה"ק שהמצה נקראת מיכלא דאסוותא, הוא דוקא אם משמרה כראוי שלא יהא בו שום חשש חמץ ח"ו, ודוקא אם המצה משומרת כהלכתה אז היא מאכל של רפואה, וע"כ מי שרוצה לינצל ממחלות רח"ל בכל ימות השנה, צריך ליזהר מאוד בשמירת המצות שיהא משומר כהלכתו, וכיון שא"א לדעת היטב אם נשמרו כראוי, יותר טוב למנוע א"ע מאכילת המצות, כ"א להכזיתים בשני לילות הראשונים של חגה"פ.

ומובא בשם הרה"ק המגיד מטשערנאביל זצ"ל שפירש המאמר, כל הנזהר ממשהו חמץ מובטח לו שלא יחטא, דהיה צריך לכתוב כל הזהיר ממשהו, רק הכוונה, דלהנצל מחמץ במשהו לזה לא די בזהירות שלו במעשה לבד, רק העיקר הוא שצריך להיות נזהר בלשון נתפעל להיות נזהר ונשמר על ידי הקב"ה בשמירה דלעילא וסייעתא דשמיא ע"כ.

והרה"ק מהרי"ד מבעלזא זי"ע נוהג היה לומר בשם זקיני הרה"ק מסטרעליסק זי"ע, דבאמת אם מים מתחברים עם הקמח קשה עד למאד שלא יתחמץ כל שהוא, אלא דכשהקב"ה רואה שישראל מתכוונים בזריזות ובקדושה לאפות מצות כדי לקיים מצות מצה, הוא שולח מלאכים מן השמים שישגיחו לבל תחמיץ העיסה, עכדה"ק.

והרב הקדוש ר' יחזקאל מקאזמיר זי"ע היה מחמיר מאוד ומדקדק הרבה בעניני פסח, והיה נזהר בחומרות גדולות. קודם הפסח היה מכין מים על כל ימי החג בחביות גדולות, והמים הביאו ממעין אחד שמחוץ לעיר, והוא בעצמו נסע במרכבה אחרי הגלות להשגיח על שאיבת המים. לא הניח להעמיד על הרצפה שום דבר של פסח, אף בקבוק יין, כשקרה והעמידו, לא שתה מאותו הבקבוק, אף על פי שדקדק לנקות בכנף את כל הסדקים שבין קרשי הרצפה. פעם אחת נתנו לו ביום הכיפורים, כשהוא מלובש ב"קיטל", כסא לשבת כדי שינפש, ובדק אם אין שם פירורי חמץ, כי אותו ה"קיטל" הוא לובש ל"סדר" בליל פסח.

החטים של שמורה שלו היו מונחים בשק, ואת השק הניחו בחבית, ואותה חבית שוב הניחו בשק, צרור ותלוי בתקרה. והיה מעשה שרצו לשלוח את השק עם החטים אל הרחיים, והיו צריכים לחתוך החבל, שהשק היה קשור בו אל התקרה, והוציא אחד סכין של חמץ מכיסו לשם כך. נבהל הצדיק וצעק:

- חס וחלילה! תקחו סכין של פסח.

והיה עומד שם איש אחד, שהרהר על החומרות היתירות ותמה בלבו על כך. אמר לו הצדיק:

- חמץ בפסח במשהו, כלומר: כל אדם כפי מה שהוא, לפי מדרגתו, כך חומר האיסור עליו בזהירות יתירה.

והוסיף על זה נכדו הרה"ק ר' ישראל ממודזיץ זצ"ל, בעמח"ס דברי ישראל:

- הרי זה כאותה שאמרו בטומאה: בחולין פוסל ראשון, בתרומה - שני, בקדשים - שלישי, ובחטאת - רביעי.

רואים אנו מדברי הרה"ק מקוזמיר ענין חמץ בפסח במשהו, דהזהירות של האדם בפסח הוא לפי מה שהוא בעבודת השם, דאם הוא במדרגה נעלה שפיר שומרים אותו מן השמים לבל יכשל באיסור חמץ אפי' בנדנוד כל שהו.

עונש גלות למי שנכשל באכילת חמץ בפסח

ופירשתי בזה מה שאומרים בהגדה אחר יחץ, הא לחמא עניא די אכלו אבהתנא בארעא דמצרים וכו' השתא הכא לשנה הבאה בארעא דישראל, וצ"ב איך שייך זה לענין המצה הא לחמא עניא.

ואמרתי בזה עפ"י עובדא שהי' באיש אחד שהיו לו קשרי מסחר עם אדונים בעלי אחוזות, ובחוה"מ פסח הי' אצל אדון אחד בעניני מסחר, ואירע לו מקרה רע רח"ל דאותו האדון כיבדו בכוס שכר, והיהודי, ששכח שפסח היום, שתה השכר.

אח"כ כשנזכר בא אל הגאון ר' יוסף שאול נתנזון זצ"ל אב"ד לבוב, בעמח"ס שואל ומשיב, לקבל תשובה על זה. הגאון בעל שואל ומשיב שלחו להרה"ק מוה"ר יהושע זצ"ל מבעלזא, וציוה עליו שבשובו מבעלזא יבא אצלו עם תשובת הרה"ק מבעלזא. ויהי כאשר סיפר האיש למהר"י מבעלזא מה שאירע לו, וביקש תשובה על מעשהו, הורה לו הרה"ק מבעלזא שיסע מביתו לארה"ק.

כששמע הגאון בעל שואל ומשיב את תשובת הרה"ק מהר"י, אמר שהיה רוצה לדעת מקור ענין זה שציוה עליו לנסוע לארה"ק. ואמר הרה"ק מבעלזא שהמקור לדבר זה הוא ממדרש איכה: גלתה יהודה מעוני שאכלו חמץ בפסח. מבואר דעונש אכילת חמץ בפסח הוא גלות. ואם אדם צריך כבר לגלות מביתו למקום אחר, מוטב כבר שיסע לארה"ק.

אח"כ אמר הגאון מהרי"ש זצ"ל: ראו איך שיש לצדיקים עינים פקוחות ומאירות בתורה, דהטעם שעל תיבת ונכרתה (שמות י"ב, י"ט) האמור גבי אוכל חמץ הוא גרשיים, מה שאין כן בשאר מקומות דכתיב בהו נמי ונכרתה, אין הטעם גרשיים, לרמז דהתיקון של עון חמץ בפסח הוא גלות, ע"כ.

מי שגולה ממקומו לצורך פרנסתו - כנראה עונש הנ"ל

ורואים אנו בזמנים הללו שהרבה אנשים מאנשי שלומינו בארה"ק ובתפוצות הגולה, צריכים לנדד למרחקים למשך שבועות או לחדשים לקבץ כסף עבור מטרות שונות, וטעמא מיבעיא מדוע א' צריך לנדד למרחקים כדי למצוא את לחמו, והלא הקב"ה הוא זן ומפרנס לכל, ויכול להזמין להם פרנסתם גם במקומות מושבותיהם. אך אחר שהרה"ק מבעלז והגאון בעל שואל ומשיב גילו לנו הסוד הזה, דמי שנכשל באיסור חמץ כתיב בו טעם גרשיים, שצריך לנדד מביתו בגלות, אפשר דאנשים אלו נכשלו בעוה"ר בחשש של איסור חמץ אף במצות שאכלו, ע"כ צריכים לגלות מביתם ולמצוא טרף לחמם במרחקים.

וצריכים אנשים אלו ללמוד מזה מוסר השכל שכל עיקר הטעם שהולכים כ"כ הרבה בגלות הוא אולי משום שנכשלו באיסור חמץ רח"ל, ומהם ילמדו אנשים אחרים, שת"ל לא היו צריכים לנדוד למרחקים עד עתה, שידעו מכאן ולהבא ג"כ ליזהר מאוד בענין שמירת המצות, שיהיו באופן מהודר ביותר בלא שום חשש ופקפוק של איסור חמץ כלל.

והנה מובן מאליו דבני ישראל שאכלו מצות ביציאתם ממצרים, אשר התורה הק' מעידה על זה שהיו עוגות מצות כי לא חמץ, היו המצות האלו שמורים מן השמים שלא יהא בהם אפילו נדנוד וחשש של חמץ ח"ו.

גורשו ממצרים מטעם הנ"ל

ובזה יש לפרש סיום הכתוב, עוגות מצות כי לא חמץ כי גורשו ממצרים, דבגלל שהמצות היו כי לא חמץ, ע"כ גורשו ממצרים, שלא היו צריכים עוד לצרת הגלות הבאה אם אוכלים חמץ בפסח ח"ו, ודו"ק.

ועיין בספה"ק אור לשמים (פרשת משפטים) על פסוק שלש רגלים תחוג לי בשנה את חג המצות תשמור, דעל ידי שמירת מצה שישראל שומרין בגלות המר הזה מתוך הדחק והלחץ, נזכה במהרה בימינו לקיים שלש רגלים וכו' ולראות פני ה' ולהעלות לציון ברנה כמצווה עלינו בתורתינו אכי"ר.
ועל דרך זה פירשתי בדרך רמז מוסר מאמר הכתוב בפרשת הפסח (דברים ט"ז, ג') "לא תאכל עליו חמץ שבעת ימים תאכל עליו מצות לחם עוני, כי בחפזון יצאת מארץ מצרים למען תזכור את יום צאתך מארץ מצרים כל ימי חייך", ובגמ' פסחים (דף קט"ו ע"ב) דריש שמואל לחם עוני שעונין עליו דברים הרבה. ובפשטות הכוונה על סיפור יציאת מצרים, שהחיוב לאומרו בשעה שיש מצה ומרור מונחים לפניך. אמנם לטעם זה צריך ביאור מדוע רק המצה נקראת כן, על שם שעונין עליו דברים הרבה, וכמו כן המרור ושאר מצות הלילה ראוי לקרותם עוני מה"ט, על שם שעונין עליהם וכו'.

ואמרתי לפרש, דהנה כל בני ישראל יראים וחרדים מחשש איסור חמץ אפילו בכל שהוא, ומייגעים א"ע ומנקים ומחפשים בחורין וסדקין לבער החמץ מביתו ורשותו, אמנם מה שמכניסים לביתם לאכול בחג הפסח, שיהי' נשמר באמת ממשהו חמץ, זהו ענין קשה מאוד כנ"ל, רק לרחמי שמים עינינו נשואות, לבקש ולחנן מלפניו יתברך שירחם עלינו ויזכנו להשמר ממשהו חמץ. ובזה אפ"ל קישור הפסוק ודרשתם ז"ל, "לא תאכל עליו חמץ שבעת ימים תאכל עליו מצות לחם עוני", ואיך יהי' לבך בטוח בעת שתרצה לקיים מצות אכילת מצה לבל תכשל ח"ו במשהו חמץ, ואין ביד האדם להשמר מזה בדרך הטבע כנ"ל, ע"ז דרשו לחם עוני שעונין עליו דברים הרבה, דהעצה לזה להרבות תפלה ובקשה, ולשפוך שיחו לפני אבינו שבשמים שישמרנו בזה בסייעתא דשמיא, ובלתי זה א"א כלל בשום אופן.

מכשולות שארעו לאחרונה לגבי המצות

והנה עפ"י הלכה אני מוכרח לכתוב כאן אודות איזה מכשולות שאירעו בשנים האחרונות באפיית המצות ובקצירת וטחינת הקמח, ואחינו בני ישראל אין יודעים מזה, ועפ"י תורה יש בזה לאו של לא תעמוד על דם רעך, דזה שייך בין ברוחניות ובין בגשמיות.

ובא וראה מה שכתב הרמב"ם ז"ל (הלכות רוצח פרק א' הלכה י"ג) וז"ל: הרואה את חברו טובע בים וכו' או חיה רעה באה עליו או ששמע עכו"ם או מומרים מחשבין עליו רעה או טומנים לו פח, ולא גילה אוזן חברו, וכיוצא בדברים אלו, עובר על לא תעמוד על דם רעך. עוד כתב שם, כל היכול להציל ולא הציל עובר על לא תעבור על דם רעך, עיי"ש.

והאמת הוא דהרבה בני אדם חושבים דרק אם אומר לחבירו עצה שאינה הוגנת עובר בל"ת דלפני עִוֵר (ועי' תורת כהנים פרשת קדושים סופ"ג).

אמנם כבר כתב במשנה למלך (הלכות כלאים פרק א' הלכה ו'), דאף בשלילה (שאינו אומר לו כלום רק מניחו לעשות כן) עובר בלאו דלפני עור, ומשום הכי ס"ל להרמב"ם שם דאסור לישראל להניח לעכו"ם שירכיב לו אילנות כלאים, ואף בלי אמירה רק שהעכו"ם בעצמו רוצה להרכיב כלאים נמי אסור, כיון דנכרי מוזהר, כשיניח לו לעשות עובר בלפני עור. הרי דאף בשלילה, כלומר שאינו עושה כלום רק שמניח לו לעשות ואינו מעכבו עובר בלאו דלפני עור.

ובשו"ת חלקת יעקב (חלק יורה דעה סימן נ"ו) כתב דגם דעת הגר"א יורה דעה (סימן רצ"ה סק"ב) כדעת המשנה למלך, דגם בשלילה עובר בלאו דלפני עור, ומביא שם שכן דעת הפרי מגדים באשל אברהם (סימן תמ"ג סק"ה, וסימן תמ"ד סק"ו) שמביא דעת המשנה למלך ומשמע דס"ל ג"כ כן, דאפילו אם האיסור נעשה ממילא ללא כל סיוע, מ"מ כל שחבירו יכול לעכב על ידו הו"ל לפני עור, עיי"ש.

ועיין בחרדים (פרק כ"ט אות מ"ח) שכתב וז"ל:

בספר החינוך (מצוה רל"ז) אמרו במסכת סנהדרין דאם אדם ראה או שמע שישראל בסכנה, כגון שטובע בנהר או כל מין סכנה או ליסטים באין עליו, חייב להשתדל על הצלתו בכל כוחו, וגם אם הוא לא יכול חייב לשכור אחרים להצילו, עיי"ש.

ואם נאמרו הדברים האלו בגשמיות, שאם שמע שישראל בסכנה צריך להשתדל על הצלתו בכל כוחו, אם כן מכש"כ וק"ו דכך הם פני הדברים בסכנה רוחניות, ואין לך סכנה רוחניות גדולה יותר מחשש חמץ בפסח רח"ל, שזדונו בכרת רח"ל ומאכלות אסורות גורמות לכמה מכשולות ח"ו כמו שהארכנו כבר. ועיין מה שכתב הגה"ק רבי הלל מקאלאמייא זי"ע דעל הצלת נשמת ישראל יש לאו דלא תעמוד על דם רעך מקל וחומר, וזל"ק (בספר אבקת רוכל כלל ט' פרט א'):

שהרי אם הדבר נוגע רק להצלת ממון חבירו, או הצלת גופו, שהוא רק חיי שעה, גזרה תורה ואמרה לא תעמוד על דם רעך, על הצלת נשמתו שהוא חיי עולם אעכו"כ שמחויב לעשות כל מה שבכוחו להשתדל בהצלתו. ואם בסכנת יחיד של חיי שעה כך, סכנת רבים וחיי עולם על אחת כמה וכמה, עיי"ש עוד.

והחפץ חיים זצ"ל בספר חומת הדת (מאמר ב') כתב וז"ל:

ודע עוד, דמלבד מה שיש עליו חטא על שלא מיחה בחבירו כי כל ישראל הם כאיש אחד, וחטא של חבירו פוגם גם בנשמתו, עוד יש עליו דין חמור לעתיד, כשחבירו החוטא נענש ומת בעונו, גם הוא ידרש על דמו וכדאיתא בתנא דבי אליהו "כל מי שסיפק בידו למחות ולא מיחה ולהחזיר את ישראל למוטב ואינו מחזיר, כל הדמים הנשפכים בישראל אינם אלא על ידו, שנאמר "ואתה בן אדם צופה נתתיך לבית ישראל ושמעת מפי דבר והזהרת אותם ממני באמרי לרשע מות תמות ולא הזהרתו וגו' הוא רשע בעונו ימות ודמו מידך אבקש" עכ"ל, מכל זה יתבונן האיש הנלבב גודל החיוב בענין זה, עכ"ל.

וכבר כתב המנחת חינוך (מצוה רל"ט) דחוץ מעשה דחיוב תוכחה עובר ג"כ על לא תעשה דלא תעמוד על דם רעך, דלא גרע מטובע בנהר, וז"ל:

ונראה לי דחיוב התוכחה היא חוץ מעשה זו עוד מתחייב אלא תעשה דלא תעמוד על דם רעך, דלא גרע מטובע בנהר דעובר על לא תעמוד, וגם והשבותו לרבות אבידת גופו, עאכו"כ דאם יכול להציל מן העבירה דהוא אבידת נפשו וגופו ר"ל בודאי חייב להחזירו למוטב ולהצילו, ולכאורה אם אוכל להכעיס ומחלל שבת ועכו"ם שמבואר גבי אבידה ובשאר דוכתי דאינו בכלל אחיו (עיין במסכת עבודה זרה), אפשר דאינו חייב להוכיחו גם כן דאינו בכלל רעהו. אך מכל מקום נראה לי דאם ספק אצלו דאפשר דיקבל ממנו חייב להוכיחו דיחזור למוטב ויהיה בכלל אח כנ"ל, ועיין בע"ז פא"מ.

הרי דס"ל דאם אינו מוכיחו עובר על לאו דלא תעמוד על דם רעך, ואם כן באופן דאפשר להציל הנפש בוודאי דעובר על לא תעמוד על דם רעך.

ומכל הנ"ל רואים אנו דגבי סכנה ברוחניות בודאי דמחויב להוכיח ולעורר את חבירו על זה, ובאם אינו עושה כן עובר על לאו דלא תעמוד על דם רעך ח"ו, ופשוט הוא.

עוד מהזלזולים בכשרות בפסח

ונביא דוגמא אחת מהמכשולות שיכולים לקרות בהמאכלים שקונים לפסח. לאחרונה נתפשט המנהג שכל אחד רוצה לקנות היימיש מבחוץ, שבאמת אינו היימיש, דכל דבר שאין עושים בבית מתחילה ועד סוף, אין לה נגיעה לשם היימיש כלל.

וכאן המקום למחות נגד רב אחד (שהוא בעצמו אחד מהמכשירים הגדולים כאן באמעריקא, ולדאבונינו מכשיר כל איסורים שבתורה) שאמר בתוך א' מדרשותיו, שהיום אין להשתמש במה שעושים היימיש, רק יש לקנות כל המוצרים בחנות כמו שהם, עם ההכשרים של הרבנים, ובתור ראי' לדבריו סיפר שהי' אחד שעשה יין לעצמו לקיים בזה מצות ד' כוסות וקידוש בחג הפסח, ובאמצע עשיית היין פרצה שריפה ל"ע, ואנשי המכבי אש הגיעו לשם וראו את היין.

 ואמר הרב ההוא בתור צחוק, דכל זה הוא מכח מה שהיום רוצה כל אחד לעשות היימיש, והרבה לצחוק מזה, איך שנכשל האיש ההוא ובקושי גדול בתורת הפסד מרובה, התירו לו להשתמש ביין הוא ושאין בזה חשש של יין נסך. והיות ורב ההוא הוא אחד המכשירים על יין, רצה לעשות פירסומת עבור היין שהוא נותן עליו ההכשר, ע"כ הביא דוגמא הנ"ל כראי' שכל מי שעושה היימיש יכול ליכשל באיסורים וחשש של איסורים.

עוד סיפר ה"רב" ההוא, שבא לבית אחד וראה את בעלת הבית שמכשירה עופות לאכילה. ובדק את המלח שהשתמשה בו בעלת הבית, וראה כתוב על שקית המלח שהמלח ההוא הוא ריסייקעלט, ולא ניתן לאכילה כלל (רק לפזר את השלג וכדומה). וכל זה הביא ה"רב" לראי' שמה שעושים היימיש מביא מכשולות גדולות ועצומות.

וברצונינו לשאול כאן את ה"רב" ההוא, דאיך יתכן דדוקא בעת שבא הוא לבית האיש ההוא, הי' דוקא שם מלח שאינו ניתן לאכילה, ומדוע איננו שומעים סיפורים כאלה על כל אותן מאות ואלפי אחב"י הי"ו שמדקדקים על עצמם להכשיר בעצמם את העופות שהם אוכלים? וגם מדוע הגיע דוקא אליו הסיפור שבאו מכבי האש וראו את היין שעשה בעל הבית בתור היימיש. אלא על כרחינו מגיעים אנו למסקנה הכאובה, שכל הסיפורים האלה שממציא הרב ההוא וסיעתו מכשירים אחרים, שרוצים להביא ראיות שונות ומשונות שמכל מה שעושים היימיש יוצאים רק מכשולות, הרי זה בדוי מלבם ואין בזה שום נדנוד של אמת, כי רוצים הם להביא ראי' ולחזק את המוצרים שהם מכשירים אותם, כדי להטעות את העם אחב"י התמימים להכשל בשאלות שונות רח"ל.

ואפילו אם נימא שהמעשה הוא אמיתית, ושאירע שריפה רח"ל ובאו המכבי אש לבית ההוא שעשו בו היימישע יין או מאסט, וכי בגלל זה לא יחמירו מאות או אלפי אנשים אחרים לאכול ולשתות בימות החג רק מה שנעשה בביתם בתכלית ההידור והכשרות? הלא אין לך דבר המביא לידי גיחוך יותר מדיבורים כאלו. וכי בגלל זה שאירע כן לאיש אחד מאלף (אם נחזיק את ה"רב" ההוא לדובר אמת, שאירע כן), לא יקפידו כל המדקדקים לעשות היימישע מאכלים ומשקאות, בתמיה.

דברי בן הרשע - נאמר על הרבנים המקילים בפסח

ועליו ועל רבנים כמותו אפשר להמליץ דברי המגיד רשע מה הוא אומר מה העבודה הזאת לכם, לכם ולא לו וכו'. ואמר על זה הגאון בעל כתב סופר זצ"ל, דשאלת הרשע היא מה העבודה הזאת לכם, לעצמכם? מדוע אתם בעצמכם עושים את הפסח, הלא יש לכם משרתים ועוזרים, שהם יעשו את הפסח. ועל זה עונים להם התירוץ, ואמרתם זבח פסח הוא לה' אשר פסח על בתי בני ישראל, שגם השי"ת היה יכול להצילינו על ידי שליח ומלאך, ועכ"ז הצילנו הקב"ה בכבודו ובעצמו, לכן גם אנו נוהגין כך, לעשות הפסח בעצמינו, לא על ידי שליח, עכ"ל.

וזהו טענת הרב ההוא והדומים אליו, מה העבודה הזאת לכם, מדוע אתם רוצים לעשות הכל בעצמכם, היימיש, הלא יותר טוב לקנות בחנות מה שהכשירו "רבנים" כמותו, על זה משיבים להם ולפי שהוציא את עצמו מן הכלל, פי' כלל ישראל הכשרים שרוצים באמת להחמיר על עצמם ולעשות הכל היימיש, כנהוג מקדמת דנא, והוא גילה קלונו ברבים והרי הוא כאילו כפר בעיקר רח"ל.

צדיקים היו מדקדקים ונזהרים בעניני הפסח

ובתהלים משפט צדק הביא מהגה"ק מהר"ם בנעט זי"ע, וז"ל:

אף שהי' פרוש מהעולם רוב ימיו לא נראה בחוץ רק ישב כל השנה בבית מדרשו ומקום תפלתו, חוץ מה שלפעמים הלך מביתו לביה"כ בש"ק קודם קריאת התורה וביוה"כ, או לסנדקאות ודומיהם כידוע לכל מפרישות שלו. ולבית האופה המצות אפילו של ב"ב הלך בעצמו עם בני הישיבה שלו והשגיח וגם עשה מצוֹת ומה יפה אף נעים המנהג בק"ק נ"ש שראיתי ב"ה שמדקדקין מאוד באפיית המצות שיהיה בהכשר גדול. והוא שבכל בית שאופין שם המצות הנקרא "באק הויז" אפילו בעל האופה בר אוריין אינו נאמן ע"ע, רק הבענקער מחוייב דוקא לשכור למדן וי"ש א', ונקרא "אויבער משגיח", משגיח זה יש לו עוד משגיח א', והם צריכין להשגיח על כל דבר ודבר בפרטיות שלא יהיה שום חשש איסור חמץ וצריך להיות בקי בדינים בשו"ע השייכין לליבון התנור ואפיית המצות בכל דיניהם, ואם ירצה להיות אחד משגיח אשר לא היה עד כעת, צריך לילך מקודם להגאון אב"ד וכו', מדוע לא ישגיחו על דבר זה שעניי עירם לא יאכלו חמץ בפסח שהוא צרכי רבים אשר אין למעלה הימנו ולמנוע אותם מל"ת החמורה ולזכות אותם במ"ע כדין וכדת, כי בחוש נראה לכל שעניים בעו"ה אין אוכלים תערובת חמץ רק חמץ גמור ואין האשמה תלוי בהם כי ידוע לכל שאפילו העני רוצה לשלם העוזרים ואינם רוצים להיות בעזרם ומה יעשה עני זה יותר וכו' עיי"ש עוד באריכות.

ומובא בספר דברי אמונה בשם הרה"ח ר' יואל אשכנזי זצ"ל, הנה איש אחד מיאַס בא אל כבוד הגה"ק שר שלום מבעלזא זי"ע, ואמר למשמשי הרה"ק שצריך ליכנס פנימה בדבר נחוץ מאוד. כשנכנס לקודש פנימה, אמר לו הרה"ק זי"ע: פתח פיך ותעיד. פתח פיו ואמר: אני מעיד שחברי ירא ליקח הרפואה מחמת שהי' בה חשש חמץ, אלא מכיון שהי' פיקוח נפש הכרחתיו ליקח הרפואה. אמר לו הרב ז"ל: תוכל לילך לשלום.

כשיצא מהרב ז"ל, שאלו אותו מה הי' המעשה, וסיפר שאברך חברו וידידו הי' חולה, והוצרך ליקח סם רפואה, אלא כיון שהי' בו חשש חמץ, לא רצה לקחתו, ואני הכרחתיו ליקח אותו. וכשמת ועלתה נשמתו לפני בי"ד של מעלה רצו לדון אותו על מה שלקח הרפואה שהי' בה חשש חמץ, השיב שהוא לא רצה ליקח רק חבירו הכריחו. אמרו שם שחבירו יבוא לעולם האמת להעיד שלקחת הסם שלא ברצונך רק מחמת הכרחתו, ובא בלילה בחלומו אליו וביקש ממנו היות ואנשים אחים אנחנו, לכך במטותא מינך שתבוא להעיד עלי. ובבוקר וירא והנה חלום, והסיחו מדעתו באמרו "חלומות שוא ידברון". ובלילה השני והנה עוד הפעם בא כדאתמול, וכך הי' כמה לילות. והלך אל ר' משה טויבש ז"ל בעל קרני ראם, וסיפר שכבר כמה לילות הוא בא וחוזר ובא וטענתו בפיו שאבוא להעיד בעולם העליון, ע"כ תנה לי עצה נכונה. והשיב לו, שבאם יבוא עוד הפעם תאמר לו שעפ"י דין תורה התובע הולך אחר הנתבע, לכן יבוא הוא אל בעל קרני ראם, ובכאן יעיד עליו. וכך הוה. כשבא אליו אמר לו כמו שצוהו, בא לו הנפטר עוד הפעם בחזרה ואמר היות שאדמו"ר מבעלזא זי"ע הוא חד מבי דינא של מעלה, לכן תוכל לילך אצלו ושם תעיד. ולכן בא לכאן אל הרב מבעלזא, זי"ע ועכ"י.

חסידים דקדקו ונזהרו ביותר בעניני הפסח

ושמעתי מפ"ק של הגה"צ מוה"ר שמעון ישראל פאזען זצ"ל אבד"ק שאפראן, שהי' אחר המלחמה העולמית בעיר פעסט, בה כיהן כראב"ד הגה"צ מהר"י שטייף זצ"ל, והיות והי' מן הנמנע להשיג אז מצות של ריחים של יד, ע"כ ביקש מהר"י שטייף זצ"ל את הרב משאפראן שילך לבתי רחיים שבעיר, לראות את ההידורים שהכל נעשה למהדרין מן המהדרין. והרב משאפראן לא רצה ללכת לשם, באמרו איך אוכל לראות איך שעושים דבר שהרב מצאנז אסר וכתב עליו שהוא חמץ גמור (הגם שבאמת הי' מחסור גדול במצות של יד והי' נצרך לאנשי העיר שלא היו להם אז מצות של יד), ע"כ לרוב הפצרתו של מהר"י שטייף הלך הרב משאפראן לבקר בבתי רחיים של העיר, ובמשך שלשה ימים לא מצא שום עול שם במעשה האפי' של המצות מכונה, ולא רצה לומר עליהם שנעשים באופן טוב, ע"כ נשאר שם כמה ימים. ולסוף ג' ימים ראה איך שהאיש שעיקר עבודתו היתה לנקות את השולחנות, הלך משולחן אחד לשני ואסף את כל הקמח, ובמקום לזרוק לאשפה את העיסה שנתקבץ בידו, שם אותו בתוך הקנעט מאשין ששמים בו את העיסה למצות החדשות, ונבהל מאוד הגה"צ משאפראן ממה שראו עיניו, ולא אמר כלום עד שראה כמה פעמים, עוד הפעם ועוד הפעם, שהנה אמת נכון הדבר שנעשתה תועבה כזאת בישראל, ולבסוף הלך להגה"צ מהר"י שטייף זצ"ל, וביקש מהראב"ד לבוא אתו להמאפי', ואמר לו שיסתכל היטב על מעשה המנקה את השולחנות.

כשבאו לשם והסתכל מהר"י שטייף על מעשה המנקה את השלחנות, לא הרגיש כלל במעשהו, ששם את העיסה לתוך הקנעט מאשין (וכל זה הי' מחמת שהלה עשה כן במהירות גדולה, שממש א"א הי' לראות מעשהו רק מי שהי' חד עין), עד שהראה לו הרב משאפראן על מעשהו של האיש, ונבהל מהר"י שטייף מאוד ממראה עיניו, וצעק: אוי ואבוי! והטריף את כל המצות שנאפו שם אז.

אח"כ ביקש מהר"י שטייף את הרב משאפראן שישאר עוד שם בבית המאפי', ושישגיח היטב על הנעשה שם, ואמר לבעל הבית, שמה שיצוה עליו הרב משאפראן, ישמע בקולו. וכאשר עורר הרב משאפראן את בעל המאפי' על איזה עולה, התחצף נגדו בעל המאפי' ואמר לו: אולי אתם יודעים ללמוד יותר טוב ממני, אבל במעשה אפיית המצות אני מבין ומומחה יותר מכם, ואין לכם להגיד לי איך לאפות את המצות.

כמה סיפורים נוראים שנכשלים באפיית המצות, ומזה יוכל כל אחד ליקח לו מוסר השכל שבאופן המכשולות האלו שרואים אנו כל יום ויום, בודאי שאין זה חומרא בעלמא שלא לאכול מצות, אלא שרבנים גדולי ישראל אסרו לאכול את המצות 
באחד מביקוריי בארץ ישראל, פגשתי פעם את אחד מגדולי האדמורי"ם שהוא בעל מקובל גדול בירושלים עיה"ק, בהליכתו ברחוב בשעה מאוחרת בלילה, ולשאלתי לאן פניו מועדות, השיב לי שהוא הולך כעת לאפות מצות מצוה במאפי' מהודרת ביותר.

שאלתי אותו מאין כבודו יודע אם המצות הם באמת כשרות, וענה לי שהוא אופה אותם ביחד עם אנשי בריסק הידועים כמחמירים ומדקדקים ביותר. וסיפר לי ששם שורפים את המצות וכו' עם כל החומרות האפשריות.

סיפרתי לו החששות שישנם ברחיים של יד (מה שלא עלתה על דעתו מאז) שהאבנים נתחממים מאוד באמצע הטחינה, מזיעת האבנים כשהם טוחנים אחד על השני, ואמר לי האדמו"ר המקובל, שכמעט אינו מאמין שיש מציאות כזה והוא אינו יודע מזה כלל. ואמר לי עוד שהוא בעצמו ישאל את בעל המאפי' אם ישנם בכלל חששות כאלו. ואמרתי לו שאם ישאל את בעל המאפי' שאלה כזו, בודאי לא יגיד לו את האמת, כי צריכים לדעת איך לדבר עם בעל הבית כמסיח לפי תומו, כדי לשמוע מפיו תשובה נכונה. ע"כ ביקשני שאני אלך אתו לשם לדבר עם בעל המאפי', והלכתי אתו לשם.

כשבאנו לשם אמרתי לבעל המאפי' שבעלי המאפיות באמריקא סיפרו לי שהאבנים אשר בהם טוחנים את החטים, מתחממים מאוד מהזיעה כשאבן האחד טוחן על השני, ונעשה כמו חתיכות עיסה, ושאלתי לתומי אם נכון הדבר. והשיב לי בעל הריחים, בודאי הדבר נכון, וכן הוא. ואמר לי שבאמת היודעי דבר נזהרים להכשיר את האבנים, ומקררים אותם כל רבע שעה בערך, כדי להינצל מהחשש שהחטים יתחממו מחמת האבנים.

עוד סיפר לי יהודי אחד מהחרדים והחסידים, שהי' לו שלשה בתי חרושת בירושלים עיה"ק, ששם היו טוחנים את החטים למצות שמורה בריחים של יד, ואמר לי לתומו שכל הזמן מתדבק הקמח בהאבנים, אם עובדים הרבה זמן בהריחים ואין נוגעים בהאבנים, והי' לו הכשר הכי טוב בירושלים עיה"ק, ואף אחד לא עורר אותו על זה. וקודם שהיו הרבנים המכשירים באים לראות ולבקר את הבית חרושת, היו מטלפנים אליו להודיע לו שעוד כשעה וכדומה יבואו, ועד שבאו הרבנים הי' הוא מנקה את האבנים מהקמח... וביקש תשובה על זה, ותנצב"ה שגילה לי סוד זה.

מכל זה רואים אנו גודל המכשולות שמתהווים בעת הכנת המצות, אם זה בעת הטחינה, או בעת האפי', או בעת שלוקחים את המצות להחנויות וכדומה, עד אין שיעור כמה מכשולות יכולים לקרות מראשית עד גמר המצות, וכי אפשר לסמוך על הרבנים המכשירים בענין חמור ונורא כזה בשאט נפש, אתמהה.

לחם עוני שעונין עליו דברים הרבה - זהו הדרשות שאפשר לומר על החומרות בפסח

וזהו ביאור הגמרא לחם עוני שעונין עליו דברים הרבה, שיש כ"כ הרבה מה לומר בענין המצה שתהא שמורה בכל פרטי' ודקדוקי', וכמה מכשולות אירעו כבר בזה, פעם קצרו מאפי' אחת החיטים בעת שירד גשם, כי היתה שנה גשומה והי' קשה מאוד להשיג חטים שלא ירדו עליהם גשמים, ובאמת בשנה ההיא היתה בית אופה ההיא היחידה שהי' להם חטים להמצות מאותן שירדו עליהם גשמים, ושאר המדקדקים חיכו עד שהגיע יום שהי' מזג אויר יבש ולא ירדו גשמים על החטים.

ופעם (לפני ערך ח"י שנה) מצאו חטים (ווייצלעך) בתוך המצות רח"ל, במאפי' ההיא שקצרו את החטים ביום שירדו גשמים כנ"ל, וזה הי' כשבאו כמה רבנים לשם לאפות מצות, ביניהם הגה"צ מוה"ר אברהם לייטנער שליט"א, והרה"ג מוה"ר נתן יוסף מייזעלס שליט"א, והרה"ג מוה"ר שמואל זאנוויל גאלד שליט"א ובנו ועוד, וגם אני הצעיר הייתי שם, ובתוך ששה מיירע"ס מצאו הרבה ווייצלעך רח"ל, וניגש הגה"צ מוה"ר אברהם לייטנער לבעל המאפי' ההוא, ואמר לו הלא אי אפשר לאפות היום מצות כאן, ונתן לו בעל המאפי' משק קמח אחר, שלא היו ווייצלעך, אבל כשאפו את המצות נשרפו יותר מחציים, והי' לפלא בעיני הרב לייטנער, וניגש עוה"פ לבעל המאפי' ושאלו לפשר הדבר, מדוע כאן מוצאים ווייצלעך בששה מיירעס, ובשק האחר שאין שם ווייצלעך, נשרפים כל המצות? והשיב בעל המאפי' את האמת מה שקרה השנה, שהי' בעי' עם הקמח, שהי' דק ביותר או שהי' נטחן יותר מדי דק, ועל כן נשרפו כל המצות שעשו מהקמח הזה, וכשראו שלא יהיו מספיק מצות בשביל כל הקונים, הוציאו כל הקמח ממה שעבר כבר דרך הכברה, ועירבו אותם ביחד עם הקמח החדש, ע"כ אין עצה אחרת כי אם שישתמש עם "הקלאַווען והווייצלעך" שנשארו ב"הזיפּעל" ולערבם עם הווייצלעך ויוציאו בכל פעם בעת האפי' את הווייצלעך, או שישתמש בהמצות שנשרפו חציים כנ"ל, וכמובן שלקחנו את הקמח הטוב ביותר של השני סוגים הנ"ל, והיינו אותו הקמח שהמצות שנאפו ממנו היו שרופים במקצת.

אח"כ דיבר הרב לייטנער בענין זה עם הגה"צ מפאפא זצ"ל, ועם עוד רבנים, וגם נשאלו הרבנים על ידי כמה אנשים שאפו מצות לעצמם ומצאו הרבה ווייצלעך, וכמובן שהרבנים השיבו שלא לאכול את המצות שנאפו שם. וכולם הלכו עם טענות לבעל הבית אופה, עד שהגיע המצב לידי כך שהתחיל "טעראָר" עצום נגד הרבנים שעוררו על השאלה הנ"ל, ושברו את חלון ביתו של גאב"ד פאפא זצ"ל, ומובן שיד הטעראר גבר על החרדים לדבר ה', יום גבר האויב ותבקע העיר, עד שנרתעו הרבנים לאחוריהם מפחד הטעראר.

אחר כך לקחו בבית אופה ההוא שלש רבנים ששייכים ל"אָרגאניזאציע" שלהם, והוציאו היתר על המצות ההם שנאפו מהקמח שהיו בו הווייצלעך רח"ל, ואמרו רק שיזהרו שלא ישרו את המצה ההיא שרוי' בתוך המרק... וכך נעשו להם המצות "כשרים" למהדרין מן המהדרין...

פעם שלישי הי' בבית אופה הנ"ל שריפה ל"ע ואנשי המכבי אש הרטיבו את המצות והקמחים על ידי שפיכת מים על השריפה, והיות והי' הפסד מרובה של חצי מיליון דאלאר לערך, ע"כ לא זרקו את המצות רק מכרו אותם בשוק.

ועכשיו אופים בבית אופה הנ"ל מצות עבים מאוד להמצה מעל וכו', וסדר הדברים כך הוא, לוקחים "מיירע" אחת גדולה ושלימה, וחותכים אותה לשלשה חלקים, ואח"כ מגלגלין ג' מצות עבות (כל מצה עבה כמעט כמו לחם) ומכניסים אותם לתנור ומוציאים אותם אחר שנתכרכמו פני', וכמובן המצה העבה כמו לחם הוא עדיין רכה ורטובה כשמוציאים אותה מהתנור, והיא מתכופפת כמו לחם, ע"כ מייבשים אותה וטוחנים אותה אח"כ. וכשאחד מן הפועלים החרדים שאל את בעלי המאפי' היתכן שעושים כן, השיבו שעושים את המצה מעל עבור ילדים קטנים שאין להם ל"ע מה לאכול...

קמח מצה - חשש של חמץ

והנה בר מן דין שיש להסתפק בכלל אם כנים הדברים שנותנים את המצה המעל שנעשה באופן הנ"ל רק לילדים, דהלא ידוע ומפורסם לכל דיש כמה וכמה אנשים זקנים אשר כבר נפלו שיניהם ל"ע וכדומה, או חולים רח"ל שקשה להם לעכל את המצה כמות שהיא, וע"כ אוכלים מאכלים הנעשים מ"מצה מעל", ובאופן כללי אינם בגדר סכנה או ספק סכנה (שיש מקום לומר שמותר להם לאכול אפילו מאכל של איסור), עדיין יש לנו לומר, דאף אם אמת בפיהם שנותנים את ה"מצה מעל" הנ"ל רק לילדים קטנים, יש גם בזה מכשול גדול רח"ל, כמו שכתב הרמ"א ז"ל ביורה דעה (סימן פ"א סעיף ז') וז"ל: וכן לא תאכל המינקת אפילו ישראלית דברים אסורים, וכן התינוק בעצמו, כי כל זה מזיק לו בזקנותו.

וכתב על זה בפרי חדש (ס"ק כ"ו) וז"ל: ולפי שבזמננו זה אין נזהרים בענינים אלו, ע"כ רוב הבנים יוצאים לתרבות רעה ח"ו, ורובם עזי פנים שבדור, ואין יראת ד' נוגע ללבבם, ואף אם יוכיחו על פניהם לא יקבלו מוסר, ולפיכך צריך ליזהר בזה עכ"ל. והטו"ז והש"ך כתבו על דברי הרמ"א הנ"ל דכל זה אף במינקת שמכח סכנה ציוו לה הרופאים לאכול דברים האסורים, מ"מ מחויב האב לשכור מינקת אחרת ישראלית, מפני שאכילת האיסור מזיק לילד בעת זקנותו שיצא לתרבות רעה ומטמטם את הלב וגורם טבע רעה עכ"ל.

וצא ולמד מה שהרעיש עוז הגה"ק בעמח"ס בני יששכר זי"ע בספרו אגרא דפרקא (אות קכ"ו) בשם מורו ורבו הרה"ק רבי מנחם מענדל מרימנוב זי"ע, על מה שהוא מן התימה שאנחנו רואים כמה פעמים שהילדים בעת שהם קטנים הולכים לבית רבם ומתמידים בלימודם ומתפללים בכוונה ועונין אמן יהא שמי' רבא, ומיישרים אורחותיהם, ואח"כ כשמתגדלים מתהפכים ח"ו למדות גרועות ומבטלים התורה והתפלה וכיוצא בדברים הרעים כאלו, מאין מתהוה דבר זה, הלא התורה שלמדו בקטנותם בהבל שאין בו חטא, הי' מן הראוי שיעמוד בעת זקנותם למשען להם, שלא יוסיפו לחטוא, כי מצוה גוררת מצוה. ואמר הוא ז"ל בעבור שאבותיהם האכילו אותם ממין גזל ונתפסו במאכלות אסורות, וזה שב להם בשר מבשרם, ועי"ז נולד בהם תאוות רעות ומידות גרועות רח"ל, וכ"כ בספה"ק מחזיק ברכה על דברי הרמ"א הנ"ל וז"ל: וצריך אביו ואמו להפריש התינוק ממאכלות אסורות, וזה גורם שיצאו לתרבות רעה, וזה דור דור שוא שאינם נזהרים בזה וכיוצא בזה, ומשום הכי יוצאים תולדות הבנים עזי פנים ואין יראת ד' על פניהם, עכ"ל.

ועיין בשו"ת ערוגת הבושם (סימן קל"ח) שכתב דאף להפוסקים שמתירים לשתות חלב מפרות שאכלו מאכלים המותרים ביחד עם חמץ, (דעפ"י הלכה קיי"ל דזה וזה גורם, וגודל האיסור לשתות חלב מבהמות שאכלו חמץ מובא בשו"ע או"ח סו"ס תס"ח, ובקיצור שו"ע סוף סימן קי"ז, ובלחם הפנים שם, ועי' בשדה חמד מערכת חמץ ומצה סימן ב' אות ד', ובמעדני שמואל סוף סימן קי"ז מזה), מ"מ יש בזה הפסד רוחני עצום, דעל ידי שאוכל מהפרה שאכלה מאכלות אסורות ג"כ (אף שאכלה גם מאכלות המותרות) נסתם לבו של האדם האוכלו, ומביאו לידי מדות רעות רח"ל (ועי' שו"ע יור"ד סימן פ"א) ע"כ ראוי שכל א' מישראל יזהר בזה, עכתו"ד שם.

ואם כך פני הדברים אם אוכלים או שותים חלב מבהמה שאכלה בפסח מאכלות אסורות ביחד עם מאכלות מותרות, אם כן מכל שכן וק"ו לספות לקטן איסור בידים, מהמצה מעל שנעשה באופן שכתבנו למעלה, כ"ש דאסור ואין בזה שום צד היתר כלל וכלל.

ובשו"ע (סימן ת"ס ס"ב, ובחק יעקב, הגר"ז, משנה ברורה, כף החיים) דבעת אפיית המצות יש לו להאדם לעמוד שם ולעזור באפיית המצות.

ועיין בשו"ת אבני נזר (סימן שע"ב) שכתב וז"ל (באות ב'-ג'):

והנני להזכירו דבר בעתו כי שמעתי שנפרץ מאוד באיזה עיירות אשר אינם אופים מצות כל בעל הבית לעצמו, רק אחד אופה למכור, ורע עלי המעשה מאוד, האחד כי אם הבעל הבית אופה משגיח על המצות, וכל אחד חרד על המצוה ורואה שיהי' על צד היותר טוב. ודיני אפיית מצות רבו כמו רבו, לא כן אם אחד אופה כדי להרויח כל מגמתו למעט בהוצאות ולא ישגיח כל כך על המצוה, השנית מי זוטר מה שאמרו במדרש בשכר שטוחין ולשין את המצות, ואם כי בטחינה הדבר קשה, על כל פנים בעיקר מצוות שימור דלישה, למה נמעט במצוה חביבה מאוד פעם אחת בשנה ויקנה מצוה מן השוק כחוטף מצוה מן השוק. על כן אם יוכל לבטל מנהג הרע הזה לגמרי מה טוב, אך גם אם אי אפשר, על כל פנים ידרוש ברבים כי איש אשר יראת ד' נגע בלבו, ילך בדרך שדרכו אבותינו וכל איש יאפה מצות לעצמו, וישמח במצוה הבאה לידו, ובטח זכות זה יעמוד להם ביום הכסא, כמבואר בזוה"ק כי עיקר הדין בראש השנה למאן דלא שקיל מיכלא דאסוותא, והי' בזה שלום, עכ"ד.

וכן בבית חרושת הידוע למצות מכונה... שעוררו המשגיחים על שמשהים את הבצק זמן ארוך מאוד, ובעלי בית החרושת הנ"ל איימו על המשגיחים שיהרגו אותם רח"ל, וגרשו אותם משם בבזיון רב.

וכדי לינצל מכל אלו המכשולות ודומיהם, צריך האדם להתפלל הרבה ע"ז, וזהו דברים הרבה, שיתפלל הרבה שהקב"ה יעזור לו שיזכה להנצל מחשש איסור חמץ.

תפילה בליל הסדר שנזהר שלא להיכשל

ובזה יש לפרש מה שכתוב בהגדה קודם מה נשתנה, וכאן הבן שואל מה נשתנה הלילה הזה וכו', שבכל הלילות אנו אוכלים חמץ ומצה, הלילה הזה כולו מצה. דאנו מתאוננים על זה שאפשר שבשאר הלילות עד עתה נכשלנו ח"ו באיסור חמץ אף בתוך המצה, וזהו חמץ ומצה, ע"כ מבקשים ומתחננים להשי"ת שנזכה הלילה הזה כולו מצה, שיעזור לנו השי"ת לאכול מצה שמורה ומהודרת בכל ההידורים, ודו"ק.

UT
* דף קיג: *

דבר תורה שלא לדבר בשבת קודש דברים בטלים - רק לקדש באמירה בדברים שבקדושה

שנינו במסכת שבת (דף קי"ג עמוד ב') "עה"פ ממצוא חפצך ודבר דבר, שלא יהא דיבורך של שבת כדיבורך של חול".
ונקדים דהנה במסכת ברכות (דף כ' ע"ב) איתא:
 נשים חייבות בקידוש דבר תורה, כל שישנו בשמירה ישנו בזכירה ע"כ. בהקדם מקרא קודש: "אם תשוב משבת רגלך וכו' והאכלתיך נחלת יעקב אביך כי פי ה' דיבר" (ישעיה נח, יג-יד). אפשר לפרש על פי מה שכתב במצודות דוד על הפסוק, לך תהיה הארץ אשר הנחלתי ליעקב אביך כו', כי פי ה' דיבר, פירש הרד"ק וכיון שהוא דיבר יקיים דברו עכ"ל.
והנה אחר כך אנו אומרים זכור את יום השבת לקדשו, ויש שאומרים אחר כך ושמרו בני ישראל את השבת, וצריך ביאור הסמיכות בין הנהו פסקי.
ואפשר לומר הכוונה על פי מה שידוע מרז"ל (שבת דף קי"ג עמוד ב') על פסוק ממצוא חפצך ודבר דבר, שלא יהא דיבורך של שבת כדיבורך של חול, עיין שם (ובמה שכתבנו לעיל על הפסקא הוא אשר דיבר לעם סגולתו שמור לקדשו מבואו ועד צאתו).

ובזה יש לפרש ענין קידוש בשבת, שכתב הרמב"ם (הלכות שבת פרק כ"ט הלכה א') מצות עשה מן התורה לקדש את יום השבת בדברים, שנאמר זכור את יום השבת לקדשו. כלומר זכרהו זכירת שבח וקידוש, וצריך לקדשו בכניסתו וביציאתו, בכניסתו בקידוש היום וביציאתו בהבדלה עכ"ל.

לא לדבר בשבת קודש דברים בטלים - רק לקדש באמירה בדברים שבקדושה

ובהגהות מיימוניות (שם) ציין למה שאמרו בברכות (דף כ' ע"ב) ובשבועות (דף כ' ע"ב) נשים חייבות בקידוש דבר תורה, כל שישנו בשמירה ישנו בזכירה ע"כ.
והרמז בכל זה יש לומר, שבא לרמז שאין לדבר בשבת אלא דברים שבקדושה, וזהו מצות עשה מן התורה לקדש את השבת בדברים, פירוש שידבר בשבת קודש רק דיבורי קדושה ובזה יקדש את השבת. ועל זה הביא הפסוק זכור את יום השבת לקדשו, דהרי בגמרא (ראש השנה דף כ"ז ע"א) שמור וזכור בדיבור אחד נאמרו, והכוונה בזה יש לומר, שבא לרמז דעיקר שמירת וזכירת השבת קודש הוא על ידי שמקדש את דיבורו שידבר רק דיבורים שנוגעים לאח"ד, הוא הקדוש ברוך הוא יחידו של עולם, וזהו שמור וזכור בדיבור אח"ד נאמרו.

וזהו שהביא הרמב"ם שנאמר זכור את יום השבת לקדשו, דעל כן מצות עשה לקדש את השבת בדברים, שידבר דברים שבקדושה, שנאמר זכור את יום השבת לקדשו, ופסוק זה נאמר בדיבור אח"ד עם פסוק שמור את יום השבת לקדשו, לרמז דעיקר שמירת וזכירת השבת הוא לדבר דיבור אח"ד, דיבורים של קדושה.

ועל זה סיים הרמב"ם, בכניסתו וביציאתו, פירוש שידבר רק דברים שבקדושה מכניסת השבת ועד יציאתו, ואז ממילא אינו מדבר אלא דיבורים שבקדושה כל השבת, וזהו משפיע עליו שיתנהג כן במשך כל ששת ימי המעשה.

ועל דרך זה יש לפרש מה שאומרים בליל שבת, בזמר כל מקדש שביעי וכו' עזור לשובתים בשביעי בחריש ובקציר עולמים, דהנה בספר רזין דאורייתא פירש בחריש ובקציר עולמים, פירוש שאנו מבקשים מהשם יתברך שיעזור לנו בזכות אותם שמכבדים את השבת במדת החרישה והשתיקה, כי ניכר בזה כבוד השבת, דאילו למעט בדיבור זה צריך בימי החול. ולזה מסיים ובקציר עולמים, דהיינו לקצר בדיבורים זה שייך תמיד, אך היתרון לשבת לאחוז במדת השתיקה לגמרי עכ"ל.

וזהו שמבקשים דרך תפילה, עזור לשובתים בשביעי בחריש, שהקב"ה יעזרינו כמו שעוזר להשובתים בשביעי, ואיזה עזרה אנו מבקשים מהשי"ת, בחריש, שנוכל לחרוש ולשתוק מלדבר דיבורי חול בשבת, כי אם דברים שבקדושה כאמור לעיל.

רק לקדש באמירה בדברים שבקדושה - בחריש ובקציר עולמים

וזהו גם כן מה שפתח עזור לשובתים בשביעי, שמתפללים להשי"ת שיעזור להצדיקים שעיקר שביתתן בשביעי הוא מדיבור, שאינם מדברים דיבורי חול בשבת, ועל זה סיים בחריש ובקציר עולמים, דזהו עיקר שביתתם בשבת.

ובספה"ק משנת חסידים כתב בזה"ל: ויהיה נזהר שלא לדבר כל השבת אפילו דברים הצריכים אלא בלשון הקודש אם לא שמפרש איזה דבר תורה לעם שאין מבינים יפה אלא בלשונם, ויחדש חידושים בתורה בשבת כדי שיעטרו לאביו בעולם העליון, ולא ישיח שיחה בטילה בשום לשון עכלה"ק.

וזהו שאומרים אם תשוב משבת רגלך, רגל"ך מלשון רגילות, ותיבות א'ם ת'שוב מ'שבת ראשי תיבות אמ"ת, והרמז בזה שאם תשוב משבת לדבר רק דיבורים של אמ"ת דהיינו תורה ותפילה, רגל"ך, תרגיל את עצמך לדבר גם בימות החול דיבורים של קדושה.

ועל זה אמר ממצוא חפצך ודבר דבר, שלא יהא דיבורך של חול כדיבורך של שבת, כמאמר חז"ל הנ"ל, ואם תשוב בשבת ראשי תיבות אמ"ת, שאם תרגיל את עצמך לדבר באמ"ת, יהיה שכרך והאכלתיך נחלת יעקב אביך, דמדת יעקב אבינו ע"ה היא אמת, כמאמר הכתוב תתן אמת ליעקב, ואז יהא דיבורך בבחינת כי פי ה' דיבר, שכל דבריך יהיו רק בבחינת פי ה', תורה ותפלה. וזה שאמר כי פי ה' דיבר, שכל זה יקויים בך רק אם תדבר רק דברי השי"ת, והבן.

וזהו הכוונה גם במה שאמרו חז"ל (ביצה ט"ז ע"א) וביום השביעי שבת וינפש, כיון ששבת וי אבדה נפש. ופירש בספר תורת אבות, דהנפש אובדת את הוי והצער על ידי שבת קודש, ע"כ.

אמנם לדרכינו יש לומר על פי מה שהבאנו לעיל מהבעל שם טוב הקדוש זי"ע על מה שנאמר נפשי יצאה בדברו שעל ידי דיבורי חול יוצאת הנפש של האדם, אמנם בשבת אשר מדברים דיבורי קדושה, הרי מתקיימת אצלו נשמה היתירה שניתנו לו. וזהו כיון ששבת, פירוש כאשר תצא השבת והוא אינו מדבר עוד בדיבורי קדושה כמו שהתנהג ביום השבת קודש, אז וי אבדה נפש, קאי על הנשמה יתירה, שמתקיימת אצלו על ידי דיבורים שבקדושה, וכנ"ל.
UT
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מנהיג ישראל - יש לשמור פיו ולשונו בימות החול ובעיקר בשבת קודש
שנינו במסכת שבת (דף קי"ג ע"ב) על פסוק ממצוא חפצך ודבר דבר, שלא יהא דיבורך של שבת כדיבורך של חול.
ויבואר בחדא מחתא מה שמשוררים בנוסח הזמירות: "הוא אשר דיבר לעם סגולתו, שמור לקדשו מבואו ועד צאתו". ובספה"ק דברי יחזקאל פירש דיבר הוא לשון מנהיג, כמו שאמרו (סנהדרין דף ח' ע"א) דבר אחד לדור, כלומר הוא אשר ראוי להיות מנהיג לבני ישראל, שמור לקדשו מבואו ועד צאתו, מי שהוא שמור וזהיר לקדש את עצמו מעת בואו לעולם הזה ועד צאתו, עכ"ל.

ולי נראה בזה על פי דרכו אך בסגנון אחר, דהנה אמרו חז"ל (שבת דף קי"ג ע"ב) על פסוק ממצוא חפצך ודבר דבר, שלא יהא דיבורך של שבת כדיבורך של חול. ועיין שם בתוספות שכתבו, פירש בקונטרס כגון מקח וממכר. ואין נראה לרבינו תם דהא כבר נפקא ממצוא חפצך, אלא אומר ר"ת כדאמר בויקרא רבה (פרשה ל"ד) רבי שמעון בן יוחי הוה ליה אימא סבתא דהות מישתעיא סגיא, אמר לה אימא שבתא הוא שתקה. משמע שאין כל כך לדבר בשבת כמו בחול. ובירושלמי אמרינן בטורח התירו בשאלת שלום בשבת ע"כ. ועיין שו"ע או"ח סימן ש"ז סעיף א' בבאר היטב סק"ב, ובאליה רבה שם סק"ג.

ובשער הכוונות (דף ע"ד ע"ד) וכן בפרי עץ חיים (שער ח"י סוף פרק כ"א) כתב בזה"ל: מוז"ל היה נזהר מאד שלא לדבר בלשון לעז ביום שבת לא בלילה ולא ביום זולתי כשהיה אומר לנו איזה דרוש והיה צריך לאומרו בלשון לעז כדי שיבינוהו העם השומעים. גם היה נזהר שלא לדבר שיחה בטילה או דיבור של חול אפילו בלשון הקודש, וכן היה נוהג בכל היו"ט כמו בשבת עכ"ל.

וזהו שאמר הוא אשר דיבר לעם סגולתו שמור לקדשו, רומז שמי שמקדש את דיבורו מבוא השבת ועד צאתו, ואינו מדבר דברי חול בשבת, ראוי להיות מנהיג ישראל. וזהו הוא אשר דיבר לעם סגולתו, מי הוא הראוי להנהיג את עם סגולתו, הם ישראל, שמור לקדשו מבואו ועד צאתו, אם מקדש את דיבורו מבואו ועד צאתו, ראוי להיות מנהיג ודבר לישראל.

יש לשמור על הדיבור במשך כל השבת קודש
ובאמת צריך האדם לשמור את דיבורו לקדשו ביתר שאת לא רק בשבת, אלא גם בימות החול, וכמו שמובא בשם צדיקים על הכתוב (תהלים כט, ח) קול ה' יחיל מדבר יחיל ה' מדבר קדש, פירוש, הרוצה לשמוע בקול ה' ולקיים רצונו יתברך, יחיל מדבר, יחיל מלשון חיל ורעדה, היינו שירעד, מדבר, פירוש לדבר, שיתיירא תמיד שמא ימשכו דיבוריו לדיבורים בטלים, וחזר ואמר, יחיל ה' - מי שמפחד מהשי"ת, מדבר קדש, הרי הוא מקדש דיבורו לדבר רק דברי קדושה, ע"כ.

ובספר בוצינא דנהורא להרה"ק רבי ברוך ממעזבוז זי"ע כתב על פסוק הנ"ל, קול ה' יחיל מדבר, מדבר לשון דיבור, פירוש הצדיק שירא להוציא דיבור מפיו, יש לו קול ה', יחיל ה' - מי שירא מה', מדבר קדש, הדיבור שלו הוא קדוש, עכ"ל.

המדבר דברים בטלים ואסורים, מפסיד אף דיבוריו הטובים

ובספה"ק קב הישר (פרק ג') הביא מהזהר פרשת פקודי (דף רס"ג עמוד ב') שיש ממונה חד מסטרא אחרא, המצפה וממתין על כל מי שמוציא מפיו דבר מגונה, כגון כזבים, לשון הרע, רכילות, ליצנות וכיוצא בהן, ולבתר מפיק מלין קדישין אזל ההוא ממונה עם שאר חיצונים שתחת שלטונו, ונטלין ההיא מלה קדישא ומסאבי ליה, ולא זכי בה ההוא בר נש בהדין מלה קדישא, כי אז החיצונים הם הנוטלים הדיבורים של קדושה אצלם, ומתוספים כח להם על ידי מלה קדישא וכו'. אוי ליה להאי בר נש בהאי עלמא, וי ליה לעלמא דאתי, והגורם לזה הוא רוב דברים, כי בדברים הרבה אי אפשר שלא יערב טוב ברע, ורע בטוב, ועל ידי זה חס ושלום נתוסף כח וגבורה לסטרא אחרא.

על כן טוב יותר לאדם להרגיל פיו ולשונו בדברי יראה ומוסר ולהיות שגור בפיו לשון הקודש, שהוא לשון צח ומועיל לנשמה. והנה זה מבואר בדברי רבינו ז"ל שמדיבוריו של אדם ניכר שורש נשמתו למעלה, אם הוא רגיל בקללות או בדברי ריבות, אזי תדע שנשמתו היא מסטרא אחרא, משורש נחש וצפע, ואינו מגזע קדוש, כי אם מערב רב, ואף שיש לו אב ואם צנועים וחסידים, מכל מקום גלגול נשמתו מערב רב, וכיוצא בו מי שיש לו פה מדבר דברים בטלים ודברי נבלה חס ושלום. מבואר גם כן בדברי האר"י ז"ל המנבל פיו פוגם בלבנה ועושה מאותיות לבנה נבלה חס ושלום, ובאשר כי דברי הפוגמים הם מרובים לבארם, ולא יספיק להם אף עשרה פרקים לזכור גודל העונש שלהם, על כן אני מזהיר בקצרה, שצריך אדם לדעת כי פה שהוא גדור ומסויג מלהוציא דבה וקללות, ואינו מוציא לשון הרע ואין עוסק בדברי ליצנות, האי פומא אקרי פומא קדישא, דהקדוש ברוך הוא משתבח בגויה, ומכל שכן מי שהוא עוסק בתורה ובתפילה, בשירין ותשבחין, הקדוש ברוך הוא נטיל האי דיבורא, ואתעביד כתר על רישא, באופן אם מתפלל בכוונה עכלה"ק.

וביאור הענין שכתב שהמנבל פיו פוגם בלבנה, כתבו המפורשים שהכוונה בזה שפוגם במדת מלכות, והיינו כי פה הוא בחינת מלכות כמבואר בזוהר (חלק ג' דף קפ"ח ע"ב ודף רנ"ו ע"ב). וזהו הענין שהמנבל פיו פוגם בלבנה, כי הלבנה היא מדת מלכות (וכמו דמצינו בראש השנה דף כ"ה ע"א, שרבי חייא שקל קלא פתק ביה ואמר דוד מלך ישראל חי וקיים, עיין שם), ולכן המנבל פיו הוא פוגם בלבנה, ודו"ק.

ומובא בשם הבעל שם טוב הקדוש זי"ע שאמר על הפסוק (שיר השירים ה, ו) נפשי יצאה דברו, פירוש הנפש, שהיא החיות הרוחניות שבאדם, יוצאת על ידי שמדבר דיבורים שלא לצורך עכת"ד.

וכן מובא בספה"ק דברית הלשון וברית המעור מכוונות זה נגד זה, והסמיכו דבר זה על הפסוק אל תתן את פיך לחטיא את בשרך, וכן פירשו מה שנאמר (במדבר טו, לט) ולא תתורו אחרי לבבכם ואחרי עיניכם אשר אתם זונים אחריהם, שעל ידי שזונה אחר הרהורים אסורים וראיות אסורות, נסוג וזונה אחריהם, ר"ל שנופל מטה מטה בדרך עבודת שמו יתברך, וכן הדבר בשמירת הדיבור כי כל דיבור שלא לצורך מגשם מאוד, ומונע מלהתעלות, שאי אפשר להתעלות אלא אם נזהרין בשמירת הדיבור ע"כ.

והרה"ק רבי מנחם מענדל מווארקא זי"ע פירש דברי חז"ל (יבמות דף י"ג ע"ב) המובא ברש"י על פסוק (בראשית לב, ד) ארצה שעיר, כמו לארץ שעיר, כל תיבה שצריכה למ"ד בתחילתה הטיל לה ה"א בסופה ע"כ. והקשה הרה"ק מווארקא למה לא נאמר בפסוק לארץ שעיר כיון שבין כך ובין כך היא תיבה בת ד' אותיות. ותירץ שהתורה באה ללמדינו, שאף אות אחת אם יכולין לדחות ולהוציא מן הפה אפילו בעוד חצי רגע אחר כך, יש לאחרה, על כן כתבה התורה את הה"א בסופה במקום הלמ"ד בתחילתה, ללמד הדרך כיצד להתנהג בדיבור, עכדה"ק.

וזה גם כן הכוונה לענינינו, הוא אשר דיבר לעם סגולתו, מי ראוי להיות מנהיג לעם סגולתו, אם הוא מקיים שמור לקדשו מבואו ועד צאתו, שמקדש את דיבורו אף בחול, הוא ראוי להנהיג את ישראל, וכאמור לעיל שהוא סימן שהוא מסטרא דקדושה ואינם מהמנהיגים שנשמתם מערב רב ח"ו.

ויש להוסיף עוד, הוא אשר דיבר לעם סגולתו, דעצם הדבר שהוא מדבר רק דברים שבקדושה שעל ידיהם נקראים ישראל עם סגולתו של הקדוש ברוך הוא, זהו דייקא שמור לקדשו מבואו ועד צאתו, שזהו סימן שהוא שמור בקדושה מבואו ועד צאתו, כיון שמדבר רק דיבורים שבקדושה שעל ידיהם נקראים ישראל עם סגולתו של הקב"ה.

UT
* דף קיד. *

צדיקים בונים את העולמות בעבודתם, ויש להשגיח שח"ו לא להחריבם

במסכת שבת (דף קי"ד ע"א) "תלמידי חכמים נקראים בנאים מפני שעוסקין בבניינו של עולם כל ימיהם".

ונקדים דהנה אמרו חז"ל (ברכות ח' ע"א) אמר ליה רבא לרפרם בר פפא לימא לן מר מהני מילי מעליותא דאמרת משמיה דר' חסדא במילי דבי כנישתא, אמר ליה הכי אמר רב חסדא מאי דכתיב אוהב ה' שערי ציון מכל משכנות יעקב, אוהב ה' שערים המצויינים בהלכה יותר מבתי כנסיות ומבתי מדרשות, והיינו דאמר ר' חייא בר אמי משמיה דעולא מיום שחרב בית המקדש אין לו להקב"ה בעולמו אלא ד' אמות של הלכה בלבד, ע"כ.

והמפרשים הקשו שם דלכאורה היינו הך, דהשערים המצויינים בהלכה הן הם הבתי מדרשות שעוסקים בהם בתורה ובהלכה.

והפני יהושע תמה וז"ל: לכאורה הוא תמוה דהא לאו ממילי מעליותא דבי כנישתא היא אלא גריעותא הוא, עיין שם.

וייתכן ליישב קושיית הפני יהושע, שהרי באמת מי שמקיים בין אדם לחבירו ג"כ כל מה שלומד בתורה, ואינו מסתפק רק בעצם לימודו, שפיר איכא בזה מעליותא גם למילי דבי כנישתא, שבאמת מילי מעליותא הוא מה שלומד, אך בתנאי אם הוא בבחינת שערים המצויינים בהלכה, שמקיים בין אדם לחבירו מה שלמד בתורה.

שערים המצויינים - הם התנהגות בני אדם כדבעי בין אדם לחבירו ובין אדם למקום, ובכך בונים את חורבות ירושלים, ורח"ל אם לא, מחריבין עבודת הצדיקים

ולדרכינו יתבאר גם מה שאומרים בעת ניחום אבלים רח"ל, המקום ינחם אתכם בתוך שאר אבלי ציון וירושלים, דהנה ידוע דעל ידי אהבת ישראל ואחדות ביניהם בונים בית המקדש שנחרב בעון שנאת חינם, כדאיתא בגמרא (יומא דף ט' ע"ב) אבל מקדש שני מפני מה חרב וכו', מפני שהי' בהם שנאת חינם, ואם כן על ידי אהבת ישראל מקרבים בזה את הגאולה, שיבנה בית המקדש במהרה בימינו, דהלא בית המקדש נחרב רק בעון שנאת חינם.

וע"כ כאשר נפטר אדם הגדול בענקים שמצויין בין בעניינים שבין אדם לחבירו ובין עניינים שבין אדם למקום, על כן שפיר בוכים ומתאבלים אליו ציון וירושלים, פי' שערים המצויינים בהלכה בוכים על שמעתה יחסר מי שיעסוק בתורה כמוהו, פה המתגבר בתורה, וירושלים תתן קולה בבכי על שמעתה שוב יחסר מי שהי' משלים בכל ימיו את בנין בית המקדש המקווה בב"א, שעל ידי מעשיו הטובים בין אדם לחבירו ואהבתו לישראל הי' בונה את בית המקדש שנחרב, והי' תמיד מוסיף עוד נדבך ועוד נדבך לבנין המקדש, וכמו שאמרו חז"ל בסוף מסכת ברכות (דף ס"ד ע"א) על פסוק וכל בניך לימודי ה' ורב שלום בניך, אל תקרי בניך אלא בוניך, ובמסכת שבת (דף קי"ד ע"א) דתלמידי חכמים נקראים בנאים מפני שעוסקין בבניינו של עולם כל ימיהם. וכתבו המפרשים דלכאורה מדוע נקראים בנאים. ותירצו דהאמת הוא שהעולם נבנה על ידי התורה ועבודה ומעשים טובים של הצדיקים, ובית המקדש דלעתיד נבנה על ידי מצות ומעשים טובים של ישראל.

צדיקים בעבודתם בונים את ביהמ"ק

 וכידוע המעשה מהרה"ק בעל דברי חיים מצאנז זי"ע שאמר פעם אחת בשולחנו הטהור שבית המקדש של מעלה כבר נגמר אלא שחסר עדיין הפרוכת, וענה לו אחד מבני עליה שאנחנו מאמינים באמונה שלימה שרבינו מסוגל להשלים הפרוכת, ולא השיבו אז דבר, אבל פעם אחרת כאשר ישב אל השולחן אמר "מהיכן אתם יודעים שלא עשיתי את הפרוכת, אלא שבא רשע גדול עם עבירה גסה שעבר וקרע אותו"
. וזהו הענין שתלמידי חכמים נקראים בנאים, כיון שבונים את בית המקדש במעשיהם הטובים.

והענין מבואר בארוכה בספר הק' זרע קודש (פרשת כי תצא) על פסוק כי תבנה בית חדש ועשית מעקה לגגך, בהקדם מה שאומרים בתפילת שמונה עשרה ובנה אותה בקרוב בימינו בנין עולם, דכתיב בונה ירושלים ה', ובמה בונה אותה, "בימינו" על ידי הימים שלנו, שבכל יום כשאדם עובד אותו יתברך הכל לפי מעשיו בונה את ירושלים ובית המקדש, וכן בונה אדם מישראל על ידי עבודת ה' בכל יום, עד שבית המקדש יהי' נבנה בשלימות במהרה בימינו עיי"ש.

ואם כן שפיר מובן מה שאומרים בתוך שאר אבלי ציון וירושלים, דעל אדם גדול כמותו מתאבלים ציון וירושלים, כי מעתה יחסר מי שיבנה אותם על ידי מעשיו הטובים כמו הנפטר הגדול זצ"ל.

ויתבאר ביותר עפימ"ש בספר ישמח משה (פרשת שמות) בשם ספר בית שמואל אחרון בביאור הגמרא שבת דף ל"א, ותוכן דבריו בקיצור: שעל ידי האחדות אין צורך לאדם להתגלגל עוד הפעם בעולם הזה, כי על ידי שהוא אוהב את כל ישראל יחשב לו כאילו קיים כל התורה כולה, כיון שנחשב על חשבונו גם מה שחבירו מקיים
.

ולפי דבריו דעל ידי האחדות אינו צריך להתגלגל, אם כן נמצא שהשלים ימיו לא רק על ידי לימוד התורה שעסק בה תמיד, אלא גם על ידי אהבת ישראל שנחשב לו עי"ז כאילו קיים כל המצוות, וכיון שלא שייך אצלו שיתגלגל ח"ו כנ"ל, אם כן שפיר הי' מקרב את הגאולה, כי כל העיכוב הגאולה הוא רק בגלל שאין באים נשמות חדשות לעולם אלא שכל הנשמות הם בגלגול, כמאמרם ז"ל בסנהדרין (דף צ"ח ע"א) אין בן דוד בא עד שיכלו כל הנשמות שבגוף, ובעוונותינו שרבו יצאו מה שיצאו כבר, ומטו בה משמי' דהאריז"ל דכיון שרבו העוונות צריכים להתגלגל ואין נולדים נשמות חדשות, וממילא אין האוצר ששמו גוף מתרוקן מהנשמות אלא שעדיין מלא, ועי"ז עדיין לא נושענו.

וזהו גם ענין כפל הלשון שאמר הנביא נחמו נחמו עמי, דכאשר חרב בית המקדש הי' בזה חסרון בכפלים, הן מה שלא קיימו את התורה כראוי בין אדם למקום, והן מה שהי' ביניהם שנאת חינם כנ"ל, וע"כ שפיר מנחמם בכפלים, שלא יחסרו מהם גדולי ישראל להשלים את הנחסר מהם על ידי חורבן ביהמ"ק, גדולים בתורה ובגמילות חסדים, ורק אז תהא נחמה בכפלים מן השמים.

ומובא בשם הרה"ק רבי מענדעלע מרימנוב זי"ע שאמר שעבד י"ג שנה להשריש מלבו את מדת השקר, ועוד י"ג השנה לנטוע בלבו מדת האמת. ומכל זה רואים חשיבות המדות טובות של האדם הישראלי.
UT
* דף קיח. *

המענג את השבת זוכה לנחלה בלי מצרים - אם יכבדוהו עשיר ורש

שנינו במסכת שבת (דף קיח.) כל המענג את השבת נותנין לו נחלה בלי מצרים והנה כשאדם מענג את השבת להנאתו ולא מכוין לענג את השבת אין זה נקרא עונג שבת ויבואר מה שמשוררים בזמירות "נחלת יעקב יירש בלי מצרים נחלה ויכבדוהו עשיר ורש" יל"פ ע"פ אמרם ז"ל "כל המענג את השבת" שמכוין לענג השבת אזי נותנין לו נחלה בלי מצרים, וכדי להבחין אם האדם מכוין לענג את השבת הוא אם בין כשיש לו ממון ובין כשאין לו ממון מענג את השבת אזי רואים שמכוין לענג את השבת דהאיך יפזר ממון בעבור כבוד השבת ועי"ז לא יהי' לו לאכול בחול כראוי ומזה ראי' שמכוין לענג את השבת, וזהו נחלת יעקב יירש בלי מצרים נחלה זהו רק אם יכבדוהו עשיר ורש בין שהוא עשיר ובין שהוא עני אם יכבד את השבת בכל אופן אזי יזכה לנחלה בלי מצרים.

UT
* דף קיח: * 

 שנינו במסכת שבת (קי"ח ע"ב) "אלמלא שמרו ישראל שתי שבתות מיד היו נגאלין", ובמקום אחד מבואר בגמרא: "אלמלי שמרו שבת ראשונה" וכו'. ויש לבאר דברי הגמרא.

ונקדים, מה דאיתא בביצה (ט"ו ע"ב) דהתנא הקדוש רבי אליעזר אמר לתלמידיו ביום טוב פסוק (נחמי' ח') לכו אכלו משמנים ושתו ממתקים כי קדוש היום לאדונינו ואל תעצבו כי חדות ה' היא מעוזכם (נחמי' ח') וכו'.
עוד שם (דף ט"ז ע"א) תני רב תחליפא אחוה דרבנא חוזאה כל מזונותיו של אדם קצובים לו מראש השנה ועד יום הכיפורים (נוסח אחר ועד ראש השנה) חוץ מהוצאת שבתות והוצאת י"ט והוצאת בניו לתלמוד תורה שאם פחת פוחתין לו ואם הוסיף מוסיפין לו, אמר ר' אבהו מאי קראה (תהלים פ"א) תקעו בחודש שופר בכסה ליום חגינו איזה חג שהחודש מתכסה בו, הוי אומר זה ראש השנה, וכתיב (תהלים שם) כי חק לישראל הוא משפט לאלקי יעקב. מאי משמע דהאי חק לישנא דמזוני הוא דכתיב (בראשית מ"ז) ואכלו את חוקם אשר נתן להם פרעה. מר זוטרא אמר מהכא (משלי ל') הטריפני לחם חקי.
א) צ"ב, למה צריך לומר לכו אכלו משמנים ושתו ממתקים, הרי הי' די לומר לכו אכלו סעודת היום, כדי שיהי' להם כח לילך ללמוד ולהתפלל, כי היום הוא יום קדוש לאדונינו, ולמה אמר להם לכו אכלו משמנים ושתו ממתקים, אם היום קדוש למה צריכים לאכול משמנים וממתקים, אדרבה, להיפך, אם היום קדוש לאדונינו כ"כ, צריך לצום ולהתענות, ומדוע אמר אכלו משמנים ושתו ממתקים.

ב) עוד צ"ב, מדוע אמר להם כי קדוש היום לאדונינו, מאי נפקא לן מינה.

ג) צ"ב הענין דמזונותיו של האדם קצובים לו מראש השנה דייקא.

ד) צ"ב, לפי דברי ר' אבהו דחק הוא לישנא דמזוני, מהו השייכות בין רישא דקרא, כי חק לישראל הוא, לסיפא דקרא, משפט לאלקי יעקב.

בתפילת שבת אומרים, כאמור לדוד ברכי נפשי את ה' וכל קרבי את שם קדשו. וצ"ב אומרו וכל קרבי, מה בעי בזה, שכל הקרבים יברכו את שם קדשו, ומדוע דוקא בשבת אומרים פסוק זה.

כתיב (ישעי' ס"ו) והי' מדי חודש בחדשו ומדי שבת בשבתו יבא כל בשר להשתחוות לפני ה'. ויש לדקדק דהכתוב כפל לשונו, מדי חודש בחדשו ומדי שבת בשבתו. גם הקשו המפרשים מדוע נקט קרא יבא כל בשר, ולא אמר יבא כל איש.

האוכל ואינו מתכוין לשם שמים יענש בחיבוט הקבר

ואפשר לפרש דהנה ידוע מספה"ק דעונש חיבוט הקבר לאדם הוא ממה שאוכל ואינו מתכוין לשם שמים, ועבור הנאה הגשמית שיש לו מהמאכל מקבל מכות בחיבוט הקבר ל"ע (ועיין בזוה"ק פרשת תרומה), ועיין בספה"ק ראשית חכמה (בשער הקדושה בשם הזוהר הקדוש) שכתב דצריך ליזהר מאוד כשאוכל שלא יאכל לשם תאוה וכו', עיי"ש.

טעם העונש חיבוט הקבר - שהרי מאותם מאכלים נהפך ונעשה הבשר והעצם

וזה לשון ספה"ק ליקוטי אמרים תניא (פרק ח'): "ועוד זאת במאכלות אסורות שלכך נקראים בשם איסור מפני שאף מי שאכל מאכל איסור בלא הודע לשם שמים לעבוד ה' בכח אכילה ההיא וגם פעל ועשה כן וקרא והתפלל בכח אכילה ההיא, אין החיות שבה עולה ומתלבשת בתיבות התורה והתפלה כמו ההיתר מפני איסורה בידי הסטרא אחרא משלש קליפות הטמאות, ואפילו הוא איסור דרבנן שחמורים דברי סופרים יותר מדברי תורה כו', ולכן גם היצר הרע וכח המתאוה לדברים האסורים הוא שד משדין נוכראין שהוא יצר הרע של אומות עובדי גילולים שנפשותיהם משלש קליפות הטמאות, מה שאין כן היצר הרע וכח המתאוה לדברים המותרים למלאות תאותו היא שד משדין יהודאין לפי שיכול לחזור לקדושה כדלעיל. אך מכל מקום קודם שחזר לקדושה הוא סטרא אחרא וקליפה, וגם אחר כך הרשימו ממנו נשאר דבוק בגוף להיות כי מכל מאכל ומשקה נעשה תיכף דם ובשר מבשרו ולכן צריך הגוף לחיבוט הקבר לנקותו ולטהרו מטומאתו שקיבל בהנאת עולם הזה ותענוגיו מטומאת קליפת נוגה ושדין יהודאין אלא אם כן מי שלא נהנה מעולם הזה כל ימיו כרבינו הקדוש. ועל דברים בטלים בהיתר כגון עם הארץ שאינו יכול ללמוד צריך לטהר נפשו מטומאה זו דקליפה זו על ידי גלגולה בכף הקלע כמ"ש בזוהר פרשת בשלח דף נ"ט וכו', עיי"ש באריכות.

ועיין בספה"ק מגיד מישרים למרן הבית יוסף זצ"ל, שכתב (בפרשת בראשית) מה שאמר לו המגיד להרב בית יוסף, ולא תאכל ולא תשתה דרך הנאה אלא כמי שכפאו שד, שאי אפשר לו לעשות בענין אחר לקיים גופו בדבר, כי יפה כוונו המסתירים עצמם בעת אכילתם כמו בעשיית צרכיהם, כי זה וזה אין לכוין בו אלא מצד ההכרח בלבד.

עוד כתב שם (בפרשת בשלח) וז"ל: וכן בכל הדברים שאדם עושה בזה העולם לקיום גופו, אם יש הנאה באותו מעשה יראה בעיניו כאילו הוא כפוי על המעשה ההוא, ובכך לא יקבל הנאה על המעשה ההוא. וזכור דברי רבי (כתובות קד.) לא נהניתי באצבע קטנה
, לכן מכאן ואילך הזהר במעשיך שלא תעשה שום מעשה מעניני העולם הזה כי אם מה שהוא לקיומך בעולם, ואם יש במעשה ההוא שום צד הנאה אל תתכוון במעשה ההוא ובהנאתו כלל רק תדאג ותחמוד ותתאוה אלו הי' אפשר לך לעשות המעשה ההוא מבלי שיהא שום הנאה, ובעת מאכלך יהי' בעיניך כאלו חרב מונח על ראשך והגיהנם פתוח לך מתחתך, כי אם תאכל ותשתה יותר מן הראוי או אפילו באוכלך הראוי אם תתכוין ליהנות תיענש, ותחשוב ללבך כאלו אתה עומד לפני מלך מלכי המלכים הקב"ה אשר שכינתו חופפת עליך תמיד ומתלוה עמך, עכ"ל.

ועיין בספה"ק עבודת ישראל (פרשת שלח, ד"ה דבר אל בני ישראל בבואכם אל הארץ אשר אני מביא אתכם שמה והי' באכלכם וגו' תרימו תרומה לה'), שכתב וז"ל: הנה הצדיק הקדוש ר' משולם זיסל מאניפאלי זצ"ל אמר, כשהאדם אוכל בתאותו לפי דמיונו שאי אפשר לחיות בלא אכילה ושתי', בודאי מן הנמנע שירים ניצוצי הקדושה שבתוך המאכל למעלה, רק אם האדם חכם ומשכיל על דבר ואומר בלבו הלא בודאי אם הבורא ב"ה רצה שנחי' בלי אכילה, בודאי הי' אפשר להתקיים כמו עתה, אלא שהבורא ב"ה רצונו להחיות נפש כל חי על ידי אכילה, ועי"ז אני מוכרח לאכול בקדושה וטהרה שאני עושה רצונו בזה, ואז יש בכח אדם להרים ניצוצי קודש לשורשם. וזה פי' הפסוק בבואכם אל הארץ, דהיינו אל הארציות, ותדעו נאמנה אשר אני מביא אתכם שמה, כי אני הבאתי אותך לזה שהרעבון והצמאון מאת השי"ת והשביעה ג"כ מאתו, אז והי' באכלכם מלחם הארץ תרימו תרומה לה' ותגביהו הני"ק למעלה, ודפח"ח.

ועפי"ז מפרש בעבודת ישראל שאר הפסוקים שם, ראשית עריסותיכם חלה תרימו תרומה, פי' שלא יאמר האדם הנה אנכי עדיין רך בשנים ויש עת לכל חפץ כשאזקין אשוב לעבוד אותו יתברך בהגבהת הני"ק, אבל עתה כתיב (קהלת יא, ט) שמח בחור בילדותך, ולזה אמר הכתוב לא כן, רק ראשית עריסותיכם תרימו תרומה, כי עיקר העבודה בימי הילדות והבחרות כשהאדם שלם בכחו והוא הראשית לקדש מנעוריו, ואמר הכתוב אחר כך מראשית עריסותיכם, ומדייק שם רש"י על לשון מראשית עיין שם, ונבאר ג"כ לפי דרכינו, דהתורה מזהירה ג"כ שלא יאמר האדם אם כן אבטל את עצמי מכל וכל עניני עולם הזה ואפי' הכרחית, זה ג"כ אינו רשאי, וכמ"ש מורינו מו' אלימלך בספר נועם אלימלך בפסוק (ויקרא כג, כב) ובקצרכם את קציר ארצכם לא תכלה פאת שדך בקוצרך עיי"ש. וז"ש הכתוב ג"כ כאן, מראשית עריסותיכם, מקצת ולא כולו, שלא תכלה את עצמך בסיגופים יותר מדאי, רק הכל בהשכל ובמישור וידעת את ה', עכ"ל הק' בעבודת ישראל שם.

קדושת מאכלי שבת שלא שולטת בהם צד הקליפה

עוד איתא בספרים הקדושים דאף דעל ידי המאכל שלא לשם שמים מתגברים הקליפות ל"ע, מ"מ במאכלי שבת אין להם שום אחיזה, וע"כ כתבו בספה"ק דבמאכל שאדם אוכל לכבוד שבת קודש או יומא דפגרא אחר, או בסעודת מצוה, אין רימה שולטת בו במה שאכל בסעודה זו, וגם אינו נענש בעונש חיבוט הקבר בעד אכילה זו.

טעם הקדושה במאכלי השבת שהרי ניתנת לבני אדם שיש בו נשמה יתירה

ומטעם זה מובא בספה"ק דמאכל שבת אסור ליתן לאכול לדבר טמא, דכל הטעם דמאכלי שבת אין בהם אחיזה להקליפות, משום שבשבת יש לאדם נשמה יתירה, וע"כ יש קדושה יתירה במאכלי שבת, כדאיתא במסכת תענית ובפסחים (דף קי"ז), אמנם אם נותן לדבר טמא בהמה או חי' טמאה לאכול ממאכלי שבת, הרי מוציא את המאכל מהקדושה אל הטומאה ח"ו, וע"כ אסור ליתן מאכל שבת לדבר טמא.

טעם הרחת בשמים במוצש"ק ולא במוציו"ט

ועיין בתוס' ביצה (דף ל"ג ע"ב, ד"ה כי) שכתבו וז"ל: וי"ל דלעולם טעמא דמברכין אבשמים במוצאי שבת הוי משום נשמה יתירה, וביום טוב ליכא נשמה יתירה. ואם תאמר אמאי לא מברכין אבשמים כשחל יום טוב להיות במוצאי שבת, כיון דיש לו מאכלים חשובים וטובים מיישב דעתו ממילא בלא ריח בשמים.

ועיין בתוס' פסחים (דף ק"ב ע"ב, ד"ה רב) וז"ל: והכא אין מזכיר בשמים משום דשמחת יום טוב ואכילה ושתיה מועיל כמו בשמים, עיי"ש.

והכוונה י"ל דכיון דפעולת האכילה בשבת ויום טוב אין בה אחיזה לחיצונים כלל כנ"ל, אם כן הרי יש לזה אותה פעולה כמו בשמים, דהבשמים הם משום נשמה יתירה שיש לאדם בשבת, אך כיון דגם האכילה בשבת ויום טוב יש בה קדושה יתירה כנ"ל, אם כן שפיר מובן כוונת התוס' במה שכתבו דשמחת יום טוב ואכילה ושתיה מועיל כמו בשמים.
עוד ראיה יש להביא לזה דממאכלי שבת אין חיבוט הקבר לאדם, דהרי ידוע מספה"ק על פסוק וקראת לשבת ענ"ג דמנג"ע נתהפך לענ"ג בכח פעולת ענ"ג שבת. וכיון דמנג"ע נתהפך לענ"ג, שפיר מובן הטעם שאין האדם נחבט בקבר עבור מה שאכל בשבת ויו"ט, כיון דקדושה יתירה אית בהו מכח הנשמה יתירה שיש באדם ביום שבת קודש ומכח קדושת יו"ט. ומבואר במדרש שעל כל עונג שמענג את השבת מקבל שכר כמו עבור אלף תעניתים.

צדיקים דקדקו לאכול רק מסעודת מצווה שאין רימה שולטת בהם

וע"כ היו הרבה צדיקים שדקדקו שלא אכלו סעודה רק אם הי' להם איזה סעודת מצוה, כגון סיום מסכתא וכדומה
, והטעם בזה דרק בהמאכל שאוכלים בסעודת מצוה אין רימה שולטת בו, משאם כן בסעודה שהאדם אוכל להנאתו סתם.

וכן כתב בספר מעבר יבק (שפתי צדק פרק כ"ד) וז"ל: ואם לא נהנה מתענוגי העולם הזה אלא מסעודת מצוה, גם כן בשרו ישכון לבטח, דהואיל ולא נטל מחלק רוח מסאבא כלום, לית להו רשו עליהון כלל, וזכאה איהו מאן דלא מתהני מדיליה כלום
, עיי"ש.

אין האדם נענש בחיבוט הקבר עבור מאכלים שאכל בשבת קודש, דכיון דבשבת קודש בא האדם למדריגה גדולה ולהכרה שמה שעשה ומה שאכל בחול היתה שלא כראוי 
ואפשר לומר עוד בטעם לשבח שאין האדם נענש בחיבוט הקבר בעד האכילות שאכל בשבת קודש, אף אם לא היתה כוונתו כ"כ לשמים, דהנה כתב בספה"ק קדושת לוי (פרשת בא, ד"ה או יבואר כה אמר ה' וגו'), לבאר מאמר רז"ל הנ"ל (בביצה דף ט"ז) כיון שבא שבת נותן השי"ת נשמה יתירה לישראל ובמוצאי שבת נוטלה, כמו שנאמר שבת וינפש כיון ששבת ווי אבדה נפש.

וכתב בקדושת לוי וז"ל: ראוי לדקדק מה זה שמביא ראיה מן הפסוק כיון ששבת, הלא כשיוצא שבת אבדה נפש. ונבאר על פי מאמר רבותינו ז"ל (שבת קי"ח ע"ב) שאלמלא שמרו ישראל שתי שבתות מיד היו נגאלין, ובמקום אחד מבואר בגמרא אלמלי שמרו שבת ראשונה כו', והענין הוא ששבת מרמז על תשובה, כי שבת אותיות תש"ב, נמצא בשבת קודש עושים ישראל תשובה ויודעים שהתענוג שהיה להם בחול היה מדבר מאוס ומצער את עצמו כשיבא חול
 שלא יהיה להם ח"ו עוד התענוג כמו שהי' להם בחול מקודם, וזו היא כיון שבא שבת נותן השם יתברך נשמה יתירה לישראל, היינו שיהי' להם התענוג מתורה ומצות של השם יתברך כשעושים תשובה ופוחדים כיון ששבת ויש להם הנשמה יתירה ווי אבדה נפש בחול כשיבוא כמו שהיה להם מקודם, נמצא צריך שני שבתות, שבת אחד כדי לעשות תשובה ולהבין שצריך להיות להם תענוג מעבודת השם יתברך מהתורה ומצות, ואז בשבת שני אזי יש להם התענוג אמיתי, אבל כשיצאו ממצרים הי' להם בהירות גדול שראתה שפחה על הים מה שלא ראה יחזקאל, נמצא אם היו שומרים שבת ראשונה והיה להם התענוג אמיתי מתורה ומצות היו נגאלין, אבל כעת שיש חומר עב צריך שבת אחד לזכך החומר ולעשות תשובה, ואחר כך שבת שני להיות התענוג מתורה ומצות של השי"ת, עיי"ש עוד בדבה"ק.

ועפ"י דברי קדשו של הקדושת לוי מובן שפיר מדוע אין האדם נענש בחיבוט הקבר עבור מאכלים שאכל בשבת קודש, דכיון דבשבת קודש בא האדם למדריגה גדולה ולהכרה שמה שעשה ומה שאכל בימות החול היתה שלא כראוי, אם כן מרגיש טעם מר במה שאכל בימות החול, וכיון שאינו מרגיש טעם טוב במאכלים שאוכל ביום שבת קודש מחמת מרירות לבו על חסרון עבודתו בימות החול כנ"ל, ע"כ שפיר אינו נענש בחיבוט הקבר עבור זה, ודו"ק.

גודל כח מאכלי שבת לעורר האדם מתרדמתו הגשמי

ויש לומר בדרך נכון טעם לזה שמאכלי שבת יש להם הכוח לעורר את האדם מתרדמתו הגשמי, שיראה איפה הוא עומד במשך כל ימות השבוע, דהטעם שיש קדושה גדולה כ"כ במאכלי שבת הוא עפי"מ שאמרו רז"ל מעולם לא זזה שכינה מישראל, בשבת של חול. וצ"ב הכוונה במה שאמר בשבת של חול.

וביארו בספרים הקדושים הכוונה במ"ש בשבת של חול, דהרי ארז"ל (כתובות קי"א ע"ב) כל הדר בארץ ישראל דומה למי שיש לו אלקי והדר בחוץ לארץ דומה למי שאין לו אלקי. והכוונה בזה, דבארץ ישראל יש השראת השכינה על האדם הדר בה. אמנם בחוץ לארץ, אף שאין השכינה שרוי' שם על האדם כמו בארץ ישראל, מ"מ בשבת קודש שכינה שרוי' על האדם אף בחוץ לארץ.

וזהו כוונת המאמר, מעולם לא זזה שכינה מישראל בשבת של חול, פי' דבחוץ לארץ יש השראת השכינה על האדם השומר את השבת כראוי, כמו בארץ ישראל כל השבוע.

והנה ידוע מ"ש זקיני הב"ח ז"ל בשולחן ערוך אורח חיים (סימן ר"ח) ליישב קושיית הטור ז"ל על הי"א בברכת מעין שלש, ונאכל מפריה ונשבע מטובה. וכתב הטור דאין לומר כן, שאין לחמוד הארץ בשביל פריה וטובה, אלא לקיים מצוות התלויות בה. וכתב עליו הב"ח ז"ל ותימא, הלא קדושת הארץ הנשפע בה מקדושת הארץ העליונה היא נשפעת גם בפירותיה, שיונקים מקדושת השכינה השוכנת בקרב הארץ וכו', ועל כן ניחא שמכניסין בברכה זו ונאכל מפריה ונשבע מטובה, כי באכילת פירותיה אנו ניזונים מקדושת השכינה ומטהרתה ונשבע מטובתה, עכתדה"ק ז"ל.

נמצא דבארץ ישראל יש קדושה על המאכלים והפירות
, והם משפיעים לטובה על האדם שאוכלם, שיקדש ויטהר א"ע על ידי אכילת הפירות והמאכלים שבא"י.

טוב לומר בפה בעת האכילה שאוכלים לשם שמים
ועיין בספה"ק פרי חיים על אבות שכתב, וטוב שיאמר בפה בדיבור הריני אוכל כדי שאהי' בריא וחזק לעבודת הבורא, וגם להוציא ניצה"ק שבזה המאכל, וכשעושה כן אז מדביק הניצוצות הקדושות אל נר"ן שבאדם, ובתורה שעוסק על השלחן יש להם עלי' גדולה, ע"כ.

ועיין בצעטיל קטן שבספה"ק נועם אלימלך, שכתב (באות ג') וזה לשון קדשו:

גם בשעת אכילה וזיווג יכוין כנ"ל, וכשיתחיל להרגיש תענוג גשמי יצייר במחשבתו כנ"ל ותיכף ומיד יאמר בפיו ובלבבו שיותר הי' לו תענוג ושמחה בעשיית מ"ע של ונקדשתי באופן הנ"ל מהרגשת תענוג גשמי הזה שהוא מהצרעת משכא דחויא וכך יאמר וראיה לדבר שיותר הי' לו תענוג ושמחה בעשיית מ"ע של ונקדשתי באופן הנ"ל שאפילו היו חוטפין אותו רוצחים באמצע אכילה וזיווג לעשות לו העינוים קשים הייתי משמח א"ע על קידוש הש"י יותר מתענוג גשמי הזה, אך יזהר שיהיה דובר אמת בלבבו ושיהי' אז בשעת מעשה תקוע על לוח לבו בתוכיות ובפנימיות הלב באמת גמור ולא ישטה א"ע להיות כגונב דעת עליונה ח"ו, ע"כ.

ובצעטיל קטן שם (אות ט"ו) כתב עוד, וזה לשון קדשו:

קודם נטילת ידים לאכילה יאמר תפלת השב של ר"י ז"ל ואחר אכילת המוציא יאמר בזה הלשון לשם יחוד קודשא בריך הוא ושכינתיה, אין אני אוכל להנאת גופי ח"ו רק שיהיה גופי בריא וחזק לעבודתו ית"ש, ואל יעכב שום חטא ועון והרהור רע ותענוג גשמי את היחוד קוב"ה על ידי ניצוצות קדושות של האכילה והשתיה הזה, ויכוין כשהוא אוכל דבר מה או שותה דבר מה שהטעם שהוא מרגיש בפיו בשעת לעיסה ובשעת גמיעה היא פנימיות הקדושה וניצוצות הקדושה השורה במאכל או במשקה ההוא, ועל ידי האכילה והטחינה בשינים והאצטומכא נברר הפנימיות מהמאכל שלא יעשה מוׁתָר להשפיע לחיצונים ואז נפשו נהנית מהפנימיות והפסולת נעשה מותרות ונדחה אל החיצונים ויקבל אז במחשבתו שתיכף ומיד כשירגיש שיצטרך לנקביו לא ישהה את הפסולת בקרבו לטמא ח"ו את מוחו ולשקץ את נפשו להשהות את הצואה והשתן בקרבו אפילו רגע אחד, וגם יצייר לפניו בשעת אכילה האותיות מאכ"ל בכתב אשורית ויהרהר שעולה צ"א כמנין הוי"ה בשילוב אדנ"י, עכלה"ק.

לאכול לשם שמים אף בשבת ויו"ט

והנה כבר הבאנו לעיל דבמאכלי שבת קודש ויו"ט ושאר סעודות מצוה, אין הרמה שולטת על מה שאוכל האדם אף אם אין כוונתו כ"כ לשם שמים.

אמנם באמת אף במאכלי שבת קודש צריך האדם ליזהר מאוד שלא ירמה א"ע גם בזה, כי לפעמים נדמה לו שאוכל לכבוד שבת ובאמת אינו אוכל כי אם להנאת גופו, וכמו שכתב בספר א"א (פרשת משפטים) וז"ל: שמעתי מאאמו"ר ז"ל שהוכיח לאדם אחד אשר חטף לאכול איזה מאכל בשבת, ואמר שכוונתו לכבוד שבת, והוכיח לו ואמר כי כל שלא תיקן מדותיו עד שהגשמיות יהיה נמאס עליו, אז נדמה לו שאוכל לכבוד שבת, אבל באמת אינו כן, עיי"ש. חזינן מזה דלפעמים יכול האדם לדמות בעיני עצמו שאוכל לכבוד שבת או שאר סעודת מצוה, ובאמת אינו אוכל כי אם להנאת גופו.

לאכול לכבוד שבת, שיש להתענג מהאוכל

ועל זה יש עצה שיקיים מ"ש ויאמר בפיו הפסוק וקראת לשבת עונג
, ואז אף אם יש לו תענוג מהאוכל, מ"מ הוא מקיים מצות עונג שבת, ועל ידי סעודת שבת לא תשלוט בו רימה.

ועיין בספר דרך הטובה והישרה (שער הקדושה) שכתב וזה לשונו: מורי ז"ל הרב הקדוש ממאגלניצא אמר איך יוכל אדם לישב לאכול, אם אין נבזה ונמאס לו המאכל מקודם, היצר הרע יוכל לפתות שיתענה ג' ימים כדי שיאכל אחר כך בתאוה, ויראה שלא יאכל כסוס עם הפסולת רק שיברור הטוב והחיות, ע"כ.

ועיין בספר דרך אמונה ומעשה רב שכתב וז"ל: מה שאמרו חז"ל אל יאמר אדם אי אפשי בבשר אסור, אלא יאמר אפשי בו רק אבי שבשמים גזר עלי, הצדיק צריך לומר כן, אבל הבעל תשובה צריך למאס לגמרי הרע, ויזכור מה שגרם לו התאוות, ועי"ז ישנא את הרע, ועיקר עבדות לעקור המדות הרעות, כי בעוד שהרע בקרבו פוגם במעשים טובים שלו, והעיקר לעקור מסך המבדיל, והקדושה באה ממילא וכו'. מורי אמר לי העיקר לשבור המסכים וזה הגדולה שבעבדות, אמר בשם הרב הקדוש היהודי מפשיסחא שהזהיר אפילו לאנשים פשוטים שלא יאכלו בתאוה ולהתפלל קודם אכילה שיהא לו זכות אבות שלא יפול בהתאות ולא יתגשם. אדם שאוכל שלא לשם שמים גרע מבהמה שמעלה אכילתה בזה שמעלה גרה, ואם אדם אוכל בתאוה אין עוד תקנה להמאכל, עד כאן לשונו.

אמנם באמת מובא בספה"ק ליקוטי אמרים תניא (פרק ז') דאף אם אינו מכוין כ"כ לשם שמים מ"מ עדיין יכול להיות תיקון להמאכל, וזה לשונו שם:

"אך מי שהוא בזוללי בשר וסובאי יין למלאות תאות גופו ונפשו הבהמית שהוא בחינת יסוד המים מארבע יסודות הרעים שבה, שממנו מדת התאוה, הנה על ידי זה יורד חיות הבשר והיין שבקרבו ונכלל לפי שעה ברע גמור שבשלש קליפות הטמאות וגופו נעשה להן לבוש ומרכבה לפי שעה עד אשר ישוב האדם ויחזור לעבודת ה' ולתורתו, כי לפי שהיה בשר היתר ויין כשר לכך יכולים לחזור ולעלות עמו בשובו לעבודת ה', שזהו לשון היתר ומותר, כלומר שאינו קשור ואסור בידי החיצונים שלא יוכל לחזור ולעלות לה' רק שהרשימו ממנו נשאר בגוף ועל כן צריך הגוף לחיבוט הקבר כמ"ש לקמן, מה שאין כן במאכלות אסורות וביאות אסורות שהן משלש קליפות הטמאות לגמרי הם אסורים וקשורים בידי החיצונים לעולם ואין עולים משם עד כי יבא יומם ויבולע המות לנצח כמ"ש ואת רוח הטומאה אעביר מן הארץ, או עד שיעשה תשובה גדולה כל כך שזדונות נעשו לו כזכיות ממש שהיא תשובה מאהבה מעומקא דלבא וכו' עיי"ש.

המכניס אורחים ואוכל עמהם כסעודת מצוה קחשיב, ולכן ניצול מחיבוט הקבר שהרי אכל מסעודת מצווה

ועפ"י מה שהבאנו למעלה מספרים הקדושים דעל ידי אכילת סעודת שבת קודש ויו"ט ור"ח, או שאר סעודת מצוה, אין רימה שולטת באדם מכח אכילה זו, וגם אינו נענש בחיבוט הקבר, אפשר לבאר שפיר מה שכתב בספר הקדוש ראשית חכמה (שער היראה פרק ג' אות מ"ה), וז"ל: ומה יעשה וינצל מדין הקבר, יהיה אוהב צדקות ואוהב תוכחות ואוהב גמילות חסדים ומכניס אורחים לתוך ביתו ויתפלל תפלתו בכוונה, אפילו מת בחוץ לארץ
 אינו רואה (דין הקבר) שנאמר (יונה ב', ג') ויאמר קראתי מצרה לי וגו', עיי"ש.

ואפשר לפרש הענין מדוע המכניס אורחים לתוך ביתו אינו רואה דין הקבר, לפי מה שהבאנו לעיל דעיקר חיבוט הקבר הוא מחמת שאינו אוכל כראוי, אך אם מקיים מצות הכנסת אורחים הרי יש לסעודתו דין של סעודת מצוה, אשר בעד מה שאוכל בסעודת מצוה אינו נענש בחיבוט הקבר, על ידי קאמר שפיר דהמכניס אורחים לתוך ביתו אינו רואה בדין הקבר, כיון שיש לזה דין של סעודת מצוה אשר בזה אין נענשים בחיבוט הקבר, ודו"ק. (אך מובן מאליו שהמאכלים שנותן לאורחיו צריכים להיות בתכלית הכשרות, דאי לאו הכי יצא שכרו בהפסדו ח"ו, ולא עוד אלא שמחטיא את הרבים).

משל לבן מלך ששמח כשקיבל מכתב מאביו, קנה יין שרף ושמח על כולם, הם בשמחת הגוף והוא בשמחתו - בשבת קודש הגוף בשמחתו ובמאכלו והנשמה בקדושת השבת

והנה בענין חיוב משתה ושמחה בשבת ויום טוב כתב בספר הק' תולדות יעקב יוסף (פרשת תבא) וז"ל: נראה לי להבין טעם משתה ושמחה בשבת וביום טוב, מלבד הטעם המבואר להבאים בסוד ד' תיקון ג' סעודות דשבת, וגם ביום טוב טעמו מבואר. אך נ"ל על דרך מליצה, ששמעתי ממורי (הבעל שם טוב זי"ע) משל לבן מלך שנשתלח למרחקים לכפר פחותי הערך, ובהאריך הזמן שמה הגיע כתב מאביו המלך, ורצה לשמוח בו מאוד, אך שחש מבני הכפר שילעיגו עליו באומרם מה יום מיומים, ושמחה מה זו עושה. מה עשה בן המלך, קרא לבני הכפר וקנה להם יין ושאר מיני משקים המשכרים עד ששמחו בעסק יין, והוא מצא עת לשמוח מאוד בשמחת אביו ודפח"ח.

והנמשל מובן, כי הנשמה בושה לשמוח בשבת בשמחת אביה המלך מלכי המלכים הקב"ה בהנשמה יתירה שהוא לה אגרת שלומים מאביה, מחמת הגוף שהוא כבן כפר, לכך ציותה תורה לענג הגוף בשבת ויום טוב, ואז כשהגוף שמח בשמחת הגוף אז יש פנאי לנשמה לשמוח בשמחת דביקות המלך הקב"ה ודי בזה. העולה מזה דאין מקום לגוף לשמוח בשבת ויום טוב, כי אם כדי שיהי' אז פנאי לבן המלך שהוא הנשמה לשמוח בשמחת אביה שבשמים משאם כן בלאו הכי, וזה שדקדק הש"ס בתיבות יתירות אמר לוו עלי וקדשו קדושת היום והאמינו בי ואז אני פורע, ור"ל שיהי' הלואה לענג הגוף בשביל הנשמה. וז"ש לוו עלי כי יש לו חלק אלוקי, והיינו דמפרש ואמר קדשו קדושת היום, ר"ל שהנשמה תקדש א"ע בקדושת היום, והאמינו בי כי נודע שהאמונה היא דביקות הנשמה בהקב"ה, כמו ששמעתי ממורי ויאמינו בה' ובמשה וגו', ואז רשות ללוות לענג הגוף כדי לקדש הנשמה ולהאמין ולדבק בשמו יתברך אז אני פורע, ומ"ש עשה שבתך חול (פסחים קי"ב) היינו כשאינו עושה בשביל בן המלך רק בשביל בן כפר לחוד, שאז נקרא שבתך של הגוף אז יעשה חול ולא יצטרך לבריות, כמו במשל שאין בן המלך פורע לבן כפר כי אם לתועלתו, וק"ל, עכ"ד הקדושים של התולדות יעקב יוסף. 

עבודה תמידית לזכות לאכול לשם שמים
ועל פי זה יבואר לן שפיר מה שאמר הנביא ישעי', והי' מדי חודש בחדשו ומדי שבת בשבתו יבא כל בשר להשתחות לפני ה'. ודקדקנו מדוע כפל הכתוב את לשונו, מדי חודש בחדשו ומדי שבת בשבתו.

אך יבואר שפיר לפי מה שהבאנו לעיל מדברי ספה"ק עבודת ישראל פרשת שלח, שלא יאמר האדם הנה אנכי עדיין רך בשנים ויש עת לכל חפץ כשאזקין אשוב לעבוד אותו יתברך בהגבהת הניצוצות הקדושות, אבל עתה כתיב שמח בחור בילדותך, ולזה אמר הכתוב לא כן, רק ראשית עריסותיכם תרימו תרומה, כי עיקר העבודה בימי הילדות והבחרות כשהאדם שלם בכחו והוא הראשית לקדש מנעוריו, עיי"ש.

ועל כן כפל הכתוב לשונו, מדי חודש בחדשו ומדי שבת בשבתו, דלא די לאדם שיעבוד על זה בשבתות ומועדים וחדשים לעת זקנתו, אלא שצריך לעבוד עבודה גם בצעירותו, כשחושב שעדיין יש לו זמן על זה, צריך ג"כ להשתדל בזה שיבא כל בשר להשתחות לפני ה', שיאכל את הבשר לשם שמים ולא לשם תאוות והנאת גופו. 
וזהו שאמר הכתוב והיה מדי חודש בחדשו ומדי שבת בשבתו יבא כל בשר להשתחות לפני ה', דבאכילת בשר שאוכלים בחודש ושבת שפיר יש בזה בחינת להשתחות לפני ה', אף שלא אכל כ"כ לשם שמים, וכנ"ל.

ועל פי זה מיושב ג"כ קושית המפרשים שהבאנו, מדוע נקט קרא יבא כל בשר, ולא קאמר יבא כל איש. אך להנ"ל הכוונה, דבאכילה בשבת קודש או בראש חודש, שהוא עת וזמן קדוש, שפיר יבא כל בשר להשתחוות לה', דאז יש עלי' להאכילות שהאדם אוכל בסעודתו, ולא יצטרך לקבל ע"ז עונש חיבוט הקבר ח"ו, וכנ"ל.

ובזה יתבאר גם מה שאומרים בסעודת ראש חודש המזמור (תהלים ק"ד) ברכי נפשי את ה' ה' אלקי גדלת מאוד. כיון דמה שאוכלים בסעודת ראש חודש יש לו חשיבות בקדושה כמו מאכלי שבת, שאין בזה כח ושליטה לסטרא אחרא, ע"כ אומרים אז מזמור ברכי נפשי את ה', דאז הנפש שמחה ומברכת לה' על שזוכה להתקרב אל הקדושה אף בסעודה שאוכל האדם, ואינו פוגם בזה בנפשו.

וזהו שאומרים אחר כך ה' אלקי גדלת מאוד, וצ"ב מדוע אמר ב' השמות, ה' אלקי. אך י"ל דידוע מספה"ק דעניני גשמיות וטבע העולם הזה רמוזים בשם אלקי"ם, דאלהי"ם בגימטריא הטב"ע. וזהו שאומרים בראש חודש, בעת שמעלים להקב"ה את הסעודה שאוכלים, ה' אלקי גדלת מאוד, דבראש חודש יש עלי' וגדולה לכל הטבע, על ידי שאוכל בקדושה ומעלה את האכילה עי"ז, גורם להעלות כל הטבע כמובן, וע"כ גדלת מאוד, ששמו של הקב"ה נתגדל ונתקדש אף בטבע העולם, ודו"ק.

ובזה יתורץ קושייתינו הראשונה במה שאומרים בתפלת שבת, כאמור לדוד ברכי נפשי את ה' וכל קרבי את שם קדשו, ודקדקנו מהו אומרו וכל קרבי. אך להנ"ל דבשבת יש עלי' להמאכלים שאוכלים, אם כן שפיר אומרים וכל קרבי את שם קדשו, דבשבת מתקדשים כל המאכלים שבתוך קרבי לשם שמים. 

ומתורץ גם קושייתינו מדוע אומרים פסוק זה דוקא בשבת, כיון דבשבת יש עלי' להקרבים על ידי שאוכלים בקדושה ובטהרה, וזה וכל קרבי את שם קדשו, דגם קרבי מקדשים שם הקב"ה בשבת קודש, על ידי שאוכלים את המאכלים לכבוד שבת קודש, ודו"ק. 

ועפ"י מה שהבאנו לעיל מספה"ק תולדות יעקב יוסף דלכן ציותה התורה לענג הגוף בשבת ויום טוב, דכשהגוף שמח בשמחת הגוף אז יש פנאי לנשמה לשמוח בשמחת דביקות המלך הקב"ה, יובן שפיר מה שאמר הכתוב והיה מדי חודש בחדשו ומדי שבת בשבתו יבא כל בשר להשתחות לפני ה'. דהנה אמרו חז"ל (בראשית רבה פמ"ג) אין והיה אלא לשון שמחה. והיינו דהוא שמחה להנשמה מדי חודש בחדשו ומדי שבת בשבתו, שיש לה פנאי לשמוח בשמחת דביקות המלך מלכי המלכים הקב"ה, ואיך זוכה לשמחה זו, על זה אמר הכתוב שהוא על ידי יבא כל בשר להשתחות לפני ה', על ידי שמעלים את הבשר של הגוף כשמתענג ומתעדן לכבוד שבת קודש, עי"ז יש שמחה להנשמה, וע"כ פתח הכתוב בתיבת והיה לשון שמחה, שהוא שמחה להנשמה, והעיקר הוא שמחת הנשמה, ע"כ פתח הכתוב בזה, והבן.

וזהו ג"כ מה שאומרים בשבת קודש כאמור לדוד ברכי נפשי את ה', דכדי שיוכל הנפש לברך את השי"ת ברוב שמחתו שהנשמה שמחה עם הבורא יתברך, צריך ליתן להגוף חלקו כדברי התולדות, וכל קרבי את שם קדשו, דעי"ז יש שמחה להנפש, וכנ"ל.
ובאופן אחר יש לפרש מה שאומרים לדוד ברכי נפשי את ה' וכל קרבי את שם קדשו, ויש לדקדק דהנה תיבת כל הוא ריבוי, כמו שאמרו חז"ל כל לרבות, אם כן מה בעי לרבות בזה שאמר וכל קרבי. וקושיא זו יש להקשות גם במה שאמר ישעי' הנביא יבא כל בשר, מאי בעי לרבות בזה שאמר כל בשר.

אך יבואר באופן אחר, דידוע מספרים הקדושים דעל ידי סעודות שבת קודש מעלים כל האכילות של כל השבוע ג"כ, וכמו שמרומז במ"ד בזוה"ק כל ברכאין דלעילא ולתתא ביומא שביעאה תליין, פי' דהם תלוים ועומדים על עבודת האדם בשבת קודש, אם מתנהג כראוי בשבת מעלה עי"ז גם מעשיו שעשה במשך ששת ימי המעשה, וכן הוא בגשמיות, דבאכילת האדם בשבת קודש מעלה את כל מה שאכל בכל ימות השבוע, כמובא כל זה בספה"ק.

וזהו שאמר הנביא והי' מדי חודש בחדשו ומדי שבת בשבתו יבא כל בשר להשתחות לפני ה', דעל ידי עבודת האדם בסעודת ראש חודש ובשבת מעלה את כל הסעודות שאכל במשך כל ימות החודש והשבוע, וע"כ אמר כל בשר, שיש עלי' לכל הבשר שאכל.

וזהו ג"כ שאומרים בשבת קודש כאמור לדוד ברכי נפשי את ה', שבש"ק נפשי יכולה לברך את ה', כי וכל קרבי את שם קדשו, שעל ידי אכילתי בשבת קודש יש עלי' להקדושה לכל מה שירד לתוך קרבי במשך כל ימות השבוע.
ועפי"ז יתבאר שפיר הגמרא ביצה (דף ט"ו ע"ב) שהזכרנו בתחילת הדרוש, שר' אליעזר אמר לתלמידיו לכו אכלו משמנים ושתו ממתקים כי קדוש היום לאדונינו, ודקדקנו בזה מהו השייכות להך ענינא דכי קדוש היום לאדונינו עם רישא דקרא, אכלו משמנים ושתו ממתקים, וכי משום שקדוש היום לאדונינו יש להם לאכול משמנים ולשתות ממתקים, בתמיה.

ולהנ"ל מיושב שפיר, דאדרבה, כיון שהיום הוא קדוש לאדונינו, ע"כ אין צריכים לחשוש מחיבוט הקבר ח"ו על ידי האכילה ההוא, כי בסעודת מצוה וביום קדוש כשבת ויום טוב אין האדם נענש בחיבוט הקבר על אכילה ההוא, וע"כ שפיר אמר הטעם מדוע יכולים לאכול משמנים ולשתות ממתקים, מחמת כי קדוש היום לאדונינו.
ועפ"י הנ"ל דמאכלי שבת קודש ויום טוב הם מזון הגוף ומזון הנפש, יש לומר עוד בביאור כפל הלשון, לכו אכלו משמנים ושתו ממתקים כי קדוש היום לאדונינו, פי' לכו אכלו משמנים ושתו ממתקים רומז על מזון הגוף, שמאכלי שבת קודש ויו"ט הם מזון לגוף, כי קדוש היום לאדונינו רומז על מזון הנפש, אלוקות, דמאכלי שבת ויו"ט הם מזון לנפש, ורמוזים בו שני הבחינות של מזון - גופני ורוחני
.

וסמך גדול לדברינו יש להביא ממה שכתב המרדכי ז"ל בפ"א דמסכת ראש השנה (אות תש"ח), וזה לשונו: מהו להתענות בראש השנה, והישב בראש השנה אסור להתענות בין מדברי תורה, בין מדברי קבלה, בין מברייתא, בין מתלמודא. מדברי תורה מניין לפי שהוא כלול עם שאר המועדות וכתיב ביה מקרא קודש, ודרשינן בסיפרא וספרי קדשוהו במאכל ובמשתה ובכסות נקיה, וכן פירש"י פרשת אמור אל הכהנים ומקרא קודש דיום כיפור בכסות נקיה ובתפלה ושל שאר ימים טובים במאכל ובמשתה ובכסות נקיה ובתפילה. ועוד דראש השנה איקרי חג ככל המועדים דכתיב בכסה ליום חגינו, ואמרינן איזה חג שהחודש מתכסה בו הוי אומר זה ראש השנה. ועוד במ"א קרי ליה חג וכתיב ושמחת בחגך וא"ר יוחנן הוקשו כל המועדות זה לזה, הא למדת ששוה לשאר יום טוב. מדברי קבלה מניין, שכן כתוב בעזרא ויאמר להם לכו אכלו משמנים ושתו ממתקים ושלחו מנות לאין נכון לו כי קדוש היום לאדונינו, ענין זה בראש השנה כתיב דכתיב בחודש השביעי באחד לחודש, ותלי טעמא בקדושת היום, ושונה ומשלש ולא בשמחת בנין ב"ה, ועוד שחנוכת הבית עשו כבר באדר בשנת שית למלכות דריוש, ומשמע נמי דהכי קאמר לכו אכלו משמנים שתו ממתקים חובה קאמר ולא רשות, דומיא דאל תעצבו ואל תבכו דתלי טעמא נמי בקדושת היום דכתיב כי חדות ה' היא מעוזכם, אלמא מיחה בידם, ה"ה אכילה ושתיה חובה קאמר להו ואסור להן להתענות. מן הברייתא מנין וכו' ומן התלמיד מניין דהכי תני בירושלמי וכו' אבל ישראל אינם כן לובשים לבנים ומתעטפים לבנים ומגלחין זקנם ואוכלין ושותין ושמחים ויודעים בהקב"ה שיעשה להם נס, הרי מן התלמוד שאסור להתענות בראש השנה, ועוד מב' טעמים אסור להתענות, חדא שלא נקראו י' ימי תענית אלא י' ימי תשובה, והואיל ולא נקרא צום למה יש לנו לצום, ועוד דלפיכך תקנו חכמים להתענות ד' ימים לפני ראש השנה כנגד ד' ימים שמראש השנה ליום הכיפורים שאוכלים בהם, ואלו הן שני ימים של ראש השנה ושבת בינתים וערב יום כיפור, עכ"ל.
עכ"פ רואים אנו מדברי המרדכי דאדרבה משום דהוא יום קדוש לאדונינו, הוא טעמא רבה שצריכים לאכול ולשתות ביום טוב, ולדרכינו הטעם בזה, משום דהיום הוא קדוש לאדונינו ע"כ לא יזיק לו מה שהוא אוכל רק אדרבה ישפיע עליו לטובה, כי חדות ה' היא מעוזכם.
ועל דרך הנ"ל יש לבאר עוד מאמר הנ"ל שאומרים בתפילה לשבת ויום טוב, כאמור לדוד ברכו נפשי את ה' וכל קרבי את שם קדשו, דהנה ידוע שכל היסורים שסובלים הכל מהקליפות שנולדו על ידי תאוות עוה"ז, כמובא בספר אור הגנוז לצדיקים פ' מצורע מהבעש"ט ז"ל, וזת"ד: וכן לא ישגיח כלל על תאוות גופו שהוא צרעת משכא דחויא כו', פירוש, משל למה הדבר דומה, למצורע שנדמה לו, שעל ידי החיכוך יהנה יותר, ובאמת על ידי החיכוך מצטרע יותר, כן האדם הסובר שעל ידי תאוה גשמית יהיה לו בריאות וחיזוק הגוף, אך באמת על ידי זה מאבד גם את הגוף, שעל ידי שנפרד מהדביקות באין עליו יסורים. דלא נברא הגוף כי אם שימשך לדביקות אחר הנשמה, לעשות מחומר צורה, לא שימשיך הנשמה אחר תאוות הגוף. וזהו שאמרו בזוהר הקדוש (בתיקוני הזוהר תיקון כ"א) צרעת משכא דחויא, פירוש תאוות הגשמיות הבאים ונמשכים על ידי הנחש, הוא כמו צרעת, שעל ידי תאוות גשמיות שנפרד מדביקות השם יתברך מתגשם יותר, ובא לידי עונשים, עכת"ד.

אמנם באכילה דקדושה, כמו סעודות שבת ויום טוב, או סעודת מצוה, הבאנו כבר למעלה דאין להסטרא אחרא אחיזה ושליטה בזה.

ולכן אומרים בתפלת שחרית לשבת ויום טוב, כאמור לדוד ברכי נפשי את ה' וכל קרבי את שם קדשו, פי' כיון דהאכילה היא מקודשת בשבת ויו"ט ואין אחיזה בה להחיצונים כלל, ע"כ שפיר ברכי נפשי את ה', שאינו צריך לחשוש שיבואו עליו יסורים ח"ו, רק יכול לברך את ה', והטעם בזה, כי ביום שבת קודש ויום טוב וכל קרבי את שם קדשו, מתקדשים ומתעלים כל הקרבים, כיון שמאכלי שבת קודש ויו"ט הם מקודשים, ע"כ כל קרבי הם קדושים, ושפיר יכול לברך את ה' כנ"ל.

ועל דרך זה יתבאר שפיר הכתוב שהביא ר' אבהו, כי חק לישראל הוא משפט לאלקי יעקב, ודקדקנו מהו השייכות בין רישא דקרא, כי חק לישראל הוא, חק לישנא דמזונא, עם סיפא דקרא, משפט לאלקי יעקב. אך להנ"ל יובן, דלפי דברי ספר אור הגנוז בשם הבעש"ט הק' ז"ל דכל השפעות גשמיות תלויים בזה אם שהאדם משוקע בתאוות גשמיות, נמצא דאם נזהר באכילתו שתהא כראוי, נגזר עליו גזירות טובות וכל השפעות טובות עוה"ז.

וזהו כוונת הכתוב, כי חק לישראל הוא, חק לישנא דמזוני, זהו המשפט לאלקי יעקב, כי המשפט שדנים את האדם בראש השנה תלוי בזה איך יתנהג עם המזונות שלו, איך יהי' אכילתו, אם יהי' באופן הראוי או להיפך ח"ו. ומובן שפיר הקשר בין רישא דקרא לסיפא דקרא.

ועל פי זה יובן המאמר שאמר שם לפני זה, כל מזונותיו של אדם קצובים לו מראש השנה ועד ראש השנה. והכוונה בזה, דהנה אמרו רז"ל (במשנה שלהי מסכת קידושין, דף פ"ב ע"א) רבי שמעון בן אלעזר אומר, ראית מימיך חיה ועוף שיש להם אומנות והן מתפרנסין שלא בצער, והלא לא נבראו אלא לשמשני ואני נבראתי לשמש את קוני אינו דין שאתפרנס שלא בצער, אלא שהורעתי מעשי וקפחתי את פרנסתי.

וכתב בספר פנים יפות הכוונה במאמר זה, דבמאכלים שאוכל האדם טמונים ניצוצות הקדושים שמחכים לתיקון שיתקנם האדם על ידי מאכלו שיאכל כראוי ולשם שמים
, ואם אין האדם מכוון כראוי בעת אכילתו, אז הניצוצות בורחות ממנו וע"כ קשה לו הפרנסה. וזהו הורעתי מעשי וקפחתי את פרנסתי, ע"כ.

ועל פי מובן שפיר המאמר כל מזונותיו של אדם קצובים לו מראש השנה, דאם האדם מתנהג כראוי בראש השנה אז הניצוצות הקדושים שטמונים בתוך המזונות ובתוך המאכלים שחשקה נפשם להתעלות וליתקן על ידי שיאכלם אדם כשר כראוי, בוכים ומתחננים להשי"ת שיתן לאדם כשר הזה כל מזונותיו, ובתוכם יהיו גם נשמותיהם, כדי שיעלה אותם למקור שורשם ולא יצטרכו לבוא עוד בגלגול. וע"כ מזונותיו של אדם קצובים לו מראש השנה, שאז דנים את האדם בכלל אם הוא ראוי לשנה טובה ומתוקה, ע"כ קוצבים לו אז גם מזונותיו, כי הנשמות הטמונים בתוך המאכלים מעתירים בעדו שהוא יזכה להמזונות אשר הם טמונים בהם.

ושפיר מובן מדוע דייקא בראש השנה קוצבים בשמים סכום מזונותיו של האדם, דהנה אז הוא הזמן שהקב"ה דן את החיים ואת המתים, וכמו שאמרו רז"ל דבראש השנה ספרי חיים וספרי מתים פתוחים לפניו, והכוונה במ"ש ספרי מתים י"ל, דהנשמות שעדיין לא באו אל תיקונם הראוי קרויים מתי"ם בספה"ק, והיות ובר"ה דן הקב"ה כל באי עולם, היינו בין אותם שמתו כבר ובין אותם שעדיין בחיים, ע"כ מתחננים הנשמות שהם בתוך המאכלים שרוצים להזדמן אצל אדם כשר, וע"כ קצובים מזונותיו של אדם בראש השנה, ודו"ק.

ועל זה הביא ר' אבהו הפסוק כי חק לישראל הוא משפט לאלקי יעקב, חק לישנא דמזונא, דהמזונות הוא משפט לא' יעקב, שדנין את האדם בראש השנה כמה מזונות יהיו לו במשך השנה, וכל זה תלוי איך מתנהג האדם בחק לישנא דמזונא, וכנ"ל.

ועל דרך אחר יש לפרש מה שאומרים כאמור לדוד ברכי נפשי את ה' וכל קרבי את שם קדשו, עפימ"ש בספה"ק יערות דבש (חלק א' דרוש א') וזה לשון קדשו: בברכת השנים יש לאדם להתפלל על מזונותיו וכו', והרב החסיד איש האלקים מהרמ"ק ז"ל החמיר שלא לתקן צרכי אכילה טרם התפלל על מזונתו, ולכך ראוי בתפלת שחרית עכ"פ לשום לב להתפלל אל ה' שיטריף לו לחם חוקו בהיתר ולא באיסור, כי אם יש נדנוד איסור במזון, מטמא כל גופו ואין מזון לנשמה וכו', ולכן יתפלל מאוד בכוונה שיהיה המזון מסטרא דדכיא טהרה, ולא ח"ו מסטרא דמסאבא, כי אם יש איסור ח"ו במאכל וכו' אז רוח הקדושה שיש בתוך המאכל מסתלק, ורוח מסאבא דאית בי' מתדבק בנפש וסורו רע בעו"ה, ועל ידי כן לרוב אחר מאכל ומשתה בא אדם לידי חטא, כי אינו נזהר בקדושת אכילה ומודבק בנפשו סטרא מסאבא וכו' ומתדבקים בו נשמות רשעים ונעשה רשע ר"ל, כמו שכתב האריז"ל על יוחנן כהן גדול שנעשה צדוקי לסוף פ' שנים וכו', וכן קרה לפעמים באיש אשר הלך למישרים, ובזקנותו יוצא לתרבות רעה רחמנא ליצלן, והוא שנדבק בו באכלו נשמת אדם רשע שהי' במאכל ההוא, ולכן תסמר שערות ראש איש הירא וחרד לדבר ה' בהגישו לאכול לחם, לבל ילכד בזו במצודה רעה ח"ו אשר יאבד עולמו בזה ובבא, ושלמה המלך צווח כי תשב ללחום את מושל בין תבין את אשר לפניך, ומה יעשה איש וינצל מזה, הוא בהתפללו לד' על מזונו שיהי' מסטרא דדכיא, עכלה"ק של היערות דבש.

נמצא מדבריו הקדושים דהנשמה הטמונה בתוך המאכל שהאדם אוכל יכולה להשפיע על האדם הן לטיב והן לביש ח"ו, דאם הנשמה הוא נשמת צדיק משפיע על האדם לטוב, ואם הוא נשמת רשע ח"ו אז משפיע עליו לרע ח"ו.

וכעין זה כתב בספה"ק מאור ושמש (פרשת תבוא, ד"ה או יאמר והיה כי תבוא אל הארץ וגו', ובאת אל הכהן וגו'), וזה לשונו:

"ואולם באם יארע לאדם ניצוץ קדוש אשר נתקלקל הרבה, הגם כי הוא ממקום גבוה, אז באם האדם ההוא אינו אוכל המאכל אשר נתגלגל בו בקדושה ובטהרה, רק נמשך אחר תאותו, אז לא די שאין יכולת בידו להעלותו, אכן גם כן יש מקום שיתקלקל האדם ההוא, ויפול בשחיתות קלקול הניצוץ ההוא, כי יחטא ואשם באותו החטא אשר נתקלקל הניצוץ הזה. ושמעתי מהרב הקדוש האלקי האב"ד דק"ק נשחיז זצוק"ל, כי מפני זה יארע לבעלי תשובה שחוזרים לקלקולן אחר כך, מפני שאין נזהרין באכילתם לאכול בקדושה, ועל ידי כן הניצוצים המגולגלים בהמאכלים ההם, מושכים אותם אחורנית".

"וכן אירע לאבותינו, כי בבואם לארץ מלאה כל טוב, ונמשכו אחר התענוג הגופני, אז חזרו לסורן להיות עובדי עבודה זרה, לסיבת אשר נתקלקלו מהניצוצות, וזה מטעמי מצות הבאת ביכורים אל הכהן, כי האדם היורד לתוך שדהו ורואה תאנה שביכרה, מורה כי ישנו ניצוץ קדוש מגולגל בתוך התאנה ההיא, אשר לו משפט הבכורה, להעלותו קודם. והנה כל אדם שיחזיק את עצמו אשר עוד איננו שלם בתכלית השלימות, ומהראוי להיות ירא לנפשו ליגע בפרי ההיא, כי באולי לא יהיה ביכולתו להעלות הניצוץ ההוא, ואפשר שיפסיד גם מה שבידו, על כן מן ההכרח היה שילך אל הכהן אשר יהיה בימים ההם, שהוא גדול מאחיו בחכמה, ועובד את בוראו עבודה תמה, והוא יניפנו לפני ה', ויעלה הניצוצות ההם, ועל ידי בואם לפני הכהנים והלוים, ויתן להם חלקם בתרומות ובמעשרות, ויראה גודל זריזותם בעבודתם ותוקף קדושתם, ואכילתם לפני ה' בקדושה, אז יכנע לבבו לשוב בתשובה שלימה, לבל יתמשך אחר חמדת תענוגות תבל, ואל ישיח לבבו בנועם הבלי הזמן, ועל ידי זה יהיה יכולת בידו להעלות ניצוצין המגולגלים בפירות, אשר ישאירו בביתו ויאכלם אחר כך גם כן בקדושה", עיין שם עוד.

וזהו כאמור לדוד ברכי נפשי את ה', דדוד המלך ע"ה אמר שמברך את ה' על זה שהוא נפשי ולא נפש אחרת ח"ו של איזה רשע, והטעם בזה כי וכל קרבי את שם קדשו, שקרבי נתקדשו ונטהרו באכילה כראוי, והעליתי כל הניצוצות שהיו בתוך המאכל שאכלתי, ע"כ דייקא ברכי נפשי את ה', שהוא נפשי ולא נפשו של איזה רשע ח"ו, ודו"ק.
יעזור השי"ת שיתקיים בנו הכתוב ברכי נפשי את ה' על ידי שיהי' וכל קרבי את שם קדשו, שנאכל בקדושה ובטהרה, שבזה גורמים שמחה בעולמות עליונים ותחתונים, ונזכה לקיום היעוד יבא כל בשר להשתחות לפני ה', בעגלא ובזמן קריב בביאת גוא"צ בב"א.

UT
* דף קיח: *

על ידי שמענג את השבת זוכה למחילת עוונות

שנינו בגמרא שבת (קי"ח ע"ב) "כל השומר שבת כהלכתו אפילו עובד עבודה זרה כדור אנוש מוחלין לו".
נקדים לבאר מה שמשוררים בזמירות ליל שבת קודש: "איש על מחנהו ואיש על דגלו". שיהי' והי' המחנה שלו נשאר לפליטה שלא יהי' לו שום רע ח"ו, שעל פי פעלו שהשי"ת משלם לו מדה כנגד מדה, שכמו ששומר על קדושת השבת ש"שבת" שמו של הקב"ה ישמור אותו השי"ת, שישלח לו המלאכים לשמור אותו, ששכר שבת היא גם בהאי עלמא (עי' שבת קי"ט, ועי' כתבי האריז"ל שער הפסוקים בליקוטים בסופו, דר"ת ב'יומו ת'תן ש'כרו הוא ר"ת "שבת", כמובא בנחל קדומים פרשת כי תצא להחיד"א ז"ל). וכמו שמובא בתק"ז (תיקון כ"א נ"ז), אם ישראל היו מקיימין שבת אחת כהלכתן מיד היו נגאלין, כמו כן השי"ת משלם לו מדה כנגד משה. ואע"פ שעוד לא הגיע זמן הגאולה, יתגאל בגאולה פרטית שיגיע הזמן של הגאולה הכללית.

ודבר זה מרומז בזוה"ק הנ"ל, כל ברכאן דלעילא ותתא ביומא שביעאה תליין, ואמר דלעילא ותתא, לרמז שהשבת בעולם הזה הוא הכנה להרגשה הטובה והנעימה שירגיש האדם לעולם הבא, כי כפי מה שהוא מרגיש קדושת ונעימות השבת בעולם הזה, כן ירגיש קדושת ונעימות חיי עולם הבא לעולם שכולו טוב, ולכן נקט הלשון "דלעילא ותתא", כי כפי עובדא דלתתא ביום השבת, כך איתער עובדא דלעילא, כאשר יבוא לעולם שכולו טוב יום שכולו ארוך.

על ידי שמענג את השבת זוכה למחילת עוונות

וזהו שאנו אומרים בזמירות ליל שבת קודש, מעין עולם הבא יום שבת מנוחה, כל המתענגים בה יזכו לרוב שמחה, רצונו לומר, לרוב שמחה הן בעולם הזה והן בעולם הבא, והטעם בזה, כי על ידי שמענג את השבת מוחלין לו על כל עוונותיו, וכמו שאמרו בגמרא (שבת קי"ח ע"ב) כל השומר שבת כהלכתו אפילו עובד עבודה זרה כדור אנוש מוחלין לו, ונכלל בזה גם מה שהוא מענג את השבת, דהרי הוא חלק משמירת שבת של האדם הישראלי, וזהו שאמר יזכו לרוב שמחה, כיון שמוחלין לו עוונותיו יזכה ממילא לעולם שכולו טוב בלי שום קיטרוג. וזהו גם מה שאמר דלעילא ותתא, כי אם נפטר מעוונותיו יזכה גם כן לעילא לעולם הבא, וכנ"ל.

וזהו ההמשך בזמירות, פדותינו תצמיח ונס יגן ואנחה, דהשבת הוא המצמיח שיומחלו עוונותיו, ועל ידי זה ממילא ונס יגון ואנחה, כיון שלא ישאר בו שום פגם מעוונותיו.

הוצאת שבת ויו"ט לא קצובים, כיון שהקב"ה לא קוצב לסעודת המלך כלום

ומובן מה שאמרו בגמרא (ביצה ט"ז ע"א) כל מזונותיו של אדם קצובים לו מראש השנה וכו', חוץ מהוצאות שבת ויום טוב וכו', והטעם בזה שהוצאות שבת ויום טוב לא נקצבו לאדם בראש השנה, כיון שהוא סעודת המלך וכלום חסר מבית המלך, והמלך אינו צריך שישלמו לו בשביל המאכלים שאוכלים אצלו, וכל שכן מלך מלכי המלכים הקב"ה אשר לי הכסף ולי הזהב נאום ה', לכן לא נכללים הוצאות שבת ויו"ט בתוך מה שנקצב לאדם בראש השנה.

ואולי זהו הכוונה במה שכתב בספה"ק נועם אלימלך ששבת קודש הוא כמו בנ"ק, שהכסף שמור שם ואין הבעלים חוששים שיוגנב מהם, כמו כן בשבת, שההשפעות הבאים מהשבת משפיעים לאדם למשך כל ששת ימי המעשה שלא יחסר לו מאומה, ואדרבה כה יתן ה' וכה יוסיף בזכות שמכבד את השבת ומענגו כראוי.

ובזה יש לפרש הכתוב (שמות ל"א, י"ג) אך את שבתותי תשמורו, ויש לדקדק בלשון א"ך, דהלא אכין ורקין מיעוטין (פסחים ה' ע"א), ומאי בא למעט כאן. אך להאמור יובל, שבא הכתוב ללמד לאדם דעה שימעט מתאוות גשמיות בשבת קודש ולכוון בכל תענוגי שבת קודש לשם שמים, לעשות יקר למלך מלכי המלכים הקב"ה, ולא יעסוק בגשמיות וגם לא ידבר דברים בטלים וכדומה, וזהו שבתות"י, שיזכור שהוא שבת שמא דקודשא בריך הוא, ועל כן צריך לענגו ולקדשו.

UT
* דף קיח: * 

בשבת מודים להשי"ת אף על מה שעדיין רק עתיד לבוא מכיון שכל המענג את השבת נותנים לו משאלות לבו

שנינו במסכת שבת (דף קיח:) כל המענג את השבת נותנין לו משאלות לבו שנאמר (תהלים לז) והתענג על ה' ויתן לך משאלות לבך. יבואר בהקדם מה שמשוררים בזמירות ליל שבת קודש: "מודה אני לפניך וכו' ואשר אתה עתיד לעשות עמי". הקשה הרה"ק הרבי ר' ברוך ממעזבוזש זי"ע למה מודים להקב"ה על החיים העתיד לבוא די להודות להשי"ת אז כשיבוא החסד. גם צ"ב הענין שבשבת קודש יש להודות על החסדים שהקב"ה יעשה עמנו.

 ואפ"ל עפ"י אמרם ז"ל שבת (קיח:) כל המענג את השבת נותנין לו משאלות לבו שנאמר (תהלים לז) והתענג על ה' ויתן לך משאלות לבך. הרי דעל ידי עונג שבת נותנין להאדם כל צרכיו ונפתחו כל הצינורות להשפיע שפע להאדם כיון שמענג את השבת ואם כן כל החסדים שיש להאדם כל השבוע כבר התחילו בשבת קודש וע"כ מודים מעכשיו להקב"ה על כל החסדים שעתיד לעשות עמנו כיון שמעכשיו כבר התחיל החסדים לבוא.

UT
* דף קיח: * 

בשבת זוכים לתשובה מאהבה ועל ידי זה הוא כתינוק שנולד כמו בעת קבלת התורה

שנינו במסת שבת (דף קיח:) כל השומר שבת כהלכתו אפי' עובד ע"ז וכו' מוחלין לו, שבשבת קודש נמחל כל העוונות יל"פ ע"פ אמרם ז"ל את מה שמשוררים בזמירות ליל שבת קודש: "ביום השבת קדש שישו ושמחו כמקבלי מתן נחליאל". וכמש"כ בספה"ק ישמח ישראל (פר' יתרו) דבשבת קודש נתעורר האדם לתשובה ואיתא בספה"ק דבשבת קודש עושין תשובה מאהבה ועי"ז זדונות נעשו לו כזכיות ונעשה נקי כקטן שנולד, והנה אמרו חז"ל יבמות (סב.) גר שנתגייר כקטן שנולד דמי, ואיתא בירושלמי ביכורים (פ"ג ה"ג) דגר שנתגייר מוחלין לו כל עוונותיו, ובני ישראל נתגיירו בשעת מתן תורה ע"כ נמחל להם כל עוונותיהם וענין זה הוא נמי בשבת קודש כיון שעושין תשובה מאהבה נמחל כל העוונות ונעשו כקטן שנולד דמי ואא"ז הרה"ק מאפטא זי"ע באוהב ישראל (פר' ויקהל) כתב דאמרו חז"ת שבת (פח.) דבהר סיני כשהקדימו ישראל נעשה לנשמע אז נתן הש"י בראש כל אחד מישראל שני כתרים ואח"כ כשחטאו בעגל נסתלק זה מהם, ובשבת קודש שאז שורה הקדושה על ישראל אז מחזיר משה לבני ישראל הכתרים שנטלו בחטא העגל וכל אחד מקבל לפי קדושתו עכ"ד, והענין הוא דכיון דבשבת קודש נתעוררו בני ישראל לתשובה מאהבה ונמחל להם העוונות ונעשו נקי כקטן שנולד דמי דבתשובה מאהבה נוטל כל הפגם מהעבירה ואדרבה אותו הפגם למצוה יחשב אם כן נעשו נקי כמו במתן תורה שנעשו כקטן שנולד ונמחל להם העוונות ואם כן מחזירין להם הכתרים שנטלו מהם כשחטאו.

וזהו ביום השבת קודש שישו ושמחו כמקבלי מתן נחליאל כמו בקבלת התורה נחל להם כל העוונות ונעשו כקטן שנולד דמי כן הוא בשבת קדש ע"כ יש לשמוח כמו ששמחו בקבלת התורה.
UT
* דף קיח: * 

על ידי שבשבת קודש יש מחילת עוונות לכן אין צריך לנסוע לאסוף הניצוצות אלא הם מגיעים אל האדם

שנינו במסכת שבת (דף קי"ח ע"ב) "כל המשמר שבת כהלכתו אפילו עובד עבודה זרה כדור אנוש מוחלין לו".
ויבואר בהקדם מקראי קודש בנוסח קידוש בליל שבת קודש: "ויכולו השמים והארץ וכל צבאם, ויכל אלוקים ביום השביעי מלאכתו אשר עשה, וישבות ביום השביעי מכל מלאכתו אשר עשה". וצ"ב תיבת "צבאם", מדוע אמר דוקא לשון זה. גם צ"ב כפל הלשון, ויכל אלקים ביום השביעי מלאכתו אשר עשה, ואח"כ אמר עוה"פ וישבות ביום השביעי מכל מלאכתו אשר עשה, והוא תמוה.

ענין מסעות בני ישראל

ואפשר לבאר הכתוב על דרך הרמז, דתיבת "צבאם" אותיות "צ"א ב"ם". והביאור בזה יש לומר דהנה ידוע מהבעל שם טוב הקדוש זי"ע דכל הנסיעות של אדם הם בבחינת "בם", ומובא בספה"ק דגל מחנה אפרים (פרשת מסעי) וז"ל: "שמעתי בשם אא"ז זללה"ה כי כל המסעות היו מ"ב, והם אצל כל אדם מיום הוולדו עד שובו אל עולמו, ולהבין זה כי מיום הלידה והוצאתו מרחם אמו הוא בחינת יציאת מצרים כנודע, ואחר כך נוסע ממסע למסע עד בואו לארץ החיים העליונה וכו'. ובוודאי נכתבו המסעות בתורה להורות הדרך הישר לאיש הישראלי, לידע הדרך הישר אשר ילך בו כל ימי חייו, ליסע ממסע למסע, וידוע שכל המסעות הם בחינות קדושים וטהורים, כמו ששמעתי מן אדוני אבי זקיני זללה"ה בשם ספר ברית מנוחה קברות התאוה הוא בחינת החכמה, כי שם קברו את העם המתאוים, פירוש מי שבא למדת חכמה אזי בטל ממנו כל התאוות, מרוב דביקותו בו יתברך שמו, ומזה נבין לכל המסעות שבודאי הם בחינות קדושות ומעלות רמות, וכן גם כן תבערה בודאי הוא בחינה קדושה, אך הם כאשר באו למקומות הללו נשתנה הדבר על ידי מעשיהם, ונהפך להם ללא טובה ר"ל וכו', וכן שאר המסעות כפשוטן, וכן בתבערה כי בערה בם אש ה', ואם היו נוסעים ובאים למסעות הנ"ל ולא ישנו אותם במעשיהם, בודאי היה מאיר להם כל מסע ומסע באור הגנוז בתוכו, ודי בזה למבין.

והוא שאמר הכתוב "אלה מסעי בני ישראל וגו' ויכתוב משה את מוצאיהם למסעיהם על פי ה'", פירוש, משה כתב בתורה המסעות איך הם עומדים ברומו של עולם, מתחילת יציאת האדם מרחם אמו, עד בואו לארץ החיים העליונה, כדי שידע האדם הדרך אשר ילך בה על פי ה', [אבל] ואלה מסעיהם למוצאיהם, היינו האיך שינו אותם במעשיהם ללא טובים, ולכך לא נאמר כאן על פי ה', והבן זה, וה' יורנו בדרך הישר והאמת לפניו אמן", עכלה"ק. ובספה"ק תולדות יעקב יוסף בסופו (דף ר"ח עמוד ד') כתב וזל"ק: עוד שמעתי בשם מורי כשהלך בנסיעה הידוע, הראה לו רבו במקום זה היה מרמז הנסיעה שהיו נוסעין ישראל במדבר במסע זו, וכל נסיעת האדם מרומז בתורה וכו', וכן כשנשברה לו הספינה והיה בעצבות גדול, ובא רבו ותמה עליו, והראה לו באיזה עולמות הוא עכשיו, והיו שמות אהי"ה וצירופי אהי"ה וכו', ואז התחזק בלבו למתקן בשרשן כידוע לו וכו' ודפח"ח, עכלה"ק. (וכן הביא עובדא זו שם בפרשת תרומה, עיי"ש).

גדלות מרן הבעל שם טוב הק' זיע"א

ובספר נתיב מצוותיך (נתיב אמונה שביל א' אות ט') כתב בזה"ל: "ורבינו הקדוש אור החיים אמר עליו מרן הבעל שם טוב, שנשמתו מרוח דוד של אצילות, ובכל לילה שמע תורה מפי הקדוש ברך הוא, ורוב קדושתו אי אפשר לכתוב והיה מיורדי המרכבה, וגילוי נשמות, ומדרגת רוח הקודש אמת, ומרן הקדוש היה נפש דוד דאצילות, והיה רוצה שיתקשרו ביחד נפש ורוח, ויתגלה הנשמה וחיה דאצילות, ויהיה הגאולה אמיתית, ושאל אותו על ידי גיסו הקדוש ר' גרשון מקיטוב אם יהיה יכולת שיסע לירושלים ויתראה עם הקדוש פנים בפנים, והשיב, שיכתוב לו שיעיין בעת שרואה את צלם דמות תבניתו בעולמות עליונים, אם הוא רואה את כל אבריו ודיוקנו אם לא, והשיב מרן הקדוש שאינו רואה את עקביו, ואמר הקדוש שלא יטריח את עצמו כי לחנם יהיה טרחתו, ומרן לא השיג את האגרת הזה, ומסר נפשו ונסע, אף שאמרו לו מן השמים שלא יסע, מסר נפשו ונסע בימי החורף, ובחג הפסח היה בעיר סטאמבול ושם עשה נוראות ונפלאות עד שנשמע בבית הקיסר, והיה מה שהיה, והוצרך לברוח בספינה, ואמרו לו מן השמים שיחזור ולא רצה, ולקחו ממנו כל המדרגות אף תורתו ותפלתו, שלא ידע לומר ברוך בתוך הסידור, שלא הבין האותיות, ואמר מה בכך אסע עם הארץ ובור אל הצדיק אור החיים לארץ הקדושה, וקיבל הכל, עד שנשברה הספינה, ובתו הצדיקת אדל טבעה בים וצעקה אבי הרחמן היכן אתה שאתה רואה בצרתי, ומרוב צערו וצרתו וגם שנסתלקו ממנו כל המדריגות וכל הקדושה בא אליו הס"מ ימ"ש ואמר לו מה שאמר, וכשראה שצרתו צרה גדולה שבאה נפשו עד שאול, אמר שמע ישראל ה' אלקינו ה' אחד, רבון העולמים אני חוזר לביתי, ותיכף בא אליו רבו המובהק אחיה השילוני הנביא והראה לו היכן היה וכו', וברגע הביאו בחזרה לסטאמבול, ומשם נסע תיכף לביתו" עכלה"ק. ומובא בספר ישועות ישראל (סיפור ו') שהרה"ק מרוזין זי"ע סיפר מענין זה וז"ל: וכן פעם אחד הלך הבעל שם טוב עם בתו היחידה על ספינה בים, ויבא רוח גדולה וחזקה רוח סערה המפרק הרים והספינה חשבה להשבר, עד אשר הוכרח להפיל גורלות את מי ישליכו לים להקל מעל הספינה, ויפול הגורל על בתו להשליכה לים, אז בא להבעל שם טוב אחיהו השילוני הנביא אשר היה רבו, ויאמר לו הלא הוריתיך מאז את השמות אשר תזכור בעת צרה, ויען לו הבעל שם טוב כי לא הודיעו לו מן השמים מקודם את הצרה אשר תבוא עליהם, ע"כ.

מסע בני ישראל לאסוף ניצוצות קדישין

ועיין באור החיים הקדוש (פרשת מסעי) שכתב באמצע דבריו בזה"ל: אכן יתבאר על פי דברי אנשי אמת (זוהר ח"ב קנ"ז) שאמרו שהליכת ישראל במדבר היתה לברר ניצוצי הקדושה שאנס איש הבליעל החונה במדבר השמם ששם קנה מקומו מקום נחש שרף ועקרב ודרכו שם עדת ה' להוציא בולעו מפיו, והוא הטעם שהיו ישראל חונים במקום אחד שנה ובמקום אחר י"ב שעות, שהוא כפי מה שצריך לבירור הניצוצות שישנם במקום ההוא, ובירור זה אין כח בעולם שיכול עשותו זולת קדושה השלימה ובסוד שלימות מחברת הכללות ומחברת הפרטות, קדושה השלימה היא השכינה וישראל והתורה וכו', וכפי זה תכלית המעשה היא כשנוסעים היו נוסעים עמהם כל הדומה למין הקודש לא בזמן החנייה שעדיין לא נעשה עמו דבר, והוא מה שרמז במאמר אלה מסעי וכו', ואמר הכתוב עצמו טעם עילוי מסעות אלה לפי שהם של בני ישראל אשר יצאו מארץ מצרים ונצרפו בכור הברזל שהוא ארץ מצרים כאמור, ובזה היו נשמותם ראויים לברר ניצוצי הקדושה בכל המקום אשר יבואו שמה, ועוד לצבאותם, שהיא שלימות הצבא אשר תשרה עליו השכינה שהוא מספר ס' ריבוא וכו' עיי"ש.

ובא וראה מה שכתב בספה"ק זרע קודש (בפרשת מסעי) וז"ל: אלה מסעי בני ישראל וגו' ויכתוב משה את מוצאיהם למסעיהם על פי ה', ואלה מסעיהם למוצאיהם. הנה ענין נסיעות בני ישראל במדבר היה כי במדבר היה מקום נחש שרף ועקרב וצמאון כל זאת מורה על תוקף כוחות הטומאה שהיו חונים שם, והנה בלתי חיות הקדושה א"א להם כלל להתקיים רק שכן גזרה חכמתו יתברך שמו שיפול חסרון בבריאה שמארת חסר כתיב (בראשית א', י"ד) שלא הי' מאורות בשלימות [שגנז] יתברך האור ועי"ז גם לכוחות ההם יש איזה חיות כדי שאח"כ נברר מהם אותם הנ"ק והחיות שיש להם וכו' כמ"ש בספרים משל לאב שבנו לא הי' אצלו זה כמה שנים ובא אצלו, תגדל שמחת אביו מאוד מאוד יותר מאילו הי' בנו אצלו תמיד, כן הענין בהעלאת נ"ק, ולית נהורא אלא מגו חשוכא, והארץ היתה תוהו [ובוהו] וחושך ואח"כ מחושך זה אמר אלקים יהי אור, כן הי' רצונו יתברך, ולכוונה [זו] היו מסעות בני ישראל במדבר ששם יקדשו ישראל את עצמם ויקשו מדותיהם, ועל ידי תוקף הקדושה בתיקון מדותיהם יכניעו ויבטלו כוחות ומדות וחיות הטומאה שלא [יהי'] להם חיות מהנ"ק, ויוציאו [בלעם] מפיהם וכו', וז"ש כאן את מוצאיהם למסעיהם על פי ה', כמ"ש (ירמי' ט"ו, י"ט) [ואם] תוציא יקר מזולל כפ"י תהי', וזהו על פ"י ה'. והנה יש ששה מדות בחי' ששה קצוות כידוע, ומדה שביעית כוללת כולם כי מדה שביעית הוא מלכות, שמי שאינו מתנהג במדותיו רק לפי הצורך לפרסם כבוד מלכותו יתברך ולעבדו יתברך, אז כל המדות נכללים אצלו כאחד, ואינם נפרדים, וכל מדה כלולה מחברתה. נמצא הם [ז'] פעמים ששה הם מ"ב, ובמ"ב מסעות אלו תקנו מ"ב מדותיהם בכח קדושת שם [בן] מ"ב, ועי"ז בטלו כוחות הטומאה, שאת זה לעומת זה עשה אלקים, ובלעם הקריב מ"ב קרבנות לחזק אלו הכוחות הטומאה, והי' שם במ"ב מקומות אלו בכל מקום כח הטומאה אחד, ואותו כח הטומאה כשבאים לאותו מקום [היתה] מפתה וגורם למדה רעה ח"ו, ע"ד שפירש רש"י על ויחנו ברתמה שנקרא כן על שם לשון הרע שדברו המרגלים כו', כי המקום גורם, וכן בכל מקום המסעות עד"ז היה המקום גורם לאיזה מדה רעה ח"ו לישראל והכניעו ובעלו על ידי שתקנו מדותיהם כנ"ל, עיי"ש באורך.

אחר כך כתב שם עוד וזל"ק: "והנה אמר יתברך (שמות ג', י') אהי' אשר אהי' [אהי'] עמכם בשעבוד זה ואהי' עמכם בשעבוד אחר, וכן ג"כ פי' אהי' עמכם בגלות ואהי' עמכם בעת הגאולה, על דרך (בראשית מו, ד') אנכי ארד עמך מצרימה ואנכי אעלך גם עלה. והנה ב"פ אהי' גימטריא מ"ב כמנין מ"ב מסעות בחינת שם מ"ב שכתוב בספרים שטוב להעלות הנשמה [למעלה] על ידי שם זה, והענין על ידי האמונה הגדולה שיתברך אמר אהי' אשר אהי', ולעתיד שיהי' הכ"א יום שבין המצרים ימים טובים והכ"א יום שיש עתה ימים טובים יהי' גי' ב"פ אהי' בחינת שם מ"ב כנ"ל", עכלה"ק. 
נסיעות הצדיקים - ייכתבו בתורה לעתיד לבוא

עכ"פ חזינן מכל זה ענין המסעות של בני ישראל במדבר, דבכל מקום היה להם ענין נשגב אחר לתקן, וזהו הי' עיקר נסיעותיהם בתוך המדבר טרם בואם לארץ. ובאמת כן הוא בכל נסיעות בני אדם בכל הדורות, והצדיקים יודעים תכלית כל הנסיעות והגלויות, ועיין בספר באר משה (אש דת) בפרשת מסעי שכתב בשם רבינו הבעל שם טוב זי"ע שלעתיד יהיה כתוב: "ויסע ישראל בן אליעזר ממקום פלוני למקום פלוני", כמו שנכתבו מסעותיהם של ישראל, וכתב שם שכך מוסרים בשם זקיני ה"אוהב ישראל" מאפטא ז"ל שאמר אף הוא כן, עיי"ש. וכן אומרים בשם הרה"ק רבי ר' מענדעלע מרימנוב זי"ע שאמר דלעתיד לבוא יהא כתוב בתורה "ויסע רבי מענדל מפריסטוק ויחנה ברימנוב".
מה' מצעדי גבר כוננו - על מהלכי ונסיעות בני אדם לתקן ולפעול דבר מה

ובספה"ק כתונת פסים (פרשת בהעלותך) כתב וזל"ק: ונחזור לביאור מורי הנ"ל, כי ענין נסיעת האדם ממקום זה למקום אחר עבור פרנסתו וכיוצא, הוא משום שיש שם ניצוצות שלו וצריך להוציאן משם ולבררן וכו' עכלה"ק. ובזה ביאר הבעל שם טוב זי"ע הפסוק (תהלים ל"ז, כ"ג) מד' מצעדי גבר כוננו ודרכו יחפץ (עיין בספר כתונת פסים הנ"ל פרשת לך אות כ' כ"א כ"ב כ"ג). ועיין עוד מ"ש באור החיים הק' פרשת יתרו (י"ט סוף פסוק ה', על פסוק והייתם לי סגולה מכל העמים) וז"ל: עוד ירמוז סתר עליון לפי מה שקדם לנו כי ענפי הקדושה נתפזרו בעולם ואין מציאות להם להתברר זולת באמצעות ישראל וביותר באמצעות עסק התורה שהוא כאבן השואבת ניצוציה במקום שהם, ואותם ניצוצי הקדושה גם להם יקרא סגולה וכו', ואומרו כי לי כל הארץ כאן רמז שיש לו סגולה מפוזרת בכל הארץ, וזה טעם פיזור ישראל בד' רוחות העולם לחזר אחר הסגולה שהיא אבידתם. והנה זולת עונם של ישראל היו יכולים השגת הדבר בלא פיזור בעולם אלא בכח עוצם תורתם היו מולכים בכל העולם ושואבים כל בחינות הקדושות מכל מקום שהם, ובאמצעות החטא תש כחם וצריכים לרדת שמה לברר הטוב ההוא, עכלה"ק. ובספה"ק חובת הלבבות (בהקדמה לשער הבטחון) מובא מעשה באחד שהלך לבקש פרנסה בעיר אחרת, ופגש באיזה פילוסוף ששאל לו אם מאמין שהקב"ה מפרנס את כל העולם, וכשהשיב שמאמין שאל לו, הלא מעשיך סותרים את דבריך, שאתה הולך לבקש פרנסה בעיר אחרת. וחזר האיש לביתו.

בשבת קודש יום מנוחה, הניצוצות מגיעים אל האדם ואין צורך לנסוע אחריהם

ומובא בספר י"ג אורות (עמוד קטז-קיז) בשם הרה"ק רבי איציקל מפשעווארסק זצ"ל בשם הרה"ק בעל דברי יחזקאל משינאווע זי"ע, שאמר על דברי חובת הלבבות הנ"ל, דאם היה איש הלז לומד כתבי האריז"ל, לא היה חוזר לביתו, כי אולי צריך לנסוע למרחוק על מנת לתקן ענין אחר לגמרי. עוד הביא שם שהרה"ק משינאווע זצ"ל הי' פעם אחת במארינבאד, וכאשר ביקשו ממנו כמה נגידים שיסע עוד הפעם למארינבאד, השיב להם שכל מה שהיה צריך לתקן שם כבר תיקן. רואים מזה ג"כ דזהו ענין נסיעותיו של אדם בעוה"ז, לתקן ניצוצות הקדושות, ויש לפעמים שאין צריכים לנסוע כי כבר תיקנו הכל. ואפ"ל עד"ז דבשבת קודש שהוא יום מנוחה, ואין נוסעים למקומות שונים לתקן הניצוצות, הרי שהניצוצות באים להאדם ואז אינו צריך לנסוע.

והטעם בזה י"ל עפי"ד האור החיים הקדוש בפרשת יתרו הנ"ל, שכתב דכל ענין נסיעות ישראל הוא בגלל העוונות, וזולת עונם של ישראל היו יכולים השגת הדבר בלא פיזור בעולם אלא בכח עוצם תורתם וכו' וכנ"ל, ובאמצעות החטא תש כחם וצריכים לרדת שמה לברר הטוב ההוא עכ"ל, נמצא לפי דבריו דכשנמחלים עוונות ישראל אין צריכים לנסוע ממקום למקום לתקן הניצוצות, כי הניצוצות באים אליהם. והנה אחז"ל (שבת דף קי"ח ע"ב) כל המשמר שבת כהלכתו אפילו עובד עבודה זרה כדור אנוש מוחלין לו. ע"כ, כיון דהשבת גורם מחילת עוונות, ממילא אין צריכים לנסוע ממקום למקום, וע"כ הוא יום מנוחה, וכאז"ל במדרש "מה היה העולם חסר מנוחה, בא שבת באה מנוחה". ועפי"ז יש לבאר הענין שנקרא השבת "זכר ליציאת מצרים", כמו שאומרים בקידוש ליל שבת קודש, עפי"ד הדגל מחנה אפרים בשם הבעל שם טוב הנ"ל, ועוד ספה"ק הנ"ל, דענין יציאת מצרים וכל המ"ב מסעות היו להוציא הניצוצות הקדושים ממקום בליעתן בטומאה, אמנם כיון דבשבת אין צריכים לכל זה, רק הניצוצים מתתקנים מאליהם בלי שיצטרכו לנסוע למקומות שונות, ע"כ השבת הוא זכר ליציאת מצרים, שהניצוצים נתתקנים מאליהם בלי שיצטרכו לנסוע.

וזהו שאומרים במנחה דשבתא "אתה אחד ושמך אחד וכו' תפארת גדולה ועטרת ישועה יום מנוחה וקדושה לעמך נתת", וצ"ב מדוע נסמכו ב' ענינים אלו זה לזה, מנוחה וקדושה. אך להאמור יובן, דכיון שהוא יום מנוחה, ואין נוסעים ממקום למקום, ע"כ איך אפשר לתקן אז הניצוצות הקדושים ולהעלותם, ועל זה אומרים "וקדושה לעמך נתת", שהקב"ה נותן לישראל ביום השבת קודש את ניצוצות הקדושה שיתעלו מאליהם, בלי שיצטרכו לנסוע ממקום למקום כדי לתקנם. ובענין הנ"ל דעל ידי הנסיעות שנסעו ישראל ממקום למקום העלו את ניצוצות הקדושה למקור שרשן העליון ושברו עי"ז את הקליפות, יש לבאר הפסוק (במדבר י', ל"ה-ל"ו) ויהי בנסוע הארון ויאמר משה קומה ה' ויפוצו אויביך וינוסו משנאיך מפניך, ובנוחה יאמר שובה ה' רבבות אלפי ישראל, דעל ידי נסיעת הארון הי' קימה להקדושה ועי"ז נפוצו הקליפות שהם אויביו של הקב"ה, כי על ידי הנסיעה של הארון נסעו ישראל ג"כ לאותו מקום, ותיקנו שם מה שהיו צריכים לתקן. וזהו שאמר בכתוב שלאחריו, ובנוחה יאמר שובה ה' רבבות אלפי ישראל, דכשנח הארון נחו ישראל ג"כ, ושמא תאמר הרי אז לא תיקנו את ניצוצות הקדושה כיון שלא נסעו ממקום למקום, ע"ז אמר הכתוב "שובה ה' רבבות אלפי ישראל", שאז ציוה הקב"ה שהניצוצות יבואו אליהם, והם יתקנו אותם במקומם, וזהו שובה ה' רבבות אלפי ישראל, ודו"ק.

ועפי"ז נבין היטב מדוע יש שם נו"ן הפוכה אחר פסוק ובנוחה, ובספרים האריכו בזה. ולדרכינו י"ל דהנו"ן רומזת להניצוצות הקדושה, דתיבת ניצוצות מתחלת בנו"ן, ולזה באה שם נו"ן הפוכה, לרמז דאף באופן הפוך יש תיקון לפעמים להניצוצות, אם לא נוסעים ממקום למקום, רק שהם נחים במקום אחד, מ"מ כיון שיצוה הקב"ה שהניצוצות יבואו אליהם, כן יהי'. אבל בלאו הכי צריכים הם לנסוע ממקום למקום. ומעתה נשובה לביאור מקרא קודש כאן גבי שבת קודש, ויכולו השמים והארץ וכל "צבאם", צבא"ם אותיות צ"א ב"ם, ב"ם רמז למ"ב מסעות כמו שכתב בספר זרע קודש פרשת מטות הנ"ל, ובא הכתב לרמז שבכל מקום נסיעתם (הנרמז בתיבת "בם") מתקנים ישראל את ניצוצות הקדושה, שרמוזים בתיבת "צא" שהוא גימטריא ב' שמות הקדושים הוי' אדנ"י, וזהו "צבאם".

וע"כ נרמז דבר זה דוקא גבי שבת קודש, דבשבת אין צריכים לנסוע, ע"כ אמר "צבאם", צ"א ב"ם, שבשבת קודש יש העלאת ניצוצות הקדושה "בם", בתוך מקומות מושבותיהם של ישראל ואין צריכים לנסוע אז כי הוא יום מנוחה וקדושה, משאם כן בשאר ימות השבוע. ולזה אמר הכתוב אחר כך ויכל א' ביום השביעי מלאכתו אשר עשה, וישבות ביום השביעי מכל מלאכתו אשר עשה, והקשינו מדוע כפל לשונו לומר ב' פעמים ענין אחד. אך להנ"ל ירמוז, דלא די שהאדם צריך לשבות אז ממלאכה ממש, אלא שהוא יום מנוחה וקדושה וצריך האדם לשבות גם מנסיעותיו (שאינה נכללת בל"ט מלאכות) שנוסע במשך ימי השבוע, וזהו "מכל מלאכתו אשר עשה", ודו"ק.
וענין צ"א יש לבאר דהכוונה בזה שהצדיק מתקן בחינת האל"ף שרומז על אלופו של עולם יתברך, וכמו שכתב בספר מגן דוד להרידב"ז זצ"ל (באות אל"ף), דציור הא' יו"י עולה כ"ו כמנין שם המפורש שהוא שם היחוד, וכן היא לעולם בראש האחדות וציורה כולל כל עשר ספירות קדושות וכו' עיי"ש. וי"ל דזהו ענין אלופו של עולם שהוא שם יו"י שם הוי' ב"ה וב"ש. וזהו צ"א - שהצדיק מתקן כל זה ביום השבת קודש, וע"כ רמוז ענין זה דוקא בפסוק זה, ודו"ק.

UT
* דף קיט: *

בגודל זהירות עניית אמן
חז"ל (שבת דף קי"ט ע"ב): מאי אמן, א"ר חנינא אל מלך נאמן, ופי' רש"י שם: כך מעיד על בוראו שהוא אל מלך נאמן. וכמבואר בשו"ע (או"ח סימן קכ"ד סעיף ו'), וז"ל: ויענה אמן כו' ובכוונה שיכוין בלבו אמת הוא הברכה שבירך המברך, ואני מאמין בזה, עכ"ל
. ובספר הגן ודרך משה שם כתב, וז"ל: שמילת אמן עדות הוא על הברכה שהוא אמת
, עכ"ל. ועד"ז כתב בס' הפנים אות מ"ד (דף כ"ב), וז"ל: העונה אמן אחר המברך הברכות, כאילו אמר: אמת ואמונה הוא השם והברכה שברך המברך ואני מאמין בה, עכ"ל.
והנה אמרו רז"ל (ברכות דף נ"ג ע"ב) גדול העונה אמן יותר מן המברך, והטעם לזה מבואר בס' הגן ודרך משה
 (ליום אחד עשר - דף י"ד ע"ב), וז"ל: כי אמן בגי' צ"א, הוי"ה אדנ"י ג"כ צ"א, והמברך אינו יכול להזכיר כ"א השם אדנ"י, ושם הוי"ה במחשבתו כנ"ל, אבל מי שהוא עונה אמן מזכיר מנין ב' שמות, כנ"ל, וק"ל
. עכ"ל
.

[ועיין בס' "ואמרו אמן" (חלק שני, אות ע' - ע' צ"ז-צח), דיש ליתן טעם לשבח על מה שאמרו חז"ל גדול העונה אמן יותר מן המברך, דיש לומר עוד טעם בפשיטות, לפי שלפעמים יתכן שהברכה עצמה תהי' מדרבנן, ועניית אמן על הברכה תהי' מדאורייתא, עיי"ש].

ובס' הגן ודרך משה להלן שם (דף ט"ו ע"א) כתב, וז"ל: כל איש מישראל ששומע הברכה מישראל מחוייב לענות אמן, אפילו שומע מאשה או מקטן
, עכ"ל. וממשיך שם, וז"ל: וכל איש מישראל מחוייב לומר הברכות בקול רם, כדי שישמעו בני הבית או שאר העומדים אצלו ויכולים לענות אמן
, עכ"ל.

 ועפ"ז נמצא, דעניית אמן הוא ענין עיקרי בכל הברכות, ובפרט באמירת המאה ברכות. וכמפורש בספר הגן ודרך משה שם (דף י"ז ע"ב) בהמשך לענין חייב אדם לברך כל יום מאה ברכות, וז"ל: וכשמברך על איזה פרי או שום ברכה, מחוייב לברך בקול רם כדי שחבירו יענה אמן
, כנ"ל, עכ"ל.

וכידוע, דפירוש וכוונת "אמן" הוא אמת ואמונה, וכדרשת חז"ל (שבת דף קי"ט ע"ב): מאי אמן, א"ר חנינא אל מלך נאמן, ופי' רש"י שם: כך מעיד על בוראו שהוא אל מלך נאמן. וכמבואר בשו"ע (או"ח סימן קכ"ד סעיף ו'), וז"ל: ויענה אמן כו' ובכוונה שיכוין בלבו אמת הוא הברכה שבירך המברך, ואני מאמין בזה, עכ"ל
. ובספר הגן ודרך משה שם כתב, וז"ל: שמילת אמן עדות הוא על הברכה שהוא אמת
, עכ"ל. ועד"ז כתב בס' הפנים אות מ"ד (דף כ"ב), וז"ל: העונה אמן אחר המברך הברכות, כאילו אמר: אמת ואמונה הוא השם והברכה שברך המברך ואני מאמין בה, עכ"ל.

והנה אמרו חז"ל (שבת שם) כל העונה אמן יהא שמי' רבא מברך בכל כוחו קורעין לו גזר דינו של ע' שנה
, ופירשו הראשונים, שבכל כוחו, היינו: בכל כח כוונתו
. ובתוס' שם (ד"ה כל העונה איש"ר בכל כחו) כתבו, וז"ל: ור"י אומר, דיש בפסיקתא במעשה דר' ישמעאל בן אלישע, דקאמר התם כשישראל נכנסים לבתי כנסיות ואומרים יהא שמי' רבא מברך בקול רם מבטלים גזירות קשות, עכ"ל.

ובספר מרכבת שלמה לר' ישמעאל כהן גדול (דף ג' ע"א בסופו) מובא ענין נורא, וז"ל: אמר ר' ישמעאל שח לי ססגיא"ל שר הפנים, ידידי שב בחיקי ואגיד לך מה תהא על ישראל. וישבתי בחיקו והי' בוכה והי' דמעות יורדות מעיניו ונופלות עלי. אמרתי לו הדר זיוי מפני מה אתה בוכה? אמר לי, ידידי, בא ואכניסך ואראך מה גנוז לישראל עם הקודש. תפסני בידו והכנסני לחדרי חדרים ולגנזי גנזים ולאוצרות ונטל את הפנקסין, הראני אגדות כתובות צרות משונות זו מזו. אמרתי לו, הללו למי הן, אמר לי לישראל. אמרתי לו, יכולין ישראל לעמוד בהן? אמר לי בא למחר ואודיעך צרות משונות מאלו. למחר הכניסני לבית גנזי גנזין ולחדרי חדרים והראני צרות משונות מן הראשונות וקשות, אשר למות למות, ואשר לחרב לחרב, ואשר לרעב לרעב, ואשר לשבי לשבי. אמרתי לו, הדר זיוי כל כך חטאו ישראל? אמר לי בכל יום מתחדשות גזירות קשות מאלו, וכיון שנכנסו לבתי כנסיות ולבתי מדרשות ועונין יהש"ר אין אנו מניחין אותן לצאת מחדרי חדרים, עכ"ל.

וזה י"ל הרמז בפסוק: "ואתם הדבקים בה' אלקיכם חיים כולכם היום", פירוש, על ידי "אתם", שהוא ר"ת "אמן, תפילין, מזוזה", עי"ז "חיים כולכם היום", כנ"ל שקורעין לו גזר דינו של ע' שנה, ומבטלים גזירות קשות, ואין מניחין לגזירות קשות לצאת מחדרי חדרים.

והוא ע"ד הידוע בפירוש הכתוב ואברהם זקן בא בימים, דסופי-תיבות "ואברהם זקן בא" הוא "אמן", היינו שעל ידי עניית אמן זוכין להיות "בא בימים", היינו שזוכין לאריכות ימים.

[ולהעיר גם מהא דאיתא בספר "הפנים" אות כ"ב (דף י"א ע"ב), וז"ל: איתא בספרים הקדושים, מי שנזהר מלדבר בשעת התפילה, מסוגל לאריכות ימים ושיבה טובה. "שיבה" ר"ת שתיקה יפה בשעת התפילה, עכ"ל. וכן מובא זה בשם הרמ"ק זצוק"ל. ועד"ז כתב בספר הגן ודרך משה (ליום תשיעי - דף י' ע"ב), וז"ל: באתי לעורר לבבכם הטהורים ... לגזור על השמש להזהיר העם בשעת התפילה שלא ידברו, דהיינו שיצוה להכריז שתיקה יפה בשעת התפילה, ואז שיהי' להם שיב"ה טובא שהוא ר"ת שתיקה יפה בשעת התפילה, עכ"ל.

 ומובן דכן הוא במכ"ש וק"ו כאשר האדם (לא רק שנזהר מלדבר בשעת התפילה, אלא) גם עונה אמן ואמן יהש"ר כדבעי].

והנה איתא בס' "ואמרו אמן" (חלק שני אות כ"ג - ע' מ"ו), וז"ל: מצאתי בספר קדמון פי' הפסוק וצדיק באמונתו יחי', כלומר מי שהוא צדיק, כלומר שעונה צ' פעמים באמונת"ו, עניית אמן, יחי', ומשלימין לו שניו באריכות ימים ושנים טובים וארוכים וכו', עכ"ל.

ויש לקשר זה גם עם מה שהבאנו לעיל מבעל הטורים, ד"תגין על הקו"ף" שבתיבת "הדבקים" הם "רמז לק' ברכות שצריך לברך בכל יום".

דהנה מבואר בס' הגן ודרך משה הנ"ל (דף י"ג סע"ב), וז"ל: כתבו חכמי אמת, שלעתיד נשאל לכל אדם אם הי' צדיק, דהיינו אם קיים בכל יום אותיות צדי"ק, דהיינו צ אמן ד קדושות י קדישים ק ברכות, עכ"ל
 (ועיין שם בארוכה הסדר של כוונת צדי"ק).

וזהו הרמז בתיבת "הדבקים", דמלבד הרמז לק' ברכות שבתגין שעל הקו"ף דתיבת "הדבקים", מרומז בה גם ד' הקדושות - באות ד' שבתיבת "הדבקים", וי' הקדישים - באות י' שבתיבת "הדבקים". [וצ' אמנים כבר נכללו בק' הברכות, כנ"ל שעניית אמן הוא ענין עיקרי בברכה בכלל, ובפרט בק' הברכות].

ויש להוסיף עוד ברמז הכתוב ואתם הדבקים בה' אלקיכם חיים כולכם היום, דהיו"ם רומז ליום שכולו טוב ויום שכולו ארוך, והיינו דבזכות קיום מצוות הנ"ל הרמוזים בתיבת הדבקים, יאריכו ימים גם בעולם הבא, וינצלו מדינה של גיהנום.

ויובן זה ע"פ המובא באריכות בספר אור זרוע (הלכות שבת, סימן נ')
, וזה לשון קדשו:

מעשה ברבי עקיבא שראה אדם אחד שהיה ערום ושחור כפחם, והיה טעון על ראשו מטען כעשרה טעונין, והיה רץ כמרוצת הסוס. גזר עליו רבי עקיבא והעמידו, ואמר לאותו האיש, למה אתה עושה עבודה קשה כזאת, אם עבד אתה ואדונך עושה לך כך, אני אפדה אותך מידו, ואם עני אתה, אני מעשיר אותך. אמר לו, בבקשה ממך אל תעכבני שמא ירגזו עלי אותם הממונים עלי.

אמר לו, מה זה ומה מעשיך. אמר לו, אותו האיש מת הוא, ובכל יום ויום שולחים אותי לחטוב עצים ושורפין אותי בהם. ואמר לו, בני מה היתה מלאכתך בעולם שבאת ממנו. אמר לו, גבאי המס הייתי, והייתי מראשי העם, ונושא פנים לעשירים והורג עניים. אמר לו, כלום שמעת מן הממונים עליך אם יש לך תקנה. אמר לו, בבקשה ממך על תעכבני שמא ירגזו עלי בעלי פורענות, [שמעתי] שאותו האיש אין לו תקנה, אלא שמעתי מהם דבר שאינו יכול להיות, שאלמלי היה לו לזה העני בן שהוא עומד בקהל ואומר ברכו את ה' המבורך, ועונין אחריו ברוך ה' המבורך לעולם ועד, או יאמר יתגדל ועונין אחריו יהא שמיה רבא מברך, מיד מתירין אותו האיש מן הפורענות, ואותו האיש לא הניח בן בעולם, ועזב אשתו מעוברת ואינו יודע אם תלד זכר מי מלמדו, שאין לאותו האיש אהוב בעולם.

באותה שעה קיבל עליו רבי עקיבא לילך ולחפש אם הוליד בן כדי שילמדו תורה ויעמידו לפני הציבור. אמר לו: מה שמך, אמר לו: עקיבא, ושם אנתתך? אמר לו: שושבינא, ושם קרתך? אמר לו: לודקיא. מיד נצטער רבי עקיבא צער גדול והלך ושאל עליו.

כיון שבא לאותו מקום שאל עליו, אמרו לו, ישחקו עצמותיו של אותו הרשע. שאל על אשתו, אמרו לו, ימחה זכרה מן העולם. שאל על הבן, אמרו: הרי ערל הוא, אפילו מצות מילה לא עסקנו [בו]. מיד נטלו רבי עקיבא ומלו, והושיבו לפניו ולא היה מקבל תורה, עד שישב עליו ארבעים יום בתענית. יצתה בת קול ואמרה לו, רבי עקיבא לך ולמד לו. הלך ולימדו תורה וקריאת שמע ושמונה עשרה ברכות וברכת המזון, והעמידו לפני הקהל ואמר ברכו את ה' המבורך, וענו הקהל ברוך ה' המבורך לעולם ועד, יתגדל יהא שמיה רבא. באותו שעה מיד התירו המת מן הפורענות.

מיד בא לרבי עקיבא בחלום ואמר, יהי רצון מלפני ה' שתנוח דעתך בגן עדן, שהצלת אותי מדינה של גיהנום, מיד פתח רבי עקיבא ואמר (תהלים קלה, יג) ה' שמך ה' לעולם ה' זכרך לדור ודור. וכן מצא מורי הרב רבי אלעזר מוורמישא בתנא דבי אליהו רבא
 דקטן האומר יתגדל מציל אביו מן הפורענות
, עד כאן לשונו.

ועל פי זה יבואר הכתוב, ואתם הדבקים בה' אלקיכם חיים כולכם היום, דכאשר מקיימים את המצוות הנרמזים בתיבת הדבקי"ם, היינו, כנ"ל, ד' קדושות, י' קדישים וק' ברכות, עי"ז זוכים שיהי' חיים כולכם היום, שינצלו מדינה של גיהנום ויזכו ליום שכולו טוב וליום שכולו ארוך. כי על ידי שהאדם מקיים בעצמו את החיובים הנ"ל, עי"ז גם בניו ילכו בדרכיו ויאמרו כל זה, וממילא עי"ז יהי' ברא מזכה אבא (כנ"ל אות ב' מכתב סופר עה"ת) וינצלו הוריהם בשכר זה מדינה של גיהנם ויזכו ליום שכולו טוב וליום שכולו ארוך.

ויש להוסיף בזה, דהנה אמרו חז"ל (שבת דף קי"ט ע"ב): כל העונה אמן בכל כחו, פותחין לו שערי גן עדן
, שנאמר (ישעי' כו, ב) פתחו שערים ויבוא גוי צדיק שומר אמונים, אל תקרי שומר אמונים אלא שאומרים אמן
, עכ"ל.

[ועיין ספר שומר אמונים (ח"ב דף רמ"ז ע"ב), וז"ל: כמו שמצינו אצל האריז"ל (מובא בהקדמה לספר עמק המלך, הקדמה ג', פ' ב') שאמר לתלמידיו, שבשעה שהוא ישן בא מלאך מט"ט ומוליך נשמתו לאיזה ישיבה של מעלה שירצה, ולאיזה היכל שרוצה ליכנס וללמוד, ככה יהא לעתיד לבוא לאלו שנזהרין בעניית אמנים, שיפתחו לפניהם כל היכלין ללמוד תורה במתיבתא דלעילא, וכל תרעין יהיו פתיחין ליה, ולית דימחה בידיה, כאשר תראה מדברי הקדושים, עכ"ל].

וכיון שהאומר אמן נקרא "צדיק", וכן צדי"ק הוא נוטריקון צ' אמנים, ד' קדושות, י' קדישים וק' ברכות, לכן הנזהר בכל הנ"ל זוכה לשכר המבואר במשנה סוף עוקצין: עתיד הקב"ה להנחיל לכל צדיק וצדיק ש"י עולמות, עכ"ל.

והנה מחז"ל הנ"ל, כל העונה אמן יהא שמי' רבא מברך בכל כוחו קורעין לו גזר דינו של ע' שנה, אפשר לפרשו בה' אופנים, וכדלהלן.

א. אפילו בעל הנס אינו מכיר בנסו, שבשעת מעשה אינו יודע כלל שעושים לו נס, ורק אחר זמן נתגלה לו שנעשה לו נס ומהות הנס

אופן ראשון בנס בכלל, וכן גם בנס שקורעין לו גזר דינו של שבעים שנה, הוא, שהנס הוא בהסתר, היינו שגם האדם עצמו אינו יודע בהוה מגודל הנס שנעשה לו, ורק לאח"ז, כשיאריך ימים, אז נתברר לו למפרע שנעשה לו מזמן נס וקרעו לו גזר דין של שבעים שנה.

דהנה דרשו חז"ל במס' נדה (דף ל"א ע"א) 
, וז"ל: דרש רבי יוסי הגלילי, מאי דכתיב (ישעי' יב, א) אודך ה' כי אנפת בי ישוב אפך ותנחמני, במה הכתוב מדבר, בשני בני אדם שיצאו לסחורה, ישב לו קוץ [ברגלו
] לאחד מהן (ולא יכול לצאת, רש"י), התחיל מחרף ומגדף, לימים שמע שטבעה ספינתו של חבירו בים, התחיל מודה ומשבח, לכך נאמר ישוב אפך ותנחמני. והיינו דאמר רבי אלעזר, מאי דכתיב (תהלים עב, יח-יט) עושה נפלאות (גדולות) 
 לבדו וברוך שם כבודו לעולם, אפילו בעל הנס אינו מכיר בנסו ([וזהו עושה נפלאות] לבדו, הוא לבדו יודע שהוא נס, אבל בעל הנס אינו מכירו, רש"י). עכ"ל הגמרא
.

ובספה"ק קב הישר (פרק ח'), מביא הסיפור הנ"ל (בשם המדרש) בנוסח אחר, וז"ל:

ובפרט בהעלותינו על לבינו השגחת הבורא יתברך, ברוך הוא, עלינו בגלותינו, אשר אין האדם מרגיש בנסים ונפלאות הנעשים לו. בתחילה נראין לו שיגיע לו איזה רעה, ואלקים חשבה לטובה אליו. וכדאיתא במדרש: שני סוחרים היו רוצים לילך יחד בספינה עם סחורה, ואחד נכנס עם סחורתו, והסוחר השני, בהליכתו, כשהיה רוצה לילך אל הספינה, נכשל באבן ונפל, ולפי שעה נעשה חיגר ברגלו, והוכרח לישאר בביתו עם סחורתו. והיה אותו סוחר בוכה ודואג על סחורתו, שלא הלך על הספינה למכרו, ולא היו ימים מועטים שבא ידיעה שנטבעה הספינה ההיא עם כל האנשים, שהיו בתוכה. התחיל אותו הסוחר ליתן שבח והודיה להקדוש ברוך הוא ואמר: אודך ה', כי אנפת בי.

וזה דרך לכל הירא וחרד לומר
 על כל סיבה המאורע תיבות גם זו לטובה
, אף שהוא לפי שעה דבר שאינו טובה, אף על פי כן ישמח בלבבו ויקבע בדעתו, שהיא לטובה ולכפרה על חטאיו ופשעיו על העבר ואזהרה והתראה על להבא. ועל פי רוב ענין זה בעצמו הוא לבסוף 'לטובתו נשבר רגל פרתו' (ירושלמי הוריות פ"ג ה"ד), ובסוף המעשה נגלה הנס למפרע. ועל זה תיקנו חכמינו, זכרונם לברכה, לומר בכל יום 'מזמור לתודה', כי בכל יום ויום אנו צריכין ליתן שבח והודיה על נסים ונפלאות שיש לנו קיום בגלות המר הזה. ועל כן באמרו מזמור זה - 'מזמור לתודה' - הוא יוצא ידי חובת הבאת תודה, כי אין האדם מרגיש בניסו בכל יום, עד כאן לשונו.

ב. נס שלעולם לא יוודע לו להאדם שנעשה לו נס, רק הקב"ה בעצמו יודע אודות הנס

אופן שני בנס בכלל, וכן גם בנס של קורעין לו גזר דינו של שבעים שנה, הוא, שלעולם לא יוודע להאדם אודות גודל הנס שאירע לו. וכמו דאיתא בזוהר הקדוש (פ' בלק דף ר' ע"ב) וזה לשון קדשו:

פתח [ר' פנחס] ואמר, לעושה נפלאות גדולות לבדו כי לעולם חסדו. כמה טיבו עביד קוב"ה עם בני נשא וכמה נסין ארחיש לון בכל יומא, ולא ידע אלא איהו בלחודוי. בר נש קם בצפרא וחויא אתי לקטלא לי', ובר נש שוי רגליה על רישיה וקטיל ליה, ולא ידע ביה בר קוב"ה בלחודי, הוי, לעושה נפלאות גדולות לבדו
. בר נש אזיל בארחא ולסטין מחכאין ליה למקטליה, אתא אחרא ואתייהב כופרא תחותיה והוא אשתזיב, ולא ידע טיבו דעבד ליה קודשא בריך הוא וניסא דאתרחיש ליה בר איהו (הקב"ה) בלחודוי, הוי, לעושה נפלאות גדולות לבדו, לבדו עביד וידע, ואחרא לא ידע, עכ"ל.

[פתח [ר' פנחס] ואמר, לעושה נפלאות גדולות לבדו כי לעולם חסדו. כמה טוב עושה הקב"ה עם בני אדם וכמה נסים עושה להם בכל יום, ואין יודע אלא הוא בלבדו. אדם קם בבוקר ונחש בא להרגו, והאדם שם רגלו על ראשו [בלי משים לב] והורג אותו, ואין יודע בו אלא הקב"ה לבדו. הוי, לעושה נפלאות גדולות לבדו. אדם הולך בדרך ושודדים ממתינים לו להרגו, בא אחר ונותן כופר תחתיו והוא ניצל, ואין יודע החסד שעשה עמו הקב"ה והנס שקרה לו חוץ הקב"ה לבדו. הוי, לעושה נפלאות גדולות לבדו, לבדו עושה ויודע, ואחר אינו יודע (פירוש "הסולם" כאן)]

הרי מזה שישנם נסים שאין האדם יודע בשעת מעשה שנעשה לו נס, וגם לאח"ז לעולם לא יוודע לו שנעשה לו נס, ורק הקב"ה בעצמו יודע.

ג. נס בדרך גלוי, אבל רק האדם שארעו לו הנס בעצמו יודע מזה, אבל שאר בני אדם אין יודעים מן הנס

אופן שלישי בנס בכלל, וכן גם בנס של קורעין לו גזר דינו של שבעים שנה, הוא, שהוא ניצול בדרך נס גלוי, באופן כזה שגם האדם עצמו יודע שארע לו נס, אלא שהנס הוא גלוי רק להאדם עצמו שעמו נעשה הנס, אבל שאר בני אדם אין יודעים מן הנס שארע עמו.

ד. נס באופן שבתחילה הגיע להאדם איזו רעה, אבל עי"ז ניצול מהיזק גדול יותר

אופן רביעי בנס בכלל, וכן גם בנס של קורעין לו גזר דינו של שבעים שנה, הוא, שבתחילה בא לו להאדם איזו רעה והיזק, אבל עי"ז הוא ניצול מהיזק גדול יותר שהי' יכול לקרות לו ח"ו.

וכמו בעובדא הנ"ל בגמרא נדה, שישב לו קוץ ברגלו, שדבר זה גרם לו כאב כפשוטו, ועוד שגרם לו שלא הי' יכול לצאת למסחר (ועד שהתחיל מחרף ומגדף) 
, וכן בנוסח המובא לעיל מספר קב הישר, שנכשל באבן ונפל, ולפי שעה נעשה חיגר ברגלו, והוכרח לישאר בביתו עם סחורתו, והיה אותו סוחר בוכה ודואג על סחורתו, שלא הלך על הספינה למכרו. אבל על ידי היזק קטן זה
 נעשה לו נס, שניצול מהיזק גדול ביותר, שהרי לולי היזק זה הי' יוצא עם חבירו למסחר בספינתו שטבעה בים.

וכן הוא גם בעובדא דרבי עקיבא (ברכות דף ס' סע"ב) דהוה קאזיל באורחא, מטא לההיא מתא בעא אושפיזא לא יהבי ליה, אמר כל דעביד רחמנא לטב. אזל ובת בדברא (לן בשדה, רש"י), והוה בהדיה תרנגולא (להקיצו משנתו, רש"י) וחמרא ושרגא, אתא זיקא כבייה לשרגא, אתא שונרא אכליה לתרנגולא, אתא אריה אכליה לחמרא, אמר כל דעביד רחמנא לטב. ביה בליליא אתא גייסא שבייה למתא, אמר להו, לאו אמרי לכו כל מה שעושה הקדוש ברוך הוא הכל לטוב (אילו הי' נר דלוק הי' הגייס רואה אותי, ואילו הי' החמור נוער או התרנגול קורא הי' הגייס בא ושובה אותי, רש"י). הרי שעצם הדברים שארעו לר"ע (שלא רצו אנשי העיר לארחו, שכבה הנר, שנאכלו התרנגול והחמור) לא היו דברים טובים, כ"א אדרבא דברים אלו הם היזק לו
. אלא שעל ידי הזיקות אלו נגרם לו נס גדול.

ה. נס שהוא גלוי לעוד אנשים, ונס שגלוי לכל העולם כולו

אופן חמישי בנס בכלל, וכן גם בנס של קורעין לו גזר דינו של שבעים שנה, הוא, שקורה לו נס שלא זו בלבד שהנס הוא גלוי לו לעצמו, אלא שהוא נגלה גם לעוד אנשים, ולעתים נדירות קורה לאדם נס כזה שהוא גלוי וידוע לכל העולם כולו.
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גודל מעלת עניית אמן יהש"ר, שחשוב כאילו נעשה שותף להקב"ה במעשה בראשית  - וכן קורעים גזר דין של שבעים שנה

בגמרא שבת (קי"ט ע"ב) "א"ר יהושע בן לוי כל העונה אמן יהא שמיה רבא בכל כוחו קורעין לו גזר דינו של שבעים שנה".

ונקדים לבאר ולדקדק מקרא קודש: "וידבר אלקים את כל הדברים האלה לאמור" (שמות כ, א) הנה יש לדקדק בפסוק זה.
א) דפתח בתיבת וידבר שהוא לשון קשה, וסיים בתיבת לאמור שהוא לשון אמירה רכה. (עיין רש"י לעיל על פסוק כה תאמר לבית יעקב, אלו דברים רכים, ותגד לבני ישראל דברים קשים כגידים).

ב) מדוע הזכיר אלקים שהוא שם של מדת הדין. והלא אמרו רז"ל דבעת מתן תורה נגלה הקב"ה לישראל בבחינת זקן מלא רחמים, ואם כן מדוע אמר הכתוב לשון של מדת הדין, שם אלקים.

גודל מעלת עניית אמן יהא שמיה רבא

ויש לומר דהנה בפסוק זה יש שבע תיבות וכ"ח אותיות
. וכמספר הזה יש בפסוק בראשית ברא אלהים את השמים ואת הארץ. וכן יש בעניית אמן בקדיש כשאומרים אמן יהא שמיה רבא מברך לעלם ולעלמי עלמיא, לרמוז שכל העונה יהש"ר בכונה ובחיתוך התיבות, כאילו הוא שותף להקב"ה במעשה בראשית, וכאילו שמע עשרת הדברות בהר סיני מפי הגבורה, עיי"ש.
ומכל זה רואים אנו גודל מעלת עניית אמן יהש"ר, שחשוב כאילו נעשה שותף להקב"ה במעשה בראשית, וכאילו שמע עשרת הדברות מפי הקב"ה בהר סיני.

על ידי עניית אמן מהפכים מידת הדין לרחמים

וע"כ אמר הכתוב תחילה לשון אלקים, שהוא השם של מדת הדין, לרמוז דהעונה אמן נעשה שותף להקב"ה במעשה בראשית, דארז"ל דבעת בריאת העולם עלה במחשבה לפניו יתברך לברוא את העולם במדת הדין, ראה שאין העולם מתקיים עמד ושיתף מדת הרחמים למדת הדין. וע"כ פתח הכתוב בשם של מדת הדין, אלקים, לרמוז דעל ידי עניית אמן מהפכים מדת הדין למדת הרחמים, כמו שהי' בעת בריאת העולם דבתחילה עלה במחשבה לפניו יתברך לברוא העולם במדת הדין ואח"כ הפך מדת הדין לרחמים, וכאמור.

ואפשר לומר בביאור מה שמדמין עניית אמן להשומע עשרת הדברות מפי הקב"ה בעצמו, דהנה אמרו רז"ל (קהלת רבה ט', כ') בשעה שהזקן יושב ודורש ועונין אחריו אמן יהא שמו הגדול מבורך, אפילו יש לו שטר גזירות של ק' שנה הקב"ה מוחל. ובמדרש שוחר טוב (משלי ט') הגירסא: אפילו אם נחתך גזר דינם אני מוחל להם ומכפר עוונותיהם, ע"כ.

וכן אמרו ז"ל בגמרא (שבת קי"ט ע"ב) א"ר יהושע בן לוי כל העונה אמן יהא שמיה רבא בכל כוחו קורעין לו גזר דינו של שבעים שנה.

והטעם בזה שקורעין לו גזר דינו והוא בבחינת הזקן יושב ודורש ועונין אחריו אמן, דכיון שהוא נעשה שותף למעשה בראשית, וקיימא לן שותף מה שעשה עשוי (ב"ב), ע"כ ביכלתו של העונה אמן יש"ר לקרוע גזר דין של שבעים שנה.

וזהו נרמז כאן במה שפתח הכתוב בלשון וידבר שהוא דיבור קשה, ופתח בתיבת לאמור אמירה רכה, לרמז דעל ידי עניית אמן מהפכים מדת הדין למדת הרחמים, כמו שהי' בעת קבלת התורה שהקב"ה נגלה לישראל בבחינת זקן מלא רחמים, ואף שהיו קולות וברקים וענן כבד על ההר, מ"מ נתגלה להם כזקן מלא רחמים, להורות דביד האדם להפך מדת הדין למדת הרחמים, ודו"ק.
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שני המלאכים בתחילה הם אינם שלימים מחמת חסרון בקיום המצוות, אך על ידי זכות שבת קודש שבים מאהבה לכן נהפכים למלאכים שלימים

שנינו במסכת שבת (דף קיט:) שני מלאכי השרת מלוין לו לאדם בע"ש מבית הכנסת לביתו אחד טוב ואחד רע, וכשבא לביתו ומצא נר דלוק ושלחן ערוך ומטתו מוצעת מלאך טוב אומר יהי רצון שתהא לשבת אחרת כך, ומלאך רע עונה אמן בעל כרחו.
בימות החול, תשובה מיראה - שבת תשובה מאהבה

ויש לבאר בנוסח הזמירות: "שלום עליכם מלאכי השרת, וצ"ב למה בתחילה נקראו מלאכי השרת ואח"כ נקראו מלאכי השלום. והנה עפ"י הגמרא שהצגנו בפתח מאמרינו יבואר היטב, אך נקדים, מה דאיתא בספה"ק דימות החול הם זמן תשובה מיראה ושבת הוא זמן תשובה מאהבה וכדאיתא בתיקונים (תיקון ל"ז) דשבת הוא אהבה עיי"ש. וקדושת השבת מעוררת את האדם לתשובה כדאיתא בספה"ק ישמח ישראל (פר' יתרו) לפרש הגמ' (שבת קיח:) כל השומר שבת כהלכתו אפי' עובד ע"ז וכו' מוחלין לו, והקשה הט"ז (או"ח סי' רמ"ב) דממ"נ אם עשה תשובה בלא שמירת שבת נמי נמחל לו, ואם לא עשה תשובה מאי מהני שמירת שבת, ותי' דעל ידי שמירת שבת קודש בא האדם לידי תשובה.

מלאך רע כשרואה את השבת ערוך כדבעי, מיד מוחלין לו עוונותיו כיון שעשה תשובה מאהבה 
וזהו פי' הגמ' כל השומר שבת כהלכתו ממילא בא לתשובה ע"כ מוחלין לו עוונותיו עכ"ד. וזהו פי' הגמ' שני מלאכי השרת מלוין לו לאדם מבית הכנסת לביתו אחד טוב ואחד רע, דהמלאך הטוב הוא מלאך שנברא מהמצוות של האדם, ומלאך רע הוא מלאך שנברא מעבירות של האדם, וכשמצא נר דלוק ושולחן ערוך ומקבל את השבת מתוך שמחה ותשובה, אזי מלאך טוב אומר לשבת אחרת כן ומלאך רע עונה בע"כ אמן, דאמן בגי' הוי"ה אדנ"י שם של דין ורחמים כנודע והמלאך רע עונה בע"כ אמן. דהיינו, שהוא המלאך רע, שהוא דין, נתייחד עם הרחמים - המלאך הטוב ונתהפך לטוב על ידי תשובה מאהבה שאמרו חז"ל (יומא פו:) שזדונות נעשים זכיות ונעשה גם הוא מלאך טוב.

כל מלאך שנברא, אינו שלם כיון שיהודי חושב תמיד שהיה יכול לקיים ולהדר ביותר

עוד נקדים מה דאיתא ברב טוב (פר' בלק) בשם הרה"ק הרבי ר' זושע זי"ע שאמר שמעולם לא ראה מלאך שנברא מעבירות של איש ישראל המאמין בד' שיהי' שלם, רק כל אחד חסר ראש או יד ורגל, כי ישראל אפילו בעת מעשה העבירה כואב לו לבו ונאנח על כך ובזה נשברו אברי המלאך, עכ"ד. ועד"ז כתב הייטב לב (פר' פנחס) לפרש המדרש, מנין שהקב"ה אוהב הרשעים שנאמר אין שלום אמר ה' לרשעים. שהיא מליצה יקרה שהשי"ת מעיד עליהם שאין שלום בעצמם מפני חטאתם, שבעת מעשה אין להם שלום בדבר, כי אם יצרי מעללי הגוף גוברים עליהם.
על ידי שבת קודש ששבים מאהבה, נהפכים מלאכי השרת-השבורים, למלאכי השלום-לשלימים

 ובזה י"ל שבתחלה מברכים שלום עליכם מלאכי "השרת" - שבתחלה כל אחד הוא בפני עצמו, זה טוב וזה רע וכל אחד יש לו משרת לעצמו זה לטוב וזה לרע, ואח"כ אומרים מלאכי "השלום" ששני המלאכים הם שלימים שמתחלה לא היו שניהם שלימים דהמלאך הטוב שנברא מהמצוות הוא שלם אבל מלאך הרע שנברא מהעבירות אינו שלם רק אח"כ על ידי שבת קודש שהאדם שב בתשובה המלאך רע נתהפך לטוב, אם כן שני המלאכים הם טובים שנבראו מהמצוות אם כן שניהם מלאכים שלימים בלי חסרון. וזהו שאומרים מלאכי "השלום" שמברכים המלאכים שהם שלימים.
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 על ידי שמוכיחים את בני הדור מכח כל ישראל ערבים זה לזה, זוכים לכל טוב

 איתא במסכת שבת (דף קי"ט ע"ב) "לא חרבה ירושלים אלא בשביל שלא הוכיחו זה את זה". ובמחזיק ברכה להחיד"א ז"ל (אורח חיים סימן ר"צ) כתב, ראה עיני ספר חזיונות כתובים באמצע מיד הקדש רבנו הרב חיים ויטל זצוק"ל בכתב ידו ממש, ושם נאמר דרבינו האריז"ל היה מזהירו תמיד ובחלום ידבר בו שירבה דרשיו להוכיח העם ולהחזירם בתשובה ובזה תלויה הגאולה, ואין קץ לשכרו ע"כ.

ונקדים, "על נהרות בבל שם ישבנו גם בכינו בזכרנו את ציון, על ערבים בתוכה" וגו' (קלז א-ב) צ"ב המשך הכתוב שם ישבנו גם בכינו בזכרנו את ציון, למה שאמר אחר כך על ערבים בתוכה.

גודל החיוב למחות 

וידוע מגודל החיוב עלינו בזה בכל מיני דרכים לסבב ולילך בכל העיירות להוכיח וללמד את העם דעת ה'. ודבר נפלא כתב הגה"ק רבי הילל מקאלאמייא זי"ע בהתנצלות (בתחילת הספר) משכיל אל דל וז"ל שם: ... הנה אחז"ל (שבת דף נ"ה ע"א) אמרה המידת הדין לפני הקב"ה רבש"ע מה נשתנו אלו מאלו. אמר לו הללו צדיקים גמורים והללו רשעים גמורים. אמרה לפניו רבש"ע היה בידם למחות ולא מיחו. אמר לו גלוי וידוע לפני שאם מיחו בהם לא יקבלו מהם. אמרה לפניו רבש"ע אם לפניך גלוי להם מי גלוי, וכתיב ויחלו באנשים הזקנים, תנו ר' יוסף אלו בני אדם שמקיימין את התורה כולה מא' ועד תי"ו. (עיין ילקוט שופטים רמז ס"ח) וז"ל: ו"כל מי שסיפק בידו למחות ואינו מוחה להחזיר ישראל למוטב, כל דמים שנשפכים בישראל נשפכים על ידיו", א"ת אותם ע"ב אלף שנהרגו בגבעת בנימין מפני מה נהרגו היו להם לסנהדרי גדולה שהניח משה ויהושיע ופנחס בן אליעזר עמהם שיקשרו חבלים של ברזל במתניהם ויגביהו בגדיהם למעלה מארכובותיהם ויחזרו בכל עירותיהם של ישראל: יום אחד ללכיש, יום אחד לעגלון, יום אחד לחברון, יום אחד לבית אל, יום אחד לירושלים, וילמדו אותם דרך הארץ. הם לא עשו כן אלא כיון שנכנסו ישראל לארצם כל אחד רץ לכרמו ולזיתו, וכשעשו בגבעת בנימין דברים מכוערים ודברים שאינם ראוים יצא הקב"ה להחריב את כל עולם כולה, ונפלו מהם ע"ב אלף. ומי הרג אותם סנהדרי גדולה ופנחס עמהם.

 (וז"ל מדרש רבה איכה דף נ"ב ע"א) וממקדשי תחלו באותו שעה קפצה קטיגוריה לפני כסא כבוד אמרה לפניו רבון העולמים, איזה מהן נהרג על שמך, איזה מהן נפצע מוחו על שמך, איזה מהן נתן נפשו על שמך.

והנה הב"ח (חלק ח"מ סי' ט') הקשה מדוע מימות שמואל הנביא עד עתה לא מצינו אחד מגדולי ישראל שקינא לעשות כמעשיו ולילך בדרכיו לסבב בכל שנה, גלגל, ומצפה, וכל ערי ישראל להדריכם. ובאמת יש לומר תירוצים על קושי' זו אבל קשה מאד לסמוך לעשות הלכה למעשה על תירץ זה.

והיוצא לנו עכ"פ מזה הוא שאם יש דרך לסבב גלגל, ומצפה, וכל ערי ישראל, להדריכם ולנהלם ועל דרך זה לא יהיה שייך תירוץ הנ"ל [שהרי לא מנהיג ולא נביא אתה, ומי שמך לאיש ומי שלח עבורך,ומי קראך לבוא לכאן, אטו ראשי שבטי ישראל אתה, הלא גם לנו יש רב ומנהיג, ואין אנו צריכים לך] בודאי בלי שום ספק שרמי' עליו לסבב ולילך כדרך שעשה שמואל, כמו שאמר יחזקאל "צופה "נתתיך, [וראה להלן מה שהבאנו מהחפץ חיים זצ"ל, דכל רב בישראל נקרא צופה,(המעתיק)] וכל ישראל ערבים זה בזה, מכש"כ בדור היתום הזה לעת עתה בעוה"ר אשר נתקיים בכמה מקומות אזלת יד ואמרו חכמינו ז"ל נתמעטו התלמידים ופירש"י (חלק דף צ"ז תלמידים כאלו נתמעטו המחזיקין ידי ישראל להחזירן למוטב) ואם לא יעשה כן בודאי הוא עתיד ליתן את הדין עבור שהוא בכלל עצומים כל הרוגיה הגיע להוראה ואינו מורה, כי עיני ראו ולא זר, לא פעם אחת ושתים ושלש אלא פעמים אין מספר, שדברתי עם בני אדם כאלו עד שכמעט לא היה ניכר בהם שום צורות צלם ישראלי ולבסוף כשנכנסתי עמהם בדברים דברי רכים וכבושים ורכים [כמו שצותה תורה (בפ' וארא) "ויצום "אל "בני "ישראל פירש"י להנהיגם בנחת]. זלגו עיניהם דמעות ואמרו אוי לנו שמימינו לא עוררו אותנו על דברים כאלו. ומעתה נעשה ונשמע ומקבלים עלינו לעשות כל מה שתאמר אלינו, ואנו נותנים לך אלף תודות על שטרחת את עצמך להאיר עינינו ולהורות אותנו הדרך אשר נלך בה. עכ"ל.

ואמרו חז"ל (שבועות ל"ט ע"א) כל ישראל ערבים זה בזה, וידוע פירוש החפץ חיים זצ"ל במזמור התפלה על הראשונים וכו' על אבותינו ועלינו על בנינו ועל דורותינו ועל כל דורות זרע ישראל עבדיך, שכאן קיבלתי חיוב הערבות עד סוף כל הדורות ואכמ"ל.

ובזה יובן שפיר ההמשך, על נהרות בבל שם ישבנו גם בכינו בזכרנו את ציון, שזוכרים אנו את הטעם שחרבה ציון וירושלים, על ערבים בתוכה, ערבי"ם מלשון ערבות, והיינו מכח הערבות שיש לכל אחד על חבירו, והם לא הוכיחו זה את זה לכן חרבה ציון, וזהו על ערבים בתוכה תלינו כנורותינו, והבן.

UT
* דף קיט: * 
מעלת תפילת תינוקות של בית רבן ועניית אמן

שנינו במסכת שבת (דף קיט:) אין העולם מתקיים אלא בשביל הבל פיהם של תינוקות של בית רבן. רואים אנו מזה גודל מעלת תינוקות שלא טעמו טעם חטא. וחז"ל לא ביארו איזה הבל, ומסתימת לשונם נראה כי הכל במשמע: תורה ותפלה, וכיוצא. 
איתא בחז"ל (בבא בתרא ח:) ומצדיקי הרבים ככוכבים לעולם ועד, "אלו מלמדי תינוקות". פירש"י מצדיקי הרבים הן שמלמדים ומחנכין אותן בדרך טובה עכ"ל. הרי שעיקר שכר הגדול הגנוז למלמדי תינוקות של בית רבן לעתיד לבוא הוא עבור מה שמחנכין ומדריכין את התלמידים בדרך הישרה.

ומצאנו בחז"ל (סנהדרין קי:) קטן מאימתי בא לעולם הבא? משעה שיאמר אמן. ובשו"ע סימן כ"ה סעיף ז' כתב המחבר, לא ישיח שיחת חולין בשעה ששליח ציבור חוזר התפילה ואם שח הוא חוטא וגדול עונו מנשוא וגוערים בו. וברמ"א שם: "וילמד בניו הקטנים שיענו אמן כי מיד שהתינוק עונה אמן יש לו חלק לעולם הבא" (מג"א ס"ק י"א). ומובא בשלה"ק וצריך שיחנכם שיעמדו באימה וביראה, ואותן שרצים ושבים בבית הכנסת מוטב שלא להביאם עכ"ל.

עוד איתא בשבת שם (קיט: ובתוספות שם) העונה אמן בכל כחו קורעין לו גזר דינו של שבעים שנה (וראה תיקוני זוהר יט, מ: ועיין חלק ג' כ'. וברעיא מהימנא הגירסא "אמן יהא שמה רבה מברך" ולא "אמן" בלבד").

הרי רואים מזה שעצם אמירת אמן ויהא שמיה רבה שגבה מעלתה עד מאד שמבטל כל טנרין תקיפין ופגעים רעים וגזירות קשות רח"ל, ומשפיע השפעות טובות ומקרב קץ גאולתנו ופדות נפשנו, עד שאמרו חז"ל בסוטה (דף מט.) דעלמא קיימא אאמן יהא שמיה רבא דאגדתא, ועכשיו אנו יכולים לשער כמה גדול כחם של תינוקות של בית רבן שלא טעמו טעם חטא ומקיימין העולם בהבל פיהם כשיענו אמן יהא שמיה רבא.

ומגודל מעלת וחשיבות תינוקות של בית רבן מובא בחז"ל (מסכת כלה רבתי, ב) וז"ל: כל יום מלאך יוצא מלפני הקדוש ברוך הוא לחבל את העולם, וכיון שהקדוש ברוך הוא מסתכל בתינוקות של בית רבן מיד נהפך כעסו לרחמים.

ואיתא בזוה"ק (ח"ג רפג) בשעה שבני ישראל עונים אמן, נפתחים בשמים שערי ברכה ושמחה.

משל מהרה"ק מאפטא זיע"א - לאחד שלא ידע בערכן של אבנים טובות ומרגליות והיה יכול לאסוף כאלו רבות מה רע גורלו

משל מתאים מהרה"ק מאפטא זי"ע על הכסילות של הפתאים המאבדים הון יקר בביטול עניית אמן.
איתא מהרה"ק מאפטא זי"ע בעל מחבר ספר אוהב שראל על התורה פרשת עקב, על המדרש, והיה עקב תשמעון, הדא הוא דכתיב הלך ילך ובכה וגו' והיא פליאה.

ואמר הרה"ק מאפטא, עפ"י משל לאחד שהיה מחוסר פרנסה לא עלינו, ללכת ולקבץ במקומו שיתנו לו צדקה, והיה לו לבושה עד שהוכרח לעזוב ביתו ומקומו לילך למקומות שאין מכירין אותו, והלך ממקום למקום כמה וכמה שנים עד שבא למקום החוילה אשר שם הזהב כי שם הרים גדולים ומחצב הזהב וכל אבן יקרה נמצא שם, ובמדינה זו מונחים אבנים טובות הפקר בשווקים וברחובות כמו במדינותינו אבנים פשוטים שמונחים הפקר, ולכל אבן היקר משם (הם הדימאנטין וברילאנטין) אפילו הקטן שבקטנים מהם אין לה שיעור וערך כמה שוה במדינותינו.

אבל האיש הזה לא שם על לבו ולא הבין איכותם עד היכן הם יקרים, כי עלה בדעתו שהם אבנים פשוטים, רק ממה שראה בהם קצת שינוי במראיתם מהאבנים שבמקומו הוטב בעיניו ולקח אמתחת קטנה ושם מעט אבנים קטנים באמתחתו כי היה בדעתו לשוב לביתו למקומו. וגם במדינה זו הנזכרת אשר שם האבנים הטובות עושים לבגדים כפתורים מהאבנים הטובות היקרים שבהם, וגם האיש הזה כאשר נתעכב שם זמן רב עשה לו שם גם כן בגד אחד ועשו לו גם כן בגד עם כפתורים ההם, וחזר לביתו ממקום למקום עד שישוב לביתו, ותעה על הדרך איזה ימים ולא היה לו מה לאכול.

ופגע באחד והיה לו שק גדול מלא לחם רק שהיה תרמית, כי כל השק היה לחם מעופש ואינו ראויי לכלום, רק השק מלמעלה היה מכוסה בלחם יפה ולא היה ניכר לחם המעופש. ואמר האיש שיתן לו לחם לאכול כי היה רעב, ואמר לו מה תתן לי בעד כל השק לחם, אמר לו האיש אין לי כלום רק אבנים באמתחתי. וכן עשו, שהאיש הריק לו מאמתחתו האבנים הטובות ולקח בעדם השק עם הלחם המעופש.

כאשר בא לביתו יצאו לקראתו בני ביתו וילדיו והיה להם שמחה גדולה כי לא ראו אותו כל כך הרבה שנים ודימו בנפשם כי הביא להם מתנות גדולות והון רב, וכאשר ראו אצלו השק עם הלחם המעופש היה להם צער גדול וצעקו במר נפשם מה זה שהיית כך וכך שנים על הדרך והבאת לנו שק לחם מעופש שאינו ראוי לכלום.

ואחר איזה ימים, כאשר חיפשו באמתחתו מצאו עוד אבן אחת מהאבנים הטובות, שלא הריק כראוי כאשר החליף האבנים בעד הלחם המעופש, וגם ראו על בגדו הכפתורים מהאבנים הטובות שהיה תפור על הבגד, ולקחו בני ביתו האבן הטוב עם הבגד לשומו אצל סוחר גדול ומבין על אבנים טובים, ואמר להם שיתן בעדם עשרת אלפים אדומים, ושמחו שמחה גדולה כל בני ביתו. אבל האיש הזה התחיל לצעוק צעקה גדולה ומרה ותלש בשערו, אוי לי, וי לי, שהייתי במקום אבנים הטובים והיקרים ההם, והייתי יכול ליקח כמה שרציתי ולא ידעתי איך יקרים הם בכאן, ועוד הוספתי חטא על פשע שנתתי מעט האבנים הטובים שהיה באמתחתי בעד הלחם המעופש שאינו ראוי לכלום, ובכה מאד והיה לו לצער גדול רחמנא ליצלן.

והנמשל מובן. הנשמה קודם שבאה לעולם הזה בעולם העליון אוכלת נהמא דכסופא, ובאה לעולם הזה ללמוד תורה הקדושה ולעשות מצוות ומעשים טובים שתהא אוכלת בשכרה, וכל מצוה ממצוות התורה ודרבנן אין לה שיעור וערך גודל שכרה [הדא הוא דכתיב (משלי ג) יקרה היא מפנינים וכל חפציך לא ישוו בה)] ועל זה אמרו חז"ל שכר מצוה בהאי עלמא ליכא, הפירוש שאין בנמצא בכל העולם הזה לשלם שכר בעד מצוה אחת. והחכם עיניו בראשו אינו מאבד זמנו לבטל רק בתורה ומצוות ומעשים טובים ואפילו במשא ומתן הוא עושה לקיום התורה והמצוות בכל דרכיך דעהו. אבל הכסיל בחושך הולך ומאבד ימיו לבטלה ומדבר דברים בטלים כל היום, ולא די לו כל היום, אפילו בשעת התפלה ובחזרת הש"ץ השמונה עשרה אשר כל אמן שעונה אין לה שיעור וערך גודל שכרה והמדבר דברים בטלים העונש גדול מאוד.

וזהו פירוש המדרש והיה עקב תשמעון, ופירש רש"י אם המצוות קלות שאדם דש בעקביו תשמעון, וכל המצוות שבידו לעשות ולא לדבר בשעת התפילה ולשמוע כל הברכה ולענות אמן, וקלים הם בידו לקיים בכל יום, ומשולים הם לאבנים טובים שמונחים הפקר ואינו רוצה לקבלם, והוסיף עוד חטא על פשע ומדבר אז דברים בטלים המכוונים ללחם המעופש (אבל עם כל זה אין ישראל שלא יעשה מצוה, כמאמר חז"ל כפלח הרמון רקתך, ולא יענה אמן איזה פעמים והם מכוונים לאבנים טובים שנמצא באמתחתו הוא גופו). וכאשר הלוך ילך מזה העולם לעת פקודתו ובכה כי שם הוא מעוות שלא יוכל לתקן רחמנא לשזבן.

ונגמור בטוב כל הפסוק, נושא משך הזרע, באם ששומע כל הברכות ועונה אמן אשר בעולם הזה נראה שהוא דבר קטן כמו הזריעה שזורעין בקרקע, אבל אחר כך בעולם העליון לעת פקודתו בא יבא ברנה נושא אלומותיו, נעשה מזה אלומות אלומות גדולים (ספר הפנים דף טו: אות לא).

UT
* דף קכז. *

מצוות הכנסת אורחים הגדולה במצוות החסד

בגמרא שבת (דף קכ"ז.) "הני נמי בהני שייכי" וזה לשון רש"י שם (ד"ה הני): "הני נמי בהני שייכי - הכנסת אורחים וביקור חולים היינו גמילות חסדים". הרי בהדיא משמע שהכנסת אורחים היא מכלל מצות גמילות חסדים,
וכיוצ"ב מבואר במהרש"א (ברכות דף י' ע"ב, ד"ה הרוצה) כתב: "שהכנסת אורחים היא המצוה הגדולה בגמילות חסדים". אי לכך הבאנו בעניים אלו מספר עניינים וסיפורי קודש מרבוה"ק בגדול מצוות הכנסת אורחים. 

זכות הכנסת אורחים מגינה על האדם מכל רע, ואף מזכהו אם בגללה אינו מהדר במצוות כראוי

והנה מסופר עובדא נפלאה אצל הרה"ק מוה"ר חיים מקאסוב זצ"ל, שבימיו היה בכפר אחד מוכסן שקורין "ארענדאר". פעם אחת עברה דרך כפרו חבורה של חסידים ואנשי מעשה, שנסעו להרה"ק מוה"ר חיים מקאסוב זצ"ל. הם עברו דרך כפר ההוא באישון לילה ואפילה, ורצו לסור ללון בית המזיגה של הארענדאר ההוא. דפקו בביתו וביקשו לפתוח להם, אמנם בעל הבן שם אזנו כחרש, כאילו אינו שומע קול דפיקותיהם על דלתו, ולא רצה להכניסם.

החסידים התמרמרו מאוד מגודל הקור וגשם השוטף שניתך על ראשם באותו לילה, אך מה יכלו לעשות, ונסעו לדרכם הלאה.

כשבאו לקאסוב ונכנס לחדרו של הרבי לקבל שלום, שאל אותם הרה"ק מקאסוב על סדר נסיעתם, וסיפרו לו את המאורע עם אותו מוכסן. השיב להם הרבי: "סופו שיצטרך לכאן".

לא ארכו הימים, והארענדאר ההוא בא להרה"ק מקאסוב אבל וחפוי ראש: בימים ההם הוזמן אל אדון הכפר, אשר ציוה עליו שבמשך שלושה חדשים עליו לעזוב את הכפר. כל השתדלויותיו ובקשותיו לא הועילו מאומה, ועל כן בא כעת להרבי מקאסוב לבקש עצה מפיו מה לעשות וינצל מגזירת הפריץ.

אמר לו הרה"ק מקאסוב:

- תמיד היה קשה לי: ארענדאר היושב בכפר קטן, ומתפלל בלא מנין ובלא מקוה, ואינו אומר לא אמן ולא קדושה ולא ברכו, ואינו שומע קריאת התרה, היאך יצא ידי חובתו? אמנם עיקר ההיתר על זה הוא, כי גדולה הכנסת אורחים יותר מקבלת פני השכינה, ובמצות הכנסת אורחים המצויה בכפר הוא מתקן את הכל. ולכן, כל זמן שקיימת מצוה זו כראוי, זכות המצווה עמדה לך, ששום איש לא יכול להרע לך, אבל עתה, שכפי ששמעתי עליך באים אנשים אליך ואינך מאספם לתוך ביתך, אם כן, מה לך איפוא בכפר? הלא טוב לך לשבת בעיר גדולה של חכמים וסופרים, ותתפלל ערב ובוקר עם מנין, ותטבול קודם התפילה במקוה, ככל החסידים והיראים.

אמר המוכסן בבכי:

- רבי, ומהיכן יהא לי פרנסה, ליתן טרף לביתי? 

אמר לו הרה"ק מקאסוב:

- אם תקבל עליך מהיום והלאה, שביתך יהא פתוח לרווחה, אז ישיבך השי"ת על כנך כבתחילה, ואין שטן ואין פגע רע.

קיבל עליו המוכסן כן, לקיים מצות הכנסת אורחים בכל לבבו ובכל נפשו ובכל מאודו, ובטלה גזירת הפריץ, ונשאר הארענדאר על כנו כבתחילה.

הרה"ק מבארדיטשוב טרח במצוות הכנסת אורחים ואף לא נתנו לעכו"ם שיקיימנו במקומו

גם ידוע העובדא, שטרם נתמנה הרה"ק מבארדיטשוב זי"ע לרב, היה סמוך על שולחן חותנו, והיה דרכו לשמש את כל האורחים הרבים שהיו מתארחים בבית חותנו, שהיה איש עשיר ומנכבדי עירו, והוא - הרה"ק מבארדיטשוב, היה טורח בעצמו עבור האורחים, להביא להם אלומות קש לשכיבה, והיה מכין להם המצעים.

פעם אחת אמר לו חותנו:

- למה לך לטרוח כל כך בעצמך, וכי לא תוכל לתת לאיזה גוי אגורת כסף שישא את חבילות הקש? 

השיב לו הרה"ק מבארדיטשוב:

- וכי נכון לכבד עכו"ם במצוה רבה כזו, ועוד לשלם לו שכר בעד המצווה? 

מי שאינו מכניס אורחים - מסתמן כי מר הוא

כמו כן מסופר אודות הרה"ק מרוזין זי"ע, שבימיו התגורר שוחט בעיר אחת, שהיה מחסידי הרה"ק מרוזין. לימים מתה עליו אשתו ונשא אשה אחרת, והיא לא נתנה לו להכניס אורחים לביתה.

סיפרו זאת לרבו הרה"ק מרוזין. אחר איזה זמן, כשבא השוחט אל רבו מרוזין, שאלו הרבי על השינוי שחל בהתנהגותו כלפי האורחים. השיב השוחט להרבי מרוזין:

- מה ביכולתי לעשות, הלא אשתי אינה מסכימה לכך שאכניס אורחים לתוך ביתי. כלום עלי לגרש את אשתי בשביל זה? 

אמר לו הרה"ק מרוזין:

- כתיב (שמות ט"ו, כ"ג) כי מרים הם על כן קרא שמה מרה. פי' כי מרים הם, הם בעצמם אנשים מרים ואינם רוצים להכניס אורחים לביתם, ואומרים שכל זה באשמת נשותיהם, על כן קרא שמה (של אשתו) מרה, שאומר הבעל שאשתו היא מרת נפש ואין דעתה מסכמת להכניס אורחים לתוך ביתה, אך באמת מרים הם, ע"כ תוכן הסיפור.
ובאמת איתא במדרש שמואל (אבות) ובספרי החיד"א (על מסכת אבות) לבאר הסמיכות במשנה (אבות פרק א' משנה ה') "יוסי בן יוחנן איש ירושלים אומר, יהי ביתך פתוח לרוחה ויהיו עניים בני ביתך, ואל תרבה שיחה עם האשה, באשתו אמרו" וכו'. וצ"ב הסמיכות בין הך מימרא "יהי ביתך פתוח לרוחה" וכו' לסיפא של המשנה, "ואל תרבה שיחה עם האשה".

ומפרשים הכוונה עפ"י מה שאמרו חז"ל (בבא מציעא דף פ"ז ע"א) "מכאן שאישה עיני' צרה באורחים". ע"כ, וכיון שאישה עיני' צרה באורחים, עדיף לו לבעל שלא ידבר עם אשתו אודות מצוה רבה זו של הכנסת אורחים. וזהו שאמר התנא, יהי ביתך פתוח לרוחה ויהיו עניים בני ביתך, אמנם התנאי על זה הוא, "ואל תרבה שיחה עם האשה, באשתו אמרו" וכו', שלא תרבה לדבר עם אשתך אודות הכנסת אורחים, כיון שעיני' צרה באורחים, עיי"ש.

ועל דרך זה איתא מהרה"ק הרבי ר' מענדעלע מרימנוב זי"ע לבאר דברי רז"ל הנ"ל שגדולה הכנסת אורחים מהקבלת פני השכינה, היינו כיון שאמרו רז"ל (סוטה דף י"ז ע"א) איש ואישה שזכו שכינה ביניהן, וכיון שהאשה עיניה צרה באורחים יותר מן האיש כנ"ל, אם כן יתכן שבגלל קיום מצות הכנסת אורחים תהיה מריבה ביניהם ויגרמו לשכינה שתסתלק מהם. ועלול בעלה להימנע מהכנסת אורחים כדי למנוע סילוק השכינה מביתו, ולכן אמרו שגדולה הכנסת אורחים מקבלת פני השכינה, כלומר שכדאי לקיים מצות הכנסת אורחים אפילו כשיכניס עצמו לחשש שתסתלק השכינה ממנו, ע"כ תוכן דבריו הקדושים.
והנה הראש וראשון שהיה עוסק במצות הכנסת אורחים היה אברהם אבינו ע"ה, וכפי שמובא באורך בפסוקים שבתחילת פרשת וירא, ועיין רש"י שם על פסוק פתח האהל, לראות אם יש עובר ושב ויכניסם לביתו, כחום היום פירש רש"י הוציא הקב"ה חמה מנרתיקה שלא להטריחו באורחים, ולפי שראוהו מצטער שלא היו אורחים באים הביא מלאכים עליו בדמות אנשים, ע"כ.

וזהו שכתב הרע"ב על המשנה הנ"ל באבות (פ"א מ"ב) יהי ביתך פתוח לרוחה - ומבאר הרע"ב שיהא כמו ביתו של אברהם אבינו.

ובספר החיים (לאחיו של המהר"ל מפראג זצ"ל, מאמר פרנסה וכלכלה פרק ד') כתב שצריך שיהא ביתו של אדם פתוח לרווחה לכל אורח הבא לבקש אכסנאי, כי לא נקרא בית רק על שם בואו שם, ואז הוא בית של ברכה, והוא בית רבתי שבה מתחיל התורה.

ועיין במסכת דרך ארץ זוטא (פרק ט') יהי ביתך פתוח לרוחה, כדי שלא יחסר מזונותיך, הוי זהיר בדלתי ביתך שלא יהיו נעולות בשעה שאתה מיסב באכילה ובשתייה, מפני שדלתי ביתך מביאין אותך לידי עניות. והכוונה בזה, שאם הבית הוא נעול ואין מכניסים לתוכו אורחים, בא לידי עניות ח"ו, משאם כן אם מכניס אורחים לתוכו, זוכה להניח ברכה לתוך ביתו.

ויש לומר בדרך רמז, יהי ביתך פתוח, שיהיו דלתות ביתך פתוחות לבני אדם, שיהיו אורחים סמוכים על שולחנך, ואז ממילא לרוחה, תזכה לרוחה שלא יחסר לך מאומה, בשכר מצות הכנסת אורחים אשר היא אחת מהמצוות שאדם אוכל פירותיהן בעולם הזה והקרן קיימת לו לעולם הבא.
ובגמרא שבת דף קכ"ז הנ"ל משמע שהכנסת אורחים היא מכלל מצות גמילות חסדים, דזה לשון רש"י שם (ד"ה הני) הני נמי בהני שייכי - הכנסת אורחים וביקור חולים היינו גמילות חסדים. ובסוכה (דף מ"ט ע"ב) איתא, גדולה גמילות חסדים יותר מן הצדקה, שהצדקה בממונו, וגמילות חסדים בין בגופו בין בממונו. צדקה לעניים, גמילות חסדים בין לעניים בין לעשירים.

הכנסת אורחים הגדול שבגמילות חסדים

ובספר אהבת חסד למרן החפץ חיים זצ"ל (ח"ג פרק א') כתב שגמילות חסדים שבגופו כולל כל הדברים שאדם מטיב לחבירו על ידי שהוא מטריח גופו לזה - רצונו לומר הכנסת אורחים, ביקור חולים, משמח חתן וכלה, הלוית המת וקבורתו וכו'. ובמהרש"א (ברכות דף י' ע"ב, ד"ה הרוצה) כתב שהכנסת אורחים היא המצוה הגדולה בגמילות חסדים. ועיין בספר יש נוחלין (זהירות צדקה והמעשר, בהג"ה אות כ"ו) שהעלה שבהכנסת אורחים עניים תרתי הוא דקעבד - צדקה וגמילות חסדים, עיין שם.

אין לומר לשם יחוד במצות הכנסת אורחים משום שגדולה מקבלת פני השכינה

ועיין בספה"ק דגל מחנה אפרים (ליקוטים ד"ה יש לומר) שכתב טעם שאין אומרים לשם יחוד על מצות הכנסת אורחים, כי גדולה הכנסת אורחים יותר מקבלת פני השכינה, ולכן אין שייך לומר לשם יחוד.

צדיקים מקיימים מצוות הכנסת אורחים בביתם ואף מחוצה לה וכן משפיעים על סובביהם

ועיין בספה"ק מאור ושמש בריש פרשתינו (ד"ה ויאמר ה' אל אברם לך לך וגו') ופירש"י "לפי שהדרך גורמת לשלושה דברים - ממעטת פריה ורביה וממעטת את הממון וממעטת את השם, לכך הוצרך לשלושה ברכות הללו שהבטיחו, על הבנים ועל הממון ועל השם".

וכתב בספה"ק מאור ושמש וז"ל: "דהנה ידוע כי הצדיק כשהוא יושב בביתו מתקרבין אליו כמה בני אדם לשמוע ממנו תורה ומוסר ושידריכם לעבודת ה', ויש לפעמים אצל הצדיק אלפים נפשות שבאים אליו לשמוע ממנו תורה ומוסר, וממילא כשבאין אליו הרבה בני אדם הוא מכניס אותם בביתו להאכילם ולהשקותם, כמאמר התנא (אבות פ"א, מ"ה) יהי ביתך פתוח לרווחה, ויש לו הוצאות הרבה עליהם. אמנם כשהצדיק נוסע בדרך, אינו יכול לקרב הרבה בני אדם מכמה טעמים, וגם מטעם שאינו יכול להכניסם ולהאכילם כדרכו בביתו. נמצא כשאמר הקדוש ברוך הוא לאברהם לך לך, היה מתיירא שלא יהיה ביכולתו להתנהג בדרך כמנהגו בביתו - לקיים הכנסת אורחים כאשר היה מקיים בביתו, וגם לא יתקרבו אליו הרבה בני אדם בדרך, כאשר עינינו רואות שאי אפשר לקרב בדרך כל כך כמו בביתו, וגם מחמת ההוצאות בדרך לא יוכל להכניסם כדרכו בביתו - על כן הבטיחו הקדוש ברוך הוא בהבטחות אלו, היינו ואעשך לגוי גדול, רצונו לומר שיתקרבו אליך הרבה בני אדם בדרך כמו בביתך ויותר, וגם מה שאתה מתיירא שלא תהיה יכול להכניסם ולהשקותם בדרך כמו בביתך מחמת הוצאות הדרך, על זה הבטיחו ואברכך בממון וכו', וק"ל, עכלה"ק.

ועל פי דבריו יש לפרש מאמר רז"ל על פסוק האמור בשמואל הנביא, כי שם ביתו, בכל מקום שהלך שם ביתו עמו. ויש לומר הכוונה, שבכל מקום שהלך השתדל לקיים שם מצות הכנסת אורחים כאילו הוא בביתו, וכדברי המאור ושמש שזו היתה הבטחת הקב"ה לאברהם אבינו, שיתן לו ממון גם בהיותו בדרך כדי שיוכל לקיים מצות הכנסת אורחים כראוי גם בדרך. וזהו הכוונה בכל מקום שהלך שם ביתו עמו, שהתנהג בענין מצות הכנסת אורחים כמו שהוא בביתו, ודו"ק.

הכנסת אורחים מצווה של והלכת בדרכיו שהרי הקב"ה כביכול מכניס אורחים בעולמו כל העת
והנה בספה"ק של"ה הקדוש (פרשת וירא ב"נר מצוה") שכתב וזה לשונו: "הכנסת אורחים המוזכר בפרשה זו בפירוש, הוא מצוה אע"פ שאינה מצוה פרטית מתרי"ג מצוות, מכל מקום היא בכלל מצות עשה של והלכת בדרכיו וכו', נוסף על שהיא מעלה גדולה ממעלת המדות, וזה לך האות שהאריכה התורה בסיפור הכנסת אורחים של אברהם אבינו, ורמזה לנו מענין שכרה, שכל מה שעשה בעצמו לאורחים, עשה הקב"ה בעצמו ובכבודו לבניו, ומה שעשה על ידי שליח יוקח נא וגו', עשה הקב"ה על ידי שליח, ולא תימא שהיא מדה, אלא המקיים אותה מקיים מצות עשה של והלכת בדרכיו, ויש לו שכר כמצווה ועושה ככל מצוה מן תרי"ג מצוות, וזה כי הקב"ה מכניס אורחים בכל זמן ועידן, בכל שעה ובכל עת ובכל רגע, כי אם לא היה מכניס אורחים ברגע כמימרא, היה העולם אבד, רצוני לומר כי כל העולם אורחים הם לגבי השי"ת כאורח נטה ללון, כי גרים אנחנו והוא מכניס קיומם, בהשפע שמשפיע עליהם, וכהרף עין אם לא השפיע עליהם והכניסם לקיום, אז הכל אבד, וזהו הענין שפירש הכתוב באורך מעלת הכנסת אורחים שהיתה באברהם, ושהוא גדול מהקבלת השכינה, כדאיתא במסכת שבת גדולה הכנסת אורחים מהקבלת פני שכינה", עכלה"ק.

וזהו מקצת שבמקצת ממה שהתמקדנו בפתח מאמרינו בדברי המהרש"א במסכת ברכות (ברכות דף י' ע"ב, ד"ה הרוצה) כתב שהכנסת אורחים היא המצוה הגדולה בגמילות חסדים.

UT
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א. מצוות הכנסת אורחים נאמרה במסכת שבת דייקא לרמז על זה ששבת הוא עיקר זמן הכנסת אורחים
למה נאמר דייקא במסכת שבת (בדף קכ"ז) מצוות הכנסת אורחים 
דהנה אמרו רז"ל דקודם ביאת המשיח ישאר רק אחד בעיר ושנים במשפחה
 שיזכו לילך לקראת משיח צדקנו. וי"ל דזהו מה שכתב הספורנו אשאיר איזה פאה מהם, פי' שישארו אחד בעיר ושנים במשפחה. וכן מובא בספר גליא רזיא (דף י"ד.) דר"מ שנה לפני אלף השישי לא ישארו לפליטה אלא צדיקים גמורים שהשלימו חלוקיהם ישארו… ואותם שישארו באותם ר"ם שנים נקראים משפחת ר"ם כמו אברם עמרם אליהו ממשפחת רם, וכו', (ועיין עוד בספר עטרת צבי פ' שמות, ובבני יששכר מאמרי חודש סיון מאמר ה' אות י"ט, ובזהר חי פ' וירא [דף רע"ח ע"ג], ובספר חסד לאברהם [מעין ב' נהר נ"ט]).

ואפשר לבאר מש"כ הספורנו אשאיר איזה פאה מהם, פי' שישארו אחד בעיר ושנים במשפחה, והביאור בזה מדוע ישארו אחד בעיר ושנים במשפחה, הלא כתיב (שמואל - ב י"ד, י"ד) לבלתי ידח ממנו נידח?

ואפשר לפרש בביאור הכתוב הנ"ל אמרתי אפאיהם אשביתה מאנוש זכרם (לב, כו). עפ"י מה שכתב בס' אור יחזקאל שזאת עלינו לדעת שרק אלו אשר ציפו לגאולה הם אלה שיזכו לראותה, וכמו שמצאנו בגאולת מצרים שיצאו אחד מחמשה או אחד מחמשים, כן יהיה לעתיד בביאת הגואל, וכמו שאמר הכתוב אמרתי אפאיהם אשביתה מאנוש זכרם (לב, כו).

עוד אפ"ל למה דוקא אחד בעיר ושנים יזכו לקבל פני משיח צדקינו, ויבואר ג"כ הענין של גודל מעלת האשת חיל (ולמה דוקא האשה שעוסקת בצדקה וחסד נקראת אשת חיל) שעוסקת בצדקה והכנ"א. 

בהקדם מה שאמרו חז"ל (אסתר רבה ו', ד') על פסוק איש יהודי היה ושמו מרדכי, אל תקרא יהודי אלא יחידי. דאף שהיה מופלג בכל המעלות שמנו חכמים, אבל הי' יחיד ומיוחד במדת החסד ובהכנסת אורחים, ולבו הי' לב טוב ורחום לכל אחד מישראל, וכדמצינו באבות (פרק ב' משנה י"ג) אמר להם (רבן יוחנן בן זכאי לתלמידיו) צאו וראו איזה היא דרך טובה שידבק בה האדם וכו', ר' אלעזר אמר לב טוב. אמר להם, רואה אני את דברי אלעזר בן ערך מדבריכם, שבכלל דבריו דבריכם. דהרי כל המדות כלולים בלב טוב, דמי שיש לו לב טוב לרחם על ישראל, ממילא לא יעשה שום רע ח"ו גם נגד הקב"ה כביכול וכמובן, כדי שלא לגרום צער לשכינה הקדושה, כביכול, והוא כעין מה שכתבנו מהנועם אלימלך ועוד, דאהבת ישראל ואהבת השי"ת אחת היא.

והעוסק בצדקה וחסד הוא שליחו של הקב"ה, כמובא בספה"ק שבט מוסר (פרק ל') "שהקדוש ברוך הוא מקור הצדקות והחסדים, ותמיד בלי הפסק רגע עושה צדקה וחסד בעולמו עם הכלל ועם הפרט וכו', כשיזדמן ביד האדם לעשות צדקה וחסד נמצא שהקב"ה עשהו שלוחו, והשליח כמשלח ע"ד שלוחו של אדם כמותו וכו', וכמה מהכבוד והמעלה יגיע לו מעליונים ותחתונים כי מלאכי עליון ישמרוהו ויכבדוהו, ביודעם דשלוחו של מקום זה, והמכבד לשליח כאלו מכבד למי ששלחו" וכו' עי"ש.

היוצא לנו מכל זה שישארו מספר קטן של אנשים שיזכו לביאת המשיח, ומכל מקום מצינו בגודל מעלת החסד ומצות המכניס אורחים לביתו שהוא מאותן אנשים אשר עליהן אמר הקב"ה אשאיר איזה פאה מהם, שישארו אחד בעיר ושנים במשפחה. ואשה כזאת באמת צריך הרבה לחפש כמו שהולכים לחפש אבידה שנאבד לו ואינו יודע מקומו, וזה מה שאמרו ז"ל (קידושין ב':), דרכו של איש לחזור כמו דרכו של בעל אבידה לחזור, וזה מה שאמר הכתוב "אשת חיל מי ימצא". כדאיתא במדרש (ב"ר פס"ח ד'), עה"פ ויצא יצחק (בראשית כ"ד ס"ג), זיווגו בא אצלו, שנאמר וישא עיניו וירא והנה גמלים באים, יעקב הלך אצל זיווגו ויצא יעקב וגו', (שם כח י').

ב. מצוות הכנסת אורחים נאמרה במסכת שבת דייקא לרמז על זה ששבת הוא עיקר זמן הכנסת אורחים
ואפשר לומר בדרך רמז למה נאמר במסכת שבת (דף קכ"ז) דייקא מצוות הכנסת אורחים, לרמז למה חיתה שרה אמנו ע"ה קכ"ז שנה. גם נכתב הדבר במסכת שבת דייקא, לרמז על זה ששבת הוא עיקר זמן הכנסת אורחים, להכניסם לביתו שיסעדו אצלו שלש סעודות שבת, ועוד יש לרמז כיון דגדולה הכנסת אורחים יותר מקבלת פני השכינה, וגם בשבת מקבל איש הישראלי את פני השכינה, כמאמרינו פני שבת נקבלה. וסעודת שבת הוא סעודתא דמלך מלכי המלכים הקב"ה, כמו שאומרים אתקינו סעודתא דמלכא וכו', ולכן נרמז דבר זה במסכת שבת דייקא, וק"ל.

החוב להזמין אורחים בסעודת שבת קודש
עוד אפשר לומר הרמז במה שאומרים בשבת ויו"ט אתקינו סעודתא דמלכא, עפימ"ד בזוה"ק דאם אינו מכניס אורחים לביתו, הסעודה אינה של הקב"ה אלא סעודת כריסו. ולכן כיון שמוטל על האדם להזמין אורחים לסעודת שבת קודש, על כן אומרים אתקינו סעודתא דמלכא, לרמז שהכניס אורחים לביתו וסעודתו תהיה סעודת השי"ת ולא סעודת כריסו בלבד. 

 ועל מה שדקדקנו (דקדוק ה'), אפשר לפרש הכוונה, דהנה אמרו חז"ל (אבות פ"ו מ"ט) אמר רבי יוסי בן קיסמא, פעם אחת הייתי מהלך בדרך, ופגע בי אדם אחד ונתן לי שלום והחזרתי לו שלום, אמר לי רבי מאיזה מקום אתה, אמרתי לו מעיר גדולה של חכמים ושל סופרים אני, אמר לי רבי, רצונך שתדור עמנו במקומנו ואני אתן לך אלף אלפים דינרי זהב ואבנים טובות ומרגליות, אמרתי לו בני, אם אתה נותן לי כל כסף וזהב ואבנים טובות ומרגליות שבעולם, איני דר אלא במקום תורה, לפי שבשעת פטירתו של אדם אין מלוין לו לאדם לא כסף ולא זהב ולא אבנים טובות ומרגליות, אלא תורה ומעשים טובים בלבד וכו'.

ובמדרש שמואל שם פירש הכוונה, אפשר שאמר פעם אחת הייתי מהלך בדרך, כלומר, כי כל ימיו היה יושב באהלים בבתי כנסיות ובתי מדרשות, ולא יצא כי אם פעם אחת בלבד, ואולי שאף אותה הפעם היתה לדבר מצוה, ואפילו היתה לצורך פרקמטיא, לא אירע לו זה רק פעם אחת בלבד. ואמר ופגע בי אדם אחד, הודיענו שאם בא האדם לקדש עצמו מלמטה מקדשין אותו מלמעלה ומסייעין אותו להתקדש. ואם בא לטמא עצמו, תיכף סמא"ל פוגע בו לפתותו, וכן אפילו ר' יוסי בן קיסמא כאשר נתעורר לצאת פעם אחת וישם לדרך פעמיו, תיכף הזמין לו סמא"ל אדם אחד לפתותו בממון רב כדי לגרשו מעיר גדולה של חכמים ושל סופרים, ולהוליכו אל ארץ עיפתה כמו אופל, וזה שאמר ופגע בי אדם אחד, כלומר כאלו הוא בא לבקש אותי, ופגע בי ומצאני, ולזה לא אמר, ופגעתי באדם אחד עכ"ל.

עכ"פ חזינן מזה שצריך להרחיק את עצמו מכל כסף וזהב ואבנים טובות כדי שיזכה לתורה. וזהו אשת חיל מי ימצא, שאם רוצים לזכות לתורה שקרויה אשת חיל, כי כל המזמור הזה קאי ג"כ על התורה, צריך לקיים בעצמו ורחוק מפנינים מכרה, שירחיק מעליו כל פנינים שבעולם כי רק באופן זה יזכה לתורה.
UT
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גדולה הכנסת אורחים אף על פי שכרוך בחשש איסורים, כי אדרבא זה יביאו לשוב בתשובה 

שנינו בגמרא שבת (קכ"ז ע"א) "גדולה הכנסת אורחים מהקבלת פני השכינה", וקשה הרי לכאורה נמצא לפעמים הכנסת אורחים הוא ביטול תורה או סיפורי לשון הרע וכו', מ"מ גדולה הכנסת אורחים.

ונקדים, מה שאומרים בהגדה של פסח: "כל דכפין ייתי ויכול כל דצריך ייתי ויפסח". וצ"ב מדוע הקדים לומר הא לחמא עניא וכו', ואיזה שייכות יש בין זה למה שמזמין את בני אדם לאכול אצלו, הלא הוא יכול להזמינם לאכול את הסעודה סתם, בלי שיזכיר ענין המצה.

היצה"ר מפתה שאי אפשר לקיים הכנסת אורחים

אך יש לבאר עפי"ד החתם סופר זי"ע בדרשה לשבת הגדול (דף רל"ו) שכתב וז"ל: והאמת לפעמים אדם נדחק בפרנסה וצרכי הבית ובמקום משכן דירתו, ואי אפשר לו להיטיב עם אחרים, אבל באמת הכל בפיתוי יצה"ר, כי במקום קדושה אין כאן דוחק, עיי"ש.

צדיקים היו מפזרים מעותיהם ולא הלכו לישכב עד שלא היה בביתם פרוטה

והוא מוסר השכל לגבי מצות הכנסת אורחים, ולגבי מצות צדקה בכלל, כמו שמסופר על הגה"ק בעל דברי חיים זי"ע שלא הניח ללון אצלו אפילו פרוטה אחת, וכל מה שנשאר בבית הי' מחלק לעניים טרם שהלך לנוח שינת הלילה, וכן הרבי ר' הירש מרימנוב זי"ע ועוד כמה צדיקים, ולדרכינו י"ל, דכיון שהיו קדושים וטהורים, ובמקום קדושה אין דוחק כדברי החתם סופר, ע"כ מובן דמה שלא הי' אצלם פרוטה לא הי' נחשב לדוחק כלל, ופשוט הוא.

במקום קדושה אין דוחק ולכן בליל הסדר כשאוכלים מאכל קדושה אפשר להכניס אורחים

וזהו שאומרים הא לחמא עניא די אכלו וכו', דאף שהמצה נקראת לחם עוני, מכל מקום כיון שאכלוהו אבותינו במצרים עפ"י ציווי השי"ת, ממילא הוא מאכל של קדושה, ובמקום קדושה אין דוחק, ע"כ אנו מזמינים את האורחים שיאכלו אצלינו כל הסעודה (ואפילו סעודת שלמה בשעתה), ואין אנו דואגים שמא יהא דוחק ומחסור במאכלים לתת לאורחים, כיון שבמקום קדושה אין דוחק, על כן "כל דכפין ייתי ויכול כל דצריך ייתי ויפסח".
וכעת נראה לומר עוד בזה, עפי"מ שהביא בספה"ק תולדות יעקב יוסף בסופו בשם הבעל שם טוב הקדוש זי"ע לפרש מאמר הגמרא (שבת קכ"ז ע"א) גדולה הכנסת אורחים מהקבלת פני השכינה, והקשה וכו' וכתב והעולה שלפעמים הכנסת אורחים הוא ביטול תורה או סיפורי לשון הרע וכו', מ"מ גדולה הכנסת אורחים.

עוד כתב שם וז"ל: שמעתי מהרבני הוותיק מוהר"ן פי' על דברי הרב הנ"ל, שיכוין בכל דיבור הכנעה והבדלה והמתקה, דמעל"ד שיצא ממדת הגבורה שלא ללמד חוב על בני עולם רק שיכנס ברחמים וילמד זכות על כולם גם שרואה דברי כעירות מחבירו ירגיש שהוא לטובתו שיבחין בעצמו שיש בו שמץ מנהו וישוב תשובה ממנה גם במחשבה וזה טובתו, שאילו הי' יחיד הי' סובר שהוא חסיד משאם כן עתה. ונ"ל שזהו פי' לא טוב היות אדם לבדו מטעם זה, רק אעשה לו עזר מן כנגדו, שיבחין שיש בו שמץ מזה והבן. ולכך אם על ידי שכן רע מבלבל תפלתו או תורתו או שאר ביטול, יתן לב שהוא לטובתו שלא הי' בכוונה ישרה ושלחו לו ביטול זה להרגיש ויתחזק יותר וכיוצא בזה ישמע חכם ויוסף לקח, והעיקר להבין שהש"י בכל מקום ובכל עסקיו, אם כן גם בסיפורי דברים יוכל להרגיש עניני הבורא יתברך כמו בלימודו ותפלתו. וגם ביאר ענין נעשה ונשמע שהוא בכל אדם ובכל זמן כי על ידי עשי' כפשוטו יוכל לשמוע ולהבין איך יתנהג בו לעבודת הש"י והוא בין בתפלה וכו' עכלה"ק.

על ידי שישמע לשון הרע בעת הכנסת אורחיו, יתעורר לשוב בתשובה על כל שמיעותיו דברי לשון הרע
ועל פי זה יש לבאר גם דברי הבעל שם טוב זצ"ל שאמר דאפילו במקום שהכנסת אורחים הוא ביטול תורה או סיפורי לשון הרע וכו', מ"מ גדולה הכנסת אורחים. ולהנ"ל מובן שפיר, דכשישמע לשון הרע מהאורח שבא לאכול אצלו, יתעורר ממילא לשוב בתשובה על כל סיפורי לשון הרע ששמע עד עתה, ונמצא דאדרבה מהלשה"ר ההוא שהוא שומע עתה מפי האורח בא אליו טובה, וכדברי מוהר"ן הנ"ל שמה שרואה האדם אצל חבירו הוא לרמז לו שפגם זה נשאר בו בעצמו, והבן.
ובזה נבין מאמר המגיד, כל דכפין ייתי ויכול כל דצריך ייתי ויפסח, והתועלת בזה הוא (חוץ מעצם מצות הכנסת אורחים) דכשיראה אצל האורח איזה מעשה לא טוב ח"ו יבין וישכיל שפגם זה נמצא בו ג"כ, דע"כ הראו לו דבר זה מן השמים כמאמר הבעש"ט ומוהר"ן הנ"ל בספה"ק תולדות יעקב יוסף, ועי"ז ישחרר את עצמו מן המדות הרעות הנמצאות בו, וזהו השתא עבדי לשנה הבאה בני חורין, ודו"ק.
UT
* דף קכז. *

בענין גדלות מצוות הכנסת אורחים שלמד שם בן נח מאברהם אבינו ע"ה

איתא בגמרא שבת (דף קכ"ז ע"א) "גדולה הכנסת אורחים יותר מהקבלת פני השכינה".
ונקדים לבאר מקראי קודש: "ומלכי צדק מלך שלם הוציא לחם ויין והוא כהן לא-ל עליון. ויברכהו ויאמר ברוך אברם לא-ל עליון קונה שמים וארץ, וברוך א-ל עליון אשר מגן צריך בידיך ויתן לו מעשר מכל" (בראשית יד, יח-כ).

הנה יש כמה דקדוקים במקראי קודש הללו.

א) ומלכי צדק מלך שלם, מדוע הזכיר כאן שהי' מלך, ובפרט שהי' מלך שלם, מאי נפקא לן מינה כאן, ואם רצה הכתוב להודיענו ששם בן נח הי' מלך של המדינה ששמה שלם, הי' לו להודיענו דבר זה במקום אחר, ומדוע הזכיר דבר זה כאן, גבי הוציא לחם ויין.
ב) והוא כהן לא-ל עליון, צ"ב מדוע הודיע הכתוב כאן שהי' כהן לא-ל עליון.

ג) הקשו המפרשים דלפי דקדוק הלשון הי' להפסוק לומר ומלכי צדק מלך שלם כהן לא-ל עליון הוציא לחם ויין, ומדוע אמר תחילה הוציא לחם ויין ואח"כ והוא כהן לא-ל עליון.

ד) ברוך אברם לא-ל עליון קונה שמים וארץ. יל"ד מדוע אמר כאן תיבות קונה שמים וארץ, ולא אמר בסתם שמו של הקב"ה.

ה) ברוך אברם לא-ל עליון וגו' וברוך א-ל עליון אשר מגן צריך בידיך, מדוע הרבה כאן כ"כ הרבה בברכות, דמקודם בירך את אברהם ואח"כ את הקב"ה.

ו) אשר מגן צריך בידיך, מהו לשון מגן דקאמר כאן.
ונראה לבאר כל הדקדוקים בחדא מחתא, דהנה איתא בגמרא (שבת דף קכ"ז ע"א) גדולה הכנסת אורחים יותר מהקבלת פני השכינה.

וכבר הבאנו בארוכה בקונטרס להגדה של פסח, גודל מעלת מצות הכנסת אורחים שמכניסים אורחים לתוך הבית, והסגולות להאדם בזכות שמקיים מצוה רבה זו.

הבעש"ט הקק והרבי ר' אלימלך והרבי ר' זושא זיע"א נולדו בזכות מצוות הכנסת אורחים
והבאנו שם עובדא שהיתה באביו של הבעל שם טוב הקדוש זי"ע, הרה"צ רבי אליעזר זצ"ל, שהי' דר בכפר, והי' מכניס אורחים גדול. שליחים מיוחדים היו יוצאים בפקודתו לחזור אחרי עוברי-אורח ולהכניסם לביתו, ולאחר שהאכילם והשקם היה נותן להם גם מתנות וצידה לדרך.

התנהגותו במידת הכנסת אורחים עשתה רושם גדול למעלה והחליטו להעמידו באיזה נסיון. אמר השטן: "אני אלך ואנסנו", ואלי' הנביא אמר: "לא, כי מוטב שאני אלך". החליטו לשלוח את אליהו הנביא לשם כך.

בא אלי' הנביא ביום השבת אחר הצהרים בדמות עני עובר ושב ההולך במקלו ובתרמילו. נכנס אליו ואמר: "שבתא טבא!" ר' אליעזר לא התקצף על חוצפת העני לחלל את השבת בפניו, לא גער בו ולא בייש אותו, אלא נתן לו מיד סעודה שלישית, ובמוצאי שבת נתן לו סעודת מלוה מלכה, ולמחרת ביום הראשון נתן לו גם נדבה הגונה, ולא הזכיר לו כלל עון בואו אליו מן הדרך בעצם יום השבת עם חפציו ומטלטליו.

כשראה אליהו הנביא את התנהגותו הטובה, נתגלה אליו ואמר לו:

- דע שאנכי אלי', ובאתי לנסותך, ובזכות שעמדת בנסיון לבלי לבייש את האורחים הבאים אליך, תזכה לבן שיאיר את עיני ישראל.

ברכתו של אלי' נתקיימה, ור' אליעזר זכה להוליד את הבעש"ט.

עוד מסופר אודות אביהם של האחים הקדושים הרבי ר' אלימלך מליזענסק זי"ע ואחיו הרבי ר' זוסיא מאניפולי זי"ע, שהיה דר בכפר בבית מזיגה, והיה מכניס-אורחים גדול.

פעם אחת באה לשם חבורה שלימה של קבצנים. בעל הבית ואשתו קיבלו אותם בסבר פנים יפות, ונתנו להם לאכול ולשתות ומקום ללון. והקבצנים ביקשו מאתם שיסיקו להם המרחץ, שירחצו בו, והם מילאו בקשתם.

והיה ביניהם עני אחד, שהיה חולה ומוכה שחין מכף רגלו ועד קדקדו, ואיש מן העניים לא רצה לרחוץ אותו. חמלה עליו אשת בעל הבית, ורחצה אותו. אמר לה המצורע:

- בשכר זה אברכך שתלדי בנים כמותי.

נצטערה האשה מאוד מאוד על דבריו: בנים כהמצורע... ויהי ככלותו לדבר, נעלמו מעיניה העגלה עם הקבצנים ועם המצורע. אז הבינו כי היה להם נסיון מד', למען זכותם בבנים קדושים. וצדיקים אמרו שהעני ההוא הי' אלי' הנביא ז"ל.

רואים אנו מזה דכשמקיימים מצות הכנסת אורחים בשלימות זוכים לגילוי אלי' הנביא ז"ל, ובשני מקרים הנ"ל אף נתברכו בבנים קדושים שהאירו את עיני ישראל באור התורה והחסידות, הבעש"ט הק' זי"ע, הרבי ר' אלימלך ואחיו הרבי ר' זושא זי"ע.

עוד רואים אנו מזה, דעל ידי מצות הכנסת אורחים נתגלה בעולם כל תורת הבעל שם טוב זי"ע ותלמידי תלמידיו הרבי ר' אלימלך והרבי ר' זושא זי"ע, ועפי"ז נבין גם מה שמובא בספה"ק דגל מחנה אפרים (פרשת וירא) וז"ל: קבלתי מאדוני זקני נ"ע זצלה"ה, על הענין פתח באכסניא של תורה, שהאורח הבא הוא המביא תורה לבעל הבית, ולפי האורח כך הוא ענין התורה שנתגלה לבעל הבית, עכדה"ק. והיינו כנ"ל, דזהו שהכניסו אבותיהם של הבעש"ט והרר"א והרר"ז אורחים, הביאו בזה תורה לבעל הבית, שנולדו להם בנים שהאירו את ישראל בתורתם וצדקתם, וכנ"ל.

גם רואים אנו מב' העובדות הנ"ל, דמצות הכנסת אורחים הוא מקור הברכה, וכן כתב בספר תולדות יצחק (בליקוטי הש"ס) בשם הבעל שם טוב הקדוש זי"ע, דאור"ח אותיות אור ח', וזהו בינה שהוא מדה השמינית מתתא לעילא, שמשם מקור כל הארות מקור כל ההשפעות וישועות, מקור כל הברכות. וזהו אורח מברך (ברכות מ"ו ע"א), ולכן אמרו רז"ל (סוטה ל"ח ע"ב) כל המברך מתברך, עכתודה"ק.

צדיקים הקפידו על מצוות הכנסת אורחים ביותר

וכבר הקפידו רבותינו הקדושים שבכל הדורות על מצוה רבה זו, והיו מעוררים את האנשים הצובאים על פתחיהם שיזהרו מאוד בקיום מצות הכנסת אורחים.

זכות מצות הכנסת אורחים במקום תפילה בציבור וטבילה במקווה ועוד

והוה עובדא בהרה"ק מוה"ר חיים מקאסוב זצ"ל, שבימיו הי' בכפר אחד מוכסן שקורין "ארענדאר". פעם אחת עברה דרך כפרו חבורה של חסידים ואנשי מעשה, שנסעו להרה"ק מוה"ר חיים מקאסוב זצ"ל. הם עברו דרך כפר ההוא באישון לילה ואפילה, ורצו לסור ללון בית המזיגה של הארענדאר ההוא. דפקו בביתו וביקשו לפתוח להם, אמנם בעל הבן שם אזנו כחרש, כאילו אינו שומע קול דפיקותיהם על דלתו, ולא רצה להכניסם.

החסידים התמרמרו מאוד מגודל הקור וגשם השוטף שניתך על ראשם באותו לילה, אך מה יכלו לעשות, ונסעו לדרכם הלאה.

כשבאו לקאסוב ונכנס לחדרו של הרבי לקבל שלום, שאל אותם הרה"ק מקאסוב על סדר נסיעתם, וסיפרו לו את המאורע עם אותו מוכסן. השיב להם הרבי: "סופו שיצטרך לכאן".

לא ארכו הימים, והארענדאר ההוא בא להרה"ק מקאסוב אבל וחפוי ראש: בימים ההם הוזמן אל אדון הכפר, אשר ציוה עליו שבמשך שלושה חדשים עליו לעזוב את הכפר. כל השתדלויותיו ובקשותיו לא הועילו מאומה, ועל כן בא כעת להרבי מקאסוב לבקש עצה מפיו מה לעשות וינצל מגזירת הפריץ.

אמר לו הרה"ק מקאסוב:

- תמיד היה קשה לי: ארענדאר היושב בכפר קטן, ומתפלל בלא מנין ובלא מקוה, ואינו אומר לא אמן ולא קדושה ולא ברכו, ואינו שומע קריאת התרה, היאך יצא ידי חובתו? אמנם עיקר ההיתר על זה הוא, כי גדולה הכנסת אורחים יותר מקבלת פני השכינה, ובמצות הכנסת אורחים המצויה בכפר הוא מתקן את הכל. ולכן, כל זמן שקיימת מצוה זו כראוי, זכות המצוה עמדה לך, ששום איש לא יכול להרע לך, אבל עתה, שכפי ששמעתי עליך באים אנשים אליך ואינך מאספם לתוך ביתך, אם כן, מה לך איפוא בכפר? הלא טוב לך לשבת בעיר גדולה של חכמים וסופרים, ותתפלל ערב ובוקר עם מנין, ותטבול קודם התפילה במקוה, ככל החסידים והיראים.

אמר המוכסן בבכי:

- רבי, ומהיכן יהא לי פרנסה, ליתן טרף לביתי?

אמר לו הרה"ק מקאסוב:

- אם תקבל עליך מהיום והלאה, שביתך יהא פתוח לרווחה, אז ישיבך השי"ת על כנך כבתחילה, ואין שטן ואין פגע רע.

קיבל עליו המוכסן כן, לקיים מצות הכנסת אורחים בכל לבבו ובכל נפשו ובכל מאודו, ובטלה גזירת הפריץ, ונשאר הארענדאר על כנו כבתחילה.
הרה"ק מבארדיטשוב טרח בעצמו עבור מצות הכנסת אורחים
גם ידוע העובדא, דטרם נתמנה הרה"ק מבארדיטשוב זי"ע לרב, היה סמוך על שולחן חותנו, והיה דרכו לשמש את כל האורחים הרבים שהיו מתאכסנים בבית חותנו, שהיה איש עשיר ומנכבדי עירו, והוא, הרה"ק מבארדיטשוב, היה טורח בעצמו עבור האורחים, להביא להם אלומות קש לשכיבה, והיה מכין להם המצעות.

פעם אחת אמר לו חותנו:

- למה לך לטרוח כל כך בעצמך, וכי לא תוכל לתת לאיזה גוי אגורת כסף שישא את חבילות הקש?

השיב לו הרה"ק מבארדיטשוב:

- וכי נכון לכבד עכו"ם במצוה רבה כזו, ועוד לשלם לו שכר בעד המצוה?

 אין לשאול את האשה עבור מצות הכנסת אורחים

כמו כן מסופר אודות הרה"ק מרוזין זי"ע, שבימיו גר שוחט בעיר אחת, שהי' מחסידי הרה"ק מרוזין. לימים מתנה עליו אשתו ונשא אשה אחרת, והיא לא נתנה לו להכניס אורחים לביתה.

סיפרו זאת לרבו הרה"ק מרוזין. אחר איזה זמן, כשבא השוחט אל רבו מרוזין, שאלו הרבי על השינוי שחל בהתנהגותו כלפי האורחים. השיב השוחט להרבי מרוזין:

- מה ביכולתי לעשות, הלא אשתי אינה מסכמת לכך שאכניס אורחים לתוך ביתי. כלום עלי לגרש את אשתי בשביל זה?

אמר לו הרה"ק מרוזין:

- כתיב (שמות ט"ו, כ"ג) כי מרים הם על כן קרא שמה מרה. פי' כי מרים הם, הם בעצמם אנשים מרים ואינם רוצים להכניס אורחים לביתם, ואומרים שכל זה באשמת נשותיהם, על כן קרא שמה (של אשתו) מרה, שאומר הבעל שאשתו היא מרת נפש ואין דעתה מסכמת להכניס אורחים לתוך ביתה, אך באמת מרים הם, ע"כ תוכן הסיפור.
ובאמת איתא במדרש שמואל (אבות) ובספרי החיד"א (על מסכת אבות) לבאר הסמיכות במשנה (אבות פרק א' משנה ה') יוסי בן יוחנן איש ירושלים אומר, יהי ביתך פתוח לרוחה ויהיו עניים בני ביתך, ואל תרבה שיחה עם האשה, באשתו אמרו וכו'. וצ"ב הסמיכות בין הך מימרא יהי ביתך פתוח לרוחה וכו' לסיפא של המשנה, ואל תרבה שיחה עם האשה.

ומפרשים הכוונה עפימ"ש שאחז"ל (בבא מציעא דף פ"ז ע"א) מכאן שאשה עיני' צרה באורחים. ע"כ, וכיון שאשה עיני' צרה באורחים, עדיף לו להבעל שלא ידבר עם אשתו אודות מצוה רבה זו של הכנסת אורחים. וזהו שאמר התנא, יהי ביתך פתוח לרוחה ויהיו עניים בני ביתך, אמנם התנאי על זה הוא, ואל תרבה שיחה עם האשה, באשתו אמרו וכו', שלא תרבה לדבר עם אשתך אודות הכנסת אורחים, כיון שעיני' צרה באורחים, עיי"ש.

ועל דרך זה איתא מהרה"ק הרבי ר' מענדעלע מרימנוב זי"ע לבאר דברי רז"ל הנ"ל שגדולה הכנסת אורחים מהקבלת פני השכינה, היינו כיון דאמרו רז"ל (סוטה דף י"ז ע"א) איש ואשה שזכו שכינה ביניהן, וכיון שהאשה עיניה צרה באורחים יותר מן האיש כנ"ל, אם כן יתכן שבגלל קיום מצות הכנסת אורחים תהיה מריבה ביניהם ויגרמו לשכינה שתסתלק מהם. ועלול בעלה להמנע מהכנסת אורחים כדי למנוע סילוק השכינה מביתו, ולכן אמרו שגדולה הכנסת אורחים מקבלת פני השכינה, כלומר דכדאי לקיים מצות הכנסת אורחים אפילו כשיכניס עצמו לחשש שתסתלק השכינה ממנו, ע"כ תוכן דבריו הקדושים.
והנה הראש וראשון שהי' עוסק במצות הכנסת אורחים היה אברהם אבינו ע"ה, וכמובא באורך בפסוקים שבתחילת פרשת וירא, ועיין רש"י שם על פסוק פתח האהל, לראות אם יש עובר ושב ויכניסם לביתו, כחום היום פירש רש"י הוציא הקב"ה חמה מנרתיקה שלא להטריחו באורחים, ולפי שראוהו מצטער שלא היו אורחים באים הביא מלאכים עליו בדמות אנשים, ע"כ.

וזהו שכתב הרע"ב על המשנה הנ"ל באבות (פ"א מ"ב) יהי ביתך פתוח לרוחה - ומבאר הרע"ב שיהא כמו ביתו של אברהם אבינו.

ובספר החיים (לאחיו של המהר"ל מפראג זצ"ל, מאמר פרנסה וכלכלה פרק ד') כתב שצריך שיהא ביתו של אדם פתוח לרווחה לכל אורח הבא לבקש אכסנאי, כי לא נקרא בית רק על שם בואו שם, ואז הוא בית של ברכה, והוא בית רבתי שבה מתחיל התורה.

ועיין במסכת דרך ארץ זוטא (פרק ט') יהי ביתך פתוח לרוחה, כדי שלא יחסר מזונותיך, הוי זהיר בדלתי ביתך שלא יהיו נעולות בשעה שאתה מיסב באכילה ובשתיה, מפני שדלתי ביתך מביאין אותך לידי עניות. והכוונה בזה, דאם הבית הוא נעול ואין מכניסים לתוכו אורחים, בא לידי עניות ח"ו, משאם כן אם מכניס אורחים לתוכו, זוכה להניח ברכה לתוך ביתו.

ויש לומר בדרך רמז, יהי ביתך פתוח, שיהיו דלתות ביתך פתוחות לבני אדם, שיהיו אורחים סמוכים על שולחנך, ואז ממילא לרוחה, תזכה לרוחה שלא יחסר לך מאומה, בשכר מצות הכנסת אורחים אשר היא אחת מהמצות שאדם אוכל פירותיהן בעולם הזה והקרן קיימת לו לעולם הבא.
הכנסת אורחים - זהו מצוות גמילות חסדים

ובגמרא שבת דף קכ"ז הנ"ל משמע דהכנסת אורחים היא מכלל מצות גמילות חסדים, דזה לשון רש"י שם (ד"ה הני) הני נמי בהני שייכי - הכנסת אורחים וביקור חולים היינו גמילות חסדים. ובסוכה (דף מ"ט ע"ב) איתא, גדולה גמילות חסדים יותר מן הצדקה, שהצדקה בממונו, וגמילות חסדים בין בגופו בין בממונו. צדקה לעניים, גמילות חסדים בין לעניים בין לעשירים.

ובספר אהבת חסד להחפץ חיים זצ"ל (ח"ג פרק א') כתב דגמילות חסדים שבגופו כולל כל הדברים שאדם מטיב לחבירו על ידי שהוא מטריח גופו לזה - רצונו לומר הכנסת אורחים, ביקור חולים, משמח חתן וכלה, הלוית המת וקבורתו וכו'. ובמהרש"א (ברכות דף י' ע"ב, ד"ה הרוצה) כתב שהכנסת אורחים היא המצוה הגדולה בגמילות חסדים. ועיין בספר יש נוחלין (זהירות צדקה והמעשר, בהג"ה אות כ"ו) שהעלה שבהכנסת אורחים עניים תרתי הוא דקעבד - צדקה וגמילות חסדים, עיין שם.

אין לומר לשם יחוד על מצות הכנסת אורחים כיון שגדולה מקבלת פני השכינה

ועיין בספה"ק דגל מחנה אפרים (ליקוטים ד"ה יש לומר) שכתב טעם שאין אומרים לשם יחוד על מצות הכנסת אורחים, כי גדולה הכנסת אורחים יותר מקבלת פני השכינה, ולכן אין שייך לומר לשם יחוד.

ועיין בספה"ק מאור ושמש בריש פרשתינו (ד"ה ויאמר ה' אל אברם לך לך וגו') ופירש"י לפי שהדרך גורמת לשלושה דברים - ממעטת פריה ורביה וממעטת את הממון וממעטת את השם, לכך הוצרך לשלושה ברכות הללו שהבטיחו, על הבנים ועל הממון ועל השם.

הצדיק מקיים הכנסת אורחים כשבאים לשמוע דברי תורה מפיו

וכתב במאור ושמש וז"ל: "דהנה ידוע כי הצדיק כשהוא יושב בביתו מתקרבין אליו כמה בני אדם לשמוע ממנו תורה ומוסר ושידריכם לעבודת ה', ויש לפעמים אצל הצדיק אלפים נפשות שבאים אליו לשמוע ממנו תורה ומוסר, וממילא כשבאין אליו הרבה בני אדם הוא מכניס אותם בביתו להאכילם ולהשקותם, כמאמר התנא (אבות פ"א, מ"ה) יהי ביתך פתוח לרווחה, ויש לו הוצאות הרבה עליהם. אמנם כשהצדיק נוסע בדרך, אינו יכול לקרב הרבה בני אדם מכמה טעמים, וגם מטעם שאינו יכול להכניסם ולהאכילם כדרכו בביתו. נמצא כשאמר הקדוש ברוך הוא לאברהם לך לך, היה מתיירא שלא יהיה ביכולתו להתנהג בדרך כמנהגו בביתו - לקיים הכנסת אורחים כאשר היה מקיים בביתו, וגם לא יתקרבו אליו הרבה בני אדם בדרך, כאשר עינינו רואות שאי אפשר לקרב בדרך כל כך כמו בביתו, וגם מחמת ההוצאות בדרך לא יוכל להכניסם כדרכו בביתו - על כן הבטיחו הקדוש ברוך הוא בהבטחות אלו, היינו ואעשך לגוי גדול, רצונו לומר שיתקרבו אליך הרבה בני אדם בדרך כמו בביתך ויותר, וגם מה שאתה מתיירא שלא תהיה יכול להכניסם ולהשקותם בדרך כמו בביתך מחמת הוצאות הדרך, על זה הבטיחו ואברכך בממון וכו', וק"ל, עכלה"ק.

ועל פי דבריו יש לפרש מאמר רז"ל על פסוק האמור בשמואל הנביא, כי שם ביתו, בכל מקום שהלך שם ביתו עמו. ויש לומר הכוונה, דבכל מקום שהלך השתדל לקיים שם מצות הכנסת אורחים כאילו הוא בביתו, וכדברי המאור ושמש דזו היתה הבטחת הקב"ה לאברהם אבינו, שיתן לו ממון גם בהיותו בדרך כדי שיוכל לקיים מצות הכנסת אורחים כראוי גם בדרך. וזהו הכוונה בכל מקום שהלך שם ביתו עמו, שהתנהג בענין מצות הכנסת אורחים כמו שהוא בביתו, ודו"ק.

ובשל"ה הקדוש (פרשת וירא ב"נר מצוה) שכתב וזה לשונו: "הכנסת אורחים המוזכר בפרשה זו בפירוש, הוא מצוה אע"פ שאינה מצוה פרטית מתרי"ג מצות, מכל מקום היא בכלל מצות עשה דוהלכת בדרכיו וכו', נוסף על שהיא מעלה גדולה ממעלת המדות, וזה לך האות שהאריכה התורה בסיפור הכנסת אורחים דאברהם אבינו, ורמזה לנו מענין שכרה, שכל מה שעשה בעצמו לאורחים, עשה הקב"ה בעצמו ובכבודו לבניו, ומה שעשה על ידי שליח יוקח נא וגו', עשה הקב"ה על ידי שליח, ולא תימא שהיא מדה, אלא המקיים אותה מקיים מצות עשה דוהלכת בדרכיו, ויש לו שכר כמצווה ועושה ככל מצוה מן תרי"ג מצות, וזה כי הקב"ה מכניס אורחים בכל זמן ועידן, בכל שעה ובכל עת ובכל רגע, כי אם לא היה מכניס אורחים ברגע כמימרא, היה העולם אבד, רצוני לומר כי כל העולם אורחים הם לגבי השי"ת כאורח נטה ללון, כי גרים אנחנו והוא מכניס קיומם, בהשפע שמשפיע עליהם, וכהרף עין אם לא השפיע עליהם והכניסם לקיום, אז הכל אבד, וזהו הענין שפירש הכתוב באורך מעלת הכנסת אורחים שהיתה באברהם, ושהוא גדול מהקבלת השכינה, כדאיתא במסכת שבת גדולה הכנסת אורחים מהקבלת פני שכינה", עכלה"ק.

אברהם אבינו ע"ה למד משם בן נח עמוד התורה - ושם בן נח למד מאברהם אבינו ע"ה עמוד החסד

והנה ידוע ומפורסם העובדא (המובא בספר עשר אורות) שהרה"ק מוה"ר מאיר מפרימישלאן זי"ע התוועד פעם עם הגאון מוה"ר שלמה קלוגער זצ"ל המגיד מבראדי, ואמר לו הרבי ר' מאיר'ל, כתוב בתורה ומלכי צדק מלך שלם וגו', דלכאורה קשה מדוע לא כתיב ומלכי צדק מלך שלם כהן לא-ל עליון הוציא לחם ויין.

וביאר דכאשר שני צדיקים מתוועדים יחדיו לומד כל אחד מחבירו מדות הטובות שיש בו. והנה שם בן נח הי' נשגב בעמוד התורה, שהי' עוסק בתורה בבית מדרשו כידוע, ואברהם אבינו ע"ה הי' נשגב במדת גמילות חסדים והכנסת אורחים.

וזה פי' הכתוב, ומלכי צדק מלך שלם, היינו שם בן נח, הוציא (מלשון מוציא ניצוצות) לחם ויין, פי' שהוציא ולמד מאברהם אבינו ע"ה דרך הטוב מה שנותן לחם ויין לכל האורחים, והוא, פי' ואברהם אבינו ע"ה, הנה הוא למד מן שם בן נח, כהן לא-ל עליון, כלומר מה שלומד תורה תמיד, עכתודה"ק (מובא בספר עשר עטרות).

ועל פי דרכו בקודש יש לפרש הפסוק עוד לפי דרכינו באופן אחר קצת, ומלכי צדק מלך שלם הוציא לחם ויין, שקיים מצות הכנסת אורחים במה שכיבד את אברהם אבינו בלחם ויין, ועי"ז זכה לגילוי אלי' ז"ל כנ"ל, ואלי' נקרא כהן כמאמרם ז"ל (ועי' בהנדפס) פנחס זה אלי', וזהו והוא כהן לא-ל עליון, פי' שעל ידי מצות הכנסת אורחים זכה לגילוי אלי' שהוא כהן לא' עליון, ולזה יכול לזכות כל אחד שמקיים המצוה כדבעי, לזכות למדרגה גדולה להיות כהן לא-ל עליון, ודו"ק.

וכעת נבוא לבאר כל הדקדוקים. מה שהקשינו (קושיא א') לשם מה מודיענו הכתוב שמלכי צדק הי' מלך, יתורץ בפשטות, דהרי מובא בספרי הקדמונים דכל מעשה וסיפור שנכתב בתורה לא נכתב בגלל סיפור דברים בעלמא, אלא להורות לנו את הדרך בה נלך (וידוע מ"ש המהר"ל תורה מלשון הוראה), ולזה מודיענו הכתוב ומלכי צדק מלך שלם, שאף שהי' מלך, ומלכותו היתה בשלימות, מכל מקום לא חסך בעד כל טירחא וקיים בעצמו מצות הכנסת אורחים, הוציא לחם ויין, שבעצמו הוציא לחם ויין, ולא נתן רק לעבדיו לקיים מצוה זו אלא שקיימה בעצמו.

והוא ע"ד המסופר על הרה"ק בעל מאיר נתיבים זי"ע אבד"ק אסטראה (תלמיד הבעל שם טוב הקדוש זי"ע) שנסע בעגלה לפני חג הפסח לקיים מצות מים שלנו למצות מצוה, ועל הדרך ראה את הרה"ק רבי ייבי מאסטראה זי"ע שהולך רגלי לשאוב מים שלנו, וכיבד המאיר נתיבים את רבי ייבי שיעלה על עגלתו ויסעו ביחד, ואמר לו רבי ייבי, שמצוה קדושה כמו מצה וכל פרטיה, אינו רוצה ליתן להסוסים (המושכים את העגלה) לקיימה, ורוצה לקיימה בעצמו. כששמע בעל מאיר נתיבים את דברי רבי ייבי, ירד מן העגלה והלכו ביחד לשאוב מים שלנו.

וזהו הוציא לחם ויין, שמלכי צדק שהוא שם, רצה בעצמו לקיים מצות הכנסת אורחים וע"כ הוציא בעצמו לחם ויין.

ויתיישב גם קושייתינו (קושיא ב') מדוע הזכיר הכתוב כאן שהוא כהן לא-ל עליון. ולפי הנ"ל ניחא, דהכתוב רוצה להודיענו דאף שהוא כהן לא-ל עליון, איש מכובד, מ"מ לא חסך כל טירחא לקיים בעצמו מצוה רבה זו של הכנסת אורחים.

עוד בא הכתוב להודיענו, דאל ידאג האדם שעל ידי הכנסת אורחים יתבטל מתורה ותפילה, רק מ"מ יקיים מצוה זו בשלימות, כי אחז"ל גדולה הכנסת אורחים מקבלת פני השכינה, וכבר הבאנו בכמה מקומות מ"ש בתולדות יעקב יוסף בשם הבעל שם טוב הקדוש זי"ע, דהכוונה בזה גדולה הכנסת אורחים מהקבלת פני השכינה, אף אם מתבטל עי"ז מתורה ותפילה או משאר מצות, מ"מ גדולה הכנסת אורחים.

וזהו כוונת הכתוב, ומלכי צדק שלם הוציא לחם ויין והוא כהן לא-ל עליון, שעדיין נשאר במדריגתו שהוא כהן לא-ל עליון, ולא נפל ממדריגתו אף שהי' עוסק במצות הכנסת אורחים.

וי"ל עוד טעם עד"ז מדוע השמיענו הכתוב והוא כהן לא-ל עליון, עפימ"ש בספר החיים (להרה"ק ר' חיים ב"ר בצלאל זצ"ל, אחי המהר"ל מפראג זצ"ל, ספר פרנסה וכלכלה פ"ג) דקיום מצות הכנסת אורחים וצדקה הוא בחינת מזבח, עיי"ש.

ועפי"ז יש לפרש משחז"ל (סוף מסכת חגיגה) דבזמן שביהמ"ק קיים מזבח מכפר, ועכשיו שולחנו של אדם מכפר, והיינו דשולחנו של אדם הוא בבחינת מזבח. ועפי"ד ספר החיים הנ"ל י"ל דקאי על שולחנו של אדם פי' כשאדם מכניס אורחים ומאכילם על שולחנו, אז הוא בבחינת מזבח, ודו"ק.

ועד"ז יש לפרש ג"כ הרמז במה שהיו זוקפים ערבה להקיף מזבח, כדתנן (סוכה דף מ"ה ע"א) מצות ערבה כיצד מקום היה למטה מירושלים ונקרא מוצא יורדין לשם ומלקטין משם מורביות של ערבה ובאין וזוקפין אותו בצדי המזבח. דלכאורה יש לדייק מדוע עשו כן דוקא עם הערבה.

אך להנ"ל מובן שפיר, דהנה איתא במדרש רבה פרשת אמור דד' מינים הם נגד ד' כתות שבישראל, וערבה הוא נגד אותן שהם במדרגה פחותה, שאין בהם לא תורה ולא מעשים טובים, כמו הערבה שאין בה לא טעם ולא ריח, אמר הקב"ה יאגדו אלו עם אלו ויכפרו אלו על אלו, עיי"ש.

ולפי"ד ספר החיים דהכנסת אורחים וצדקה הוא בבחינת מזבח, מובן שפיר ענין שזוקפין הערבה לגבי מזבח, פי' דהכנסת אורחים (שהוא בבחינת מזבח) הוא מצוה שגם אותן אנשים מישראל שהם בבחינת ערבה יכולים ג"כ לקיימה, ועי"ז יש להם ג"כ זקיפה וקימה, דמצוה גוררת מצוה, וזה יגרום להם לקיים גם מצות אחרים.
ובזה נבין ג"כ מ"ש הכתוב, ומלכי צדק מלך שלם הוציא לחם ויין, וזהו הי' ג"כ עבודתו של והוא כהן לא-ל עליון, אמר הפסוק והוא שהוא לשון נסתר (עיין שיטה מקובצת ב"מ דף ה' ע"א בפסוק אשר יאמר כי הוא זה), דהכתוב מלמדינו דכל אחד ואחד, לא רק שם בן נח, יכול להיות בבחינת כהן לא-ל עליון על ידי מצות הכנסת אורחים, שהוא דוגמת המזבח, ועי"ז האדם המקיימה הוא בבחינת הכהן שמקריב קרבנות על המזבח.

עוד יש לומר לשם מה משמיענו הכתוב כאן והוא כהן לא-ל עליון, עפימ"ש המאירי בשבת (קכ"ז שם) וז"ל: לעולם ישתדל אדם בהכנסת אורחים, שאין לך מצוה גדולה ממנה.

וז"פ הוציא לחם ויין והוא כהן לא-ל עליון, דעיקר עבודתו לא' עליון היתה מה שהוציא לחם ויין, שאין לך מצוה גדולה ממנה.
וכעת נבוא לתרץ קושיא ג', שהקשינו מדוע הקדים הכתוב לספר הוציא לחם ויין טרם אמרו והוא כהן לא-ל עליון.

וי"ל עפי"ד הגמרא הנ"ל גדולה הכנסת אורחים יותר מהקבלת פני השכינה. ע"כ הזכיר הכתוב קודם מה שהוציא לחם ויין, ורק אחר כך אמר והוא כהן לא-ל עליון, לרמז דמצות הכנסת אורחים יש לה דין קדימה להקבלת פני השכינה, היותו כהן לא-ל עליון.

ויש לומר עוד ע"ד אחר קצת, בהקדם עובדא שהי' ברב אחד שבא לעיר ראדין, ופגש בו החפץ חיים זצ"ל ברחוב והרב הוא שאלו אם יוכל להתאכסן אצלו, ואמר החפץ חיים בודאי, מדוע לא, ובא לביתו של החפץ חיים, אשר קירבו מאוד והאכילו והשקה אותו כראוי.

אחר כך הלכו לבית הכנסת להתפלל, ושאל הרב ההוא את אחד המתפללים מי הוא החפץ חיים, והראה לו המתפלל שהחפץ חיים הוא איש פלוני. ונתבהל הרב ההוא מאוד, דהרי הוא הי' בעל אכסניא שלו. ושאל את החפץ חיים מדוע לא אמרתם לי שהנכם החפץ חיים, ואז לא הייתי מתאכסן אצלכם כי חלילה לי מלהשתמש עם תלמיד חכם.

השיב לו החפץ חיים, שע"כ לא גילה לו מי הוא, כי רצה לקיים מצות הכנסת אורחים בפשטות, כאיש פשוט, ואם הי' מגלה לו שהוא החפץ חיים, בודאי לא הי' רוצה שישמשו, ע"כ תוכן הסיפור (מובא בספר המאורות הגדולים).

ועפי"ז מובן ג"כ מ"ש הכתוב ומלכי צדק מלך שלם הוציא לחם ויין והוא כהן לא-ל עליון, דבתחילה אמר הוציא לחם ויין, לרמז שאין לגלות תחילה מי הוא, רק לקיים מצות הכנסת אורחים כצורתה וכהווייתה, אף אם אין האורח מכירו, ואחר כך יכול לגלות להאורח מי הוא, והוא כהן לא-ל עליון, והבן
UT
* דף קלט. *

פי"ה פתחה - על ידי מידת הצדקה וחסד מקרבים את הגאולה 
שנינו במסכת שבת (דף קל"ט.) "אין ירושלים נפדית אלא בצדקה שנאמר "ושביה בצדקה", עכ"ל.
הכנסת אורחים דורש גם קבלתם בספר פנים יפות

ונקדים, "פיה פתחה בחכמה ותורת חסד על לשונה" (משלי לא, כו), כאן בא הכתוב לרמז, דלא די במה שהיא מכנסת אורחים לביתה ונותנת להם מאכל ומשתה, אלא שצריכה לפייסם בדברים ולעשות המצוה בסבר פנים יפות, כמו שאמרו חז"ל (ב"ב ט'): הנותן פרוטה לעני מתברך בשש ברכות והמפייסו בי"א עיי"ש. וזהו: "פיה פתחה בחכמה", ומה היא שיחתה? – "ותורת חסד על לשונה", שרגיל על לשונה לומר דיבורים של חסד לאורחים שבאים, שלא יתביישו לאכול ולשתות בביתה.

בך חותמין - במידת החסד יתחזקו בעקבתא דמשיחא

ובדרך רמז יש לפרש מה שאמר: "פי"ה פתחה בחכמה ותורת חסד על לשונה", על פי מה שכתב בספה"ק מגלה עמוקות (פרשת לך) על אמרם ז"ל (ומובא ברש"י פרשת לך על פסוק והי' ברכה) יכול יהא חותמין בכולן תלמוד לומר והי' ברכה, בך חותמין. ופירש שם לפי שהאבות תיקנו הג' עמודים, אברהם אבינו ע"ה תיקן עמוד גמילות חסדים ויצחק אבינו ע"ה תיקן עמוד העבודה ויעקב אבינו ע"ה תיקן עמוד התורה. ובימות עולם היו עמודי התורה בראשונה, ובזמן האחרון יושלם עמוד גמילות חסדים, וזה בך חותמין, שטרם תבוא הגאולה יתחזקו ישראל במדת החסד לעשות חסד זה עם זה, עיי"ש.

הארץ אזכור - ירושלים תזכיר את מעשי הצדקה וחסד ועל ידי זה יזכו לגאולה
ובספר קדושת ציון (פרשת בחוקותי) כתב לבאר בזה מאמר הכתוב (ויקרא כ"ו): "וזכרתי את בריתי יעקב ואף את בריתי יצחק ואף את בריתי אברהם אזכור". ודקדקו המפרשים מדוע שינה הכתוב כאן הסדר מבכל מקום שכתוב שם תחילה אברהם ואח"כ יצחק ויעקב. ועפ"י הנ"ל ניחא שפיר הסדר, יעקב בראש, ואחר כך יצחק, וחותם את בריתי אברהם, שהוא עמוד גמילות חסדים שיושלם עד ביאת גואל צדק ב"ב, כסיום הכתוב: "והארץ אזכור", כי אז – "גאולה תהי' לארץ", וכדברי חכמינו ז"ל (שבת דף קל"ט.)" אין ירושלים נפדית אלא בצדקה שנאמר "ושביה בצדקה", עכ"ל.
עבודתו יפ"ה - לקשר ב' השמות הוי"ה אדנ"י שבגימטריא יפ"ה - וזהו הזיווג יעלה יפ"ה יפ"ה

ובמקום אחר פירשתי בזה מה שאמרו במדרש ר' יהודה אומר אברהם היה כחו "יפה", דהנה ידוע מה שכתב בספה"ק זרע קודש (פרשת וירא) וז"ל: רומז לנו הכתוב בר"ת מתיבות י'ושב פ'תח ה'אהל היא יפ"ה, ע"ד שאמרו [רבותי] ז"ל מאי האי דאמרו אינשי כשמזווגים ומתחתנים איש ואשה אומרים שהזיווג יהי' עולה יפה, ולהבין איזה מקום יהי' עולה, ומאי הלשון הזה שיהי' עולה יפה, ופי' כי כלל העבדות לייחד קוב"ה ושכינתי' בחי' יחוד שמות הוי' ואד' שהצדיקים מייחדין במעשיהם הטובים. והנה כתוב בספרים שלעתיד יהי' משם הוי' אותיות יהי"ה, שהו' תהי' יו"ד, וזה (זכריה י"ד ט') ביום ההוא יהי' ה' אחד, וכו', ונמצא יהי' יחוד קוב"ה [ושכינתי'] יהי"ה אדנ"י גי' מספר יפ"ה, שהזיווג הזה של איש ואשה מעורר הזיווג העליון לקרב ביאת משיחנו, ויהי' זיווג יהי"ה אדנ"י גימ' מספר יפ"ה וכו', ועד שם היתה עבודת אברהם ליחוד הנ"ל, והפתח לזה הי' אברהם שממנו התחיל להשתלשל אומה הישראלית, עכדה"ק.

וכיון שעבודת אברהם היתה להוכיח את בני דורו ולקרבם לעבוד את השי"ת, אם כן עשה בזה ג"כ גמילות חסד עם בני דורו, חוץ ממה שעשה עמהם גמילות חסד בגשמיות גמל עמהם חסד ברוחניות, ועבודתו הזו היתה כדי לקרב הגאולה, כמובא בספרים הקדושים דכל עבודת האבות כבר היתה על קוטב זה, לייחד השמות הקדושים שתהי' הגאולה השלימה כבר אז. וזוהי כוונת המדרש, אברהם היה כחו "יפה", שכל עבודתו לקרב בני אדם תחת כנפי השכינה היתה על שם זה שיהי' השם "יפה" בביאת משיח צדקינו בב"א.
הצדקה מקרבת את הגאולה

ובאמת כבר אמרו חז"ל (ב"ב דף י'.) גדולה צדקה שמקרבת את הגאולה שנאמר ציון במשפט תפדה ושביה בצדקה.

וזהו: "פי"ה פתחה בחכמה" - שאם תקיים מצות הכנסת אורחים ותגמול חסד עם אחרים, תעשה חלקה בזה לקרב את ישועת ישראל ושמחתן, שיהיה אז היחוד של שני השמות הוי' ואדנ"י, בגימטריא: "פי"ה", אותיות יפ"ה, ושמא תאמר איך זכתה לזה, על זה מסיים בסיפא דקרא, ותורת חסד על לשונה, כיון שהיתה רגילה לעשות חסד עם אחרים, קירבה בזה את הגאולה שיתייחדו שני שמות הקדושים הוי' ואדנ"י, והבן.

UT
* דף קנא:*

בענין המנהג לשמח את החתן וכלה ביום חתונתם

שנינו במסכת שבת (דף קנא:) "כל המרחם על הבריות מרחמין עליו מן השמים". 
הנה אמרו ז"ל (ברכות ו:) "שהמשמח חתן וכלה זוכה לתורה" (תענית כו:) "וכאילו הקריב תודה, וכאילו בנה אחת מחורבות ירושלים" (ברכות ו:).

ויבואר בהקדם קושיא על המנהג ליתן מתנות לחתן וכלה ביום חתונתם וצריך ביאור איך נותנים מתנות לחתן וכלה, הלא כתיב ושונא מתנות יחי' (משלי טו, כז).
ונראה לי בס"ד דהנה אמרו חז"ל הכופר בטובתו של חבירו כאילו כפר בהקב"ה (ועי' בד"ת – פ' כי תבא).

והנה אמרו ז"ל (ברכות ו:) דהמשמח חתן וכלה זוכה לתורה (תענית כו:) וכאילו הקריב תודה, וכאילו בנה אחת מחורבות ירושלים (ברכות ו:) ואם כן הלא הוא קיים ששמח חתן וכלה ולקח בעדו שכר הנ"ל, אבל השכר הזה שמקבל חזרה, אינו דומה למה שנתן, שהוא מקבל פי אלף פעמים יותר ממה שנתן, ואם כן הוא להיפך שהוא מקבל מתנות יותר, והוא גם כן רוצה לחיות ולא לקבל מתנות בחנם על כן המנהג ליתן מתנות, והמתנות כבר שוה כסף, שעל כסף עושים כבר חשבון ואינם מסתכלים על זה כמו על דבר רוחני, כמו שדרך העולם לומר אני צריך כסף מזומן (קעש) ביד, ובמצות אין לי את הכסף המזומן, ועל זה אנו מתפללים בכל יום סרנו ממצותיך וממשפטיך הטובים ולא שוה לנו, שלא הי' שוה לנו המצוה כמו הכסף. על כן נתפשט המנהג ליתן מתנות ששוה כסף, אף על פי שזה גם כן אינו חליפים בשוה שאין הכסף דומה להמצוה שקיבל, אבל לפי מה שפשוטי העם חושבים כשנותנים כסף מזומן חושבים להיפוך, שהם שילמו עוד יותר ממה שקיבלו, שכך הוא דרך העולם.

ובזה יש לפרש הגמ' כתובות (דף יז.) ר' שמואל בר רב יצחק מרקד אתלת, ופירש רש"י שלש בדין זורק אחת ומקבל אחת. א"ר זירא קא מכסיף לו סבא, עי' רש"י שמזלזל בכבוד תלמידי חכמים ונוהג קלות ראש בעצמו כי נח נפשיה איפסיק עמודא דנורא בין דידיה לכולא עלמא וגמירי דלא אפסיק עמודא דנורא אלא אי לחד בדרא אי לתרי בדרא, אמר ר' זירא אהנייה ליה שטותיה לסבא, ולכן שכששמח חתן וכלה היתה אצלו השמחה גדולה כל כך שזכה על ידי זה לג' דברים: תורה, תודה, ובנה אחת מחורבות ירושלים. ועל ידי זה שבזה עצמו בזה, נתן כבר חזרה הכרת הטוב על ג' דברים שקיבל.

מניח את מידת הביישנות ומשמח את החתן וכלה ועל ידי כן ממשיך השפעות לכולם

עוד אפשר לבאר הענין למה רקיד על תלת, דהנה איתא ביבמות (דף ע"ט) ג' סימנים יש באומה זו רחמנים ביישנים גומלי חסדים, כי מתנהגים עם האדם למעלה כמה דפסק על נפשי', וכל המרחם על הבריות מרחמין עליו מן השמים (שבת קנא: - ביצה לב:) ובמדה שמודד מודדים לו (מגילה יב:) ובזה פירשו ז"ל ונתן לך רחמים ורחמך (דברים יג) ר"ל אם תהי' בך מדת הרחמנות אז ורחמך מן השמים גם כן, וכמים הפנים אל הפנים כאמרם ז"ל (ילקוט שמות רמז רמ"ה) הדבק במדותיו מה הוא רחום אף אתה רחום וכו', על כן בבואו התנא הנ"ל לשמח חתן וכלה וראה שאין אף אחד שמרקד יפה כדי לשמחו כהוגן מפני שביישנות הוא מהג' סימנים שיש לאומה זו, אבל במקום שמצוה צריך לזרוק מדת הביישנות ועל כן רקיד אתלת כדי לקיים אמרם ז"ל, רחמנות שהי' לו רחמנות על חתן וכלה שהם גם כן ביישנים, שלא ראו אחד את השני עד היום, וכן קיום גומלי חסדים, ולפי אמרם ז"ל (ברכות ו:) שהמשמח חתן וכלה כאילו בנה אחת מחורבות ירושלים, ובמדה שאדם מודד מודדין לו (מגילה יב:) חשב כך, שעל ידי הריקודים האלו ירחמו עלינו מן השמים במדה כנגד מדה ומהרה ה"א ישמע בערי יהודה ובחוצות ירושלים קול ששון וקול שמחה קול חתן וקול כלה במהרה בימינו אמן.
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עיר התורה והחסידות

בית שמש תובב"א
חודש סיון תשס"ח לפ"ק

מפתח הענינים
גדבר המערכת:


המבוא:


זפתחא זעירא:


1. יאחובת מידת הבטחון בהשי"ת


2. יבשמחה - פירושו להאכיל עניים ואומללים


3. ידהכנסת אורחים בכל חג וביתר שאת בחג הפסח


4. טוטרם מתחילים בעריכת הסדר יש לדאוג לעניים


5. יחהאפיקומן - להוציא מאכלים לאורחים ועניים


6. יחיש ליתן לעניים מהמשובח שבמאכליו


7. יטאשרי חלקו של הפורס מלחמו לעני


8. כתיכף בתחילת הסדר מזמינים את העני - "כל דכפין ייתי ויכול"


9. כבמדוע מכריזים להעניים רק אחרי שכבר סגר דלת ביתו?


10. כדבפסח נשפע שפע פרנסה להבוטח בהשי"ת


11. כההקב"ה שולח דורון לבעה"ב - העני


12. כואאע"ה עזב את השכינה ורץ לאורחיו - אע"פ שהקב"ה הוא אורחו מכל מקום בני אדם חשובים יותר


13. כחמניחים בתחילה מצה שלימה להראות להעניים שיש די והותר


כח* דף ג. *


14. כחנח לאדם שנברא שהרי כל עבירותיו נחשבות למצוות מכח חביריו ומכח הצדיקים


15. כטהעבירות נחשבות למצוות ולכן נח שכן נברא


ל* דף י: *


16. לבשבת רואים חיוב הכרת הטוב ולכן מודיעים בנתינת מתנה שיידעו למי להכיר טובה


17. לבחידושי תורה בשבת כמוליד בנים רוחניים


18. לבקדושת שבת מגינה על הילדים


19. לגקדיש ביום השבת מועיל ביותר להנפטר


20. לגהכרת הטוב להוריו לא לשכוח אף יום מלומר קדיש וליתן צדקה בעד נשמתם


21. להעל ידי לימוד התורה בשבת קודש מעלים את נשמת ההורים בגן עדן למעלה


22. לחעל מצחו של רבי חיים ויטאל נרשם אותיות


23. מאאות ג' - מרמז על גמילות חסדים


24. מבמחובת הכרת הטוב לההורים, עושים עמם גמילות חסד


מו* דף יב: *


25. מוכל רעה זהו טובה - שהרי מאתו יתברך לא תצא הרעות - אע"פ שלפעמים נראה היפך מברכה תדע שהקב"ה מחביאו מפני המלאכים שלא יבינו


26. מחההשפעות מגיעות אל האדם לפי מעשיו, ואין רע מאתו יתברך שמאתו לא תצא הרעה - אלא על ידי מעשי האדם גורם לעצמו רע ח"ו


מט* דף יב: *


27. מטהנזהר ממשהו חמץ בפסח מובטח לו שלא יחטא, אם כן האיך חטא ישמעאל בהטיית הנר בשבת?


28. נבשאני עבירות שיודע מהן, מעבירות שאינו יודע מהן


29. נבישמעאל חטא כיון שמטרתו היה להורות הלכה ברבים


נה* דף יב: *


30. נהבזמן הזה התפילות עולות דרך כותל המרבי


31. נותפילות ישראל עולים בזמן שאין ביהמ"ק קיים דרך כותל המערבי


נז* דף ל. *


32. נזמצות תוכחה - בדרכי נועם


ס* דף ל. *


33. סחסרון פרנסה בבני ישראל - כשאין שבים בתשובה


34. סהעצה מה שנלמד מדוד המלך שהורה תשובה ברבים שיחזרו בתשובה בימי עשי"ת ויזכו לשפע בפרנסה


35. סאמזכירים זכות יצחק ורבקה בתפילה בראש השנה וביום הכיפורים, בכדי להשפיע פרנסה


36. סבאומרים בקול גדול "המלך" בראש השנה וביום הכיפורים, להשפיע פרנסה


37. סגאמירת לדוד מזמור בליל ראש השנה, על מנת להשפיע פרנסה לשנה הבאה


38. סהמדוע משיח אינו בא אחרי ימי הדין שעושים תשובה? מכיון שלאחר מכן חוזרים למעשיהם


39. סומניעת העליה להר ה' - חסרון בפרנסה


40. סוהקב"ה רועה את צאנו - ודואג שלא יחסר כלום


41. סזחסרון בפרנסה - מחמת רוע מעשי בני אדם


42. סזבני ישראל ידעו שהקב"ה מחל לדוד המלך בעת פתיחת השערים בימי שלמה בנו


43. סחדוד המלך מורה על תשובת רבים - ודייקא בעשי"ת


44. סחבעשי"ת יחיד נחשב כרבים


45. סטהעיקר שיתגלה כבוד שמים


ע* דף לא. *


46. עיש ללמוד באימה ופחד ולקבל עול מלכות שמים ולקיים מצוות בהידור רב כרצון ה'


47. עתלמיד חכם פטור מקריאת שמע שבכלל תלמוד תורה קיום כל המצוות


48. עאהגר טען לפני שמאי הזקן - שרוצה לקיים כל התרי"ג מצוות ללא שיצטרך להתגלגל שוב.


49. עבשמאי דחפו באמת הבנין, כיון שלא שייך לקיים כל התורה על רגל אחד בגלגול אחד - הלל למדו על רגל אחד, על ידי התכללות בתוך כלל ישראל או על ידי לימוד התורה שבכללו קיום כל המצוות


50. עבמאמתי קורין את שמע - יש ללמוד באימה ופחד ולקבל עול מלכות שמים ולקיים מצוות בהידור רב כרצון ה'


51. עוהר"ר זושא מהאניפאלי: "מאימתי" - מרוב אימה ופחד


52. עוילמוד ענייני קריאת שמע - בכדי לקבל עליו עול מלכות שמים במסירת נפש


53. עזיש לבטל תורה בכדי לקיים מצוות מסוימות


54. עחושמרתם את המצוות - המצוות שבאות לידך אל תחמיצנה


פג* דף לא. *


55. פגאוצרותיהם אמלא - זהו האוצר יראת שמים שעל כל אדם לשאת בקרבו - וזהו הצלחה לכל עניין


56. פגמהו השייכות בין מדת השלום למצות קריאת שמע שקורין אותה בערבית


צד* דף לא. *


57. צהעניין שם "עצרת" לחג השבועות


58. צומתי יום מתן תורתינו - וקדושת יום אסרו חג


59. צחבאסרו חג מנהג ללכת בבגדי יום טוב


60. צטבענין אסרו חג


61. קאהגר טען לפני שמאי הזקן - שרוצה לקיים כל התרי"ג מצוות ללא שיצטרך להתגלגל שוב


62. קבשמאי דחפו באמת הבנין, כיון שלא שייך לקיים כל התורה על רגל אחד בגלגול אחד - הלל למדו על רגל אחד, על ידי התכללות בתוך כלל ישראל או על ידי לימוד התורה שבכללו קיום כל המצוות


63. קגעל ידי אחדות כלל ישראל נחשב כאילו בנה מזבח והקריב עליו קרבן


64. קדבארץ ישראל יעשו זכר באסרו חג ליו"ט שני של גליות


65. קועניין מלוה דמלכה להמשיך קדושת שבת בעת שבחוץ לארץ עדיין שורה קדושת שבת קודש


קו* דף לא. *


66. קועל ידי אהבת ישראל זוכים לקיים כל התורה ומצוות ורוח המקום נוחה הימנו


67. קזהגר רצה ללמוד לקיים כל התורה כשהוא עומד על רגל אחת ולא ירד שוב בגלגול לעולם הזה


68. קטכל שרוח הבריות נוחה הימנו סימן שרוח המקום גם כן נוחה הימנו


69. קימי שאוהב את הבנים בודאי אוהב את האב


70. קיאהגר למד כל התורה על רגל אחת שלא יבוא שוב בגלגול לעולם הזה


71. קיבשבת ימי המשתה - רגל גמור הוא


72. קיגבענין השמחה להחתן בשבעת ימי המשתה


73. קיגהעיקר שהאדם ידע שהכל הבל


74. קיזהנשמות מגיעות מעולם העליון להשתתף בשמחת נישואין


קיח* דף לא: *


75. קיחעל ידי מצוות הצדקה מכריתין את זרע עמלק ומקרבים את הגאולה


76. קכיש לשוב בתשובה ולהתפלל שיזכה לתת צדקה לעני הגון


קכא* דף לב. *


77. קכאהטלית והציצית אור המקיף הם ומשפיעים אורה וקדושה על האדם


78. קכביש לכסות הראש עם הטלית משום שזה אור המקיף


קל* דף לג. *


79. קלענווה שורש הברכה וההשפעה


80. קלאנח חי במידת ההסתפקות כיון שזכר שהכל מאת ה'


81. קלבעל האדם לשוב תמיד על חטאו הראשון, שזה גרר אחריו אחרים


82. קלגצדיקים שבו בתשובה על חטאם במעי אמם


83. קלדהאכילה מגיעה אל האדם במידת הדין - התורה מגיעה אל אדם במידת הרחמים


קלד* דף לד. *


84. קלדג' דברים שיש לומר ערב יום הכפורים להתעורר בתשובה


קלז* דף נג: *


85. קלזבענין נס חנוכה - האם טוב לסמוך על נס משמים?


86. קלזקושיית הבית יוסף בחנוכה


87. קלחדברי הטורי זהב - ליל הראשון דחנוכה נס בפני עצמו


88. קלחנס מאת השי"ת ללא הכנה מוקדמת


89. קלטברכה על שמן נס בחנוכה


90. קמבהיו יכולים לבטל את טומאת השמנים על ידי ערבובם בשמן הטהור


קמד* דף נד: *


91. קמדחובת התוכחה מצד כל ישראל ערבים זה לזה


92. קמהעבודת הרה"ק מצאנז לתקן את עצמו


93. קמהההבדל בין יחסן לאינו יחסן, שהיחסן אינו מרוצה מעצמו כיון שאבותיו עבדו באופן יותר נעלה, ואילו האינו יחסן תמיד מרוצה מעצמו


94. קמומי שלא מיחה החזיק שאינו ראוי


95. קמזישראל ערבים - על הצדיקים להשגיח בבני דורם


קמח* דף נד: *


96. קמחבענין חובת התוכחה וקנאות מכח כל ישראל ערבים זה לזה


97. קמטפינחס הלך להוכיח מחובתו


98. קנחיוב למחות בכל העולם כולו מכח כל ישראל ערבים זה לזה


קנה* דף נה: *


99. קנההספד על צדיק מכפר עוונות כיום הכיפורים


100. קנוישנם ב' סוגי דמעות


קנז* דף עה. *


101. קנזמלאכיך הקדושים והטהורים - לאפוקי היצה"ר שצובע את מעשיו לטובים


102. קנחזדים קמו עלי - זהו היצה"ר


קנט* דף פז. *


103. קנטקדושת שבת קודש שמשפיעה לכל השבוע - יש להכין כל השבוע לקראת שבת קודש. ובו יבואר עניין שבת נא"ך שבועות


104. קסקדושת שבת קודש ממשיכה השפעות ורפואות וישועות


105. קסאיש להכין בששת ימי המעשה לקראת שבת קודש


106. קסבשבת נאך שבועות - שהרי עדיין יש השפעות מחג השבועות


107. קסדשבת ניתנה קודם מתן תורה שיושפע כבר לשבוע שבו ניתנה תורה


108. קסדטעם נוסף לקריאת שבת נאך שבועות


109. קסזכל השביעיות קודש הם


קסט* דף פז. *


110. קסטלומדים להתנהג בענווה מספירת העומר וחג מתן תורה


111. קסטכל מקום שאתה מוצא גבורתו של הקב"ה שם אתה מוצא ענותנותו


112. קעבהקב"ה מרוב ענוותנותו נתן כח לצדיקים לפעול ולגזור


113. קעגמשה איש האלוקים - שיכול להפוך מידת הדין לרחמים


114. קעגביום ו' סיון לומדים מידת ענוותנותו של הקב"ה


115. קעדרצונו של מקום לאהוב את הנמיכות, ולכן נתן התורה על הנמוך שבהרים


116. קעוויחנו במדבר - למדו להיות ענווים


117. קעזמסיימים לספור את העומר ותיכף מקבלים את התורה - מסמן על מידת הענווה


קעח* דף פח. *


118. קעחעל ידי זכירת מעמד הר סיני שכפה עליהם הר כגיגית, בחינת יזכיר לו יום המיתה - זוכים להתגבר על היצה"ר


קפ* דף פח. *


119. קפמי גילה ר"ז זה לבני - סוד אמירת שמות החסד שמסוגל להשפיע חסדים ורחמים


120. קפבני ישראל בראותם את ניסי הקב"ה קבלו נעשה קודם לנשמע - והקב"ה משלם מידה כנגד מידה, טרם יקראו ואני אענה


121. קפאגודל אמירת מזמור המנורה


122. קפבעל ידי שם החסד כמנין ע"ב עברו את קריעת ים סוף


123. קפגסוד לאומרו בעת ספירת העומר


124. קפדר"ז - מניין מזמור המנורה שמשפיע חסדים ורחמים


קפד* דף פח. *


125. קפהכפיית הר כגיגית דווקא על ישראל ולא על הגוים


126. קפוכפיית ההר - על תחבולות היצר


קפז* דף פח. *


127. קפזיש להחזיק תלמידי חכמים שהם מעמידים את העולם - על ידי שמבקשים לזכות לעושר וכבוד, זוכים לחלק צדקה לבני אדם מהוגנים וזוכים למיעוט עוונות


128. קפחמיעוט עוונות ולא עוונות כלל - זהו נותן צדקה לעשיר


129. קפטכמה דרגות בנותני צדקה


130. קצגנות הנותן צדקה לבני אדם שאינם מהוגנים


131. קצאיש להחזיק תלמידי חכמים שהם מעמידים את העולם


132. קצבעל ידי צדקה פורקים העוונות


קצד* דף פח: *


133. קצדעל האדם לעמול בתורה, עד שלא ירגיש מה הולך וקורה סביבו


134. קצדצדיקים השתוקקו לקיים מצוות והמתינו לה באופן נפלא


קצה* דף פח: *


135. קצההזוכר את מעמד הר סיני יהא מוכן למסור נפשו שיהא ממית עצמו באהלה של תורה


קצו* דף קד. *


136. קצועל ידי ההכנה למצווה נבראים מלאכים והם מסייעים להאדם בקיום המצווה


137. קצזהמלאכים שנבראים מהמצווה עושים רצונך


138. קצטהודאה על דבר רוחני וגשמי


139. רעל ידי ההכנה למצווה נבראים מלאכים והם מסייעים להאדם בקיום המצווה


רא* דף קה: *


140. ראמכשולות ודקדוקים בענייני הפסח


141. ראאם האדם נוטה ח"ו אפילו במשהו מדרך התורה ומדרך שהורו לנו אבותינו ורבותינו, הרי כבר נטה מדרך הישר לגמרי ח"ו - דכך הוא דרכו של יצר הרע


142. רבהלכות פסח חמורים הפוסלים במשהו - כמחשבה דקה


143. רגאי אכילת חמץ בפסח מועיל לשוב בתשובה


144. רדאי זהירות באיסור חמץ פסח גורם רח"ל לנושרים בקרב צאצאינו


145. רדאדם המיקל בדבר אחד סופו שעובד ע"ז


146. רהבן החכם - אי אפשר להקל בכלום ועי"ז תשאר בחכמתך


147. רהצדיקים נהגו לאכול מרוב דקדוק רק מצות בליל יו"ט


148. רוצדיקים בקשו מתלמידיהם, שגם הם לא יאכלו מצות רק בליל הסדר, ולא כל ימי החג מרוב זהירות


149. רטדקדוק במצות עשה שנשאר בימינו


150. ריגם הרה"ק מאפטא לא אכל מצות כל ימי הפסח


151. רי"מצות" מאכל רפואה - רק אם נשמרו כראוי


152. ריגעונש גלות למי שנכשל באכילת חמץ בפסח


153. רידמי שגולה ממקומו לצורך פרנסתו - כנראה עונש הנ"ל


154. רטוגורשו ממצרים מטעם הנ"ל


155. רטזמכשולות שארעו לאחרונה לגבי המצות


156. ריטעוד מהזלזולים בכשרות בפסח


157. רכאדברי בן הרשע - נאמר על הרבנים המקילים בפסח


158. רכבצדיקים היו מדקדקים ונזהרים בעניני הפסח


159. רכדחסידים דקדקו ונזהרו ביותר בעניני הפסח


160. רכוכמה סיפורים נוראים שנכשלים באפיית המצות, ומזה יוכל כל אחד ליקח לו מוסר השכל שבאופן המכשולות האלו שרואים אנו כל יום ויום, בודאי שאין זה חומרא בעלמא שלא לאכול מצות, אלא שרבנים גדולי ישראל אסרו לאכול את המצות


161. רכחלחם עוני שעונין עליו דברים הרבה - זהו הדרשות שאפשר לומר על החומרות בפסח


162. רלקמח מצה - חשש של חמץ


163. רלדתפילה בליל הסדר שנזהר שלא להיכשל


רלד* דף קיג: *


164. רלדדבר תורה שלא לדבר בשבת קודש דברים בטלים - רק לקדש באמירה בדברים שבקדושה


165. רלהלא לדבר בשבת קודש דברים בטלים - רק לקדש באמירה בדברים שבקדושה


166. רלזרק לקדש באמירה בדברים שבקדושה - בחריש ובקציר עולמים


רלח* דף קיג: *


167. רלחמנהיג ישראל - יש לשמור פיו ולשונו בימות החול ובעיקר בשבת קודש


168. רמיש לשמור על הדיבור במשך כל השבת קודש


169. רמהמדבר דברים בטלים ואסורים, מפסיד אף דיבוריו הטובים


רמג* דף קיד. *


170. רמגצדיקים בונים את העולמות בעבודתם, ויש להשגיח שח"ו לא להחריבם


171. רמדשערים המצויינים - הם התנהגות בני אדם כדבעי בין אדם לחבירו ובין אדם למקום, ובכך בונים את חורבות ירושלים, ורח"ל אם לא, מחריבין עבודת הצדיקים


172. רמהצדיקים בעבודתם בונים את ביהמ"ק


רמט* דף קיח. *


173. רמטהמענג את השבת זוכה לנחלה בלי מצרים - אם יכבדוהו עשיר ורש


רמט* דף קיח: *


174. רנאהאוכל ואינו מתכוין לשם שמים יענש בחיבוט הקבר


175. רנאטעם העונש חיבוט הקבר - שהרי מאותם מאכלים נהפך ונעשה הבשר והעצם


176. רנהקדושת מאכלי שבת שלא שולטת בהם צד הקליפה


177. רנהטעם הקדושה במאכלי השבת שהרי ניתנת לבני אדם שיש בו נשמה יתירה


178. רנוטעם הרחת בשמים במוצש"ק ולא במוציו"ט


179. רנזצדיקים דקדקו לאכול רק מסעודת מצווה שאין רימה שולטת בהם


180. רנחאין האדם נענש בחיבוט הקבר עבור מאכלים שאכל בשבת קודש, דכיון דבשבת קודש בא האדם למדריגה גדולה ולהכרה שמה שעשה ומה שאכל בחול היתה שלא כראוי


181. רסגודל כח מאכלי שבת לעורר האדם מתרדמתו הגשמי


182. רסבטוב לומר בפה בעת האכילה שאוכלים לשם שמים


183. רסגלאכול לשם שמים אף בשבת ויו"ט


184. רסדלאכול לכבוד שבת, שיש להתענג מהאוכל


185. רסזהמכניס אורחים ואוכל עמהם כסעודת מצוה קחשיב, ולכן ניצול מחיבוט הקבר שהרי אכל מסעודת מצווה


186. רסחמשל לבן מלך ששמח כשקיבל מכתב מאביו, קנה יין שרף ושמח על כולם, הם בשמחת הגוף והוא בשמחתו - בשבת קודש הגוף בשמחתו ובמאכלו והנשמה בקדושת השבת


187. רעעבודה תמידית לזכות לאכול לשם שמים


רפב* דף קיח: *


188. רפבעל ידי שמענג את השבת זוכה למחילת עוונות


189. רפגעל ידי שמענג את השבת זוכה למחילת עוונות


190. רפדהוצאת שבת ויו"ט לא קצובים, כיון שהקב"ה לא קוצב לסעודת המלך כלום


רפה* דף קיח: *


191. רפהבשבת מודים להשי"ת אף על מה שעדיין רק עתיד לבוא מכיון שכל המענג את השבת נותנים לו משאלות לבו


רפו* דף קיח: *


192. רפובשבת זוכים לתשובה מאהבה ועל ידי זה הוא כתינוק שנולד כמו בעת קבלת התורה


רפז* דף קיח: *


193. רפזעל ידי שבשבת קודש יש מחילת עוונות לכן אין צריך לנסוע לאסוף הניצוצות אלא הם מגיעים אל האדם


194. רפחענין מסעות בני ישראל


195. רפטגדלות מרן הבעל שם טוב הק' זיע"א


196. רצאמסע בני ישראל לאסוף ניצוצות קדישין


197. רצגנסיעות הצדיקים - ייכתבו בתורה לעתיד לבוא


198. רצדמה' מצעדי גבר כוננו - על מהלכי ונסיעות בני אדם לתקן ולפעול דבר מה


199. רצהבשבת קודש יום מנוחה, הניצוצות מגיעים אל האדם ואין צורך לנסוע אחריהם


רצט* דף קיט: *


200. רצטבגודל זהירות עניית אמן


201. שיא. אפילו בעל הנס אינו מכיר בנסו, שבשעת מעשה אינו יודע כלל שעושים לו נס, ורק אחר זמן נתגלה לו שנעשה לו נס ומהות הנס


202. שיבב. נס שלעולם לא יוודע לו להאדם שנעשה לו נס, רק הקב"ה בעצמו יודע אודות הנס


203. שיגג. נס בדרך גלוי, אבל רק האדם שארעו לו הנס בעצמו יודע מזה, אבל שאר בני אדם אין יודעים מן הנס


204. שטוה. נס שהוא גלוי לעוד אנשים, ונס שגלוי לכל העולם כולו


שטז* דף קיט: *


205. שטזגודל מעלת עניית אמן יהש"ר, שחשוב כאילו נעשה שותף להקב"ה במעשה בראשית  - וכן קורעים גזר דין של שבעים שנה


206. שיזגודל מעלת עניית אמן יהא שמיה רבא


207. שיזעל ידי עניית אמן מהפכים מידת הדין לרחמים


שיט* דף קיט: *


208. שיטשני המלאכים בתחילה הם אינם שלימים מחמת חסרון בקיום המצוות, אך על ידי זכות שבת קודש שבים מאהבה לכן נהפכים למלאכים שלימים


209. שיטבימות החול, תשובה מיראה - שבת תשובה מאהבה


210. שכמלאך רע כשרואה את השבת ערוך כדבעי, מיד מוחלין לו עוונותיו כיון שעשה תשובה מאהבה


211. שככל מלאך שנברא, אינו שלם כיון שיהודי חושב תמיד שהיה יכול לקיים ולהדר ביותר


212. שכאעל ידי שבת קודש ששבים מאהבה, נהפכים מלאכי השרת-השבורים, למלאכי השלום-לשלימים


שכא* דף קיט: *


213. שכאעל ידי שמוכיחים את בני הדור מכח כל ישראל ערבים זה לזה, זוכים לכל טוב


214. שכבגודל החיוב למחות


שכה* דף קיט: *


215. שכהמעלת תפילת תינוקות של בית רבן ועניית אמן


216. שכומשל מהרה"ק מאפטא זיע"א - לאחד שלא ידע בערכן של אבנים טובות ומרגליות והיה יכול לאסוף כאלו רבות מה רע גורלו


של* דף קכז. *


217. שלמצוות הכנסת אורחים הגדולה במצוות החסד


218. שלבהרה"ק מבארדיטשוב טרח במצוות הכנסת אורחים ואף לא נתנו לעכו"ם שיקיימנו במקומו


219. שלבמי שאינו מכניס אורחים - מסתמן כי מר הוא


220. שלוהכנסת אורחים הגדול שבגמילות חסדים


221. שלואין לומר לשם יחוד במצות הכנסת אורחים משום שגדולה מקבלת פני השכינה


222. שלוצדיקים מקיימים מצוות הכנסת אורחים בביתם ואף מחוצה לה וכן משפיעים על סובביהם


223. שלחהכנסת אורחים מצווה של והלכת בדרכיו שהרי הקב"ה כביכול מכניס אורחים בעולמו כל העת


שלט* דף קכז. *


224. שלטא. מצוות הכנסת אורחים נאמרה במסכת שבת דייקא לרמז על זה ששבת הוא עיקר זמן הכנסת אורחים


225. שמבב. מצוות הכנסת אורחים נאמרה במסכת שבת דייקא לרמז על זה ששבת הוא עיקר זמן הכנסת אורחים


226. שמבהחוב להזמין אורחים בסעודת שבת קודש


227. שמד* דך קכז. *


228. שמדגדולה הכנסת אורחים אף על פי שכרוך בחשש איסורים, כי אדרבא זה יביאו לשוב בתשובה


229. שמההיצה"ר מפתה שאי אפשר לקיים הכנסת אורחים


230. שמהצדיקים היו מפזרים מעותיהם ולא הלכו לישכב עד שלא היה בביתם פרוטה


231. שמהבמקום קדושה אין דוחק ולכן בליל הסדר כשאוכלים מאכל קדושה אפשר להכניס אורחים


232. שמזעל ידי שישמע לשון הרע בעת הכנסת אורחיו, יתעורר לשוב בתשובה על כל שמיעותיו דברי לשון הרע


שמח* דף קכז. *


233. שמחבענין גדלות מצוות הכנסת אורחים שלמד שם בן נח מאברהם אבינו ע"ה


234. שמטהבעש"ט הקק והרבי ר' אלימלך והרבי ר' זושא זיע"א נולדו בזכות מצוות הכנסת אורחים


235. שנבצדיקים הקפידו על מצוות הכנסת אורחים ביותר


236. שנבזכות מצות הכנסת אורחים במקום תפילה בציבור וטבילה במקווה ועוד


237. שנדהרה"ק מבארדיטשוב טרח בעצמו עבור מצות הכנסת אורחים


238. שנדאין לשאול את האשה עבור מצות הכנסת אורחים


239. שנזהכנסת אורחים - זהו מצוות גמילות חסדים


240. שנחאין לומר לשם יחוד על מצות הכנסת אורחים כיון שגדולה מקבלת פני השכינה


241. שנחהצדיק מקיים הכנסת אורחים כשבאים לשמוע דברי תורה מפיו


242. שסאברהם אבינו ע"ה למד משם בן נח עמוד התורה - ושם בן נח למד מאברהם אבינו ע"ה עמוד החסד


שסו* דף קלט. *


243. שסופי"ה פתחה - על ידי מידת הצדקה וחסד מקרבים את הגאולה


244. שסוהכנסת אורחים דורש גם קבלתם בספר פנים יפות


245. שסזבך חותמין - במידת החסד יתחזקו בעקבתא דמשיחא


246. שסזהארץ אזכור - ירושלים תזכיר את מעשי הצדקה וחסד ועל ידי זה יזכו לגאולה


247. שסחעבודתו יפ"ה - לקשר ב' השמות הוי"ה אדנ"י שבגימטריא יפ"ה - וזהו הזיווג יעלה יפ"ה יפ"ה


248. שסטהצדקה מקרבת את הגאולה


שסט* דף קנא:*


249. שסטבענין המנהג לשמח את החתן וכלה ביום חתונתם


250. שעאמניח את מידת הביישנות ומשמח את החתן וכלה ועל ידי כן ממשיך השפעות לכולם



 UT
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�	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'.


�	ובספר יד 


�	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.


�	שוב ראיתי שהקשה כן זקיני הטורי זהב (בסימן רל"ה ס"ק ג') דאיך זה עברו על דברי חכמים, והרע"ב ותפארת ישראל כתבו דמספקא להו, עיין שם.


�	שם מיירי מעוסק בצרכי ציבור, שפטור להתפלל, ועיין בברכי יוסף ומחזיק ברכה סימן ק"ח, דמתעסק "בצרכי ציבור" שפטור להתפלל, ומתוך העסק עבר זמן תפילה, אין צריך להשלים בזמן תפילה שלאחריה.


�	מענין עוסק במצוה פטור מן המצוה:


א. עיין בזוהר הק' פרשת בלק (אות כ"ט) רבי יצחק ורבי יהודה הוו אזלי באורחא, מטו לההוא אתר דכפר סכנין, דהוה תמן רב המנונא סבא, אתארחו באתתא דיליה, דהוה לה ברא חדא זעירא, וכל יומא הוה בבי ספרא, ההוא יומא סליק מבי ספרא, ואתא לביתא. חמא לון לאלין חכימין. א"ל אמיה, קריב לגבי אלין גוברין עלאין ותרווח מנייהו ברכאן. קריב לגבייהו, עד לא קריב, אהדר לאחורא. א"ל לאמיה, לא בעינא לקרבא לגבייהו, דהא יומא דא לא קרו קריאת שמע, והכי אולפי לי, כל מאן דלא קרי קריאת שמע בעונתיה, בנדוי הוא כל ההוא יומא. שמעון אינון ותווהו, ארימו ידייהו ובריכו ליה. אמרו ודאי הכי הוא, ויומא דא אשתדלנא בהדי חתן וכלה, דלא הוו לון צרכייהו, והוו מתאחרן לאזדווגא, ולא הוה ב"נ לאשתדלא עלייהו, ואנן אשתדלנו בהו, ולא קרינן קריאת שמע בעונתיה, ומאן דאתעסק במצוה פטור מן המצוה. אמרו ליה, ברי, במה ידעת, אמר להו, בריחא דלבושייכא ידענא, כד קריבנא לגבייכו. תווהו יתבו נטלו ידייהו וכריכו רפתא.


ובפירוש הסולם כתב שם וז"ל: רבי יצחק ורבי יהודה וכו', ר"י ר"י היו הולכים בדרך, הגיעו לאותו מקום של כפר סכנין, שהיה שם רב המנונא סבא, ונתארחו אצל אשתו, שהיה לה בן אחד קטן, וכל יום היה בבית הספר, באותו יום עלה מבית הספר ובא לביתו, ראה אלו החכמים. אמרה לו אמרה קרב לאלו אנשים עליונים, ותקבל מהם ברכות. קרב אליהם. בעוד שהיה קרב אליהם, חזר אחוריו. אמר לאמו, איני רוצה לקרב אליהם, כי יום זה לא קרו קריאת שמע, וכך למדו לי, שכל מי שאינו קורא קריאת שמע בזמנו, הוא בנדוי כל אותו היום.


שמעו אינון ותווהו וכו': הם שמעו ותמהו, הרימו ידיהם וברכו אותו. אמרו, ודאי כך הוא, שלא קראנו קריאת שמע, שיום הזה עסקנו בחתן וכלה שלא היה להם די צרכם, והיו מתאחרים להתחבר, ולא היה איש שישתדל בשבילם, ואנו השתדלנו בשבילם, ועל כן לא קראנו קריאת שמע בזמנו. ומי שעוסק במצוה פטור מן המצוה. אמרו לו, בני, במה ידעת, אמר להם בריח מלבושיכם הכרתי, כשקרבתי אליכם. תמהו, ישבו, נטלו ידיהם ואכלו לחם, עכתו"ד הנוגע לענינינו.


ב. ובספר חיי אדם כלל כ"ח סעיף ד' כתב וז"ל: העוסק במצוה פטור מן המצוה דילפינן מדכתיב ובלכתך בדרך בלכת דידך חייב אבל דמצוה פטור, דאם לא כן לכתוב בשבת ובלכת. ודוקא שצריך לטרוח אחר האחרת כגון שלוחי מצוה בסוכות דפטורים מן הסוכה אפילו בלילה אף על פי שאינם הולכים בלילה מכל מקום אם יצטרך לטרוח אחר סוכה בלילה יתבטלו עי"ז משליחותם. וכן החופר קבר למת או המשמר המת אף על פי שאינו מתו אף על פי שנח מעט פטור מקריאת שמע ותפלה. אבל אם ימצא סוכה עשויה במלון ואין צריך לטרוח כלל חייב בסוכה וכו', עיי"ש, ואינו פטור אלא העוסק במצוה כגון בשעה שמחזיר אבידה לבעליה או שמחזר אחר אבידת חבירו שימצאנה אבל אם כבר מצא האבידה והניחה בביתו אף על פי ששומר אותה ועושה מצוה מכל מקום לא הוי עוסק במצוה, ע"כ.


ג. ובמכילתא פרשת בא איתא, הקורא בתורה פטור מן התפילין שנאמר ולזכרון בין עיניך למען תהיה תורת ה' בפיך, מכאן אמרו כל המניח תפילין כאילו קורא בתורה, וכל הקורא בתורה פטור מן התפילין. והטעם בזה מפרש הר"ן בראש השנה (דף י"ז ע"א) דהוא משום עוסק במצוה פטור מן המצוה.


ד. וכן איפסק הלכתא לגבי חתן ושושביניו, וכל בני החופה פטורים מן התפילין, ולטעם אחד הוא משום דעוסק במצוה פטור מן המצוה (רש"י וב"ח בסוכה דף כ"ה). וכן מובא שם (סוכה דף כ"ו) לגבי כותבי ספרים תפילין ומזוזות הם ותגריהם ותגרי תגריהם וכל העוסק במלאכת שמים, ומוכרי תכלת, פטורים מן התפילין, שהעוסק במצוה פטור מן המצוה. והרמ"א בדרכי משה (שו"ע או"ח סימן ל"ח) ובשו"ע שם כתב דאם צריכים לעשות מלאכתם בשעת קריאת שמע ותפלה פטורים מקריאת שמע ותפלה ומן התפילין.


ה. ועיין זבחים דף י"ט ע"א, כהנים בעבודתם ולוים בדוכנם וישראל במעמדם, פטורים מן התפילין, ופירש"י שם הטעם, שהעוסק במצוה פטור מן המצוה. ועיין בשיטה מקובצת ערכין דף ג' ע"א, שכתב דדוקא כשאין זמן לקיים מצות תפילין קודם העבודה, עיי"ש.


וכן הוא שיטת רב יוסף לגבי שומר אבידה, שהוא כשומר שכר וחייב בגניבה ואבידה, כי באותה הנאה שיש לו שאילו בא עני (בשעה שמתעסק בטיפול האבידה) היה פטור מליתן פרוטה לצדקה, שהעוסק במצוה פטור מן המצוה, הרי הוא עליה כשומר שכר (בבא קמא דף נ"ז עמוד ב'). והתוס' ורבינו חננאל בבבא מציעא (דף כ"ט ע"א) פוסקים כרב יוסף, משום שהוא עוסק במצוה ונפטר מכמה מצוות עשה כל זמן שהוא עוסק בשמירתה.


�) 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. ולפי מדרש הנ"ל וישם ה' לקין אות, ר' אבא אמר כלב מסר לו, אפשר לפרש שצריך לבדוק בן אדם 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.


�	ועי' כף החיים סימן ח' סעיף טו, ועיי"ש עוד באות י"ב.


� ובספר דברי שלום פרשת תבוא הביא בשם הבעל שם טוב זי"ע שהציצית שלו היה להם נפש וחיות ממש, אשר היו יכולים לנענע את עצמם בלי נענוע הגוף, כי על ידי קדושת עשיית המצוה המשיך להם נפש וחיות וכו' עיי"ש.


ובספר דרכי חיים ושלום (עמוד ל"ד) הביא משער הכוונות בדרוש דקריאת שמע וכן בסידור חמדת ישראל שכתבו וז"ל: בהגיעך לארבע כנפות הארץ כאן תתיר אותם הכנפות של הטלית המונחת על כפתותיך ותתירם שיפלו למטה וכו' ופעם אחרת שמעתי ממורי ז"ל באופן זה כי בהגיעך אל המקום הזה תשים שני צדדי הטלית על שתי כתפך כדרך מה שנוהגים קצת בני אדם וכו' עכ"ל.


וכתב שם עוד, והנה מלשון הראשון ששמע מרן מהרח"ו ז"ל מהאר"י ז"ל נראה שבכל התפלה יהי' הטלית על הכתפות אך באהבת עולם צריך להתיר אותם שיפלו למטה, ומלשון השני נראה איפכא שבכל התפלה לא יהי' הטלית על הכתפות רק באהבת עולם צריך להשים שני צדדי הטלית על הכתפות, אך מצאתי פתרון הדבר בפרי עץ חיים בדרוש דקריאת שמע בהג"ה שם דיש חילוק בזה מי שהוא משורש קין צריך שיהיו שני צדדי הטלית על כתפיו בשעת קריאת שמע, ומ ישהוא משורש הבל צריך להסיר צדדי הטלית מעל כתפיו בשעת קריאת שמע, ועיין שם שנותן סימנים מי שבטבע מפחד מהמים ואוהב מלאכת הציור וכהנה הוא משורש קין ומי שהוא איש חלש בטבע ויש לו פה מדברת לדרוש בלשון צח הסימן שהוא משורש הבל ונותן עוד סימנים וציין לעיין בשער הגלגולים עיי"ש הדבר באריכות והוא למעלה מהשגתינו והמבין יבין.


� ובטורי זהב סימן תקפ"א סק"ב כתב דצריך להתעטף מפני כבוד השכינה, בפרט בסליחות שאומר ויעבור. ואיתא בגמרא (ר"ה יז:) שנתעטף הקב"ה כשליח ציבור, ועיין מגן אברהם סימן י"ח ס"ק ב' שכתב דכל עבור לפני התיבה צריך להתעטף, כדאמרינן מלמד שנתעטף הקב"ה כשליח ציבור. ובלחם חמודות כתב דאף האומר קדיש יתום יתעטף מפני כבוד הציבור ואכמ"ל בזה.


� )	ועי' טעמי המנהגים דף תלח מש"כ מספה"ק קדושת לוי, ועיי"ע בדף לו שם.


� ועיין מגילה דף ל"א א"ר יוחנן בכל מקום שאתה מוצא גבורתו של הקב"ה שם אתה מוצא ענוותנותו ע"כ, ועיין בספה"ק ארץ החיים תהלים ו' שכתב וז"ל: גם מ"ש שמינית שראה ענוותנותו של הקב"ה כי שם הוי' גימטריא במ"ק ח' וב' פעמים ח' גימטריא י"ו שהם ז' במ"ק, ג"פ ח' גימטריא כ"ד שהוא במ"ק ו', ד"פ ח' גימטריא ל"ב ובמ"ק ה', ה"פ ח' גימטריא מ' ובמ"ק ד' ו"פ ח' גימטריא מ"ח גימטריא י"ב ובמ"ק ג' ז"פ ח' גימטריא נ"ו ובמ"ק י"א שהם ב' ח"פ ח' גימטריא ס"ד, גימטריא י' גימטריא א' ומזה נראה יותר שנתגדל האדם צריך למעט עצמו כמו שמינית שבשמינית, ולזה השם הקדוש נקרא א"ז ב"ו ג"ה הוא נקרא שמינית א"ז ח' ב"ו ח' ג"ה ח' עכ"ל. רואין מזה שכל יותר שיתגדל צריך להמעיט עצמו ביותר ולכן הקב"ה שהוא גדול מאוד לכן וענותך תרבני משרה שכינתו בתחתונים, ובכל מקום שמוצא הקב"ה האדם היותר עניו שם משרה שכינתו ית'.


ועיין בהקדמת ספה"ק ליקוטי תורה וש"ס מהרי"א מזידיטשויב זי"ע שכתב וזל"ק: כמו ששמעתי מרבינו המחבר הקדוש זללה"ה שאמר בשם רבו הקדוש מהרצ"א זללה"ה מזידיטשויב עה"פ (משלי כ"ג, כ"ג) אמת קנה ואל תמכור (משלי כ"ג, כ"ג), ודקדק כיון שהזהיר הכתוב שלא למכור איך אפשר לקנות כי ממי יקנה, וביאר דכתיב (משלי כ' י"ד) רע רע יאמר הקונה וממילא טוב טוב יאמר המוכר כמבואר בש"ס (ב"ב פ"ג פ"ד) ע"ש בפירוש רשב"ם, ומזהיר אותנו הכתוב שאצל האמת נהיה תמיד בבחינת קונה אשר אומר רע רע, דהיינו להחזיק את עצמו שהוא רחוק עדיין מהאמת ובדרך רע הוא עומד, ואל תמכור שלא תחזיק עצמך בבחינת מוכר אשר יאמר שהוא טוב טוב, רק לחקור בכל פעם יותר אחר האמת עכ"ל.


וזהו י"ל לענינינו בנוגע לר' אלעזר בן עזרי', דכיון שהחזיק א"ע תמיד שהוא קטן מאוד ולא החזיק טיבותא לנפשי', ע"כ לא רצה להיות בבחינת מוכר רק בבחינה קונה, וע"כ חשב על עצמו שאינו ראוי להוכיח את בני דורו, וכמבואר בפנים.


�)	דהנה איתא ביו"ד סי' קע"ז?? דיש ג' מיני ערבות, א' ערב סתם, ב' ערב קבלן, ג' ערב שלוף דיץ. והחילוק בין ג' ערבים אלו הוא כך, ערב סתם הוא שהמלוה הולך להלוה, ואם אין להלוה הולך להערב; ערב קבלן הוא, שהמלוה יכול לילך למי שהוא רוצה וערב שלוף דיץ הוא, שהמלוה הולך רק להערב.


� וכן איתא במסכת שבועות (דף כ' ע"ב).


�)	כן מובא בספר משנה למלך (פרשת ויחי) להרה"ק רבי אלעזר מרישא זצ"ל, נכד הרבי ר' אלימלך זי"ע, שהי' אז בצאנז בעת שאמר הרה"ק מצאנז כדברים האלה. 


�)	 וז"ל שם על הגמרא (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 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, 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, עכתו"ד עיי"ש.


� ועפי"ז יש לפרש מה שאמרו בגמרא שרבי הי' בא בכל ליל שב"ק לקדש עבור אשתו, וצ"ב מדוע בא בכל ליל שב"ק, וכי לא הי' לה ממי לצאת ידי חובת קידוש. אך י"ל דכיון שרבי לא נהנה אפילו באצבע קטנה, ע"כ בא גם לאחר פטירתו לקדש עבור אשתו, לרמז לאנשי ביתו דאף דבשבת קודש מותר לאכול ולשתות כדי לקיים מצות עונג שבת, מ"מ צריכים לקדש את האכילה שיהי' באופן של וקראת לשבת עונג, שבאמת יהי' להשבת עונג מזה, ולא רק הנאה גופנית להגוף, וע"כ בא מגן עדן לקדש בכל ליל שב"ק עבור אשתו, להזכירה דאם אין אוכלים לכבוד שב"ק כראוי וכיאות, נענשים ח"ו בחיבוט הקבר ע"י אכילה לשם תאוה, ודו"ק.


� וכדאי להעתיק קצת מ"ש בספר אורות מרדכי (תולדות הרה"ק ר' מרדכי מנאדבורנא זי"ע) (עמוד פ"א) אודות גודל עבודתו בקודש של הרה"ק מנאדבורנא באכילה, וז"ל:


רבינו היה אוכל ושותה מעט מאוד, וזאת רק פעם אחת ביום לאחר תפילת שחרית, שהיה גומרה על פי רוב לעת ערב, וגם האוכל שאכל היה על פי רוב תפוחי אדמה שנשארו מסעודת שבת קודש או משאר סעודת מצוה, מעורבים במים ומלח. האוכל עצמו היה לפעמים במצב כזה שאחרים לא היו מסוגלים כלל לאכלו, ואף על פי כן היה רבינו נראה טוב ומראה פניו היה מצהיל כאילו אכל בשר ושתה יין, ולפעמים לא נגע רבינו כלל באוכל והיו מצטברים בחדרו אוכל של כל השבוע, ובערב שבת קודש טעם קצת ואת השאר ציוה להשליך לנהר, ולפעמים נתנו לרפואה או כסגולה לשאר ישועות.


עוד כתב שם, רבינו אמר פעם בזה הלשון: איך האב אויסגעארבעט מיין גוף אז ער זאל זיין צופרידן ווען מען לייגט אין אים אריין, און וואס מען לייגט אין אים אריין זאל ער זיין צופרידן, עיי"ש.


� אחר כך כתב שם עוד במעבר יבק, ומחמת חיבת הקודש נעתיק לשונו שם:


"והשומר פיו ולשונו מכל מאכל ודיבור רע, שומר מצרות נפשו, כדאמרו בסוף פרשת משפטים [קכ"ה ע"א] באיסור בשר בחלב, ואפילו לאכול אותם בשעתא חדא או בסעודה חדא אמר כי מתראה בפניו גדי מקולס לגבי עליונים, וכתות טמאים מטמאים אותו, וגורם לעורר דינים חיצונים, ואם יוליד בן באותם מ' יומין ממשיך עליו נשמה מסטרא אחרא. ועל זה בני משפחנו צוו והוזהרו מהחסידה זקנתי אם אמי מרת פיוריט"ה דמתקרייא בת שבע, אלמנת המנוח כמוהר"ר שלמה יעקב רפאל ממודינ"ה, שלא לאכול אפילו חלב ואחר כך בשר אם לא כשיעור שיש בין סעודה לסעודה, וכן נהגנו עד היום הזה, זה כתבתי לזרז בני ביתי והנלוים אליהם ממשפחתנו לבל ישנו תפקידתם, וכזה פסק בעל הלבושים [או"ח] סימן קע"ג [סעיף א']. ואמר שם בספר הזוהר [קכ"ה ע"ב] כי חנניה מישאל ועזריה צלמא דמאריהון לא אתעדי מנהון, בגין דלא אתענגו בגיעולי מיכליהון. ושים עיניך על מה שכתב ספר הזהר [שמיני מ"ב ע"ב] על פסוק [קהלת ו', ז'] כל עמל האדם לפיהו וגם הנפש לא תמלא, כי ודאי בזה כל הירא וחרד לנפשו יעשה משמרת למשמרת לבל יכנס בפיו שום דבר אסור, ויפקח עיניו מי שוחט מי בודק ומי מנקר הבשר, וכל שכן שאר איסורין המצויין, ודבר זה צריך זירוז מאוד כי מכשלה רבה היא. ואמרו בויקרא רבה פרשה י"ג [ג] אריסטוון עתיד הקב"ה לעשות לעבדיו, וכל מי שלא אכל נבילות בעולם הזה זוכה לראותו לעולם הבא, הדא הוא דכתיב [ויקרא ז, כד] וחלב נבילה וחלב טריפה יעשה לכל מלאכה ואכול לא תאכלוהו, בשביל שתאכלו ממנו לעתיד לבא, ע"כ. וזוהי הסעודה של גן עדן שראו הנביאים, לא מתן שכר הצדיקים כדאמרו במדרש, ובמדבר רבה פרשה י"ג [ג] אמרו שהקב"ה מיסב עם הצדיקים אלו בסעודת גן עדן דכתיב [שיר השירים ד, טז] יבא דודי לגנו וגו'. עיי"ש עוד.


� ועפי"ז אפשר לפרש מאה"כ (דברים ה', י"ד-ט"ו) ויום השביעי שבת לה' אלקיך וגו' למען ינוח עבדך ואמתך כמוך, וזכרת כי עבד היית בארץ מצרים ויוציאך ה' אלקיך משם ביד חזקה ובזרוע נטויה על כן צוך ה"א לעשות את יום השבת. דהנה אמרו רז"ל (קידושין דף ל"ו ע"א) לכדתניא בנים אתם לה' אלקיכם, בזמן שאתם נוהגים מנהג בנים אתם קרויים בנים, אין אתם נוהגים מנהג בנים אין אתם קרוים בנים, דברי ר' יהודה, ר' מאיר אומר בין כך ובין כך קרוים בנים. ובמקום אחר ארז"ל בזמן שעושים רצונו של מקום קרוים בנים, בני א-ל חי, ובזמן שאין עושין רצונו של מקום קרויים עבדים. עכ"פ רואים מזה דאם אין עושין רצונו של מקום קרויים עבדים, (ואף לשיטת ר' מאיר דס"ל בין כך ובין כך קרויים בנים, מ"מ זהו ודאי שהעבד עושה רק לגרמי', ולא לשם קונו).


וזהו שאמה"כ שמור את יום השבת לקדשו, וע"י קדושת שבת תרגיש שמה שעשית בימות החול היה כל רצונך וחפצך לעצמך, ולא לשם שמים. וזהו וזכרת כי עבד היית במצרים, פי' דע"י שמירת שבת ואכילתך בקדושה תרגיש שבמצרים היתה לך בחינת עבד שאינו עושה לשם שמים, וזהו תכלית השבת לעורר את האדם שמה שאכל בימות השבוע היתה כוונתו רק לטובת עצמו, ולא לשם שמים, ודו"ק.


� ומטעם זה הבעל דבר מתגרה יותר במאכלי א"י להכשילם באכילת טבל ומעשרות, עד כדי כך שראיתי מרב אחד שכתב דרש ברבים שאחד מרבני הרבנות אמר לו, שכל הפירות הנשלחים לחו"ל אין מפרישים מהם תרומות ומעשרות רח"ל. ואם כן מי יודע עד כמה נאמנותם על כשרות לבני א"י.


� ועיין בספר שולחן הטהור (דף רנ"ח ע"ב) שכתב וז"ל:


והנה נהגו עלמא לומר בשבת באכילתם לכבוד שבת קודש, כמדומה ששמעתי בשם צדיק אחד האיך אפשר לשקר בשבת, והלא גם עמי הארץ יראים לשקר, כמובא בדברי רז"ל (ירושלמי דמאי פרק ד' הלכה א') ואיך אפשר לומר שאוכל לכבוד שבת, והלא הקב"ה יודע האמת שאוכל למלאות נפשו כי רעבה, והגם אלו שאינם אוכלים למלאות כריסם, אבל עכ"פ לשבר רעבונם נפשם חפצה והאיך יאמרו דבר שאינו כן, ודובר שקרים לא יכון לנגד עיניו.


ועל זה אתן לך עצה טובה, הגם שמאכלי שבת קודש גבוהים רמים ונשגבים עמוקים בסודות ואין אתנו יודע עד מה, אבל ידוע כי לכל ענין יש כוונה גם בפשטות. והנה אכילת שבת קודש לא נצטוינו בצווי בפירוש מן התורה, רק במאמר הנביא ישעי' (ישעי' נח, יג) וקראת לשבת עונג, והחכמים סמכוהו אקרא תלתא סעודתא אתלתא היום דכתיב גבי מן כמובא בריש המאמר.


והנה כוונת עונג השבת כבר ביארתי לעיל בשם סה"ק סידורו של שבת, כי בשבת הוא חדוה ותענוג מלכו של עולם, וגודל האורה והשמחה הנמשך לכל העולמות ועלייתם להקדושה עליונה, וחפץ השם ברוב רחמיו כי גם עמו הקדוש דרי מטה גם כן יתענגו בגודל התענוג ויקר תפארת עוזו, על כן צוה אותם להתענג בשבת כדי להנפש מטירחת ועמל כל ימי השבוע טירחות החומר אשר מטריד הנפש מלעשות רצון קונה, וזה הכוונה הפשוטה שיכוין בכל לעיסה שיעשה בזה רצון הקב"ה שצוה להתענג בשבת, מפני שהוא עונג ושמחה וחדוה לכל העולמות, לכן יעצתי לחביריי שלא יתנהגו כמנהג העולם, רק יאמרו בכל פעם הכתוב וקראת לשבת עונג, וגם יכול לומר הכתוב ויאמר משה אכלוהו היום כי שבת היום לה', כי מכאן אסמכוהו רבנן לאכילת שבת. רק אדם כזה אשר יודע בבירור כי אינו אוכל רק לכבוד שבת, או אינו אוכל כל ימות השבוע בשר ויין רק בשבת, וכוונתו בשביל כבוד שבת, אז יכול לומר לכבוד שב"ק כמובן, אבל מי שאינו בר הכי, טוב שיאמר בכל פעם הריני רוצה לקיים מצות הבורא שהוא וקראת לשבת עונג, ואסמכוהו רבנן אקרא אכלוהו היום, עכ"ל ספר שולחן הטהור שם.


ובאמת יש להוסיף לזה עובדא שהי' אצל רבו של בעל השלחן הטהור, ה"ה הגה"ק בעל צבי לצדיק מבלאזוב זצ"ל, שפעם סעד על שלחנו הטהור בש"ק צדיק וקדוש אחד מגדולי הדור ההוא, שהי' צעיר בהרבה מהגה"ק מבלאזוב, ודרכו של הצדיק ההוא היתה לצעוק בעת אכילת מאכלי שב"ק "לכבוד שבת קודש". וכשהי' אצל הרה"ק מבלאזוב ואמר ג"כ כן, אמר הצבי לצדיק (שלא הי' יכול לסבול "פרומענישן), "אזוי? כ'האב גארנישט געוואוסט", זהו תוכן הסיפור.


וי"ל דדעת הגה"ק מבלאזוב זצ"ל היתה ג"כ כמו שכתב תלמידו בספר שלחן הטהור, דממה נפשך, מי שאינו צדיק אז הוא דובר שקרים ח"ו אם אומר שאוכל לכבוד שבת קודש, ומי שהוא צדיק אינו צריך לעורר עצמו באמירת לכבוד שבת קודש, רק די לכוין במחשבתו שאוכל לכבוד שב"ק, ודו"ק.


� לא מיבעיא אם דר בארץ ישראל, עיין בספר דבק מאח שכתב במערכת ארץ ישראל וז"ל: כמו צער בנפשי על זה כמה שנים שיצאתי מקודש לחוץ לארץ ולא אסתייעא מילתא לחזור לארץ הקדושה בתשובה שלימה ולשכון כבוד בארצנו, השם יזכנו, ונודע בשערים ראשונים ואחרונים מאירים ומזהירים על מעלת ארץ ישראל וקדושתה לאין ערך ותכלית הדבר בקדושו רשב"י הקדוש בזוהר הקדוש שמות דף קמ"א וז"ל: מאן דאתקבר בארעא קדישא ביום שמת לא שלטה עליו רוחא מסאבא כלל, ועי"ש דף ר"ן. ואמרו במדרש שוחר טוב אשריהם יושבי ארץ ישראל שאין להם עון לא בחייהם ולא במיתתם (אנא ה' יזכני שם תהיה קבורתי) ובמה יזכה נער את אורח"ו לארץ ישראל כי אם בתפלה לאלקינו כי ירבה לשלו"ח לארץ הקדושה, עכ"ל.


� ועפי"ז יבואר ג"כ כפל הלשון בפסוק (תהלים פ"א) שהבאנו בריש הדרוש, כי חק לישראל הוא משפט לאלקי יעקב, חק לישנא דמזונא וכו', והכוונה, כי חק לישראל הוא - חק לישנא דמזונא פי' מזון גשמי, משפט לאלקי יעקב - מזון הנפש. דבמאכלים של יום טוב הם מזון לגוף ומזון לנפש.


� וידוע מאמר הבעל שם טוב הקדוש זי"ע על פסוק (תהלים ק"ז, ה') רעבים גם צמאים נפשם בהם תתעטף, דהטעם מדוע האדם הוא לפעמים רעבים גם צמאים, מחמת כי נפשם, פי' הנפשות שהם הניצוצות הק' הטמונות בתוך המאכלים, בהם תתעטף, הם עטופים בתוך המאכלים, והם הם שמתחננים אל האדם שיאכל את המאכל ההוא ויתקן אותם כראוי, ע"כ.


�	ובמג"א שם (ס"ק י'): וזהו בברכת הודאה . . אבל בתפילה צריך שיכוין אמת היא ואני מתפלל שיאמנו דבריו כו', עכ"ל.


ומקור הדברים הוא בשל"ה (דף רנ"ג ע"ב), וז"ל: העונה אמן אחר המברך צריך לכוין: אמת ואמונה הוא השבח והברכה שבירך המברך, ואני מאמין בה . . [ובברכות הודאה] יכוין העונה: אמת הוא הברכה והודאה שבירך והודה המברך כו', ואני מודה ומאמין בזה . . [ובברכות השיר והשבח כו'] יכוין: אמת הוא הברכה והשבח שבירך המברך . . ואני מודה ומאמין שהשבחים לו יתברך הם נאים ויאים. והאמן של ברכות הנהנין יכוין העונה: אמת הוא השבח והברכה שבירך הבמרך שהוא יתברך ברא והמציא זה הפרי, עכ"ל.


ובט"ז שם (ס"ק ג'): ובברכות הבקשות על העתיד יכוין ג"כ שיהי' רצון מלפניו יתברך שיקיים דבר זה, עכ"ל.


�	שלכן "אם יאמר בלחש, הוא כמו שמעלים להעיד על הדבר" (ספר הגן ודרך משה שם). ועיין ג"כ להלן שם (ליום תשעה ועשרים - דף ל"ו ע"ב), נעתק להלן אות ל"א.


�	ספר זה הוא ממחברים הקדמונים, והמג"א (סי' ר"ס) והמטה משה מביאו.


�	וכן כתב בספר חסידים (סימן י"ח): גדול העונה אמן יותר מן המברך כו', המברך אינו מזכיר אלא שם אחד והעונה אמן מזכיר ב' שמות, כי אמן עולה בגימט' כשם י"ה ושם א"ד, ע"כ. וראה מקור חסד שם, ובס' המנהיג הל' תפילה.


�	ועיין רש"י ברכות דף מ"ז ע"א (ד"ה עד שיכלה אמן מפי העונים), וז"ל: דאף עניית אמן מן הברכה היא, עכ"ל.


�	וממשיך שם, וז"ל: ואם שומע ואינו עונה חייב מיתה. וסימן אמ"ן נוטריקון אנ"י מוס"ר נפ"ש, שכל א' מישראל מחוייב למסור נפשו על עניית אמן, עכ"ל. ועיי"ש בארוכה ב' סיפורים נפלאים בענין זה.


�	ובספר חסידים (סימן רנ"ד) כתב, דהאומר בלחש ברכות התורה ושאר ברכות הוא חוטא וגוזל את המקום, שהרי לא נמצא מי שיענה אמן אלא אם כן מרים קולו בברכה.


�	וממשיך שם: ואם יעשה כך, אזי אם ח"ו נגזר עליו קללה, אזי מהפך הקללה לברכה, עכ"ל, ומביא שם מכתבי האריז"ל פ' ראה, עיי"ש.


�	ובמג"א שם (ס"ק י'): וזהו בברכת הודאה . . אבל בתפילה צריך שיכוין אמת היא ואני מתפלל שיאמנו דבריו כו', עכ"ל.


ומקור הדברים הוא בשל"ה (דף רנ"ג ע"ב), וז"ל: העונה אמן אחר המברך צריך לכוין: אמת ואמונה הוא השבח והברכה שבירך המברך, ואני מאמין בה . . [ובברכות הודאה] יכוין העונה: אמת הוא הברכה והודאה שבירך והודה המברך כו', ואני מודה ומאמין בזה . . [ובברכות השיר והשבח כו'] יכוין: אמת הוא הברכה והשבח שבירך המברך . . ואני מודה ומאמין שהשבחים לו יתברך הם נאים ויאים. והאמן של ברכות הנהנין יכוין העונה: אמת הוא השבח והברכה שבירך הבמרך שהוא יתברך ברא והמציא זה הפרי, עכ"ל.


ובט"ז שם (ס"ק ג'): ובברכות הבקשות על העתיד יכוין ג"כ שיהי' רצון מלפניו יתברך שיקיים דבר זה, עכ"ל.


�	שלכן "אם יאמר בלחש, הוא כמו שמעלים להעיד על הדבר" (ספר הגן ודרך משה שם). ועיין ג"כ להלן שם (ליום תשעה ועשרים - דף ל"ו ע"ב), נעתק להלן אות ל"א.


�	בש"ס שבת כאן: "קורעין לו גזר דינו", סתם. אבל כ"ה (של ע' שנה) בזח"ג כ, א (ברע"מ). תקו"ז בהקדמה (ד, ב). תי"ט (מ, א). זו"ח קיא, ג. רי"ף לברכות פ"ג (כא, ב). רא"ש שם (סי' יט). טור או"ח סנ"ו. שו"ע הרב שם ס"ב. ועיין ג"כ שערי זהר לשבת דף ל"ג ע"א (דף כ"ח ריש ע"א).


�	כ"ה בפרש"י שם (הובא בתוס' שם). וכן פי' רבינו יונה לרי"ף שם, הובא בטור אור חיים סימן נ"ו. שו"ע הרב שם סעיף ב'. ובזהר במקומות הנ"ל: בכל כחו סתם.


ובתוס' שם (מפסיקתא, נעתק להלן) פירש "בכל כוחו" - בקול רם. וכ"ה גם בזהר ח"א (פ' נח דף ס"ב ע"ב), נעתק להלן אות ל"ו. ולהעיר ממ"ש בשל"ה הק' (הובאו דבריו בבאר היטב או"ח סימן תרמ"ג ס"ק א'), דכל אדם ירגיל עצמו לומר כל הברכות בקול רם, כי הקול מעורר הכוונה, ע"כ.


ועיין בספר הגן ודרך משה שם (דף י"ז ע"א) שמבאר מה היא הכוונה.


�	ובתיקוני זהר תיקון י"ט (דף מ' ע"ב): אין צדקה אלא תפילה, צ' אמנים, ד' קדושות, ק' ברכות, ה' חמשה חומשי תורה.


�	ועיין ג"כ מנורת המאור (נר א', כלל א', ח"ב פ"ה); שו"ת הריב"ש (סימן קט"ו) (ממדרש תנחומא ומס' כלה [רבתי פ"ב]) - הובאו ברמ"א יו"ד סימן שע"ו ס"ה (קרוב לתחילתו), ובביאור הגר"א וגליון מהרש"א שם. כלבו - הובא בב"י שם סו"ס שע"ו. מחזור ויטרי סדר מוצאי שבתות (סימן קמ"ד). ועוד. ועיין בארוכה סיפור כעין זה בזהר חדש רות (דף פ"ד ע"ג) - הובא בביאור הגר"א שם. ובאופן אחר - שם פ' אחרי (דף מ"ט ע"א ואילך). תנא דבי אליהו זוטא שבהערה הבאה.


�	בתדא"ר לא מצאתיו לע"ע. אבל בתד"א זוטא ספי"ז מובא, בקיצור, סיפור כעין הנ"ל, אבל מסיים שם: בשעה שהוא יאמר ברכו את ה' המבורך אז יהיו מעלין אותי מדינה של גיהנם, עכ"ל.


וז"ל בתדא"ז שם: א"ר יוחנן בן זכאי, פעם אחת הייתי מהלך בדרך ומצאתי אדם אחד שהוא הי' מלקט עצים, ודברתי עמו ולא החזיר לי דבר, ואח"כ הי' בא אלי, אמר לי, רבי, מת אני ולא חי, ואמרתי לו, אם מת אתה, עצים הללו למה לך, ואמר לי, רבי, האזין לי מה שאומר לך דבר אחד. כשהייתי חי, אני וחבירי היינו עוסקין בעבירה בפלטרין שלי, וכשבאנו לכאן גזרו עלינו גזר דין של שריפה, כשאני מלקט עצים שורפין את חבירי וכשהוא מלקט עצים אז שורפין אותי. ואמרתי לו, דינכם עד מתי, ואמר לי, כשבאתי לכאן הנחתי את אשתי מעוברת ויודע אני שזכר היא מעוברת, לכן בבקשה ממך, הוי זהיר בו משעה שיהי' נולד עד שיהי' בן חמש שנים הוליך אותו לבית רבו למקרא, כי בשעה שהוא יאמר ברכו את ה' המבורך אז יהיו מעלין אותי מדינה של גיהנם, עכ"ל.


ועיין בנצוצי אורות לזהר פ' נח (דף ס"ב ע"ב אות ו'), דדוקא הקדיש מסוגל להוציא אביו ואמו, ולא קדושה או תפילה או קריאה בס"ת.


�	ולהעיר מספר י"ג אורות (עמוד פ"ג), שהרה"ק בעל דברי חיים מצאנז זי"ע אמר, שחיפש את אביו הרה"ק ר' ארי' לייבוש מטארניגראד זצ"ל לאחר פטירתו בגן עדן בהיכל שחשב ששם ימצאנו לפי מדריגתו, אך לא מצאהו, ולבסוף מצאו בהיכל גבוה מאוד. שאל לאביו: האיך הגעת עד כה. השיבו אביו: על ידי הקדיש הראשון שאמרת העלוני עד פה, ע"כ.


�	כי הג"ע יש לו הרבה שערים ומחיצה לפנים ממחיצה, וכמ"ש (ב"ב דף ע"ה ע"א) כל צדיק וצדיק נכוה מחופתו של חבירו, ובפ' שואל (שבת דף קנ"ב סע"א) אמרו כה"ג כל צדיק וצדיק יש לו מדור לפי כבודו. ואמר, שזה העונה אמן בכל כוחו שפותחין לו כל השערים מחדרי ג"ע (חדא"ג מהרש"א כאן).


�	והא' נחה במלת שומר. א"נ, דמלת שומר במקומו עומד, מלשון המתנה*, היינו שממתין בכל סוף ברכה לדקדק איזה ברכה היא לומר אמן עליה, שלא יהא אמן יתומה. ואל תקרי דקאמר לאו דוקא. וכן מצינו בכמה מקומות בתלמוד, ודו"ק (חדא"ג מהרש"א כאן).


*) עיין רש"י עה"פ: שומר, ממתין. וכן (וישב לז, יא) ואביו שמר את הדבר, וכן (עקב ז, יב) ושמר ה' אלקיך לך, עכ"ל. ובמהר"י קרא עה"פ: שומר, ממתין, כמו לא תשמור על חטאתי (איוב יד, טז), וכן ואביו שמר את הדבר. ועיין ג"כ מצודות עה"פ. ובפרש"י עה"פ ואביו שמר את הדבר: היה ממתין ומצפה מתי יבוא. וכן שומר אמונים. וכן לא תשמור על חטאתי, לא תמתין, עכ"ל. ועיין ג"כ זהר פ' קדושים (דף פ"ב ע"א). פ' יתרו (דף פ"ט ע"א).


�	וכ"ה ג"כ בילקוט שמעוני ישעי' עה"פ (רמז תי"ז). יל"ש ומדרש תהלים עה"פ (תהלים קלו, ד) לעושה נפלאות גדולות לבדו.


�	כ"ה גירסת רש"י. וכ"ה ג"כ ביל"ש ישעי' שם. וביל"ש תהלים (ומדרש תהלים) שם ליתא.


�	כ"ה (בחצע"ג) בש"ס כאן. וביל"ש (ומדרש תהלים) שם הובא (רק) הפסוק הנ"ל בתהלים: לעושה נפלאות גדולות לבדו. ובחדא"ג מהרש"א שבהערה הבאה: לעושה נפלאות גדולות לבדו וברוך וגו'. ועיין ג"כ בזהר פ' בלק שנעתק להלן בסמוך, ובהנסמן שם הע' כ"ט.


�	וז"ל חדא"ג מהרש"א שם: פי' כי אנפת בי הוא הקוץ שישב לו, כי בזאת ישוב אפך ממני שלא טבעה ספינתי כמו שטבעה לחבירו. וע"ז אמר שהתחיל אז להודות ומשבח כמ"ש אודך ה', ר"ל כאילו הייתי מיורדי הים והייתי ניצול, שהוא אחד מד' שצריכים להודות, גם עתה נצלתי ביבשה שלא ירדתי בסחורה שלי לים. ומייתי כדר"א לעושה נפלאות גדולות לבדו וברוך וגו', לפי שמתחילה הי' זה מכוסה מן האדם רק לה' לבדו, והתחיל האדם מקלל ומחרף, אמר שאחר שיתברר לו ניסו אומר בהיפך וברוך שם כבודו וגו', וק"ל. עכ"ל.


�	וביסוד יוסף: שעל כל סיבה המאורע לא די באמירתו לבדו שאומר גם זו לטובה, אלא ישמח בלבו ג"כ ויקבע בדעתו כו'.


�	עיין מס' תענית דף כ"א ע"א.


�	עיין ג"כ יל"ש ומדרש תהלים עה"פ (תהלים קו, ב) מי ימלל גבורות ה' ועה"פ (שם קלו, ד) לעושה נפלאות גדולות לבדו.


�	וכפי' חדא"ג מהרש"א הנ"ל, דהקוץ שישב לו הוא בבחי' "כי אנפת בי".


�	ובל' חדא"ג המרש"א הנ"ל, "כי בזאת ישוב אפך ממני, שלא טבעה ספינתי כמו שטבעה לחבירו".


�	וזהו שדייק לומר "כל דעביד רחמנא לטב עביד", היינו שהמאורעות הם בלתי טובים, אבל "כל דעביד רחמנא", גם דברים שאינם טובים, גם הם "לטב עביד", שיצא מהם טובה לאחרי זה.


ובסיפור דנחום איש גם זו (תענית דף כ"א ע"א), אף שזה שאנשי המלון רקנו את ארגזו מן האבנים טובות ומלאו אותו בעפר, הוא דבר רע (וכמ"ש שם לפנ"ז: דכולא מילתא דהוה סלקא לי' (אפילו רעה, רש"י) אמר גם זו לטובה), אעפ"כ, "למחר כי חזינהו", כשראה נחום איש גם זו שארגזו מלא עפר, "אמר גם זו לטובה", היינו שתיכף אז ראה והרגיש שהמאורע בעצמו ("גם זו") הוא דבר טוב.


� וזה לשון המדרש רבה פרשת נשא (וילנא) פ' י"ג ט"ו-ט"ז ידיו גלילי זהב, ואומר הנחמדים מזהב וגו' מלאה קטרת, שתרי"ג מצוות בלולות בהן, וכן את מוצא תרי"ג אותיות יש מן אנכי עד אשר לרעך, כנגד תרי"ג מצוות וז' יתירות כנגד ז' ימי בראשית, ללמדך שכל העולם לא נברא אלא בזכות התורה, הוי מלאה קטרת, שכן קו"ף מתחלפת בדל"ת, א"ת ב"ש ג"ר ד"ק, ועולה חשבון התיבה אחר כן למנין תרי"ג. דבר אחר מלאה קטרת שבין כל דיבור ודיבור שהיו כתובים בלוחות פרשיותיה ודקדוקיה של תורה היו כתובים וכו' עיי"ש (ועיין בילקוט מעם לועז פ' יתרו באריכות).


�	וכן להתחזק בענין שמירת השבת, שגם זה מקרב הגאולה, כמו שאחז"ל אלמלא שמרו ישראל שתי שבתות מיד היו נגאלין, ואף שאין אנו יכולין לזרז לכל ישראל, עכ"פ כל אחד בעירו ובמקומו בודאי מחויב לעשות כל מה שיוכל, ועיין בס' שם עולם. מבעל חפץ חיים.


ובספר רפאל המלאך (אות צ') מביא שמצוות ציצית יש בה סגולה גדולה לכמה ענינים ושקולה כתרי"ג מצות, ומצלת האדם מן החטא, ומשמרתו מכל רע, וכמו מזוזה לבית כן ציצית לגוף. כי היא הנותנת לאדם את הכח של אור מקיף, אבל זאת רעה חולי שאף אחד מאלף אינו מקיים מצות ציצית כראוי, כי מלבד זה שחסר המצות תכלת, אבל גם מצות לבן אינו מקיים, כי כמה דקדוקי דינים יש במצות ציצית כמבואר בשלחן ערוך, וצריך לזכור העיקר שצריך להיות גדיל הציצית נוטף על הכנף, והדין מבואר היטב בסידור הרב הרז"ש זצוקללה"ה איך לעשות עצה על ידי התקשרות חוט של תפירה שהציצית יהיו נוטפין תמיד על הכנף. ועוד יש עצה טובה יותר קלה דהיינו שימשוך את הגדיל אל הנקב ויעשה חוט תפירה שנקרא "פעקילקא" על הגדיל סמוך אל הנקב. ובכן יהי' הגדיל תמיד תחת חוט התפירה ולא יזוז משם, ולא לחנם אמרו במסכת שבת, כל הזהיר במצות ציצית זוכה ומשמשין לו ב' אלפים ות"ת עבדים. וכבר נשאלתי מאת משכיל אחד, הלא כמעט כל היהודים בערך עשרת מיליאן לובשים ציצית ומאין יהיו כל כך עבדים בעולם, אבל האמת הוא שצריך לבקש אחד בעיר ושנים במשפחה אשר יהי' זהיר במצות ציצית שיקיים המצוה כראוי בכל פרטי' ודקדוקי', ואנכי רוצה לזכות את הרבים בעצתי, וכל השומע לי ינעם לו, עכ"ל.
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