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gilyonot@hayanuka.com לקבלת הגליון במייל:

 מתוך של_ל_ אוצרות תורתו
ושיעוריו של_ מרן גאון ישראל
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וְהָאִישׁ מֹשֶׁה עָנָו מְאֹד מִכֹּל הָאָדָם אֲשֶׁר עַל פְּנֵי הָאֲדָמָה )יב, ג(.

מדוע הדגיש פה הכתוב מה שהיה משה עניו
ביאר הרמב"ן )יב, ג( שלכך תיכף אחר טענות מרים ואהרן גבי משה אודות 
האשה הכושית אשר לקח, דיבר הכתוב במעלת ענותנותו של משה, ורק 
לאחר מכן הוכיח הקב"ה את מרים ואהרן בדברם במשה, שבא הכתוב לומר 
שבעבור ענותנותו קינא הקב"ה למשה, שמפני ענותנותו לא יענה משה על 
ריב לעולם, אף אם ידע בריבם. והוא כמו שביאר זאת האלשיך )יב, ג( שמדרך 
המוסר ודרך ארץ שמי שחושדים בו באיזה דבר וענין שאין בו, להצדיק 
עצמו בדברי טעם בכדי להעמידם על האמת שלא יחטאו לחשוד בו לריק, 
אמנם משה לא השיב מאומה לטענות מרים ואהרן אודותיו, ולכך הדגישה 
התורה תיכף מענין זה שהיה גדול בענותנותו מכך האדם, לומר שמפני כך גם 
נבואתו עולה על כל הנביאים, והוא היה נאמן ביתו יתברך שמו העליון ואינו 
דומה לשוכני ארץ, וזאת לא יכול היה משה להשיב לאשר דברו כנגדו, לרוב 

ענותנותו, עד שהוכרח כביכול הקב"ה להשיב להם בעבורו.

מה טענו מרים ואהרן במשה ומפני מה
ואמרו בספרי )פ' בהעלותך, צט-קג( שעיקר מה שדברו מרים ואהרן במשה היה 
על שפירש מאשתו, אחר שלא ידעו שהיה זה בציווי ה' ב"ה, וסברו שעשה 
כן מדעתו, וטענו כנגדו שגם עם האבות דבר הקב"ה ולא פירשו מפריה, וסוף 
דבר השיב להם הקב"ה ש'פה אל פה' הוא ציוה את משה לפרוש מן האשה. 
אמנם במסכת שבת )בדף פז ע"א( מובא שעשה כן משה מדעתו מתוך שנשא 
קל וחומר בעצמו, מה ישראל שלא דברה שכינה עמהן אלא שעה אחת וקבע 
להן זמן, ציוה להם הקב"ה לפרוש מן האשה להכין עצמם לדיבור השכינה, 
אני שכל שעה ושעה שכינה מדברת עמי ואינו קובע לי זמן, על אחת כמה 
וכמה, והסכים הקב"ה על ידו, כמו שאמר לו אחר מתן תורה לומר לישראל 
"שובו לכם לאהליכם" )דברים ה, כו(, ואליו ציוה "ואתה פה עמוד עמדי" )דברים 
ה, כז(. וביאר רבנו תם בתוספות שם במסכת שבת )בדף פז ע"א ד"ה 'ואתה'(, שממה 

שערערו אחריו מרים ואהרן בדבר, מוכח שמה שציוהו הקב"ה 'ואתה פה 
עמוד עמדי' לא היה ציווי גמור, אלא שהסכים הקב"ה על ידו במה שפירש 
בתחילה מאשתו, ועל זה נתרעמו עליו מרים ואהרן, שאילו לא פירש מאשתו 
לא היה מסכים הקב"ה על ידו בדבר זה, שהרי בדרך שאדם רוצה מוליכין 
אותו )מכות י ע"ב(, וכפי שלא ציוה הקב"ה למרים ואהרן לפרוש, על אף שהיה 

מדבר גם עמהם.

מדוע 'ואתה פה עמוד עמדי' נאמר רק במשנה תורה
ובזה ביאר רבי יהודה אריה מבראד בספר נחלי דבש )פ' בהעלותך( שלכך הדגיש 
פה הכתוב תחילה את מידת ענותנותו של משה מכל האדם, לומר שבאמת 
ציוהו הקב"ה על כך בפירוש, אלא שלא רצה משה לגלות זאת לרוב ענותנותו, 
שלא להורות ששונה הוא מכל ישראל לרוב גדולתו, ולכן לא גילה מה שאמר 

לו הקב"ה 'ואתה פה עמוד עמדי' עד למשנה תורה שכתבו בסוף חייו, שאז 
כבר נתפרסם הדבר בכל אשר ארע למרים.

מי הם 'האדם אשר על פני האדמה'
ושם בספרי )פ' בהעלותך, קא( דרש תנא קמא שהיה משה 'עניו מכל האדם אשר 
על פני האדמה', ולא מהאבות, ולדעת רבי יוסי היה משה עניו אף מהאבות, 
ומה שכתוב 'מכל האדם' בא לומר ולא ממלאכי השרת. וכתב המגן אברהם 
בספר זית רענן על הילקוט שמעוני )פ' בהעלותך רמז תשלט( שדייקו זאת ממה 
שהדגיש הכתוב 'מכל האדם אשר על פני האדמה', ומשמע שבא להוציא 
האבות שכבר מתו והם אינם בכלל 'האדם אשר על פני האדמה', ורבי יוסי 
ביאר שבא הכתוב להוציא בזה את מלאכי השרת שהם אינם על פני האדמה 
אלא בשמים. וביאר זאת רבי דוד פארדו בספר 'ספרי דבי רב' על הספרי )שם בפ' 
בהעלותך, קא(, שמכך שלא נקט הכתוב 'מכל אדם' אלא 'מכל האדם', דייקו שבא 

הכתוב לרבות ולומר שהיה משה עניו אף מכל 'האדם' המפורסם והידוע, ובזה 
למדים אנו בודאי שהיה גדול בענותנותו אף ממלאכי השרת הנקראים 'אדם', 
כנאמר בהם ביחזקאל )א, י( "ודמות פניהם פני אדם", וכן מאברהם שנאמר בו 
"האדם הגדול בענקים" )יהושע יד, טו(, כמו שאמרו בבראשית רבה )יד, ו(, והוא 
הדין מיצחק ויעקב, אלא שנקט הכתוב בנוסף 'אשר על פני האדמה', ובזה בא 
למעט זאת מאדם אחר שאינו על פני האדמה, ותנא קמא דרש שבא לומר 
בזה שהיה משה עניו מכל אשר היו בזמנו על פני האדמה, הם אהרן ושבעים 
הזקנים וכיוצא, ובא למעט האבות שלא היו אז על פני האדמה אלא בגן עדן 
העליון, ורבי יוסי דרש שבא הכתוב לומר שהיה משה עניו 'מכל האדם' שהיו 
באיזה זמן 'על פני האדמה', ולרבות אפילו האבות, ובא למעט את מלאכי 
השרת שלא היו מעולם על פני האדמה. ומה שלדעת רבי יוסי היה משה עניו 
אף יותר מהאבות, רמז זאת הרוקח בפירושו על התורה )יב, ג( בתיבות הכתוב 

'משה ענו מאד מכל' העולים כמנין 'ומאבות העולם'.

האם מלאכי השרת ענוים
ומהר"ש קלוגר בספר חכמת התורה )פ' בהעלותך, עמוד תעג( ביאר שאמר בזה 
רבי יוסי שהיה משה עניו אף יותר ממלאכי השרת, ודייק זאת רבי יוסי במה 
שהדגיש הכתוב 'מכל האדם אשר על פני האדמה', לומר שכנגד בני אדם 
שהיו מעולם 'על פני האדמה' ושייך בהם מאחיזת הגאוה, וזכו וירשו את 
מידת הענוה, כנגדם נשתבח משה שלא היה גדול בענוה כמותו, אבל כנגד 
מלאכי השרת שלא שייך בהם כלל מקנין הענוה, לא שייך לומר שהיה משה 
עניו מהם. והוא שאומרים אנו בתפילה ׳והאופנים וחיות הקודש... מתנשאים 
לעומת השרפים׳, שכיון שהם מתנשאים ומתגאים בטבעם ולא שייכת בהם 
קנין מידת הענוה, לכך ׳לעומתם משבחים ואומרים׳, שאינם זוכים להתקרב 
להקב"ה, אבל ישראל היורשים למידת הענוה הם קרובים יותר להקב"ה, 
וכמובא בילקוט שמעוני )בפ' ואתחנן רמז תתכה( ממדרש ילמדנו, שמה שמלאכי 
השרת קוראים בקול גדול הוא מפני שהם רחוקים מהקב"ה, אבל ישראל 

מתפללים בלחש מפני שהם קרובים להקב"ה.
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"והיו לטוטפות בין עיניך" )דברים ו, ח(
חלק א' 

משיעור יום ה' ה' תמוז תשע"א

א
התורה היא גילוי הרחמים של השי"ת, והצדיקים שיודעים מרחמי השי"ת 
הנגלים בכל דיבור שבתורה, יכולים בעסק תורתם להמשיך הרחמים למטה 
ולבטל הדין מהעולם. ועיקר הדבר כפי שיעלה בידם להשיב בעסק תורתם 
הנבראים כולם לה' ב"ה, שהיא משמעות גילוי התורה, שאף אחר שמשיגים 
ידיעת התורה בשלמות ונגלים להם כל דרכי התורה לבוא לכלול כולה 
 בקוצו של י' שבאות א' שבדברה הראשונה מעשרת הדברות 'אנכי ה' 
א־להיך', שהוא שלמות גילוי התורה, כמו שאמר רשב"י בתיקוני הזוהר )בתיקון 
סט, דף קיד ע"א, ובתיקון לט, דף עט ע"א(, היינו שמשיגים הדרך כיצד להקיף התורה 

כולה ולייחד כל מצוותיה בעשרת הדברות, ואת עשרת הדברות בדברה 
הראשונה 'אנכי ה' א־להיך', ואת דברה זו בתיבתה הראשונה 'אנכי', שהיא 
כללות התורה, כמו שאמר כל זה אליהו לרשב"י בתיקוני הזוהר )בתיקון כב, דף 
סג ע"ב(, ואף את תיבת 'אנכי' באות א' שבה שכנגד השם אהי"ה, וכך עומדים 

הם תמיד לפני הקב"ה באימה ויראה ומשיגים כל המדרגות שאפשר לבן 
אנוש להשיג, עם כל זה עדיין נחשבת תורתם כסתומה וחתומה ובמדרגה 
של דין, מפני שכאשר אין מגולה בתורה הדרך להשיב הנבראים כולם לה' 
ב"ה הרי היא כסתומה וחתומה, והיא כענין האותיות קודם שיש בהם הניקוד, 

וכספר תורה הטמון וגנוז בהיכלו.

והפתח לגלות הרחמים שבתורה ולבוא להשיב בה ועל ידה הנבראים כולם 
לה' ב"ה, הוא מתוך הנקודות התגים והטעמים שבתורה, שבהם ועל ידם 
נעשה גילוי ומשמעות לכל אות שבתורה, והם המפתחות שעל ידם רואים 
הצדיקים כל גילוי הרחמים של ה' ב"ה שבתורה, ויודעים סוד כל מצוה 
ומצוה כפי רצונו יתברך שמו, ונגלה להם איך יבואו לבטל בעסק התורה כל 
דין מהעולם. כי צדיק שיכול להשיג ולידע מהרחמים של הקב"ה הנגלים 
בתורה הקדושה, יכול הוא להשיגם עד אין קץ, ולהמשיך רחמים מרום 
המעלות מעולם לעולם עד שיבוא לבטל הרע מהעולם לגמרי, וכענין 
שאמר רשב"י במסכת סוכה )בדף מה ע"ב( שיכול הוא לפטור העולם כולו מן 
הדין, שבייחודים שהיה מגלה בתורה יכול היה להמשיך רחמים כפי רצונו, 
ועד להביא לבנין בית הבחירה, אלא שֶׁדַּיּוֹ לעבד להיות כרבו, שמפני גלות 
השכינה גם הצדיקים נודדים וגולים ממקומם, ולא נגלה כוחם הגדול לבוא 
לפטור העולם כולו מן הדין ולגלות הרחמים הגדולים, כמו שאמר רשב"י 

בהקדמת תיקוני הזוהר )בדף א ע"ב(.

ב
שעיקר תכלית הצדיקים הגדולים במעלה בעסק תורתם הוא לכוין לעומק 
רצונו יתברך שמו כפי עוצם גזרת חכמתו בכל עת ושעה, שעל אף שיכולים 
הם בכוח תורתם לבטל הסטרא אחרא מהעולם לגמרי, מתוך שמשיגים 
כל המפתחות והדרכים שבתורה בהנהגת הרצון העליון, עם כל זה אינם 
פועלים בה מאומה שלא כעומק רצונו יתברך שמו בכל עת ובכל שעה כפי 
גזרת חכמתו, שכפי שסובל הקב"ה עלבון חילול שמו הגדול ומייחל ומצפה 
באריכות אפו עד שישובו אליו ישראל ויצפו שיגאלם, כך הצדיקים אינם 
פועלים מאומה כאשר יודעים הם שאין כך עומק רצונו יתברך, מפני שֶׁדַּיּוֹ 
לעבד להיות כרבו, אלא עוסקים הם בתורתם לגלות לישראל הדרך הנכון עד 
שיבואו הם לפעול בה ועל ידה הקץ, ובזה נקראים צדיקים אלו 'עבד נאמן'.

ועל זה דברו אהרן ומרים במשה, שכאשר ראו שפורש הוא מכל דברי 
העולם הזה שמצד הדין, ושרוי הוא אך בדרך גילוי הרחמים כפי שורשם 
שבעליונים, תהו לאמר שמא נוהג הוא היפך עומק רצונו יתברך ויפעל 
הגאולה קודם זמנה, ועל זה השיבם הקב"ה "לא כן עבדי משה בכל ביתי 
נאמן הוא" )במדבר יב, ז(, שעל אף שיש בידו כל הדרכים והמפתחות להמשיך 
הרחמים מרום המעלות ולבטל הדין מהעולם לגמרי, עם כל זה נאמן הוא 
משה בכל גילוי תורתי שתהיה רק כפי עומק רצוני בכל עת ובכל שעה, 

להביא לגילוי התורה לישראל, שהם שיבואו לפעול על ידה הקץ.

והוא שרואים אנו חילוקים ושינויים רבים בין דרכי מוסרי התורה לאמיתתה 
מדור לדור, שהכל הוא כפי שצריכים היו לידע ולהבין תכלית עומק רצונו 
יתברך שמו באותה השעה, שעל אף שבפנימיות דרכם ומעשיהם ועסק 
תורתם מאוחדים היו בתכלית גילוי רצונו יתברך שמו, וכמו שאמרו בערובין 
)בדף יג ע"ב( שאלו ואלו דברי א־להים חיים, שבוודאי ידעו כולם כל דרכי 

התורה המסורה בידינו, עם כל זה מצד גילוי התורה במדרגת נקודות תגים 
וטעמים, שהם ביאור משמעות אותיות התורה כפי עומק רצונו יתברך שמו 
בכל עת ובכל שעה, בזה נחלקו האחד עם רעהו, ועיקר מטרתם היתה 
לגלות בה הדרך בכל זמן ובכל דור כיצד ישובו ישראל וידבקו בה' ב"ה.

ג
ולכן תלוי הכל בישראל, שאם מאמינים היו לדברי רשב"י שגילה 
להם שיש בידו הדרך לפעול הקץ כפי רצונו יתברך, והיו 

דבקים בו והולכים אחריו, יכול היה רשב"י לגלות להם הדרך והיו פוטרים העולם 
כולו מהדין ומביאים לגילוי קץ הגאולה. שמשמעות מה שגילה רשב"י שיכול 
הוא לפטור העולם כולו מן הדין היא שבכוחו להכניס בעולם דעת שתביא כל 
ישראל למדרגה של צדיקים, אם רק יבקשו ממנו שיפטור אותם מן הדין והיצר 
הרע, והוא דיוק לשון רשב"י שלא אמר 'יכול אני לפטור את הדין מן העולם 
כולו', שהוא ביטול הדין מתוך הייחודים שהיה מייחד בתורתו, אלא אמר 'יכול 
אני לפטור את כל העולם כולו מן הדין', היינו שיכול ליתן לעולם כולו ולבריות 
כולם בכל מדרגה שהיא את הדרך להפטר מן הדין, היינו מהיצר הרע ומהיסורים, 

ולהביא לגאולה השלמה.
ומאחר שלא האמינו ישראל לדבריו כראוי ולא דבקו בו ובתורתו כההולך אחר 
החיים, מוכרח היה רשב"י לסתום ולחתום כל דרכי דעתו הקדושה הזו בספר 
הזוהר והתיקונים, ובהם גילה לדורות הדרכים לבטל מהאדם כליל כל אחיזת היצר 
הרע, ולהביאו למדרגת צדיק שאין העולם הזה כולו עומד בפניו כנסיון, ולידע 
כל דרכי קץ הגאולה. שכל ביאור בזוהר הקדוש הוא חלק מהדרך לבטל הזוהמה 
מן האדם, ומתוך דרך אחת שלמה בדעת ותורת רשב"י יכול האדם לצאת לגמרי 
מזוהמת הנחש ולהיות במדרגת צדיק בשלמות, וכפי שעתיד להיות בזמן הגאולה, 
שיצאו כל דרכי תורת רשב"י מההעלם אל הגילוי, וכן כל דרכי רבנו האר"י, וכל 
דרכי הנשמות הגדולות ששתל הקב"ה בכל דור ונתן להם כל מפתחות התורה, 
ובזה יבינו כל ישראל משמעות כל אות שבתורה לידע ולהשיג הדרכים לשוב 
לה' ב"ה ולבטל מעליהם כל רצון של איזו אחיזה בזה העולם העכור והמגושם, 

כמו שאמר כל זה הרעיא מהימנא בזוהר נשא )בדף קכה ע"א(.
ועל זה אמר המלאך לדניאל )יב, ג-ד( על עת הקץ "והמשכילים יזהירו כזוהר 
הרקיע ומצדיקי הרבים ככוכבים לעולם ועד, ואתה דניאל סתום הדברים וחתום 
הספר עד עת קץ, ישוטטו רבים ותרבה הדעת", ולאחר שראה דניאל בחזיונו את 
מועד הקץ באחרית הימים, ושאל את המלאך לפשר החזיון, השיב לו המלאך 
)שם יב, ט-י( "לך דניאל כי סתומים וחתומים הדברים עד עת קץ, יתבררו ויתלבנו 

ויצרפו רבים והרשיעו רשעים ולא יבינו כל רשעים, והמשכילים יבינו", ואמר 
אליהו הנביא לרשב"י שם בזוהר נשא )בדף קכד ע"ב( שעל הצדיקים הדבקים בצד 
הבינה, שהיא עץ החיים, נאמר בימים אלו 'והמשכילים יבינו', כי הם ש'יזהירו 
בזוהר הרקיע', שמתוך שיעסקו בספר הזוהר שגילה רשב"י, יזדכך בזה גופם מכל 
זוהמת העולם העכור ויאירו באור נשמתם, ושוב לא יצטרכו לנסיונות חבלי משיח 
בכדי להצטרף ולהזדכך לקראת הגאולה, וכך מתוך גילוי ספר הזוהר הקדוש יצאו 

ישראל מהגלות ברחמים.
ומשמעות הדברים, שגילוי תורת הצדיקים מופלגי המעלה הוא כענין צורת האות 
ם' סתומה, שהיא מצד מדרגת הבינה כמו שאמר רשב"י בזוהר חדש בראשית 
)בדף ו ע"ב(, שמפני שאין מאמינים בהם ישראל כראוי ואינם דבקים בהם והולכים 

אחריהם, לכך מוכרחים צדיקים אלו לסתום ולחתום תורתם עד שידרשו ויבקשו 
ישראל את גילוי הרחמים שבכל דרכי תורתם, ובזה יהיה יחוד ושלום בין ישראל 
והתורה, ונראה תיכף בקץ הגאולה. וזאת רמז ואמר ישעיהו )ט, ו( גבי קץ הגאולה 
"לםרבה המשרה ולשלום אין קץ על כסא דוד ועל ממלכתו להכין אותה ולסעדה 
במשפט ובצדקה מעתה ועד עולם קנאת ה' צבאות תעשה זאת", שתיבת 'לםרבה' 
נכתבה במ"ם סתומה, ואמר שם רשב"י בזוהר חדש בראשית )בדף ו ע"ב( ובתיקוני 
הזוהר )בתיקון כט, דף עג ע"א( שנרמז בזה דרך גילוי התורה בעת הגאולה, שבגלותינו 
נעלמת וחתומה מאיתנו דרך הרחמים הנגלים בתורה, ואיננו יכולים לראות כיצד 
מתוך כל דבר שבתורה הנראה כביכול כקל בעינינו יכולים אנו לבטל מאיתנו כל 
אחיזת היצר הרע וכל ענין של דין וצער, אבל באותו הדור שבזמן הגאולה תתרבה 
ותתגבר האמונה והדבקות בחכמים האמיתיים מוסרי התורה לאמתתה, שהוא 
ענין 'למרבה המשרה', ובזה יתפשט אז השלום והאחדות בין התורה וישראל, 
שיזכו הכל לדבוק מתוך התורה בה' ב"ה, ולגלות בה את הדרכים לבטל מהם כל 

אחיזת היצר הרע וכל דין וצמצום.

ד
והוא ענין תיקון קלקול ופגם הלבנה, שמה שמוכרחים הצדיקים מופלגי המעלה 
לחתום ולסתום תורתם שתהיה כצורת האות ם' סתומה, הוא מפני שמאירים 
הם כמו השמש כמו שאמר רבי פנחס בזוהר חדש נח )בדף ל ע"א(, שהם הצדיקים 
מופלגי המעלה שבכל דור העומדים מצד הארת שבעת הרועים שבכל דור, שהם 
כנגד החמה והשמש, ובכדי לזכות לקבל מהם תורתם צריך לאמונת חכמים שהיא 
כנגד הלבנה, וככל ענין מצוות קידוש החודש המסורה לחכמי הסנהדרין ותלויה 
בעדות ראִיה, שהיא מצד חשיבות ישראל לדברי החכמים ככל היוצא מפיהם 
על פי עדות ראִית הלבנה, אבל כאשר קלקלו בזה ישראל ולא היו מחשיבים 
לדברי החכמים כראוי, נתגלגל שלא יהיה קיום למושב הסנהדרין ולא יהיה בית 
דין סמוכים, ומפני כך סתמו לנו חכמים את קידוש החודשים וקביעת הזמנים 

כפי סדר החודשים והזמנים שנקבעו לדורות כפי המסור בידינו כיום, ובלא 
קידוש החודש מתוך ראִית הלבנה, והוא מצד הקלקול והפגם 
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שנאחז באור הלבנה, שאין מחשיבים ישראל את דברי 
הצדיקים המאירים להם כשמש, אבל כאשר נשוב לתת חשיבות 
ויקר לכל דברי החכמים ככל היוצא מפיהם ונדבוק ונאמין בהם כראוי, 
ישיב הקב"ה שופטינו כבראשונה ונשוב לקדש החודש ולקבוע הזמנים 
על פי עדות ראִית הלבנה, שהיא המדרגה שזוכים לראות תורת החכמים 

כאשר היא מגולה ואינה סתומה.

וזהו 'לםרבה המשרה ולשלום אין קץ', שכאשר נשוב לקבל על עצמנו עול 
התורה ודברי החכמים כראוי, יהיה יחוד ושלום בין החמה ללבנה עד אין 
קץ, וכענין שנתנבא ישעיהו )ל, כו( על אחרית הימים "והיה אור הלבנה כאור 
החמה, ואור החמה יאיר שבעתיים כאור שבעת הימים", שתורת הצדיקים 
מופלגי המעלה הנראית לנו כעת מועטה כלבנה, תאיר אז כאור החמה, 
שיתגלו לנו כל דרכי תורתם יותר ויותר, ויתקיים בהם ובתורתם 'ולשלום 
אין קץ', שהם עצמם יעלו במדרגות ויאירו בתורתם שבעתיים, ובזה שוב 
תאיר הלבנה כאור החמה יותר ויותר, וכך תאיר אור התורה ללא קץ וגבול.

ה
ובזה תתרפא התורה מהשכחה שנאחזה בה בחשכת הגלות הארוכה, שהיא 
מצד הסמא דמותא שנאחזה בעסק התורה, כמו שהזהיר רבי דוסתאי ברבי 
ינאי בשם רבי מאיר במשנה אבות )ג, ח( שכל השוכח דבר אחד ממשנתו 
מעלה עליו הכתוב כאילו מתחייב בנפשו, שנאמר )דברים ד, ט( "רק השמר 
לך ושמור נפשך מאד פן תשכח את הדברים אשר ראו עיניך", יכול אפילו 
תקפה עליו משנתו, תלמוד לומר )שם( "ופן יסורו מלבבך כל ימי חייך", 
הא אינו מתחייב בנפשו עד שישב ויסירם מלבו. שכאשר אין מחשיבים 
ישראל כראוי את דברי החכמים מוסרי התורה לאמיתתה מדור לדור, ואינם 
דבקים בהם ובתורתם כההולך אחר החיים, נופלת מדרגת תורתם ואמונתם 
ממדרגת 'ראִית העין' ו'חקיקת התורה בלב', ובאים הם לידי נסיונות על 
שמירת התורה והדבקות במצוותיה ובכל דרכי האמונה כראוי, שהיא מה 
שחרדו חכמים משכחת התורה שתתפשט בעקבתא דמשיחא, כמובא 

במסכת שבת )בדף קלח ע"ב(.

ולזה שתל הקב"ה בכל דור את צדיקים מופלגי המעלה הללו שכל תורתם 
מפי אליהו הנביא, ומסכימים על ידם פמליא של מעלה, והקב"ה נוהג כפי 
מה שהם מגלים בתורתם והוא מסכים על ידם, כמובא בכמה מקומות בזוהר 
הקדוש, וכל עיקר תורתם היא להביא כל אחד מישראל למדרגת הכתוב 
)בראשית א, כו( "נעשה אדם", ולמדרגת הכתוב )בראשית ט, ו( "בצלם א־להים עשה 

את האדם", לגלות שכל העולמות העליונים והתחתונים תלויים בכל אחד 
ואחד מישראל, ונתן הקב"ה לכל אחד ואחד מישראל את הדרך והאפשרות 
לדבוק בו יתברך שמו ולבוא למדרגת צדיק הדבוק בעץ החיים. ואם היתה 
לאדם אמונה שלמה בחכמים אלו מוסרי התורה לאמתתה בכל דור, והיה 
דבק בגילוי תורתם, היה זוכה לשלמות מדרגת 'אדם' הנברא בצלם א־להים, 
ונפטר מן הדין לגמרי והיו מתבטלים ממנו אחיזת יצר הרע והיסורים, ולא 

היו לו נסיונות כלל.
שכל הנסיונות של ישראל בדרכי האמונה ובדבקות בתורה הקדושה ומצוותיה 
הם מפני שחושב האדם שאפשר לו ללכת בדרך אחרת מלבד דרך התורה, 
אבל הצדיקים מופלגי המעלה הללו מגלים בתורתם דרך יראה ואהבה 
אמיתיים בתורה הקדושה, שנחקקת התורה בלב האדם כאילו רואה הוא 
בעיניו ממש אמיתת דרכיה, לידע ולהבין שאין בעולם דבר מלבד דרך התורה, 
וכל הנפרד מדרך התורה נדבק תיכף בסטרא דמותא, וכפי שאין לאדם נסיון 
בדבר שיביאו למיתה ממש כך מבטלים ממנו צדיקים אלו בתורתם את 
הנסיון מן החטא, והוא ענין ה'סור מרע' שבדרכי התורה. ובנוסף מביאים 
צדיקים אלו בתורתם את ישראל לדבוק באילנא דחיי ולהשיג כל דרכי 
התורה, שמלמדים אותם הדרך לעסוק בתורה מתוך חשקת הלב, שיהיה 
כל עסק התורה מצד גילוי האהבה בינינו לבין השי"ת, והיא הדרך ל'עשה 

טוב' שבדרכי התורה.

ו
שהנה בכל דין בתורה ובכל פרטי המצוות עשה או מצוות לא תעשה ישנם 
גבולות וקצוות וחילוקים ושינויים, שיש טמא ויש טהור, וכן יש אסור ויש 
מותר, וכיוצא באלו הענינים, ובזה התורה היא כצורת האות ם' סתומה שיש 
לה קצוות מעלה ומטה ימין ושמאל, והיא מדרגת לימוד ה'הלכה' שהוא לשון 
הליכה, שבידיעת ההלכה יכול האדם ללכת בעולם ולידע דרך המעשה כפי 
רצונו יתברך שמו בכל עת ובכל שעה. כי התורה היא תיקון מעשי בראשית 
ובה האיר הקב"ה את העולם, והיא היחידה שיכולה להיות אור לאדם בחושך 
הגדול שבעולם, שרק בידיעת התורה כולה, שהיא שלמות הריבוע וצורת 
האות ם', נעשית התורה לאדם כאור השמש המאירה הכל, ובזה הולך הוא 
לפני ה' ב"ה כראוי, וכך הוא גם בכל דרגה, שכפי שמשלים האדם ידיעתו 
בדיני התורה והלכותיה כן מאירה לו התורה יותר ויותר הדרך, וגם קודם 
שהשלים ידיעתו בכל מצוות התורה, אם רק קשור הוא בעול מצוות ידיעת 
התורה על מנת שיבוא ללכת לפני ה' יתברך, הרי שאור התורה שורה עליו, 

כי בכל שעה הוא מחפש ומתקדם בידיעת התורה.
אבל כאשר אין יודע האדם ההלכה כראוי, אינו יכול ללכת בעולם לפני 
הקב"ה כפי רצונו באמת, כי נכשל הוא בכל רגע מלקיים רצונו שגילה 
בתורה הקדושה, ואם הולך הוא חלילה מחוץ לדרכי התורה 

ומצוותיה, בודאי שהולך הוא בדרך טעות ובמקום של מכשול 
ואפילה, שמתוך שאין לו קשר כלל לתורה אין לו דעת ישרה אף בדרך 

פשוטה שהוא הולך, ובודאי שהוא טועה, כמו שאמר רבי אלעזר במסכת 
פסחים )בדף מט ע"ב( שעם הארץ אסור להתלוות עמו בדרך מפני שחשוד הוא 
על שפיכות דמים, שאם על חייו לא חס לילך בדרכי התורה שנאמר בה )דברים 

ל, כ( "כי הוא חייך ואורך ימיך", על חיי חברו לא כל שכן, ומשמעות הדברים 

שלא ילך אדם בדעת ובדרך של עם הארץ, כי מאחר שאין לו קשר לעסק ידיעת 
התורה ואורה הגדול, הרי שהולך הוא בחשכה, ובודאי שהוא טועה, ומאחר שאינו 
מקבל עליו בכל שעה את עול התורה אינו יכול לקבל דעת חברו המוכיחו על 
שהולך הוא בדרך טעות, וחשוד הוא שיקח עימו את מי שעימו לדרך שהיא סמא 

דמותא, עד שיהיה יכול לגרום לו לבוא למיתה חלילה.

ז
כי התורה בקצוותיה, שהיא כענין הריבוע וכצורת האות ם' סתומה, היא כנגד 
התפילין של ראש, שהיא מדרגת היראה היכן לילך והיכן לא לילך, וכענין שדרש 
רבי אליעזר הגדול במסכת ברכות )דף ו ע"א( ומגילה )דף טז ע"ב( ומנחות )בדף לה ע"ב( 
מה שנאמר )דברים כח, י( "וראו כל עמי הארץ כי שם ה' נקרא עליך ויראו ממך", 
שאלו תפילין שבראש, שהם האור והדעת של האדם היכן לילך והיכן לא, שהיא 
מדרגת היראה כראוי. ועיקר הדבר תלוי בדבקות ובאמונה בחכמים ובדבריהם, 
שהרי מה שכתוב בתפילין של ראש "והיו לטוטפות בין עיניך" )דברים ו, ח(, דרשו 
חכמים במסכת מנחות )בדף לז ע"ב( שכוונת הכתוב לתתם על גובה הראש מכוון כנגד 
בין העיניים, והוא היפך דעת המינים שֶׁעִוְּתוּ ופירשו שיהיו בין העיניים ממש, כי 
דעתם הסכלה היא שאין צריך שתהיה התורה כולה בתוך הראש והמח של האדם, 
אלא תהיה התורה לחוד והאדם לחוד, אבל דרך ה' המסורה ביד החכמים מוסרי 
התורה לאמתתה מדור לדור היא שתהיה התורה וכל דברי החכמים למהות מוחו 
וראשו של האדם, ועיניו לא יראו את העולם אלא כפי התורה וידיעתה שבמוחו, 
וכענין המבואר בדברי רבנו האר"י בשער הכוונות )דרושי התפילין ה( שתפילין של 

ראש עיקרם בתוך הראש, והתפילין הם האור הבוקע מתוך המוחין שבראש.

והוא ענין כניסת השבת וליל השבת שנאמר אז )ויקרא יט, ל( "את שבתותי תשמורו 
ומקדשי תיראו", כמו שדרש זאת אליהו הנביא בהקדמה לזוהר )בדף ה ע"ב( שהם 
שתי שבתות וכענין 'שבתותי', שמדרגת השבת שמצד צורת הריבוע נכנסת אז 
בתוך מדרגת השבת שמצד צורת העיגול, ובזה נשפעת מדרגת היראה בליל 
שבת. והוא ענין התפילין שמצד מדרגת היראה, שהראש הוא כצורת עיגול 
והתפילין כצורת ריבוע, וכאשר זוכה אדם למדרגת היראה בשלמות שלא להסיח 
דעתו מהתורה, הרי זה כענין המובא בשולחן ערוך )באו"ח סימן לז סעיף ב( שיש לנו 
להיזהר שלא להסיח הדעת מהתפילין, וכפי מה שמרחיב ידיעתו בתורה שיהיה 
שלם בידיעת ההלכה על מנת לדבוק בו יתברך שמו, כך מכניס הוא את מדרגת 
היראה שמצד צורת הריבוע בתוך מדרגת היראה שמצד צורת העיגול ונשלמת 
מדרגת יראתו יותר ויותר, ובזה תהיה הדרך מאירה לפניו, כי יהיו בדלים ממנו 
כל המזיקים הרוצים להכשילו, וכענין הנאמר בתפילין של ראש 'וראו כל עמי 
הארץ... ויראו ממך', וכענין מה שמתבטלת אחיזת כל המזיקים מהעולם בכניסת 
השבת קודש, כמו שאמר רשב"י בזוהר תרומה )בדף קלה ע"ב(. היינו שכפי שידע 
האדם שאין דרך אחר מלבד דרך התורה, ולא ימעט מחשיבות התורה בפני דרך 
אחר חלילה, ולא רק זה, אלא אף כל היסח דעת מהתורה יהיה עבורו כההולך 
בחושך, כך יכול יהיה להרגיש התורה בדעתו ומוחו, שיהיו במדרגת מוחין דגדלות, 
ובזה יבוא לידי מתיקות בתורה, וכענין מדרגת ליל השבת שאמר אליהו הנביא 
שם בהקדמה לזוהר )בדף ה ע"ב( שהיא כנגד ה'עונג שבת', וכנראה בחוש שאין עונג 
ומתיקות בעסק התורה כמו שעוסקים בה בליל שבת, והוא דרך השגת המוחין 

של התורה, וכנגד השמש.

והוא שדימה הקב"ה התורה הקדושה לאש, כמו שאמר )בירמיה כג, כט( "הלא כה דברי 
כאש נאום ה", ללמד שנדמית היא כאש ההולכת ונגבהת למעלה למוח האדם 
ונכנסת בתוך ראשו, וכענין מדרגת ליל השבת שנכנסת אז מדרגת השבת שמצד 
צורת הריבוע תוך מדרגת השבת שמצד צורת העיגול. ובזה בוקעת התורה את 
חדרי דעתו ומאירה לו כשמש שלא יִטֶּה בדרכיו ימין ושמאל, וכענין התפילין של 
ראש שצריכות להיות מונחות בגובה הראש כנגד בין העיניים בכדי שאור התפילין 
יבקע מתוך מוחו ודעתו להאיר לו הדרך, שנעשית תורתו כענין ששיבח רבי טרפון 
את רבי עקיבא במסכת זבחים )בדף יג ע"א( 'העבודה אם הִטֵּיתָ ימין ושמאל' )-נשבע 
אני שלא נטית מפירוש השמועה לימין או לשמאל(, וסיים ואמר לו 'כל הפורש ממך 
כפורש מחייו', ששיבחו על שהיה קשור בידיעת התורה בכל מהותו, עד שיכול 
היה לכוין במדויק בלא שֶׁיִּטֶּה ימין או שמאל מרצון הבורא ב"ה שגילה בתורתו. 
וזהו מצד מדרגת הראִיה הנשפעת בתורה, שבתחילה קודם שבוקע אור הדעת 
להאיר לאדם הדרך הרי שהאדם הוא כענין הראש שהוא כצורת עיגול, ובזה נדמית 
התורה לאדם כשווה בכל קצוותיה, וכצורת העיגול, שאינו מבחין ויודע באורה 
הטוב לידע דרך האמת לבוא בה ועל ידה לדבוק בחי החיים ב"ה, והכל בפניו 
הוא כחושך וכאפילה, ולזה השאיר לנו הקב"ה רפואה את תורת הצדיקים מוסרי 
התורה לאמיתתה, שהשיגו את ידיעת התורה בשלמות ואין להם דבר מדעתם 

שאינו מן התורה, ובזה נקראים הם 'בוצינא קדישא', שהם נר קדוש המאיר 
העולם, ובדבקות בתורתם ידע האדם להבחין בדרכי דיני התורה והלכותיה 
בכל קצוותיה שמצד צורת האות ם' סתומה, ויראה ויבין היכן אפשר לו לילך 
והיכן הוא גבול הדרך, עד שיבוא בה ועל ידה לדבוק כראוי בחי החיים ב"ה.

המשך יבוא בשבוע הבא אם ירצה ה'
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לתקן העולמות עבור ביאת משיח
רִבּוֹנוֹ שֶׁל עוֹלָם, אָבִינוּ אָב הָרַחֲמָן, מָלֵא בְרַחֲמִים, זַכֵּנוּ בִמְהֵרָה לִימוֹת 
הַמָּשִׁיחַ, וַעֲשֵׂה בְרַחֲמֶיךָ שֶׁשְּׁלֹשֶׁת הָאָבוֹת, שֶׁהֵם 'חֶסֶד גְּבוּרָה תִּפְאֶרֶת 
דְּמַלְכוּת', יִתְקַשְּׁרוּ בִמְהֵרָה בִּ'גְבוּרָה דִּזְעֵיר אַנְפִּין' לָדוּן הָעוֹלָם, וְיַעֲשׂוּ אֶת 
סוֹד הַ'חֶסֶד גְּבוּרָה תִּפְאֶרֶת', שֶׁזֶּה עִנְיַן 'תְּרוּעָה שְׁבָרִים תְּקִיעָה', לְשַׁבֵּר 
כֹּחַ אֻמּוֹת הָעוֹלָם לִפְנֵי בִּיאַת הַמָּשִׁיחַ. וְתַעֲשֶׂה בְרַחֲמֶיךָ שֶׁכָּל שְׁלֹשֶׁת 
קוֹלוֹת הַשּׁוֹפָר, תְּקִיעָה שְׁבָרִים תְּרוּעָה, יִפְעֲלוּ בִ'גְבוּרוֹת דְּמַלְכוּת', וּבָזֶה 
תָּדוּן וּתְשַׁבֵּר כֹּחַ הָאֻמּוֹת, וְתַעֲשֶׂה נִסִּים וְנִפְלָאוֹת בְּאֶרֶץ יִשְׂרָאֵל, שֶׁהִיא 
סוֹד הַ'מַּלְכוּת', וּתְגָרֵשׁ בְּרַחֲמֶיךָ הָאֻמּוֹת הַשּׁוֹלְטוֹת בָּהּ בְּאֶרֶץ יִשְׂרָאֵל, 
וְיִתְקַיֵּם בָּנוּ מִקְרָא שֶׁכָּתוּב "כִּי מֶלֶךְ כָּל הָאָרֶץ אֱ־לֹהִים", שֶׁתִּתְגַּלֶּה 

מַלְכוּתְךָ בָּעוֹלָם כֻּלּוֹ, וְיֵדְעוּ הַכֹּל שֶׁאַתָּה לְבַדְּךָ מֶלֶךְ כָּל הָאָרֶץ.

אֵ־ל רַחֲמָן, מָלֵא רַחֲמִים, אָנָּא הָבֵא לָנוּ בִמְהֵרָה אֶת מְשִׁיחַ צִדְקֵנוּ, 
וְזַכֵּנוּ לִשְׁמֹעַ קוֹל הַשִּׁירָה שֶׁל חַיּוֹת הַקֹּדֶשׁ שֶׁבָּעוֹלָמוֹת 'יְצִירָה וַעֲשִׂיָּה', 
וִיהִי רָצוֹן מִלְּפָנֶיךָ  שֶׁיִּתְעוֹרְרוּ לָשִׁיר בְּקוֹל לִקְרַאת עֲלִיַּת הַנִּיצוֹצִין, 
שֶׁתִּהְיֶה עֲלִיַּת הַנִּיצוֹצִין בִּמְהֵרָה. וְזַכֵּנוּ לִשְׁמֹעַ אֶת הָעוֹפוֹת, שֶׁהֵם מַלְאֲכֵי 
הַבְּרִיאָה, שֶׁיְּצַפְצְפוּ בְשִׁיר מִצַּד הַשִּׂמְחָה הַמִּתְעוֹרֶרֶת בְּעוֹלַם הַבְּרִיאָה 
בּוֹ מְקַנֶּנֶת בִּינָה אִמָּא עִלָּאָה, וּבְסוֹד הַכָּתוּב "אֵם הַבָּנִים שְׂמֵחָה", וַעֲשֵׂה 
בְרַחֲמֶיךָ שֶׁבִּמְהֵרָה וּבְקָרוֹב יִתְעַלּוּ כָל הַנִּיצוֹצִין קַדִּישִׁין מֵהַקְּלִפּוֹת שֶׁל 
הָעוֹלָמוֹת 'בְּרִיאָה יְצִירָה וַעֲשִׂיָּה' לַקְּדֻשּׁוֹת שֶׁל הָעוֹלָמוֹת 'בְּרִיאָה יְצִירָה 
וַעֲשִׂיָּה', וְאָז נִזְכֶּה לִשְׁמֹעַ הַמַּלְאָכִים שֶׁל הָעוֹלָמוֹת 'בְּרִיאָה יְצִירָה וַעֲשִׂיָּה' 
מִתְעוֹרְרִים בְּקוֹל שִׁיר לְקַבֵּל הַבַּת, שֶׁהִיא הַשְּׁכִינָה, בְּשִׂמְחָה וְנִגּוּן, וִיהִי 
רָצוֹן מִלְּפָנֶיךָ שֶׁתִּהְיֶה עֲלִיַּת הַנִּיצוֹצִין בְּסוֹד מַיִּן נוּקְבִין, וְתִהְיֶה עֲלִיָּה 

גְּדוֹלָה לַשְּׁכִינָה הַקְּדוֹשָׁה.

אֵ־ל רַחֲמָן, מָלֵא רַחֲמִים, אָנָּא הָבֵא לָנוּ בִמְהֵרָה אֶת הַמָּשִׁיחַ, וּתְעוֹרֵר 
אֶת דָּוִד מֶלֶךְ יִשְׂרָאֵל בֶּן יִשַׁי וְנִצֶּבֶת בַּת עֲדָאֵל, שֶׁיִּתְעוֹרֵר בְּכִנּוֹרוֹ שֶׁבְּסוֹד 
הַמַּלְכוּת, הַמִּתְנַגֵּן מֵאֵלָיו עַל יְדֵי הַמְתָּקַת הַגְּבוּרוֹת שֶׁבָּהּ, וַעֲשֵׂה בְּרַחֲמֶיךָ 
שֶׁעַל יְדֵי זֶה יִהְיוּ זְעֵיר וְנוּקְבֵּהּ בְּיִחוּד שָׁלֵם, בַּעֲשָׂרָה מִינֵי נִגּוּנִין. וִיהִי 
רָצוֹן מִלְּפָנֶיךָ שֶׁעַל יְדֵי זֶה תִּבְנֶה קוֹמַת הַשְּׁכִינָה בְּכָל עֶשֶׂר הַסְּפִירוֹת 

שֶׁבָּהּ, וְזַכֵּנִי לְהַעֲלוֹת הַמַּלְכוּת עַד הַכֶּתֶר דִּזְעֵיר אַנְפִּין.

אֵ־ל רַחֲמָן, נוֹרָא עֲלִילָה עַל בְּנֵי אָדָם, אָנָּא תֵּן פַּחְדְּךָ יְיָ אֱ־לֹהֵינוּ עַל כָּל 
מַעֲשֶׂיךָ וְאֵימָתְךָ עַל כָּל מַה שֶּׁבָּרָאתָ, וְזַכֵּנוּ לְהַעֲלוֹת הַיִּרְאָה לְשָׁרְשָׁהּ 
וּלְדַבֵּק עַצְמֵנוּ הֵיטֵב בְּךָ יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ, וְלִירָא וְלִפְחָד אַךְ וְרַק מִמֶּךָּ, 
וְיַכִּירוּ וְיֵדְעוּ כָל יוֹשְׁבֵי תֵּבֵל שֶׁאַתָּה יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ לְבַדְּךָ הַמֶּלֶךְ, וּכְמִקְרָא 
 שֶׁכָּתוּב "כִּי מֶלֶךְ כָּל הָאָרֶץ אֱ־לֹהִים" שֶׁעוֹלִים רָאשֵׁי תֵבוֹתָיו כְּמִנְיַן 
'אֱ־לֹהִים', וְזַכֵּנוּ לְגַלּוֹת זֹאת לְכָל בָּאֵי עוֹלָם, וּלְהַמְשִׁיךְ אֶת מִתּוּק הַדִּינִין 

מֵהַבִּינָה עִלָּאָה הַמְּמַתֶּקֶת הַדִּינִים כֻּלָּם.

אָב רַחֲמָן, עֲשֵׂה נָא בְרַחֲמֶיךָ שֶׁתַּעֲלֶה הַשְּׁכִינָה לְקַבֵּל קִדּוּשִׁין מִן הֶחָתָן, 
שֶׁהוּא זְעֵיר אַנְפִּין, וְתַעֲלֶה עַד הַמֹּחִין דְּ'חָכְמָה בִּינָה דַּעַת דִּזְעֵיר אַנְפִּין', 
וַעֲשֵׂה בְרַחֲמֶיךָ שֶׁיִּהְיוּ זְעֵיר וְנוּקְבֵּהּ שָׁוִים בְּקוֹמָתָם, וּתְקַבֵּל הַשְּׁכִינָה 
הֶאָרַת הַמֹּחִין דְּ'חָכְמָה בִּינָה דַּעַת' מִמֶּנּוּ, שֶׁעִקַּר קַבָּלַת הַמֹּחִין הוּא מִן 
הַ'חָכְמָה דִּזְעֵיר אַנְפִּין', וּכְמוֹ כֵן תְּזַכֵּנוּ בְּרַחֲמֶיךָ לַגְּאֻלָּה, וְתַעֲלֶה הַשְּׁכִינָה 

בִּמְהֵרָה. אָמֵן נֶצַח סֶלָה וָעֶד.

תפלה לשלמה
מתוך הספר "תפלה לשלמה" לרבנו שליט"א

פניני דרך י דרך ואבנ  יסודות 
מתורת מו"ר שליט"א

האם מותר להרוג נמלים המפריעים לאדם?
רבנו הזכיר מה שאמרו חז"ל במסכת קידושין דף פ"ב עמוד א' שכל 
הבריאה כולה, כולל הבהמות החיות והעופות, לא נבראו אלא לשמש 
את האדם, ולכן כתב התרומת הדשן בחלק ב' סימן ק"ה שכל דבר 
שהוא לצורך האדם אין בו משום צער בעלי חיים, וכן פסק הרמ"א 
באבן העזר סימן ה' סעיף י"ד, ולכן כאשר נמלים מפריעים ליישוב 
דעתו של האדם מותר לו להמיתן, וכענין שנשאל בשאלות ותשובות 
זבחי צדק החדשות סימן א' גבי עכברים המזיקים לאדם אם מותר 
להורגן, והשיב שמותר, וכמו שהביא הט"ז ביורה דעה סימן קט"ז 
סעיף קטן ו' בשם המהרש"ל בים של שלמה, בבבא קמא פרק ז' 
סוף סימן ל"ז, לגבי כלבים המפסידים את בעל הבית, שמותר לו 

לתת להם סם המות.

והוסיף רבנו שנחלקו הראשונים אם איסור צער בעלי חיים הוא 
בעודם חיים או גם כשהורגן, שהתוספות והרשב"א במסכת בבא 
בתרא בדף כ' עמוד א' הקשו על מה שאמרו חז"ל שם שאין לחתוך 
איבר מהבהמה ולהשליכה לכלבים, משום צער בעלי חיים, והקשו 
שאם כן יהרגו הבהמה וישליכוה כולה לכלבים, הרי שלדעתם אין 
בהריגתה איסור צער בעלי חיים, והנודע ביהודה בתניינא יורה דעה 
סימן י' כתב לחדש כן מעצמו, שהאיסור הוא רק כשמצערן חיים, 
ולא בהריגתם. אבל השיטה מקובצת בבבא בתרא דף כ' עמוד א' 
הביא בשם הר"י מיגאש לתרץ קושיית התוספות האמורה, שאי 
אפשר להרוג הבהמה ולהשליכה כולה לכלבים, מפני שבהריגתה 
יש משום צער בעלי חיים. וסיים רבנו שבשקצים ורמשים יש להקל 
לכל הדעות, שהרי כתב היעב"ץ בשאלות ותשובות שאלת יעב"ץ, 
בחלק א' סימן ק"י, שמאחר ואין השקצים והרמשים בני מלאכה, 
לכך אין בהם איסור צער בעלי חיים. ומכל מקום סיים רבנו שממידת 
חסידות היא שלא להורגן, וכמו שהיה מקפיד האריז"ל שלא לפגוע 

בשום בריה, כמובא בשער המצוות פרשת נח.

מגודל  נפלא  מעשה  שליט"א  הינוקא  הגאון  רבנו  פעם  סיפר 
הזהירות בהוראת צדיק, שיש לשומרה ולקיימה כפי שנאמרה ללא 
כאב  חכמים  הסמיכת  בעל  כ"ץ  נפתלי  רבנו  כיהן  שכאשר  שינוי. 
הדין  בית  התכנסות  עבור  מקום  שם  העמיד  פוזנא,  בעיר  דין  בין 
לדון בכל הדברים, וציוה שגם בדורות הבאים ישמרו שלא לפסוק 
שום דין תורה אלא רק באותו המקום, וכן קיימו ושמרו שם מדור 
לדור, עד שבימי הגאון רבי עקיבא איגר שהיה אב בית הדין בפוזנא, 
בא לפניו פעם אחד איזה דין תורה, ומפני שירדו אז אחת גשמים 
רבים והשתבשו הדרכים מאד ברפש וטיט, היה קשה לו ללכת לדון 
באותו המקום שהתקין רבנו נפתלי כ"ץ לבית הדין, והוא פסק את 
הדין תורה הזה בביתו, באמרו בליבו שבודאי על עת כזו לא התכוין 
רבנו נפתלי כ"ץ. והנה בלילה נגלה לו אביו בחזיון ואמר לו שיכין 
רבי  הגאון  אותו  ושאל  למות,  זמנו  ביתו מפני שהגיע  לבני  צוואה 
עקיבא איגר מפני מה נגזרה עליו גזרה רעה זו, והשיבו אביו שמפני 
לא  כ"ץ,  נפתלי  רבנו  שהתקין  המיוחד  במקום  שלא  הדין  שפסק 
היתה לו סייעתא דשמיא בפסק הדין והוא פסק שלא כהוגן, כי רבנו 
נפתלי כ"ץ השאיר באותו המקום כח קדושה גדול שתהיה סייעתא 
דשמיא בכל הדינים שידונו שם, שלא יכולים התובעים והנתבעים 
לטעון שום שקר, אבל כעת שפסק הדין בביתו לא היתה לו סייעתא 
דשמיא זו, והוא פסק דין מרומה. וכששמע הגאון רבי עקיבא איגר 
מאביו כך, הפציר וביקש ממנו שיעורר עליו רחמים לבטל מעליו 
הזה.  המרומה  דין  בפסק  שנעשה  מה  כל  יתקן  והוא  הגזרה,  רוע 
לאותו  איגר בהשכמה  עקיבא  רבי  הגאון  הלך  מכן  לאחר  ובבוקר 
כח  שם  שהשאיר  כ"ץ  נפתלי  רבנו  שם  עשה  מה  לראות  המקום 
קדוש כזה, שמא טמן שם קמיע קדוש משמות מלאכים וספירות 
שם  שהמזוזה  שמצא  עד  הרבה  וחיפש  בזה,  כיוצא  או  עליונות, 
הבין שקיים  הוא  ומזה  הכהן',  ׳נפתלי  עליו  בנייר שכתוב  כרוכה 
בזה רבנו נפתלי כ"ץ מה שכתוב "כל אשר יקרא לו אדם נפש חיה 
הוא שמו", שעצם זה ששמו חקוק שם על המזוזה, טמון שם 

כוחו כבחיים חיותו.

סיפור לשלחן שבת

א. רבנו הזכיר את דברי הרדב"ז בתשובה )ח"ג סי' תתקיב( שהטוב ביותר זה לקרוא 
תהלים ברבים ולא ביחיד, שאז התפילה סלקא לעילא לעילא למקומה הראוי. 

ב. רבנו הזכיר שראוי לכל אדם לקבוע סדר ללמוד את מזמורי התהלים לפי 
סדר, מזמור אחד ביום, להבין התיבות ואת כלל המזמור, ומתי נאמר המזמור.

ג. הזכיר רבנו שמנהג חשוב שנהגו בו רבים לומר כל יום שלושה מזמורי 
תהלים לפי הסדר, עד שיסיים האדם הספר ויחזור מתחילה.

סגולות ועצות ייחודיות עם סגולה
שנלקטו מתוך שיעורי רבנו שליט"א

אמירת תהלים


