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לא שלַותי... ויבוא רוגז
וַיְחִי יַעֲקֹב בְּאֶרֶץ מִצְרַיִם שְׁבַע עֶשְׂרֵה שָׁנָה )מז, כח(. כתב בעל הטורים 
שנרמז בזה שחי יעקב ימים טובים בלא צער רק בי"ז השנים משנולד 
יוסף עד שנמכר וי"ז השנים שהיה עימו במצרים, שיחדיו עולים הם 
כמנין 'ויחי', והוא כמו שביאר בספר עולת תמיד )פ' ויחי, דף קג ע"א( שכיוון 
בזה הקב"ה למדוד לו מידה כנגד מידה, שכנגד מה שנצטער יעקב על 
יוסף שנפקד ממנו בהיותו בן י"ז שנה, סיבב הקב"ה שיתענג י"ז שנה 
אחרים כנגדם במצרים עם יוסף. וכבר אמר כן רשב"י בזוהר ויחי )דף 
רטז ע"ב( שלכך סתומה היא פרשת ויחי )-שאין רווח בספר התורה בין סיום 

פרשת הקודמה לתחילת פרשה זו(, כדי לסמוך את הכתוב "ויחי יעקב" )מז, 
כח( מיד אחר הנאמר "וישב ישראל בארץ מצרים... ויפרו וירבו מאד" 

)מז, כז(, ללמד שרק בי"ז שנים אחרונות הללו חי יעקב בטובה, כי בכל 

שאר שנותיו נתקיים בו הכתוב )באיוב ג, כו( "לא שלַותי ולא שקטתי ולא 
נחתי ויבוא רוגז" )ב"ר פד, ג(, אבל בשנותיו האחרונות במצרים הוא ישב 
במצרים עם יוסף והאחים מתוך שפע והרחבה ותענוגי מלכים, והם 
שנחשבו לו לחיים טובים. ועיקר הדבר היה מה שישב שם עם יוסף, 
כי עיקר רעותיו וצרותיו היו מאז שנאבד ממנו יוסף כשהיה 'בן שבע 
עשרה שנה', שלא היה לו בכל ימיו כצער זה, והיה בוכה מאד על אותם 
י"ז שנה שהיו לו עם יוסף בתחילה ונחסרו ממנו, וכנגד זה הדגישה 
התורה שחי יעקב במצרים 'שבע עשרה שנה', כנגד י"ז הראשונים, 
ובהם היה מביט יעקב ביופיו של יוסף שהיה דומה ליופיה של רחל, 

והיה נשלם בזה בנפשו כאילו ראה אותה.

מעודי עד היום הזה
הָאֱ־לֹהִים הָרֹעֶה אֹתִי מֵעוֹדִי עַד הַיּוֹם הַזֶּה )מח, טו(. בעל העקדה )בשער 
לב( והאברבנאל )בפ' ויחי( והכלי יקר )מח, טו( הביאו בזה רמז מדורשי 

רשומות, שתיבת 'מעודי' עולה כמנין ק"ל, ו'הזה' עולה כמנין י"ז, 
ורימז ואמר בזה יעקב, שהא־להים שכלכל ופרנס אותו בכל משך ק"ל 
שנות חייו הראשונים, שהיו בקושי ודוחק, הוא גם זה שפרנס אותו 
בשלוותו בי"ז שנותיו האחרונות במצרים, והעיד בזה יעקב שבבטחונו 
בהשי"ת שווים היו בעיניו שנות הרעה ושנות הטובה כאחד. וכתב 
בספר תבואת יקב )פ' ויחי( שלכך רמז זאת יעקב בעת בואו לברך את 
בני יוסף, שבא לצוות בזה ליוסף להרגיל עצמו לברך על הרעה כשם 

שמברכים על הטובה.

ובספר יעקב סלה )פ' ויחי( ביאר רמז זה על פי דברי הזוהר האמורים. 
שבבואו לברך את בני יוסף רמז ואמר 'הא־להים הרֹעה אותי מעודי', 

שתיבת 'הרֹעה' כתובה בתורה חסר ו', והיא נקראת גם 'הָרָעָה', ורימז 
בזה שעיקר רעתו בכל ק"ל שנות חייו עד שירד למצרים, הנרמזים 
בתיבת 'מעודי', היו מה שנחסרו לו אותם י"ז שנה הראשונים, שנסתבב 
הדבר מתוך שהיה יוסף "רֹעה את אחיו בצאן" )לז, ב(, שתיבת 'רֹעה' 
שם אף היא כתובה חסר ו' ומלשון 'רָעָה', ללמד שחסרון זה היה 
עיקר רעתו כאמור, וסיים ואמר יעקב שהקב"ה שסיבב כל זאת, הוא 
שהביאני 'עד היום הזה' שאני בן קמ"ז ונשלמו י"ז שנותי האחרונות 
בשלווה ונחת במצרים, וכמנין 'הזה' העולה י"ז, שבאותם י"ז השנים 
נתהפכו כל שנותי לטובה. והוא כמו שאמרו בתנא דבי אליהו רבה 
)פ"ה(, שכאשר ראה הקב"ה צער יעקב על שנלקח ממנו יוסף, נתגלגלו 

רחמיו עליו ונתן לו י"ז שנה סמוך לזקנותו טובים מעין העולם הבא, 
ומכאן אמרו כל שהשיגתו שנה אחת טובה סמוך לזקנתו סימן יפה לו, 
שיעקב אבינו היה בטובה י"ז שנה שהיה במצרים והעלה עליו הקב"ה 

כאילו כל ימיו היו בטובה.

שמחנו כימות עיניתנו
ובספר שופרא דישראל )פ' ויחי( כתב שהיה בזה יעקב סימן לבניו אחריו 
בעת הגאולה. שהרי כתב המגלה עמוקות )ריש פ' מקץ( שיתקיים אז בעת 
הגאולה מה שנאמר בתהלים )צ, טו( "שמחנו כימות עיניתנו שנות ראינו 
רעה", שיהיו ימות הטובה בימות המשיח שקולים במדה מרובה מצד 
איכות הטובה והשמחה, כנגד כל שנות סבלותינו בימות עינויינו בגולה, 
שהרי לא נשאר עד סוף שית אלפי שנין של קיום העולם )סנהדרין צז 
ע״א( שנות גלותינו בכדי להשלים השמחה 'יום' כנגד 'יום', אלא שעל 

אף שתהיה אז השמחה בזמן מועט וכענין 'יום', ושלא כנגד אריכות 
זמן הצער בגלות שהוא כענין 'שנה', בכל זאת תהיה השמחה גדולה 
באיכותה עד למאד ובזה תהיה כפולה ומכופלת לטובה מהצרות 

ועינויים שהיו מנת חלקינו בגלות.

ולזאת היה יעקב סימן לבניו אחריו בשנותיו האחרונות בהם חיתה 
רוחו בתענוג ונחת כנגד שלשים ומאת שנות חייו הראשונות שהיו מעט 
ורעים, וכדיוק הכתוב 'ויחי יעקב בארץ מצרים שבע עשרה שנה, ויהי 
ימי יעקב שני חייו שבע שנים וארבעים ומאת שנה', שנחשבו י"ז שנות 
הטובה שלו במצרים כאילו היו הם כל 'ימי יעקב שני חייו שבע שנים 
וארבעים ומאת שנה', מרוב איכות הטובה שהיתה כפולה ומכפולת 
בהם מאריכות הצער שבכל שאר שנותיו. ויש לרמוז זאת בסופי תיבות 
הכתוב 'הא־להים הרועה אותי מעודי עד היום הזה' העולים כמנין 'מלך 
דויד', לרמז שבסוף הדורות בימי משיח בן דוד שיהיה השי"ת רועינו 

מלכנו יתקיים כתוב זה.

גליון

מוקד טלפוני: 03-3765444
זמין בימים א' - ה' בין השעות 9:00-20:00

contact@hayanuka.com :דוא"ל

gilyonot@hayanuka.com :לקבלת הגליון במייל
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2

תורת שלמה
ו הענפים מאמרים משיעורי

של רבנו שליט"א

"טובה הארץ מאד מאד" חלק ג'
 )במדבר יד, ז( 

משיעור יום ב' מוצאי זאת חנוכה תשפ"ג  במקהלות עם רב, רבנים 
ותלמידי חכמים חשובים, בעיה"ק צפת תובב"א

א
כל מה שהשתוקקו וחפצו והתפללו ישראל בכל דוד ודור להיות בארץ ישראל, 
הוא מפני שרק על ידי ארץ ישראל אפשר לבוא לכל מדרגות התפילה, עד 
שבאים למדרגה הנעלית ביותר שבתפילה, היא מדרגת הטעמים והנגינה 
והשבח לה' ב"ה, כי ארץ ישראל מלאה כולה בקדושת הנגינה והזמרה להשי"ת, 
והקדושים הצדיקים הנוראים שזיככו עצמם בתכלית יכולים היו לשמוע את 
קול הנגינה והזמירה של ארץ ישראל, וכענין שנתנבא ישעיה )כד, טז( על עת 
הקץ באחרית הימים "מכנף הארץ זמירות שמענו צבי לצדיק", ונרמז הדבר 
במה שאמר יעקב לבניו "אם כן אפוא זאת עשו, קחו מזמרת הארץ בכליכם, 
והורידו לאיש מנחה, מעט צרי ומעט דבש נכאת ולוט בטנים ושקדים" )בראשית 
מג, יא(, ששלח להם ניגון מארץ ישראל כמו שכתב בליקוטי מוהר"ן )תנינא, 

סימן סג(, כי ארץ ישראל כולה זמירות ונגינה, שהוא רום מעלת דרך התפילה 

וגילוי ההשגחה שבסוד מדרגת הנשמה.

וזאת היתה מדרגת שירת הלווים בבית המקדש, שכל ענינה היתה מצד מעלת 
הנגינה הדבוקה ואחודה בארץ ישראל, שעל זה היו משתוקקים כל הצדיקים 
והקדושים מיום ברוא א־להים ארץ ושמים, וכענין שאמר רבי שמואל בר 
נחמני בבראשית רבה )נד, ד( ובמדרש שמואל )פי"ב( שיגיעות רבות יגע משה 
רבנו עד שלימד שירה ללווים, כי צריכה היא לימוד רב, וכמו שכתב הכסף 
משנה )כלי המקדש ג, ז( שחמש שנים צריכים הלווים ללמוד זאת, שבכדי לשורר 
בנגינה צריכים היו ללמוד את כל חכמת המוזיקא. ומפני כך יגע וטרח על 
כך משה רבות, בכדי להביא את ישראל לשלמות מעלת ארץ ישראל שכולה 
זמירות וניגונים ושבח גדול ועצום לבורא ב"ה, ויהיו יכולים ליכנס לארץ ולזמר 
ולשיר שם לפני הא־ל הגדול הגיבור והנורא ולהלל שמו הגדול, עד שיתפשטו 
ההלל והשבח לבורא ב"ה בקרב הנבראים כולם ויהללו וישבחו לפניו תמיד.

ב
כי בארץ ישראל מתגלה שורש כל אחד מישראל בדרך הנגינה שבתורה 
שירדה מסיני, וכפי שיתגלה שלמות הדבר לעתיד לבוא, והיא דרך ההלל 
והשבח לבורא ב"ה הנשפע ומתגלה בארץ ישראל כפי חלק נשמתו של כל 
אחד מישראל, והוא סוד כנורו של דוד, שהיה עוסק דוד לגלות בנגינתו את 
השגחת ה' ב"ה ונוראות גבורותיו על ישראל, שמתוך שהיה דוד המלך כלול 
מכל נשמות ישראל מצד שנעשה מרכבה למידת המלכות, כמו שאמר רשב"י 
בזוהר ואתחנן )בדף רסב ע"ב(, מתוך כך היה הולך ומגלה שכל ענין קדושת ארץ 
ישראל ומעלתה מתגלה על ידי מעלת זרע קודש ישראל כאשר קשורים הם 
יחד בארץ ישראל, שמתגלה אז שכל טוב ארץ ישראל וסגולותיה הוא מגודל 
מעלת ויוקר נשמות ישראל האחוזות ואחודות בה, ומתגלה הדבר על ידי 
הניגון והשבח של זרע ישראל עם קודש המתגלה דוקא מתוך התעוררות 

קדושת ארץ ישראל.

שהרי כתב הרמב"ן בהשגותיו על ספר המצוות )בשורש א( שאמירת ההלל 
בימים טובים הוא מדאורייתא גם כיום שאין לנו בית המקדש, וכדעת בעל 
הלכות גדולות )במנין המצוות, מנין העשין קג-קכא(, כי אמירת הלל היא חלק 
מעבודת השירה והשמחה שקבעה התורה בכל מועד ויום טוב יחד עם 
הקרבת קרבנותיהם, ועל אף שאין לנו היום את מצוות הקרבת הקרבנות, 
עם כל זה מצוות השמחה וההלל עדיין קיימת גם כיום, ורק בשמונת ימי 
החנוכה ההלל הוא מתקנת חכמים. אמנם דעת הרמב"ם בספר המצוות )שם 
בשורש א( ובהלכות חנוכה )ג, ו( שאמירת ההלל בכל הימים טובים הוא מתקנת 

חכמים, ותקנו עוד לאמרו גם בימי החנוכה.

וטעם תקנת ההלל בימי החנוכה הוא מפני שבימי חשמונאי ישבו רוב ישראל 
על אדמתם כמו שכתב הטור בהלכות ארץ ישראל )דין חיוב חלה אות ט(, שרק 
באופן זה מתקנים חכמים אמירת הלל על נס של כלל ישראל, וכדעת רב 
נחמן במסכת מגילה )דף יד ע"א( וערכין )דף י ע"ב( שתקנת ההלל תלוי בישראל, 
וכאשר יושבים ישראל על אדמתם שורה השכינה רק בארץ ישראל, שהיא 
מקום קדושה, ולכך מתקנים אמירת הלל רק על נס שבארץ ישראל, אמנם 
כאשר גלו ישראל מארצם אומרים הלל גם על נס שבחוצה לארץ הנעשה 
לכלל ישראל, וכן היה בימי מרדכי ואסתר שלא ישבו רוב ישראל על אדמתם 
)כמו שאמרו במסכת כתובות )דף כה ע"א( שבימי עליית עזרא לא עלו כולם לארץ, 
והיינו שגם רוב ישראל לא התיישבו אז בארץ, כמו שכתבו רש"י )שם בכתובות דף 
כה ע"ב( והרמב"ם )תרומות א, כו( והר"ן )מגילה א ע"א וע"ב מדפי הרי"ף( והטור שם 

בהלכות ארץ ישראל )דין חיוב חלה אות ט(, וכמו שביארו בספר חלת לחם )סימן א, 
ס"ק ג( ובספר תורת הארץ )ח"ב פ"א, סוף הערה א( כל ענין זה, וזהו שלא כרמב"ן 

)מגילה ב ע"א( שכתב שאף בימי מרדכי ואסתר ישבו רוב ישראל בארץ( ותקנו אז 

לקרוא את המגילה תמורת ההלל על נס הפורים שהיה בחוצה לארץ, 
וכמו שביאר כל זה המהרש"א שם במסכת ערכין )בדף י ע"ב(.

ג
וכל זה הוא מפני שיש שייכות גדולה בין ארץ ישראל לזרע ישראל עם קודש, 
וגילוי מעלת ארץ ישראל תלוי בהתעוררות קדושת נפשות ישראל, וכמובא ענין 
זה רבות בדברי הקדמונים, וכגון בדברי הרמב"ן בריש פרשת בחוקותי )ויקרא כו, 
יא(, ובדברי רבנו בחיי בסוף פרשת לך לך )בראשית יז, כד(, ובדברי המלבי"ם בספר 

ישעיה )מט, ו(, וכלל דבריהם הוא שארץ ישראל נותנת ומשפעת חיות בכל יבולה 
וכוחותיה מתוך שיודעת ממעלת ישראל הנמצאים ושוהים בה, וכאשר גולים ממנה 
ישראל ואינם שרויים על אדמתם נאמר בה )דברים כט, כב( "לא תזרע ולא תצמיח 
ולא יעלה בה כל עשב", וכאשר שבים ישראל לשכון בה, מתוך השפעת קדושת 

נפשותיהם שבה ונותנת הארץ את יבולה, ומצמחת ומשפעת השפעים כולם.

וכן הוא בענין פנימיות השפעת ארץ ישראל, שתלוי הכל בדרך קדושת ישראל 
והארץ, שהרי אמרו במסכת כתובות )בדף קי ע"ב( שכל הדר בארץ ישראל דומה 
כמי שיש לו א־לוה, וכן אמר שם )בדף קיא ע"א( רבי אלעזר ששרוי הוא בלא עוון, 
ורבי ירמיה בר אבא אמר שם בשם רבי יוחנן שכל המהלך בה ארבע אמות 
מובטח לו שהוא בן העולם הבא, ורב ענן אמר שם שכל הקבור בארץ ישראל 
הרי זה כאילו קבור הוא תחת המזבח, והביא כל זאת הרמב"ם בהלכות מלכים 
)ה, יא(, אמנם תלוי כל זה בדרך קדושת ישראל והארץ, כמו שחידש וביאר שם 

הפני יהושע )בדף קיא ע"א( שמה שמסוגלת הארץ למחילת עוונות הדר בה, זהו 
דווקא כאשר דר בה האדם לשם מצוות ישיבת ארץ ישראל מתוך שסומך ונשען 
שבעוצם זכותה וקדושתה בוודאי תגן עליו שלא יבוא לידי חטא, ואז אף אם 
לפעמים בא חלילה חטא לידו, או שתקף עליו יצרו ובא לידי עוון במזיד, מכל 
מקום מן הסתם בזכות שיודע ומתבונן הוא מקדושת הארץ תגרום לו זכות ישיבת 
ארץ ישראל שלא ילון ועבירה בידו, שמתוך שמוצא עצמו לאחר מכן שעומד 
הוא במקום קדוש, בוודאי יתהה ויתחרט על אשר קלקל, ושב ורפא לו, מה שאין 
כן מי שדר בארץ ישראל בדרך מקרה, אם מפני שהוא מקום מולדתו, אם מפני 
שבח פירותיה, וכן כיוצא באלו הסיבות, ומכל שכן במי שהוא מבעט ומזלזל בה 
בקדושת הארץ והולך אחר יצרו הרע, הנה בכל אלו לא דברה תורה, ואדרבה 
עליו נאמר )בירמיה ב, ז( "ותבואו ותטמאו את ארצי ונחלתי שמתם לתועבה", וכפי 

שגלינו מארצנו ושמם מקום מקדשנו מתוך שגברו עוונות אבותנו.

נמצא שעל אף שכתבו הרמב"ם )תרומות א, כו( והשולחן ערוך )יו"ד סימן שלא סעיף 
ב( שבזמן הזה מצוות ישוב הארץ הוא מדרבנן לכל מצוות התלויות בה, וכתב 
המגן אברהם )בסימן ס, ס"ק ג( שבמצוות דרבנן אין צריכות המצוות לכדי כוונה, 
מכל מקום לפי דברי הפני יהושע הללו צריכה מצוות ישוב ארץ ישראל הרגשת 
כוונה בכדי לקבל קדושתה והשפעתה הטובה, שצריך שירגיש ויכוון האדם שיושב 
הוא בה בכדי לקיים המצוה ומפני קדושתה ומעלתה, ומתוך הכוונה וההבנה 
בקדושת הארץ תדבק נפשו בקדושת הארץ ותהיה לו מעלה יתרה להרגיש 

קדושתה, וימָשכו לו כל השפעותיה והבטחותיה.

ד
וכאשר יודעים ומכוונים אנו בישיבת ארץ ישראל שהוא בכדי לעשות נחת רוח 
לפני אדון השמים והארץ, ומתבוננים אנו בכל זה שהיא ארץ חמדת האבות 
אותה נתן והנחיל ה' ב"ה לישראל בכדי לדבוק בקדושתו ואור השגחתו, בזה 
מתקנים אנו את הוצאת הדיבה והלישנא בישא שדיברו המרגלים על הארץ 
בפרשת שלח )בפרק יג(, שבזה דיברו גם בכל השורש והקשר של ישראל בארץ, 
ונמצאו מדברים בבני ישראל עצמם. כי שורש דיבורם הרע בארץ היה מתוך 
שלא הסתכלו בפנימיותה ושורשה של ארץ הקודש, והרי זה כאדם שאינו מתבונן 
ומסתכל על פנימיות קדשם של זרע ישראל, שבזה יכול לבוא לכדי דיבור רע 
ולשון הרע עליהם, אבל כאשר מתבונן האדם על פנימיות זרע ישראל עם קודש, 
ומגודל מעלת נשמתם שהיא לאין שיעור וערך, בזה זוכה לדון את ישראל לזכות 

ולהמשיך את אור השגחתו יתברך על הארץ ועל זרע ישראל עם קודש.

וכאשר נתקן דיבור הלשון הרע והבטת העין רעה על זרע ישראל עם קודש, 
נתקן בזה חטא המרגלים שהוא שורש וסיבת כל הסבל והחורבן שבגלויות כולם, 
שבחטא העגל היה הפגם נגד ה' ב"ה ונגד משה רבנו, ובחטא המרגלים היה הפגם 
נגד ארץ ישראל ונגד זרע ישראל עם קודש, ובכל דיבור טוב שדנים כל אחד 
מישראל לכף זכות נתקן חטא המרגלים, ומשפיעה ארץ ישראל לזרע ישראל 
יותר ויותר מכל השפעים והסגולות הטמונות בה. כי ארץ ישראל היא בסוד 
מידת המלכות, וכנגד סוד הדיבור שהוא כנגד מידת המלכות )הקדמת תיקונ"ז דף יז 
ע"א ועוד(, וכאשר נתקן הדיבור עולה המלכות למדרגת הכתר, ששבים וחוזרים 

הדיבורים לשורשם אל הקדושה, ומקרבים את הסוד שיתנוצץ אור הגאולה 
מארעא דגליל שנשפע בה סוד הכתר ושם אהי"ה. והוא כענין עליית המצוות, 

שכל מצווה שמקיימים אנו בכל יום בשנה היא בסוד המלכות, וכאשר נכנס 
ובא יום קדוש מן הזמנים, כשבת והמועדים, עולות המצוות בסוד המלכות 
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לרום המעלות אל מדרגת הכתר, וכך על ידי שדנים לזכות את 
זרע ישראל עם קודש עולית ומתעלית מדרגת המלכות הנשפעת בארץ 
ישראל ובסוד כינורו של דוד, אל שורשה שבכתר, היינו שנגלה בעולם עוצם 
חסדו וטובו יתברך בגילוי אור השגחתו התמידית על זרע ישראל עם קודש, 

ונגלה עוצם השגחתו המופלאת על הנבראים כולם.

ה
וכשם שמהות וענין ארץ ישראל היא האמונה והתלות בהשגחתו יתברך כן הוא 
הדרך בראיה הטובה של ישראל זה על זה, שמתוך האמונה שאינם מבינים 
האחד ממעלת השני וענינו, באים בזה ישראל לדון איש את רעהו לכף זכות, 
וכפי שאמר רבי יהושע בן פרחיה במסכת אבות )א, ו( הוי דן את כל האדם 
לכף זכות, וביאר הרמב"ם בפירוש המשניות )שם( שהוא באדם שאינו ידוע 
לך מהותו ומעשיו, אם הוא צדיק או רשע, שיש לך לפרשו באופן הטוב ולא 

לחשוב עליו רע.

אמנם במסכת שבועות )בדף ל ע"א( דרשו מה שנצטווינו )ויקרא יט, טו( "בצדק 
תשפוט עמיתך", שאין זה מצוות עשה לדיינים בלבד, אלא בא הכתוב לצוות 
לכל אחד מישראל ש'הוי דן את חברך לכף זכות', והוא שינוי לשון מלשון 
המשנה במסכת אבות. אמנם רבנו חננאל שם במסכת שבועות גרס גם שם 
בלשון 'הוי דן את כל האדם לכף זכות', ומנה זאת בספר החרדים )מ"ע פ"א, 
אות ל( כמצוות עשה 'לדון כל סתם אדם מישראל לכף זכות, וידונו אותך לכף 

זכות בשמים' )כמובא במסכת שבת דף קכז ע"ב(, אמנם גירסא שלפנינו במסכת 
שבועות היא 'הוי דן את חברך לכף זכות', וכן מנה בספר החינוך )מצוה רלה( 
שבכלל מצוות 'בצדק תשפוט עמיתך' הוא 'שראוי לכל אדם לדון את חברו 
לכף זכות, ולא יפרש מעשיו ודבריו אלא לטוב', והוא כדברי הרמב"ם בספר 
המצוות )עשה, קעז( שבכלל מצוות 'בצדק תשפוט עמיתך' הוא 'שראוי לדון את 

חברו לכף זכות, ולא יפרש מעשיו ודבריו אלא לטוב וחסד'.

ובין אם ננקוט כדעת הרמב"ם וספר החינוך בלשון 'חברך', בין אם ננקוט 
כדעת רבנו חננאל וספר החרדים בלשון 'כל אדם', נראה לכאורה ממה שמנו 
זאת הרמב"ם וספר החינוך וספר החרדים בכלל מנין המצוות, שהוא ממצוות 
עשה של 'בצדק תשפוט עמיתך'. אמנם מדקדוק לשון הרמב"ם וספר החינוך 
משמע שאין זה מגדר המצווה ממש, אלא כהנהגה ומידה טובה, שהרי כתבו 
שזהו 'בכלל' מצוות 'בצדק תשפוט עמיתך', וכן יש לדקדק בלשון ספר החרדים 
שכתב 'לדון כל סתם אדם מישראל לכף זכות, וידונו אותך לכף זכות בשמים', 

ומשמע שהוא כהנהגה טובה שבזה ידינוהו מהשמים לטובה ולזכות.

וכן כתב להדיא השל"ה בשער האותיות )אות כף(, והביא בזה שני לשונות אלו 
'כל אדם' ו'חברך' כאחד, ולא חילק ביניהם, ושם האריך והביא מה שאמרו 
במסכת שבת )בדף קכז ע"ב( שהדן את חברו לכף זכות דנין אותו לכף זכות, 
וכמעשה שהביאה שם הגמרא בזה. וכתב שם השל"ה שיש לכל אדם להרגיל 
עצמו תמיד במדה זו לדון חברו לכף זכות בכל מה שאפשר, אפילו בדרך רחוק, 
מפני שכאשר דן אדם את חברו לכף חובה ממעיט הוא בכך מכבודו יתברך, 
כי מראה בזה לה' חובתם של ישראל ומתמעט כבוד שמים, אבל כאשר דן 
הוא את חברו לכף זכות, נעשה בזה כסנגורו של חברו לפני הקב"ה, וכטוען 
ואומר עליו לפני המלך ב"ה שאדם זה לא ידע ממעשיו, או שטעה בשיקול 
דעתו, ובזה מתרבה כבוד שמים, וכך ככל שדנים יותר האחד את רעהו לכף 
זכות כן מתרבה בזה יותר ויותר כבוד שמים, וכמו שאמר רב אחא בפסיקתא 
דרב כהנא )פל"א( ובילקוט שמעוני )פ' וזאת הברכה רמז תתקנ; שמואל ב' רמז קעא( 
שכל המלמד סנגוריא על ישראל הקב"ה מרוממו )ובראשית חכמה )שער הקדושה 
יד, אות כט( הביא זאת ממסכת סנהדרין פ"י(, והוא מידה כנגד מידה, שמגדל אותו 

השי"ת מפני שמלמד הוא זכות על ישראל ומגדל בזה כבוד שמים.

ו
והכוונה והמחשבה בלימוד זכות הוא שבזה יתגדל כבודו של ה' ב"ה, ובודאי 
שגם את עצמו צריך האדם לדון לזכות, כמו שכתוב בליקוטי מוהר"ן )ח"א 
בסימן רפב( שכאשר דן אדם את עצמו לכף זכות, בזה יכול הוא לצאת ולגלות 

את האור הטמון בו באמת, ונמצא כבוד ה' ב"ה מתגדל על ידו, וגם מקיים 
בזה מצוה דאורייתא 'בצדק תשפוט עמיתך', על צד שנפרש בדברי הרמב"ם 
וספר החינוך וספר החרדים שזוהי מצווה דאורייתא, ומצוות דאורייתא הלא 
צריכות כוונה לכתחילה כמו שכתב המגן אברהם )בסימן ס ס"ק ג(, ויש לאדם 
לכוין בכלל כוונת מצווה זו שיתגדל בזה כבוד הבורא ב"ה כאמור, כי במניעת 

מצוה זו מתמעט כבוד שמיא ואין אור הא־להות מאיר בחברו.

וזאת היתה מעלת רבי מאיר בעל הנס שהיתה מידתו והנהגתו לדון תמיד כל 
אדם באשר הוא לכף זכות, ובזה זכה שגם מקום קבורתו היא בעיר טבריה, 
בארץ הגליל שאפשר שממנה יתנוצץ אור הגאולה כמו שכתב מרן החיד"א 
)בהגהות ניצוצי אורות על זוהר שמות דף ז ע"ב(, כי בזה היה דבוק ואחוז רבי מאיר 

תמיד במעלת ארץ ישראל. שהרי היה רבי מאיר דר בטבריה כמו שמשמע 
בירושלמי חגיגה )פ"ב ה"א(, ואף במותו, שנסתלק במדינת אסיא בחוצה לארץ, 
היה מחפש ודורש לדבוק בקדושת הארץ, וכמעשה המובא בירושלמי כלאים 
)פ"ט ה"ג( שלפני שנסתלק שם במדינת אסיא אמר לבני אסיא שיאמרו 

לבני ארץ ישראל 'גדול שבארצכם מת כאן', בכדי שיתעסקו 
בקבורתו ויעלוהו לארץ, ועם כל זה ציוה שבעוד ארונו באסיא יתנוהו 

על חוף הים, לפי שארץ ישראל מיוסדת על ימים, כנאמר )בתהלים כד, ב( "כי 
הוא על ימים יסדה", ומפני כך יש לחוף הים שבכל מקום שייכות עד לארץ 
ישראל, וכך חפץ ורצה רבי מאיר שתהיה ימה של ארץ ישראל מלחכת ארונו.

וזכה לזה רבי מאיר מתוך שהיתה הנהגתו ומידתו לדון תמיד כל אדם לכף 
זכות, וכמעשה המובא בירושלמי חגיגה )פ"ב ה"א( שלאחר שאלישע בן אבויה 
רבו של רבי מאיר קלקל דרכיו והיה נקרא 'אַחֵר', הרבה רבי מאיר לשדלו 
לחזור בו מדרכיו המקולקלות, ולא עלה בידו, וכאשר חלה אַחֵר לפני מותו, 
בא ודרש לפניו רבי מאיר מה שכתוב )בתהלים צ, ג( "תשב אנוש עד דכא 
ותאמר שובו בני אדם", שמקבלים בשמים את תשובת האדם אפילו עד 
דכדוכה של נפש )-עד הרגע האחרון שהנפש נאחזת בגוף האדם(, וכך נפטר 
אַחֵר לבית עולמו מתוך בכי ותשובה, ולאחר מכן ירדה אש משמים ושרפה 
את קברו, וכנגד זה פרש רבי מאיר טלית על קברו וכבתה האש )וכעין זה 
מובא גם במסכת חגיגה )דף טז ע"א( בשינוי, ושם מובא שהיתה זו אש הגהינם 

בה הוא נידון, וכאשר כבתה נכנס לחלקו בגן עדן(.

ומה שהיה רבי מאיר דן את רבו תמיד לכף זכות וניסה לתקנו ולהעלותו, זאת 
היתה מידתו והנהגתו תמיד, שיכול היה לגלות רחמנות גם בפושע ורחוק 
ביותר. והוא סוד מה שאמר עליו רבי אחא בר חנינא במסכת עירובין )בדף 
יג ע"ב( שגלוי וידוע לפני מי שאמר והיה העולם שאין בדורו של רבי מאיר 

כמותו, אלא שלא יכלו חבריו לעמוד על סוף דעתו, שהוא אומר על טמא 
טהור ומראה לו פנים, ועל טהור טמא ומראה לו פנים, ומובא שם עוד, 
שסומכוס תלמידו של רבי מאיר היה אומר על כל דבר ודבר של טומאה 
ארבעים ושמונה טעמי טומאה, ועל כל דבר ודבר של טהרה ארבעים ושמונה 
טעמי טהרה. וכל זה הוא סוד מה שהיה יכול רבי מאיר לגלות הרחמנות של 
ה' ב"ה גם במקומות הרחוקים ביותר ולגלות בהם אור של קדושה וטהרה.

ז
וגדולה זכותו של רבי מאיר בעל הנס להציל האדם מכל פורענות רק מתוך 
שמזכיר שמו, וכמעשה המובא במסכת עבודה זרה )בדף יח ע"א וע"ב( שכאשר 
שומר אחד סייע לאחות אשתו לברוח מהיכן שנתפסה לשלטון, יעץ לו רבי 
מאיר שאם יתפסוהו על כך יאמר 'א־להא דמאיר ענני' וינצל, וכך היה. ובזה 
ביאר רבנו יוסף חיים בבן יהוידע על מסכת ראש השנה )בדף יח ע"ב( מה 
שנוהגים ישראל לנדור בעת צרה נדרים לעילוי נשמת רבי מאיר בעל הנס 
זיע"א, ומתפללים 'א־להא דמאיר ענני', ומוצאים בזה תועלת והצלחה, שהוא 
על דרך המובא שם במסכת ראש השנה בשם רבי מאיר שלכך רואים אנו 
ששנים עלו למטה וחוליים שווה, וכן שנים עלו לגרדום לידון ודינם שווה, 
זה ירד וזה לא ירד, זה ניצל וזה לא ניצל, והוא מפני שזה התפלל תפלה 
שלמה ונענה, וזה לא התפלל תפלה שלמה ולא נענה, וביאר הבן יהוידע, 
שמפני שמועה זו שאמר רבי מאיר בעל הנס, שתועיל תפלה ליחיד גם אחר 
גזר דין, לכן נודרים ומבקשים בזכותו שהוא יהיה מליץ טוב על פי סברתו.

וכתב רבי יעקב ניניו, שהיה מחכמי טבריה הקדומים, בספר אמת ליעקב 
)מערכת הריש, עץ חיים אות עד(, שהטעם שנקבר רבי מאיר בטבריה הוא מפני 

שגם שם מאיר אור הבינה שהיא מצד השם אהי"ה, והוא השם בו תהיה 
הגאולה, וכדברי החיד"א )שם בהגהות ניצוצי אורות על זוהר שמות דף ז ע"ב( שמטבריה 
תתחיל הגאולה. וכתב עוד, שהטעם שכל העולם נודרים ונודבים לזכותו של 
רבי מאיר ולא לתנא אחר, הוא מפני מה שאמר במסכת קידושין )בדף לו ע"א( 
שישראל נקראים בנים למקום מכל מקום, בין עושים רצונו של מקום בין 
שלא חלילה, ושלא כדעת רבי יהודה שאמר שרק כאשר עושים הם רצונו של 
מקום קרויים הם בנים, ועל אף שהכלל הוא שרבי מאיר ורבי יהודה הלכה 
כרבי יהודה, כמו שאמר רבי יעקב בר אידי בשם רבי יוחנן במסכת עירובין 
)בדף מו ע"ב(, ובפרט שלא ירדו חכמים לסוף דעתו כמובא שם במסכת עירובין 

)בדף יג ע"ב(, מכל מקום כתב רבי יעקב ניניו שבדיני שמיא נפסקת ההלכה 

כמותו, ומפני שרבי מאיר ממליץ כל כך זכות על ישראל לפני המקום ב"ה 
ש'בין כך ובין כך קרויים בנים', לכן אוהבים אותו כולם וקשורים ודבוקים 
בו, כי הוא מאיר ומגלה את האור של זרע ישראל עם קודש. וכתב, שלכך 
בו ועל ידו של רבי מאיר תתחיל הגאולה מטבריה, מתוך שימליץ זכות על 

ישראל באשר הם.

וטעם נוסף אפשר לומר בדרך צחות על אשר מועלת כל כך זכותו של רבי 
מאיר בעת צרה, ואפילו רק בהזכרת שמו 'א־להא דמאיר ענני', מפני שסבר רבי 
מאיר שאדם לא מוציא דבריו לבטלה, כמובא במסכת ערכין )דף ה ע"א( ונזיר 
)דף ט ע"א(, ואם כן מחייבת סברא זו את רבי מאיר שאמר שתועיל התפילה 

'א־להא דמאיר ענני' בעת צרה, והרי זה כעין הבטחה משמו. ומה עוד שמובא 
בשמו במסכת יומא )בדף פו ע"ב( מה שדרש על הכתוב )בהושע יד, ה( "ארפא 
משובתם אוהבם נדבה כי שב אפי ממנו", ש'מהם' לא נאמר אלא 'ממנו', 
ללמד שגדולה תשובה, שבשביל יחיד שעשה תשובה מוחלין לו ולכל 

העולם כולו, שמוחל וסולח ה' ב"ה ומעורר רחמנותו על הנבראים כולם.
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תפלה לשלמה
מתוך הספר "תפלה לשלמה" לרבנו שליט"א

סיפור לשולחן שבת
סיפר פעם רבנו הגאון הינוקא שליט"א מעשה נפלא המובא בספר חסידים 
)מהדורת מקיצי נרדמים, סימן תרל(, המלמדנו שלא לזלזל באף אדם, ולפעמים 

דווקא מי שנראה בעינינו הדחוי ומבוזה ביותר, הוא הנבחר ביותר לפני אדוננו 
הבורא ב"ה. שהנה רבנו האי גאון היה דר בבבל, ושם נהג נשיאותו ברמה, והיה 
מנהגו לעלות כל שנה בימי חג הסוכות עם תלמידיו מבבל לירושלים, והיו 
מקיפים שם בהושענא רבה את הר הזיתים שבעה פעמים ואומרים מזמורים 
כפי סדר מיוחד שסידר רב האי. והיה דרכם שהיו הולכים לפני רב האי כהנים 
מלובשים בגדי משי ומעילים יקרים ומכובדים, ואחריו העם, והוא באמצע, 
ורחוק מאלה שלפניו ומאלה שלאחריו כחמישים מטר. ופעם אחת באמצע 
ההקפות שחק לפתע רב האי מאד, והיה הדבר סתום וחתום, ולאחר סעודת 
החג שאל תלמיד אחד את רב האי שתי שאלות, האחת מדוע דרכו שהוא 
עומד לבדו בהקפות רחוק מהתלמידים ומהעם, ושנית מדוע הוא שחק, 
והשיב לו רב האי על שאלתו הראשונה, שמפני כבודו של אליהו הנביא 

רִבּוֹנוֹ שֶׁל עוֹלָם, אָב הָרַחֲמִים, הַגָּדוֹל וְהַנּוֹרָא, הָרַחֲמָן בְּכָל מִינֵי 
רַחֲמָנוּת. רַחֵם עָלֵינוּ, וְזַכֵּנוּ לֵידַע וְלִזְכּרֹ הֵיטֵב אֲשֶׁר אַתָּה, יִתְבָּרַךְ 
שִׁמְךָ, אֶחָד יָחִיד וּמְיֻחָד, הָיָה הֹוֶה וְיִהְיֶה, שׁוֹלֵט בְּשִׁבְעָה רְקִיעִים 
וּבָאָרֶץ, וּבְאַרְבַּע רוּחוֹת הָעוֹלָם, וּמְמַלֵּא הָעוֹלָמוֹת כֻּלָּם, וְסוֹבֵב 
הָעוֹלָמוֹת כֻּלָּם, וּבְתוֹךְ הָעוֹלָמוֹת כֻּלָּם, וְאַתָּה לְבַדְּךָ בַּעַל הַיְכוֹלוֹת 
וּבַעַל הַכֹּחוֹת כֻּלָּם, וְאַתָּה הוּא הַמּוֹשֵׁל בַּבְּרִיאָה וּבָעוֹלָמוֹת כֻּלָּם, 
וְאַתָּה מַשְׁגִּיחַ בָּנוּ תָּמִיד בְּעֵינָא פְקִיחָא, וְלֹא תִטְּשֵׁנוּ וְלֹא תַעַזְבֵנוּ 

לְעוֹלָם וָעֶד.

אָנָּא רַחֲמָן, זַכֵּנִי לִהְיוֹת בַּעַל מְסִירוּת נֶפֶשׁ אֲמִתִּי אֵלֶיךָ יִתְבָּרַךְ 
שִׁמְךָ בְּמַחֲשָׁבָה דִּבּוּר וּמַעֲשֶׂה, כְּפִי רְצוֹנְךָ בֶּאֱמֶת, וּלְחַזֵּק מַחֲשַׁבְתִּי 
כָרָאוּי, וּלְצַיֵּר בְּדַעְתִּי כְּאִלּוּ נַעֲשִׂים בִּי עֲבוּר קְדֻשַּׁת שִׁמְךָ כָּל 
הָאַרְבַּע מִיתוֹת בֵּית דִּין, סְקִילָה שְׂרֵפָה הֶרֶג וְחֶנֶק, בְּצִיּוּר גָּמוּר 
וְשָׁלֵם, בְּמַחֲשָׁבָה שֶׁתְּצָרְפָהּ לְמַעֲשֶׂה, וְתִמְחַל וּתְכַפֵּר לִי כָל חַטּאֹתַי 
וּפְשָׁעַי, וּתְמַתֵּק הַגְּזֵרוֹת הָרָעוֹת וְהַדִּינִים הַקָּשִׁים מֵהָעוֹלָם כֻּלּוֹ. 
וְזַכֵּנִי לַעֲשׂוֹת זאֹת בְּלֵב שָׁלֵם וְשָׂמֵחַ וּבְהִשְׁתּוֹקְקוּת אַהֲבָה עֲצוּמָה 
וְנִפְלָאָה אֵלֶיךָ, וּבְבִטּוּל הַהַרְגָּשׁוֹת כֻּלָּם, עַד שֶׁאַרְגִּישׁ בְּמַחֲשַׁבְתִּי 
וּמֹחִי צַעַר הַמִּיתָה שֶׁל הָאַרְבַּע מִיתוֹת בֵּית דִּין, בַּעֲבוּר קְדֻשַּׁת 
שִׁמְךָ הַגָּדוֹל הַקָּדוֹשׁ וְהַנּוֹרָא, וְלֹא יִהְיֶה לִי חִלּוּק בֵּין יִסּוּרֵי הַמִּיתָה 
שֶׁל הָאַרְבַּע מִיתוֹת בֵּית דִּין וּבֵין יִסּוּרֵי הַצִּיּוּר בְּמַחֲשַׁבְתִּי וּבְרִגְשֵׁי 
לִבִּי אֵלֶיךָ יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ, אַךְ אֶתְגַּבֵּר לְהַפְסִיק הַמַּחֲשָׁבָה בָזֶה בִּכְדֵי 

שֶׁלֹּא תֵּצֵא נַפְשִׁי חָלִילָה וָחָס.

וְעָזְרֵנִי בְרַחֲמֶיךָ הָרַבִּים וַחֲסָדֶיךָ הָעֲצוּמִים לְכַוֵּן מֹחִי וְלִבִּי אֵלֶיךָ 
כָרָאוּי, בְּאפֶֹן שֶׁאֶזְכֶּה לַעֲשׂוֹת לְךָ יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ נַחַת רוּחַ, וְיִתְקַדֵּשׁ 
שִׁמְךָ בָּעוֹלָמוֹת כֻּלָּם, וְלֹא יִהְיֶה נַעֲשָׂה שׁוּם נֵזֶק וְצַעַר שֶׁהוּא נֶגֶד 
רְצוֹנֶךָ, אֶלָּא יִהְיֶה הַכֹּל כְּפִי רְצוֹנְךָ בֶּאֱמֶת. וּתְבָרֵר וּתְזַכֵּךְ הַדָּמִים 
שֶׁלִּי שֶׁיִּהְיוּ טְהוֹרִים וְזַכִּים כָּרָאוּי, וְתוֹצִיא לָאוֹר נִיצוֹצֵי הַקְּדֻשָּׁה 

שֶׁנִתְפַּזְּרוּ עַל יָדִי. 
אָנָּא אֵ־ל רַחֲמָן, מָלֵא רַחֲמִים, זַכֵּנִי לֶאֱהבֹ אוֹתְךָ בְּכָל לְבָבִי כָּרָאוּי 
בִּשְׁנֵי יְצָרַי, וּלְעוֹלָם לֹא יִהְיֶה לִבִּי חָלוּק עָלֶיךָ, וְאֶזְכֶּה לֶאֱהבֹ אוֹתְךָ 
יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ גַּם בְּכָל נַפְשִׁי וּבְכָל מְאדִֹי, וְלַעֲשׂוֹת וּלְקַיֵּם כָּל דְּבָרֶיךָ 
מֵאַהֲבָה אֲמִתִּית אֵלֶיךָ, וּלְהַאֲדִיר וּלְפָאֵר שִׁמְךָ בָּעוֹלָמוֹת כֻּלָּם.

וַעֲשֵׂה בְרַחֲמֶיךָ שֶׁיִּהְיוּ דִבְרֵי הַתּוֹרָה אֲשֶׁר צִוִּיתָנִי בָהֶם חֲקוּקִים 
תָּמִיד בֶּאֱמֶת עַל לְבָבִי, וְאֶזְכֶּה לְלַמְּדָם לְבָנַי וּלְתַלְמִידַי, וּלְדַבֵּר 

בָּם כָּל יְמֵי חַיַּי מִתּוֹךְ שִׂמְחָה וְטוּב לֵבָב. וּבְשָׁעָה שֶׁאֶעֱסֹק בְּדִבְרֵי 
הַתּוֹרָה וַאֲדַבֵּר בָּם אֶזְכֶּה לַשִּׂמְחָה שֶׁל מֹשֶׁה רַבֵּנוּ בְּעֵת שֶׁעָלָה 
לְקַבֵּל הַתּוֹרָה, וְזַכֵּנִי לַעֲסֹק בַּתּוֹרָה בְּשִׁבְתִּי בְבֵיתִי וּבְלֶכְתִּי בַדֶּרֶךְ, 
וּבְשָׁעָה שֶׁאֶרָדֵּם זַכֵּנִי לִישׁןֹ בִּקְדֻשָּׁה וְטָהֳרָה, וּבְשָׁעָה שֶׁאָקוּם אֶזְכּרֹ 
בְּךָ יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ. וְזַכֵּנִי לִקְשֹׁר כָּל זֹאת הֵיטֵב בְּיָדִי, וְלִזְכֹּר שֶׁאַתָּה 
יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ הוּא הַנּוֹתֵן לִי כּחַֹ לַעֲשׂוֹת חָיִל, וְאַתָּה בַעַל הַמַּעֲשִׂים 
כֻּלָּם, וְאֶזְכֶּה לְשִׂימָם בֵּין עֵינָי, וְלִזְכֹּר בְּמֹחִי הֵיטֵב לְעוֹלְמֵי עַד 
וּלְנֵצַח נְצָחִים אֶת גְּדֻלָּתְךָ וְרוֹמְמוּתְךָ, וְלִכְתֹּב אוֹתָם בְּבֵיתִי עַל 
הַפֶּתַח בְּאֹפֶן שֶׁאֶזְכֹּר בְּכָל מָקוֹם בּוֹ אֲנִי נִמְצָא לִפְנֵי מִי אֲנִי עֹמֵד, 

הֲלֹא לְפָנֶיךָ יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ, אֵ־ל גָּדוֹל גִּבּוֹר וְנוֹרָא.

אָנָּא אֵ־ל רַחֲמָן, עֲשֵׂה בְרַחֲמֶיךָ שֶׁכָּל זֶרַע יִשְׂרָאֵל עַמֶּךָ בְּכָל מָקוֹם 
שֶׁהֵם יִשְׁמְעוּ אֶל כָּל מִצְווֹתֶיךָ אֲשֶׁר צִוִּיתָנוּ בָהֶם, וְנֹאהַב אוֹתְךָ 
יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ, וְנַעֲבֹד אוֹתְךָ  בְּכָל לְבָבֵנוּ וּבְכָל נַפְשֵׁנוּ, וְיִהְיוּ כָל 
תְּפִלּוֹתֵנוּ בְּכַוָּנָה אֵלֶיךָ יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ. אָנָּא רַחֲמָן, בָּרְכֵנוּ בְּכָל מַעֲשֵׂה 
יָדֵנוּ, וְזַכֵּנוּ לְכָל טוּב סֶלָה, וְתִּשְׁמְרֵנוּ שֶׁלֹּא יִפְתֶּה לְבָבֵנוּ, וְלֹא נָסִיחַ 
דַּעְתֵּנוּ מִמְּךָ יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ, וְנִהְיֶה דְבֵקִים בְּךָ לָנֶצַח, בְּמַחֲשָׁבָה דִּבּוּר 

וּמַעֲשֶׂה, וְתַאֲרִיךְ יָמֵינוּ בַּטּוֹב וּשְׁנוֹתֵנוּ בַּנְּעִימִים.

אָנָּא רַחֲמָן, זַכֵּנוּ לִזְכֹּר אֶת הַתַּכְלִית הַכּוֹלֵל הַתַּכְלִיתִין כֻּלָּם, הוּא 
כִסֵּא הַכָּבוֹד, וְנִזְכֹּר תָּמִיד שֶׁלְּשָׁם נַגִּיעַ וְנַעֲמֹד וְנִתֵּן לְפָנֶיךָ דִּין 
וְחֶשְׁבּוֹן עַל כָּל נֶעְלָם. אָנָּא רַחֲמָן, עוֹרֵר נָא עָלֵינוּ מִדַּת רַחֲמֶיךָ, 
וְאַל תָּבִיא בְּמִשְׁפָּט אֶת עַבְדֶּךָ, כִּי לֹא יִצְדַּק לְפָנֶיךָ כָּל חָי. וְזַכֵּנוּ 
לִזְכּרֹ כָּל הַמִּצְווֹת אֲשֶׁר צִוִּיתָנוּ בָהֶם, וּלְקַיְּמָם בְּחֵשֶׁק וּבְהִשְׁתּוֹקְקוּת 
אַהֲבָה נִפְלָאָה אֵלֶיךָ יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ. וְהַצִּילֵנוּ בְרַחֲמֶיךָ מֵהִרְהוּרֵי 
זְנוּת וּמֵהִרְהוּרֵי עֲבוֹדָה זָרָה, וּתְתַקֵּן הַכֶּתֶר הָעֶלְיוֹן. וְזַכֵּנוּ לִשְׁמֹר 
שַׁבָּת קֹדֶשׁ כְּהִלְכָתָהּ בְּכָל פְּרָטֶיהָ וְדִקְדּוּקֶיהָ כָּרָאוּי. וְזַכֵּנוּ לִהְיוֹת 
קְדוֹשִׁים, כַּאֲשֶׁר צִוִּיתָנוּ "קְדֹשִׁים תִּהְיוּ כִּי קָדוֹשׁ אֲנִי", וְכֵן צִוִּיתָנוּ 

"וִהְיִיתֶם קְדֹשִׁים לֵא־לֹהֵיכֶם".

אָנָּא אֵ־ל רַחֲמָן, אֲשֶׁר הוֹצֵאתָנוּ מִמִּצְרַיִם מִבֵּית עֲבָדִים, וּבְיָדְךָ 
לְהוֹצִיאֵנוּ חִישׁ קַל מְהֵרָה מֵאֲפֵלָה לְאוֹרָה, וּמִשִּׁעְבּוּד לִגְאֻלָּה, 
כְּשֵׁם שֶׁהוֹצֵאתָנוּ מִמִּצְרַיִם שֶׁהִיא עֶרְוַת הָאָרֶץ אֶל אֶרֶץ זָבַת חָלָב 
וּדְבָשׁ, אָנָּא זַכֵּנוּ לְאַלְתַּר לִשְׁמֹעַ קוֹל שׁוֹפָר, וְתִגְאָלֵנוּ בְיַד רָמָה, 
וְתִתְגַלֶּה בְכָל הָעוֹלָם כֻּלּוֹ וְתִמְלֹךְ, וְתָבִיא לָנוּ אֶת מְשִׁיחַ צִדְקֵנוּ, 
וְתִהְיֶה אַתָּה יִתְבָּרַךְ שִׁמְךָ מַלְכֵּנוּ בְּרֹאשֵׁנוּ. אָמֵן נֶצַח סֶלָה וָעֶד.

שהוא הולך עימו בהקפות לכן מתרחקים התלמידים והעם, ועל שאלתו השנית 
השיב לו, שהוא שאל פעם אחת את אליהו הנביא מתי יבוא משיח, והשיב לו 
אליהו שהוא יבוא כאשר יקיפו את הר הזיתים עם כהנים, ולכן טרח רב האי 
וחיפש להביא את כל הכהנים שאפשר להביא, ואמר לו על כך אליהו, ראה 
והבט, כל הכהנים הסובבים כאן את הר הזיתים, מלובשים הם בבגדי משי 
ומעילים יקרים והולכים בגאווה, ובאמת אין שום אחד מהם שהוא מזרע אהרן, 
ורק יש בהם אחד ההולך אחר כולם והוא נמאס בעיניהם, והוא לבוש בבגדים 
פשוטים ובזויים ואינו חפץ בכבוד ומשים עצמו כמי שאינו, והוא חיגר ברגלו 
אחת ומצד אחד חסר עין, והוא כהן אמיתי מזרע אהרן, וסיים ואמר רב האי, 
כששמעתי כך מפי אליהו הנביא זכור לטוב, חיי, שחקתי מאד מאד, שבכל 
אותם כהנים חשובים לא היה אפילו כהן אחד אמיתי, ורק אותו בעל מום 

היה באמת מזרע אהרן...

לייחוד שמו הגדול יתברך כראוי


