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דברי פתיחה למאמרי 'סידורא דפת' -
"לחם מן השמים" לעומת "בזיעת אפיך תאכל לחם"

וכו'  הזורע  אחת,  חסר  ארבעים  מלאכות  "אבות 
יצירת  בתהליך  נפתח  שבת  מלאכות  סדר  והאופה". 
נוגעים  והדברים  המלבושים[.  יצירת  כך  ]ואחר  הפת 
האמונה,  בהיפך  ששורשו  הראשון,  אדם  לחטא 
מאירה  שבשבת  וכיון  קללות,  לל"ט  גרם  והחטא 
האמונה, ממילא מתבטלת הקללה, והל"ט מלאכות-

קללות נהפכות ל'טל' חיים. ולכן סדר מלאכות שבת 
דמלבוש',  'סידורא  ובהמשך  דפת',  ב'סידורא  נפתח 
שענינים אלו נוגעים לחטא הקדמוני ולתיקון האמונה.

בה  דפת',  ל'סידורא  הדברים  שייכות  בהבנת  ונפתח 
ועושה  שמיימית,  יצירה  שהיא  חיטה,  היהודי  נוטל 
בה פעולות על דעת עצמו: מרגע ההכנסה אל האדמה 
]זריעה[ ועד ההכנסה לתנור ]אפיה[. ויש בכך חידוש, 
שאף שמלאכת הפת היא מעשה ידי אדם, שבמו ידיו 
את  ואילך, ששינה  מהטחינה  ובפרט  וכו'  וקצר  זרע 
החיטה ועשה ממנה קמח, ובחכמתו הכין ממנה יצירה 
חדשה הנקראת 'פת', אך את כל המעשים המחוכמים 

הללו משיב יהודי אל השי"ת, כי ממנו הכל.
הירושלמי  כלשון  אמונה;  תחילתה  הפת  מלאכת  הן 
)הובא בתוס' שבת לא.( "שמאמין בחי העולמים וזורע", 

לקבוע  ניגש  כאשר  האפיה,  לאחר  אמונה,  וסופה 
סעודתו על הפת, ומקדים ומברך בשם ומלכות למלך 
העולם שהוציא לחם זה מן הארץ. כי "לחם זה, אף על 
פי שהוא 'מן הארץ', נעשה בקדושת 'לחם מן השמים' 
מאחר שמכיר שה' יתברך הוא הנותן" )'מחשבות חרוץ' 

אות ט(.

בהסתכלות כזו מהפך יהודי את הקללה לברכה, שכן 
'עץ  אכילת  של  בעטיה  נגרמה  הפת  הכנת  טירחת 
הדעת' - "בזיעת אפיך תאכל לחם", ובנוסף לזאת גרם 
אותו החטא לגזירת המיתה, שמשמעותו ניתוק ופירוד. 
ולכן הכנת הפת ]-לאחר החטא[ עלולה לגרום לריבוי 
צדיקים  וכמאמר  לקונו,  היהודי  בין  ולפירוד  ה'ישות' 
ש'לחם' הוא מלשון 'מלחמה', שכן האכילה היא זמן 
מהשי"ת,  בריחוק  ליפול  האם  רוחנית,  מלחמה  של 
אך  האכילה.  מתוך  להשי"ת  להתקרב  אדרבה  או 
תחת ליפול במ'לחמ'ת היצר, מגיע היהודי ומייחס את 
הצלחותיו להשי"ת, מתוך אמונה שהוא ה"בורא מנהיג 
לכל  ויעשה  ועושה  לבדו עשה  והוא  הברואים,  לכל 

המעשים".

*
צורה  פשט  האמונה  נסיון  האחרונים  בדורות  והנה, 

ולבש צורה חדשה. שכן בימים עברו היתה הכנת הפת 
כרוכה בטורח רב, כמו שנאמר "בזיעת אפיך תאכל 
לחם". אך במרוצת השנים, פני עולם העשיה השתנו 
מהקצה אל הקצה, ומה שבעבר היה כרוך בטורח רב, 
ובפרט בעבודת האדמה, נעשה כיום בתנועה קלה של 
במהירות  לבוא  ממהרות  והתוצאות  כפתור,  לחיצת 

הבזק.
שכבר  ימים  באו  שהנה  נדמה  ראשונה  ובהסתכלות 
נתקן חטא אדם הראשון, והקללה נהפכה לברכה, כי 
יהודי  במקום "בזיעת אפיך תאכל לחם", מתרווח לו 
בתוך ביתו ומקבל פת חמה "דבר יום ביומו", כאוכלי 

המן בשעתו.
אך האמת אינה כן, כי עיקר הקללה של חטא אדם 
הראשון היא מה שהנברא משייך לעצמו את מעשה 
ידיו. שכן הנהנה מיגיע כפיו בהכרח נכנס למקום סכנה 
של "ורם לבבך ושכחת את ה' אלוקיך ואמרת בלבבך 
מחשבות  הזה",  החיל  את  לי  עשה  ידי  ועוצם  כוחי 
ביום  "כי   - הראשון  לאדם  הנאמר  את  המבטאות 
אכלך ממנו מות תמות", והיינו מיתה רוחנית על ידי 

הפירוד מהשי"ת.
התפתח  שהעולם  לאחר  בזמננו,  שגם  יובן,  ומעתה 
שהסיבות  רק  כשהיה,  נותר  הקללה  שורש  מאד, 
פשטו צורה והחליפו צורה. שכן הכנת הפת באופן נוח 
וקל היא תוצאה של חכמת אנוש ששקד כיצד לתקן 
בכמות  ומועיל,  טוב  היותר  הצד  על  מכונות  וליצור 
ובאיכות - ובבואו לסעוד את הפת, עדיין עלול שוב 
לייחס לעצמו את כל הנעשה והנפעל, שחכמתו היא 
זו שעמדה לו. וכאן באה אזהרת התורה; "וזכרת את 
ה' אלוקיך כי הוא הנותן לך כח לעשות חיל", לשרש 
הנחה מסולפת זו. כי גם כל השינויים שנעשו בעולם 
שכן  העליונה,  ההשגחה  פרי  הם  האחרונים,  בדורות 

החכמה היא מתנה לנברא מאת החונן לאדם דעת.
כאשר יהודי מתבונן בדברים אלו בכל פרט ב'סידורא 
דפת', ומבין שגם הנראה 'בידי אדם' הוא בעצם 'בידי 
שמים', הרי הוא זוכה בכך להפך את הקללה לברכה, 
את המות לחיים, ואת הל"ט קללות ול"ט מלאכות לטל 

של תחיה וקירבת ה'.
עבודת קודש זו היא תכלית תיקון חטא אדם הראשון 
- שהצד החומרי של הבריאה אינו כגולם יבש הנפרד 
ממקור החיים נצחיים, אלא כולו אומר כבוד אלוקים, 
אור יקרות המתגלה בלבוש גשמי בתוך 'עולם העשיה'.

הזהירות שלא לפגל את הקרבן כאשר עוסקים 
ב'שופטים ושוטרים'

בפרשת השבוע נאמר )יז א( "לא תזבח לה' אלהיך שור ושה אשר יהיה בו מום כל דבר רע כי 
תועבת ה' אלהיך הוא", וכתב רש"י "כל דבר רע" - "אזהרה למפגל קדשים על ידי דיבור רע".

וכתב הרמב"ן, שאף שכבר הזהיר על כך הכתוב בחומש ויקרא, "החזיר האזהרה הזאת בעבור 
הישראלי המקריב שלא יפגל בשחיטה". והיינו, שכיון ששחיטה כשירה בזר, הוצרך הכתוב לחזור 
על אזהרה זו עבור כל ישראל. וכיון שפסוק זה חזר ונשנה להורות שאיסור זה שייך לכל ישראל, 

נבוא בס"ד להתבונן וללמוד כיצד איסור זה נוגע ]בפנימיות[ לכל אחד ואחד, ובכל עת ועת.

והנה, פרשת 'שופטים ושוטרים' יפה נדרשת בספה"ק על עבודת התשובה, בה עוסקים בימים 
אלו כהכנה לראש השנה. ובחז"ל הק' )דברים רבה ה ו( מבואר שמתחילת הפרשה יש ששה 
ציווים מיוחדים הנוגעים לעסק המשפט, והשישי שבהם הוא איסור פיגול, וכך אמרו: "בוא 
וראה, שש מעלות היה לכסא של שלמה וכו', בפרשה זו כתובים ששה דברים ב'לא תעשה', 
ואלו הן 'לא תטה משפט' וכו', 'לא תזבח לה' אלהיך שור ושה', הרי ששה. והיה הכרוז עומד 
לפני כסאו של שלמה, כיון שהיה עולה מעלה הראשונה, היה כורז 'לא תטה משפט' וכו', 

ששית 'לא תזבח'" וכו'.

מבואר, שהציווי להיזהר מפיגול אינו נוגע רק לעבודת הקרבנות, אלא הוא המשך של פרשת 
'שופטים ושוטרים', והוא נוגע לענין שלימות המשפט, והדבר אומר דרשני.

והבנת הדברים, שהנה כל עסק התשובה ודקדוק המשפט הוא כדי שהאדם יבוא לפני קונו זך 
ונקי, בבחינת קרבן תמים ושלם, כמבואר הרבה בספה"ק שעסק התשובה הוא כענין ביקור 
הבהמה טרם ההקרבה ]ראה משנ"ב תקפא ו אודות אמירת סליחות ד' ימים לפני ראש השנה[. ולכן 
הכתוב מזהיר, שאמנם כל יהודי צריך לשפוט ולדון את עצמו, ולא ליקח שוחד אלא לדון 
'דין אמת', אולם אחר כל זאת יש להיזהר ביותר שלא לפגל את הקרבן בדיבור, והיינו שלא 

לדבר סרה על עצמו, שכן בכך האדם פוגם ופוסל את ה'קרבן' ח"ו.

אזהרה זו נצרכת ביותר כאשר עוסקים בעבודת התשובה, דהיינו ב"שופטים ושוטרים תתן 
לך", שכן כאשר עוסקים בחשבון נפש ופשפוש המעשים, הנטיה הטבעית היא לדבר על 
זה  הרי  המרבה  ש"כל  עד  התשובה,  ממצות  חלק  שזה  שסבור  ויש  רע".  דבר  "כל  עצמו 

משובח". אך הכתוב מזהיר על כך ואומר ש"תועבת ה' אלוקיך הוא".

וכמו שכתב הרה"ק בעל ה'בית אהרן': "לא תעשה לך פסל - שלא תעשה עצמך פסול. ואל 
תהי בז לכל אדם - שלא תבזה את עצמך". ובאמת, כאשר האדם עושה עצמו 'פסול' ומבזה 
)פרשת  את עצמו, יש בכך סתירה לעצם עבודת התשובה, כמו שכתב בספר אור לשמים 
במדבר(, שישנם כאלו "אשר יש להם נשמות גדולים אשר יוכלו להאיר תבל בכח קדושתם, 
ולהמשיך שפע לעולם הזה על ידי תפילתם, אבל היצר הרע מראה חסרונם ומסתכלים תמיד 

בשפלותם, ועל ידי זה בלתי אפשר להינשא עצמם למעלה".

נמצא, שכאשר האדם 'מפגל את הקרבן' - 'עושה עצמו 'פסול' ומבזה את עצמו, הוא עלול 
להתרחק על ידי זה מהשי"ת, שזה היפך המכוון מעבודת התשובה.

וכבר הובאו דברי הרמב"ן שפסוק זה חזר ונשנה עבור הישראלים, ולעניננו יתפרשו הדברים 
- שלא רק הכהנים הקדושים משרתי השם ראויים וצריכים לדבר בעיקר על החלק הטוב, 
מתוך  להיות  צריך  התשובה  עסק  שכן  מום.  בעצמו  להטיל  שלא  מצווה  יהודי  כל  אלא 
התבוננות בטוב שיש בו, ובתורה ומצוות שזכה לקיים, ועל ידי זה יזכה להיות 'מוסיף והולך', 

שכן "יש לו מנה רוצה מאתיים".

וגם כאשר נראה לאדם שהרע שבו הוא יותר מהטוב, ובאמת הוא כולו מלא חטאים ח"ו, 
גופא  זה  שלו,  הטוב  את  ליהודי  שמאירים  הצדיקים  לדברי  להאמין  נפש  המסירות  אך 
בבחינת קרבן לפני ה', ובכך יזכה לעורר את אור קדושת נשמתו, ויזכה לתשובה שלימה, 

מתוך אהבת ה' וקירבתו.

)'אשיחה בחוקיך' שיחה ג תש"פ(

אשיחה בחוקיך  

"ידים עסקניות הם" | טומאה וטהרה - חיבור ופירוד | טומאת ידים לעומת "ויהי ידיו אמונה"

"נוטלים מהן לידים" )חולין קו.(.
הגמרא אצלנו עוסקת בענין טהרת הידים מטומאתם. סוגיא זו מוזכרת רבות 
בש"ס, ואמרו חז"ל )שבת יד.( שלכן גזרו טומאה דוקא על הידים, שכן 
"ידים עסקניות הם", "ונוגעין בבשרו ובמקום הטינופת" )רש"י שם(. ובס"ד 

נוסיף ונתבונן בעומק הדברים.
הנה כלל ידוע הוא בהלכות טומאה, שכשם שלא שייך טומאה בקרקע עולם, 
כך גם במחובר לקרקע - כל עוד הדבר מחובר למקור חיותו, לא שייך בו 
טומאה. ויותר מכך: גם לאחר עקירת העץ מהקרקע, כל עוד אינו 'מציאות' 
לעצמו, אינו מקבל טומאה. ולכן 'פשוטי כלי עץ' אינם מקבלים טומאה, שכן 
הם לא נשתנו ]לגמרי[ מטבע בריאתם, ורק כאשר יהיה להם 'תוך', ובכך הם 

יהיו 'כלי', דהיינו 'מציאות' לעצמם, אזי יהיו ראויים לקבל טומאה.
והוא הדין בפירות, שאינם מקבלים טומאה עד שיותן עליהם אחד מהשבעה 
משקים, ובספר החינוך )מצוה קס( ביאר את טעם הדבר: "לפי שהתורה לא 

תחשוב שום דבר להיות ראוי לדיניו שבו עד שעת גמר מלאכתן וכו'. ולפי 
שדרך בני אדם בקצת פירות וירקות להדיחן מעפרן טרם שיאכלו אותן, היה 
הענין לאמר על כולן דרך כלל שלא יהיו נקראין 'אוכל' עד שיוכשרו במים".

והבנת הדברים, שכן מהות הטהרה היא חיבור הדבר עם שורשו הרוחני, 
שהוא דבר ה' שמחיה אותו. ואילו הטומאה היא הפירוד מהחיות הפנימית 
'אבי  הינו  ולכן המת  יש' לעצמו.  ל'מציאות  והרוחנית, עד שהדבר נעשה 
אבות הטומאה', שהרי הוא גוף בלי נשמה. וכמו כן כל שאר הלכות טומאה 
וטהרה סובבים על ענין זה - שכאשר החפץ הוא 'מציאות' לעצמו, שייך בו 
יותר אחיזה ושייכות לטומאה. ומידה טובה מרובה, שהטהרה נעשית על 
ידי כניסה למקוה של מים המכונסים שלא על ידי תפיסת בני אדם, ובכך 

מתחברים שוב לבריאה בטהרתה, כפי שבראה השי"ת.
הידים,  טהרת  בהלכות  מיוחדות  חומרות  שמצינו  מה  יובן  אלו  בדברים 
שכן עיקר מקום הבחירה של האדם האם להיות 'ידא אריכתא' של השי"ת, 
ולהיות כלי לגילוי כבודו בעולם, או ח"ו להיפך, להיות 'מציאות' לעצמו - 

ולכן הם שורש אחיזת  ופועלות,  היא בידים, שהם אלו שיוצרות עושות 
הישות שבבריאה, כמו שהכתוב מזהיר שלא לומר "כוחי ועוצם 'ידי' עשה 
לי את החיל הזה", אלא "וזכרת את ה' אלהיך כי הוא הנותן לך כח לעשות 
חיל". וזוהי הכוונה בדברי חז"ל ש"ידים עסקניות הן", שכן הידים מתעסקות 
תמיד ביצירה ועשיה, ולכן הן עלולות לגרום למחשבות של היפך האמונה. 

ומטעם זה כל כך החמירו בטומאת הידים.
ולעומת הזהירות הנדרשת בענין ה'ידים', שעלולות לבטא ולגרום את היפך 
יז יב( "ויהי ידיו אמונה'",  האמונה, הרי שבקדושה ובתיקון נאמר )שמות 
להשי"ת  מתפלל  יהודי  שכאשר  והיינו  בצלוי",  "פרישן  התרגום  וכתב 
בפרישת כפים, המכוון הפנימי בכך שהוא מכיר ויודע שאין ב'ידו' מאומה 
זולת מה שיתן לו קונו. נמצא, שלעומת חשש וסרך טומאה שעלולים ליפול 
על ידי עסק הידים, ניצבת עבודת התפילה, שמזככת את האדם ומקרבת 

אותו לקונו.
)'מכון שבתך' עמוד תרפ(

מכון שבתך  

פרשת שופטים 
תשפ"ו

מתורת הגה"צ 
 

 שליט"א 
ר' אברהם צבי קל_וגער

 
רב דק"ק נזר ישראל

פארו על_י
 דרכי עבודת ה' 

נקודה של התבוננות וחיזוק הנל_מדים מהל_כות שבת
על פרשת השבוע

 רסיסי אור על סדר
 הדף היומי



העבודה הפנימית בעת נסיון בקבלת לשון הרע
ם וגו' הוּא יָנוּס  לְשֹׁ מֹל שִׁ בְלִי דַעַת וְהוּא לאֹ שׂנֵא לוֹ מִתְּ ה אֶת רֵעֵהוּ בִּ ר יַכֶּ בַר הָרֹצֵחַ וגו' אֲשֶׁ "וְזֶה דְּ

ה וָחָי )יט ד-ה( אֶל אַחַת הֶעָרִים הָאֵלֶּ
בפרשת השבוע מאריכה התורה בדרכי הכפרה של רוצח בשגגה. וכאשר נתבונן בדברים נראה 

שיש להם שייכות לחטא הלשון, ובא זה ולימד על זה.
הנה חטא הלשון נדמה לרציחה, כמו שנאמר )משלי יח כא( "מות וחיים ביד הלשון", ועוד נאמר 
)תהלים נז ה( "בני אדם שיניהם חנית ולשונם חרב חדה". וכן אמרו חז"ל )ערכין טו.( "לשון הרע 

הורגת שלושה", ועוד אמרו )תנחומא מצורע( "קשה לשון הרע כשפיכות דמים".
בכתובים  רואים  אנו  כן  כמו  בשגגה,  הרוצח  לכפרת  שלימה  פרשה  התורה  שייחדה  וכשם 
התעסקות מיוחדת עם דיבור לשון הרע בשוגג, וכך אמר שלמה המלך בחכמתו )קהלת ה ה(: "אל 
תיתן את פיך לחטיא את בשרך ואל תאמר לפני המלאך כי שגגה היא למה יקצוף האלהים על 
קולך", ודרשוהו חז"ל על חטא הלשון: "אל תאמר בשגגה הוצאתי הדיבור מפי" וכו' )תנחומא שם. 

וראה עוד מש"כ הרמב"ם דעות ז ד(.

מספרי  מ'כת  להיות  ישראל  נחשדו  ולא  בשוגג,  הוא  הלשון  בחטא  הנפילה  עיקר  ובאמת, 
לשון  באבק  "כולם  קסה.(  )ב"ב  חז"ל  שאמרו  ומה  דופי.  באחיהם  וליתן  לישב  הרע',  לשון 
הדיבורים  ריבוי  בתוך  לבוא  העלולה  גמורה,  לשגגה  אלא  ח"ו,  למזיד  הכוונה  אין  הרע", 

האדם. בני  שבין 
אך גם השוגג צריך לכפרה, שכן "היה לו לבדוק ולדקדק, ואילו בדק יפה יפה ודקדק בשאלות, לא 
היה בא לידי שגגה, ולפי שלא טרח בדרישה ובחקירה ואחר כך יעשה, צריך כפרה" )רמב"ם שגגות ה ו(.

וביותר שייכים הדברים בחטא הלשון, שלפעמים בחוסר זהירות של רגע נאמרים מילים שיש 
להם השלכות לשנים רבות, והרי זה כעין הרוצח בשגגה, שברגע אחד של היסח הדעת גורם 

לחורבן נורא.

ואכן, חז"ל משוים ומדמים שני חטאים אלו, וז"ל )ירושלמי יומא ז ג(: "שני דברים לא היתה בהן כפרה, 
וקבעה להן התורה כפרה. ואלו הן: האומר לשון הרע, וההורג נפש בשגגה. האומר לשון הרע לא 
היתה לו כפרה וקבעה לו התורה כפרה - זוגי המעיל, 'והיה על אהרן לשרת ונשמע קולו', יבוא קול 

ויכפר על קול. ההורג נפש לא היתה לו כפרה וקבעה לו התורה כפרה - מיתת כהן גדול".
והבנת הדברים, שבשני חטאים אלו האדם עלול לחשוב ש"את הנעשה אין להשיב", שהרי הוא 
גודל החורבן שגרם בהיסח הדעת, ומתוך כך עלול ליפול מאד בדעתו, מה  רואה בעיניו את 
שיגרום לו לבחינת 'עבירה גוררת עבירה' ח"ו. ועל כן תיקונו הוא בכח הכהן גדול, שמתעסק 
בגילוי והארת קדושת ישראל הטמונה בכל יהודי, בכל מצב שהוא. ובכח הכהן גדול זוכה יהודי 

לאמונה בכח התשובה, ומתוך עומק שפלותו יזכה לחזור ולתקן מה שעיוות.
ויש להוסיף ולבאר בזה מה שפרשת רוצח בשגגה ]בפרשת מסעי[ נחתמת בתיבות "ולא תטמא 
את הארץ אשר אתם יושבים בה אשר אני שוכן בתוכה כי אני ה' שוכן בתוך בני ישראל". וכתב 

רש"י: "אף בזמן שהם טמאים שכינה ביניהם".
ויש לבאר מה שפרשת רוצח מסתיימת בתיבות מופלאות אלו, שיש בכך משום הכנה ו'צידה 
לדרך' לגלות האחרונה שבאה בעוון שנאת חינם וחטא הלשון )יומא ט:(, והכתוב מבשר שבכל 

מצב "שכינה ביניהם".
והדברים שייכים ביותר להלכות רוצח בשגגה, שמגלין את רבו עמו, שנאמר "וחי", ודרשו חז"ל 
)מכות י.( "עביד ליה מידי דתהוי ליה חיותא". והיינו שגם בעודו בעיר מקלט, בתכלית הריחוק 

והגלות - גם שם דואגת לו התורה שיחיה, חיים רוחניים באור התורה. וכמו כן כלל ישראל 
מתבשרים ]בסוף פרשת רוצח[ שגם בגלות הארוכה "שכינה ביניהם" - מגלים את 'רבם' עמהם 

כביכול, לחיותם ולהאיר להם את דרך החיים ודרך התורה בכל מצב שהם.
)'מרפא לשון' עמוד תק(

י ה'  ֵ רָאֵל אִשּׁ בֶט לֵוִי חֵלֶק וְנַחֲלָה עִם יִשְׂ ל שֵׁ ם כָּ הֲנִים הַלְוִיִּ לאֹ יִהְיֶה לַכֹּ
וְנַחֲלָתוֹ יֹאכֵלוּן וגו'. ה' הוּא נַחֲלָתוֹ )יח א-ב(.

הלויים הם חלקו ונחלתו של מקום: שייכות הדברים לשם 'לוי' ולמהות עבודת הלויים, ולמשה רבינו ויהושע בן נון
בראש  נעוץ  הדבר  שורש  הלויים'.  ה'כהנים  של  נחלתם  הוא  שהשי"ת  אומר  הכתוב 
השבט, 'לוי בן יעקב', שהיה העשירי מהבנים מלמטה למעלה, ועל כן הוא נבחר להיות 
ה'מעשר', חלקו של מקום. כדברי חז"ל )תנחומא קורח יב(: "העשירי למפרע לוי וכו', ונתנו 
מעשר למקום, לקיים 'וכל אשר תתן לי עשר אעשרנו לך'". הרי שלוי היה ה'מעשר', והוא 

נבחר לעמוד לשרת לפני ה' ולדבקה בו ביותר.
הדבר נרמז בשם 'לוי', שהוא מלשון חיבור ודביקות, כמו שאמרה לאה בלידתו )בראשית 
כט לד( "הפעם ילוה אישי אלי כי ילדתי לו שלשה בנים על כן קרא שמו לוי", והיינו 

מלשון חיבור ולויה )כלשון הכתוב מלכים א ז לו(. הרי שבלידת לוי היתה שלימות מסויימת 
בחיבור של יעקב עם לאה, והוא רמז למהותו של לוי, שעבודתו היא לקרב ולחבר את 

נשמות ישראל להשי"ת ]שזה נרמז בחיבור של יעקב ולאה[.
ואחר שנתבאר שמהות עבודת הלויים היא הדביקות עם השי"ת, מובן מה שהשי"ת הוא 
זה שקרא את שמו 'לוי', כמו שכתב רבנו בחיי )שם, ועיי"ש רש"י( "על כן קרא שמו לוי. 

חוזר להקב"ה, ולכך לא אמר 'קראה', כי הוא יתברך הקורא והמחברו לעבודתו".

התורה  את  שקיבל  זה  והוא  לוי,  שבט  מתוך  ונבחר  ונתעלה  עלה  רבינו  משה  והנה, 
מהשי"ת ומסרה לבני ישראל. והנה בסיפור לידתו מודגש היחוס שלו ללוי - "וילך איש 
מבית 'לוי' ויקח את בת 'לוי'". ולפי מה שנתבאר יובן המכוון בכך, שכן מהות עבודתו 
של משה רבינו היא חיבור ודביקות נשמות ישראל עם קונם, שעל שם זה הוא נקרא 

'חבר' )מגילה יג.(, ולכן בסיפור לידתו מודגש שוב ושוב השם 'לוי'.

ואחר שנתבאר שייכות סוגיא זו למשה רבינו, יש להוסיף ולראות את המשך הדברים 
זכה  הוא  אך  אפרים,  היה משבט  הוא  נון, שאמנם  בן  יהושע   - הגדול  תלמידו  אצל 
לעיבור נשמת 'לוי', כמו שכתב האריז"ל שבכל המרגלים התעברה נשמת ראש השבט, 
ויהושע בן נון נכנס במקום משה רבינו ]שהיה משבט לוי[ ולכן הוא זכה לעיבור נשמת 
לוי. ויש לומר שהוא זכה לכך על ידי גודל החיבור והדביקות שהיו לו עם משה רבינו, 

כמו שנאמר "ומשרתו יהושע בן נון נער לא ימיש מתוך האוהל".

)'הבינני ואחיה' פרשת ויחי עמוד תרמז, 'צרופה אמרתך' ח"א עמוד מו(

מִי הָאִישׁ  

ים   הֶחָפֵץ חַיִּ

הרה"ק ר' יקותיאל יהודה ב"ר אלעזר ניסן זיע"א | בעל ה'ייטב לב' | ו' אלול תרמ"ג
ובכן תן פחדך וכו' ואימתך. לכאורה אות כ' יתיר היא, דהיה לו לומר פחד ואימה. ויתבאר על פי דאיתא באבות 
יראה היא הבאה מכח אהבה,  ולי אפשר לומר, כי עיקר  ותוי"ט.  ועיי"ש בפירוש הרב  'ויהי מורא שמים עליכם', 
זו תמצא בהקב"ה  וענין אהבה  ינתק מוסרות אהבה.  ירא מחטא שלא  לכן  ה' אותו,  יאהב  לפנים  וכמים הפנים 
בני אדם  ידי חטא  על  האהבה  ינתק  - שירא שלא  'יראה'  כן  וכמו  ה''.  'אהבתי אתכם אמר  לישראל, שנאמר 
'ובכן תן פחדך'  וזה שאמר כאן  'ויהי מורא שמים עליכם', היינו מורא שהוא בשמים ממעל.  וזה שאמר  מישראל. 

דייקא 'ה' אלוקינו', 'ואימתך' דייקא וכו', היינו יראה הבאה מכח אהבה כאהבתו ויראתו יתברך.
)'ייטב פנים' ראש השנה עט(

הרה"ק בעל הייטב לב זיע"א נתגדל בבית זקינו בעל הישמח 
מטאלטשווא  הרה"ק  של  חתנו  נעשה  ולימים  זיע"א,  משה 
זיע"א. על סדר ומהלך הזיווג סיפר ה'ייטב לב' בעצמו לבנו 
סיפר,  הדברים  ובתוך  ס[,  עמוד  אש  מראה  בספר  ]כמובא 
עניני  על  ומתן  משא  בעקבות  הענין  התעכב  שבתחילה 
בידו  שאין  מהימנה  שמועה  שהגיעה  ברגע  אולם  ממונות, 
לכתוב  ה'ישמח משה'  ציוה  מיד  ליתן מאומה,  של המחותן 
לרה"ק מטאלטשווא שהם באים תיכף לסגור את השידוך. 
ידעתי  שלא  זמן  "כל  ואמר:  ענה  כך  על  הרבנית  ולפליאת 
וכו'. אך כעת שיודע אני  שאין להרב מעות לנדן, המתנתי 

הייטב  בעל  הרה"ק  אותו".  אצער  למה  כן  אם  לו,  שאין 
בבית  ששררה  המופלגת  העניות  את  ותיאר  המשיך  לב 
קדושתו  גודל  כנודע  ונתעלה,  עלה  משם  דיקא  אך  חותנו, 
לחרוט  שביקש  כמו  שהעמיד,  התלמידים  וריבוי  וצדקותו, 

מצבתו. על 
ויש לבאר, שאין הכוונה שכאשר שמע הישמח משה שאין 
חז"ל  הלא  אדרבה,  אלא  לשידוך,  'הסכים'  הוא  מעות  בידו 
תורה",  תצא  עניים שמהם  בבני  "הזהרו  פא.(  )נדרים  אומרים 
של  כתרה  לשלימות  לזכות  יכולים  בית  מכזה  דיקא  ולכן 
שלשלת  את  הדורות  בהמשך  רואים  שאנו  וכמו  תורה. 

הדורות שיצאה מה'ייטב לב', דורות של מסירות נפש בקנאות 
דקדושה למען שמו יתברך.

מקדש',  'האיש  בפרק  עומדים  כאשר  מכך  ללמוד  יש  וכמה 
ולפעמים סבורים שאם יקבלו סכום גדול יותר יוכלו לשקוד על 
וכו', כנודע מחשבות אלו אצל בני אדם.  התורה ועל העבודה 
אולם דעת בעלי בתים היפך דעת תורה - שכן חז"ל הק' אומרים 
שהתורה מתקיימת דיקא במי שממית עצמו עליה, ועמל ועוסק 
בה מתוך הדחק. וכמו שרואים לפעמים בחוש, שדיקא על ידי 

הממון נגרם שהאברך יוצא מאהלה של תורה.
'האיש  עניני  על   - יצאו  עצמם  על  ללמד  לא  אלו  ודברים 
מקדש', אלא על כל תקופות החיים ומצבי הנפש, שלפעמים 
האדם עלול לחשוב שהוא יוכל לעלות ולהתעלות רק כאשר 
כל הענינים הגשמיים יהיו מסודרים, ולא יהיו לו טרדות, אולם 
על כל זה באו דברי חז"ל "הזהרו בבני עניים", היינו המצבים 
הקשים והנמוכים, שהם בבחינת 'עניים בדעת', אולם באמת 
"מהם תצא תורה" - מזמנים אלו יזכה לנקודה הפנימית בתורה 

ומצוות וקירבת ה'.
)קול הלשון, שיעור מס' 39077011, 'בצלו חמדתי' ח"ב מאמר קכא(
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