
בס"ד

הרב על הפרק
אברהם 

ברנר

דבר העורך

גליון שבועי לבני התורה

גליון 164 שנה ד' פרשת תרומה תשע"ט

ופניהם איש אל אחיו
משה רבינו נצטווה בפרשתנו בעשיית הכרובים, שני כרובים 
וסוככים  למעלה  כנפים  פורשים  זה,  לעומת  זה  העומדים 
בכנפיהם על הכפורת, ופניהם איש אל אחיו. וידוע מה שהקשו 
בגמ’ )בבא בתרא צט,א( מהמובא בכתובים שהיו פני הכרובים 
אל הבית, ותירצו בגמ’ שבזמן שישראל עושים רצונו של מקום, 

אף פני הכרובים בחיבה זה לזה. 
גם  כך  בו,  השכינה  והשראת  המשכן  הקמת  בזמן  היה  כך 
היה בזמן שהיו ישראל עולים לרגל, שהיו גוללים בפניהם את 
הפרוכת להראות להם את חיבתם לפני המקום. וכשחלילה אין 
ישראל עושים רצונו של מקום, בא הדבר לידי ביטוי אף אצל 
הכרובים, ונעשה נס והם הופכים את פניהם אל הבית, כביכול 

מרוחקים הם זה מזה, עם כל מה שהדבר בא לבטא...
וכבר הקשו הראשונים, היאך אם כן בשעה הקשה ביותר לעם 
להחריבו,  היכל  בשערי  ואויב  צר  שבא  שעה  באותה  ישראל, 
מחרף  כשנכנס  ה’,  היכל  את  לטמא  גויים  שבאו  נוראה  שעה 
יתכן  היאך  בפרוכת,  חרב  ונעץ  הקדשים  קודש  אל  ומנאץ 
וכי  בזה,  זה  מעורים  כרובים  אותם  את  מצא  הוא  אז  שדוקא 
בשעה קשה שכזו תתכן מציאות להחשיבם כעושים רצונו של 
הכרובים  פני  שיהיו  שייך  שכאלו  נוראיים  ברגעים  וכי  מקום, 

איש אל אחיו!?   
ללמדך, כי עומק הרעיון מצוי באותם כרובים, כך גם באופן 
קודש  אל  גדול  כהן  שנכנס  בשעה  כי  לזה.  זה  פניהם  פניית 
הקדשים ומוצא את פני הכרובים שאינם איש אל רעהו, יוצא 
הוא מבועת ומפוחד אל אחיו שבחוץ, אותם שממתינים ומצפים 
שיקטיר בעבורם את הקטורת ויעלה עשנה לריח ניחוח ולרצון, 
ורומז להם כי אות הוא משמים שאין הכל כשורה, ובאותה שעה 
נשבר ליבם והם שבים בתשובה. כך אחר זמן כשהוא נכנס שוב 
להזות מדם הפר, ורואה את סילוק החיבה, שוב הוא מסמן אל 
לבקוע  ומתחננים, מבקשים  בוכים  מצידם  והם  אחיו שבחוץ, 
שערי שמים בתפילה ובתחינה. ובשעה שהוא נכנס להזאת דם 
השעיר והוא מוצא לחרדתו כי עדיין לא עלתה שוועתם, ועדיין 
לא נתרצה הבורא לקבל זעקת עם סגולה, ממשיך הוא לעורר 
את ליבם להמשיך ולבקש ללא הרף, כדי שיזכה וימצא בשעת 

הוצאת הכף והמחתה כי האיר הקב”ה פניו לעם סגולתו. 
לא כן בזמן הנורא מכל בעת החורבן, בהנהגת הסתר הפנים 
שהיתה אז, לא היה מקום כלל לעורר את לב ההמון! ומשום 
כך חזרו הכרובים למצבם כבתחילה, עד שמצאו אותם הנכרים 

כשפניהם איש אל אחיו...
כביכול,  פנים  הסתר  של  הנהגה  אותה  דוקא  כי  אומר,  הוי 
המעשים  דוקא  האף,  וחרון  ההקפדה  הרוגז  הנהגת  דוקא 
המבטאים חלילה כביכול את ריחוק הבורא מברואיו, הזמנים 
שאינם  אותם  אף  הנוראיים,  והאסונות  המקרים  הקשים, 
נתפסים בעיני בשר ודם, ותחושת הכאב החסר והיתמות, - כל 
אלו אינם באים אלא מתוך אהבה ורחמים, ולא היו אלא אותות 
של חמלה, קריאה לעורר את הלבבות לשבור את סגור ליבם 
ולהשיבם בתשובה, להביאם לתפילה וזעקה ולהזכירם לשאת 
עין לבוראם, ודווקא ממקום הריחוק כביכול, באה לה הקירבה 

החיבה והתשועה הגדולה.

בה,  יש  ונמהר,  מר  יום  לאותו  ירחים  י”ב  כלות  עם  בעמדנו 
של  רגע  ליתן  הכואבת,  המציאות  את  לעורר  הזמן,  בסגולת 
של  ומחשבה  דעת  אפיקי  לפתוח  המעשים,  בפשר  התבוננות 
הרהור, אף קריאה ברורה ונחרצת לחדול מערעור! לקיים את 
צוואת החיים, לגדל ולהתגדל, בצעידת בטח בדרך אשר הילכו 
כחומה  ניצב  אשר  הענן  עמוד  לאור  כמלאכים,  ראשונים  בה 
בצורה בראש המחנה, רבינו הגדול זיע”א אשר ברוחב ובגודל 
רעיונו הציב ציונים, סילק מהמורות וסיכל מחשבת מערומות. 

המלאך הגדול שהיכה בחן ובנועם על ראש כל קדקוד, דורש 
והמעשים,  הדעת  ברוממות  ‘גדל’!  ומבקש  לבן,  אב  בתחנוני 
במחשבה ובהתבוננות, במניעת שטף החיים ועכירת זרימתם, 
וחיזוק החומה כמגן ותריס בפני כל מקלקל ומתריס,  בתיקון 

ובהעמדת החובה הברורה להיטיב וליישר דרך המעשים. 
ובעת סער וסופת הרעיון, כשרוחות העוועים מאיימים לשבר 
כל,  פני  על  מכות  מצויות,  ושאינם  המצויות  והרוחות  ולנתץ, 
עיניים  לסמא  ומבקש  והמנוסה  הזקן  היצר  שעומד  בשעה 
במבוך  ומטעה  מטה  כשהוא  הלבבות.  פעימת  את  ולאטום 
זמן ההמון  ומקרר, ממלא את  הדרך, מבלבל ומטשטש, מצנן 
ימצאו פנאי להתבוננות, לסלק מעמם  ורעות רוח לבל  בהבל 
אצל  תבא  אז  דווקא   - חיבתם,  והארת  הכרובים  פני  יופי  את 
להיאחז  אמת  בבקשת  ההצלה,  עוגן  חיפוש  של  הזמן  ההמון 
ההכרח  בהכרת  קיומם,  רוגע  המשך  את  שיבטיח  בדבר 
מגלי  להצילם  שיוכל  האיתן  בעץ  איתנה  יד  באחיזת  ללפות 
הים הסוערים שמסביב, לסמוך ולתמוך בו עדי יגיעו אל חוף 

מבטחים. 

‘וזאת התרומה אשר תקחו מאתם’ – עם ישראל כולו ובפרט 
לתת  חייב  תדיר,  בה  וההוגים  העמלים  התורה  בני  ציבור 
אישית,  בתרומה  מחויב  מהם  ואחד  אחד  כל  תרומה,  מעצמו 
המשכן,  עצי  להעמדת  הכלל,  בנין  למען  האישי,  בניינו  למען 
ולשאת בעול עם כלל נושאי הארון. על כל אחד ואחד מוטלת 
החובה, להאזין ולשמוע את הקולות, לקבל את קריאת החיבה 
המופנית אלינו, לתת את נדבת לבו, לפי הרהורי ליבו והכרתו 
בדבר הצריך אצלו חיזוק, לתת את כל ליבו למען לב האחר, 

להשתדל בכל עוז להחזיר את פני הכרובים איש אל רעהו.  
וליבי אומר לי, כי רעיון נוסף טמון וחבוי כאן בעניין הכרובים, 
וכי באה בזה תורה ללמדנו, כי אחד המבחנים העיקריים לדעת 
לדעת  האישי  בפן  בין  מקום,  של  רצונו  עושים  ישראל  אם 
ובין  נובע,  ועושה, לדעת מהיכן מקורם  כוונות האדם הפועל 
בפן של הכלל לדעת אם הם אכן בדרגה שכזו, ואם זכו להיות 
בכלל עושי רצונו של מקום, הוא בבחינה מדוקדקת בעניין זה, 
בהתבוננות תדיר ובבדיקה מתמדת, האם אכן ‘פניהם איש אל 

אחיו’...

כי   – זכרונם’  הם  דבריהם  לצדיקים  נפשות  עושין  ‘אין 
להם  אין  דוממת,  אבן  מצבת  באותה  ענין  להם  אין  הצדיקים 
ואך למחסור  ונפשם,  צורך שתודיע האבן ותספר על מהותם 
בשפיכת הדיו בכיתובי סרק, כי הם המדברים בכל לבבם ובכל 
נפשם - דבריהם ויושר אמרותיהם, הם הם נפשותיהם! ומשכך, 
אין סילוקם מן העולם אלא באבדון הגשמי והנראה, אך תכלית 
קיום  בזקיפות קומה בהמשך  ניצבת  חייהם לא מתה, עומדת 
הלבבות,  בספרי  וחרות  כתוב  זיכרונם  וסללו,  שטוו  הדרך 
ורק  דרך,  נאמני  וחקוקים בלב המון  חייהם חרוטים  ופעולות 
קיומה ללא כחל וסרק, הוא המביא להם העלאת זכרון תמיד.     
וראוי החיזוק הבא מן הדברים, שיהא לזכרו הטהור ולעילוי 
זיע”א אשר רוח אחרת היתה  נשמתו של רבינו ראש הישיבה 
ולגונן מפני פוגעים ומפגעים, בלב  עמו, סוככת בכנפיה להגן 
טובו  ולגודל  הסכנה.  מול  אל  לחשות  מסוגל  שאינו  הומה 
שראה  נאמן  רועה  ורוע,  קלקול  למנוע  והתחנן  ביקש  וחסדו 
וסיכן  בעול  עמהם  לשאת  ראש  הרכין  אף  בסבלותם,  תדיר 
עצמו בעבורם... לב חש ומרגיש שהשכיל ללמד צאן מרעיתו, 
באות ומופת ובדוגמא מוחשית, להבעיר הלבבות בגחלת נצח, 
עוול  מול חטא  אל  הרעיון המתקומם מאליו  בלהט  הלוחשת 
ואוון, עד שטבעם הישר לא יוכל להשלים עם מציאות קלוקלת 
ומסואבת. והלב הגדול ששת לבו תדיר אל סובב לסייע בעדם, 
ולמנוע המטת החורבן הנורא על הכלל כולו, הוא גם שימליץ 
טוב בעבורם לשחררם מכבלי צר ומצרי דעת, בהמשך צעידת 

בטח ובביאת גוא”צ במהרה אמן.     

מסוגלים  איננו  ועדיין  לה,  עברה  חלפה  שנה 
אנו  מעדיפים  המרה.  המציאות  עם  להשלים 

לשקוע במצולות התורה, ולהסיר כל דאגה.
לדבר ברורות קשה מידי, ההתפייטות קלה היא 

בעיניי.
הקדוש  ורבינו  שנה,  לפני  אירע  יאומן  הלא 

נסתלק מעימנו בטהרה.
את  אך  למלאות.  מה  אין  שנפער  החלל  בתוך 

המציאות לא ניתן לשנות.
חז”ל כבר אמרו את דברם, שדבריהם הם זכרונם.

בחיות  ומפכים  דבריהם,  הם  זכרונם  וכאשר 
נפלאה כל לב שומעיהם, הרי שעל החי אין גזירה 
שישתכח מן הלב, כל עוד את החיים הוא מלבלב, 

ומלבב.
וקיימים, לכל בן דעת  הדברים בעצמם חיים  כי 
רק  והננו  צריכים,  לא  עליהם  לחזור  פשוטים, 
שליחי ציבור המבינים, כפי שהיה רגיל הוא זיע”א 

לחזור ולהקדים את אלו הדברים.
אך ברוך ד’ זכינו, ואל המלאכה נגשנו. כבר בחיי 

חיותו, לעשות אוזניים לתורתו.
להם  שאין  מים  למעשה,  נדבר,  ומה  נאמר  מה 

סוף, וקצה. 
כל שבוע מחדש, להשתומם, לתפוס את הראש, 

ולהתבונן.
רק מהשיחות הבודדות, שכאן נכתבות, לא שייך 
סוגיות  נתפשות.  בלתי  ברמות  להתעלות,  שלא 
בעמקות  נדרשות.  חומר  כמין  ועמוקות,  ארוכות 

וברחבות, בלומדס’ ובפנימיות. 
יבוא  תמיד  העיקר,  לשכוח  לא  וחלילה  וחס 

בסוף, באמצע, ובהתחלה – מוסר.
אם  כי  נאמרים,  הדברים  בעלמא  להתענג  לא 
למעשי  מעשי,  יגיעו  מתי  חיים.  אורחות  לחייבנו 

אבותי, חייב אדם, בלשון חיוב גמור זה נרשם.
גם  ומתעלים.  עולים  ומתחזקים,  נתבעים  וכך 

לאחר פטירתו, - מתורתו!
מה היה לנו, ומה איבדנו. מה חסרנו, ומה נחסרנו.
ובעוונותינו  שבענקים,  הענק  את  איבדנו,  איך 
לאנחות  ואנו,  קדשים,  קדש  הוא  נתקדש  רבו,  כי 

נעזבנו. 
ונשמתו  למטה,  היה  שגופו  הגדול  האדם 
את  ללחום  בינותינו,  להיות  ירד  למעלה,  תמיד 

מלחמתינו.
את גופו ונשמתו, לא למען זרעו. לגילוי  הקריב 

מלוא כל הארץ כבודו, מטרת הבורא בעולמו.
הפער.  את  להשלים  נשאר,  החיים  על  עלינו, 

להמשיך במה שהתחיל, ולהתחיל במה שהמשיך.
ואף כי לא עלינו לגמור המלאכה, אך אין אנו בני 

חורין ליפטר הימנה. 
גוף אחד, אי אפשר לוותר על  ישראל הוא  כלל 

אבר אחד. 
המלחמה  היא  בגלות,  העומד  הגדול  האתגר 
חיינו,  לתוך  החודרת  ובקרירות.  בחיצוניות 

בנחישות ובערומומיות.
עלינו להרגיש את רוח החיים, שאת התורה היום 
מקבלים. זאת הזכיר לנו כל עת, שמעמד הר סיני 

מתרחש כעת. 
כמלומדה  לחיות  לנו,  נתן  לא  בשטחיות  לחיות 
הרחיק מאיתנו. את האש הדליק והבעיר, ובליבות 

ההמונים אותה העביר.
הבעירה  כי  האחרונה,  בשנה  כל  לעין  הוכח 
שואף  החום  על  הטהור,  הלב  גוועה.  לא  פנימית 

לשמור.
ישראל  כלל  נשלים,  הגדולה  שאיפתו  את 
אש  של  הגדולה,  הבעירה  את  לעולמים.  ימשיכו 
יוקדת בתורה. בשמירת החומות, בין קודש לחול 
גואל  בביאת  עולמים,  ולעולמי  לעד,  מבדילות. 

צדק ברחמים.

בברכת השבת שהיא מקור הברכה 
העורך

הדפסת הגליון נתרם לעילוי נשמת רבן של כל בני הגולה
אביהם וליבם של ישראל גאון ישראל וקדושו

אבינו רוענו רבינו הגדול הכ"מ
רבי שמואל בן מרן הגאון רבי שלמה זלמן אויערבאך זצוקללה"ה זיע"א

נלב"ע בליל שבת קדש קדשים ט' אדר תשע"ח
ת.נ.צ.ב.ה.

הונצח ע"י מקורבו הרב משה פישר שליט"א להצלחה וברכה בכל הענינים

הפצת הגליון נתרם לעילוי נשמת
עמוד הא"ש שלפני המחנה, רבן של ישראל אור העולם 

עמוד התורה והעבודה, עמוד החסד והיראה
מורי ורבי מרן ראש הישיבה רבינו הגאון החסיד האמיתי
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יתָ אֹתָם  ים וְצִפִּ טִּ י עֲצֵי שִׁ יתָ בַדֵּ “וְעָשִׂ
זָהָב” )כה,יג(

אותם בדי הארון נאמר בפסוק במלכים )א’, ח,ח(:  על 
ודרשו  הַחוּצָה”,  יֵרָאוּ  וְלאֹ  בִיר  הַדְּ נֵי  פְּ עַל  הַקֹּדֶשׁ  מִן  ים  דִּ הַבַּ י  רָאשֵׁ רָאוּ  וַיֵּ ים  דִּ הַבַּ אֲרִכוּ  “וַיַּ
רָאוּ, יכול  רָאוּ”, אי וַיֵּ חז”ל )מנחות צח,א(: “יכול לא היו נוגעין בפרוכת? תלמוד לומר “וַיֵּ
יהו מקרעין בפרוכת ויוצאין? תלמוד לומר: ‘לאֹ יֵרָאוּ הַחוּצָה’, הא כיצד? דוחקין ובולטין 
בפרוכת”, ע”כ. למדנו, שבדי הארון היו בתוך קודש הקדשים, מוסתרים ומכוסים בפרוכת, 

אך  בולטים החוצה.
דרש על כך מרן הרב מטשעבין זיע”א: הנה ‘בדי הארון’ מסמלים את התלמידי חכמים 
שהם נושאי התורה, לפיכך עלינו להתבונן ולהשכיל לאור דברי חז”ל, מהי דרך ההנהגה 
הרצויה של תלמידי החכמים, מצד אחד “לאֹ יֵרָאוּ הַחוּצָה” – אסור להם להראות ולהתערב 
ים” – צריכים שתהיה נוכחותם  דִּ י הַבַּ רָאוּ רָאשֵׁ יחד עם עמי הארצות, אך מאידך גיסא, “וַיֵּ

מורגשת היטב ומשפיעה על סביבתם, בגדר שהם ‘דוחקים ובולטים’...
)יסודי  חכם  תלמיד  של  הנהגתו  דרך  אודות  הרמב”ם,  הגדול  הנשר  של  דבריו  הן  והן 
סֵבֶר  לָם בְּ הֶם וּמְקַבְּ רִיּוֹת וְדַעְתּוֹ מְעֹרֶבֶת עִמָּ נַחַת עִם הַבְּ בּוּרוֹ בְּ התורה פ”ה הי”א(, וז”ל: ‘דִּ
תּוֹרָה  א עוֹסֵק בַּ מִיד אֶלָּ יבָתָן, וְלאֹ יֵרָאֶה תָּ י הָאָרֶץ וִישִׁ אֲרִיחוּת עַמֵּ ה בַּ נִים יָפוֹת... וְלאֹ יַרְבֶּ פָּ
לּאֹ יִתְרַחֵק  ין, וְהוּא שֶׁ וּרַת הַדִּ יו לִפְנִים מִשּׁ כָל מַעֲשָׂ ה בְּ ין וְעוֹשֶׂ תְפִלִּ ר בִּ צִיצִית מֻכְתָּ עָטוּף בְּ
יו, הֲרֵי  ים לְמַעֲשָׂ סִין אוֹתוֹ וְאוֹהֲבִים אוֹתוֹ וּמִתְאַוִּ צְאוּ הַכּל מְקַלְּ מָּ יִּ תּוֹמֵם. עַד שֶׁ ה וְלאֹ יִשְׁ הַרְבֵּ

שׁ אֶת ד’ ‘, עכ”ל.  זֶה קִדֵּ
וכפי  הציבור,  מכלל  ומופרשים  הם  מובדלים  לכשעצמם  חכמים  שהתלמידי  נמצא, 
שהארון ובדיו מובדלים ע”י הפרוכת, אך בד בבד כפי שבדי הארון היו בולטים ונראים, על 
תּוֹמֵם’ - כדי  ה וְלאֹ יִשְׁ לּאֹ יִתְרַחֵק הַרְבֵּ כן כפי שקובע הרמב”ם, חובתו של התלמיד חכם ‘שֶׁ

שתהיה להם השפעה טובה.
זוהי מהותו של תלמיד חכם – מובדל, אך בולט!

נּוּ” )כה,טו( ים לאֹ יָסֻרוּ מִמֶּ דִּ עֹת הָאָרֹן יִהְיוּ הַבַּ טַבְּ “בְּ
בכמה כלים נצטוינו לעשות להם בדים, אולם שונה הוא הארון שהתורה אוסרת  הנה 
נּוּ”, ו’המסיר בדי ארון לוקה’ )יומא עב,א(, זאת מאחר  להסיר אותם מעליו – “לאֹ יָסֻרוּ מִמֶּ

שהבדים הם חלק מצורתו.
מכך, חז”ל דרשו )מנחות צח,ב( שראשי הבדים בלטו מאחורי הפרוכת, ונמצא  יתירה 

שרק על ידם ידעו כל באי המקדש על הימצאותו של הארון מאחורי הפרוכת.
מוסר השכל גדול יש ללמוד מכאן, וכפי שהאיר את הדברים, לוחם מלחמת ד’ -  אכן, 
הגאון רבי שמשון רפאל הירש זצ”ל: נראה כי המצוה שלעולם לא יסורו הבדים מן הארון, 
קובעת מראש לכל הדורות את דבר האמת, שהתורה הזאת ותעודתה, אינן שייכות דווקא 

למקום הקודש והמקדש, כי תורת ד’ אינה קשורה או זקוקה למקום מיוחד!
לפיכך קבעה התורה, כי לארון לעולם יהיו מצומדים - בדיו, כדי שנוכחותם התמידית 
תעיד על כך, שתורת ד’ מוכנה ומזומנת לשאת אותה ולהעתיק אותה בעת הצורך לכל 
מקום שהוא, ואם לא ניתן לקיים אותה כאן, עלינו לאחוז בה בעוז, ולגלות עמה למקום 

אחר!
ודבר זה בולט ומודגש, בניגוד הניכר שבין הארון לשאר כלי המקדש, ובייחוד השולחן 
והמנורה אשר גם להם יש בדים, אלא שהבדים שלהם מותרים להסרה, והרי הם כביכול 
מודיעים ומכריזים, כי ה’שולחן’ וה’מנורה’ – החיים הגשמיים ואפילו החיים הרוחניים - 
קשורים ותלויים הרבה באדמת ארץ הקודש, אך לא כך התורה, אותה יש להעתיק בשעת 

הצורך גם למקום אחר! 
רבנו הגדול בעל ה’אבי עזרי’ זיע”א  מאליהם, עולים ומאירים דבריו הנודעים של  וכמו 
וקיים  חי  ישראל  עם  כי  בלבנו,  להשריש  עלינו  תשמ”ט(:  כלה’  ‘ירחי  פתיחת  )במעמד 
בכל מקום הימצאו. לא בנחלת ארץ מותנה קיום העם, אלא בכח התורה, אפשר ליטול 

מתחתינו את האדמה שאנו יושבים עליה, אבל ה’חומש’ 
הלא נשאר בידינו, וכל זמן שאנו מחזיקים בתורת ד’, אנו 

נשארים עם נצחי – חי וקיים לעד. 

ה  רֻבִים זָהָב מִקְשָׁ נַיִם כְּ יתָ שְׁ “וְעָשִׂ
פֹּרֶת” )כה,יח( נֵי קְצוֹת הַכַּ ה אֹתָם מִשְּׁ עֲשֶׂ תַּ

אמרו חז”ל )מכילתא, פ”י(: אֱלהֵֹי כֶסֶף וֵאלהֵֹי זָהָב לאֹ תַעֲשׂוּ לָכֶם )לעיל כ,כ(, אֱלהֵֹי כֶסֶף 
למה נאמר, והלא כבר נאמר ‘אלהי זהב’, ומה תלמוד לומר ‘אלהי כסף’? לפי שמצינו כל 
כלי בית עולמים שאם אין להם של זהב הן עושים אותו של כסף, שומע אני אף שנים 

כרובין כן, ת”ל אלהי כסף, הא אם שניתם משל זהב הרי הן כאלהי כסף, ע”כ.
למדנו מדבריהם, שכל כלי המקדש כאשר לא ניתן לעשותם של זהב, בדיעבד עושים 
אותם של כסף והם כשרים, אולם שונה דינם של הכרובים, שלעולם לא ניתן לעשותם 
רק של זהב, ואם הם נעשו מכסף הכתוב קורא עליהם - “אֱלהֵֹי כֶסֶף”. ויש להתבונן, מדוע 

נשתנו הכרובים משאר כל כלי המקדש?
רֻבִים -  ודרש בזה מרן הגאון רבי מאיר שפירא זצ”ל מלובלין: הנה כפי המובא ברש”י, ‘כְּ

דמות פרצוף תינוק להם’.
ומאחר והכרובים הם כדמות תינוקות, נראה כי בא הדבר ללמד בדרך רמז, כי גם אם 
ישנם דברים שאפשר בדיעבד לעשות בהם איזה שינוי מחמת הדחק ולאיזה צורך, בכל 

הנוגע לחינוך של התינוקות, שם לעולם אין לשנות במאומה!
וזהו הרמז בכרובים – כדמות תינוק, שכל שינוי שנעשה בהם, ואפילו מ’זהב’ ל’כסף’, הרי 

אלו “אֱלהֵֹי כֶסֶף”, ר”ל. 

ים עֹמְדִים” )כו,טו( טִּ ן עֲצֵי שִׁ כָּ שְׁ ים לַמִּ רָשִׁ יתָ אֶת הַקְּ “וְעָשִׂ
הקרשים,  ומהו  ודבר,  דבר  בכל  שנאמר  כמה  קרשים,  ועשית  לומר  לו  “היה  וברש”י: 
במצרים,  ארזים  ונטע  הקדש  ברוח  צפה  אבינו  יעקב  לכך.  ומיוחדין  העומדין  מאותן 
וכשמת צוה לבניו להעלותם עמהם כשיצאו ממצרים, אמר להם, שעתיד הקדוש ברוך 

הוא לצוות אתכם לעשות משכן במדבר מעצי שטים, ראו שיהיו מזומנים בידכם”.
וצריך להבין, הרי גם שמן המשחה ואבני השוהם לא היו במדבר, והיו צריכים ענני שמיא 
הקודש,  ברוח  אבינו  יעקב  צפה  לא  זה  על  מדוע  וא”כ  במדרש,  כמבואר  אותם  להביא 

שיחסר להם שמן המשחה ואבני המילואים, והיה מכינם מראש?!
ביאר המגיד הירושלמי הגה”צ רבי שלום שבדרון זצ”ל, שצריך לומר, שדוקא את ה”עצי 
שיטים” הראו לו מן השמים, כיון שהיה צורך שיכינם מראש, ולכן הראו לו שיהיו חסרים 
העצים הללו לקרשי המשכן. אך את אבני השוהם אשר לא היו חסרות כי הביאום העננים, 

ממילא לא היה שום צורך בהכנתו, ולכן לא הראו לו, ועליהם הוא לא צפה.
אלא דעדיין צ”ב, דסוף סוף, מדוע היה צורך להראות ליעקב אבינו את הצורך בהכנת 
עצי שיטים על מנת שיכינם מראש, ולא נעשה נס על הקרשים כמו שנעשה נס על אבני 

השוהם?
אלא נראה, דהנה עיקר שם הבית קרוי על שם קירותיו שהם מגדירים את מקומו של 
הבית, ומפרידים אותו מרשות הרבים. וכן הוא הדבר בקרשי המשכן, שהם עיקר הווית 
בו  יש  הלזה,  הקדוש  המקום  שבתוך  אלא  וקדושתו.  מקומו  את  מגדירים  והם  המשכן 

פרטים חשובים מאוד כגון הראון, המזבח, השולחן והמנורה.
לכן, בעיקר המשכן שזה הקרשים, לא שייך שיעשה בזה נס, כי ביסוד המשכן  ואשר 
צריך להשריש את הקדושה מכח מעשה ידי אדם, על מנת שתמשך ותגרר קדושה ממשכן 
העדות למשכן הקטן שבלב כל אח ואחד מבני ישראל... והיה צריך יעקב אבינו לנטוע 
עצי ארזים במצרים ולצוות את בני ישראל שיקחו עימם את הקרשים הללו בכל הדרך 
מעת יציאת מצרים ועד לבנית המשכן במסירות נפש, כי רק בכך יוכל לבוא המשכן על 

מתכונתו הנרצית.

רוממות הפרשה
הרב 

יצחק 
לויסון מפניני הפרשה

זמן סעודה שלישית 
זמנה משיגיע  ‘סעודה שלישית  )סימן רצא ס”ב(  השו”ע  כתב 
עשאה  ואם  ולמעלה,  ומחצה  שעות  משש  דהיינו  המנחה  זמן 

קודם לכן לא קיים מצות סעודה שלישית’.
ובספר החדש “דרכי שמואל” )שבת עמוד 
רבינו מרן ראש הישיבה  רג אות מח( כתב 
תמד  )סימן  הגר”א  ובבאור  בזה”ל:  זצוק”ל 

ס”א ד”ה ובמדינות וכו’( מציין להמג”א בשם המרדכי ועוד, וכתב דכן עיקר ע”ש, ודברי 
דיוצא  י”א  יפסיק סעודתו לשנים דהא  המג”א שם בערב פסח שחל בשבת, דבשחרית 
כן  לעשות  דנכון  הגר”א  באור  בשם  סק”ח(  )שם  במשנ”ב  וכ”ה  ]סעודה שלישית[,  בזה 
ע”ש. ולכאורה נוטה דעת רבנו הגר”א, דיוצאין חובת סעודה שלישית גם בשחרית, אבל 
נראה מבואר דיסוד דברי רבנו הגר”א, להוכיח ולהכריע דלא כהרמ”א שם, דיקיים סעודה 
מצה  גם  בע”פ  לאכול  דאסור  מוכיח  והגר”א  וכו’,  פירות  במיני  המנחה  אחר  שלישית 
מבושלת, ומביא מהזוהר דסעודה זו נדחית מכל וכל בשבת זו, ועיקר דברי הגר”א דאין 
שום תקנה לאכול אחר המנחה, ולכן הביא להמ”א דלשונו ג”כ דמ”מ גם בשחרית יפסיק 
סעודתו לשתים דהא י”א דיוצא בזה. ונראה דמש”כ הגר”א וכן עיקר, יסוד דבריו דאין 
שום תקנה לאכול אחר המנחה, אבל לא לקבוע דיוצאין סעודה שלישית גם לפני המנחה, 
ואלא כלשון המ”א ומ”מ גם כו’, ונראה די”ל דהבאור דעיקר זמנה לאחר המנחה, ואלא 
דגם בלי הקיום בעיקר זמנה, יש הדין הכללי של ג’ סעודות דשייך גם לפני המנחה, ואולי 
י”ל דבזמן דל”ש הקיום בזמנה לאחר המנחה, יותר שייך לצאת בשחרית. והעיקר נלע”ד 
זו נדחית מכל  בדעת רבנו הגר”א, דמשמע דלא דחה לדברי הזוהר דבשבת זה סעודה 
וכל, ואך יש ענין לחלק סעודת שחרית, ומש”כ וכן עיקר היינו דלא כהרמ”א וכש”נ עכ”ל.

התחיל קודם חצות ונמשך לאחר חצות
כתב במגן אברהם )שם סק”ג( דאם התחיל קודם חצות ואכל עד אחר חצות יצא, דהא 

עכ”פ אכל אחר חצות, ע”כ. ובמשנ”ב )סק”ז( הו”ד. 
אולם באליה רבה )שם ס”ד( כתב ע”ד המג”א, ד’לא נהירא, דכל שמתחיל קודם חצות 
הוי כחולק סעודת שחרית. גם קיי”ל )סימן קפח ס”י( דהכל הולך אחר התחלת הסעודה, 
וכן משמע מראיות תוס’ והרא”ש דבמנחה מצילין וכו’. ומ”מ מיד אחר שש נראה דיוצא, 

וכן משמע ברוקח )סוף סימן נד(.
וב”דרכי שמואל” )שבת עמוד רד אות מט( כתב בזה”ל: במ”א שם סק”ג, נ”ל דאם התחיל 
קודם חצות, ואכל עד אחר חצות יצא, דהא עכ”פ אכל אחרי חצות, ובמשנ”ב )שם סק”ז( 
סעודה  בהמשיך  דהרי  ויל”ע  ע”ש,  כא”ר  ודלא  ההלכה  הכרעת  דכן  )סק”ד(  ובשעה”צ 
ראשונה דהיום ואכל גם אחר חצות, לא קיים בזה תלתא אכלוהו, אף דאכל לפני חצות 

אחר  דסעודת  אכלוהו  דצריך  משום  והיינו  חצות,  לאחר  וגם 
לפני חצות, אף דאוכל  ה”נ בהתחיל סעודה שניה  וא”כ  חצות, 
נמי אחרי חצות, אכתי סעודת אחרי חצות אין כאן, וזה כסברת 
הא”ר. ונראה סברת המ”א, דאה”נ דסעודה אחת לא נחלק לתרי 
חצות,  ואחרי  קודם  בזה  דיש  אף  אכלוהו 
לחד  חוזר  חצות  לפני  סעודות  שתי  וה”נ 
אבל  חצות,  לפני  אכילת  דהכל  אכלוהו, 
בסעודה אחרת דיש בזה גם אכלוהו נוסף דלאחר חצות, שפיר מתקיים תלתא אכלוהו 

דשבת, עכ”ל.

סעודה שלישית שנמשכה בלילה 
א”צ  נמשך סעודה שלישית עד אחר חשיכה  ‘שאם  )סימן שא ס”א(  באליה רבה  כתב 
לאכול עוד סעודה רביעית במוצאי שבת’ ע”כ, והנה באליה רבה לא הזכיר שצריך לאכול 
כזית פת משחשיכה, אולם בערוך השולחן )סימן ש ס”ג( הביא את דינו של הא”ר, וכתב 
ד’אם המשיך סעודה שלישית תוך הלילה ואכל בלילה כזית יכול לצאת בה גם סעודת 

מלוה מלכה’, ע”כ. 
ובתהלה לדוד )סימן ש( כתב ע”ד הא”ר בזה”ל, ולא אבין איך אפשר לקרות סעודה ג’ 
סעודת לויה ועדיין כל קדושת שבת עליו ויאמר אח”כ רצה והחליצנו ביום השבת הזה 
וכו’, השבת הגדול והקדוש הזה וכו’, והט”ז כתב דלויה שייך אחר שיצא המלך דהיינו אחר 
הבדלה, וצ”ע, עכ”ל. ובכף החיים )סקי”א( כתב: ‘מיהו לפי דברי האר”י ז”ל נראה שצריך 
לעשות סעודה אחרת משום שזה בחי’ בפ”ע וזה בחי’ בפ”ע, וגם שצריך להמשיך על ידי 
סעודה ד’ מסעודות שבת שהם ג’ לסעודות החול, ואיך יהיה זה בסעודה אחת, וגם צריך 
שתהיה סעודה ד’ אחר הבדלה וסעודה ג’ היא מהיום, ואיך יתערבו יחד יומם ולילה, אלא 

מוכרח שצריך לעשות אחרת לשם מצות סעודת רביעית’.
מאחר  הוא  ואם  וז”ל,  וכתב  בזה,  פשרה  כעין  עשה  סמ”ז(  תרב  )סימן  והמטה אפרים 
ויכוין במחשבתו שתעלה לו במקום  בסעודה שלישית לתוך הלילה, יאכל קצת בלילה 
סעודה רביעית, ומ”מ יאחוז דרכו לאכול אחר הבדלה מיני תרגימא או פירות, ע”כ. ובאלף 
למטה שם כתב ע”ד הא”ר, ‘ואפשר שלכן אין נזהרים כל כך בסעודה זו אף תלמידי חכמים, 

לפי שעל הרוב נמשך להם סעודה שלישית בלילה ואוכלין אז מעט’. 

דברים האסורים לעשות לאור הנר בשבת
הנרות,  בפני  יהיו ערומים  לכסות הקטנים שלא  נהגו  סי”ב(:  )סימן ערה  כתב הרמ”א 

רוממות ההלכה
הרב 

יעקב 
מן ההר

הלכות "שבת קדש קדשים"

במשנתו של רבינו הגדול מרן ראש הישיבה הגר”ש אויערבאך זצוקללה"ה
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שׁ” – עשיית מחיצות “וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּ

במדרש  איתא  תוֹכָם”.  בְּ י  כַנְתִּ וְשָׁ שׁ  מִקְדָּ לִי  1”וְעָשׂוּ 

)פסיקתא רבתי טז,ח(: רבי 
רבי  בשם  סימון  בר  יהודה 
שמע  דברים  שלשה  יוחנן 
ונבהל  הגבורה  מפי  משה 

מַיִם  ָ ה הַשּׁ שׁ אמר משה רבש”ע הִנֵּ ונרתע לאחוריו, בשעה שאמר וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּ
לוּך2ָ, אמר לו הקדוש ברוך הוא למשה, משה לא כשאתה  מַיִם לאֹ יְכַלְכְּ ָ מֵי הַשּׁ וּשְׁ
סבור אלא עשרים קרשים בצפון ועשרים קרשים בדרום ושמונה במערב ואני 

יורד ומצמצם שכינתי בניהם למטה שנאמר ונועדתי לך שם וגו’.3
ואין לנו הבנה בדברי חז”ל אלו ואפילו לפי הפשט, אבל שטחיות הפשט הוא, 
שׁ” נכלל הכנת  כי משה רבינו ע”ה היה סבור כי בכלל הציווי של “וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּ
עצם המקום להשראת השכינה, ועל זה נשתומם ונתבהל איך אפשר להכין מקום 
לוּךָ,4 והתחיל מתמיה  יְכַלְכְּ מַיִם לאֹ  ָ הַשּׁ מֵי  וּשְׁ מַיִם  ָ הַשּׁ ה  הִנֵּ להשראת שכינתו כי 
ואומר כבודו של הקב”ה מלא עליונים ותחתונים והוא אומר עשה לי משכן, ועל 
זה אמר לו הקב”ה: ‘משה, לא כשאתה סבור אלא עשרים קרש בצפון ועשרים 

קרשים בדרום ושמונה במערב ואני יורד ומצמצם שכינתי ביניהם למטה’. 
ויצמצם  למטה  ירד  שהקב”ה  הזה  בעולם  השכינה  השראת  עצם  כי  והיינו 
וזהו  ומצמצם שכינתי’,  יורד  ‘ואני   – ובעצמו  יעשה הקב”ה בכבודו  זה  שכינתו 
שאיתא במדרש )תנחומא נשא טז( ‘בשעה שברא הקדוש ברוך הוא את העולם 
נתאוה שיהא לו דירה בתחתונים כמו שיש בעליונים’, ואין נדרש מישראל אלא 
עשיית המחיצות בין המקדש לעולם, כי על ידי המחיצות מסביב יוכל הקב”ה 
לצמצם ולהשרות שכינתו בבית המקדש, וזהו שאמר לו הקב”ה ‘עשרים קרש 
את המקום  להכין  צריך  דאין  ושמונה במערב’,  בדרום  ועשרים קרשים  בצפון 

עצמו, אלא את עשיית המחיצות מסביב למקום.
צריך  ולכן  הזה,  לעולם  סתירה  במהותו  הוא  המקדש  בית  כי  בזה  והביאור 
מחיצות משום כי על ידי המחיצות יש מקום בפני עצמו בו הקב”ה נגלה, ואם 
אין מחיצות מסתלקת השראת השכינה, שכידוע הקב”ה צימצם עצמו צימצום 
אחר צימצום כדי שיהיה מקום לנבראים, אבל מצידו יתברך נשאר לעולם שאני 
ה’ לא שניתי והוא מלוא כל הארץ כבודו, ורק מצידנו בתוך ההעלם של העולם 
יש הסתר, ולכן צריך בית המקדש ששם יש יותר גילוי, ויש פחות צימצום, ועל 
ידי השראת השכינה בבית המקדש מתגלה אורו יתברך, ולא שייך הגילוי אלא 

כשיש מחיצות בין המקדש לעולם הזה, ואז הקב”ה ישרה שכינתו מאליו.5

1.   נערך ע”י מערכת “רוממות” מכתבי תלמידים, לע”נ אבינו רוענו מורינו ורבינו רבי 
שמואל בן רבי שלמה זלמן זללה”ה.

2.   א”ה, עפ”י הגהות מהרז”ו.
שִׁטִּים, הדא הוא דכתיב )איוב  עֲצֵי  אֲרוֹן  וְעָשׂוּ  3.   ועוד איתא במדרש )שמו”ר לד,א(: 
לז,כג( שַׁדַּ-י לֹא מְצָאנֻהוּ שַׂגִּיא כֹחַ, וכו’, בשעה שאמר הקדוש ברוך הוא למשה עשה לי 
משכן, התחיל מתמיה ואומר כבודו של הקדוש ברוך הוא מלא עליונים ותחתונים, והוא 
אומר עשה לי משכן, ועוד היה מסתכל וראה ששלמה עומד ובונה בית המקדש שהוא גדול 
מן המשכן ואמר לפני הקדוש ברוך הוא )מלכים א’ ח,כז( כִּי הַאֻמְנָם יֵשֵׁב אֱלֹקִים עַל הָאָרֶץ, 
אמר משה, ומה בהמ”ק שהוא יותר ויותר מן המשכן שלמה אומר כן, משכן עאכ”ו, לכך 
אמר משה )תהלים צא,א( יֹשֵׁב בְּסֵתֶר עֶלְיוֹן, א”ר יהודה בר ר’ סימון יושב בסתר הוא עליון 
על כל בריותיו, מהו בְּצֵל שַׁדַּ-י, בצל א-ל, בצל רחום בצל חנון אין כתיב כאן אלא בצל שד-י, 
בצל שעשה בצלאל לכך נאמר בצל שד-י יתלונן, אמר הקדוש ברוך הוא לא כשם שאתה 
סבור כך אני סבור אלא כ’ קרש בצפון וכ’ בדרום וח’ במערב, ולא עוד אלא שארד ואצמצם 

שכינתי בתוך אמה על אמה.
4.  ובמקו”א אמר רבינו זיע”א שמשה רבינו הבין שבדברים הרוחניים כמו המנורה שהיא 
החכמה כמו שאמרו חז”ל ‘הרוצה שיחכים ידרים’ צריך כלי שדרכו תרד השפעה ויהיה גילוי 
והשראת השכינה, אך משה רבינו לא הבין איך הוא זה שיעשה את הכלים לזה, ולכן במנורה 
שכולה רוחנית באמת משה לא הצליח לעשות והקב”ה עשה את המנורה, והקב”ה ענה לו 
שאיני מבקש ממך אלא עשרים קרש בצפון ועשרים בדרום ושמונה במערב, שאתה תעשה 
רק את המחיצות והקב”ה ישרה שכינתו, שבלי מחיצות לא שייך השראת השכינה מצידנו 

שלא שייך להשתייך לזה.
5.  רבינו זיע”א האריך בזה הרבה שמבואר במדרש בבראשית שלפני חטא עץ הדעת כל 
העולם היה נחשב ביהמ”ק כי אדם הראשון קודם החטא היה כולו דבוק לדעת את השם, 
רע  בעולם  היה   ולא  כבודו,  כל הארץ  כי מלא  לביהמ”ק  צריך  היה  הרמב”ן שלא  וכתב 
בעצמותו שיהא זה סתירה לגילוי כבודו ית’ שיצטרכו מחיצות להשראת שכינתו. ]וסיים 
הרמב”ן ‘והמשכיל יבין’, והדברים עמוקים. וכבר כתב הרמב”ן בהקדמתו על הרמזים אשר 
כותב בסתרי התורה שלא יושגו דבריו ולא יוודעו כו’ עיי”ש[. ועל ידי החטא נפגם העולם 
עד שהוצרך לתיקון הגדול ע”י האבות הקדושים ודור דעה ומשה רבינו ע”ה ומעמד הר סיני 

שבזה חזרו לבנות משכן להשם. 
ואחרי חטא אדם הראשון כבר היה צריך מחיצות לגילוי כבודו, מקום מיוחד להשראת 
השכינה, שהעולם נתקלקל ונתבלבל, ונהיה העלם גדול, וצריך מקום בפני עצמו, שהגילוי 
שם הוא סתירה להעולם שמבחוץ שהם דברים סותרים; העלם שבחוץ, והגילוי שבמקדש. 
ולכן צריך מחיצות שיהיה מקום לעצמו ניכר ומובדל מהעולם ועי”ז נוכל להשתייך למקום 
השראת השכינה שיהיה מחיצות להפסיק ולהבדיל מכל בלבולי העולם. ומ”מ עיקר המקדש 

הוא ארון הקודש ששם נמצאים לוחות הברית והתורה, שזה עיקר הגילוי של ה’ בעולם. 
ובשעת מתן תורה שהיה שיא הגילוי לא היה צריך מחיצות שהקב”ה בעצמו עשה את 
המחיצות שלא יכלו להתקרב יותר, ואם היו זוכים להמשיך את המצב הזה, הבית המקדש 
לעולם לא היה נחרב שהוא היה נצחי, אבל עם ישראל כמו אדם הראשון שוב חטאו, ולא 
זכו להשאר בדרגה זו, והכל התחיל ממה שאמרו “דַּבֵּר אַתָּה” ואכמ”ל, ואח”כ כשהקב”ה 

נתרצה להם נצטוו על המשכן, אבל אז כבר היה צריך לעשות מחיצות.
ובבית שני ירדו עוד, וכמו שכתוב בעזרא )ד,יב( שלא נשמע קול השמחה מקול הבכי, 
ואע”פ שגם בבית שני היו גילוים גדולים וכמו שידוע בשם הגר”א שאפילו ביהודי פשוט 
מימי בית שני אין לנו השגה, אבל הזקנים שזכרו מה שהיה בבית ראשון בכו וגדל קול הבכי 
מקול השמחה, ואע”פ שהיה הסתר בבית שני שחסרו חמישה דברים והיה פחות גילוי של 
השראת השכינה שהקב”ה הסתיר פניו, אבל אם אפשר לומר שהקב”ה נתן כעין ‘פיצוי’ על 
ותפארתה  זיוה  גדול בתורה כמש”כ בפרקי היכלות שהתגלה הודה  יותר  גילוי  זה שהיה 
והדרה של התורה. וכשהקב”ה כביכול מסתיר את עצמו יש יותר גילוי בתורה, וכך נתגלגל 
שירדו מדרגה לדרגה, י’ גלויות גלתה שכינה, עד שלבסוף לא נשאר לנו אלא את ה”וּנְשַׁלְּמָה 
פָרִים שְׂפָתֵינוּ”, אבל עדיין יש לנו שייכות שבתי כנסיות נקראים ‘בית מקדש מעט’, ]ויש 

שיטות ש”וּמִקְדָּשִׁי תִּירָאוּ” גם בבתי כנסיות הרי זה דאורייתא[.

מקום הארון אינו מן המדה

מקום  הקדשים,  קודש  הארון,  זה  המשכן  ותכלית 
ולכן  התורה.   – הלוחות 
יותר  יש  הקדשים  בקודש 
של  הבחינה  את  בגלוי 
עולם  של  מקומו  ‘הוא 
ואין העולם מקומו’ )ילקו”ש ויצא רמז קיז ועוד(, וכמבואר בחז”ל )מגילה י,ב( 
פחות  שיש  כיון  מקום  של  מציאות  שם  שאין  המידה’,  מן  אינו  ארון  ש’מקום 

צימצום,6 והשראת השכינה שם היא יותר בגלוי.7
וכמו שכתב הרמב”ן בתחילת הפרשה ‘עיקר החפץ במשכן הוא מקום מנוחת 
פֹּרֶת,  הַכַּ ךָ מֵעַל  אִתְּ י  רְתִּ וְדִבַּ ם  שָׁ לְךָ  י  וְנוֹעַדְתִּ השכינה שהוא הארון, כמו שאמר 
על כן הקדים הארון והכפרת בכאן כי הוא מוקדם במעלה’, וכן כתב באבן עזרא 

)כה,כב( בטעם הקדמת הארון משום ש’החל מהנכבד’.
וכתב עוד הרמב”ן )כה,י( ‘שירמוז שיהיו כל ישראל משתתפין בעשיית הארון 
בעבור שהוא קדוש משכני עליון, ושיזכו כולם לתורה. וכן אמרו במדרש רבה 
ארון,  ועשו  כתיב  ובארון  ועשית,  כתוב  הכלים  בכל  מה  מפני  לד,ב(  )שמו”ר 
א”ר יהודה בר’ שלום אמר הקדוש ברוך הוא יבאו הכל ויתעסקו בארון שיזכו 

לתורה’. והרי תורה מונחת בקרן זוית, וכל הרוצה יבא ויטלנה.

עיקר המשכן - הארון

מבואר  שבארון,  בתורה  היא  במשכן  השכינה  השראת  שכל  הדברים  ויסוד 
במדרש )שמו”ר לג,א( בריש הפרשה, שרק אחרי שישראל קיבלו את התורה אז 
י לֶקַח  רוּמָה”: הדא הוא דכתיב )משלי ד,ב( כִּ נצטוו על המשכן, עה”פ “וְיִקְחוּ לִי תְּ
עֲזֹבוּ, אל תעזובו את המקח שנתתי לכם, וכו’, ויש לך  י לָכֶם תּוֹרָתִי אַל תַּ טוֹב נָתַתִּ
מקח שמי שמכרו נמכר עמו אמר הקדוש ברוך הוא לישראל מכרתי לכם תורתי 
רוּמָה, משל למלך וכו’, כך אמר הקדוש  כביכול נמכרתי עמה שנאמר וְיִקְחוּ לִי תְּ
ברוך הוא לישראל נתתי לכם את התורה לפרוש הימנה איני יכול, לומר לכם 
אל תטלוה איני יכול, אלא בכל מקום שאתם הולכים בית אחד עשו לי שאדור 

שׁ.  בתוכו שנאמר וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּ
כי התורה היא מהעליונים, ולאחר שניתנה התלבשה במלבושים של העולם 
הקב”ה  אמר  זה  ועל  התורה8.  עצם  הוא  הפרה’  את  שנגח  ‘שור  וגם  התחתון, 
‘לפרוש ממנה איני יכול’ שכביכול הוא נפרד מהתורה, אך גם לקחתה אינו יכול, 

ולכך ציווה לבנות לו מקדש שכביכול ישכון בתוך עם ישראל. 
יכול’.  איני  ‘לפרוש ממנה   - התורה  ידי  על  זה  עיקר השראת השכינה  אולם 
אנו  לכן  הוא,  חד  ואוריתא  דקוב”ה  ומשום  התורה,  עם  לשכון  רצונו  והקב”ה 
ובשב  המהר”ל  וביאר  בפינו’,  נא את דברי תורתך  ‘והערב  מברכים על התורה 
שמעתתא )בהקדמה( שלכאורה אין אהבה לשנים והרי אנו מצווים לאהוב את 
לקב”ה  האהבה  גופא  זוהי  לתורה  אהבה  שכשיש  הוא  הביאור  אלא  הקב”ה. 
לפי שהתורה היא עיקר הגילוי של הקב”ה בעולם. והוא כדברי המדרש הנ”ל 
את  אוהבים  התורה  את  וכשאוהבים  עמה,  ונמכר  תורתו  לנו  מכר  שהקב”ה 

הקב”ה.9

ולעתיד לבא נזכה להתגלות כבודו בלא מחיצות כלל, וירד ביהמ”ק של אש מן השמים, 
ויתגלה כבודו לעין כל בלא הסתר כלל, וכמו שהיה אצל אדם הראשון האדם הגדול בענקים 

קודם החטא.
6.  רבינו זיע”א הוסיף: ובזה אני רגיל לבאר את דברי הירושלמי בשקלים )פ”ד ה”ב(, 
שבית המקדש צריך שיהיו בו את כל הכלים, ואם חסר אפילו כלי אחד ככיור וכנו הרי זה 
מעכב את הקרבת הקרבנות. ויש להקשות הרי כבר באמצע בית ראשון נגנז ארון הברית, 
וא”כ נתבטל דין בית המקדש, ואיך הקריבו קרבנות וכדו’. ונראה לבאר, דכיון ש’מקום ארון 
אינו מן המדה’, אם כן אדרבה לרוב מעלתו שהוא ליבו ונשמתו של בית המקדש, אין מעכב 
הגשמיות שבו והוא לא חלק מכלי המקדש, ובאמת גם לא היה נמצא בתוך בית המקדש, 

שעיקר הארון הוא הרוחניות שבו, שהרי מקומו לא היה מן המידה. 
בעת שבנה שלמה את  ה”א(  )פ”ד  הבחירה  בית  בהלכות  הרמב”ם  הביאור במש”כ  וזה 
הבית ידע שסופו להחרב בנה מקום לגנוז בו הארון למטה במטמוניות עמוקות ועקלקלות. 
בית  בנין  בענין  הנוגעות  את ההלכות  כתב הרמב”ם  הבחירה  בית  בהלכות  וקשה, שהרי 
המקדש ומה השייכות בין צורת בית המקדש לבין המחילות להטמין בהם את הארון. אלא 
שהרמב”ם בא להגדיר את מהות הארון שהוא כל כך רוחני עד שהגשמיות שבו אינו מעכב, 
ובאמת מראש הם ידעו שלא יעמדו בקדושה זו, ועל כן שלמה המלך בנה מחילות שיטמנו 
בהם את הארון. ואח”כ כאשר יאשיהו גנזו, לא נתבטל דין בית המקדש, ורק ירד מקדושתו. 
אך מ”מ ארון הברית לא היה עוד כלי במקדש, אלא הוא עיקר הקדושה של בית המקדש. 

ביותר משרתיו של  כי אפילו המלאכים הגבוהים  והוסיף  בזה  זיע”א הרחיב  ורבינו    .7
הקב”ה שואלים זה לזה ‘איה מקום כבודו’, ואע”פ שגם הם ודאי יודעים שכבודו מלא עולם 
ושאין העולם מקומו, אבל הקב”ה נקרא מקום שבתוך כל הצמצומים יש את השורש, וזה 
המלאכים הגדולים מבקשים להשיג, ואין נפשם אלא בשאלתם לדעת איה שורש השרשים 
היותם  בעצם  הוא  מ”מ מעלתם  יתברך,  תכליתו  לידע  אפשר  אי  כי  ואמת  כבודו.  מקום 
מבקשים ושואלים ‘איה’, וזו היא עיקר התכלית, וכמו שנאמר “ישמח לב מבקשי השם”, 
וכתיב “ובקשתם משם את ד’ אלקיך ומצאת”, ואע”פ שהפסוק הזה מדבר על תשובה אבל 
העיקר זה הביקוש שעי”ז אפשר להגיע להכל, וזה המעמד הנורא של ‘קדושה’ שהוא זמן 
של ביקוש ‘איה מקום כבודו’. ולכן זהו זמן מסוגל לבקש על חכמה שאם אומרים את זה 
שייך  לא  שבודאי  ואע”פ  גדולות,  להשגות  להגיע  אפשר  עי”ז  אמיתי  ביקוש  עם  בכוונה 
עי”ז אפשר להגיע  ידי הביקוש להשיג עד השורש כמה שיותר,  זה, אבל על  להשיג את 

להשגות גבוהות מאוד. 
8.  וכפי שרבינו זיע”א היה רגיל להזכיר את דברי המהר”ל בדרך חיים על אבות דהן הן 
גופי תורה לא קאי רק על מעשה בראשית ומעשה מרכבה אלא אף על ד’ אבות וד’ שומרים.
9.  רבינו זיע”א הוסיף שכן מבאר המהר”ל כדרכו שלא כפשוטו, את מאמר הגמ’ בנדרים 
)פא,ב(: ‘מי האיש החכם ויבן את זאת דבר זה נשאל לחכמים ולנביאים ולא פירשוהו עד 
שפירשו הקב’’ה בעצמו דכתיב ויאמר ה’ על עזבם את תורתי וגו’ היינו לא שמעו בקולי 
היינו לא הלכו בה אמר רב יהודה אמר רב שאין מברכין בתורה תחלה’. וביאר כי ברכה 
מברכים כשמכירים בדבר עד שהוא משתפך מעצמו. וע”כ אמרו חז”ל )סנהדרין צד,א( גנאי 
ואע”פ  ואמר ברוך.  יתרו  ריבוא מישראל שלא אמרו ברוך עד שבא  ושישים  הוא למשה 
שבוודאי ישראל בירכו על הנס וכן היו הרבה שבירכו עד דוד, מ”מ לא היה זה בשיעור 
יתרו שהגיע  הנס, אבל  היו בתוך  לפי שהם  בנס  כך  כל  לא הכירו  בגלל שישראל  הנכון 

רבינו הגדול מרן ראש הישיבה הגר”ש אויערבאך זצוקללה"ה

רוממות הפרשההמשך
ביאור עניני הפרשה
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רוממות התורה
חיזוק   התורה

הבית...
בית גדול היה בישראל, הבית ברחוב פרוש תשע בשכונת שערי חסד.

באותו בית בו דר הצדיק ירא האלקים רבי לייב רוחמקין זצ”ל, מלמד בעץ חיים, ולו בן 
יחיד ובת יחידה.

בפורים המשולש שנת תר”צ, זכה רבי לייב רוחמקין להגשים את שאיפתו העצומה. שאיפה 
אשר יקדה בו שנים רבות יומם ולילה.

הן במרחק לא רב מביתו בגבול שבין שכונת “שערי חסד” לאחותה הקטנה שכונת “נחלת 
צדוק” התגורר הגאון המקובל רבי חיים לייב אויערבאך זצ”ל, ולו בן שלימים האיר את עיני 

ישראל בתורתו ובפסק הלכה גאון ישראל מרן רבי שלמה זלמן זיע”א.
יגיעות רבות יגע כדי לזכות להכניס מרגלית יקרה זו אל ביתו. מה גדלה שמחתו כשזכה 

להגשים את שאיפתו העצומה. ואז נבנה הבית!
מהו בית? - ארבע קירות וגג מעליהם?! אבנים, חלונות ודלתות, רהיטים וחפצים?! אלו 

אולי המרכיבים הגשמיים של הבית, כאלו ממלאים את שליש העולם המיושב בבני  אדם.
כשמדברים על בית, מתכוונים למשהו אחר.

לאווירה השוררת בבית. לתוכן הרוחני שהיא היא מהותו של הבית! בית הוא אטמוספירה.
שהם  הרוח  ובקנייני  ליבם  במחשבות  ובתהלוכותיהם,  במעשיהם  ובוניו,  הבית  שוכני 

רוכשים לעצמם, יום יום שעה שעה, יוצקים את התוכן הפנימי, את רוח הבית. 
הילדים הנולדים אל תוך האווירה, יונקים יחד עם חלב אימם את התוכן הרוחני הממלא את 

הבית, האטמוספירה של הבית נוצקת אל תוך ליבם ונשמתם עד שהופכת למהותם!
התוכן הפנימי של הבית, הופך להיות נקודת המוצא של הילדים, האלף בי”ת! המושגים 

הבסיסיים.
ובמילה אחת: היסודות!

מכאן ואילך, הטיל הרבונו של עולם תפקיד על כל ילד לבנות את קומת חייו, נדבך אחר 
נדבך, קומה על גבי קומה, על בסיס היסודות האיתנים שספג בביתו.

האוירה!
אם נשאל, איזה אוירה שררה בביתו של מרן הגאון רבי שלמה זלמן אויערבאך?

תורה  מלכי  גדלות,  של  בית  על  מופלאים  ציורים  במוחינו  חולפים  ראשונה,  במחשבה 
ונסיכיה, אוירה עצומה של רוממות, עמל התורה בלי קץ ושיור. מחזות נשגבים של עמל 
קץ  אין  תורה  אהבת  על  מופלאים  סיפורים  הקדושה.  התורה  מן  ותג  קוץ  כל  על  ויגיעה 
הנשפכת באשד אינסופי כמפל מים אדיר. דקדוק הלכה ועשיית רצון הבורא על כל צעד 
ושעל. תפילות רותחות ודמעות כמים של האמא והסבתא על הבנים שיגדלו בתורה ויראת 

שמים.
אכן נכון הדבר, אין חוסר אמת בציורים הללו, אכן היה הבית בית של גדלות, מעצם היותו 

ביתו של מרן הגרש”ז זיע”א.
אבל לא זו ההגדרה האמיתית בתכלית של הבית! סיפורים ומחזות של “גדלות” הם רק קצה 

הקצה של המציאות האמיתית...
הבה ונספר את האמת, כפי שסיפרה בכור הבנים, רבנו הגדול זיע”א.

זלמן, שפקע שמו  רבי שלמה  בביתו של מרן  שברחוב פרוש בשכונת שערי חסד,  בבית 
בעולם כולו כאביר המידות הטובות, בבית הזה שררה אוירה של פחד...

המטרה.
פחד נורא מלהיות עם הארץ!

“עם הארץ” הייתה מציאות מפחידה ומרעידה, לא הייתה מציאות גרועה ממנה.
מרן  של  בביתו  ששרתה  הארצות”  מ”עם  והסלידה  המיאוס  גודל  את  ולתאר  לשער  אין 

הגרש”ז אויערבאך זיע”א.
“עם הארץ” היה הדבר המפחיד ביותר.

את  מגדירים  כמונו  ש”עם-הארצים”  למה  הכוונה  אין  הארץ”  “עם  על  מדברים  כשאנו 
המושג “עם הארץ”.

כי הלא בשבילינו, הרחוקים הרבה מידיעת התורה, לא מתאים לנו לכנות את עצמינו כ”עם 
את  אנו מרחיקים  על עצמינו,  להגן  כדי  לכן  בכבוד שלנו,  פוגע ממש  הארץ”, הדבר הלא 
המושג “עם הארץ” עוד ועוד ומשתדלים להזיזו ככל האפשר למה שרחוק מאיתנו, כדי שלא 

נמצא את עצמינו מול ההגדרה הבלתי נעימה של “עם הארץ”.
אבל לא! איננו נכנסים כאן לדון בהגדרת דין “עם הארץ” בהלכה. אלא רק להגדיר מהו 

ומיהו אותו ה”עם הארץ” ממנו פיחדו בביתו של מרן הגרש”ז זיע”א פחד נורא.
משנה  לדעת  לא  הייתה  זיע”א  הגרש”ז  מרן  של  בביתו  ממנו  שפיחדו  ה”עם-הארצות” 

מפורשת!
מרן הגרש”ז זיע”א לא הבין איך יתכן מושג כזה, אברך שאינו יודע משנה מפורשת בכל 

הששה סדרי משנה.
הפחד להתפס בחוסר ידיעה בתורה שרר בבית מרן הגרש”ז זיע”א ונספגה בעצמותיהם 

של בני הבית לכל ימי חייהם.
זה היה הבסיס, זו הייתה האווירה.

האם הגדולה, מרת חיה רבקה אשת מרן הגרש”ז זיע”א, הצליחה לגדל בית של “גדלות”.
ה”גדלות” הייתה התוצאה גרידא. היא מצידה ניהלה בית שמפחדים להיות בו “עם  אבל 
הארץ”, לא בית של גדול הדור, ולא בית של בנים וחתנים ענקי רוח גדולי ישראל, אלא בית 
שהבסיס שלו הוא שצריך ללמוד, בגלל שצריך ללמוד ושאסור בשום פנים ואופן להשאר, 

חלילה וחס, עם הארץ!
“להיות גדול”!? בל יראה ובל ימצא בבית הגדול הזה! לא דיברו על זה ולא  “שטעלע”!? 

שוחחו על זה, המושגים הללו לא היו קיימים בשיח שאפף את בית הגדלות הזה.

עיקר העליה
הבה נדלג מכאן, עשרות שנים, עד למעמד ההספד הגדול של רבינו הגדול זיע”א על רבינו 

מרן הגרי”ש אלישיב זיע”א.
שלהי שנת תשע”ב, שנת תשע”ב הייתה שנה קשה מנשוא לעם ישראל. באמצע  השנה, 
לבית  נשואות  ישראל  עיני  למשכב.  זיע”א  אלישיב  הגרי”ש  מרן  רבינו  נפל  שבט,  חודש 

החולים “שערי צדק”, הלב של כלל ישראל מפרפר, הבשורות טובות ונוראות מרגע לרגע.
כלל ישראל, מרגיש בליבו, את הממתין לנו...

כולם רועדים מפני הבאות, לא מעלים על הדעת לאיזה תהומות תיפול היהדות החרדית 
הנותרת לפליטה אחרי שהמנהיג הגדול שאחז ושמר על הדור כולו אינו מסוגל לשמור על 

הדור מפני זאבי הטרף החילוניים החפצים לכלותו.
ואז, ביום כ”ח תמוז חשכו המאורות.

עד היום הזה היהדות החרדית מלקקת את פצעי החושך הגדול שירד לעולם.
אז באותם הימים, ימי ההספד והבכי, עמד רבינו הגדול זיע”א עטוף בטליתו, והספיד.

והקרירות  הגדול  החושך  את  צופה  כמו  עצמו,  על  בוכה  כולו  הדור  נתפס,  בלתי  הכאב 

הבלתי נתפסת המקפיאה את הדור כולו. 
והקרירות,  הקפאון  הפשרת  על  שהופקד  זיע”א  הגדול  רבינו 
בוכה על הכל, וכבר אז, עוד בטרם קלטנו אנו, את הממתין לנו, 

קלט הוא את הכל, והחל במלחמתו הגדולה.
ומה אמר אז, באותם זמנים קשים לישראל?

היסוד  את  לנו  להנחיל  ביקש  זיע”א  הגדול  רבינו 
הנורא הזה:

העלייה הוא קודם כל לא להיות “עם  עיקר 
הארץ”! “עם הארץ” הוא הדבר הגרוע ביותר, 
ממנו יש לפחד, וכל חסרון בידיעת התורה הוא 

“עם הארצות”.
החיים היא שיושבים ולומדים ורוצים  צורת 
וחייבים  ללמוד  צריך  כי  התורה,  את  לדעת 

ללמוד, לא מתוך מחשבות שצריך לטפח ‘גדול הדור’ בדווקא, רק פשוט צריך ללמוד, כל 
אחד חייב להיות תלמיד חכם, כי חייבים לדעת את התורה.

דברים פשוטים...
וכך אמר רבינו הגדול זיע”א: “בכל הדורות בעם ישראל השאיפה הגדולה ביותר והאושר 
הכי גדול לאדם היה, שיהיה לו בן תלמיד חכם, והאושר הכי גדול לאשה שבעלה הוא תלמיד 

חכם, ככל שלמדו מתוך הדחק היו מאושרים”. 
“אלו הם דברים שהיו מושרשים בכל הדורות”!

היא  בעצמה  שהתורה  ידעו  תמיד  ביותר,  הגדולה  הזכות  זו  תורה  שללמוד  ידעו  “תמיד 
הפתרון לכל דבר, ודבר זה היה פשוט אצל האנשים ואצל הנשים”.

ואז סיפר רבינו הגדול זיע”א: אמרתי פעם לפני מרן זצ”ל ביארצייט של הרבנית שלו ע”ה 
דברים פשוטים...

אני יכול להעיד וכל מי שהכיר יכול להעיד, לא נאריך בזה, אך הסבתא ע”ה הייתה מספרת 
בהתפעלות על אמי ע”ה, שפעם אחת ראתה את הילדים הקטנים שבגדיהם התלכלכו. היא 
העירה לאמי ע”ה על כך, והתשובה היתה פשוטה: ‘הבגדים מונחים בארון, וכדי להגיע אליו 
צריך לעבור דרך החדר שבו אבי זצ”ל ישב ולמד, ואם כן לא שייך להפריע לו’. הסבתא נהגה 

לספר זאת בשמחה ובהתפעלות, איך היה כל כך פשוט שידעו שאין דבר אחר חוץ מתורה.
כך גם הרבנית ע”ה של מרן זללה”ה, גם לה וגם לאמי ע”ה, בזמן שנישאו וחיו ומסרו עצמן 
‘גדולי  בגלל שמטפחים  הזו  או חלומות למסירות  היו להם שום מחשבות  לא  תורה,  לבני 

הדור’! 
רק היה מושרש בפשטות, שהבעל תלמיד חכם יושב והוגה בתורת ד’, זו התכלית של כל 

החיים. 
לא חשבו מה שייצא! בוודאי לא היו פרסומים ועיתונים כמו היום... פשוט הייתה תורה.

אכן, כך העיד רבינו הגדול בעצמו, שהאוירה בבית הגדול ברחוב פרוש תשע בשערי חסד, 
והאוירה בבית הגדול שברחוב חנן, אז באותם הימים לא פקיע שמייהו הבתים הללו, לא 

הייתה שיש כאן “מהלך” של “טיפוח גדול הדור”!
לא חשבו על כך ולא חלמו על כך.

האוירה בבתים הללו, שיש חיוב ללמוד, שאסור להיות עם הארץ! וכדי לא להיות עם הארץ 
יש ללמוד וללמוד כל היום, ואפילו שבגדי הקטנים אינם נקיים אם זה יפריע את הלימוד, לא 

נכנסים לחדר. כי צריך ללמוד וחייבים ללמוד.
כך הייתה האוירה בבתים הגדולים בית מרן הגרש”ז זיע”א ובית מרן הגרי”ש זיע”א.

ומה גדל וצמח בבתים הללו, האם גדולי הדור!? - בוודאי.
אבל בעיקר מה שיצא מהבית הגדול ברחוב פרוש בשערי חסד, זה פחד גדול להיות עם 
מלווה  ועדיין  הבית  שוכני  את  שליווה  פחד  הנשמה.  בעומק  ומושרש  גדול  פחד  הארץ... 

אותם כל ימיהם.
כל חסרון בידיעת התורה, הוא דבר מפחיד. לא לדעת את התורה זה דבר מזעזע ומרעיד 

את הנפש.

הרבצת תורה או ‘שטעלע’
עוד היה מרגלא בפומיה דרבינו הגדול זיע”א: אמי ע”ה מסרה נפשה על לימודו של אבא 
זצ”ל, אך אף פעם לא הרגישה שהיא מוסרת נפשה כדי לגדל כאן “גדול הדור”, אלא מוסרת 

את נפשה למי שלומד תורה.
בימינו מי שאחר כמה שנות לימוד רואה שלא יצא ממנו חזון איש, הרי הוא נשבר. אבל 

אמא מסרה נפשה לא עצם לימוד התורה, לא לשום תכלית, רק כדי שלא יהיו עם הארץ.
וכך סיפר: כשאבא הלך לקול תורה, אמר לו הסבא שהוא לא יודע למה הוא צריך את זה, 
הרי הוא יושב ולומד טוב. ההסבר היחיד שהניח דעתו של הסבא זה שיש בקול תורה יותר 
הרבצת תורה. את זה הוא הבין, אבל זה היה פשוט שאם ענין ה’שטעלע’ יפריע בכי הוא זה 

לשקידה ולהתמדה, אז לא הולכים לשם.
גם הרבנית ע”ה, שהייתה מסורה לתורתו של רבינו הגדול זיע”א בכל נפשה, לא הסכימה 
בתחילת הדרך כשדיברו על פתיחת הישיבה לכל העניין. גם היא הייתה מחונכת שהעיקר 
הוא ללמוד תורה כי צריך ללמוד תורה, הדבר היחיד שביררה אם יש בזה יותר ‘הרבצת תורה’ 
או שזה רק ענין של ‘מעמד’, וכשאמר לה רבינו הגדול זיע”א שזה יותר הרבצת תורה, אז 

נכנסה לענין הישיבה בכל לב ונפש.
הפחד הזה ששרשו בית מרן הגרש”ז זיע”א הוא הפחד ששלט בכיפה בישיבות בהם הרביץ 
רבינו הגדול זיע”א תורה, הוא שלט ברמה באמשינוב, באיתרי, בישיבת קול תורה, ובעיקר 

בישיבת מעלות התורה.

מדוע חוורו פניו?
להיות מקורב לרבינו הגדול זיע”א, לא היה דבר קל כלל ועיקר. כי “עמ’הארצים” לא היו 

מסוגלים לשרוד בסביבת רבינו הגדול זיע”א.
תופעת ה”מבחנים” של רבינו הגדול זיע”א, הייתה תופעה ידועה לכל הסובבים הקרובים.

אסור להיות עם הארץ. אסור!
ומה זה “עם הארץ”?

לא לדעת ידיעה פשוטה של מושגים הייתה פחד פחדים ממש. ולא היה שייך להתחמק 
ממנו, העם הארצות הייתה שקופה לפניו והיה מגיב על כך בחומרה.

ובטרם נגולל על קצה המזלג את קצה הסיפורים הקיימים שיכולים למלא ספר שלם, ראשו 
על כרעיו ועל קרבו, נספר על המעמד ההוא שקרה באחד מרחובות שערי חסד.

המעמד בו חוורו פניו של מרן הגרש”ז זיע”א. הזמן בו חווה צער נורא, עד שחוורו פניו.
היה זה ביום מן הימים, רבינו הגדול זיע”א פוגש באביו הגדול ברחוב בשערי חסד, ומיד 

צללו השנים לעומקה של הלכה.
הנידון אותו הציע היה בענין ברכה אחרונה על עלי גפן ושיעור העיכול.

לרגל יום השנה הראשון     להסתלקות רבן של כל       
בני הגולה מרן    ראש הישיבה זיע"א

הפחד להיות   ‘עם הארץ’...
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