
פר+שת ויצא 

תשע"ט
"וַיִּקְרָא לוֹ לָבָן יְגַר שָׂהֲדוּתָא וְיַעֲקֹב קָרָא לוֹ גַּלְעֵד" )בראשית לא, מז(.

הייתה  למה  בארמית.  וזה  בעברית  זה  דבר,  אותו  הרי  זה  שָׂהֲדוּתָא"  ו"יְגַר  "גַּלְעֵד" 
התורה צריכה לכתוב את זה?

טורחת  התורה  כאן  למה  התורה.  כל  על  אונקלוס  תרגום  לנו  כתבה  לא  הרי  התורה 
לתרגם?

כדי להראות שאחרי עשרים שנה שיעקב בבית לבן, והוא כבר שולט ארמית כל הצורך, 
ועם לבן ודאי מדבר גם בארמית - בכל זאת, כשלעצמו הוא שומר על לשון הקודש.

לעצמו, בטח עם בניו ומשפחתו, הוא מדבר בלשון הקודש. להדגיש את החשיבות של 
לשון הקודש.

הרי זה אחד מארבעה דברים שבשבילם זכו ישראל לצאת ממצרים, שלא שינו את 
לשונם.

בטח עם המצרים דיברו מצרית, אבל בינם לבין עצמם המשיכו לדבר בלשון הקודש. 
זה אחד מהדברים שבזכותם יצאו ממצרים. 

רק צריך לדעת שלשון הקודש לא מספיק רק לדבר.
הרמב"ם בפירוש המשניות בפרק ראשון של אבות, כותב שיש חכמים שמגנים שיר 
שנכתב בערבית - שהייתה אז השפה המדוברת - גם אם התוכן הוא של חכמה ויראת 

שמיים, ומשבחים שיר שנכתב בעברית גם אם התוכן הוא פסול.
מוסר  חכמה,  דברי  ומכיל  שנכתב  שיר  להלל  צריך  הדרך.  זאת  שלא  אומר  הרמב"ם 

ויראת שמיים, ואם הוא בלשון הקודש אז עוד יותר טוב.
שיר של שטויות הוא גרוע, ואם הוא בלשון הקודש הוא עוד יותר גרוע.

אמנם לשון הקודש זו מעלה, אבל אם לא משתמשים בה כראוי אז היא לא מעלה, 
אלא תביעה על האדם. 

כך זה בשאר מתנות שה' נתן לנו - אם מנצלים אותם כראוי זו מתנה טובה, ואם חס 
ושלום לא מנצלים אתם כראוי הם הופכים לתביעה על האדם.

ארץ ישראל היא המתנה הגדולה שה' הבטיח לאבות הקדושים, אבל אם חס ושלום 
לא מתנהגים טוב, אז "וְחָרָה אַף ה' בָּכֶם וגו' וַאֲבַדְתֶּם מְהֵרָה מֵעַל הָאָרֶץ הַטֹּבָה" )דברים 

יא, יז(, ה' לוקח את ארץ ישראל.
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למה? - כי זה יהיה עוד יותר גרוע אם יישארו בארץ ישראל ויעשו עבירות. אם יעשו 
עבירות בחו"ל זה פחות גרוע.

ארץ ישראל היא טובה למי שרוצה לקיים את התורה ואת המצוות, אבל היא לא טובה 
עבור מי שלא רוצה לקיים תורה ומצוות.

היא הופכת לתביעה חס ושלום.
"וַאֲבַדְתֶּם מְהֵרָה מֵעַל הָאָרֶץ" זה לא רק עונש, אלא זו הצלה, שלא יהיו חייבים כל כך. 

גם בשאר המתנות.
שבת זו מתנה טובה, אבל זה למי שמקיים שבת, שומר את כל ל"ט מלאכות ודינים 

דרבנן, וגם תפילות וכו'.
מי שלא מקיים את השבת כראוי, אז השבת היא תביעה עליו, הוא מתחייב כי הוא לא 

שומר את השבת.
אותו דבר שהוא מתנה גדולה מאת הקדוש ברוך הוא, כשאתה לא משתמש בו כראוי 

אז הוא תביעה גדולה. חילול שבת זו תביעה נוראה. 

יום כיפור זו מתנה גדולה מאוד, שה' סולח לכל עוונותינו, שאפשר לחזור בתשובה 
ולנקות את עצמנו.

אבל למי שלא שומר יום כיפור, אז זה חס ושלום נהפך לתביעה עליו - למה גם יום 
כיפור לא שמרת? למה לא חזרת בתשובה?

נתנו לך אפשרות לחזור בתשובה ולא חזרת. זו תביעה עליו.
כל המתנות הן טובות אם אתה משתמש בהן כראוי, והן תביעות אם אתה לא משתמש 

בהן כראוי. 

בבית שני היו המתייוונים שכפרו בתורה ועבדו עבודה זרה.
מה קרה אחרי ניצחון החשמונאים, לאן נעלמו המתייוונים?

באופנה"  "לא  כבר  זה  שעכשיו  אלא  נאבדו,  לא  שהם  ראשונים  דורות  בעל  מסביר 
להיות דבקים ביוונים.

עכשיו יד ישראל על העליונה אז זה לא באופנה להיות שם.
אז מה הם עושים? לוקחים את התורה ומסלפים אותה.

זה הצדוקים והבייתוסיים, שלקחו את התורה ואמרו: 'עכשיו זה באופנה להית שומר 
תורה', אבל לא כפי שצריך, לא כפי שחז"ל פירשו אותה, אלא כפי דעותיהם הנפסדות. 

התורה עצמה הופכת ממתנה טובה לתביעה.
הרי חז"ל אמרו על התורה, שמי שעוסק בתורה לשמה זה סם חיים עבורו, ומי שלהפך 

חס ושלום - זה סם המוות.
שלם. השטויות  לכל  ביסוס  מהתורה  מוצאים  הם  המוות,  סם  הייתה  היא   לצדוקים 
הם באמת לא מאמינים בשום דבר, לא בשכר ועונש ולא בשום דבר אחר, אבל מצד 

שני עכשיו זה לא באופנה לא להאמין בשום דבר,
יד החשמונאים הייתה בעליונה, את היוונים גרשו, אז הם מראים את עצמם כמאמינים 

בתורה שבכתב.
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הם מטים את החשמונאים בעצמם לדרך הנלוזה שלהם.
זה הרי דבר שהוא כאב לב גדול, שאותה משפחה גדולה שהצילה אותנו מידי יוון בסוף 

נהפכו לצדוקים ואבדו מן העולם. 
כך היה ,שהם לוקחים את התורה ומסלפים אותה לפי מה שמשתלם להם, סם המוות 

בידם.
אחר כך, כשיד רומי הייתה על העליונה, הם כבר נהיו מפלגת השלום עם הרומאים, כי 

עכשיו יד רומי על העליונה.
מקודם כשיד ישראל הייתה על העליונה, הם היו מראים את הדבקות שלהם לתורה, 

דבקות מסולפת.
לא מתאימים את עצמם לתורה אלא מתאימים את התורה אליהם. 

המשכילים גם התחילו בדרך הזו. לתרגם את התורה כדי שיהודים שלא יודעים עברית 
יבינו את התורה. אבל הם לא רצו שיהודים ילמדו תורה יותר, אלא שלא ילמדו תורה 

שבעל פה, לא יבינו.
גם את התפילה הם תרגמו. מה שלא עיוותו לגמרי אז תרגמו.

המשכילים הראשונים היו צריכים להראות שייכות לתורה. אחר כך הם כבר לא היו 
ישראל  עם  את  להסיר  הצליחו  שכבר  אחרי  בכלל,  לתורה  שייכות  להראות  צריכים 

מהתורה לא היה להם כבר צורך בתורה.
היום החילונים הם עמי הארץ גמורים. המשכילים הראשונים ידעו קצת עוד גמרא, 

השתמשו בה לא נכון אבל ידעו.
היום כבר לא יודעים גמרא, לא יודעים כלום. אני גם לא יודע כמה יודעים תנ"ך.

התורה היא חיינו ואורך ימינו, אבל רק בתנאי שישתמשו בה נכון.

השבת היא חיים לעולם, יום כיפור הוא מתנה יקרה, ארץ ישראל מתנה יקרה מאוד, 
אבל הכל בתנאי שמשתמשים בהם כראוי, לא אם מסלפים אותם. 

את  שתרגמו  מזה  אלא  אנטיוכוס,  מגזירות  התחילה  לא  ישראל  בעם  היוונות  הרי 
התורה ליוונית.

חז"ל קבעו תענית על זה שתרגמו את התורה ליוונית.
למה? - כי חז"ל ידעו שזה יביא יהודים ללמוד את התורה ביוונית, ואז הם לא יבינו 
לזה  יוביל  זה  תיבות.  וראשי  גימטריות  חז"ל,  של  הדיוקים  כל  את  פה,  שבעל  תורה 

שיתרחקו מתורה שבעל פה, לכן זו הייתה תחילת היוונות בעם ישראל.
למרות שזה לא אותו מלך יוון - את הגזירות עשה אנטיוכוס מלך סוריה, ואת התרגום 
לתורה עשה תלמי מלך מצרים - אבל זו אותה יוון, אותה מלכות של אלכסנדר מוקדון 

שנחלקה לארבעה ראשים כפי שדניאל אמר. 

אנחנו צריכים להיות דבקים בשלמות של התורה, בלשון הקודש.
אם יהודי לומד תורה באנגלית או ביידיש - גם כן טוב, אבל שיאמין בתורה, ועד כמה 

שאפשר ילמד לשון הקודש, יבין לשון הקודש.
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מותר להשתמש בשפות זרות אם צריך, לשם מטרה. הרמב"ם כתב חלק מהחיבורים 
שלו בערבית כי זו הייתה השפה המדוברת אז.

אבל המטרה היא שילמדו תורה ויבינו לשון הקודש.  

תש"פ

"וַיִּקְרָא לוֹ לָבָן יְגַר שָׂהֲדוּתָא וְיַעֲקֹב קָרָא לוֹ גַּלְעֵד" )בראשית לא, מז(.
התורה מראה לנו כאן, שיעקב אבינו, אחרי עשרים שנה בחרן, שהוא ודאי כבר שולט 
היטב בארמית, והוא מדבר כל הזמן עם לבן בארמית - בכל זאת הוא לא מוותר על 

השימוש בלשון הקודש. הוא הקפיד שהוא יקרא לזה "גַּלְעֵד".
לשון הקודש היא משפיעה קדושה על האדם, היא ניתנה לנו.

עם  מכל  בנו  בחר  "אשר  הלשונות",  מכל  "ורוממתנו  בתפילה:  זה  על  מודים  אנחנו 
ורוממנו מכל לשון" - שיש לנו לשון הקודש שמשפיעה קדושה על האדם.

גם אם צריך לדבר עם השייגעץ בלשון ארמית, אבל לעצמו יעקב אבינו מקפיד על 
לשון הקודש.

זה אחד הדברים שבזכותם יצאנו ממצרים, שלא שינו את לשונם.
הדברים  אחד  זאת  בכל  דברים,  שאר  ועוד  זרה  עבודה  גם  במצרים  שהיה  שלמרות 

שישראל הצטיינו בהם זה שלא שינו את לשונם.
עם המצרי בטח דיברו בלשון שהוא מבין, אבל לעצמם לא שינו את לשונם.

את זה אנחנו מזכירים בהלל )תהילים קיד, א(: "בְּצֵאת יִשְׂרָאֵל מִמִּצְרָיִם בֵּית יַעֲקֹב מֵעַם 
לֹעֵז" - שזכינו לצאת מעם שמדבר מצרית, לדבר לשון הקודש. 

"וְהָאָרֶץ הָיְתָה  תֹהוּ וָבֹהוּ וְחשֶׁךְ עַל פְּנֵי תְהוֹם" )בראשית א, ב(, אומרים חז"ל )בראשית רבה ב, 
ד(: "'חשֶׁךְ' זו מלכות יוון שהחשיכה את עיניהם של ישראל בגזירותיה".

אחת הגזירות הראשונות של היוונים, הייתה לא מצד היוונים שיושבים בצפון, אלא 
מצד היוונים שיושבים בדרום, מצד מלך מצרים: לתרגם את התורה ליוונית.

חז"ל קבעו הרי צום על זה. בנוסח אשכנז אנחנו מזכירים את זה בסליחות לעשרה 
בטבת, את הצום שקבעו על שתרגמו את התורה ליוונית.

הם עשו את זה משנאת ישראל, אבל זה גרם שהרבה יהודים שיושבים במצרים לא 
למדו את התורה בלשון הקודש אלא למדו אותה ביוונית.

כשלומדים אותה ביוונית הרי קשה להבין את דברי חז"ל שקשורים - לא לדבר על 
גימטריא ודברים כאלה, אבל אפילו דיוקים בפסוקים שחז"ל דייקו, אי אפשר להבין 

כשלומדים את התורה ביוונית.
זה היה התחלת ההתבוללות במצרים.

ודאי היו גם יהודים שלמדו בעברית, אבל היו יהודים שלמדו ביוונית. 

המשכילים בגרמניה, אחד הדברים הראשונים שעשו זה לתרגם את התורה לגרמנית, 
את התפילה לגרמנית.
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לא כל כך כדי שיהודים ילמדו תורה כי הם לא יודעים עברית, אלא כדי שאם ילמדו - 
ילמדו בגרמנית, אז לא יהיה להם קשר עם דרשות חז"ל וכל התורה שבעל פה.

הם דרשו להתפלל בגרמנית בבתי הכנסת שלהם.
הפסוקים כבר כתבו שלמרות שכתוב שמותר להתפלל בכל לשון בציבור, אבל לעשות 

מזה קביעות שיתפללו דווקא בגרמנית - או באנגלית כיום - זה ודאי לא הדרך.
צריך להיות מקושר ללשון הקודש, לא ללשונות אחרים.

צריך לתרגם את הגמרא לאנגלית למי שלא מבין בעברית. טוב שיש מפעל שתרגם 
את הגמרא לאנגלית, וכן לרוסית, למי שלא מבין אחרת.

אבל שהשאיפה תהיה ללשון הקודש. 

"'חשֶׁךְ עַל פְּנֵי תְהוֹם' זו מלכות יוון שהחשיכה את עיניהם של ישראל בגזירותיה".
חשֶׁךְ זה אותיות של שכח, שהם גורמים לשכחת התורה.

עוד לפני כל הגזירות על שבת, ראש חודש ומילה ושאר הגזירות שלהם - עצם שכחת 
התורה, זה גם בא על ידי יוון.

)סוטה מז ורש"י( שעד רבי יוסי בן יועזר למדו תורה כמו שנתקבלה ממשה  חז"ל אמרו 
רבנו, ומרבי יוסי בן יועזר מתחילה השכחה.

המחלוקת הראשונה שלא הוכרעה זו מחלוקת רבי יוסי בן יועזר ורבי יוסי בן יוחנן איש 
ירושלים, אם לסמוך על בהמה ביום טוב או לא לסמוך. חז"ל אמרו שמסוף ימיו של רבי 

יוסי בן יועזר - אז מתחילה השכחה.
חז"ל הרי קבעו אחר כך תענית על מחלוקות בית הלל ובית שמאי, שנעשתה התורה 

כשתי תורות )מגילת תענית, פרק אחרון, ט' באדר(.
היום יש כל כך הרבה מחלוקות בין הפוסקים, נעשתה התורה כמאה תורות, לא כשתי 

תורות. ודאי אלו ואלו דברי אלוקים חיים, אבל זו לא התכלית.
התכלית היא שתהיה משנה ברורה, הלכה ברורה במקום אחד. 

החשמונאים נצחו את היוונים, אבל על הדבר הזה לא התגברנו, על שכחת התורה.
בזה עדיין יד יוון על העליונה.

צריך לתקן את זה, להשתדל בזכרון התורה, בשינון התורה, בירור התורה.
זה הדרך שלנו להילחם ביוונים, להמשיך את מה שמתתיהו ובניו התחילו.

וה' יעזור שאור התורה ישוב להאיר, תהיה שוב סנהדרין גדולה, ושוב חכמי ישראל 
יורו לנו.

ומשיח עם אליהו, ואולי משה ואהרון כבר יקומו לתחיית המתים ויורו לנו.
שכבר לא תהיה שכחת התורה, שיהיה אור התורה שלם.  
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תשפ"ב
בגמרא )ברכות כז ע"ב( מחלוקת אם תפילת ערבית רשות או חובה.

צריך לדעת שתפילת ערבית הרי יש לה שני חלקים עיקריים: קריאת שמע ושמונה 
עשרה )או בשבת תפילת שבע(.

מה שאנחנו דנים זה רק לגבי שמונה עשרה.
או  היא דאורייתא  זה מחלוקת אחרת, אם קריאת שמע  מה שנוגע לקריאת שמע, 

דרבנן, וזה נוגע גם בבוקר וגם בערב.
שיטת הרמב"ם )קריאת שמע ב, יג( שקריאת שמע דאורייתא ושיטת התוספות )ברכות כא 
ע"א; סוטה לב ע"ב( שקריאת שמע דרבנן. אנחנו פוסקים כמו הרמב"ם שקריאת שמע 

דאורייתא, גם בבוקר וגם בערב.
אבל הדיון שלנו הוא על שמונה עשרה: האם שמונה עשרה של ערבית היא רשות או 

חובה.
)טור אורח חיים רלה( שתפילת ערבית רשות, רק קיבלו עליהם  וזה נפסק אצלנו להלכה 

חובה.
אני שאלתי את עצמי: למה זה?

הרי האבות תיקנו את התפילות )ברכות כו ע"ב(, אז למה התפילות של אברהם ויצחק הן 
חובה, והתפילה של יעקב היא רשות? למה הוא שונה משאר האבות? 

מה שנראה לעניות דעתי, זה שהתפילות הם הרי כנגד זמני היום.
זמן שיש אור  גאולה,  זמן  רומז על  זה  היום  ביום.  זמנים  כנגד  ויצחק תיקנו  אברהם 
לישראל. אור לישראל זה ודאי מובטח שיהיה, אין כאן ספק. אז התפילות האלה אין 

בהם ספק.
לעומת זה, התפילה של יעקב אבינו זה כנגד החושך והגלות. זה לא היה מוכרח להיות.
אם היינו זוכים לא הייתה גלות. היינו נכנסים לארץ, בונים בית המקדש ונשאר אור 

לעולם.
מפני שחטאנו אז יש לנו גלות.

אז לכן תפילת ערבית רשות - שהיא לא חובה. 

זה רואים שיעקב אבינו תיקן כנגד זמן הגלות,
'אֵין  ויקונן  "ושר שימומו  והמקונן בתשעה באב אומר:  שיעקב שכב במקום ההוא, 
זֶה'". הוא ראה את חורבן בית המקדש, אז הוא אמר )בראשית כח, יז(: "אֵין זֶה כִּי אִם בֵּית 

אֱלֹקִים".
זאת אומרת, יעקב לא אומר שיש כאן בית אלוקים, אלא הוא אומר ש"אֵין זֶה כִּי אִם 

בֵּית אֱלֹקִים".
אפשר לפרש לפי זה את המשך הפסוק: "וְזֶה שַׁעַר הַשָּׁמָיִם", שלכן התפילות עולות 

ישירות לשמיים.
בזמן שבית המקדש קיים, אז הקדושה עולה רק עד הגג של בית המקדש.

כמו להבדיל לגבי טומאה: אם יש טומאה בתוך אוהל, אז הטומאה עולה עד הגג של 
האוהל. אבל אם הטומאה בשטח פתוח הטומאה עולה עד לרקיע.
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אז להבדיל כך גם בקדושה: כל זמן שבית המקדש קיים הקדושה עולה עד גג הבית,
"זֶה שַׁעַר הַשָּׁמָיִם" - אז הקדושה מגיעה עד  אבל כש"אֵין זֶה וגו' בֵּית אֱ-לֹקִים" אז 

השמיים.
אז יעקב מתפלל על זמן החורבן, שגם במצב כזה ש"אֵין זֶה כִּי אִם בֵּית אֱ-לֹקִים", בכל 

זאת ה' ישמע את התפילות.
ולכן בערבית יש לנו ברכה: "והסר ממנו אויב דבר וחרב ורעב ויגון".

בשחרית אין את הברכה הזו, מפני שבזמן החורבן אז יש בעיות של אויב דבר וחרב. 
אבל בזמן הגאולה לא יהיו בעיות כאלה.

אז התפילה של יעקב אבינו היא תפילה של גלות.
לכן תפילת ערבית רשות, כי הגלות היא רשות.

כבר  שתהיה  תהיה,  לא  שכבר  בימינו  במהרה  מקווים  וכן  תהיה,  שלא  רוצים  היינו 
גאולה שלימה במהרה בימינו.


