
פר+שת במדבר 

תשע"ט
לא  אהרון,  בני  את  רק  מזכירה  אבל  התורה,  אומרת  וּמֹשֶׁה",  אַהֲרֹן  תּוֹלְדֹת  "וְאֵלֶּה 

מזכירה את בני משה.
אז אומר רש"י, שבאמת הכוונה לבני אהרון, אלא שמפני שמשה לימד אותם תורה 
"שכל המלמד את בן חברו תורה, מעלה עליו  אז הם נקראים תולדות משה גם כן - 

הכתוב כאילו ילדו".
למה באמת? כי בן אדם בלי תורה הוא לא אותו דבר כמו בן אדם עם תורה. זה נהיה 

בן אדם אחר.
אני יצרתי אדם אחר, היה כאן אדם אבל אני יצרתי ממנו אדם אחר.

התורה מעלה את האדם.
זה לאו דווקא אם לימדתי אותו כל התורה כולה, אלא כל מה שלימדתי אותו, כל לימוד 

חדש - זה יוצר אדם חדש.
זה לא אותו אדם שידע רק מסכת ברכות כמו אדם שיודע גם מסכת שבת, וכן כל דבר 

אחר.
התורה היא אינסוף, אפשר לעלות בה בלי סוף ולהיות כל פעם אדם חדש.

זו המעלה הגדולה של התורה, חיי עולם שה' נטע בתוכנו - שאפשר לעלות כאן לחיי 
עולם כל פעם.

משה רבנו כבר יושב אלפי שנים בגן עדן, הוא יודע תורה יותר מכל אדם אחר, והוא 
עדיין לומד ולומד בלי סוף - מפני שהתורה היא בלי סוף, אפשר לעלות בה בלי סוף.

התורה היא דעת אלוקים. הקדוש ברוך הוא הוא בלי סוף, אז גם דעת אלוקים היא 
בלי סוף. 

הגמרא אומרת )הוריות יג ע"א( שאם חכם בישראל ומלך בישראל נפלו בשבי, אז חכם 
קודם למלך, מפני שכל ישראל ראויים למלכות, אבל חכם שמת אין לנו תמורתו.

אז צריך להבין: למה? גם חכם, יש עוד חכמים ברוך ה'.
אז למה חכם קודם למלך ישראל? הרי יש עוד חכמים, לא יהיה החכם הזה - יהיה 

חכם אחר.
תשובה, שכל חכם יש לו חכמה מיוחדת שלו שאין לחכם אחר.

אנחנו מתפללים "וְתֵן חֶלְקֵנוּ בְּתוֹרָתֶךָ" - שכל אחד מאיתנו יש לו חלק מסוים בתורה 
שאין לאדם אחר.

ודאי יש חלקים שווים, כולנו לומדים אותו "שולחן ערוך", אותו "משנה ברורה".
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ובכל זאת, כל אחד יש לו חלק אחר בתורה, שאת זה חכם אחר לא ישלים.
ה"פני  שחידש  מה  יהושע".  ה"פני  את  כתב  לא  הוא  אבל  גדול,  חכם  היה  איגר  ר"ע 
יהושע", אולי ר"ע איגר לא היה יכול לחדש, ומה שחידש ר"ע איגר ה"חתם סופר" לא 

היה יכול לחדש, או מישהו אחר.
לכל אחד יש את החלק המיוחד שלו בתורה.

- היה מכריע בכל  לו רשות מהשמיים  נותנים  היו  הגר"א הרי אמר על עצמו, שאם 
מחלוקות הפוסקים איך ההלכה, היו לו ראיות לכל דבר איך הלכה, ולא נתנו לו רשות 

מהשמיים.
אני חושב שיש סיבה למה לא נתנו לו רשות מהשמיים - שהתורה רוצה שכל הצדדים 

של התורה יתגלו.
וכן  המאירי,  גילה  לא  הרשב"א  שגילה  ומה  הרשב"א,  גילה  לא  הרמב"ן  שגילה  מה 

הלאה.
לא  יתגלו,  הפנים  שכל  רצה  הוא  ברוך  והקדוש  בתורה,  שלו  הפנים  לו  יש  אחד  כל 

שהגר"א יכריע וזה יהיה סוף פסוק. 

יש הלכה )מכות יא ע"א( שרוצח בשגגה צריך ללכת לעיר מקלט, אבל אם הכהן הגדול מת 
אז הוא לא יכול ללכת לעיר מקלט. אבל, אם מינו כהן גדול אחר לפני גמר דינו - אז הוא 

יכול ללכת לעיר מקלט, ויחזור כשימות הכהן הגדול החדש.
אבל המשנה אומרת שאמותיהם של כהנים גדולים היו מספקות לרוצחים לחם ומים 
כדי שירגישו טוב בעיר מקלט, שלא יתפללו שהבנים שלהן ימותו משום "שהיה להן" 

לכהנים הגדולים "לבקש רחמים על דורן ולא ביקשו".
אז למה אמא של כהן גדול כזה, שנתמנה אחרי הרצח, רק לפני גמר דינו של הרוצח - 

למה היא תספק לחם ומים? מה יש כאן להתפלל על הרוצח?
אבל גם זה, הוא היה צריך לבקש עליו רחמים שיגמר דינו לזכות.

ישבו  מישראל  גדולים  חכמים  ושלושה  עשרים  רחמים?  עליו  יבקש  הוא  איך  אבל 
ופסקו לחובה, אז הוא צריך להתפלל שיפסקו לא נכון? הרי זה עשרים ושלושה גדולי 

חכמים שדנו אם הרוצח חייב גלות או לא, אז איך היה צריך הכהן הגדול להתפלל?
כי התורה ניתנה מ"ט פנים טמא ומ"ט פנים טהור.

היו  דין  בית  ואז  חובה,  של  הפנים  ולא  זכות  של  הפנים  שיתגלו  להתפלל  צריך  היה 
גומרים לזכות.

מפני שהוא לא התפלל, גמרו בית דין לחובה.
כל הפנים אמת, הוא לא מתפלל שיצא פסק שקר. הוא מתפלל שיצא פסק אמת, אבל 

פסק לזכות אמת ולא פסק דין חובה אמת. 

אנחנו מתקרבים לחג השבועות.
רב יוסף אמר על חג השבועות )פסחים סח ע"ב(: "אי לא האי האי יומא דקא גרים כמה 

יוסף איכא בשוקא".
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- שאנחנו בני תורה, שזוכים לעלות  אנחנו צריכים לשמוח ב"האי יומא דקא גרים" 
מעלה מעלה, ויכולים להגיע לדרגות אינסופיות.

- לא עד  כזו תורה שאפשר לעלות בה  ביום הזה שקיבלנו תורה. שקיבלנו  לשמוח 
הסוף, אבל לעלות כל הזמן בלי סוף, בעולם הזה ובעולם הבא.

תלמידי חכמים אין להם מנוחה לא בעולם הזה ולא בעולם הבא אמרו חכמים, שגם 
בעולם הבא הם ממשיכים לעלות מעלה מעלה.

אז יש במה לשמוח בתורה.
תפילין של רש"י ורבנו תם - על פי הקבלה אומרים שיש מקום לשניהם, גם של רש"י 

וגם של רבנו תם.
איך זה יתכן? כי התורה יש לה פנים לכאן ופנים לכאן. על פי פנים אחד של תורה הלכה 

כרש"י, ועל פי פנים אחרים הלכה כרבנו תם.
כל הצדדים שייכים לתורה, כל אחד מאיתנו יש לו חלק בתורה. שישתדל לגלות את 

חלקו בתורה, "וְתֵן חֶלְקֵנוּ בְּתוֹרָתֶךָ". 

תשפ"ב
מִתּוֹךְ  הַקְּהָתִי  מִשְׁפְּחֹת  שֵׁבֶט  אֶת  תַּכְרִיתוּ  אַל  לֵאמֹר  אַהֲרֹן  וְאֶל  מֹשֶׁה  אֶל  ה'  "וַיְדַבֵּר 

הַלְוִיִּם" )במדבר ד, יז-יח(.
זה ציווי תמוה. איזו הוָא אמינא יש שמשה ואהרון יכריתו?

הם לא רוצים להכרית אף יהודי, חס ושלום, וכל שכן משפחת קהת שזאת המשפחה 
שלהם בעצמם.

מה פתאום שיכריתו אותם מתוך הלווים? 

אלא שמוסבר שם, שהיות ובני קהת צריכים לשאת את הדברים המקודשים ביותר, 
וכל אחד רצה לשאת את הארון;

ובארון היה סכנה, אם לא היו נזהרים היו מתים, והרבה מהם מתו.
עַל  אִישׁ  אִישׁ  אוֹתָם  וְשָׂמוּ  יָבֹאוּ  וּבָנָיו  "אַהֲרֹן  אלא  ימותו,  שלא  תדאגו  אתם  לכן  אז 

עֲבֹדָתוֹ וְאֶל מַשָּׂאוֹ" )שםף יח(.
שלא יריבו מי ישא את הארון. 

זה דבר תמוה,
עשו, כששומע מיעקב מה זו בכורה, יעקב אומר לו שהרבה מיתות יש בבכורה: שתויי 

יין, פרועי ראש וכל מיני דברים,
אז עשו אומר: "הִנֵּה אָנֹכִי הוֹלֵךְ לָמוּת וְלָמָּה זֶּה לִי בְּכֹרָה" )בראשית כה, לג(.
וכאן, בני קהת רואים שיש כל כך הרבה מיתות, ודווקא רוצים לשאת.

אלא שזה החילוק בין יהודי ובין גוי.
כן, הוא רוצה את הקדושה  יהודי רוצה את הקדושה, גם אם זה מסוכן - אף על פי 
בכל יכולתו, עד שיבוא לידי סכנה של מה שאסור. אז אהרון ובניו צריכים למנוע אותו.
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אבל בעצם, הוא רוצה את הקדושה.
אבל גוי, להפך - הוא רוצה לברוח מהקדושה. הוא לא רוצה קדושה. 

כשישראל מתקרבים לקבל את התורה בהר סיני, הקב"ה אומר )שמות יט,יב(: "וְהִגְבַּלְתָּ 
אֶת הָעָם סָבִיב לֵאמֹר הִשָּׁמְרוּ לָכֶם עֲלוֹת בָּהָר וּנְגֹעַ בְּקָצֵהוּ".

ואחר כך עוד פעם )שם, כא(: "פֶּן יֶהֶרְסוּ אֶל ה' לִרְאוֹת וְנָפַל מִמֶּנּוּ רָב".
מזהירים אותם פעם אחר פעם שזה מסוכן, ש"לֹא תִגַּע בּוֹ יָד כִּי סָקוֹל יִסָּקֵל אוֹ יָרֹה 

יִיָּרֶה" )שם, יג(.
את הגויים לא צריך להזהיר לא לנגוע בהר סיני, הם לא רוצים את הר סיני.

הם בורחים מהר סיני. הרי הקב"ה מציע להם תורה והם לא רוצים לקבל )מכילתא, יתרו; 
עבודה זרה ב ע"ב(.

זה ההבדל, שיהודי רוצה קדושה בכל כוחו.
כמובן צריך להיזהר מסכנה, אז משה מזהיר אותו שלא יסתכן.

אבל היהודי רוצה תורה גם אם יש בה סכנה, הוא מוכן לסיכון שבתורה.
הגוי לא מוכן לסיכון, לא רוצה את הקדושה. הוא רחוק מהקדושה.

בוודאי צריך להיזהר מסיכונים - למשל, לא ללכת להר הבית כשאסור ללכת להר הבית 
- אבל צריך לשאוף שנזכה לעלות להר הבית, לשאוף שנזכה.

כל התורה היא סיכונים, אפשר להתחייב בכל דבר ודבר.
אנחנו רוצים את הסיכון, רוצים להתקרב אל הקדושה כמה שיותר, גם אם יש סכנת 

חיים בקדושה.
לא רוצים להיות כמו הגויים שבורחים מהקדושה ולא רוצים אותה.

)שם כד, ז( שאמרו  וְנִשְׁמָע"  כל חג השבועות שאנחנו הולכים לחוג זה בגלל ה"נַעֲשֶׂה 
אבותינו, שאנחנו רוצים לקבל תורה ברצון. 


