צט. רשע או צדיק לא קָאֲמָר [אמר]

שמעתי כ"א אייר ירושלים
דְּדָרִישׁ רַבִּי חֲנִינָא בר פַּפָּא, אותו מלאך הממונה על הריון לַיְלָה שמו, ונוטל טיפה ומעמידה לפני הקב"ה [הקדוש ברוך הוא], ואומר לפניו: רבונו של עולם, טיפה זו מה תְהֵא עליה, גבור או חלש, חכם או טיפש, עשיר או עני. ואילו רשע או צדיק לא קָאֲמָר
 [אמר] (נידה ט"ז ע"ב).

ויש לפרש לפי הכלל, שאי אפשר לטיפש שיהיה צדיק כדברי חז"ל, "אין אדם חוטא, אלא אם כן נכנס בו רוח שטות
", וכל שכן זה ששוטה כל ימיו. אם כן, לזה שנולד שוטה אין לו שום בחירה, כיון שנגזר עליו שיהיה טיפש. אם כן, מה שאמרו צדיק ורשע לא קָאֲמָר1 [אמר], הטעם הוא כדי שיהיה לו בחירה, ומהו התועלת אם לא אמר צדיק ורשע, הלא אם נגזר עליו שיהיה טיפש, אם כן הוא ממילא כמו שנגזר עליו שיהיה רשע. 

וכן יש להבין דברי חז"ל [חכמנו זכרם לברכה], אמר רבי יוחנן, ראה הקב"ה [הקדוש ברוך הוא] שצדיקים מוּעָטִין, עמד וּשְׁתָלָן בכל דור ודור, שנאמר "כִּי לַה' מְצוּקֵי אֶרֶץ וַיָּשֶׁת עֲלֵיהֶם תֵּבֵל
". ופירש רש"י
, "וַיָּשֶׁת עֲלֵיהֶם תֵּבֵל", פִּיזְרָן בכל הדורות להיות שְׁתוּת [תשתית] וקיום ויסוד לקיים תבל
 (יומא ל"ח ע"ב).

"שֶׁמוּעָטִין" משמע שמתמעטים והולכין. לכן, מה עשה כדי שֶׁיִּתְרַבּוּן, עמד וּשְׁתָלָן בכל דור ודור. ויש לשאול, מהו הָרֵיוַח שעל ידי זה שְׁתָלָן בכל דור ודור והיו מִתְרַבִּין. שיש להבין, מהו ההבדל אם כל הצדיקים נמצאים בדור אחד, או שפיזרן בכל הדורות, כמו שמפרש רש"י, כיון שנמצאים בהרבה דורות על ידי זה יתרבו הצדיקים. 

ולהבין את הנ"ל, צריכים להרחיב ולפרש את המאמר חז"ל [חכמנו זכרם לברכה], שהקב"ה [שהקדוש ברוך הוא] גוזר על הטיפה שיהיה חכם או טיפש, היינו מי שנולד חלש, שאינו לו כח להתגבר על יצרו, ונולד עם רצון חלש ואינו בעל כשרונות. וכיון שגם בעת ההכנה, כלומר בעת שהאדם מתחיל בעבודת ה', הוא מוכרח להיות מוכשר לקבל את התורה והחכמה, כמו שכתוב "יְהִיב חָכְמְתָא לַחַכִּימִין
", וְהִקְשָׁה, אם הם כבר חכמים מדוע הם זקוקים עוד לחכמה, אלא היה צריך להיות, יְהִיב חָכְמְתָא לטיפשים. ותירוץ, שחכם נקרא מי שמשתוקק לחכמה, אף על פי שעדיין אין לו חכמה, אלא כיון שיש לו רצון ורצון נקרא כלי, נמצא שמי שיש לו רצון והשתוקקות לחכמה, הוא כלי להאיר שם חכמה. נמצא לפי זה מי שהוא טיפש, היינו שאין לו השתוקקות לחכמה, וכל ההשתוקקות שלו הוא רק לצורכי עצמו, ומבחינת השפעה אין הטיפש מסוגל לבחינת השפעה ולא כלום. 

אם כן, אדם שנולד בתכונות כאלה, איך אפשר להגיע למדרגת צדיק. נמצא שהוא אינו בעל בחירה, אם כן, מהו התועלת שצדיק ורשע לא קאמר כדי שיהיה בחירה, הלא כיון שהוא נולד טיפש וחלש, כבר אינו מסוגל שיהיה לו בחירה, כיון שאינו מסוגל לשום התגברות והשתוקקות לחכמתו ית' [יתברך]. 

ולהבין את זה, היינו שיכול להיות בחירה אפילו לטיפש, עשה הקב"ה [הקדוש ברוך הוא] תיקון המכונה בדברי חז"ל [חכמנו זכרם לברכה], ראה הקב"ה [הקדוש ברוך הוא] שצדיקים מיעוטים עמד וּשְׁתָלָן בכל דור ודור5, ושאלנו מהו התועלת מזה, עכשיו נבין את הענין.

כי ידוע, שכמו שאסור להתחבר עם רשעים אף על פי שהוא לא עושה כמעשיהם, כמו שכתוב "וּבְמוֹשַׁב לֵצִים לֹא יָשָׁב
", שמשמע שעיקר החטא הוא מטעם שיושב בין הַלֵצִים, אף על פי שהוא יושב ולומד תורה ומקיים מצות. אחרת, היה האיסור מטעם ביטול תורה ומצות. אלא, הישיבה בעצם היא אסורה, מטעם שהאדם ממי שמוצא חן בעיניו, הוא לוקח את מחשבות וגם התשוקות שלהם.

וכמו כן להיפוך. אם הוא אין לו כל כח רצון וחשק לרוחניות, אם הוא נמצא בין אנשים שיש להם חשק ורצון לרוחניות, אם האנשים האלה מוצאים חן בעיניו, הוא גם כן לוקח כח התגברות והרצונות והשאיפות שלהם, אף על פי שהוא מכח תכונתו עצמו אין לו אלו הרצונות והתשוקות וכח התגברות. אלא, לפי הַחֵן והחשיבות שמחשיב אלו האנשים, אז הוא מקבל כוחות חדשים. 

ובזה נבין המאמר הנ"ל [הנזכר לעיל], ראה הקב"ה [הקדוש ברוך הוא] שצדיקים מיעוטים5, שפירושם היינו שלא כל אדם מוכשר להיות צדיק משום שחסר לו התכונות לזה, כנ"ל [כנזכר עיל] שהוא נולד טיפש או חלש, יש לו גם כן בחירה, ואין לו תירוץ מצד תכונותיו עצמו. משום שהקב"ה [שהקדוש ברוך הוא] שְׁתָלָן לְהַצַּדִּיקִים בכל דור ודור. לכן יש בחירה לאדם, בזה שילך למקום שישנם צדיקים ויקבל מרותם, אז הוא יקבל את הכוחות מה שחסר לו מצד תכונתו עצמו, ויקבל זה מהצדיקים. וזה התועלת שֶׁפִּיזְרָן בכל דור ודור, כדי שבכל דור ודור יהיה למי לפנות ולהתדבק, ולקבל מהם את הכוחות שצריכים בכדי לעלות לדרגת צדיק, ועל ידי זה הם בעצמם נעשים אח"כ [אחר כך] לצדיקים. 

נמצא, שצדיק ורשע לא קָאֲמָר [אמר], פירוש שיש לו בחירה, בזה שיכול לֵילֵךְ להתדבק אצל צדיקים שהם ידריכו לו, ולקבל כוחות על ידיהם, שעל ידי זה הם יכולים להיות אח"כ [אחר כך] צדיקים. מה שאין כן אם היו כל הצדיקים בדור אחד, אז לא היה שום עצה לְהַטִּפְּשִׁים ולהחלשים להתקרב לה', נמצא, שלא היה להם בחירה. מה שאם כן, שֶׁפִּיזְרָן את הצדיקים בכל דור ודור, אז כבר יש כח הבחירה ביד כל אחד ואחד, ללכת ולהתקרב להצדיקים שישנם בכל דור ודור, אחרת מוכרח להיות תורתו סם המות
. 
וזה נבין ממשל הגשמי. בזמן ששני אנשים עומדים זה מול זה, אז יוצא שימינו של אחד נגד שמאלו של השני, ושמאלו של השני הוא נגד ימינו של חבירו. והיות שיש שני דרכים, אחד ימין שהוא דרך הצדיקים, שכל ענינם הוא רק להשפיע. ודרך שמאל, שכל ענינם הוא רק לקבל לעצמם, שבזה הם נפרדים מהבורא שהוא כולו להשפיע, וממילא הם נפרדים מחיי החיים. לכן, הרשעים, בחייהם נקראים מתים
. נמצא לפי זה, כי בזמן שהאדם עוד לא זכה לדביקות הבורא, נמצא שהם שניים. ואז, כשהאדם לומד תורה שנקרא ימין, אבל זה לשמאלו של הבורא. היינו שהוא לומד תורה מטעם קבלה עצמית, שזה מפרידו ממנו יתברך. נמצא, שתורתו נעשה לו סם המות8, כי נשאר בִּפְרוּדָא. כי הוא רוצה שתורתו ילביש את גופו, פירוש, שהוא רוצה שהתורה יגדיל את הגופניות שלו, ובזה היא נעשית לו תורתו סם המות8. 

מה שאין כן כשנעשה דבוק בו ית' [יתברך]. ונמצא, שאז נעשה רשות היחיד, שהוא נתאחד באחדותו ית' [יתברך], אז ממילא הימין שלו הוא ימין של הקב"ה [הקדוש ברוך הוא], ואז נעשה הגוף לבוש לנשמתו. וההכר, בכדי לדעת אם הוא הולך בדרך אמת, הוא, כי בזמן שהוא עוסק בצרכי גופו, אז הוא רואה שלא יעסוק בצרכי גופו יותר מכדי שהוא צריך לצורכי נשמתו. ובזמן שהוא נדמה לו, שיש לו יותר מכפי צריך להלביש לצורכי נשמתו, אז הוא דומה בעיניו כמו מלבוש שהאדם מלביש את גופו. אז הוא מדקדק שלא יהיה המלבוש יותר ארוך ולא יותר רחב, אלא בדיוק שילביש את גופו. כמו כן, בזמן שהאדם בצורכי גופו, הוא צריך לדקדק שלא יהיה יותר מכפי שהוא צריך לנשמתו, היינו שילביש את נשמתו.
לבוא לדביקות ה', לא כל הרוצה ליטול את השם יבוא ויטול
, היות שזהו נגד טבעו של האדם שנברא ברצון לקבל, שהוא בחינת אהבה עצמית, לכן לצדיקי הדור אנו צריכים. כי בזמן שהאדם מתדבק בְּרַב אמיתי, שכל רצונו הוא אך לעשות מעשים טובים, אבל האדם מרגיש שאינו מסוגל לעשות מעשים טובים, היינו שהכוונה תהיה בעל מנת להשפיע נחת רוח להבורא ית' [יתברך], אז על ידי שהוא מתדבק ברב אמיתי ורוצה למצוא חן בעיני רבו, היינו שעושה מעשים מה שרבו אוהב, ושונא את הדברים מה שרבו שונא, אז יכול להיות לו דביקות ברבו, ולקבל כוחות מרבו, אפילו מה שאין לו מתכונתו מעת לידתו. וזה ענין שֶׁשְּׁתָלָן הצדיקים בכל דור ודור5. 
אבל לפי זה קשה, למה לו לְפַזְרָן את הצדיקים בכל דור ודור, אמרנו שזהו בשביל הטיפשים והחלשים. הלא היה לו עצה אחרת, היינו שלא לברוא טיפשים, מי מכריח אותו שיגיד שטיפה זו יהיה טיפש או חלש, היה יכול לברוא כולם חכמים. 

והתשובה, שגם הטיפשים צריכים כי הם הנושאים להרצון לקבל. ורואים שהם מצד עצמם אין להם שום עצה שיוכלו להתקרב לה', אז הם בסוד הכתוב "וְיָצְאוּ וְרָאוּ בְּפִגְרֵי הָאֲנָשִׁים האלה
, אשר
 אִשָּׁם לֹא תִכְבֶּה וְתוֹלַעְתָּם לֹא תָמוּת, וְהָיוּ דֵרָאוֹן לְכָל בָּשָׂר
". שהם נעשו אֵפֶר תחת כפות רגלי הצדיקים, שעל ידי זה יש הֶיכֵּר לצדיקים, איזה טובה עשה להם הקב"ה [הקדוש ברוך הוא] שבראו אותם חכמים וגיבורים, שעל ידי זה קירב אותם אליו. ויכולים עתה ליתן שבח והודאה לה' בזה, כיון שהם רואים איך נמצאים במצב של שׁוּפְלוּת. וזה נבחן לְאֵפֶר תחת רגלי הצדיקים, שפירושו, שהצדיקים הולכים על ידי זה ונותנים שבח לה'. 
אבל צריכים לדעת, כי גם את המדרגות הנמוכות צריכים, שאין קטנות של המדרגה נחשב לדבר מיותר, לומר שיותר טוב היה אם גם המדרגות של קטנות, היו נולדו תיכף עם גַּדְלוּת. כי זה דומה לגוף גשמי, שבודאי יש לו אברים חשובים כמו השכל והעינים וכדומה, ויש לו אברים לא כל כך חשובים כמו הקיבה וְהַבְּנֵי מֵעַיִים, ואצבעות ידים ורגלים. שאין שייך לומר, שאיזה איבר שמשמש תפקיד לא כל כך חשוב אז הוא מיותר, אלא הכל חשוב. כמו כן ברוחניות, שגם הטפשים והחלשים אנו צריכים כנ"ל [כנזכר לעיל]. 

ובזה נבין מה שכתוב שהקב"ה [שהקדוש ברוך הוא] אומר, שׁוּבָה
 אֵלַי וְאָשׁוּבָה אֲלֵיכֶם
, שפירושו, שהקב"ה [שהקדוש ברוך הוא] אומר שׁוּבָה15, וישראל אומרים להיפוך, הֲשִׁיבֵנוּ אֵלֶיךָ ה'
, ואחר כך "וְנָשׁוּבָה16". והפירוש, שבזמן הירידה מהעבודה אז ה' אומר "שׁוּבָה
" מקודם, ועל ידי זה בא לאדם עליה בעבודת ה', אז האדם מתחיל לצעוק "הֲשִׁיבֵנוּ16". מה שאם כן בזמן הירידה אין האדם צועק הֲשִׁיבֵנו16ּ, אלא להיפוך הוא בורח מהעבודה. לכן צריך האדם לדעת, כי בזמן שהוא צועק הֲשִׁיבֵנוּ16, זה באה מהתעוררות מלמעלה, שמקודם לכן הקדים הקב"ה [הקדוש ברוך הוא] לומר שׁוּבָה17, שעל ידי זה יש לו עליה ויכול לומר הֲשִׁיבֵנוּ16. וזה פירוש "וַיְהִי בִּנְסוֹעַ הָאָרוֹן וַיֹּאמֶר מֹשֶׁה קוּמָה ה' וְיָפוּצוּ אוֹיְבֶךָ
", כי נסיעה נקרא בזמן שהולכים בעבדות ה', שהוא עליה, אז מֹשֶׁה אמר קוּמָה. וּבְנֻחֹה יֹאמַר שׁוּבָה ה'
, ובזמן החניה מעבודת ה' אז צריכים שה' יאמר שׁוּבָה19, שפירושו שׁוּבָה אֵלַי, היינו שהבורא נותן את ההתעוררות. לכן צריכים בכדי לדעת מתי לומר קוּמָה18, או שׁוּבָה.
וזה ענין מה שכתוב בפרשת עֵקֶב, "וְזָכַרְתָּ אֶת כָּל הַדֶּרֶךְ וכו', לָדַעַת אֶת אֲשֶׁר בִּלְבָבְךָ הֲתִשְׁמוֹר מִצְו‍ֹתָיו אִם לֹא
". "הֲתִשְׁמוֹר מִצְו‍ֹתָיו20" הוא בחינת "שׁוּבָה", "אִם לֹא" הוא בחינת "קוּמָה", וצריכים את שניהם. וזהו הרב יודע מתי קוּמָה, ומתי שׁוּבָה. כי הַמ"ב [ה-42] מַסָּעוֹת
 הוא ענין עליות וירידות, שנוהג בעבודת ה'.
�	נידה דף טז, ע"ב: אמר רבי יוחנן: אסור לאדם שישמש מטתו ביום. אמר רב הַמְנוּנָא מַאי קְרָא [מאיזה פסוק] שנאמר (איוב ג, ג) יֹאבַד יוֹם אִוָּלֶד בּוֹ וְהַלַּיְלָה אָמַר הֹרָה גָבֶר. לילה ניתן להריון.ויום לא ניתן להריון. רֵישׁ לָקִישׁ אמר: מֵהָכָא [מהפסוק הזה] (משלי יט, טז) בּוֹזֵה דְרָכָיו יָמוּת. וְרֵישׁ לָקִישׁ, הָאִי קְרָא דר' יוֹחָנָן מַאי דָרִיש בֵּיה [הפסוק שנשען עליו רבי יוחנן, לְמָה דורש אותו ריש לקיש??ּ מִבָּעֵי לֵיהּ לִכְדְדָרִיש [הפסוק נחוץ לו לדרוש כמו] רַבִּי חֲנִינָא בַּר פַּפָּא. דְּדָרִישׁ [שדרש] ר' חֲנִינָא בַּר פַּפָּא: אותו מלאך הממונה על ההריון לילה שמו. ונוטל טפה. ומעמידה לפני הקב"ה. ואומר לפניו: רבש"ע טפה זו מה תהא עליה? גבור או חלש? חכם או טיפש? עשיר או עני? ואילו רשע או צדיק לא קָאֲמָר [אמר]. כדר' [כמו רבי] חנינא. דאמר רבי חנינא: הכל בידי שמים חוץ מיראת שמים. שנאמר (דברים י, יב) וְעַתָּה יִשְׂרָאֵל מָה ה' אֱלֹהֶיךָ שׁוֹאֵל מֵעִמָךְ כִּי אִם לְיִרְאָה וגו'. ור' יוחנן [מדוע לא דרש פסוק זה?]: אם כן, נכתוב קְרָא [שיכתוב הפסוק] גֶּבֶר הוֹרָה. מַאי הוֹרָה גֶּבֶר [מדוע  סדר המילים הפוך]? לילה ניתן להריון ויום לא ניתן להריון.


�	סוטה ג, ע"א: ריש לקיש אמר: אין אדם עובר עבירה אלא אם כן נכנס בו רוח שטות, שנאמר: (במדבר ה, יב) אִישׁ אִישׁ כִּי תִשְׂטֶה אִשְׁתּוֹ, תשטה כתיב.


� 	שמואל א' ב, ח: מֵקִים מֵעָפָר דָּל מֵאַשְׁפֹּת יָרִים אֶבְיוֹן לְהוֹשִׁיב עִם נְדִיבִים וְכִסֵּא כָבוֹד יַנְחִלֵם כִּי לַידוָד מְצֻקֵי אֶרֶץ וַיָּשֶׁת עֲלֵיהֶם תֵּבֵל


�	רש"י יומא לח, ע" ב: וַיָּשֶׁת עֲלֵיהֶם תֵּבֵל - פיזרן בכל הדורות, להיות שתות וקיום ויסוד לקיים תבל.


�	יומא לח, ע"ב: אמר ר' יוחנן: אין צדיק נפטר מן העולם עד שנברא צדיק כמותו. שנאמר (קוהלת א) וְזָרַח הַשֶּׁמֶשׁ וּבָא הַשֶּׁמֶשׁ. עד שלא כבתה שמשו של עֵלִי [הכהן] זרחה שמשו של שמואל הָרָמָתִי. ואמר ר' חייא בר אבא אמר רבי יוחנן: ראה הקדוש ברוך הוא שצדיקים מועטין, עמד ושתלן בכל דור ודור. שנאמר (שמואל א ב) כִּי לַה' מְצֻקֵי אֶרֶץ, וַיָּשֶׁת עֲלֵיהֶם תֵּבֵל. ואמר רבי חייא בר אבא אמר רבי יוחנן: אפילו בשביל צדיק אחד העולם מתקיים שנאמר (משלי י) וְצַדִּיק יְסוֹד עוֹלָם.


� 	דניאל ב, כא: וְהוּא [הקב"ה] מְהַשְׁנֵא [מחליף] עִדָּנַיָּא וְזִמְנַיָּא [עידנים וזמנים], מְהַעְדֵּה [רש"י: מסיר מלכין על שהבין מתוך החלום שמלכות נבוכדנצר פוסקת ומלכות אחרת עומדת] מַלְכִין, וּמְהָקֵים מַלְכִין. יָהֵב חָכְמְתָא לְחַכִּימִין וּמַנְדְּעָא לְיָדְעֵי בִינָה


� 	תהילים א, א: אַשְׁרֵי הָאִישׁ אֲשֶׁר לֹא הָלַךְ בַּעֲצַת רְשָׁעִים וּבְדֶרֶךְ חַטָּאִים לֹא עָמָד וּבְמוֹשַׁב לֵצִים לֹא יָשָׁב


� 	תענית ז, ע"א: כל העוסק בתורה לשמה תורתו נעשית לו סם חיים שנאמר (משלי ג) עֵץ חַיִּים הִיא לַמַּחֲזִיקִים בָּהּ ואומר (משלי ג) רִפְאוּת תְּהִי לְשָׁרֶּךָ ואומר (משלי ח) כִּי מוֹצְאִי מָצָא חַיִּים וכל העוסק בתורה שלא לשמה נעשית לו סם המות


� 	ברכות יח, ע"ב: והמתים אינם יודעים מאומה. אלו רשעים שבחייהן קרויין מתים שנאמר (יחזקאל פרק כא פסוק ל) "וְאַתָּה חָלָל רָשָׁע נְשִׂיא יִשְׂרָאֵל אֲשֶׁר בָּא יוֹמוֹ בְּעֵת עֲוֹן קֵץ" (הרי שקורא לצדקיהו "חלל (מת) רשע" למרות שהוא חי). ואי בעית אימא [ועוד יש לומר] מהכא [מכאן] (דברים פרק יז פסוק ו) "עַל פִּי שְׁנַיִם עֵדִים אוֹ שְׁלשָׁה עֵדִים יוּמַת הַמֵּת לֹא יוּמַת עַל פִּי עֵד אֶחָד" (והיאך כותבת התורה על פי עדים יומת "המת" והרי בזמן שהורשע על פי עדים והתחייב מיתה על פיהם) חי הוא? אלא המת מעיקרא [אלא ודאי צריכים לומר שמאחר שהתברר על פי עדים שהוא רשע, הינו נחשב כמת מתחילה]


� 	משנה ברכות ב, ח: חתן, אם רצה לקרות את שמע בלילה הראשון, קורא. רבן שמעון בן גמליאל אומר: לא כל הרוצה ליטול את השם ייטול.


�	לבדוק בכתב יד


�	לבדוק בכתב יד


� 	ישעיהו סו, כד: וְיָצְאוּ וְרָאוּ בְּפִגְרֵי הָאֲנָשִׁים הַפֹּשְׁעִים בִּי כִּי תוֹלַעְתָּם לֹא תָמוּת וְאִשָּׁם לֹא תִכְבֶּה וְהָיוּ דֵרָאוֹן לְכָל בָּשָׂר


�	לבדוק בכתב יד


� 	מלאכי ג, ז: לְמִימֵי אֲבֹתֵיכֶם סַרְתֶּם מֵחֻקַּי וְלֹא שְׁמַרְתֶּם שׁוּבוּ אֵלַי וְאָשׁוּבָה אֲלֵיכֶם אָמַר יְדוָד צְבָאוֹת וַאֲמַרְתֶּם בַּמֶּה נָשׁוּב


� 	איכה ה, א: הֲשִׁיבֵנוּ יְדוָד אֵלֶיךָ ונשוב (וְנָשׁוּבָה) חַדֵּשׁ יָמֵינוּ כְּקֶדֶם


�	ישעיהו מד, כב: מָחִיתִי כָעָב פְּשָׁעֶיךָ וְכֶעָנָן חַטֹּאותֶיךָ שׁוּבָה אֵלַי כִּי גְאַלְתִּיךָ


� 	במדבר י, לה: וַיְהִי בִּנְסֹעַ הָאָרֹן וַיֹּאמֶר מֹשֶׁה קוּמָה יְדוָד וְיָפֻצוּ אֹיְבֶיךָ וְיָנֻסוּ מְשַׂנְאֶיךָ מִפָּנֶיךָ


� 	במדבר י, לו: וּבְנֻחֹה יֹאמַר שׁוּבָה יְדוָד רִבְבוֹת אַלְפֵי יִשְׂרָאֵל


� 	דברים ח, ב: וְזָכַרְתָּ אֶת כָּל הַדֶּרֶךְ אֲשֶׁר הוֹלִיכְךָ יְדוָד אֱלֹקֶיךָ זֶה אַרְבָּעִים שָׁנָה בַּמִּדְבָּר לְמַעַן עַנֹּתְךָ לְנַסֹּתְךָ לָדַעַת אֶת אֲשֶׁר בִּלְבָבְךָ הֲתִשְׁמֹר מִצְו‍ֹתָו אִם לֹא


� 	רש"י במדבר לג, א: אלה מסעי - למה נכתבו המסעות הללו, להודיע חסדיו של מקום, שאעפ"י שגזר עליהם לטלטלם ולהניעם במדבר, לא תאמר שהיו נעים ומטולטלים ממסע למסע כל ארבעים שנה ולא היתה להם מנוחה, שהרי אין כאן אלא אַרְבָּעִים ושתים מַסָּעוֹת. צא מהם י"ד, שכולם היו בשנה ראשונה, קודם גזירה, משנסעו מרעמסס עד שבאו לרתמה. שמשם נשתלחו המרגלים, שנאמר (במדבר יב, טז) ואחר נסעו העם מחצרות וגו' (שם יג, ב) שלח לך אנשים וגו'. וכאן הוא אומר ויסעו מחצרות ויחנו ברתמה, למדת שהיא במדבר פארן. ועוד הוצא משם שמונה מסעות שהיו לאחר מיתת אהרן מהר ההר עד ערבות מואב בשנת הארבעים, נמצא שכל שמנה ושלשים שנה לא נסעו אלא עשרים מסעות. זה מיסודו של רבי משה הדרשן. ורבי תנחומא דרש בו דרשה אחרת משל למלך שהיה בנו חולה והוליכו למקום רחוק לרפאותו, כיון שהיו חוזרין התחיל אביו מונה כל המסעות. אמר לו כאן ישננו, כאן הוקרנו, כאן חששת את ראשך וכו'.


	רמב"ן במדבר לג, א: אלה מסעי - אחרי נקמת מדין שאמר לו הקב"ה למשה אחר תאסף אל עמיך (לעיל לא ב) ואחרי שחלק ארץ סיחון ועוג ובנו הערים הנזכרות, נתן דעתו לכתוב המסעות. ונתכוין בזה להודיע חסדיו של הקב"ה עמהם, שאע"פ שגזר עליהם לטלטלם ולהניעם במדבר לא תחשוב שהיו נעים ומטולטלין ממקום למקום תמיד ולא היתה להם מנוחה, אבל בכל הזמן הגדול לא הלכו אלא ארבעים ושנים מסעות, כמו שכתב הרב רש"י מדברי רבי משה הדרשן.





