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ענווה ותורה
המשגיח, הרב אברהם ריבלין שליט"א

מתוך הספר: עיוני פרשה - ויקרא.
"ויקרא אל משה" (א, א)

"'ויקרא' - אמר רב אסי, מפני מה מתחילין לתינוקות בתורת כהנים, ואין מתחילין בבראשית? אלא שהתינוקות טהורין והקורבנות טהורין, יבואו טהורין ויתעסקו בטהורין" (ויקרא רבה ז, ג).
שאלת המדרש על הנוהג המקובל, להתחיל את לימוד התורה עם תינוקות של בית רבן בחומש ויקרא ולא בבראשית, סובבת על שני צירים. האחד, מדוע לא להתחיל בספר בראשית, הקודם מבחינה כרונולוגית לספר ויקרא, ורובו ככולו מורכב מסיפורי מעשה המושכים את לב הילד הרך וניתנים להבנה בשכלו הרפה; והשני, מדוע לפתוח בחומש ויקרא המרובה במצוות
, ואין בו סיפור נעים אחד למשוך את התעניינות הנער
. ועוד, רוב המצוות שבספר שייכות לסדר קודשים ולסדר טהרות, מצוות שפרטי דיניהם מסובכים וקשים יותר להבנה מכל מצוות התורה.

הנה כי כן למרות הצורך לפתוח את הלימוד בבראשית, ולמרות הסיבות שלא לפתוח בויקרא נפסק להלכה: "אמרו רבנן ז"ל, מתחילין לתינוקות מספר ויקרא לפי שאמר הקב"ה יבואו טהורין ויתעסקו בטהרות, וכן נהגו עכשיו" (ש"ך, יו"ד סימן רמה, ס"ק ח). ייתכן שכדי ל"רפד" את הכניסה לעולם ה"נוקשה" של ההלכה בכללה, ובפרט להלכות המורכבות של הקורבנות, מתחילים חז"ל את הדרשות לספר ויקרא במילי דאגדתא, בענייני מוסר ודרך ארץ, כאילו רומזים לכלל הגדול "דרך ארץ קדמה לתורה". הדרשות הללו מציינות בעיקר את הענוה של משה רבינו, כדי להשגיר את מידת הענוה במי שרוצה ללמוד תורה, וקל וחומר למי שמבקש לשמש בן תורה. לא בכדי נאמר על משה רבינו, נותן התורה לעם ישראל, "והאיש משה עניו מאד מכל האדם אשר על פני האדמה" (במדבר יב, ג); וכן כל תופס תורה חייב להתרגל בענוה, "מה מים מניחים מקום גבוה והולכים למקום נמוך אף דברי תורה אין מתקיימין אלא במי שדעתו שפלה" (תענית ז, ע"א); וכן "אין דברי תורה מתקיימין, אלא במי שמשים עצמו כמי שאינו" (סוטה כא ע"ב).

לדרשות הרבות בעניין הענוה של משה די במילה אחת כדי לפרוס יריעה רחבה ומגוונת לכמה וכמה נימוסים יפים והנהגת דרך ארץ, וכדי להצביע על פנים שונות של ענוה. כוונתנו לתיבה הפותחת את ספרנו, הנקרא על שמה, "ויקרא".
 נדון תחילה בעצם הקריאה ונעבור אחר כך לאל"ף הזעירא החבויה והנסתרת בסוף המילה. על פי פשוטו של מקרא הביטוי 'ויקרא אל משה' מיותר, וכי מה היה מקרא חסר אם היה פותח כאן, כמו בעשרות מקומות אחרים בתורה, "וידבר ה' אל משה לאמר"?
 לשם מה בא ציון הקריאה אל משה? מפרשי הפשט קשרו את פתיחת ספרנו לסיומו של ספר שמות. הספר חותם בציון העובדה שמשה לא יכול "לבא אל אוהל מועד כי שכן עליו הענן וכבוד ה' מלא את המשכן" (שמות מ, לה); ועל רקע אי יכולתו של משה לבא אל המשכן המלא כבוד ה', מובנת מאוד קריאתו של הקב"ה אל משה והזמנתו פנימה אל הקודש: "לפי שכתב למעלה בסוף הספר [הקודם] 'ולא יכל משה לבא', לכך קראו הקב"ה מתוך אוהל מועד" (רשב"ם, ויקרא א, א). הפה שמנע ממשה להיכנס אל הקודש פנימה במלאו את ההיכל בכבודו, מתיר ומזמין את משה להתקרב ולהיכנס אל הקודש: "ויקרא אל משה".

הרמב"ן ציין, שאי יכולתו של משה לבוא אל המשכן אינה תשות כוח פיזיולוגית גופנית, אלא רגש של יראה מהתקרבות יתר אל הקודש: "ואמר כי לא יכול משה לבא אל אוהל מועד אפילו אל הפתח, מפני שהיה הענן מכסה אותו ולא היה רשאי לבא בתוך הענן. כי המשכן מלא כבוד ה' ואיך יכנס בו?" (רמב"ן, שמות מ, לה).
 הנהגה זו של משה משחזרת את מידת הענוה של משה בהתגלות הראשונה של הקב"ה אליו: "וירא מלאך ה' אליו בלבת אש מתוך הסנה וירא והנה הסנה בוער באש והסנה איננו אוכל... ויסתר משה פניו כי ירא מהביט אל הא-להים" (שמות ג, ב-ו) - אמר ר' שמואל בר נחמני, בשכר 'ויסתר משה פניו' זכה לקלסתר פנים. בשכר 'כי ירא' זכה ל'ויראו מגשת אליו' (שמות לד, ל) בשכר 'מהביט' זכה ל'ותמונת ה' יביט' (במדבר יב, ח)" (ברכות ז ע"א). הווי אומר דווקא הענווה והרגשת החידלון ואפסות האדם בפני בורא כל, היא המציבה אותו בקרבת א-לוהים וגורמת לו להיקרא בקריאה של חיבה לקרב אל הקודש.
 

וכן להפך, "כל אדם שיש בו גסות הרוח [= גאוה והתנשאות], אמר הקב"ה אין אני והוא יכולים לדור בעולם, שנאמר 'מלשני בסתר רעהו אותו אצמית, גבה עיניים ורחב לבב אותו לא אוכל' (תהילים קא, ה) אל תקרי אותו אלא איתו לא אוכל" (סוטה ה ע"ב).

כאן המקור לדרשה מפורסמת של חז"ל בעניין הגאוה והענוה: "ויקרא אל משה - זש"ה 'גאות אדם תשפילנו, ושפל רוח יתמוך כבוד' (משלי כט, כג) כל מי שבורח מן השררה - השררה רודפת אחריו.
 שאול ברח מן השררה - ורדפה אחריו, ואבימלך בן ירובעל רדף אחרי השררה וברחה ממנו... משה ברח מן השררה לסוף הוציאם, וקרע להם את הים, והביאם אל המדבר, והוריד להם את המן, והעלה להם את הבאר, והגיז להם את השליו, ועשה את המשכן. אמר, מכאן ואילך מה יש לי לעשות? עמד וישב לו. אמר לו הקב"ה: חייך יש לך מלאכה גדולה מכל מה שעשית. ללמד לבני טומאה וטהרה, ולהזהירן האיך יהיו מקריבים קרבן לפני, שנאמר 'ויקרא אל משה' " (תנחומא, ויקרא ד). 

גם בהסתרת משה את פניו מהביט בסנה הבוער, וגם כאן ברתיעתו של משה מבוא למשכן ה' המלא בכבוד ה' בענן ובאש, הענוה היא היא שגרמה לו להיקרא לשררה ולגדולה. וכך מסכם רב תנחום את הלימוד ממשה: "'כי טוב אמור לך עלה הנה, מהשפילך לפני נדיב' (משלי כה, ז). ר' תנחום אומר, רחוק מן מקומך שנים ושלושה מקומות - שיאמרו לך עלה, ואל תעלה - שלא יאמרו לך רד. ר' תנחומא פתח: 'יש זהב ורב פנינים, וכלי יקר שפתי דעת' (משלי כ, טו) מתלא אמר [= המשל אומר], דעה חסרת מה קנית? דעה קנית מה חסרת? אף משה לא עלה עד שקראו הקב"ה, ויקרא אל משה" (תנחומא ויקרא ב').

את הדברים העדינים של ר' תנחומא, "דעה חסרת מה קנית", מבטא תנא דבי אליהו בצורה יותר חריפה:

"'ויקרא אל משה' - מכאן אמרו, כל תלמיד חכם שאין בו דעה בהמה טובה הימנו. תדע לך שכן הוא, צא ולמד ממשה אבי הנביאים, שהוציא ישראל ממצרים, ועל ידו נעשו כמה ניסים, ועלה לשמי מרום והוריד תורה מן השמים ונתעסק במשכן, ולא נכנס לפני ולפנים עד שקרא לו" (תנא דבי אליהו, פרק ו).
בעל שם משמואל מסביר את הדברים:
"בש"ס חולין (ה ע"ב) 'אדם ובהמה תושיע ה'' אלו בני אדם שהם ערומים בדעת ומשימים עצמם כבהמה'. הענין כשהאדם מבטל דעתו ורצונו לרצון השי"ת - לעומת זה נותנים לו דעת מן השמים. וכעין אומרם (ברכות ז ע"א) 'בשכר ויסתר משה פניו כי ירא מהביט זכה לתמונת ה' יביט'... דהנה נודע שדעת היא התקשרות
, ומאחר שאדם מבטל דעתו ומשים את עצמו כבהמה, להיות נכנע לרצון השי"ת, וכמו בהמה דאדעתא דמרה אזלא [שהולכת רק על דעת בעליה] (קידושין כב ע"ב) לעומת זה נקשרה נשמתו בשורשה".
 לכן כל תלמיד חכם שאין בו דעה - שאין לו התבטלות לה' - בהמה שיש לה ביטול אצל בעליה, טובה ממנו; ומשה מלמד אותנו מהי התבטלות ראויה בפני ה'. 

בצורה חריפה עוד יותר מובאים הדברים במדרש: "'ויקרא אל משה' - מכאן אמרו כל תלמיד חכם שאין בו דעה נבילה
 טובה הימנו... צא ולמד ממשה" (ויקרא רבה א, טו). המפרשים נלאו להסביר את הביטוי הבוטה "נבילה טובה הימנו". מתנות כהונה הסביר: "שכל עוד שצורת הכלי יותר דקה וגבוהה במעלה - באובדנה ובהיפרדה נשאר חומר הנושא יותר גרוע" דהינו ככל שהדרגה הפוטנציאלית גבוהה יותר, ההחמצה של מימוש אותה דרגה גורמת לנפילה גדולה יותר
. לכן תלמיד חכם שאין בו דעת וחיים של אמת גרוע מבהמה, שאין בה רוח חיים; כי הנפילה שלו מהפוטנציאל הגבוה שהיה יכול להשיג קשה יותר ועמוקה יותר. ובעץ יוסף כתב, "לפי שהנמלה נתנבלה באונס, וזה התלמיד חכם נתנבל בידיו". על דרך הצחות כתב חוות יאיר, "כי נבלה מותרת לפחות בהנאה ותלמיד חכם שאין בו דעת גם להנות אי אפשר"; ור"מ שפירא מלובלין כתב: "כי נבלה מטמאה רק ע"י מגע ומשא, אבל כשאין קשר איתה אינה מטמאה - אבל תלמיד חכם שאין בו דעת, אין מנוס ממנו, אתה מתחמק מפניו, והוא רודף ובא אליך הביתה".
 

ועוד דרש הלל: " השפלתי היא הגבהתי, הגבהתי היא השפלתי. מה טעם? 'המגביהי לשבת המשפילי לראות' (תהילים קיג ה-ו) מוטב שיאמרו לך עלה עלה, ולא יאמרו לך רד רד" (ויקרא רבה א, ה). בשתי רמות ניתן להבין את דברי הלל. בפירוש מתנות כהונה כתב כאן: "ר"ל מי שהוא מגביה עצמו סופו לבוא לידי ישיבה ושפלות, והמשפיל עצמו יתנשא למעלה באופן שהכל יראוהו בגרם מעלתו". ודאי שפירוש זה נכון במציאות והרי הוא מתאים לידוע "כל הרודף אחרי הכבוד, הכבוד בורח ממנו, וכל הבורח מהכבוד הכבוד רודף אחריו".
 גם אם לא תמיד רואים את המציאות הזו בטווח הזמן הקצר יש כאן אמת גדולה לטווחי זמן ארוכים. אבל פירוש זה הופך את הענוה קרדום להתגאות בו, כאילו המדרש מדריך את האדם: השפל עצמך כדי שתתנשא ויכבדוך. משמע, המטרה היא רדיפת כבוד, והמדרש רק מציע דרך אפקטיבית כדי להשיג את הכבוד. יותר נראה פירושו של עץ יוסף: "שאין הכוונה שמתוך ההשפלה יבוא לידי הגבהה וכבוד, כי גם זה אינו מאומה, כי שוא כבוד המדומה. רק הכוונה כי השפלה היא הגבהת הנפש, שהנפש מתרוממת במעלתה אם היא משפלת עצמה לבקש חכמה. כי מידת השפלות נעלה מאד, עד שזה ממידותיו יתברך ומכינויו הגדולים, אף שהוא מגביה לשבת עם כל זה משפיל עצמו". 
 

נראה שיש להסביר את המאמר "השפלתי היא הגבהתי" או בלשון הזהר "מאן דזעיר רב, ומאן דרב זעיר" במשל פשוט: הר עצום מורכב מאין ספור גרגירי עפר קטנים. כאשר גרגיר קטן אחד מוציא עצמו מהכלל, ומתגדר לו לעצמו, הרי הוא מוערך בכך וכך מיליגרם ונמדד בכמה עשיריות מילימטר, זו כל גדולתו. אולם ככל שיתבטל הגרגיר להר, ככל שיעשה חלק מההר, נכון שאז יאבד את שמו וייחודו העצמיים - אבל בה בשעה הוא יזכה להיות חלק מההר העצום והגדול, אדם מתגאה, מפריד ומגדר עצמו מהסובב אותו, אני כך וכך... לו יהי! כמה חכם, או עשיר, או יפה, יכול הוא להיות? וכמה זמן יחזיק מושא גאוותו מעמד? ערכו מיליגרם, מידתו מילימטר. אבל כיוון שביטל אדם עצמו והבין שאין לו משלו כלום, ומה שלכאורה יש בו ויש לו הם מתנת חסד מריבון העולם, אף שהוא כשלעצמו שווה כלום, הוא מתקשר לבריאה כולה, הוא זוכה להתגלות הקב"ה בעולם הזה. ככל שתתבטל גרגריותו, תגדל בחינת ההר שבו
. 

המדרש מביא את המשל הבא: " 'ויקרא אל משה' - מה כתיב למעלה מהעניין? פרשת המשכן 'כאשר צוה ה' את משה' (שמות לט, א). משל למלך שציווה את עבדו ואמר לו, בנה לי פלטין. על כל דבר שהיה בונה, היה כותב שמו של המלך. היה בונה כתלים וכותב שמו של המלך, מעמיד עמודים וכותב שמו של המלך, מקרה בקורות וכותב עליהם שמו של מלך. לימים נכנס המלך לתוך פלטין. על כל דבר שהיה מביט, היה מוצא שמו כתוב עליו. אמר המלך כל הכבוד הזה עשה לי עבדי, ואני בפנים והוא בחוץ? קראו לו שיכנס לפנים. כך בשעה שאמר הקב"ה למשה 'עשה לי משכן', על כל דבר שהיה עושה היה כותב עליו 'כאשר ציווה ה' את משה'. אמר הקב"ה, כל הכבוד הזה עשה לי משה, ואני מבפנים והוא מבחוץ? קראו לו שיכנס לפני ולפנים, לכן נאמר 'ויקרא אל משה'" (ויקרא רבה א, ז).
 

במדרש אחר דרשו כעין זה על הפסוק: "נוצר תאנה יאכל פריה, ושומר אדוניו יכובד" (משלי כז, יח). "'נוצר תאנה יאכל פריה' - כנגד משה רבינו שהיה זהיר במצוותיו של הקב"ה ולא נתרשל בעבודת המשכן, וכיוון שהשלימו ושרתה בו שכינה התקין עצמו ולא נכנס לתוכו עד שקרא לו הקב"ה. הה"ד 'נוצר תאנה יאכל פריה', שזכה להסתופף בצל השכינה, 'ושומר אדוניו יכובד' - לא בא הכתוב אלא להודיע ענותנותו של משה. בנוהג שבעולם אדם שהמלך רגיל לדבר עמו, בכל עת הוא נכנס ויוצא שלא ברשות, מפני שלבו גס במלך. אבל משה רבינו אינו כן, אף על פי שדיבר עמו הקב"ה פנים אל פנים כמה פעמים, היה עומד ומרתיע [= רועד], נוהג כבוד בשכינה, כאילו לא נדבר עמו מעולם. ובדבר הזה זכה למה שלא זכה אדם מעולם, שכל זמן שהיה נכנס מיד שכינה מדברת עמו. הה"ד 'ושומר אדוניו יכובד'" (מדרש הגדול). 

עוד טעם לשבח מצאו חז"ל במילה "ויקרא", טעם של חיבה ואהבה המדגיש את ההבדל בין משה אבי נביאי ישראל לבין בלעם ראש נביאי עכו"ם.
 "מה בין נביאי ישראל לנביאי אומות העולם? רבי חמא בר חנינא אמר, אין הקב"ה נגלה על אומות העולם אלא בחצי דיבור. כמה דתימר 'ויקר א-להים אל בלעם' (במדבר כג, ד), אבל נביאי ישראל בדיבור שלם שנאמר 'ויקרא אל משה'. ורבי יששכר דכפר מנדו אמר, אין לשון 'ויקר' אלא לשון טומאה כמה דתימר 'אשר לא יהיה טהור מקרה לילה' (דברים כג, יא), אבל נביאי ישראל בלשון קדושה בלשון טהרה בלשון ברור בלשון שמלאכי השרת מקלסין בו לקב"ה כמה דתימר (ישעיהו ו, ג) 'וקרא זה אל זה ואמר' " (ויקרא רבה א, יג).

מכל דברי חז"ל בחר רש"י לפתוח את פירושו לספרנו בדברים האלו: "ויקרא - לשון חיבה לשון שמלאכי השרת משתמשין בו שנאמר 'וקרא זה אל זה ואמר', אבל לנביאי האומות נגלה אליהם בלשון ארעי וטומאה שנאמר 'ויקר א-להים אל בלעם'."
 שכן השורש המבדיל בין משה לבלעם הוא מידת הענוה וניגודה מידת הגאוה. על משה העיד המקרא "והאיש משה עניו מכל האדם אשר על פני האדמה" (במדבר יב, ג); ועל בלעם העידו חז"ל שהיה בעל גאוה, "וכל מי שי בידו שלושה דברים הללו... עין רעה ורוח גבוהה ונפש רחבה, מתלמידיו של בלעם הרשע" (אבות ה, יט). ועןד, בפועל 'ויקרא' מצאו חז"ל רמז נוסף לענוה של משה. כידוע, על פי המסורה נכתבת אל"ף של 'ויקרא' באות זעירא, מוקטנת, כי משה הקטין את עצמו. וכך כתב בעל הטורים: "משה לא רצה לכתוב אלא 'ויקר' כדרך שנאמר בבלעם כאילו לא נראה לו ה', אלא במקרה, ואמר לו הקב"ה לכתוב גם בא'
 'ויקרא', וכתבה קטנה". כך קיים משה את צו ה' לכתוב 'ויקרא', ופעל גם בהתאם לענוה הגדולה שלו, כאילו כתוב 'ויקר'.

על פי זה מבארים מדרש פליאה, בעניין קרני ההוד שזכה להם משה.
 וכך דרשו חז"ל: "עד שהיה כותב בקולמוס את התורה נשתייר מעט והעבירו על ראשו, וממנו נעשה לו קרני הוד" (שמות רבה מז, יא)
 - והרי הדיו מלכלך, ולא קורן? ועוד, האם ניתן למשה דיו בלא חשבון, שנשתייר לו דיו בקולמוסו? אכן משה קיבל דיו א-להי בצמצום לכתוב את כל התורה, דיו זה כלל את המילה ויקרא וגם את ה"א" הרגילה של לשון חיבה ואהבה. אבל משה כתב "א" זעירא - ונותר לו מעט דיו כהפרש שבין האל"ף הגדולה לאל"ף הזעירא, הפרש המעיד על הענוה של משה, והוא הגורם לקרינת אור פני משה.

גם בשל סיבה זו, דרך הארץ שקדמה לתורה, הענווה של משה שהיא הבסיס לגדולתו בתורה, גם בשל כך יבואו תינוקות טהורים של בית רבן, ויתעסקו בטהרה בספר "ויקרא אל משה".
� בספר ויקרא 247 מצוות, בדברים 200, בשמות 111, בבמדבר 52 ובבראשית 3 (ע"פ מניין המצוות בספר החינוך). המעיין בחומש תורה תמימה, המביא את דרשות חז"ל לפסוקים ודן בהם, יבחין שספר ויקרא עב כרס ביותר (604 עמ') וגדול בהרבה מהחומשים האחרים.


� שני סיפורים בלבד מופיעים בספר ויקרא, סיפור מותם של נדב ואביהוא וסיפור מות המקלל. 


� מן התימא הוא, מדוע בחר העם לכנות את חמשת חומשי התורה על שם אחת המילים הראשונות שבהם. והרי דבר זה אינו הגיוני בעליל! בדרך כלל ניתן שם לספר לפי הנושא העיקרי שלו, והוא אמור לתת כיוון כללי למה שידובר בספר, מעין סיכום מתומצת ורמוז; אך בחומשים אין למילה או למילות הפתיחה שום קשר או משמעות לתוכן הספר. אכן חז"ל נתנו שמות אחרים, משמעותיים יותר, לחמשת החומשים: ספר הישר, גלות וגאולה, תורת כהנים, חומש הפקודים, משנה תורה [הנצי"ב בפתיחותיו לספרים מסביר את רוב השמות הללו]. לפי מה שיתבאר במאמר זה, שמא יש לסנגר על השם "ויקרא", המכוון לענווה של משה הנצרכת מאוד למי שמתחיל ללמוד את הספר.


� פסוק כזה נמצא בתורה שבעים ואחת פעמים: 11 בספר שמות, 28 בויקרא, 32 במדבר. והיה אפשר להוסיף "באוהל מועד" כנדרש. 


� כך דרשו חז"ל על הפסוק: "לא תוכל לאכול בשעריך" (דברים יב, יז) - "יכול אני, אלא שאיני רשאי" (ספרי). בעל תורה תמימה מביא: "מצינו הרבה בתורה מילה זו [לא תוכל] במובן רישיון [=לא בהוראה שאין יכולת פיזית, אלא שאין רשות] כמו 'לא יוכלון לאכול המצרים את העברים', ובפרשת יתרו 'לא יוכל העם לעלות אל ההר', ובפרשה זו 'לא יוכל לזבוח את הפסח' ובפרשת שופטים 'לא תוכל לתת עליך איש נכרי' ובפרשת תצא 'לא יוכל לבכר' 'לא יוכל לשלחה' וכדו' הרבה מאד (תורה תמימה, דברים יב, אות נא). 


� וכן מצינו אצל אהרן: "'ויאמר משה אל אהרן קרב אל המזבח' (ויקרא ט ,ז) - שהיה אהרן בוש וירא לגשת, אמר לו משה, למה אתה בוש? לכך נבחרת! " (רש"י שם, בשם תורת כהנים א,ח). 


� זה המקור הקרוב ביותר למאמר שרווח בפי ההמון, ובאמת אינו נמצא בדברי חז"ל: 'כל הרודף אחרי הכבוד, הכבוד בורח ממנו' לגופו של מאמר יש שואלים, אם הבורח מהכבוד, הכבוד רודף אחריו, והרודף אחרי הכבוד, הכבוד בורח ממנו - מה בין זה לזה, הרי שניהם רצים ואין מגע וקשר בינם לבין הכבוד? ברם ההבדל בולט כשאדם מזדקן והוא מתנהל לאטו, או ח"ו נפטר ונעצר לגמרי. אם הוא ברח מהכבוד - הכבוד מדביק אותו באחרית ימיו, והוא זוכה לתהילת עולמים; אבל אם הוא רדף אחרי הכבוד, בעת זקנתו שטף מרוצתו מואט, ואילו הכבוד הולך ומתרחק ממנו לבלי שוב. ותשובה שנייה חריפה ועוקצנית מבית קוצק: אכן שניהם רצים בכל מקרה, השאלה מי מפנה למי את גבו [ומי שוחק על מי]. 


� דעת משמעה גם התחברות והתקשרות כנאמר "והאדם ידע את חוה אשתו" (בראשית ד, א) 


� שם משמואל לאדמו"ר ר' שמואל מסוכצ'וב, ויקרא שנת תר"ע, עמוד ה [הקטע הראשון בספר}. 


�במתנות כהונה מביא גרסה "נמלה טובה הימנו - שהנמלה יש לה דעת, שנאמר 'לך אל הנמלה עצל'".


�להרחבת הרעיון עייןספרי יונה נבואה ותוכחה, "נבואה נזילה" עמ' 249 ואילך.


� שני הפירושים האחרונים מובאים בעיטורי תורה, עמ' 8 - 9. פירושים נוספים בשם בעלי המוסר מובאים בילקוט לקח טוב, ויקרא עמ' י יא יב. 


� על מקורו של מאמר זה עיין עמ' XXXX.


� בעל מתנות כהונה הוא ר' יששכר בער כץ הכהן משעברשיין (ש-שפד), המכונה ר' ברמן אשכנזי, היה תלמיד הרמ"ך. ופירוש עץ יוסף, ענף יוסף ויד יוסף על המדרש חוברו ע"י חנוך זונדל מבילסטוק 


 בערך בשנת תר"כ.


� עיין מה שהבאנו בענין זה על הפסוק "וזה לך האות כי אנכי שלחתיך" (שמות ג, יב), עיוני פרשה שמות עמ' 34-33; וברמז בסוף המאמר הקודם עמ' XXX..


� וכן נאמר בתנחומא: " אמר הקב"ה אינו דין שמשה שעשה את המשכן יהיה מבחוץ ואני מבפנים, אלא הריני קוראו שיכנס." 


� "ולא קם נביא עוד בישראל כמשה" (דברים לד, י) - אבל באומות העולם קם, ומנו? בלעם. (ספרי). 


� ואכן זה לעומת זה ניצבים משה ובלעם. משה, אבי אבות הטהרה, פרש מן האישה לטהרתו (רש"י במדבר יב, א), ובכח הטהרה מברך 'וזאת הברכה', לעומתו בלעם, אבי אבות הטומאה, בועל אתונו (סנהדרין קה ע"ב), ובכוח הטומאה יודע רק לקלל. 


� כדי להדגיש את חיבתו של משה, כמוכח במדרשי חז"ל שהבאנו לעיל.


� בספר אישי התנ"ך בערך "משה - קרני הוד" (עמ' רפא) מובאים חמישה מקורות שונים של קרני ההוד.


� והגרסה בתנחומא, תשא לז: "נשתייר לו דיו בקולמוסו והעבירו על ראשו". 





