[image: image1.wmf]פרשת תצוה

ויקחו אליך

פרשתנו פותחת בציווי המוזר "ויקחו אליך שמן זית זך כתית למאור" (כז:כ). הגמרא במנחות (פו:) מעירה "'אליך' – ולא לי. לא לאורה אני צריך". הדבר בא לידי ביטוי בפתילות של המנורה שנוטות כלפי הנר האמצעי ("אל מול פני המנורה יאירו שבעת הנרות" [במדבר ח:ב]) וכן בחלונות ההיכל שהיו צרים מבפנים ורחבים מבחוץ (כי אין צורך להכניס אור, אלא להפך; אור המקדש מתפשט החוצה).

אולם, מבחינה רעיונית, הסמליות חשובה עוד יותר. כשם שהאור הפיזי מאיר לאדם ומונע ממנו להיכשל וליפול, כך אור ה' הוא "נר לרגלי דברך ואור לנתיבתי" (תהלים קיט:קה); "בית יעקב לכו ונלכה באור ה" (ישעיה ב:ה).

"ויקחו – אליך", לטובתך.

כותב בעל עיטורי תורה: "אם אדם עושה טובה לזולת, הוא עושה בזה טובה לעצמו. לא לזולת הוא מאיר, אלא לעצמו הוא מאיר" (כפי שמרגיש כל מתנדב, שיותר ממה שנתן – קיבל בעצמו).

כשיצר הרע רוצה לעכב את האדם מלהיטיב לזולת, הוא טוען: "אין לך זמן; אין לך כסף; אם תעזור לזולת – אתה תפסיד, תחסר!" – אבל המדליק ומאיר לאחר נוכח לדעת, שהמשפיע אור לחברו, לא רק שאינו חסר, אלא גם הוא נהנה מאורו!
מיותר לומר שהשפעה על הזולת מותנית בהיות האדם דוגמא אישית לתורה-אור. הרבי מלובביץ' היה אומר ש"תצוה" הוא מלשון צוותא וחברותא. "ואתה תצוה" – תחבר את בני ישראל לצוותא חדא. איך? "ויקחו אליך": שילמדו ממך דוגמא אישית, ענווה וצדקנות (על התורה, הרב מרדכי הכהן).

כתית למאור ולא למנחות
"שמן זית זך כתית למאור" (כז:כ) – יכול יהיו כל המנחות טעונין שמן זית זך? תלמוד לומר "זך כתית למאור – ואין זך כתית למנחות" (מנחות פז:). טעם הדבר, כמפורש שם (וברש"י); שהתורה חסה על ממונם של ישראל, והיות והמנחות מרובין הן, ובמיוחד לעני, שדרכו להביא מנחה (רש"י ויקרא ב:א), אין צורך להביא מה"זך כתית" היקר, אלא כל שמן – כשר.

עד כאן – לפי הפשט. על דרך הדרוש, אומר הרב זוין, המנורה והמנחות שבמקדש מסמלים את התורה והמזון. "נר מצוה – ותורה אור" (משלי ו:כג), "חכמת אדם תאיר פניו" (קהלת ח:א): אור התורה מאיר את חיינו, אבל גם הקמח חשוב הוא, ובלעדיו אין תורה.

על התורה נאמר: "אם יאמר לך אדם: לא יגעתי ומצאתי – אל תאמין" (מגילה ו:), וכן "התקן עצמך ללמוד תורה – שאינה ירושה לך" (אבות ב:יב). אדם צריך לעמול ולהשקיע את נפשו במסירות נפש, להמית את עצמו באוהלה של תורה, כדי שתתקיים תורתו בידו.

לכאורה – הוא הדין במזונותיו של אדם: "בזעת אפיך תאכל לחם" (בראשית ג:יט) ו"אדם לעמל יולד" (איוב ה:ז), אבל יש הבדל ביניהם: כדי להצליח בלימוד התורה, צריך האדם לעבוד ולעסוק בכל לבבו ובכל נפשו, להגות בו יומם ולילה, ללא רפיון וללא לאות, ולא רק ללמוד אלא "לעסוק בדברי תורה", בכל עצמותו ומהותו.

לא כן המזון: צריך אדם לפרנס את עצמו בכבוד ולא להזדקק לתרומות, נדבות וחסדי אחרים, אבל לא בכל רמ"ח אבריו ושס"ה גידיו; לא בכל נשמתו ופנימיותו. אין לעשות מהעבודה פולחן ולהיהפך ל-workaholic (אדם המכור לעבודתו): "יגיע כפיך כי תאכל, אשריך וטוב לך" (תהלים קכח:ב), "יגיע כפיך" – אבל אסור לו לאדם להפוך את עבודתו לחלק מנשמתו הפנימית.

ההוא דכתיב "כתית למאור – ולא כתית למנחות". על האדם לכתוש ולטחון ולגרוס (תרתי משמע) את עצמו לצורך התורה ולשאר עניינים רוחניים. למנחות, ולשאר דברים גשמיים הקשורים לפרנסתו, כדאי לו להסתפק במה שהוא צריך, ולא יתייחס לדברים גשמיים כערך בפני עצמו אלא כאמצעי (רמב"ם דעות ג:ב).

על האדם לשאוף למקסימום ברוחניות, ולהסתפק במועט בגשמיות – ולא להפך. וכשעוסק האדם בתורה ובמצוות, צריך שיעשה זאת בלב טהור, ללא שמץ של התרברבות ושחצנות (ראה תענית כ. על ר' אלעזר ב"ר שמעון שהייתה דעתו גסה עליו מפני שלמד תורה הרבה, ופירש העמק דבר [במדבר ו:כד ד"ה 'וישמרך']: "בעל תורה בעי (=צריך) שמירה מן הגאווה וחילול השם וכדומה").

"'למאור' – כתית בלא שמרים... וזה לימדה אותנו תורה, שיותר צריך האדם לדקדק בלימודה שיהא נקי... שהרי אויר המנורה מרמז על חוכמת התורה" (הרב זלמן סורוצקין). 
מזבח הקטורת
הציווי על עשיית מזבח הקטורת (ל:א-י) מופיע בפרשתנו, ולא בפרשת תרומה בין שאר כלי המשכן. רבו הפירושים השונים לתופעה זו (ע' רמב"ן, ספורנו, חזקוני, העמק דבר ועוד).

בפשוטו של דבר, נראים דברי המשך חכמה: "כי כל הציוויים כמו הארון – אם אין ארון, אין מניחים לוחות, וכן בלא מזבח – אין מקריבין עולת תמיד, וכן בלא בגדים – אין כהן רשאי לעבוד, ובלא מנורה – אינו רשאי להדליק נרות, ובלא שולחן – אין מניחים לחם הפנים, אבל מזבח מקטר קטורת... הלא קיימא לן דהקטורת נקטר אף אם אין מזבח, וכמו דאמר רב בזבחים (נט.) דמזבח שנעקר, מקטירין קטורת במקומו, ואינו רק למצווה [אבל אינו מעכב]. ולכך כתב בתר דהשלים כל הדינים מן הכלים והבנינים המוכרחים להשראת הכבוד במשכן הקדוש, להורות דאין זה [מזבח הקטורת] רק מצווה [אבל לא לעיכובא]".

על דרך המדרש מוצא הרבי מלובביץ' (בשיחה משנת תשנ"ב) הבדל בין קרבן לקטורת. באמצעות הקרבת הקרבן, אדם מתקרב אל הקב"ה. בזכות ובהשפעת הקטורת, הוא נקשר ומתחבר אליו ("קוטרא" בארמית קשר). הדברים העולים על גבי המזבח החיצוני – בשר, שמן ויין – מספקים הנאה לגופו של האדם. קטורת – בשמים – מתייחסת ונכנסת לנשמתו.

לא בחינם מופיע מזבח הקטורת בפרשת 'תצוה', מלשון צוות, ברית כרותה בין שותפים שמחוברים, מאוגדים וקשורים זה לזה. כשם שמחבר ומקשר הקוטר בין שתי נקודות, כך מחברת הקטורת את עם ישראל לקב"ה. 
מובן, לפי זה, מדוע התורה סומכת וקושרת את מצוות הקטרת הקטורת – באותם פסוקים ממש (ל:ז-ח) עם מצוות הדלקת המנורה. הנרות סוגרים מעגל של הארה הדדית: "תאירו לי, כשם שהארתי לכם" (תנחומא בהעלותך ה). אורם בוקע חוצה ומקרין ומשפיע למרחקים. השפעתו של האור ניכרת ומורגשת גם לאחר מעשה ההדלקה, והיא מתפשטת ונמשכת. כך גם בבושם, והוא הדין בריח הקטורת: "נשים שביריחו אינן צריכות להתבשם, מריח הקטורת... אמר ר' יהושע בן קרחה: שח לי זקן אחד: פעם אחת הלכתי לשילה והרחתי ריח קטורת מבין כותליה" (יומא לט:).

אדם שמתבסם ומתקשר עם השכינה, מסוגל לשמור על קשר זה גם כשאינו עסוק בתפילה, ובמשך כל היום זוכה לחיבור עם הקב"ה.
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