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קטעים נבחרים מהספר "נר למאור" מאת הרב משה צבי נרי'ה זצ"ל

( בהוצאת המכון התורני אור עציון

שבת הארץ לכם - לעצמיותכם
וְהָיְתָה שַׁבַּת הָאָרֶץ לָכֶם [כה ו]
עמדו גדולים-חקרי-לב ונתנו דעתם על שביתת האדם בשנת השבע. וכי קלה היא בעיניך: שנה שלימה של חופש מן האדמה?! דרש ריש לקיש על הפסוק "עובד אדמתו ישבע לחם"
: "אם עושה אדם עצמו כעבד לאדמה ישבע לחם, ואם לאו - לא ישבע לחם"
 - והנה העבד החקלאי מוצא לחירות לשנה שלימה.

חירות זו אינה לשם בטלה. נתייחד לה תפקיד חשוב. אדם עבד לאדמה. כשם שבששת ימי המעשה, עלול העובד ליהפך לעבד, כך בשש שנות העבודה עלול האדם ליהפך לאדמה. עפר מן האדמה עד לא נופחה בו נשמת חיים... עד לא היה לנפש חיה, לרוח ממללא...
.

"והארץ נתן לבני אדם"
 - כשהם והתנהגותם בני אדם... אך אם הפכו אלה לגולמי אדמה, מה זכות יש להם להשתלט על האדמה? לרדות בארץ? לשעבד אותה?

באותה שעה הארץ ניטלת מהם, "והארץ תעזב מהם"
, שבה אל אשר נתנה להם - "ושבתה הארץ שבת לה'" - "כל ימי הושמה תשבות..."
, ואינה חוזרת וניתנת להם שוב אלא משהם חוזרים להיות בני אדם, אשר נשמת חיים בקרבם וצלם אלקים על פניהם. שנת השמיטה משחררת את האדם מן האדמה. עושתו לאדם, לנפש חיה.

עמד על כך הקדמון רבי יצחק עראמה "כי הנה באותה שביתה נתעורר לצאת מאפלת מחשבותינו"
.

רמז לדעתו אפשר למצוא בשתי מלים של אבן עזרא. במצוות הקהל נאמר "ולמען ילמדו"
. ומפרש הראב"ע: "כל השנה"... לאמור: קריאה פומבית וחגיגית זו היתה משמשת כסיכום ללימוד המוגבר של שנת השמיטה
.

אף רבי צבי הירש קלישר ז"ל עומד על נימוק זה: "כי לא לעולם יהיו טרודים בעבודת אדמה לצורך החומר, רק שנה אחת יהיה... חפשי לנפשו, וכאשר יפרוק עול עבודה - יעסוק בתורה וחכמה".

אם נשים לב לתנאי עבודת החקלאי ושיעבודו לאדמה, נבין כי יש בעבודת האדמה סכנה רצינית של התרוקנות מכל תוכן רוחני. זוהי טענת רבי שמעון בר יוחאי: "אפשר אדם חורש בשעת חרישה, וזורע בשעת זריעה, וקוצר בשעת קצירה, ודש בשעת דישה, וזורה בשעת הרוח - תורה מה תהא עליה?"
. אולם זאת התורה אשר ציוותנו "ואספת דגנך ותירושך ויצהרך"
, הבטיחה שלא תשתכח תורה מישראל - דרך קיום ההבטחות היא: שנת השמיטה. ניתן כאן חופש השתלמות לאיש האדמה: צא ולמד!

בעצם ימי המלחמה העולמית השנייה התקיים דיון רחב בפרלמנט הבריטי על שאלת החינוך למבוגרים, נתברר לאנגלים כי חיוני לשחרר אחת לכמה שנים את העובד ולאפשר לו לימוד והשתלמות. זאת התורה שקבלנו מסיני הקדימה את מסקנות דיון זה בחקיקת חוק השמיטה, לפני למעלה משלושת אלפים שנה...

אין ספק כי המבוגרים-העובדים אשר למדו להעריך את חשיבות ספסל הלמודים ואת יקרת כותלי בית המדרש, יוכלו להספיק הרבה במשך שנת השתלמות זאת. שנת שמיטה תשמור על הרמה הרוחנית של החקלאים ואף תעלה אותה. ועל כגון זה אנו משבחים: "ולא שמנו כמשפחות האדמה"
.

חירות של תורה - על תנאי
עֲבָדַי הֵם אֲשֶׁר הוֹצֵאתִי אוֹתָם מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם, אֲנִי ה' אֱלֹקֵיכֶם [כה מב]
עבדי הם - ולא עבדים לעבדים [בבא מציעא י א]
אדם ניתן לעצמו. אימתי? - בשעה שהוא אדם. בשעה שהוא יודע לשמור על עצמו, על עצמיותו. אולם יש מקרים שהתורה מענישה בעבדות נצח, עבדות לבשר ודם - "ארור כנען עבד עבדים יהיה לאחיו"
. על מה זה ולמה זה?

אדם כדוגמת חם, שהוא עבד ליצריו, אבוי לו אם ישאר אדון לעצמו. יצריו ישאוהו אל אשר יהיה עם רוחם. דרך תיקונו היחידה היא: בני אדם ישרים והגונים, הם הצריכים להנחות אותו בדרכו, לעצור בו ולשעבדו. לכן החליט נח ויאמר: "ארור כנען, עבד עבדים יהיה לאחיו".

אדם מישראל שסוטה מדרך חירותו, הנמכר ממכרת עבד, מבטל את עצמיותו והולך ומשתעבד לאדם, מיד הקב"ה מטיל עליו מרותו ואומר: עבד אתה! שטר שעבודי קודם. עשיתיך אדון לעצמך בכל מכל כל - רק לא למכירת אדנותך. בן חורין הנך לכל - רק לא לשלילת חירותך. עבדי אתה! ועבודתך במה? - בחירות. עבדותך לי מחייבת אותך להיות בן חורין. חירות משעבוד אנשים וחירות משעבוד יצרים, חירות משעבוד הגוף וחירות משעבוד הנפש. כולך ברשותך, ברשות עצמך, ברשות בינתך. רצונך להשתעבד ליצרים? הרי לך עול מלכות שמים, רצונך להשתעבד לשמים? הרי לך חירות של תורה.

מורא מקדש
וּמִקְדָּשִׁי תִּירָאוּ, אֲנִי ה' [כו ב]
לא יכנס להר הבית במקלו ובמנעלו [ברכות פ"ט מ"ה]
זו מצות עשה של מורא מקדש ומורא שכינה. "ולא מן המקדש אתה מתיירא, אלא ממי שהזהיר על המקדש"
 ומצוות עשה זו נוהגת לדורות: מה שמירה האמורה בשבת - לעולם, אף מורא האמור במקדש - לעולם"
.

וזה לשון ספר החינוך בהטעמתה של המצוה
 "לירא מן המקדש - כלומר שנעמידהו בנפשותינו מקום הפחד והיראה, כדי שיתרככו לבבינו בבואנו שם להתפלל". והרחיב: "בדמיון מחשבתנו אנחנו רואים, כאילו נעמוד לפניו. והאמת, שהנפשות קרובות אל הטוב במקום ההוא יותר משאר מקומות, ואור פני מלך נוגה עליהם שם... ותתעלינה נפשותינו מעלה"
. מורא מקדש יראה עילאה היא, יראת רוממות, המרוממת את הנפש, לשעת הראייה במקדש ושעות העבודה.

אך לדעת הרמב"ן כל עיקרה של עלייה לרגל היא לעורר בלבבות את רגש היראה בשעת העלייה והראייה: "ומקדשי תיראו - ומורא המקדש שיבוא שם ברגלים ויירא ממנו"
 ואף שמו של המקום, ארץ המוריה, נתפרש לו בדרך זו: "ושם מוריה, עשאו מן מורא - ששם ייראו האלקים ויעבדו לפניו"
.

אך ר' אפרים מלונשיץ, בעל "כלי יקר" מפרש: "ומקדשי תיראו - רוצה לומר: מן המקדש נמשך שיהיה עליך מורא מלכות שמים"
. מורא מקדש אינו לשעה, ומצותו-מטרתו שתמשך גם אחר כך חוויית היראה על תוצאותיה הברוכות, שיהא מורא שמים מכוון דרכו של אדם, ומלכות שמים מיישרת אורחותיו.

אדם מישראל מצווה אפוא להעמיק בלבו את הרגשת המורא - "ושם נעבדך ביראה"
 - וככל שהוא מתקרב יותר אל הר הבית, צריך הוא להרחיק מעצמו קלות ראש - שהרי "לא יקל אדם ראשו כנגד שער המזרח"
. אותה מניעת קלות ראש, מתחילה "מן הצופים ולפנים - מקום שיכולים לראות משם את הר הבית"
, ונמשכת ההרגשה ומחמירה ככל שהוא קרב ועולה: "לא יכנס להר הבית במקלו ובמנעלו"
 דכתיב: "של נעליך מעל רגליך, כי המקום אשר אתה עומד עליו אדמת קודש הוא"
 - "משמע דבמקום קדוש אסור להכנס במנעל"
.

***

לדורנו הרגשה יחודית - "מי יעלה בהר ה' ומי יקום במקום קדשו"
 - גם בשעת חדוותא, גם בזמן "בואו לפניו ברננה"
 מצווים אנו לזכור: אכן, חסד עשה הקב"ה עם כלל ישראל ופתח לפנינו את שערי ירושלים הנעולים, את דרכי ציון שהיו "אבלות מבלי באי מועד"
. אולם, כל יחיד חייב לעשות את חשבון נפשו הוא, את חשבון עולמו הפרטי: האם ראוי אני לעלות בהר ה', לקום במקום קדשו?!

בבעיית המקום המדוייק שעדיו מותר לעלות, יעסקו בעלי תריסין הלנים בעומקה של הלכה. אותנו צריכה להטריד המחשבה באיזו מידה נעמיק בלבנו את הרגשת יראת הרוממות, את ה"ויעמדו מרחוק"
, בעלותנו בהר ה', בשעה שנוהרים אליו גויי הארצות וזרים עוברים בו ללא מעצור.

"ומקדשי תיראו".
� משלי יב יא.


� סנהדרין נח ב.


� עפ"י בראשית ב ז ותרגום אונקלוס שם.


� תהלים קטו טז.


� כו מג.


� שם שם לה.


� עקידת יצחק, ויקרא, שער סט.


� דברים לא יב.


� עיין שם בפירוש על אבן עזרא.


� ברכות לה ב.


� דברים יא יד.


� מתוך תפילת "עלינו לשבח".


� בראשית ט כה.


� יבמות ו ב.


� שם.


� מצווה רנד.


� מצוה פח.


� כו ב.


� רמב"ן בראשית כב ב.


� בפירושו בדברים יב כ.


� מתוך תפילת "ותערב עליך עתירתנו" הנאמרת ביו"ט.


� ברכות נד א.


� ברכות סא ב ורש"י שם.


� שם נד א.


� שמות ג ה.


� קרית ספר, פ"ז מהלכות בית הבחירה.


� תהלים כד ג.


� תהלים ק ב.


� איכה א ד.


� שמות כ יד.





