בס"ד

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

( בהוצאת המכון התורני אור עציון

חוקת פרת משה רבינו
זֹאת חֻקַּת הַתּוֹרָה... וְיִקְחוּ אֵלֶיךָ פָרָה אֲדֻמָּה תְּמִימָה, אֲשֶׁר אֵין בָּהּ מוּם [יט ב]
"ויקחו אליך פרה אדומה" - "ויקחו אליך שמן זית זך"
 - פרה אדומה ומנורת המאור. בשני המקומות הקב"ה מקשר את צווי מעשה הלקיחה עם שליחו הנאמן. משמע שדמותו צריכה לעמוד לעיני הלוקחים את הפרה האדומה ואת שמן הזית למנורת המאור, שקרני הודו של משה רבינו ע"ה יאירו אל מול פני הלוקחים והעוסקים בעשיית המצוות היחודיות הללו.

"ויקחו אליך שמן זית זך" - אור החכמה והדעת אשר הוא השופע דרך המנורה הנתונה בדרום - "הרוצה שיחכים ידרים"
, אורות המרחבים של התבונה, חייבים להיות צמודים לדמותו של המקבל הראשון - משה, אשר "קבל תורה מסיני"
 - ו"בכל דור ודור יורדין ניצוצין מנשמת משה רבינו ע"ה ומתלבשין בגוף ונפש של חכמי הדור, עיני העדה, ללמד דעת את העם ולידע גדולת ה'"
.

"ויקחו אליך פרה אדומה תמימה", שהיא אמונת "זאת חוקת התורה" - קבלת עול החוקים, עול הציווי האלקי העל-אנושי, ודאי שהיא קשורה במידת האמון המלא בשליח, במשה רבנו, בציר הנאמן אשר הביא לנו את דבר החוקה, את דבר המצוה, אשר העמיד ליעקב חוק, לישראל ברית עולם. כי "בעבור היות החוקים מצוות אשר לא נתגלה טעמם להמון - ימאסו אותם הכסילים, יאמרו מה החפץ לה'... כי נשרוף פרה ונזרוק עלינו האפר"
. ורק באורו של משה רבנו נראה את אור החוקים, את האור הגנוז בתוך הבלתי מובן, הבלתי נגלה.

משה רבנו הוא אפוא גם עמוד החכמה והדעת וגם עמוד החוק והמצוה.

הנהגת מטה והנהגת דיבור
וְדִבַּרְתֶּם אֶל הַסֶּלַע לְעֵינֵיהֶם וְנָתַן מֵימָיו [כ ח]
אין הכוונה שידברו עם הסלע ויצוו אותו ליתן מים, שהרי אין הסלע בר-שמיעה... ופרשו במדרש ילמדנו "ודברתם - דבר הלכה אחד או פרק אחד" [הנצי"ב ב"העמק דבר"]
ממסה ועד מי מריבה, מ"והכית בצור"
 עד "ודברתם אל הסלע" עברה תקופה גדולה. משהו מהותי נשתנה בינתים. בפעם הראשונה, ברפידים, מקום בו לא היה מים לשתות, נצטווה משה: "עבור לפני העם... ומטך אשר הכית בו את היאור קח בידך והלכת. הנני עומד לפניך שם על הצור בחורב והכית בצור ויצאו ממנו מים ושתה העם. ויעש כן משה לעיני זקני ישראל". ואילו בפעם השניה, במי מריבה, מצטווה משה לדבר אל הסלע דבר תורה. מה נשתנה?

יש הבדל בין הצורך במים במסה ומריבה, בצאת ישראל ממצרים, ובין "ויצמא העם למים" במי מריבה, שנה לפני כניסתם לארץ ישראל. הבדל בזמן. נס רפידים לפני מתן תורה היה, ומי מריבה לאחר מתן תורה. רפידים, בצאת ישראל ממצרים, העם עדיין בראשית דרכו, חסר תורה ומעלותיה. "אם אין תורה אין קמח"
. מצויים הם בימי חסד, חסד נעורים, שלבים ראשונים של הצעדים לקראת מתן תורה. "זכרתי לך חסד נעוריך, אהבת כלולותיך, לכתך אחרי במדבר, בארץ לא זרועה"
.

בתחילה נהג הקב"ה עמם לפנים משורת הדין, שכן אין מתן המים במדבר מגיע להם בזכות. מתן בחסד הוא, מחוץ לדרך הטבע, כאשר הם בלא חיי תורה ומצוות, תורה המשפיעה שפע רב על העולם. ברפידים ניתנו המים בכח ובניגוד לטבע. לשם מילוי הצורך החיוני למים היה צריך להיות נס גלוי - "והכית בצור".

אולם, ארבעים שנות המדבר לאחר מתן תורה נועדו כדי שתיבלל התורה בגופן, עַם-התורה, תורה וגוף המשתלבים יחד. עולם הטבע והתורה צועדים לקראת העתיד, להשתלבות בכניסתם של ישראל לארץ, להרמוניה מלאה. עם ישראל קיבל את התורה. מעתה הטבע משועבד יותר לישראל, עַם התורה. אין צורך במכות, גם דיבור מספיק. כך מסביר בעל ה"עיקרים" את ההבדל בין שני הציוויים השונים
.

כשהתקרבו לארץ ישראל היה צורך להמחיש לעם ישראל שתורה וטבע חד הם, שדברי נועם של תורה הם המביאים לעולם מי באר, שאם יש תורה יש קמח. רצה הקב"ה שמשה ואהרון ילמדו את העם היאך ינהגו לדורות בארץ ישראל, שדברי הלכה ותפילה, הם המועילים לברכת גשמי שמים
. רצה הקב"ה להראות לבני ישראל: ראו כיצד אתם מושפעים שפע ברכת מים על ידי תפילה, על ידי דיבור של תורה, "ברכות שמים מעל"
.

ויתכן, שזה צריך היה להיות דיבור משה אל הסלע: מעתה לא באנו להכותך, סלע. באנו רק לדבר אליך. דיבור זה לא ישוב ריקם: "ודברתם אל הסלע - ונתן מימיו"...

מכאן ילמדו ישראל קל וחומר בעצמם ולעצמם. מה סלע זה שאינו מדבר ולא שומע, נעשה משועבד למקבלי התורה - אף אנו, מקבלי התורה עצמם, ודאי צריכים אנו להיות משועבדים לתורה שבליבנו.

זאת היה צריך משה ללמד לישראל, למען ידעו עד היכן כוחה של תורה ולמען ידעו את מעלתם - גדול ערכה של ההערכה העצמית, ויש בה בכדי לגרור אחריה מחשבות נעלות ומעשים חשובים. גדלות מחייבת.

מכיוון שמשה רבינו לא הראה את הדוגמא להשפעה הטבעית של תורה על הטבע, להתאמתה של תורה לצרכים האנושיים-החומריים - היה בזה חטא בו וחיסרון לעם.

"יען לא האמנתם בי להקדישני לעיני בני ישראל"
.

הנחשים השרפים והאנשים הנשרפים
וַיְדַבֵּר הָעָם בֵּאלֹקִים וּבְמֹשֶׁה... כִּי אֵין לֶחֶם וְאֵין מַיִם וְנַפְשֵׁנוּ קָצָה בַּלֶּחֶם הַקְּלֹקֵל. וַיְשַׁלַּח ה' בָּעָם אֵת הַנְּחָשִׁים הַשְּׂרָפִים... [כא ה-ו]
הראתה התורה עוד דוגמא של טיפוסים המסוכנים לבנין חיי חברה תקינים. הנרגנים, הרוטנים, הבלתי-מרוצים בקביעות. יש לחם ויש מים, והרי הם טוענים - אין לחם ואין מים. אומרים להם: הרי לכם לחם. והם משיבים: הלחם אינו לחם, נפשנו קצה בלחם הקלוקל. זו הסתה לשם הסתה. זה ארס המחלחל במהותם. בכל דבר הם רואים את השלילה בלבד, כתוצאה מכך: משום דבר אין הם מרוצים. אופי זה פוגע גם ביסודות האמונה - ביקורת מתמדת היא רעה חולה, המביאה לידי כפירה בה' ובטובו המתחדש בכל יום תמיד.
אף עונשם הוא מידה כנגד מידה: הנחשים השרפים. בעלי הביקורת המקטרגים דרך קבע, האנשים הארסיים, עונשם הוא על ידי הנחש. נענש העם בנחשים השרפים, משום הנחש עיקרו הוא הסתה. עיין בספר "מרפא לשון" לגאון ר' רפאל ז"ל מהמבורג, שהסביר שאם אין לנחש אובייקטים אחרים להסתה הרי הוא מסית את עצמו - ולכן נענשו במשלוח הנחשים המסיתים. עד ששעבדו לבם לאביהם שבשמים - ושבו ורפא להם.

***

נפש האדם סולדת מן הרע המוחלט בשלמותו. הזיקה של האנושות לרע היא רק בצורתו הממועטת והמוקטנת. לכן אחת הסגולות לעקור מתוכנו את הרע היא על ידי שנתבונן ונראה אותו במילואו, על ידי שנקשר אותו עם תוכנו הגדול, אז יפלוט את המועט שבתוכו. זו היתה עצתו של הקב"ה לאנשים אשר הוכשו על ידי הנחשים השרפים: "והביט אל נחש הנחושת וחי"
. ההבטה עוררה את המביט להבין כי הדבור הרע הוא נחש גדול, שרף מעופף. ויש להשתחרר ממנו בהקדם.

זה נראה בהסבר טעמה של הסגולה בה הדריך האדמו"ר ר"א מליזנסק ז"ל להתמודדות בשעה עם מחשבה רעה תוקפת את האדם ומסיתה אותו לחטוא: להזכיר את שבעת העממין בדיבור
. היינו שכשיקשר את אותה ההסתה במקורות הרע, מתוך ראיית הרע בכללותו והכרת תוצאותיו, מתוך מצב זה תבוא הסלידה שבנפש, ובעקבותיה התרחקות מעשית המביאה לפליטה והשתחררות מוחלטת.
� שמות כז כ.


� בבא בתרא כה ב.


� אבות פ"א מ"א.


� תניא לגרש"ז מלאדי, פרק מב.


� רמב"ן, ויקרא כו טו.


� שמות יז ו.


� אבות פ"ג מי"ז.


� ירמיהו ב ב.


� מאמר ד' פרק כב.


� עפ"י העמק דבר כ ח, ד"ה ודברתם.


� בראשית מט כה.


� כ יב.


� כא ט.


� ב"צעטיל קטן" סימן ה.





