בס"ד

פרשת משפטים

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

בהוצאת המכון התורני אור עציון

עבד כי ימלוך

וְאֵלֶּה הַמִּשְׁפָּטִים אֲשֶׁר תָּשִׂים לִפְנֵיהֶם: כִּי תִקְנֶה עֶבֶד עִבְרִי... [כא א-ב]
"תחת שלוש רגזה ארץ ותחת ארבע לא תוכל שאת, תחת עבד כי ימלוך..." [משלי ל כא-כב]
לכאורה, על מה רגזה הארץ, מי עוד כעבד, היודע את נפש הסובל? ועל כן - מי עוד כמוהו מוכשר למלוך ולנהוג במידת יושר ורחמים?

ברם, במושג עבד הקלסי, הרדוד, כלול סילוף וקוצר ראייה. יש הרואים את מעמד העבד מבחינה סוציאלית בלבד, ושוכחים לגמרי להסתכל ולבחון את בחינתו הנפשית-הפסיכית. מבחינה נפשית עבד הוא הרבה יותר מסוכן מאדם מדוכא וסובל. זהו אלמנט חברתי מסוכן, שהרי "עבדא בהפקירא ניחא ליה"
. העבד אינו רק חסר אחריות למשהו או למי שהוא, הוא אדם ללא אחריות עצמית, שאפילו כלפי עצמו אין לו כל אחריות. ברייה חסרת אחריות מהוה סכנה לחברה.

המלך-המנהיג, הרי הוא צריך להיות אדם אחראי ביותר במדינה מבחינה נפשית. הוא נושא באחריות העם כולו. ועל כן כשעבד מחוסר-אחריות תופס את המקום האחראי ביותר בחברה האנושית - החשש מתוצאות הרות-אסון גדול, הארץ רוגזת תחתיו.

תלמוד ומעשה

כֹּל אֲשֶׁר דִּבֶּר ה' נַעֲשֶׂה וְנִשְׁמָע [כד ז]

דרש רבי סימאי: בשעה שהקדימו ישראל נעשה לנשמע, באו ששים ריבוא של מלאכי השרת, לכל אחד ואחד מישראל קשרו לו שני כתרים, אחד כנגד נעשה ואחד כנגד נשמע. [שבת פח א]
הבחינו ישראל והרגישו, כי כשם שאי אפשר למצוא את חקר אלו-ה כך אי אפשר למצוא את חקר ציוויו. נפש האדם - צלם אלקים - עמוקה מני תהום. החלק הגלוי שבה כאין וכאפס הוא לגבי החלק הנסתר שבה. היתכן שמצוות ה' באות רק לפרנס את הצד הגלוי שבאדם, את שכלו, את הבנתו, ואל כל עולמו הפנימי לא יגיעו?! יש משהו מיוחד במעשי המצוות שהוא מכוון אל הבלתי מודע שבנפש האדם. הפעולה עושה את שלה מבלי לעבור דרך כלי השכל ומכשיריו. וכאן, בעיקר כאן, היא עיקרה של השפעת המעשים. זהו ה"נעשה!" הגדול. הקדמת נעשה לנשמע, פירושה: ישראל תפסו את היסוד ואת הסוד כי דרך המעשה יכולים להגיע יותר מאשר דרך השמיעה. ההכרה היא רק מגע באמצעות השכל, ואילו המעשה הוא המגע באמצעות כל החושים - "כל עצמותי תאמרנה"
, מגע עם דבר ה' דרך המעשים, המרומם ומעלה את האדם כולו.

אולם כשם שיש צורך לפרנס את הבלתי מודע כך יש צורך - לא פחות מזה - לפרנס גם את המודע, גם את ההכרה. לפיכך בא ה"נשמע" - הרצון לשמוע ולהבין, לדעת ולהשכיל. ואם כי הוא הנתפס ביותר במחשבה, הרי תמיד באה ההקדמה וההדגשה כי הנעשה קודם לנשמע, כי בראש יבוא המעשה ואחריו התלמוד.

גדול תלמוד שמביא לידי הכרת ערך המעשה, המתנשא מעל לכל תלמוד
.

כפייה ורצון

וַיִּקַּח סֵפֶר הַבְּרִית וַיִּקְרָא בְּאָזְנֵי הָעָם וַיֹּאמְרוּ כֹּל אֲשֶׁר דִּבֶּר ה' נַעֲשֶׂה וְנִשְׁמָע [כד ז]

בפסוק זה רואים אנו את רצונם של ישראל לקבל את התורה - "נעשה ונשמע", ואילו על הפסוק "ויתיצבו בתחתית ההר"
 דרשו חז"ל: "מלמד שכפה הקב"ה עליהם את ההר כגיגית"
. הא כיצד? אם יש רצון אין הכרח, ואם יש כפייה אין רצון?

נראה שכפיית הר סיני כגיגית אינה סתם כפייה של עם סורר, אלא - היא באה כפרס על הכרזת "נעשה ונשמע"! זה שכרו של תלמיד-מקשיב, שהוא זוכה למורה אשר מכריחו ללמוד גם בשעה שאין לו רצון לכך. אומות העולם שלא אמרו "נעשה ונשמע" לא זכו לכפייה.

מקור לדברינו ב"שפת אמת": "יקריב אותו לרצונו, מלמד שכופין אותו
 - פירוש, מי שרוצה על כל פנים להיות תחת עול מלכותו ית', יכול לפעול שיכופו אותו מן השמים גם כן אם רוצה בזה, כי הכל לפי רצון האדם"
.

ובכל דור ודור, לעומת הנעשה והנשמע, ובמידת הנעשה והנשמע - זוכים המקבלים לכפייה.

תורת התלמיד

וַיָּקָם מֹשֶׁה וִיהוֹשֻׁעַ מְשָׁרְתוֹ [כד יג]
לא ידעתי מה טיבו של יהושע לכאן? ואומר אני, שהיה התלמיד מלוה לרב עד מקום הגבלת תחומי ההר, שאינו רשאי לילך משם והלאה, ומשם "ויעל משה לבדו". ויהושע נטה שם אהלו ונתעכב שם כל ארבעים יום. [רש"י; וראה בפירוש "העמק דבר" לנצי"ב]
לא רק רב בישראל צריך סגולות מיוחדות, אלא אף להיות תלמיד בישראל, תורה שלימה היא.

"משה קבל תורה מסיני ומסרה ליהושע"
. כשם שממשה - הרב הראשון - עלינו ללמוד את תורת הרב, כך מיהושע - התלמיד הראשון - עלינו ללמוד את תורת התלמיד.

"בשעה שנפטר משה לגן עדן... אמר לו יהושע: רבי כלום הנחתיך שעה אחת והלכתי למקום אחר?"
. לא רק תורה שבעל פה יש ללמוד מן הרב, אלא את כל הוויתו, שתורה היא, כל ניע וכל זיע. "גדול שימושה יותר מלימודה"
 - זאת הבין יהושע, ועל כן "ומשרתו יהושע בן נון נער לא ימיש מתוך האוהל"
.

אף הזקנים לא היו רחוקים ממקום ההגבלה בתחומי ההר. הציוויים הנמרצים של הקב"ה שלא להרוס אל תחומי הר סיני, מוכיחים שהיתה שאיפה כבירה לקרובים - לזקנים - להתקרב עד גבול המותר. אלא, שאף על פי כן הפרידו בינם ובין תחומי ההר צעדים אחדים. לא כן יהושע, הוא קם באופן נמרץ, על מנת ללכת עם רבו עוד שני צעדים - להעצר ממש על יד התחום. רק האיסור מפריד בינו ובין רבו, ולא עוד: "שאינו רשאי לילך משם והלאה". כל הוויתו צמודה אל התחום, אשר רבו נמצא מעברו השני.

ארבעים יום נתעכב כתלמיד בתחומי ההר. הרחק מן המחנה, הרחק משאונו, המונו ובעלי דבריו. הוא יודע שעתה מקבל משה תורה בסיני. הוא יודע כי עתה ניתנים למשה לוחות האבן, התורה והמצוה. והוא, כל-כולו כֹּסֶף אחד כביר, ציפיה אחת מתוחה לקראת קבלת התורה והמצוה אשר אתו. ארבעים ימי הכנה לקבלת התורה, לקבלת פני רבו...

משרת - מצביא

ויקם משה ויהושע משרתו ויעל משה אל הר האלקים. [כד יג]
ויאמר משה אל יהושע בחר לנו אנשים וצא הלחם בעמלק. [יז ט]
מצביא - ומשרת, כלום יש לך שני ניגודים גדולים מאלה? המצביא כולו אומר צו, פקודה. והמשרת - כולו אומר צִיוּת, הכנעה. והנה הפך המצביא במלחמת עמלק למשרת משה.

ללמדך: זאת תורת התלמיד - לא מתוך חולשה עצמית צריך התלמיד להיכנע לפני רבו, אלא אישיות יציבה, בעלת שיעור קומה משלה, כשהיא ניצבת מול הרב האמיתי הרי היא צריכה להתבטל לפניו לגמרי. "ויקרא משה להושע בן נון יהושע - וכדי חמא משה ענותנותיה קרא משה להושע בר נון יהושע"
 (תרגום: וכאשר ראה משה את ענוותנותו, קרא משה להושע בן נון יהושע) ומתי היה הדבר שקראו לו יהושע? כשנעשה משרתו!

תלמיד הנכנע הכנעה מלאה וגדולה בפני המורה, הוא הראוי לשמש מורה הוראה לדור הבא.

� גיטין יג א.


� תהלים לה י.


� עפ"י קידושין מ ב.
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� ראש השנה ו א ובעוד מקומות.


� פרשת ויקרא תרל"ב.


� אבות פ"א מ"א.


� תמורה טז א.


� ברכות ז ב.


� לג יא.


� במדבר יג טז, ותרגום יונתן בן עוזיאל.


� רשב"ם בראשית מא מה.





