בס"ד

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

( בהוצאת המכון התורני אור עציון

הצמדת הדת והמדינה
פרשתנו עוסקת בכמה וכמה מצוות ציבור ממלכתיות שנצטוו ישראל עם כניסתם לארץ, הלכות מנהיגים והנהגה. ביניהם מינוי שופטים ושוטרים ופרישת מערכת שיפוט ארצית לרמותיה, מינוי מלך וביצור מעמדו, מעמדם של נביאים וסמכותם, הבדלת הכהנים והבדלת ערי מקלט. אין בישראל הפרדת דת מן המדינה ולא הפרדת המדינה מן הדת. אדרבה, יש קשר מעשי ומהותי בין המערכות השונות. ישראל ערבים זה לזה, ואף רשויותיהם האזרחיות, הממלכתיות והתורניות מעורבות הן. אף מלחמה בישראל תורה היא, ומפי עליון ניתנו הלכותיה פרטיה ודקדוקיה. זו דמותו וזו דרכו של גוי קדוש לבנייתה של ממלכת כהנים.

כפייה דתית
שֹׁפְטִים וְשֹׁטְרִים תִּתֶּן לְךָ בְּכָל שְׁעָרֶיךָ, אֲשֶׁר ה' אֱלֹקֶיךָ נֹתֵן לְךָ לִשְׁבָטֶיךָ [טז יח]
שופטים ושוטרים הם הממונים בכל מקום על ביצוע החוקים ושמירתם, אלא שבאומות העולם הללו ממונים רק על היחסים החברתיים ועל חוקי המדינה, ואילו בישראל תפקידם מקיף גם את החיים הדתיים.

והרי לשון הרמב"ם בספר המצוות בעניין תפקיד השופטים: "שציונו למנות שופטים ושוטרים, שיכריחו לעשות מצוות התורה, ויחזירו את הנוטים מדרך האמת אליה על כרחם ויצוו לעשות טוב ויזהירו מהרע"
. וכן: "אנחנו מצווין שלא נמרה ושלא נעזוב זולתנו מאומתנו שימרה"
. ובין תפקידי המלך נמצאת גם החובה "ויחזק יד השופטים ויסמוך אותם"
 "ותהיה מגמתו ומחשבתו להרים דת האמת ולמלאות העולם צדק"
 ובמלך המשיח הוא אומר "ויכוף כל ישראל לילך בה [בדרך התורה], ויחזק בדקה"
.

בחירה חופשית בטוב וברצוי היא משאת הכל. הורים נבונים משתדלים לחנך ילדיהם בדרכי נועם, לשכנע ילדיהם "מָאוֹס ברע וּבָחוֹר בטוב"
. מורים משכילים מתאמצים להביא את תלמידיהם לידי רצון עצמי. שלטון עירוני או ארצי חותר להביא את אזרחיו לידי הבנת החובות החברתיות, המקומיות, הארציות, הלאומיות והכלל-אנושיות.

כשהמצב מחייב להשתמש בדרכי כפייה יודעים כל אלה לצרף עבודת הסברה למעשה הכפייה לפניו או לאחריו, ולמעט עד כמה שאפשר את השימוש בחוזק הכח, בזרוע השלטון.

אכן, גלוי וידוע כי לא פעם, כשהמצב דוחק ואינו מאפשר פעילות הסברתית-חינוכית, האב כופה את ילדיו, המורה את תלמידיו, העיר את תושביה, והמדינה את אזרחיה. הכפייה היא איפוא מן הנורמות המקובלות בחברה אנושית תרבותית, החל מהמשפחה ובית הספר וגמור בשלטון העירוני ובחוקי המדינה כולה.

משעה שאנו שוללים את הנוסחה כי "הדת היא ענין פרטי", והננו מאמינים ומכריזים כי "הדת היא חוקת העם", מתוך ההבנה כי בעם ישראל נוספו על חוקי החברה הרגילים גם חוקי התורה שהם חוקי חיים לאומה, וכל הנמצא בברית העם חייב לשקוד על קיומם - בטלות מאליהן הטענות על כפייה דתית בשטח הצבורי. זכותו של העם היא לכפות את רצונו על יחידים.

אולם כאמור, גם מי שמכוח האחריות האישית או הצבורית המוטלת עליו, נאלץ להשתמש באמצעי כפייה, חייב לזכור כי אין שימוש באמצעי כפייה אלה מטרה, שתנאי החברה המחייבים אותו אינם אלא הכרח שהזמן גרמו.

חייב הוא להזהר בשתים: א. שלא להפעיל כח כפייה מיותר, לצמצמו למינימום ההכרחי. ב. לא להסיח את הדעת מן המגמה והחתירה להגיע להבנה ולרצון.

הנאלץ להשתמש באמצעי כפייה חייב לצרף הסברה ושכנוע, ולהפוך ככל האפשר את קללת הכפייה לברכת רצון.

***

גם ביחס לחוקי מדינה, ככנסת או חוקיה, הרי ברור שלא יקום דור חדש ויאמר: הואיל ולא היינו בעולם בשעה שנחקקו חוקים אלו, אין אנו מכירים בהם! הם אינם מחייבים אותנו, מאחר ולא היינו מיוצגים במליאת הכנסת בעת החקיקה. קבלת דורות קודמים מחייבת את הבאים אחריהם - כמו שכתב הרמב"ם באגרת תימן: "והנגלות לנו ולבנינו עד עולם"
.

מושג "כפייה דתית" בעייתי הוא, לא מבחינתו המוסרית הכללית אלא מבחינת הערך הדתי-האישי הפרטי של עושה המעשה הדתי הכפוי. מה ערך יש למצוה דתית כשמקיימים אותה שלא ברצון? הלא "רחמנא לבא בעי"
 ואם הנביא מתרעם על הרגל ושיגרה "מצות אנשים מלומדה"
, על אחת כמה וכמה שאינו מרוצה על ידי מעשה הבא בהכרח וכפייה.

ומשום שרצה הקב"ה לזכות את ישראל, והרבה להם מצוות מעשיות, הזהיר וחזר והזהיר על תלמודה של תורה. שכן גדול כוחו של תלמוד שמביא לידי מעשה באהבה וברצון, גדול כוחו של תלמוד תורה המחבב את המצוות על עושיהן.

ממלכת כהנים
שׂוֹם תָּשִׂים עָלֶיךָ מֶלֶךְ... מִקֶּרֶב אַחֶיךָ... וְהָיָה כְשִׁבְתּוֹ עַל כִּסֵּא מַמְלַכְתּוֹ וְכָתַב לוֹ אֶת מִשְׁנֵה הַתּוֹרָה הַזֹּאת עַל סֵפֶר... וְהָיְתָה עִמּוֹ וְקָרָא בוֹ כָּל יְמֵי חַיָּיו... [יז טו-יט]
המלך הוא האישיות המדינית העליונה בישראל. הכהן הגדול הוא האישיות הדתית-רוחנית הגבוהה [שהרי "המלך עומד לפני כהן גדול" רמב"ם הל' מלכים פ"ב ה"ה].
באומות העולם אין כתר אחד נוגע בחברו כמלא נימה, אך לא כן חלק יעקב. בישראל מינוי מלך מותנה בגובהו העליון של המתמנה במובן האישי-התורני.

המלך אינו רק בא כח כלפי חוץ, לאומות העולם. הוא אחראי כלפי פנים, כלפי יצירת מדיניות ישראלית חברתית מקורית, ובעיקר: כלפי הקב"ה שהוא מלכו של עולם... "איזהו נשיא? - זה מלך... שאין על גביו אלא ה' אלקיו"
.

נצטוה המלך לנהל מדיניות ישראלית מקורית: "והיה כשבתו על כסא ממלכתו וכתב לו את משנה התורה הזאת על ספר... והיתה עמו וקרא בו כל ימי חייו". כל פעולה מדינית צריכה להיות חדורה באופי הישראלי המיוחד.

אין לך פעולה שהיא כולה מדינית יותר ממלחמה, ונתמנה לה באופן מיוחד כהן משוח מלחמה. מלחמה, סכנות רבות כרוכות בה ללוחמים, סכנת נפשות של הלוחמים. כל לוחם - סכנות אורבות לנשמתו, לטוהר מדותיו, ולמעמקי נפש אלו אין יד המלכות מגעת. באה לעזרתה הכהונה בטוהר השפעתה ובזיו נועמה: "והיה כקרבכם אל המלחמה - ונגש הכהן ודבר אל העם"... ורק אחרי כל זאת: "ופקדו שרי צבאות בראש העם"...
.

התעמקו בעלי הסוד ומצאו, כי שרשי המלכות נעוצים בכהונה - "תמר - בתו של שם היתה, שהוא כהן..."
. בפרוס מעמד הר סיני, בערב היום בו נהיינו לעם, שמענו מפי הגבורה צירוף מלים עמוק מאד: "ואתם תהיו לי ממלכת כהנים"
 - מלכות של כהונה!

כי רק על ידי הקשר הפנימי של שני כתרים אלה אפשר להגיע למטרה העיקרית, להעמקת הקדושה וגילויה בחיי העם, ליצירת "גוי קדוש" - "ואתם תהיו לי ממלכת כהנים וגוי קדוש"!

ואף על פי כן, אף על פי שכתר המלכות מכוון כלפי פנים ושרשיו מעורים לפני ולפנים, נתיחד בכל זאת בתור כתר בפני עצמו, לא מפני שכתר המלכות אינו הולם את בעלי כתר הכהונה, אלא - להיפך - בכדי שלא ייפגם כתר הכהונה... שלא יוּצאו הכהנים יותר מדי החוצה, מחוץ לקלעים, מחוץ לחומה... - "ומן המקדש לא יצא"
.

בתלמודא דמערבא דרשינן סמוכין: "אין מושחין כהנים מלכים" ומנין? "דכתיב: "למען יאריך ימים על ממלכתו" מה כתיב בתריה: "לא יהיה לכהנים הלויים!""
 וכל כך למה? - "ה' הוא נחלתו"!
 "ולא היה להם למלוך רק לעבוד את עבודת ה'"
.

מלחמה לשם שלום
כִּי תֵצֵא לַמִּלְחָמָה עַל אֹיְבֶךָ [כ א]
מחד גיסא אמרה תורה: "כי תצא למלחמה על אויבך" ומותרת הלחימה עד תומה, "עד רדתה - אפילו בשבת"
, ומאידך רואים אנו את חזון השלום של ישעיהו: "וכתתו חרבותם לאתים וחניתותיהם למזמרות, לא ישא גוי אל גוי חרב ולא ילמדו עוד מלחמה"
.
מאי טעמא מותרת מלחמה אפילו בשבת? מפני שמלחמות ה' כמלחמות מצוה מכשירות ומקרבות למצב של ביטול המלחמה לגמרי.

כמלחמת שבעה עממין שנאמר בה "לא תחיה כל נשמה"
 כך במצות מחיית עמלק. ואולם, כך שנינו בהלכות שבת: סתם מחיקה - קלקול היא, ואינה נחשבת למלאכת מחשבת, אלא כשעושה המלאכה הוא מוחק על מנת לכתוב
 - רק אז זו פעולה שמגמתה תיקון. וכך אמר מרן זצוק"ל: כמו שחיוב מחיקה של מלאכת שבת הוא רק "המוחק על מנת לכתוב", כך גם מצות מחיית-מחיקת עמלק. מצות מחיית עמלק היא מחיקה על מנת לכתוב, לביסוס כסא ה' בעולם, על מנת לתקן עולם במלכות שד-י, מחיקה שבעקבותיה תבואנה אותיות קודש של שם מלא וכסא מלא
 - מתוך התגלות קדושתן של ישראל.

רק כשהמוחים-המוחקים מגיעים לגמר המלאכה של הכתיבה, אז מתקיימת המצוה בשלמותה - השם שלם והכסא שלם, "ומלכותו בכל משלה"
.

מי שאינו מכוון לשם מצוה, מי שאינו זוכר בשעת המלחמה את היעד שבשבילו, לשמו ולמענו הוא נלחם, המתבטא בדברי הנביא - "וכתתו חרבותם לאתים... לא ישא גוי אל גוי חרב" - הרי זה פוגע במטרה האלוקית!

ומכאן יש ללמוד לגבי דרך ביצוע מצות מחיית עמלק. בל יחשוב החושב כי לפנינו מצות מחייה גרידא, מצות מחיקה ותו לא, שהרי זו רק קלקול היא. אלא כל עניינה הוא הואיל ומגמת עמלק היתה לפגוע בעם הנושא את שם ה' בעולם, בעם שֶׁעִמּוֹ כרת הקב"ה ברית ושהוא כסא ה' בעולם
.
� עשין קעז.


� עשין רה.


� מורה נבוכים ח"ג פמ"א.


� הל' מלכים פ"ד ה"י.


� שם פי"א ה"ד.


� ישעיהו ז טו.


� הוצ' מוסד הרב קוק עמ' קמז.


� זוהר שמות קסב ב.


� ישעיהו כט יג.


� הוריות פ"ג מ"ג.


� כ א-ט.


� רש"י בראשית לח כד, עפ"י בראשית רבה פה י.


� שמות יט ו.


� ויקרא כא יב.


� שקלים פ"ו ה"א.


� י ט.


� רמב"ן בראשית מט י.


� כ כ, ספרי דברים רד.


� ישעיהו ב ד.


� שם טז.


� שבת פ"ז מ"ב.


� עפ"י רש"י שמות יז טז.


� תהלים קג יט.


� עיין רש"י ברכות נח א: "הממלכה, זו מלחמת עמלק - על ידי מלחמה לה' בעמלק יתעלה כסאו".





