[image: image1.png]I s T
331190 DN T
12T T DIEON DoTaR





[image: image1.png]

ירושלים – המקום אשר יבחר בו ה'

ראש הישיבה הרב מרדכי גרינברג שליט"א 
שיעור שנאמר בג' אלול לעילוי נשמת הרב קוק זצ"ל 
בפרשת ראה ובפרשת שופטים מופיע הביטוי "במקום אשר יבחר ה' אלוקיך בו " פעמים רבות (דברים-יב,יח),(דברים-יז,ח) ועוד. 
התורה משוה לע"ז. "לא תעשון כן... ","לא תעשה כן לה'... ", (הם מקריבים בכ"מ – ואתם לא, הם מקריבים את בניהם ואתם לא), ואח"כ בפרשת מעשר – "ואכלת לפני ה' אלוקיך במקום אשר יבחר לשכן שמו שם ..." (דברים יד,כג). 

וצריך עיון מדוע מוזכר עניינה של ירושלים ומהותה בלשון זו? 

יסוד ירושלים מופיע פעמים בספר בראשית כשאברהם נמצא במרכז העניינים: 
א. פגישת מלכי צדק מלך שלם עם אברהם במלחמת סדום.
ב. במעשה העקידה. 
א. בפגישה עם מלכי צדק מתוארת ירושלים כעיר הצדק והשלמות. וכנראה שהכוונה להראות את הניגודיות בין סדום לירושלים. שמות המלכים מעידים על ההבדל. ברע, ברשע, לעומת מלכי צדק. סדום ועמורה הם סמל לרע שבעולם, רעים בגופם וחטאים בממונם. ומאידך – על אברהם נאמר: "כי ידעתיו למען אשר יצווה את בניו ואת ביתו אחריו ושמרו דרך ה' לעשות צדקה ומשפט... " (בראשית-יח,יט)וכ"ז בניגוד ל"זעקת סדום ועמורה כי רבה וחטאתם כי כבדה מאד" (בראשית-יח,כ).  ו"הכצעקתה" – שכאשר אין צדקה ומשפט יש צעקה. וכמ"ש לגבי החזרת משכון לעני. "והיה כי יצעק אלי" לעומת אם תחזיר לו את המשכון "ולך תהיה צדקה".  ובישעיה – "ויקו למשפט… לצדקה והנה צעקה". 

וזה קשור לאמונה בהשי"ת. השקפת סדום – שלך ושלי – שלי. כשאין השגחה אלוקית – ככל שאחטוף יותר זה שלי. אך מלכי צדק אומר "ברוך… קונה שמים וארץ" וכן אומר אברהם למלך סדום "הרימותי ידי לאל עליון קונה שמים וארץ אם אקח מחוט ועד שרוך נעל"- שאינו רוצה להיות שותף לתפיסה הפושעת של סדום. 

וישעיהו מוכיח את ישראל "צדק ילין בה ועתה מרצחים. ואשיבה שופטיך כבראשונה… אחרי כן יקרא לך עיר הצדק קריה נאמנה ציון במשפט תפדה ושביה בצדקה".  ירושלים א"כ זה סמל של משפט וצדקה. 

ב. במעשה העקידה ישנו פן שני של ירושלים. בפשטות תופסים שלאברהם היה קושי להקריב את בנו. אך מלבד זאת הרי הקרבת בן לאלוקות זה תועבה וזה דבר אשר שנא ה' וא"כ אפי' בתור ניסיון לא מובן כיצד ה' אמר לו זאת. 

הקורבן מבטא אמת גדולה. הרמב"ן בריש ויקרא מבאר שהקורבן מבטא את אהבתו וכניעתו לאלוקים ובקרבן נחשב כאילו הוא מוקרב על המזבח. והאומות אכן מקריבים את בניהם להראות שמקריבים את הדבר הכי קרוב אליהם. וצריך עיון – כיצד מסירות הנפש של האומות גדולה משל ישראל? אלא – אנו לא מקריבים את בנינו כי הקב"ה אמר לנו שזוהי תועבה. 

 וכאן יש יסוד גדול ביהדות וכמ"ש הכוזרי שההבדל בין הכרובים לעגל (ששניהם עשויים מזהב) הוא האם נעשה בצווי ה'. והיסוד הוא – עבודת ה' שלנו אינה נובעת משיקול דעתנו אלא ע"פ ציוויו המוחלט של ה' משא"כ האומות שעובדים ע"ז על פי  שיקול דעתם ולכן גם מקריבים את בניהם. 

וזה שאמר לכוזרי – "כוונתך רצויה אך מעשיך אינם רצויים." 

ובירמיהו מפורש "ובנו במות התופת…לשרוף את בניהם ובנותיהם באש אשר לא צוויתי ולא עלתה על ליבי"  והדגש הוא – שלא צוויתי אתכם לעשות זאת! 

וז"ש התורה "במקום אשר יבחר ה'". האומות עובדים תחת כל עץ רענן ובהרים , אך אתם תעבדו את ה' רק במקום אשר יבחר ה'! וכך ממשיכה התורה גם ביחס לסדר העבודה. שהם שורפים גם את בניהם וכו' אך אתם – תשמרו רק מה שאני מצווה אתכם – לא תוסף עליו ולא תגרע ממנו. 

הבדל זה בין ישראל והאומות חייב לבוא לידי ביטוי במעמד של חנוכת המקדש. 

בהר המוריה מתגלה בפעם הראשונה מקום המקדש. ה' אומר לאברהם "אל אחד ההרים אשר אומר אליך". וזהו ענינו של ניסיון העקידה. 
אברהם לכאורה הולך להקריב את בנו כמו האומות. אלא שההבדל הוא – שהם מקריבים למרות שלא ציוום על כך ואברהם מקריב בגלל שה' ציוהו. 
ומשמע שעניין הקורבן הוא ע"פ מה שה' ציוה והמקיים את דבר ה' הוא זה שעומד בניסיון ואין חשיבות לאיכות הקורבן. 
וע"כ כאשר ה' אמר לו : "אל תשלח ידך אל הנער" – בעצם קמ"ל – שאברהם לא מקריב קרבן אדם לא מפני שאיננו מסוגלים לעשות זאת אלא בגלל שה' אוסר עלינו זאת והראיה היא מניסיונו של אברהם ומכאן ואילך זו הוראה לדורות – וז"ש "אפרו של יצחק צבור ע"ג המזבח" דהיינו שכולנו בבחינה הזו. 

וחז"ל עה"פ "אלוקים יראה לו השה לעולה בני" – לעולה, ואם לא ? בני! דא"ל שאנו עושים רצון ה' וזה יתכן שיהיה ע"י השה או ע"י הבן. 
הקרבת הקורבן היא כסמל כי כך הקב"ה ציוונו. 

המלבי"ם מבאר ד"עתה ידעתי כי ירא אלוקים אתה…" שניסיונו של אברהם היה – האם ידע אברהם לא להקריב את הבן מאותו מניע שאמרו לו להקריב את הבן, דהיינו מכוח הציווי של ה' ולא מכוח רחמי האב על הבן. 

וע"ש שמדייק כן מלשון הפסוקים "כי לא חשכת את בנך את יחידך ממני" – ולא בגלל שזה בנך אלא ממני – בגלל שאני ציויתיך. ולכן מובא שאברהם רצה להוציא ממנו דם.  וע"כ נקרא אברהם "ירא אלוקים". 

הרמב"ן מבאר בפרשת יתרו – אהבה – עשייה, אקטיביות. יראה – אי עשייה. 
ירא ה' היינו התבטלות כלפי אלוקים. וגם מה שהוא עושה זה לא ממנו אלא מכוח ה' וכאן בעקידה נתגלתה יראת ה' של אברהם בכך שמתבטל כלפי ה'. 

7 פעמים מופיע שם עניין היראה, ראיה - מוריה, אלוקים יראה, עתה ידעתי כי ירא, ה' יראה… שאם האלוקים מראה את העבודה – אז הוא ירא אלוקים וה' נראה אליו. 

וזה בניגוד ל"פן תעלה עולותיך בכל מקום אשר תראה" אלא דווקא איפה שאני אראה לך "אלוקים יראה לו השה לעולה בני". 

וא"כ שני מאבקים לירושלים – מול תפיסת סדום ומול עבודת האומות את אליליהם. ולבנין ירושלים הוצרכו גם דוד וגם שלמה. 

דוד – מייצג את העניין הראיה. כשהוא נבחר למלך – ג"כ מופיע הביטוי ראיה 7 פעמים (וירא, אל תבט אל מראהו, כי האדם יראה לעיניים, אדמוני עם יפה עיניים וטוב רואי). אך הוא אינו יכול לבנות את בית המקדש וכמ"ש הנביא "דם לרוב שפכת… כי שלמה יהיה שמו ושלום ושקט יהיה בימיו". דוד הוא איש מלחמות. 
שלמה – מייצג את השלום. 

ולכן כשמתחיל שלמה לבנות את ביהמ"ק נאמר : "בהר המוריה אשר נראה לדוד אביו" ובזה יש את השילוב של השלום עם הראיה של דוד. 

ובמדרש מובא – אברהם קראו יראה. שם קראו שלם. וה' קראה בצירוף – ירושלים. 
ובתהילים בפרק קכ"ב מובא – "ירושלים הבנויה כעיר שחוברה לה יחדיו". "כי שמה ישבו כסאות למשפט..." – כשיש שלום ושלוה – אדרבה נאמר "שלום בך".
ובתהילים פרק קכ"ח מובא – "שיר המעלות אשרי כל ירא ה' ההולך בדרכיו... הנה כי כן יבורך גבר ירא ה' ...וראה בטוב ירושלים... שלום על ישראל" ירושלים היא עיר של יראי ה' והיא עיר של שלום. 
(עד כאן ע"י בפרקי מועדות לרב ברויאר). 

האם המאבק בסדום ובאלילים קשורים זה בזה? לכאורה אין קשר. המלחמה בסדום היא מוסרית, חברתית ללא קשר לעניין האלוקי? 

ויש לומר ע"פ דברי הרב קוק: 
השוני בין ישראל לאומות אינו רק בכך שאנו יותר מוסריים מהם, חברתית ואנושית, אלא אנו טובים גם מהטובים שבהם – כי אנו רוצים להגשים בעולם ערכים ואידיאלים של צדק ומשפט אלוקיים ולא אנושיים. אנו לא מסתפקים בטוב האנושי. וע"כ אנו לא עושים טוב בגלל שאנו מבינים שזה טוב כי זהו "טוב קטן" ואנו שואפים לעשות את הטוב של הקב"ה. 

באומרנו "אתה בחרתנו מכל העמים ורוממתנו מכל הלשונות…" – יש עניין של בחירה בנו מכל העמים – האומות השפלות וגם רוממתנו מהלשונות – שמבטא אינטליגנציה ומוסריות גבוהה. 

ובהגדה אומרים – אילו קירבנו לפני הר סיני ולא נתן לנו את התורה – דיינו, וצ"ע – איזו מדרגה יש בקירבה לפני הר סיני? ובגמ' מובא שכשעמדו על הר סיני פסקה זוהמא שהטיל נחש בחוה. 

כדי להיות טוב אפשר גם ללא התורה וכמ"ש בגמרא לולי שניתנה תורה היינו למדים צניעות וכו' אלא שהתורה רוממה אותנו לדרגה גבוהה יותר. 

והכוונה היא – שאדם צריך להיות טוב וישר בגלל שנברא בצלם אלוקים אך מעבר לזה עליו לדעת שיש טוב אלוקי שהוא מעל הטוב הטבעי שיש באדם. 

ועפ"י זה מבואר מה שאמרו חז"ל "אני אמרתי אלוקים אתם…" שבמתן תורה התאחדו הטוב האנושי עם הטוב האלוקי. ולכן אמרתי אלוקים אתם – אך הערב רב סברו שיתכן טוב אנושי וז"ש "קום עשה לנו אלוקים" – וישראל יורדים מהטוב שבו, למדרגה פחותה יותר. 

הנצי"ב מבאר שכל דבר שיש לו מעלה והוא תוכנו ומהותו ולא רק סתם סגולה – אם תיקח ממנו את מדרגתו – הוא מתבטל. אם ניקח מהצומח את הצמיחה – הוא גרוע מהדומם וכך בחיים וכך האדם וכך כאדם מישראל – שאם לוקחים ממנו מעלת התורה – הם יותר גרועים מגוי וכמ"ש שכאשר יורדים – יורדים עד למטה. 

וכך היה חטאו של הערב רב שמיד ירדו ועשו גילוי עריות- "ויקומו לצחק". 
ובספר עקידת יצחק בפ' עקב מביא על המדרש – משל למלך שנשא מטרונה והכניסה לו 2 אריסים ששווים כאבנים טובות והמלך נתן לה 2 משלו, והיא איבדה – והמלך לקח משלו ונתן לה עוד 2 ואח"כ מצאה את שלה והחזירה למלך את שלו והמלך אמר לה לקבוע את ה – 4  בכתר. עי"ש 

והנמשל – אברהם נתן לבניו 2 מרגליות: צדקה ומשפט. וגם הקב"ה זקף להם: חסד ורחמים (ושמר ה' לך את הברית ואת החסד… ונתן לך רחמים) וכשישראל איבדו את שלהם כמ"ש בעמוס שאיבדו את המשפט וצדקה, ה' לקח מהם "אספתי את שלומי את החסד ואת הרחמים" אך אח"כ מצאו "ציון במשפט תפדה ושביה בצדקה" אף הקב"ה הביא משלו "וחסדי מאיתך לא ימוש… אמר מרחמך ה'" ואז ה' אומר "וארשתיך לי…" 

ומבאר העקידה: צדקה ומשפט (שנתן אברהם) הרי י"ל אנושי, חברתי אך אצל אברהם כתיב "דרך ה'" ובכך מבאר הרב קוק "צדקה – תרומם גוי, וחסד לאומים – חטאת", אם עושים זאת כדרך ה' כמ"ש אביהם זה מרומם אותנו אך אם עושים זאת כמו החסד של הגויים – לנו זה חטאת. 

וממילא – גם המלחמה כנגד סדום היא מצד היראה, מצד דרך ה'. אנו מציגים את הצדקה ומשפט גם נגד הטובים שבאומות. היראה האלוקית ולא הפן האנושי היא המלמדת אותנו מהי צדקה ומשפט. ועניין זה נלמד מהמעשר. 

בכתבי אריסטו מובא שגם האומה היוונית היו נותנים מעשר לעניים. ומעשר הוא עניין חברתי. אך אנו נותנים מעשר כי זהו הסדר האלוקי וכך ה' רוצה שיראה עם ישראל. המעשר הוא לא טובה שאנו עושים וכ"כ בטור יורה דעה הל' צדקה "יש לאדם לדעת שאין הממון שלו אלא פקדון לעשות בו רצון המפקיד" וכ"כ בילקוט "את העני עמך" – אני עשיתו עני ואותך עשיר ואני יכול להפוך זאת "כי בגלל הדבר הזה" – גלגל חוזר בעולם. 

ועפ"ז נלמדים מס' דינים. צריך לתת דווקא מעשר. והמרבה מעשרותיו מעשרותיו מקולקלים. וכן אסור לכהן לסייע בבית הגרנות – דבכך אתה מראה שזה רחמים מצד הטבע האנושי. 

וכ"כ הרב קוק בפ' פאה (בעין אי"ה) – שעל בעה"ב להשאיר את הפאה ולא לקוצרה – כי התורה רצתה שהעני יכנס לקחת את הפאה, שביחס לפאה הוא הבעה"ב והנתינה שלך אינה מכוח שאתה הבעה"ב וזה שלך. 

וגם לאחר שנתן מעשר ראשון וכו' צריך לתת מעשר שני – לעלות ולאכול בירושלים. וקמ"ל – שגם מה שנשאר לך – זה לצורך התפקיד שה' יעד לך. עליך לאכול זאת כמו שאוכלים קרבן "למען תלמד ליראה את ה'… כל הימים" – שכל מה שיש לך זה בתורת פיקדון. 

ובגמ' "משולחן גבוה קא זכו". וכן מעשר שני – צריך להרגיש שזה מאת השי"ת. 
וזהו ענינו של וידוי מעשר – "עשיתי ככל אשר ציותני" – אני ב"וידוי" – מודה על מה שה' נתן לי וגם מלשון הודאת בע"ד – אני מודה שהכל מאת הי"ת ועשיתי ככל ציווי ה'. בפגישת אברהם עם מלכי צדק הוא נותן לו מעשר. 

כשיעקב מתעורר "מה נורא המקום הזה" ומגיע למידת היראה – הוא אומר "כל אשר תיתן לי  עשר אעשרנו לך ..." המעשר הולך עם מידת היראה – שמבינים שכל הממון זה לעניין יראת ה'. 

המצווה הראשונה שקוימה בתורה זה מעשר. המצווה האחרונה בפ' כי תבוא זה מעשר. (אח"כ יש 2 מצוות כלליות: הקהל, כתיבת ס"ת) והיינו – שהמעשר – מבטא את המשמעות של עבודת ה', שאדם עושה כן מתוך יראת אלוקים ולא מתוך נטייתו הטבעית. 
וכן בסוף הנביאים (מלאכי)- "במה קבענוך… המעשר והתרומה" שאתם גוזלים את המעשר והתרומה והרב מבריסק מבאר שפרק זה לא עוסק באי עשיית מצוות אלא שהיו עוקפים את המצוות ומכניסים את הפירות דרך הגג כדי ליפטר מתו"מ. וע"ז הנביא התלונן שהם חשבו שניתן לקיים מצוות ללא הפסד ממוני וז"ש "שוא עבוד אלוקים". 
וע"ז השיב להם – הרי כלי הכסף שיש לכם הוא בשביל עבודת ה' ואם תעשר בו לעבודת ה' – לא יגרם לכם שום הפסד אלא תרוויחו. 

ומ"ש "הביאו אל בית האוצר" קמ"ל שישים את הכסף באוצר לפני שבאים העניים ובכך מוכיח שאינו נותן בגלל מניע של רחמים אלא בגלל הציווי של ה'. 
ומסיים שם "זכרו תורת משה עבדי" – שזהו הביטוי של עבד ה' – מידת היראה. 

וירושלים מלמדת אותנו שגם עניין הצדקה ומשפט יעשו מכוח יראת ה' וזה בא לידי ביטוי במצות המעשר שמחדירה בנו את ההכרה שמתנות עניים וכו' הם מכוח ציוויו של ה'. 

