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"ובאו כלם בברית יחד, נעשה ונשמע אמרו כאחד"

הרב קלמן מאיר בר שליט"א

פרשת משפטים תשס"ה

"ואל משה אמר עלה אל ה', אתה ואהרן נדב ואביהוא ושבעים מזקני ישראל, והשתחויתם מרחק. ונגש משה לבדו אל ה', והם לא יגשו, והעם לא יעלו עמו. ויבא משה ויספר לעם את כל דברי ה' ואת כל המשפטים, ויען כל העם קול אחד, ויאמרו כל הדברים אשר דבר ה' נעשה. ויכתב משה את כל דברי ה', וישכם בבקר, ויבן מזבח תחת ההר, ושתים עשרה מצבה לשנים עשר שבטי ישראל ... ויקח ספר הברית ויקרא באזני העם ויאמרו כל אשר דבר ה' נעשה ונשמע"
.

נחלקו רבותינו אימתי נאמרה פרשה זו "ואל משה אמר" אם קודם מתן-תורה או אחריו. לדעת רש"י נאמרה פרשה זו קודם מתן-תורה ביום ד' סיון, ואז נאמרה למשה פרשת הגבלה ופרישה, ואת זאת סיפר משה בפרשתנו לבני- ישראל.

" 'ואל משה אמר עלה ', פרשה זו נאמרה קודם עשרת הדברות, ובארבעה בסיון נאמר לו עלה"
.

לדעת רש"י "ואת כל המשפטים" שסיפר משה לעם הכוונה היא לשבע מצוות בני נח, שבת, כיבוד אב ואם פרה אדומה ודינין שנצטוו עליהם במרה. כך גם מתפרש לרש"י פירושו של "ספר הברית" שהכוונה היא לספר בראשית ועד פרשת מתן תורה, ומקור דברי רש"י מבואר בדברי המכילתא:

"ויקח ספר הברית ויקרא באזני העם, אבל לא שמענו מהיכן קרא באזניהם, רבי יוסי בר' יהודה אומר, מתחלת בראשית ועד כאן, רבי אומר מצוות שנצטווה אדם הראשון ומצוות שנצטוו בני נח, ומצוות שנצטוו במצרים ובמרה ושאר כל המצוות כולן ... רבי יוסי בר' יהודה אומר בו ביום נעשו כל המעשים"
.

דברי מכילתא אלו היו לו לרש"י לעיניים בפירוש מקראי הקודש, שכן לדעתו כל התנאים סוברים שהפרשה נאמרה קודם מתן תורה.

אמנם הרמב"ן הרבה להקשות על פירושו של רש"י, שכן לרש"י הפרשיות מסודרות שלא כסדרן, זאת ועוד הלשון "ויספר לעם את דברי ה' " מורה על אמירה מחודשת, ומשום כך פירש הרמב"ן:

"וכבר היטיב לראות רבי אברהם, שפירש הענין כסדרו, ואמר כי עד הנה ספר הברית, והנה הפרשיות כולן באות כהוגן, כי אחר מתן-תורה מיד בו ביום אמר השם אל משה, 'כה תאמר אל בני-ישראל אתם ראיתם כי מן השמים דברתי עמכם ' (שמות כ', כד'), והתחיל לחזור ולהזהיר על ע"ז 'לא תעשון אתי ' (שם, כג'), וצוה אותו ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם ... והזכירה הפרשה כי משה עשה כמצות ה', ובא אל המחנה, ויספר לעם את כל דברי ה' (שם, ג') כאשר צוה אותו ... וקבלו הכל בשמחה ואמרו כל אשר דבר ה' נעשה. והטעם, כל הדברים האלה אשר דבר לך השם נעשה, כי מאמינים אנחנו בדבריך, כמו שספר במשנה תורה (דברים ה', כד') ואת תדבר אלינו את כל אשר ידבר ה' אלקינו אליך ושמענו ועשינו. ואז כתבם משה ... וראיתי במכילתא (שמות יט', י') שנחלקו בדבר ... ורבי יוסי בר' יהודה אמר בו ביום נעשה כל המעשים, כלומר בו ביום לאחר מתן תורה, נעשו המעשים של סיפור העם וכתיבת ספר הברית, הכל כמו שפירשנו"
.

אכן, נחלקו חכמי צרפת עם חכמי ספרד כלשון האברבנאל, אם פרשה זו נאמרה קודם מתן תורה, אך בעוד שלדעת הרמב"ן ודעימיה הפרשה כתובה כסדר המקראות, הרי שרש"י וחכמי צרפת יצטרכו להשתמש בכלל "אין מוקדם ומאוחר בתורה", אך תאבים אנו לידע מדוע שינתה התורה כאן את סדר כתיבת הדברים, ופרשת נעשה ונשמע נכתבה אחר פרשת "ואלה המשפטים" בעוד שאמירתה היתה קודם מתן תורה, ויש בנותן טעם להביא כאן את דברי "פחד יצחק" (למפורנטי) ערך "אין מוקדם":

"אלא הענין הוא בסדר נכון, לא מבעיא על פי הסוד... אלא אפילו בנגלה שלה, יש טעמים ועניינים, כפי הסדר שהם מסודרים, ולא דבר ריק, ואם ריק הוא מכם, וזהו ענין מוקדם ומאוחר בתורה, כלומר לא תימא שיש קדום ואחור, כי היה ראוי להקדים זה ולאחר זה, כי זה אינו רק הכל בכוונה מכוונת, ואז הוא הכל לפי סדר הנכון"
.

שואפים אנו לרדת לעומק הכוונה מדוע אכן פרשה זו לא נכתבה כסידרה.

זאת ועוד "ספר הברית" נתפרש לדעת רש"י מבראשית ועד מתן-תורה, וא"כ תמהים אנו מה ראה משה לכתוב את הספר כאשר הוא מקוטע, ומדוע לא המתין עד שיהיה בידו את כל ספר התורה?

גם שינויי הלשון במקראי הקודש צריכים הם ביאור, הן בתחילה כשבא משה וסיפר לעם, ענה העם בקול אחד "כל אשר דיבר ה' נעשה", ואילו אחר שכתב את ספר הברית וקראו באזני העם ענו העם אך לא בקול אחד "נעשה ונשמע", וברצוננו לעמוד על פשרם של שני שינויי הלשון, בפעם הראשונה ענו הם "קול אחד", ואילו בפעם השניה לא, ועוד שבפעם הראשונה השיבו הם רק נעשה ובפעם השניה נעשה ונשמע"
.

כמו כן שומא עלינו להבין את פשר הביטוי "נעשה ונשמע", והרי האדם לא ידע כיצד לעשות, טרם אשר ישמע, ונביא את דבריו של ה"אבן עזרא":

"והטעם 'נעשה ' כל הכתוב, 'ונשמע ' אותם תמיד שלא ישכח מפינו. והגאון אמר, כי הוא מוקדם ומאוחר..."
.

אכן, הן לפירושו של ה"אבן עזרא" שמשמעות השמיעה היא חזרה תמידית ושינון, הן לפירוש הרס"ג שמשמעות הכתוב נשמע ונעשה, עדיין חסרה לנו מעלת הקדמת נעשה לנשמע, הן בעטיה של הקדמה זו זכו ישראל לכתרים הרבה כדברי חז"ל:

"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. וכיון שחטאו ישראל, ירדו מאה ועשרים ריבוא מלאכי חבלה, ופירקום ..."
.

למדנו שעבור הקדמת נעשה לנשמע זכו למעלה מיוחדת, ואם כדברי הרס"ג והאבן עזרא, מעלה זו על שום מה?

כדי לפלס לנו נתיב בפשר מקראי קודש, הננו באים לעסוק ביחס שבין תורה שבכתב ותורה שבע"פ.

"כי נר מצוה ותורה אור"
"ואתנה לך את לחת האבן והתורה והמצוה אשר כתבתי להורתם"
.

מהי התורה ומהן המצוות, ביארו חז"ל, תורה זו תורה שבכתב והמצוה זו תורה שבעל-פה
, ומבואר כי היחס שבין התורה שבכתב לתורה שבע"פ הוא כיחס שבין התורה למצוותיה. אמר החכם מכל אדם "כי נר מצוה ותורה אור ודרך חיים תוכחות מוסר"
, תורה היא האור האלוקי, האידיאות האלוקיות ומטרתן, והמצוה היא היישום של אור זה בעולם המעשי, האור אשר קשור הוא לנר- לחפץ. כך הוא היחס שבין תורה שבכתב לתורה שבע"פ, תורה שבכתב היא הרצון האלוקי אור ה' המופיע וזורח בעולם, " 'אשר נתן לנו תורת אמת' – זו תורה שבכתב"
, היא אותה הארה אלוקית, אך כאשר היא מתפרטת למעשה זו היא התורה שבע"פ " 'וחיי העולם נטע בתוכנו' – הוא תורה שבע"פ"
.

"תורה שבכתב אנו מקבלים ע"י הציור היותר עליון ויותר מקיף שבנשמתנו, אנו מרגישים מקרבה את הבהקת תפארת האורה החיה הכללית של כל היקום ... חשים אנו רוח אלקים עליון מרחפת עלינו, נוגעת ואינה נוגעת, טסה על פני חיינו ממעל להם ומזרחת אותם באורה ... לא רוח האומה חוללה אור גדול זה – רוח אלקים יוצר כל יצרה ...

בתורה שבעל-פה, אנו יורדים כבר אל החיים, אנו חשים שהננו מקבלים את האורה העליונה, בצנור השני שבנשמה, בצנור המתקרב לחיי המעשה, אנו חשים שרוח האומה, הקשורה כשלהבת בגחלת באור תורת אמת, היא גרמה באופיה המיוחד, שתורה שבעל-פה נוצרה בצורתה המיוחדה, ודאי כלולה היא תורת האדם הזאת בתורה ה' – תורת ה' היא גם היא ... ושני אורים הללו עושים עולם שלם, ששמים וארץ ישקו בתוכו"
.

תורה שבכתב היא האור המאיר בזהרו, האידיאות המזהירות כזוהר הרקיע, אך התורה שבעל-פה פעמים שמריבוי הפרטים, אין אנו רואים כיצד אור ה' זורח על כל פרטיה ודקדוקיה, עד שדומה הדבר להליכה בחשיכה מרוב פרטים של תורה שבעל-פה:

"וזו היא תורה שבע"פ שהיא קשה ללמוד, ויש בה צער גדול, שהוא משולה לחשך, שנאמר 'העם ההולכים בחשך ראו אור גדול' (ישעיה ט', א') ... ואם תאמר, על התורה שבכתב כפה עליהם את ההר, והלא משעה שאמר להן מקבלין אתם את התורה, ענו כלם ואמרו נעשה ונשמע, מפני שאין בה יגיעה וצער והיא מעט, אלא אמר להן על התורה שבע"פ שיש בה דקדוקי מצות קלות וחמורות, והיא עזה כמות וקשה כשאול קנאתה ..."
.

משום כך זמנה של ניתנת התורה היתה בבוקר, שכן מאירה היא כאור בוקר, אך המשפטים אשר יש בהם ריבוי פרטים ודקדוקים ומשולים הם כחושך ניתנו בערב:

"ד"א ואלה המשפטים, 'ויהי ביום השלישי בהיות הבקר', בבקר ניתנה התורה ובערב נתנו המשפטים הה"ד 'מבקר לערב יוכתו' (איוב ד', כ')"
.

אמנם, תפקידם של תלמידי חכמים ואנשי סגולה הוא להאיר את אור ה' את אור התורה שבכתב, גם בכל פרטיה ודקדוקיה של תורה שבעל פה, להאיר את מחשכי הערב ע"י אור הבוקר ולראות איך וכיצד אור ה' מאיר כל חומרה ודקדוק של פרטי מצוות.

"כשהלב בריא מתפשט, בחוזק כח הלחץ, זרם הדם בכל העורקים הדקים והרחוקים, וכשהשכל חזק להבין יסודה של תורה וכלליה, ואיך פרטיה הרבים מתחייבים מתוך כללה, ההשקפה נעשית בהירה ומקפת, ובאה אהבה רבה ורגשי כבוד והדרת קדושה לכל דבר ודקדוק קל שבתורה"
.

הן כך הורו לנו חכמינו סדרו של למוד תורה "בן חמש שנים למקרא בן עשר למשנה"
, שכן ראשית לכל יעסוק האדם באור ה' ובתורה שבכתב כדי שלאחר מכן, עת יעסוק הוא בפרטי ההלכות יוכל להבינם כאשר מוארים הם באור יקרות, ובבהירות הכוונה, ולהשכיל כיצד כל הפרטים מקושרים הם אל הכלל כולו, ולהבין אל-נכון כיצד כל זהירות וחומרה מושפעת מן הכח הכללי.

יפה ביאר מרן הראי"ה קוק את שורשה של החוצפה אשר תסגא ותגדל בעקבתא דמשיחא
, שכן אף שהחצפה ביסודה היא דבר שלילי, אך סיבתה תהיה הדרישה לדעת איך כל הפרטים מקושרים הם אל הכלל, דור עקבתא דמשיחא לא יסתפק בתשובה סתמית של כך עשו וכך צריך לעשות, אלא יבקש לברר היאך מאיר הניצוץ האלקי בכל פרטי הלכה ודקדוקיה, וכאשר לא ידעו בני דורם להשיב על כך תרבה חוצפתם:

"החוצפה דעקבתא דמשיחא, באה מפני שהעולם הוכשר כבר עד כדי לתבע את ההבנה, איך כל הפרטים הם מקושרים עם הכלל, ואין פרט בלתי מקושר עם הגודל הכללי יכול להניח את הדעת, ואם היה העולם עוסק באורה של תורה במדה זו, שתתגדל הנשמה הרוחנית עד כדי הכרת הקשור הראוי של הפרטים עם הכללים הרוחניים, היתה התשובה, ותקון העולם, הבא אתה ועל ידה, מופיעה ויוצאה אל הפעל. אבל כיון שההתרשלות גרמה, שאור תורה פנימית, הטעון רוממות וקדושה עצמית, לא הופיע בעולם כראוי, באה התביעה של סדור חיים כאלה, שהפרטים יהיו מובנים במובן הכלל ..."
.

חוצפה זו של עקבתא דמשיחא תועם עת ידעו וישכילו איך כל העניינים המעשיים וחובות הדעת, מקושרים לכללים היותר נעלים המוארים בזהר ה'.

ויש בנותן טעם להבין בכך את חטאו של תלמיד חכם:

"תני דבי אליהו: מעשה בתלמיד אחד ששנה הרבה וקרא הרבה, ושימש תלמידי חכמים הרבה, ומת בחצי ימיו. והיתה אשתו נוטלת תפיליו ומחזרתם בבתי כנסיות ובבתי מדרשות, ואמרה להם כתיב בתורה 'כי הוא חייך ואורך ימיך', בעלי ששנה הרבה וקרא הרבה, ושימש תלמידי חכמים הרבה, מפני מה מת בחצי ימיו? ולא היה אדם מחזירה דבר. פעם אחת נתארחתי אצלה, והיתה מסיחה כל אותו מאורע. ואמרתי לה: בתי, בימי נדותך, מה הוא אצלך? אמרה לי חס ושלום אפילו באצבע קטנה לא נגע בי, בימי לבוניך מהו אצלך? אכל עמי, ושתה עמי, וישן עמי בקירוב בשר, ולא עלתה דעתו על דבר אחר. ואמרתי לה: ברוך המקום שהרגו, שלא נשא פנים לתורה, שהרי אמרה תורה 'ואל אשה בנדת טומאתה לא תקרב' (ויקרא יח', יט') "
.

הן אמת אליהו הסביר מדוע לא נשאו פנים לאותו אדם אשר שנה וקרא ושימש תלמידי חכמים, שכן לא נזהר הוא בימי ליבונה, אך דא עקא עדיין הפליאה נשגבה, כיצד יתכן שאיש המעלה לא יזהר כראוי בעוון נידה בימי לבון
?

אכן מרן הראי"ה קוק ביאר בפנים מסבירות כי סיבת טעותו של אותו תלמיד הוא שבמקום לקרות ולשנות, הוא מטעמים מסוימים שנה וקרא – "בעלי ששנה הרבה וקרא הרבה" דבר זה גרם לו לראות את חוקי התורה כאוסף של חוקים, ולא זכה לראות את האור האלקי הבוקע בכל פרטי ההלכות, דבר זה גרם לו לחלק מדעתו בין ימי נידותה שבהם מובנת סיבת ההרחקה משום היגינה ונקיות, ובין ימי ליבונה שבהם לא הבין הוא אל- נכון את סיבת ההרחקה ממש כימי נדתה, כאן מקום תפקידו של אליהו:

"על-כן אליהו ז"ל שהוא הוא המוכן לחבר תמיד אור כללה של תורת ה', עם כל הסעיפים והפרטים היותר רחוקים, הוא העתיד להיות בכחו מפתח את הסתומות של פרטי תורה כמורגל בחז"ל 'לאו אליהו אמרינהו' (עירובין מג'.) ... הוא היה המוכן שעל ידו תתפשט ההכרה כמה סעיפי סעיפים של דקדוקי תורה פועלים על כל ארחות החיים המוסריים והשכליים ונפעלים מהם, הוא היה ראוי להכיר את השרשים המושחתים העלולים לבא על ידה של הנהגה גרועה בסעיף כזה מדיני התורה, עד היכן הם מגיעים, ולו נאה לאמר על זה ברוך המקום שהרגו שלא נשא פנים לתורה, הפנים השכלים"
.

אליהו הוא הוא המוכן תמיד לחבר את אור כללה של תורת ה' עם כל הסעיפים והפרטיים הוא הוא אשר יחבר לעתיד לבא את כל פרטיה ודקדוקיה של תורה שבע"פ בשורשה ומתוך כך ידע לפתור אל-נכון, את ספקות ההלכה.

מעתה שבים אנו להבין את פשרם של מקראי קודש.

"בהדי כבשי דרחמנא למה לך"
"ויבא משה ויספר לעם את כל דברי ה' ואת כל המשפטים" משה סיפר לעם את המשפטים, טרם כתיבתם, זוהי בחינת תורה שבעל-פה דהיינו יישום האורות האלקיים בעולם העשיה, "המצוה זו תורה שבעל-פה", ועל כך ענה העם "ויען העם קול ואחד, ויאמרו כל אשר דבר ה' נעשה", שכל על הציווי לעשיה ענו הם בנעשה, ולכן ענו הם בקול אחד, שכן בעולם העשייה לא ניכר החכם לפני עם הארץ, העשיר לפני הדל, כולם שוים הם בעולם העשיה וזהו "קול אחד". אך לאחר מכן כתב משה את דברי ה', את אור התורה שבכתב, למען יוכלו לחבר את האורות האלקיים עם פרטיה ודקדוקיה של תורה, כדי שלא יהיה דבר ה' כפרטים אלא כחקה אחת ומצוה אחת, "ויאמרו כל הדברים אשר דבר ה' נעשה ונשמע" – נחבר את עולם העשיה להבנת הדבר זוהי מהותה של שמיעה "לא שמיעא לי" כלומר לא ברור לי, אמנם כאן לא עונים הם בקול אחד, שכן הבנת הדברים מהמחשבות העליונות אל פרטי המעשים שונה היא מאדם לרעהו, מהחכם לשאינו חכם, ועל כן לא יאתה לומר כאן "קול אחד".

וכאן באים אנו למעלתה של הקדמת "נעשה לנשמע", הן אמת ששואפים אנו לראות בבהירות את כל פרטי המצוות, שואפים אנו לחברם אל הכללים כדי שדבר ה' לא יהיה "צו לצו קו לקו", אך קיבלו עליהם ישראל בתחתית ההר, שאף טרם שיבינו כל זאת, ואף שדבר ה' לא יהיה להם נהיר וברור ועדיין שרויים יהיו הם בערב, עם כל זה יעשו הם את דבר ה' אף קודם הנשמע, צייתנות וכניעה לרצון ה', אף אם אין מבינים זאת בשכלם, ועל מעלה זו זכו הם בכתרים המיוחדים.

"פירוש דבר זה, כי המעשה הוא שעושה מה שגוזר עליו השם יתברך שיעשה, ודבר שהוא מצד השם יתברך הוא קודם מן השמיעה, אשר הוא השכל שהוא מצד המקבל ..."
.

חובתנו לעשות ולקיים, היא קודמת להבנתנו, כיצד מקושרים הפרטים אל הכלל. לאמור רק אחר חובת הצייתנות והנעשה, באה חובת הבירור וההארה, היאך הפרטים מתבהרים בעומק הכלל.

כאן באים אנו לידי ביאור שיטת רש"י, אכן פרשת נעשה ונשמע נאמרה קודם מתן-תורה, אך נשנתה בדווקא אחר פרשת משפטים, שכן יסוד חידושה של פרשת "נעשה ונשמע" הוא שגם את ריבוי המשפטים אשר נתנו בערב, ואשר אינם מזריחים הם באור יקרות אנו שואפים להבהירם באור יקרות של תורה שבכתב, ולחבר את הנעשה לנשמע, אך על אף זאת מכריזים אנו, שגם לא נבין לאשורם את כל פרטי הדינים וגם אם לא נשכיל להאיר את מחשכי הערב אעפ"כ נעשה קודם לנשמע.

� שמות כד', א'- ח'.


� רש"י שם, א' – וכן הוא ברש"י גיטין דף פח': ד"ה "לפניהם".


� מכילתא דרבי ישמעאל יתרו פרשה ג' ד"ה "ויקח".


� רמב"ן שמות כד', א' – וכן פירש הרשב"ם עיי"ש וראה עוד בפירוש "אור החיים" כאן, ומה שפירש הרמב"ן את דברי המכילתא עיין בתורה שלימה משפטים מילואים סי' כז'. וראה עוד בפירוש האברבנאל (שמות כ', טו') שהרחיב בזה.


� "פחד יצחק" (למפורנטי) ערך "אין מוקדם ומאוחר בתורה" ועיין עוד במדרש תהילים מזמור ג' אות ב'- "אמר ר' אלעזר לא ניתנו פרשיותיה של תורה על הסדר שאם ניתנו על הסדר, כל מי שהוא קורא בהם היה יכול להחיות מתים, ולעשות מופתים, לכך נתעלמה סדורה של תורה" וראה עוד בספר החינוך בהקדמה לספר דברים.


� עיין בספר "מדבר שור" הדרוש השבעה עשר שעמד בזה, וראה שם דבריו הנחמדים.


� "אבן עזרא" שמות כד', ז' (הפירוש הקצר).


� שבת פח'. , וראה בילקוט שמעוני ישעיה רמז תמא'.


� שמות כד', יב'.


� ברכות ה'. , וראה זהר שמיני מ': , וראה אבן-עזרא שמות שם שביאר את המימרא הזאת, וראה עוד בפירוש רבינו יונה על מסכת אבות פרק א' משנה א' ד"ה "משה קבל תורה מסיני ומסרה ליהושע".


� משלי פרק ו', כג'.


� שו"ע או"ח סימן קלט' סעיף י'.


� שם, שם.


� "אורות התורה" פרק א', א'.


� מדרש תנחומא פר' נח, סימן ג' ד"ה "אלה תולדות נח".


� שמות רבה פרשה ל' אות יא', ואפשר שזהו הטעם שזמנו של לימוד מקרא הוא ביום ולא בלילה, עיין משנה ברורה שער הציון סימן רלח' ס"ק א'.


� "אורות התורה" פרק ג', ד'.


� פרק ה' מסכת אבות משנה כא'.


� סוטה מט': .


� אורות התשובה פרק ד', י'.


� שבת יג'. .


� עיין בחידושי הר"ן (על שבת יג':), וראה עוד ב"ענף יוסף" ב"עין יעקב" (שבת יג'.) .


� "עין אי"ה" שבת דף יג': אות ס'.


� מהר"ל תפארת ישראל פרק כט'.





