נצבים-וילך
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ניצבים – וילך תשס"ד

יחידיות של מקום וזמן האדם
פרשת וילך פרק לא פסוק ב "ויאמר אלהם בן מאה ועשרים שנה אנכי היום לא אוכל עוד לצאת ולבוא וה' אמר אלי לא תעבר את הירדן הזה"
רש"י שם "לא אוכל עוד לצאת ולבא - יכול שתשש כחו, תלמוד לומר לא כהתה עינו ולא נס לחה. אלא מהו לא אוכל, איני רשאי שנטלה ממני הרשות ונתנה ליהושע. דבר אחר, לצאת ולבא בדברי תורה, מלמד שנסתמו ממנו מסורות ומעינות החכמה"
רש"י מסביר את דברי משה לבני ישראל, שמשה מבחינת כוחו ומרצו עדיין ראוי להנהיג את בני ישראל אלא שהקב"ה גזר שהגיע זמנו של יהושע להנהיג את העם, ושהוא משה בסוף חייו.
אבל לכאורה דברי רש"י קצת קשים כי הרי רש"י מביא פירוש אחר שנראה סתירה לדבריו הראשונים, 'מלמד שנסתמו ממנו מסורות ומעינות החכמה'. 

ואי אפשר להגיד שהעניין פה שלא תשש כוחו של משה רק מבחינה פיזית, אבל מבחינת חכמה ורוחניות כן תשש כוחו, כי הרי משה מסביר שהוא עדיין יכול להנהיג את בני ישראל, וידוע שאין הנהגת ישראל מסתכמת רק בהנהגה בעולם הזה אלא גם בהנהגה לעולם הבא.
למרות שרש"י מסביר את שני דבריו כאפשרויות שונות
 נוכל ליישב בין שתי השיטות.
כדי להבין את דברי רש"י נתבונן בדבריו של הרה"ג שטרנבוך שליט"א בספרו 'טעם ודעת' על פרשת נצבים בפרק כט פסוק יד "כי את אשר ישנו פה עמנו עמד היום לפני ה' אלהינו ואת אשר איננו פה עמנו היום"
וכך הם דברי הרה"ג שטרנבוך "פירוש שהשביע משה אף את נשמות ישראל בדורות העתידין לבא.  והדברים עמוקים מאד. כי כשם שפרצופיהם של האנשים שונים, ואין דומה האחד לחבירו בפרצוף הפנים, כן ישתנו הנשמות לרבבותיהן כל אחת מרעותה, וצורותיהן יתחלפו לפי מצבם ומעשיהם בעולם הזה, כי כל מעשה אם טוב ואם רע יטביע את חותמו על צורת הנשמה. ממש כפי שהמזון הגופני ישנה את תואר פניו של האדם.  וזהו העיקרון של מתן שכר ועונש לעולם הבא, שיהיו כל מעשיו של אדם ניכרים לנצח בדמות נשמתו, וכל אותן הצורות שיתלבשו בהן נשמות ישראל שבכל הדורות היו אף הן בכריתת ברית זו"

כלומר, הקב"ה כרת ברית עם כל הנשמות לדורי דורות כי לכל נשמה ונשמה יש את ייחודיותה. כי לכל נשמה משתייכת לתקופה ולסביבה שמתאימות לה.
וכן ראינו בדברי הגאון מסטייפלר שמובא בספר "עצות והדרכות מיוסד על מכתבי מרן בעל הקהילות יעקב" בעמוד עט "כן צריך אדם לקבוע בלבו ובנפשו את הרעיון, שמבריאת אדם הראשון עד סוף הימים, ימי התיקון, לא היה ולא יהיה בן אדם כמותו, באותה צורת הגוף ובאותן תכונות נפשיות נולד באותו זמן ובאותו מקום ובאותה צורה -  והוא  יחידי -  והכל מפני שנשמתו היחידה יש לה תפקיד מיוחד שאין שום בן אדם אחר או מלאך יכול למלאותו."

לכן הקב"ה כרת ברית גם לאלו "אשר איננו עמנו פה היום", כי ברית התורה מיועדת לכל אדם ואדם בכל זמן ובכל מקום שהקב"ה הניח אותו לקיומו.
וכדי להרחיב את עניין ייחודו של האדם בעולמו, ואחריותו בתפקידו ניתן להסביר משנה במסכת אבות פרק ד משנה א "בן זומא אומר איזהו חכם הלומד מכל אדם" לפי דברי הרבנים שהבאנו.
בדרך כלל ההסבר למשנה זו הוא, שהגדרת חכם הוא אחד שכל כך משתוקק לחכמה ודעת, שאינו נרתע ללמוד אפילו ממי שנראה בעיניו קטן ממנו. וכן פירש הרבינו יונה "אמרו חכמי האומות כי היודע כל החכמות אם אינו אוהב החכמה אינו חכם אלא טפש הוא אחר שאינו אוהב החכמה כי היא הדעת. אך האוהב אותה ומתאוה אליה אע"פ שאינו יודע כלום הרי זה נקרא חכם שעל כל פנים תשיג אל החכמה האמיתית ודעת אלהים תמצא. ועל זה אמר בן זומא איזהו חכם הלומד מכל אדם שכל כך אוהב החכמה ומתאוה אליה ששואל לכל אדם ואף מי שאינו יודע כי אם דבר אחד ילמד ממנו ואז יצליח דרכו ואז ישכיל"
אבל לפי דברי הרה"ג שטרנבוך והגאון מסטייפלר נוכל להרחיב את הבנתנו במשנה זו. במסכת תמיד דף לב עמוד א יש עוד הגדרה לחכם "איזהו חכם הרואה את הנולד", ועם שתי ההגדרות האלו נוכל להגדיר מהות נוספת להגדרת חכם.
כדי להבין את ההגדרה נתבונן בילקוט שמעוני פרשת דברים רמז תתב "ששאל אריוס את רבי יוסי א"ל איזהו חכם, א"ל זה המקיים תלמודו, או אינו אלא נבון, אמר לו כבר נאמר ונבונים, מה בין חכם לנבון חכם דומה לשולחני עשיר כשמביאין לו דינר לראות רואה, כשאין מביאין לו מוציא משלו ורואה נבון דומה לשולחני עני כשמביאין לו לראות רואה כשאין מביאין לו לראות יושב ותוהא"
רבי יוסי מלמד אותנו את ההבדל בין חכם לנבון. שהחכם כל הזמן 'מוציא את שלו ורואה', לעומת הנבון שיושב ותוהא כי אין לו בסיס מספיק עדיין בחכמתו
.

לכן החכם בעצם מבין  שראוי ללמד ממה שיש לו כל הזמן, אפילו אם חוזר מאה פעמים ואחת. כי החכם מבין שעדיין אפשר לחפש וללמוד יותר מי מה שכבר חנן לו ה'. לכן כשאומרים שהחכם רואה את הנולד, זה לא רק למה שיבוא לפניו העתיד, אלא הוא רואה את הנולד במה שכבר יש לו. 

לכן חכם מוכן ללמוד מכל אדם, כי החכם מבין שכל אדם שנמצא בסביבתו ובתקופתו בחיים הם חלק ממה 'שיש לו'. כי הקב"ה שם אותו בסביבה ובתקופה ההן כדי שיוכל להיות לומד מ'שלו' כדי להגדיל הבנתו בדעת וברצון ה'
.
בעצם חכם שלומד מכל אדם מבין שכל אדם בסביבתו היא מתנה מה' כדי לקדם אותו, לכן הוא יהיה מוכן ללמוד ממנו כדי להבין ולדעת יותר את רצון הבורא.

ובזה נוכל להסביר את דברי רש"י, להסביר את 'סתימת מסורות ומעינות החכמה' ממשה רבנו ואיך זה מסתדר עם כך שלא נס כוחו של משה.
אבל כדי להבין את העניין לעומקו נראה את דברי הנחלת יעקב שבפרשת תזריע על הגמרא במסכת נדה דף טז עמוד ב "דדריש ר' חנינא בר פפא: אותו מלאך הממונה על ההריון לילה שמו, ונוטל טפה ומעמידה לפני הקב"ה, ואומר לפניו: רבש"ע, טפה זו מה תהא עליה? גבור או חלש, חכם או טיפש, עשיר או עני? ואילו רשע או צדיק לא קאמר, כדר' חנינא; דא"ר חנינא: הכל בידי שמים - חוץ מיראת שמים, שנאמר  ועתה ישראל מה ה' אלקיך שואל מעמך כי אם ליראה וגו'. "

הנחלת יעקב שאל, שלפי דברי הגמרא, 'מזלו' של אדם נקבע בלידתו, אז איך אנו רואים שמשתנה לאנשים מזלם/מצבם בהמשך חייהם?
הנחלת יעקב מסביר "נראה דהרב (הרמב"ם) בספר המורה חלק ג פרק לג כתב ... כי לפעמים יש לימוד זכות על פושעים ומורדים כי רבים מהם .... לא היה רוע בחירתם אלא מצד חוזק חומרם ורוע תכונתם בטבעית מעת הולדם. כי מי שטבעו חם ביותר הוא בעל תאוה גדולה, וכן יש מי שבטבעו הוא כעסן גדול ויש אשר לפי טבעו אי אפשר להכעיסו, עיין שם. והנה אי אפשר לומר כלל שיהיה  אדם שאין לו בחירה ... (לכן) שהמלאך המעמיד הטפה לפני הקב"ה שיהיה מושגח מאת הבורא ית"ש מהותו וטבעו שמחייב לו הלידה אם הוא איש חם ביותר אז טבעו מחייב להיות כעסן וכיוצא. ואז הוא יתברך גוזר עליו מה יהיה עשיר או עני בכדי שיהיה יכול לעמוד בבחירתו. .... וגם אפשר שישתנה המזל לפי מעשיו, כשגלוי לפני הקב"ה שאין שינוי המזל מזיק לבחירה שכבר נתבטל ממנו כח היצר הרע מכל וכל .... שעל ידי זכות גדול משתנה המזל והיינו כשגלוי לפניו ששוב לא יזיק לו שינוי המזל"
כלומר הטבע שאדם מוטבע בו בלידתו הוא הטבע הכי מתאים למהות נשמתו, ותפקידו לעלות מעלה מעלה עם כוחותיו שמתאימים לטבעו במדויק. אבל אם נתבונן עוד נראה בסוף דברי הנחלת יעקב דבר מדהים. למרות ש'מזלו' של אדם נקבע לו בלידתו לפי תכונות נשמתו, אם אדם יעבוד ויעלה מעל תכונות אלו הרי הוא יכול לשנות את ה'מזל' שנקבע לו בלידתו. (מזל כאן היא בעצם מצבו שנקבע לו בלידתו)
לדוגמא, נניח שיש איש אחד שנקבע מזלו (מזלו של אדם, דהיינו מקומו וסביבתו שבו הוא חי) להיות עני, כי לפי מהות נשמתו אם יהיה עשיר היצר הרע יגרום לו לרוץ יותר מדי אחר תאוותיו, ולא יוכל להתמודד מול יצרו. אבל אם האיש עם כוחותיו הנפשיים עולה למעלה מעל הרצון התאוותי שבו עד כדי דיכאון מוחלט של אותה תאווה כי הוא מבין שכל מה שניתן לאדם הם כלים לעבודתו יתברך, אז הקב"ה ישנה מזלו של האדם להיות עשיר ומבוסס כדי שיוכל לקיים מצוות צדקה ותמיכה בזולת. ולפעמים ההפך מי שמזלו נקבע להיות עשיר אבל במקום להיבנות על ידי עשירותו בעבודת ה', הוא משתמש בעשירות למלאות תאוותיו, אז יכול מזלו להשתנות לעניות. (לפעמים הקב"ה רואה כמה הצליח אדם לעבוד אותו בעשירותו, אז הוא נותן לו הזדמנות רוחנית עילית לעבוד את ה' גם בעניות לכן אין לנו שום אפשרות לדון אף אדם חוץ מעצמנו).
ונוכל לראות את העניין איך אדם יכול לשנות מקומו בעולם מעבר לטבעו דווקא ממשה רבנו. ממה שמובא בתפארת ישראל סוף מסכת קידושין בד"ה 'טוב שברופאים לגיהינום'. שם מובא שמנהיג ערבי אחד קבל מידע על משה רבנו ש"כי הוא רע מעללים, בגאות וחמדת הממון ובשרירות הלב, ובכל חסרונות שבעולם שיגנו נפש האדם המעלה". המנהיג לא קבל שמועה זו והלך אצל משה רבנו לברר את מהותה של שמועה זו. ומשה רבנו ענה למנהיג "אולם דע לך, כי לולי הייתי בטבע באמת כפי ששמעת ממדותי, לא טוב אנוכי מבול עץ יבש. כי גם ממנו נמנעו ונחשכו כל חסרונות האדם. ... אמנם כן ידידי לא אבוש לומר לך, כי כל החסרונות אשר שפטו עלי חכמיך, כולם קשורים בי בטבע, ואפשר עוד יותר מאשר שפטו חכמיך. ואני בכח אמיץ הנה התחזקתי ורדיתי וכבשתי אותם, עד אשר קניתי לי הפוכם לטבע שני, ולכן בעבור זה יקרתי והתכבדתי במים ממעל ובארץ מתחת." 
משה רבנו הראה לנו לאן מגיעות כוחות הנפש מול המידות הטבעיות שיש באדם. 

משה רבנו נלחם נגד המידות שטבועות בו עד שהפך אותן ממידות רעות למידות הטובות שבו כטבע שני. כי הוא הבין כה'חכם' שאמור לעיל, שסביבתו ומקומו של אדם הן הכלים שניתן לו להתקרב אל ה'. משה רבנו קבל מקומו הראוי לו לפי גדלותו ועבד כל ימי חייו להגיע אליו. אבל כשמשה הגיע למצב של 'שנסתמו ממנו מסורות ומעינות החכמה', כלומר הגיע לריווי בהבנת מקומו בעולם, ולא היה עוד מקום להתקדם בעולם הזה, אז למרות שמבחינת גופנית עדיין היה בכוחו, משה רבנו הבין בעצמו בזה שאם 

הקב"ה סתם לו מעיינות החכמה, שאין מקומו בעולם הזה.

ולכן רש"י מסביר לנו, שמבחינת הכוחות הפיזיים משה לא היה ראוי להסתלק מן העולם, אלא בגלל שמשה הגיע לשיא השלמות מבחינת חכמתו כאדם לא היה שום תוספת בזה שיישאר בעולם הזה.

אבל אפשר לשאול, אם משה רבנו ידע שהקב"ה גזר עליו לא להיכנס לארץ -  ולפי דברנו משה גם הגיע לשלמות מעשיו כבר במדבר – למה משה נתאוה כל כך להיכנס לארץ?

לפי דברנו ולפי הגמרא במסכת סוטה דף יד עמוד א נוכל להבין את העניין. "דרש רבי שמלאי מפני מה נתאוה משה רבינו ליכנס לא"י וכי לאכול מפריה הוא צריך או לשבוע מטובה הוא צריך אלא כך אמר משה הרבה מצות נצטוו ישראל ואין מתקיימין אלא בא"י אכנס אני לארץ כדי שיתקיימו כולן על ידי"
משה רבנו ידע בכניסתו לארץ שיגיע לרמה אחרת של הבנה ויוכל להתקדם הלאה בחכמתו בתורה על ידי קיום מצוות הארץ (כדברי הגמרא במסכת בבא בתרא קנח עמוד ב "אוירא דארץ ישראל מחכים"). לכן נתאוה משה כל כך להיכנס לארץ. אבל בגלל גזירת הקב"ה לא נכנס. אבל בכל זאת מובא שם בהמשך הגמרא "אמר לו הקב"ה כלום אתה מבקש אלא לקבל שכר מעלה אני עליך כאילו עשיתם", כלומר שמשה רבנו הגיע לשיא שלמותו בחוץ לארץ עם סיועו של הקב"ה.
מדברנו אנו למדים, שהחכם הוא אחד שמכיר ומבין שכל מה שסביבו הם כלים לעבודת ה', ובתקופת אלול זה הזמן לכל אחד לחפש איך הוא יכול ללמוד מכל אדם ומסביבתו כדי להתקרב עוד יותר לה'.
�  המהר"ל בגור אריה, מסביר ששתי הסיבות ביחד הן שגרמו להגעת מנהיגותו של יהושע, והשפתי חכמים מסביר שהד"א ברש"י באה להסביר שכשנסתיימו מעיינות החכמה אצל משה אזי הגיע זמנו למות כי הרי אין טעם בחיים אם לא יוכל להתקדם מבחינה רוחנית.


�  עיין תורה תמימה על הפסוק 'ויבן את הצלע' ומקורותיו שם, ששם מרחיב את ההסבר בין חכמה לבינה.


 � כדברי הרבינו יונה לעיל


�  לכן בלעם הרשע הוא ההפך מחכם כי הרי הקב"ה נתן לנו הרבה הזדמנויות ללמוד מסביבתו, אם מן החמור אם מן מלאך ה', ועדיין נשאר ברשעתו.





