חינוך הבנים

בס"ד

חינוך הבנים – תשס"ה

במסכת ברכות דף יד עמוד ב מובא דיון על סדר פרשיות קריאת שמע. כלומר למה חכמים הקדימו את פרשיות "שמע" ו"והיה אם שמוע" לפרשת "ויאמר" כי לפי סדר כתובתן בתורה צריכה "ויאמר" להיות הפרשה הראשונה. 

"אמר רבי יהושע בן קרחה למה קדמה פרשת שמע וכו' תניא רבי שמעון בן יוחי אומר בדין הוא שיקדים שמע לוהיה אם שמוע שזה ללמוד וזה ללמד והיה אם שמוע לויאמר שזה ללמוד וזה לעשות" 
רש"י מסביר "וזה ללמד - ולמדתם אותם את בניכם, ואם לא למד תחלה - היאך ילמד את בניו", לכאורה דברי רש"י בסוף נראים מיותרים, למה רש"י מוסיף לנו את המסר שכדי ללמד את הבנים, הרי זה דבר ברור מאליו? 
לעניות דעתי רש"י בא ללמד מסר חשוב ששייכת לתקנה מיוחדת שיהודה בן גמלא. במסכת בבא בתרא דף כא עמוד מסופר על מצב התורה בזמן יהודה בן גמלא. "דאמר רב יהודה אמר רב ברם זכור אותו האיש לטוב ויהושע בן גמלא שמו שאלמלא הוא נשתכח תורה מישראל" והגמרא ממשיכה להסביר, "שבתחלה מי שיש לו אב מלמדו תורה מי שאין לו אב לא היה למד תורה ...התקינו שיהו מושיבין מלמדי תינוקות בירושלים .... ועדיין מי שיש לו אב היה מעלו ומלמדו מי שאין לו אב לא היה עולה ולמד .... התקינו שיהו מושיבין בכל פלך ופלך ומכניסין אותן כבן ט"ז כבן י"ז ומי שהיה רבו כועס עליו מבעיט בו ויצא עד שבא יהושע בן גמלא ותיקן שיהו מושיבין מלמדי תינוקות בכל מדינה ומדינה ובכל עיר ועיר ומכניסין אותן כבן שש כבן שבע"
כלומר שלפני תקנות חכמים רק מי שהיה יכולת ללמד את בניו לימד אותם, ואחר התקנות אחריות הרבצת התורה נפל על אנשי העיר עצמם, לדאוג שכל ילד וילד מגיל שש או שבע יתחיל ללמוד תורה.

אפשר להסביר שדברי רש"י כאן מסבירים את המצב לפני תקנת יהודה בן גמלא, שאז רק היתה אחריות על האב לדאוג לתלמוד תורה של בנו אבל עדיין זה ברור מאליו שכדי ללמד צריכים ללמוד? לדעתי אפשר להסביר את דברי רש"י גם לאחר תקנת רבי יהושע בן גמלא וזה גם מסביר את דברי רש"י אפילו בתקופה לפני תקנת יהושע בן גמלא.
בעצם מה היה מיוחד בתקנת יהושע בן גמלא? הרי לפי הגמרא כבר לפני תקנת יהושע בן גמלא,  כבר תקנו חכמים שיפתחו מקומות לימוד בכל פלך ופלך. אם כן מה היתה התוספת המיוחד של יהושע בן גמלא? אלא שתקנתו לימד איך הקהילה צריכה לדאוג ללימוד והמשכיות התורה. לכן בזה שיהושע התקין בתי תינוקות ללמוד תורה שהוא מסר חשוב על חשיבות התורה לילדים כבר בגיל רך. כלומר הילדים רואים את מסירות הנפש של הקהילה להמשכיות התורה.

כך גם נוכל להסביר את תוספת דברי רש"י, רש"י בא ללמד אותנו שכדי לחנך את הילדים לחיי תורה אדם חייב בעצמו להתעסק בתורה, להראות לבנו שגם לו חשוב לימוד התורה. רק אם אדם מראה דוגמא אישית של רצון ללמוד אז הוא יכול ללמד. לכן רש"י מחדש לנו שהדרך היחידה ללמד הוא ע"י הלימוד העצמי בדוגמא אישית על כמה חשובה התורה לאדם.
כן אפשר גם להבין את דברי המהר"ל  על הגמרא במסכת שבת דף כג עמוד ב "ואמר רבא: דרחים רבנן - הוו ליה בנין רבנן, דמוקיר רבנן - הוו ליה חתנוותא רבנן, דדחיל מרבנן - הוא גופיה הוי צורבא מרבנן, ואי לאו בר הכי הוא - משתמען מיליה כצורבא מרבנן." (מי שאוהב רבנן – יהיו לו בנים שהם רבנן, מי שמכבד רבנן -  יהיו לו חתנים שהם רבנן, מי שירא מרבנן יהיו – הוא עצמו יהיה תלמיד חכם, ואם לא יספיק לו אז ישמעו דבריו כתלמיד חכם.) המהר"ל מסביר "כך מידות הש"י מדה כנגד מדה, ולפיכך מי שאוהב רבנן וקשורה נפשו בתורה, כי מי שאוהב את אחר נפשו קשורה בו, זוכה שיהיו בניו ת"ח, והתורה מתקשרת עמו. כי אין ספק שנפשו של אדם קשורה בבנו, וכמו שהוא היה עושה אוהב את החכמים ונפשו קשורה בהם, יהיה לו קשור לגמרי אל התורה. ומאן דמוקיר רבנן, בשביל שהיה מכבד את התורה, ראוי שיהיה מכובד מן התורה, כמו שכתוב "כי מכבדי אכבד", וכמו שאמרו ז"ל "המכבד את התורה גופו מכובד על הבריות" .... ומפני זה יהיה חתנותא דרבנן, שחתניו הם כבודו לבד, ... ומאן דדחיל רבנן הוא עצמו יהיה צורבא דרבנן, מפני שהירא מן אחר מבטל את עצמו לגמרי נגד אותו מי שהוא ירא ממנו, ... ולכן הוא עצמו יהיה צורבא דרבנן".
באותן התייחסויות ודגשים שאדם מתנהג בחייו כך הוא יכול להשפיע על הסובבים אותו ובמיוחד בניו. 
