וארא

בס"ד

וארא – תשס"ה
שקולין כאחד
רש"י פרשת וארא פרק ו פסוק כו "הוא אהרן ומשה - אלו שהוזכרו למעלה, שילדה יוכבד לעמרם, הוא אהרן ומשה. יש מקומות שמקדים אהרן למשה ויש מקומות שמקדים משה לאהרן, לומר לך ששקולין כאחד"
רש"י מסביר שהתורה מראה לנו על ידי שינוי סדר הזכרת משה ואהרון בכמה מקומות שהם שקולין כאחד.
לכאורה יש כאן קושי שהרי אם נעיין במקורות אנו נראה שמשה רבנו ואהרון לא היו כל כך שקולים.
בפרשת בהעלתך פרק יב פסוק ג אנו רואים "והאיש משה ענו עניו מאד מכל האדם אשר על פני האדמה"
ופרשת וזאת הברכה פרק לד פסוק י "ולא קם נביא עוד בישראל כמשה אשר ידעו ה' פנים אל פנים" כלומר למשה היו תכונות ייחודיות ביותר שלא היה לאף איש אחר. אם כן איך אפשר לקרוא למשה ואהרון שקולין כאחד. עוד קושיא אפשר לשאול מן הגמרא במסכת ברכות דף לא עמוד ב "ורבי יוחנן אמר זרע ששקול כשני אנשים ומאן אינון (ומי הם) משה ואהרן שנאמר  משה ואהרן בכהניו ושמואל בקוראי שמו", איך יתכן ששמואל יהיה שקול כמשה ואהרון, אם על משה כבר נאמר "ולא קם עוד בישראל כמשה"?
לכן אנו צריכים להבין מה היא ההגדרה של 'שקולים' שרש"י והגמרא מלמדים אותנו. ואחר כך נוכל להבין מה היה השקול בין משה ואהרון ומה ההשוואה השקולה הזאת מלמדת אותנו. כדי להבין את מושג שקול נעיין בעוד כמה מקורות ונוכל להבהיר את העניין. בענייני מצוות אנו למדים כדלהלן.
· רש"י במדבר פרק טו פסוק מא – "ומיסודו של רבי משה הדרשן העתקתי למה נסמכה פרשת מקושש לפרשת עבודה זרה, לומר שהמחלל את השבת כעובד עבודה זרה, שאף היא שקולה ככל המצוות, .... ואף פרשת ציצית לכך נסמכה לאלו לפי שאף היא שקולה כנגד כל המצוות, שנאמר ועשיתם את כל מצוותי
· נדרים דף לב עמוד א - גדולה מילה ששקולה כנגד כל המצוות שבתורה
· נדרים דף כה עמוד א - דאמר מר שקולה מצוות ציצית כנגד כל מצוות שבתורה
· בבא בתרא דף ט עמוד א - ואמר רב אסי שקולה צדקה כנגד כל המצוות
לכאורה יש כאן סתירה בין המקורות שהבאנו, כי אם ציצית שקולה כנגד כל המצוות שבתורה הרי זה כולל את השבת, וכן עניין מילה וכן עניין צדקה וכן עניין ציצית וכן עניין שבת. איך יכולות כמה מצוות להיות שקולות כנגד כל שאר המצוות עם כלול בתוכן עוד מצוות ששקולות ככל המצוות?

אפשר לתרץ את קושייתנו לפי פירושו של הרה"ג אהרון קוטלר זצ"ל בספר משנת רבי אהרון חלק א במאמר הראשון בשער השני. הרה"ג קוטלר מביא מן ירושלמי במסכת פאה פרק א שמסביר את הפסוק במשלי "יקרה היא מפנינים וכל חפציך לא ישוו בה", שכל המצוות אינן שוות לדבר אחד מן התורה. ששם מובא בפרק א הלכה א "ר' ברכיה ורבי חייא דכפר תחומין חד אמר אפילו כל העולם כולו אינו שוה אפילו לדבר אחד מן התורה וחד אמר אפילו כל מצוותיה של תורה אינן שוות לדבר אחד מן התורה". שואל הרה"ג קוטלר על דברי הירושלמי מהמשנה במסכת פאה פרק א משנה א "אלו דברים שאין להם שיעור הפאה והבכורים והראיון וגמילות חסדים ותלמוד תורה אלו דברים שאדם אוכל פירותיהן בעולם הזה והקרן קיימת לו לעולם הבא כיבוד אב ואם וגמילות חסדים והבאת שלום בין אדם לחבירו ותלמוד תורה כנגד כולם" כלומר התורה שקולה רק כנגד המצוות המנויות במשנה, וזה סותר את הירושלמי שאומר שאפילו כל מצוות התורה אינן שוות לדבר אחד מן התורה? הרה"ג קוטלר מיישב את הסתירה בין הירושלמי והמשנה בכך שכל מקור מדבר על עניינים שונים. המשנה בפאה עוסקת באכילת פירות בעולם הזה, ואילו בירושלמי מדובר על עצמיות חשיבות התורה. 

בהרחבה, הרה"ג מסביר שמצוות שבמשנה בפאה הם מצוות חסד של בין אדם לחברו, וכל מי שגומל חסד לחברו בעולם הזה הקב"ה מזכה אותו מדין של מידה כנגד מידה, לכן כשהמשנה מונה את תלמוד תורה עם שאר המצוות במשנה זה בגלל שעל ידי התורה באים כל החסדים. לכן במשנה אח"כ כשמובא שתלמוד תורה כנגד כולן מדובר מבחינת פירות עולם הזה שנובעות מן החסד. כי התורה היא שרש כל החסדים כדברי הרמב"ם בהלכות תלמוד תורה פרק ג הלכה ג "אין לך מצוה בכל המצוות כולן שהיא שקולה כנגד תלמוד תורה אלא תלמוד תורה כנגד כל המצוות כולן שהתלמוד מביא לידי מעשה, לפיכך התלמוד קודם למעשה בכל מקום"
מדברי הרה"ג קוטלר אנו רואים שכמשווים דברים אחד כנגד השני זה לא אומר שההשוואה היא בדיוק בכל מידות או אפיונים של הדברים המושווים. והברטנורא מסביר לנו במשנה בפאה שהביטוי כנגד כולם שווה לביטוי שהסברנו לעיל. "ות"ת כנגד כולם - שקול כנגד כולם".

לכן כשמדובר בשקילת עצם אחד כנגד חברו יכול להיות שמדברים על אפיון חלקי ששייך לאותה שקילה שרוצים בעלי המאמרים ללמד אותנו. אם נעיין בהשוואות שהבאנו בין המצוות ששקולות כנגד שאר המצוות נוכל להבחין שכל השוואה מתייחסת לאפיון אחר בעבודת ה'.

· המחלל את השבת כעובד עבודה זרה, שאף היא שקולה ככל המצוות 
· שבת וע"ז שקולים כנגד שאר המצוות מעניין אמונתי, כי מי שלא מקבל את שבת לא מקבל את בריאת העולם, לכן כל מצוותיו אינן אלא רצונות פנימיים שלו בלי שום שייכות באמונה בה'. מי שעובר על עבודה זרה בעצם מעיט את יכולתו של הקב"ה בתור משגיח ומנהיג העולם, לכן אין שום שייכות או התחייבות למצוות ה' חס וחלילה.
·  גדולה מילה ששקולה כנגד כל המצוות שבתורה
· מילה מסמלת בגוף שלנו שאנו משעובדים לה' בכל מעשנו וכי אפילו הגוף שלנו משועבד לה', לכן מי שהוא לא מקיים מצווה זו בעצם מכריז שכל פעולות המצוות אינן בגדר שיעבוד לה'.
· שקולה מצוות ציצית כנגד כל מצוות שבתורה
· כתוב מפורש בתורה שמצווה זו באה להזכיר לנו את כל מצוות ה'. דהיינו כל מהלכי היום שלנו עד לפריטי לבוש הם עניין של מצווה, ומי שלא רוצה להיזכר במצוות הרי הוא מראה שאין להן מספיק חשיבות בחייו.
· שקולה צדקה כנגד כל המצוות
· בעצם ההבנה שצדקה היא מצווה, דהיינו שהכסף והרכוש שנצבר אצל האדם איננו שלו, שאין רכושו בא ב'כוחו ועוצם ידו', לעשות כאוות נפשו, אלא חייב להיות משועבד לרצון ה', היא הבנה בסיסית שכל המצוות שבאים להורות לנו מהלכי היום יום הן מאת ה' יתברך.
כך גם נוכל להסביר את הגמרא במסכת ברכות דף ו עמוד ב ששם כתוב על יראת שמים "ואמר רבי חלבו אמר רב הונא כל אדם שיש בו יראת שמים דבריו נשמעין שנאמר סוף דבר הכל נשמע את האלהים ירא וגו' מאי כי זה כל האדם אמר רבי אלעזר אמר הקדוש ברוך הוא כל העולם כלו לא נברא אלא בשביל זה רבי אבא בר כהנא אמר שקול זה כנגד כל העולם כולו רבי שמעון בן עזאי אומר ואמרי לה רבי שמעון בן זומא אומר כל העולם כולו לא נברא אלא לצוות לזה", העולם נבראת מן התורה כדי שבני ישראל יקיימו את התורה, ואי אפשר לקיים את התורה כראוי בלי יראת שמים. כן אפשר להבין את הגמרא במסכת סנהדרין דף קג עמוד ב "אמר רבה בר בר חנה שקולה נשמה של צדיק אחד כנגד כל העולם כולו", כי בלי מידות הרוחניות של הצדיקים שמחזיקים את התורה ואת עם ישראל אין לעולם זכות קיום.
לפי דברנו יוצא, שהשוואה של נושא אחד כנגד נושא שני (דהיינו שקילה) היא לפי מידות מסוימות  ואותן המידות הן עיקריות בשקילה וחשיבותם מרובה וחשובות לנו וכדי ללמוד מהן. לכן נוכל להסביר שהגמרא בברכות שעשה את ההשוואה בין שמואל למשה ואהרון באה ללמד אותנו על מידה מסוימת. המידה שנשקלת בין שמואל למשה ואהרון נוכל להבחין לפי מדרש בשמות רבה פרשה טז ד"ה ד ד"א "ושמואל בקוראי שמו, בא וראה כמה בין משה לשמואל משה היה נכנס ובא אצל הקב"ה לשמוע הדבור ואצל שמואל היה הקב"ה בא ... למה כך אמר הקב"ה בדין ובצדקה אני בא עם האדם משה היה יושב ומי שהיה לו דין בא אצלו ונידון, שנאמר וישב משה לשפוט את העם, אבל שמואל היה טורח בכל מדינה ומדינה ושופט כדי שלא יצטערו לבא אצלו", כלומר המידה שנשקלת היא מבחינת מנהיגות שיורדת לעם.  
עתה נוכל לחזור לדברי רש"י אצלנו בפרשה שמשה ואהרון שקולין כאחד ולשאול בעצם באיזה מידה של השוואה מדובר בדברי רש"י כי בעצם אין השוואה בין משה ואהרון בכל המידות ביניהם אלא הן שקולים כאחד באפיון מאד מיוחד. להבין מה האפיון הזה נתבונן בעוד רש"י שיותר מובן לנו לפי דברנו. רש"י בקשר לבנות צלפחד רש"י בבמדבר פרק לו פסוק יא אומר  "מחלה תרצה וגו' - כאן מנאן לפי גדולתן זו מזו בשנים ונשאו כסדר תולדותן, ובכל המקרא מנאן לפי חכמתן ומגיד ששקולות זו כזו" לכאורה צריך להיות קשה לנו בדברי רש"י כי אם בנות צלפחד הן שקולות זו כזו, אז מה זה עניין של מנאן לפי חכמתן? אלא כפי שהסברנו בנות צלפחד היו שקולות במידה אחרת ממידת החכמה ביניהן. באיזה מידה הן היו שקולות נוכל לראות לפי דברי המדרש בבמדבר רבה פרשה כא ד"ה יא "ד"א ותקרבנה בנות צלפחד וגו' גדולה להן וגדולה לאביהן גדולה למכיר וגדולה ליוסף שכך יצאו ממנו נשים, חכמות וצדקניות מה חכמתן שלפי שעה דברו שהיה משה עוסק בפרשת נחלות לאלה תחלק הארץ אמרו לו אם כבן אנו נירש כבן ואם לאו תתיבם אמנו מיד ויקרב משה את משפטן לפני ה', צדקניות היו שלא נישאו אלא להגון להם ולמה זמנן הקב"ה למשה באחרונה שלא יראה משה עצמו שפירש מן האשה ארבעים שנה הודיעו הקב"ה באלו לומר הרי הנשים שלא נצטוו לא נישאו אלא להגון להם" כל חכמתן ומעשיהן של בנות צלפחד היו לשם שמים בלבד. לכן הן שקולות כי כל אחת השתמשה בחכמתה ובכל יכולתה לעשות רצון ה'. לכן כשהרשב"ם במסכת בבא בתרא דף קכ עמוד א מסביר על בנות צלפחד "שקולות היו - ולכך פעמים שהקדים זו לזו ופעמים איפכא כדדרשינן נמי הוא אהרן ומשה הוא משה ואהרן מלמד ששקולין היו", כך נוכל גם להבין במה היו שקולים משה ואהרון. דהיינו ששניהם עשו כמלוא יכולתם לעשות רצון ה' בהנהגת עצמם ובהנהגת ישראל.
ההשוואה בין משה ואהרון לא היה לפי יכולתם או מידותיהם אלא רק לפי רצונם לעבוד את ה' ביראה ואהבה לפי מירב כחם. מכאן אנו למדים שכל אחד חייב לנסות במירב יכולתו לעשות רצון ה' ולהשתמש בכל הכלים שהקב"ה נתן לו, לא רק האפיונים הטבעיים שלו אלא גם מכוח הסביבה שבו נמצא ומקומו בעולם. כדברי המהר"ל מפראג בחידושי אגדות על מסכת מנחות דף עמוד ב (בסוגיא של משה רבנו ורבי עקיבא), "כי כל צדיק וצדיק יש לו מדרגה מיוחדת במציאות". כל אחד ואחד נקלע למציאות חייו על ידי רצון ה', כי במקום זה יוכל לגדול ולצמוח בעבודת ה' שלו. 
רעיון זה שלמדנו עתה מהשוואת משה ואהרון נוכל לראות בימינו אנו אחר האסון הגדול שאירע עם המבול שקרה אחר רעידת האדמה. רש"י בפרק ז פסוק ג מלמד אותנו מסר מאוד חשוב שמתקשר לדברנו  "ואני אקשה - .... וכן מדתו של הקב"ה מביא פורענות על האומות עובדי עבודה זרה כדי שישמעו ישראל וייראו, שנאמר  הכרתי גוים נשמו פנותם וגו', אמרתי אך תיראי אותי תקחי מוסר", כשיש אסונות בעולם, במיוחד אסון קשה כזה אנו חייבים לדעת ללמוד מוסר ממנו, כי הרי הקב"ה אינו שש בפגיעה בברואיו כדברי הילקוט שמעוני דברי הימים ב רמז תתרפה "א"ר יונתן מאי דכתיב ולא קרב זה אל זה כל הלילה בקשו מלאכי השרת לומר שירה אמר הקב"ה מעשי ידי טובעים בים ואתם אומרים לפני שירה?", אם על המצרים ששעבדו את ישראל בצורה כה קשה אומר הקב"ה 'מעשי ידי טובעים בים ...' קל וחומר לאלו שלו ידענו עליהם מאומה. לכן כשמעשה נורא כזה בא לפנינו אנחנו חייבים להגיד לעצמנו 'דרשנו'.  ואפשר  לדרוש לפי  המדרש בויקרא רבה בפרשה יז ד"ה ד רב הונא "ואף נגעים הבאים על האדם תחלה הן באים בביתו חזר בו טעון חליצה ואם לאו טעון נתיצה הרי הן באים על בגדיו חזר בו טעון כביסה וא"ל טעון שריפה הרי הם באים על גופו חזר בו יטהר וא"ל בדד ישב", אם הקב"ה נותן אזהרות כאלו ליחיד על ידי ממונו ובגדיו ורק אחר כך בגופו, אז אסון המבול שעבר על כל כך הרבה אנשים צריך לכל אחד ואחד מישראל לחפש בתוך עצמו איך הוא יכול לעבוד את ה' בצורה מושלמת יותר.
כך גם רואים בדברי הרה"ג יעקב גרינולד 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 -  ןהכל מפני שנשמתו היחידה יש לה תפקיד מיוחד שאין שום בן אדם אחר או מלאך יכול למלאותו."

לכן אנו חייבים להיות ערים במה שקורה בעולם וללמוד ממעשי העולם המוסר שיעזור לקיים תפקידנו כראוי.[image: image1.png]



