"תלמוד גדול - שהתלמוד מביא 
לידי מעשה"

בדרך קניין התורה
הרב מרדכי אלון – שעור בפרשת חקת תשנ"ז

מומלץ לצפות בתצוגת "פריסת הדפסה" (בתפריט "תצוגה") כדי לראות את ההערות

סיומה של מסכת אבות

לקראת סיומה של מסכת אבות, שעסקה בחינוך לתלמוד ולמעשה, לאחר דברי יהודה בן תימא, במשנה ה-כד' בפרק חמישי מפרקי אבות, נאמר :

"הוי עז כנמר וקל כנשר, רץ כצבי וגבור כארי, לעשות רצון אביך שבשמים. הוא היה אומר: עז פנים לגיהנם, ובוש פנים לגן עדן. יהי רצון מלפניך ה' אלהינו ואלהי אבותינו, שיבנה בית המקדש במהרה בימינו, ותן חלקנו בתורתך", לאחר משנה זו, ראה רבי יהודה הנשיא לנכון לסיים את מסכת אבות בשתי המשניות הבאות:

"הוא היה אומר: בן חמש שנים למקרא, בן עשר שנים למשנה, בן שלוש עשרה למצוות, בן חמש עשרה לגמרא, בן שמונה עשרה לחופה, בן עשרים לרדוף, בן שלושים לכח, בן ארבעים לבינה, בן חמישים לעצה, בן שישים לזקנה, בן שבעים לשיבה, בן שמונים לגבורה, בן תשעים לשוח, בן מאה כאילו מת ועבר מן העולם".

"בן בג בג אומר: הפוך בה והפוך בה דכולא בה, ובה תחזי, וסיב ובלה בה, ומנה לא תזוע, שאין לך מדה טובה הימנה". 

המילים החותמות את המסכת הן: "בן הא הא אומר: לפום צערא אגרא"
.

המשנה האחרונה, המביאה את דבריו של בן בג בג, מלמדת אותנו כי התורה שייכת למציאות של מעל ומעבר לזמנים, למסגרות ולמקצועות: "הפוך בה והפוך בה דכולא בה, ובה תחזי, וסיב ובלה בה", עם התורה חיים מן הילדות עד לזיקנה ועד בכלל, "ומנה לא תזוע, שאין לך מידה טובה הימנה", כאשר 'מידה' פירושה דבר מדוד ומוגבל אולם 'מידה טובה' פירושה מידה רחבה וגדולה ביותר החוצה את כל השנים ואת כל הגילאים כולם.

לעומת זאת, המשנה הקודמת - משנה כה', מלמדת את המתודה בלימוד התורה המוגדרת עבור כל גיל וגיל. ברובה, אין היא עוסקת בתלמוד תורה, אלא מחלקת את שנותיו של האדם לשלבים ומלמדת אותנו כי כשם שישנה התאמה בין הגיל הביולוגי לבין הרמה המנטלית המסויימת - כך ישנה התאמה בין הגיל הביולוגי לבין הנושא אותו צריך המורה ללמד לתלמידו באותו הגיל.

אמנם המימרא "בן שישים לזקנה", למשל, מציינת עובדה אובייקטיבית שאינה קשורה לבית הספר שבו למד האדם, אולם רובה של המשנה עוסקת בבשלות המתאימה לכל גיל וגיל.

המימרא "בן שמונה עשרה לחופה", למשל, איננה מציינת רק עובדה ביולוגית, שכן ניתן להקדים או לאחר את החופה, אלא מימרא זו באה לציין את גיל הבשלות לנישואין, וכן המימרא "בן שלוש עשרה למצוות" באה ללמדנו, כי עול המצוות איננו מתאים למנטליות של הילד אלא רק עם הגיעו לגיל שלוש עשרה.

'המאירי' כותב, כי "כוונת המאמר לחלק שנות האדם, לזרז האבות ללמדם ספר בעתם הראוי". במשנה מופיעים ארבעה עשר עיתים, ורק שלושה מתוכם עניינם "לזרז האבות ללמדם ספר בעתם הראוי" (והכוונה למימרות "בן חמש שנים למקרא, בן עשר שנים למשנה... בן חמש עשרה לגמרא"). אלא, ש'המאירי' מחדש לנו מהו עיקרה של המשנה ומה טפל לה. 

"וצירף בו המקריים הנמשכים בפרקי הזמן מצד הטבע". כלומר, לאחר שבעל המשנה לימד אותנו כי אין להאביס את המשנה והתלמוד כך סתם כל אימת שחפץ בכך האב, אלא חובה עליו להתאים את הנושא הנלמד אל הבשלות השכלית והמנטלית של הילד, - ממשיך ומלמד אותנו, שבעצם כל החיים מחולקים על פי התאמה מסויימת. "בן חמישים לעצה", למשל, מורה לנו כי עצת האדם בן החמישים עדיפה על פני זו של הצעיר ממנו, בהיותה בוגרת וכוללת יותר.

בן בג בג מלמד אותנו לראות את התורה לא כאוסף של פרקים, "צו לצו צו לצו קו לקו קו לקו זעיר שם זעיר שם"
, אלא כדבר המחבר את האדם אל השורש ואל מקור חיי החיים, אשר ממנו נובעים כל אותם הפרטים ופרטי הפרטים כולם.

לעומת זאת, משנה כה' מלמדת אותנו, כיצד ליישם את דבריו של בן בג בג ו'להוריד' אל המציאות את הרעיון של "הפוך בה והפוך בה דכולא בה" עד אשר התורה תחיה בקרבנו. ממילא, אדם אשר איננו מצליח לתרגם לעצמו ולחייו את דבריו של בן בג בג, ואשר לגביו התורה איננה אלא בבחינת 'מקצוע' בלבד, עדיין איננו חש את ה"כולא בה", אלא רואה בתורה דבר מה חיצוני לו, – משמע כי המתודיקה שלו איננה נכונה, ואת דרך המתודיקה הנכונה מבקשת משנה כה' ללמדנו: מקרא בגיל חמש, ומשנה בגיל עשר, ותלמוד בגיל חמש עשרה.

רבי יהודה הנשיא בחר, אם כן, לסיים את מסכת אבות בשתי משניות: האחת עוסקת ברעיון הגדול ובמגמה האידיאלית, "דכולא בה"; והשניה מפרטת רעיון זה לפרוטות ומציעה דרך מעשית, "בן חמש... בן עשר..." וכו'.

אך כבר שאל החת"ם סופר
: "והרי על משנה זו אין חולק, אם כן למה נוהגים בכל תפוצות ישראל להתחיל ללמוד עם התלמיד גמרא?"
.

כלומר, האם כדי לחוש את ה"כולא בה" - יש ללמוד כפי הסדר של בן חמש, בן עשר וכו'?

האם זוהי הצעה מציאותית?

תלמוד ומעשה, מי גדול?

מסכת אבות עוסקת בתלמוד ובמעשה, ופעמים רבות בקשר שביניהם. "כל שיראת חטאו קודמת לחכמתו, חכמתו מתקיימת"
; "כל שמעשיו מרובין מחכמתו, חכמתו מתקיימת"
. "כל שחכמתו מרובה ממעשיו למה הוא דומה? לאילן שענפיו מרובין ושורשיו מועטין והרוח באה ועוקרתו והופכתו על פניו"
. יש במסכת זו הכוונה והדרכה לעשייה נכונה, לתיקון המידות ולתלמוד תורה.

לכן נקבע זמן קריאתה של מסכת אבות בין פסח לבין שבועות, והפרק החותם אותה, הוא פרק 'קנין תורה'.

נראה לומר, כי כאשר רבי יהודה הנשיא סידר את המשניות והביא, בשלהי מסכת אבות, את דברי יהודה בן תימא העוסק בעולם המעשה ("הוי עז כנמר וקל כנשר, רץ כצבי וגבור כארי, לעשות רצון אביך שבשמים") ולאחר מכן חתם במתודה הלימודית ("בן חמש שנים למקרא" וכו') ובהתחברות לתורה ("הפוך בה והפוך בה דכולא בה"), - ביקש רבי לקבוע את היחס ואת הקשר שבין התלמוד לבין המעשה.

וכך אומרת הגמרא במסכת קידושין
: 

"וכבר היה רבי טרפון וזקנים מסובין בעלית בית נתזה בלוד, נשאלה שאלה זו בפניהם: תלמוד גדול או מעשה גדול? נענה רבי טרפון ואמר: מעשה גדול
. נענה רבי עקיבא ואמר: תלמוד גדול. נענו כולם ואמרו: תלמוד גדול, שהתלמוד מביא לידי מעשה".

מי, אם כן, גדול יותר: התלמוד או המעשה? הרי אם כל עניינו של התלמוד הוא להביא לידי מעשה, לכאורה המעשה הוא הגדול?!

על שאלה זו נענה, בעזרת ה', בהמשך הדברים.

החיבור אל התורה - חיבור אל מקור הכל

הביטוי "דכולא בה" לא בא לומר שכל המקצועות קיימים בתורה, אלא פירושו הוא שאין לך דבר בעולם הכולל את 'הכל בכל מכל כל' אלא התורה.

וכך כותב הרב קוק בספר 'אורות הקודש'
: "כשעושים את התורה למקצוע מיוחד בחיים" - 'מקצוע' פירושו 'זוית'
. כאשר האדם נהיה יותר ויותר מקצועי - הוא נהיה מיומן ומומחה, אך יחד עם זאת הוא מתייחס אך ורק לאותו המקצוע ולאותה הזוית הספציפית המיוחדת לו. לא ראי מאגרי המידע בתקופתנו זו, כראי מאגרי המידע לפני שנה ושנתיים, וודאי לא כראי מאגרי המידע לפני עשרים שנה וחמישים שנה. אולם, חסרונה של המקצועיות הוא בהיותה פחות ופחות כוללת. מקצוע הוא באופן טבעי התייחסות זויתית, פינתית ומקומית, לדבר מסוים. "כשעושים את התורה למקצוע מיוחד" וספציפי "בחיים, אז נתבעים כל המקצועות שבחכמות העולם, כדי להשלים את האישיות השלמה כוללת". אם התורה היא בבחינת 'מקצוע' - או אז צריך האדם, על מנת למלא ולהשלים את אישיותו, ללמוד עוד המון מקצועות וזויות אחרות. "אבל כשעולים עד הרום של הכרת התורה בתור נושאת כל ההכרות, כל התכנים, כל היש, 'דכולא בה" - לא במובן שיש בתורה את כל ההכרות והתכנים, אלא במובן זה שהתורה נושאת את כל אלה, "אז המקצועות כולם מתענפים ממנה, ומשובע טובה הכל מרווה".

השאלה היא, כיצד האדם מתחבר לתורה: בתור חכמה נפלאה אולם מקצועית וזויתית, וממילא אין היא מתחברת לכל נפשיותו של האדם ואינה הופכת לתורת חיים, או בתור תורה הכוללת את הכל, אשר היא עיקר שממנו ישנה משמעות לכל הענפים האחרים, והיא הנותנת את הכח לכל היום כולו, לכל העבודה כולה, ולכל החיים כולם.

בהמשך הפיסקה כותב הרב:
"...וכפי אשר תתגבר אמונתו בקרבו", אמונתו של האדם בתורה, בנותן התורה ובהיותו קשור לתורה, "יטהר רוחו, ושקידתו העליונה הרוחנית והמעשית תגדל, ותחשפנה לו צפונות אדירות, כוללות כל, ממקורה של תורה". ככל שיתרומם האדם באמונתו, יתקשר אל התורה, יטהר את רוחו, ולא יראה את התורה כזוית וכמקצוע, - "אז ימצא ברכת האבות, ברכת 'הכל'
, בנעימת ירושתה של תורה מורשה".
כאשר יעקב ועשו נפגשים, לאחר כל אותה התקופה הארוכה בה שהה יעקב בבית לבן, הם מחליפים מתנות מן האחד לשני. אמנם יעקב סירב לקבל את מתנת עשו אולם עשו ניאות לקבל את מתנת יעקב, וכך אומר עשו ביחס לכל המתנות אותן הציע לו יעקב: "ויאמר עשו יש לי רב", יש לי הרבה, "אחי יהי לך אשר לך", וחבל כי תחסר. "ויאמר יעקב אל נא אם נא מצאתי חן בעיניך ולקחת מנחתי מידי, כי על כן ראיתי פניך כראות פני אלהים ותרצני. קח נא את ברכתי אשר הובאת לך כי חנני אלהים וכי יש לי כל ויפצר בו ויקח"
. אומר יעקב לעשו: לך יש 'רב' אך לי יש 'כל', ולכן באם אתן לך, לא אחסר ולא כלום. הלא אברהם אבינו התברך בברכה אחת: "וה' ברך את אברהם בכל"
, כאשר 'כל' איננו סך של פרטים רבים, אלא חיבור לאותו השורש אשר בגינו לעולם לא אהיה חסר
.

ליעקב היה הרבה פחות רכוש מאשר לעשו, אולם ליעקב תמיד היה 'הכל', הוא היה שמח בחלקו משום שתמיד היה מחובר להיכל השרוי בתוך נפשו פנימה, ולא במשהו חיצוני לו.

לכן מסיים הרב וכותב: "ואז ימצא ברכת האבות, ברכת 'הכל', בנעימת ירושתה של תורה מורשה". את התורה אין אנו קונים, אלא יורשים. התורה צריכה להיות חלק מאיתנו, לזרום בדמנו, ולהיות טבעית לנו.

זוהי התורה הכוללת כל.

דרכי הפנמת התורה

המהר"ל, דן לפני כחמש מאות שנה, בשאלה מדוע ישנם אנשים שלומדים תורה אך התורה אינה נהיית חלק מחייהם.

בפירושו לפרק השישי של מסכת אבות, בסיום ביאורו את ארבעים ושמונה הדברים שהתורה נקנית בהם, כותב המהר"ל: 

"אמר יהודה בן בצלאל זיכרו לחיי העולם הבא. אחר שהתבארו לך כל אלו מ"ח דברים שהתורה נקנית בהם, יש לעיין בעניין לימוד הדור הזה, אם אלו מ"ח דברים, שעל ידם קנין התורה, הם צריכים לתורת הדור הזה". יש לברר האם משנה זו, העוסקת בארבעים ושמונה דברים שהתורה נקנית בהם, אכן רלוונטית ויש ללומדה. "...והאדם אשר הוא חכם כאשר יעלה על דעתו מנהגינו", שאנו לומדים קודם כל את הגמרא בפלפול, "ראוי שישתומם על זה, איך הפליא ה' מכותינו ואבדה חכמת חכמינו, כי היינו לאחור ולא לפנים". אנחנו הולכים ב'רֶוֶורְס'... "כי הראשונים התנאים והאמוראים והגאונים וכל האחרונים התחילו בסדר המסודר, ללמוד תחילה מקרא ואחר כך משנה ואחר כך תלמוד, ובדור הזה מתחילין בתלמוד שמחנכין הנער בן ששה ושבע בתלמוד ולבסוף יעלה אל המשנה. ולא [כדי] ללמוד". הוא לא עוסק במשנה לשם הלימוד גופו, אלא "רק שמחפשים בהלכות פסוקות כמו שאמרנו, והנה מתחילין בתלמוד ומסיימין במשנה. היה להם לחשוב אחר שהתכלית שבאים אל מידה זאת, היה להם ללמוד תחילה המשנה והיה נשאר אצלם המשנה. עכשיו לא נשאר לא תלמוד ולא שום דין ולא שום הוראה רק על ידי חיפוש". מחפשים...

בביאורו למשנה "בן חמש שנים למקרא" וכו' כותב המהר"ל:
"יש לך להבין, כי החכמים נתנו לאדם כל עשרה שנים מן ימי חייו, מדריגה בפני עצמו. והדבר הזה ראוי מאד... ולכך מפרש התנא כל מספר עשרה, החידוש שנתחדש בשביל מספר עשרה. ואלו שלושה - דהיינו: מקרא, משנה, תלמוד, - נתן השיעור בן חמש למקרא, בן עשר למשנה, בן חמש עשרה לתלמוד". כלומר, לעומת כל יתר המדרגות הבאות בדליגה של עשר שנים, הרי הלימוד בא בדליגה של חמש שנים דוקא. "...כי כל השאר השינויים כאן החידוש בא מעצמו… ולפיכך צריך אל זה עשרה, אבל מקרא משנה תלמוד, שאין הדבר מגיע מעצמו שצריך לו רב אשר ילמד אותו, אין צריך להמתין עד עשרה רק חמש, כי דל פלגא על המלמד ופלגא על עצמו... ועוד, כי כל אלו שלושה - מקרא, משנה, תלמוד, - אינם מחולקים לגמרי כמו שהם השאר, ומקרא עצמו מועיל למשנה ומשנה מועיל לתלמוד, ולפיכך אין החילוק ביניהם עשרה לגמרי, כמו שהוא בשאר, כי שלושה אלו אף על גב שהם מחולקים נחשבו כמו דבר אחד וכל אחד יועיל אל השני. ולפיכך, בן חמש למקרא בן עשר למשנה בן חמש עשרה לתלמוד כסדר, אף כי היה ראוי שיהיה בן חמש עשרה למשנה דהיינו עשרה אחר מקרא, מכל מקום מועיל המקרא עד שאינו צריך רק חמשה שנים, ומועיל המשנה שאין צריך רק ה' שנים".
נמצא, כי חמש שנים מספיקות ללימוד התלמוד, רק לאחר שיודע האדם את המקרא ואת המשנה על בוריין. ואילו לנו, לא מספיקות חמש שנים, משום שלנו, אין לא מקרא ולא משנה, אלא אנו עסוקים כל הזמן בחיפושים… המהר"ל יבקש לטעון, שהתורה אינה חלק מהאדם, מפני שלא למד אותה בצורה שתישאר בתוכו. וכך ממשיך המהר"ל וכותב בפירושו לפרק השישי: 
"אמנם הסיבה הגורמת הקלקול הגדול הזה הוא השקר בתחילה, יוליד בסוף [את] העיוות והקלקלה". מהלך שמתחיל בשקר - ילך אט אט ויתרחב עד כדי עיוות וקלקלה. "וזה כי מתחילין לפלפל דברי הבאי בהלכה אשר יודעים כי פיהם לא כן ידבר, ומגלין פנים בתורה אשר לא כן, ויאמרו לחדודי בעינא. ואף כי דבר כזה חס ושלום לא תהא בישראל, לחדודי בדברי שקר לבלות הזמן בשקר, והתורה היא תורת אמת איך יעלה על דעת אדם כזה?! הלא ראוי שיקרע אדם לבבו על זה להפוך האמת על שקר ויאמר לחדודי בעינא! ויותר מזה, כי אף דבריהם אינם כלל, שאם היה הפלפול שהוא פלפול הבאי ושקר מתדמה אל פלפול אמת, אפשר לומר כי יעל בסוף מפלפול זה שאין בו ממש לפלפול אמת. אבל אין הדבר כך, כי אין דומה בשום דימוי כלל, לא הקושיות ולא התירוצים. ואיך יחדד עצמו בפלפול כמו זה עד שידע לפלפל בפלפול אמת?! אדרבה, הדעת נותן בהיפך זה שהוא מטפש ולא יחכים, כי הורגל בפלפול שאינו דומה" ואינו מחובר "לשום חכמה כלל, - ואיך יהיה האחד למוד אל השני?! ודבר זה עינינו רואות ולא אחר. ואם יאמר דסוף סוף הוא חדוד ואף כי אינו דומה אל פלפול של אמת, אם כן יותר יש ללמוד אומנת נגרות ושאר אומנות או שחוק הידוע שבו חדוד חכמה ותחבולה ויחדד עצמו גם כן בזה, וזה היה יותר ראוי ממה שיגלה פנים בתורה שלא כהלכה והרה עמל וילד שקר. כי כאשר האדם מרגיל עצמו בשקר, כמו שהוא דבר הזה שהוא יודע ומכוין לשקר, כל מעשיו נמשכים אחר השקר. ומשקר הוא במעשים גם כן כי הורגל השקר על שפתו ואיך יוליד השקר דבר אמת. ובמ"ח דברים שמנו חכמים שהתורה נקנית בהם" יש, בין היתר, "אוהב את המישרים", אוהב להיות ישר, "שהוא הרחקה מן השקר ומעמיד את חבירו על האמת, ומכל שכן שהוא יעמוד על האמת, וכולם הם מידות טובות וישרות, אבל לעוות בדברי תורה כדי לחדד בפלפול ובחדוד שאינו דומה ואין לו שום פנים אל פלפול האמת – הנהיה כדבר הזה?! וקורא אני עליהם: 'וגם אני נתתי להם חוקים לא טובים ומשפטים לא יחיו בהם'
".
'חוק' איננו משהו חיצוני שמאן דהו חקק ובקדנציה הבאה מישהו אחר ישנה זאת על פי החלטה כזו או אחרת. 'חוק' הוא דבר החקוק וטבוע בקרב האדם פנימה. "מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל" - ואת זה "לא עשה כן לכל גוי ומשפטים בל ידעום"
. המילה 'לדעת' במקרא היא על דרך "והאדם ידע את חוה אשתו"
. את החוק חקק הקב"ה בטבענו ובנשמתנו! "חוקה חקקתי"
 - הווה אומר: הדברים הללו טבעיים לנו, וככל שהדברים טבעיים יותר - כך אנו שואלים פחות שאלות שכליות, כשם שהאב איננו שואל מדוע אוהב הוא את בנו אלא האב מחובר אל בנו - חקוק.

חז"ל במסכת מגילה
 אמרו כי "כל הקורא בלא נעימה ושונה בלא זמרה - עליו הכתוב אומר 'וגם אני נתתי להם חוקים לא טובים ומשפטים לא יחיו בהם'"17. ואומר שם התוס'
: "שהיו רגילין לשנות המשניות בזמרה לפי שהיו שונין אותן על פה ועל ידי כך היו נזכרים יותר". אדם שאיננו לומד בניגון - הוא אדם שיודע המון, אולם, כל אותו המידע איננו בלוע בקרבו ולא מתנגן בנשמתו.

לכן, אומר המהר"ל, "חוקים לא טובים" פירושו שהאדם מלא בידע גדול ועצום, אולם אותו הידע איננו חקוק וטבוע בקרבו פנימה משום שלא קיבל את הדברים כפי הסדר הראוי והנכון: מקרא, משנה, תלמוד.
לא די בידיעת התורה, אלא יש לחיות אותה

בנתיב התורה
 כותב המהר"ל:
"ובפרק שתי הלחם,
 רבי אלעזר ורבי יוחנן דאמרי תרוייהו: תורה ניתנה במ' יום ונשמה נוצרה לארבעים יום. כל המשמר התורה, נשמתו משתמרת. וכל שאינו משמר את התורה, אין נשמתו משתמרת. תני דבי רבי ישמעאל: משל לאדם שמסר צפור דרור לחבירו לשמרו. אמר ליה: מה אתה סובר, שאם אתה מאבד אותו איסר אני נוטל ממך בדמיה?! נשמתך אני נוטל ממך! עד כאן... ואמר כי התורה ניתנה בארבעים יום והנשמה נוצרת לארבעים יום, וזה מורה כי אלו שני דברים דומים ביחד, ודמיון שלהם כי התורה שכל נבדל מן הגשמי. וכן הנשמה היא נבדלת לגמרי מן הגשמי, ולפיכך, שניהם הם נבראים בארבעים יום". התורה והנשמה הם היינו הך, שכן האדם איננו הגוף אלא הדבר הפנימי הרוחני הערכי האישיותי העושה אותו ל'אדם'. אמנם יכול האדם לדעת את התורה, אך עדיין לא להיות מחובר אליה בצורה נשמתית.
"... וכבר התבאר שמזה הטעם, נמשל האדם כמו הדג שהוא צריך אל מים ואי אפשר שיהיה הדג בלא מים, כך הנשמה הנבדלת צריכה אל התורה שהיא השכל האלהי הנבדל והיא קיום לנשמה... ומפני כי הציפור דרור הזה אינו מקבל מרות – צריך יותר לשמירה שלא יפרח מן האדם, כך התורה מפני שהיא השכל הנבדל אינו עם האדם, ואם אינו שומר אותה – פורחת ממנו. וכמו מי שהוא נותן לעבדו ציפור דרור לשמרו ואומר שאל תאמר שאני נוטל ממך דמים, כי אין הדמים דומים ושוים לציפור דרור, כי לחשיבותו אין דמים לו. רק הנשמה אני נוטל ממך. כיון שאין תשלומין לדבר זה לכך נוטל הנשמה שגם כן אין דמים לנשמה, וכן אומר הקדוש ברוך הוא שאם אין אתה משמר את התורה לחזור על התורה ומניח את התורה להסתלק מן האדם – הרי יש ליטול ממך הנשמה, כי אין לדבר הזה שהוא התורה תשלומין כלל לפי מעלת התורה וחשיבותה, לכן המאבד את התורה –דבר חשוב כמו זה הקדוש ברוך הוא נוטל ממנו נשמתו".

"ועתה", ממשיך המהר"ל וכותב, "אוי לנו כי נתפשנו על זה כי לומדים ההלכה על מנת שתשתכח", לומדים, אך התורה עדיין איננה חודרת אל תוכנו פנימה. "...והנה הבחורים רכי השנים - אם היה בהם גירסא דינקותא, אין ספק כלל שהיו רגילים ויודעים כמה וכמה מסכתות קודם שיכנסו לחופה לישא נשים, ועתה אין להם מאומה בידם, והכל בשביל שלימודם תוספות - דבר שהוא הוספה", הם לומדים דברים נוספים אולם אין הם לומדים את הפנים! הם לומדים תוספת של עוד מידע ועוד מידע, אך הלא כל המקצועות שבעולם מלאים במידע לאין קץ ותכלית. "ומי לא היה טוב יותר שיקנה גוף התלמוד קודם. והכל בשביל שנדפסו התוספות אצל הגמרא. ואילו נדפסו פסקי הרא"ש ושאר חדושים שחיברו האחרונים
 מנוחתם כבוד אצל הגמרא - היו הכל לומדים על שיטת ההלכה, אף הנערים הקטנים, כי מה לנערים אל דברים אלו שדבר זה גורם לו שאינו עומד על שיטת ההלכה על בוריה, כי איך הגדולים והקטנים ישוו יחד בלימודם. ואם אומרים לאבי הנער שיניח ללמוד את בנו שיטת ההלכה ולא ילמוד עדיין התוספות, כאילו אומרים לו שלא ילמוד כלל, כי אין האב חפץ רק בשם. והנה הארכנו בזה בפרק שני גם במקום אחר ובכמה מקומות עוררתי בלב נשבר ונדכה על שבר התורה, כי לגודל התקלה והמכשול הזה אשר הוא תחת ידינו לא יספיק לדבר מזה".
"...ואני אומר שכל אשר נראה החסרון ותקלה הכל מתחדש מזה, ועיקר שדבר זה גורם סילוק המעשים ויראת שמים מן הדור הזה עד שלא נמצא יראת שמים, כי המעשים כבר אמרו 'גדול תלמוד תורה שמביא לידי מעשה'. ואין הפירוש כמו שמבינים כי כאשר לומד תורה ידע אחר כך לקיים התורה על ידי שלמד התורה, וזה אינו כי בשביל כך אינו גדול התורה". התורה אינה הופכת לגדולה יותר רק בגלל היותה מאפשרת את קיום המעשה, אחרת אין היא אלא בגדר אמצעי בלבד! "אבל הפירוש הוא כי התורה היא פועלת שיצאו המעשים לפועל". 

התורה פועלת. התורה מפעילה את האדם. העשיה, עליה דיבר יהודה בן תימא - "הוי עז כנמר וקל כנשר, רץ כצבי וגבור כארי, לעשות רצון אביך שבשמים" - היא עשיה שבגוף. אולם, מה שמחבר בין הגוף לבין הקב"ה - מקור הכל, זו התורה. "כי כל שכל הוא שפועל בגשמי. ולכך התורה שהיא שכלית, פועלת באדם הגשמי שיצאו המצוות שבתורה לפועל. ומפני שהתורה היא עילה ופועל למעשה המצוות, כמו שאמרנו, בשביל כך אמר 'גדול תלמוד תורה שמביא לידי מעשה', כי התורה היא עילה פועלת, וידוע כי העילה גדול מן אשר הוא עלול". התלמוד אמור להקיף את כל אישיות האדם, עד אשר בסופו של דבר, יוצר הוא בקרב האדם את הכח לקום ולעשות. אם התלמוד איננו אמיתי הרי אין הוא יוצר את הכח לעשייה אמיתית. 

"ודבר זה שייך לומר כאשר התורה היא עמו ואצלו, כי כל דבר הוא פועל במה שהוא אצלו, ולכך אמר הכתוב 'כי קרוב אליך הדבר מאוד בפיך ובלבבך
לעשותו'
, כי כאשר התורה קרוב אליך שהיא בפיך, שאתה חוזר עליה תמיד ולכך היא תמיד גם כן בלבבך - דבר זה גורם שתהיה התורה נעשית בפועל כמו שפירשנו למעלה דברי חכמים". התורה צריכה להיות אצל האדם ובקרבו פנימה, ולא בתור 'מקצוע' חלילה.

"וכאשר נתרחקו מן התורה שאין התורה עם האדם - אין כאן מעשה המצוות, כמו שהוא נראה בדורנו". ישנו כיום ניתוק ממעשה המצוות - משום שהתורה עצמה איננה פועלת. אמנם יש לימוד תורה כביר, אך התורה איננה שוכנת אצל הלומד. "וכמו כן לא נמצא יראת שמים כאשר אין עמו התורה, כמו שאמרו 'אם אין חכמה אין יראה'
... ואין האדם מתקרב אל השם יתברך כי אם על ידי התורה, כי האדם הוא בשר ודם ומצד שהוא בשר ודם אין קירוב כי אם על ידי התורה השכלית, ובזה יש קירוב לאדם אל בוראו ואז מקבל היראה".

"ואל יעלה על דעתך שהאדם הוא נחשב בעל תורה בשביל שאם יש לפניו משנה או גמרא שיכול לפלפל ולישא וליתן להקשות ולעקור הרים, אל תאמר כי זה בעל תורה, שהרי אין התורה עמו", - 'אין התורה עמו'?! והרי הוא יודע המון?! נכון, הוא יודע המון, אבל התורה לא עימו, לא "כולא בה", "רק שהוא חכם ויודע לפלפל, אבל מה שייך לומר עליו שהוא בעל תורה". 'בעל תורה' הוא אדם המרגיש שהתורה ממלאת את כולו וממילא יכול הוא להדביק את זולתו בהרגשתו זו. "רק אם התורה היא עמו קודם ו[אז הוא] יכול לפלפל ולישא וליתן בתורה", כי ודאי צריך לפלפל ולישא וליתן בתורה אלא שראשית לכל צריכה התורה להיות עמו, - "זהו שהוא חכם בתורה אשר היא עמו...".

"לכן לומדי תורה המרבים בישיבה, חזקו ונתחזקה בעד תורת אלהינו ועמדו נא בפירצה הזאת ותלכו בעקבות הראשונים ותהיו אתם עמודי התורה ותקבלו שכר כולם".

זוהי הנקודה החותמת את כל מסכת אבות:

המעשה הגדול, עליו דיבר יהודה בן תימא, - "הוי עז כנמר וקל כנשר, רץ כצבי וגבור כארי, לעשות רצון אביך שבשמים" - צריך 'תידלוק', מפני שהאדם עשוי בשר ודם. ה'תידלוק' נעשה על ידי התורה. כדי שהתורה אכן 'תתדלק' את האדם, היא צריכה להיות כזו "דכולא בה", היא צריכה למלא את כולו. ולשם כך יש להבין כי התורה איננה 'מקצוע' של חיפוש כזה או אחר, אלא היא משהו הכולל את כל מבנה האישיות, "ובה תחזי, וסיב ובלה בה, ומנה לא תזוע".

התלמוד איננו גדול מן המעשה בגלל שהוא מאפשר באופן טכני לדעת מה לעשות, אלא התלמוד גדול מן המעשה, מפני שהוא גורם לאדם לצאת מן ה'בשר ודם' שלו ולהיות לאישיות תורנית רוחנית. אמנם, על מנת שהתלמוד אכן יעשה את האדם לכזה, צריכה התורה להיות אצל האדם ועימו בקירבו פנימה, - והדרך לכך היא הדרך אותה היתווה בעל המשנה האומר "בן חמש למקרא" וכו', עד לסוף הדברים של "הפוך בה והפוך בה דכולא בה".

לסיכום:
1.
התורה שייכת למציאות של מעל ומעבר לזמנים, למסגרות ולמקצועות: "הפוך בה והפוך בה דכולא בה" - עד שהתורה תחייה בקרבנו.
2.
ישנה התאמה בין הגיל הביולוגי והרמה המנטלית המסוימת של האדם, לבין הנושא אותו צריך המורה ללמד לתלמידו באותו הגיל.
3.
יש להתאים את היישום של "הפוך בה.... דכולה בה" ולפרוט אותו למעשה, כל אחד לפי גילו ויכולתו.
4.

תורתינו הינה תורה הכוללת ומתייחסת לחיים כולם - נושאת את כל ההכרות והתכנים.
5.

סדר הלימוד המוצע על פי חז"ל הוא בדווקא. וכל המְשַנֵה מן הסדר, לא יבנה את עולמו הרוחני כראוי.
6.

"גדול תלמוד שמביא לידי מעשה" - התלמוד איננו גדול מן המעשה בגלל שהוא מאפשר באופן טכני לדעת מה לעשות, אלא התלמוד גדול מן המעשה מפני שהוא גורם לאדם לצאת מן ה'בשר ודם' שלו ולהיות לאישיות תורנית רוחנית ולרצות לעשות מצוות.
מתוך "מאמר מרדכי" - קובץ מאמרים לפרקי אבות, לע"נ מרדכי ויהודית נוי ע"ה
� 	בשיעורנו זה לא נעסוק בדבריו של בן הא הא, בהם עסקנו במקום אחר.


� 	במחזור ויטרי, הוא הסידור של תלמידי רש"י, ישנה גירסא אחרת, המסיימת את מסכת אבות בדברי יהודה בן תימא: "הוי עז כנמר וקל כנשר ורץ כצבי וגיבור כארי לעשות רצון אביך שבשמים". במשנה זו מסתיימת מסכת אבות, וכפי שנכתב לאחר מכן: "חסלת מסכת אבות". רק לאחר מכן נכתבת דרך החינוך המתודית, כיצד מחנכים כל אחד ואחד בזמנו, ואת הדרך הזו לא מתווה יהודה בן תימא אלא שמואל הקטן: "שמואל הקטן אומר: בן חמש שנים למקרא, בן עשר למשנה, בן שלוש עשרה למצוות, בן חמש עשרה לגמרא, בן שמונה עשרה לחופה, בן עשרים לרדוף, בן שלושים לכח, בן ארבעים לבינה, בן חמישים לעצה, בן שישים לזיקנה, בן שבעים לשיבה, בן שמונים לגבורה, בן תשעים לשוח, בן מאה כאילו מת ועבר ובטל מן העולם". דבריו של בן בג בג, מובאים בסיומו של הפרק השישי, פרק 'קנין תורה'.


� 	ישעיה כח, יג.


� 	'תורת משה', כפי שמובא ב'ילקוט מעם לועז'.


� 	ותשובתו של החת"ס: "ויש אומרים לפי שמצאנו שנהגו כן בזמן הגמרא, שרב כהנא אמר: כשהייתי בן י"ח למדתי את כל הש"ס ולא ידעתי שאין מקרא יוצא מידי פשוטו, - הרי אנו רואים מזה שחז"ל בזמן האמוראים הפכו הסדר, שלמדו בניהם גמרא והמקראות בדרך דרשות חז"ל מבלי הודיעם הפירוש הפשוט ושאין מקרא יוצא מידי פשוטו. ואין ספק שכך קיבלו איש מפי איש, וכן ראו שנוהגים אבותיהם ואבות אבותיהם מעולם. אבל האמת, כי גלוי לפניו יתברך, שאי אפשר להבדיל ישראל מיתר העמים אלא בדרך זו שלא ללמוד חכמתם במה שהם משתוים עמנו ואפילו המקרא על דרך הפשט, שחיש קל יהפך לב האדם לשוב להמונם אם לא ירחיק מהם בתכלית הריחוק, ולכן פירשו שזה שנאמר 'מנעו בניכם מן ההגיון' (ברכות כח, ב), שלא תלמדו את בניכם מקרא בדרך הפשט כצורתו אלא כדרשת חז"ל, וכן מבואר ביורה דעה, שכיום יוצאים חובת מקרא על ידי הגמרא שהיא בלולה ממקרא משנה וגמרא. וכל זמן שהיינו בארצנו בזמן המשנה בודאי הסדר הנכון כך. אבל מיום שנתפזרנו לבין האומות, גברה הסכנה של ההתקרבות וההתבוללות, ועשו גדרים גם בזה".


� 	אבות ג, ט.


� 	שם, י.


� 	שם, יז.


� 	קידושין מ, ב.


� 	דברי רבי טרפון, המובאים בסוף פרק שני ממסכת אבות, עוסקים במעשה: "היום קצר והמלאכה מרובה, והפועלים אצלים, והשכר הרבה, ובעל הבית דוחק... לא עליך המלאכה לגמור, ולא אתה בן חורין להיבטל ממנה".


� 	אורות הקודש, חלק א, עמ' נא.


� 	כמו שנאמר בשמות כו, כג: "מקצעות המשכן".


� 	כדברי הגמרא במסכת בבא בתרא (יז, א): "אברהם יצחק ויעקב דכתיב בהו 'בכל' (בראשית כד, א) 'מכל' (שם כז, לג) 'כל' (שם לג, יא)".


� 	בראשית לג, ט-יא.


� 	בראשית כד, א.


� 	וכן כתב 'אור החיים' הקדוש על אתר: "עוד ירמוז באומרו 'כל' שהיא בחינת הקדושה שנקראת 'כל', ובחינה זו כשתהיה מושגת באדם אין החיסרון עושה רושם והחסר נשלם מעצמו".


� 	יחזקאל כ, כה.


� 	תהלים קמז, יט.


� 	בראשית ד, א.


� 	מדרש תנחומא חקת, ד.


� 	מגילה לב, א.


� 	ד"ה והשונה.


� 	פרק ה.


� 	מנחות צט, ב.


� 	בשביל המהר"ל, שחי לפני כחמש מאות שנה, הרא"ש היה אחד מ'האחרונים'...


�	דברים ל, יד.


� 	אבות ג, יז.





