בס"ד, יום ראשון, י"ד אלול התשס"ה
שיחתו השבועית של הרב מרדכי אלון לפרשת כי תבוא

"לבוחן לבבות ביום דין"  

כתיבה ועריכה: יהודה עובדיה

זכויות יוצרים: הרב אֵלון/מכון ש"י

מצויים אנו בימי אלול, בימי התשובה, ההכנות לקראת ראש השנה הולכות ומתקדמות, אך לא תמיד אנו שמים לב לרצף הפרשות בזיקה לימים שאנו מצויים בהם. או בלשון אחרת לא תמיד אנו נותנים את הדעת, על הקשר שבין פרשות כי תבוא, נצבים וכו' לימי אלול וראש השנה.  על זיקה אחת, הקושרת את הפרשות, שלפנינו לימי אלול והימים הנוראים נבקש לעסוק  הפעם, הקשר הוא מסביב לבקשת הלב.

הקב"ה בימים אלו מופיע כ"בוחן לבבות גולה עמוקות",
 הלב מהווה מוטיב מרכזי בימים אלו, הנעים והסובבים מסביב לתפילה.  ובכלל גם תפילה באופן כללי קרויה "עבודה שבלב"

למעשה בפרשתנו, פרשת כי תבוא מחל משה רבנו את פרדתו מעם ישראל, כאן מתחיל יומו האחרון של משה ומסתיים לו בסוף התורה. יום זה נקרא בפי משה רבנו "היום הזה" – מכוח זה נבקש לעיין בפרשה ובמקומו של הלב, בקומת הנפש והרוח של האדם.

וכך מתחילה צוואתו של משה
:

"ויקרא משה אל כל ישראל ויאמר אליהם

 אתם ראיתם את כל אשר עשה ה' לעיניכם

 בארץ מצרים לפרעה ולכל עבדיו ולכל ארצו:

 המסות הגדולות אשר ראו עיניך

 והאותות והמופתים הגדולים ההם:"
ה"אתם ראיתם" שאומר משה – בוודאי שאינו מתייחס לנוכחים שלפניו, שהרי אלו באי הארץ, ואלו שראו בעיניהם את האותות והמופתים היו דור המדבר שהלך ותם לו, בגין חטא המרגלים. 

אמור מעתה, "אתם ראיתם" – אינו מתייחס לאישים הפרטיים שעומדים לנוכח משה, אלא לכלל העם שעבר וחווה את אשר חווה בימי משה ועד הלום. 
וכאן באה לה אמירה חריפה ביותר של משה רבנו ע"ה:
"ולא נתן ה' לכם לב לדעת ועינים לראות

 ואזנים לשמוע עד היום הזה:"

על דרך הפשט משמע, שמשה רבנו אומר לישראל עד היום הזה לא התקדמתם כלל וכלל. הם בני ישראל שראו גלות וגאולה, הם, שראו את השליו, את המן, את עמוד הענן ועמוד האש, להם אומר משה "ולא נתן ה' לכם לב לדעת ועיניים לראות"

אכן, אם כך פני הדברים, הרי שלפנינו סיכום קשה ופסימי מאין כמוהו !

ומוסיף משה:

"ואולך אתכם ארבעים שנה במדבר 

לא בלו שלמותיכם מעליכם ונעלך לא בלתה מעל רגלך:

 לחם לא אכלתם ויין ושכר לא שתיתם

 למען תדעו כי אני ה' אלהיכם:"

אומר משה בשמו של ה', כל אותם ניסים ומופתים היו בכדי שתדעו "כי אני ה' אלהיכם", אך "ולא נתן ה' לכם לב לדעת... עד היום הזה".

וכאן באים להם דברי הסיכום:

"ותבואו אל המקום הזה ויצא סיחון מלך חשבון

 ועוג מלך הבשן לקראתנו למלחמה ונכם:

 ונקח את ארצם ונתנה לנחלה לראובני ולגדי

 ולחצי שבט המנשי: ושמרתם את דברי הברית הזאת

 ועשיתם אותם למען תשכילו את כל אשר תעשון:"

וכן יש עלינו לברר שתי נקודות. ראשית מהו אותו "לב לדעת". ושנית, הרי  אומר להם משה כי "לא נתן ה' לכם..." א"כ אין הדבר באשמתם של ישראל, מהי א"כ הטרוניה על ישראל ?

דומה שיסודם של דברים בנוי על הוראתו המדויקת של הביטוי "לב לדעת", שפתחנו בו. 

בעולם המודרני רגילים אנו, לשכל יודע, ולב מרגיש, אך כאן ישנה לכאורה הכלאה של מין בשאינו מינו, אך אם זו התמונה העולה – אנן סהדי שלא הבנו כראוי את "לב לדעת".

רש"י בפירושו מבאר כך:

"ולא נתן ה' לכם לב לדעת – 

להכיר את חסדי הקדוש ברוך הוא ולהידבק בו".
הנה כי כן, המושג "לב לדעת" משמעותו היא הכרה במובן העמוק המביא לדבקות.

ונרחיב את הדברים;

לכאורה מוסכם בין בני האדם, שהיסוד היוצר קירבה ביניהם הוא הלב ולא השכל. לשכל נודעת חשיבות כמבקר, כמחלק חילוקים וכמבחין בין שני אישים, שתי מהויות וכו'. עיתים מה שהלב חושק – השכל עושק. במושג "לב לדעת" ישנה מזיגה פלאית-הרמונית של כח ההכרה הנמזג ברגש.
לא עוד הכרת תובנות לבדן, כי אם כאלו המופיעות עד ללמטה, לעולם המעשה,
 זוהי הדבקות.

רש"י, א"כ, עונה על שתי השאלות שהצבנו לעיל. ראשית הוא מסביר מהו אותו "לב לדעת". ועל השאלה השניה, שהרי אין הדבר באשמתם של ישראל, משיב רש"י, כי אותו "לב לדעת" הוא דבר שאדם צריך לייצר בעצמו, או במילים אחרות את אותה דבקות אין מעניק הקב"ה, משום שכאן ישנו את המקום ואת הביטוי לעבודתו של האדם, זהו אותו "לב לדעת" שעל האדם בעצמו לקנות.

משה כאומר להם לישראל, אתם ראיתם הרבה דברים במשך אותם שנים, היה עליכם להוציא כוחות של דבקות מתוככם אך לא עשיתם כן.

ומכאן בא רש"י ומבאר את צלע הפסוק השניה: "ולא נתן ה' לכם לב לדעת... עד היום הזה". [נעיר שעל פי רש"י, פסוקים אלו נאמרו בזיקה לספר התורה שניתן למשמרת אצל בני לוי].

"עד היום הזה – שמעתי,

שאותו היום שנתן משה ספר התורה לבני לוי, 

כמו שכתוב ויתנה אל הכהנים בני לוי, 

באו כל ישראל לפני משה ואמרו לו,

 משה רבנו, אף אנו עמדנו בסיני, 

וקבלנו את התורה ונתנה לנו, 

ומה אתה משליט את בני שבטך עליה,

 ויאמרו לנו יום מחר, לא לכם נתנה, לנו נתנה".

לאחר תיאור זה היינו מצפים שמשה רבנו יפגין מורת רוח כלפי העם
, אך תחת זאת באה לה תגובה של קורת רוח:

"ושמח משה על הדבר, ועל זאת אמר להם:

 היום הזה נהיית לעם וגו',

היום הזה הבנתי שאתם דבקים וחפצים במקום".

המשך חכמה במקום מביא דברים מאלפים , והולך בנתיב אחר מדבריו של רש"י  בהבנת מדוע "לא נתן לכם ה' לב לדעת עד היום הזה", מדוע דווקא עד היום הזה ?

ואלו דבריו:

"ולא נתן ה' לב לדעת וכו' עד היום הזה – העניין כי ביארתי בכמה מקומות אשר טעויות בני ישראל בכמה מקומות היה כי חשבו למשה לפועל מעצמו, ולכוח השופע בו הבדילוהו מן היוצר..."
לשון אחרת, בני ישראל טעו מספר פעמים בהגדרת טיבו של משה. בני ישראל ייחסו את כוחותיו של משה כנובעים ממנו משל עצמו, ובכך הם נתקו אותם מן היוצר, מן הקב"ה. בזמן שלמשה כמובן , לא היה כוח מצד עצמו, או כלשון המשך חכמה:

"...והוא לא רק לפה לאלקים לדבר איתו אודות הנוגע לכל בני ישראל"

עד כאן ליסוד טעותם שחזרה ונשנתה מספר פעמים.

"ואיפוא ראו כי משה מעצמו אינו מנהיג ואינו שופע מאומה – ביום שמת משה"

כלומר , אימתי השתחררו בני ישראל מהכרתם המוטעית כי למשה כוח מעצמו והכירו כי הכוח האלוקי הוא השופע בתוכו – זה היה ביום מות משה.

"אז הבינו כי מחומר קורץ כמוהם וגם הוא בן תמותה, ורק רצון הבורא הקיים בשלמותו ללא שינוי הוא האומר ועשוה הוא הגוזר והמשדד"

ומכאן מסכם המשך חכמה את הדברים בצורה חדה וברורה:

"והנה ידוע כי רז"ל אמרו שמשה אמר זה ביום מותו. ולכן אמר "ולא נתן ה' לכם לב לדעת וכו' עד היום הזה – יום שמת ונפשו הולך בצרור החיים, אז תדעו ותבינו כי ה' המנהיג והמשגיח בפרטות בזמן ובאיש בכל מפעל ומצעד"

בלשון אחרת היינו אומרים כי משה רבנו אומר לבני ישראל, עד עכשיו היה לכם מכשול להגיע לדבקות בקב"ה, המכשול הזה הוא אני.

משה רבנו הוא צדיק כ"כ גדול עד שהוא מהווה באופן פרדוקסלי למכשול שבין בני ישראל לקב"ה. מרגע זה שמשה רבנו מסתלק על כל אחד מוטלית החובה לקחת אחריות על עצמו. 

ומכאן נשוב ונגדיר את עניין "לב לדעת" – אכן בני ישראל ראו אותות ומופתים, אך ההכרה הרוחנית עדיין לא באה מפנים, עדיין חסרה להם לבני ישראל הדבקות.

ומכאן באים דבריו החותמים של משה רבנו לכלל ישראל.

"ויבא משה וידבר את כל דברי השירה הזאת באזני העם הוא והושע בן נון: ויכל משה לדבר את כל הדברים האלה אל כל ישראל:"

ומכאן לתוכן הדברים:

"ויאמר אלהם שימו לבבכם לכל הדברים אשר אנכי מעיד בכם היום אשר תצום את בניכם לשמור לעשות את כל דברי התורה הזאת:"

ביטוי זה "שימו לבבכם" הוא ביטוי יחידני המופיע לו בחמישה חומשי תורה.
 התרגומים שנתנו לביטוי זה נעים בין ביטויים  חוורים למעליבים לאת אשר מזוג בתוכן זה.

נקח לדוגמא את התרגום לאנגלית  "pay attention"  זהו אינו תרגום מדוייק של "לשים לב" . את הביטוי ל"שים לב" יש להבין כמעט כמו פשוטו כמשמעו. כלומר לא רק להתבונן או לפקח על משהו אלא להניח את הלב, להניח על עניין מסוים את הרגש , את הדבקות.

כשבן מבקש מאביו שישים לב על עניין מסוים, הוא אינו מבקש שרק אביו יתבונן, אלא שאביו יראה את הדברים בראייה של חיבור.

וכך אכן רש"י הסביר את העניין של שימת הלב, 

"שימו לבבכם. צריך אדם שיהיו עיניו ולבו ואזניו מכוונים לדברי תורה, וכן הוא אומר, ' בן אדם ראה בעיניך ובאזניך שמעושים לבך וגו'..."

לשון אחרת יכול האדם לשמור תרי"ג מצוות אך ללא הלב, וזה יהיה כ"כ חסר, כ"כ בלתי שלם כי "רחמנא ליבא בעי".

כשישנה שימת לב, כשהאדם נמצא בעשייה הרוחנית עם ליבו בדבקות או אז ההמשך של "...אשר תצוום את בניכם לשמור לעשות..." הוא אך טבעי. הילדים יחושו אם אביהם נמצא באותה עשייה עם ליבו או רק באופן חיצוני.

זאת בקשתו האחרונה של משה רבנו, האומרת כי כל התורה כולה ערכה הוא באם  בני ישראל "ישימו לבבם"

הזכרנו בעבר כי הרמב"ם בספר המצוות במצוות עשה ה' – העוסקת בתפילה, קובע כי אעפ"י שאין ציווי מפורש בתורה על התפילה בכ"ז יש רמז בפסוק "לעובדו בכל לבבכם"  שדרשו על כך "איזו היא עבודה שבלב זו תפילה". וכאן מוסיף הרמב"ם דבר פלא, 

"וכן אמרו איזו עבודה שבלב ? עובדהו בתורתו !                                                 עובדהו במקדשו !" 

וכאן עולה שאלה,
, מהו "איזה עבודה שבלב – עובדהו בתורתו"  והלא תלמוד תורה הוא עבודת ה' שבשבכל ולא שבלב, לימוד התורה הוא לימוד הדורש עבודה  שכלית. ואדרבא הרגש יכול לעכב ולהפריע.

תשובת של הרב סולובייצ'יק היא שהלב במישור זה של תלמוד תורה הוא אינו כלי הביצוע", אלא המקום בו יש את הביטוי המעשי. ועל כן באמת לימוד תורה מתבצע בכלי השכל אך הביטוי שלו צריך להיות בלב. !

לצורך הבנת העניין ניקח דוגמא. כידוע יש מצווה של שמחה ברגל. למדנו כי השמחה היא באכילת בשר ובשתיית יין. נצייר לעצמנו את הדוגמה הבאה. אדם היושב בחג, אוכל בשר ושותה יין, אך הוא נמצא בדיכאון עמוק ומקלל כל רגע ורגע מחייו עלי אדמות, האם אדם שכזה קיים את שמחת החג ? ברור שגם אם הוא אוכל כל היום בשר ושותה יין וזה יחסו לעולם, הרי שלא קיים את שמחת החג, אלא שאכילת הבשר ושתית היין היא הכלי של המצווה , ואילו הביטוי שלה צריך להיות בשמחה שהאדם שמח בסופו של דבר.

הוא הדין בזיקה לתלמוד תורה, השכל הוא וודאי כלי הביצוע, דרכו האדם מנתח, בונה וסותר הבנות כאלה ואחרות בתורה. אך למעשה הביטוי של המצווה הזו צריך להיות בלב , לולא שיהיה שם ביטוי, המצווה לא הופיעה אצל האדם בשלמות ולפעמים אף גרוע מזה.

התורה כולה בקשתה הוא הלב של האדם, ולא בכדי דרשו דורשי רשומות כי התורה תחילתה באות ב' וסופה באות ל', וכשזו מתחברת לזו הסוף להתחלה וההתחלה לסוף יש לפנינו לב !

זהו גם מעלתו הגדולה של כלב ביחס למרגלים האחרים שתרו עמו את הארץ, אלו האחרונים שבו עם דו"ח מפורט להפליא , אך לא עם ליבם. אך לעומתם לכלב היה לב, והוא כולו היה מלא באלוקיו:

"ועבדי כלב עקב הייתה רוח אחרת עמו וימלא אחרי והביאותיו אל הארץ אשר בא שמה וזרעו יורישנה"

ליבו של כלב (זה ששמו שלו מרמז שהיה כולו לב) היה מלא כולו באלוקיו, ועל כן היה בכוחו גם אחרי 40 שנות המדבר, בגיל המופלג של 85 שנה, עת בא לא"י, לכבוש את חברון.

הנה כי כן משה רבנו מבקש, ערב הכניסה לא"י, את ליבם של ישראל, הוא מבקש שהם יזכרו שכעת הם יהיו ללא ניסים, ללא קהילה הסגורה בענני כבוד, כעת תהיה להם התמודדות אמת, וכדי לצלוח אותה חייבים את הלב.

ה"לב, מופיע גם בנבואותיו של יחזקאל. למעשה לאחר ל"ט הפרקים הראשונים של ספר יחזקאל, שיחזקאל מתנבא על נהר כבר, נלקח יחזקאל בתשעת הפרקים האחרונים בנבואה לירושלים, והוא רואה את ביהמ"ק בחזונו.
 כשכל זה מתרחש בתאריך הבא:

"בעשרים וחמש שנה לגלותינו בראש השנה בעשור לחודש
 בארבע עשרה  שנה אחר אשר הוכתה העיר בעצם היום הזה היתה עלי יד ה' ויבא אותי שמה: במראות אלהים הביאני אל ארץ ישראל וינחיני על הר גבוה מאוד ועליו כמבנה עיר מנגב: ויבא אותי שמה והנה איש מראהו כמראה נחושת ופתיל  פשתים בידו וקנה המידה והוא עומד בשער:"

ומכאן לתוכן הדברים:

 וידבר אליי  האיש בן אדם ראה בעיניך ובאזניך שמע ושים לבך לכל אשר אני מראה אותך כי למען הראותכה הובאתה הנה הגד את כל אשר אתה רואה לבית ישראל"

שוב מופיע לו הביטוי "לשים את הלב" והמגמה "כי למען הראותכה הובאתה הנה" לשון אחרת, יכול היה יחזקאל לראות מרחוק אך בכדי שתהיה ראייה פנימית, ראייה של שימת לב יש צורך להביא אותו ולראות. יש גם לפנינו שימוש בביטוי "הובאתה" בלשון נקבה, לומר בכדי לראות צריכה להיות ענווה, ולא כוחנות.

הביטוי "לשים לב" מופיע עוד פעם בספר חגי. נזכיר כי נבואותיו הם ברקע ההיתר שנתן כורש מלך פרס לשוב לא"י , והעם מתמהמה .

ועל כך אומר הנביא חגי:

"ויהי דבר ה' ביד חגי הנביא לאמר: העת לכם אתם לשבת בבתיכם ספונים והבית הזה חרב: ועתה כה אמר ה' צבאות שימו לבבכם על דרככם:"

לשון אחרת אומר להם הנביא, אתם אכן מקיימים את התורה אך עליכם לשים את לבבכם ! 

ובהמשך שוב חוזר הנביא ומדגיש:

"כה אמר ה' צבאות שימו לבבכם על דרכיכם: עלו ההר והבאתם עץ ובנו הבית וארצה בו ואכבד(ה) אמר ה':"

בקשת הלב תופיע אצל חגי ג' פעמים כשהאחרונה שבהם היא:

"שימו נא לבבכם מן היום הזה ומעלה מיום עשרים ארבעה לתשיעי למן היום אשר יסד היכל ה' שימו לבבכם:"

  הנה כי כן לא מספיק מקדש ולא מספיקים מעשים אם חסר בהם הלב. 

סיכומם של דברים הוא שאנו מצויים בימי אלול , ימים אלול ענינם הוא הלב, שימת הלב. את שקורה לנו באלול, ראו בני ישראל ביום מותו של משה רבנו. נזכור כי למרות שישראל שמעו קולות וברקים, היה עגל – כי חסר היה הלב. אז, במקום להגיע לחוויה האלוקית הגדולה של קרבת אלוקים נשברו הלוחות. וכאז כן עתה ,לאחר הפסקה של ארבעים יום אמצעיים, שב משה רבנו ועלה ביום א' אלול אל ההר, ומכאן המנהג של תקיעת השופר בימי אלול לזכור את תקיעת השופר דאז שעברה במחנה, שהנה עתה משה רבנו בהר. אז החלה העבודה של האתערותא דלתתא, החלה העבודה שתכליתה היא לגלות שלא רק ש"דודי לי" אלא שקודם "אני לדודי", או אז כשנשים את ליבנו נזכה וגם נראה כי גם "דודי לי" .

� על פי הפיוט של בני ספרד ועדות המזרח "אדון הסליחות"


�   דברים כ"ט, א-ט.


� דומה שאחד ממכאוביו הגדולים של האדם המודרני הוא החילוק שבין המושכל למורגש


�  שכן משה מלומד הוא בטענות שכאלו עוד מימי קרח, ועדתו שהכריזו: "המעט... רב לכם בני לוי".


� משך חכמה ג, כ"ט


� נעיר כי כאלו הדברים האחרונים המופנים אל כלל ישראל. לאחר מכן יתייחס משה אל כל שבט ושבט באופן פרטי. כפי שיובא בפרשת וזאת הברכה.


� להלן נראה כי בנ"ך הא גם מופיע


� הדברים הם בשמו של הרב סולובייצי'יק זצ"ל


� במדבר י"ד, כ"ד


� התוכן הנסתר בפרקים אלו הוא כה עמוק עד שחז"ל אומרים כי רק אליהו רשאי לפרש פרקים אלו


� יחזקאל מ',א'-ד'


� לא נתעכב על תוכן הסתירה העולה לכאורה כי מחד נאמר "בראש השנה" ומאידך "בעשור לחודש" כשהכוונה לכאורה ביום הכיפורים


� חגי א', ג'-ח'


� שם, ב',י"ח
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