בס"ד                                                     כתבי הרב חרל"פ / פרשת בהעלותך

המצוה ועושה ושאינו מצוה ועושה

נושאים בפ' בהעלותך:
**פרק ח' פס' א'-ד' - נושא: העלאת נרות המנורה ע"י אהרן
**פרק ח' פס' ה-כו' - נושא: טהרת הלויים, הנפתם והגיל לעבודתם
**פרק ט' פס' א'-יד' - נושא: קרבן הפסח ופסח שני
**פרק ט' פס' טו'-כג' - נושא: עמוד הענן ועל פי ד' יחנו ועל פי ד' יסעו
**פרק י פס' א'-י - נושא: החצוצרות
**פרק י פס' יא' – לד' - נושא: נסיעה על פי הדגלים. ובקשת משה מיתרו להצטרף
**פרק י פס' לה'-לו' - נושא: פרשת ויהי בנסע הארון 
**פרק יא' פס' א'-טו' - נושא: המתאוננים והמתאווים. ופנית משה לקב"ה בעניין
**פרק יא' פס' טז'-כה' - נושא: הנהגת 70 זקנים ופתרון בעיית הבשר.
**פרק יא' פס' כו'-כט' - נושא: אלדד ומידד מתנבאים במחנה
**פרק יא' פס' ל' – לה' –נושא: הבשר לעם והעונש בקברות התאוה
**פרק יב' פס' א'-טז' - נושא: מרים מדברת במשה ונענשת

מי מרום (יא) שיחות על התורה במדבר / פרשת בהעלותך / מאמר טו
בחינות מצווה ועושה ומי שאינו מצווה ועושה
א. מצווה ועושה ומי שאינו מצווה ועושה יש בהם מעלות וחסרונות, וצריך לבא אל המצווה ועושה ולהעלותו לבחינת אינו מצווה ועושה, וזהו ענין תושב"כ שהוא בגדר מצווה ועושה, ותושבע"פ שהוא בחינת אינו מצווה ועושה.
ב. בתושבע"פ ישנם שתי הבחינות האינו מצווה ועושה ואח"כ הכללתן במצווה ועושה, וזהו בחינתם של משה ואהרן, ובזה מתבארים עניני הפרשה כולה.
 
... 
א. והנראה, דהנה אחז"ל [קידושין לא, ב] מתחילה היה ר' יוסף אומר שמי שיאמר לו שסומא פטור מן המצוות עבידנא יומא טבא לרבנן דאינו מצווה ועושה, ואחר כך אמר להיפך, חזינן שהיה לו ספק מה עדיף ממה. אמנם באמת אלו ואלו דברי אלוקים חיים, מצד אחד גדול מי שאינו מצווה ועושה שיורה על גודל זיכוך הנפש עד שמעצמו משתוקק למלאת רצון ד', אך שיש צד ריעותא בדבר, כיון שכאשר ההשגה תבא רק מצד נפש האדם אפילו שהוא יותר גדול ונשגב, בהכרח היא מוגבלת, שכן כל משיג לא ישיג יותר מאשר בכוחו הוא ולא יותר, וממילא לא יוכל לפעול כי אם דוקא בעולמות שהם בערך מושגו, אבל בעולמות גבוהים יותר לא יוכל להשיג מאומה דלגבי דידיה אינם בכח השגתו. 
ולא זהו חפץ השי"ת, אשר לזאת יצר את האדם בהרכבת שתי הקצוות גוף עכור קרוץ מחומר ונשמה חצובה מתחת כסא הכבוד, כדי שיהיה האדם מקושר מריש כל דרגין ועד סוף כל דרגין, ובכולם יוכל לפעול, ודבר זה אין בכוחו של מי שאינו מצווה ועושה, ומבחינה זו גדולה היא באמת מעלת המצווה ועושה, שכח המצוה שישנו בציווי כולל כל המדרגות שבעולם מהעולמות היותר עליונים עד העולמות היותר ירודים. 
והיוצא לנו מזה שבאמת המצווה ועושה וזה שאינו מצווה ועושה שניהם כאחד נאים ויאים, כל אחד מצד המעלה המיוחדת אליו. ובאמת ב' בחינות אלו הם בחינת תושב"כ ובחינת תושבע"פ, אשר לכאורה הדבר יפלא למה הוצרכנו להבדל זה בין תושב"כ לתושבע"פ, ולא נמסרו שניהם בידינו או בכתב או בע"פ, אלא מחסד הבורא ית' עלינו שמסר בידינו שתי הבחינות, בחינת תושב"כ שהיא מעלת המצווה ועושה, ובחינת התושבע"פ שלכתחילה משיגים אותה ישראל מדעתם והיא מעלת שאינו מצווה ועושה, ואח"כ שמוצאים ישראל את התושבע"פ איך שהיא רמוזה בתושב"כ וליכא מידי דלא רמיזא באורייתא, חוזר הכל ונכלל כאחת התושב"כ עם התושבע"פ, האינו מצווה ועושה עם המצווה ועושה. 
ב. והנה עלה בידינו כי בבחינת התושבע"פ ישנן שתי המעלות, מתחילה יצירת התושבע"פ ואח"כ להחזירה אל שורשה לתושב"כ, אל בחינת מצווה ועושה. וזאת היא עבודתו של האיש הישראלי בקיום מצוות ד', [אשר כולם לא תודע לנו עשייתם אלא על ידי תושבע"פ], שגם לאחר ששבו להיות במעלת המצווה ועושה עלינו לרוממם ולנשאם אל ראשית אצילתם כמו שהיו בתחילת יצירתם, דהיינו כאינו מצווה ועושה. ומעלה זו לא כל אחד זוכה אליה לקיימה בשלימות. 
...
ואח"כ יתבאר ענין פסח שני שהרגישו ישראל שנתחדש אצלם ענין הפסח שני, באופן של אינו מצווה ועושה, ועל כן רצו לשמוע הציווי מפי השי"ת כדי שיעשה למצווה ועושה, וזהו שאמר להם משה "עמדו ואשמעה מה יצוה ד'", ומכיון שהרגישו ישראל בצורך של התכללות שני אלה, באו אל פרשת המתאוננים. והענין בזה, דהנה דבר זה של התכללות שתי הבחינות לא יכלו לבא על ידי משה, כי אצל משה אין שייך זה אצלו, שהרי משה הוא בבחינת תושב"כ דאצלו אגודים יחד שתי הבחינות דמצווה ועושה ושאינו מצווה ועושה כאחד עד בלי הכר והבחנה, והכל אצלו בבחינת מצווה ועושה. 
והנה באכילת המן היתה מצוה שכן נצטוו "איש ממנו אל יותר" [שמות טז, יט], והוכרחו לאכול כדי לקיים זאת, אולם סתם אכילות שאינם של מצוה יכול האדם עצמו לקדשם ולעשותם למכשירי מצוה, ואז הן בבחינת שאינו מצווה ועושה. וזו היתה בחינתם של בנות ישראל במצרים שבזכות נשים צדקניות נגאלו, שהאכילו את בעליהן בכונה קדושה להמשיך את גזע ישראל עם הקודש, והיה זה אינו מצווה ועושה, ולזאת נתאוו ישראל "זכרנו את הדגה אשר נאכל במצרים חנם", וזאת היתה טענתם "אשר נאכל במצרים חנם", ואחז"ל "חנם מן המצוות", כלומר שהיו בבחינת אינו מצווה ועושה. והנה זה כלל גדול שישנם הרבה דברים גדולים מאד אשר ביסודם הנם קדושים מאד, אולם בהשתלשלותן וירידתן לעולם המעשה הינן מתגשמים ומסתלפים עד שהם יורדים אלינו בצורה של חטא, אולם הרעיון בעצם יסודו הוא של קדושה, וכן היה גם כאן שעצם התביעה היתה התעוררות לדרישת בחינת האינו מצווה ועושה, אלא שנסתלפה ונתגשמה בצורה של תאוה פשוטה. 
והנה באמת דבר זה הוא מן הידיעות ההכרחיות של האופן שממכה עצמה אפשר לתקן רטיה, ומתוך הרעיון הירוד גופו אפשר להעלות את כח הגדולה המקופל בתוכו, ומזה להביא את ישועתן של ישראל. והנה כשאמר הקב"ה למשה שיספק לישראל בשר חודש ימים ודאי וודאי לא נסתפק ח"ו ביכלתו ית' לעשות זאת, אלא כך היתה טענתו, "הצאן ובקר ישחט להם ומצא להם", כלומר אפילו אם יביאו להם כל הבשר שבעולם האם יסתפקו בזה וירוו את צמאונם, הלא כל מגמת חפצם הוא אך גילוי בחינת האינו מצווה ועושה, ולא סתם בקשת בשר. וענה לו הי"ת "היד ד' תקצר, עתה תראה היקרך דברי אם לא", ואפשר באמת לתת להם את אשר יבקשו. 
ועל כך בא הציווי שיאסוף שבעים זקנים ומצידם לא יבצר לגלות בחינת תושבע"פ מצד האינו מצווה ועושה, דהנה משה היה בבחינת תושב"כ כמו שביארנו, ובזה יבואר גם מה שדברו אהרן ומרים במשה על שפירש מן האשה, דכיון שהיה משה בבחינת תושב"כ בחינת מצווה ועושה לכך לא קיים רק מה שהוא בגדר מצווה ועושה, וכו'. 

הקדמת הנצי"ב בהעמק דבר לספר במדבר
זה הספר נקרא בפי התנא רבי חנינא בן גמליאל סוטה דל"ו חומש הפקודים. וכ"כ בה"ג. ונרשם בדעת רבותינו ענין שני הפקודים שבזה הספר. יותר משארי דברים שמיוחדים בזה הספר. כמו המרגלים וברכת בלעם ועוד הרבה. משום דעיקר זה הספר הוא המחליף ומשנה הליכות עם ה' בחיי העולם מאז שהגיעו לא"י. מן הדרך שהלכו במדבר. שבמדבר היו מתנהגים במדת תפארת שהלך לימין משה שהוא לגמרי למעלה מהליכות הטבע. ובא"י הלכו בדרך הטבע בסתרי השגחת מלכות שמים ב"ה. וזה השנוי התחיל עודם במדבר בשנת הארבעים כמו שביארנו בפ' חקת. עפ"י זה השנוי נעשו מלחמות ישראל עם הכנעני ועם סיחון בדרך הטבע. וגם המטה לא הי' עוד ביד משה תמיד אלא לעת הצורך לפי ההכרח כמו שביארנו שם. וע"ז השנוי המצוין בזה הספר אמרו חז"ל בבראשית רבה פ"ג ויבדל אלהים בין האור ובין החשך זה ספר במדבר שהוא מבדיל בין יוצאי מצרים ובין באי הארץ. אכן עיקר ההפרש הזה הי' ניכר בשני הפקודים שיהו שני ענינים שוים בחומר המעשה. ונשתנו בצורת המעשה לפי הליכות ישראל. מש"ה בפעם הראשונה הי' עפ"י סדר הדגלים מד' רוחות כמרכבה לשכינה. והי' אפרים ראש הדגל וקודם למנשה. ולא כן בפקודי פ' פינחס בשנת הארבעים. כמש"כ בפנים ב' כ'. ועוד בפקודי פ' במדבר היו הראשים מוכרחים להיות מאותו השבט. ולא כן הי' בפקודי פ' פינחס כמש"כ בפנים א' מקרא ב'. מש"ה רשום זה הענין מאד. עד שראו חז"ל לקרוא שם להספר חומש הפקודים. והנראה דעפ"י זה ההכונה אמרו חז"ל דויהי בנסוע הארון הוא ספר בפ"ע. ללמדנו באשר כי התחלת השנוי הי' מן ויהי העם כמתאוננים וגו' כי בשביל שהתנהגו במדת תפארת נענשו מיד אחר שחטאו. כי הי' צל ההשגחה על יד ימינם. ודבר זה היה קשה עליהם לסבול עד שגרם לשלוח מרגלים כאשר יבואר ר"פ שלח. ומזה נשתלשל והלך עד שהגיע לזה השנוי כאשר יבואר שם. וא"כ פרשה זו קטנה היא המחלקת בין שני אופני הליכות ישראל. עד שכל חלק א' מן הספר הוא ספר  בפ"ע. כמו זה ההילוך הוא ספר בפ"ע. וזה ההילוך הוא ספר בפ"ע. וכמש"כ בפ' בראשית עה"פ זה ספר. שספור ענין גדול נקרא ספר:

מאמר עליית אליהו – הרב חרל"פ על הגר"א 
הופעת נשמתו של אדוננו הגאון בעולמנו, כפי מה שמקובלני מפה לאוזן, הייתה בשביל שלושה דברים:
לשמור על דרך עץ החיים, זו התורה, ולא להרים את רגשי הנבואה על התורה, ולמען להדריך את עם הקודש שישמרו בעקבות רב יוסף שחזר והכריע שגדול המצווה ועושה וכו' ובשביל זה אמר רב יוסף לא תתני ענווה דאיכא אנא, דעיקר ענווה היא להיות בטל לציווי התורה, עקב ענווה יראת ה'. וכן יעודו של רבנו בגילוי רזי התורה, כנודע וכמובא בספר 'תולדות יצחק'. 
ללמד אורחות חיים ביושר קודשם ולא להלוך אחרי הפלפול הבלתי נכון שהיה נהוג בימים ההם. ורבים אשר צווחו והרעישו על זה עד כי הופיעה נשמתו הקדושה של אדוננו הגאון, למד ולימד את הדרך הישר והכל מצד הענוות חן. 
השיבה לציון משכן כבודו ולירושלים בית מקדשו לבנות ולשכללם בהדר קודשם ולדעת כי ארץ ישראל היא כסוכה שמצוותה תעשה ולא מן העשוי כדי לקיים "ויהי בשלם סוכו ומעונתו בציון", בקבוץ גלויות על דרך הקץ המגולה כמבואר לעיל, אשר זאת הייתה מגמתם של רבנו הגר"א ותלמידיו בעבודת יסוד הישוב בארה"ק, וכן לזכות עי"ז לרוח הקודש אמיתית בלי שום עירוב פסולת, שלזה חזה הגר"א בצפייתו לרוח הקודש שאי אפשר לזכות בה בשלמות זולת בארץ הקודש, והייתה תקוותו מלאה שעי"ז תוחזר עטרת הקודש ליושנה, שכל בניך למודי ה' וקיום החזון של הנביא [יואל ג'] "והיה אחרי כן אשפוך את רוחי על כל בשר ונבאו בניכם ובנותיכם, זקניכם חלומות יחלמון בחוריכם חזיונות יראו", ובזה יקויים גם סוף נבואתו "והיה כל אשר יקרא בשם ה' ימלט כי בהר ציון ובירושלים תהיה פליטה כאשר אמר ה' ובשרידים אשר ה' קורא", שהאתחלתא דגאולה היא ביעודו דמשיח בן יוסף [בספר 'ליקוטי הגר"א' דף מ' ובאר יצחק שם על הפסוק 'ופדויי ה' ישובון']. (ובכתבי 'קול התור' של אחד מתלמידי הגר"א, הגאון ר' הלל משקלוב, מרמז בתיבת 'בשרידים' בחושבנא 'משיח בן יוסף' שעל ידו קיבוץ גלויות)" ['דורש לציון' ט-יג, 'אמרות טהורות' עמ' קסד]

הרב חרל"פ ממעייני הישועה עמ' קסו' – תורה לשמה
כל יניקתה של כנסת ישראל היא רק מהתורה הנלמדת לשמה, לפי המושג האמיתי של לשמה, מתוך הכרה ברוממות ערכה ובגדולתה והרחבתה של התורה בכל עומק פליאותיה ונצחיותה. 
העסק בתורה מפני שזה אחת ממצות ד', אפילו אם ידעו שהיא המצוה הגדולה מכל המצות שבתורה - השגה כזאת דלה ונמוכה היא לפי ערך עצמיותה של קדושת התורה. שכן התורה היא עצמיות החיים, וכשם שאי אפשר לעשות את החיים למטרה עבור דבר אחר, שמחשבה כזו היא שפלות בערכי החיים, ולזאת כל הדברים הם סבות לחיים, אבל בעצם החיים, לרוב פשטותו וגדל ערכו, שהאדם ספוג מהם, אין שום מקום חקירה כלל, - כן וביתר מזה הם החיים של התורה, שהאדם נדרש להיות ספוג מהם, "מה דגים שבים כיון שעולין ליבשה מיד מתים, אף בני אדם כיון שפורשין מדברי תורה ומן המצות מיד מתים" (ע"ז ג, ב), וכל נתינת טעם לערכי התורה, היא הורדה מגדולתה ועצמיות חייה, וזהו: "לשמה", לשם התורה. 
כל מושג אפילו היותר רם ויותר נשגב, שיעריכו בו את למוד התורה, אינו עדיין המושג האמיתי של ערך התורה, וכמו שכל הערכה לחיים, על פי איזה מטרה שהיא, אינה מספיקה לבאר את אהבת החיים בעצמם, שכן עצמיות אהבת החיים בטבעה הטהור, היא המטרה היותר נשגבה, ולולא זאת, לא היה שום טעם שבעולם מספיק לצייר תמונת אהבה כזו, ואדרבה אי הטעם ואי ההסבר לאהבת החיים הטבעית, הם הם הטעמים והם הם ההסברים היותר נעלים, - כן גם בלמוד התורה לשמה, עצם אהבת התורה בלי שום הסברת טעם, ורק מפני ההרגשה שחיי התורה הם הם החיים האמתיים, - זהו המושג היותר קדוש והיותר נפלא. 
ההתרוממות ממעל לתכונה של מצוה בלמוד התורה, היא המדרגה היותר עליונה, שהקב"ה משתוקק לראות אותה בבניו, כענין שאמרו: "הלואי אותי עזבו ותורתי שמרו" (איכה רבה פתיחתות ד"ה ב רבי אבא). התכונה של מצוה, לעשות מצד שהיא מצוה, מספיקה רק ביחס לשאר מצות התורה, שהן סבות לחיים, אולם אינה מספיקה לתורה שהיא מקור החיים, ועליה נאמר: "כי הוא חייך ואורך ימיך" (דברים ל, כ), ולכן ויתר הקב"ה על ע"ז ג"ע וש"ד ולא ויתר על ביטול תורה (איכה רבה שם), כי המקור של הרעות שבעולם, הוא ביטולה של תורה. 
ובעקבתא דמשיחא מתעוררות כל המצות לעלות אף הן למעלה מתכונתה של מצוה, מסבה לחיים - לעצם החיים ומקורם, וזוהי הסבה שאינם מתרצים לקיים את המצות מבלעדי ההרגשה הרוממה בקדושת ישראל בתור עם, כי הם נמצאים אז במצב של התחלפות מסבה למקור ועצם. ועל כן נדרש ביותר שמקימי המצות, יתעלו למקור קדושתם, להכיר ולהסביר לעצמם, קדושת התורה והמצות מצד התכונה הנשגבה שמבלעדם אין חיים כלל, והן הן אור החיים הנצחי של אלקים חיים, "כי עמך מקור חיים באורך נראה אור" (תהלים לו, י). 
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