
פר+שת יתרו

תשע"ט 
י  "וַיִּשְׁמַע יִתְרוֹ כֹהֵן מִדְיָן חֹתֵן מֹשֶׁה אֵת כָּל אֲשֶׁר עָשָׂה אֱ-לֹקִים לְמֹשֶׁה וּלְיִשְׂרָאֵל עַמּוֹ כִּֽ

יִם" )שמות יח, א(. הוֹצִיא ה' אֶת יִשְׂרָאֵל מִמִּצְרָֽ
שואלת הגמרא )זבחים קטז ע"א(: "מה שמועה שמע ובא?"

לכאורה, מה הקושיה "מה שמועה שמע ובא"? כתוב מה שמועה שמע ובא: "אֵת כָּל 
אֲשֶׁר עָשָׂה אֱ-לֹקִים לְמֹשֶׁה וּלְיִשְׂרָאֵל עַמּוֹ"!

אלא כנראה, שהקושייה היא מה הכריח אותו לבוא. שומעים חדשות, אבל לא באים 
בגלל זה.

מלחמת עמלק שכנעה אותו לבוא, לפי דיעה אחת בגמרא. למה?
אם אחרי כל מה שעשה ה' למשה ולישראל עמו, אפשר עוד לבוא ולהילחם בישראל, 
צריך  אז  מגיעים,  שפלות  לאיזה  מראה  זה  מישראל.  להתרחק  שאסור  מראה  זה 

להידבק בעם ישראל. כך אפשר להבין.
זה מכריח את זה, את יתרו לבוא. 

אבל מחלוקת בגמרא אם יתרו בא לפני מתן תורה או אחרי מתן תורה.
הייתה  הסדר:  לפי  כתוב  זה  לכן  מובן,  זה  אז   - תורה  מתן  לפני  בא  אם  בשלמא  אז 

מלחמה בעמלק ואחר כך בא יתרו, ואחר כך, בחודש השלישי, היה מתן תורה.
אבל אם יתרו בא אחרי מתן תורה, אז למה זה כתוב לפני מתן תורה?

אז זה כדי להראות מה השפיע עליו לבוא, לפי הדעות השונות בגמרא.
ה"חת"ם סופר" אומר ששאול המלך לומד מזה, שבזמן מלחמת עמלק צריך לדאוג 
לבני יתרו. כמו שכתוב כששאול נלחם בעמלק )שמואל א טו, ו(: "וַיֹּאמֶר שָׁאוּל אֶל הַקֵּינִי 

לְכוּ סֻּרוּ רְדוּ מִתּוֹךְ עֲמָלֵקִי". 

מאבי מורי זכרונו לברכה שמעתי כאן פירוש אחר למה זה כתוב לפני מתן תורה.
כאן התורה רוצה להראות במה משה זוכה להיות מקבל התורה, שמוסר את התורה 

לעמו ישראל.
למה משה מכל האדם זוכה לזה? בגלל הענווה של משה, ההתבטלות של משה.

הנה בא יתרו ממדין, אז הקדוש ברוך הוא אמר למשה לצאת לקראת יתרו.
אותו  מכבדים  ובניו,  ואהרון  משה  לקראתו  יוצאים  יתרו.  את  לכבד  צריך  בסדר,  אז 

מאוד.
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אבל אחר כך, יתרו מתחיל לתת הוראות למשה: אתה לא יכול לשבת לבד לשפוט את 
העם, אתה צריך למנות שרי אלפים ושרי מאות.

ישראל  את  הוצאתי  אני  אותי?  ומלמד  בא  'אתה   - יענה?  שמשה  טבעי  היה  מה 
ממצרים, אני קרעתי את הים, אני נלחמתי בעמלק, אני הורדתי מן לישראל, אתה בא 

ללמד אותי מה לעשות?'.
אבל משה לא עונה דבר כזה ליתרו. הם נותנים לו עצות מתקבלות על הדעת, אז משה 

שומע לעצות.
הוא לא אומר 'אני', אין לו 'אני'. בכל פעולותיו אין לו 'אני', הוא מחפש את האמת, הוא 

מחפש את רצון ה', מחפש מה טוב לישראל.
הוא לא מחפש מה הכבוד שלו. לכן הוא זוכה לתת תורה לישראל, מפני שאין לו שום 

'אני' בכל החשבונות שלו.
רק כך אפשר לתת תורה לישראל, למסור את דבר ה' בלי שום נגיעה עצמית.

אם ה' מחמיר בזה ומקל בזה, אז מוסרים את דבר ה' בלי לחשוב מה יותר כבוד בשבילי 
ומה פחות כבוד בשבילי.

רק את דבר ה', בלי שום נגיעה עצמית.
רק כך משה קיבל תורה מסיני. 

אמרו הרי על דרך רמז ש"משה קבל תורה מסיני" )אבות א, א(, הוא למד מסיני.
כמו שסיני נמוך מכל הרים וה' בחר עליו לתת תורה, אני צריך להיות נמוך, לא להתגאות.

אי אפשר לקבל תורה עם גאווה.
באמת, הקדוש ברוך הוא כבר בתחילת השליחות של משה רומז לו על זה.

יִם?". משה שואל )שמות ג, יא(: "מִי אָנֹכִי כִּי אֵלֵךְ אֶל פַּרְעֹה וְכִי אוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מִמִּצְרָֽ
מה עונה לו ה'?

ה' לא עונה לו 'כי אחת צדיק, כי אתה תלמיד חכם', כי אתה וכו'.
אלא "כִּי אֶהְיֶה עִמָּךְ" )שם, יב(. זה לא נוגע לך, אתה לא מוציא אותם.

הייתי יכול לשלוח מקל להכות את פרעה. הייתי יכול להפיל עליו אבן מהשמיים, או 
כל דרך אחרת.

אין לך שום שייכות לדבר הזה, כי אני עושה את הדברים.
משה לוקח את זה ללב, לא רואה בעצמו עצמיות כשהוא מכה את פרעה.

הוא שליח ה', כמו שהיה אפשר לשלוח מקל להכות את פרעה.
בדרך הזו משה זוכה לתת תורה לישראל, שאין לו שום עצמיות. 

לכתוב בתורה "וְהָאִישׁ מֹשֶׁה עָנָיו מְאֹד" )במדבר יב, ג( ובכל זאת לא להתגאות - זה קשה 
מאוד.

אבל אין לו שום עצמיות, הקדוש ברוך הוא אומר לכתוב "וְהָאִישׁ מֹשֶׁה עָנָיו מְאֹד", אז 
הא כותב "וְהָאִישׁ מֹשֶׁה עָנָיו מְאֹד", לא מרגיש שום עצמיות בזה.

מספרים, שבימי הרמב"ן היה גלח אחד שהיה מפורסם שהוא עניו גדול.
הרמב"ן הלך לבדוק אותו, וראה שהאיש באמת מתנהג בענוות גדולה.



79

ז רָב וּמִפַּ   שת יתררפ+ 

אמר לו הרמב"ן: יגיד לי כבודו, בתורה כתוב ש"הָאִישׁ מֹשֶׁה עָנָיו מְאֹד מִכֹּל הָאָדָם", 
אבל אני רואה שגם כבודו כל כך עניו?

אז ענה לו אותו אחד: כן, גם אני תמה על זה...
לא לייחס לעצמו שום עצמיות - זו ההכנה למתן תורה. 

הניגוד הגמור לעמלק.
יכול  וְאַפְסִי עוֹד". אני  עמלק, אחרי כל מה שהוא רואה ושומע - הוא חושב ש"אֲנִי 

למנוע מתן תורה.
כתוב שמלחמת עמלק הייתה ברפידים, כי הוא רצה למנוע מתן תורה.

הוא חושב שלמרות כל מה שה' עושה, הוא יצליח למנוע מתן תורה. "אֲנִי וְאַפְסִי עוֹד".
משה להפך, לא חושב בשום עצמיות. 

ה' רוצה שאני אתן תורה, אין לי שום שייכות בזה יותר מכל אדם אחר. גם אם אני 
הֶרְסוּ", אין לי שום  הֲרֹן עִמָּךְ וְהַכֹּֽהֲנִים וְהָעָם אַל יֶֽ מצווה )שמות יט, כד(: "וְעָלִיתָ אַתָּה וְאַֽ

שייכות בזה יותר מכל אחד אחר.
רק כך זוכים לתת תורה לישראל, בביטול עצמיות. 

בלימוד תורה גם כן: צריך להשתדל להיות גדול בתורה, צריך להקשות קושיות, צריך 
לתרץ תירוצים.

אבל לא להתגאות על זה. לדעת שהכל זה תורת ה' תמימה, אין לי שום עצמיות.


