
פר+שת נשא 

תשע"ט 
יש לנו בפרשה את פרשת נזיר.

שנזיר נקרא קדוש, מופיע שם בגמרא ש"קָדֹשׁ  )תענית יא ע"א(  יש מאן דאמר בגמרא 
יִהְיֶה", כך כתוב בתורה )במדבר ו, ה(, "קָדֹשׁ יִהְיֶה". אבל יש בגמרא גם מאן דאמר שנזיר 
מאן  יש  אז  הַנָּפֶשׁ",  עַל  חָטָא  מֵאֲשֶׁר  עָלָיו  "וְכִפֶּר  יא(:  ו,  )במדבר  כתוב  כי  חוטא,  נקרא 

דאמר שנזיר נקרא חוטא.
אבל אני חושב שאי אפשר בשום אופן לומר שהכוונה שכל נזיר הוא חוטא, כי הרי 
הקדוש ברוך הוא משבח את עצמו )עמוס ב, יא(: "וָאָקִים מִבְּנֵיכֶם לִנְבִיאִים וּמִבַּחוּרֵיכֶם 

לִנְזִרִים", אז הוא רואה בזה מעלה כמו נביא, כמעט כמו נביא.
אז אי אפשר לומר שזה תמיד חטא.

לכן שמשון מקבל את כל הגבורה שלו מזה שהוא נזיר. ברגע שהוא לא נזיר, הגבורה 
מסתלקת ממנו. כל הגבורה שלו, שהוא שופט את ישראל ומושיע את ישראל - זה 

רק מפני שהוא נזיר.
הרי המלאך אמר שיהיה נזיר. אז אי אפשר לומר שכל נזיר הוא חוטא. 

אז מה הכוונה?
הכוונה שנזירות היא מדרגה גבוהה למדי, אין ספק.

אבל, זה כשעושים אותה כמו שצריך, מתוך שלמות המחשבה לה'.
אם מישהו אין לו כל כך שלמות, והוא סתם עושה את זה כדי לצער את עצמו מהעולם 

הזה או משהו כזה, לא בלב שלם - אז הוא חוטא.
חוץ  טמא,  נזיר  אשם  אכל  לא  ימיו  שכל  עצמו  על  שאמר  הצדיק,  משמעון  הראיה 
מאחד, שבא אליו שמעון הצדיק ושאל אותו למה: אתה משחית את השיער היפה 

שלך?
והוא סיפר לו, שבגלל שחשש מיצר הרע, שיבוא לידי גאווה מהשיער היפה שלו, אז 

קיבל עליו נזירות.
שמעון הצדיק שיבח אותו ואמר: כמותך ירבו נזירים בישראל )נדרים ט ע"ב(.

אז בכל נזיר הוא חשש שזה חוטא, הוא לא אכל מהאשם שלו.
מהנזיר הזה הוא לא חשש, מפני שהכוונה שלו הייתה שלימה אז הוא ודאי לא חוטא, 

הוא כשר. 
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ה' נתן עולם הזה לאדם. נכון, לא צריך סתם להתנזר מהעולם הזה. אבל ה' נתן את 
העולם הזה לאדם כדי לעבוד בו את ה', לא כדי למלא את כריסו סתם, אלא לעבוד בו 

את ה', להשתמש בעולם הזה לעבודת ה'.
אם הוא עושה את זה כדי לעבוד את ה' בצורה הנכונה אז הוא קדוש, אז הוא לא חוטא.
פרישות מעולם הזה. לא צריך לפרוש מהעולם הזה סתם לשם פרישות, אבל להתרגל 
אדם  אם  הנכונה.  הדרך  זו   - כוח  שיהיה  כדי  אלא  הכרס,  למילוי  סתם  לאכול  לא 

משתמש בעולם הזה לצרכיו כדי לעבוד את ה'.
כך הוא עובד את ה' כל ימיו, כמו שהרמב"ם מסביר )דעות ג, ג(.

אם הוא אוכל לא סתם, אלא אוכל כדי שיהיה לו כוח לעבוד את ה', אם הוא הולך לישון 
כדי שיהיה לו כוח לעבודת ה', אז הוא עובד את ה' כל ימיו, הוא יכול להיות עובד ה' 

בכל מעשה שהוא עושה. 

שאלתי פעם את הרב ז"ל: אם יש לי שני ירקות, אחד אני אוהב, טעים לי, ואחד בריא 
- על איזה מהם אני צריך לברך בורא פרי האדמה?

אז הרב אמר: על זה שבריא. יהודי לא צריך לאכול מפני שטעים אלא מפני שבריא.
אני חושב, אם מותר להוסיף, שאולי הרב היה מסכים שזה בחול. אבל בשבת, מותר 

אגב המצווה לאכול משהו טעים, מצווה של עונג שבת לאכול משהו טעים.
כי בשבת יש מצווה לענג את השבת, ביום טוב ועוד ימים, יש מצווה להנות מהעולם 

הזה. דווקא כן עניין להנות מהעולם הזה. 

הגמרא אומרת )פסחים סח ע"ב(: "הכל מודים בעצרת דבעינן נמי לכם".
"חציו לה' וחציו לכם" או אפשר  רבי אליעזר ורבי יהושע נחלקו אם ביום טוב צריך 
"הכל מודים בעצרת דבעינן נמי לכם. מאי  "כולו לה' או כולו לכם". אומרת הגמרא: 

טעמא? יום שניתנה בו תורה וכו'".
לכאורה להפך הייתי אומר להפך, יום שניתנה בו תורה צריך רק לעסוק בתורה, כמו 

שבאמת נוהגים בישיבות ללמוד בליל שבועות כל הלילה.
אבל הגמרא אומרת לא.

אם ילמד רק מפני שקיבל תורה אז זה ראיה שהוא עובד את ה' מאונס - ה' נתן תורה 
אז אין מה לעשות, הוא מוכרח ללמוד.

שאנחנו  מאונס,  ולא  מרצון  התורה  את  קיבלנו  שאנחנו  להראות  רוצים  אנחנו  אבל 
שמחים בתורה שה' נתן לנו.

"הכל מודים בעצרת דבעינן נמי לכם", להראות שאנחנו אוהבים את התורה, שמחים 
בעול הזה.

באמת התורה ניתנה כעול, כמו שרש"י אומר, אבל עול מתוק, עול שאנחנו רוצים בו. 

יש עוד ימים כאלו שיש עניין של דווקא לכם.
שבת – "הכל מודים בשבת דבעינן נמי לכם", ו"הכל מודים בפורים דבעינן נמי לכם" 

)שם(, מפני שאלו ימים שגם כן קיבלנו את התורה.
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שבת זה יום מתן תורה, פורים זה יום שקיימו וקבלו את מחדש את התורה ברצון, בימי 
עזרא, בימי מרדכי.

אלה כולם ימי מתן תורה, אבל בכולם יש "הכל מודים דבעינן נמי לכם". 

בפסח אנחנו מקריבים את העומר. העומר בא מהשעורים, מאכל בהמה.
בשבועות מקריבים שתי הלחם - חיטים, מאכל אדם.

זה מסמל שמפסח עד שבועות יצאנו מדרגת בהמה לדרגת אדם. כשיצאנו מפסח עוד 
היינו בהמות, אבל עכשיו אנחנו מקבלים את התורה, אנחנו אדם.

על זה צריך לשמוח בשבועות, על שיצאנו מדרגת בהמה למדרגת אדם.
כל שנה בשבועות מתחדש מתן תורה, למדו את זה מראיה.

שכשישראל  מפני  שבועות,  בערב  דם  להקיז  שאסור  ע"ב(  קכט  )שבת  אומרת  הגמרא 
עמדו בהר סיני, יצא שד ששמו טיבוח, שאם ישראל לא היו מקבלים את התורה - 

היה חס ושלום טובח אותם.
אז טוב, זה היה לפני שלושת אלפים וכך וכך שנים, מה זה נוגע לי היום? למה אסור 

להקיז דם?
כי כל שנה מתחדש המצב הזה. אנחנו כל שנה מקבלים מחדש את התורה, כל שנה 
יוצאים ממצרים כבהמות ומקבלים מחדש את התורה כבני אדם. כל שנה יש סכנה, 

לכן אסור להקיז דם בערב שבועות.
השנה אין בעיה, כי ערב שבועות זה שבת, אז בין כה וכה אי אפשר להקיז דם. 

"חדאי  שם(:  )פסחים  אומר  והיה  יום  שלושים  כל  תלמודו  כל  על  חוזר  היה  ששת  רב 
נפשאי, חדאי נפשאי".

ורב יוסף היה אומר )שם( בעצרת שיעשו לו עגלה משולשת, ש"אי לא האי יומא דקא 
גרים, כמה יוסף איכא בשוקא".

גם אנחנו צריכים לומר: "חדאי נפשאי", אלמלא "יומא דקא גרים", מה היה מאתנו? 
לא היינו בני אדם, היינו בהמות.

עכשיו אנחנו בני אדם.
כל שכן אם אנחנו יושבים בארץ ישראל, כאן בירושלים עיר הקודש, ועוסקים בתורה 

- אז ודאי ובודאי שאנחנו צריכים לשמוח בעצרת.
יהודים בכל העולם צריכים לשמוח בעצרת שהם בני אדם ולא חמורים, אלמלא "האי 

יומא דקא גרים".
זכינו להיקרא עם ה', עבדי ה'. אנחנו צריכים לשמוח בזה.

עצמו  את  מגדיר  הוא  ברוך  הקדוש  ישראל.  אלוקי  לעצמו  קורא  הוא  ברוך  הקדוש 
כאלוקי ישראל, זה ודאי הכבוד הכי גדול שיכול להיות.

אנחנו צריכים לשמוח שזכינו לכבוד הגדול הזה.
במהרה נזכה, אם ירצה ה', שנזכה להקריב גם את הקורבנות של חג השבועות כמו 

שצריך. 
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תשפ"ב
יש בפרשת השבוע הפרשה של נזירות )במדבר ו, ב(: "אִישׁ אוֹ אִשָּׁה כִּי יַפְלִא לִנְדֹּר נֶדֶר 

נָזִיר" אז הדין הוא כך וכך.
האם התורה מסתכלת על הנזירות בעין יפה או בעין רעה?

שנזיר נקרא קדוש. הקדוש ברוך הוא משבח  )תענית יא ע"א(  מצד אחד, חז"ל אומרים 
את עצמו )עמוס ב, יא(: "וָאָקִים מִבְּנֵיכֶם לִנְבִיאִים וּמִבַּחוּרֵיכֶם לִנְזִרִים" - זה דרגה קרוב 

לנביא.
רואים ששמשון הגיבור זוכה לכל הנבואה שלו על ידי הנזירות, וחנה - לפי דעה אחת 

בגמרא - נודרת שהבן שלה יהיה נזיר.
אז רואים שהנזירות זו מעלה גדולה מאוד.

מצד שני, הגמרא אומרת )שם( שהנזיר נקרא חוטא, שנאמר )במדבר ו, יא(: "וְכִפֶּר עָלָיו 
מֵאֲשֶׁר חָטָא עַל הַנָּפֶשׁ".

ועוד ביטויים בגמרא, "מה המצער עצמו מן היין נקרא חוטא, המצער עצמו מכל דבר 
על אחת כמה וכמה".

זה שלילה של הנזירות. 

אז כנראה שצריך לומר, כמו שהגמרא מביאה על שמעון הצדיק, ש"מימי לא אכלתי 
אשם נזיר טמא חוץ מאחד".

שבא אליו נזיר מן הדרום, יפה עיניים וטוב רואי, עם שיער תלתלים יפה.
שאל אותו: מה ראית לשחת שערך זה הנאה?

ונתגבר  וראה את הדמות שלו במים  לו - מפני שהיה רועה בעיר שלו  אז הוא אמר 
עליו יצר הרע, אז הוא החליט שהיות שזה מביא אותו ליצר הרע אז הוא יגלח אותו 

לשמיים.
"כמוך ירבו נוזרי נזירות בישראל,  אז שמעון הצדיק נישק אותו על ראשו ואמר לו: 

עליך הכתוב אומר: 'אִישׁ אוֹ אִשָּׁה כִּי יַפְלִא לִנְדֹּר נֶדֶר נָזִיר לְהַזִּיר לַה'" )נדרים ט ע"ב(.
זאת אומרת שהנזירות תלויה:

- אז היא דבר טוב, אז היא מעלה  לה'  לרצון  לה',  כוונה  אם היא באה באמת מתוך 
גדולה.

להרגיז  רוצה  או   - מסוימות  הנאות  על  רוגז  שאדם  רוגז,  מתוך  באה  היא  אם  אבל 
אחרים, או רוצה להרגיז את עצמו - אבל לא מתוך אהבת ה', אלא מתוך שנאת העולם 

הזה בלבד, שלא לשם שמיים - אז זו נזירות פסולה.
בשביל  לא  לגמרי,  שמיים  לשם  להיות  צריכה  היא  אבל  גדולה,  מעלה  היא  הנזירות 

להרגיז מישהו או לצער מישהו, אפילו לא לצער את עצמו, אלא רק מתוך אהבת ה'.
אז הנזירות היא מעלה גדולה, שקולה כמעט כמו הנבואה. 

בסוף  קרבן  להביא  אפשר  שאי  מפני  נזירים,  להיות  לנו  אפשר  אי  הזה,  בזמן  היום, 
הנזירות.

וגם קשה מאוד היום להיזהר מהטומאה, לא יודעים איזה מקומות טמאים ואיזה לא.
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אז היום, גם אלה שסיפרו עליהם שהיו נזירים, כמו "הרב הנזיר" הידוע - הוא לא היה 
באמת נזיר.

הוא רק נהג כדרך הנזירים, אבל לא קיבל על עצמו נזירות ממש.
היום לא כדאי לקבל על עצמו נזירות ממש.


