בס"ד 

שיעור הרב אלון לפרשת תרומה,

ל' שבט, ה'תשס"ד,

"מי יקום לי עם מרעים" –
לזכותו של משה רבנו זיע"א                                  

לזכר בניו ובנותיו של המקום ב"ה, שנשפך דמם היום, בפיגוע הרצחני בירושלים.

יום פטירתו של משה רבנו זיע"א ממשמש ובא, על כן בחרנו לעסוק הפעם בדמותו של הרועה הנאמן, משה רבנו. הוא משה רבנו, הנקרא "צורתן של ישראל", וכפי שנראה ונבאר להלן.

את הדברים נבקש לפתוח בפסוקים בפרשת משפטים המתארים את עלות משה רבנו להר סיני:

"ויעל משה ואהרן נדב ואביהוא ושבעים מזקני ישראל: ויראו את אלהי ישראל ותחת רגליו כמעשה לבנת הספיר וכעצם השמים לטהר: ואת אצילי בני ישראל לא שלח ידו ויחזו את האלהים ויאכלו וישתו:"

הנה כי כן, משה ועימו אהרון, נדב ואביהוא ושבעים מזקני ישראל עולים אל ההר, הם רואים מראות שאין לנו השגה בהם. יחד עם זאת מתארת התורה כיצד הם רואים את אלוקי ישראל ותחת רגליו "כמעשה לבנת הספיר". 
ודאי וודאי שראיית אלוקי ישראל היא ראיה של אחד מגילויו האלוקיים, אך את טיבה של ראיה נבואית זו, אין ביכולתנו לדעת. 
על אותה "לבנת הספיר" שתחת רגליו, פרשו המפרשים באופן הבא:

רש"י פרש – כי "לבנת הספיר" – היא אחת מהלבנים של שעבוד מצרים, הנמצאת  כביכול תחת רגליו, במילים אחרות ישנו כאן ביטוי עמוק לצערו, כביכול, של הקב"ה בצערם של ישראל. 
ר' יונתן בן עוזיאל מתרגם באופן חריף יותר, ופרשנותו מזכירה לנו לדאבונינו את ימינו אנו, ימים בהם דמם של ישראל נשפך  בחוצות ירושלים. 

נביא ראשית את דבריו ככתבם וכלשונם, ולאחר נתרגמם:

"וזקפו נדב ואביהוא ית עיניהון וחמון ית איקר אלהא דישראל ותחות אפיפורין דריגלוי דמצע תחות כורסיה הי כעובד אבן ספירינון מידכר שעבודא דשעבידו מצראי ית בני ישראל בטינא ובליבנין והוו נשיא בטשן ית טינא עם גובריהון הות תמן ריבא מפנקתא מעברתא ואפילת ית עוברא ואתבטש עם טינא. נחת גבריאל ועבד מניה לבינתא ואסקיה לשמי מרומא ואתקניה גילונדק תחות אפיפורין דמרי עלמא זיויה הי כעובד אבן טבא והי כתקוף שפר שמיא כד הינון ברירין מן ענניא".

כשתרגום הדברים הוא: 

"והרימו נדב ואביהוא את עיניהם וראו את כבוד אלוקי ישראל, ותחת כסא רגליו (השרפרף), שמניח מתחת לכסאו, מעשה כאבן הספיר, המזכיר (כביכול לקב"ה) את שעבוד ישראל למצרים בחומר ובלבנים. שם היו הנשים דורכות על הטיט יחד עם הגברים. שם הייתה אישה מפונקת (במשמעות עדינה) שהייתה מעוברת והפילה את עוברה, ודרכו אותו יחד עם הטיט, ירד גבריאל (ובגרסאות אחרות – מיכאל) ועשה ממנו לבנה והעלהו לשמי מרום ועשאה שרפרף תחת כסאו של אדון העולם. מראהו (ביחס לאותה לבנה) כאבן טובה וכיפי השמים המבצבצים מבין העננים".

הנה כי כן, מתחת לכסא הכבוד ישנה לבנה, לבנה זו היא מדמם של בני ובנות ישראל, מדמם של אלו שאפילו קבר אין להם בארץ – והיא המונחת תחת כסא הכבוד, היא המזהירה ומאירה "כעצם השמים לטהר", והיא שמזכירה דמם של בניו, בני בחוניו, של מי שאמר והיה העולם.
כמה דואב הלב לזכור את דמם של ישראל שנשפך היום, כשגם להם, לחלקם, כמעט ולא נשאר זכר, אך זיכרון זאת יהייה לפנינו, כי גם הם מאירים כלבנת הספיר מתחת לכסא הכבוד.

נחזור נא להמשך הפסוקים. כזכור עד כאן עלו עם משה אהרון, נדב ואביהוא ושבעים מזקני ישראל. בפסוקים הבאים נפרד משה לאט-לאט מעוד מלווה ועוד מלווה, עד שבעלייתו האחרונה הוא לבדו. 

ניתן נא את הלב, שהפועל "לעלות" בזיקה של משה רבנו חוזר שוב ושוב ושוב, משום שזהו מאפיינו הגדול של מרע"ה – העלייה הבלתי פוסקת:

"ויאמר ה אל משה עלה אלי ההרה והיה שם ואתנה לך את לחת האבן והתורה והמצוה אשר כתבתי להורתם: ויקם משה ויהושע משרתו ויעל משה אל הר האלהים: ואל הזקנים אמר שבו לנו בזה עד אשר נשוב אליכם והנה אהרן וחור עמכם מי בעל דברים יגש אליהם: ויעל משה אל ההר ויכס הענן את ההר: וישכן כבוד ה על הר סיני ויכסהו הענן ששת ימים ויקרא אל משה ביום השביעי מתוך הענן: ומראה כבוד ה  כאש אכלת בראש ההר לעיני בני ישראל: ויבא משה בתוך הענן ויעל אל ההר ויהי משה בהר ארבעים יום וארבעים לילה:"

לעלייתו המתמדת של משה עוד נשוב. אך כעת נתבונן על דמותו של מרע"ה בזיקה למעשה מגילת אסתר. כידוע לכולנו, הפיל המן פור הוא הגורל ליום שבו תתחיל להתבצע תוכנית הפתרון הסופי לבעיה היהודית. היום שנפל הוא יום ז' באדר. 
המן, שידע שביום זה נסתלק משה איש האלוקים, שמח על שזהו היום שנפל בפור [נקודה שניתן עליה את הלב, לשמחה זו – מה עושה?], אך מעירים חז"ל, כי לא ידע המן שביום זה גם נולד מרע"ה, ומכאן שורש טעותו.

וזה לשון חז"ל בגמ' מסכת מגילה:

"הפיל פור הוא הגורל – תנא: כיוון שנפל פור בחודש אדר שמח שמחה גדולה, אמר – נפל לי פור בירח שמת בו משה, ולא היה יודע שבשבעה באדר מת ובשבעה באדר נולד:"

כאמור, יהא עלינו לתת את הלב לפישרה של אותה קורת רוח שעברה על המן כשנודע לו שהפור נפל על ז' באדר. יהא גם עלינו להבין את טיבם של דברי חז"ל, כי ביום זה גם נולד מרע"ה. ועל גבי כל אלו לנסות ולהבין מה עומד ביסוד מחשבתו של המן הרשע כשבא לאבד את ישראל.

המהר"ל בספרו "אור-חדש" (על מגילת אסתר ג, ז) עומד על הנקודות הנ"ל. 

נאמר ראשית את דבריו בלשוננו, ולאחר נעיין בהם.

אומר המהר"ל, כי משה רבנו הוא "צורתן של ישראל". מושג זה, שנעמוד עליו בקצרה – משמעותו כי משה בדרגתו העליונה מהווה ביטוי לזהותם המיוחדת של ישראל. [הביטוי "צורה" – מהווה חלק מצמד מילים "חומר וצורה", כשהאחרון מהווה ביטוי לתוכן, לזהות, ואילו "החומר"  הוא ביטוי להופעת אותה זהות. משה נותן התורה, הרועה הנאמן, הוא שהביא לישראל את זהותם הפנימית היא התורה, ועל כך הוא "צורתן של ישראל"].
כשהפיל המן את הגורל בכדי למצוא את היום, בו הוא יחל להשמיד את ישראל, הוא ביקש בראש ובראשונה להראות כי  גם לעם הנצח יש סוף – גם הוא כמו כל הדברים האחרים בעולם – יש לו סוף.  
וכשנפל הפור על יום מיתתו של משה, הדבר גרם לו קורת רוח מרובה ביותר. משום שמשה הוא המיוחד שבישראל, וכמו שהבאנו את לשון המהר"ל, משה מהווה ביטוי ל"צורתן של ישראל". משה הוא אדם, שאין השייך  ממנו יותר לבחינת הנצח. ואם הוא משה – מת, אם גם לו, לאיש אדיר שכזה יש סוף, הרי שגם לישראל יש סוף, חלילה. זהו, אפוא, יסוד מחשבתו של המן הרשע.

וזה לשון המהר"ל:

"הפיל פור הוא הגורל – תנא: כיוון שנפל פור בירח שמת משה רבן – שמח, והוא לא ידע שבז' באדר מת משה רבנו עליו השלום ובז' באדר נולד משה רבנו עליו השלום, עד כאן. פירוש: כי לכל דבר יש זמן מוגבל, וכאשר הפיל המן גורלות לדעת איזה זמן שהוא סוף ישראל ונפל באדר – אז שמח, כי בזה הזמן מת משה שהוא רבם של ישראל והוא נחשב צורת כל ישראל, ולפיכך חשב כאילו יש כאן העדר כל ישראל כאשר ראה כי מרע"ה מת בזה החודש".

ולא זו, אלא אף העובדה כי הפור נפל גם על חודש אדר, שהוא החודש האחרון – גם היא עודדה את המן. שהרי ניסן הוא החודש הראשון, שם התהווה ישראל לעם, אם-כן אדר הוא החודש האחרון, אמור מעתה – באדר יבוא הסוף, חלילה, על ישראל.  אם-כן, התעודד המן בכפליים, הן מצד שאדר הוא הירח שנסתלק בו מרע"ה והן שהוא האחרון לחודשי השנה [ע"פ מניין ישראל].

וזה לשון המהר"ל:

"ודעתו היה כי החודש הזה שהוא סוף ותכלית החודשים, גם כן מורה חס וחלילה על תכלית וסוף ישראל, ולכך נפל הגורל בחודש הזה, לומר כי בזה החודש הוא בוף ישראל, ולכך מת בו משה רבן, שהוא נחשב צורת ישראל".

אך זו הייתה טעותו של המן:

"ולא ידע כי בז' באדר נולד גם כן, ופירוש זה – כי הדבר שהוא שלם – התחלתו וסופו מתחברים באחד, כמו שתראה בכדור שהוא שלם שמתחבר סופו אל תחילתו והוא השלמה לגמרי".

דהיינו, אצל ישראל, אצל אומה נצחית זו – הסוף וההתחלה תמיד מתחברים. אף בנקודת שפל ומשבר, כשנראה שהקיץ הקץ על ישראל – גם אז ואולי אז יותר מכל – מתגלה כי  יש התחלה חדשה, עוד יותר גדולה. דוגמת הכדור, שאין לו התחלה וסוף, כך ישראל שאין להם התחלה וסוף.

המן השייך לנצר העמלקי – מהווה אנטיתזה לישראל, ואומתו יותר מכל מייצגת את הסוף, ועל כן מגמתו לעקור את הנצח מהעולם. 

על עמלק, כזכור,  נאמר "אשר קרך בדרך" – הוא, כלשון חז"ל, קרר את פחד האומות מישראל, כמשל לאדם הקופץ לתוך אמבטיה רותחת, שעל אף שגופו מתמלא כוויות ואף יותר מזה – אך סוף סוף האמבטיה מתקררת. הוא הדין – האומה העמלקית נחושה לקרר את פחד האומות מישראל, לקרר את הרעיון כי יש אומה של נצח בעולם. אך בזה אין הדברים נעצרים. במפגשים הבאים עם עמלק, במפגש עם אגג ובמפגש עם המן – מצטיירת בפנינו ביתר שאת דמותם של העמלקים. אין להם מלחמה עם ישראל על שטח טריטוריאלי כלשהוא, או על תביעה לאומית זו או אחרת – עמלק מנסה להכות בישראל במקומות שונים ובתקופות שונות, שכן לב ליבו של המאבק העמלקי בישראל, הוא המאבק של הסוף עם האינסוף.

הנה כי כן, על כן שמח המן כשנפל הפור הוא הגורל בירח האחרון, הוא חודש אדר, ובירח שכביכול בא סופו של אדון הנביאים, אך זאת לא ידע, כי הסוף לישראל הוא התחלה וכי נצח ישראל לא ישקר ולא ינחם.

מאלף בהקשר לזה להעיר, כי הסעודה המתוקנת לעתיד לבוא לצדיקים, היא סעודת לוויתן. לוויתן, ע"פ חז"ל, הוא החיה היחידה, שמכניסה זנבה לפיה. ביטוי זה מזכיר לנו שוב את צורת המעגל, את הצורה שאין לה תחילה וסוף, הראויה לישראל הנצחיים [מול האומות]  ועוד יותר למעולים שבתוך ישראל. 

לעיתים נראה לנו כי מתח ומאבק זה בין "הנצח" לבין "הסוף", שמבקשים עמלק וגויים רבים להביא על ישראל – נמשך ונמשך. במשך הדורות לא אחת נראה כי הקיץ הקץ. אך זה נראה כך לרואה רצועה צרה מהראיה ההיסטורית, אך לאלו היודעים לנסוק לגובה, אלו יודעים כי לישראל הסוף הוא למעשה גם ההתחלה, אלו אוכלים את הלוויתן.
זהו אפוא הביטוי לכך שיום פטירתו של מרע"ה הוא גם יום לידתו.

הזכרנו בתחילת דברינו את החזרות החוזרות בתיאור משה. ראינו כיצד השורש ע.ל.ה. הוא שורש החוזר ונשנה בזיקה למשה. ועל פי האמור עד כאן, נאמר אנו כי אכן זהו איפיון תכונת נפשו של מרע"ה – העליה הבלתי פוסקת, הנסיקה השמיימה שלעולם אינה נעצרת.

ואף בערוב ימיו של משה – בסמוך למיתתו מתארת התורה
: "ויעל משה מערבות מואב להר נבו" 
. 

הנה כי כן גם תיאוריו האחרונים של מרע"ה הנם בסימן של עליה בלתי פוסקת. אין תיאור גדול מתיאור עליה בלתי פוסקת כביטוי לנצח.

אך בכדי להעמיק ביתר שאת בדמותו של מרע"ה נתבונן נא במדרש בדברים רבה, המתאר את הסתלקות מרע"ה מן העולם: 

"אמר הקב"ה לגבריאל: גבריאל, צא והבא נשמתו של משה. אמר לפניו – רבונו של עולם, מי שהוא שקול כנגד ששים רבוא – איך אני יכול לראות במותו, ומי שיש בו דברים אלו – איך אני יכול לעשות לו קצף?"

כבר מדברי גבריאל: "מי שהוא שקול כנגד ששים רבוא וכו'" – מבינים אנו כי מותו של משה הוא אירוע רב עוצמה, יש בו מעין מימד של מוות לאומה. 

ומכאן ממשיך הקב"ה ומבקש משליח נוסף, מהמלאך מיכאל, להביא את נשמת מרע"ה:

"ואחר כך אמר לו למיכאל: צא והבא נשמתו של משה, אמר לפניו: רבונו של עולם, אני הייתי לו רב והוא היה לי לתלמיד ולא יכול אני לראות במותו".

 מכאן נשלח מלאך המוות [המכונה הסמ'] להביא את נשמת מרע"ה:

"ואחר כך אמר לסמאל הרשע: צא והבא נשמה של משה. מיד לבש כעס וחגר חרבו ונתעטף אכזריות והלך לקראתו של משה. כיון שראה אותו שהוא יושב וכותב שם המפורש וזוהר מראהו דומה לשמש והוא דומה למלאך ה' צבאות – היה מתיירא סמאל מן משה. אמר – ודאי שאין המלאכים יכולין ליטול נשמתו של משה. וטרם שהראה סמאל את עצמו למשה – היה משה יודע שבא סמאל. וכיון שראה סמאל את משה – אחזתו רעדה וחיל כיולדה, ולא מצא פתחון פה לדבר עם משה עד שאמר משה לסמאל: "אין שלום אמר ה' לרשעים"
 – מה תעשה בכאן?"

ומכאן מתפתח דו-שיח מעניין:

"אמר לו – ליטול נשמתך באתי. אמר לו – מי שגרך? אמר לו – מי שברא את כל הבריות. אמר לו – אין אתה נוטל נשמתי. אמר לו – כל באי עולם נשמתן מסורין לידי. אמר לו – יש בי כח מכל באי עולם. אמר לו – מה כחך? אמר לו – אני בן עמרם, שיצאתי ממעי אמי מהול, ולא נצרכתי למהלני, ובו ביום שנולדתי מצאתי פתחון פה, והלכתי ברגלי, ודברתי עם אבי ואמי, ואפילו חלב לא ינקתי".

ניתן נא את הלב, כי משה מכונה כאן בשם "בן עמרם" – רוצה לומר – משה עם כל תכונותיו העליונות עדיין הוא רואה בעצמו בן אנוש, כבנו של עמרם.

ומכאן ממשיך משה לתאר את מסכת חייו:

"וכשהייתי בן שלושה חודשים – התנבאתי ואמרתי שעתיד אני לקבל תורה מתוך להבי אש, וכשהייתי מהלך בחוץ נכנסתי לפלטרין של מלך ונטלתי כתר מעל ראשו, וכשהייתי בן שמונים שנה עשיתי אותות ומופתים במצרים, והוצאתי ששים רבוא לעיני כל מצרים, וקרעתי את הים לשנים עשר קרעים, והפכתי  מי מרה למתוק, ועליתי ודרכתי דרך בשמים, והייתי תופס במלחמתן של מלאכים, וקבלתי תורה של אש, ודרתי תחת כסא אש, וסוכתי תחת עמוד אש, ודברתי עמו פנים בפנים, ונצחתי בפמליא של מעלה, וגיליתי רזיהם לבני אדם, וקבלתי תורה מימינו של הקב"ה, ולמדתי אותה לישראל, ועשיתי מלחמה עם סיחון ועם עוג שני גבורי עובדי כוכבים שבשעת המבול לא הגיעו מים לקרסוליהן מפני גבהן, והעמדתי חמה ולבנה ברום עולם והכיתים במטה שבידי והרגתים. מי יש בבאי עולם שיכול לעשות כן? לך רשע מכאן, אין לך לומר כן – לך, ברח מלפני! איני נותן נשמתי לך".

משה אינו אומר לאותו מלאך שיש לו רוחניות גדולה משלו. אלא שהוא, משה, דבק בכח האלוקי שהוא המעניק לו את הכח. שכן משה, כאמור, הוא "בן עמרם", הוא בן אדם ולא אל. אך הוא משה מלמדנו כיצד כאשר כולנו מנתבים את כוחותינו כלפי שמיא – כיצד אז מקבלים אנו כוחות ותעצומות נפש. 
משה מלמדנו כיצד כשהוא מרים את ידיו – גובר ישראל במלחמתו על עמלק, שכן ידיו המורמות – משעבדות את ישראל לאביהם שבשמים וממילא מנצחים הם את המלחמה. וכזכור באותה מלחמה שניים היו אלו שאחזו בידי משה – אהרון וחור. אהרון וחור הם כנגד הכהונה והמלכות (שכן חור הוא בן נחשון למטה יהודה), אלו הם הכוחות העוזרים לנו לשאת את עינינו לאבינו שבשמים. 

שאלת הניצחון אינה שאלה של כח אלא שאלה של עוז פנימי. שאלה של היכולת לחבר בין השמים והארץ. 

זהו גם עניינה של מגילת אסתר. מגילת אסתר היא הבירור שרבונו של עולם מברר לעולם, שיש הופעת נצח בעולם הקרויה ישראל. וכאשר שוכחים ישראל, לדאבון לבנו, כי הם נצח – או אז מופיע הכח המנוגד להם, כוחו של עמלק הבא לעקור את הנצח וכל זה בכדי להראות להם עד כמה הם שייכים לנצח.

הנה כי כן, מרע"ה הוא החיבור השלם והעליון בין הארץ לשמים, כשחיבור שכזה יכול להיעשות רק ע"י מי ששייך למושג הנצח, רק מי שהוא כזה יכול להעניק לארץ המוגבלת את המימד הנצחי השמיימי. 

ביטוי נוסף לאישיותו של מרע"ה מוצאים אנו בדברי ר' שמחה הכהן מדווינסק שמעלה שאלה.

הוא שואל: כיצד ציווה הקב"ה את ישראל שיאמינו לעולם במשה ["וגם בך יאמינו לעולם"]? ואולי יבחר משה, חלילה, מדעתו שלא כהוגן? 

אלא אם כן נאמר שהקב"ה נטל ממנו את בחירתו החופשית – ואם-כן – מה גדולה יש פה?

נראה נא את לשונו:

"ואם-כן – כיצד צוה השם שיאמינו לעולם במשה, הא הכל בידי שמים חוץ מיראת שמים, ואין הידיעה מכרחת הבחירה ושמא יבחר משה אחר-זה חלילה להוסיף מדעתו, ועל כרחין שהשי"ת שלל ממנו הבחירה לגמרי ונשאר מוכרח כמלאכים".

וכאן מתאר לנו המשך-חכמה מי היה אדון הנביאים, כיצד הוא היה אדם, שמרוב עילוי רוחני הגיע לשלב, שבבחירתו שלו בחר לבטל מעצמו את בחירתו החופשית, ונעשה כולו דבק בטוב.

וזה לשונו:

"רק שמשה שמצד עצמו עמל ויגע כל כך עד שהעלה עצמו למדרגה הגבוה שבמדרגות האנושי השלימות היותר אפשרי – לכן זכה שיבטל ממנו הבחירה"

ומכאן מסכם ר' שמחה הכהן את הדברים כך: 

"אם כן – זה עיקר תכלית הבריאה: לזכך החומר עד שישוב בשרו גם לרוחני ולכלי חזיון בכבוד אלקים וכמו שכתוב: "ומבשרי אחזה אלקה".

במאמר מוסגר נעיר, כי פרעה מלך מצרים הוא האנטיתזה למשה בהקשר זה. הוא דמות שגם היא בחרה לבטל ולפרוק מעצמה את הבחירה החופשית, אך אצלו הדבר היה בדיוק לכיוון ההפוך. הוא בחר בבחירתו החופשית לבטל מעליו את יכולת הבחירה ולהיות דבוק ברע. משל לאדם שניגש אל שפת התהום בכדי לקפוץ לתוכה. כל זמן שהוא לא קופץ – בבחירתו לא לקפוץ. אך ברגע שקפץ – הרי שמכח בחירתו הוא עקר מעצמו את יכולת הבחירה שלא לקפוץ, וכרגע הוא במסלול שהוא בבחינת בלתי נמנע. 

ומכאן ממשיך המעשה של דברים רבה באופן הבא:

"מיד חזר סמאל והשיב דבר לפני הגבורה. אמר לו הקב"ה לסמאל – בא והבא נשמתו של משה. מיד שלף חרבו מתערה ועמד על משה. מיד קצף עליו משה  ונטל את המטה בידו שחקוק בו שם המפרש ופגע בו בסמאל בכל כוחו, עד שנס מלפניו ורץ אחריו בשם המפרש ונטל קרן הודו מבין עיניו ועור את עיניו, עד כאן עלתה למשה".

ומכאן מופיעה התערבות אלוקית ישירה:

"סוף רגע יצתה בת קול ואמרה: הגיע סוף מיתתך. אמר משה לפני הקב"ה: רבונו של עולם, זכור אותו היום שנגלית עלי בסיני, ואמרת לי: "לכה ואשלחך אל פרעה והוצא את עמי בני ישראל ממצרים".
 זכור אותו היום שהייתי עומד על הר סיני ארבעים יום וארבעים לילה! בבקשה ממך, אל תמסרני ביד מלאך המות. יצתה בת קול ואמרה לו: אל תתירא! אני בעצמי מטפל בך ובקבורתך".

ומכאן מתאר המדרש את הכנות מרע"ה להסתלקותו:

"באותה שעה עמד משה וקדש עצמו כשרפים, וירד הקב"ה משמי שמים העליונים ליטול נשמתו  של משה, ושלשה מלאכי השרת עמו: מיכאל וגבריאל וזגזגאל, מיכאל הציע מיטתו של משה, וגבריאל פרס בגד של בוץ מראשותיו וזגזגאל מרגלותיו. מיכאל מצד אחד וגבריאל מצד אחד. אמר הקב"ה למשה: משה, השקף עיניך זה על גב זה! והשקיף עיניו זה על גב זה. אמר לו: הנח ידך על החזה! והניח ידו על החזה. אמר לו: הקף רגליך זה על גב זה! הקיף רגליו זה על גב זה. באותה שעה קרא הקב"ה לנשמה מתוך גופו. אמר לה: בתי, מאה ועשרים שנה קצבתיך היותך בגופו של משה. עכשיו הגיע קיצך לצאת. צאי! אל תאחרי! אמרה לפניו – רבונו של עולם! יודעת אני שאתה אלוה כל הרוחות וכל הנפשות: נפש החיים והמתים – מסורין בידך ואתה בראתני ואתה יצרתני ואתה נתתני בגופו של משה מאה ועשרים שנה, ועכשיו – יש גוף טהור בעולם יותר מגופו של משה שלא נראה בו רוח סרוחה מעולם ולא רמה ותולעה? לכן אני אוהבת  אותו ואיני רוצה לצאת ממנו".
ניתן נא את הלב עד כמה מרתק דו-שיח זה שבין הקב"ה לנשמת משה.

נשמת משה מסרבת לצאת מגופו. יש כאן ביטוי אדיר לגבהים אלוקיים אליהם נסק משה. יש כאן ביטוי לגדלותו של משה שחיבר את השמים לארץ בעוצמה כל-כך עליונה, עד שהנשמה מרגישה כאילו היא בביתה כאשר היא בתוך גוף משה, והיא מסרבת לעזבו אפילו בכדי למחיצתו של הקב"ה.

וכך ממשיך הדו-שיח:

"אמר לה הקב"ה: נשמה, צאי אל תאחרי, ואני מעלה אותך לשמי השמים העליונים ואני מושיבך תחת כסא כבודי אצל כרובים ושרפים וגדודים. אמרה לפניו: רבונו של עולם, מאצל שכינתך ממרום ירדו שני מלאכים, עזה ועזאל, וחמדו בנות ארצות והשחיתו דרכם על הארץ, עד שתלית אותם בין הארץ לרקיע, אבל בן עמרם מיום שנגלית אליו בסנה – לא בא לאשתו, שנאמר: 
"ותדבר מרים ואהרן במשה על אודות האשה הכשית אשר לקח כי אשה כשית לקח". בבקשה ממך! תניחני בגופו של משה!".

או אז הדרך היחידה להוציא את נשמת משה היא באופן שאינו נראה כמיתה כלל, באופן שהיא שבה אל מקורה, במיתת נשיקה:

"באותה שעה נשקו הקב"ה ונטל נשמתו בנשיקת פה"
כשבעקבות הסתלקות זו, ישנו צער כללי בהוויה ואף מעבר לה. גם אצל מלך מלכי המלכים יש צער כשנשמה כזאת נאספת מעמה. וכך חותם המדרש:

"והיה הקב"ה בוכה: "מי יקום לי עם מרעים, מי יתיצב לי עם פעלי און"
, ורוח הקדש אומר: "ולא קם נביא עוד בישראל כמשה",
 שמים בוכים ואומרים: "אבד חסיד מן הארץ"
, ארץ בוכה ואומרת: "וישר באדם אין"
, וכשבקש יהושע רבו ולא מצאו – היה בוכה ואומר: "הושיעה ה' כי גמר חסיד, כי פסו אמונים מבני אדם"
, ומלאכי השרת אומרים: "צדקת ה' עשה"
 וישראל היו אומרים: "ומשפטיו עם ישראל"
. אלו ואלו היו אומרים: "יבוא שלום וינוחו על משכבותם הולך נכוחו"
, "זכר צדיק לברכה"
 ונשמתו לחיי עולם הבא."

הנה כי כן, זו דמותו של מרע"ה, אבי הנביאים, "צורתן של ישראל" (כלשון המהר"ל).

לא נאמרה בו מיתה ממש, שכן אדם שכזה, המחבר במזיגה נפלאה בין השמים והארץ אינו באמת מת, אלא הוא מקבל נשיקה ממי שאמר והיה העולם. אדם שכזה עולה ועולה ועולה ולעולם אינו מפסיק לעלות.

זוהי גם אומתנו שעולה ועולה. ואף באותם רגעים של משבר, באותם רגעי נפילה ומבוכה, רגעים שהם בבחינת "ירח שנסתלק בו משה", הם הם המהווים בסיס והתחלה להתחדשות היותר מופלאה, שכן לעם הנצח יש תפקיד של נצח ונוכחותו היא נוכחות של נצח.

ואם-כן גם בירח שנסתלק בו משה, וכביכול ידם של ישראל נפלה – הוא גם הירח שנולד בו משה.

ועתידה ידם של ישראל לגבור – אמן ואמן!

�  שמות כד, ט-יח.


�  תרגום יונתן בן עוזיאל שם.


�  שמות כד, יב-יח.


�  מסכת מגילה דף יג ע"ב.


�  מהר"ל, אור חדש, על מגילת אסתר ג, ז.


�  קודם לאותם שמונה פסוקים החותמים את התורה בתיאור דמות משה שנחלקו  חז"ל עליהם האם משה כתבם כשעינין דומעות, או שמא היה זה יהושע שהשלים את התורה.


�  דברים כד 


�  מדרש סוף דברים רבה.


�  ישעיהו מח כב.


�  שמות ג י.


�  במדבר יב א.


�  תהלים צד טו.


�  דברים לד י.


�  מיכה ז ב


�  שם שם.


�  תהלים יב ב.


�  דברים לג כא.


�  שם שם.


�  ישעיהו נז ב.


�  משלי י ז.





