
מנויים וקוראים יקרים,

ברוך ה' זוכים אנו ועומדים לפני סיום חוברות "תכלת מרדכי" לעשרים ואחת הפרשיות של ספרי בראשית ושמות.

אשרינו שזכינו עד כאן ותפילתנו לבורא עולם שיזכנו לגמור את מלאכת הקדש הזאת גם בספרים הבאים.

בדף האחרון בחוברת זו נמצא טופס חדוש המינוי לחומשים הבאים וההשלמה לחוברות הקיימות. נשתדל להענות לפניותיכם כראוי.

ועתה לפסח הממשמש ובא על כולנו ועל כל ישראל לטובה.

לפי בקשתם של רבים שוקד הרב בימים אלו עם המערכת על הוצאה של חוברת רחבה במיוחד ( חוברת משולשת כ"ברכה המשולשת" ) שתעסוק בערב פסח ובהגדה של פסח. החוברת תכלול, בעז"ה, גם את ההגדה עצמה ותעסוק גם בהארות ובעיונים על ההגדה כפי מסת הזמן והמקום האפשריים.

החוברת תגיע לבתיכם, בעז"ה, בשבוע שלפני שבת הגדול.

הכתיבה על פרשיות ויקה"פ-צו תדחה אפוא מפני הפסח ובעז"ה נזכה ונשלים גם אותה.

                                                                                                         בברכה רבה

ובצפיה לגאולה שלמה
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"תכלת מרדכי"
בס"ד

           
לפרשת העגל ולפרשת הפרה.
הרב מרדכי אֵלון

1. "תבוא האֵם ותקנח על צואת בנה"

2. "מה יעשה הבן שלא יחטא?"
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4. "מה יעשה הבן שלא יחטא?"

1. "איגרא רם ובירא עמיקתא".
2. " 'מלאכי' - ולא אני".
3. למִקוּמה של פרשת פרה בסדר "ארבע פרשיות". 
4. "טהרתן של ישראל".
5. למִקוּמה של פרשת פרה בסדר התורה בכלל. 
6. לִמְקוֹמה של הפטרת פרה. 
7. "טהרתן של ישראל" או "כפרתן של ישראל" ?
8. טומאה = מוֶת. טהרה = חיים. 
9. "יבֹא זהב ויכפר על הזהב".
10. "בּרכֻש גדול".
11. "ממלכת כֹּהנים".
12. "אתה הוא שגרמת להם".
13. העגל - הנחש של הר סיני. 
14. לסדרה של פרשת פרה.
15. "קח את המטה... ודברתם אל הסלע".
16. "אתם מתגאים במה שהורישכם אביכם ? "
פתיחה

באמצע מלחמת העולם הראשונה ובאמצע אירופה המתיסרת בחרבותיה - "באמצע העולם ובאמצע הזמנים" - ישב מרן הרב קוק זצ"ל וכתב את הדברים הבאים :-

"לולא חטא העגל היו האומות יושבות ארץ-ישראל משלימות עִם ישראל ומודות להם, כי שם ד' הנקרא עליהם היה מעורר בהן יראת הרוממות, ולא היתה שום שיטת מלחמה נוהגת, וההשפעה היתה הולכת בדרכי שלום כבימות המשיח. 
רק החטא גרם ונתאחר הדבר אלפי שנים, וכל מסבות העולם הנן אחוזות זו בזו להביא את אור ד' בעולם, וחטא העגל ימחה לגמרי וממילא כל רואיהם יכירום כי הם 'זרע ברך ד'', והעולם יתוקן באורח שלום ורגשי אהבה, ונעם ד' יוחש בכל לבב, לענג רוח ולעדן נשמה ולכל בהם תחיה 'נפש כל חי'."

מנין שאב מרן הרב זצ"ל את הידיעה כי חטא העגל הוא הגורם להמשך צחצוחי החרבות של העולם ?  מה עוד נושאים אנו בתוכנו גם היום מעוון העגל ומפרעונו המעכב גם בעדנו מלהביא את "האומות יושבות ארץ ישראל" להשלים עִם ישראל ועם א-לקי ישראל ולתקן עולם "באורח שלום ורגשי אהבה" ? 

כיצד זה שעם קדוש ששפחה קטנה שבו זכתה למראותיו של יחזקאל הנביא מתגלגל בתוך פחות משלשה חדשים ל"עגל מסכה" ול"אלהי זהב"? ומדוע השפיע כל-כך החטא הפנימי הזה, "שלנו, גם על יושבי כנען ופלשת אֵלו, שרק תמול-שלשום נמוגו משמועת יציאת מצרים וקריעת הים ועתה שָבוּ לסורם להילחם בישראל ?

חטא העגל השפיע על ישראל ועל העולם כולו יותר מכל חטאי המדבר האחרים. רק החטא הזה גרם לקב"ה לבקש לכלות את ישראל לחלוטין, ורק בעקבותיו מתפתח ה"ויכוח" המופלא והגדול ביותר בין משה רבנו לקדוש ברוך הוא. אלא שגם כשנעתר הקב"ה למשה לא נמחק רושמו של העונש והוא ממשיך ללוותנו כל הדרך:- 

"וביום פקדי ופקדתי עליהם חטאתם" :- 

"עתה" -  ( כך אמר הקב"ה למשה ) - "שמעתי אליך מלכלותם יחד, ותמיד-תמיד כשאפקוד עליהם עוונותיהם ופקדתי עליהם מן העוון הזה עם שאר העוונות, ואין פורענות באה על ישראל שאין בה קצת מפירעון עוון העגל" (לב, לה ורש"י, שם).

השנה כששוב אנו חוזרים לקריאת מעשה העגל, זוכים אנו לחברה עם קריאת הפרשה השלישית בדרכנו לחֵרוּת - פרשת פרה אדומה. זאת הפרה שגם אם לעולם לא נדע את טעמיה ואת סוד טהרתה ידוע נדע את רשמֵיהָ ואת סוד כפרתה :-

" 'פרה אדומה' -

    משל לבן מלך שטינף פלטין של מלך, אמרו:         

    תבא אמו ותקנח הצואה.

    כך - תבוא פרה ותכפר על העגל ...
    תמימה - 
    על שם ישראל שהיו תמימים ונעשו בו (בעגל) בעלי 
    מומים. תבוא זו (הפרה) ותכפר עליהם ויחזרו 
    לתמותם".

אולי בתקופתנו זאת ובימינו האלה - בימים האלה ובשעות האלה ממש - "באמצע העולם ובאמצע הזמנים" שלנו - צריכים אנו יותר מאי-פעם את ה"מים-החיים" אשר בַּכֶּלִי, המים החיים המטהרים אותנו מן המָוֶת ומטומאתו, ומכפרים בעדנו מאלהי-זְהָבֵנו אשר מְשבְּרים לנו את לוחות אבנֵינו וּלְבָבֵנוּ. 

בשתי הפרשיות המופלאות הללו - בכל אחת מהן לחוד ובשתיהן גם יחד - יעסוק עיוננו השבוע. 

סדר פרשות השבוע וסדר "ארבע פרשיות", מפגישים אותנו השבת עִם פרשת כי-תשא ועם פרשת פרה אדומה. לעניינן של פרשות אלו, כל אחת בפני עצמה, ולחיבורן יחדיו - נידרש בעיוננו זה. 

א. "איגרא רם ובירא עמיקתא"

דומה כי בכל התורה כולה לא מוצאים אנו פרשה המכילה בתוכה סתירות כה רבות, קצוות כֹּה שונים ומנוגדים, כמו פרשת כי-תשא. זוהי הפרשה אשר מצד אחד מתרוממים בה בני ישראל להתקרבות הגדולה ביותר לעבודת א-לקים - ומצד שני, נופלים בה את הנפילה הגדולה ביותר שהפרעון ממנה הוא לכל הדורות:- 

"אין פורענות באה על ישראל שאין בה קצת מפירעון עוֹן העגל"
.
כל-כך סמוך  זה  לזה :- 

"ויתן אל משה כְּכַלֹתו לדבר אתו בהר סיני שני לֻחֹת העדֻת לֻחֹת אבן כתֻבים באצבע א-לקים".

"לוחות אבן", "אצבע אלקים", הר סיני, ומיד הפסוק הבא :- 

"וירא העם כי בֹשש משה לרדת מן ההר  ויקהל העם על אהרֹן ויאמרו אליו קום עשה לנו אלהים אשר ילכו לפנינו כי זה משה האיש אשר העלנו מארץ מצרים לא ידענו מה היה לו"
. 

"ישראל יושבים למטה" - אומר המדרש
 - "וחורטין את העגל", ובאותה השעה ממש "הקב"ה למעלה חוקק לוחות ליתן להם דברות חיים". לרגע אחד, "כְּכַלֹתו לדבר אתו", היו ישראל "...ככלה הערבה על בעלה.."
, ומיד אח-כך - "ככלה המזנה תחת חופתה". 

הפגישה עִם העם הזה שהולך עכשיו לקחת את נזמי הזהב שעל אוזניו, ליצור מהם עגל ולומר עליו: "אלה אלהיך ישראל", חבוקה ודבוקה בו- זמנית עִם העוצמה האדירה של הכלה, עִם העצמה של "ויתן אל משה ככלותו לדבר אתו" ! 

ב. " 'מלאכי' - וְלֹא אָני".

רק בחטא הזה תובע הקב"ה לכלות את העם  סופית:- 

"ויאמר ה' אל משה ראיתי את העם הזה והנה עם קשה עורף הוא. ועתה הניחה לי ויחר אפי בהם ואכלם ואעשה אותך לגוי גדול".

זו החלטה יחידאית, שאין שנית לה. 

משה רבנו, שאינו יכול לשאת זאת, מבקש לכפר בעד חטאת העם, ומתפלל אל הקב"ה :- 

"וישב משה אל ה' ויאמר אנא חטא העם הזה חטאה גדֹלה ויעשו להם אלֹהי זהב. ועתה אם תשא חטאתם ואם אין מחני נא מספרך אשר כתבת"
.

והקב"ה מתרצה:-  

"ויאמר ה' אל משה מי אשר חטא לי אמחנו מספרי, ועתה לך נחה את העם אל אשר דברתי לך הנה מלאכי ילך לפניך וביום פקדי ופקדתי עליהם חטאתם"
.

כאן, מסביר רש"י, מוגדרת מחדש מערכת היחסים שבין החתן והכלה, כאן מתרחקים הם זה מזו :- 

" מלאכי - ולא אני".

ציפייתו של החתן להיות עם כלתו ללא השושבינים שמסביב,  חיכייתה של הכלה להיות לבדה עם חתנה - לא יתממשו עכשיו, בעקבות החטא. מלאכי - ולא אני - ילך לפניכם. אִבדתם את ההשגחה הישירה של הקב"ה, שאמור היה להנחותכם בעצמו בדרככם לארץ. כל מציאות הקשר שביניכם לביני, מעתה, היא מציאות שונה לחלוטין. 

אל המציאות הזו שלאחר החטא, אל החטא עצמו ואל הקצוות האלו המנוגדים כל-כך, הסותרים כל-כך שבפרשת כי-תשא, נבוא מתוך עיון בפרשה השניה של השבת - פרשת פרה. 

ג. למִקוּמה של פרשת פרה בסדר "ארבע פרשיות". 

פרשת פרה אדומה, שלישית היא לסדר "ארבע פרשיות". קדמו לה פרשיות שקלים וזכור, ולאחריה - בשבוע הבעל"ט לפני ראש חודש ניסן - נבוא לפרשת 'החודש'. סדר זה של  הפרשיות מובא כך    במשנה :-

"מתניתין ראש חודש אדר שחל להיות בשבת - קורין בפרשת שקלים. חל להיות בתוך השבת ( השבוע ) - מקדימין לשעבר ומפסיקין ( מסדר ארבע פרשיות ) לשבת אחרת. בשניה - זכור. בשלישית - פרה אדומה. ברביעית - החודש הזה לכם..."
.

לכשמעמיקים, לא ברור כלל מהו מקומה של פרשת פרה אדומה בתוך ארבע הפרשיות.  שלֹש הפרשיות האחרות, נקראות בשבתות שאכן הן נצרכות בהן. פרשת שקלים - ודאי שצריכה להיקרא לפני ראש חודש אדר:- 

"קורין בפרשת שקלים - להודיע שיביאו שקליהם באדר כדי שיקריבו באחד בניסן מן התרומה החדשה".
 

את השקלים - עליהם מכריזים בשבת זו - צריך להתחיל ולאסוף כדי לקנות בהם קֹרבנות לשנה החדשה - המתחילה בניסן. 

פרשת זכור - פרשת מחיית עמלק - אין מתאימה ממנה להיקרא לפני הפורים, לפני מחייתו של המן הרשע :- 

"...כדי שתיקרא פרשת זכור בשבת הסמוכה לפורים כדי לסמוך מחיית עמלק למחיית המן".
 

גם פרשת החודש, נראית שייכת למקומה המתאים ביותר - לקראת ראש חודש ניסן, "החודש הזה לכם" שהוא "ראשון... לחודשי השנה"
, ובו נחגג הפסח :- 

" 'ברביעית החדש הזה לכם' - ששם פרשת הפסח"

אך מהו עניינה של פרשת פרה ? מדוע היא נקראת דוקא בשבת זו, שלאחר הפורים ולפני שבת 'החודש' ? 

רש"י מסביר :- 

" 'בשלישית פרה אדומה' - להזהיר את ישראל להיטהר, שיעשו פסחיהן בטהרה..."
.
לכאורה - הנימוק הזה מהותי לזמן בו נקראת הפרשה - לפני הקרבת קֹרבן הפסח, אך למעשה - זהו נימוק טכני בלבד. בעצם, פרשת פרה יכולה היתה להתאים לפני כל קֹרבן אחר, שהרי חובת ההקרבה בטהרה חלה לגבי כל הקורבנות !! קֹרבן פסח זכה לכך אולי מפני חשיבותו וחומרתו - אך לכאורה אין חיבור מהותי בינו לפרשת פרה. מה גם שנראה שלא זקוקים כלל להזהרה הזו - כי רק מי שטמא בעצם זקוק להיטהר, ומה אם כולם טהורים ?!

ד. "טהרתן של ישראל".

לבעיתיות הזו של פרשת פרה בתוך סדרן של ארבע הפרשיות, מוסיף רש"י בעיה נוספת המנוסחת בירושלמי כך :- 

"אמר רבי חמא: בדין הוא שיקדום החודש לפרשת פרה, שהרי באחד בניסן הוקם המשכן ושני לו נשרפה הפרה. ומפני מה הקדימוה ? - שהיא טהרתן של ישראל"
.

בשנה השנית לצאתם של ישראל ממצרים, באחד בניסן, מוקם המשכן. מיד לאחר הקמתו של המשכן, בְּ-ב' ניסן, צריכים ישראל לטהר עצמם ונשרפת הפרה האדומה הראשונה. לפי זה, טוען הירושלמי, סדר הפרשיות צריך היה להיות שונה. פרשת החודש - בדין, על פי הסדר הכרונולוגי - צריכה היתה להיות קודמת לפרשת פרה. ומדוע הקדימו פרשת פרה ?  - "שהיא טהרתן של ישראל". אין כאן סדר היסטורי, אלא סדר תֹכני, הגיוני - הטהרה קודמת היא לפרשת 'החודש הזה', קודמת להתחדשות וליצירה המחודשת. 

ה. למִקוּמה של פרשת פרה בסדר התורה בכלל. 

למעשה, בעיותיה של פרשת פרה בנוגע למיקומה, אינן רק בסדר זה של ארבע פרשיות, אלא כבר בעצם מיקומה הבעיתי של הפרשה בתורה. 

לא בשנה השניה - עת נעשתה הפרה למעשה - היא נכתבת בתורה, אלא רק בספר במדבר
, בשנת הארבעים - רגע לפני הכניסה לארץ ישראל, בסמוך לפרשיות מות מרים, מי מריבה והקריאה למלך אדום. למה ממתינה התורה בסיפורה של פרשת פרה מהשנה השניה ועד שנת הארבעים ? 

ו. לִמְקוֹמה של הפטרת פרה. 

שאלה אחרונה - לפני הנסיון לענות לשאלות אלו ולהגיע מתוכן שוב לחטא העגל - היא שאלה הנוגעת לא בחריגותה של הפרשה, אלא בחריגותה של ההפטרה שנקבעה לה. 

שלושת הפרשיות האחרות - הפטרותיהן קשורות לחלוטין לפרשה, והקשר שביניהן מובן לכל. הפטרתה של פרשת שקלים - "ומפטירין ביהוידע" - עוסקת בבדק הבית שעורך יהוידע הכֹהן, הפטרת פרשת זכור עוסקת בשאול ועמלק, בשמואל ואגג, והפטרת פרשת החודש - בנשיא הבא בראש חודש ניסן להקריב את קֹרבנו, ובחג הפסח. כולן - הפטרות שהן "דדמי ליה" - דומות לעניין הפרשה. 

הפטרתה של פרשת פרה, לעומתן, לא עוסקת בענייני טומאה וטהרה במובנים שאנו רגילים אליהם. ההפטרה חורגת - לכאורה - מכל העניינים האלו, ועוסקת בגלותם ובגאולתם של ישראל. ההפטרה לקוחה מהפרקים ביחזקאל המופיעים לפני חזון העצמות היבשות, פסוקים שגם כאשר מוזכרים בהם מוטיבים של טומאה וטהרה - הרי שהם באים כמטאפורה וכמשל בלבד, כדרך משלי הנביאים :- 

"ויהי דבר ה' אלי לאמֹר: בן אדם בית ישראל יֹשבים על אדמתם ויטמאו אותה בדרכם ובעלילותם כטֻמאת הנִדה היתה דרכם לפני"
.

הטומאה שמטמאים ישראל את אדמתם, היא אולי נקודת הדמיון היחידה הקיימת בין ההפטרה לענייני הטומאה והטהרה. אך גם טומאה זו, פתיחה היא לעיקר אשר בו תעסוק ההפטרה - המוֶת והתחיה של העם בארצו :- 

"ואשפֹך חמתי עליהם על הדם אשר שפכו על הארץ ובגִלוליהם טִמאוה ואפיץ אותם בגויים ויזרו בארצֹת כדרכם וכעלילותם שפטתים. ויבוא אל הגוים אשר באו שם ויחללו את שם קֹדשי באמֹר להם: עם ה' אלה ומארצו יצאו..."

מהו חילול ה' שהם חיללו ? - עצם הגלות ! בהיותו בגלות, לא מופיע עם ה' בצורה המקדשת את שם ה' בארצו - וכך מתחלל שם ה'. והנביא חוזר על כך:- 

"ואחמֹל על שם קֹדשי אשר חִללהו בית ישראל בגוים אשר באו שמה. לכן אמֹר לבית ישראל כה אמר ה' אלקים לא למענכם אני עֹשה בית ישראל, כי אם לשם קֹדשי אשר חִללתם בגוים אשר באתם שם".

"אשר באתם שם" - זהו חילול ה' !! 

"ולקחתי אתכם מן הגוים וקִבצתי אתכם מן הארצות והבאתי אתכם אל אדמתכם וזרקתי עליכם מים טהורים וטהרתם מכל טומאותיכם ומכל גִלוליכם אטהר אתכם"

גם כאן - המים הטהורים, רק משל הם. דימוי. האם אי אפשר היה לקבוע להפטרת פרשת פרה פרקים אחרים בנביא העוסקים  בטומאה ובטהרה ממש? האם חייבים היו מסדרי ההפטרות לקבוע את הפרקים בהם מופיעות הטומאה והטהרה רק כּמשל ? למה לא זכתה פרשת פרה להפטרה מתאימה לה יותר ? 

לסיכום - אלו השאלות שהצבנו עד כה בפרשת פרה ובהפטרתה:- 

1. מדוע נראית הפרשה, בשונה משלֹשת הפרשיות האחרות, לא קשורה מהותית לחודש אדר וניסן, מדוע הנימוק לקריאתה הוא טכני בלבד - על-מנת "להזהיר על הטהרה" ? 
2. מדוע, למרות שהסדר ההיסטורי הכרונולגי היה הפוך,  הוקדמה פרשת פרה לפרשת החודש ? 
3. למה לא מופיעה פרשת פרה בתורה במקום הטבעי לה, בשנה השנית ליציאת מצרים, אלא בכניסה לארץ בסוף דור המדבר?
4. מדוע נבחרה לפרשה זו הפטרה עקרונית העוסקת בגלות וגאולה, בקידוש וחילול ה', ולא הפטרה מתאימה יותר לכאורה, העוסקת בטומאה וטהרה ממש? 
וכאמור - מתוך השאלות הללו והנסיון לענות עליהן, נגיע שוב לפרשת כי-תשא ולנסיון להבין את חטא העגל. 

ז. "טהרתן של ישראל" או "כפרתן של ישראל".

נפתח את הדברים בנסיונו של הירושלמי לענות לשאלה השלישית מבין השאלות. כך מובאות השאלה ותשובתה בדברי הירושלמי :- 

"אמר רבי בוא בר בינה: למה סמך הכתוב מיתת מרים לפרשת פרה? - ללמדך - שכשם שאפר פרה מכפרת על ישראל, כך מיתתן של צדיקים מכפרת על ישראל".

הפרה האדומה, כך נלמד מדברי הירושלמי הללו, אינה רק מטהרת את ישראל, אינה רק "טהרתן של ישראל", אלא היא גם "מכפרת על ישראל" ובגלל תכונת הכפרה הזו שיש בה - היא נסמכה למיתת מרים בשנה הארבעים - כדי ללמדנו שגם מיתתן של צדיקים מכפרת
. 

עניין הטהרה שבפרה אדומה, הוא מרכזה של כל הפרשה. פרה אדומה מטהרת מטומאת מת, שהיא הטומאה החמורה ביותר מכל הטומאות. "אבי אבות הטומאה"
 היא נקראת. מכל אחת מן הטומאות ישנה דרך להיטהר. לעתים דרך זו היא רק "הערב שמש" בלבד, כלומר - יום אחד שיוצא ועִם סיומו טובלים וחוזרים להיטהר. יש טומאות המחייבות ספירה של שבעה ימים לפני ה"הערב שמש" והטבילה, וישנה טומאת המת. עניין הטהרה ממנה באמצעות פרה אדומה - גם אם לא מובן - גזירת הכתוב הוא. חוקה. את עניין הטהרה הזה וטעמו איננו יודעים. "אמרתי אחכמה והיא רחוקה ממני"
 אמר שלמה, החכם מכל אדם, על נסיונו להבין זאת. 

אך מהו עניין הכפרה הזה ? על מה מכפרת הפרה ? 

כך עונה לשאלה זו המדרש בתנחומא
 :- 

" 'פרה אדומה' - מפני מה כל הקורבנות באים זכרים והיא נקבה ? - אמר רבי איבו: משל לבן שפחה שטינף פלטין של מלך. אמר המלך - תבוא אִמו ותקנח הצואה. כך אמר הקב"ה : תבוא פרה ותכפר על מעשה העגל".

"תבוא פרה ותכפר על מעשה העגל". פרה אדומה, על כל מרכיביה הלא מובנים, עם כל טעמיה הבלתי ידועים - כפרה לישראל היא. ועל מה ? - על אותה שעה בה הם הפכו להיות מ"כלה הערבה על בעלה", ל"כלה המזנה תחת חופתה".  וכל מרכיב ומרכיב בציווי עליה, קשור ומכפר על אותה שעה :- 

" 'ויקחו אליך פרה אדומה' - משלהם. כשם שהם פרקו נזמי הזהב לעגל משלהם, כך יביאו זו לכפרה משלהם... 

'אדומה' - על שם 'אם יאדימו כתולע', שהחטא קרוי אדום. 

'לא עלה עליה עול' - כשם שפרקו מעליהם עול שמים. 

'ונתתם אותה אל אלעזר הכֹּהן' - כשם שנקהלו על אהרֹן שהוא כהן לעשות העגל. ולפי שאהרֹן עשה את העגל לא נעשית עבודה זו (=עבודת פרה אדומה ) על ידו, שאין קטיגור נעשה סניגור. 

'ושרף את הפרה' - כשם שנשרף העגל.

'ולקח הכֹּהן עץ ארז ואזוב ושני תולעת' - ג' מינין הללו כנגד שלשת אלפי איש שנפלו בעגל. וארז הוא הגבוה מכל האילנות ואזוב נמוך מכולם - סימן שהגבוה שנתגאה וחטא, ישפיל את עצמו כאזוב ותולעת - ויתכפר לו. 

'למשמרת' - כמו שפשע העגל שמור לדורות לפורענות... וכשם שהעגל מטמא כל העוסקין בו, כך פרה מטמאת כל העוסקין בה, וכשם שנטהרו באפרו, שנאמר: 'ויזר על פני המים' ( =בחטא העגל ) , כך 'ולקחו לטמא מעפר שריפת החטאת' ( = בפרה אדומה ) וגו' ".

פרה אדומה, לסיכום, מטהרת מטומאת המוֶת ומכפרת על מעשה העגל. הבה ננסה להבין את שני הנושאים הללו בְּנִפרד. 

ח. טומאה = מָוֶת. טהרה = חיים.

יסוד הטומאה והטהרה, המתברר בשיאו בפרשת פרה אדומה, יסוד פשוט הוא. 

כל טומאה וטהרה בעולם, הם בעצם ביטוי של קרבה והתרחקות ממקור החיים. כלומר, כאשר מתגלה מצב של חידלון, של מוֶת, של הפסקת חיים - אזי יש טומאה. כאשר מבקשים להיטהר מבקשים בעצם לחזור למצב של חיים. כך זה בכל הטומאות, מהפשוטה ביותר ועד "אבי אבות הטומאה". 

טומאת קרי - הפשוטה שבטומאות, היא בעצם טיפת חיים שהולכים לאיבוד. הטהרה מטומאה זו, החזרה למצב של יצירת חיים, היא על ידי "הערב שמש" וטבילה. היכן נעשית הטבילה ? - בבאר מים חיים - במקווה שמימיו אינם שאובים. במים הבאים ישירות מן המקור. טומאת נידה - היא מציאות של חידלון של חיים, היא דם המבטא חוסר אפשרות להיכנס למערכת של יצירה, של הריון של חיים - ובמצב הזה יש טומאה. כשהמצב חוזר ליכולת ליצור חיים - נוצרת טהרה. 

בשיא, מתחדד ההבדל שבין טומאה לטהרה, בין חיבור למקור ובין חוסר חיבור - אצל בעלי חיים, להבדיל. חיה בחייה - אינה מטמאת אף פעם. גם חיה מתה אינה טמאה בעל כרחה, כי אם היא שחוטה -  היא לא מטמאת. רק אם היא נבלה - היא מטמאת.  מדוע?

כי אם היא שחוטה - ייעודה לא הסתיים. היא עדיין מחוברת אל המטרה שלשמה היא הושמה כאן בעולם ! חיה שנתנבלה מטמאת, אך חיה שנישחטה אינה מטמאת כי ייעודה ממשיך להתקיים. 

טומאה היא תמיד התרחקות מהשורש, מהמקור, מהחיים. 

מה הוא שיא הטומאה ? - המוֶת בעצמו. לא מוֶת זמני, לא מציאות זמנית של חידלון, אלא מת ממש - זה "אבי אבות הטומאה". כיצד ניטהרים מכל אחת מהטומאות ? - זה עוד נמצא בהבנתנו.  אבל כיצד ניטהרים מטומאת המוֶת ?

"אמרתי אחכמה והיא רחוקה ממני".

ובכל זאת באים חז"ל ומגלים לנו סוד אחד. המוֶת, הוא מציאות של טומאה, של חידלון, מפני שאנחנו חיים בעולם שיש בו מוֶת ! אבל בעולם המקורי שלנו, בשורשו של העולם, במצב של העולם לפני החטא - במצב שבו חי העולם קודם לזה שהאדם התנתק מהמקור שלו - שם היה עולם שכולו היה חיים. זה היה גן העדן. זה היה העולם של האדם לפני החטא. רק האדם בחטאו "הביא מיתה לעולם". עִם חזרתו של העולם למעלת גן העדן, עִם התחברותו של האדם לשֹרשו - האמיתי, הפנימי - ישוב למצב שאין בו מוֶת. 

הפרה האדומה שמבקשת לטהר מטומאת המוֶת, מבקשת ללמד שלכשמעמיקים ורואים את הדברים בעומק שלהם, אין דבר שהוא בלתי הפיך ובעצם גם המוֶת איננו מטמא! אפשר לטהר גם אותו !! אין אמונה בישראל מבלי ההבנה שיש גם תחיית מתים, שגם המת חוזר אל החיים שלו, כי אין דבר שלא חוזר אל השורש שלו. 

זוהי פרשת פרה אדומה. יש פרשות רבות בתורה העוסקות בענייני טהרה. כל אחת מהן מחזירה באיזשהו אופן חלקי את הדברים אל השורש שלהם לזמן קצוב - כמו בטומאת הנידה. רק הטהרה הזו של הפרה האדומה מעלה אותנו לעולם מתוקן לגמרי - שבו תופסים שאין בעצם מוֶת, אלא רק עקב החטא - כאן, בעולם הזה, הזמני, החיצוני, החולף.

והפרה הזו - היא היא המכפרת על העגל. 

ט. "יבֹא זהב ויכפר על הזהב".

מה בעצם קרה בחטא העגל, מהי טומאתו של העגל ? 

הקב"ה ומשה, המתוכחים בשאלה מה גרם לישראל לחטוא, קוראים לפסל העגל בשמות שונים. הקב"ה קורא לו "עגל מסכה" ומשה קורא לו "אלהים זהב". הנה תיאור ה' את המעשה :-

"וידבר ה' אל משה לך רד כי שׁחת עמך... עשו להם עגל מסכה וישתחו לו..."
.

והנה תאורו של משה :- 

"וישב משה אל ה' ויאמר אנא חטא העם הזה חטאה גדֹלה ויעשו להם אלֹהי זהב"
.

לא מסכה לפי משה, לא עגל. רק אלהים חדשים, שעיקרם הוא - זהב! 

מה רואה משה בזהב הזה אותו הופכים ישראל לאלהיהם ? מדוע זו הנקודה אותה הוא מציין מכל העגל הזה ? וצריך לזכור - זה הזהב אותו התפרקו בני ישראל מאזניהם. אהרֹן שאלם: "למי זהב ?", וכולם - "כֹּל העם" - מביאים את נזמי הזהב אשר להם, ועל הזהב הזה הם אומרים :- 

"אלה אלֹהיך ישראל"

מהו הזהב הזה ? 

הזהב הזה, כך מסתבר, הוא הוא העומד במרכז חטאם של ישראל בעגל, הוא עיקר החטא.   וכיצד ? 

את הזהב, מביאים ישראל לא רק לעגל, אלא - להבדיל בין הקודש ובין החול - גם לתרומת המשכן. 

מחלוקת גדולה היא מתי התרחש חטא העגל - האם חטא העגל קדם לציווי על הקמת המשכן או שהציווי על ההקמה קדם למעשה העגל ? לפי הרמב"ן חטא העגל הוא המאוחר יותר, אך רש"י - שבדרכו נלך בעיוננו, הולך בדרך ההפוכה. כך הוא אומר :- 

" 'ויתן אל משה ככלתו לדבר אתו' - אין מוקדם ומאוחר בתורה. מעשה העגל קודם לציווי מלאכת המשכן ימים רבים היה, שהרי בי"ז בתמוז נשתברו הלוחות, וביום הכיפורים נתרצה הקב"ה לישראל, ולמחרת התחילו בנדבת המשכן, והוקם באחד בניסן"
.

מכאן, בהכרח, יוצא שיש משהו בציווי על מלאכת המשכן שהוא מעין "תיקון" לחטא העגל. וה"משהו" הזה בא לידי ביטוי יותר מכל, דווקא בזהב :- 

"וידבר ה' אל משה לאמֹר: דבר אל בני ישראל ויקחו לי תרומה מאת כל איש אשר ידבנו לִבּו תקחו את תרומתי. וזאת התרומה אשר תִקחו מאִתָם - זהב וכסף ונחֹשת ותכלת  וארגמן..."
 .

התרומה הראשונה אותה מצטווים ישראל להביא למשכן, היא לא אחרת מאשר - זהב :- 

"אמר הקב"ה: יבֹא זהב שבמשכן ויכפר על זהב שנעשה בו העגל שכתוב בו: 'ויתפרקו כל העם את נזמי הזהב'. ולכן מתכפרין בזהב: 'וזאת התרומה אשר תקחו מאִתם זהב'. אמר הקב"ה: 'כי אעלה ארוכה לך וממכותיך ארפאך' "
.

הזהב, לפי זה - הוא המכה שממנה מרפא הקב"ה את העם. וכיצד הוא מרפא אותה ?  - באמצעותה !  "ממכותיך ארפאך" - מהמכות שלך - מהן עצמן - אמצא את התרופה לרפאותך. את מכת הזהב של עגל, ארפא באמצעות זהב של משכן. 

ולכאורה, סותר הדבר מאמר אחר בדברי חז"ל, הנוגע לכֹּהן הגדול ביום הכיפורים. 

לקודש הקודשים - לא נכנס כֹּהן גדול ביום הכיפורים כשהוא לבוש בבגדי הזהב שלו, ומסבירים חז"ל שזה מפני ש"אין קטגור נעשה סנגור". הקטגור, הזהב בו השתמשו ישראל לעגל והוא להם כקטגור, אינו יכול לפתע ליהפך ולהיות להם לסנגור, לבגד כֹּהן המבקש לכפר עליהם ביום הכיפורים. מאידך - כשקוראים לבני ישראל לתרום למשכן הדבר המרכזי שמבקשים מהם כל הזמן הוא זהב. במשכן, ככל שהדבר הוא מקודש יותר, יש בו יותר זהב. ארון הקודש הוא כולו זהב טהור - "וצִפִּית אֹתו זהב טהור מבית ומחוץ תצפנו"
. ועוד יותר מכך - הכרובים. הם כבר עשויים "זהב מִקְשה".  

אז האם "יבא זהב ויכפר על הזהב" או שמא "אין קטגור נעשה סנגור" ? מה הוא הזהב הזה - האם הוא טוב לא ? 

י. "בּרכֻש גדול".

השאלה הזו היא העומדת בבסיסו של הויכוח בין הקב"ה ומשה לגבי הזהב - ויכוח המתנהל כבר מיציאת מצרים. 

בליל יציאת מצרים פונה הקב"ה אל משה רבנו ואומר לו:-  

דבר נא באזני העם וישאלו איש מאת רעהו ואשה מאת רעותה כלי כסף וכלי זהב"
.

הזהב הזה חשוב לקב"ה מאד :- 

" דבר נא באזני העם' - אמרי דבי רבי ינאי: אין נא אלא לשון בקשה. אמר ליה הקב"ה למשה: בבקשה ממך, לך ואמור להם לישראל: בבקשה ממכם, שאלו ממצרים כלי כסף וכלי זהב..."
.

וכל-כך למה ? - כדי להראות שלא רק גזרת "ועבדום" נתקיימה, אלא גם גזרת "ואחרי כן יצאו ברכֻש גדול" !! 

כל יהודי היוצא ממצרים, כל עבד משוחרר שעד לא מזמן היה משועבד לחלוטין במצרים, שהיה נראה כמו שנראים לאחר עבודת פרך של שנים, הופך להיות - תוך דקות ספורות - לעשיר ממש, בעל כלי כסף וכלי זהב וכל טוב מצרים. 

משה רבנו אינו מבין את ההתעכבות הזו במצרים בשביל הזהב, ואף חושש מכך. הוא ממשיל את בקשת הקב"ה לבקשה מאסיר היוצא מבית האסורים להתעכב מאחורי הסורגים עוד מספר דקות בשביל לקבל... מתנות. לא רוצה מתנות. רוצה לצאת. כך משה, רוצה להוציאם ממצרים ולא מסכים עִם ההתעכבות בעבור הזהב. בשעה הזו הוא עסוק בדברים אחרים - בגיורם של הרוצים להצטרף לישראל, בצירופם של המבקשים להתעלות ולהתגייר. משה עוסק ברוח, לא בכלי הזהב. 

וההתעשרות ממשיכה ומתעצמת. שבוע לאחר היציאה, רואים ישראל את מצרים מת על שפת הים. לפניהם פרוש הצבא הגדול בעולם - על כל ציודו ורכושו :- 

"שעִטרו מצרים את סוסיהם בתכשיטי זהב וכסף ואבנים טובות, והיו ישראל מוצאין אותן בים, וגדולה היתה ביזת הים מביזת מצרים..."
.

לאחר קריעת ים סוף, מסתובב לו עם ישראל ברחבי המדבר - לא כעם של נוודים עניים, אלא כעשירי עולם, כעם קטן המחזיק ברכושה של המעצמה הגדולה ביותר באותה תקופה. שבוע לפני כן הם עוד היו עבדים נרצעים, ועכשיו - לאחר שבוע בלבד - "אין לך כל אחד ואחד מישראל שלא היו עִמו תשעים חמורים לובים טעונים מכספה וזהבה של מצרים"
. פתאום הם משופעים בזהב. 

ומתי ישראל עושים את כל זה ? מתי הם מתחילים להתעסק עם הזהב?  -  בסמוך ממש לרגעים הגדולים שבהם רואה שפחה על  הים את מה שלא ראה יחזקאל הנביא. בסמוך לשירת הים הגדולה. ומה אומר העם בשירת הים ? :- 

"תביאמו תיטעמו בהר נחלתך מכון לשבתך פעלת ה' מקדש ה' כוננו ידיך"

העם מתעתדד להכנס לירושלים, להקים מקדש ! הם מדברים על הגאולה הגדולה שתכף מגיעה, על הגאולה שכל העמים כבר מחכים לה ונרעשים לקראתה : "שמעו עמים ירגזון, חיל אחז ישבי פלשת". באותו הרגע, רגע לפני הכניסה לארץ -  שהיו נכנסים אליה אילו לא חטאו בעגל - מתחילים ישראל לעסוק בזהב, ברכוש, בביזה. מדוע?

יא. "ממלכת כֹּהנים".

ישראל, אינם נכנסים לארץ ישראל על-מנת להקים "פקולטה לפילוסופיה". את זה הם יכלו לעשות היטב במצרים, או בכל קהילת קודש אחרת ברחבי תבל. ישראל מבינים היטב את שמוטל עליהם לעשות בארץ, מבינים את תפקידם. הם, שלאורך מאות שנות השעבוד במצרים ראו וחוו על בשרם מהי ממלכה מושחתת, מהי מדינה רקובה - הם, תפקידם בעולם הוא להקים "ממלכת כהנים וגוי קדוש". כן -  ממלכה, אבל - של כֹּהנים. נכון - גוי, אבל - גוי קדוש. 

למען השאיפה הזו צריכים ישראל הרבה רוחניות, הרבה שירה, אבל לא על אלה בלבד מושתתת ממלכה. כדי לקיים ממלכה, צריכים  הרבה הרבה זהב, והרבה הרבה סוס ורכב. אבל הסוס, הרכב והזהב האֵלו מסוכנים מאד. כי אפשר, חלילה, לשכוח את החלק של ה"כֹּהנים" ולעסוק רק ב"ממלכת" ורק בזהב. וזה מה שקורה לישראל בעגל. 

ברמה הגדולה, אפשר להקים מדינה עִם הזהב, אך כיוון שעם ישראל לא ידע איך מטפלים בזהב, אז בשלב מסויים הוא מפרק את נזמי הזהב מעליו ואומר את האמירה הפשוטה הבאה, שכל אחד מאתנו אומר אותו לפעמים :- 

"אלה אלהיך ישראל אשר הוציאוך מארץ מצרים".

הם לא אומרים שהעגל זה אלקים, כי אז הם היו אומרים: 'זה אלהיך ישראל'. הם רק אומרים שהשתנתה האווירה. עכשיו יש אלוהות אחרת בעולם. כן, נמשיך ונעבוד את הקב"ה, אבל מעכשיו - גם הזהב הוא קצת אלהים. "אלה אלהיך" - כל גרם פה הוא "אלהיך". " 'אלה אלהיך' - איוו לאלוהות הרבה"
. 
עכשיו, כשיש להם זהב, פתאום משהו מתרחש בעולם, הם צריכים להחליט בין הזהב לבין הקב"ה. הם היו כל כך רוחניים, כל כך דבוקים - "ככלה הערבה" - ועכשיו - "ככלה המזנה". מזנה אחר הזהב. 

את הזהב הזה - צריכים ישראל ללמוד ולחבר למקורו. זאת הם ילמדו במשכן. זהב - יכול להיות הדבר הטוב ביותר, החשוב ביותר והנכון ביותר. השאלה היא לאן אתם מחברים אותו. השאלה היא מה הוא העיקר. מהו השורש. אם הזהב מחובר למקור, אם הוא קודש לה', אין טוב ממנו.

אדרבה, במשכָּן כְּכֹל שהכְּלי מקודש יותר, כך יש בו יותר זהב המתאחד עִם הקֹדש. הארון עצמו כבר יהיה זהב גם מבית וגם מחוץ והכרובים שמעליו, שמביניהם ישמע קול ה' מדבר עִם משה. 

" 'לא תעשון אִתי אלֹהי כסף ואלֹהי זהב' - 'אלהי כסף' - בא להזהיר על הכרובים שאתה עושה לעמוד אתי, שלא יהיו של כסף, שאִם שִניתם לעשותן של כסף הרי הן לפני כאלהות"

יב. "אתה הוא שגרמת להם".

לאחר הנפילה בחטא עגל הזהב, בא משה ומגלה לעם את יסוד  הכפרה :- 

"ויהי ממחרת ויאמר משה אל העם אתם חטאתם חטאה גדֹלה ועתה אעלה אל ה' אולי אכפרה בעד חטאתכם"
.

" 'אכפרה בעד חטאתכם' - אשים כופר וקינוח וסתימה לנגד חטאתכם, להבדיל בינכם ובין החטא"
. 

משה בא ללמד את יסוד הסרת הכעס על ידי כפרה - "אכפרה פניו".  כפרה זה קינוח, טיהור האווירה. איך בעצם אפשר לכפר על חטא ? - צריך להראות שהחטא והחוטא אלו שני דברים שונים, נפרדים. זה לא אתם שחטאתם כאן בזהב, זה מקרה. כאשר הכהן הגדול מכפר בעד העם - הוא בעצם מראה שהחטא הוא לא מהותי לעצמותם של ישראל,  ושאם עושים תשובה - זוהי העצמות האמיתית. 

כשאומר הקב"ה שהוא רוצה לכלות את ישראל, לא יכול משה לסבול זאת, כי הרצון לכלותם משמעותו היא שיש פה אולי חטא בעצם, בעצמיות, חטא מהותי. לכן אומר משה "אכפרה בעד חטאתכם" - אני אנסה להוכיח שאפשר לנקות מכם את החטא. 

כיצד הוא עושה זאת ? - מסביר רש"י: בעצם זה שהוא לא חוזר על הגדרתו של הקב"ה את העגל כ"עגל מסכה", אלא קורא לו "אלֹהי זהב". משמעות גדולה יש למושג הזה בו משתמש משה ואמירה חריפה מסתתרת מאחריו. כך רש"י :- 

" 'אלהי זהב' - אתה הוא שגרמת להם, שהשפעת להם זהב וכל חפצם - (ו)מה יעשו שלא יחטאו ?! משל למלך שהיה מאכיל ומשקה את בנו ומקשטו ותולה לו כיס בצוארו ומעמידו בפתח בית זונות - מה יעשה הבן של יחטא ?! "

משה, הבא לכפר על החטא, רוצה להראות שלא הבן אשם, אלא המצב שבו הילד הזה נמצא. החטא, הזונות, הזהב - הם לא עצמותו של הבן. זה הגילוי החיצוני שלו, ושל העולם בו הוא גדל. זו צוֹאָת הבֵּן.

ומהו התיקון של חטא העגל ? - "תבוא האם ותקנח על צואת בנה". שיבה אל השורש, אל האמא - אל המקור. צואת הילד היא אולי דבר נורא מבחינה אסתטית. הפלטין של המלך מטונף עכשיו, אבל - זה חיצוני, זה לא אמיתי. לא זה הבן - זו הצואה של הבן. ורק האם - שבתוכה, ברחמה, הילד הזה גדל - יודעת להבדיל בין צואת הבן, להבדיל, לבין הבן עצמו. 

אולי, זהו עמקו של המדרש בישעיהו על חטא העגל:- 

"ותאמר ציון עזבני ה' וה' שכחני. התשכח אִשה עוּלה מרחם בן בִּטנה, גם אלה תשכחנה ואנֹכי לא אשכחך"
.

" אמר הקב"ה: כלום אשכח עולות אילים ופטרי רחמים שהקרבת לפני במדבר? אמרה לפניו: רבונו של עולם, הואיל ואין שכחה לפני כסא כבודך, שמא לא תשכח לי מעשה העגל? - אמר לה: 'גם אלה תשכחנה'   ( ='אלה אלהיך ישראל' של מעשה העגל ישכח לך ). אמרה לפניו: רבונו של עולם, הואיל ויש שכחה לפני כסא כבודך, שמא תשכח לי מעשה סיני? - אמר לה: 'ואנכי לא אשכחך' (= 'אנֹכי ה' אלקיך של מעמד הר סיני לא ישכח לך ) "
 

ה"אלה" זה צואת הבן, זה חיצוני - לכן את זה אני שוכח. שִכְחָה היא של מה שהוא ב"מקרה", אבל לא בעצם מהותֵנו. ה"אנכי" - זה השורש, לכן את ה"אנכי" - לא אשכחך. אלא מאי ? - כאן בעולם הזה מתרחקין מן השורש, מן המקור, ונוצרים עוד קליפות ועוד קליפות, ועוד התרחקויות מן המקור, ומזמן שוכחים מהו המקור עצמו !! ולרגע אפשר לחשוב, שהעגל הוא אולי, חלילה, המקור, וכך נוצר בעולם מוֶת. לכן, "תבוא הפרה האם ותקנח את צואת בנה".

יג. העגל - הנחש של הר סיני. 

בפסקה מופלאה
 כותב הרב קוק את הדברים הבאים :- 

"מדוע זה לא תתקשר הנשמה בגוויה להחיותה תמיד ? מדוע לא תמצא את כל מרחביה ( הנשמה ) בהיותה מנצחת על עבודתה החיה במרכזה הנִשא כאן - הגוויה וכליה ? ( בגוף, במציאות ? )..." 

מדוע הנשמה לא יכולה להישאר פה והיא חוזרת אל האלקים אשר נתנה והעפר ישוב אל העפר ? :- 

"רק מפני שכרע הרצון תחת המחשך של השעבוד השפל של העבדות הבהמית, הגופנית. ורפש זה נטבע בו האדם עד אין מנוס..." 

בעולמנו - אי אפשר להנצל מן המוֶת, אבל לעת"ל - יהיה עולם בו יבולע המוֶת לנצח, בו ימחה ה' אלקים דמעה מעל כל פנים. העולם הזה הוא העולם החוזר אל השורש שלו, הוא הוא עולם הנצח. 

"המות - מום הוא ביצירה ( = היצירה נבראה בלעדיו ). ישראל נועד להעבירו. חרפת עם הוא לנו, וחרפת עמו יסיר מעל כל הארץ כי ה' דיבר"

זה שהמוֶת עוד לא מבולע לנצח - כמופיע בתחילתו של הפסוק - זוהי חרפת עמו. כי מה תפקידו של העם הזה בעולם ? - בהר סיני קיבל העם הזה את תפקידו של האדם הראשון מגן העדן. תפקידו של האדם בגן העדן היה לחיות, "לעבדה ולשמרה" - לעבוד בגן ולהיות מחובר כל הזמן עם האלקים. ללכת ערומים לרוח היום ולשמוע את קול ה' אלקים מתהלך בגן, ולהמשיך כל הזמן לחיות את החיים האלה. משבחר האדם בנחש, משבחר האדם ביציאה מן הגן, בחר האדם אוטומטית גם במוֶת. לימים מקבל את התפקיד הזה עם ישראל. ותפקידו הוא  להחזיר את העולם למקור החיים שלו. אבל העם בוחר בנחש של הר סיני - בעגל הזהב. את התיקון של זה צריך עם ישראל לעשות על ידי החזרה, שוב, אל המקור, אל המקום בו גם המוֶת מטוהר - "תבוא האם ותקנח על צואת בנה". 

יד. לסדרה של פרשת פרה.

רש"י אמר שפרשת פרה מופיעה בארבע הפרשיות כדי להזכיר לישראל להיטהר לקראת פסחיהן, ושאלנו - האם זה לא עניין טכני ? 

מסתבר, שזה לא עניין טכני ! זאת המהות ! את שעתיד עם ישראל לגלות לעולם בפסח - את שבשבילו נקרא את פרשת החודש, את התפקיד הזה - יגלה עם ישראל רק על ידי הבנתה של פרשת פרה. זה לא עניין טכני של טהרה. טהרה שייכת בכל החגים ובכל הקֹרבנות. זה מהותו של חג הפסח, זה מהותה של החירות, זה מהותם של כל הימים האלה. "בדין היה שתקדם פרשת החודש לפרשת פרה", אבל אין מה להיכנס בכלל לפרשת החודש, לענייני הפסח, ליצירה, לגאולה, לבניית המשכן, אילמלי לפני כן אנחנו מבינים את המגמה של הכל - להחזיר את הכל אל השורש, לטהר, לשוב אל המים החיים. 

לכן גם בחרו מסדרי ההפטרות את ההפטרה המתאימה ביותר שיכולה היתה להיות לפרשה. הפטרתה של פרה אדומה עוסקת בעתיד שבו חילול ה' ייפסק, כי מהו חילול ה' בעולם ? - חילול ה' הוא כשעם ישראל לא שייך אל המקור שלו, אל הארץ שלו, אל המים הטהורים שלו. הגלות היא חילול ה'. "כטומאת הנידה נטמאתם לפני" !! זהו הפרק שמסביר לעם הזה מהם חיים ומהו מוֶת. המוֶת נוצר כתוצאה מכך שאת הארץ הזאת, את מקור החיים שלנו, טמאנו. היינו במקוה, אבל  נכנסנו אליו עם כל השרצים שיש בעולם, ואז הוצאנו ממנו. השיבה אל המקוה הזה, החזרה, היא היא הטהרה של "וזרקתי עליכם מים טהורים". 

כמה נפלא שהתורה ממתינה עם פרשת פרה עד ספר במדבר, עד ערב הכניסה לארץ ישראל. 

שלש פרשיות סמוכות זו לזו - פרה אדומה, מות מרים ומי מריבה       ( מרים מתה, הבאר נפסקת והעם הצמא למים מבקש מים ), והפרשה השלישית - הפניה אל מלך אדום. 

טו. "קח את המטה... ודברתם אל הסלע".

רבות הדעות לגבי מה היה חטאו של משה במי מריבה.  רש"י מביא את הדבר הפשוט ביותר. משה רבנו מצטוֶה לקחת עִמו את המטה - לא  לעשות בו שימוש ולדבר אל הסלע: "ודברתם אל הסלע לעיניהם ונתן מימיו". במקום לעשות זאת, לוקח משה את המטה ומכה: "ויך את הסלע במטהו פעֲמָיִם".  אז קורה "חילול ה'" - ה' לא מתקדש לעיני העם. ומפני ש"לא האמנתם בי להקדישני לעיני בני ישראל" - לכן "לא תביאו את הקהל הזה אל הארץ". 

למה ?  - כי עכשיו, לפני הכניסה לארץ, אתה אמור ללמד את העם את תפקידו שמתגלה בארץ יותר מבכל מקום אחר. אתה אמור לגלות לו שהקב"ה דובר אל הטבע, ושכשהטבע ממלא את ייעודו, שומע את הקול, את הניגון, את הקריאה של הקב"ה - הוא מחובר למקורו. פעם, לפני ארבעים שנה, לאחר קריעת ים סוף כשצריך היה מים, צריך היה לקחת את המטה ולהכות את הצור עד שיצאו ממנו מים
, אבל עכשיו, כשנכנסים לארץ, אתה תצטרך ללמד את העם הזה שהארץ הזאת לא כארץ מצרים היא ולא כמדבר. בארץ הזאת מתפללים ויורד גשם. ואם חלילה חוטאים - "ואבדתם מהרה מן הארץ". כאן יש קשר ישיר בין האדם לבוראו, כאן הקשר הזה מתגלה במציאות. עכשיו אתה תחזיק במטה אבל לא תכה בו. תדבר אליו.   "שירת העשבים" - אתה תמצא את הניגון שמתאים לכל רועה, לכל עשב, לכל סלע. זה קידוש ה' מפני שקידוש ה' פירושו להחזיר כל דבר אל השורש שלו. 

משה רבנו חוטא בחטא אחד - הוא לא מדבר אל הסלע, אלא מכה אותו. את המעלה הזו, מעלת השימוש בדיבור, הוא לא יודע לעשות עכשיו. 

טז. "אתם מתגאים במה שהורישכם אביכם ? "

מיד אחר-כך פונה משה אל מלך אדום  בנאום דיפלומטי ראשון ואדיר:- 

"כה אמר אחיך ישראל אתה ידעת את התלאה אשר מצאתנו, וירדו אבֹתינו מצרימה ונשב במצרים ימים רבים וירעו לנו מצרים ולאבֹתינו. ונצעק אל ה' וישמע קֹלנו וישלח מלאך ויֹצִאנו ממצרים..."
.

צריך לזכור שהמפגש הזה בין אדום לישראל הוא מפגש היסטורי רב משמעות. המפגש הזה, הוא המשכו של המפגש האחרון שהתרחש בין אדום לישראל, בין עשו ליעקב, במעבר יבֹּק. שם היתה הפגישה האחרונה בין הסבא של משה רבנו ובין הסבא של מלך אדום. שם הבטיח יעקב לעשו שהוא עוד יגיע לשעיר: "עד אשר אבוא אל אדֹני שעירה". 

ועכשיו, באים משה וישראל שעירה ומה הם מבקשים ? - רק זאת :- 

"נעברה נא בארצך, לא נעבֹר בשדה ובכרם ולא נשתה מי באר..."

אדום לא נזקק  למלים רבות, והוא דוחה את נאֻם השלום הזה במשפט אחד :- 

"לא תעבֹר בי פן בחרב אצא לקראתך"
.

ורש"י בהסברו, זוכר את משמעות הרגע ההיסטורי הזה ואומר:-

" 'פן בחרב אצא לקראתך' - אתם מתגאים בקול שהורישכם אביכם, אמרתם: 'ונצעק אל ה' וישמע קֹלנו', ואני אצא עליכם במה שהורישני אבי: 'ועל חרבך תחיה' "
. 

מה הפשט ? 

בא מלך אדום ומדעת או שלא מדעת, מוכיח את משה בתוכחה גדולה.  אילו היית זוכה ומרומם את העולם כולו - אם היית יודע להתחבר ל"הקול קול יעקב" - ליכולת של ישראל לרומם את המציאות באמצעות הדיבור והתפילה, ליכולת של ישראל להוציא מים בדיבור גם מן הסלע - אם היית עושה זאת, גם אל מלך אדום היית יכול    לדבר !! אבל אתה לא עשית את זה. אתה התנתקת מזה, אתה היכית, אתה לא דיברת. גם איתי לא יהיה לך כח לדבר. אם אתה תפנה אלי ותדבר אלי כשאתה לא נמצא במצב הנורמאלי האידיאלי שלך, כשאתה לא מחובר למקורך, אז יש לי כח להכות בך. כך ניבַּא סבנו המשותף לעשָו: 'והיה כאשר תריד ופרקת עולו מעל צווארך". 

ומה היא הפרשה הפותחת את הפרשיות המופלאות האלו של מי מריבה ואדום ? - פרשת פרה אדומה. אתה שואף לשיחות עם מלך אדום ? - אפשר, אך קודם כל צריך ללמוד את פרשת פרה אדומה. זאת הידיעה הפשוטה של הטהרה שקודמת לחודש. 

משה רבנו יכול היה לומר את פרשת פרה בשנה השניה לצאת בני ישראל עם הקמת המשכן. אבל הוא ממתין עם הפרשה המופלאה הזאת לערב הכניסה לארץ ומגלה לבני ישראל את הסוד הזה של החזרה אל המקור, עִם הכניסה לארץ ישראל. 

זאת הארץ, שנכנסים אליה ישראל לא רק כדי להקים רעיון אידאי ופילוסופי, אלא להקים בה "ממלכת כֹּהנים". ממלכה, הצריכה לזהב ולסוסים, אך יודעת שלא להגיע ל"שמנת, עבית, כסית". ממלכה - על כל מרכיביה, המחוברת וזוכרת תמיד  את אפר הפרה האדומה המטהר גם מהמוֶת עצמו, מהמוֶת אשר יבולע לנצח, כאשר ימחה ה' דמעה מעל כֹּל פנים. 
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�  רש"י, לב, לד. 


�  לא, יח - יט. 


�  תנחומא, כי תשא, סימן יד. 


�  שם, סימן טז. 


�  לב, לא - לב. 


�  שם, לג - לד. 


�  מגילה, כט. 


�  רש"י, שם. 


�  שם. 


�  יב, ב. 


�  שם. 


�  שם.  


�  רש"י, מגילה, כט. 


�  פרק יט. 


�  כל פסוקי ההפטרה מיחזקאל, פרק לו, מפס' טז. 


�  למושג "מיתת צדיקים" בכלל לא נכנס כמעט בעיוננו, אך נשוב להבנתו 


     בהמשך הדברים. כאן מבקשים אנו להדגיש רק את ההבדל שבין הטהרה 


     שבפרה לבין הכפרה שהיא מכפרת. 


�  ר' רש"י, במדבר, יט, כב. 


�  קהלת, ז, כג. 


�  תנחומא, חֻקת, ח. 


�  רש"י, במדבר, יט, כב. 


�  לב, ז...ח. 


�  שם, לא


�  רש"י, לא, יח. 


�  כה, א - ג. 


�  תנחומא, שם, סימן ח.


�  כה, יא. 


�  אותה סתירה בדברי חז"ל נמצאת ביחס לאהרֹן הכהן המצטווה בחנוכת 


     המשכן: "קח לך עגל בן בקר..." ( ט,ב ). מסביר רש"י - "להודיע שמכפר לו 


     הקב"ה ע"י עגל זה על מעשה העגל שעשה".  


     שואל את השאלה המהר"ל: "יש מקשים והלא אין קטיגור נעשה סניגור 


     ואיך היה עגל מכפר על מעשה העגל שעשאו ? ".


�  יא, ב. 


�  ברכות, ט.


�  רש"י, טו, כב. 


�  בכורות, ה:


�  עבודה זרה, נג:


�  רש"י, כ, כ. 


�  לב, ל. 


�  רש"י, שם. 


�  שם. 


�  ישעיהו, מט, יד - טו. 


�  ברכות, לב:


�  אורות הקודש, ח"ב, מאמר "החיות העולמית", פיסקה מב.  


�  שמות, יז, ה - ו. 


�  במדבר, כ, יד - טז. 


�  שם, יז. 


�  שם, יח. 


�  רש"י, שם. 
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