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         "...בּראותם יחד תכלת מרדכי "
"... התכלת (ש)רומז למדה הכוללת הכּל, שהיא בכּל והיא תכלית הכל. 
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וזהו שאמר: שהתכלת דומה לים וים דומה לרקיע ורקיע דומה לכִּסֵא הכבוד".




( רמב"ן, במדבר ט"ו, ל"ט )

"המבדיל בֵּין דור יוצאי מצרים 

לבֵין דור באי הארץ"

1. לרצף הארועים בפרשת חֻקת
מות מרים ; מי מריבה ; "כביש עוקף אדום" - המשבֵּר ; מותו של אהרֹן ; המלחמה בכנעני מלך ערד ; הנחשים השרפים ונחש הנחֹשת
2. מי מריבה - מה היה חטאו של משה?
רש"י - ראב"ע - רמב"ם - רמב"ן

3. "עדה" ו "קהל"
4. "אתם עֵדַי"
5. "והַקְהֵל את העֵדה"
6. קח את המטה ו...אל תכה בו!
( להבנת המפרשים הראשונים)

7. "הקול קול יעקֹב"
8. רפיון באמונה בקדושת ישראל הוא רפיון באמונה בקדושתו יתברך
9. "וכי נחש ממית או מחיה"
10. " 'גוי אחד בארץ' - בארץ הם גוי אחָד"

"שעיקר זה הספר (=במדבר) הוא המחליף ומשנה את הליכות עם ה' בחיי העולם מאז שהגיעו לארץ ישראל. שזה משתנה מן הדרך שהלכו במדבר... ועל זה השינוי המצוין בזה הספר אמרו חז"ל בבראשית רבה: "ויבדל אלוקים בין האור ובין החושך" - זה ספר במדבר שהוא מבדיל בין דור יוצאי מצרים ובין באי הארץ..." 
(פתיחת הנצי"ב לבמדבר וההשמטות)

א. לרצף הארועים בפרשת חֻקת

כל פרשת חֻקת כולה - לבד מפרשת פרה אדומה הפותחת אותה
 - עוסקת בשנת הארבעים לתור בני ישראל במדבר, בשנת הארבעים של רגע לפני הכניסה לארץ - בשנת הארבעים, על כל משבריה ובעיותיה, על כל השגיה והצלחותיה. בשנה זו תמים לגווע כל דור יוצאי מצרים עליהם נגזר "במדבר הזה יפלו פגריכם"
, בשנה זו מסתיימות שלושים ותשע שנות הלוויות של דור הבנים את אבותיו לקבורה במדבר, בשנה זו עולה ותופס את מקומו ותפקידו ההסטורי הדור החדש - דור באי הארץ. 

מות מרים

ענינו של דור זה מתברר בפרשה דרך רצף ארועים עמוס מאד ומשמעותי מאד. בחֹדש הראשון, כבר בתחילה - פוגשים אנו את מות מרים - הראשונה מבין המנהיגים שמאבד הדור הזה:

"ויבֹאו בני ישראל כֹּל העדה מדר צִן בחֹדש הראשון וישב העם בקָדֵש ותָּמָת שם מרים ותִּקָּבֵר שם..."

זו מרים אשר בזכותה חי בכלל משה, זו מרים המגדלת אותו בילדותו, זו מרים המנהיגה את הנשים ומובילה אותן בלקיחת התופים ועידוד הגברים בשירת "שירו לה' כי גאֹה גאה" של שירת הים
. זו מרים אשר בזכותה עולה הבאר ומשקה את העדה משך כל שנות המדבר. עתה - עִם מותה - פוסקת הבאר מלעלות
, אין מים לעדה לשתות, ואנו מתגלגלים לארוע הבא בפרשתנו, למי מריבה.

מי-מריבה

"...ולא היה מים לעדה ויקָּהֲלו על משה ועל אהרֹן ויָּרֶב העם עִם מֹשה ויֹאמרו לאמֹר ולו גָוַענו בִּגְוַע אחֵינו לפני ה' ולמה הבאתם את קהל ה' אל המדבר הזה למות שם אנחנו וּבְעִירֵנו ולמה הֶעֱליתֻנו ממצרים להביא אֹתנו אל המקום הרע הזה לא מקום זרע וּתאֵנָה וגפן ורִמון וּמים אַין לשתות..."

שוב, כמו בתחילת הדרך במרה - העם צמא למים. אך אם במרה ידע משה לפתור את הבעיה ב"ויצעק אל ה' "
 ובהשלכת העץ שה' מורהו, הרי שכאן התגובה היא נוראית - שֶבֶר, נפילת אפים. אפילו לא מילה אחת של התיחסות לדברי העם:

"...ויבֹא משה ואהרֹן מפְּנֵי הקהל אל פתח אהֶל מועֵד ויפלו על פְּניהם ויֵרא כבוד ה' אֲלֵיהֶם"

בהמשך, כזכור, כשמשה כבר יָגִיב בעקבות ציווי ה' להקהיל את העדה אל הסלע, הוא יכנה את העם בכינוי:

"שמעו נא המֹרים הֲמִן הסֶּלע הזה נוציא לכם מים"

מה קרה? והרי לדברים קשים הרבה יותר מצד העם היה משה סבלן כֹּל-כך. בחטא העגל הנורא הוא אינו מאבד את עשתונותיו ומתפלל "אם תשא חטאתם"
. כשנקהלת עליו עדת קֹרח הוא זועק "האיש אחד יחטא ועל כל העדה תקצֹף"
. אז כאן נפילת אפים? "שמעו נא המורים"?! מה בכלל אמר העם? טענותיו - גם אם מוגזמות הן - בסך הכל הן נכונות. אין הגדרה מילונית טובה יותר למדבר מאשר "מקום רע" או "לא מקום זרע ותאנה וגפן ורִמון". זהו בדיוק מדבר! 

נכון, "למה הבאתם" ו"למה העליתֻנו" הן תגובות קשות ומוגזמות שטוב היה אילו לא נאמרו, אך אין כאן "נתנה ראש ונשובה מצרימה"
 ואין כאן "נפשנו יבשה אֵין כֹּל"
 או "נפשנו קצה בלחם הקלֹקל"
. יש רק תיאור עובדתי פשוט ואמיתי - "ומים אַין לשתות". אז מדוע משה מגיב באופן כֹּל-כָּך קשה?

והקב"ה - האם הוא כועס על העם? כלל וכלל לא. תגובתו הענינית פשוטה וברורה:

"וידבר ה' אל משה לאמֹר: קח את המטה והקהֵל את העֵדה אתה ואהרֹן אחיך ודִבַּרתם אל הסלע לעיניהם ונתן מימיו והוצאת להם מים מִן הסלע והשקית את העֵדָה ואת בְּעירם..."
ומשה, מה הוא עושה:

"ויקח משה את המטה מלפני ה' כאשר צִוהו..."

מדוע כאן מופיע ה"כאשר צִוהו"? והרי לא רק לקחת את המטה ציוה עליו הקב"ה, אלא גם להקהיל את העם ולהוציא להם מים?! אין זאת אלא שכנראה רק עד כאן עשה משה כאשר צִוהו ה', אך מכאן:

"...ויקהִלו משה ואהרֹן את הקהל אל פני הסָלַע ויאמר להם שמעו נא המֹרים המן הסלע הזה נוציא לכם מים. וירם משה את ידו ויך את הסלע במטהו פעמים ויצאו מים רבים ותֵּשְת העדה ובעירם"

הביצוע הוא לא בדיוק כאשר צִוה ה', וחובה עלינו להבין מה כבר כאן שינה משה ממה ש"ציוהו ה' ", אבל לפני שנעסוק בחטאם של משה ואהרֹן נִזָכֵר בעונש הכבֵד שלהם ושלנו, המתברר בפסוקים הבאים:

"ויאמר ה' אל משה ואל אהרֹן יען לא האמנתם בי להקדישני לעיני בני ישראל לכן לא תביאו את הקהל הזה אל הארץ אשר נתתי להם"

אסור לשכּוח. לא רק משה ואהרֹן נענשים כאן. כאשר על משה נגזרת הגזרה הזאת משתנה כל ההסטוריה. לא "פני חמה" של משה יובילו את העם לארץ ישראל ובארץ ישראל אלא "פני לבנה"
 של יהושע. מכאן, כל מסלול ההסטוריה משתנה והכניסה לארץ נעשית ברמה אחרת לגמרי מהמתוכנן. מכאן, לאחר מות מרים, גם את הנהגת אהרֹן ומשה יאבדו העם. החטא הזה ישאיר את משה ואהרֹן עִם דור המדבר וימנע מהם להימנות על דור באי הארץ. 

"כביש עוקף אדום" - המשבֵּר!

בהמשך הפסוקים - פניה דיפלומטית ראשונה של עם ישראל למלך אדום, בפתיחה למשא ומתן על המעבר בארצו:

"וישלח משה מלאכים מקדש אל מלך אדום כֹּה אמר אחיך ישראל... נעברה נא בארצך לא נעבֹר בשדה ובכרם..."

נסיון דיפלומטי ראשון של דור באי הארץ, מו"מ מדיני ראשון בארבעים שנות המדְבָּר. 

נשוב לדבריו המדויקים של משה ונשמע את רוחם ואוירתָם:

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

האווירה היא מאד ביתית. משה פונה אל מלך אדום ומדבר אליו בצורה הכי אישית שיכולה להיות - "אחיך ישראל". פניה מאח אל אח. והוא מספר לו את כל הקורות אותנו עד כאן, עד הגיענו לכאן ממש:

"...והנה אנחנו בקדֵש עיר קצה גבולך"

כמעט וחסר רק לשאול אותו - נכון שחיכית לנו אלפיים שנים?... זה נשמע כל כך יפה. הנה הגענו. אנו בקצה גבולך, ואנו מבקשים בקשה קטנה: 

"נעברה נא בארצך..."

זה הכל. 

"...לא נעבֹר בשדה ובכרם ולא נשתה מי באר דרך המלך נלך לא נִטֶּה ימין ושמאל עד אשר נעבֹר גבֻלך"

תגובת אדום ישירה, קצרה וברורה:

"ויאמר אליו אדום לא תעבור בי פן בחרב אצא לקראתך".

חד וחלק. "אל תספר לי סיפורים!" לא אח ולא חבר. "פן בחרב אצא לקראתך". 

אגב, נשים לב לחוסר ה"הדדיות" שבפניות. אל מי פונה משה? - "וישלח משה מלאכים מקדש אל מלך אדום". פניה אישית אל המלך. מי עונה לו? - "ויאמר אליו אדום". איפה המלך? משה פנה במכתב אישי ארוך ומפורט אל המלך בעצמו, אך מלך אדום לא טורח בכלל לענות. משה מקבל מסמך רשמי של הממשלה, העונה לו בצורה הכי טכנית שיכולה להיות, במשפט קצר הכולל איום - "פן בחרב"!

לתשובה של "ממשֶלת אדֹם" לא מגיב משה ומי שעונה לה הוא עם ישראל בעצמו. האם למשה כבר לא היה כֹּח להגיב?

"ויאמרו אליו בני ישראל במסילה נעלה ואם מימיך נשתה אני ומקני ונתתי מכרם רק אין דבר ברגלי אעבורה"

ותגובת אֶדֹם? - 

"ויאמר: לא תעבֹר..."

"ויאמר" - הפעם אין אפילו מכתב רשמי, רק אמירה כללית - תשובה דרך העיתונות...  

ולא רק אמירה אלא גם ביצוע:

"...ויצא אדום לקראתו בעם כבד וביד חזקה. וימאן אדום תת את ישראל עבור בגבולו..."

וישראל - לא נלחמים, לא מתעקשים, לא צועקים. רק: 

"...וַיֵט ישראל מעליו".

עוזבים בשקט את המקום.  

האם אנחנו מבינים את תחושתו של העם המסתובב במדבר בשנה הארבעים, וכשבפעם הראשונה פונה מנהיגו הגדול אל מלך אדום, מפגין מולו אדום "שריר" והוא נאלץ להתקפל?! הדור הזה שר, כמונו, בכל בוקר את שירת הים. הצעירים שבתוכו עוד שרו זאת על הים עצמו. הם עוד זוכרים את משה מכניע את עמלק בידיו המורמות מעל הגבעה ויורד עם הלוחות מן השמיים. ועכשיו? מול "המלך הקטן" הזה הם חייבים להתקפל ולסגת! בכל בוקר הם שרים בערגה על  "אלופי אדום" שנבהלו ועכשיו, איזו בהלה? הכל נופל. בהפטרת השבת נגלה כי לא רק מול ממלכת אדֹם התרחש המשבר הזה אלא גם מול ממלכת מואב:

"וישלח ישראל מלאכים אל מלך אדום לאמֹר אעברה נא בארצֶךָ ולא שמע מלך אדום וגם אל מלך מואב שלח ולא אבה..."

בכל בוקר הם שרים באותה הערגה גם על "אילֵי מואָב" שאחזמו רעד, ועכשיו - איזה רעד? כל ההרואיות של לפני ארבעים שנה נגמרת. המשבר הוא נורא, ומיד לאחריו מגיע המשבר הבא.

מותו של אהרֹן

לאן פונים ישראל מִקדש?

"ויבֹאו בני ישראל כָּל העֵדה הֹר ההר"

וכידוע:

"וימת אהרֹן שם ברֹאש ההר..."

משה, אהרֹן ואלעזר בנו עולים "לעיני כל העדה" אל הֹר ההר ובירידה יורדים משה ואלעזר בלבד. העם מאבד את מנהיגו השני והבכי הוא גדול: 

"ויבכּו את אהרֹן שלֹשים יום כֹּל בית ישראל"

המלחמה בכנעני מלך ערד

אולי את הבכי והמספד הזה שומע הכנעני מלך ערד
, היוצא מיד להילחם בישראל:

"וישמע הכנעני מלך ערד יֹשב הנגב כי בא ישראל דרך האתרים וילחֶם בְּישראֵל וַיִשבְּ ממנו שבי"

מלחמה ראשונה של הדור הזה - עוד לא בארץ ממש - אלא על גבולה, והתוצאה - שובים ממנו שבי ש"אינה אלא שפחה אחת"
. הכנעני תופס את עמ"י במצב קשה - שניים ממנהיגיו מתים, משה - הם כבר יודעים - אינו מכניסם לארץ, הנסיון המדיני הראשון שלו נכשל  והקושי הוא נפילת המורל. הכנעני מנצל את גורם ההפתעה ופתאום צריך העם להתמודד עם מלחמת הגנה טבעית ועם שבי, בלי ידי משה המונפות למעלה בגבעה. 

וכך מגיב העם:

"וידר ישראל נדר לה' ויאמר: אם נתֹן תתן את העם הזה בידי והחרמתי את עריהם"
לא רק ללא ידי משה, אלא אפילו ללא שותפותו של משה. ללא "וידר משה וישראל" או "ויאמר משה". שוב, כמו בפניה השניה אל אדום, העם מתעורר מעצמו לפעולה והתגובה הראשונה שלו היא הבנה והפנמה שכדי לנצח, הכל צריך להיות הקדש לה' במלחמה הזו.

"וישמע ה' בקול ישראל ויתן את הכנעני ויחרם אתהם ואת עריהם ויקרא את שם המקום חרמה"
למרות הקושי, למרות העדר המנהיגות, מוצא העם בתוכו את הכֹּח לתפילה ולמלחמה, לנצחון ולגבורה. 

וההמשך? האם מכאן תמשיך התרוממות הרוח ועוז הגבורה? האם מכאן תופיע כבר הגאולה המיוחלת?

"ויסעו מהֹר ההר דרך ים סוף לסבֹּב את ארץ אדום..."

לא מעבר ישיר ופשוט לארץ, לא עליה על כנפי נשרים  אלא - "לסבֹּב", "כביש עוקף אדום". לאחר שלושים ושמונה שנות סיבובים במדבר, שוב סיבוכים ושוב סיבובים.  

ותגובת העם הפעם? 

"...ותקצר נפש העם בדרך"

הנחשים השרפים ונחש הנחֹשת

נפשם קצרה ואולי אפשר להבין זאת, אבל קוצר הנפש הזה מוביל אותם לדבֵּר בה' ובמשה:

"וידבר העם בא-לֹהים ובמשה למה העליתֻנו ממצרים למות במדבר כי אין לחם ואין מים ונפשנו קצה בלחם הקלֹקל"

הדיבור הזה בא-לֹקים ובמשה והסיכום של ארבעים שנות מָן במילים "לחם קלֹקל" מביאים על העם את "הנחשים השרפים" שמשלח בם ה':

"...וינשכו את העם וימת עם רב מישראל"

מה הם הנחשים השרפים הללו? מדוע אותם משלח ה' כתגובה לתלונה הזו דוקא? הרי הם התלוננו על הלחם הקלֹקל, אז תעניש אותם במשהו שקשור לכך. תפסיק להם את המן, תגרום לו להתליע, אבל מה הקשר לנחשים השרפים?

זה עוד אינו מובן, אך בהחלט מובנת תשובתו של העם והפנמתו את חטאו:

"ויבֹא העם אל משה ויאמרו חטאנו כי דִבָּרנו בה' ובך. התפלל אל ה' ויסר מעלינו את הנחש ויתפלל משה בעד העם. ויאמר ה' אל משה עשה לך שרף ושים אֹתו על נֵס והיה כל הנשוך וראה אֹתו וחי".

משה מבין את "עשה לך שרף" כנחש, ואת הנחש הזה הוא עושה מנחושת דוקא:

"ויעש מֹשה נחש נחֹשֶת וישִמֵהו על הנֵס והיה אם נשך הנחש את איש והביט אל נחש הנחֹשֶת וָחָי".

גם הסיפור המופלא הזה קשור בקשר הדוק לשנת הארבעים ולדור באי הארץ, גם המשכם של הפסוקים המתארים את הנסיעה לאֹבֹת ולנחל ארנון. גם השירה ששרים ישראל אחר-כָּך - "עלי באר עֵנו לָה", וגם הפסוקים המתארים את המלחמות הבָּאות מול סִחון מלך האמורי ועוג מלך הבשן.

רצף הארועים הזה - ממות מרים ומֵי מריבה ועד שלהי המלחמות - חוט אחד חורז בו. רק כשנבין אותו נוכל להבין את השנה הארבעים של עם ישראל במדבר ואת המהפך המתרחש עִם סיומו של דור יוצאי מצרים והעברת השרביט לדור בָּאי הארץ. 

נשוב אפוא ונתחיל בְּפרשת מֵי-מריבה.

ב. מי-מריבה - מה היה חטאו של משה?

העונש הכבד המוטל על משה ואהרֹן והשלכותיו המשמעותיות על כל מהלך ההסטוריה, מוביל את הפרשנים לנסות ולמצוא מהו בדיוק חטאו של משה רבנו ויש בדבר קושי פנימי גדול מאוד. 

הנסיון לפרש את הפרשה הזו מציב את הפרשנים במצב של "אוי לי מיִצרי ואוי לי מיוצרי". להצליח  למצוא חטא אצל משה רבנו - זו בודאי הצלחה מפוקפקת
, אך שלא לחפש בכלל אי אפשר - שהרי יושעים אנו את גודל העונש!  אין ברירה, ומנסים בכל זאת. 

רש"י

רש"י רואה את החטא בהכאת הסלע במקום בדיבור אליו:

"לפי שלא צִוה המקום להכותו אלא 'ודברתם אל הסלע' ..."
אלא שגם אם כך, מה לזה ולעונש החמור כל-כך, לא רק כלפֵּי משה ואהרֹן אלא בראש ובראשונה לגבֵּי עם ישראל. כלומר, האם בגלל זה צריך עם ישראל להמשיך את ההסטוריה בהנהגת "הלְבנה", בהנהגת יהושע ולא בהנהגתו של משה?!  ובכלל - האם הוצאת המים בהכאה ולא בדיבור נס פחוּת היא? האם בפעם הקודמת, כשהכה משה על הצור בחורב הותיר הדבר פחות רושם על העם? 

איך מגדיר זאת הרמב"ן?

"ואין הנס גדול בדִבור יותר מההכאה, כי הכל שוה אצל הסלע"

"הכל שוה אצל הסלע"! כך או כך - נס הוא שיצאו ממנו מים...

ובכלל, שואל הרמב"ן על רש"י את השאלה המתבקשת:

"...מאחר שצִוה 'קח את המטה' יש במשמע שיכה בו, ואִלו היה רצונו בדִבור בלבד מה המטה הזה בידו? וכן במכות מצרים שאמר: 'והמטה אשר נהפך לנחש תקח בידך', והוא להכות בו..."

כלומר, הרי הקב"ה בעצמו צוה על משה: "קח את המטה והקהל את העדה", וראינו שכתוב במפורש, דוקא על-כך "ויקח משה את המטה... כאשר צוהו" - אז לשם מה צִוה לו לקחת מטה אם לא רצה שיעשה בו שימוש? 

ראב"ע

ה"אבן עזרא" (בין יתר הפרושים שהוא מביא) רואה את החטא לא בהכאה ולא בדִבור אל הסלע אלא דוקא בדִבּורו של משה לישראֵל:

"בעבור שאמר לישראל 'שמעו נא המורים' והם בני אברהם יצחק ויעקב..."

רמב"ם

בקריאת ה"מֹרים" הזו ראה גם הרמב"ם את חטאו של משה אבל הוא הרחיב זאת לכיוון נוסף:

"ואמר כי משה רבינו ע"ה חטאו הוא שנטה לצד הרגזנות באמרו 'שמעו נא המורים', דקדק עליו ה' יתברך שיהיה אדם כמוהו כועס לפני עדת בני ישראל במקום שאין ראוי בו הכעס... ואיך יראה עליו הכעס והוא מן הפעולות הרעות..."

הרמב"ם, המלמד אותנו בשמונה הפרקים שלו את "דרך האמצע" שצריך האדם לילך בה, רואה את החטא בכעסו של משה רבנו במקום שלא היה צריך לכעוס כֹּל-כך. שהרי משה רבנו הוא האדם שממנו למדים העם את הדרך הנכונה לילך בה, ולכן יכולים לבוא על-ידו לידי טעות ומחשבה שהכעס, היא המִדה הרצויה שינהג בה האדם. 

רמב"ן

אך מה לנו יותר מתגובתו החריפה של הרמב"ן לדברי הרמב"ם האלו:

"והוסיף הבל על הבלים...!"

הרמב"ן עצמו, ואחרים כמותו, רואים את הבעיה לא ב"מורים" ולא בהכאה אלא בדברי משה, האומר בגוף ראשון רבים: "המן הסלע הה נוציא לכם מים?", ולא כפי שצריך היה להיות "המן הסלע הזה יוציא לכם מים" - הקב"ה לבדו. אלא שגם זה קשה. איך אומר ה"אור החיים" הקדוש:

"צא ולמד מה שטען רמב"ן על שלֹשה מהם (=שלֹשה מדברי הפרשנים על החטא הזה) ודחאם... ואני טוען על השאר..."

ובתוכם כמובן - על דברי הרמב"ן עצמו. 

הפרשה הזו טעונה נפץ רב, ומובן מדוע. הקושי בחטא משה הוא גדול ורֹב הפתרונות המוצעים נראים כלא מספיקים. הם אולי מיישבים את פשט הכתוב, אך לא נוגעים, לכאורה, בעצם הענין - כיצד מצדיק החטא את העונש הנורא למשה ולכל ישראל איתו, ומדוע זה קורה למשה דוקא עכשיו? 

ג. "עדה" ו"קהל"

אנו ננסה לעמוד על הדברים דרך פרוש שהוא לא רק שונה מהפירושים האחרים, אלא נדמה שהוא יכול לתת תשובות על הקושיות הרבות שיש בפירושים עצמם. 

נשים לב להתייחסות העם אל עצמו ולהתייחסותו של משה אליו בפסוקים, תוך הבחנה בין שני מושגים - "עדה" ו"קהל". בדרך-כלל, כך רגילים אנו, "עדה" הוא מושג מצומצם יותר מ"קהל". כך למשל כשנאמר: "אם מעיני העֵדה נעשתה לשגגה"
. שם הכונה היא לסנהדרין בלבד. אצלנו בפרשה, כשמדובר על "עדה" לא בא המושג לצמצם, אלא הוא ודאי מתייחס לעם כולו. כך בפתיחת הפרשה:

"ויבֹא בני ישראל כֹּל העדה מדבר צִן בחֹדש הראשון... ולא היה מים לעדה..."

כאן ברור לחלוטין שמדובר בכל העם, שהרי לא מתקבל על הדעת שרק לקבוצה מסויימת בתוכם לא היה מים. מדובר כאן על העם כולו. אך האם נקרא העם "עדה" באופן עקבי? - מסתבר שלא:

"וירֶב העם עִם משה ויאמרו לאֵמֹר ולו גוענו בִּגְוַע אחֵינו לפני ה' ולמה הבאתם את קְהל ה' אל המִדבר הזה..."

כיצד קורא העם לעצמו? - "קהל". ומשה ואהרֹן, מפני מי הם באים אל אוהל מועד?

"ויבֹא משה ואהרֹן מפני הקָּהָל אל פתח אֹהל מועד..."

גם הם רואים פה את "הקהל". והקב"ה, כיצד הוא מכנה אותם?

"וידבר ה' אל משה לאמֹר: קח את המטה והקהל את העדה... והשקית את העדה ואת בעירם"

לא קהל, אלא "עֵדה". ומשה ואהרֹן, את מי הם מקהילים בפועל?

" ויקח משה את המטה מלפני ה' כאשר צִוהו ויקהִלו משה ואהרֹן את הקהל אל פני הסלע..."

מה קרה? והרי הקב"ה אמר להקהיל את "העדה"?! ונשים לב היטב - היכן מפסיק ה"כאשר צִוהו"? - כשמגיע היחס אל הגוף הזה, אל היחידה הזו הנקראת עם ישראל. כאן התייחסותם של משה ואהרֹן אינה כפי שצִוה ה'. הם מקהילים את הקהל, אבל, כפי שמתאר המספר המקראי בקודש, מי בסוף שותים מן המים, ה"קהל" או ה"עדה"?

"...ויצאו מים רבים ותשת העֵדה ובעירם"

ובסיום, בדברי העונש:

"...יען לא האמנתם בי להקדישני לעיני בני ישראל לכן לא תביאו את הקהל הזה אל הארץ אשר נתתי להם..."

העם הזה, שאתם קראתם לו "קהל", לא יכנס כ"קהל" אל הארץ !

ההתייחסות אל העם כ"קהל" או כ"עדה" איננה דבר שולי או מקרי. כשיחזור הקב"ה ויזכיר למשה מדוע הוא אינו נכנס לארץ, הוא יאמר לו כך:

"...ונאספת אל עמיך גם אתה כאשר נאסף אהרֹן אחיך כאשר מריתם פי במדבר צִן במריבת העִדה להקדישֵני במים לעיניהם הם מֵי מריבת קָדֵש מדבר צִן"

המריבה הגדולה, מי-המריבה שיזכרו לנצח - איך היא נקראת בפי הקדוש ברוך הוא? - "מריבת העֵדה"!  המריבה היא על "קהל" או "עדה". 

מה בין "קהל" ל"עֵדה"?

ד. "אתם עֵדַי"

"קהל" הוא אוסף של הרבה פרטים המרוכזים יחד ויוצרים כלל. כל חברת ביטוח היא בעצם קהל שהתקהל סביב אינטרס משותף. ייתכן מאד שהפרט האחד לא מכיר את השני, אבל יש להם אינטרס כלכלי משותף, או אינטרס חברתי משותף או כל אינטרס משותף אחר המחבר ביניהם. כך היא בדרך כלל כל ברית חברתית. כל חוזה. למעשה, גם קהל שמתרכז בתחנת האוטובוס מתרכז סביב אינטרס משותף. בחלוף האינטרס גם חולפת הכלליות הזאת. זה נכון לגבי כל התכנסות, לגבי כל מדינה בעולם, לגבי כל חברה.  

זה לא נכון לגבי כלל ישראל. 

בכלל ישראל ישנם שני חלקים. יש אמנם מקום וחלק המתבטא כ"קהל". ישנן התקהלויות של קהלים מסויימים בעם - "ויקהלו על משה ועל אהרֹן"
, אבל יש בחינה אחרת, הרבה יותר עמוקה - בחינת "עדה". "עדה" שורשה הוא עֵדוּת. עדות פירושה משהו שהוא מהותי הרבה יותר ממי שמבטאים אותה, מהקהל הנושא אותה. עדות היא משהו קבוע שאינו יכול להשתנות. עדות היא ניל"י - "נצח ישראל שלא ישקר ולא ינחם כי לא אדם הוא להנחם"
. 

אבל האם "נצח ישראל" זה הוא לא קהל ישראל, האם הוא לא אתה ואני, הוא והיא, וכל אחד מאתנו ביחד על כל פני הדורות? האם הוא לא הפרטים כולם השייכים אליו?

ובכן, לא! נצח ישראל הוא הרבה מעבר למה שמבטא דרכִּי או דרכְּךָ. הוא אותה תופעה לא טבעית, שהיא קבועה כימי השמים על הארץ. הוא אותה עדות שיעד הקב"ה בעולם: 

"אתם עֵדַי נאֻם ה' ועבדי אשר בחרתי..."

"אתם עֵדַי" אין פירושו חלילה שא-לוקותו של הקב"ה תלויה בנו.    א-לוקותו ועצמותו יתברך ודאי אינם תלויים בנו. אך התגלותו בעולם כא-ל, כבעל הכֹּחות המשפיע טובו בעולם, ההתגלות של זה היא דרך העובדה שעם ישראל הוא עֵדו של הקב"ה. "עם זו יצרתי לי..." - בשביל מה? - "תהילתי יספרו"
. יש להם תפקיד והתפקיד הוא להעיד שיש בעולם א-לֹקים. 

ה. "והַקְהֵל את העֵדה"

לכל אדם יש רגעים של משבר, בהם הוא מאבד את האמונה בכוחו הגדול, האלוקי, הפנימי. לכל אדם יש רגעים, גם אם מעטים מאד, בהם הוא שוכח מה כוחו האמיתי, מהי מעלתו המיוחדת. וכמו ברמה הפרטית, כך גם ברמה הלאומית -  יש רגעים בהם קשה לראות את העם ברמה הגדולה שלו. יש רגעים שבהם הפרטים כפרטים הם כל כך מאכזבים, כל-כך רחוקים מלהיות "עדי ה' " - עד שפתאום אפשר לראות בהם  סתם "קהל". ואם משה רבנו, ברגע אחד קשה, רואה בעם הזה לא יותר מאשר "קהל" - על אחת כמה וכמה, העם בעצמו רואה בעצמו "קהל" בלבד. וכשהוא רואה עצמו רק כקהל, הוא אומר את המילים החריפות - "ולוּ גוענו בגוע אחינו לפני ה' ", כי הוא לא רואה את ההמשך, הוא לא רואה את מה שמעבר לפרטים הנִסְפים ולמנהיגים האובדים. 

הדור הזה הוא דור שכבר נולד במדבר. המבוגרים שבו היו בתחילת שנות המדבר, בחטא המרגלים, בני פחות מעשרים. הם עוד יודעים לספר על השואה של "וחמֻשים עלו בני ישראל"
 שהתרחשה ביציאת מצרים. כולם, המבוגרים שבהם והצעירים שבהם חוו משך שלושים ושמונה שנים את שואת המדבר של קבורת אבותיהם. עכשיו גם מתה עליהם מרים, הבאר נעלמת, ואין להם כח. יש משבר ושיאו של המשבר הוא התחושה הקשה שאולי באמת, קהל אנחנו? אולי, בעצם, אנחנו לא עדה כל-כך קדושה? אולי אנחנו רק קהל שהובא אל המדבר הזה למות בו? 

ברגע הזה מצוֶה הקב"ה את משה לחזור ולרומם את אמונתֵנו בעצמֵנו, בנִצחיותֵנו, בהיותנו עדתו של הקב"ה:

"קח את המטה והקהל את העדה"

קח את העם הזה ותקהיל אותו - לא כקהל אלא כעדה! תראה לו שאתה לא מקהיל פרטים רבים, חברת אנשים בעלי אינטרס משותף. תראה לו שאתה מקהיל עדה, רעיון, נצח שלעולם לא יִנָחֵם - גם כשיעברו עליו משברים רבים. "הקהל את העדה"! כי מהו תפקידו של מנהיג ברגע בו העם רואה את עצמו בקטנותו, כ"קהל" בלבד?  - תפקידו באותו הרגע הוא לרומם את העם לתחושה הברורה והנצחית שיש כאן עדה, ש"אתם עדי נאֻם ה' ", לרומם את העם לידיעה שמה שמאחד אותנו הוא שאנחנו כולנו - ורק אנחנו כולנו, זאת היא מהות גילוי אלוקותו יתברך בעולם בזכותה, ולמען גילויה ממשיך וימשיך עם ישראל בהִסְתֹרְ-יָה (הסתֵר-יָּה) המיוחֶדת והפִּלאית שלו.

ומשה ואהרֹן, מה הם עושים באותה שעה?

"ויקהילו משה ואהרֹן את הקהל..."

כי לרגע אחד, נוראי מאד ומיותר מאד, גם הם ראו פה רק קהל. ואם הם לא רואים פה אלא קהל - הם לא יכולים להביא את העם הזה אל הארץ בה צריכה להתגלות עדותו. לכן "לא תביאו את הקהל". אם בעבורכם הם קהל -  "לא תביאו", ובגלל זה צריכה ההסטוריה כולה להשתנות. 

כי להכנס לארץ ישראל מיד, תחת הנהגתו של משה פרושו להגיע למימוש של מה ששרים עליו כבר ארבעים שנה וחולמים עליו מימי אדם - להגיע כבר לאותה מציאות בה "ה' ימלוך לעולם ועד". לכניסה עכשיו לארץ יש מגמה ברורה, שהיא הרבה מעבר למציאת "בּית לאומי" לעם היהודי. עם ישראל לא בא לארץ ישראל על-מנת לפתור לעצמו בעיה לאומית אישית. הוא בא לשבת בארץ הזו כְּדֵי למלא את ייעודו ולגרום לכך שיכירו וידעו כל יושבי תבל "כי לך תכרע כל ברך תשבע כל לשון". זו המגמה שלו, בשביל זה הוא נוצר - "עם זו יצרתי לי תהלתי יספרו". כל מגמתו היא לשחרר לא רק את עצמו ממצרים שלו, אלא את העולם כולו מהמצרים של העולם כולו, לשחרר את העולם מפּרְעֹה - ממה שמפריע לו להתקשר עם הקב"ה. 

לצורך זה צריך לקרוע את הים, לקבל את התורה, להגיע לציון ו"מציון תצא תורה". 

אבל כששוכחים את העדות הזאת, את היותנו "עדה" ולא "קהל" בלבד, אז לשם מה להכנס בכלל אל הארץ? כדי להקים פה עוד חברת ביטוח גדולה?

אגב, מה עשו משה ואהרֹן בתגובה לתלונת העם? - נפלו על פניהם. ולאן הם באו "מפני הקהל"? - אל פתח אוהל מועד. אוהל מועד זה אותו שורש. אותו היסוד. מה יש באוהל מועד? - שם, מבין שני הכרובים מדבר הקול אל משה כל הזמן - "ונועדתי לך שם מבין שני הכרובים". אל בֵּין שני הכרובים האלה - המחוברים זה בזו כזכר ונקבה, כדוד ורעיה
, כנצח המחבר את כנסת-ישראל והקב"ה לעולמי עולמים - באים משה ואהרֹן כדי לקבל שם את הציווי להקהיל את ה"עדה". אבל הם לא מצליחים ולכן הם מקהילים רק את "הקהל". 

ו. קח את המטה ו...אל תכה בו!  

     (להבנת המפרשים הראשונים)

האבן עזרא הביא את דברי המפרשים שחטאו של משה היה באמרו: "שמעו נא המֹרים". נדמה שכעת ברורה יותר הכונה בכך. אם רואים את העם הזה כקהל ולא כעדה, בהחלט אפשר להבין למה קוראים להם "מורים". כי כפרטים נפרדים, כבודדים - באמת יכולים להיות הרבה ממרים ומורדים. אבל כעדה, כבעלי עדות - אין אפשרות להיקרא "מורים", שהרי העדות שרירה וקיימת תמיד! אין זאת אלא שכדי לקרוא אותם "מורים", צריך היה לראותם כ"קהל" ולא כ"עדה". 

רש"י, שטען שהחטא היה בהכאת הסלע במקום הדיבור אליו, גם הוא מובן כעת בעמקו. 

מה ההבדל - כך שאלנו - בין להכות את הסלע ובין לדבר אליו? והרי - כך שאל הרמב"ן -  הנס הוא אותו נס!

מסתבר שלא. 

עד היום, באמת, נצטוה משה רבנו לפעול רק עם המטה. עד היום, כשצריך היה לבוא אל פרעה, או כשצריך היה לבוא אל עם ישראל ולהראות לו את בקיעת הים ואת הוצאת המים מהצור, הפעולה היתה עם המטה. עד היום פעל משה רבנו עם דור המדבר. 

מהיום, אתה אמנם מצטוה לקחת אתך את המטה, אבל במגמה אחת ויחידה - להראות לדור הזה איך לא משתמשים בו... 

על מפתן הכניסה לארץ אתה מצווה להראות לדור המיוחד הזה מהי בעצם מדרגתו הפנימית הגדולה.  אתה מצווה לבוא עִם המטה ולומר להם כָּך: לפני ארבעים שנה, כשרציתי שיצאו מים מהסלע, הכיתי את הסלע, זה היה נכון אז. עכשיו אני מניח את המטה בצד. לא עוד מטה נהפך לנחש ונחש למטה, לא עוד מטה מכה ויוצאים מים מן הסלע. עכשיו אני מדבר אל הסלע ומצליח להוציא ממנו מים. עכשיו אני מתחיל במימוש ייעודו של העם הזה, שכל כוחו הוא בפיו, שיכול בתפילתו ובדיבורו לגלות את השִׁירָה הנמצאת בסלע ובכל דבר במציאות. 

כשהעולם מגיע לגאולה, אפילו פיזית, אפילו רפואית, הוא לומד לגלות גם בעשבים, גם באדמה רפואות נפלאות. כשהעולם לא מגיע לזה הוא מחפש את הרפואות האלה בדברים חיצוניים לו. בתרכובות כימיות חיצוניות. לימים הוא ידע שזה מזיק לו, אבל הוא ימשיך לעשות בזה שימוש כל עוד לא יהיה בו את את הכח לשיר את אותה שירת עשבים לכל עשב ולכל סלע במציאות, ולמצוא את הנקודה הפנימית שיש בכל דבר. איך עושים את זה, צריכה ללמד אותו ה"עדה", עדת ה', וכדי ללמד את זה לעולם כולו - עליהם ללמוד זאת בעצמם. 

ז. "הקול קול יעקֹב"

עם ישראל צריך ללמוד עכשיו שהוא יכול לשמש רק בכוחו האלוקי היחיד שיש לו. ומהו הכֹּח הזה? - "הקול קול יעקב"
. כשחלילה, הקול איננו קול יעקֹב, כשישראל לא מממשים את מהותם וייעודם האלוקי אז אין ברירה ו"הידיים ידי עשו":

"בזמן שקולו של יעקֹב מצוי בבתי כנסיות אין הידיים ידי עשו, ואם לאו - הידיים ידי עשו..."

ובכן, מהי הפרשה הצמודה למי מריבה? - נכון, הפניה למלך אדום, ו"עֵשו הוא אדֹם"
. ואיך פונה אליו משה רבנו?

"כה אמר אחיך ישראל"

"אחיך ישראל" זו אינה רק מליצה. ה"אחיך ישראל" בא להזכיר למלך אדום דבר עמוק ומהותי מאד. 

אתה זוכר, מלך אדום, את הפגישה האחרונה ביננו? אתה זוכר את אותה פגישה בין עשו ליעקב במעבר היבֹּק? זו היתה הפעם האחרונה בה נפגשנו. אתה זוכר מה הבטיח אז סבי יעקב לסבך - עשו, כשזה ביקש אותו "נסעה ונלכה ואלכה לנגדך"? 

יעקב אמר לו כָּך:

"יעבר נא אדֹני לפני עבדו ואני אתנהלה לאטי לרגל המלאכה אשר לפני ולרגל הילדים עד אשר אבֹא אל אדֹני שעירה"

כבר אז, ביקשו כל הפרשנים לדעת, היכן ראינו שמימש יעקֹב את ההבטחה הזו? היכן מצינו שהוא בא אל עשו שעירה? כבר אז למדנו שיעקב מדבר על אותה גאולה עתידית, על אותה מציאות בה יעלו "מושיעים בהר ציון לשפוט את הר עשו"
. 

ועכשיו, מלך אדום, "הנה אנחנו בקדש עיר קצה גבולך", "אחיך ישראל" הגיע. האם אתה זוכר את יעקב ועשו? האם אתה זוכר את "הלוא אח עשו ליעקב"
? אתה זוכר איך האחוה הזו הופרה ואיך ברחתי מחרב סבך? אתה זוכר איך חיכינו כל הזמן לעיתוי שכבר הגאולה הזאת תוכל לבוא? איך חיכינו שההלכה הזו - שעשו שונא ליעקב
 - תשתנה? הנה זה הגיע, אנו על מפתן הכניסה לארץ, רגע לפני העליה בהר ציון.  

ומה מתאר לו משה ברגע הזה?

"...אתה ידעת את כל התלאה אשר מצאתנו וירדו אבֹתינו מצרימה ונשב במצרים ימים רבים וירעו לנו מצרים ולאבֹתינו..."

מה רוצה משה ב"שיעור ההסטוריה" הזה? ואם הוא מלמד אותו עכשיו את ההסטוריה שלנו, מדוע הוא מתחיל רק מיציאת מצרים? 

אין זה אלא דבר פשוט. משה רבנו פשוט עושה עכשיו "שעור השלמה" למלך אדום. את כל ההסטוריה שלפני הירידה למצרים - הוא כבר יודע, כי יעקֹב סיפר אותה לסבו בפגישה האחרונה ביניהם. הוא רק לא יודע מה קרה אחר-כך...

ובעיקר, כיצד מתאר משה שיצאנו ממצרים?

 ונצעק אל ה' וישמע קֹלנו וישלח מלאך ויֹצִאֵנו ממצרים..."

צעקנו, השמענו את קולֵנו המיוחד, את הקול הזה שאיתו סבא שלנו לקח את הברכות מסבא שלך:

" 'וישמע קֹלנו' - בברכה שברכנו אבינו - 'הקול קול יעקֹב' שאנו צועקים ונענים"

אתה יודע מלך אדום, איך הצלחנו לצאת מבית העבדים הזה? אתה יודע איך אנחנו תמיד ניצלים ממשברים? - רק על-ידי "ונצעק אל ה' וישמע ה' את קולנו". ומה אני מבקש ממך עכשיו? - לעבור בארצך. אני לא מבקש זאת בחרב ולא במכות. רק בדיבור, בקול יעקב. 

מה עונה לו מלך אדום? - 

"ויאמר אליו אדום לא תעבֹר בי פן בחרב אצא לקראתך".

ושוב, רש"י במקום נפלא:

"אתם מתגאים בקול שהורישכם אביכם, אמרתם: 'ונצעק אל ה' וישמע קֹלנו', ואני אצא אליכם במה שהורישני אבי: 'ועל חרבך תחיה' "

ובעצם - למה? מדוע לא מקבל מלך אדום את היד המושטת הזו לאחוה ולשלום?

מסבירים הפרשנים הראשונים דבר פלאי. משה רבנו, מה אתה התבקשת בפרשה הקודמת, במי מריבה? - אתה התבקשת ללמד את עם ישראל שכשהוא יגיע לייעודו הוא יוכל גם לדבר במדבר אל הסלע ולהוציא ממנו מים. אתה התבקשת ללמד אותו איך הוא יוכל להוציא אפילו מהאבן את המים, את התמצית, את מה שקיים בה בכֹּח אבל לא מתאפשר לו להראות בפועל. אבל, אתה אל הסלע לא דיברת, אתה הכית. אז מה פתאום אתה פונה אלי עם "הקול קול יעקב"? באיזו זכות?  עכשיו, באופן פשוט, כשהקול איננו קול יעקב - יש לידי עשו כח. לכן "לא תעבור בי". 

משה, המבין את חטאו, לא עונה למלך אדום ולא פונה אליו שנית. מי שפונים בפעם השניה הם בני ישראל:

"ויאמרו אליו בני ישראל במסִלה נעלה..."

ח. רפיון באמונה בקדושת ישראל הוא רפיון באמונה 

     בקדושתו יתברך. 

את כל שראינו עד כֹּה מביא הרב חרל"פ
 בבהירות ובתמציתיות:

"ואז כשעמדו ישראל על מפתן הארץ היה נדרש מאד לגלות את נפלאות השורש של ישראל ולבטל על ידו את כל הפגמים שבענפים ולגלות את יסוד מגמתם שהם עדות לשם ה' גם בשֹרש וגם בענף. ולכן בא הדבור 'הקהל את העדה'... ולהיות שבזמן עלייתם של ישראל מתגלה אצלם בחינת 'הקול קול יעקב', לכן לא היה צורך לשום פעולה בידים, כי אם לדבר אל הסלע ויתן מימיו... כי גילוי בחינת ה'עדה' הוא גילוי בחינת אחדות ישראל... אולם בכיון שמצד חיצוניותם של ישראל לא היתה ניכרת בהם בחינת 'עדה' ומשה ואהרן הכירו בהם רק בחינת 'קהל', שהוא רק קבוץ של הרבה פרטים, לכן הקהילו שניהם 'את הקהל' ולא 'העדה'. ומפני זה לא דיברו אל הסלע, שחשבו כי ישראל אינם עומדים במדרגת 'הקול קול יעקב'... "
כל זה יפה מאד, אבל לא כך הגדיר הקב"ה את חטאם של משה ואהרֹן. מה היתה הבעיה לפי דבריו? - 

"יען לא האמנתם בי להקדישני..."

אז כיצד זה מסתדר עם הכל? - מסביר הרב חרל"פ:

"ומאחר שכל רפיון באמונת תוקף קדושתם של ישראל נחשבת כרפיון בקדושת אמונתו יתברך, לכן בא להם הדבור: 'יען לא האמנתם בי להקדישני לעיני בני ישראל'"
נורא. "כל רפיון באמונת תוקף קדושתם של ישראל נחשבת כרפיון בקדושת אמונתו יתברך"... כמה צריכים אנו לזכור זאת, והיום - אולי יותר מאי-פעם. כמה צריכים לזכור זאת כשמתבוננים בעם הזה וחושבים, אולי לרגע, שבעצם יש כאן "קהל", אוסף מקרי של אנשים בעלי מגמה משותפת, שכאשר תפסיק מגמתם להיות משותפת - תפסיק גם אחדותם ולא יהיה בה צורך יותר. כמה צריכים לזכור זאת כשמתבוננים בעם וכל מה שנדמה שרואים הוא "קהל" בלי כוחות, בלי מוטיבציה, בלי כיוון. 

דוקא אז צריך לזכור את המשך הפסוקים. צריך לזכור את בני ישראל, שללא מרים וללא אהרֹן, מיוזמתם הם ובלי הכונתו והשתתפותו של משה, מוצאים את הכֹּח לשיר את שירת הבאר:

"אז ישיר ישראל את השירה הזאת עֲלי בְאֵר עֱנוּ לה. בְּאֵר חפרוּהָ שׂרים כָּרוּהָ נדיבֵי הָעָם..."

"אז ישיר ישראל" - לבד. כי הכח של העם הזה להיות "עֵדָה" גם כשהוא נראה "קהל" קהלי כל כך וקטן כל-כך, הכח הזה קיים גם בשעות הכי נמוכות והכי קשות לעם הזה.

ט. "וכי נחש ממית או מחיה"?

מדוע צריכה העדות הזו להתגלות דוקא עכשיו, על מפתן הכניסה לארץ? מדוע רק בבואם לארץ צריכים ישראל לזכור את היותם "עדה"? האם במדבר זה פחות חשוב? האם דור המדבר לא צריך היה לגלות זאת?  

במדבר, ודאי שאפשר וצריך לגלות זאת, אבל זה בגדר "אפשר". שם הנהגתו של הקב"ה את העולם גלויה וברורה. שם עדיו של ה' הם ענני הכבוד, המן ועמוד האש. שם, במדבר, לא צריך לגלות את ה' דרך מציאות של העלם, של זרם החיים הפשוטים, המציאותיים,  חיי עמל וכלכלה, בטחון וצבא. שם הכל ברור.

שם, במדבר, כשנפשו של העם קצה בלחם הקלֹקל והוא מבקש כבר לאכול לחם טבעי. כשהוא רוצה כבר חיי טבע ולא חיי נס, עושה הקב"ה דבר פשוט:

"וישלח בם ה' את הנחשים השרפים"

זה לא עונש. זו תוצאה ישירה של בקשתם. רציתם טבע? - קיבלתם. במדבר, יש נחשים שרפים...  נכון, בארבעים השנים האחרונות לא נתקלתם בהם, כי חייתם בתוך הנס. כמו שה"לחם הקלֹקל" כלשונכם - היה נס. כמו שהבאר והעננים - הכל נס. 

כשמבינים זאת ישראל, הם עושים תשובה גדולה ומודים: "חטאנו". אז מלמד אותם משה להביט אל נחש הנחֹשת ולהתרפא. הוא מלמד אותם את מה שיצטרכו הם להעיד עליו בעולם - אין נחשים שרפים, ואין נחשי נחושת. נחש לא ממית ונחש לא מחיה. יש בעולם רק קודשא בריך הוא!  הוא הממית והוא המחיה, הוא הזורע מלחמות והוא המצמיח ישועות. 

י. " 'גוי אחד בארץ' - בארץ הם גוי אֶחָד"

בכל שבת, במנחה של שבת, אנו אומרים:

"אתה אחד ושמך אחד ומי כעמך ישראל גוי אחד בארץ"

היותם של ישראל "גוי אחד" מושווה כאן להיותו של הקב"ה "אחד". לכן, לא יתכן שהפרוש של "גוי אחד" הוא שאנחנו שותפים או חברים טובים. כי מה הפרוש של "אתה אחד ושמך אחד"? 

"אתה אחד" פירושו - אתה האחד, היחיד המיוחד, אותה נקודת אחד שאין בילתה שום דבר אחר בעולם. ולא רק אתה, אלא גם שמך -  "אחד". בעבודות הזרות, להבדיל אלף אלפי הבדלות, מתגלים שמות האלהים בכל מיני שמות בעלים ועשתרות. שם יש אל אחד למים ואל אחד לאש ואחד לטוב ואחד לרע.  אבל אתה, רבש"ע, שמך אחד. התגלויותיך אמנם רבות - אתה מופיע גם כי.ה.ו.ה - גם כבעל הרחמים וגם כאיש מלחמה, אבל כך מתגלה בעולם שכל ההפכים, כל ההתגלויות השונות - הכל אחד. "אתה אחד". 

גם עם ישראל הוא אותו אחד. לא אחד כמו החברים בחברת הביטוח. לא אחד כמו המשתתפים באותה תחנת אוטובוס, אלא אחד קבוע, נצחי, לא ניתן לשינוי. 

אומר הזוהר הקדוש שהאחד הזה, שהוא נכון תמיד, בכל ההסטוריה, - האחד - אחדותו של ה' יתברך - האחד הזה לא יכול להתגלות, אלא כשעם ישראל הם בארץ ישראל:

"תא חזי, בגין דכנסת ישראל השתא בגלותא, כביכול לא אקרי אחד (=כשנכנסת ישראל נמצאת בגלות, כביכול לא נקרא ה' אחד). ואימתי אקרי אחד? (=ומתי הוא נקרא אחד?) - בשעתא דיפקון ישראל מן גלותא, וכנסת ישראל אהדרת לאתרהא ( בשעה שיצאו ישראל מהגלות וכנסת ישראל תשוב למקומה, לארצה) לאזדווגא ביה בקב"ה ( - כשהאחד נהיה מחובר באחד) הדא הוא דכתיב: 'ביום ההוא יהיה ה' אחד ושמו אחד' - ודא בלא דא לא אקרי אחד ( = וזה בלי זה לא נקראים אחד)... "
ומנין לנו שאחדותו של העם אינה אחדות אלא בארץ ישראל? ממשיך הזוהר:

"אלא, בירושלים דלתתא, יקרון ישראל אחד..."

לא ברעיון הגדול, לא רק בירושלים של מעלה, אלא כשהם יהיו כאן, ברחובותיה של ירושלים של מטה. 

"מנא לן?" -  שואל הזוהר, ומשיב:

"...דכתיב: 'גוי אחד בארץ' . ודאי, בארץ הם גוי אחד, עמה אקרון אחד ולא אינון בלחודייהו..."
רק בארץ נקראים ישראל אחד, ובלעדיה - הם אינם אחד, במובן העמוק, המהותי של "עדה". בלעדיה - הם "קהל" הנשמר רק כשהוא נכנס לבתי כנסיות ובתי מדרשות - אל אותם "אקווריומים" שבחוץ לארץ, המחברים אותם אל ה"עדות" של ארץ ישראל. אבל את העדות הגדולה, את תהילתו של ה' שצריכים אנו לספר בעולם - את זה נוכל לעשות רק בירושלים דלתתא - בארץ ישראל. את זה צריכים ישראל ללמוד בשנת הארבעים - בשנה בה יורד המסך על דור המדבר, ועולה לבמה הדור המיוחד הזה - דור באי הארץ.

כל הזכויות שמורות לישיבת "חורב" - ירושלים.

להזמנות ולמנויים - טל': 5324105-02, או פקס: 5812483-02.

המעונין להקדיש חוברת יפנה לטל': 905829 - 054
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חוברת זו מוקדשת


לעילוי נשמת





ר' אליהו יהושע ב"ר משה שטרן


ז"ל





במלאת שלֹשים לפטירתו





תנ.צ.ב.ה








�  פרשה זו ודאי שייכת לשנה השנית לצאתישראל ממצרים - טרם בניית 


   המשכן, שהרי טהרתה של הפרה נדרשה לבניית המשכן. 


�  יד, כט. 


�  כ, א. 


�  שמות,טו, כא. להובלת מרים את נשות ישראל ואת עם-ישראל ראה בעיונינו 


   לפרשות שמות ובֹּא. 


�  ראה רש"י כ, ב - " 'ולא היה מים לעדה' - מכאן שכל מ' שנה היה להם הבאר 


   בזכות מרים".


�  שם, כה. 


�  שם, לב, לב. 


�  טז, כב. 


�  יד, ד. 


�  יא, ו. 


�  כא, ה. 


�  ע"פ בבא-בתרא, עה.


�  שופטים, יא, יז.


�  ראה רש"י, כא, א. 


�  רש"י, כא, א. 


�  אחד הפרשנים המאוחרים כותב: "כל ימי נמנעתי מהעמיק החקירה בדבר 


      הזה מיראה שמא מתוך חקירתי יצא לי פירוש חדש ונמצֵאתי גם אני מוסיף 


      'עוון חדש' על משה רבֵּנוּ!"  (שד"ל).








�  פרק ד' משמונה-פרקים להרמב"ם, כמובא כאן ברמב"ן. 


�  נִתוח המושגים והפרשה מובא ב"מי-מרום" ה', בפרוש הרב חרל"פ זצ"ל. 


�  טו, כד. 


�  כז, יג - יד. 


�  טז, ג. 


�  שמואל א, טו, כט. 


�   ישעיהו, מג, י. 


�  ישעיהו, מג, כא. 


�  שמות, יג, יח. 


�  יומא, סט ועוד. 


�  בראשית, כז, כב. 


�  בראשית רבה, סה, כ. 


�  בראשית, לו, א. 


�  בראשית, לג, יד. 


�  עובדיה, א, כא. 


�  מלאכי, א, ב. 


�  ראה רש"י, בראשית, לג, ד. 


�  רש"י, כ, טז. 


�  מי מרום ה', חֻקת (נִמוקי- המקראות)
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