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   "...בּראותם יחד תכלת מרדכי "
"... התכלת (ש)רומז למדה הכוללת הכּל, שהיא בכּל והיא תכלית הכל. 

ולכן אמר 'הכנף פתיל תכלת... וזכרתם את כּל', שהיא מצות השם. 

וזהו שאמר: שהתכלת דומה לים וים דומה לרקיע ורקיע דומה לכִּסֵא הכבוד".




( רמב"ן, במדבר ט"ו, ל"ט )

"השירה הזאת"

א. "וקם העם הזה וזנה אחרי אלֹהי נכר הארץ" 

ב. "כתבו לכם את השירה הזאת"

ג. "כתבו לכם תורה שיש בה שירה זו"

ד. "שהיא כוללת כל העתידות למו"

ה. "וכפר אדמתו עמו"

ו. "עַמּו"

ז. "וענתה השירה הזאת לפניו לעד"

כשעירִם עלי דשא וכרביבים עלי עשב, כמטר וכטל - כך הם דברי שירת "האזינו השמים... ותשמע הארץ" של פרשתנו. מקיפים הם הכל וכוללים הכל, מועטים בכמותם אך רחבים ועמוקים מיני כל שירה ומיני כל ים. הכל יש בה, בשירה הזו. את "הבו גֹדל לאלקינו" - זה אלֹקינו, צורנו - אשר פועלו תמים, שצדיק וישר הוא, וזה אלקינו הרואה ומנאץ מכעס בניו ובנותיו, האומר "אסתירה פני מהם אראה מה אחריתם" - אחרית עמו הפתלתֹל והעיקש, הנבל ולא חכם, הנוטש אלוה עשהו ומנבל צור ישועתו. את כל קורות העם הזה יש בה בשירת האזינו - מאז "הנחל עליון גוים" ו"הפרידו בני אדם", את כל ההיסטוריה, מתחילתה ועד סופה, את כל מאורעותיה ואת כל סודותיה, את העבר ואת העתיד, את הגלוי ואת הגנוז:

"גדולה שירה זו, שיש בה עכשיו ויש בה לשעבר ויש בה לעתיד לבֹא, ויש בה בעולם הזה ויש בה לעולם הבא"
. 
א. "וקם העם הזה וזנה אחרי אלֹהי נכר הארץ" 

ויש לה, לשירה הזו, הקדמה המופיעה כבר בסוף פרשת 'וילך'. שם  פונה הקב"ה אל משה ומקדים לו את הקדמתה של השירה ואת מצות כתיבתה:

"ויאמר ה' אל משה הנך שֹכֵב עם אבֹתיך וקם העם הזה וזנה אחרי אלֹהי נֵכַר הארץ אשר הוא בא שמה בְּקִרבו ועזבני והֵפֵר את בְּריתי אשר כָּרתּי אִתו"
. 

"וקם העם הזה וזנה אחרי אלֹהי נכר הארץ"? "וקם... וזנה"? והלא צריך היה להיות "ונפל" או "וירד", אבל "וקם"? - כך שואל ה"אור החיים" הקדוש
, וכך הוא משיב:

"...אולי יכוון לומר על דרך אומרו 'וישמן ישורון ויבעט, והוא אומרו וקם העם, פירוש - היתה לו קימה בעולם בירושת הארץ, ועושר וכבוד וישמן, ומזה יצא לו שיבעט וזנה אחרי וגו'. וכך אמר בסמוך: 'כתבו לכם את השירה הזאת וגו' כי אביאנו וגו' ואכל ושבע ודשן ופנה אל אלהים אחרים' - הרי שהקדים 'שבע ודשן' ל'ופנה', כמו כן במה שלפנינו הקדים לומר 'וקם' ואחר כך 'וזנה' ". 

"וקם וזנה" זו תכונה יהודית בסיסית שצריך להכיר אותה ולדעת אותה. "וקם" - רק כשיקום העם הזה, רק כשהוא יהיה כבר בארצו והכל יהיה טוב, כשלא ימצאוהו צרות רבות ורעות, אז הוא יטוש אלוה עשהו וינבל את צור ישועתו. אז הוא ירגיש צורך להשתחרר כבר מהאלקים המעיק הזה, מתורתו, מייחודו. להשתלב במרחב הוא יבקש. להיות ככולם. תמיד, כאשר "אביאנו אל האדמה אשר נשבעתי לאבֹתיו זבת חלב ודבש, ואכל ושבע ודָשֵן", יגיע השלב הבא: "ופנה אל אלֹהים אחֵרים ועבדום ונִאצוני והֵפֵר את בריתי"
. זה המהלך ההיסטורי שילווה אותו תמיד, בכל שנות קיומו, כפי שגם תתאר השירה בפסוקים מיד:

"ה' בדד ינחנו                       ואין עמו אל נכר

 ירכִּבֵהו על בָּמָתֵי ארץ           ויֹאכל תנובֹת שָׂדָי..."
.

או-אז, כשהוא יהיה סוף-סוף בארץ, מה יקרה לו אז? - 

"וישמן ישֻׁרון ויבעט              שמנת עבית כשית

 ויטֹש אלוה עשהו                וינבֵּל צור ישֻׁעָתו. 

 יקנִאֻהו בְּזרים                    בְּתועֵבות יכעִיסֻהו"
. 

והקב"ה, מה הוא יעשה? כך הוא מתאר למשה בהקדמה:

"וחרה אפי בו ביום ההוא ועזבתים והִסתַּרתי פני מהם והיה לאכֹל ומצאֻהו רעות רבּות וצרות ואמר ביום ההוא הלֹא על כי אין אלֹהי בְּקִרבִּי מצאוני הרעות האֵלֶּה. ואנכי הסתֵּר אסתִּיר פָּני ביום ההוא על כָּל הרעה אשר עשה כי פנה אֶל אלֹהים אחֵרים..."
.

וכך מתארת השירה:

"וירא ה' וינאץ                        מִכַּעַס בניו ובנֹתיו. 

"ויאמר אסתירה פני מהם          אראה מה אחריתם...

אספֶּה עלימו רעות
                 חִצַי אכַלֶה בָּם...

מחוץ תְּשׁכֶּל חֶרֶב                    ומחדרים אימה..."
.

אותם העקרונות, אותם המאורעות בהקדמה לשירה ובשירה עצמה. 

ב. "כתבו לכם את השירה הזאת"

בתוך ההקדמה הזו, מצוה הקב"ה על כתיבתה של השירה:

"...ועתה כִּתבו לכם את השירה הזאת ולמדה את בני ישראל שׂימה בפיהם למען תהיה לי השירה הזֹאת לעד בִּבְנֵי ישראל"
.

איזו שירה צריך לכתוב? לכאורה ברור ומובן - השירה הזאת, שבהקדמה לה אנו מצויים - שירת האזינו. 

כך למשל מבין רש"י: 

" 'את השירה הזאת' - (לקמן לב) 'האזינו השמים' עד: 'וכפר אדמתו עמו' "
. 
וכך גם מבין הרמב"ן:

" 'השירה הזאת' - השירה אשר אגיד לך עתה, והיא האזינו, ויקראה שירה כי ישראל יאמרוה תמיד בשיר ובזמרה, וכן נכתבה כשירה..."
. 
אבל לא כך הבינו חז"ל. לדבריהם "השירה הזאת" היא התורה כולה, ו"כתבו לכם" היא המצוה התרי"ג מתרי"ג מצוות - המצוה שיכתוב כל אדם ספר תורה לעצמו בעצמו:

"אמר (רבא) אף על פי שהניחו לו אבותיו לאדם ספר תורה מצוה לכתוב משלו, שנאמר: 'ועתה כתבו לכם את השירה' "
. 
אין מצוה המתאימה יותר להיות למצוה התרי"ג מאשר המצוה "להיות לכל איש מישראל ספר תורה"
. אין מתאימה ממנה לחתום את מערך המצוות כולו, לכלול את הכל ולהקיף את הכל בסוף הפרטים כולם, בסיום תרי"ב עשה ולא תעשה, בחיתומם של חמשה חומשים. בזאת אין ספק. אבל את מקור המצוה לא מוצאים חז"ל אלא ב"כתבו לכם את השירה"? מה פתאום? והרי ברור מפשט הפסוקים וכך לפי כמעט כל הפרשנים במקום שהכוונה ב"שירה הזאת" היא לשירת האזינו, שמופיעה בהמשך הפסוקים, אז פתאום הופכת השירה הזאת לתורה כולה? 

והשאלה על חז"ל היא בעצם שאלה על התורה בעצמה ועל משה רבנו בעצמו, כי נראה שגם משה הבין שאת "השירה הזאת" פירושו - את התורה הזאת, וכך גם מעידה התורה שהוא כתב: 

"ויכתֹּב משה את השירה הזאת ביום ההוא וילמדה את בני ישראל... ויהי כְּכלות משה לכְתֹּב את דברי התורה הזאת על ספר עד תֻּמָם ויצו משה את הלוים נֹשאֵי ארון ברית ה' לאמֹר: לקֹח את ספר התורה הזה ושׂמתם אֹתו מצד ארון ברית ה'..."
. 

הוא כתב "את השירה הזאת" אך כילה לכתוב "את דברי התורה הזאת"? איך הופכת השירה הזאת להיות לתורה כולה? את מה הוא כותב? ולא רק כאן זה לא ברור, אלא גם בסיומה של השירה, לאחר "ונקם ישיב לצריו וכפר אדמתו עמו", כשמסכם משה שנית את הדברים:

"ויכל משה לדבר את כל הדברים האלה אל כל ישראל ויאמר אלהם שימו לבבכם לכל הדברים אשר אנֹכי מֵעיד בָּכֶם היום אשר תצוֻּם את בניכם לשמֹר לעשות את כָּל דברי התורה הזאת"
. 

"כל הדברים האלה" שכילה משה לדבר אל כל ישראל הם השירה הזאת או התורה הזאת? את מה כותב משה? 

ג. "כתבו לכם תורה שיש בה שירה זו"

גם הרמב"ם, המצטט את חז"ל ומונה את "כתבו לכם את השירה" כמצות העשה לכתוב כל איש מישראל ספר תורה, רואה את פשט הפסוק כמדבר על שירת האזינו, ולא על התורה כולה. כך הוא מנסח את המצוה ומקורה
: 

"מצות עשה על כל איש ואיש מישראל לכתוב ספר תורה לעצמו שנאמר: 'ועתה כתבו לכם את השירה'...".
עד כאן מצטט הרמב"ם את דברי חז"ל, אך כאן הוא מוסיף את פרשנותו לדברים:

"...כלומר - כתבו לכם תורה שיש בה שירה זו...".

כלומר - "השירה הזאת" היא אכן לא התורה כולה, אלא פרשת האזינו בלבד! אם-כן, מדוע צריך לכתוב את התורה כולה?- 

"...לפי שאין כותבין את התורה פרשיות פרשיות...".

פלאי פלאות!  בעצם, אומר הרמב"ם, הכוונה היא כפשט הפסוקים לשירת האזינו בלבד. לזה התכוונה התורה ואותה צריך היה לכתוב. אלא שאין כותבים את התורה פרשיות פרשיות, לכן - בעצם הציווי לכתוב את השירה, מונח הציווי לכתוב את התורה כולה. 

וקשה. אסור שתיכתב התורה פרשיות פרשיות? ומה עם תפילין? ומה עם מזוזה? ארבע פרשיות של תפילין, מדוע הן לא צריכות להיות גם כן ארבעה ספרים של תורה...? ושתי פרשיות של מזוזה - מדוע הן כן נכתבות בנפרד? אולי חשובה היא השירה הזו עד כדי כך שגזרת הכתוב היא שהיא כן תיכתב בנפרד? מדוע דוקא כאן מחייב הכלל שאין כותבים פרשיות פרשיות? וגם אם זה הפשט, מדוע לא חסכה מאתנו התורה את הבלבול וכתבה בפרוש "כתבו לכם את התורה הזאת"? 

ד. "שהיא כוללת כל העתידות למו"

נדמה שבכוונה תחילה "סיבכה" התורה את מקורה של מצות כתיבת ספר התורה עם כתיבתה של השירה הזאת. כרוצה לומר - הדרך להבין את כתיבת כל התורה הזאת, עוברת דרך כתיבתה של השירה המיוחדת מאד וכוללת כל של "האזינו השמים ואדברה ותשמע הארץ אמרי פי". יש בה משהו, בשירה הזו, שחורג מעוד פרק שירה ספציפי על ארוע כזה או אחר. היא כוללת הכל, ככל התורה כולה. 

כיצד?

פתיחתה של השירה, כמו בבראשית, כמו בבריאת העולם, בשמים ובארץ:

"האזינו השמים ואדברה ותשמע הארץ אמרי פי..."
.

ומכאן היא מבקשת בקשה אחת:

"זכֹר ימות עולם              בינו שנות דֹר ודֹר

 שאל אביך ויגדך             זקניך ויאמרו לך"
. 

זכֹר ימות עולם, מאז ימי "בראשית ברא", מאז ימי האדם הראשון בגן-העדן, דרך החטא הראשון, נפילת העולם, ודרך התיקון הגדול הבא בהמשך ההיסטוריה. זכֹר ימות עולם ובינו שנות דור ודור, דרך כל הדורות, מהדור העקש והפתלתֹל ביותר עד דור התיקון הגדול והתשובה הגדולה שתבוא בימים בהם יקום ה' דם עבדיו ונקם ישיב לצריו, ועד הגאולה הגדולה של "וכפר אדמתו עמו". 

דברי הרמב"ן על השירה הזו, הם כשירה בפני עצמה:

"והנה אין בשירה הזאת תנאי בתשובה ועבודה, רק היא שטר עדות שנעשה הרעות ונוכל, ושהוא יתברך יעשה בנו בתוכחות חימה אבל לא ישבית זכרנו...".

עם סיום תרי"ג מצוות, לא בעבודת האדם עוסקת השירה הזו, לא בשכר ולא בעונש. השירה הזאת מעל לכל היא - שטר עדות:

"...למען תהיה לי השירה הזאת לעד בבני ישראל. כי אביאנו אל האדמה אשר נשבעתי לאבֹתיו זבת חלב ודבש ואכל ושבע ודשן ופנה אל אלהים אחרים ועבדום ונִאצוני והפר את בריתי, והיה כי תמצאןָ אֹתו רעות רבות וצרות וענתה השירה הזאת לפניו לעד כי לא תשכח מפי זרעו..."
. 

עדות לאשר עתיד לקרות, כולל כל הנפילות והתוכחות, כולל כל החימה שתבוא, ועדות שלמרות הכל - נצח ישראל לא ישקר, ולמרות הכל, לא תשכח התורה הזאת מפי זרעו: 

 "...וישוב ויתנחם ויפרע מן האויבים בחרבו הקשה והגדולה והחזקה, ויכפר על חטאתינו למען שמו...".
"ויכפר על חאטתינו" היא סיומה של השירה ב"וכפר אדמתו עמו". זו הגאולה השלמה והתשובה השלמה שלעתיד לבוא. והרמב"ן ממשיך:

"...אם כן השירה הזאת הבטחה מבוארת בגאולה העתידה על כרחן של מינין. וכך הזכירו בספרי, גדולה שירה זו שיש בה עכשיו ויש בה לשעבר ויש בה לעתיד לבוא, ויש בה בעולם הזה ויש בה לעולם הבא. ולזה רמז הכתוב שאמר: 'ויבֹא משה וידבר את כל דברי השירה הזאת באזני העם', הזכיר 'כל', להגיד שהיא כוללת כל העתידות למו, ואם (=גם אם) היא קטנה בדיבור...". 
במה בדיוק היא "כוללת כל", השירה הזאת? 

ה. "וכפר אדמתו עמו"

הפסוק האחרון, החותם את השירה, בגאולה העתידה הוא עוסק, בכפרה האחרונה:

"הרנינו גוים עמו         כי דם עבדיו יקום

 ונקם ישיב לצריו        וכִפֶּר אדמתו עמו". 

מה פירושה של הכפרה הזו? מה פרוש לכפר "אדמתו עמו"? למה יכופר, לאדמתו או לעמו? לשניהם? ואם לשניהם, אז מהי הכפרה הזו? האם כפרת האדם היא ככפרת האדמה, ומהי בכלל כפרת אדמה? ומהי כפרתו של עמו?

ה"חזקוני" מגדיר את הכפרה הזו במילה אחת, שהיא היא סוד כל הדברים כולם:

" 'וכפר' - לשון פיוס, כמו: 'אכפרה פניו'".

לא כפרה במובן של סליחת האלקים לעמו או לאדמתו. זו רק קומה אחת. גאולתו האמיתית של העולם תגיע כשיהיה "צו פיוס" בין האדם לאדמה, ולא רק בין האדם לאדמה אלא יותר מכך - בין העם, "עמו" - לאדמתו. 

הכפרה הזו, הפיוס הגדול הזה, הוא חיתומה של שירת "השמים והארץ", והוא גאולתו של העולם שמאז ימי בראשית שמים וארץ, מאז חטאו של האדם הראשון, הולך ומאבד את עצמו, הולך ונופל. תיקון חטאו של האדם הראשון והחזרת העולם למעלת גן העדן שבו, רק דרך הפיוס בין האדם לאדמה יכול להעשות.

מדוע? 

כי למעשה, מאז ומעולם - בקשר עם האדמה נבחן האדם. הקשר הזה, הוא הסיבה לבריאתו:

"ואדם אין לעבֹד את האדמה"
.

תפקידו של האדם בעולם - ועל שם זה הוא קרוי כך - הוא ליצור הרמוניה בין האדם לבין האדמה. תפקידו הוא להתפלל למטר שיומטר על האדמה הזו וכך לחבר בין שמים לארץ. תפילתו, היא שתקבע את גורל האדמה וכל אשר היא תצמיח. בו, בתפילתו, בעבודתו היא תלויה. משחטא האדם, נפגמה ההרמוניה בינו לבין האדמה. מאותו הרגע - "ארורה האדמה בעבורך". הוא יזרע והיא תצמיח קוץ ודרדר. מאותו הרגע - את הגן בו הוא הושם "לעבדה ולשמרה", הוא יראה אך ורק מבעד להט החרב המתהפכת.  מעתה - "בזעת אפך תאכל לחם". 

ו. "עַמּו"

ומכאן ואילך מנסה העולם לחזור אל גן העדן האבוד, לשוב ולהתפייס עם האדמה. עשרה דורות מאדם ועד נֹח ילכו ויכעיסו, ילכו ויכעיסו, עד שתיוולד בעולם אותה סנונית שלרגע אחד, לפרק זמן קצר, תצליח ליצור פיוס מסויים בין אדם ואדמה. זה נֹח הקרוי כך לאמור:

"זה ינחמנו ממעשינו ומעצבון ידנו מן האדמה אשר אררה ה' "
.

אבל גם נחמה זו, לא מצליחה להיות לפיוס מלא בין האדם לאדמה:

"ומהו ממעשינו ומעצבון ידינו קודם שנולד נח לא כשהיו זורעין היו קוצרין אלא היו זורעין חטים וקוצרים קוצים ודרדרים כיון שנולד נח חזר העולם לישובו. קצרו מה שזרעו זורעין חיטין וקוצרין חטים, שעורים וקוצרין שעורים, ולא עוד אלא עד שלא נולד נח עושין מלאכה בידיהם לכך כתיב ומעצבון ידינו. נולד נח התקין להם מחרשות ומגלות וקרדומות וכל כלי מלאכה"
.
לא קשר הרמוני בין אדם לאדמתו, לא צמיחה טבעית וזורמת. רק מחרשות, מגלות וקרדומות. וכשיצא נֹח המנחם הזה מן התיבה, לאחר הגדולה שבשואות עולם, רק מבחן אחד הוא יערוך בעולם המחודש שהוא יוצא אליו - מבחן האדם והאדמה:

"ויחל נֹח איש האדמה ויטע כרם"
.

הוא יבדוק אם האדמה הזו שהתאררה מזה עשרה דורות, שבה ומגיבה לאדם הנוטע בה. והאדמה אכן מגיבה ויש כרם ,אבל שוב - נופל האדם באכילתו ובשתייתו מפרי האדמה, ושוב הוא מפספס ונופל. 

ושוב, עשרה דורות מנֹח ועד אברהם הולכים ומכעיסים, עד לשיא בדור הפלגה השוכח אלוה עשהו ובונה מגדל ומבקש למרוד בשמים. אז נולד בעולם אברהם העברי, העומד מן העבר האחד של הנהר אל מול עולם שלם שאיבד את עצמו, איבד את אלקיו וממילא - איבד את הקשר לאדמתו. עכשיו, עם הולדת אברהם, עובר העולם למהלך חדש. מעכשיו תעבור גאולת העולם ותתברר לא דרך יחידים, אלא דרך אומה שלמה, דרך לאום. דרך עם. ומעתה, תפקידו של העם הזה יהיה להשיב את העולם הזה למעלתו של גן העדן, לחבר שוב בין האדם לאדמה. ועִם הולדת העם הזה, יש רק דרך אחת לעשות זאת:

"והיה אם שמע תשמעו אל מצותי אשר אנכי מצוה אתכם... ונתתי מטר ארצכם בעתו יורה ומלקוש ואספת דגנך ותירשך ויצהרך, ונתתי עשב בשדך..."
.

ואם חלילה, לא תשמעו, אז מיד: 

"...והאדמה לא תתן את יבולה..."
.

מרגע זה עובר העולם מהשלב האוניברסלי, הכללי שלו, לשלב הלאומי. נכון, זה אולי יוצר מתחים ואולי זה פחות סימפטי, אבל זו הדרך היחידה לשוב ולהעלות את העולם. את הרגע הזה, את המעבר העולמי הזה מבקשת מאתנו "השירה הזאת" לזכור:

"זכֹר ימות עולם         בינו שנות דֹר ודור

 שאל אביך ויגדך       זקניך ויאמרו לך

 בהנחל עליון גוים      בהפרידו בני אדם 

 יצב גבֻלֹת עמים        למספר בני ישראל"
. 

" 'בהנחל עליון גוים' - כשהנחיל הקב"ה למכעיסיו את חלק נחלתן הציפן ושטפם. 'בהפרידו בני אדם' - כשהפיץ דור הפלגה..."
. 
אז, כשהנחיל עליון גוים וכשהוא הפריד בני אדם, אז עבר העולם מהשלב האוניברסלי שלו לשלב  הלאומי, דרך העם שנוצר כדי לחבר שוב שמים וארץ. ומרגע זה - ההרמוניה בין האדם לאדמה תחזור רק דרך זה שיכפר לא רק אדם ואדמתו,  אלא עם ואדמתו. דרך זה שישוב העם הזה ויהיה על אדמתו בגאולה האחרונה. 

ז. "וענתה השירה הזאת לפניו לעד"

את הלימוד הגדול הזה של מעבר העולם דרך השלב של "יצב גבולות עמים למספר בני ישראל", את היווצרותו של העם העברי הזה, הנמצא מעברו האחד של הנהר ופועל למען גאולת העולם כולו, לא רק העולם צריך להכיר ולהבין. אולי בעיקר צריך להבין את זה העם הזה בעצמו. 

שני תפקידים צריך הוא למלא בעולם. את זה האוניברסלי, הכולל את היותו "אור לגויים", הכולל את הרצון להתחבר אל אומות העולם ולפעול אתן ביחד, ואת זה הלאומי, הפנימי, של שמירה על הזהות ושמירה על הייחוד. גם החלק הזה, לא אנכיות לאומית פרטית יש בו. גם בית התפילה של העם הזה, השאיפה היא שיהפוך לבית תפילה לכל העמים. אבל בכל פעם שהעם הזה כמעט יצליח לכפר בין עצמו לבין אדמתו, בכל פעם שהוא יחזור לארצו, הוא יעשה את ההפך ממה שהוא צריך לעשות. במקום לעסוק בייצור, הוא יעסוק ביבוא. הוא יתחבר עם העולם, כי יש בו את השאיפה הבסיסית לעשות זאת, אבל כשהוא יעשה את זה מוקדם מדי ולא נכון, אז הוא יזנה אחרי אלֹהי נכר הארץ. כי את עצמו הוא עוד לא יודע, ולכן את עצמו הוא מאבד. וכשהוא יצא החוצה, כשימצאוהו צרות רבות ורעות, רק אז הוא ייזכר פתאום להכנס פנימה ולומר לעצמו: 'על כי אין אלקי (שלי) בקרבי מצאוני הצרות האלה'. כי פתאום הוא ייזכר, שבידו המפתח לגאולת העולם, ושהמפתח הזה - לא אלֹהי נכר הוא. המפתח הוא "והיה אם שמוע" והמפתח הוא כל דברי התורה הזאת. 

ואיך הוא ייזכר בכך?:

"וענתה השירה הזאת לפניו לעד".

ומהי העדות שהיא תעיד בו? - 

"...כי לא תשכח מפי זרעו..."

לא "כי לא תשכח מפיו", כי בהחלט יכול להיות שמפיו היא תשכח. בהחלט ייתכן שיקום דור עיקש ופתלתל, הזונה אחרי אלֹהי נכר הארץ ונוטש אלֹהיו, צור חסיו בו. בהחלט יכול להיות שהיא תשכח מפי האבא, אבל באה השירה הזו ומעידה שעוד עתיד הבן לזכור אותה. יכול להיות שהאב יזנה אחרי אלהי נכר הארץ ויחליף את התורה באלף "איזמים" אחרים, אבל גם אם זה יקח שבעים שנה וגם אם זה יקח שבע מאות שנה, בכל זאת - מפי זרעו זה לא ישכח.  

ולמה "כתבו לכם את השירה הזאת" היא המקור לכתיבת ספר התורה האישי, הפרטי, של כל אדם מישראל? מדוע המצוה - לפי הרמב"ם - היא: "כתבו לכם תורה שיש בה שירה זו"? 

השירה הזאת היא האזהרה. המרשם. בה כתוב את כל שעתיד להתרחש ואת כל שיתרחש אם ישמן ישורון ואם חלילה יבעט, אם ישכח אלוקיו ואם ינבל צור ישועתו. את כל מה שיקרה אם לא תילקח התרופה. ומהי התרופה? - כל תרי"ב מצוות שהופיעו עד מצות התרי"ג הזו. כל מה שדרכו מחברים ישראל את עצמם ואת העולם כולו בחזרה אל ההרמוניה השלמה שלו, של אדם, של עם, המפוייס עם אדמתו. 

בכוונה תחילה "סיבכה" אותנו התורה ב"ועתה כתבו את השירה", כי היא רצתה ללמדנו ולהזהירנו שאפשר לכתוב את התורה כולה, כל אדם מישראל לעצמו בעצמו, לדעת אותה לפרטי פרטים, אבל בכלל לא להבין את המכלול כולו, את השיר המושר מכל הפרטים הללו, שצריכים להוביל את האדם לחבר שוב עם ואדמה, עולם ואדמה. 

שירת האזינו היא לא רק עוד פרשיה כמו ארבע פרשיות שבתפילין או שתי פרשיות שבמזוזה. היא לא פרשה שמבקשת להזכיר את יציאת מצרים או כל פרשה ספציפית אחרת. בפרשה הזו, בשירה הזו, הפותחת בעדות השמים ועדות הארץ, יש את הכל - את מה שעבר ומה שהווה ומה שעתיד להיות. יש בה את כל מהלך העולם מאז הנחיל עליון גוים והפרידו בני אדם דרך הצבת גבולות העמים למספר בני ישראל, עד לגאולה האחרונה שתתממש במהרה בימינו דרך המהלך הזה - עד ל"וכפר אדמתו עמו". 
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�  ספרי, שלג. 


�  דברים לא, טז. 


�  שם. 


�  דברים לא, כ. 


�  שם לב, יב-יג. 


�  שם, טו-טז. 


�  שם לא, יז-יח. 


�  שם לב, יט-כ ; כג ; כה. 


�  שם לא, יט. 


�  רש"י, שם. 


�  רמב"ן, שם. 


�  סנהדרין כא, ע"ב. 


�  ספר החינוך, מצוה תרי"ג. 


�  דברים לא, כב… כד-כו. 


�  שם לב, מה-מו. 
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�  שם, יז.


�  שם לב, ז-ח. 


�  רש"י, שם. 
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