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א. הנחמה הגלויה

כמו בהפטרת הפורענות הראשונה מ"תלתא דפורענותא", גם בשתיים הבאות אחריה מופיעה מלבד הפורענות גם נחמה גדולה. שם, היו אלה פסוקי הנחמה הגדולים של "זכרתי לך חסד נעוריך אהבת כלולותיך"
 אותם הצטוה ירמיהו ללכת ולקרוא באזני ירושלים שרק רגע אחד לפני-כן שתתה ממנו מלוא הכוס חרון וחימה. 

בהפטרה השניה מתוך השלוש
 לא מופיעה הנחמה כחלק אינטגרלי מפרק ההפטרה. לפסוקי הפורענות על "העבד ישראל" שהיה לבז, על ארצו שהיתה לשמה ועריו שנִצתו מבלי יֹשב, מוסיפים אנו סיום שיש בו מעין נחמה: "הלוא מעתה קראת לי אבי אלוף נעֻרי אתה"
 - כהוספת האשכנזים, ו"אם תשוב ישראל נאֻם ה' אלי תשוב..."
 כהוספת הספרדים. 

בהפטרה השלישית, "חזון ישעיהו" הנחזה על הגוי החוטא, על זרע המרעים והבנים המשחיתים, על ישראל אשר שלא כשור היודע קֹנֵהו וכחמור המכיר את אבוס בעליו - לא יודעים את ה', גם כן מסיימים אנו בפסוקי הנחמה הגדולים של:

"...הוי אֶנָּחֵם מִצרי ואנקמה מאויבי. ואישב ידי עליך ואצרֹף כַּבֹּר סיגיך ואסירה כָּל בדיליך... ציון במשפט תִפּדה ושביה בצדקה"

אך לא זו בלבד היא הנחמה המצויה בשתי הפטרות הפורענות הקשות האלו. נחמה נוספת, סמויה מן העין, נמצאת בהן. נחמה זו, מקופלת בדימוי אחד משותף - מוכר מאד ויחד עִם זאת מוזר מאד - בו בוחרים הנביאים לדמות את ישראל החוטאים.

ב. הנחמה הסמויה - "גפן - אֵלו ישראל"

"סורי הגפן"

בהפטרה השניה - תוך כדי הוכחת העם על עזיבתו את ה' ("כי רחקו מעלי וילכו אחרי ההבל ויהבלו"
), על כפיות הטובה שלו ("כי מעולם שברתי עֻלֵך נתקתי מוסרותיך ותאמרי לא אעבור..."
), על התדרדרותו ("כי על כל גבהה גבוה ותחת כל עץ רענן את צֹעה זֹנה"
) ועל דו-פרצופיותו ("...ובעת רעתם יאמרו קומה והושיענו"
) - באמצע כֹּל זאת, שם ה' בפי ירמיהו הנביא כך:

"ואנֹכי נטעתיך שׂורק כֻּלֹה זרע אֱמת, ואיך נהפכת לי סורֵי הגפן נכריה"

במקום זרע אמת, במקום נטע שֹורק של זמורות משובחים
, יצאה לה גפן נכריה - "גפן דְלֵית בה הנאה"
. 

"גפן" הוא דימוי ידוע ורב-משמעות מאד לישראל. "גפן" - אומרים חז"ל
 - "אלוּ ישראל" ויש בה בגפן הזו משהו הגורם לנביא להיזכר דוקא בה בשעה הזו כשישראל נופלים.

"כסֻכּה בכרם"

בהפטרת "חזון" מתאר ישעיהו לא את הנפילה המוסרית אלא את תוצאותיה:

"מכף רגל ועד ראש אין בו מתֹם פצע וחבּורה ומכה טריה לא זֹרוּ ולא חֻבָּשו ולא רֻכְּכָה בַּשָּמֶן. ארצכם שממה עריכם שרֻפות אש אדמתכם לנגדכם זרים אֹכלים אֹתה..."

וכמו מה נראים אתם בשעה הקשה הזו? למה דומה בת ציון המוכה והחבולה? - 

"...כְּסֻכָּה בְכָרֶם כִּמלונה בְמִקְשָה..."

שוב - כרם, שוב - גפן. 

"אין ענבים בגפן"
על שתי הפטרות אלו יכולים אנו להוסיף את הפטרת תשעה באב עצמו. גם שם, כמו בנבואות ההקדמה האלו, מופיעה הגפן. שם, פותחת בה נבואת ירמיהו:

"אסֹף אסיפם נאֻם ה' אין ענבים בַּגֶּפֶן..."

ואם אין ענבים בגפן, ממילא: "אין תאנים בתאנה וְהֶעָלֶה נָבֶל..."
 וממילא - "הנני מאכילם... לענה והשקיתים מי רֹאש"
. 

ג. "פנית לפניה ותשרש שֹרשיה"

מה יש בה בגפן הזו שדוקא בה משתמשים הנביאים בנבואות פורענותיהם על ישראל? מה לה ולפורענות? אדרבה - כשרוצים לתאר את מעלתן של ישראל, את ייחודם ושונותם מכל העמים, לא עושים זאת אלא בגפן.

כך, למשל, משורר דוד בתהילים
:

"גפן ממצרים תסיע ותגרש גוים ותטעה. פנית לפניה ותשרש שרשיה ותמלא ארץ. כִּסו הרים צִלה וענפיה ארזי אל. תשלח קצירה עד ים ואל נהר יונקותיה..."

וכך - בין היתר - למדים חז"ל
:

"...מה גפן זו אין נוטעין אותה ערבוביא אלא שורות שורות, כך ישראל הם דגלים דגלים... מה הגפן הזו נמוכה מכל האילנות ושולטת בכל האילנות כך הם ישראל, נראים כאלו שפלים בעולם הזה אבל לעתיד לבֹא הן עתידין לירש מסוף העולם ועד סופו... מה הגפן הזו שרביט אחד יוצא ממנו ומכבש כמה אילנות, כך ישראל צדיק אחד יוצא מהן ושולט מסוף העולם ועד סופו..."

ואילו עכשיו - "סורי הגפן"? "גפן נכריה"?! האם לא ניתן היה לתת דימוי אחר בפי הנביאים בבואם לתאר את שעתם הקשה של ישראל? האם לא ניתן היה לשנות - ולו בשביל הנוסטלגיה...? ומעל לכל, מהי הנחמה הסמויה המקופלת בו בדימוי הזה, "היורד מגדולתו" כביכול ומשמש עתה לפורענות?

ד. "אשריכם ישראל"

למשמעותה של גפן זו, למעלתה ולנחמתה, נבוא מתוך עיון במדרש ידוע
 ממדרשי החורבן. 

הימים המתוארים במדרש הם ימי חורבן בית שני, והמאורע - יציאתו של רבן יוחנן בן זכאי מירושלים
:

"תנו רבנן מעשה ברבן יוחנן בן זכאי שהיה רוכב על החמור והיה יוצא מירושלים, והיו תלמידיו מהלכין אחריו. ראה ריבה אחת שהיתה מלקטת שעורים מבין גללי בהמתן של ערביים, כיון שראתה אותו נתעטפה בשערה ועמדה לפניו, אמרה לו: רבי, פרנסני! אמר לה: בתי, מי את? אמרה לו: בת נקדימון בן גוריון אני..."
נקדימון בן גוריון - אחד משלושת עשיריה של ירושלים היה. בצאתו מביתו לבית המדרש, "כלי מילת היו מציעין תחתיו"
. בממונו - כמתואר במדרש רבה
 - יכול היה "לספק ולפרנס למדינה עשר שנים". כך בשעת הבנין. ובשעת החורבן - מלקטת בתו שעורים מבין גללי בהמתן של ערביים. 

"...אמר לה (רבן יוחנן בן זכאי לבתו של נקדימון בן גוריון): בתי, ממון של בית אביך היכן הלך? אמרה לו: רבי, לא כדין מתלין מתלא בירושלים (=האם לא כך מושלים משל בירושלים:) מלח ממון, חסר? (ויש אומרים - 'מלח ממון, חסד')..."

כלומר - מלחו של הממון, הטעם בו בכלל, הוא כשמחסרים ממנו לצדקה. טעם אחר אין בו. כרוצה לרמוז - מי שאינו מחסר מממונו, מי שאינו עושה בו חסד - ממון למה לו?

ממשיך רבן יוחנן בן זכאי ושואל אותה:

"ו(ממון) של בית חמיך היכן הוא? אמרה לו: בא זה ואיבד את זה. אמרה לו: רבי, זכוּר אתה כשחתמת על כתובתי? אמר להן לתלמידיו: זכוּר אני כשחתמתי על כתובתה של זו, והייתי קורא בה אלף אלפים דינרי זהב מבית אביה חוץ משל חמיה..."

מאיגרא רמא, מהיכלי הפאר של עשירי ירושלים ומהתרועעות עִם שמנה וסלתה של העיר, מגיעה בתו של נקדימון בן-גוריון לבירא המאד עמיקתא הזה, לשפל בו מצויים כל ישראל - לליקוט שעורים למאכל אפילו מתוך גללי בהמות. 

רבן יוחנן אינו יכול לעמוד במחזה ופורץ בבכי:

"בכה רבן יוחנן בן זכאי ואמר: אשריכם ישראל, בזמן שעושין רצונו של מקום - אין כל אומה ולשון שולטת בהם. ובזמן שאין עושין רצונו של מקום, מוסרן ביד אומה שפלה, ולא ביד אומה שפלה אלא ביד בהמתן של אומה שפלה".

מוזר. עומד רבן יוחנן בן זכאי בשעה הכל-כך קשה הזו לישראל. לפניו בתו של נקדימון בן גוריון הרעבה לשעורים, מאחריו תלמידיו הגולים עִמו מירושלים, העם כֻּלו "פצע וחבּורה וּמכָּה טריה" ומה שיש לו לומר הוא - "אשריכם ישראל"?! ולא "אשריכם ישראל בזמן שאתם עושים רצונו של מקום", אבל 'אבוי לכם בשעה שאינכם עושים רצונו' כפי שמתבקש היה שיאמר עתה, בשעה שהוא חוזה בתוצאות אי עשיית רצונו של מקום. לא ולא! 'אשריכם ישראל - בשעה שאתם עושים רצונו של מקום' אבל - וזה החידוש אותו מבקש רבן יוחנן בן זכאי ללמד - "אשריכם" גם בשעה שאתם נמסרים ביד גללי בהמתן של ערביים. 

מדוע? מה "אשריכם" בכך? כיצד יכול רבן יוחנן בן זכאי לעמוד מול אותה ריבה בשעה הקשה הזו ולומר "אשריכם"?

אין זאת אלא שבשעה שנמסרים ישראל ביד אומה שפלה - ולא ביד אומה שפלה בלבד אלא ביד גללי בהמתן של אומה שפלה - מלמד הדבר על מעלתם וייחודם לא פחות מאותה השעה שאין כל אומה ולשון שולטת בהם. אין זאת אלא ששעתם הגרועה והקשה ביותר - בעומק - היא המלמדת גם על שעתם היפה ביותר. 

הא - כיצד?

ה. "מעולם לא היה אדם שעבדו לזו בכך"

הבריאה כולה מתחלקת בחלוקה ידועה ופשוטה לכמה מעלות ומדרגות. בבסיסה נמצא עולם הדומם, עולם היסודות החומריים והמחצבים הגדולים. למעלה ממנו נמצא עולם הצומח, עולם שבנוסף להיותו מורכב, כמובן, מחומר - יכול לקיים תהליכי צמיחה, התפתחות והתרבות. הצומח איננו חומר "פלוס". קרי - הוא נבדל מעולם החומר במהות ולא רק בכמות. הוא מדרגה נבדלת, שונה. ממש כשם שנבדלת ממנו המעלה הבאה אחריו - מעלת החי. כאן לא מדובר רק בחומר ואפילו לא רק בחומר המקיים תהליכי גדילה והתפתחות. בנוסף על כל אלה יש כאן מעלה שונה, מעלת נפש הנעה ומתנועעת, אקטיבית ולא רק פסיבית. מעל לכל אלו קיימת דרגת האדם, המדבר. כאן לא רק חיים חומריים ולא רק תהליכי חיים מתקיימים, אלא ישנה דעת, ישנו רצון, ישנה נשמה. 

בכל המעלות והדרגות האלו מתקיימת תכונה מענינת אחת: ככל שדבר משתייך לעולם בסיסי ונמוך יותר, כך הוא בעל חוזק רב יותר, ובשעה שהוא יאבד, יתקלקל או ירד ממדרגתו, יהיה בו עוד ערך רב. לעומת זאת, ככל שהוא משתייך לעולם גבוה יותר - כך הוא רוחני יותר, אבל בשעה שהוא יאבד וירד ממדרגתו - לא יהיה בו כל ערך באותה השעה. 

אבן הנשברת לשני חצאים לא מאבדת את ערכה וחשיבותה. במקום אבן אחת נוצרו כעת שתי אבנים, ובשתיהן ניתן לעשות עוד שימוש. לשתיהן יש ערך. 

צומח הנעקר ממקום חיותו, אין ערך באבדנו כשם שיש ערך בשתי האבנים הללו. הוא הופך להיות לחומר צמחי מת. לצמח נבוּל. אבל, גם בו עוד ניתן לעשות שימוש כלשהו - להסקה למשל, לבניין. 

בעל-חיים שנוטלים ממנו את חייו, מה נותר ממנו? - לכל היותר נבלה. זה לא משהו שיש לו ערך עצמי כמו לשתי האבנים ומצבו כשהוא מת הוא אפילו לא כשל צמח נובל. נבלת בעל-חיים כבר מעלה צחנה. היא מפגע תברואתי. אך יחד עִם זאת, עוד ניתן לעשות שימוש בשייריה, בעור, בפרווה. 

היחיד שאין ולו שמץ של ערך בו לאחר נטילת חייו הוא האדם. טול מאדם את נשמתו ואין לך בעצם דבר. לא שימוש שניתן לעשות בו, לא ערך עצמי שקיים בגוּפתו. 

ככל שעולים במדרגה של האובייקט בעולם אז כשהוא נופל - נפילתו תהיה גדולה יותר וקשה יותר. זה נכון רק בדרגות השונות האחת מהשניה במהותן, לא בשוני שהוא מקרי. כי אם למשל תיטול מבעל דרגה גבוהה דרגה אחת מדרגותיו, לכל היותר הוא יקרא עכשיו "תת-אלוף" במקום "אלוף". כי "אלוף" הוא לא דרגה שבמהותה שונה מ"תת אלוף". היא בעצם "תת-אלוף פלוס"... אבל צומח, אין פירושו דומם "פלוס" שורשים וחי אין פירושו דומם "פלוס" חיים. אלו דרגות שונות לחלוטין זו מזו. 

כשקורא רבן יוחנן בן זכאי "אשריכם ישראל" גם על אותה שעה בה הם עושים רצונו של מקום, אבל גם על אותה השעה בה הם נמסרים ביד גללי בהמותיהם של ערביים, את זה בדיוק הוא רואה לפניו. 'עכשיו' - כך הוא אומר - מבין אני את גדולתם של ישראל. "אשריכם ישראל" כי כשאני רואה את בתו של נקדימון בן-גוריון מלקטת שעורים מתוך גללי בהמות, אני מבין מאיזה גובה של "אתה בחרתנו" נפלנו. כשאני רואה שאנו לא נמסרים ביד האומות סתם, אלא ביד האומה השפלה ביותר, ולא בידם אלא ביד בהמתם, ואפילו לא ביד בהמתם אלא בגללי בהמתם - אני מבין מה פרוש "אתה בחרתנו". "אתה בחרתנו מכל העמים, אהבת אותנו ורצית בנו" לא כי אנחנו רבים מכל העמים או חזקים מכולם. "אתה בחרתנו" כי אנחנו אחרים במהותנו מכל העולם, לכן ממילא אנחנו אחרים בחובותינו כלפי העולם, אבל גם לכן ממילא אנחנו שונים מכולם בנפילותינו וקשיינו. ולא רק בנפילתנו במצבנו הלאומי, אלא בראש ובראשונה - בנפילתנו במצבנו הרוחני. 

כשנופלים ישראל בפעור וזונים אל בנות מואב, הם לא נופלים סתם, נפילה קטנה ומקרית. הזנות אל בנות מואב מובילה אותם מיד לשלב הבא של עבודת הפעור, ואת זה הם לא עושים רק כדי לצאת ידי חובה. אם הם כבר נופלים בזה אז זה יהיה כך:

"ויצמד ישראל לבעל פעור"

הם לא רק עובדים לפעור, הם לא רק סוגדים לו. הם נצמדים אליו. הכי קרוב שאפשר, הכי טוב שאפשר. 

ממש כמו אותו יהודי - סבטא בן אלס - שכך מספרת עליו הגמרא
:

"מעשה בסבטא בן אלס שהשכיר חמורו לנכרית אחת, כיון שהגיעה לפעור אמרה לו: המתן עד שאכנס ואצא. לאחר שיצאה אמר לה: אף את המתיני עד שאכנס ואצא. אמרה לו: ולא יהודי אתה? - אמר לה: ומאי איכפת ליך. נכנס, פער בפניו, וקינח בחוטמו, והיו כומרין מקלסין לו: ואומרים: מעולם לא היה אדם שעבדו לזו בכך".
"מעולם לא היה אדם שעבדו לזו בכך" עד שבא אותו יהודי, שכשהוא יכנס ויעבוד לפעור - ידעו כולם שעוד לא נולד "פעורולוג" כמוהו. הטוב שבכוהני הפעור, לא יגיע לקרסולי עבודתו של יהודי אחד שיחליט לעשות זאת. באיזו דבקות שהוא יעבוד לו, באיזו אהבה ושייכות...

"בשעה שאתם עושים רצונו של מקום", בשעה שכוחותיכם ויכולתכם מופנים לעשיית רצונו של מקום, או אז "אין אומה ולשון שולטים בכם". כי אז באה מעלתכם לידי ביטוי, אז ממלאים אתם את ייעודכם ותפקידכם. אבל גם בשעה ש"אין אתם עושים רצונו של מקום", בשעה שכוחותיכם מופנים לכל מיני פעורים למיניהם, בשעה שלהם אתם עובדים כמו שאיש לא עבד להם לפניכם, אז מתגלה איך הטוב שבדוברי הפעור, הטוב שבנציגיו או בנציגי כל פעור אחר ואומה שפלה אחרת הוא לא אחר מאשר... היהודי בעצמו. כי גם אז באים לידי ביטוי כוחותיכם ויכולותכם הסגוליות, רק שלא בכיוון הנכון. על כך - "אשריכם ישראל":

"וזה עצמו כוונת רבי יוחנן בן זכאי על המעשה ההוא של בתו של נקדימון בן גוריון שנהפך לה טוב ענינה ליותר רע שאפשר - "אשריכם ישראל בזמן שהם עושים רצונו של מקום קין כל בריה וכו'. ובזמן שאין עושים רצונו של מקום הקב"ה מוסרן" וכו' - 

יורה הוראה עצומה כי שני הענינים האלה, רצוני לומר הטוב והרע, שניהם הם להם מצד שלמותם כי על כן אמר על שניהם בשוה אשריכם ישראל. כי כמו שבהיותם בשלמותם הם היותר חזקים שבאומות מצד מעלת צורתם, כן גם כן מזה הצד עצמו יהיו עלולים לקבל ההפסד וההשחתה יותר מכולם, בענין שבהפוך ענינים לא לבד האומות שולטות עליהם אלא האומה היותר שפלה והוא תכלית הרוע וההפסד הנמשכים מצד חולשת החומר והפסד הצורה"
.
ו. "מה הגפן הזו טעונה שלֹש ברכות"

גם בגפן מתגלה אותה התכונה בדיוק:

"מה הגפן הזו טעונה שלֹש ברכות, כך ישראל מתברכין שלֹש ברכות"

הגפן היא היחידה מבין כל עצי הפרי שמברכים על תוצריה שלֹש ברכות. על ענבי בוסר, מברכים "בורא פרי האדמה". על הענבים הבשלים - "בורא פרי העץ" ואילו על היין היוצא מהם - "בורא פרי הגפן". 

מחד - אין בכל הפירות כולם כפרי הגפן. ענינו המיוחד הוא היין היוצא ממנו שזוכה לברכה בפני עצמו - דבר שלא זוכה לו אף פרי אחר. אמנם גם החיטה מיוחדת בכך שברכתה היא "המוציא לחם מן הארץ", אך אנו לא מוצאים בה שלֹש דרגות ברכה שונות. הגפן היא היחידה הזוכה לכך וזאת בשל פריה המשובח. 

אבל מאידך - כשמתייחסים לעץ עצמו - אין בכל העצים כולם חלש וקטן כגפן. איך שואל הנביא יחזקאל
?- 

"בן אדם מה יהיה עץ הגפן מכל עץ הזמורה אש היה בעצי היער? היֻקח ממנו עץ לעשות למלאכה, אם יקחו ממנו יתד לתלות עליו כָּל כֶּלי?..."

אין כמוהו דק וחלש, עד שאפילו קולב לא עושים ממנו... הוא כל-כך חלש, כל-כך "רוחני", וכשחלילה תאחז בו האש - היא כבר תאחז בכולו:

"...הנה לאשר נִתַּן לאכלה אֵת שני קצותיו אכלה האש ותוכו נָחָר הֲיצלח למלאכה. הנה בהיותו תמים לא יֵעשה למלאכה אף כי אֵש אכלתהו וַיֵּחָר ונעשה עוד למלאכה?"

כשנשרפת חורשת ברושים, עוד ניתן לעשות משהו עם השיירים, עם הגזעים. החורשה גם יכולה להתחדש. אבל כשהגפן נשרפת ומפסיקה לתת ענבים, כשהיא יורדת מדרגתה העליונה - היא לא הופכת להיות כברוש שרוף אלא הרבה פחות מכך. יש בה בגפן את הכל. יש בה את הדומם, את פרי האדמה ויש בה את הצומח - את פרי העץ ויש בה את המיוחד שבה, שאין באף פרי אחר - את היין. טול ממנה את ייחודה - ואז אין לך דרך אחרת לתאר אומה חטאה ושרופה מאשר "סֻכּה בכרם". 

בעומקה של נבואת הפורענות, תוך צעקה גדולה על העם ההולך אחר ההבל ועל הקריה הנאמנה שהפכה לזונה, שם ה' בפי הנביאים - ירמיהו וישעיהו - את הגילוי על עֹמקה של הנחמה. זו אכן אומה כסוחה שהמירה כבודה בלא הועיל ואלו אכן בנים שפשעו באביהם. אבל דוקא פשעיה וחטאיהם, דוקא הכפירים השואגים עליהם ועריהם שניצתו מבלי יושב, דוקא ערי יהודה אשר כמספר כך מספר אליליהם - דוקא כל אלה מגלים את גובה המדרגה שממנה הם נפלו, את הרום אליו הם שייכים. 

הם יכולים להיות "סֹררים וחברי גנבים" אוהבי שׁחד ורֹדפי שׁלמֹנים. הם יכולים גם להיות "גוי חוטא" ולהתגלות בתקופות מסויימות כ"עַם כֶּבֶד עוֹן". ייתכן גם שהעוֹן הזה כּולל "פְּעורִיזְם" מהסוג היותר גרוע. אפשר אולי שהוא מורכב מערוצי לווין כאלו או אחרים וממצעדים ופסטיבלים מאותו הסוג. יכול להיות שיהיו תקופות בהן יבאשו הענבים עד כדי כך, אבל גם אם אלו ענבים באושים, בכל זאת - ענבים הם היו. גפן הם במהותם. 

ז. "עליכם לאייב אותם"

את הלימוד הגדול הזה - אם כי מזוית קצת אחרת - מלמד משה רבנו את העם בפרשתנו. כאן, בפרשה, מגיע לידי גמר וסיום הציווי שניתן למשה עוד בפרשה הקודמת. שם נאמר לו כך:

"וידבר ה' אל משה לאמֹר צרור את המדינים והִכִּיתֶם אותם, כי צֹרֲרים הם לכם בְּנִכְלֵיהם אשר נִכְּלו לָכֶם על דְּבַר פְּעור ועל דבר כזבי בת נשיא מדין אחֹתָם המֻּכָּה ביום המגפה על דבר פְּעור"

שם אנו לא מוצאים ביצוע של הציווי הזה. הפסוק הבא מיד אחר כך עובר כבר למפקדם השני של בני ישראל ואחר-כך יעסקו הפסוקים בבנות צלפחד, בהר העברים ובפרשת הקֹרבנות. רק לאחר כל אלו ורק לאחר פרשת הפרת נדרים הפותחת את פרשתנו, יגיע הציווי הנוסף באותו הענין, בשינויים קלים:

"וידבר ה' אל משה לאמֹר: נקֹם נקמת בְּנֵי ישראל מאת המדינים אחר תאסף אל עמיך"

יש בה במלחמה הזו עם מדין משהו שונה מכל מלחמה אחרת. "צרור את המדינים" זה לא רק "נקֹם" כפי שנאמר כאן, זה לא רק "הילחם". יש כאן ציווי להיות "צוררים" להם. ולא "צוררים", אלא "צרור":

"צרור - כמו 'זכור', 'שמור' - לשון הווה..."

ולא לשון הווה סתם, אלא לשון הווה מתמשך. "צרור" אותם תמיד, כמו "זכור" תמיד "את אשר עשה לך עמלק". כמו "שמור" תמיד "את יום השבת לקדשו". היום כמו לפני שבוע, כמו לפני חודש, כמו לפני אלפיים שנה. "צרור" הוא ציווי הווי, קבוע , מתמשך:

"עליכם לאייב אותם"

 כאן הופך ה"צרור" ל"נקֹם" וכאן נאמר למשה מפורשות שיש בה בנקמת מדין הזו משהו כֹּל-כך מהותי, כֹּל כך חשוב עד שהיא הופכת להיות לתנאי מקדים להאספותו אל עמיו. "נקֹם נקמת בני ישראל מאת המדינים" ורק אחר-כך תוכל להאסף אל עמיך. 

מדוע? מה כל-כך מהותי במלחמה הזו עִם מדין?

ח. "כאילו עומד כנגד הקב"ה"

בפסוקים בפרשת פנחס, הגדיר הקב"ה שהמלחמה בהם היא "על דבר פעור ועל דבר כזבי בת נשיא מדין". אצלנו בפרשה, מקבלת המלחמה הזו תוקף אחר. איך אומר הקב"ה למשה? - "נקֹם נקמת בני ישראל מאת המדינים". ומשה, שהאספותו תלויה בזה, משנה שינוי אחד קטן בהעבירו את הציווי לעם:

"וידבר משה אל העם לאמֹר הֵחָלצו מאִתכם אנשים לצבא ויהיו על מדין לתת נקמת ה' במדין"

"נקמת בני ישראל" שבציוויו של הקב"ה הופכת בדברי משה ל"נקמת ה' ", ורש"י במקום מסביר מיד:

"שהעומד כנגד ישראל כאילו עומד כנגד הקב"ה"

אבל מדוע דוקא מדין? גם סיחון, גם עוג, גם הכנעני - כולם עמדו כנגד ישראל, אז אצלם זה לא "כאילו" הם עמדו נגד הקב"ה?! מדוע דוקא במלחמת מדין צריכים אנו ללמוד את העקרון הזה?

אגב, את העקרון הזה לימד אותנו רש"י כבר מוקדם יותר בספר במדבר, בפרשת בהעלותך. שם, בפרק י', מופיעים שני הפסוקים שהם כספר בפני עצמו:

"ויהי בנסֹע הארון ויאמר משה קומה ה' ויפֻצו אֹיבך וינֻסו משנאיך מפניך. ובנֻחֹה יאמר שובה ה' רִבֲבות אלפי ישראל"

"משנאיך" האלו שיפוצו, מי הם? מהיכן יפוצו? - מסביר רש"י:

" 'משנאיך' - אלו שונאי ישראל, שכל השונא את ישראל שונא את מי שאמר והיה העולם..."

אין בעולם משנאי ישראל. כל השונא את ישראל, לא את ישראל בעצם הוא שונא, אלא את ה'. 

ט. "ה' צבאות אלקי מערכות ישראל אשר חרפת"

זהו גם העקרון אותו מברר דוד המלך במלחמתו עם גלית הפלישתי. זה גלית היוצא בהכרזות יומיומיות כנגד ישראל בכל כלי התקשורת. זה גלית המכריז בקול גדול:

"ויאמר הפלשתי: אני חרפתי את מערכות ישראל היום הזה תנו לי איש ונלחמה יחד"

"חרפתי את מערכות ישראל" הזה הוא הוא החרפה הגדולה של "ויחתו ויראו מאד"
 של ישראל. החרפה הגדולה היא עצם התרסתו-שאלתו בציניות מופגנת, מיתממת: "...למה תצאו לערֹך מלחמה הלא אנֹכי הפְּלִשְׁתי ואתם עבדים לשאוּל..."
, ושיאה של החרפה היא ההבלגה על כך משך ארבעים יום: "ויגש הפלִשׁתי השְׁכֵּם וְהַעֲרֵב ויתיַצֶּב ארבעים יום"
. "ארבעים יום" נסים ויראים מפניו "כל איש ישראל". "ארבעים יום" נבוכים גם שאוּל וכל יועציו. עד שמגיע אותו נער קטֹן - דוד - היוצא להילחם בגלית ומבקש לעשות לו כשם שעשה לארי ולדוב, מפני שהוא היחיד המבין ש:

"והיה הפלשתי הערל הזה כאחד מהם כי חרף מערכֹת אלֹקים חיים"

אדוני המלך - אומר דוד הנער הקטן - לא את מערכות ישראל עומד הפלשתי הערל הזה ומחרף. לא רק את צבאם ומלכם הוא דוחק לפינה. לא כנגדם בעצם הוא יוצא. מה שבאמת עושה כאן הפלשתי הערל הזה הוא חירוף מערכות אלֹקים חיים - זו הנקודה שמפריעה לו בישראל. על זה המלחמה. 

כך הוא גם יאמר לגלית עצמו, במשפט דו-משמעי, המקפל בתוכו את כל הלימוד הזה:

"ויאמר דוד אל הפלשתי: אתה בא אלי בחרב ובחנית ובכידון ואנֹכי בא אליך בְּשם ה' צבאות אלֹקי מערכות ישראל אשר חֵרַפְתָּ"

"אשר חֵרפתַ" - את מה? את "מערכות ישראל" או את "ה' צבאות" אלֹקי אותן מערכות? - את שניהם חרפת, כי זה אותו הדבר. אתה חרפת את מערכות ישראל, לכן פועל יוצא ומיידי הוא שאתה חרפת את ה' צבאות. אין שום הבדל. 

י. "לפני ה' למלחמה"

את העקרון הזה, שמלמד דוד את שאוּל ואת העם כולו ושמלמד עכשיו משה את ישראל היוצאים להילחם במדין, יִלמדו גם בני גד ובני ראובן ב"שִׁעור פרטי" מפי משה. מה הם מבקשים, בני גד ובני ראובן?- להישאר בעבר הירדן המזרחי:

"...יֻתן את הארץ הזֹאת לעבדיך לאחֻזה אל תעבִרֵנו את הירדֵן"

ומכל הדברים שמפריעים למשה בבקשתם הזו, מה הוא הדבר הראשון שמפריע לו? - 

"ויאמר משה לבני גד ולבני ראוּבֵן: האחֵיכֶם יבֹאו למלחמה ואתם תֵּשבו פְֹּה?"

האם יעלה על הדעת?! אנו פונים עכשיו להכנס אל הארץ ושם יעמדו אחיכם - שבגדה המערבית - מול מציאות קשה של מלחמה. לפעמים בקרבות גדולים וברורים, לפעמים במלחמות קטנות של מסתננים, מרגמות, שועלים...  הייתכן שהם יעמדו שם לבדם מוּל זה? היעלה על הדעת שבאותה שעה אתם תעסקו כאן במרעה ובצאן, בבנינים ובמניות? 

בני גד ובני ראובן אפילו לרגע לא חושבים כך. הם מיד אומרים:

"ואנחנו נֵחָלֵץ חֻשׁים לפני בְּנֵי ישראל עד אשר אִם הביאֹנֻם אל מקומָם..."

משה שמח לשמוע זאת, אבל יש לו רק תיקון אחד קטן לתקן בדבריהם:

"ויאמר להם משה אם תעשון את הדבר הזה אִם תֵּחלצו לפני ה' למלחמה"

שוב - לא לפני בני ישראל אתם נחלצים, אלא לפני ה'. כשאתם מדברים על חלוציות, לא יהיה ערך לחלוציותכם אם היא לא "לפני ה'". כי לא לחלוציות סתם אתם נדרשים. אתם נדרשים למלחמת עַם ישראל בארץ ישראל ואתם תבינו שזו לא רק מלחמה על פיסת קרקע אלא מלחמה על אידיאה אלוקית - רק כשתבינו שזאת "מלחמת ה' ". 

יא. "אלא בשביל תורה שנתת לנו"

את שינויו של משה מדבר ה' על "נקמת בני ישראל" ל"נקמת ה' " רואה המדרש
 כדיון המתנהל בין הקב"ה למשה:

"הקב"ה אמר 'נקמת בני ישראל' ומשה אמר 'נקמת ה''. אלא אמר הקב"ה להם: הריני, ואתם "דיקו" שלכם מתבקשים (= הדין שלכם מתבקש), שגרמו לי להזיק אתכם..."
הנקמה היא נקמתכם מאִתם, מפני שאתם שניזוקתם בגללם. הם הפילו אתכם בפעור ואני נזקקתי לשלוח בכם את המגפה. לכן - את הדין שלכם אני מבקש בנקמה מהם. 

"אמר משה: רבון העולם, אם היינו ערלים או עובדי ע"ז או כופרים במצוות, לא היו שונאים אותנו ולא רודפין אחרינו, אלא בשביל תורה שנתת לנו, לכך הנקמה שלך..."
לא - עונה לו משה. מה שהם פגעו בנו לא היה כי בנו, בגופנו, הם רצו לפגוע. לא אנחנו בעצם המטרה. תורה ומצוות שנתת לנו - הם שמפריעים להם בעולם הזה. כל מה שהם רודפים אותנו הוא מפני שאתה בחרתנו מכל העמים ומפני שאתה אהבת אותנו ורצית בנו. יש כאן דרישה בסיסית מאתנו להבין, שאנחנו מייצגים אידאה בעולם. אנחנו מייצגים את שם ה' בעולם והמלחמה היא על שם ה'. 

ולמה דוקא במלחמה עִם מדין צריך הענין הזה להתברר? במה הם "זכו"? 

מדין לא לחמו בנו בהריגת "כל הבן הילוד" כמו מצרים. הם גם לא יוצאים כנגדנו בחרב ובחנית ובכידון. כל אלו לחמו בעץ הגפן, בזמורה הכסוחה. מדין לוחמים בגפן עצמה - ביין. כל האחרים, בגוף הם לחמו. מדין - נלחמו במהות, בתוכן, בשם ה' שישראל מייצגים. כשיועץ להם בלעם כיצד להפיל את ישראל הוא אומר רק דבר אחד:

"אלוקיהם של אלו שונא זימה הוא"

בו אתם נלחמים, לא בהם. בו אתם נלחמים - באמצעותם. 

לכן דוקא במלחמה הזו עם מדין יגלה משה לעם את הרעיון הגדול הזה, שאין נקמת בני ישראל, אלא רק נקמת ה'. כי נקמת בני ישראל היא רק מפני היותם גפן וכל היותם גפן הוא רק מפני שהם מייצגים את שם ה'. 

כשהם לא עושים זאת, כשהם שוכחים למלא את תפקידם ולייצג את שמו בעולם - אז הם יורדים כל-כך למטה, עד שהם פחותים אפילו ממדין. 

לכן, הם ה"אתה בחרתנו". לא מפני שהם טובים יותר, אלא מפני שהם מחוייבים יותר לייצג את שם ה' בעולם. לכן, כשהם נופלים - גם בנפילתם הם "אתה בחרתנו" בצורת הנפילה, בעֹמקה. כי אם המהות שלהם לא מתקיימת, אז "בן אדם, מה יהיה עץ הגפן מכל עץ הזמורה אשר היה בעצי היער?". כשהוא נופל, עץ הזמורה, נפילתו היא הקשה משל כולם, גם ברמת הבוסר - גם בשריפתו, אבל גם בנפילתו המוסרית - בהגעתו לפעור. בשניהם, הוא יהיה המיוחד מכולם - השרוף מכולם או עובד הפעור הגדול מכולם. כי לא הענבים בלבד יגלו את היותו גפן, אלא גם אלו - הזמורה הנשרפת ובעל פעור שאליו הוא נצמד. את נצח ישראל, כך מתברר, לא לומדים רק מאותם זמנים בהם היא מתגלה ביין. לא פחות חשוב הוא לגלות את זה דוקא בזמנים שבהם היא מופיעה כזמורות כסוחות, כסֻכּה בכרם, כסורי גפן נכריה. 

יב. "ופקֹד גפן זאת"

כך משורר דוד על הגפן הזו ועל מהלכה בעולם
:

"גפן ממצרים תסיע תגרש גוים ותטעה. פנית לפניה ותשרש שֹרשיה ותמלא ארץ, כָּסו הרים צִלה וענפיה ארזי א-ל. תשלח קצירה עד ים ואל נהר יונקותיה..."

כשהגפן יודעת שהיא גפן, כשהיא מגלה את גפניותה בעולם - אז גויים שלמים היא יכולה לגרש מפניה. אז שורשיה הם עמוקים וחזקים יותר משורשים של כל ארזים או ברושים או עצי היער האחרים. אבל, יש זמנים בהם היא החלשה מכל העצים:

"...למה פרצת גדריה וארוה כל עֹברי דרך? יכרסמנה חזיר מיער וזיז שדי ירענה"

כשהיא לא גפן, כשאין לה את גדריה - אז כל חזיר מיער יכול לכרסם בה... 

וכל שנותר הוא להתפלל את תפילתו הגדולה של משורר תהלים:

"אלקים צבאות שוב נא הבט משמים וראה ופקֹד גפן זאת וכנה אשר נטעה ימינך ועל בן אמצתה לך"

הבט משמים, אלקים צבאות וראה, שגם בשעה שהיא כסֻחה ושרופה, גם בשעה שהיא מתגלה כזמורה - עדיין "גפן זאת". עדיין כֹּחה בה לתת את יינה ותירושה. רק "שוב נא, ופקֹד" אותה. ולא רק את הגפן, אל גם את הכנה - את הכן של הגפן, את מושבה. את ארץ ישראל, הזקוקה לפקידה לא פחות מהעם היושב עליה. 

"תהי ידך על איש ימינך על בן אדם אמצת לך ולא נסוג ממך תחינו ובשמך נקרא. ה' אלקים צבאות השיבנו, האר פניך וניושע"







לעל"נ





אחי ובננו היקרים





רן אריאב ז"ל





נפטר לאחר תאונת דרכים


ה' אב תשמ"ט


בן חמש שנים במותו





יוחאי אריאב ז"ל





נהרג בתאונת דרכים 


כב' תמוז תשמ"ט


בן שנתיים במותו
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� ירמיהו, ב, ב. 


� ע"פ חלק מהדעות נדחית השבת מפני הפטרת "השמים כסאי" שנאמרת בגלל 


  ר"ח אב החל בשבת.


� שם, ג, ד. 


� שם, ד, א. 


� שם, ב, ה. 


� שם, כ. 


� שם. 


� שם, כז.


� שם, כא. 


� ראה מצודת ציון, שם. 


� אונקלוס, שם. 


� חולין, צב, ע"א. 


� ישעיהו, א, ו - ז. 


� שם, ח. 


� ירמיהו, ח, יג. 


� שם. 


� שם, ט, יד. 


� מזמור פ. 


� תהלים, פ, ט - יב. 


� ויקרא רבה, לו. 


� כתובות, סו, ע"ב. 


� לאחר משאו ומתנו עִם אספסינוס בו הוא ביקש "על יבנה וחכמיה". ראה 


   גיטין, נו, ע"ב. 


� שם, בהמשך הגמרא.


� בראשית רבה, מב. 


� חז"ל ממשיכים ומבררים בגמרא "ונקדימון בן גוריון לא עבד צדקה?", האם 


   יעלה על הדעת שנקדימון בן גוריון - "שנקדה חמה בעבורו" (גיטין, נו, ע"א) 


   לא נתן צדקה כמשתמע מדברי בתו?! והרי את אותן הכסתות שהניחו לפניו 


   בדרכו לבית המדרש, כך מסופר, הוא הותיר לעניי ירושלים?!  עונים חז"ל 


   שאין זה נחשב לו לצדקה כי "לכבודו הוא דעבד". היתה פה צדקה הנגועה 


   במשהו של כבוד עצמי. 


� סנהדרין, סד, ע"א. 


� עקידת יצחק.


� ויקרא רבה, לו. 


� יחזקאל, טו, ב - ו. 


� כה, טז - יח. 


� לא, א - ב. 


� רש"י, כה, יז. 


� שם. 


� י, לה - לו. 


� שמו"א, טז, י. 


� שם, יא. 


� שם, ח. 


� שם, טז. 


� שם, מה. 


� במדבר, לב, ה. 


� שם, ו. 


� שם, יז. 


� שם, כ. 


� תנחומא, מטות, ג. 


� סנהדרין, קו, ע"א וראה בהרחבה בעיוננו לפרשת בלק. 


� מזמור פ. 
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