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חכמת הרזים

בערבות מואָב על ירדן יְרֵחו
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10. אחדות ואחידות
11.  "אתם עֵדי נאֻם ה' "
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13. "פסקו המסעות - פסקו התְמידין"?
14. "בערבות מואָב על ירדן יְרֵחו"

שתי פרשיות מסיימות את פרשת פנחס, פרשת מינויו של יהושֻע למנהיג היורש את משה ומקבל ממנו את שרביט ההנהגה, ובסמיכות לה - הפרשה הארוכה של קרבנות התמידים והמועדים. 

שתי הפרשיות הללו, לא רק פרשת מינוי יהושע אלא גם פרשת המועדים שנראה כאילו אין לה כל קשר לחלקו זה של ספר במדבר, בשנת הארבעים שנה ועל מפתנה של ארץ ישראל, ככל הפרשיות המופיעות בסופו של ספר במדבר - גם הן שייכות וקשורות קשר הדוק למעבר מהנהגת המדבר, מדור יוצאי מצרים, להנהגת הארץ - של דור באי הארץ. 

*

לאחר מפקדם השני
 של ישראל ולאחר פרשת הנחלות
 ובנות צלפחד
, מופיעה פרשת מינויו של ה"איש על העדה", של המנהיג היורש. 

פרשת מינוי יהושע מופיעה בתָוֶך, בין ציווי ה' למשה לעלות אל הר העברים ולראות את הארץ לבין פרשת המועדים. כדי להתחיל את עיוננו במינוי יהושע ואחר כך במועדים צריכים אנו להקדים את פסוקי הר העברים:

"עלה אל הר העברים הזה וראה את הארץ אשר נתתי לבני ישראל. וראיתה אֹתה ונאספת אל עמיך גם אתה כאשר נאסף אהרֹן אחיך"

וכאן - באופן הנראה לכאורה מיותר קצת - מזכיר לו הקב"ה, שוב, את הסיבה לכך:

"כאשר מריתם פי במדבר צִן במריבת העדה להקדישני במים לעיניהם הם מי מריבת קדש מדבר צִן".

לשם מה האיזכור החדש לחטא מי מריבה דוקא כאן ? ומהו פרוש המושג "מריבת העדה" ?

הבה נתחיל את הדברים מהבקשה למינוי.

א. "מניחין צרכן ועוסקין בצרכי צִבּוּר"

מהי תגובתו הראשונה לבשורת ה"נבו" הקשה הזו של "מנגד תראה ושמה לא תבוא"? מה הדבר הראשון המדאיג אותו? - 

"וידבר משה אל ה' לאמֹר יפקֹד ה' אלקי הרוחות לכל בשר איש על העדה"

לא "ואתחנן אל ה' " שיופיע אחר-כך, לא שום בקשה אישית מאיזה סוג שהוא. רק דאגה כֵּנה ועמוקה של מנהיג לעדתו, של רועה לעדרו:

" 'וידבר משה אל ה' ' - להודיע שבחן של צדיקים שכשנפטרין מן העולם מניחין צרכן ועוסקין בצרכי צִבּור"

כל מעייניו של משה רבנו נתונים כעת להמשכיות, למעבר של העם מן המדבר לארץ, להנהגה שתוביל את המעבר הזה. 

ב. "אלקי הרוחות לכל בשר"

וממי מבקש משה רבנו את כל זאת, אל מי הוא פונה כדי לבקש את מינוי המנהיג? נשים לב היטב. לא מה' בשם הוי"ה הרגיל לא מ"ה' צבאות" ולא מ"ה' אלקים"? מהו כינויו של הקב"ה בו הוא משתמש?- 

"אלֹקי הרוחות לכל בשר"

דוקא כאן מתגלה לנו הקב"ה בתואר המופלא הזה. כבר למדנו
 ששמו של ה' - התגלותו בעולם הוא. כשם בו הוא נקרא - כך היא מידתו המתגלה בעולם. אם "ה' " - בעל הרחמים הוא, ואם "אלקים" - מידת הדין ובעל הכוחות הוא. ה' אחד ושמו - המפורש - אחד, אך התגלויותיו לברואיו הן רבות. כשצריך - הוא מתגלה על הים כ"איש מלחמה", כ"בעל מלחמות" וכשצריך - הוא הוא "זורע הצדקות" והוא הוא "מצמיח הישועות". שמו של הקב"ה אם-כן, כלומר, הכינוי בו הוא מתכנה הוא ענין מרכזי ומשמעותי מאוד לנושא בו עסוקים. וכשבא משה רבנו לבקש על מנהיגותו של העם, על יורשו במנהיגות, הוא מבקש זאת דוקא מהופעתו של ה' כ"אלקי הרוחות לכל בשר"
 ולא כרחוּם או כבעל הכוחות. 

מסביר רש"י:

" 'אלקי הרוחות' - למה נאמר? - אמר לפניו: רבש"ע, גלוי וידוע לפניך דעתו של כל אחד ואחד ואינן דומין זה לזה..."

ובגלל שגלוי זה וידוע לפניך, לכן - 

"מנה עליהם מנהיג שיהא סובל כל אחד ואחד לפני דעתו"

אני הייתי ב"סיפור" המנהיגותי הזה, ומי כמוני יודע שמה שצריך מנהיג של העם הזה יותר מכל הוא את היכולת הזו - לסבול "כל אחד ואחד לפי דעתו", ואת זה אני מבקש ממך, לא כבעל הכוחות ולא כבעל הרחמים, אלא דוקא כ"אלקי הרוחות לכל בשר". 

ג. "שיהא סובל כל אחד ואחד לפי דעתו"

ומשה לא רק מבקש את מינויו של המנהיג אלא גם מפרט את מהות תפקידו ואת תכונותיו הנדרשות:

"אשר יצא לפניהם ואשר יבֹא לפניהם ואשר יוציאֵם ואשר יביאם ולא תהיה עדת ה' כצאן אשר אין להם רֹעה"

מסביר רש"י:

" 'אשר יצא לפניהם' - לא כדרך מלכי האומות בימי קדם שהיו יושבים בבתיהם ומשלחין את חיילותיהם למלחמה, אלא כמו שעשיתי אני שנלחמתי בסיחון ועוג שנאמר: 'אל תירא אותו'..."

מנהיגות של "אחרי"! מנהיגות של מפקד. וההובלה הזו בראש המחנה, צריכה לבוא מתוך שהוא גם "סובל כל אחד ואחד לפי דעתו". 

ד. "בחומש הפקודים - מפני קרבנן"

הפרשה הסמוכה מן הצד השני לפרשת מינוי המנהיג היא פרשת קרבנות המועדים. 

שבעים פסוקים (!) מתוך פרשת פנחס - פרק כח' כולו ופרק כט' כולו - עוסקים בפרשת התמידים ובפרשת קרבנות המועדים ובמוספיהם המיוחדים. 

"וידבר ה' אל משה לאמר: צו את בני ישראל ואמרת אלהם את קרבני לחמי לאִשַׁי ריח נִיחֹחי תשמרו להקריב לי במועדו... כבשים בני שנה תמימִם שנים ליום עֹלה תמיד"
השאלה העולה כאן מאליה היא, בפשטות - מה עושים כאן הפסוקים האלו - כמו גם הפרשה כולה? והרי על קרבן התמיד כבר למדנו בספר שמות בפרשת תצוה
, ועל פרשת המועדות למדנו כבר בספר ויקרא, בפרשת אמֹר
. מדוע אם-כן יש צורך בחזרה עליהם, ומדוע דוקא כאן? ונזכור - לא רק כאן חוזרת הפרשה הזו. עתידים אנו לשוב ולפגוש בה בספר דברים, בפרשת ראה
!

חז"ל
, המוטרדים מן השאלה הזו, עונים עליה כך:

"בשלשה מקומות מזכיר פרשת מועדות. בתורת כהנים - מפני סדרן. בחומש הפקודים - מפני קרבן (קרבנן). במשנה תורה - מפני הצִבור..."
התורה במועדים נקרא מפרשת פנחס). בספר דברים, ב"משנה תורה" - חוזרים ומזכירים אותה לעם ישראל:

"ללמדך ששמע משה סדר מועדים מסיני ואמרה לישראל וחזר ושנאה להם בשעת מעשה. אמר משה: הוו זהירים להיות שונים בענין ודורשים בו"
אך החלוקה הזו - היא היא בדיוק הקושי!! 

מדוע בכלל מפצלת התורה בין פרשת סדרן של מועדים לבין קרבנותיהם?! מדוע שלא יאמר סדר המועדות, ובמקביל, בתוך כך - תובא רשימת הקרבנות שאנו מחוייבים בהם? מה טעם בהפרדה הזו?

ואם כבר הפרדה, מדוע דוקא פרשת פנחס מקבלת את החלק העוסק בקרבנות? האם יש מקום מתאים יותר לעסוק בו בקרבנות המועדים מאשר בספר ויקרא, ב"תורת הכהנים" העסוק כולו בכהנים ובקרבנות? מה לקרבנות המועדים ולספר במדבר בכלל ובעיקר מה לקרבנות המועדים ולרגע הזה שֶבּו אנו נמצאים - בשנת הארבעים רגע לפני הכניסה לארץ? 
ה. "פִּקְדי בני עלי"

חז"ל
 מציעים הצעה חשובה, שלא כדרכה נלך בעיוננו. הם למדים אותה מסמיכותה של פרשת הקרבנות לבקשת מינוי  המנהיג בה פתחנו:

"לפי שהוא אומר 'אשר יצא לפניהם ואשר יבֹא לפניהם'. משל למה הדבר דומה? - למלך שהיתה אשתו נפטרת מן העולם. היתה מפקדתו על בניה ואמרה לו: בבקשה ממך, הזהר לי בבני..." 

משה רבנו - האשה, הקב"ה - המלך, והבנים - בני ישראל. 

"...אמר לה: עד שאת מפקדתיני על בני פקדי בני עלי, שלא ימרדו בי ושלא ינהגו בי מנהג בזיון..."
את בקשתה של האשה, שבעלה - המלך, ידאג לבניה אחר מותה, מחזיר המלך אל האשה עצמה. על דאגתי לבני - אין לך לחשוש. החשש הוא מפני בני, שמעתה, עם הסתלקותך - ינהגו בי מנהג בזיון. 

"כך אמר לו הקב"ה: עד שאתה מפקדני על בני פקוד בני עלי שלא ינהגו בי מנהג בזיון ושלא ימירו את כבודי באלהי הנכר"
 בפשטות - "שלא ינהגו בי מנהג בזיון" - שלא ישכחו מוספיהם וקרבנותיהם של "שלש פעמים בשנה יראה כל זכורך אל פני ה' "
. שלא ישכחו את ראייתי אותם ואת ראייתם לפני בבית הבחירה בו אנו נועדים האחד אל השני. את ההתוודעות הזו, את החיבור הזה דרך הקרבנות - שלא ישכחו.

מדרש חז"ל זה מובא על-ידי רש"י בפסוקינו
 והוא ודאי מלמדֵנו שהדרך היסודית להבנת מיקומה של פרשת התמידים והמועדים דוקא בשנת הארבעים נמצאת בסמיכותה דוקא לפרשת מינוי יהושע!

הבה נכנס לעמקם של דברים.

ו. "ברוך חכם הרזים"

הקב"ה נקרא כאן "אלהי הרוחות לכל בשר" כי דוקא ממידתו הזו, שגלוי וידוע לפניו דעתו של כל אחד ואחד, מבקש משה את מינויו של המנהיג. 

מקורו של רש"י לדברים האלו במדרש תנחומא
. פתיחתו של המדרש ב"ילמדנו רבנו" הפותח את מדרשי תנחומא, ובו שאלה הלכתית הנוגעת לפרשה:

"ילמדנו רבינו הרואה בני אדם משונין כיצד מברך?... והרואה בריות טובות ואילנות טובות? - אומר: ברוך שככה לו בעולמו. אבל אם ראה אֻכלוסין הרבה של בני אדם אומר ברוך חכם הרזים. כשם שאין פרצופותיהם שוין זה לזה כך אין דעתם שוין זה לזה, אלא כל אחד ואחד יש לו דעת בפני עצמו..."
המפתח לברכה על בריות ואילנות הוא טיבן. "בריות טובות ואילנות טובות". ומהו המפתֵח לברכת "חכם-הרזים" על בני אדם? כמוּתָם! - "אם ראה אוכלוסין הרבה של בני אדם". 

מהו ענינה של הברכה הזאת ומה פרוש המושג "חכם הרזים"?

רש"י מסביר את המושג הזה כך:

"היודע מה שבלב כל אלה"

אין פרצופיהם שוין ואין דעותיהן שוות, ולכל אחד ואחד - רז אחר הצפון לו בלבו. רק "הרואה ללבב"
 הוא היודע את הרזים שבלב כל אחד ואחד. 

"...תדע לך שהוא כן. משה מבקש מן הקב"ה בשעת מיתתו ואומר לפניו: רבש"ע, גלוי וידוע לפניך דעתם של כל אחד ואחד ואין בשל בניך דומה זה לזה. כשאני מסתלק מהן, בבקשה ממך - אם בקשת למנות עליהם מנהיג - מנה עליהם אדם שיהא סובל לכל אחד ואחד לפי דעתו. מנין? - ממה שקראוֹ בענין שנאמר: 'יפקוד ה' אלקי הרוחות לכל בשר' וגו' "
אדם, הרואה לעיניים - רואה את הבשר. דרכו של בשר ודם שקשה לו להעמיק אל תוך הרזים שיש בתוך לבו של כל אחד ואחד. דרכו של אדם - גם המנהיג שאתה עתיד למנות עכשיו - שהוא מעמיק אולי לרוחם של כמה מהקרובים לו אבל, לסבול לרוחו של כל אחד ואחד, לראות את הבשרים ולראות גם את הרוח שמאחריהם - על זה הוא צריך תפילה מיוחדת. וזאת אין לי לבקש אלא מ"אלקי הרוחות לכל בשר" שהוא הוא "חכם הרזים". 

ז. "אוכלוסי ישראל" שבארץ ישראל

הגמרא בברכות
, משם נלמדת הברכה הזו להלכה, משנה מדברי המדרש ומביאה כך:

"תנו רבנן הרואה אוכלוסי ישראל אומר: ברוך חכם הרזים, שאין דעתם דומה זה לזה ואין פרצופיהן דומים זה לזה..."
השמענו?! "הרואה אֻכלוסין הרבה של בני אדם" משתנה בגמרא ל"הרואה אוכלוסי ישראל"...  ואולי - אם מותר - מתגנבת ללבנו התחושה שהנה - עוד פעם - לוקחים חז"ל רעיון הומני, כלל-אנושי גדול ו"מנכסים" אותו לד' האמות של לאומיותנו, למה ששייך "רק לבית ספרנו"... 

והגמרא ממשיכה ומוסיפה:

"אמר עולא נקיטינן אין אוכלוסא בבבל..."

לא רק שהמדובר הוא על אוכלוסי ישראל בלבד, אלא רק על אוכלוסי ישראל שבארץ ישראל. וכמה מהם?- 

"תנא אין אוכלוסא פחותה מששים רִבוא"

שִשים רִבוא זוהי שלמות ציבורית. לא מדובר כאן על הרבה אנשים סתם. לא מדובר על המון אדם או קהל רב. מדובר על ציבור, ועל ציבור של ישראל דוקא. 

וכדי הסר ספק, נראה שכך גם נפסק להלכה:

"הרואה ת"ר אלף אדם כאחד, אם עכו"ם הם אומר: 'בושה אמכם מאד חפרה יולדתכם...'. ואם ישראל הם ובארץ ישראל אומר: ברוך אתה ה'... חכם הרזים..."

מדוע עושים זאת חז"ל? - אם "חכם הרזים" פרושו הוא היודע מה שבלב כל אחד ואחד, אז הידיעה הגדולה הזו נכונה לגבי כל בני האדם ובודאי שהיא נכונה בכל המקומות. כל אדם עלי אדמות הוא עולם מלא, כל אדם הוא רזין שלמים ולגבי כל בני האדם בכל המקומות נכון לומר שרק מלך מלכי המלכים הוא החכם של כל הרזים האלו. מה גרם שהברכה הנפלאה הזו תחול רק על ישראל ורק בארץ ישראל? ומה לה לחכמת הרזים הזו שהאוכלוסא שהיא קשורה בה היא של ששים ריבוא - ציבּור - דוקא?!

ח. "מתקשרים ומתיחסים כל אלה ההפכים זה לזה"

הראי"ה קוק זצ"ל בסדורו "עולת ראיה", מפרש את ברכת "חכם הרזים" פרוש עמוק ומקיף הקשור ליותר מאשר הרזים הצפונים בלבותיהם של בני אדם. לדבריו, קשור מושג זה לא רק בחכמה הרואה לדעות השונות, אלא לחכמה המאחדת את הדעות האלו. זוהי חכמה הנוגעת והקשורה קשר עמוק מאד לאחדותם ולציבוריותם של ישראל. 

נראה את דבריו בלשונו הנפלאה:

"כל שיסתכל יותר האדם בתוכן הנפשות הפרטיות של בני אדם, יותר ישתומם על ההבדל הגדול שיש בין תכונה לתכונה, בין מצד החנוך והלמוד שהכה שורש בלב כל אחד באורח פרטי ומשונה משל זולתו, בין מצד התכונה הטבעית הקבועה בטבע היצירה, הפועלת גם-כן על המראה החיצוני של הגוף..."
שתי סיבות עיקריות יש להבדלים בין תכונות בין בני אדם - רקע סביבתי וחברתי, ותכונות מולדות. וככל שהאדם מתבונן יותר בבני האדם, הוא מתפעם מהעולמות הרבים ומהתכונות הרבות שיש בהם. אבל אם הם כל-כך שונים, אם כל אחד עולם אחר ושונה הוא - אולי חסרון לעולם יש בכך? אולי לכן לא יכולים בני האדם להיות באמת מאוחדים?

"ומכל מקום דוקא על ידי השינויים הם מתאחדים כולם למטרה אחת, לבנין העולם בתעודתו הראויה לו..."

דוקא השוני, דוקא הניגודים, הם אלו שלבסוף משלימים ויוצרים את האפשרות להרמוניה ולאחדות. כיצד? - פשוט. הגיעו בנפשכם שכל בני האדם היו שווים בתכונתם וברצונותיהם ולא היה למישהו את התכונה להיות "ביטחוניסט" יותר או "ביטחוניסט" פחות ולמישהו אחר את התכונה להיות כלכלי יותר או כלכלי פחות. כולם - שוים היו ביכולתיהם ובתחומי הענין שלהם. האם אז היה העולם מתפתח כפי שהוא מתפתח? האם אז היה מגיע לתעודתו?  

מחד, השונות הזאת בין בני האדם נראית דבר שאי אפשר לגשר עליו, אך מאידך היא זו המובילה את העולם לתעודתו. 

וכיצד "חכם הרזים" קשור לכך?

"...והרי יש להתפלאות על החכמה העליונה שעל פי הרזים הפנימיים, הידועים וגלויים רק לפניו יתברך, מתקשרים ומתיחסים כל אלה ההפכים זה לזה, עד שעל פי צירוף כל הדעות והפרצופים השונים יצא בנין הרמוני מתאים מאד"

חכמת הרז של "חכם הרזים" היא לא בידיעה שלכל אחד תכונה שונה ורז שונה בליבו. זה ודאי גם למי שאינו "אלקי הרוחות לכל בשר". חכמת הרזים של "חכם הרזים" היא היכולת לדעת ולראות איך כל הרזים האלו, איך כל התכונות המנוגדות וההפכיות - איך כולן משלימות האחת את השניה ומשמשות לבניין העולם ביחד. 

בכל ציבור ובכלל ישראל ודאי, יש דעות שונות וכיוונים מנוגדים. מה שרואים שמעון ולוי כטוב, לא בהכרח נראה כך לשאר השבטים. מה שרואה יוסף כגאולה - נתפס על ידי יהודה כשיאו של החורבן. כמו בפרטים, כך בציבוריות - רז טמון בלבם של שמעון ולוי, כמו בלבם של יוסף ויהודה. 

החכמה היא לדעת את תרומתו של כל אדם, של כל תכונה, של כל רז - לשלמותו של הבנין. את זה יכול לעשות רק מי שהוא "אלקי הרוחות". 

רק הוא, ורק מבט ההיסטוריה. רק כשאנו מסתכלים לאחור, אנו יכולים להתחיל להבין בכלל איך דעות שלחמו זו בזו, בצורה קיצונית ביותר - מחלוקות לשם שמים - מתגלות אחרי מאתיים שנה או שלש מאות שנה, כמשלימות. רק במבט לאחור ניתן להבין איך בלתי אפשרי לו לעולם בלי שתי הדעות המנוגדות. האם אנחנו יכולים לראות את עולם היהדות שלנו בלי ר' יהודה הלוי והרמב"ם? בלי הבעש"ט והגר"א? האם יש בכלל עולם שאין בו מקום לשני החלקים האלה?

רק במבט היסטורי יכולים אנו לראות את השלמת הניגודים הזאת, אבל בשעת מעשה - בשעת המחלוקת עצמה - לא יכול לעשות זאת אלא "חכם הרזים". ומדוע בעצם? מדוע שלא תינתן לכולנו אותה יכולת נפלאה לראות את ההשלמה שבניגודים? זה בודאי יתרום רבות לסבלנות, לסובלנות וודאי וודאי שזה יתרום לשיח הציבורי ולסגנונו...  מדוע שלא יחננו הקב"ה קצת מחכמת הרזים שלו?

ט. "לא היה חומר לבנות את הכלל"

מסביר הרב:

"...ואילו היתה ידיעה לבני אדם בדבר השיווי הפנימי שלהם לא היה כל אחד מושך כל כך לחוגו בקנאה יתירה, והיתה הפרטיות מתבטלת, ומתוך ביטול הפרטיות לא היה חומר לבנות את הכלל".
הבה נכנס לרגע המחלוקת ממש. הרי באותו הרגע, באמת ובתמים כל אחד מושך לחוגו בקנאה מיוחדת, מפני שהוא באמת משוכנע שיש סכנה אדירה בצד השני. כך טבעו של דבר. אילו היו יודעים הגר"א והבעש"ט בשעה שהם דנו והתווכחו, שבעוד מאתיים שנה אנו נאמר ש"אלו ואלו דברי אלקים", שאנו נוכל לראות את חיבורם למקור של הדברים האלו כאלו - אז מה היה להם לחלוק אז? אילו היו יודעים הלל ושמאי שלאחר מאות שנים אנו נלמד לראות את ההרמוניה שלהם ומעבר לזה - שלא נוכל להכנס לסוגיא בלי להבין "מאי טעמא דבית הלל" ו"מאי טעמא דבית שמאי" ו"במאי קא מפלגי" ומהו שורש המחלוקת, ומהו שורש האחדות - אילו היו יודעים את זה הלל ושמאי באותו רגע, הרי את הרצון הטבעי והפשוט להביע כל אחד את האמת הפרטית שלו - הם היו מאבדים. 

"על כן שם ה' יתברך בטבע, שכל יחיד שבבני אדם אינו מתיחס אל העולם כי אם על פי פרטיותו ומתגדר בה, ובזה הוא משלים את הראוי לו..."
תפקידו של כל אחד הוא לדרוש את חלקו, באמת. 

"ולפעמים הוא רואה רצונותיו של חברו כאילו הם מיותרים בעולם, ואילו היתה דעתו קרובה כל כך לציוריו של חברו כמו שהוא קרוב לשל עצמו היתה מתחלשת התיחדותו לעצמו, והיה חסרון בהשלמת פרטו, עד שמזה היתה תוצאה לחסרון השלמה אל הכלל כולו"
הפרטיות, השאיפה להביע את האמת כפי שאני רואה אותה, מפני שבאמת אני לא רואה עכשיו את דעתו של השני כמשלימה לדעתי, נובעת מאותה המגמה של חיבור ואחדות הכל. מאותה המגמה שבסופו של דבר מחברת את הכל והופכת את כל הגילויים השונים למשלימים. 

אילו חיבורן של הדעות היה מתגלה ברגע הראשון - מעולם לא היו לנו את כל הדעות שהופכות את המעגל לשלם כל-כך.

י. אחדות ואחידות

במסכת תענית
 מובאת מימרא מוזרה.  

"אמר עולא ביראה אמר רבי אלעזר: עתיד הקב"ה לעשות מחול לצדיקים, והוא יושב ביניהם בגן עדן, וכל אחד ואחד מראה באצבעו שנאמר: 'ואמר ביום ההוא הנה אלקינו זה קוינו לו ויושיענו...' "

הקב"ה עתיד להעמיד את כל הצדיקים במעגל והוא יושב ביניהם באמצע וכל אחד מהם מורה עליו באצבעו ואומר - הנה אלקינו  זה שקיוינו לו. 

מה אנו למדים מכאן? שגם לעתיד לבוא כל אחד מרים באצבעו ואומר "הנה אלקינו זה" וחברו אומר "הנה אלקינו זה" וכך הלאה? האם לכל הפחות אז, בימי הלעתיד לבוא האלו, אי אפשר יהיה להתאחד ולהסכים על מסקנה אחת...?  

התשובה היא שברוך השֵם - לא ולא. וכי מה עולה בדעתנו, שלעתיד לבוא "יקפל" כל אחד את דרכו ומחשבתו מפני חברו? שתיוצר איזו אחדות הדורשת ויתור ואי עמידה על דעותיו של הפרט? ומה אחדות תהיה בכך? כיצד יבוא כל אדם לידי ביטוי באחידות שכזו? אין זאת אלא דבר אחד - לעתיד לבוא לא יידרש מאתנו לטשטש את דעותינו ודרכינו האישיות. כל שיקרה לעתיד לבוא הוא שהקב"ה ישנה את הצורה הגאומטרית בה אנו חיים. 

בעולם הזה אנו עומדים בקו ישר. כשעומדים בקו ישר וכל אחד מצביע ואומר "הנה אלקינו זה" - כל אצבע הולכת למקום אחר!!  לכל אחד יש רז אחר המנוגד לשל חברו. אבל כשמשתנה הצורה הגאומטרית וכולם עומדים במעגל - מסתבר לפתע שכל האצבעות מופנות אל מקום אחד - אל המרכז סביבו חג כל המעגל. אל הציר המרכזי, אל הבריח הנמצא בעמקם של כל הרזים השונים. 

עתיד הקב"ה לקחת את כולנו וללמדנו את הפשט של "חכם הרזים". עתיד הוא לקחת את כולנו ולהוציא אותנו מחוגנו הפרטי, הספציפי, ולהראות לנו איך גם בחוגו של חברנו שוכן לו דבר ה'.  והוא עתיד לומר  לנו שהוא לא לימד אותנו זאת בעולם הזה - כדי שכל אחד יאמר את ה"הנה אלקינו זה" שלו. כדי שכל רז שבכל פרט ובכל חלק מהציבור יבוא לידי ביטוי. ורק מתוך כל הדעות, ומתוך כל הנקודות, ומתוך הביטוי של כל התכונות, רק מתוך זה נשב בסוף באותו מחול ונראה איך הכל מתחבר יחד. 

ואיך בכל זאת מצליחים לראות זאת קצת בעולם הזה? מה אומרים לעצמנו כדי לזכור זאת? - חוזרים למעמד הר סיני. מה קרה שם? שם התעלינו כולנו לרגע אחד, מיוחד, לדרגה האדירה של:

"וכל העם רֹאים את הקולֹת"

מסבירים הפרשנים שגדולתו של הרגע היתה בהגיענו לדרגה המיוחדת הזו בה  היינו "רואין את הנשמע"
. בתרגום המיוחס ליונתן בן-עוזיאל מופיע פרוש אחר:

"וכל עמא חמיין ית קָלַיָיא הֵיך הֲווֹ מתהפְּכין בְּשָׁמעֲהון דְּכל חד וְחד..."
מה ראו כל העם? - הם ראו איך מתוך האש בסיני מתהפכים קולות ה', דבר תורת ה', לכל אחד ואחד כפי כח שמיעתו. שם הם ראו איך כל אחד ואחד מקבל את האות המתאימה לו בתורה. איך כל אחד ואחד, גם אם האות שלו שונה משל חברו - קשור אל ההר הזה לא פחות מחברו. שם הם הבינו לרגע אחד את "חכם הרזים". שם הם הבינו איך כל אחד הוא אות ורק בצירופן של כל האותיות יחד - יש תורה שלמה אחת.

יא. "אתם עֵדי נאֻם ה' "

ומדוע זה נכון רק באוכלוסי ישראל? מדוע שינו חז"ל בגמרא את דברי המדרש שדיבר על אוכלוסין הרבה בכלל, של כל בני אדם? מסביר הרב -

"ויען כי ישראל יהיו הגורמים להוצאת הרזים הללו לאורם מברך בראיית אוכלוסיהם ברוך חכם הרזים"
מי שתפקידם בעולם הוא לגלות את הרזים בכלל, בכל המציאות כולה הם ישראל. "עם זו יצרתי לי תהלתי יספרו"
. מספרי תהילתו של הקב"ה בעולם, הם המוציאים אותה לאור ומגלים אותה לכל יושבי תבל. החינוך האלקי של העולם - בידיהם של ישראל הוא נתון. מי שהעלו את העולם משפלותו האלילית, משבטיותו הפרימיטיבת הסוגדת לאל זה או לאל אחר היו ישראל. הם שגילו לראשונה בעולם את המונותאיזם, את "ה' אחד". ולא על-ידי מחיקת וביטול הדברים האחרים זה נעשה, כי המונותואיזם הוא לא ביטול הדברים האחרים. המונותאיזם הוא העלאת כל הדברים אל שורשם. העלאת הכל אל השורש שלו - הוא הוא תפקידם של ישראל ולכן הרואה ששים ריבוא מישראל - מברך בראיית אוכלוסיהם ברוך חכם הרזים. 

מה היה חטאו של משה במי מריבה
? - לא שהכה את הסלע ולא שהכה פעמיים. לא שאמר "שמעו נא המורים"
 ולא שכעס יתר על המידה. כל אלו היו רק גילויים מקומיים, נקודתיים, של הבעיה האמיתית. של ראיית עם ה' כ"קהל" - "ויבא משה ואהרֹן מפני הקהל אל פתח אֹהל מועד" ולא כפי מה שהם באמת, בפנים - "עדה". 

"לכן" - אומר לו הקב"ה - "לא תביאו את הקהל הזה אל הארץ אשר נתתי להם" - לא תזכו להכניסם לארץ ובטח לא כקהל. אל הארץ הזו הם יכנסו רק כ"עדה". רק כ"עדה" היודעת שתפקידה בעולם הוא להיות עדות חיה למלכותו יתברך ולאחדותו - "אתם עדי נאֻם ה' ". לא כקהל, המורכב מחלקים רבים ומציבורים רבים שמה שמאחד אותם הוא אינטרס אחד לרגע, אלא כעדה - שלמרות רבגוניותה ולמרות הרזים הרבים המרכיבים אותה - יודעת שכל רז ורז הוא חלק מאותה עדות, ויודעת גם שאין עדות שלמה בלי כל אותם הרזים גם יחד. אלה הם "אוכלוסי ישראל" שאינם פחותים משישים רבוא. זוהי הציבוריות הישראלית. 

ונשים לב - עם הבנתו של משה את "אלקי הרוחות לכל בשר" באה גם הבנתו ותיקונו את חטאו "במריבת העדה"
. מה היא בקשתו המדוייקת מהקב"ה? - 

"יפקד ה' אלקי הרוחות לכל בשר איש על העדה"

ומדוע? כדי ש- 

"לא תהיה עדת ה' כצאן אשר אין להם רֹעה"

זוהי "עדה", שכניסתה עכשיו לארץ מחייבת את ההתייחסות הזו אליה כעדה. 

בתחִלת עיוננו שאלנו לשם מה מוזכָּר שוב חטאו של משה רבנו במי מריבה לפני הבקשה למינוי יהושע, ומדוע יקרא כאן החטא בפעם הראשונה והיחידה "מריבת העֵדה"?  עכשיו, אנו מבינים. כאן הגדיר הקב"ה את מהות החטא, ובבקשת משה למינוי "איש על העֵדה" - כְּדי שאף פעם לא תיכנס ה"עֵדה" כקהל, כצאן בלי רועה, כפרטים בלי נקודת הרָזיוּת המחברת אותם -  מתקן משה את חטא "מריבה העדה". 

יב. "גוי אחד בארץ"?

אבל - מדוע אין הציבוריות הישראלית יכולה לבוא לידי ביטוי אלא בארץ ישראל? מדוע "אין אוכלוסין בבבל", ומי שרואה ששים רִבּוא יהודים בְּבָּבל לא מברך?

פשוט מאד. כי רק בארץ ישראל באים הרזים השונים לידי ביטוי. בחוץ לארץ, גם אם שונים הם - יש משהו חיצוני אחד שמאחד את כולם. שמעון ולוי לא כל כך מתוכחים בגלות חרן. שם גם לא פוגשים את המתח עם יוסף. יש משהו מאחד באוייב המשותף הנקרא לבן או הנקרא מצרים. 

רק כשמגיעים הביתה - אז "ותצא דינה... לראֹת בבנות הארץ"
 ואז קופץ רוגזו של יוסף, ורק אז יהודה יורד מאת אחיו. כשמגיעים הביתה מתחילים הויכוחים, כי כשמתחילה להתממש גאולת הארץ - חושב כל אחד שרק הוא יודע איך בדיוק היא עתידה להתממש, ואיך בדיוק "זה ה' קיוינו לו" מושיע אותנו. כשנמצאים בגלות, מבינים שזה זמני - אז אין על מה לריב. זה לא שלנו. זה זמני. לשבעים שנה. לאלפיים שנה. 

ואם תשאלו, מה בעצם מאחד יותר - הרצון של כל אחד להוביל את המהלך לפי הנישה שלו, או הרצון הברור והאחיד של כולם שהאוייב המשותף ימוּגר?  - באופן חיצוני ושטחי, ודאי שהרצון המשותף בנוגע לאוייב הוא המאחד. אבל אם מחפשים את העומק - לעולם לא נגיע אל האחדות אם לא יציג כל אחד את הנישה שלו. 

רק כשיכנסו ישראל לארץ ויגלה בה כל אחד את חלקו ואת עולמו, רק אז, למשל, ינהג היובל בכל העולם. רק אז יוכל לשוב הכל למקורו - שדות לבעליהם ועבדים לחרותם. כשהיובל נוהג בארץ ישראל, אז היובל נוהג בחוץ לארץ. אבל כדי שהוא ינהג בעולם כולו, כדי שהעולם יחזור לשורשו - צריכים ששים רבוא מישראל להיות בארץ.

"אמר עולא - אין אוכלוסא בבבל".

כמה נפלאה היא בקשתו הקטנה הזו של משה רבנו - "יפקד ה' אלקי הרוחות לכל בשר איש על העדה". כיון שתפקידו של האיש הזה שיופקד על העדה הוא להכיר ולסבול כל אחד ואחד לפי דעתו, הרי שמשה מבקש את זה מאותה המידה האלקית שנקראת "אלקי הרוחות לכל בשר". ומתי הוא מבקש את זה? - על מפתן הכניסה לארץ ישראל. כי הוא יודע שרק שם הם יתחילו לריב, ורק שם הם יוכלו להגיע לשנאה המחייבת גלות, אבל גם רק שם הם יוכלו לנָתֵב את השוֹנוּת הזאת להיות בבחינת "חכמת הרזים" ולגלות דרכה את האחדות ואת ההשלמה. 

היכן ממוקמת הבקשה הזו בפרשת פנחס? - לאחר המפקד המחודש. פוקדים את דור באי הארץ כשם שפקדו את הדור הקודם. ומה משמעותו של המפקד? - שלכל אחד יש מספר, לכל אחד יש ייחוד. כל אחד שונה מחברו, אבל רק קיומם של השונים הרבים האלו יוצר שלמות אחת. אין המפקד שלם אם נפקד מקומו של מישהו. אם חסר מספר אחד מבני מנשה או מבני אפרים, גם בני דן ובני נפתלי לא יוכלו להכנס לארץ. 

יג. "קרבנות צִבּור"

מהי פרשת המועדים של ספר במדבר? 

לפי חז"ל - "מפני קרבנן" היא באה. ושאלנו - מדוע שלא תבוא בויקרא מפני הקרבן? מדוע היא צריכה להופיע דוקא כאן על מפתן הכניסה לארץ? 

אין זאת אלא אותו הענין ממש. מה הם בעצם קרבנות המועדים?  - אלו הם בעצם קרבנות ציבור, הקרבים אך ורק מכחו של הציבור וממחציות השקלים שלו. כל יחיד בישראל מחוייב בנתינתה של מחצית השקל. זו מחצית השקל שלא מוסיפים ממנה ולא גורעים ממנה. העשיר לא יכול להרבות בה, ולדל אסור להמעיט ממנה. איש איש מבני ישראל, כדל, כעשיר, כחכם, כשוטה. כולם - מחצית אחת של שקל מביאים לקופה, וממנה קונים את קרבנות הציבור. 

ומי מקריבים את הקרבן הזה? - האם חשובי העם? האם נציגיו הנבחרים, או אולי נציגים העולים בגורל? - לא. מי שיקריב יהיה הכהן, נציגו של העם בקודש - אשר בשם כולם, בשם העם כולו - יעלה את הקרבן אל המזבח. 

הדרך שבה הפרט מתחבר אל הציבור בקרבנות והרעיון של הציבור המופיע בארץ - הדרך הזאת תתגלה עם הכניסה לארץ. אי אפשר היה לעסוק בזה בספר ויקרא. אי אפשר יהיה להבין את זה לפני הכניסה לארץ
. בספר ויקרא עוסקים בסדר החיים - שבת, שמיטה, יובל - ולכן עוסקים שם גם בסדר השנה. זהו "מפני סדרן". אבל בספר במדבר? במעבר בין דור המדבר לדור באי הארץ? - כאן אין מקום אלא לקרבנות הציבור. 

"פסקו המסעות - פסקו התמידין?"

אך במה פותחת פרשת המועדים הארוכה הזו? - בקרבן התמיד, שכאמור - הוזכר כבר בספר שמות. ומדוע באמת הוא חוזר ונשנה כאן? 

רש"י מסביר:

"אף על-פי שכבר נאמר בפרשת ואתה תצוה: 'וזה אשר תעשה' וגו' - היא היתה אזהרה לימי המילואים וכאן צִוה לדורות". 
הציווי שנאמר בפרשת תצוה - "וזה אשר תעשה על המזבח כבשים בני שנה שנים ליום תמיד", לא בא אלא לשעתו. הציווי כאן - לדורות. אך מדוע היה צורך בכלל בציווי לשעה ובציווי נפרד לדורות? ואם יש צורך בכך -  מדוע דוקא כאן, בפרשת המועדות של פרשת פנחס, מופיע הציווי לדורות?!

מביא ה"אור החיים" הקדוש כך:

"שוב ראיתי לרז"ל שאמרו וזה לשונם: לפי שהיו ישראל אומרים לשעבר היו המסעות נוהגים והתמידים נוהגים. פסקו המסעות פסקו התמידין. אמר הקדוש ברוך הוא למשה: אמֹר להם שיהיו נוהגין תמידין"
.
הציווי לדורות הוא ציווי נצרך לא סתם כך. הוא תשובת ה' לישראל הסוברים "פסקו המסעות פסקו התמידין". מהי סברתם זו ומה לה ולפרשתנו? 

כל פרשת פנחס, כמו גם פרשת בלק, מתרחשת כשישראל נמצאים "בערבֹת מואב על ירדן ירִחו". זוהי תחנתם האחרונה בדרכם הארוכה לארץ. מכאן, אין "ויסעו-ויחנו", אין יציאה לדרך וחזרה ממנה. מכאן - רק ציפייה והמתנה לקראת הכניסה עצמה. ובתחנת המעבר הזו, בתחנה בה נחים ישראל מאבק הדרך ומהנהגת המדבר - שם מתעוררת אצלם סברה חדשה. "פסקו המסעות פסקו התמידין". 

"בערבות מואָב על ירדן יְרחו"

בערבות מואב על ירדן ירחו נמצא עם ישראל כבר ממש על מפתן הארץ. כאן הוא בין כֹּה וכֹּה ישראלי. ריחות התמרים של ירחו כבר עולים באפו. הנה מגיעים לארץ ואולי כבר לא צריכים לייחד את הציבוריות שלנו דוקא בקרבנות תמיד של שחר ושל בין הערבים ובפגישה קבועה עִם הרז המשותף של כולנו במשכן או במקדש. כאן, בין כך ובין כך "אנחנו ישראלים"! כאן אפשר לחיות ב"ערבות מואב" ולהרגיש "על ירדן ירחו". כאן יוכל זמרי בן סלוא להרגיש פטריוט ישראלי ונשיא בית אב לשמעוני ולטשטש לחלוטין את כל זהותנו הרוחני, הציבורית, היהודית, את "חכמת-הרזים" המבינה מהיכן נובעת הציבוריות שלנו ככלל ישראל. 

תוך כדי מסעותינו במדבר העולם מוכרחים היינו לשמר את זהותֵנו המיוחדת. קרבנות התמיד היוו את הדרכּון הישראלי שלנו בכל מסעותינו. מחצית השקל שנתָנו ל"מגבית" שייכה אותנו להיותנו צִבור ישראלי. ידענו כולנו שזה יוכל להתרחש רק מסביב למקדש המעט שהלך איתנו, מסביב למשכן, לבית-הכנסת ולקהילה. 

תוך כדי המסעות, ברור היה לכולם שמי שלא יהיה חבר בקהִלה ולא יהיה "מחצית-השקל" ממנה יעלֵם מהציבוריות שלנו, כי הבִּלעים והלָבנים של העולם יקחו אותו לשם. 

התמידין הם קרבן הפותח וסוגר את היום במקדש. אותו לא היחיד מביא אלא הציבור:

"אין יחיד מתנדב ומביא תמיד"

אבל עכשיו, סוברים ישראל, כש"אוטוטו" אנחנו מגיעים כבר אל המנוחה ואל הנחלה, אל הארץ המובטחת - אולי אפשר להשתחרר קצת מהציבוריות התמידית הזו? מתפקידנו כ"עדה"? אולי אפשר לשקול זאת שנית? שם, הרי לכולנו יהיה כתוב בתעודת הזהות - ישראלי. לא נצטרך תזכורות של "תמיד של שחר ותמיד של בין הערביים" כדי לזכור שציבור אנחנו. 

אמר הקב"ה למשה: אמור להם שיהיו נוהגין תמיד. ובא משה ואומר להם - "כבשים בני שנה תמימִם שנים ליום עֹלה תמיד". כאן, רגע לפני הכניסה לארץ, אני אצווה אתכם לדורות על התמיד. אני אצווה אתכם לדורות להצליח ולזכור תמיד מהי הציבוריות שלכם וממה היא נובעת. מהי הציבוריות שלכם, ובעיקר - מה תפקידם של כל חלקיה, שגם אם צרים הם זה לזה לעתים, וגם אם אוייבים הם זה לזה - בכל זאת, עדות אחת להם, רז אחד יש  לכולם - "בּרוך חכם הרזים". 

"לנער אני אוהב"

1. "כי נער אנֹכי"
2. "ונתנו איש כסאו פתח שערי ירושלים"
3. "לנער אני אוהב"
4. "כי נער אתה"
5. "עוד יקנו בתים ושדות וכרמים בארץ הזאת"
6. "דבריו נשמעים"

בשתים עשרה הפטרות מעניני היום והתקופה מתחילים אנו להפטיר ברצף, החל מהשבת. רק כשנתחיל שוב מבְּראשית נחזור להפטרות מעניני פרשת השבוע. 

זהו סדרן של שתים-עשרה ההפטרות שלפנינו -  "תלתא דפורענותא" - שלֹש הפטרות הפורענות והחורבן הנקראות עד לתשעה באב. "שבעא דנחמתא" הנקראות בשבעת השבועות שלאחריו, ושתי הפטרות "דתיובתא" העוסקות בתשובה ונקראות בתחילת החגים. 

הפטרתה של פרשתנו היא הפותחת את כל המהלך הזה. ולא רק את המהלך הזה בלבד. פסוקי ההפטרה לקוחים מהפרק הראשון בספר ירמיהו - שהוא הראשון לספרי הנבואה. 

ראשון?! - והלא ישעיהו קודם לו? - לא לפי סדרם של חז"ל:

"...זה הספר מצאנוהו מסודר בסדרן של נביאים אחר ספר ישעיהו... ואף-על פי שאינם מסודרין כן בדברי רז"ל שאמרו סדרן של נביאים: יהושע, שפטים, שמואל, מלכים, ירמיה, יחזקאל ישעיה, תרי עשר..."

ואף על פי כן, לפי הסדר המצוי אצלנו - הוא השני לספרי הנבואה. ובכל זאת - בו אנו פותחים את סדרת פרקי ההפטרה הגדולים של הגלות והגאולה, הפורענות והנחמה. 

ובמה אנו פותחים? - בפתיחה ממש. עיקרה של הפטרת השבת הוא פרק א' - פרק הקדשתו של ירמיהו לנביא. ותמוה. הפרק הזה - שלושה חלקים יש בו. הראשון - הקדשתו של הנביא ומינויו לשליחותו. השני - נבואת חורבן ופורענות על ירושלים וערי יהודה. השלישי - כמו לא לנבואת "תלתא דפורענותא" הוא משתייך - מכיל את אותה נבואת נחמה אדירה וגדולה, אולי הזכורה והידועה שבהן:

"הלֹך וקראת באזני ירושלם לאמֹר כֹּה אמר ה' זכרתי לך חסד נעוריך אהבת כְּלוּלֹתיך לכתך אחרי במדבר בארץ לא זרועה"

מה זה עושה כאן? מדוע כוללים חז"ל, מסדרי ההפטרות, את פסוקי הנחמה הללו בנבואת הפורענות הזו, הראשונה לנבואות הפורענות?! ומדוע נכללים פסוקיו הראשונים של הפרק - פסוקי המינוי של ירמיהו - בהפטרה? מה לזה ולפורענות? האם לא ניתן היה להתחיל הישר ב"ויהי דבר ה' אלי לאמֹר מה אתה רֹאה ירמיהו ואֹמר מקל שקד אני רואה" - ששוקד ה' על הבאת הפורענות? מה היינו חסרים בכך? 

נראה את ההפטרה כסדרה. 

א. "כי נער אנֹכי"

בהקדשתו של ירמיהו אנו מוצאים קווי דמיון להקדשתו של אבי הנביאים - משה רבנו. כך אצל ירמיהו:

"... ויהי דבר ה' אלי לאמֹר: בטרם אצָרך בבטן ידעתיך ובטרם תצא מרחם הקדשתיך נביא לגוים נתתיך. ואֹמַר אֲהָהּ ה' אלקים הנה לא ידעתי דַּבֵּר כִּי נער אנֹכי..."

וכך אצל משה:

"ויאמר משה אל ה' בי ה' לא איש דברים אנֹכי מתמול גם משלשֹם גם מאז דבֶּרך אל עבדך כי כבד פה וכבד לשון אנֹכי"

שניהם חוששים מקבלת השליחות ומביצועה, שניהם טוענים לבעיה בדיבור. אך בכל זאת, טענותיהם שונות ולכן גם התגובות אליהן שונות. משה רבנו טוען לבעית דיבור קבועה, פיזיולוגית. ירמיהו טוען שהוא לא יודע דבר - כי הוא נער. "כי נער אנכי" הוא אומר, וזה יכול להיות אחד משני דברים - או שאני צעיר מדי מכדי שישמעו אותי, או שאני לא מיומן מספיק, לא בעל נסיון מספיק ברטוריקה ובנאום. במיומנות הזו - "נער אנכי". 

בשמות, לשמע בעייתו של משה רבנו, מפתֵח אִתו הקב"ה דיון ארוך, מאפשר לו להעלות התלבטויות נוספות ("שלח נא ביד תשלח"
), ומציע לו פתרונות יצירתיים ("הלא אהרֹן אחיך הלוי ידעתי כי ידבר..."
).  לעומת זאת, התגובה לדברי ירמיהו היא חדה וברורה:

"ויאמר ה' אלי אל תאמר נער אנֹכי כי על כל אשר אשלחך תלך ואת כל אשר אצוך תדבר"

מדוע "אל תאמר נער אנֹכי"?! ירמיהו טוען טענה פנימית, תחושתית, אישית מאד - אני מרגיש "נער". אפשר לומר לו - 'לא נורא, זה יעבור לך'... אפשר לומר לו - נכון, אבל אתה בכל זאת מצווה ללכת. מה זה "אל תאמר"? ואם הוא לא יאמר, הוא לא יחוש כך?! 

והמשך דברי ה' אליו:

"אל תירא מפניהם כי אתך אני להצִלך נאֻם ה'. וישלח ה' את ידו ויגע על פי ויאמר ה' אלי הנה נתתי דברי בפיך, ראה הפקדתיך היום הזה על הגוים ועל הממלכות לנתוש ולנתוץ ולהאביד ולהרוס לבנות ולנטוע"

תפקידך כנביא לא יהיה רק לנתוש ולנתוץ ולהאביד ולהרוס, אלא לא פחות חשוב מכך - לבנות ולנטוע. 

ב. "ונתנו איש כִּסאו פתח שערי ירושלים"

אך קודם כל אתה תנבא את נבואת הניתוש וניתוץ - את נבואת החורבן:

"ויהי דבר ה' אלי לאמֹר מה אתה רֹאה ירמיהו ואֹמַר מקל שקֵד אני רֹאה. ויאמר ה' אֵלי היטבת לראות כי שֹקֵד אני על דברי לעשֹתו. ויהי דבר ה' אלי שנית לאמֹר מה אתה רֹאה ואֹמר סיר נפוח אני רֹאה ופניו מפְּנֵי צפונה"

שני חזיונות רואה ירמיהו. האחד - על שקידתו של ה' בביצוע החורבן, והשני - על החורבן עצמו:

"ויאמר ה' אלי מצפון תִפָּתח הרעה על כל יֹשבֵי הארץ. כי הנני קֹרא לכל משפחות ממלכות צפונה נאֻם ה' ובאו ונתנו איש כִּסאו פֶּתח שערי ירושלים ועל כָּל חומוֹתֶיה סביב ועל כל ערי יהודה"

זו ירושלים שאנו מתפללים שיעמדו כבר רגלינו בשעריה, שנשמח באומרים לנו "בית ה' נלך"
. זו ירושלים שעל חומותיה סביב הופקדו שומרים כל היום וכל הלילה
.  ולמה יקרה כל זאת לירושלים ולערי יהודה? - 

"...על כל רעתם אשר עזבוני ויקטרו לאלהים אחרים וישתחוו למעשי ידיהם"

זה החטא. ומיד לאחריו - מופיעה פניה אישית אל הנביא, קריאת עִדוד וחיזוק לירמיהו:

"ואתה תאזֹר מתניך וקמת ודברת אליהם את כל אשר אנֹכי אצוֶּךָ אל תחת מפניהם פן אחִתך לפניהם. ואני הנה נתתיך היום לעיר מבצר ולעמוד ברזל ולחֹמות נחֹשֶׁת על כָּל הארץ למלכי יהודה לשריה לכֹהניה ולעם הארץ"

הנביא שטען כי הוא בסך-הכל "נער" ינתן היום לעיר מבצר, לעמוד ברזל ולחומות נחושת. מול מי? - מול צריה ואויביה של ירושלים? מול "משפחות ממלכות צפונה"? - לא. לא נדרשת חסינות שכזו אל מול האוייב החיצוני. מיגון כזה נדרש רק אל מול ה"התקפות" של מלכי יהודה ושריה. כנגד עיר המבצר המוקפת, כנגד החומות הנפרצות, אתה הופך להיות לעיר מבצר בעצמך. למה? - כי לא רק שיהיה קשה לך לדבר, אלא שאתה תיזקק להגנה מיוחדת אל מול התקפותיהם של "אוהביך". 

ואז, לאחר הנבואה הכל-כך תמציתית אבל הכל-כך קשה הזו מופיע שוב דבר ה' - "ויהי דבר ה' אלי לאמֹר..." - מה? - "זכרתי לך חסד נעוריך אהבת כלולותיך". מעבר חד, פתאומי ומתמיה. אחרי נבואה כל-כך קשה על כל משפחות הצפון שידרסו את ירושלים אתה הולך וקורא באוזניה "זכרתי לך חסד נעוריך"?! מהיכן מגיע הכח בכלל לנבא את הנבואה הגדולה הזו בצמוד כל-כך לנבואת החורבן הקשה? מהיכן שואב ירמיהו את העוצמות הדרושות לכך?

והנבואה מסיימת, שוב - בפשעיהם של ישראל:

"הכֹּהנים לא אמרו איה התורה... למה תריבו אלי כֻּלכֶם פשעתם בי נאֻם ה'. לשוא הכיתי את בניכם מוסר לא לקחו... כבֹשת גנב כי ימצא כן הֹבישו בית ישראל..."

החיבור בין חלקי ההפטרה האלו, בין טענת הנביא "כי נער אנֹכי" שלכאורה לא קיבלה תשובה ענינית ומספקת, לבין הנבואה הקשה על החורבן שעוברת במעבר חד לנבואת נחמה קצרה אבל עמוקה מאד - החיבור הזה, כך נראה, הוא שגרם לבחירת ההפטרה הזאת דוקא לפתיחת "תלתא דפורענותא" והוא זה שמעמיד את הפרק הזה בתחילת פרקי הנביאים. 

כיצד?

ג. "לנער אני אוהב"

הציווי "אל תאמר נער אנֹכי" מובן על-פניו כפי שהבנו אותו בתחילת עיוננו. הקב"ה מבקש לומר לנביא שאמירתו "כי נער אנֹכי" - לא טובה היא. כי אם היא נכונה, ואם תתמקד בה - היא תפריע לך בהמשך הדרך בביצוע תפקידך. 

לא כך הבינו זאת חז"ל
:

"הוא (=ירמיהו) היה אחד מארבעה בני אדם שנקראו יצורים - אדם, יעקב, ישעיה וירמיה שנאמר: 'בטרם אצרך בבטן ידעתיך' וגו'. ענה ירמיהו ואמר לפני הקדוש-ברוך-הוא: רבונו של עולם איני יכול להתנבאות עליהם. איזה נביא יצא להם ולא בקשו להרגו? - עמדו להם משה ואהרֹן, לא בקשו לרגום אותם באבנים וכו'? איני יכול לצאת על ידי ישראל, "לא ידעתי דַּבֵּר כי נער אנֹכי"..."
על-פי זה קשורה טענתו של ירמיה לפחד הממשי - שאכן יוצדק בהמשך - מפני שומעי נבואותיו, מפני המנהיגים והעם. ומה עונה לו הקב"ה על-פי חז"ל:

"...אמר לו הקדוש ברוך הוא: הלא לנער אני אוהב, שלא טעם טעם חטא..."
לא "אל תאמר נער אנֹכי" כי זה לא בסדר שתהיה נער.  אל תאמר שזה שאתה נער זה מפריע. להיפך. "לנער אני אוהב". מדוע? - "כי לא טעם טעם חטא מימיו. כי הוא טהור, כי הוא טבעי. לכן התשובה שלי היא "על כל אשר אשלחך תלך ואת כל אשר אצוך תדבר". לא כהשתקה של נערוּתך, לא מתוך נסיון להדחיקה. אלא "על כל אשר אשלחך תלך ואת כל אשר אצוך תדבר" רק מפני שאתה נער! זה דווקא מאד מתאים לתפקיד שאתה עתיד למלא. ומהו תפקידך? - 

"...טול את הכוס הזה של חימה והשקה את ירושלים ואת ערי יהודה"

וירמיהו מתקשה להשלים עם התפקיד:

"כיון ששמע ירמיהו כך התחיל פותח פיו וארר את יומו. אמר להם: אומר  לכם למה אני דומה. לכהן גדול שעלה גורלו להשקות מים המרים, וקרבו את האשה אצלו ופרע ראשה. נטל הכוס להשקותה, נסתכל בה והנה היא אִמו. והתחיל צווח ואומר: אוי לי, אמי שהייתי משתדל לכבדך והריני מבזך. אוי לי עליך ציון, שהייתי סבור שאני מתנבא דברים טובים ונִחומים, והריני מתנבא עליך דברי פּורענויות"
גם כאן, שוב, הוא נער - ילד. בנה של אמו, ציון. יחסו לירושלים, כיחס הבן לאמו שסטתה. הוא רוצה להתנבא עליה טוב - כי כל ימיו הוא כִּבדה, אבל הוא מוכרח להשקותה במים המאררים. ודוקא זו התחושה אותה מבקש הקב"ה שתהיה לו בצאתו לשליחותו. תחושה של "נער" ותחושה של "בן" לציון ולירושלים. 

אתה הולך עכשיו - אומר לו הקב"ה - לעמוד מול חומותיה המבוקעות של ירושלים, מול "כל משפחות הממלכה" שנאספו עליה. וירמיהו? - הוא מרגיש קטן אל מול כל המאורעות הגדולים הללו. הוא מרגיש בסך הכל "נער" קטן. אז בא הקב"ה ומחדש לו את החידוש הגדול- "לנער אני אוהב". כשעיר המבצר פרוצה, כשחומות האבן לא מחזיקות מעמד ובפתח שערי ירושלים יושבים כסאותיהם של ממלכות צפון, כשכל זה קורה - רק מי שהוא באמת "נער", שלא טעם טעם חטא - הוא היחיד המסוגל עכשיו להפוך ולהיות בעצמו לעיר המבצר, לעמוד הברזל, לחומת הנחושת. החידוש הוא עצם הידיעה הפשוטה, שדוקא בעתות כאלה, כשהמצב כל-כך מסובך - דוקא אז הופך איש הרוח, הנער, להיות לחומת הברזל במקום החומות שאיכזבו. 

הקב"ה יוצא כנגד התסכול וחוסר האונים של ירמיהו. "אל תאמר נער אנֹכי". - אל תאמר שאתה חלש וחסר כֹּחות כי סוד כֹּחך האמיתי הוא דוקא בנערותך. אומר ירמיהו - אבל אני לא מבין גדול, לא בביטחון ולא באסטרטגיה, לא בניהול ולא בתורת הנאום. 'זהו עצמו סוד כֹּחך', עונה לו הקב"ה. כֹּחך הוא דוקא בהיותך לא מיומן בדיבורים, לא "משופשף" בנאומים. כשכל השררה השילטונית מאכזבת, כשכל המוסדות הרשמיים והמוכרים מתפוררים להם, כל מה שזקוק לו העם הזה הוא אדם כזה, שהנשק היחיד שיש לו הוא נערותו. 

ד. "כי נער אתה"

כך ממש היה גם דוד המלך. כשניצבים כל ישראל בעמק האלה, חסרי אונים, 'חתים ויראים'
 מפני גֹלית הפלישתי, לא עוזרים כל קסדותיו של שאול וכל שִׁריונותיו. מכל גיבורי החיל לא נמצא ולו איש אחד שיהין לסכן עצמו ולהתייצב מולו, כולם נסים ובורחים
. רק דוד, המגיע למקום במקרה, לא מבין מה הבעיה. לדידו הכל פשוט וברור:

"כי מי הפלשתי הערל הזה כי חרף מערכות אלֹקים חיים?"

והוא נאה דורש, ואף נאה מקיים. מיד הוא פונה אל שאול ומציע:

"...עבדך ילך ונלחם עִם הפלשתי הזה"

בעבורו - אין כאן גֹלית, והוא כלל אינו מבחין בשריון הקשקשים, במִצְחַת נחֹשֶת ובכידון הנחֹשת. הוא היחיד ששומע שגלית מחרף לא את "מערכֹת ישראל", אלא את "מערכֹת אלקים חיים". איש מלבדו לא שומע זאת. 

ואיך עונה שאול להצעתו? - 

"ויאמר שאול אל דוד לא תוכל ללכת אל הפְּלִשתי הזה להלחֵם עִמו, כי נער אתה והוא איש מלחמה מנעֻריו"

מוכר לנו? "לא אוכל", "לא ידעתי", "כי נער אתה", "כי נער אנֹכי". ומה שלימד הקב"ה את ירמיהו, לימד כבר דוד לשאול. הוא לא מסביר לו למה כן ולמה לא, הוא לא דן בשאלות טקטיות כאלו או אחרות. הוא רק מספר לו סיפור אחד, קטן, על ארי ודֹב:

"גם את הארי גם הדוב הִכָּה עבדך והיה הפלשתי הערל הזה כאחד מהם כִּי חרף מערכֹת אלֹקים חיים"

נכון, נער אני. אבל לא בגלל זה אני לא אוכל להלחם עם הערל הזה, אלא רק בזכות זה אני אוכל לעשות זאת!! ואני אעשה זאת לא עִם כובע נחושת ולא עִם שריון. לאלה אני לא צריך. אני אעשה זאת רק עִם אבן וקלע. 

ומה תהיה שאלתו הראשונה של שאול לאחר שיעשה זאת דוד? - 

"וכראות שאול את דוד יֹצא לקראת הפלשתי אמר אל אבנר שר הצבא בן מי זה הנער...?"

בפעם הראשונה הוא אמר "לא תוכל ללכת... כי נער אתה". אז הוא התכוון ודאי לנער במובנו היומיומי, הפשוט. "ילדון". עכשיו, לימד אותו דוד נערוּת מהי. עכשיו הוא עצמו ישוב וישאל את דוד עצמו:

"בן מי אתה הנער...?"

ה. "עוד יקנו בתים ושדות וכרמים בארץ הזאת"

ההפטרה הזו, הפותחת ב"כי נער אנֹכי" ועוברת לנבואת פורענות קשה על ירושלים ושעריה הפרוצים, מסתיימת בנבואת הנחמה של "זכרתי לך חסד נעורייך". לאחר שהוא מנבא את נבואת החורבן, לאחר שהוא משקה לאמו בעל כרחו מכוס החימה, מקבל ירמיהו איזשהו כֹּח אדיר להלוך ולקרוא בשעת השפל הגרועה ביותר, בשעת המשבר הנוראי של ציון, את קריאת הנחמה על "חסד נעוריך" ו"אהבת כלולותיך". 

אגב, איזה חסד זוכר לנו ה'? - חסד נעורייך". את נעורייך, את היותך את עצמך - "שלא טעמת טעם חטא", את היותך טבעית כפי שהיית בשעה שהלכת אחרי במדבר - את חסד הנערוּת הזו אני זוכר לך. 

ואיך באמת יקרא עם ישראל על-ידי הקב"ה בהושע? - 

"כי נער ישראל ואֹהבֵהו וממצרים קראתי לבני"

ולנער ישראל הזה, לכנסת ישראל אשר זכור לך "חסד נעורייך", אני שולח דוקא את ה"נער" הזה, המוצא את הכֹּחות לנחם ולראות את נקודת הנערוּת שבתוכך, גם כשאת מנותשת ונתוצה. הוא שידע להתבונן, מתוך ההרס והאֹבדן, גם על הנטיעה והבניין. 

מהיכן כֹּחו הזה של ירמיהו להצליח ולנחם דוקא בשעה הקשה הזו? כיצד זה שהוא מצליח לעלות מתוך החורבן ופורענות ולהעלות את העם אל אותם ימי גאולה ונחמה? 

אין זאת אלא שרק מפני נערותו, רק מפני שהוא לא משועבד למציאות ולמה שמתגלה בה, רק מפני שנערותו מאפשרת לו להיות מנותק מכל ההיבטים החיצוניים, העכשוויים - הוא יכול לראות פנימה, בתוך המציאות ההווית הקשה, גם את הגאולה שעתידה לבוא. 

הידיעה ש"קדש לה' ראשית תבואתֹה" יכולה להיות אמיתית ועמוקה כשהיא נאמרת בשעה הקשה הזו מפני ירמיהו דוקא מפני שהוא לא ריאליסט, דוקא מפני שהוא איש של רוח - ולכן הוא יכול להביט פנימה אל תוך פנימיותם של ישראל אפילו אם מה שמתגלה כלפי חוץ הוא היותם "כְּבֹשֶת גנב", "כאריה משחית". 

זה ירמיהו המלמד את רחל אמנו את הלימוד הגדול של:

"מנעי קולך מבכי ועיניך מדמעה כי יש שכר לפעולתך נאֻם ה' "

הוא מלמד אותה להצליח לצאת ממעגל הדמעות, להצליח למחות את מסך הדמעות מעל עיניה - אותו מסך דמעות שהוא הוא המפריע לה לראות את השכר ולהבין שיש תקוה, שמפני שהיא לא רואה אותה - היא בוכה...

זה ירמיהו הקונה את שדהו של חנמאל בן-דודו באותה שעה קשה בה הוא כלוא בחצר המטרה, ערב הגלות. גם בשעה הנוראה ההיא, כשהגלות בפתח וישראל  גולים מעל אדמתם - מצליח ה"נער" הזה להתרומם אל מעל לפרטיה הריאליים, הפוליטיים וההגיוניים של המציאות וקונה שדה בענתות אשר בארץ בנימין. גם אז יהיה הוא היחיד שיצליח להפיח תקווה ורוח בעם הנדכה ולרומם אותו לראות ש:

"עוד יקנו בתים ושדות וכרמים בארץ הזאת"

הנביא מייצג את התפיסה האמונית, הפנימית, העמוקה. דווקא כאשר חומות ירושלים נפרצות - דוקא אז מתגלה לעיני כל שאיש הרוח הוא עיר המבצר ועמוד הברזל. דוקא כשנשברים ומתמוטטים כל הדברים שחזקם ועצמתם הם חיצוניים - בא המבחן הגדול של החוסן הפנימי, של עצמת הרוח ועמידותה. 

ו. "דבריו נשמעים"

בגלל כל אלו מורכבת הפטרתה של השבת משלושת החלקים הללו גם יחד. הקדשתו של נביא החורבן המסיים את נבואת חורבנו דוקא בנחמה עמוקה מקפלת בתוכה ידיעה והבטחה סמויה שסופה של כל הפורענות כולה, של הפטרת השבת ושל שאר "תלתא דפורענותא", להביא לנחמה גדולה - ל"שבעא דנחמתא". הידיעה הזו, שלפורענות אין ערך עצמי, שסופה לההיפך לנחמה שלמה - היא המתגלה בהקדשתו של הנביא ובאמירה הכל-כך חשובה: "אל תאמר נער אנֹכי" - כי "הלֹא לנער אני אוהב".  

משם, ורק משם שואב ירמיהו את כֹּחו ואת יכֹלתו לצאת בכלל אל העם ולומר לו את דברו - דברי הפורענות, ויותר מהם - דברי הנחמה. 

איך אומרת הגמרא בברכות
?- 

"כל מי שיש בו יראת שמים דבריו נשמעים"

כל  מי שמחוברת לנעריות שלו, כל מי "שלא טעם טעם חטא" כי הוא ירא שמים - רק הוא, דבריו נשמעים. 

מסביר הרב צבי יהודה קוק זצ"ל
:

"בכלל זה והיסוד לזה הוא שיהיו דבריו נשמעים לו לעצמו..."

קודם כל אתה עצמך צריך לדעת ש"נער" אתה ושכֹּחך כ"נער" לא מבוטל הוא. 

"...כי כמה פעמים וכה אנשים שמכירים, בהבנה והרגשה, דברים ישרים ונכוחים, להנהגת דרכי החיים, אבל חסר העֹז והאומץ הראוי לשלטון המישרים, שיהיו הדברים נשמעים להם לעצמם להוציאם לפועל ממש ולקביעות מעשה..."
כדי שדבריך יהיו נשמעים - קודם כל לך עצמך הם צריכים להישמע. כי רק שאתה עצמך יכול להעביר את אמונתך לעולם המעשה שלך - רק אז אמונתך יכולה גם להישמע לאחרים. רק כשאתה עצמך מאמין ברוחך, באמונתך, בדרכך - יכול אתה להציגה לאחרים ולהשמיעם אותה. 

"וכפי אותה המדה שיש בו יראת שמים, כך נקבע בו, מתוך יסוד הקִשור הפנימי והכולל למעלה, העֹז והאומץ הנכון למהלך רוחו ודרכי חייו שיהיו דבריו נשמעים לו עצמו. וכפי אותה המִדה דבריו נשמעים גם לאחרים". 
כל מי שיש בו יראת שמים, מאמין באמת שלו גם אם היא לא כל-כך ריאלית לפי מהדורת החדשות האחרונה. הידיעה הפנימית הזאת, שכשדבריו נשמעים לעצמו וממילא לאחרים -  אז הוא יכול לשמש כחומות הברזל במקום חומות האבן שהתמוטטו - הידיעה הפנימית הזו באה רק מתוך התחושה של "כי נער אנֹכי", המחובת לנבואת הפורענות, ודרכה ומתוכה - לנבואת הנחמה. 

כל הזכויות שמורות לישיבת "חורב" - ירושלים.

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

המעונין להקדיש חוברת יפנה לטל': 905829 - 054

תמוז תשס"א
�  כו, א - נא. נז - סה. 


�  שם, נב - נו. 


�  כז, א - יא. 


�  רש"י, כאן. 


�  ראה עיוננו 


�  הכינוי הזה לקב"ה מופיע פעמיים בכל המקרא כולו, ובשתיהן מי שקורא לו 


   כך הוא משה רבנו. פעם אחת הוא עושה זאת כאן ובפעם הקודמת, בפרשת 


   קרח -  במדבר, טז, כב.


�  שמות, כט, לח. 


�  ויקרא, כב, כג. 


�  דברים, טז. 


�  ספרי, דברים, טז, א. 


�  ספרי, דברים, טז, א. 


�  שמות, כג, יז. 


�  כח, ב. 


�  תנחומא, פנחס, י. 


�  רש"י, ברכות, נח. 


�  ע"פ שמו"א, טז, ז. 


�  נח.


�  רמב"ם, ברכות, י, יא. 


�  לא ע"א. 


�  שמות, כ, טו. 


�  רש"י, שם. 


�  ישעיהו, מג, כא. 


�  ראה בעיוננו לפרשת חוקת. 


�  במדבר, כ, י. 


�  הקריאה לחטא מי מריבה בשם הזה - מריבת העדה - היא היא החידוש 


     בחזרה על חטאו של משה ב"כאשר מריתם פי" בפסוק יד. 


� בראשית, לד, א. 


�  על פי הרמב"ן - לא היו המוספים קרבים במדבר.


�  אור-החיים הקדוש, כח, ט. 


�  מנחות, סט. 


�  הקדמת הרד"ק לירמיה. 


�  שמות, ד, י. 


�  שם, יג. 


�  שם, יד. 


�  תהלים, קכב, ב. 


�  ע"פ ישעיהו, סב, ו. 


�  פסיקתא רבתי, כו, יג. 


�  ע"פ שמואל א', יז, יב. 


�  שם, כד. 


�  הושע, יא, א. 


�  ירמיה, לב, טו. 


�  דף ו. 


�  רצי"ה, אור לנתיבתי עמ' כה. 
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