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א. "לא תלמד לעשות כתועבֹת הגוים ההם"

בין כל פסוקי הכנותיהם הקדושות של ישראל לקראת כניסתם לארץ, בין כל האזהרות שמזהיר אותם משה, מוצאים אנו בפרשתנו פסוקים הכוללים את האזהרה הקצת תמוהה הבאה, אשר אליה מחוברת מצוה גדולה מאד. 

כך מזהיר משה את ישראל:

"כי אתה בא אל הארץ אשר ה' אלֹקיך נֹתֵן לך לא תלמד לעשות כתועַבֹת הגוים ההם..."
.

"אזהרה תמוהה" אמרנו? ומה כל-כך תמוה בה? לכאורה זו אזהרה ברורה ומובנת מאד. אפילו דומה לאזהרות קודמות שהוזהרו בהן ישראל, כמו למשל זו שהוזהרו בה לפני פרשת העריות:

"כמעשה ארץ מצרים אשר ישבתם בה לא תעשו וכמעשה ארץ כנען אשר אני מביא אתכם שמה לא תעשו ובחקתיהם לא תלכו את משפטי תעשו ואת חקתי תשמרו ללכת בהם אני ה' אלהיכם"
.

ומכאן: "איש איש אל כל שאר בשרו לא תקרבו..."
 וכו'. רוצה התורה להזהיר את ישראל שכל מהותם של כנען היא אנטיתזה לפרשת העריות, שכל עולמם הוא כנעניותו של כנען וחומו של חם הרואה ערוות אביו
. כמעשיהם של אלו, שאת ארצם אתם הולכים לרשת - אל תעשו. כל תפקידכם על האדמה אשר ה' נותן לכם יהיה להפוך אותה מארץ כנען, מארץ בה פשתה הכנעניות הזו, לארץ ישראל - ארצם של המצווים ומוזהרים בפרשת העריות. 

כך גם ראינו שצוו ישראל בניתוץ ואיבוד פסליהם ובמותיהם של הגויים יושבי הארץ:

"...כי אתם עברים את הירדן אל ארץ כנען והורשתם את כל ישבי הארץ מפניכם ואבדתם את כל משכיתם ואת כל צלמי מסכתם תאבדו ואת כל במתם תשמידו"
.
כל אלו גם הם מ"תועבות הגוים ההם". לכאורה - אזהרה תמימה ואולי אפילו כמעט נדושה היא האזהרה שבפרשתנו. אלא שלא כך. אצלנו מתכוונים הפסוקים לענין ייחודי מאד ומוגדר מאד:

"לא ימצא בך מעביר בנו ובתו בָּאש קֹסֵם קסמים מעונן ומנחש ומכשף וחֹבֵר חָבֶר ושֹאֵל אוב וידְּעֹני ודֹרֵש אל המֵּתים. כִּי תועבת ה' כל עֹשֵה אֵלֶּה ובגלל התועֵבֹת האלה ה' אלֹקיך מוריש אותם מפניך"
.

לא אזהרה כללית מפני הליכה בדרכי כנען המתועבות יש כאן, לא קריאה כוללנית שלא ללכת אחר אלֹהיהם בלבד. יש כאן פירוט מדוייק מאד, "רשימת מכולת" כמעט, של כל הנקרא "תועבת ה' ", של כל ההשפעות מהן צריכים ישראל להיזהר - מהנוראה שבעבודות הזרות - הקרבת הבנים למולך - דרך הדרישה אל המתים, ועד למעוננים ולמכשפים - החוזין עתידות ומחשבין קיצין. 

"קֹסם קסמים" מסביר רש"י הוא כל מי:

"האוחז את מקלו ואומר אם אלך אם לא אלך"

"מעונן" על פי הרמב"ן הוא זה אשר:

"יודע בעננים"

ולפי רש"י:

"אלו נותני עונות שאומרים עונה פלונית יפה להתחיל..."

וכך כל חברי הרשימה הזו - לאותה אסכולה הם שייכים. "מנחש" כשמו כן הוא - "פתו נפלה מפיו, צבי הפסיקו בדרך, מקלו נפל מידו"
 ועל פי זה ינחש את קורותיו. "חֹבר חָבר" הוא ה"מצרף נחשים או עקרבים או שאר חיות למקום אחד"
 ועוסק בהשבעות. כל אלו - "לא תלמד לעשות" כמעשיהם בבואך "אל הארץ אשר ה' אלקיך נֹתן לך". 

והשאלה שצריכה להישאל, מחולקת היא לשני חלקים. ראשית - מה זכו הקוסמים והמכשפים, המעוננים והמכשפים ל"מי שברך" שכזה - לפרשה מיוחדת ואזהרה מיוחדת בפני עצמם? הרי לא מדובר פה על משהו כוללני, על מאפיין לאומי כמו העריות או הבמות - שמובן מדוע יש צורך באיזכורם. מדובר כאן על התנהגויות ספציפיות, מוגדרות מאד, שהיו כנראה מקובלות בכנען. אבל יושבי כנען, מן הסתם, עשו עוד אי אלו דברים שליליים לפני בואם של ישראל לארץ, אז מדוע רק המעוננים והמכשפים זוכים לציון מיוחד?!  

תאמרו - כי אחיזת עיניים יש בהם, שרלטנות העלולה להוביל ולחשוב כי כוחות של ממש יש בהם. אבל באמת... אכן כך הוא, לפחות בחלקם. איך אומר הרמב"ן?- 

"...והזכיר בפרט מעונן... ומנחש... ואמר הכתוב 'כי תועבת ה' כל עושה אלה', ולא אמר 'עושה כל אלה', כי הכתוב ידבר על רובם, כי המעונן והמנחש אינה תועבה ולא הוריש הכנענים בעבורם... ".
תועבת ה' היא "כל עושה אלה" - כל מי מכם שיעשה את הדברים הללו - מתועב הוא בעיני ה', אבל לא כל הדברים המנויים ברשימה הזו הם "תועבת ה' " כי לא כתוב שתועבת ה' היא 'עושה כל אלה'. כיצד יתכן?

"כי כל בני אדם יתאוו לדעת עתידות למו ומתעסקין בחכמות רבות כאלה לדעתם... ורבים יתחסדו בנחשים לומר שאין בהם אמת כלל, כי מי יגיד לעורב ולעגור מה יהיה. ואנחנו לא נוכל להכחיש דברים יתפרסמו לעיני רואים. ורבותינו גם כן יודו בהם...".
אלו הן חכמות אמיתיות - אומר הרמב"ן. לא נוכל להכחיש כי הן פועלות וכי יש בהן כוחות. מצד עצמן - הן לא פסולות. לעוסקים בהן - הן מתאימות, כי "כל בני אדם יתאוו לדעת עתידות למו". אבל לכם - הן אסורות. 

מדוע? אם אמת יש בהן, מדוע "תועבה" הן לנו? מדוע לא ניתן לעשות בהן שימוש, ואפילו מוגבל ומפוקח? 

ושנית - אם כבר מבקש הקב"ה להזהירנו מפני השפעתם המזיקה של אלו, הרי שהשפעה זו מזיקה בכל מקום ובכל זמן, מדוע אם כן שייכת האזהרה הזו בכניסתם של ישראל לארץ יותר מבכל מקום אחר? האם בארבעים שנות המדבר לא היה להם להיזהר מכשפים וקסמים? האם אז לא פעלה השפעתם? מה לכניסתם של ישראל לארץ ולאזהרה הזו?

ב. "תמים תהיה"

בפסוק הבא מיד לאחר האזהרה על הקוסמים והמעוננים מופיעה אמרה גדולה, שלא תמיד זכור שכאן הוא מקורה. לרוב היא מצוטטת כאמרה בפני עצמה, אבל נדמה שרק על רקע מיקומה ניתן להבין את ענינה ומהותה. כך הוא לשונה של האמרה-הדרכה-הוראה הזו:

"תמים תהיה עם ה' אלֹקיך"
.
"תמים תהיה", כפי שמבין הרמב"ם - אכן רק הוראה כללית היא ולא מצוה ולכן היא לא נמנית אצלו בספר המצוות כמצות עשה. לעומתו, הרמב"ן - מונה אותה כמצות עשה ספציפית, של היות תמים עם ה'. 

ומה זה היות תמים בפועל? מה צריך לעשות? 

בדרך כלל יסביר העולם - שיהיו תוכו וברו של אדם שווים, שמעשיו ישקפו את יראת ה' שלו, שיתנהג בתמימות וישרות ולא בעקמימות ו"תחמנות". דורות ראשונים - כך מתארים חז"ל
 - כל-כך תמימים עם ה' הם היו עד ש:

"היו מכניסין פירותיהן דרך טרקסמון =שערי החצר והבית) - כדי לחייבן במעשר..."
דורות האחרונים, שכבר נהגו פחות בתמימות, היו:

"...מכניסין פירותיהן דרך גגות דרך חצרות דרך קרפיפות - כדי לפטרן מן המעשר"
את זה באה התורה למנוע באמרה "תמים תהיה עם אלֹקיך". אלא שזה יפה באמת כ"פלקט" על קיר, כסיסמא בפני עצמה, אבל מה לזה ולקוסמים ולמכשפים ולמעוננים? הרי בסמוך לכל אלו נאמר ה"תמים תהיה" הזה, אז משמע שהתורה רואה את התמימות הזו כניגוד לחוסר התמימות שבקוסמים ובמכשפים דוקא, והיא עוד מוסיפה ואומרת - "תמים תהיה", למה?- 

"כי הגוים האלה אשר אתה יורש אותם אל מעֹננים ואל קֹסמים ישמָעו ואתה לא כן נתן לך ה' אלֹקיך"
.
ומכאן גם תשובה. הם מעוננים וקוסמים, ואתה - "תמים תהיה". הם מנחשי עתידות, ואתה - לא חוקר אחריהם. "תמים" במובן של אמונה שלמה ונאמנה, הליכה אחר ה' באש ובמים, בטוב וברע. כך ילמד רש"י במקום: 

" 'תמים תהיה עם ה' אלקיך' - התהלך עמו בתמימות ותצפה לו ולא תחקור אחר העתידות אלא כל מה שיבֹא עליך קבל בתמימות ואז תהיה עמו ולחלקו".
זוהי הקומה השניה של "תמים תהיה". לא רק אי תחמנות, אלא גם אי חקרנות והתנגדות, אי התנצחות ווכחנות. איך אומרים אחינו הספרדים החל מהשבוע, בבקשותיהם שלפני הסליחות? - 

"...עמֹד למשפט והיה ועזוב מרד ומעל לאמֹר מתי ואיה, מה למטה ומה למעל. ואולם תמים תהיה, עם ה' אלֹקיך. מה לך נרדם קום קרא אל אלֹקיך".
זוהי הקומה של "במופלא ממך אל תדרוש ובמכוסה ממך אל תחקור"
 - הקומה המורה לך, האדם, ללכת ביושר לבב ובאמונה תמימה אחר אלֹקיך. 

אבל לקומה נוספת ב"תמים תהיה" מוביל אותנו אונקלוס בתרגומו. כך הוא מתרגם את "תמים תהיה":

" 'תמים תהיה עם ה' אלֹקיך' - שלים תהי בדחלתא דה' אלהך".

תמימות - מלשון שלמות. כאילו כתוב - 'שלם תהיה עִם ה' אלֹקיך', ולא שלם תהיה עם ה' אלקיך בלבד, אלא שלם תהיה ביראת ה' אלֹקיך. ומה פירוש? האם יש יראת ה' שהיא שלמה ויראת ה' שהיא איננה שלמה? כיצד? 

נבוא לכך בהמשך עיוננו, אך לא לפני שנראה את המשכם של הפסוקים. 

ג. "ככל אשר שאלת"

איך הסתיים הפסוק האחרון? - הגוים, הם אל קוסמים ישמעו "ואתה, לא כן נתן לך ה' אלֹקיך". ומה הוא כן נתן לך? - 

"נביא מקרבך מאחיך יקים לך ה' אלֹקיך אליו תשמעון..."
.
אתה - אין לך צורך בקוסמים ובמעוננים, במכשפים ובמנחשים. "נביא מקרבך יקים לך ה' אלֹקיך" שיעביר את דבר ה' ישירות אליך. אצלך, בניגוד לכל האומות - תהיה נבואה, והנבואה הזו - היא שתאפשר לך להישאר תמים עם ה' אלקיך. 

אלא שכאן לא מסתיימים פסוקי הנביא בישראל. בפסוקים הבאים מנומק ומתואר מתי בדיוק זכינו להבטחה הזו שנביא יקים לנו ה' תמיד מקרבנו. וזה כבר ממש דורש עיון מעמיק. מתי זכינו להבטחה על הנביא? - כשביקשנו זאת בעצמנו, בחֹרֵב...

"כְּכֹל אשר שאלת מעם ה' אלקיך בְּחֹרב ביום הקהל לאמֹר לא אֹסֵף לשמֹע את קול ה' אלֹקי ואת האש הגדֹלה הזאת לא אראה עוד ולא אמות. ויאמר ה' אלי היטיבו אשר דִּבֵּרו נביא אקים להם מקרב אחיהם כָּמוך ונתתי דברי בְּפיו ודִבֶּר אליכם את כל אשר אצונו והיה האיש אשר לא ישמע אל דברי אשר ידבר בִּשמי אנֹכי אדרֹש מעמו"
.
אתה לא תשמע אל המכשפים והקוסמים והמעוננים, אלא אל הנביא. ומהיכן קיבלת את הכח שיהיה לך נביא? - מהר סיני, ביום הקהל, "ככל אשר שאלת".

האמנם? האם זה מה ששאלו ישראל בהר סיני ביום הקהל? והרי גם כאן כתוב מפורשות שכל מה שהם שאלו היה:

"לא אֹסֵף לשמֹע את קול ה' אלֹקי ואת האש הגדֹלה הזאת לא אראה עוד ולא אמות"

"נביא"? "מקרב אחיהם"? "כמוך"? - איפה ומתי הם ביקשו זאת? גם בפרשת יתרו, בתאור הדברים בעת התרחשותם, לא מוזכרת בקשה כזו. שם, מגיע העם לרמה הכל-כך גבוהה וייחודית של "וכל העם רואים את הקולות" והתוצאה של זה היא:

"...וירא העם וינֻעו ויעמדו מרחֹק. ויאמרו אל משה דבר אתה עמנו ונשמעה ואל ידבר עמנו אלֹקים פֶּן נמות"
.
גם פה אין זכר לבקשה למינוי נביא, לא "מאחיהם" ולא בכלל. יש כאן רק בקשה שלא לשמוע מפי הגבורה אלא מפי משה, והקב"ה - טובה בעיניו הבקשה הזו, "היטיבו אשר דברו" ובגינה הם זוכים ל"נביא אקים להם מקרב אחיהם". מדוע? הרי דבריהם לכאורה מתארים אותם בקטנותם, בשעת נפילתם, כשהם לא מסוגלים לעמוד בשמיעה מפי הגבורה, כשהם מבקשים לעצור זאת, אז על זה מגיע להם "פרס" בדמות הנבואה לעתיד? מדוע "היטיבו אשר דברו"? 

ד. "היטיבו כל אשר דברו"

גם בפרשת 'ואתחנן' - בפעם השניה בה מתוארת הפרשה הזו, שיבח הקב"ה באותן המילים את ישראל. כך מתוארים שם הדברים:

"ויהי כשמעכם את הקול מתוך החשך וההר בער באש ותקרבון אלי כל ראשי שבטיכם וזקניכם ותאמרו הן הראנו ה' אלקינו את כְּבֹדו ואת גדלו ואת קֹלו שמענו מתוך האש. היום הזה ראינו כי ידבר אלקים את האדם וחי. ועתה למה נמות כי תאכלנו האש הגדֹלה הזאת אם יֹספים אנחנו לשמֹע את קול ה' אלקינו עוד ומתנו. כי מי כל בשר אשר שמע קול אלקים חיים מדבר מתוך האשר כָּמֹֹנו ויחי. קרב אתה ושמע את כל אשר יאמר ה' אלקינו ואת תדבר אלינו את כל אשר ידבר ה' אלקינו אליך ושמענו ועשינו"
.

הפעם לא מסתפקת התורה בלשון מתומצתת של הבקשה בצורת "לא אסף לשמֹע את קול ה' אלקי". כאן מופיעה הבקשה כולה, מנומקת, מפורטת, כמעט בשלושה העתקים... ושוב - גם כאן מוזכר כמה טוב הדבר בעיני ה':

"וישמע ה' את קול דבריכם בדברכם אלי ויאמר ה' אלי שמעתי את קול דברי העם הזה אשר דברו אליך היטיבו כל אשר דברו, מי יתן והיה לבבם זה להם ליראה אֹתי ולשמֹר את כל מצוֹתי כל הימים. לך אמֹר להם שובו לכם לאהליכם ואתה פה עמֹד עמדי ואדברה אליך את כל המצוה והחֻקים והמשפטים אשר תלמדם ועשו בארץ אשר אנכי נֹתן להם לרשתה"
.
שוב - "היטיבו". אבל הפעם - לא 'היטיבו אשר דברו' - אלא "היטיבו כל אשר דברו". ולא זו בלבד אלא גם תוספת של בקשה ותקווה יש פה - "מי יתן והיה לבבם זה להם ליראה אֹתי כל הימים"!! השמענו? מה יהיה להם ליראה אותי כל הימים? - "לבבם זה"! איזה? - בקשתם של "לא אסף לשמֹע"...

ומשה - כיצד הוא הגיב לבקשה הזו? בפרשת יתרו עוד בצורה מהוססת, מרומזת:

"ויאמר משה אל העם אל תיראו כי לבעבור נסות אתכם בא האלקים ובעבור תהיה יראתו על פניכם לבלתי תחטאו"
.
לא "היטיבו אשר דברו", ובטח שלא "ויטב בעיני הדבר". בין השורות ניתן להבין שמשה אינו מרוצה מבקשת העם ולכן מנסה לעודדו - "לבעבור נסות אתכם בא האלקים". בפרשת 'ואתחנן' אנחנו אפילו לא מוצאים תגובה רשמית כלשהי של משה. אפילו לא איזכור של ה"לבעבור נסות אתכם" הזה. רק תגובה שמוצא רש"י מרומזת בדברי העם הפונה למשה בלשון נקבה - "ואת תדבר אלינו":

" 'ואת תדבר אלינו' - התשתם את כֹּחי כנקבה, שנצטערתי עליכם ורפיתם את ידי, כי ראיתי שאינכם חרדים להתקרב אליו מאהבה..."
כל-כך רציתי שתקבלו את התורה מפי הגבורה, כל-כך רציתי שתתקרבו לאלקים מאהבה, אך אתם - התשתם את כֹּחי מרוב צער שגרמתם לי כשבקשתם לעצור זאת. 

אז על זה אומר ה' "היטיבו כל אשר דברו", ומכאן הוא למד שהם בעצם שואלים ומבקשים להם נבואה לדורות? בגלל בקשתם הזו הוא מבטיח להקים להם נביא כמשה - שיהיה אנטיתזה לקוסמים ולמעוננים ויורה להם כיצד להגיע ל"תמים תהיה"? כיצד? איפה זה כתוב בפסוקים?

הבה נכנס להבנתם של הדברים לאט לאט, דרך המכשפים והקוסמים, ולהבדיל - דרך יום הקהל בהר חֹרב, עובר ל"תמים תהיה" ול"נביא אקים להם מקרב אחיהם כמוך". 

ה. הכל צפוי והרשות לא נתונה

מי הם בעצם המכשפים והקוסמים, חֹברֵי החבר, המנחשים והמעוננים? מה מעשיהם בעולם? 

באופן פשוט, בבסיס כֹּל מעשיהם - גם אם מוזרים הם ושונים האחד מן השני - מונחת הנחת יסוד אחת: הכל צפוי והרשות אינה נתונה. הכל גלוי וצפוי בעולם, הכל קבוע ומוגדר מראש, הכל פועל על-פי שעון המטוטלת שכוון אי אז בראשית הזמנים וממשיך להיטלטל מצד לצד עד סוף כל הימים וקץ כל הדורות, ולך - האדם - אין בעצם מה לעשות. הכל "מכּתוּבּ", לא אתה קובע את מהלך הענינים אלא יד גורל נעלמת וגדולה. היא הקובעת את נתיב חייך, את עליותיך ומורדותיך, את שמחותיך וכאביך. היא הקובעת את הצלחותיך וכשלונותיך. המירב שיכול אתה לעשות הוא לפחות לדעת. לנחש, לעונן - להתכונן לבאות. 

בעצם, זה הדטרמיניזם בשיאו. זו ההשקפה הפסימיסטית ביותר בעולם מלא עצב ויגון, הרואה - ובצדק לפי השקפתו - רק שחורות כל היום. כי באמת, אם לא אתה משפיע על מהלך הענינים, תקווה מנין? אם אין אפשרות לשינוי, לתיקון, לשיפור - אז אם כשלון אתה, לשם מה באמת להמשיך ולצעוד? 

ו. "מעשיך יקרבוך ומעשיך ירחקוך"

האנטיתזה לעולם כזה היא הכרזתם של ישראל בהר חֹרֵב - "לא אסֵף לשמֹע את קול ה' אלֹקי ואת האש הגדולה הזאת לא אראה עוד...". כי 

שלא כמו שנדמה לנו, ואפילו הפוך ממה שנדמה - לא "וכל העם רואים את הקולות" היא המדרגה הגבוה ביותר אליה הגיעו ישראל. נכון, אז הם הגיעו לדרגה מופלאה, יחידאית ונסית שבה התאחדו כל חושיהם, והם, והעולם, והתורה והקב"ה - הכל היה לאחד, אבל רק כשהם ביקשו להפסיק זאת - הם הגיעו למדרגתם הגדולה ביותר. רק כשהם ביקשו להפסיק זאת הם גילו בעולם את "תמים תהיה". כי כשהם ביקשו להפסיק זאת - הם בעצם ביקשו שלא להמשיך ולהיות במדרגה שלא בזכות הם הגיעו אליה אלא בחסד. אז התגלתה בעולם הקביעה - שהיא עומקה של מצות "תמים תהיה" - שמה שהאדם מגיע אליו שלא במדרגתו שלו, שלא על פי מעשיו - גם אם הוא דרגה גבוהה יותר, הרי שהוא לא נכון לו. אז התגלה שאין דטרמניזם בכלל. שגם מה שהיה בו מעט שבמעט של קבלת דבר מן המוכן - גם הוא הופסק, ועל ידי ישראל עצמם. בבבקשתם הזו, הם גם כוונו לדעת המקום:

" 'ככל אשר שאלת מעם ה' אלקיך בחורב' - בזו זכו שעמדו להם נביאים, דכתיב: 'לא אוסף לשמוע את קול ה' אלקי. 'ויאמר ה' אלי היטיבו אשר דברו' - כוונו לדעתי"

כי דעת המקום היא לא שיגיעו ישראל למדרגות גבוהות בקדושה שאינן מתאימות להם ושהם אינם יכולים להישאר בהן לאורך זמן. דעת המקום היא שיגיעו לאותה מדרגה שהם ראויים ונכונים לה - על פי מעשיהם. "מעשיך יקרבוך ומעשיך ירחקוך" קראו לזה חכמים. דעת המקום היא שעדיף שישמעו כל חייהם את קול ה' דרך הנביא, ולא את קול ה' ממש בהר חֹרֵב, כי זו מדרגתם הראויה לפי מעשיהם. 

במילים מיוחדות מאד מסביר זאת בעל ה"שפת אמת"
:

" 'תמים תהיה'... פירוש כי הקב"ה העלה בני ישראל למעלה מן הטבע ולכן אין להם להשגיח על סימני המזלות כו', רק התהלכותו עם בני ישראל הוא רק כפי מעשיהם, וזה שנאמר: 'נביא מקרבך' וכו'. כי באמרם 'דבר אתה עמנו ונשמעה', אף כי בוודאי טוב לשמוע מפי הרב, אך לאשר בני ישראל הבינו כי אין זוכין לזה מצד מעשיהם - ולכן לא רצו בזה. כי כן בחרו להם להיות הנהגתו יתברך עמהם על פי מעשיהם. וניתן להם כן. וזה סימן שאמרו דברים באמת ולכן הוטב בעיני ה', וזה צריך כל איש ישראל לידע כי כל הנהגתו יתברך עמנו תלוי במעשינו...".
לכן, אומר הקב"ה למשה, "היטיבו אשר דיברו". הם צודקים ולא אתה. אתה רוצה שהם ישארו במדרגה הזו, אתה רוצה שהם ישמעו מפי הגבורה, כי אתה, במדרגתך - מתאים לזה. הם - עדיין לא. ואת זה הם הבינו. הבינו - וביקשו מיד את התיקון, את החזרה למצבם הטבעי והנורמאלי. וזו גדולתם שבאותה שעה - שהצליחו לוותר על המעלה שלא שלהם היא ולבקש על מעלתם שלהם, כפי שהיא צריכה להיות. לכן "היטיבו את אשר דברו". 

זו מהפכה שלמה בתפיסה. זו המהפכה של "הכל בידי שמים חוץ מיראת שמים"
 הקובעת שגם אם השמים רוצים אותי במדרגה מסויימת - אני אהיה בה רק אם אגיע עדיה בכוחותי שלי. זו המהפכה הגדולה של עולם האמונה, האופטימי, הרואה טוב, המעניק לאדם שוב את הכח להיות משפיע, להיות מעורב. בעולם הקוסמים והמעוננים מתבטל האדם לכח עליון, נכנע לתכתיביו, נתון לשליטתו הבלתי מעורערעת. להבדיל אלף אלפי הבדלות, גם בעולם האמונה מתבטל האדם בפני בוראו. גם שם הוא קטן ואפסי לעומתו. אבל שם - דוקא התבטלותו לאלקיו היא המעניקה לו כחות ללא גבול, כי אלקיו הוא המעניק לו את הכחות הללו. איך אמר הרמב"ן? - "ואנחנו לא נוכל להכחיש דברים יתפרסמו לעיני רואין". יש אמת בכוחות הללו. אלה הם באמת כוחות. על כך איש אינו חולק. בכחות האלו ישתמשו מי שצריכים להם - "כי כל בני אדם יתאוו לדעת עתידות". אבל אנחנו?! - אנחנו מצווים בדבר אחר לגמרי. אנחנו מצווים לדעת שכל המתרחש בעולם הוא תוצאה של מעשינו, של התקרבותנו אל האלקים או חלילה, של התרחקותנו ממנו. אנחנו מצווים ב"תמים תהיה" - בתמימות הזו שהיא מלשון שלמות. של השלמות ביראה - של להיות ירא רק מפני ה' אלקים. אם אני נותן למשהו אחר במציאות - לקסם כזה או אחר, לענן כזה או לניחוש אחר - אפילו גרם אחד של חשיבות, אז אני שלם בגרם אחד פחות ביראתי את ה'. רק כשאני באמת תמים עם ה', רק כשאני באמת ירא רק אותו, ואותו בלבד - אז אני הכי משוחרר שיכול להיות.
 כי אז לא שולטים בחיי כל מיני הקסמים והכשפים הללו הנוטלים ממני את כוחותי כאדם, ואז אני שב ומקבל את "רבה אמונתך", את אמונת של האלקים בי, בכחֹתי, ביכֹלתי לבחור בטוב. 

ז. "אין מזל לישראל"

את הכלל הזה - שאין שום גורם לדבר קבוע מראש בעולמם של ישראל - מנסחת הגמרא
 במילים הידועות: "אין מזל לישראל":

"ואף רב סבר אין מזל לישראל, דאמר רב יהודה אמר רב: מניין שאין מזל לישראל? שנאמר: 'ויוצא אותו החוצה'. אמר אברהם לפני הקב"ה: רבש"ע 'בן ביתי יורש אותי'? אמר לו: לאו, כי אם אשר יצא ממעיך. אמר לפניו: רבש"ע, נסתכלתי באיצטגנינות שלי ואיני ראוי להוליד בן. אמר ליה: צא מאיצטגנינות שלך שאין מזל לישראל...".
"צא מאצטגנינות שלך" שאומר הקב"ה לאברהם הוא הוא ה"תמים תהיה". צא מכל מה שיש לו אצלך כח ודע לך ש"אין מזל" - אין השפעה לכּוחות הכוכבים והמזלות על ישראל. הם קיימים, יש בהם כוחות, ראית נכון באיצטגנינות. אבל שכחת פרט אחד חשוב - זה לא קבוע! אתה, בכוחך, יכול לשנות את זה! 

והגמרא
 ממשיכה ומתארת עד היכן כֹּחו של האדם ושליטתו במזלות הללו מגיע:

"ומדרב נחמן בר יצחק נמי אין מזל לישראל דאימיה דרב נחמן בר יצחק אמרי לה כלדאי בריך גנבא הוה (= אמרו הכלדאים לאמו של רב נחמן בר יצחק בשעה שנולד, שבנה יהיה גנב) לא שבקתיה גלויי רישיה (=לא הניחה לו ללכת ללא כיסוי ראש) אמרה ליה: כסי רישיך כי היכי דתיהוו עלך אימתא דשמיא ובעי רחמי (=אמרה לו: כסה ראשך כדי שתהיה עליך יראת שמים ובקש רחמים שלא תיפול ביצר הזה)...".

כך, כל ימיו של רב נחמן בר יצחק, משעה שנולד ממש, הולכת אחריו אמו ומקפידה לכסות את ראשו וחוזרת ומזכירה לו תדיר - כסה את ראשך, שתהיה יראת שמים עליך. והוא - 

"...לא הוה ידע אמאי קאמרה ליה...".

הוא לא היה יודע מדוע היא אומרת לא כך. לא הבין. עד ש:

"...יומא חד יתיב קא גרים תותי דיקלא (=יום אחד ישב ולמד מתחת לדקל). נפל גלימא מעילויה רישיה (=נפל כיסוי הראש מעל הראשו) דלי עיניה הוא לדיקלא אלמיה יצריה סליק פסקה לקיבורא בשיניה (=כשראה את הפירות שבדקל, תקף אותו יצרו והצליח לחטוף בשיניו אשכול ענק של תמרים)"
נכון, הכלדאיים ראו היטב. נכון, יש ברב נחמן את התכונה הזו והוא אכן יכול היה להיות גנב. אבל, גם לאמא של רב נחמן בר יצחק יש כח, וכוחה חזק יותר משל כל הכשדיים והכלדאיים שבעולם. היא אומרת לו לעשות שני דברים: לכסות את ראשו ולהתפלל. להיזהר שלא ליפול. הידיעה הזו שלה, היא מצות ה"תמים תהיה עם ה' אלקיך", שפירושה - אל תירא משום דבר אחר, כי אין שום דבר בעולם שיפריע לך להיות שלם עם ה' - חוץ ממך וממעשיך. היחיד שיקבע את הכל הוא אתה. 

ח. "מה יתאונן גבר על חטאיו"

הסכנה הגדולה בקוסמים ובמעוננים למיניהם, הסכנה הגדולה בתפיסת עולמם היא, שהאדם בעצם משחרר את עצמו מאחריותו לעצמו ולחייו, מפני שהוא מטיל את האחריות הזו על דברים חיצוניים שמתרחשים מחוץ לשליטתו. זה נכון במישור הפילוסופי-תיאוסופי, אבל זה נכון בכל מציאות החיים של האדם. כל מה שנתפס על-ידו במציאות כגזרה גזורה הקובעת את גורל חייו - בין אם זה כח פוליטי או כח חברתי או כלכלי - כל מה שמתקבל ככח בלעדי, קבוע מראש, שתוצאותיו ידועתו מראש - כל אלו קסמים וכשפים הם. גם בשטחים הללו יש קוסמים ומעוננים, מנחשים וידעונים. גם שם יש חוזי עתידות ופרשני מציאויות למכביר. גם שם מצויים רואי וורודות או רואי שחורות, רואי קיצין או רואי התחלות. הכל לפי הצורך ולפי השעה ולפי המקום. וגם כנגדם עומדת היא אותה מצוה גדולה ואדירה של "תמים תהיה עם ה' אלֹקיך" - של "שלים תהי בדחלתא דה' אלקיך". זה כוחה של אמונת ישראל - שבניגוד לכל תפיסות הקסמים השטחיות האחרות - הכח הזה הוא לא בידיעה שיש כח חיצוני גדול הקובע את מהלך המציאות, אלא בידיעה שבכחו של האדם להשפיע על המהלך הזה ואם קורה טוב או חלילה קורה רע - זה לא מפני משהו חיצוני שמתרחש בעולם, אלא מפני שזה קשור לאדם עצמו. לכל אדם. וזה לא מפני שהוא בעל כח מאגי כזה או אחר, אלא מפני שהוא בעל כח מוסרי. הוא, במעשיו - יכול להרוס ויכול לתקן. איך מקונן ירמיהו במגילת איכה?- 

"אני הגבר ראה עני בשבט עברתו אותי נהג ויֹלך חֹשך ולא אור"
.
והוא ממשיך ומקונן על מר גורלו, על המציאות המתאכזרת אליו:

"השבעני במרורים הרוני לענה... ותזנח משלום נפשי נשיתי טובה".

עד שלפתע הוא תופס את "תמים תהיה", עד שלפתע הוא משיב זאת אל לבו - "זאת אשיב אל לבי על כן אוחיל" - ואז הוא מגיע למסקנות אחרות לגמרי:

"מפי עליון לא תצא הרעות והטוב, מה יתאונן אדם חי גבר על חטאיו".
אין מה להתאונן ולהתלונן, כי לא מפי עליון יצאו הרעות והטוב הללו. המציאות הזו של "ותזנח משלום נפשי" - בידי להמשיכה ובידי לשנותך. אין הדבר תלוי - אלא בי
. מכאן הוא אומר:

"נחפשה דרכנו ונחקורה... נחנו פשענו ומרינו...".

פתאום שבה לו האופטימיות ופתאום הוא מוצא את הדרך לתקן - כשהוא שב אל אלקיו, מתבטל בפניו ומבין שמכֹּחו, ורק מכֹּחו - יש לו עצמו את הכח לשנות את המציאות.
 

בעמקה, זוהי בעצם מצות "תמים תהיה". כך היא מוגדרת על-ידי הרמב"ן:

"וטעם 'תמים תהיה עם ה' אלקיך' - שנייחד לבבנו אליו לבדו, ונאמין שהוא לבדו עושה כל והוא היודע אמתת כל עתיד, וממנו לבדו נדרוש העתידות, מנביאיו או מאנשי חסידיו, רצוני לומר - אורים ותומים. ולא נדרוש מהוברי שמים ולא מזולתם, ולא נבטח שיבואו דבריהם על כל פנים, אבל אם נשמע דבר מהם נאמר: 'הכל בידי שמים', כי הוא אלהי האלהים עליון על הכל, היכול בכל, משנה מערכות הכוכבים והמזלות כרצונו, מפר אותות בדים וקוסמים יהולל...".
קודם כל, "תמים תהיה" - תדע ש"אין עוד מלבדו ואפס זולתו". קודם כל תדע שאותו אתה ירא ואליו אתה שייך - ולא לחֹברי חבר או דורשים אל המתים. רק כשתהיה בטל אליו באמת יגיע השלב הבא:

"...ונאמין שכל הבאות תהיינה כפי התקרב האדם לעבודתו..."

כך גם ידגיש הרמב"ן בהגדרתו את המצוה בהוספותיו לספר המצוות לרמב"ם:

"ונאמין שכול הבאות תהיינה אלינו כפי התקרבנו לעבודתו, כעניין שהבטיח: 'אל דרך הגוים אל תלמדו ומאותו השמים אל תחתו, כי יחתו הגוים מהמה..."
"ולפיכך", מסיים הרמב"ן אצלנו בפרשה:

"אחר אזהרת שאלת העתידות מקוסם ודורש בעד החיים אל המתים, אמר שתהיה תמים עם השם בכל אלה, ולא תירא ממגיד עתיד אבל מנביאו תדרוש ואליו תשמע. וזה דעת אונקלוס: 'שלים תהא בדחלתא דה' אלהך', שלא תהיה חסר ביראתו, כי "תמים" הוא השלם בדבר, כמו 'שה תמים' - שאין בו מום ושום חסרון. וזו מצות עשה..."
ט. "ובא אל הנביא לדרוש לו בי"

לכאורה, הסתיים מעמד הר סיני במצב עצוב מאד. העם מצווה "שובו לכם לאהליכם" ורק משה נשאר לעמוד לפני ה'. לכאורה - שבר, שיבוש התכניות. אבל - מכאן יזכו ישראל, לדורי דורות, ל"נביא אקים להם מאחיהם כמוך". מכאן הם יזכו לנבואה. 

תפקידו של הנביא הוא הפוך לגמרי מתפקידו של הקוסם והמעונן חוזה העתידות. תפקידו של הנביא הוא לא לומר לעם מה יקרה ומה עתיד לבוא. הוא אמנם עושה זאת מתוקף תפקידו, אבל לא לשם כך הוא נשלח. הוא נשלח כדי לומר לעם מה עליהם לעשות. הוא נשלח כדי לומר היכן צריך לתקן ולשפר, היכן יש נפילה מוסרית ולמה היא גורמת. כשהוא מנבא על העתיד להתרחש, הוא לא עושה זאת על-מנת לספק את יצר הסקרנות של האדם לגבי העתיד. הוא עושה זאת על מנת שידעו כולם שזה עתיד שנכתב על מנת שישנו אותו. ומי ישנו אותו? - הם עצמם. הוא נשלח כדי לומר להם שבכוחם לשנות את העתיד ושלשם כך עליהם להיות טובים יותר, ראויים יותר. אין עיקר תפקידו של הנביא בחיזוי עתידות. עיקר תפקידו הוא לזהות את הפער המוסרי בין מה שהאדם בפועל לבין מה שיכול היה להתגלות במציאות לו היה עולם המעשה שלו מתוקן יותר. 

י. "ואדם אין לעבֹד..."

שאלנו - מדוע זה חשוב דוקא עכשיו, לפני הכניסה לארץ ישראל? והרי הידיעה הזו, חשובה תמיד, בכל מקום ובכל זמן? 

נכון, היא חשובה בכל מקום ובכל זמן אבל אין מקום חשוב יותר להבין אותה מאשר בארץ ישראל. כי כשאתה יוצא מן המדבר ובא אל הארץ, אז באופן טבעי - כשהגשם לא ירד בעתו וכשהאדמה לא תתן את יבולה - אתה תזקוף את זה לחובת כל מיני כוחות טבע וכל מיני מציאויות חיצוניות. באופן טבעי - אתה תתחיל לבדוק את איכות הקרקע וכמות הדשנים, את שיטות הגידול ואיכות הזרעים. באופן טבעי אתה תבדוק קודם כל את כמות השאיבה ומידת המיחזור, את שיטות ההתפלה וצינורות ההובלה. את כל זה אתה תעשה באופן טבעי, אוטומטי כמעט. מה שאולי פחות תבדוק זה איפה אתה עומד ביחס ל"והיה אם שמֹע תשמעו אל מצוֹתַי..."
 שרק בגללם "ונתתי מטר ארצכם בעתו, יורה ומלקוש..."
. 

ארץ ישראל מושווית לשני מקומות בתורה - לארץ מצרים ולמדבר. בארץ מצרים - לא יורדים גשמים והאדמה לא שותה למטר השמים. בארץ מצרים יש נילוס ולכן תמיד יש מים. הקושי היחיד שאולי יש שם הוא בשאלה כיצד להוביל את המים להר, במקרה ואתה לא גר בעמק. במדבר - הנסיון הוא ללכת ולישון כל לילה בלי שום דבר במקרר. במדבר יש מן בשפע - לפי הטעם הרצוי ולפי הכמות הרצויה, אבל הנסיון במן הזה הוא "איש אל יותר ממנו עד בוקר"
. הולכים לישון בלילה בלי כלום, ובבוקר - שוב, הכל מלא. 

במדבר - אי אפשר שלא להאמין בקב"ה. הולכים לישון בלי כלום וקמים עם כל מה שצריך. בארץ מצרים - אי אפשר שכן להאמין בו, כי לא נזקקים לו אף פעם. תמיד יש מים. 

בארץ ישראל - זה בדיוק באמצע. המים ישקו את השדות, אבל הם לא יגיעו מהנילוס אלא מן השמים. הם יגיעו לכל מקום ובכל זמן שצריך, ולפי הכמות הרצויה, אבל זה יקרה - רק אם אתה בתפילתך, במעשיך, תהיה ראוי לזה שזה יקרה ותגרום לזה שזה יקרה. זה הנסיון של ארץ ישראל. 

"כי אתה בא אל הארץ אשר ה' אלֹקיך נֹתֵן לך לא תלמד לעשות כתועבֹת הגוים ההם" - לא תנחש ולא תעונן ולא תייחס לשום דבר במציאות - גם לא לשקעים ברומטריים ומפות סינופטיות - את הכֹּח והשליטה על ממטרי השמים בארץ הזאת. תדע, כי בארץ הזו, כמו בגן העדן מקדם "לא המטיר ה' אלקים על הארץ"
 לא כי הוא לא רוצה או לא יכול, אלא כי "אדם אין לעבֹד את האדמה"
. אדם אין לעבֹד, בעבודתו שבלב - בתפילתו ובמעשיו, ובעבודתו ממש. רק כשישוב וידע האדם להיות תמים עם ה' אלקיו, תמים עם עצמו ותמים עם עולמו, רק כשהוא ידע שלא בדברים חיצוניים מכל סוג שהוא תלויה המציאות - רק אז ישוב ויחיה בגן עדן מקדם. ואין הדבר תלוי - אלא בנו... 




לע"נ





בעלי, אחינו, אבינו וסבנו היקר





ד"ר יונה כהן ז"ל
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� דברים יח, ט. 


� ויקרא יח, ג-ד. 


� שם, ו. 


� בראשית ט, כא-כז.


� במדבר לג, נא-נב. 


� דברים יח, י-יב. 


� רש"י שם, י. 


� שם, יא. 


� שם, יג. 


� ראה ברכות לה, ע"ב. 


� דברים יח, יד. 


� חגיגה יג, ע"א. 


� דברים יח, טו. 


� שם, טז-יט. 


� שמות כ, טו-טז. 


� דברים ה, יט-כג. 


� שם, כד-כז. 


� שם, יז. 


� ספרי, כאן. 


� שפת אמת, שופטים, תרל"ה. 


� ראה נדה טז, ע"ב. 


� הזכרנו כבר בעיוננו לפרשת וארא וכאן המקום לשוב ולהזכיר את הערתו הנפלאה של 


   הרב סולובייצ'יק המביא שאלה ששאל אותו פעם פסיכולוג אחד. אמר לו הפסיכולוג - 


   מדוע בתפילות הימים הנוראים אנו שבים ומבקשים כל כך הרבה פעמים "תן פחדך" ? 


   - הרי הפחד, הוא דבר שאנו רואים אותו כבעיה ומנסים לטפל בו...


   ענה לו הרב: זה בדיוק מה שאנו מבקשים. אנו מבקשים שרק פחדך יהיה עלינו 


   רבש"ע, כי כשנפחד ונירא ממך באמת- ממילא לא נפחד משום דבר אחר...





� שבת קנו ע"א. 


� שם, ע"ב. 


� איכה ג, א. המשך הפסוקים משם. 


� ראה עבודה זרה יז, ע"א. 


� ראה בהרחבה בעיוננו על הפרק הזה באיכה, בעיוננו לט' באב. 


� דברים יא, יג. 


� שם, יד. 


� שמות טז, יט. 


� בראשית ב, ה. 


� שם. 
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