"וַיִּפֶן וַיֵּרֶד מֹשֶׁה מִן הָהָר 

וּשְׁנֵי לֻחֹת הָעֵדֻת בְּיָדוֹ

לֻחֹת כְּתֻבִים מִשְּׁנֵי עֶבְרֵיהֶם 

מִזֶּה וּמִזֶּה הֵם כְּתֻבִים.

וְהַלֻּחֹת מַעֲשֵׂה אֱלֹהִים הֵמָּה 

וְהַמִּכְתָּב מִכְתַּב אֱלֹהִים הוּא 

חָרוּת עַל הַלֻּחֹת". 





(שמות ל"ב, ט"ו-ט"ז)
"אמר ר' יהושע בן לוי:

בכל יום ויום בת קול יוצאת מהר חורב ומכרזת ואומרת: 

אוי להם לבריות מעלבונה של תורה.

שכל מי שאינו עוסק בתורה נקרא נזוף,

שנאמר: 'נזם זהב באף חזיר, אשה יפה וסרת טעם' (משלי י"א, כ"ב).

ואומר: 'והלוחות מעשה אלוהים המה

והמכתב מכתב אלוהים חרות על הלוחות' (שמות ל"ב, ט"ז).

אל תקרי חָרות אלא חירות

שאין לך בן חורין אלא מי שעוסק בתלמוד תורה".





(מסכת אבות ו', ב')

"החרות היא אותה רוח נישאה שהאדם, וכן העם בכלל, 
מתרומם על ידה להיות נאמן לעצמיות הפנימית שלו, 
לתכונה הנפשית של צלם אלוהים אשר בקרבו.

...ואנחנו לאורה הפנימי של החרות העצמית הזאת, 
"חרות על הלוחות – אל תקרי חרות אלא חרות" – ניסע ונלך..."






(הראי"ה קוק, 'עולת ראיה', הקדמה לענייני הפסח)

* נקודת אור במזמור / חנן פורת

תהילים פרק כ"א
"וַאֲרֶשֶׁת שְׂפָתָיו בַּל מָנַעְתָּ סֶּלָה"

פרק כ"א הינו אחד מסדרת הפרקים העוסקים בדמותו של מלך ישראל (כגון פרקים ב', מ"ה, ע"ב, פ"ט ועוד).

רש" מציין בפתח הפרק:
"רבותינו פתרוהו על מלך המשיח, ונכון הדבר לפותרו עוד על דוד עצמו".

ובאמת בפרק זה כמו בפרקי המלך האחרים אין סתירה בין שני הפירושים, שהרי מלכות דוד היא 'המודל' למלכות מלך המשיח שעתידה לצמוח ממנה ועליה אנו נושאים תפילה:

"את צמח דוד עבדך מהרה תצמיח".

מכל מקום המלך האידיאלי שבו עוסק הפרק אינו נושא עיניו למעמדו וכבודו שלו, וכל רצונו לקדש שם שמים ולגלות את כבוד ה' ועוזו בעולם כולו ועל כן פותח הפרק ואומר:

"ה' בְּעָזְּךָ יִשְׂמַח מֶלֶךְ

וּבִישׁוּעָתְךָ מַה יָּגֶל מְאֹד".
לאמור: בעוז ה' אשר יגלה בעולם ישמח המלך ובישועת ה' – יגל. שהרי הוא עצמו "לית ליה מדגרמיה כלום" (אין לו משל עצמו כלום) ואין הוא אחר שלוחו של מקום.

ברוח זו כותב הרמב"ם בהלכות מלכים (ד', י') על דמותו של המלך האידיאלי:

"ובכל יהיו מעשיו לשם שמים, ותהיה מגמתו ומחשבתו להרים דת האמת ולמלאת העולם צדק, ולשבור זרוע רשעים ולהלחם מלחמות ה' ".

מנקודת מוצא זו יש להתבונן בפסוקי פרק זה ולראות בכל בקשות המלך לא מאוויים אישיים אלא משאלות לשם שמים.
כך מתפרש אף פסוק ג':

"תַּאֲוַת לִבּוֹ נָתַתָּה לּוֹ   

וַאֲרֶשֶׁת שְׂפָתָיו בַּל מָנַעְתָּ סֶּלָה"
שתאוות לבו של המלך אינה נוגעת כמובן ליצרים   כגון נשים, עושר וכבוד, אלא לתאווה טהורה לשם שמים, כדרך שנאמר בפרק י' (י"ז):
"תַּאֲוַת עֲנָוִים שָׁמַעְתָּ ה'
תָּכִין לִבָּם תַּקְשִׁיב אָזְנֶךָ".
***

בשורות הבאות נתמקד בביטוי יוצא דופן שבפסוק זה:

"וַאֲרֶשֶׁת שְׂפָתָיו בַּל מָנַעְתָּ סֶּלָה".
כבר רש"י מציין:

"ארשת – לשון דיבור ואין לו דמיון".

היינו שמילה זו שמשמעותה על פי ההקשר הענייני – מלשון דיבור, הינה יחידאית ואין לה אח ורע בכל המקרא.

ואכן גם בתרגום הארמי לתהילים (המכונה תרגום יונתן) אנו מוצאים: "וַאֲרֶשֶׁת שְׂפָתָיו" – "פֵּרוּשׁ סִפְוָתֵיהּ".

וכן מצינו בתרגום אונקלוס בפרשת נדרים (במדבר ל', ז'):

"אוֹ מִבְטָא שְׂפָתֶיהָ" – "אוֹ פֵּרוּשׁ סִפְוָתָהָא"

ובכן ארשת שפתיים – היא מבטא שפתיים.

אלא שעדיין יש מקום לדקדק ולשאול:

האם מבטא שפתיים זה צריך להיות בקול רם כדי שגם אחרים יוכלו לשמוע?

בפרשת נדרים ברור שכך הדבר שהרי "דברים שבלב אינם דברים" והתורה מציינת במפורש שאביה של הנערה שמע את מבטא שפתיה.
אבל במזמור כ"א בתהילים הן בתפילה אנו עוסקים, ובתפילה אין צורך להרים את הקול כדרך שלמדנו מתפילתה של חנה אם שמואל:

"וְחַנָּה הִיא מְדַבֶּרֶת עַל לִבָּהּ

רַק שְׂפָתֶיהָ נָּעוֹת וְקוֹלָהּ לֹא יִשָּׁמֵעַ" (שמואל א' א' י"ג).
ואף כאן אומר הפסוק:

"תַּאֲוַת לִבּוֹ נָתַתָּה לּוֹ וַאֲרֶשֶׁת שְׂפָתָיו בַּל מָנַעְתָּ סֶּלָה"

נמצא אפוא שארשת שפתיים זו יכולה להיות תנועת שפתיים המבטאת את רחשי הלב גם ללא השמעת קול – ודווקא זו היא התפילה הראויה.

ומכאן – אגב אורחא – לתפילה המקובלת על יוצאי אשכנז לאחר התקיעות בראש השנה:

"ארשת שפתינו יערב לפניך – מלך רם ונישא

מבין ומאזין מביט ומקשיב".

"ארשת שפיתנו" זו ערבה לה' יתברך גם כשנאמרת היא בלחש, והוא מבין ומאזין מביט ומקשיב...
כי "קָרוֹב ה' לְכָל קֹרְאָיו

לְכֹל אֲשֶׁר יִקְרָאֻהוּ בֶאֱמֶת".

* נקודת אור בפרשה / חנן פורת

התפרקות טוטאלית

לעתים בכוחה של מילה אחת לשרטט תמונה שלמה, לחדור למעמקים ולחשוף עולמות נסתרים.

מילה כגון זו היא המילה המתארת את הדרך שבה נאסף הזהב לעשיית העגל:

"וַיִּתְפָּרְקוּ כָּל הָעָם אֶת נִזְמֵי הַזָּהָב אֲשֶׁר בְּאָזְנֵיהֶם..." (שמות ל"ב, ג').

***

במעשה העגל אנו עדים לאחת הדרמות הקשות והמרות שבמקרא, ואנו מתקשים להבין, מה קרה כאן, וכיצד הידרדר העם עד כדי כך?

מה זה היה לעם ישראל, אשר רק לפני ארבעים יום זכה למעמד הר סיני ושמע במו אוזניו את קול ה' הדובר אליו: 

"לֹא יִהְיֶה לְךָ אֱלֹהִים אֲחֵרִים עַל פָּנָי" (כ', ב').

והנה כעבור ארבעים יום בלבד, פנה עורף לאשר שמע, הפר את התחייבותו הפומבית: "נַעֲשֶׂה וְנִשְׁמָע", והלך ועשה לו עגל מסכה?

קולמוסין הרבה נשתברו בשאלה זו, ופרשנים רבים ניסו להכהות את עצמת השבר, וללמד סנגוריה על העם היוצא ממצרים, אך עדיין נשאר בפינו טעם מר, וחטא העגל נותר כ'חור שחור' בתולדות האומה, וכשבט עונשין, שאינו חדל מלאיים מדור לדור: 

"וּבְיוֹם פָּקְדִי וּפָקַדְתִּי עֲלֵהֶם חַטָּאתָם" (ל"ב, ל"ד).

"ואין פורענות באה על ישראל שאין בה קצת מפרעון עוון העגל" (רש"י, על פי סנהדרין ק"ב ע"א).

התפרקות מרצון

אחת הדמויות הטרגיות בפרשה זו, הוא אהרן הכהן.

האיש הטוב והיקר הזה, מתואר בפי חכמים כ"אוהב שלום ורודף שלום", אלא שבפעם הזאת עמדה לו תכונה זו לרועץ, ורצונו לרצות את ההמון הסוער סחפה אותו אלי פי-פחת.

אהרן מנסה אמנם לצנן את התלהבותו של ההמון התובע ממנו: 

"קוּם עֲשֵׂה לָנוּ אֱלֹהִים אֲשֶׁר יֵלְכוּ לְפָנֵינוּ" (ל"ב, א').

אך אין בכוחו לעמוד בעוז כנגדו, וכל מאמציו מכוונים לעכב ולצמצם את רוע הגזרה:

"וַיֹּאמֶר אֲלֵהֶם אַהֲרֹן: פָּרְקוּ נִזְמֵי הַזָּהָב אֲשֶׁר בְּאָזְנֵי נְשֵׁיכֶם בְּנֵיכֶם וּבְנֹתֵיכֶם 

וְהָבִיאוּ אֵלָי" (ל"ב, ב').

מקרא זה אומר דרשני: אם כבר מבקשים זהב לעגל הזהב, מדוע ליטול אותו דווקא מנזמי הנשים והילדים, הן העם משופע בכסף וזהב, כפי שנגלה עוד מעט בפרשת ויקהל בעת הנדבה למשכן?

רש"י בעקבות מדרש תנחומא מתמודד עם שאלה זו, ומבקש ללמד סנגוריה על אהרן הכהן:

אמר אהרן בלבו: הנשים והילדים חסים על תכשיטיהן, שמא יתעכב הדבר ובתוך כך יבוא משה...

אך תוחלתו של אהרן נכזבת, והעם – השרוי באקסטזה גמורה – אינו נזקק להפצרות:

"וַיִּתְפָּרְקוּ כָּל הָעָם אֶת נִזְמֵי הַזָּהָב אֲשֶׁר בְּאָזְנֵיהֶם 

וַיָּבִיאוּ אֶל אַהֲרֹן" (ל"ב, ג').

יושם לב: אין האבות פורקים את הנזמים מאזני הנשים והילדים מתוך כפייה, אלא הם עצמם מתפרקים מרצונם החופשי (ואפשר שדווקא הבעלים הם שהתפרקו מעצמם ולא הנשים – כדברי התנחומא בפרשתנו), ולפיכך אין הכתוב מציין בבנין קל 'ויפרקו', אלא בוחר בבניין התפעל "וַיִּתְפָּרְקוּ",  שמשמעותו דבר שעושה האדם בעצמו לעצמו, כמו 'התלבש', 'הסתרק' וכדומה.

ברוח זו מפרש הזוהר הקדוש את המילה "וַיִּתְפָּרְקוּ" כביטוי להתפרקות עצמית, תוך חשיפת נבכי נפשם של ה"מתפרקים" למיניהם בכל הדורות וכה דבריו (על פי תרגום ופירוש 'הסולם'):

"פתח ר' שמעון בן יוחאי בבכיה ואמר:

בעבד נרצע נאמר: "והגישו אדוניו אל האלהים... ורצע אדוניו את אזנו במרצע ועבדו לעולם" (כ"א, ו'). וכבר העמידוהו החברים (-החכמים) ואמרו: מה נשתנה אוזן מכל אברים? אלא אוזן זו ששמעה בהר סיני "כי לי בני ישראל עבדים", והוא פרק מעצמו עול מלכות שמים ומכר עצמו לאחר – תרצע!

ואף כאן (במעשה העגל) עמדו אלה הפושעים בתשוקתם לחזור לסורם, ולא ביקשו מנשיהם ובניהם לפרוק נזמיהם, אלא חיבלו באוזניהם שלהם (כלומר פגמו באוזן זו ששמעה על הר סיני: "לא יהיה לך אלוהים אחרים על פני") ונתפרקו מעול שמים שציווה אותם משה ושברו את אוזניהם, וגילו שאין להם חלק בשם הקדוש ובעם הקדוש".
התפרקות... מהאוזניים

יש לציין שדבריו המזעזעים של רשב"י מיוסדים על דקדוק מעמיק בשלוש נקודות בלשון הכתובים:

א. מדוע נתבעו דווקא נזמי האוזן לעשיית העגל, הן תכשיטים רבים היו לישראל, כמפורש בנדבת המשכן: "חָח וָנֶזֶם וְטַבַּעַת וְכוּמָז" (ל"ה, כ"ב)? – אות הוא שלאוזן יש כאן תפקיד מיוחד.

ב. אהרן קורא לגברים לפרוק את נזמי הזהב שבאזני הנשים והילדים, ואילו בביצוע בפועל נראה שהגברים עצמם פורקים את נזמיהם.

ג. ומעל לכל: אהרן קורא "פרקו!" אך בפועל נאמר "וַיִּתְפָּרְקוּ" ללמדך שלא רק את הנזמים פרקו, אלא מהאוזניים גופן התפרקו, לבל ישמעו את הקול המהדהד: "לֹא יִהְיֶה לְךָ אֱלֹהִים אֲחֵרִים עַל פָּנָי".

לדעת רשב"י בא אפוא הכתוב ללמדנו שמי שמבקש לעבוד לעגל, חייב כביכול להתפרק מאמונתו ומכל ערכיו, ולהחריש בכוח את הקולות הקוראים לו: עצור!

מי שמשתוקק לחולל באקסטזה סביב עגל הזהב ולצחק עמו ללא עכבות, חייב לתלוש את אוזניו ולומר להן: תפסיקו לבלבל את המוח...

כמה הולמים דברי הזוהר הקדוש את הביטוי "התפרקות" בימינו, ויפה מגדיר מילון אבן שושן מושג זה:

"להתפרק – בהשאלה: להתבדר, להשתחרר, לפרוק עול...".

אבל ככלות הכל, אוי לו למי שמתפרק מאוזניו ומשליך ארצה את אמונתו וערכיו. בסופו של יום, לאחר ההתפרקות הטוטאלית הזאת, לאחר שיתפכח משיכרון העגל והמחולות – מה ייוותר לו ומה יהיה טעם לחייו?

מדרשיר

לאחר שמספר ה' יתברך למשה רבנו במרומי הר סיני על חטא העגל המתחולל למרגלות ההר, הוא פונה אליו ומבקש כמעט בתחנונים:

"וְעַתָּה הַנִּיחָה לִּי וְיִחַר אַפִּי בָהֶם וַאֲכַלֵּם" (ל"ב, י').

אך בסופו של דבר לאחר שמחלה משה פניו ומבקש רחמים על ישראל עמו נעתר ה' לבקשתו ו'מתחרט' על גזירתו:

"וַיִּנָּחֶם ה' עַל הָרָעָה אֲשֶׁר דִּבֶּר לַעֲשׂוֹת לְעַמּוֹ" (ל"ב, י"ד).

פרשתנו מייחסת לריבונו של עולם תכונות אנושיות כביכול, ומתארת אותו כמי שכועס ונעלב ומקנא בשעה שעמו פונה לו עורף ורוקד סביב העגל.

אמנם ברור לכל שביטויים אלה לא נועדו אלא לשבר את אזן, ובכל זאת עומדים אנו נפעמים נוכח הלשון הנועזת שבה נוקטת התורה להמחשת דבריה, כדי שלא רק ילמדו אותם בני האדם אלא יחיו אותם בכל נימי נפשם, ולפיכך "דיברה תורה בלשון בני אדם".

בדברי נביאים חריפים הדברים עוד יותר, ובמיוחד בולט הדבר בנבואת הושע, החווה מבשרו את בגידת כנסת ישראל באלוהי ישראל ומתנה את עלבונו של ריבון העולמים בלשונו של בעל נבגד, הזועק במרי נפשו:

"...וְכֶסֶף הִרְבֵּיתִי לָהּ וְזָהָב עָשׂוּ לַבָּעַל

...וַתַּעַד נִזְמָהּ וְחֶלְיָתָהּ וַתֵּלֶךְ אַחֲרֵי מְאַהֲבֶיהָ 

וְאֹתִי שָׁכְחָה נְאֻם ה' " (הושע ב').

***

כמה מזכירים ביטויים אלה את שירה הילדותי והתמים של מרים ילן-שטקליס "דני גיבור", המספר על עלבונו של דני הקטן, שנותן לנורית את הכל והיא הולכת לשחק (לְצַחֵק...) עם ילד אחר.

האין עלבונו של דני הקטון, 

ממחיש את עלבונו של מלך עליון?

דָּנִי גִּבּוֹר / מרים ילן-שטקליס

פֶּרַח נָתַתִּי לְנוּרִית – 

קָטֹן וְיָפֶה, וְכָחֹל.

תַּפּוּח נָתַתִּי לְנוּרִית – 

נָתַתִּי הַכֹּל.

נוּרִית אָכְלָה הַתַּפּוּחַ.

הַפֶּרַח זָרְקָה בֶּחָצֵר.

הָלְכָה לְשַׂחֵק עִם יֶלֶד – 

עִם יֶלֶד אַחֵר.

אֵינֶנִּי בּוֹכֶה אַף פַּעַם.

גִּבּוֹר אֲנִי, לֹא בַּכְיָן!

אַךְ לָמָּה זֶה, אִמָּא, לָמָּה

בּוֹכוֹת הַדְּמָעוֹת מְעַצְמָן?

* לאור הדף היומי / הרב יהודה זולדן

כ'-כ"ו אדר    סנהדרין כב-כח

שכרות כהונה והוראה (סנהדרין כב ע"ב)
לדברי רבי: "כהנים אסורין לשתות יין לעולם, אבל מה אעשה שתקנתו קלקלתו. ואמר אביי: כמאן שתי כהני חמרא האידנא - כרבי. מכלל דרבנן אסרי! התם היינו טעמא: מהרה יבנה בית המקדש". הרמב"ם (הלכות ביאת המקדש א, ז), פוסק שבזמן שהמקדש קיים אסור לכהן לשתות יין אם הוא יודע את הזמן שנקבע לו לעבודה. אך אם אינו יודע כלל את זמן עבודתו, היה מקום לאסור עליו לשתות לחלוטין: "אבל תקנתו קלקלתו, והרי הוא מותר לשתות תמיד שאינו יכול לעבוד עד שיקבע בבית אב שלו ובמשמרתו". הראב"ד טוען שדברי רבי אמורים לאחר החורבן: "הלכה כרבי שתקנתו קלקלתו, שאין עכשיו שעת עבודה, ולמהרה יבנה לא חיישינן. ובין מכיר ובין שאינו מכיר מותר לשתות יין".

מכל מקום, מוסכם על הכל שבזמן שכהן עובד במקדש, אסור לו לעבוד כשהוא שיכור. כמו כן אסור להורות הלכה במצב שכרות (עירובין סד ע"א). בספר החינוך (מצוה קנב) כורך את שני האיסורים: "שלא להיכנס שתוי במקדש, וכן שלא להורות, כלומר שלא לדון בדבר מדיני התורה בעוד שיהא האדם שיכור. ...שורש המצוה ידוע. שאין ראוי להתעסק בדברים היקרים בתכלית היוקר כמו עניני המקדש ודברי התורה רק בעת שיהיה האדם מיושב בדעתו ומכוון בכל מעשיו, אין להאריך בדברים פשוטים". עבודת קודש - במקדש ובהוראה של תורה, צריכה להיות מתוך קדושה וטהרה, ולא מתוך שכרות. השכרות היא המצב ההפוך מהנדרש בעבודת ה', וכדברי הרמב"ם: "השכרות הוא ממעשה האיש הרע בבחירתו" (מורה נבוכים ג, ח).  

אנחנו אמנם אחרי פורים, בו יש מצוה להשתכר. בכל זאת כתבו פוסקים שאדם היודע שאם הוא ישתכר לא יוכל להתפלל ערבית או לברך ברכת המזון, שלא ישתכר. על כך כתב הראי"ה קוק, שמכיון שזו מצות היום, הרי הוא עוסק במצוה "ולמה לא יפטור מתפילה, ובפרט שיהיה אנוס בשכרותו" (שו"ת אורח משפט עמ' רמט).  אבל כאמור, זה רק בפורים וכשמדובר על שמחת מצוה אמיתית. במשך השנה השכרות היא שלילית, ההפך מהקדושה, מסוכנת ופוגעת. 

* לאורו / הרב אליהו מאלי 

עגל הזהב

"סָרוּ מַהֵר מִן הַדֶּרֶךְ אֲשֶׁר צִוִּיתִם עָשׂוּ לָהֶם עֵגֶל מַסֵּכָה וַיִּשְׁתַּחֲווּ לוֹ וַיִּזְבְּחוּ לוֹ וַיֹּאמְרוּ אֵלֶּה אֱלֹהֶיךָ יִשְׂרָאֵל אֲשֶׁר הֶעֱלוּךָ מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם" (שמות ל"ב, ח').

פליאה גדולה לנו, כיצד ימים ספורים לאחר ששומעים ישראל במו אוזניהם: "אנכי ה' אלוהיך", רוקדים הם סביב העגל.

חז"ל החריפו את התמיהה בהמשילם את ישראל בחטא העגל, לכלה העומדת תחת החופה יחד עם בחיר לִבה. תוך כדי התארכות טקס הנישואים פורשת היא לרגע מבעלה ומזנה עם מאן דהו (שבת פ"ח ב).

בזמן החופה, שרויים החתן והכלה בהתרוממות רוח מיוחדת. החתן מרוכז כולו בכלה והכלה בחתן. מציאות נפשית זו אמורה לגרום לשניהם טהרה מיוחדת. תחת אשר בכל יום יכול היצר לשלוט, בזמן החופה מסתלקת שליטתו.

אם כלה עוסקת בזנונים בלב חופתה, אות הוא כי נשארה בה פחיתות נפשית. היא לא הצליחה להתעלות למדרגה העליונה הנדרשת ממנה.

במעמד הר סיני בעת מתן תורה, התעלו ישראל למעלה עליונה. הסכימו בלב חפץ לעשות את רצון ה' ללא שיור: "נעשה ונשמע". "ישראל שעמדו תחת הר סיני פסקה זוהמתן". העמידה תחת הר סיני וההסכמה לקבל תורה טיהרו את ישראל מהזוהמה של חטא אדם הראשון.

בריקוד סביב העגל התברר, כי עדיין לא התרוממו ישראל לטהרת הלב והמעשים המצופה מהם. נשארה ספונה בקרבם איזו שפלות פנימית שלא הצליחו להתנקות ממנה. שפלות זו גררה אותם לאותו ריקוד אומלל סביב עגל הזהב.

הרב קוק מבאר כי התוצאות של חטא העגל אינם מתבטאים רק בלבם של החוטאים. ישנה השפעה קיצונית על יחס האומות לישראל בעקבות החטא.

טהרה וקדושה עליונים השרויים באיש קדוש, גורמים לכל הבא במגע עמו ליראה והערצה. 

על אחת כמה וכמה עם שלם המלא בקדושה ודבקות אלוהית, מטיל אימה פחד והערצה בלב כל העמים סביביו. "וְרָאוּ כָּל עַמֵּי הָאָרֶץ כִּי שֵׁם ה' נִקְרָא עָלֶיךָ וְיָרְאוּ מִמֶּךָּ" (דברים כ"ח, י').

מדרגה זו הפסיד עם ישראל בחטא העגל.

אילולי חטאו ישראל בעגל היו נכנסים לארץ ללא כל מאבק. כל העמים היו יראים מפניהם ומכבדים אותם. הארץ היתה ניתנת להם על מגש של כסף, ללא מלחמות ומאבקים.

כל עמי הארץ היו משלימים אתם ובאים לבקש מהם חכמה ודעת אלוהים, כפי שיהיה בזמן מלך המשיח.

החטא הוריד את ישראל למדרגת כל עם ולשון. ממילא ממשיכה התחרות והמריבה על הארץ בינם לבין יושבי הארץ.

התיקון לנפילה זו יתרחש במשך אלפי השנים הבאות, עד כי ישתלם האופי הפנימי של ישראל ואורו של משיח יאיר בישראל ובעולם.

לעתיד לבוא, כאשר יתעלו ישראל למלוא מעלתם, כאשר יתעלו לקדושה העליונה המצופה מהם, אף המלחמות והמריבות יפסקו מהעולם. 
"לֹא יָרֵעוּ וְלֹא יַשְׁחִיתוּ בְּכָל הַר קָדְשִׁי כִּי מָלְאָה הָאָרֶץ דֵּעָה אֶת ה' כַּמַּיִם לַיָּם מְכַסִּים: וְהָיָה בַּיּוֹם הַהוּא שֹׁרֶשׁ יִשַׁי אֲשֶׁר עֹמֵד לְנֵס עַמִּים אֵלָיו גּוֹיִם יִדְרֹשׁוּ..." (ישעיה י"א, ט'-י').

"לולא חטא העגל היו האומות יושבות ארץ ישראל משלימות עם ישראל ומודות להם, כי שם ד' הנקרא עליהם היה מעורר בהן יראת הרוממות, ולא היתה שום שיטת מלחמה נוהגת, וההשפעה היתה הולכת בדרכי שלום כבימות המשיח. רק החטא גרם ונתאחר הדבר אלפי שנים, וכל מסבות העולם הנן אחוזות זו בזו להביא את אור ד' בעולם, וחטא העגל ימחה לגמרי וממילא כל רואיהם יכירום כי הם זרע ברך ד', והעולם יתוקן באורח שלום ורגשי אהבה, ונעם ד' יוחש בכל לבב, לענג רוח ולעדן נשמה ולכל בהם תחיה נפש כל חי. (אורות, המלחמה פסקה ד', עמ' י"ד)
* הולך ואור / הרב יונתן מילוא

להיות חצי- זה הכי שלם

מעשה בצייר ידוע שם שצייר את 'תמונת חייו'. חודשים הוא עבד על יצירת הגוונים המדויקים, וחודשים רבים עוד יותר הוא עמל במשיחות המכחול ובזריקת הצבעים על הבד.

והנה בסיום עבודתו - כאשר הוא מטיל את הצבעים האחרונים, ניגש בנו הקטן אל הבד, מניח אצבעו על הצבע הטרי, ואומר: "איזו תמונה יפה". האב אוחז בראשו ואומר לו: "אתה הורס לי הכול". עונהו בנו: אבל כאן וכאן זה עדיין שלם (היה...) ומלבד זאת, הלא על ידי יש רק כמה גוונים בודדים, ומה הם למול תמונה בעלת אלפי גוונים וגווני גוונים כתמונתך?!

תשובת הצייר היא סודו של 'מחצית השקל' אותו נדרש כל יהודי - עני כעשיר לתרום לקופת קורבנות הציבור, המכיל בקרבו כמה רמזים עמוקים לחייו של האדם, במישור האישי, החברתי ובמרקם הזוגי.

דומה כי סודו של המטבע הקטן טמון בשמו ובעצם מהותו. כאשר רוצים לשקף לאדם ולחברה/ לעם כולו את מצבו, אין משהו יותר מדויק מחצי שמצטרף לחצי. האדם באשר הוא, ויהא החכם/ מוכשר/ צדיק/ עשיר - הגדול ביותר הוא תמיד חצי, ולא - עדיין לא שלם. מאידך גיסא כל המחציות הללו מצטרפות לכוח אדיר - גדול בהרבה מסך פרטיו החציוניים - ציבור שלם, עם ישראל.

יש כאן אמירה והיפוכה במשפט אחד. מחד גיסא האדם מקבל פרופורציות אמיתיות וענוותניות על עצמו - כשהוא חי כפריט בודד ומנוכר, ומאידך גיסא הוא יונק משמעות וכוח אדיר מהעובדה כי לאחר תהליך מסוים, הוא מגלה בקרבו ובחייו משהו גדול ומעצים.

ביתר העמקה ניתן לומר כך: ישנה נקודה פנימית עמוקה ורוחנית הממלאת את האדם באשר הוא, בעוצמות ובכוח פנימי, בשאיפות וחלומות, ובמשמעות קיומית. הנקודה הזו בנויה כך שבמהותה היא חווה תחושה של חצי, של חלקיות הרוצה להשתלם תמידית. תחושת החצי הזו היא זו שגורמת לאדם להמשיך לשאוף ולהתקדם מחד גיסא, אך גם להנמיך מעט את רף יומרותיו האישיות והגאוותניות. התחושה הפנימית המורגשת ולעתים גם מודעת לחלקיות של אישיותי כפי שהיא כעת, פותחת בפניי פתח לראות את עצמי נכוחה ובכנות, ולהמשיך לרצות להשתלם.

הסוד השני הנוצר מתחושת החציון - הוא חוויית ההשתלמות במפגש אמיתי ואוהב עם הזולת. הזוהר מתאר אהבה כמפגש של שני חצאי נשמות המתחברות ומשלימות זו את זו. גם בתנ"ך כשמתוארת אהבתם המיוחדת של דוד ויהונתן, נאמר "ונפש יהונתן נקשרה בנפש דוד, ויאהבהו יהונתן כנפשו". כאשר נפש פוגשת את השלמתה בנפש של אדם אחר/ נוסף, אז מתמלאים אהבה ורעות, אכפתיות ואחריות כלפיו. סוד האהבה כאמור - הוא בסוד החצי.

וכאן מתגלה חלקו השני של הסוד - כוחו של ציבור. כאשר ציבור שלם חי ומפתח תודעה של חצאים, של אנשים ענוותנים המחוברים כל אחד לזולתו - בנפשו, הוא מגלה בתוכו כוחות מדהימים לנצח הכול. זהו סודו של חג הפורים. עם שלם על כל מרכיביו וגווניו, מתחבר נפשית ומתכנס סביב רעיון ואמונה, ומצליח לחולל מהפך בלתי אפשרי כמעט. מהפך בו "עם מפוזר ומפורד", שנוא 'אחר' ולא שייך, מתאחד ומצליח במלחמה לחיים ולמוות "לעמוד על נפשו" - כלשונה של מגילת אסתר, ולנפץ את כוחם ושנאתם של יריביו. 

אולי זוהי כוונת התלמוד באומרו: "גלוי וידוע לפני מי שאמר והיה העולם שעתיד המן לשקול שקלים על ישראל, לפיכך הקדים שקליהן לשקליו"- בכדי שכוחה של התובנה האחדותית והנפשית הזו, ינצחו את השחצנות והאינטרסנטיות של המן ומפלגתו.

ברובד נוסף יובן כי מחצית השקל היא גם הקדמת התרופה לחטא העגל. עבודה זרה היא במהותה פירוד וחיתוך של המציאות לפרודות קטנטנות, מהאחד הגדול והמקיף כל. גם כאן תשמש תודעת המחצית כבסיס לתיקון ולריפוי פנימי.

נראה כי גם לי ולך- כמו לכל אדם המחפש את 'כופר נפשו'- את המשמעות הפנימית של אישיותו וסוד נשמתו, כמו גם את מערכת החיבורים והמשמעויות שלו במרחב, יש בפרשית מחצית השקל- נקודת ציון ומורה דרך לחיים. 

סוד המחצית הוא סוד השלמות הפנימית והמודעות ל'מי אני באמת'. 

סוד המחצית הוא סוד האהבה הריעות והזוגיות. 

סוד המחצית הוא סוד כוחו של ציבור ושל עם. 

והוא גם סוד הניצחון שלי ושל כולנו על כל הניתוקים והפרידות בחיים, על כל הגאוותנים והמתנשאים, ועל כל הרשעה והאלימות. 

בחיבור של חצי לחצי ובאהבה ננצח הכול, או כמעט הכול...

* מענה לשון / ד"ר ניסן נצר

"אני מתנצל ששכחתי את המסכה במשרד"
שלוש המילים המודגשות קשורות בפרשתנו :

א. "וְעַתָּה הוֹרֵד עֶדְיְךָ מֵעָלֶיךָ... וַיִּתְנַצְּלוּ בְנֵי יִשְׂרָאֵל אֶת עֶדְיָם..." (ל"ג, ד'-ה'), כלומר בני ישראל פָּרקו והסירו מעליהם את עדייהם, והוא מקביל ל "וַיִּתְפָּרְקוּ כָּל הָעָם אֶת נִזְמֵי הַזָּהָב..." (שם ל"ב, ג'). כיום התנצל הוא עניין אחר לגמרי ונראה לכאורה כמנותק מן המקרא, ועם זאת הקשר קיים.

כאשר אדם מתנצל הוא פורק מעליו אשמה, כגון "איחרתי כי היה פקק בדרך", כלומר: לא בי האשָם. מכאן שהמשמע הבסיסי של הפועל נותר בעינו, אלא שבתנ"ך הוא מוחשי (פריקת תכשיטים), וכיום הוא מופשט (פריקת אשמה). מעתָק כזה, מן המוחש במקורותינו למופשט כיום, מצוי למדיי, כגון הפועל להוקיע, שבמקרא עניינו לתלות (כגון במדבר כ"ה, ד'), וכיום: לגַנות בחריפות, לתלות על עמוד הקלון. 
ב. "עָשׂוּ לָהֶם עֵגֶל מַסֵּכָה" ( ל"ב, ח'), "אֱלֹהֵי מַסֵּכָה לֹא תַעֲשֶׂה לָּךְ" (ל"ד, י"ז). אין המסֵכה המקראית הנפוצה כַּמסֵכה שלנו. שורש  המילה הוא נס"ך שמשמעו יציקה ("הַפֶּסֶל נָסַךְ חָרָשׁ...", ישעיהו מ', י"ט), ומכאן המסכה דלעיל, שהיא פסל יצוק. נראה שהמסכה שלנו, ה"פורימית" ודומותיה, נוצרה בשל הדמיון ל-MASK האנגלית (וכן MASKE בגרמנית וכיו"ב בשפות נוספות). עם זאת יש במקרא מסֵּכה נדירה שעניינה (לפי התקבולת) מכסה, מסך: "הַלּוֹט הַלּוֹט עַל כָּל הָעַמִּים וְהַמַּסֵּכָה הַנְּסוּכָה עַל כָּל הַגּוֹיִם" (ישעיה כ"ה, ז'), ולה קרבה למסכה של ימינו. דוגמה נוספת להשפעת צליל לועזי על תוכנה של מילה עברית היא כֶּבֶל-כְּבָלִים. בתנ"ך היא אזיקים, כגון בתקבולת "לֶאְסֹר מַלְכֵיהֶם בְּזִקִּים (=אזיקים) וְנִכְבְּדֵיהֶם בְּכַבְלֵי בַרְזֶל" (תהילים קמ"ט, ח'), ואילו כיום בהשפעת CABLE הלועזית היא מקלעת של חוטי חשמל (כגון טלוויזיה בכבלים), שרבים מכנים אותו בשמה הגרמני KABEL (קָ(בֶּל). 

ג. "וְאֵת בִּגְדֵי הַשְּׂרָד וְאֶת בִּגְדֵי הַקֹּדֶשׁ לְאַהֲרֹן הַכֹּהֵן" (ל"א, י'). זה שימושה היחיד במקרא, ומקובל לפרש בגדי שְׂרָד כבגדי שירות (שר"ד = שר"ת), וכך בתרגומים לארמית: לבושי שימושא, כיום הרחיבה המילה לדירת שרָד, מכונית שרָד וכד', כלומר דירה או מכונית הניתנת לפקיד בכיר לשירותו. 
כאשר נתבקש תחליף עברי ל"בירו" הלועזית עלו בגדי השרד במחשבתו של אליעזר בן-יהודה, והוא חידש את מִשרָד והגדירו "מקום, בית או חדר, להנהגת עסק-מה, BUREAU".  חידוש זה נפלא גם בכך שהוא במשקל המאפיין מקומות רבים, כגון: מִבצר, מִגדל, מִשכן, מִקדש, מִנזר, מִסגד ועוד.
