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המעפילים והעגלה הערופה 
וישכימו בבוקר ויעלו אל ראש ההר לאמר, הננו ועלינו אל המקום אשר אמר ד' כי חטאנו
במדבר יד, מ

אבל ישראל… כשהיו קרובים לארץ ישראל היו רגליהם נושאות אותם ואומרים אלו לאלו, אילו אנו נכנסים לארץ ישראל ומתים מיד אין אנו כדאי שאנו נכנסים אל המקום אשר נשבע ה' לאבותינו לתת לנו.

ספרי זוטא -  במדבר לג, מט

דור המדבר אין להם חלק לעולם הבא ואין עומדין בדין, ר' אליעזר אומר עליהם הוא אומר 'אספו לי חסידי כורתי בריתי עלי זבח' (תהלים נ, ח)

סנהדרין קח, א

ועתידים לעלות כל אשר נפלו מיתרון חשק, משקיקת עליה בלי עת ומכל פחיזה אשר ניצוץ מהארת קודש בתוכה גנוז, והם הם רוב הנופלים המעפילים, אשר בחטאם מתו, וסוף סוף על כולם נאמר 'אספו לי חסידי כורתי בריתי עלי זבח' (תהלים נ, ח)

ראי"ה קוק, שמונה קבצים, ה' קפ 

- א -

חטא המרגלים חותם תהליך שהביא לשינוי הגדול והמהותי בכניסה לארץ ישראל, הוא הגורם להפרדה בין דור יוצאי מצרים ובין דור באי הארץ, עם כל ההשלכות הנובעות מכך.
 אך גם חטא זה אינו בא לסיומו עם הגזירה "אם אתם תבואו אל הארץ אשר נשאתי את ידי לשכן אתכם בה" (במדבר יד, ל), אלא אחרי המשכו, הנראה כהיפוכו, חטא המעפילים.
 

אחרי חטא העגל בא המיפנה בין הקלקול ובין תחילת התיקון, המיפנה ביחס בין ד' ובין בני ישראל, כאשר הבינו חומרת עוונם "ויתאבלו" (שמות לג, ד). "והנה ד' רחמן מלא רחמים וכאשר ראה שהתאבלו חזר ואמר בדרך רחמים אמור לבני ישראל, כי עד עתה הזכיר עמך והעם ועתה יזכירם בשם החביב…" (רמב"ן שם לב, לה). "והנה ישראל קבלו עליהם את המיתה ברצון נפשם מפני עונש העגל וזה ענין תשובה גדולה וחרטה בחטאם" (שם שם לג, ו). כך אחרי חטא העגל; אחרי חטא המרגלים, לעומת זאת, גם כאשר לכאורה הבינו את גודל חטאם "והטיבו אשר עשו להינחם ולהתאבל על חטאם" (ע"פ רמב"ן שמות לב, לה), כמו שנאמר "וידבר משה את הדברים האלה אל כל בני ישראל ויתאבלו העם מאוד" (במדבר יד, לט), במקום להשלים עם הגזירה הם עוברים את פי ד' על אף אזהרתו המפורשת של משה רבנו, מפי ד' (דברים א, מב). רק אחרי מפלתם "ותשובו ותבכו לפני ד'" (שם שם, מה), בכיה כנגד ה'בכיה של חינם', רק עתה ניחמו על חטאתם. 

עלינו לנסות ולהבין את התנהגותם ומחשבתם של אותם האנשים שמצד אחד אומרים "חטאנו לד'" (דברים א, מא) ומאידך מתוך הכרה ממרים את פי ד'.

לכאורה, המעשה של המעפילים היה בבחינת תשובה גמורה, תשובה מעין החטא "ונלחמנו ככל אשר ציונו ד' אלוקינו" (דברים א, מא)
 – מסירות נפש למען ארץ ישראל ומוכנות לעלות לארץ ישראל על אף הסכנה, על אף הידיעה שימותו שם.
 מדוע אפוא תשובתם לא התקבלה? "אלא שהיה העוון ההוא גדול מנשוא, כי באה עליו השבועה הגדולה, וגזר דין שיש עמו שבועה אינו נקרע".

יש להניח אפוא שלדעתם, תשובתם תתקבל על אף הבת-קול המכריזה "שובו בנים שובבים חוץ מ…" (ע"פ חגיגה טו, א). חוזרת אם כן השאלה, וביתר תוקף: מה שורש הטעות שהביא אותם לחטא זה, טעות הממתיקה גם את חומרת החטא. כאשר רבי עקיבא מגלה שצלפחד הוא המקושש, טוען נגדו רבי יהודה בן בתירא: "עקיבא, בין כך ובין כך אתה עתיד ליתן את הדין. אם כדבריך, התורה כיסתו, ואתה מגלה אותו, ואם לאו אתה מוציא לעז על אותו צדיק… אלא מהיכא הוה, מויעפילו הוה" (שבת צו, ב – צז, א). לכאורה ניתן להחזיר אותה טענה גם נגד רבי יהודה בן בתירא עצמו! אלא, כמו שמסביר רש"י שם, יש הבדל בין חומרת חטאו של המקושש ובין חטאם של המעפילים – "שלא הרשיע כל כך כמו חילול שבת".
  
- ב –
תהלוכות ההיסטוריה האנושית, ובמיוחד של עם ישראל, הן תוצאות חטא אדם הראשון. הן ביטוי למאמץ המתמיד לחזור לדרגת אדם הראשון שלפני החטא, לדרגת גן עדן.
 כמובן, קשה לנו אפילו לדמיין מציאות של גן עדן, ובכל זאת התורה אומרת לנו מה המהות המיוחדת של אותה תקופה, מה היה ולכן גם מה עתיד להיות. גן עדן הוא מקום של קרבת אלקים, מקום של גילוי שכינה. בעבר "ד' אלקים מתהלך בגן" (בראשית ג, ח), ובעתיד "והתהלכתי בתוככם" (ויקרא כו, יב) "אטייל עמכם בגן עדן…" (רש"י, ע"פ תורת כהנים, בחקתי ג, ד וכן ברמב"ן).

קללת אדם הראשון גרמה לכך שבמקום להיות בגן, "לעבדה ולשמרה",
 גורש משם "לעבוד את האדמה אשר לוקח משם" (בראשית ג, כג). גירוש זה, לא היה בבחינת דחייה אלא להיפך, דרך התיקון, דרך לכפרה. כי אותה אדמה אשר גורש לשם, האדמה אשר לוקח משם, היא אדמת "מזבח אדמה" ממנה נוצר – "ולואי תהיה לו כפרה ויוכל לעמוד" (רש"י שם ב, ז).
 

הבורא יתברך הכין מראש את האדם ואת העולם לקראת אפשרות זו, אפשרות של כשלון ראשון והתמודדות למען תיקונו. לכן, עוד לפני בריאת האדם הכין שתי מסגרות לעבודתו, התואמות את שתי המדרגות שבאישיותו. מצד אחד – את עבודת האדם בגן, ומצד שני – גם את עבודת האדמה. הגן הוא מטע א-לוקי - "ויטע ד' א-לוקים גן בעדן מקדם וישם שם את האדם אשר יצר" (בראשית ב, ח). לעומת זאת, צמיחת האדמה המצפה לתפילת האדם – "וכל שיח השדה טרם יהיה בארץ וכל עשב השדה טרם יצמח, כי לא המטיר ד' א-לוקים על הארץ ואדם אין לעבוד את האדמה" (שם שם, ה). ורק האד
 עולה ומשקה את פני האדמה, כדעת ר' חנינא (בראשית רבה יג, א): "להלן לגן עדן – שנברא ביום ג' – וכאן לישובו של עולם".
 לכן, כאשר גורש מגן עדן "לעבוד את האדמה אשר לוקח משם"
 (שם ג, כג), ישב לו אדם הראשון בהר המוריה "ששער גן עדן סמוך להר המוריה, משם לקחו ולשם החזירו, במקום שנלקח… מאיזה מקום לקחו, ממקום בית המקדש" (פרקי דר' אליעזר, כ).
 ישב לו אם כן אדם הראשון בארץ ישראל, במקום בית המקדש, על האדמה, אבל במקום העתיד להביא לכפרת חטאו. נמצא שם לעבוד את האדמה, בדרך של "בזעת אפך תאכל לחם עד שובך אל האדמה" (בראשית ג, יט), אך גם לעבוד את ד' עד יום מותו (מדרש הגדול בראשית), בחינת "יפה תלמוד תורה עם דרך ארץ שיגיעת שניהם משכחת עוון" (אבות ב, ב). 

ברם לא אדם הראשון הוא שהיה צריך להתחיל את עבודת האנושות מן הנקודה החדשה, אלא בנו בכורו – קין. הוא בחר להיות "עובד", "עובד את ד' כמו שאמרה חוה קניתי איש את ד'",
 אך גם "עובד אדמה" (שם ד, ב), וזאת בניגוד לאחיו – הבל, שנתיירא מקללת האדמה. קין היה הראוי למעלת הבכורה – "הלוא אם תיטיב שאת, אם תיטיב יהיה לך יתר שאת על אחיך, כי אתה הבכור" (רמב"ן שם, ז), אבל הוא נכשל והרג את אחיו והוסיף קללה לקללה. "ארור אתה מן האדמה אשר פצתה את פיה" (שם ד, יא), תוספת קללה לאדמה, הן כפי שפירש רש"י "יותר ממה שנתקללה היא בעוונה וגם בזה הוסיפה לחטוא… הנני מוסיף לה קללה, לא תוסיף תת את כוחה", והן גם קללת האדם בעבודתו את האדמה, כפירוש רמב"ן (שם) "ארור אתה מן האומנות שלך, אתה עובד אדמה, היא לא תתן מעצמה כוחה אליו, תאנה וגפן לא יתנו חילם באחוזתו ועץ השדה לא יתן אליו פריו, וחזר ואמר כי תעבוד אותה לחרוש ולזרוע לא תוסף תת כוחה לך כאשר בתחילה. הנה הן שתי קללות באומנותו". ולכן אחר הגירוש מגן עדן, בא גירוש שני, גירוש מאותה אדמה המיועדת לתיקון – "שיהיה נע ונד בה, והטעם שלא ינוח ליבו ולא ישקוט לעמוד במקום אחד ממנה, אבל יהיה גולה לעולם, כי עונש הרוצחים גלות" (רמב"ן, שם). "הן גרשת אותי היום מעל פני האדמה" (בראשית ד, יד).

וכך הולכת האנושות ומדרדרת, ודוקא "כי החל האדם לרוב על פני האדמה" (שם ו, א) נגזרה גזירת "אמחה את האדם אשר בראתי מעל פני האדמה" (שם שם, ז). אלא שבזכות "ונח מצא חן בעיני ד'" (שם שם, ח), בזכות נח ובניו, יכולה היתה האנושות למרות הכל להתחדש אחרי הפורענות. צדקותו של נח וחסדיו עם הבריות שבתיבה, הם היסוד לחידוש של ברית עם האדמה. "לא אוסף לקלל עוד את האדמה בעבור האדם" (שם ח, כא). ואז מתקיימת נבואת למך: "זה ינחמנו ממעשנו ומעצבון ידינו מן האדמה אשר אררה ד'" (שם ה, כט).
 

אך זיקת נח היא לאדמה בכללותה, ואין לו זיקה מפורשת למקום המקדש ולארץ ישראל ששם לא היה מבול.
 התיבה נחה על הרי אררט (שם ח, ד), "על טורי קרדו" (אונקלוס; ב"ר לג). אמנם נאמר "שהוא חידש את המזבח הראשון, שהקריב עליו עולות קין והבל" (פרקי דר' אליעזר, כג), ואפילו "המזבח הגדול שבירושלים, ששם הקריב אדם הראשון" (ב"ר לד).
 ואף על פי כן, בכתוב אין לכך התייחסות מפורשת. יתר על כן, לפי הגמ' בזבחים (קח, ב) נח הקריב על במת יחיד בחוץ, ולפי דעה אחת בגמ' (שם) גם מזבח לא היה אלא "גובהה בעלמא – שיהיה נוח להשתמש ולא לחובת מזבח (רש"י)".
 לכן נראה שיותר מזיהוי גאוגרפי, באו חז"ל ללמדנו על המשכיות רעיונית-רוחנית.
 "ויחל נח איש האדמה" (שם ט, כ). הוא זכה לכריתת הברית על קיום האנושות והאדמה, הוא הוציא אותה מקללותיה, "ולפיכך נקרא על שמו, דכתיב איש האדמה, על שיצאה מקללתה בשבילו" (מדרש הנעלם, נח, כב, א).
 אבל גם איש האדמה, העוסק בענייני האדמה וגם דר בכל האדמה, "לא בנה עיר ומדינה שיתייחס אליו" (רמב"ן שם).
 

אולם בתואר הזה ישנה גם נימה של ביקורת. "בתחילה נקרא איש צדיק תמים ועכשיו איש האדמה" (תנחומא נח, יג). "נתחלל ונעשה חולין, למה, ויטע כרם, לא היה לו ליטע דבר אחר של תקנה, לא יחור אחד ולא גרופית אחת, אלא ויטע כרם" (בראשית רבה לו, ג)
 אבל ברש"י: "עשה עצמו חולין, שהיה לו לעסוק תחילה בנטיעה אחרת"; מלשונו משמע שהביקורת איננה על עצם נטיעת הכרם אלא על סדר הקדימויות של נח. כי יש גם ערך חיובי ביין "המשמח את אלקים ואנשים" (שופטים ט, יג), ושעליו אומרים שירה (ברכות לה, א), אלא ד"יש שותהו וטוב לו ויש שותהו ורע לו" (ברכות נז, א).
 כך המשיך נח את דרכו של אדם הראשון, למאן דאמר "עץ הדעת טוב ורע גפן היה", שגם עליו נאמר כי אילו היה ממתין עד ליל שבת קודש היה זוכה לעץ הדעת, ליין של קידוש.

- ג –
עשרה דורות מאדם ועד נח, עשרה דורות מנח ועד אברהם אבינו, המקבל שכר כולם (אבות ה, ב-ג). הופעת אברהם אבינו מתחילה בתורה בפרשת לך לך, גילוי וברית על עם ישראל וארץ ישראל, ומסתיימת בעקידת יצחק, בגילוי מקום עבודת המקדש שבירושלים, המקום אשר בחר ד'.
 עשרה נסיונות נתנסה אברהם אבינו (אבות שם, ג), ולרוב המפרשים הנסיון האחרון הוא נסיון העקידה.
 בלך לך מתחיל אברהם אבינו בקשר עם האדמה. כמו שהאדמה השתוקקה לתפילת אדם הראשון, "כי לא המטיר ד' אלקים לפי שאדם אין לעבוד את האדמה" (בראשית ב, ה ורש"י שם), כך גם עכשיו "ונברכו בך כל משפחות האדמה, הגשמים בזכותך הטללים בזכותך" (בראשית רבה לט, יב).
 אלא שאנו כבר מבחינים שעל יד ההמשכיות ישנו גם שינוי, הקשר הזה איננו עם האדמה עצמה, אלא עם האדם, "ונברכו בך כל משפחות האדמה" (בראשית יב, יג).
 

אנו שבים ופוגשים אותה תופעת המשכיות מחד ושינוי מאידך, בפרשת העקידה. "ויבואו אל המקום אשר אמר לו האלקים, ויבן שם אברהם את המזבח (בראשית כח, ט), הוא המזבח שהיה אדם הראשון מקריב בו מקודם, הוא המזבח שהקריבו בו קין והבל, הוא המזבח שהקריבו בו נח ובניו" (פרקי דר' אליעזר לא, מובא ברמב"ן בראשית כב, ב).
 וכמו שמסכם הרמב"ם: "ומסורת ביד הכל, שהמקום שבנה בו דוד ושלמה המזבח בגורן ארונה, הוא המקום שבנה בו אברהם המזבח שעקד עליו יצחק והוא המקום שבנה בו נח כשיצא מהתיבה והוא המזבח שהקריב עליו קין והבל ובו הקריב אדם הראשון כשנברא קרבן ומשם נברא, אמרו חכמים אדם ממקום כפרתו נברא" (הלכות בית הבחירה ב, ב).
 ברם מלשון הרמב"ם ניתן להבחין במעבר מסויים מחשיבות הכלי, המזבח, למעלת המקום. כי כן מבואר בפרשת העקידה עצמה: "ויבואו אל המקום אשר אמר לו האלקים" (שם כב, ט).
 אברהם אבינו חידש כאן מימד שלא היה גלוי קודם לכן. לא עוד הזיקה הכללית ל"אדמה" אלא קדושת ה"מקום": "אשר יאמר – לדורות הבאים – בהר ד' יראה" (שם שם, יד).
 מאז מקום עבודת ד' הוא המקום אשר בחר ד', והוא עיקר ארץ ישראל, ועל כך אנו מודים לו – "ויביאנו אל המקום הזה ויתן לנו את הארץ הזאת (דברים כו, ט), ויביאנו אל המקום הזה זה בית המקדש, ויתן לנו את הארץ הזאת, בשכר ביאתנו אל המקום הזה ויתן לנו את הארץ הזאת" (ספרי שם). בנין בית המקדש הוא תכלית הכניסה לארץ ישראל, זאת היתה השתוקקותו של דוד המלך "אשר נשבע לד' נדר לאביר יעקב, אם אבוא באוהל ביתי… אם אתן שנת לעיני… עד אמצא מקום לד' משכנות לאביר יעקב" (תהלים קלב, ב-ו).
 יתר על כן, קדושת המקום ששם זיו שכינת הקב"ה שנקרא מקומו של עולם (לשון הכלי יקר בראשית, שם),
 מתגלה לאברהם אבינו, ומתפשטת מעתה על כל ארץ ישראל.
 ואם בתחילת ברייתו של האדם, באה זיקתו לכלל האדמה לידי ביטוי בכך ש"בכל מקום שימות שם תהא קולטתו" (רש"י בראשית ב, ז; וראה שם בגור אריה), הרי מעתה "אמר ר' ענן, כל הקבור בארץ ישראל כאילו קבור תחת המזבח" (כתובות קיא, א).

- ד –
לבד מההשתלשלות ההיסטורית החיצונית, ראוי לנסות ולהבין, ולו גם במקצת, גם את המהלך הרוחני אשר הביא בסופו לבחירת אברהם אבינו ולבחירת ירושלים וארץ ישראל. ודאי לא נוכל להשיג את מחשבותיהם של ענקי עולם, אשר אפילו כאשר טעו וחטאו, נשארו עדיין ראויים לנבואה, הא ראיה - שלא רק אדם הראשון אלא אפילו קין אחרי חטאו, אחרי רצח אחיו, זוכה לדיבור אלוקי. אף על פי כן, עלינו ללמוד ממה שגילו לנו חז"ל במדרשיהם, וכפי שביארום פרשניהם; ומובן מאליו שאיננו מביאים כאן אלא בחינה מסויימת המלמדת מעט וקצת על הכלל.

מקובל לראות בחטא אדם הראשון שגיאה בהבנת רצון ד', אשר העניק את עבודת הבחירה לאדם. אדם הראשון רצה להרחיב את מסגרת עבודתו, את תחום התמודדותו, ובכך ביקש להיות שותף פעיל בעשיית עצמו,
 וזאת על ידי כניסה למציאות שלא הכיר עדיין בפועל, מציאות הטוב והרע. בדעתו של אדם הראשון עלה שהוא עושה "עבירה לשמה", אך עצם ההחלטה לחשוב שרצוי לעשות דבר שד' לא ציוה, לדמיין כי כאשר יעבור על דבר ד' יגלה את עצמיותו, שורשה לאמיתו של דבר ב"שלא לשמה" של "תאוה הוא לעינים". מתוך כך "חטא ונטה אחרי תאוותיו הדמיוניות ותענוגות חושיו הגופניים" (מורה נבוכים א, ב).
 על אף ששב בתשובה (בראשית רבה, סוף כב), היא לא הועילה להחזירו למצבו הקודם, היא לא ביטלה את גזירת המיתה, ועדיין "בזיעת אפך תאכל לחם".
 האדם, האנושות, צריכים לעבור תחילה תיקון לפי מדרגתם שלאחר החטא, ורק אחרי הכשרה מתאימה יוכלו לשוב וליהנות מבחינת גן עדן. אדם הראשון שחטא נכנסה בו זוהמה, ישראל שעמדו על הר סיני פסקה זוהמתם (שבת קמו, א). לכן תהליך זה עובר את השלבים של בירור האנושות, עד לבחירת עם ישראל.

אחד הביטויים העיקריים להתמודדות זו, היא היחס בין האדם לזולתו, וזהו גם המבחן של החברה האנושית. מהר"ל מעלה את הבעייה בניסוח חריף: "בני אדם נכנסו במחלוקת במה שכל אדם רוצה שיהא הוא הכל, ולכן בני אדם הם מתנגדים בעצמם כאשר הם ביחד, אבל אחד ביטול השני בעצמו… ודבר זה לא מצד הממון רק מצד עצמם" (דרך חיים א, יח) - הרצון לביטוי עצמאותו ועצמיותו של האדם, מביא אותו לביטול הזולת. כאשר נפלה המחלוקת והקנאה בין הבל וקין, "כאשר בקשו לדעת מי מהם יזכה לבוא במקום אדם" (ריה"ל, כוזרי ב, יד),
 כאשר הם מקריבים את מנחתם,
 דעתם היא שרק אחד מהם יבחר, בחירת האחד תבטל מציאותו של השני. כל אחד מייצג דרך שונה, ולדעתם אין מקום לשניהם לשבת יחדיו.

על פי יסוד זה, מהר"ל מבאר את התנהגותו התמוהה, לכאורה, של קין המביא מנחה לד', אבל "מן הגרוע דוקא" (רש"י בראשית ד, ג). אלא שכל אחד רצה לבטא את המיוחד לו ולהרחיק את הזולת. כאשר קין מביא את הפשתן והבל מביא את הצמר של הצאן, שהם כלאים זה עם זה, הם מכריזים על אי יכולתם לשבת יחדיו. החסרון איננו רק בקרבן, אלא גם, ובראש וראשונה, באדם. הוא שאמר הכתוב: "אל קין ואל מנחתו לא שעה". גם הבל אינו נקי מאותה תפישה, אף הוא אשם, ולכן נהרג.

כך נמשכה ירידתה הרוחנית של האנושות, של האדם האומר "כולה שלי", הרודף אחר תאוותיו ורואה בזולת את המתחרה, את מי שמגביל אותו.
 יחס זה שבין האדם לזולתו, כאשר מציאות האחד בנויה על ביטול מציאות השני, הביאה בסופו של דבר ל"חמס" ולגזירה של "אמחה את האדם אשר בראתי מעל פני האדמה" (בראשית א, ז), כי לא נחתך דינם אלא על הגזל.
 "לא ידון רוחי באדם לעולם בשגם הוא בשר" (שם ו, ג) – "שהורידו את הרוח למדרגת בשר, לא יהיה עוד הרוח בתוך הגוף, בשגם הוא בשר, נהפך לגשמי".

בכל זאת, היות ובורא העולם רוצה בקיומו של עולם, "ונח מצא חן בעיני ד'" (שם ו, ח). תפקיד נח היה להציל את האנושות מכליון, להתחיל התחלה חדשה, אך אין לו את הכח להביא את העולם לתיקונו.
 כניסתו וכניסת בני ביתו לתיבה, המבדילה אותם מ"מי נח",
 אינה בזכות אלא מתוך חנינה. "תנא דבי ר' ישמעאל, אף על נח נחתם גזר דין, אלא שמצא חן בעיני ד'" (סנהדרין קח, א). ומה היה חסרונו? נח איש צדיק תמים היה, "הצדיק הנוהג על פי שורת הדין, כובש את יצרו וממלא את חובתו, אבל עדיין לא הגיע לדרגת החסיד המנצח את יצרו ונוהג לפנים משורת הדין".
 מתוך הכרת חומרת עוונות הדור, התייאש נח מהצלת העולם ולא ראה את "החובה המוטלת על החסידים לבקש להשתדל על בני דורם" (רמח"ל, מסילת ישרים, סוף פרק יט). וכבר אמר עליו הנביא יחזקאל: "והיו שלשת האנשים האלה בתוכם, נח דנאל ואיוב, המה בצדקתם ינצלו נפשם… חי אני נאם ד' א-לוקים אם בנים ואם בנות יצילו. המה לבדם ינצלו והארץ תהיה שממה" (יחזקאל יד, יד-טז).
 לאמיתו של דבר, חסרונו של נח היה עוד לפני הגזירה – "נח, אף על פי שהוכיח על המעשים המקלקלים ענין המדינות, לא הורה אותם לדעת ד' א-לוקים וללכת בדרכיו, אף על פי שהוא היה צדיק תמים, בעיון ובמעשה, כי אמנם צדיק המשלים עצמו בלבד, הוא ראוי שימלט עצמו בלבד, אבל המשלים גם את זולתו, הוא ראוי שימלט גם את זולתו…" (ספורנו שם ו, ח). הניכור בין האדם לזולתו, יכול לבוא לידי ביטוי גם בהתרכזות בשלימות עצמית בלבד ובהסתפקות בתיקון החברה לשם ישובו של עולם.
 ברם מהר מתגלה שאין להפריד בין התחומים, וגם לתיקון החברה לא הגיע ונגזר דינם על החמס דוקא, "מפני שהוא מצוה מושכלת".

גם החסד הגדול שנח ובניו עשו עם הבריות כאשר היו צריכים לדאוג לרבבות בעלי החיים שבתיבה,
 אינו אלא חסד שנעשה מתוך הכרח, מתוך החובה המוטלת עליו. חסד כזה אינו יכול להיות יסוד לתיקון האנושות, כי האדם נותר עדיין בבדידותו האינדיבידואלית.

דרך זו הביאה בסופו של דבר לכישלון דור הפלגה, המתחיל בניסיון התאחדות ומסיים בפילוג. החסד ההדדי וההתחשבות בזולת, הנדרשים לשמירת האחדות, אינם יכולים לעמוד לאורך זמן, כאשר, לאמיתו של דבר, מאחוריהם לא עומדת אלא רק דאגה לרווחה הפרטית של המרכיבים. "ונעשה לנו שם" (בראשית יא, ד). אנשי דור הפלגה לא ראו את האחדות שבאנושות, אלא רק את הצורך בהתאחדות למען מטרה משותפת, קיום האנושות. חולשת האדם הבודד וצרכיו הרבים, אינם מאפשרים לו לעמוד בכוחות עצמו מול הטבע ופגעיו. לעומת זאת, סברו, כי התאחדות כל כוחות החברה, היא כח אדיר, בלתי מוגבל, ואז אין צורך אפילו בעזרת ההשגחה הא-לוקית.

גישה אינדיווידואליסטית זו, אשר הביאה לכשלון של "ארגון האומות המאוחדות" הראשון בדור הפלגה, אינה יכולה להביא אלא לסדר חברתי של "שלי שלי ושלך שלך, זו מידה בינונית" (אבות ה, יג). בחברה זו, בה "שלי שלי" הוא הקודם ו"שלך שלך" אינו אלא ויתור המבטיח את ה"שלי", אין אחריות אמיתית לגורל הזולת. לכן, בצורתה הקיצונית, זו גם "מידת סדום" (אבות שם). "הנה זה היה עוון סדום… גאון שבעת לחם… ויד עני ואביון לא החזיקה" (יחזקאל טז, מט).
 כי בחברה של "שלי שלי ושלך שלך", אין מקום למי שאין לו. ואולי באמת צדקו אנשי סדום ואין אפשרות אחרת? הרי על מנת לשמר את הסדר החברתי, יש לעיתים הכרח לוותר על הצדק החברתי, הבלתי אפשרי, לכאורה. התחשבות במי שאין לו, עלולה להביא, בסופו של דבר, לערעור הסדר והשלום החברתי ולעורר תביעות מכל מי שמרגיש מקופח ביחס לקבוצות אחרות באוכלוסייה!

כאשר המלאכים מתארחים אצל אברהם אבינו, הם מגלים שיש דרך אחרת ליחסי בני אדם. אברהם אבינו מפסיק את ההתגלות הנבואית לה זכה,
 כדי לקבל את פניהם, "כי גדולה הכנסת אורחים מהקבלת פני שכינה" (שבת קכז, א; רמב"ם, הלכות אבל ד, ב). כמו שמסביר מהר"ל:
 "וכל זה… כי הקבלת פני שכינה אין רואה השכינה בעצמו, כי לא יראני האדם וחי, ואין דבר זה כמו הכנסת אורחים, שהוא מכבד האדם כאשר באו אליו פנים חדשות, ונראה אליו פנים חדשות והוא מתחבר לגמרי אל צלם אלקים… ועתה דבר זה נחשב כאילו התחבר לשכינה". זאת אומרת, "גדולה הכנסת אורחים", היינו הכנסת צלם אלקים לביתו, שהיא הכנסת שכינה לפי מידת האדם, גדולה היא מההשגה הנבואית, אשר דוקא משום מעלתה, אין האדם יכול להגיע להשגתה המליאה.
 

אברהם אבינו הורה שה"אני", גם אם הוא הגדול שבדור, אינו עומד לפני האחר, לפני הזולת, כמנוכר. אין לו כלפיו יחס של איבה, או של פחד, אף אינו רשאי להתייחס אליו באדישות. עומד הוא לפני הריע, לצד האח. מעתה אין עוד הצדקה לקיומה של חברה סדומית.
       

אברהם אבינו הוא הראשון לקרוא בשם ד',
 הקורא לבני דורו להצטרף אליו לעבודת ד', שכן הוא רואה בכל אדם שותף לדרך זו. כי כל אדם נעשה בצלם אלקים. לכן, אברהם אבינו הוא גם הראשון הזוכה לבשורת הבטחת הבנים – רציפות התקשרות הדורות, וכל זה לתכלית מיוחדת: "כי ידעתיו למען אשר יצווה את בניו ואת בתו אחריו ושמרו דרך ד' לעשות צדקה ומשפט" (בראשית יח, יט). "כי ידעתיו – לשון חיבה… ולמה ידעתיו, למען אשר יצווה, לפי שהוא מצווה את בניו עלי, לשמור דרכי" (רש"י שם).
 בחירתו של אברהם אבינו היא עבור העתיד. הוא מחוייב לגילוי עתידי של דרך ד' בעולם. ההתגלות שתצא לימים אל הפועל על ידי עם ישראל, אחרי יציאת מצרים ומתן תורה, אותה דרך ד' שהתגלתה למשה רבנו בי"ג המידות, היא הבסיס לחברה בה מכירים בייחוד שבחיי כל אחד ואחד, אך גם בקשר של אחדות שיש עם כל אחד. "וחי אחיך עמך" (ויקרא יט, כה) – "מה שכתוב לשון עמך… מרמז דבר מופלג… כלל ישראל נחשבים כמו אדם אחד… ולפיכך השגחתו שיהיה חיות לכל אחד ואחד ויהיה יונק כל אחד משלו ולא יהיו יונקים אחד ממה שהוא לאחר… כי לא יכנס האחד לתוך גבול חבירו אחר שנתן לכל אחד חיות בפני עצמו".
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עתה מתברר אפוא הקשר בין בחירת האדם - אברהם אבינו, ובין בחירת המקום - בית המקדש. במעמד העקידה, אברהם אבינו, אשר גילה לעולם את "השכינה שבתוך האדם", מגלה סוף סוף גם את מקום העבודה, כי בית המקדש הוא מקום המפגש בין האדם העולה ומתעלה ובין האלקים "היורד". לכן, במקום השראת השכינה, מחד "מי יעלה בהר ד'" ומאידך "שאו שערים ראשיכם ויבוא מלך הכבוד" (תהלים כד, ג-ז).

מקום השראת השכינה איננו רק נקודת ההתחברות בין הצלם האלוקי שלמטה עם האלקים שלמעלה, אלא גם המחבר והמאחד את בני האדם כנקודה הפנימית המאחדת את כל הסובב אותה. "ירושלים כעיר שחוברה לה יחדיו, עיר שעושה כל ישראל חברים, בשעה ששם עלו שבטים לרגל" (ירושלמי חגיגה ג, ו). "כי כשהנשמות יש להן להידבק כולם בשכינה, אז אהבה נמצאת בין זה לזה ונקראים ישראל גוי אחד בארץ (דברי הימים א' יז, כא), שהרי הם נעשים ממש אחים וריעים כולם רצים אל ענין אחד" (רמח"ל, קל"ח, פתח נב, חלק א). "והנצח הוא מפלתה של רשעה, וכן הוא אומר ויז נצחם על בגדי (ישעיה סג, ג)… והנצח זה ירושלים" (ברכות נח, א). בגילוי ראשוני של ירושלים במעמד העקידה, זוכה אברהם אבינו גם להבטחה שעתידין בניו לרשת את מקומם של העמים האחרים. "ויירש זרעך את שער איביו" (בראשית כב, יז), "וזרעך גויים יירש" (ישעיה נד, ג).
 ומדוע ההופעה הממלכתית של עם ישראל צריכה לבוא על חשבון עמים אחרים? אלא, כמו שהפירוד בין בני האדם צריך לבוא על תיקונו, כך גם צריכה להיבטל ההופעה הפרטית של העמים, הגורמת לפירוד, לניכור ולאיבה ביניהם. החברה האנושית של ימות המשיח, תחזיר את האנושות לאחדות שלפני קין והבל, לאחדות האנושית של גן עדן. בני ישראל מעותדים להקים חברה אנושית אשר תחליף את המציאות החברתית הקודמת. שתי החברות אינן יכולות לדור יחד; או סדום או ירושלים!

לא רק ישראל יתאחדו סביב עבודת ד' שבירושלים, אלא גם עתיד לבוא על תיקונו הפילוג הגדול שבאנושות, אשר גם הוא תולדה של חטא אדם הראשון – הפילוג בין ישראל לעמים.
 "כי אז אהפוך אל עמים שפה ברורה לקרא כלם בשם ד' לעבדו שכם אחד" (צפניה ג, ט) – "שיהיו כל העולם אגודה אחת" (בראשית רבא פח, ז). "עתידה ירושלים להעשות מטרופולין לכל הארצות" (שמות רבה כג, י) "וליעשות קסילופנוס לכל אומות העולם" (פסיקתא רבתי, פרשת קומי אורי). 

"כי אם בזאת יתהלל המתהלל, השכל וידע אותי, כי אני ד' עושה חסד ומשפט וצדקה בארץ, כי באלה חפצתי נאום ד'" (ירמיהו ט, כג). "ואחרי כן השלים את הענין ואמר כי באלה חפצתי נאום ד', רוצה לומר מטרתי שיהיה מכם חסד וצדקה ומשפט – בארץ, כדרך שבארנו בשלוש עשרה מדות, שהמטרה להידמות בהם ושיהיו אלה הליכותינו" (רמב"ם, סוף מורה הנבוכים, מהדורת ר"י קאפח).
 שלימות האדם מושגת על ידי מוסר ההידמות ובמציאות הארצית דוקא. לכן צריך חברה אשר תוכל לממש את "דרך ד' לעשות צדקה ומשפט" (בראשית יח, יט), לכן יש צורך במסגרת לאומית-ממלכתית מתאימה. בחירת ירושלים, היא גם בחירת מקום מלכות בית דוד.       

אברהם אבינו זכה לגילוי הנקודה הפנימית, המרכזית, של ארץ ישראל: מקום המקדש. ליעקב אבינו, הבחור שבאבות (בראשית רבה עו, א), לעומת זאת, זה שיוצא להתמודד עם צרת הגלות, מתגלה הזיקה שבין ארץ ישראל כולה לבית המקדש – ארץ ישראל כהתפשטות של בית ד'. מצאנו באישיותו של אדם הראשון, את הזיקה לכלל האדמה. הוא נברא "עפר מן האדמה – צבר עפרו מכל האדמה" (בראשית ב, ז – רש"י שם). יעקב אבינו, לעומת זאת, אשר הוא "מעין שופריה של אדם הראשון" (בבא מציעא פד, א), אשר טוהר מהפגם של חטא אדם הראשון, ואשר אין בו פסולת ומיטתו שלימה, זוכה הוא ובניו אחריו בזכיית ארץ ישראל כריכוזית תחתיו, במקום המיוחד לגילוי שכינה. "הארץ אשר אתה שוכב עליה, מלמד שקיפלה הקב"ה לכל ארץ ישראל והניחה תחת יעקב אבינו, שתהא נוחה להיכבש לבניו" (חולין צא, ב; רש"י בראשית כח, יג).
 

"ויירא ויאמר מה נורא המקום הזה" (בראשית כח, יז), אף על פי שקפצה לו הדרך כדי שיוכל להתפלל במקום שהתפללו שם אבותיו בבית מלונו של הקב"ה (חולין צא, ב), רק עתה מתגלה המדרגה המיוחדת של אותו מקום, ואילו ידע לא היה ישן במקום קדוש כזה (רש"י שם, טז).
 מקום זה הוא מקום המוכן לנבואה, הוא מוכן למראות אלוקים, שם "הראה לו הקב"ה מה שלא הראה לאברהם ויצחק" (אגדת בראשית, פא). "ואילו ידעתי, הייתי מכוון עצמי לנבואה" (ספורנו ואור החיים שם, מז).
 

ובני ישראל, שבני נביאים הם (פסחים סו, א), עתידים לשוב ולהיות נביאים (במדבר רבה טו, יח).
 וכמו שהיו שואבים את רוח הקודש מבית המקדש (בראשית רבה, עח),
 כך "כשתהיה ארץ ישראל בעת קיום המצוות כאשר היה העולם מתחילתו קודם חטאו של אדם הראשון, עתיד הקב"ה להראות את ישראל גנזי מרום" (רמב"ן ויקרא כו, ד; ובראשית ג, כב). חסידות מביאה לרוח הקודש!
 

- ו –
התהליך שהתחיל עם יציאת מצרים, כאשר ד' לקח את בני ישראל להיות לו לעם והוא היה להם לא-לוקים,
 היה מיועד להביא להגשמה בפועל על ידי הבנים של התוכנית הא-לוקית אשר שורשה בהבטחת האבות. קריעת ים סוף לא באה רק כקיום הבטחת האבות ובזכותם, זכות העבר, אלא בזכות העתיד, והעתיד הוא ירושלים!

מה תצעק אלי דבר אל בני ישראל ויסעו - ר' ישמעאל אומר מה תצעק אלי, בזכות ירושלם אני אקרע להם את הים שנאמר עורי עורי לבשי עוזך ציון לבשי בגדי תפארתך ירושלים עיר הקדש כי לא יוסיף יבא בך עוד ערל וטמא (ישעיה נב, א) ואומר עורי עורי לבשי עוז זרוע ד' עורי כימי קדם דורות עולמים הלא את היא המחצבת רהב מחוללת תנין הלא את היא המחרבת ים מי תהום רבה השמה מעמקי ים דרך לעבור גאולים (שם נא, ט-י).

מכילתא דרבי ישמעאל בשלח - מס' דויהי בשלח, פרשה ג

כך היתה התוכנית - לבוא אל ארץ ישראל ולבנות את בית המקדש,
 כאשר קדושת בית המקדש תתפשט על כל ארץ ישראל, כעין קדושת מחנה ישראל במדבר. "תביאמו ותטעמו בהר נחלתך, מכון לשבתך פעלת ד', מקדש ד' כוננו ידיך" (שמות טו, יז). ישנן כאן ג' בחינות: הר, מכון, מקדש. "ההר הוא הר הבית, מכון לשבתך הוא גבול בתי ירושלים, מקדש ד' הוא מחנה שלישי" (ר' אברהם בן הגר"א, אגדות ברכות ט, כט – מובא בסידור הגר"א לר' נ"ה הלוי),
 ואז "ד' ימלוך לעולם ועד" וחטא אדם הראשון יבוא לתיקונו.

אחרי מתן תורה, כאשר פסקה הזוהמה של חטא אדם הראשון מבני ישראל שעמדו על הר סיני (שבת קמו, א), גם קללת האדמה היתה צריכה לבוא על תיקונה הסופי, כאשר ארץ ישראל תהיה מקומו למי שהוא 'מקומו של עולם'. "הנה אנכי שולח מלאך לפניך לשמרך בדרך ולהביאך אל המקום אשר הכינותי" (שמות כג, כ).
 

אמנם בני ישראל חטאו "יעשו עגל בחורב וישתחוו למסכה… ויאמר להשמידם, לולא משה בחירו עמד בפרץ לפניו להשיב חמתו מהשחית" (תהלים קו, יט-כד). משה רבנו לא רק שמנע את סכנת הכיליון אלא שהצליח לחדש את הקשר שבין הקב"ה לישראל. משה  רבנו זכה ודחה את הגזירה של "ושלחתי לפניך מלאך… אל ארץ זבת חלב ודבש, כי לא אעלה בקרבך…" (שמות לג, ב-ג), והתביעה ש"אם אין פניך הולכים אל תעלנו מזה" (שם שם, טו) התקבלה. עם השראת השכינה במשכן התחדש תהליך ההליכה ביחד לקביעת השכינה בארץ ישראל.
 

כאשר משה רבנו פונה ליתרו, לחובב המדיני, אבי בני קיני (שופטים א, טז),
 להצטרף למסע בני ישראל, כאשר "עדיין לא נגזרה גזירה וכסבור שהוא נכנס" (רש"י במדבר י, כט), הוא מציין את המטרה הזאת: "נסעים אנחנו אל המקום אשר אמר ד' אתו אתן לכם" (במדבר, שם). 'המקום' הוא המטרה, הוא הנותן את המשמעות לכל הארץ.

דא עקא, הנסיעה שהיתה צריכה להיות מיידית – עד שלושה ימים (רש"י, על פי הספרי), נהפכה לשלושה כשלונות: קברות התאוה, חצרות וחטא המרגלים שחתם את התהליך והביא לשינוי תכנית, לשינוי הנהגה.
 תגובת משה רבנו בקברות התאוה, תמוהה, לכאורה. משה רבנו שעמד בפרץ בחטא העגל החמור מכל - ב'יד קשה' כלפי ישראל, אך גם בתפילה ובקשת סליחה כלפי מעלה, כאן לעומת זאת, בחטא שחומרתו פחותה - "תשש כוחו כנקבה" ורצה להתפטר מתפקידו: "ולמה לא מצתי חן בעיניך לשום את משא כל העם הזה עלי… לא אוכל אנכי לבדי לשאת את כל העם הזה כי כבד הוא ממני. ואם ככה את עשה לי הרגני נא הרג אם מצאתי חן בעיניך" (במדבר יא, יא-טו). משה רבנו הבחין כאן בניכור שבינו ובין העם. לא הצד הטכני בלבד עומד לפניו, איך לספק בשר לכל העם הזה, אלא המגמה של ישראל. אינם רוצים, או אינם יכולים – לדעתם, לבוא אל 'המקום', להיות בדרגה של כהני ד', אלא לרדת לדרגת עובדי האדמה. "כי תאמר אלי שאהו בחיקך… על האדמה אשר נשבעת לאבותיו" (שם שם, יב). יש פער עקרוני ביניהם ביחס למשמעות הכניסה לארץ ישראל. למשה רבנו, ארץ ישראל כולה היא בבחינת קדושת המקום ועל עם ישראל לעבוד את ד' בדרגה זו. "להתהלך לפני א-לוקים באור החיים, זו ארץ ישראל; דבר אחר, זו גן עדן" (שוחר טוב, תהלים נו, יד). לעומתו, בני ישראל מרגישים שאינם יכולים לעמוד בדרגה רוחנית כזאת. הם רוצים להתחיל את עבודתם מדרגה נמוכה יותר, לתקן תחילה רבדים נמוכים לפני שיוכלו לעלות ולעמוד בדרגת גילוי קדושה כזאת. הם רואים את עצמם כחוזרים לדרגתו ולמצבו של אדם הראשון שלאחר החטא. כמו שאדם הראשון נכשל ב"תאוה הוא לעינים" (בראשית ג, ו), גם הם נגררים אחר התאוה, וכאדם הראשון שנדרש לעבודת האדמה, אף הם סבורים שעליהם להתחיל בכך. כמו כן, הם אינם רוצים עוד במתח ובדרישות שבהנהגה ישירה וניסית, בחינת גן עדן, אלא מעוניינים לעבור להנהגה טבעית, הנראית להם מתאימה יותר לרמתם.
    

תהליך הניכור שבין משה רבנו ובין בני ישראל, בא לידי חיתום בחטא המרגלים, כאשר בני ישראל רוצים להיכנס בדרך של כיבוש טבעי והמרגלים אינם רואים עוד את עצמם כשליחי משה רבנו אלא רק כשליחי העם: מחד, משה רבנו הוא השולח אותם – "וישלח אותם משה לתור את ארץ כנען" (במדבר יג, יז), ומאידך – "וילכו ויבואו אל משה ואל אהרן ואל כל עדת בני ישראל… וישיבו אותם דבר ואת כל העדה" (שם שם, כו). את הדו"ח הם מוסרים לכל העדה!
 נראה להם ברור שיש לבחור בין הנהגה ניסית עם משה רבנו, או בהנהגה טבעית, בלעדיו. בשובם מן התיור, הם נמצאים במיצר ובמבוכה. הם אינם רואים את עצמם במדרגה רוחנית ראויה של גילוי שכינה, ברם הם גם חוששים מהתמודדות עם מציאות ארצית של ארץ כנען. הם חזו מראש את "כמראיתם וישבעו, שבעו וירם לבם, על כן שכחוני" (הושע יג, ו)  – "וימאסו בארץ חמדה" (תהלים קו, כד).
 

ראינו כבר ששתי הגישות השונות ביחס לארץ ישראל, באות לידי ביטוי במינוח, בהגדרת ארץ ישראל כ"המקום", או כ"אדמה". כאשר בני ישראל שומעים את גזירת העונש ומבינים את חומרת מעשיהם, הם מתחרטים ורוצים לתקן במה שחטאו: "הננו ועלינו אל המקום אשר אמר ד' כי חטאנו" (במדבר יד, מא). "אמרו, אבותינו חטאו נגזרה עליהם גזרה, במדבר הזה יפלו פגריכם, אבל אנו לא נחטא ולא נמות ונלך ונירש את ארץ ישראל".
 התשובה שלהם כוללת, אם כן, גם שינוי בהתייחסות לארץ ישראל. הם חוזרים להכרה בארץ ישראל האידיאלית – "המקום". עם זאת, הם עדיין בדעתם הראשונה, שעליהם להמשיך במה שבחרו, במה שנראה להם מתאים יתר למדרגתם, ההתמודדות בדרך של הנהגה טבעית, כיבוש הארץ בדרך מלחמה, ביודעם כי אינם ראויים להנהגה ניסית. "ותאמרו אלי חטאנו לד', אנחנו נעלה ונלחמנו ככל אשר ציונו ד' א-לוקינו, ותחגרו איש את כל מלחמתו ותהינו לעלות ההרה" (דברים א, מא). הם עולים על מנת להילחם "בכלי המלחמה" שבידיהם, ולכן הם אינם חוזרים מכוונתם, גם כאשר משה רבנו אומר להם "אל תעלו כי אין ד' בקרבכם". הם עולים לבדם, אף על פי שארון ברית ד' ומשה "לא משו מקרב המחנה" (שם שם, מד).
 הם – כאמור – מודעים לכך שאינם ראויים לניסים, אך בו בזמן הם גם יודעים שבדרך הטבע לא יוכלו לעמוד מול העמלקי, הכנעני והאמורי, כדברי המרגלים. 

יש להבין אפוא מה שנראה, לכאורה, כסתירה, בהתנהגותם של המעפילים: מצד אחד וידוי – "חטאנו לד'", ומצד שני הם ממרים את פי ד'; מצד אחד ראיית ארץ ישראל כ"המקום", כולה מקום להתפשטות השפע האלוקי, ומצד שני הליכתם היא בדרך הטבע.  

- ז –
ראינו לעיל, שישיבת עם ישראל בארץ ישראל היא התיקון לגירוש האדם מגן עדן. אלא שתהליך התיקון עובר גם בגזרת המיתה, בקיום האזהרה "כי ביום אכלך ממנו מות תמות" (בראשית ב, יח). אך מה שנראה לנו כשיא הקללה, הוא לאמיתו של דבר התיקון עצמו. לפי הרמ"ע מפאנו יש כאן לאו הניתק לעשה: "יש במאמר מות תמות מצות עשה, שהלאו דלא תאכל המוקדם בכתוב ניתק אליו, והוא ההימסר למיתה על קדושת ד' לא זולת" (עשרה מאמרות, חיקור דין, חלק ב, פרק ז). החטא הוא גילוי עצמאות מול רצון ד', ואילו מסירת הנפש למיתה לשם שמים הוא הביטוי הקיצוני להתבטלות אל מול רצון ד'.
 הוא הדין בנדון דידן. המעפילים רואים במעשיהם מעין תשובת המשקל. ארץ ישראל אינה עוד "האדמה" אלא "המקום אשר אמר ד'". אך הם עולים בדרך מלחמה, בדרך הטבע, כאשר אין ד' בקרבם, וחושבים שבזה הם מתקנים את חטא המרגלים בדבר שהללו חטאו בו. המרגלים יראו מהליכה בדרך כזו, והמעפילים, לעומתם, סבורים שהם נדרשים למסירות נפש ומוכנים למות למען ארץ ישראל.
 הם הבינו שכך הוא רצון ד', וכעין מקרהו של 'אחר', שעל אף הבת-קול שהכריזה 'שובו בנים שובבים חוץ מאחר' (חגיגה טו, א), בכל זאת היה עליו לשוב, ולדעת רבי מאיר, תשובתו אף התקבלה. לכן, הם אינם נרתעים מאזהרת משה רבנו "אל תעלו כי אין ד' בקרבכם ולא תנגפו לפני אויבכם" (במדבר יד, מב). לפי זה ניתן לתת פשר בתמיהה כיצד זה חטאו של צלפחד מתואר כשגגה – "בחטאו מת", והלוא הוא היה מן המעפילים שלכאורה חטאו במזיד – "ותזדו ותעלו ההרה" (דברים א, מג)! אלא שלאמתו של דבר, גם הם - חטאם נבע מטעות בהבנת המעשה שעליהם לעשות, וכעין שגגה.
 המעפילים לא פעלו מיד, בפזיזות, אלא רק ממחרת, ומתוך שיקול דעת – "וישכימו בבוקר" (במדבר יד, מ), "כסבורים בדעתם שמשכימים לדבר מצוה" (לקח טוב, שם).

ועדיין יש לתמוה עליהם: הרי בחטא המרגלים היה גזר דין שיש עמו שבועה – "וישמע ד' את קול דבריכם ויקצוף ויישבע לאמר" (דברים א, לד),
 וגזר דין שיש עמו שבועה אינו נקרע (ר"ה יח, א)!
 אלא שבשבועה עצמה הם מצאו צידוק לדרכם.   

יש קול יוצא לרעה, וישמע ד' את קול דבריכם ויקצף (דברים א, לד). ר' חמא בש' ר' תחליפא חמוי, אמר הקב"ה לכם הוא קיצפון ולי אינו קיצפון. אשר נשבעתי באפי (תהלים צה, יא), באפי נשבעתי וחוזר אני בו. אם יבואון אל מנוחתי (שם), למנוחה זו אינן באין אבל הן באין למנוחה אחרת.
 ר' לוי בשם בר קפרא אמר משל למלך שכעס על בנו וגזר עליו שלא יכנס עמו לפלטין. מה עשה המלך, עמד סתריה ובנייה והכניס את בנו עמו לפלטין. נמצא מקיים שבועתו ומכניס את בנו. כך אמר הקב"ה אשר נשבעתי באפי אם יבואון אל מנוחתי, למנוחה זו אין באין אבל באין למנוחה אחרת. 

ויקרא רבה (מרגליות) פרשה לב ד"ה [ב] גם במדעך

הם הבינו "אשר נשבעתי באפי, נשבעתי וחזרתי בי" (חגיגה י, א), "לפי שמחמת אפי נשבעתי, ולא מדעת מיושבת נשבעתי" (רש"י, שם).
 הם הבינו שתוקף השבועה רק לתקופת ה"אף", ואם ישיבו אותו, כביכול מחרון אפו, אזי השבועה תתבטל. ואולי חשבו שהשבועה היתה רק למניעת ההשגחה הניסית עליהם, ושרק היא היחידה המבטיחה את הקיום בארץ ישראל, והרי הם רוצים דוקא את ההליכה בדרך הטבע ולהילחם על מנת למסור את נפשם.

מה היתה אפוא הטעות שלהם? אף על פי שהתנהגות המעפילים היא הפוכה ממחשבותיהם של המרגלים, לאמיתו של דבר גם הם לא שינו את מהות השקפתם. הם עדיין חושבים שיש לבחור בין הליכה ניסית עם ההשגחה האלוקית, ולזה אינם ראויים, לבין הליכה בדרך הטבע, כאשר עליהם להתמודד לבד. זו נקודת הויכוח בין יהושע וכלב ובין שאר המרגלים.

רמב"ן, בתחילת פרשת שלח, עומד על ההבדל בין תיאור השליחות שבספר במדבר ובין התיאור שבספר דברים. בדברים, יוזמת השליחות באה מצד בני ישראל, ואילו בספר במדבר, היוזמה – כאילו – מצד ד'. "והיה כל זה כי ד' חפץ למען צדקו, שתהיה השליחות במצוותו" (רמב"ן במדבר יג, ט). כביכול, ד' עקר את השליחות מבני ישראל והפך את "האנשים ראשי בני ישראל" לשלוחי מצוה.

... שאין לך חביב לפני הקב"ה כשליח שמשתלח לעשות מצוה ונותן נפשו כדי שיצלח בשליחתו ואין לך בני אדם שנשתלחו לעשות מצוה ונותנין נפשם להצליח בשליחותן כאותם שנים ששלח יהושע בן נון... אבל שלוחים ששלח משה היו רשעים... 

במדבר רבה (וילנא) פרשה טז

שלוחי משה רבנו היו רשעים, כי לא רצו להיות שלוחי מצוה כי לא הבינו את משמעות היות האדם שליח מצוה.
 כאשר פועלים כשליח מצוה, המצוה והמשלח הוא השומר. "וד' אתנו אל תיראם" (במדבר יד, ט). גם כאשר הולכים למלחמה ולא הולכים בדרך הניסית, נאמר "שמע ישראל, אתם קרבים היום למלחמה על אויבכם, אל ירך לבבכם אל תראו ואל תחפזו ואל תערצו מפניהם. כי ד' אלוקיכם ההולך עמכם להלחם לכם עם אויבכם להושיע אתכם" (דברים כ, ג-ד). כי ד' "הוא הנותן כח לעשות חיל" (שם ח, יז).
 גם המעפילים לא הבינו כי בהתמודדות עם המציאות הארצית של ארץ ישראל, הם אינם לבד, ויש סייעתא דשמיא המלווה, "למען הקים את בריתו" (דברים שם). "זכאין אינון ישראל, אף על גב דאינון לתתא, אינון אחידאן בכללא עילאה דכולא" (זוהר ג' קפג, ב). ונעם ד' מלווה את האדם וחונן את מעשי ידיו.
  

אין מקום לדילמה המדומה שלהם, איך ליישב את הניגוד בין דרגתם המתאימה רק להליכה בדרך הטבע ובין היותה ארץ ישראל "המקום" של גילוי שכינה שלמעלה מן הטבע! מותר להתחיל מ"האדמה", כאשר מודעים שהיא אדמת קודש, שממנה עולים עד "המקום אשר בחר ד'".

בפרשת שלח, התורה מדגישה את הניגוד בין מה שנראה להם כגילוי רצונם לשוב מחטאם, ובין המעשה שהוא בניגוד לרצון ד'. בין הכרה בארץ ישראל כ"המקום אשר בחר ד'" - "הננו ועלינו אל המקום אשר אמר ד' כי חטאנו" (במדבר יד, מ) ובין "למה זה אתם עוברים את פי ד' והיא לא תצלח" (שם שם, מא). בספר דברים, לעומת זאת, בדברי התוכחה שלו, כאשר עם ישראל עומד להיכנס לארץ בדרך כיבוש מלחמה, שגם היא רצון ד' בזמן שעם ישראל אינו יכול לעמוד בדרגת ההשגחה הניסית, משה רבנו מוכיח אותם על הטעות שבמלחמה בלי ההכרה של "ד' ילחם לכם": "ותאמרו… חטאנו לד', אנחנו נעלה ונלחמנו ככל אשר צונו ד' אלקינו ותחגרו איש את כלי מלחמתו" (דברים א, מא), "ויאמר ד'… לא תעלו ולא תלחמו כי אינני בקרבכם" (שם שם, מב). 

- ח –
כאשר גורש אדם הראשון מגן עדן לעבוד את האדמה, לא התחיל מיד במאבק הזה, אלא שבת תחילה בארץ ישראל, בהר המוריה.
 כמו שכח הקדושה מלווה את האדם, כך נקודת הקדושה מתגלה ומשפיעה בזמן ובמקום. כשם שקדושת השבת מתפשטת על ימות החול והופכת אותם ליחידה אחת, כך קדושת המקום אשר בחר ד', מתפשטת על כל ארץ ישראל ומאחדת אותה. "ואתן לך ארץ חמדה נחלת צבי (ירמיהו ג, יט) – "למה נקראת חמדה, שבית המקדש נתון בתוכה. הדא הוא דכתיב (תהלים סח, יז) ההר חמד א-לוקים לשבתו" (שמות רבה לב, ב).

התיקון לקללת "האדמה" הוא על ידי חיבורה ל"מקום". "ובדבר אשר גרם החטא, האדמה, בו יתקן אשר קלקל בו".
 מצות הבאת בכורים היא הביטוי לכך: לקחת ולהביא מראשית כל פרי האדמה אל המקום אשר יבחר ד' ולהניחם לפני ד', מתוך הכרה והודייה שזו מתת ד' א-לוקים (דברים כו, א-י).
 "כי באכילת פרותיה אנו ניזונים מקדושת השכינה ומטהרתה נשבע מטובה".
 אין לנתק את עם ישראל ואת ארץ ישראל משורשם הא-לוקי, ומשה רבנו הודיע למעפילים "והוא [קרי: והיא] לא תצלח" (במדבר יד, מא).
 אך הם הלכו באפילה (רש"י, על פי תנחומא), אמרו לרע טוב ושמו חושך לאור.
 וכשם ש"לא אביתם לעלות" היה למרי, שנאמר "ותמרו את פי ד' א-לוקיכם" (דברים א, כו), כך גם כאשר "ותהינו לעלות ההרה" (שם שם, מא) "ותמרו את פי ד' ותזדו ותעלו ההרה" (שם שם, מג).
 ד' רוצה שיכנסו לארץ על מנת לחיות, מסירות הנפש עבור ארץ ישראל צריכה להיות מתוך שליחות אלוקית.
 

דור יוצאי מצרים שאינם מבטלים את עצמם לפני משה רבנו, שאינם רואים עצמם כראויים להנהגה ניסית, להשגחה הגלויה של ארץ ישראל כולה - "המקום", גם אינם ראויים ואינם מתאימים להוציא את פרי "האדמה" של ארץ ישראל. כאשר משה רבנו חושש מסכנת התחדשות חטא המרגלים, בפנייתם של בני גד ובני ראובן, הוא מזכיר את חרון אף ד' ואת הגזירה שנגזרה אז: "אם יראו האנשים העולים ממצרים, מבן עשרים שנה ומעלה, את האדמה אשר נשבעתי לאברהם ליצחק וליעקב, כי לא מלאו אחרי" (במדבר לב, יא). הם רצו ללכת אל "האדמה", ועתה נגזר עליהם שאפילו לא יראוה!
 "שלא היה אותו הדור יכול לטעום מפירות הארץ כלום. אמר ר' עקיבא, כשהיו מגלים להם תגרים סל מן פירות הארץ, היו מתים" (תנחומא ישן חקת, מד).
 

- ט –
כי ימצא חלל באדמה אשר ד' אלקיך נתן לך לרשתה נפל בשדה לא נודע מי הכהו

דברים כא, א
מצות בכורים, היא ביטוי להתחברות בין "האדמה" לבין "המקום" על ידי האדם, היא גם ביטוי לתיקון חטא קין אשר הביא גם הוא מפרי "האדמה" אבל הידרדר לרציחת אח.
 ארץ ישראל, לעומת זאת, היא ארץ החיים – "ארץ ישראל נקראת חיים, שנאמר (יחזקאל כו, כ) ונתתי צבי בארץ חיים" (אבות דר' נתן, לד). בניגוד לכך, אפילו הלנת המת מטמאת את נחלת ד' – "ולא תטמא את אדמתך אשר ד' אלקיך נותן לך נחלה – כי שם צוה את הברכה חיים עד העולם" (רמב"ן, דברים כא, כג). רציחה או ויתור לרוצח, מחזירים את הקללה ומטמאים את הארץ. "ולארץ לא יכפר לדם אשר שופך בה כי אם בדם שפכו. ולא תטמא את הארץ אשר אתם ישבים בה אשר אני שכן בתוכה" (במדבר לה, לג-לד). "שתהיה הארץ טמאה ולא ישכון בה כבוד ד' בהיות בה דם נקי, שלא נתכפר בדם שופכו" (רמב"ן, שם).

כאשר התחדשה "הדת האלקית"
 אחרי המבול, עם היתר אכילת הבשר, הוזהרו בני נח גם על שפיכות דמים, בהנמקה מיוחדת – "שפך דם האדם באדם דמו ישפך, כי בצלם אלקים עשה את האדם" (בראשית ט, ו). הנמקה זו, לכאורה, מיותרת, שכן אין חברה אנושית יכולה להתקיים תוך השלמה עם רצח. וכמו שכתב רמב"ם: "שאף על פי שיש עוונות חמורין משפיכות דמים, אין בהם השחתת יישובו של עולם כשפיכות דמים, אפילו עבודה זרה" (רמב"ם, הלכות רוצח ושמירת הנפש ד, ט). ברם, ירדה תורה לסוף דעתו ונפשו של האדם, היתר כלשהוא לשפיכת דם, אפילו של בעלי חיים, יביא את האדם לעיוות שיקול הדעת, ואם ירגיש צורך גדול, אם יהיה במצב של לחץ נפשי, בסופו של דבר יורה לעצמו היתר והצדקה גם לרצח! רק הפנמת ההכרה "כי בצלם אלקים עשה את האדם", תוכל להציל את האנושות מסכנה זו. 

אברהם אבינו העובד את ד' מאהבה, "זרע אברהם אהבי" (ישעיה מא, ח), זוכה בעקידה, במקום אשר עתיד ד' לבחור, להכרה בו כ"ירא אלקים". הוא "ירא אלקים – מאהבה" (סוטה לא, א). יראת אלקים כוללת התרחקות מרציחה, כך יוסף החס על אחיו – "את האלקים אני ירא" (בראשית מב, יח), "ומפני מוראו יוציא אותם שלא ימותו אנשי ביתם ברעב" (רמב"ן שם). וכן המיילדות – "ותיראן המילדות את האלקים… ותחיינה את הילדים" (שמות א, יז).
 לעומת זאת, מקום שמידה זו חסירה בו, הוא מקום סכנה. "כי אמרתי רק אין יראת אלקים במקום הזה, והרגוני" (בראשית כ, יא), ואין זכות קיום לעמלק "אשר קרך בדרך… ולא ירא אלקים" (דברים כה, יח וראה רש"י שם). יראת אלקים מחייבת גם יראת צלם אלקים של האדם.

זהו תנאי להשראת כבוד ד' בתוכנו: "על מנת כן פדיתנו, שלא יהיה בנו שופכי דמים" (ספרי דברים, שופטים כא, ח – פיסקה סז). "דשופך דמים מסלק השכינה מקרב ישראל… והקב"ה פדה את ישראל על מנת להתהלך בתוכם" (עמק הנצי"ב, שם). 

בספר דברים, לקראת הכניסה לארץ ישראל, מופיעות מצוות מיוחדות, והביטוי השכיח הוא: "הארץ". "כי תבא אל הארץ" (דברים יז, יד); "כי אתה בא אל הארץ" (שם יח, ט), ואילו בפרשת עגלה ערופה, המונח הוא "באדמה".
 "ואל תתן דם נקי בקרב עמך ישראל" (דברים כא, ח). קול "הדם הנקי" של החלל הצועק מן האדמה כ"קול דמי אחיך" של הבל (בראשית ד, יא), שאף הוא נהרג בשדה, עלול להחזיר אותנו לקללת האדמה של אדם הראשון ושל קין! לכן צריכים כפרה.

ונגשו הכהנים בני לוי כי בם בחר ד' אלוקיך לשרתו ולברך בשם ד' ועל פיהם יהיה כל ריב וכל נגע

דברים כא, ה

מה הצורך באריכות זו, וכי לא ידענו כבר על תפקידי הכהנים? אלא שגם עליהם מוטלת אחריות, כי רק החיבור עם הקדושה יכול למנוע כל ריב וכל נגע, הכהנים הם הצינור להעברת הברכה הא-לוקית, ברכת השלום.

חלל זה המוטל על "האדמה", מעורר גם את אחריות דור יוצאי מצרים, אשר לא ידעו לחבר בין "האדמה" ובין "המקום אשר בחר ד'". וכך שנינו בספרי (שופטים, סז): "הכהנים אומרים כפר לעמך ישראל, כשהוא אומר אשר פדית ד' מלמד שכפרה זו מכפרת על יוצאי מצרים; כפר לעמך – אלו החיים, אשר פדית – אלו המתים, מלמד שהמתים צריכים כפרה" (ובגירסת הגר"א: "ומלמד שכפרה זו מכפרת עד יוצאי מצרים ונמצינו למדים ששופך דמים חוטא עד יציאת מצרים").
 

במתן תורה זכו בני ישראל לדרגת "חרות על הלוחות" (שמות לב, טז) – "אל תקרי חרות אלא חירות, חירות מן הגלויות, חרות ממלאך המות, חירות מן היסורים" (שמות רבה מא, ט; שם לב, א). "אין לך בן חורין אלא מי שאין מלאך המות שולט בו" (אליהו זוטא, עמ' 179). אמנם חטא העגל החזיר את מלאך המות לעולם, אבל הסליחה שבאה עם הלוחות השניים הביאה גם לאפשרות התיקון.
 אך חטא המרגלים החזיר את המות הטבעי ואיפשר גם את הרצח. שפיכת דמים באחד מהדורות מחזירה אפוא את האשמה על יוצאי מצרים, אשר לא היו ראויים שיבוא א-לוקים לפדות אותם לו לעם (ע"פ שמואל ב' ז, כג).

ברם בפרשה זו ישנה גם הבטחה: "ואתה תבער הדם הנקי מקרבך, כי תעשה הישר בעיני ד'" (דברים כא, ט), ומבאר רבנו בחיי: "כי הכתוב הזה הבטחה לעתיד, אמר – אם תעשה הישר בעיני ד', אתה תבער השופך דם, כי לא ימצא בארץ שופך דם נקי, כי בזכות זה תקרב הזמן העתיד שתיפסק כל רציחה וכל מלחמה מן העולם…".

"והכהנים אומרים: כפר לעמך ישראל אשר פדית ד' – ונכפר להם הדם, הכתוב מבשר, כשתעשו כן מכופר להם העוון" (רש"י דברים שם, ע"פ ספרי על-אתר וסוטה מו, א).

*

ופדויי ד' ישובון ובאו ציון ברנה ושמחת עולם על ראשם, ששון ושמחה ישיגו ונסו יגון ואנחה. 

ישעיה לה, י; שם נא, יא

'והוא לא תצלח' (במדבר יד, מא), ודייק והיא שיש זמן אחר שמצליח והוא זמננו זה שהוא עקבי משיחא… בעקבתא דמשיחא חוצפא יסגא (סוטה מט, ב) – באחרית הימים ובעקבי משיח אז חוצפא יסגא, יתגדל ויהיה במעלה
ר' צדוק הכהן מלובלין - צדקת הצדיק, מו-מז

� עיין דברים א, לז והפרשנים שם. ועיין עוד תוס' יבמות עב, א ד"ה נזופים היו – "אמר רבנו יצחק, ממעשה מרגלים ולא כמו שפירש בקונטרס ממעשה העגל, שהרי מחל להם הקב"ה"; וכן בפירוש בעלי התוס' – הדר זקנים במדבר יד, כ. יצויין כי רבים טרחו להמתיק את חומרת חטא העגל ולא כן לגבי חטא המרגלים.


� ולפי זה מובנת הגהת 'המעתיק', לפי רוזין, בפירוש הרשב"ם דברים א, יד, ש"אנשי המלחמה" הם אותם שנאמר בהם "ויעפילו לעלות אל ראש ההר". 


� על ההבדל בין האמירה שבבמדבר לבין האמירה שבפי משה רבנו בפרשת דברים, להלן.


� נצי"ב – העמק דבר במדבר יד, מ.


� רמב"ן דברים א, מה ועיין עוד ספורנו דברים שם ונצי"ב במדבר שם, שהיה בחטא המרגלים משום חילול ד'.


� עיין בספרי שלח, קיג סוף פיסקה ז, ובנצי"ב שם.


� עיין רמב"ן דברים ל, ו; רמח"ל, דרך ד', חלק א פרק ג סעיף ח, ועוד.


� כמובן, אין כאן המקום לבירור עומק משמעה של עבודה ושל שמירה בגן עדן.


� ובשינויי גירסה במקורות שונים – ירושלמי נזיר ז, ב; בראשית רבה, יד.


� ומצאנו שני פירושים בחז"ל ל"אד": ענן (ירושלמי תענית ג, ג); נהר [העולה על גדותיו] (ב"ר יג). 


� עיין רמב"ן בראשית ג, ח.  


� "בתחילה נברא עפר מן האדמה, היינו עפר מן המזבח, ואחר כך נתעכר חומרו" – הגר"א, הדרת קדש, מדרש רות החדש א, נא.


� עיין ריה"ל, כוזרי ב' כ, עמ' נח במהדורת אבן שמואל; רמב"ן, תורת האדם, עמ' רצו בהוצאת שעוועל.


� פירוש הטור הארוך על התורה ד, ב.


� עיין נצי"ב, העמק דבר, שם, על שילוב שני הפירושים – של אונקלוס ושל רש"י.


� עיין רמב"ן ח, יא; וראה זבחים קיג, ב.


� וכבר תמה על כך הרד"ל, בפרקי דר' אליעזר, שם. ברם עיין בלשון הרמב"ם, הלכות בית הבחירה ב, ב.


� ראה לשון הרמב"ם, הלכות מעשה הקרבנות יט, א.


� אך עיין בלשון הרמב"ם, הלכות בית הבחירה ב, ב.


� וראה רש"י, שם.


� כל המשמעויות במדרש הנעלם הנ"ל ובב"ר לו; ועיין עוד במהר"ל, נתיב התורה, פרק טו ד"ה ובפרק אלו עוברין.


� וראה סנהדרין ע, א: "אמר ליה הקב"ה לנח, נח לא היה לך ללמוד מאדם הראשון, שלא גרם לו אלא יין, כמאן דאמר אותו אילן שאכל אדם הראשון ממנו גפן היה", וברש"י שם: "אמאי קרי ליה איש האדמה, על ידי שהוכיחו הקב"ה היה לו ללמוד מאיש האדמה, דהיינו אדם הראשון, שהיין קנס עליו מיתה". ועיין בתיקוני זוהר סט, א: "חד אמר חיטה היה וחד אמר גפן, וכולה קשוט".


� עיין תנחומא - ישן, תולדות, טז [מובא בדעת זקנים מבעלי התוספות], ובבראשית רבה, מג, ו. עיין עוד מהר"ל (מהדורת הוניג), דרוש על המצוות, עמ' סא; רמח"ל - קל"ח, פתח נח; אוצרות רמח"ל עמ' רד ועמ' רמג.


� עיין אור החיים, קדושים יט, כו; מרגליות הים, על סנהדרין לח, ב אות כד.


� פרשת חיי שרה היא סיפור פרשת נישואי רבקה ליצחק, שכן מותה וקבורתה של שרה מחייבים דאגה להמשכיות משפחת האבות. יש לציין שכבר מתחילת הליכתו שאף אברהם אבינו להגיע למקום בית המקדש – "הלוך ונסוע הנגבה (בראשית יט, ב), הולך ומכוון כנגד בית המקדש" (בראשית רבא לט, טז).


� אך לרבנו יונה, בפירושו לאבות, קבורת שרה והמשא ומתן לקניית מערת המכפלה, הוא הנסיון האחרון; ועיין רש"י שמות ו, א ומאידך שם, ט; וביאורי הגר"א, בבא בתרא פא.


� ועיין במחלוקת פוסקים ופרשנים, ראשונים ואחרונים, על נוסח ופירוש ברכת השנים. וראה עוד ספרי דברים יא, יב (עקב, ד) "ארץ אשר ד' אלוקיך דורש אותה, כביכול אין דורש אלא אותה, ובשביל דרישה שהוא דורשה דורש כל ארצות עמה".


� עיין יבמות סג, א.


� וכבר דנו בשאלה אם למזבח העקידה היה דין מזבח או דין במה - עיין במשך חכמה, מהדורת ר' שמואל חיים דומב, בראשית ח, כ ובפרוש יד לחכמה שם אות ג, ושם בראשית כב, ז; ועיין עוד בקובץ הזכרון אבן ציון, מהרב מנחם זמבא הי"ד, עמ' תסז. 


� רמב"ם מדייק בלשונו ומייחס את הבנייה רק לאברהם אבינו ולנח, כבמקרא. ובאשר לסיבת שיכחת מקום המזבח מתקופת האבות עד דוד המלך, ראה מורה נבוכים ג, מה.


� על המעבר מ"וירא את המקום מרחוק", חזון הראייה, ועד בירור כוח האמירה שבפסוק זה, עיין פירוש עולת ראיה א, עמ' פז-צ.


� שו"ת חתם סופר יו"ד, רלה.


� וכן בהגדה של פסח: "אילו… אל בית הבחירה".


� עיין תורה שלמה, שמות לג, אות קמג.


� זוהר א, קכח, ב: "ירושלם, כל ארעא דישראל איתקפל תחותה…". לכן, הסדר בהודיית בכורים (דברים כו, ט): "ויביאנו אל המקום הזה – זה בית המקדש" (ספרי, שם) תחילה, ורק אחר כך "ויתן לנו את הארץ הזאת", שלא לפי הסדר הכרונולגי, כי בית המקדש הוא הנותן את עיקר משמעותה של ארץ ישראל, בהתפשטות השפע האלוקי מהמרכז – בית המקדש - לכל הסביבה.


� ראה מהר"ל, דרך חיים, אבות ד, כב: "עד שיהיה האדם בפני עצמו"; מכתב מאליהו, חלק ב, עמ' 148-146.


� ועיין שם, ב'מורה', ב, ל.


� עיין של"ה, מסכת ראש השנה, תורה אור, ד"ה אם כן יש להקשות; ובהקדמה לשב שמעתתא, אות ד.


� וראה שם בפירוש אוצר נחמד.


� על משמעות קרבנם, שאינו בגדר הלכתי של מנחה, ראה רד"צ הופמן, ספר ויקרא, מוסד הרב קוק תשכ"ג, עמ' סד-סה; ובפירוש רבנו בחיי, בראשית ג, ה: "קין והבל ידעו סוד הקורבנות".


� "תחת הבל כי הרגו קין (בראשית ד, כה) – מחטייה של הבל נהרג קין" (בראשית רבא כג, ח לפירוש תפארת ציון). וראה מהר"ל, גור אריה על רש"י בראשית ד, ג ושם שם, ח; ועיין עוד רא"ש, על כלאים ב, ז שהפשתן מזיק לתבואה; ובספר ישראל קדושים, לרבי צדוק הכהן, עמ' 117 - "שעולה בד ויחיד… לזה דרכיו של יצר הרע להיות בפירודא"; ועיין זוהר ג, פו-פז. מהר"ל התייחס לנושא גם במקומות נוספים.


� נצי"ב, העמק דבר, בראשית ו, ב.


� רש"י בראשית ו, יג – על פי סנהדרין קח, א; ועיין אונקלוס שם – "חמס חטופין". ועיין בראשית רבא לא, ד-ו: חמס על פחות משוה פרוטה (ועיין תורה שלמה, בראשית ו, קנח – על הזיקה לקללת 'מי שפרע').


� רוח חיים, לר"ח מוולוז'ין, אבות ג, א ד"ה דין וחשבון; נצי"ב – העמק דבר בראשית ו, ג. לעתיד לבוא, לעומת זאת, "ונתתי לכם לב בשר – לב להוציא בשר – ואת רוחי אתן בקרבכם", ראה יחזקאל לו, כו-כז; זוהר א' קלז, ב; ר' צדוק, תקנת השבים, עמ' 25; עין איה, ברכות א', לדף לב, א אות מא.


� נח איננו התחלה חדשה ממש, כי לא זכה להקים דור חדש. בניו הם המשך האדם שלפני המבול, בתנאים החדשים שעל פני האדמה. "ונח מצא חן בעיני ד', באיזו זכות? בזכות תולדותיו" – בראשית רבה, סוף פרשה כט. אף המצוות אינן קרויות על שמו, אלא על שם בניו: "שבע מצוות בני נח".


� ישעיה נד, ט; ובזוהר א' סז, ב – הביקורת הנרמזת בביטוי זה.


� קומץ המנחה, לרבי צדוק הכהן, אות יא, בהתאם לדברי רמח"ל במסילת ישרים, פרקים יג, יח.


� ועיין סנהדרין קח, א הנ"ל.


� עיין שמועות ראיה, בהעלותך תרפ"ט, על מלכי צדק-שם.


� רמב"ן בראשית ו, יג. לשאלה מדוע על החמס – גזל, ולא על שפיכות דמים, ראה להלן (ועיין גם מהר"ל, גור אריה בראשית ו, יג; חדושי אגדות סנהדרין קח, א ד"ה לא נחתם וד"ה וכתיב כי קם החמס; ועוד).


� עיין תנחומא, נח א, ט על "וישאר אך נח".


� עיין רמב"ן, בראשית יא, ב הרואה קשר בין חטא אדם הראשון, חטא דור הפלגה וחטאם של אנשי סדום – חטאו בקיצוץ הנטיעות [ראה תיקוני זוהר, תיקון סט, עמ' קיז ב, סוף העמוד], ומשמעותו הפשוטה של המושג: "כח פעולת האדם בלא הכרה שהשי"ת הוא הפועל" – ר' צדוק הכהן, רסיסי לילה, עמ' 37; ועיין עוד אצל ריי"ל בלאך, שיעורי דעת, ג, נד-נט.


� ראה תוספתא סוטה ג; ועיין בבלי סנהדרין קט, א.  


� לפי רשב"ם, זו גופה עצם ההתגלות לאברהם אבינו: "וירא אליו… איך? שבאו אליו שלושה אנשים" – ראה שם, במהדורת רוזין; ועיין רמב"ם, מורה הנבוכים ב, מב.


� מהר"ל, נתיב גמילות חסדים, פרק ד ["ואלו דברים עמוקים מאוד, ואין לפרש יותר"]; ועיין עוד נתיב העבודה, פרק יג; ובחידושי אגדות על שבת, שם.


� הדבר דומה לביאורו בנתיב התורה, פרק יז, על היחס למעלת המצוות, ראה שם.   


� ואולי זהו פשר שיתופו של גבריאל, הבא להפוך את סדום, לביקור שני המלאכים אצל אברהם אבינו. רק על רקע חברה מנוגדת, יש הצדקה למהפכת סדום ועמורה; וראה שמועות ראיה, וירא תרצ"ב.


� "ויקרא בשם ד' (בראשית יב, ח), מלמד שהקרא שמו של הקב"ה בפי כל בריה. דבר אחר ויקרא, התחיל מגייר גרים ולהכניסם תחת כנפי השכינה" – בראשית רבא לט, כד.


� ועיין ירמיהו ט, כב-כג.


� מהר"ל, דרוש נאה לשבת הגדול, מכון תורה שלמה, ירושלים תשי"ט, עמ' סז. 


� עיין רמב"ן בראשית שם.


� ראה ר' צדוק, פרי צדיק - שופטים, עמ' נא; מילואים לעולת ראיה, ב, עמ' רצא-רצב: תפילת מוסף של סוכות.


� רמח"ל, דרך ד', חלק ב' ד, ג.


� רמב"ם חותם: "הוא יזכנו וכל ישראל חברים, במה שהבטיחנו בו". על פי כל הנ"ל נראה כי השימוש והמשמעות של הכינוי "חברים" במקום זה, הוא בהתאם להסבר רמב"ם עצמו, בפירוש המשנה דמאי ב, ג: "וכן קוראים לתלמידי חכמים חברים, ונקראים בשם זה, מפני שחברותם זה לזה הוא החברות האמיתית, מפני שהוא לשם שמים"; וראה ש' הכהן, 'חברים כל ישראל', המעין ניסן תשס"א (מא, ג), עמ' 47 ואילך. 


� עיין זוהר חדש ג, פד.


� וראה שם הערת רח"ד שעוועל. 


� שתי בחינות לבית המקדש: מקום העבודה ומקום השראת שכינה – ראה לשון הרמב"ם, תחילת הלכות בית הבחירה.


� רס"ג, מאמר הגאולה האחרונה: "אז תחול הנבואה בתוך עמנו עד שבנינו ועבדינו יתנבאו"; רמב"ם, אגרת תימן; ראי"ה קוק, מוסר הקודש, עמ' שנה: "באמת חסרון רוח הקודש בישראל, הוא לא חסרון שלימות, כי אם מום ומחלה, ובארץ ישראל היא מחלה מכאבת שהיא מוכרחה להירפא, כי אני רופאך".


� ועיין עוד ויקרא רבה א, יב; ספר העקרים ג, יא. 


� ברייתא דר' פנחס בן יאיר, לפי הגירסה שנבחרה על ידי רמח"ל במסילת ישרים.


� על פי שמות ו, ז - "לידתו של עם ישראל" (מהר"ל, דרשה לשבת הגדול; נצח ישראל, ב).


� מחד "מקדש ד' כוננו ידיך" – מעשה ידיו של הקב"ה "דכד נפקו ישראל ממצרים בא קודשא בריך הוא… למיבני לון ביתא קדישא ולנחתא ליה מגו שמי רקיעין… ומדארגיזו קמיה… ביתא איתבני על ידי דבר נש" (זוהר ג' רכא, א); מאידך "גדולים מעשי צדיקים יותר ממעשה שמים וארץ, דאילו במעשה שמים וארץ כתיב אף ידי יסדה הארץ וימיני טיפחה שמים, ואילו במעשה ידיהם של צדיקים (רש"י: מקדש מעשה ידי צדיקים הוא) כתיב מכון לשבתך פעלת ד' מקדש ד' כוננו ידיך" (כתובות ה, א). אלא "שנראה שהיו הם עושים ולא היו עושים כלל, כמו שנאמר בארון…" (הגר"א, אדרת אליהו דברים א, ז). דשו כבר רבים בענין בנין הבית השלישי, ולדעת הרמח"ל מקדש שלמעלה יתפשט ויגיע מטה ואז ייבנה סביבותיו בנין חומרי – ראה משכני עליון, בתוך גנזי רמח"ל, עמ' קנז. 


� השווה נצי"ב, העמק דבר שמות טו, יז – אותו עיקרון, אך הסדר הפוך.


� עיין רמב"ן, מלבי"ם, נצי"ב – העמק דבר והרחב דבר, כאן; אור החיים, בראשית מח, טז; רמ"ד וואלי, בפירושו לספר שמות, כאן ולספר יהושע, ה; זוהר ב' קכה, א – דעות ר' שמעון ור' יהודה; ועיין עוד ר"ר מרגליות, מלאכי עליון עמ' צג הערה קטז ועמ' צח הערה קמט. יתכן שרש"י מפרש כאן, כדרכו בהרבה מקומות, לפי המציאות הסופית, וגם בזה יש "בשורה", שעל אף המשבר והירידה בגילוי ההנהגה הא-לוקית, יש עדיין מקום של השראת שכינה בתוך עם ישראל.


� "מתחילה לא ירדה שכינה על הארץ אלא על ידי הרקיע ירדה על הר סיני, ואחר כך ירדה לאהל מועד אבל לא בקביעות אלא ממקום למקום, ואחר כך בארץ ישראל ירדה בקביעות… שהוא התכלית שירדה השכינה לארץ" – הגר"א, אדרת אליהו, דברים א, ז.


� כידוע, המיפגש בין משה רבנו ליתרו, הוא תיקון ההתנגשות בין קין להבל – עיין רמ"ע מפאנו, עשרה מאמרות, חיקור דין, חלק ג, ט (וראה תיקוני זוהר קיח, א - קיט, א). האכזריות של קין באה לידי גילוי חיובי אצל צאצאיו של יתרו: פנחס – שהוא "מבני פוטיאל, שפיטם אבי אמו עגלים לעבודת אלילים" (סנהדרין פב, ב), יעל אשת חבר הקיני (שופטים ד, יז) ויונדב בן רכב – אבי בית הרכבים "המה הקינים" (ירמיה לה, ו; דברי הימים א' ב, נה; סנהדרין קד, א).


� חטא המתאוננים – תבערה, אינו נחשב לעצמו, אלא כשלב לקראת קברות התאוה, ולכן אינו מוזכר במסעות שבפרשת מסעי.


� עיין במיוחד בפרשנות הנצי"ב לפרשיית קברות התאוה, וראה גם שפת אמת – "התאוו תאוה, משמע שלא היתה להם תאוה, שהיו למעלה מן הטבע". וראה רש"י במדבר יא, א ד"ה כמתאוננים, ושם כ, ד"ה את ד' אשר בקרבכם.


תיקון לתאוה זו, באכילת בשר מצוה - כבשר הקרבנות, ראה ספורנו דברים יב, כו; רמח"ל, מסילת ישרים, פרק כו. יש לציין שגם הניגוד צמר – פשתים, בא לידי התאמה בכלאים שבבגדי כהונה. ועיין באור הגר"א לספרא דצניעותא, ד על יחזקאל מד, יח: פארי פשתים יהיו על ראשם.


� עיין בפרשנים הרבים בנדון, שם. 


� עיין תרגום יהונתן (במדבר יג, לב): "אנשי מדות – גבריא מארי מיכלן בישין"; רמב"ן (שם): "כי הארץ ההיא… לא יסבלו אותם בני אדם הבינונים זולתי הענקים"; ועיין עוד של"ה, תורה שבכתב, ענין המרגלים. 


� ספרי, במדבר י, לג על פי פרשנות הירושלמי הקדמון ולפי פירוש זית רענן לבעל המגן אברהם. לעומת זאת, הגר"א, וכן הורוויץ, שם, מייחסים אימרה זו לדור באי הארץ. 


� לא נעסוק כאן במחלוקת תנאים, ראשונים ואחרונים, על טיבו של אותו ארון – ראה במיוחד גירסת הגר"א לספרי ובעמק הנצי"ב, כאן.


� ראה מטבע ברכת גבורות: "מקיים אמונתו לישני עפר"; ועיין בפירושו של רש"ר הירש (בראשית טו, ו), על משמעות השורש 'א.מ.ן' – התמסרות.


� עיין נצי"ב – העמק דבר, כאן.


� אור החיים, במדבר, שם.


� עיין רש"י במדבר יד, כא וכן שם, כח; תוספות חגיגה טז, ב ד"ה אראה. 


� או שאינו מתקרע – יבמות קה, א.


� ראה הערת יפה תואר, כאן: "כמו דבר אחר, שני פירושים הם".


� עיין ב"ב עד, א תוספות ד"ה ועכשיו שנשבעתי, ומרגליות הים סנהדרין קי, ב בשם תיקוני זוהר ומראי מקומות שם.


� עיין חתם סופר – תורת משה, כאן, וראה אצל ר' צדוק, צדקת הצדיק, אות מו: "שהם חשבו שזה בכלל חוץ מצא, וכמו שאמרו חז"ל חוצפא מלכותא בלא תאגא" (על פי סנהדרין קה, א).


� עיין שפת אמת, שלח; כלי חמדה, שם בשם הרבי מסוכאטשוב.


� ראה דרשות הר"ן, הדרוש העשירי.


� ראה ר' יוסף אלבו, בספר העקרים, בסוף ההקדמה.


� ראה כוזרי ב, כ; וראה חזון איש, או"ח, קונטרס י"ח שעות.


� "מלוא כל הארץ כבודו – כל הארץ הוא נקודת ציון וכמו שכתוב כבוד ד' מלא את המשכן (שמות מ, לד) ומשם הוית לטורא רב ומלאת כל ארעא" – באור הגר"א ישעיה ו, ג.


� כלי יקר בראשית ב, כג ד"ה לעבוד את האדמה, וראה שם ביאורו.


� כבר עמדו על כך שמצות הבכורים היא תיקון לחטא המרגלים – אחד הביטויים לכך הוא ההקבלה שבין מעשה המרגלים, שם נאמר "ויכרתו משם זמורה ואשכול ענבים… ומן הרמונים ומן התאנים" (במדבר יג, כג) ובין המשנה במסכת בכורים (ג, א), המפרטת ג' מינים אלה – "יורד אדם בתוך שדהו ורואה תאנה שביכרה, אשכול שביכר, רימון שביכר", הגם שכל שבעת המינים חייבים בבכורים.


� ב"ח או"ח רח, על נוסח ברכת מעין שלוש.


� עיין רמב"ן על-אתר; זוהר ג' קפג, ב; רמ"ק, פרדס – שער הכינויים ג, ב.


� על פי ישעיה ה, כ.


� עיין שמואל א' יב, יד: "אם תיראו את ד' ועבדתם אותו ושמעתם בקולו ולא תמרו את פי ד'". אפשר להגיע לשמיעת קול ד', ועדיין יש צורך באזהרה נוספת, שלא להיכשל במרי! שמואל רואה את העתיד, את כשלונו של שאול המלך, הטוען "שמעתי בקול ד'" (שם טו, כ) ועונה לו שמואל: "כי חטאת קסם מרי" (שם שם, כב). וראה ר' צדוק הכהן, מחשבות חרוץ, ה, עמ' 23-22; ר' רפאל יום טוב הלפרין, שו"ת עונג יום טוב, הקדמה.


� "כששבו בתשובה… היתה כוונתם לקבל דין שמים אפילו שלא היה טוב בעיניהם, אבל בזה לא בחר ד'" – שפת אמת שלח, תרנ"ג.


� משה רבנו אינו מזכיר כאן את שלילת הביאה לארץ, כמו שנאמר לעם (במדבר יד, ל) אלא את שלילת הראייה, כמו שנאמר לו עצמו (שם שם, כג). יתכן ששלילת הראייה כאן, היא בניגוד לראייתם של אברהם אבינו ושל משה רבנו, שהיא זכייה, בעלות, על הקדושה הפנימית של ארץ ישראל - ראה משך חכמה בראשית ג, טו ד"ה כי את כל הארץ אשר אתה רואה.


� בבמדבר רבא יט, כא, הדבר נלמד מדברים א, לה.


� כבר לעיל מבואר הקשר בין "יראה" ו"מקום" אצל אברהם אבינו. העלייה לרגל למקום בית המקדש, היא מעין חזרה למעמד העקדה. "מה יפו פעמייך בנעלים בת נדיב (שיר השירים ז, ב), מה יפו פעמותיהן של ישראל בשעה שעולין לרגל; בת נדיב, בתו של אברהם אבינו" – סוכה מט, ב. אברהם אבינו הוא ראשון לעולי רגל (מהרש"א, שם) ומדרגתו בעקדה היתה כעין מדרגת הכהן הגדול לפני ולפנים ביום הכפורים (משך חכמה, בראשית כא, יז)!


� מטבע הלשון של ר"י אלבו בספר העקרים ג, יד.


� ועובדיה, גר אדומי, זוכה לנבואה כי הוא "ירא אלקים מאוד" (סנהדרין לט, ב); ו"סוד ד' ליראיו ובריתו להודיעם" (תהלים כה, יד) - ראה ידיים ד, ג. 


� מהר"ל, בחידושי אגדות – סוטה מו, מפרש שיש כאן רמז לכח הפוטנציאלי של האדמה ושל האדם, אשר לא יצאו אל הפועל; ועיין עוד בגבורות ד' פרק מה, על דברים כט, ו; ועיין עוד במאמרי: 'משה רבנו, יג המידות וקבלת שבת' - המעין מב ג (ניסן תשס"ב), עמ' 60. 


� בניגוד לפרשנים אחרים, רמ"ד וואלי, בחיבורו משנה למלך, על דברים כא, אינו רואה בדברי זקני העיר הקרובה הודאה באחריות אלא חובת תיקון המוטלת עליהם: "… אמיתו של דבר הוא, בודאי שאין הקלקול תלוי בשום עיר, לא קרובה ולא רחוקה, כי אין לתלות הקלקול במה שלא נודע. אבל התיקון בלבד הוא שמוטל על העיר היותר קרובה".


� בדומה לזה, אחריות הכהן הגדול במקרה של רוצח בשוגג – במדבר לב, כח. וכבר הזכרנו תיקון חטא קין והבל, בבגדי השעטנז של הכהנים – האבנט, ולעתיד לבא "פארי פשתים יהיו על ראשם" (יחזקאל מד, יח).


� עיין הגירסה בהוריות ו, א; כריתות כו, א; רבנו בחיי, כאן; בית יוסף, אורח חיים, רפד; בעי חיי, לר"י שור, על ההשמטה שבבית יוסף, בדפוסים.


לא כאן המקום לדון בסוגיית הכפרה למתים – אם צריכים עדיין כפרה ובמה יכולים החיים לכפר על המתים: עיין רש"י מעילה י, ב ד"ה ולד; מאירי הוריות, שם; ספר חסידים, תתשעא, ומקור חסד, שם; מפענח צפונות, קמ, סימן לו; מרגליות הים קד, א אות ט. 


� עיין במדבר רבא א, ח; רש"י שמות ל, טז וקושיית רמב"ן שם, יב.


� ראה מלבי"ם דברים, כאן.





