פירושים וסימנים


במאמר זה אספתי קבוצות של פסוקים דומים, ופירושים שאמורים לעזור להבחין בין הפסוקים הדומים. כמוכן ליקטתי כמה פירושים לקטעים קשים, שיכולים לעזור להבין ולזכור אותם. 


המאמר נועד להשלים את המאמר 'איך להצליח בחידון התנ"ך בלי ללמוד את כל התנ"ך בעל-פה?' בהוצאת ארגון נח"ת בחיפה (כדאי לקרוא אותו קודם).


חלק מהפירושים מקוריים וחלקם מלוקטים ממקורות שונים. אך גם כאשר כתבתי את שם המקור – זה לא בהכרח אומר שציטטתי אותו במדוייק (בדרך-כלל קיצרתי ושיניתי כמה דברים), ולכן כל הפירושים הם על אחריותי בלבד..


השתדלתי (לא תמיד בהצלחה..) להביא פירושים מילוליים כמה שיותר, בלי להיכנס לרעיונות עמוקים מדי. רעיונות מסוג זה יופיעו במאמר 'תשובות לשאלות', שיצא לאור, אם ירצה ה', בהוצאת ארגון נח"ת בחיפה.


אם תעיינו בפירושים תגלו, בוודאי, שחלק מהם דחוקים, ואינם מתאימים לכל הפסוקים. אם תוכלו למצוא פירושים יותר טובים -- אני מאד אשמח לשמוע! (בדואר -- אראל סגל, אלכסנדר זייד 84א, קרית חיים 26301. או בדואל -- erelsgl@writeme.com או erelsgl@cs.technion.ac.il).


ניתן לקבל את המהדורה המעודכנת של קובץ זה (וגם של עוד הרבה קבצים שקשורים לחידון) בכתובות הנ"ל, או להוריד אותם מ: http://www.cs.technion.ac.il/~erelsgl.


בחלק מהמקומות יש רק כותרות, בלי פירושים. אם ירצה ה' במהדורה הבאה יופיעו גם פירושים אחרי הכותרות..


בכוונה כתבתי את הפסוקים בטבלאות – כדי לאפשר לכם לבחון את עצמכם: הסתירו את התשובה ונסו לנחש אותה לפי הפסוק...





אזהרה! 


במאמר זה יש, מלבד פירושים רציניים, גם סימנים דמיוניים; כשמם כן הם: �             הם רק סימנים -- שנועדו לעזור לזכור את הפסוקים, �             והם דמיוניים – אין שום קשר בינם לבין הפירוש האמיתי של הפסוקים!


הקוראים מתבקשים להזהר ולא להתבלבל בין הפירושים הרציניים לבין הסימנים הדמיוניים!





הפירושים והסימנים לא יעזרו (לדעתי) למי שלא למד כבר את החומר כמה פעמים.


גם למי שלמד -- הסימנים המועילים ביותר הם הסימנים שאתם ממציאים בעצמכם!
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	ביטויים המציינים ריבוי


	בתקופת האבות


בברכות שמברך ה’ את האבות בספר בראשית יש כמה ביטויים שונים של ריבוי:





פסוק�
מקור�
�
ושמתי את זרעך כעפר הארץ... �
אמר ה’ לאברם (בר יג)�
�
הבט נא השמיימה וספור הכוכבים, אם תוכל לספור אותם?... כה יהיה זרעך�
אמר ה’ לאברהם (בר טו)�
�
והרבה ארבה את זרעך ככוכבי השמים וכחול אשר על שפת הים�
אמר ה’ לאברהם אחרי עקידת יצחק (בר כב)�
�
ואתנה בריתי ביני ובינך וארבה אותך במאד מאד�
אמר ה’ לאברהם (בר יז)�
�
אני הנה בריתי אתך והיית לאב המון גוים �
אמר ה’ לאברהם (בר יז)�
�
והפריתי אותך במאד מאד ונתתיך לגוים ומלכים ממך יצאו�
אמר ה’ לאברהם (בר יז)�
�
הרבה ארבה את זרעך ולא יספר מרב�
אמר מלאך ה’ להגר (בר טז)�
�
והפריתי אתו והרביתי אתו במאד מאד �
אמר ה’ לאברהם, על ישמעאל (בר יז)�
�
והרביתי את זרעך ככוכבי השמים�
אמר ה’ ליצחק (בר כו)�
�
והיה זרעך כעפר הארץ, ופרצת ימה וקדמה צפונה ונגבה�
אמר ה’ ליעקב (בר כח)�
�



באופן כללי (לא מדוייק), לכל אחד יש ביטוי שאופייני לו:


לאברהם -- "כחול אשר על שפת הים", "אב המון גויים" (זה נאמר רק לו)


ליצחק -- "ככוכבי השמים" (זה נאמר רק לו ולאברהם)


ליעקב -- "כעפר הארץ" (זה נאמר רק לו ולאברהם)


לישמעאל -- "במאד מאד" (זה נאמר רק לו ולאברהם)


להגר -- "ולא ייספר מרוב" (זה נאמר רק לה ולאברהם)





הזרע של אברהם מתחלק לשניים: צאצאי שרה (יצחק, יעקב) וצאצאי הגר (ישמעאל). לכן בברכות של אברהם משולבים כל הביטויים האלה:


בפסוק שממשיל את זרעו ל"עפר הארץ" נאמר בנוסף שלא יוכלו למנות את זרעו.


גם בפסוק שממשיל את זרעו ל"כוכבי השמים" נאמר בנוסף "אם תוכל לספור אותם!?"


כשה' מכנה את אברהם "אב המון גויים" הוא גם אומר לו "וארבה אותך במאד מאד... והרביתי אותך במאד מאד"





לאחר עקידת יצחק, ה’ מברך את אברהם בריבוי, אבל גם יצחק נמצא שם, ולכן נזכרים הדימויים האופייניים לשניהם: �"ככוכבי השמים (יצחק) וכחול אשר על שפת הים (אברהם)".





כשמשה רבנו מתפלל לה' אחרי חטא-העגל, הוא מזכיר את זכותם של שלושת האבות, ואומר (שמ לב):�"זכר לאברהם ליצחק ולישראל עבדיך, אשר נשבעת להם בך, ותדבר אלהם ארבה את זרעכם ככוכבי השמים, וכל הארץ הזאת אשר אמרתי אתן לזרעכם ונחלו לעולם"


הפסוק הזה בנוי בצורה מאד מסודרת: כל אחד מהביטויים בחלק השני שלו מתאים לאחד מהאבות:


לאברהם 	-- אשר נשבעת להם בך (בבר' כב נאמר לאברהם "בי נשבעתי")


ליצחק   	-- ותדבר אליהם ארבה את זרעכם ככוכבי השמים (הביטוי האופייני ליצחק)


ולישראל	-- וכל הארץ הזאת אשר אמרתי אתן לזרעכם ונחלו לעולם (זה מזכיר את הביטוי "כעפר הארץ" של יעקב).


	בשאר התנ"ך


מכיוון שהברכה "כחול אשר על שפת הים" היא אופיינית לאברהם, ואברהם הוא "אב המון גוים", גם הגויים זכו בריבוי "כחול אשר על שפת הים", וגם בברכה האופיינית להגר -- "ולא ייספר". (עד כמה שידוע לי, בשום מקום לא נאמר על הגויים שהם רבים "כעפר הארץ", או "ככוכבי השמים" --  הברכות האלו מיוחדות לישראל).





כחול הים הרבה מאד, עד כי חדל לספור כי אין מספר�
התבואה שאסף יוסף במצרים (בר מא)�
�
עם רב כחול אשר על שפת הים לרב, וסוס ורכב רב מאד�
מלכי הצפון (יע יא)�
�
אין מספר, כחול שעל שפת הים לרב�
הגמלים של המדיינים (שפ ז)�
�
30000 רכב ו6000 פרשים ועם כחול אשר על שפת הים לרב�
הפלשתים במלחמת מכמש (שא יג)�
�



נאמר להגר "הרבה ארבה את זרעך, ולא ייספר מרוב", וגם על המדיינים (שהם צאצאי הגר, לפי הפירוש שאומר שהגר היא קטורה) נאמר:





נופלים בעמק כארבה לרב, ולהם ולגמליהם אין מספר�
מדין ועמלק ובני קדם (שפ ו, שפ ז)�
�



נראה לי, שגם כשהדימוי "כחול אשר על שפת הים"  והביטוי "במאד מאד" נזכרים ביחס לעם ישראל, הם באים לרמוז לדמיון או לקשר שבין ישראל לגויים:





האסוף יאסף עליך כל ישראל מדן ועד באר שבע כחול אשר על הים לרב�
דברי חושי לאבשלום (שב יז)�
�
פרו וישרצו וירבו ויעצמו במאד מאד�
בנ"י במצרים (שמ א)�
�
יהודה וישראל רבים כחול אשר על הים לרב�
בימי שלמה (מא ד)�
�
ורחב לב כחול אשר על שפת הים�
היה לשלמה (מא ה’)�
�



בפסוק הראשון -- ישראל עושים כמעשה הגויים אויבי-ישראל, ונלחמים בבית-דוד. בפסוק השני – בנ"י גרים בין הגויים. בפסוק השלישי והרביעי -- מתוארת התקופה של שלמה, שבה היו יחסים טובים באופן לא-רגיל בין עם ישראל לבין הגויים. (אני יודע שזה פירוש דחוק, אבל לא הצלחתי למצוא פירוש יותר טוב...).


	תוכחות


	"לא תיראו את אלהי האמורי" (שופטים ו)


[ע"פ המאמר: "ויירא גדעון", מאת בת-ציון בירנבוים, כפר-הרוא"ה, ה'תשנ"ז]


התוכחה הזו, שנאמרה ע"י "איש נביא" בימי מדין (לפני גדעון), היא התוכחה היחידה (עד כמה שידוע לי) שבה נביא מוכיח את ישראל על כך שהם יראים מפני אלהים אחרים. מה ההסבר לזה?


אם נעיין בפרשה, נראה שהבעיה העיקרית של עם-ישראל באותה תקופה היא הפחד. הפחד של ישראל מפני מדין מתואר כבר בתחילת הפרשה:  "מפני מדין עשו להם בני ישראל את המנהרות אשר בהרים ואת המערות ואת המצדות"�. אמנם, המדיינים רבים "כדי ארבה לרוב", אבל בניגוד לשאר העמים (כגון הפלשתים*) אין להם נשק משוכלל, ולכן הפחד של עמ"י מהם הוא מוגזם. הנביא שבא להוכיח אותם רצה להסביר להם, שהפחד המוגזם שלהם מפני אויביהם נובע מהיראה שהם יראים את אלהי האמורי – מידה כנגד מידה...


בהמשך הפרשה ניתן לראות איך ה' מנסה 'לרפא' את עמ"י משתי המחלות – הפחד מפני האויבים והיראה מפני אלהים אחרים. קודם כל צריך 'לרפא' את מי שיהיה המנהיג של עמ"י – גדעון. מלאך ה', שבא אל גדעון, מוצא אותו "חובט חטים בגת להניס מפני מדין" – כמו כולם, גם הוא פוחד מהמדינים... לכן הוא פונה אליו בדברי חיזוק ועידוד: "ה' עמך, גיבור החיל!". ובהמשך אומר לו: "לך בכוחך זה והושעת את ישראל מכף מדין", ומוסיף: "כי אהיה עמך, והכית את מדין כאיש אחד". שלוש פעמים המלאך מנסה לשכנע את גדעון שהוא גיבור ושיש לו כוח להכות את מדין! אבל הדברים האלה נשמעים לגדעון מאוד לא הגיוניים, והוא רוצה להיות בטוח שאינו חולם, ולכן מבקש מהמלאך: "ועשית לי אות שאתה מדבר עמי". המלאך אכן עושה לו אות, אבל האות רק גורם לגדעון לפחד עוד יותר: "ויאמר גדעון: אהה, ד' ה', כי על כן ראיתי מלאך ה' פנים אל פנים!". ולכן ה' מרגיע אותו ואומר לו: "שלום לך, אל תירא, לא תמות".


לאחר ה'שיעור' הזה באומץ-לב, מגיע 'מבחן' לאומץ הלב של גדעון: ה' מצווה עליו לבער את העבודה הזרה מבית אביו (להרוס את מזבח-הבעל, לכרות את האשרה ולשחוט את 'הפרים הקדושים'). גדעון אמנם מבצע את הציווי, אבל הוא עדיין לא נרפא לגמרי ממחלת הפחד: "ויהי כאשר ירא את בית אביו ואת אנשי העיר מעשות יומם ויעש לילה...".


לאחר מכן גדעון נעשה קצת יותר אמיץ: "ורוח ה' לבשה את גדעון" (לפי כמה פירושים: רוח ה' = רוח גבורה מאת ה'�), ויש לו כבר מספיק אומץ כדי להתחיל לגייס צבא ("ויתקע בשופר וייזעק אביעזר אחריו, ומלאכים שלח בכל מנשה וייזעק גם הוא אחריו, ומלאכים שלח באשר ובזבולון ובנפתלי..."). אבל מהמדינים גדעון עדיין פוחד, והוא מבקש מה' שני אותות שיושיע בידו את ישראל. ה' נענה לבקשתו, כדי לעזור לו להתגבר על הפחד.


גדעון חונה בעין חרוד, מול מחנה מדין. למרות גודלו העצום של מחנה מדין – ה' אומר לגדעון שהצבא שלו גדול מדי: "רב העם אשר אתך מתתי את מדין בידם, פן יתפאר עלי ישראל לאמור ידי הושיעה לי...". זה בא ללמד את העם כמה שהפחד שלהם מפני המדינים הוא מוגזם (כנ"ל)�. ה' מצווה על גדעון לשלוח הביתה את כל הפחדנים: "מי ירא וחרד ישוב ויצפור מהר הגלעד", וגם את כל האנשים ששותים בצורה שמזכירה כריעת-ברך לפני עבודה-זרה: "כל אשר ילוק בלשונו מן המים... תציג אותו לבד, וכל אשר יכרע על ברכיו לשתות". 


ה' משאיר את גדעון עם צבא של 300 חיילים בלבד מול מחנה מדייני עצום. ה' יודע שבמצב כזה קשה מאד להישאר אמיץ, ולכן הוא אומר לגדעון: "קום רד במחנה כי נתתיו בידך, ואם ירא אתה לרדת רד אתה ופורה נערך...ושמעת מה ידברו ואחר תחזקנה ידיך". גדעון יורד למחנה מדין, ושומע שהמדינים פוחדים ממנו! "אין זאת בלתי אם חרב גדעון בן יואש איש ישראל, נתן הא-להים בידו את מדין...". כשגדעון שומע את זה, הוא מבין סוף-סוף שמי שלא פוחד הוא המנצח. ולכן הוא מחליט לתקוף את מדין מיד, וגם במתקפה הוא משתמש בתכסיס של פחד: שבירת כדים, הבערת לפידים ותקיעה בשופרות. ההפחדה עובדת מצוין: המדינים נבהלים, בורחים ומכים איש את רעהו מרוב פחד. 


למרבה הצער, ה'קורס' שהעביר ה' יתברך לגדעון בנושא 'התגברות על הפחד' השפיע רק על גדעון ואנשיו. כשגדעון רודף אחרי זבח וצלמונע, מלכי מדין, הוא מגיע לסוכות ולפנואל, ואנשי המקום לא מוכנים לתת לו אוכל, כי "הכף זבח וצלמונע עתה בידך נתן לצבאך לחם?": הם כנראה פוחדים שגדעון יפסיד במלחמה, ואז זבח וצלמונע ינקמו בהם... אפילו יתר, בנו הבכור של גדעון, עדיין חולה במחלת הפחד: "כי ירא כי עודנו נער". רק גדעון נשאר גיבור: "כי כאיש -- גבורתו..." 


"ואתם לא תכרתו ברית ליושב הארץ הזאת" (שופטים ב)


[ע' בפרק "ספרי יהושע-שופטים" סעיף "הפתיחה הראשונה"]





	תפילות


	"למה, ה', יחרה אפך בעמך?" (שמות לב)


לאחר שה' מספר למשה רבנו על חטא העגל (שמות לב), אומר משה: "למה, ה', יחרה אפך בעמך?"�. 


זה לא-כל-כך מקובל, שנביא שואל את ה' בתפילה "למה אתה כועס?", במיוחד שה' אמר לו פסוק אחד קודם שיש לו סיבה טובה מאד לכעוס: "לך רד, כי שיחת עמך... עשו להם עגל מסכה"!  


לדעתי� אפשר לפרש שמשה אכן מתכוון להגיד לה': "אין לך סיבה לכעוס. הרי העגל הזה הוא רק מסכה, רק פסל דומם, ובסופו של דבר בני-ישראל יבינו את זה ויחזרו בתשובה אליך. אז למה אתה כועס?". 


זהו מה שמשה חשב כל זמן שהיה עדיין בהר. אבל ברגע שירד מההר הוא שינה את דעתו: כתוב "וירא את העגל ומחולות" – משה ראה שבנ"י לא רק עשו עגל, אלא הם גם רוקדים ושמחים בעגל שלהם. עכשיו משה מבין טוב מאד למה ה' כועס, והוא לוקח את הלוחות ושובר אותם...


	תפילת עזרא (ט) ותפילת נחמיה (א) 


[ע' בפרק "עזרא ונחמיה"]


	ספרי יהושע-שופטים


לספר יהושע יש שני סיומים, ולספר שופטים יש שתי פתיחות. הסיום הראשון מתאים לפתיחה הראשונה, והסיום השני מתאים לפתיחה השניה. 


הסיום הראשון הוא הנאום של יהושע בפרק כג.


הסיום השני הוא הנאום של יהושע בפרק כד (27-1).


מיהושע כד 28 מתחילה כבר הפתיחה הראשונה של ספר שופטים: "וישלח יהושע את העם איש לנחלתו...", עד שופטים ב:5.


משופטים ב 6 מתחילה הפתיחה השניה, שפותחת בפסוק כמעט זהה: "וישלח יהושע את העם, וילכו בנ"י איש לנחלתו לרשת את הארץ". (החזרה הזאת היא ההוכחה שיש כאן שתי פתיחות מקבילות).





	הסיום הראשון (יהושע כג)


[ע"פ פירוש מלבי"ם. כדאי מאד לקרוא את המקור!]


הרקע: יהושע כבש את רוב הארץ, אבל בסוף ימיו עדיין נשארו בה גויים�. יהושע יודע שבנ"י רוצים כבר לשבת בשלווה בארצם. אולם כדי להגיע לשלווה הזאת יש שתי דרכים:


 שבנ"י יכבשו את הגויים הנשארים ויורישו את הגויים הנותרים -- במלחמה.


 שבנ"י יכרתו אתם ברית, יתחתנו בהם ויתמזגו אתם. 


יהושע חושש, שמנהיגי העם יפחדו להילחם בכנענים ויבחרו בדרך 2. לכן הוא פונה אל מנהיגי העם: "ויקרא יהושע לכל ישראל לזקניו ולראשיו ולשוטריו", ומנסה לשכנע אותם שאין להם סיבה לפחוד מהכנענים – ועליהם להמשיך במשימה ולהוריש אותם.


וכך אומר להם יהושע: "אני זקנתי..." – אני אמנם זקן, אבל אין לכם סיבה לדאוג, כי "אתם ראיתם את כל אשר עשה ה' א-להיכם לכל הגויים האלה מפניכם, כי ה' א-להיכם הוא הנלחם לכם..." – לא אני נלחמתי אלא ה'. אמנם, נשארו גויים שלא נכבשו, אבל אני בטוח שתצליחו לכבוש אותם; אני כל-כך בטוח בזה עד שכבר חילקתי לכם את ארצם: "ראו הפלתי לכם את הגויים הנשארים האלה בנחלה לשבטיכם...". גם אחרי מותי, ה' ימשיך לעזור לכם במלחמה נגד הכנענים: "וה' א-להיכם הוא יהדפם מפניכם והוריש אותם מלפניכם...". לכן אתם לא צריכים לפחוד מהכנענים אלא "וירשתם את ארצם כאשר דיבר ה' א-להיכם לכם" – לבחור בדרך 1.


אבל כדי שה' ימשיך לעזור לכם, אתם חייבים להמשיך לשמור את מצוותיו: "וחזקתם מאוד לשמור ולעשות את כל הכתוב בספר תורת משה...". בפרט – אסור לכם לבחור בדרך 2 (להתמזג עם הכנענים 'הנשארים' או 'הנותרים'): "לבלתי בוא בגויים האלה הנשארים האלה אתכם* , ובשם אלהיהם לא תזכירו...". 





בהמשך מפרט יהושע מה יהיו התוצאות אם בנ"י יבחרו בכל אחת מהדרכים:


אם תבחרו בדרך החיובית: "כי אם בה' א-להיכם תדבקו (כאשר עשיתם עד היום הזה, ויורש ה' מפניכם גויים גדולים ועצומים...) -- איש אחד מכם ירדוף אלף, כי ה' א-להיכם הוא הנלחם לכם כאשר דיבר לכם." 


ואם תבחרו בדרך השלילית: "כי אם שוב תשובו ודבקתם ביתר הגויים האלה הנשארים האלה אתכם* , והתחתנתם בהם ובאתם בהם והם בכם -- ידוע תדעו כי לא יוסיף ה' א-להיכם להוריש את הגויים האלה מלפניכם". בניגוד למה שאתם חושבים – ההתמזגות עם הגויים הנותרים והנשארים לא תביא לכם שלווה אלא להפך: "והיו לכם לפח ולמוקש ולשוטט בצדיכם ולצננים בעיניכם עד אבדכם מעל האדמה הטובה הזאת...". וחוץ מהצרות שיגרמו לכם הגויים בדרך הטבע, גם ה' יעניש אתכם בעונשים מחוץ לטבע: "...והיה כאשר בא עליכם כל הדבר הטוב אשר דיבר ה' א-להיכם אליכם, כן יביא ה' עליכם את כל הדבר הרע, עד השמידו אתכם מעל האדמה הטובה הזאת...".


	הסיום השני (יהושע כד 1 - 27)


[גם זה בערך ע"פ פירוש מלבי"ם; וגם כאן כדאי מאד לקרוא את המקור!]


הרקע: בסיום תקופת יהושע מתחיל שלב חדש לגמרי בהסטוריה של עם-ישראל. הקב"ה בחר בעם-ישראל כדי שיעבוד אותו ויקיים את תורתו בארץ-ישראל, ורק עכשיו – סוף-סוף – עמ"י יכול להתחיל לקיים את היעוד שלו. כל הארועים שקרו לו עד עכשיו היו רק 'הכנה' לכך; עכשיו הגיע שלב ה'ביצוע'. הדרישות שהקב"ה ידרוש מעמ"י בתקופת הביצוע יהיו גבוהות יותר מאשר בתקופת ה'הכנה': עמ"י יידרש לעבוד את ה' בתמים (בשלמות, ללא 'שאריות' של עבודת-אלילים, אפילו לא במחשבה) ובאמת ('שלא על-מנת לקבל פרס', באופן אמיתי). זוהי התקדמות בתחום הרוחני, וכמו כל התקדמות – היא קשה, ולכן כדי לעבור לשלב ה'ביצוע' דרושה הסכמה של העם. יהושע רוצה לבדוק האם עמ"י באמת מוכן ורוצה לעבוד לשלב החדש. לשם כך אוסף יהושע את כל שבטי ישראל: "ויאסוף יהושע את כל שבטי ישראל שכמה, ויקרא לזקני ישראל ולראשיו ולשופטיו ולשוטריו, ויתיצבו לפני הא-להים". 


יהושע מספר להם את תקציר ההסטוריה של עמ"י, מתקופת האבות ועד כיבוש א"י (13-1). בתקציר הזה חסרים הרבה פרטים: לא נזכרים המעשים הטובים של האבות, אין שום זכר למתן תורה, ולא נזכרים כל החטאים שעמ"י חטא במדבר ונענש עליהם. למה יהושע בוחר להתעלם מהפרטים האלה? -- לדעתי, יהושע רוצה להציג את ההסטוריה 'כאילו' שעד עכשיו הקב"ה לא דרש מעמ"י שום דבר: הוא בחר באבות בלי קשר למעשים הטובים שלהם; הוא לא דרש מהם לקיים את התורה; ולא העניש אותם על חטאיהם. הוא עשה להם טובות, נסים ונפלאות, ללא שום תנאים וללא שום דרישות. לעומת זאת, עכשיו מתחיל מצב חדש לגמרי (פסוק 14 והלאה): עכשיו לקב"ה כבר יש דרישות מעמ"י. אמנם, התאור ההסטורי הזה לא מדוייק: הקב"ה בוודאי בחר באבות בגלל מעשיהם הטובים, והוא בוודאי הציב דרישות בפני עמ"י גם בעבר, אבל בעבר הדרישות היו מינימליות�, הן כאילו 'זניחות' לעומת הדרישות האמיתיות – שמתחילות עכשיו. יהושע מקצין את התיאור כדי להדגיש את ההבדל בין המצב הקודם לבין המצב החדש.


ואז הוא מציג בפניהם את האתגר החדש (14): "ועתה יראו את ה', ועבדו אותו בתמים ובאמת, והסירו את אלהים אשר עבדו אבותיכם בעבר הנהר ובמצרים, ועבדו את ה'." זהו האתגר שעומד בפניכם, אם תסכימו לקבלו. אבל אם לא: "ואם רע בעיניכם לעבד את ה' -- בחרו לכם היום את מי תעבדון: אם את אלהים אשר עבדו אבותיכם אשר מעבר הנהר, ואם את אלהי האמרי אשר אתם יושבים בארצם; ואנכי וביתי נעבד את ה'". אם בנ"י חושבים שהאתגר הזה קשה מדי – הם יכולים עדיין לבחור לא לקבל אותו.


בנ"י עונים, ללא כל היסוס, שהם בוחרים לעבוד את ה': "חלילה לנו מעזוב את ה' לעבד אלהים אחרים! כי ה' אלהינו הוא המעלה אתנו ואת אבותינו מארץ מצרים מבית עבדים, ואשר עשה לעינינו את האותות הגדולות האלה... גם אנחנו נעבד את ה' כי הוא אלהינו!". 


לכאורה, התשובה של בנ"י טובה מאד; אבל יהושע לא מרוצה ממנה. כי מהתשובה הזאת משתמע, שהם עובדים את ה' רק בגלל הטובות שהוא עשה להם – וזאת לא היתה הכוונה של יהושע; זה לא נקרא 'לעבוד את ה' בתמים ובאמת'. ולכן יהושע אומר להם: "ויאמר יהושע אל העם לא תוכלו לעבד את ה', כי אלהים קדשים הוא, אל קנוא הוא, לא ישא לפשעכם ולחטאותיכם; כי תעזבו את ה' ועבדתם אלהי נכר -- ושב והרע לכם, וכילה אתכם אחרי אשר היטיב לכם": אם אתם בוחרים לעבוד את ה' מסיבות 'תועלתיות' – זה לא יחזיק מעמד: מתישהו אתם תכשלו, תעבדו אלהי נכר, ואז ה' יכלה אתכם במקום להיטיב לכם. לא כדאי לכם. אז תחשבו טוב אם אתם באמת רוצים לעבוד את ה'.


בנ"י חושבים טוב, ועונים: "לא, כי את ה' נעבוד" – והפעם הם לא נותנים 'נימוקים' לבחירה שלהם: הם רוצים לעבוד את ה' ללא תנאי.


בנ"י בחרו בדרך הקשה: הם בחרו לעבוד את ה' בתמים ובאמת. להחלטה כזאת דרוש אישור נוסף ('קריאה שניה'), ולכן יהושע שואל: "עדים אתם בכם כי אתם בחרתם לכם את ה' לעבוד אותו?" והם עונים: "עדים". 


ואז יהושע מצווה עליהם "ועתה הסירו את אלהי הנכר אשר בקרבכם" (כלומר בלבכם, במחשבותיכם), "והטו את לבבכם אל ה' אלהי ישראל". והם מאשרים את החוק ב'קריאה שלישית', ואומרים: "את ה' אלהינו נעבד ובקולו נשמע". – ללא תנאי. 


ההחלטה הזאת של עמ"י היא החלטה הסטורית (כאמור); אפשר לראות בה כריתת ברית מחודשת בין ה' לבין עם-ישראל, ברית שמהווה העמקה של הברית הקודמת של מתן תורה (שנכרתה בשמות ל"ד�). וזה גם מה שכתוב: "ויכרת יהושע ברית לעם ביום ההוא וישם לו חק ומשפט בשכם". יהושע כותב את דברי-הברית בספר�, ושם אותו בתוך אבן, מתחת לעץ-אלה שנמצא ליד מקדש ה': "ויכתב יהושע את הדברים האלה בספר תורת אלהים ויקח אבן גדולה ויקימה שם תחת האלה אשר במקדש ה'." האבן הזאת, עם ספר-הברית שבתוכה, היא העדות לכריתת הברית: "הנה האבן הזאת תהיה בנו לעדה פן תכחשון בא-להיכם"�.


	הפתיחה הראשונה (יהושע כד 28 - שופטים ב 5)


כאמור, הפתיחה הראשונה של ספר שופטים קשורה לסיום הראשון של ספר יהושע: הסיום הראשון מדבר על כיבוש הארץ והורשת הגויים הנשארים, וגם הפתיחה הראשונה מדברת על אותם נושאים. בתחילת הפתיחה מסופר על הנחלות שבהן נקברו מנהיגי העם: יהושע, יוסף ואלעזר. לאחר מכן מסופר על הערים שכבשו בני-יהודה ובני-יוסף. ולאחר מכן מסופר על הערים שלא נכבשו.


מהתיאור בשופטים א, נראה שהתקוה של יהושע בנאומו הראשון (פרק כג) לא התממשה במלואה: העם לא הוריש את כל הגויים, כמו שנדרש ממנו, אלא כרת ברית עם חלק מהם ונתן להם להשאר בארץ. ולכן בא מלאך ה' (ב1), ומוכיח את בנ"י על כך: "ואתם לא תכרתו ברית ליושבי הארץ הזאת, מזבחותיהם תתצון, ולא שמעתם בקלי -- מה זאת עשיתם!?". העם בוכה – אבל לא מתקן את מעשיו...


	הפתיחה השניה (שופטים ב 6 - ג 6)


כאמור, הפתיחה השניה של ספר שופטים קשורה לסיום השני של ספר יהושע: הסיום השני מדבר על הברית, שבה התחייבו בנ"י לעבוד את ה' "בתמים ובאמת", למרות שיהושע הזהיר אותם שה' הוא "אלהים קדשים הוא, אל קנוא הוא, לא ישא לפשעכם ולחטאותיכם; כי תעזבו את ה' ועבדתם אלהי נכר -- ושב והרע לכם, וכילה אתכם אחרי אשר היטיב לכם". הפתיחה השניה מראה, שבנ"י לא עמדו בהתחייבות שלהם: אחרי מות יהושע והזקנים קם דור חדש, "אשר לא ידעו את ה', וגם את המעשה אשר עשה לישראל", והם פנו אחרי אלהי נכר ועשו הרע בעיני ה', וה' אכן הרע להם ומסר אותם ביד אויביהם: "בכל אשר יצאו -- יד ה' היתה בם לרעה, כאשר דבר ה' וכאשר נשבע ה' להם...".





	פסוקים על מלכים


על 3 מלכים ממלכי יהודה ה'רעים' נאמרו פסוקים דומים:


מלך בירושלים, העיר אשר בחר ה' לשום את שמו שם מכל שבטי ישראל�
נאמר על רחבעם (מא יד)�
�
למען דוד נתן ה' א-להיו לו ניר בירושלים להקים את בנו אחריו, ולהעמיד את ירושלים�
נאמר על אבים (מא טו)�
�
ולא אבה ה' להשחית את יהודה, למען דוד עבדו, כאשר אמר לו לתת לו ניר לבניו כל הימים�
נאמר על יורם בן יהושפט (מב ח)�
�
לדעתי, כל הפסוקים (גם הראשון) באים להסביר איך זה שה' נתן למלכים הרשעים האלה להישאר בשלטון. ואפשר לראות כאן ירידה הדרגתית ברמה הרוחנית של המלכים:


רחבעם נשאר בשלטון בזכות ירושלים, "העיר אשר בחר ה'..."


לאבים הזכות של ירושלים כבר לא מספיקה, והוא צריך שתי זכויות: זכות ירושלים וזכות דוד.


וליורם גם הזכות של דוד לבדו לא מספיקה, והוא נשאר בשלטון רק בגלל שה' "לא אבה להשחית את יהודה".


והנה עוד הסבר להבדל שבין שני הפסוקים האחרונים [ע"פ עדינה לסקר מבאר-שבע]:


בשני הפסוקים נזכר שהמלך נשאר בשלטון בזכות דוד אביו, אבל בפסוק שמדבר על אבים כתוב: "נתן ה' א-להיו לו ניר בירושלים להקים את בנו אחריו", ובפסוק שמדבר על יהורם כתוב "לתת לו ניר לבניו כל הימים". הסיבה לזה היא שאבים היה נכד של בנו של דוד (שלמה). ייתכן שמשמעות הביטוי "להקים" היא "לחזק את הנכדים שלו": ה' השאיר בשלטון את אבים כדי "להקים" את שלמה. לעומת זאת, יהורם חי בדור מרוחק מדוד, והוא נשאר בשלטון רק בגלל שה' הבטיח לתת לדוד ניר לבניו "כל הימים" – גם לעתיד הרחוק.





גם על 3 ממלכי ישראל נאמרו פסוקים דומים:


ויחל... את פני ה' וישמע אליו ה' כי ראה את לחץ ישראל... �
נאמר על יהואחז (מב יג4)�
�
ויחן ה' אתם, וירחמם, ויפן אליהם למען בריתו את אברהם יצחק ויעקב, ולא אבה השחיתם, ולא השליכם מעל פניו עד עתה�
נאמר בימי יואש( (מב יג23)�
�
כי ראה ה' את עני ישראל, מורה מאד, ואפס עצור ואפס עזוב ואין עוזר לישראל, ולא דיבר ה' למחות את שם ישראל מתחת השמים... �
נאמר בימי ירבעם (מב ח)�
�
גם כאן ניתן לראות ירידה הדרגתית ברמה הרוחנית של המלכים:


יהואחז, בנו של יהוא, עוד ידע להתפלל אל ה'. ובזכות התפילה שלו ה' הציל את ישראל מיד ארם.


יואש, בנו של יהואחז, כבר לא יודע להתפלל אל ה'. אבל ה' עדיין זוכר לישראל את זכות אבותם ומרחם עליהם.


בימי ירבעם, בנו של יואש, המצב הרוחני בעם הרבה יותר גרוע, ואפילו "זכות האבות" כבר לא עוזרת. הפעם ה' עוזר לישראל רק בגלל שהוא עדיין לא רוצה שהם יישמדו...


	יחזקאל


	סחר צור (יחזקאל כז)


ביחזקאל כז נמצאת רשימה של כל הארצות שסחרו עם צור, ומה כל ארץ הביאה לה. קשה מאד לזכור את כל הרשימה, אך כדאי לפחות לזכור את רשימת ה’"מצרכים" שהגיעו מארץ ישראל. מה היא?


	[תשובה: חטי מנית, שמן, דבש, צרי, פנג: יח' כז 17].


איך אפשר לזכור את הרשימה הזו בקלות? אין לי סימן הגיוני, אבל מצאתי סימן דמיוני.


נדמיין שאנו אופים "עוגה בסגנון ארצישראלי". החומר החשוב ביותר בעוגה הוא קמח. אך לצערנו אין לנו קמח, ולכן נצטרך לטחון קמח, ולשם כך נקח חטים, ולא סתם חטים אלא חטי מנית (חטים משובחות). לאחר שהשגנו קמח, צריך ליצור ממנו בצק, ולשם כך צריך חומר נוזלי. היינו יכולים להשתמש במים, אולם אז היינו מקבלים דבק. לכן נשתמש בחומר משובח יותר – שמן. עכשיו יש לנו בצק, אבל הוא לא מתוק. כדי להמתיק אותו נוסיף לו דבש. אנו רוצים שלעוגה שלנו יהיה גם ריח טוב, ולכן נוסיף לה צרי (בושם). כעת הבצק מוכן, וצריך רק להכניס אותו לתנור. אולם יש לסגור את דלת התנור מהר, בבת אחת, כדי שהעוגה לא תספיק לברוח. כשסוגרים את הדלת המתכתית של התנור בבת אחת היא משמיעה צליל שדומה ל"פנג!". לסיכום, הנה המתכון השלם לעוגה ארצישראלית:


"מכינים קמח מחטי מנית. מוסיפים לו שמן כדי שיווצר בצק. מוסיפים דבש כדי שיהיה מתוק, וצרי כדי שיהיה ריח טוב, ואז סוגרים את דלת התנור בקול 'פנג', ולאחר מספר דקות העוגה מוכנה! בתאבון!"


	מיכה 


	משה, אהרן ומרים (פרקים ו-ז)


בתחילת הפרשה אומר ה’ לנביא: קום ריב את ההרים ותשמענה הגבעות קולך! 


והנביא אומר: שמעו הרים את ריב ה' והאתנים מוסדי ארץ, כי ריב לה' עם עמו ועם ישראל יתוכח! עמי מה עשיתי לך ומה הלאתיך ענה בי!?


לפי כמה פירושים, ה’'הרים", ה’'גבעות" וה"איתנים" הם רמז לגדולי האומה, וה' מצווה על הנביא שיקרא להם כדי שיוכיחו את עם ישראל. ואכן, בהמשך אומר הנביא: "כי העלתיך מארץ מצרים ומבית עבדים פדיתיך, ואשלח לפניך את משה אהרן ומרים".


בהמשך הפרשה ניתן להבחין איך שלושת גדולי האומה – משה אהרן ומרים – מדברים על נושאים שונים, כאשר כל אחד מדבר על התחום הקרוב לליבו.


ההמשך מתחלק לשלושה חלקים: עבר, הווה ועתיד.





עבר (ו8-5): המנהיגים מזכירים את חסדי ה' לעם-ישראל בעבר:


ראשון מדבר משה, שהיה נביא, והוא מדבר על בלעם – שגם הוא היה נביא: "עמי, זכר נא מה יעץ בלק מלך מואב ומה ענה אתו בלעם בן בעור, מן השטים עד הגלגל�, למען דעת צדקות ה'"


שני מדבר אהרן, שהיה כהן, והוא מדבר על ענייני קרבנות: "במה אקדם ה', אכף לאלהי מרום? האקדמנו בעולות, בעגלים בני שנה? הירצה ה' באלפי אילים, ברבבות נחלי שמן?"


ושלישית מדברת מרים, שהיתה אם לילדים, והיא מדברת על פרי-בטנה: "האתן בכורי - פשעי? פרי בטני - חטאת נפשי?"


הרעיון המשותף לכולם הוא, שה' עשה עם ישראל חסדים גדולים ("עמי מה עשיתי לך"), ולא ביקש מהם שום בקשות גדולות בתמורה ("ומה הלאיתיך ענה בי"). 


בפסוק הבא מסבירים שלושת המנהיגים מה בכל-זאת ה' דורש מישראל: "הגיד לך אדם מה טוב ומה ה' דורש ממך". ושוב, כל מנהיג מדבר על הנושא הקרוב ללבו:


משה, שהיה ה'שופט העליון' בעם ישראל, אומר: "כי אם עשות משפט"


אהרן, שהיה איש-חסד, 'אוהב שלום ורודף שלום', אומר: "ואהבת חסד"


ומרים, שהיתה אישה צנועה בכל המובנים, אומרת: "והצנע לכת עם אלהיך".





הווה (ו9 - ז6): כאן מוכיחים המנהיגים את עם-ישראל על כך שאינם ממלאים את דרישות ה': "קול ה' לעיר יקרא ותושיה יראה שמך, שמעו מטה ומי יעדה": אני לא לגמרי מבין את הפסוק הזה, אבל ייתכן שאלו דברי הנביא, שקורא לעם להקשיב לדברי המנהיגים ("מטה" – סמל למנהיגות, במיוחד אצל משה ואהרן).


שוב, ראשון מדבר משה, והוא מוכיח את העם על כך שאינם 'עושים משפט', אלא מרמים וחומסים: "עוד האש בית רשע אצרות רשע ואיפת רזון זעומה! האזכה במאזני רשע ובכיס אבני מרמה!? אשר עשיריה מלאו חמס ויושביה דברו שקר ולשונם רמיה בפיהם!".לאחר מכן הוא מנבא להם פורענות, כמו שעשה בתורה בספר דברים (כח15 והלאה; יש הרבה דמיון בין הקללות כאן ושם – בדקו ותראו!): "וגם אני החליתי הכותך השמם על חטאתך! אתה תאכל ולא תשבע וישחך בקרבך, ותסג ולא תפליט ואשר תפלט לחרב אתן! אתה תזרע ולא תקצור, אתה תדרך זית ולא תסוך שמן, ותירוש ולא תשתה יין!�את הפסוק האחרון אני לא מבין: "וישתמר חקות עמרי וכל מעשה בית אחאב, ותלכו במעצותם, למען תתי אתך לשמה וישביה לשרקה וחרפת עמי תשאו" (משה בוודאי קרא, ב"גן עדן פוסט", על עמרי ואחאב, אבל אני לא מבין למה הוא מזכיר אותם דווקא כאן).


שני מדבר אהרן, והוא מוכיח את העם על כך שאינם 'אוהבים חסד', אלא שונאים זה את זה (אני לא מבין איך כל הפסוקים כאן מתקשרים לנושא, אבל אפשר לראות את הרעיון הכללי):"אללי לי כי הייתי כאספי קיץ כעללת בציר אין אשכול לאכול בכורה אותה נפשי. אבד חסיד מן הארץ וישר באדם אין, כלם לדמים יארבו, איש את אחיהו יצודו חרם! על הרע כפים להיטיב, השר שואל והשופט בשלום והגדול דובר הות נפשו הוא, ויעבתוה! טובם כחדק ישר ממסוכה, יום מצפיך פקדתך באה, עתה תהיה מבוכתם."


שלישית מדברת מרים, והיא מוכיחה את העם על כך שאינם 'מצניעים לכת', אלא מתנהגים בגסות ובחוצפה, ובפרט – בתוך המשפחה: "אל תאמינו ברע, אל תבטחו באלוף, משוכבת חיקך שמר פתחי פיך! כי בן מנבל אב בת קמה באמה, כלה בחמותה אויבי איש אנשי ביתו"





עתיד (ז19-7): המנהיגים לא רוצים לסיים בנימה שלילית, ולכן מסיימים בדברי עידוד וחיזוק לעם-ישראל כלפי העתיד: "ואני בה' אצפה, אוחילה לא-להי ישעי, ישמעני א-להי".


הפעם מרים מדברת ראשונה (לכן הפסוקים הבאים כתובים בלשון נקבה), ואומרת: "אל תשמחי אויבתי לי, כי נפלתי קמתי, כי אשב בחושך ה' אור לי". היא רומזת לתקופה, שבה חטאה לה' (ע' במדבר יב), וה' העניש אותה בצרעת, והיא ישבה בהסגר ("בחושך"), עד שלאחר שבעה ימים ה' ריפא אותה מצרעתה והיא יצאה מההסגר ("יצאה לאור"): "זעף ה' אשא כי חטאתי לו, עד אשר יריב ריבי ועשה משפטי, יוציאני לאור אראה בצדקתו". והיא ממשיכה ואומרת: "ותרא אויבתי ותכסה בושה, האומרה אלי איו ה' אלהיך, עיני תראינה בה, עתה תהיה למרמס כטיט חוצות, יום לבנות גדריך יום ההוא ירחק חק"


את הפסוק הבא לא הבנתי בכלל, אבל נראה לי שאהרון אומר אותו, כי נזכר שם מקום קבורתו (הר ההר):  "יום הוא ועדיך יבוא למני אשור וערי מצור ולמני מצור ועד נהר וים מים והר ההר". וגם את הפסוק הבא לא הבנתי: "והיתה הארץ לשממה על ישביה מפרי מעלליהם".


לבסוף מדבר משה, הרועה הנאמן. והוא חוזר כאן על הבקשה שביקש (במדבר כז: "ולא תהיה עדת ה' כצאן אשר אין להם רועה"), ואומר: "רעה עמך בשבטך, צאן נחלתך..". הוא מזכיר שוב את דברי בלעם ("עם לבדד ישכון") ואומר: "שוכני לבדד". אח"כ הוא אומר (אין לי מושג למה): "יער בתוך כרמל", ואז מזכיר את שני חבלי הארץ שכבשו ישראל בימיו – הבשן והגלעד�:  "ירעו בשן וגלעד כימי עולם". 


כאן מדבר הקב"ה בכבודו ובעצמו, ועונה לתפילתו של משה: "כימי צאתך מארץ מצרים אראנו נפלאות"�. 


נראה לי, שבפסוק הבא שוב משה מדבר, ואומר "יראו גוים ויבושו מכל גבורתם, ישימו יד על פה, אזניהם תחרשנה, ילחכו עפר כנחש כזוחלי ארץ ירגזו ממסגרתיהם, אל ה' אלהינו יפחדו ויראו ממך". לאחר מכן הוא מזכיר שוב (כמו שאמר בבמדבר יד) את 13 המידות של רחמים, שנתגלו לו מפי ה' (שמות לד): "מי א-ל כמוך, נשא עון, ועבר על פשע לשארית נחלתו, לא החזיק לעד אפו, כי חפץ חסד הוא, ישוב ירחמנו, יכבוש עוונותינו, ותשליך במצולות ים כל חטאותם".





חתימה: לאחר שנסתיימו דבריהם של משה, אהרן ומרים, רוצה הנביא לחתום את הספר בזכרון האבות הקדומים יותר של האומה, ולכן הוא מסיים ואומר: "תתן אמת ליעקב, חסד לאברהם, אשר נשבעת לאבותינו מימי קדם". 





ואסיים בשאלה לקוראים (אין לי תשובה טובה עליה): למה לא נזכר כאן יצחק אבינו?


	עזרא ונחמיה


	ההבדלים בין עזרא לנחמיה


עזרא ונחמיה, שני מנהיגי העם בתקופת בית-שני, הם שני אנשים בעלי אופי מאד שונה. זה יכול לעזור לנו להבחין בין פסוקים שקשורים לעזרא לבין פסוקים שקשורים לנחמיה.


באופן כללי, עזרא דומה לאהרון ונחמיה דומה למשה. הדמיון של עזרא לאהרון בולט כבר בפסוקים הראשונים שמציגים אותו, שמתארים את כל השושלת שלו עד אהרון: "עזרא בן שריה בן עזריה... בן פינחס בן אלעזר בן אהרון הכהן הראש". גם באופי הוא דומה לאהרון: הוא אדם מתון ושלו, 'אוהב שלום ורודף שלום'. נחמיה, לעומת זאת, דומה למשה -- הוא אדם הרבה יותר תקיף וקשוח, כמו שנראה בהמשך.





ההבדלים ביניהם מתבטאים בשתי התפילות שהם מתפללים (עזרא ט, נחמיה א):


עזרא דומה לאהרון הכהן, ואכן בתפילה שלו נזכרים הרבה ביטויים של טומאה וטהרה – מספר 'תורת כהנים': "... כי עוונותינו רבו למעלה ראש ואשמתנו גדלה עד לשמים. מימי אבותינו אנחנו באשמה גדלה עד היום הזה..."  "הארץ אשר אתם באים לרשתה ארץ נדה היא בנדת עמי הארצות, בתועבתיהם אשר מלאוה מפה אל פה בטומאתם". 


בנוסף לכך, עזרא הוא אדם ביישן ועדין כלפי כל אדם, קל-וחומר כלפי הקב"ה, וזה גם-כן בולט בתפילתו: "א-להי, בושתי ונכלמתי להרים א-להי פני אליך..."


נחמיה, לעומת זאת, דומה למשה, ואכן בתפילה שלו הוא מזכיר את משה: "חבל חבלנו לך ולא שמרנו את המצות ואת החקים ואת המשפטים אשר צוית את משה עבדך", 


והוא גם מצטט פסוקים מדברי משה (בספר דברים): "זכר נא את הדבר אשר צוית את משה עבדך לאמר: אתם תמעלו, אני אפיץ אתכם בעמים, ושבתם אלי ושמרתם מצותי ועשיתם אותם, אם יהיה נדחכם בקצה השמים משם אקבצם�, והביאותים אל המקום אשר בחרתי לשכן את שמי שם�, והם עבדיך ועמך אשר פדית בכחך הגדול ובידך החזקה�". וגם בתחילת התפילה הוא אומר משפט שמזכיר את דברי משה: "ואמר אנא ה’ א-להי השמים, הא-ל הגדול והנורא, שומר הברית וחסד לאהביו ולשמרי מצותיו�".





ההבדלים ביניהם מתבטאים גם באופן הטיפול שלהם בבעיית הנשים הנכריות:


עזרא, כששומע על כך שאנשים מישראל נשאו נשים נכריות (פרק ט), הוא מתאבל: "וכשמעי את הדבר הזה קרעתי את בגדי ומעילי, ואמרטה משער ראשי וזקני, ואשבה משומם". הוא לא עושה שום דבר עד שמתאספים אליו אנשים: "ואלי יאספו כל חרד בדברי אלהי ישראל על מעל הגולה", וגם אז הוא ממשיך להתאבל: "ואני ישב משומם עד למנחת הערב". אח"כ הוא מתפלל (התפילה שקראנו קודם). אח"כ הוא בוכה (פרק י). ורק לבסוף, כשמגיע אליו שכניה-בן-יחיאל ומעודד אותו, הוא מתחיל לפעול כדי לתקן את המצב (ע' פרק י)


גם נחמיה שומע (כמה שנים לאחר מכן, כשהוא מגיע לארץ: ע' יג 23 והלאה) על אותה הבעיה, אבל הוא מגיב אחרת לגמרי. הוא הרבה יותר תקיף ומעשי מעזרא. גם הוא מורט שער, אבל לא את השער שלו אלא של יריביו... :"ואריב עמם ואקללם ואכה מהם אנשים ואמרטם ואשביעם באלהים אם תתנו בנותיכם לבניהם ואם תשאו מבנותיהם לבניכם ולכם". הוא לא מבזבז זמן על צומות ובכיות, אלא פועל מיד ובכוח רב כדי לעקור את התופעה מעם ישראל.





הבדל נוסף ביניהם הוא ביחס למידת הבטחון בקב"ה. 


עזרא הוא 'איש הרוח', והביטחון שלו בקב"ה כל-כך גדול, שהוא בכלל לא רוצה צבא שילווה אותו בעלייתו לארץ ישראל (עז' ח 22): "כי בושתי לשאול מן המלך חיל ופרשים לעזרנו מאויב בדרך, כי אמרתי למלך לאמור: יד א-להינו על כל מבקשיו לטובה, ועוזו ואפו על כל עוזביו".


נחמיה, לעומת זאת, מעדיף לפעול בדרך הטבע, והוא דווקא כן מבקש צבא (נחמ' ב9): "וישלח עמי המלך שרי חיל ופרשים". 





ההבדלים מתבטאים בעוד כמה תחומים, אבל לצערי שכחתי חלק מהם במשך הזמן. אז מי שמגלה – שישלח לי...


	ההבדלים בין אויבי ישראל – סנבלט, טוביה וגשם


באופן כללי: סנבלט הוא מנהיג השלישיה והוא מעוניין לפגוע ביהודה בכל דרך אפשרית, טוביה פועל בעיקר בתוך יהודה ומטרתו היא לפגוע בנחמיה, וגשם פועל בעיקר מחוץ ליהודה ומטרתו היא לשמור על השקט המדיני באזור.


סנבלט החורוני הוא כנראה פחה (מושל מטעם מלך פרס) בשומרון – פחווה צפונית ליהודה. השומרונים תמיד היו אויבים של היהודים, ולכן האינטרס של סנבלט הוא לפגוע ביהודה. לשם כך הוא נעזר בטוביה ובגשם.


טוביה העמוני הוא כנראה גר שחי ביהודה. יש לו קשרים משפחתיים עם אנשים חשובים ביהודה, כמו שכתוב (נחמיה ו 17): "גם בימים ההם מרבים חורי יהודה איגרותיהם הולכות על טוביה ואשר לטוביה באות אליהם, כי רבים ביהודה בעלי שבועה לו, כי חתן הוא לשכניה בן ארח, ויהוחנן בנו לקח את בת משולם בן ברכיה"


גשם הערבי הוא כנראה פחה בערב – פחווה דרומית ליהודה. הוא איש-שלום, ואין לו שום דבר עקרוני נגד יהודה או נגד נחמיה – הוא רק רוצה שיהיה כאן שקט ושלא יהיו מרידות.





מיד כשנחמיה מגיע ליהודה, מתעוררים סנבלט וטוביה (ב 10): "וישמע סנבלט... וטוביה... וירע להם רעה גדולה אשר בא אדם לבקש טובה לבני ישראל". גשם לא נזכר כאן, כי (כאמור) אין לו שום דבר נגד בני-ישראל או נגד נחמיה.


אך כשנחמיה ואנשי-יהודה מתחילים לדבר על בניין חומת ירושלים, מצטרף גם גשם (ב 19): "וישמע סנבלט... וטוביה... וגשם... וילעיגו לנו, ויבזו עלינו, ויאמרו 'מה הדבר הזה אשר אתם עושים? העל המלך אתם מורדים?' ". הוא חושש, שנחמיה רוצה לבנות חומה כדי למרוד במלך פרס – דבר שיגרום לצרות באזור, ולכן הוא מצטרף למתנגדיו.


לאחר שמתחילים בבניית החומה (פרק ג) אנו שומעים דיון בין סנבלט לטוביה (ג 33). "ויהי כאשר שמע סנבלט כי אנחנו בונים את החומה, וייחר לו ויכעס הרבה וילעג על היהודים" (כאמור: סנבלט שונא את היהודים). "ויאמר לפני אחיו וחיל שומרון, ויאמר 'מה היהודים האמללים עושים? היעזבו להם? היזבחו? היכלו ביום? היחיו את האבנים מערימות העפר והמה שרופות?'" סנבלט רוצה לברר מה בדיוק עושים היהודים, והאם יש להם סיכוי להצליח לכלות את מלאכת בניין החומה. טוביה, שיש לו (כאמור) קשרים ביהודה, מביא לו הערכה על מצב החומה, ואומר לו: אל תדאג, "גם אשר הם בונים--אם יעלה שועל, ופרץ חומת אבניהם..."


אבל בניגוד להערכתו של טוביה, ה' עוזר לבנ"י לבנות את חומת ירושלים, והיא נבנית עד חציה (ג 38). האויבים שומעים את זה, ומתכננים לעלות להילחם בירושלים (ד 1): "ויהי כאשר שמע סנבלט וטוביה והערבים והעמונים והאשדודים כי עלתה ארוכה לחומות ירושלים, כי החלו הפרוצים להיסתם, וייחר להם מאוד, ויקשרו כולם יחדיו לבוא להילחם בירושלים ולעשות לו תועה". לא ברור לי מה בדיוק עשה גשם באותו זמן: מצד אחד נזכרים כאן ה'ערבים' (וגשם היה ערבי), אבל מצד שני גשם עצמו לא נזכר שם. ייתכן שגשם לא רצה לבוא להילחם ביהודה (כי הוא איש-שלום, כנ"ל), אבל תושבי הפחווה הערבית כן רצו להילחם, מסיבות השמורות עמם.


נחמיה ואנשי יהודה מתארגנים להגנה על ירושלים (פרק ד), והאויבים שומעים ומבטלים את תוכניותיהם (ד 9). כך מצליחים בנ"י להשלים את בניין החומה, ואויביהם שומעים על זה: "ויהי כאשר נשמע לסנבלט וטוביה ולגשם הערבי וליתר אויבינו כי בניתי את החומה, ולא נותר בה פרץ [גם עד העת ההיא דלתות לא העמדתי בשערים]..."


סנבלט, מנהיג השלישיה, מנסה לפגוע ביהודה בדרך אחרת – הפעם ע"י הצעת 'ועידת שלום אזורית'. הוא משתף פעולה עם גשם (איש-השלום, שאחראי על ענייני חוץ כנ"ל), והם שולחים איגרת אל נחמיה (ו 2): "וישלח סנבלט וגשם אליי לאמור 'לכה וניוועדה יחדיו בכפירים בבקעת אונו' [והמה חושבים לעשות לי רעה]", נחמיה דוחה את ההצעה 4 פעמים. בפעם החמישית הוא מקבל גלויה (איגרת פתוחה) מסנבלט: "כתוב בה: 'בגויים נשמע וגשמו אומר: אתה והיהודים חושבים למרוד, על כן אתה בונה החומה, ואתה הווה להם למלך כדברים האלה, וגם נביאים העמדת לקרוא עליך בירושלים לאמור: מלך ביהודה, ועתה יישמע למלך כדברים האלה; ועתה לכה וניוועצה יחדיו'". כאמור, הדברים האלה מתאימים לגשם, שהחשש העיקרי שלו הוא מפני מרידה. הוא מאיים על נחמיה שילשין עליו למלך פרס. אבל נחמיה שוב דוחה את ההצעה, ואומר לסנבלט: "לא נהיה כדברים האלה אשר אתה אומר, כי מליבך אתה בודם...ועתה חזק את ידי" – אם אתה רוצה שיהיה פה שלום – חזק את ידי ועזור לי להמשיך בבניין החומה.


סנבלט לא מתייאש, והוא פונה אל טוביה (הפעיל בתוך יהודה, כנ"ל) וביחד הם שוכרים איש מיהודה – שמעיה בן דליה בן מהיטבאל (ו 10). שמעיה הזה 'מגלה' לנחמיה, שמישהו רוצה להתנקש בחייו בלילה, ומציע לו להתחבא בתוך היכל ה' – מקום שבו אין כניסה לאנשים שאינם כהנים. המטרה שלהם היא, שנחמיה ייכנס להיכל, ובכך יעורר את זעמם של הכהנים והם יפעלו נגדו. אבל נחמיה מבין, ברוח הנבואה, ששמעיה משקר, והוא עונה לו: "ואומרה 'האיש כמוני יברח? ומי כמוני אשר יבוא אל ההיכל וחי? לא אבוא!' ואכירה והנה לא אלוהים שלחו, כי הנבואה דיבר עלי, וטוביה וסנבלט שכרו, למען שכור הוא, למען אירא ואעשה כן וחטאתי; והיה להם לשם רע למען יחרפוני". טוביה המשיך לנצל את קשריו ביהודה כדי לנסות להפחיד את נחמיה (ו 19): "איגרות שלח טוביה ליראני". והיתה גם נביאה בשם 'נועדיה' שנסתה להפחיד את נחמיה, אך ללא הצלחה.


בסופו של דבר משלים נחמיה את בניית חומת ירושלים, וכל אויבי יהודה מבינים (ו 17) "כי מאת א-לוהינו נעשתה המלאכה הזאת". כן יהיה עמנו תמיד.





� גם במלחמת מכמש, שבה נלחם עמ"י נגד הפלשתים, (שמ"א יג6) נאמר דבר דומה: "ויתחבאו העם במערות ובחווחים ובסלעים ובצריחים ובבורות". איך מבדילים בין הפסוקים? שמעתי סימן טכני: בפסוק שמדבר על מדין, כל מקומות-המסתור מתחילים באות מ: מנהרות, מערות, מצדות. [שושי הרשקוביץ מחיפה]


* ע' בהערה הקודמת.


� "רוח ה'" היתה גם על עתניאל, יפתח, שמשון (4 פעמים), שאול, דוד, ואולי עוד.


� גם בימינו קרה כמה פעמים, שעמ"י פחד מאד מפני אויביו, אך לאחר שניצח אותם במלחמה – ייחס את הניצחון לכוחו ואמר "ידי הושיעה לי..."


� שמעתי סימן דמיוני לזכור שהמילה "למה" נאמרה דווקא בקשר לחטא העגל: עגל הוא חיה, וגם למה היא סוג של חיה... [כרמית זלינגר מקרית מוצקין]


� ע"פ מדרש שמות-רבה לפסוק


� בפסוק 12 כתוב "ביתר הגויים האלה, הנשארים האלה אתכם". מה פירוש הביטוי הזה? נראה שיש שני סוגים של גויים: 'נשארים' ו'נותרים' ('יתר'). ההבדל הוא, ש'נשאר' זה בכוונה ו'נותר' זה בלי כוונה. כלומר:


'יתר הגויים' – הם גויים שנותרו כמובלעות בתוך תחום הכיבוש. יהושע חיסל את הצבאות הכנעניים אבל לא הספיק להוריש את כל האוכלוסיה, ולכן עדיין נותרו בה גויים (בלי כוונה).


'גויים נשארים' – גויים שנשארו מחוץ לתחום הכיבוש: פלשת בדרום ולבנון בצפון (ע' יהושע י"ג). ה' השאיר אותם בכוונה, כדי לנסות בהם את ישראל (ע' שופטים ג).


* ע' בהערה הקודמת.





� הקב"ה סלח לבני יעקב על כך שהיו בהם אלהי-נכר (בר' לה), סלח לבנ"י במצרים על כך שעבדו אלילים (יח' כ), וגם במדבר – העניש אותם רק על עבירות שהיו עלולות לסכן את כל התוכנית שלו: כשהם רצו ללכת אחרי 'עגל הזהב' במקום אחרי משה רבנו, וכשהם רצו לחזור למצרים. הדרישות של הקב"ה מעמ"י ב'שלב ההכנה' מסתכמות במשפט אחד קצר: "לכו אחרי". 


� יש הבדל משמעותי בין הברית של שמות לד ('הלוחות השניים') לבין הברית של יהושע כד: בברית של 'הלוחות השניים' ה' מציג את עצמו כ"אל רחום וחנון... נושא עוון ופשע וחטאה..." ובברית הזאת: "אל קנוא הוא... לא ישא לפשעיכם ולחטאתיכם" (אין שום רחמים!): עד עכשיו ה' נהג עם עמ"י בסלחנות וברחמים, אבל עכשיו מתחילה תקופה חדשה -- קשה יותר – של מידת-הדין. 


� גם שתי הבריתות הקודמות נכתבו בספרים: ע' שמות כג, שמות לד


� אולי זה רומז לכך, שהברית הזאת ממשיכה את שתי הבריתות של מתן תורה, שגם בהן היו לוחות-אבנים ששמשו כעדות לברית ("לוחות העדות")


(לאחר שכתבתי את זה נודע לי, שהתשובה הרשמית בחידוני-התנ"ך לשאלה זו היא "בימי יהואחז" 


� מה זה "מן השיטים עד הגלגל"? נראה לי שהכוונה היא, שדבריו של בלעם נשמעו מהשיטים (שם חנו ישראל, בעבה"י המזרחי) עד הגלגל (ליד יריחו, בעבה"י המערבי). כלומר: הברכות של בלעם לישראל גם עודדו את רוחם של ישראל וגם הפחידו את יושבי כנען [מיכאל שוורץ מחיפה]. 


ואכן, ניתן למצוא לזה רמז בדברי רחב למרגלי-יהושע  (יהושע ב): "כי שמענו את אשר הוביש ה' את מי ים סוף מפניכם... ונשמע ויימס לבבנו". למה רחב אומרת פעמיים "שמענו" "ונשמע"? ייתכן שיש כאן שתי שמיעות שונות: שמיעה אחת פיזית (באזניים), ושמיעה שניה שהיא הבנה (בלב, כמו "ונתת לעבדך לב שומע" ועוד). בהתחלה הם רק שמעו את השמועה: שה' הוביש את מי ים סוף. זה אמנם הפחיד אותם מאד ("נמוגו כל יושבי כנען") אבל הם עדיין לא הבינו את מלוא המשמעות של העניין לגביהם. רק לאחר ששמעו את בלעם אומר "א-ל מוציאם ממצרים... יאכל גויים צריו ועצמותיהם יגרם וחציו ימחץ" הם שמעו והבינו, שאותו א-ל שהוביש את מי ים-סוף עומד גם למחוץ אותם למוות, ואז התחיל הפחד האמיתי...





� זה עונה על השאלה: למה נזכרו דווקא שני האזורים האלה?


� זה עונה על השאלה: למה הדיבור בפסוק מתחלף, מגוף שני ("צאתך") לגוף שלישי ("אראנו")? --  ה' מדבר אל משה, ואומר לו: כמו בימים שיצאת ממצרים – אראה לעם ישראל היום נסים ונפלאות. וכן אמר ה' למשה (שמות לד): "הנה אנוכי כורת ברית, נגד כל עמך אעשה נפלאות..."


� דברים ל


� דברים יב


� שמות לב11


� דברים ז9
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